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INTRODUCERE

de Cristopher Bamford

Sa se stie: astazi, Divina Feminind
Coboard pe Pdmdant intr-un trup incoruptibil
In lumina nestinsd a noii Zeite Cerul s-a unit cu addncurile

Vladimir Soloviov, Trei intdlniri

Omnia Conjugo - Eu unesc totul
Motto-ul Sophiei, citat de Pavel Florensky

De-a lungul secolelor trecute, fiinfa Sophiei, sau
intelepciunea Divinad femining, a aparut din negura istoriei
antice, precum Venus din spuma marii, pentru a deveni un
semn si un mister al timpurilor noastre. Desi e greu de
spus cine este ea, ori incotro ne-am intoarce, vedem urme
ale venirii ei - ca si cum am urmari poalele mantalei ei, pe
cand dadeau la o parte panzele de paianjen incalcite,
sclerotice ale secolelor de cerebralitate. Pe masura ce se
apropie, mult din ceea ce se uitase reintra in constiinta nu
doar ca o amintire, ci si dinspre viitor, ca o posibilitate. Ea
cere sa reconsideram cine suntem, de unde am venit si
incotro ne indreptam. Noi o vedem in prabusirea vechii
ordini sociale si in lumina zorilor ce se ivesc prin noaptea
dominatiei patriarhale pe calea cunoasterii. Filosofi
feministi ai stiintei ne-au aratat ca o alternativa magica,
holistica si participativ ,hermetica” la stiinfa reductiva,
mecanistica - postmoderna avant la lettre - a contestat
aparitia stiintei moderne de la inceput. In acelasi timp,
oamenii de stiinta renunta la o stiintd manipulativa,
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orientativ controlatd In favoarea unui mod de abordare
mai afectuos, fenomenologic, fata de natura. Nu putini
deschizatori de drumuri, istorici si medievalisti au
descoperit intregi descendente de filosofi mistici si teologi
femei, a caror opera ne obliga sa regandim intregul inteles
al crestinismului si al civilizatiei occidentale. De asemenea,
ar putea fi mentionatd eflorescenta de spiritualitati
feminine si reevaluarea femeilor din Evanghelii care 1-au
sustinut pe lisus cu propria lor avere. Apoi mai sunt si
aparitiile Mariane care, din anii 1840, au insotit sfarsitul
modernismului.

Dar mai este si altceva. E din ce In ce mai raspandita o
noua stare de spirit, un fel de tanjire a inimii dupa Sophia,
de care, In mod traditional, Sophia s-a ingrijit dintodeauna
- un vas dintr-o singura bucata de armonie si sens, reunind
Cerul cu Pamantul, inlauntrul caruia noi am putea trai, ne-
am putea misca si ne-am putea mentine fiinta. Cei care isi
percep vietile drept goale sau fara sens incep sa
recunoasca faptul ca simpla opozitie dintre spirit si
materie si plasarea tuturor problemelor in ,materialism”
nu functioneaza. O cale ,spiritualda” in vid lasa lumea
neatinsa. Este necesar contextul. Umanitatea si lumea -
Cosmosul - sunt in mod indivizibil una. A urma o cale izolat
de lume, a ne fragmenta, ne lasa neschimbati.
,2Secularismul” - lipsa spiritualului in viata cotidiana, in
natura - este astfel o descriere mai utila a starii noastre
decat ,materialismul”. Rezumat prin despariirea dintre
credinta si ratiune, teologie si filosofic, stiinta si
spiritualitate, secularismul, care Inseamna separarea
spiritualului de restul vietii, ne da fundamentalismul -
abstractie si literalism - si, in consecin{d, in mod ironic,
terorismul. Materialismul marxist-leninist era simplu, prin
contrast. Ceea ce ne trebuie acum este ceva care plaseaza
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spiritul, inca o data, In centrul existentei noastre. Sophia ne
da aceasta directiva etica, chemandu-ne sa sacralizam - sa
consacram, sa facem spirituald - intreaga lume si vietile
noastre in Intregime, nu doar duminica. ,Tot ce e viu e
sfant”, a spus Blake.

O realitate in evolutie - Misteriul lui Christos si al Sophiei

Sophia este un mister Inca in evolutie. Ea este un
mare secret, poate un secret deschis, dar, In acelasi timp,
unul atat de profund, incat el ajunge pana la insasi
substanta lumii si atat de apropiat de umanitatea noastra
esentiala, cine suntem noi, incit nu o putem vedea.
Incepand in Dumnezeu dinaintea Creatiei, ea s-a desfasurat
de-a lungul creatiei, iar acum participa la salvarea creatiei.
Venind de la Tatdl, ea este prezenta si activa nu doar in
nasterea, moartea si invierea Fiului Domnului, ci si in
coborarea si diseminarea Sfantului Spirit. Astfel, ea confine
inauntrul fiintei sale fiecare aspect al evolutiei umane,
cosmice si — daca putem spune asa - chiar si divine. Ea este,
pentru a aminti cateva dintre titlurile ei, Mama lui
Dumnezeu, Mama Omenirii, Sufletul lumii, Sfantul Spirit si
Zeita Natura. Ea este, de asemenea, sufletul uman. Nu-i de
mirare ca e greu s-o intelegi.

Noi am Inteles prin traditii teologice si mistice,
precum si de la invatatori contemporani ca Rudolf Steiner,
o parte din Tnsemnatatea lui Christos pentru umanitate,
divinitate si cosmos. Dar revelatia completa a misteriului
Sophiei, dupa Steiner, va avea loc doar in viitor, in
urmatoarea epoca culturala (a sasea sau asa-numita epoca
slava).

Astazi, Sophia este un semn al timpurilor; sim{im
venirea ei sub multe forme si intuitii diferite. Dar sa
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spunem cu oarecare precizie cine este ea - in amploarea,
madrinimia, inaltimea si profunzimea ei deplind - ne
depaseste. Ea este cu adevarat o fiinta spirituald, care
trebuie 1Inteleasda si intdlnitda spiritual. ,Adevarata
intelegere si patrundere in misteriul Sophiei”, dupa Sergej
Prokofieff, ,este ceva chiar mai strdin epocii noastre
materialiste decat misteriul lui Christos”.

O primd privire la cea care este ea

Urmandu-l pe Blake, am putea Incepe cu ,viata” si
,sfintenia”. Sophia este viatd - viata spiritului. Ea este
,Viata” comuna a Treimii, dupa cum este viata ,comuna” a
creatiei. Astfel, Sophia este dubla: divina si creata. Prin
dubla sa naturd, ea asigura prezenta sfinteniei - faptul ca
acolo unde este viatd este si spirit. In acelasi timp, ea
asigura unitatea creatiei si a ne-creatului - caci exista doar
o singura viata. Prezenta atat in divinitate, cat si in creatie,
ea este legdtura indisolubila si mediatorul dintre ele. Ea
este mijlocul sau calea prin care divinitatea se
intruchipeaza in continuare in creatie. Ca recipient sau
receptacol - precum si ca unitate - a ideilor divine, ea
este intelepciunea divina. Ca manifestare a acesteia, ea
este gloria divina. Altfel spus, ea este principiul teofaniei -
revelarea lui Dumnezeu. Ca atare, ea este legata intim
cu umanitatea, caci prezenta lui Dumnezeu - sau teofania -
este realizatd cognitiv in univers prin fiintele omenesti.
Sophia este, de asemenea, inseparabila de Sfantul Spirit,
Spiritul intelepciunii, care, conform Crezului Nicean, este
,Domnul, Datatorul de Viata”, respiratia vietii ,din gura
Domnului”. lisus numeste acest spirit Spiritul adevarului”
sau ,Sfantul Duh”, cel care ne va conduce intru adevar. Din
acest motiv, potrivit unei traditii secrete tot atat de veche
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ca Insusi crestinismul si iesind doar acum la iveald, Sfantul
Spirit e feminin - si strans legat cu Sophia sub forma
Mariei. O veche carte copta despre viata Fecioarei confirma
acest lucru. Dupa ce citeaza spusele, cunoscute, ale lui
lisus: ,Dupa nu multe zile, eu voi trimite Spiritul, Spiritul
Sfant printre voi In locul meu”, acesta adauga ceva nou. Se
anunta ca de Rusalii, ,Iata, cea care Mi-a fost lacas, iar Eu i-
am fost Fiu in carne si in Divinitate, chiar ea care arata, in
carne ca mine, iatd, acum ea este cu voi”. Acest Spirit Sfant,
care a umbrit-o pe Maria n-a coborat - chiar incarnat -
prin ea, care 1i da nastere Fiului lui Dumnezeu. Ea este
spiritul care transforma intelepciunea in realitate, in
iubire, in  creatie, Intr-o lume care exista
inauntrul adevdratei vieti a lui Dumnezeu. Aceasta viata,
dupa cum spune Sergej Bulgakov, ,in propria ei
transparenta deplina este frumusete, care este Revelatia
divinitatii, vesmantul lui Dumnezeu, asa cum este”. In
acelasi timp, acest spirit viu - care este intelepciune,
frumusete si adevar - este si spirit unificator, spiritul
adevaratei comuniuni. Acesta este spiritul care face posibil
ca, atunci cand ,doi sau trei se aduna” in numele lui
Christos, el sa fie acolo.

Altfel spus, Sophia este o fiinta divina spirituala
feminina care stie, simte si actioneaza din cele mai inalte
sfere ale divinitatii, panad In vagaunile cele mai umile si in
colturile cele mai ascunse ale Pamantului - trecand prin
toate nivelele cele multe ale cerurilor instelate. Ea este, am
putea spune, insusi ,sufletul” lui Dumnezeu, al lumii, al
Jumanitatii”. Intreitd, ca si Divinitatea, ea ne conduce
inspre intelepciunea inimii care este [ea]. In cuvintele lui
Hildegard Biugen:

0, energie a fn;elepciunii

tu incercuire incercuitd
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cuprinzdnd totul

in singura cale a vietii

cu trei aripi:

una zboard in inalt,

una se trage din pdmdnt,

iar a treia zboard pretutindeni.
Laudd tie, cum se cuvine,

0, Intelepciune.

Steiner si Sophia

Rudolf Steiner (1861-1925) a fost una din figurile
cele mai extraordinare ale ultimelor doua secole. Mare
filosof spiritual, ganditor vizionar si profesor, el era,
practic, In cel mai inalt grad si clarvazator in ceea ce el
considera necesitatile umanitatii. Astazi vedem in toata
lumea cum rodesc fructele inspiratiei si cercetarii sale in
miscari atat de variate ca, de exemplu, educatia Waldorf,
agricultura biodinamica, miscarea Camphill pentru
ingrijirea handicapatilor si medicina antroposofica extinsa.
Aceasta culegere prezinta multe din afirmatiile lui Rudolf
Steiner despre Sophia. S-ar crede ca adunarea acestora ar fi
trebuit sa fie lucru usor - ca trebuie sa fi existat material
deosebit de bogat pe aceasta tema. in fond, Steiner este
creatorul ,Antro-posofiei”, care e alcatuita din doua
cuvinte grecesti — Anthropos (fiinfa omeneasca) si Sophia
(intelepciune). Ambele ar putea fi intelese intr-un sens
,minim” sau intr-un sens ,superior”. In sensul minim sau
vadit, antroposofia este »intelepciune umana”,
intelepciunea care este umanitate sau natura umana.
Sensul superior desemneaza domeniul esoteric al acestei
naturi.
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ASOCIEREA Antropos si Sophia, invoca, de fapt,
misteriul unei ,umanitafi cosmice” divine, originale,
aproape asa cum au sugerat unii dintre gnosticii de
odinioara. Valentinienii, de exemplu, sustineau ca, dupa
incarnarea lui Christos, numele pana atunci ascuns,
nerostit, al lui Dumnezeu putea fi, In sfarsit, revelat. Acesta
era Anthropos! Din acest motiv, spuneau ei, ,Mantuitorul se
numea pe sine «Fiul lui Anthropos»“. Confirmand aceasta
conceptie despre originea superioara a umanitatii, un alt
fragment pastrat de Clement din Alexandria spune
povestea creadrii lui Adam de catre ingeri. Acesta descrie
cum ,frica s-a coborat asupra ingerilor In prezenta
creaturii pe care o creasera atunci cand a emis sunete mai
puternice decat o justifica crearea sa. Caci Adam, fiind
infatisat in  numele  lui Anthroposinspira  frica
de Anthropos cel pre-existent, fiindca el era Intr-insul”.

Tot asa, Sophia are conotatii inalte si joase. La un nivel,
ea invoca sufletul uman ca feminin, divin, dar prabusit.
Pentru a o salva pe aceasta Sophia - destinata sa fie mireasa
lui Christos - Cuvantul a coborat din Cer pe Pamant si s-a
incarnat intr-un corp omenesc, iar prin moartea sa, prin
inviere si Tnaltare a facut posibila reintoarcerea Sophiei la
conditia ei divind. In alte relatiri, Sophia este aspectul
feminin al lui Dumnezeu. Din acest punct de vedere, Sophia
este legata fie cu Spiritul Sfant, fie cu Fiinta Divina, fie cu
Esenta (Ousia, Substanta), elemental comun, ,abisul” in jurul
caruia Fiintele Treimii - Tatal, Fiul si Sfantul Spirit - isi
danseaza ,hora” (perichoresis). Ca atare, ea este Sfanta
Sfintelor, ,linistea si misteriul Divinitatii”, cel mai launtric
element constitutiv a tot ce este.

Antroposofia, care invoca toate aceste sensuri, este
numita si stiinta spirituala care, ca ,stiinta a spiritului”,
este, se poate spune, chiar o stiinta a Sfantului Spirit. Astfel,
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Antroposofia anunta o noua Era a Spiritului, conforma cu
viziunea profetica a lui loachim din Fiore, misticul calabrez
din secolul al XII-lea. Ioachim profetea ca Era precrestina a
Tatalui, urmata dupa venirea lui Christos de Era Fiului, va
fi urmata, la randul ei, de o Era a Spiritului.

Prima era a fost era cunoasterii, cea de-a doua a
intelegerii, iar cea de-a treia era va fi o perioada a ratiunii
complete. Prima era o supunere servild, a doua - servitute
filiala, iar a treia va fi libertate. Prima era nefericire, a doua
- actiune, iar a treia va fi contemplare. Prima era teama, a
doua - credintd, iar a treia va fi iubire. Prima era epoca
sclavilor, a doua - epoca fiilor, iar a treia va fi epoca
prietenilor.

Inteligenta spirituald, libertate, contemplare, iubire,
prietenie - aceste realitati ,Sophianice” ocupa implicit
insusi centrul Antroposofiei sau al stiintei spirituale. Cat
despre baza acesteia, daca studiem indicatiile lui Steiner
pentru practica spirituala, vom afla ca Sophia strdbate
Antroposofia din temelii. Caci fundamentele Antroposofiei -
intr-un anumit sens, Inceputul si sfarsitul ei - sunt
veneratia sau credinta, serviciul si altruismul. Steiner se
refera in mod frecvent la aceste trei practici (care sunt si
principii si virtuti). Pentru confirmare, cititorii ar putea sa
reciteasca primul si ultimul capitol din Cum se dobdndesc
cunostinte despre lumile superioare?. Desi el nu le
numeste niciodatd ,Sophianice” sau nu le pune in legatura
cu Sophia (nici cu Isis sau Maria), totusi ele asa sunt, in
mod cert.

Cu alte cuvinte, Sophia se afld in inima esotericd a
misiunii lui Steiner. Poate ca tocmai de aceea Steiner este
foarte reticent, chiar modest, atunci cand vorbeste despre
Sophia, circumscriind-o in mod sugestiv, cand la un nivel,
cand la altul, fara a o defini pe deplin sau a spune exact ce
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inseamna asta. Totusi, el spune, printre randuri, o poveste
profunda - sau, mai degrabda, un numadr de povesti
profunde care trebuie citite si meditate cu rabdare.
Viziunea lui Steiner, ca orice viziune cu adevarat spiritualg,
nu este un sistem sau o ideologie. Noi nu ar trebui sa
incercam sa fortam Intr-o structura rationalizatda sau
mecanicd. O invatatura spiritualda este mai degraba ca un
organism viu care trebuie intuit In Intregime, decit un
mecanism care poate fi analizat. Pentru a o intelege, e
nevoie de ceea ce poetul John Keats numea ,capacitate
negativda” - adica trebuie sa fii ,capabil sa existi in
incertitudini, misterii, indoieli, fara nici o 1incercare
sensibila de a ajunge la fapte si ratiune.”

Intelepciune si iubire

Conform descrierii facute de Steiner starii noastre
actuale de evolutie, pe care el o numeste ,stadiul de
evolutie Pamant” si, in cadrul ei, a epocii noastre anume,
»sufletul constientei”, sarcina omenirii este transformarea
intelepciunii in iubire. Substanta Pamantului este
intelepciunea, lucrarea zeilor, finscrisa In substanta
galaxiilor si miscarile stelelor, precum si in pietre, plante si
animalele care ne Inconjoara. Aceasta intelepciune trebuie
sa devina Iubire. In epoci mai indepirtate, cunoasterea pe
care acum noi o dobandim printr-un exercitiu deliberat al
inteligentei noastre era primita simultan si direct, prin
perceptie senzoriala. O asemenea cunoastere era ea insasi
o relicva a unei constiente universale supersensibile Inca si
mai vechi. Dupa incarnarea lui Christos, totusi, tot mai
putine fiinte umane posedau aceasti capacitate. in locul ei,
oamenii au inceput sa dezvolte puteri cognitive constiente
(Imaginatie, Inspiratie si Intuitie). Steiner scrie: ,Sarcina
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acestor noi initiati era sa recunoasca, prin propriile lor
facultati, ceea ce odinioara era inteles prin intelepciunea
vechilor Misterii si sa adauge la aceasta cunoastere a
naturii esentiale a Evenimentului Christos”. Prin aceste
mijloace, 0 anumita ,cunoastere ascunsa” - pe care Steiner
o numeste ,cunoasterea Graal” - a Inceput sa strabata
omenirea. Drept rezultat al acestui influx, noi vom dezvolta
treptat o noud clarvedere constienta care implica, in
practicd, transformarea ,intelepciunii” in ,iubire”. Ca fruct
al evolutiei, noi suntem pretutindeni - in naturd, in cosmos,
in propriile noastre corpuri - Inconjurati de intelepciune.
Noi traim intr-o lume facuta de zei. Puterea iubirii permite
,Eului” nostru sa armonizeze si sa transforme aceasta
intelepciune in ceea ce poate creste in viitor. lubirea, dupa
cum spune Georg Kiihlewind, este intotdeauna creatoare
de ceea ce ,inca nu este”. Prin iubire, intelepciunea
exterioara devine Intelepciune interioara: lumea s-a intors
pe dos. Steiner scrie: ,incepand cu faza Pamant de
evolutie, intelepciunea  Cosmosului  exterior  devine
intelepciune interioard in fiinta umand”. Astfel
internalizati, ea devine simanta iubirii. Intelepciunea este
premisa iubirii; iubirea este rezultatul intelepciunii care a
rendscut in Eu.”

Sophia, Philosophia, Anthroposophia

In aceastd conferintd inaugurald a Primei Aduniri
Generale a Societatii Antroposofice din 1913, Rudolf
Steiner a vorbit despre entitatea Anthroposophia -
»2Antropo-Sophia”. El a inceput prin a evoca marea iubire a
poetului Dante pentru Doamna Philosophia. Iubirea lui
Dante nu era o simpla alegorie. Dupa Steiner, era ,o0
experienta concretd a unei relatii pasionate, imediate si
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sufletesti cu Doamna Philosophia”. Referindu-se apoi la
vechii greci, Steiner a subliniat ca ei nu cunosteau
,Philosophia”, ci doar ,Sophia”. Pentru greci, aceasta
Sophia era o fiinta vie, exact cum Doamna Philosophia era
pentru Dante. Dar ea era distanta. Ea a inceput sa se
apropie In jurul secolului cinci dupa Christos - am intalnit-
o ca Philosophia in Consolidarea filosofiei a lui Boetius. In
Evul Mediu, ea inspira sentimentele cele mai ardente pe
masura ce cobora dintre nori. Dar devenea, din nou,
distantd. Intr-adevir, pe vremea lui Dante, aparitia ei sub
forma Doamnei Philosophia reprezenta un ultim vestigiu al
unei legaturi imediate, personale cu lumile spirituale.
Astazi, acest vestigiu pare sa fi disparut. Atunci cum o
intdlnim pe Sophia azi? Steiner spune ca, in epoca
contemporanad a sufletului constientei, Sophia trebuia sa
devina ,fiinta care ilumineaza direct fiinfele omenesti”.
Patrunzandu-ne, Sophia ,ne va lua fiinta cu ea si ne-o va
prezenta dinafard drept Anthroposophia”. ,In aceasti
forma”, spune el, ,ea va confrunta fiinfele omenesti
iluminate cu fiinta obiectiva Sophia, cea care statea
odinioara in fata vechilor greci.”

Vorbind despre sentimentele lui Dante pentru
Doamn3, Steiner sugereaza o legatura intre intelepciune si
Maria, mama lui lisus: ,Oricine care poate simti asemenea
lucruri va gasi o conexiune directd intre Madona Sixtinad a
lui Rafael plutind printre nori si exaltata Doamna
Philosophia”. Putem atunci sa ne intrebam daca aceasta
conexiune ne lamureste despre ceea ce Steiner facea aluzie
drept un fel de incarnare a Sophiei, cand vorbea despre
trecerea Sophiei prin omenire pentru a deveni Anthropo-
Sophia sau - daca putem spune asa - Maria-Sophia. A intrat
oare Isis-Sophia in fluxul pamantesc al evolutiei lumii prin
Maria?
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Maria

Maria este marele mister al traditiei crestine. Nimic nu
s-ar fi intdmplat fara ca ea sa fi consimtit dorintei lui
Dumnezeu ca ea sa conceapa si sa aduca pe lume un fiu care
sa fie numit lisus, care sa-1 poarte pe Christos. Fara acel
uimitor: ,lat-o pe slujitoarea Domnului, sa-mi fie asa cum
spui tu”, nu ar fi fost Intrupare, nici ,,Cuvant transformat in
carne”, nici moarte si Inviere, nici indltare. Totusi,
Evangheliile o0 mentioneaza rareori. Ca si cum ar fi trait in
umbra. Unii au sugerat chiar reticenta autorilor Scripturilor
fata de maretia si profunzimea ei spirituala - ca ea este ,0
revelatie secreta”. Desigur, oricand apare, prezenta ei este
plina de consecinte. Ea este legata in mod intim de lisus ca
mama, prieten si discipol. Ea a participat la propovaduirile
si la minunile sale. Ea a stat la piciorul crucii, unde Christos
i-a poruncit sa fie mama noastra a tuturor atunci cand a
spus lui loan, ucenicul pe care-l iubea ,lata pe mama ta”, iar
Mariei ,Femeie, iata pe fiul tau”. Ea era indispensabila
coborarii Sfantului Spirit de Rusalii. E greu sa nu tragi
concluzia ca ea este aproape de miezul misiunii lui Christos,
ca si de invatatura si propovaduirile sale.

Istoria confirma acest lucru. Fie prin traditie orala
sau prin Sfantul Spirit, statura Mariei a crescut si creste
incd. Foarte de timpuriu, ea a devenit figura sufletului
crestin - prototipul adevaratei credinte si al faptelor bune
- si cel al ,corpului mistic” al lui Christos, o expresie ce
cuprinde realitati multiple din comunitatea credinciosilor
prin Biserica universala a intregii omeniri pana la
Universul insusi. Ea a fost de la Inceput recunoscuta a fi
noua Eva (dupa cum Christos era noul Adam). Irenaeus,
episcop de Lyon si discipol al ucenicului pe care Domnul il
iubea, scrie in secolul doi: ,Asa cum Eva a fost sedusa de
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cuvantul unui inger sa se indeparteze de Dumnezeu... asa
Maria, prin cuvantul unui inger a primit vestea buna ca ea
il va purta pe Dumnezeu supunandu-se Cuvantului Sau.
Prima a fost sedusa sa nu i se supuna lui Dumnezeu, dar
cea de-a doua a fost convinsda sa i se supund, astfel ca
Fecioara Maria ar putea deveni avocatul fecioarei Eva. Asa
cum specia umand era supusa mortii din cauza unei
fecioare, tot asa ea a fost salvata datorita unei Fecioare”.
Astfel Ave Stella Maris (Te salut, Stea a Marii) din secolul
noud proclama (dupa cum mentioneaza si Steiner) ca , Ave
al lui Gabriel, pronuntat cu mult timp in urmg, a inversat
numele Evei”. Nu e de mirare ca al treilea Conciliu
Ecumenic de la Efes (432 d.Ch.) o declara Theotokos, Mama
a lui Dumnezeu. Au proliferat titluri mistice profund
semnificative - Steaua Diminetii, Poarta a Raiului,
Frumusete a Lumii, Regina Vietii, Mama a Tuturor celor Vii,
Oglinda a Dreptatii, Sediu al intelepciunii, Trandafir Mistic,
Arca a Legamantului, Adapost al Pacatosilor, Alinatoarea
Suferinzilor, Regina a Ingerilor, Sfesnic cu Sapte Brate
s.a.m.d. Pe masura ce prezenta ei crestea, aparitiile ei erau
mai frecvente. In fond, ea era o fiinta. in Evul Mediu,
aceasta fiinta a inceput sa lumineze cultura occidental3,
initiind o transformare interna centrata pe ,inima care
stie”. Mai recent, am vazut ca miscarea care a declarat-o
,Co-Redemptrix” (Co-Mantuitoare) castiga teren.

Parerea lui Steiner, bazata pe propria lui cercetare, este
diferitd, dar Tn acord cu evolufia istoricd a constientei
referitoare la Maria. Ca s-o infelegem, avem nevoie de putin
context.

Dupa cum stiu foarte bine cititorii Evangheliilor,
Sfantul Matei si Sfantul Luca dau genealogii cat se poate de
diferite pentru losif, Maria si lisus. Carturarii specializati in
Biblie, precum si teologii au ignorat, de cele mai multe ori,
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aceste diferente sau au extras din ele doar ce infeles
simbolic au putut. Totusi, cercetarea spirituala i-a revelat
lui Rudolf Steiner ca motivul genealogiilor diferite era pur
si simplu ca existau doua sfinte familii — doi losifi, doua
Marii, doi lisusi!

Despre Maria din Evanghelia lui Luca, cea despre care
stim foarte putin din traditie, Emil Bock - bazandu-se pe
indicatiile lui Steiner - scrie in Copildria si tineretea lui
lisus In cuvinte stralucite, meditative pline de intelepciune
si adevar:

,Ea este un focar de raze care o singura data au
razbatut in acest fel din cele mai inalte sfere ceresti pe
Pamant. In fiinta si pe chipul ei se oglindeste, in puritatea si
perfectiunea cea mai netulburata, un arhetip divin, care in
lumea spirituala planeaza pe deasupra omenirii. Dupa cum
in pruncul pe care trebuie sa-1 nasca se oglindeste si se
intrupeaza arhetipul copilului si al copilariei — un punct
central al oricdrei existente pamantesti de copil -, Maria
din Evanghelia lui Luca pare a fi arhetipul coborat pe
Pamant al feminitatii feciorelnice, Intruchiparea ,eternului
feminin”, femeia intre femei.

Popoarele antice au indltat mereu privirile spre
feciorelnica Mama a Lumilor, venerand-o sub multe
infatisari, si au perceput in ea existenta creatoare a unei
fiinte care, ca Suflet al Lumii, este corespondentul
macrocosmic al misterului microcosmic existent in fiecare
suflet uman. Daca Sufletul Lumii era vazut sub chipul unei
zeite si nu al unui zeu, aceasta are aceeasi cauza ca si faptul
ca omul de sex feminin este o imagine mai pura si mai clara
a sufletului decit omul de tip masculin. In vremurile
paradisiace de la Inceputuri, fiinta omului feminin, care nu
intrase inca In corporalitatea solida pamanteasca, era o
copie nemijlocitd, nefalsificata si completa a Sufletului
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feciorelnic al Lumii. Istoria biblicd a Creatiunii ne lasa sa
presimtim aceasta copie, identica cu arhetipul divin, prin
figura Evei, asa cum era ea Inainte de caderea in pacat. Dupa
prabusirea in condifia pamanteasca aspra, Intunecats,
femininul pamantesc n-a mai putut fi decat o oglindire
denaturati, caricaturali, a «eternului feminin». In copila
Maria din Evanghelia lui Luca, Ins3, feciorelnicia si
maternitatea originara par sa se fi Incarnat din nou pe
Pamant, eliberate de orice denaturare. Dupa cum in copilul
lisus nathanic trebuia sa se incarneze esenta paradisiaca,
pastrata in lumea spirituald, a lui Adam cel dinainte de
pacat, tot astfel in mama sa parea ca a devenit vizibila sub
forma pamanteasca esenta paradisiaca, pastrata si ea, a Evei
cea dinainte de caderea in pacat. Sub aparenta exterioara
cea mai neinsemnatd, aici un suflet uman era patruns si
adumbrit cu totul de Sufletul Lumii si, prin aceasta, de
entitatea pura de lumina a Cosmosului, care in Lumea Veche
era numita Isis-Sophia, iar In crestinism Sfantul Spirit.”

Ca Feminitate Eterna, Madona Puritatii si Zeita Mama
Fecioara cu Pruncul, aceasta Marie din Evanghelia lui Luca
era Indeplinirea vechilor profetii si intruparea celui mai
profund destin al omenirii. Un ,suflet tanar”, ea trdia o
viata ,ascunsd”. ,Cealaltda” Marie, din Evanghelia Sfantului
Matei - avea o viata mai deschisa. Variate texte apocrife —
Protoevanghelia lui [acob, asa-numita Evanghelie Arabica a
Copilariei si Evanghelia lui Pseudo-Matei — se refera la
aceasta Marie, fiica lui loachim si a Annei. La fel cu sora ei
cereasca, si ea ,era Inconjurata de stralucirea minunii”.
Incd de la varsta cea mai frageds si pana la prezenta in
Templu, ea era un ,suflet batran”, profund pioasa,
credincioasa si devotata. O ,Fecioara a Templului”, ea traia
intr-o stransa intimitate cu lumea spirituala si recapitula in
dezvoltarea ei dezvoltarea religioasa a omenirii.

21



Lasand la o parte detaliile incidentale temei noastre
despre Sophia, prima fuziune a celor doua sfinte familii s-a
petrecut dupa momentul despre care se vorbeste in
Evanghelii, cand lisus s-a pierdut in templu la varsta de
doisprezece ani. El a fost regasit, plin de cunoastere si
intelepciune. El 1i invata pe altii ca unul care avea
autoritate, reveland ca ,Eul” lui lisus al lui Matei (care era
stravehi si intelept) trecuse in lisus al lui Luca. Curdnd
dupa aceea, conform cercetarilor lui Steiner, Maria lui Luca
a murit, la fel ca si fiul Mariei lui Matei. Maria lui Matei (al
carui sof varstnic murise si el) s-a casatorit cu losif, care
tocmai ramasese vaduv. Astfel, Maria lui Matei a ajuns
mama vitrega a lui lisus al lui Luca, astfel incat de acum
exista doar o sfanta familie.

Urmatorul mare eveniment s-a intamplat atunci cand
lisus si mama lui vitrega au avut o conversatie ,de ramas
bun” cu putin timp inainte ca lisus sa urce la lordan spre a
fi botezat de loan. Aceasta Marie se apropiase mult de fiul
ei vitreg, impartasind atat ca prietend, cat si confidenta
toate experientele lui - mai presus de toate, fructele
imensei sale compasiuni si dureri pentru departarea
omenirii de Dumnezeu si lumea spirituala. Dupa cum scrie
Emil Bock, aceasta ultima discutie Tnainte de coborarea lui
Christos la Botez - in christologia lui Steiner - a continuat
pur si simplu conversatia intima de care s-a bucurat lisus
cu Maria de-a lungul anilor. Dar ceva era diferit.
Intensitatea momentului le-a deschis amandurora sufletul
pana la punctul-limita al unei noi nasteri. Conversatia lor a
devenit un eveniment. Pe cand lisus vorbea de durerea pe
care o simtfea privind viitorul omenirii, intreaga lui fiinta a
inceput sa se piarda in anticiparea intrarii lui Christos in
sufletul sau. Maria, ascultand cu o compasiune absoluta, a
inteles dintr-odata destinul celui pe care il iubea ca si cum
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ar fi fost fiul ei. Cu cuvintele lui Bock: ,Un puternic
presentiment de perceptie 1i spunea ca o providenta
infeleapta lucrase in toate loviturile dureroase ale
destinului, o providenta pe care intentiona s-0
transforme intr-una care va impdrtdsi sdvdrsirea unui
eveniment incomprehensibil al Mantuirii”. Totusi, continua
el: ,Transformarea sufletului care a avut loc in Maria nu
consta numai intr-o noua perceptie si intelegere care o
copleseau. Strafulgerarea recunoasterii care a lovit-o in
acelasi timp i-a deschis sufletul inspre o adevarata forta
cereasca prin care de atunci Incolo ea a ramas adumbrita si
patrunsa.” In acest moment, sufletul paradisiac, feciorelnic
al Mariei lui Luca, iradiat de entitatea divina Isis-Sophia, a
coborat asupra sufletului Mariei lui Matei. Drept rezultat,
ea s-a patruns de un fel de ,virginitate cosmica”. De aici
incolo, Maria a fost ,insufletita si inspirata de fiinta si de
constienta divina cereasca” si a devenit, asa cum este si
acum, Fecioara Binecuvantata. Asa cum arata Emil Bock:
JIn forma arhetipald, schimbarea extraordinara care a fost
provocata in Maria de conversatia de ramas bun reprezinta
o transformare pe care orice suflet omenesc trebuie sa se
straduiasca s-o atinga”. El il citeaza pe Angelus Silesius:

Tu trebuie sd fii Maria, pe Dumnezeu sd-L nasti in tine.
Ca El si tie fericirea cea vesnicd in altfel sd ti-o dea.

Bock arata de asemenea, dupa Steiner, rolul capital al
Mariei In prima din minunile sale sau semnele lui lisus,
»,minunea Soarelui” de la nunta din Cana, cand apa s-a
transformat in vin, prevestind Eucharistia. Dupa Steiner,
aceasta minune ,isi trage seva dintr-un misteriu care opera
intre sufletul lui lisus si mama sa. La nunt3, li s-a terminat
vinul. Maria i cere ajutor lui lisus, dar, in aparent3, lisus 1si
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refuza mama, spunand: ,Femeie, ce treaba am eu cu tine”.
Aceste cuvinte sunt prost traduse. Nu exista intentia de
refuz. Ele sunt o formula din Misterii si, de fapt, ar trebui
traduse: ,Ce lucreaza si se fese Intre noi?” E pentru prima
data cand ei s-au Intalnit de la conversagia care 1i
transformase pe amandoi. Acum Maria poarta ,sufletul de
Fecioara-mama a lumii”. La nunt3, ea il revede pe lisus -
acum, purtatorul lui Christos. Dupa cum spune Bock: ,Doua
fiinte exaltate se regasesc pe Pamant. La acest moment al
intalnirii, Intre aceste doua fiinte transformate functiona
ceva ce ar putea fi descris drept octava divina a relatiei
umane Mama-Fiu. Prin lumina stralucitorae a fiintei care o
insufletea, Maria a recunoscut intuitiv in Fiul ei cel complet
schimbat, puterea entitatii Christos-Soare. Asta e ceea ce a
provocat minunea de la Cana”.

De Rusalii, toti discipolii - impreuna cu Maria si
celelalte femei - s-au adunat in acelasi loc. Traditia i-a facut
s-o Inconjoare pe Maria intr-un cerc. Ea era in mijlocul lor
cand s-a auzit un sunet puternic, ca de vijelie. O raza in
flacari a coborat asupra ei, raspandindu-se spre a-i lumina
cu limbi de foc pe toti cei de fata. Ei se umplura de Sfantul
Spirit si Incepura sa vorbeasca in limbi pe care le Intelegea
fiecare ca si cum ar fi fost propria sa limba. De aceea, nu
este de mirare ca in Evul Mediu gasim reprezentari ale
Sfintei Treimi, in care cea de-a treia entitate — Sfantul Spirit
- este infatisata ca o femeie.

Maria a mai trait mult dupa aceea - impreuna cu
ucenicul pe care Domnul il iubea in casa lui din Efes. Ei
aveau o comunitate, a cdrei Invatatura (se spune) o putem
gasi in marea scrisoare de iubire a lui loan (Eu loan). Cand
a murit Maria, s-a spus ca ea s-a dus la culcare si a fost
preluati trupeste de Ceruri. Inainte de toate Maria a fost
importanta (si mai este) In inima ei. Accentuarea si
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receptivitatea ei, umilinta si sardcia, prezenta ei radicala -
toate se adauga supremei virtui de dedicare a inimii
pentru adevar.

Noua Isis-Maria-Sophia

Formulat in modul cel mai succint posibil, pentru
Rudolf Steiner Sophia inseamna infelepciune in toate
manifestdrile ei - diving, cereasca, cosmicd, pamanteasca.
Din aceasta perspectiva, intelepciunea e pretutindeni. Ea
este o realitate evolutiva care ne inconjoara si ne patrunde.
Pentru a deveni intr-adevar constienti de realitate, trebuie
sa spunem ca noi traim, ne miscam si fiinta noastra este
intr-insa. In mod traditional, studierea acestei realititi -
calea si modul de a cunoaste infelepciunea ca noi suntem si
ce ne inconjoara - se numeste stiintd. Stiinta, Tnaintea
perioadei moderne a dualitatii, abstractiei, obiectivarii,
manipuldrii si controlului, i-a fost intotdeauna devotata
marelui  proiect de auto-cunoastere, care este
transformarea ingelepciunii in iubire. De aceea Steiner
numeste antroposofia ,stiin{a spirituala” si In Intreaga lui
viatda el a incercat sa explice natura si metodele acestei
stiinte. De fapt, intreaga lui opera 1i este dedicata acestui
proiect. Dar cititorii si auditorii sai - pentru ca erau atat de
total conditionati, asa cum mai suntem si noi azi, de
presupozitiile materialist-mecaniciste ale lumii moderne -
au avut mari dificultati in a-l intelege. Uneori el vorbea mai
esoteric pentru a incerca sa exprime infelesul launtric a
ceea ce implica stiinta spirituala si vorbea aproape
glumind despre nevoia unui ,nou mit Isis”. Acest mit,
sublinia el, nu era o abstractie, ci o realitate. El spunea ca in
spatele sculpturii din lemn a lui Christos — Reprezentantul
Omenirii (intre Lucifer si Ahriman, cele doua entitati ale
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yraului”), aflate In Goetheanum, cartierul general al
antroposofiei din Elvetia - mai era o figura, cea de-a patra,
invizibila, o fiinta, Isis. De cele mai multe ori era invizibila,
dar uneori vizitatorii deosebit de intuitivi o zdreau. Ei
vedeau ca, de fapt, ea dormea, iar dedesubtul ei era
inscriptia ,Eu sunt omenirea. Eu sunt trecutul, prezentul si
viitorul. Toti muritorii ar trebui sa-mi ridice valul.”

Fara a intra 1n detalii (textul se gaseste la pagina 193)
putem spune ca un nou Typhon, personificare a insusi
intelectului calculat, o Tnsald si creeaza o pseudo-odrasla
mecanica. Biata Isis! Pentru iluzia unui copil tot ce are este
un simulacru de Iintelepciune. Pe urma observa - cu
clarvedere - ca ea tot mai are coarne de vaca, intocmai cum
le avea in Egiptul antic. Clarvederea ei creste. Prin ea, 1i
ordona lui Typhon - sau, zic unii, lui Hermes - sa 1i aseze pe
cap o coroand. Din pacate, este doar o coroana din hartie,
acoperita cu scrieri stiintifice. Dar clarvederea ei continua sa
creasca si cu ajutorul ei ea incepe sa inteleaga
sensul Cuvdntului, sau al Logos-ului, cel al Sfantului loan din
prologul Evangheliei sale. Si, pe masura ce incepe sa
inteleaga sensul Logosului, coroana ei de hartie devine de
aur. Abstractia stiintifica devine o realitate vie. Sophia Invie.

Dupa cum spune Steiner in ,,Cautarea Noii Isis”:

Isis-Sophia

Intelepciunea lui Dumnezeu Lucifer a ucis-o.
Si pe aripile fortelor cosmice

A dus-o departe in addncurile spatiului.
Christos-Vointa

Care lucreazd in noi

I-0 va smulge lui Lucifer

Si pe baza cunoasterii spirituale

0 va chema la o noud viatd in sufletele umane
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Isis-Sophia
Intelepciunea Iui Dumnezeu.

O singurd Feminitate

Lasand la o parte chestiunea controversata privind
existenta istorica a unei culturi a Mariei-Mama universalg,
care a precedat aparifia religiilor mai noi, ,patriarhale”,
divinul feminin este prezent, In mod clar, pretutindeni in
civilizatiile premergatoare timpului nostru. Ea are multe
nume - Inanna in Sumeria; Astarte la Hititi; Ishtar in
Babilon; In Egipt (printre multe altele), Isis, Maat, Hathor,
Nut si Neita; in Grecia, Demeter, Persephone, Artemis,
Athena, Hekate. Lista nu se termind — Sophia si Maria sunt
doar doua nume in plus. Cu cat mai mult cauti, cu atat mai
multe zeite gasesti. Aceasta confuzie aparent
dezordonatd, nu ar trebui sa fie luata drept dovada a
politeismului - departe de asta. Aceste reprezentari - care,
toate ar putea fi considerate aspecte ale Sophiei -
inseamna diferite stari ale aceluiasi principiu primar, care
actioneaza conform fazelor succesive ale devenirii. ,Exista
doar o singura feminitate, dar ea actioneaza diferit in
imprejurari diferite”, dupa cum spune Schwaller de Lubicz.

Literatura intelepciunii

In traditia iudeo-cresting, Sophia apare intai in forma
Hokhmabh in asa-zisele Cirti post-exilice ale Intelepciunii.

O gasim In lov, Proverbe, Jesus Sirach si in
Intelepciunea lui Solomon. Literatura este extraordinar de
bogati, fiecare frazi si rand meritand meditatia. In cea mai
timpurie insemnare, [ov 28, gasim:
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Dar unde poate fi gdsitd Intelepciunea?
Unde este locul intelegerii?

Nimeni nu-i poate stabili valoarea;

Nu poate fi gdsitd pe taramul celor vii.
Adancul spune, ,Nu se afld in mine”.
Marea spune, ,Eu nu o am”.

Nu poate fi schimbatd pe aur;

Argintul nu-i poate pldti pretul..

De unde vine Intelepciunea?

Unde este izvorul intelegerii?

El este tdinuit de ochii tuturor celor vii.
Ascuns de padsdrile cerului...

Dumnezeu intelege calea spre ea;

El cunoaste locul;

Cdci el vede pand la capdtul pdmdntului.
Observd tot ce este dincolo de ceruri.
Atunci cand El a stabilit greutatea vanturilor,
A dat mdsura apelor;

Cand El a fdcut o lege pentru ploaie

Si un curs al furtunilor,

Cdnd El a vazut-o si a mdsurat-o;

A slavit-o si a cdutat-o.

Eli-a spus omului:

,Vezi! Teama de Domnul este fn;elepciune
Sd te feresti de rdu este intelegere”.

Pentru Iov, Intelepciunea vine de la Dumnezeu.
Intiparitd in creatie, ea este limbajul ei — ,«intelesul»
implantat de Dumnezeu in creatie”. Totusi, oamenii nu au
inca o cale pentru a o intelege. Ea nu este Inca o persoana,
o fiintd. Intelepciune este aici feminini doar pentru ci

Hokhmah este feminin.
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Proverbe 8 prezinta un punct de vedere diferit. Acum,
intelepciunea se afla pe pamant si se adreseaza fiintelor
umane. Ea vrea ca ei s-o giseasci si s-o urmeze. In schimb,
ea le promite perspicacitate, dreptate, adevar, sfat,
ingeniozitate, intelegere, curaj si virtute. ,Intelepciunea e
mai buna decat rubinele/ Nici un fel de bunuri nu o poate
egala.” Pe urma ea isi prezinta pedigriul:

Domnul m-a creat la inceputul vremii lui

Drept prima din operele lui cele mai vechi.

In trecutul indepdrtat am fost alcdtuitd

La inceputuri, la originea pdmdntului.

Incd nu era addncime cdnd am fost eu adusd pe lume
Nici izvoare bogate in apd.

Inainte sd se fnalte muntii, inaintea dealurilor
m-am ndscut.

El nu fdcuse incd pdmdntul si cdmpiile

Sau primii bulgdri de lut ai lumii.

Eram acolo cdnd a El a creat cerurile,

Cand a fixat orizontul deasupra addncurilor,
Cdnd a alcdtuit cerurile de deasupra

Si fantanile au tdsnit la suprafatd din addncuri;
Cand i-a stabilit mdrii limitele,

Astfel incdt apele niciodatd sd nu-i incalce porunca;
Atunci cdnd a pus temeliile pdmantului

Eu eram cu el, o confidentd,

Un izvor de incantare zilnicd

Jucandu-mada tot timpul in fata lui

Jucandu-ma in lumea lui locuita

Fiind incdntatd de omenire.

Aceasta intelepciune a fost creata Inaintea Cerului si a
Pamantului. Ea era de fapt insusi inceputul creatiei lui
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Dumnezeu: prima fiinta creatd, cea mai apropiata de el.
Prezenta la creatie, ea este fiica lui Dumnezeu, bucuria si
incantarea lui. Ea este prezenta lui, mesagera lui in lume.
Ea nu se joaca doar In fata lui, ci si printre noi, fiintele
umane de pe lume. Ea isi gaseste incantarea si cu noi. Spre
deosebire de descrierea lui lov, Tn;elepciunea din Proverbe
doreste sa fie recunoscuta. Ea ne cauta. Ea este revelatia lui
Dumnezeu pe Pamant, vorbind prin creatie. A o gasi
inseamna viata, fiindca ea este viata.

Ferice de cel care md ascultd,

Venind zilnic, devreme la portile mele,
Asteptdnd in fata usilor mele.

Cdci cel care md gdseste pe mine gdseste viatd
Si obtine trecere din partea Domnului

Dar cel care nu md are se distruge;

Toti cei care md urdsc iubesc moartea.

Jesus Sirach, redactat in ebraica in jurul anului 190
1.Ch. si tradus in greaca prin 132 1.Ch., amplifica viziunea
din Proverbe. Din nou Intelepciunea vorbeste la persoana
intai, explicdnd cum strabate toatad creatia. Ea povesteste
cum s-a ivit din gura Celui mai fnalt invaluind Pamantul ca
o ceatd, salasluind totusi in ceruri si urmandu-si cursul
prin abis - plutind tot timpul deasupra Pamantului si a
locuitorilor lui. Textul lasa sa se inteleaga c3, desi a inceput
in Ceruri si e prezenta pretutindeni, Intelepciunea isi cautd
un ldcas pe Padmdnt. Dumnezeu, de fapt, i comanda sa-si
gaseasca un lacas pamantesc. Ea se stabileste In Israel, intai
in Tabernacol, apoi in Templu. In cursul acestui proces, ea
se identifica cu si se intrupeaza in Torah, legea lui
Dumnezeu care exprima legamantul dintre Dumnezeu si
omenire.
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In intelepciunea lui Solomon, intelepciunea a venit pe
Pamant. Solomon insusi vorbeste despre intelepciune: ,Ce
este Intelepciunea [Sophia] si cum a luat ea fiinta, va voi
spune”. Dumnezeu este cel care ii reveleaza acestea lui
Solomon. Dumnezeu si Sophia lui sunt doua fete ale unei
singure monede. Ceea ce le tine laolalta este Spiritul
(pneuma) - ,Spiritul intelepciunii”. Intelepciunea este un
spirit - ,un spirit prietenos” - si ea are un spirit. ,In
intelepciune se afla un spirit inteligent si sfant, unic in felul
sau si totusi alcatuit din multe parti, subtil, liber, lucid.”
Sunt numite douazeci si una (3 x 7) de calitati. Acest spirit
este aproape considerat egal cu Dumnezeu - ,caci Spiritul
Domnului umple intreg pamantul, iar ceea ce {ine toate
lucrurile laolati stie foarte bine tot ce se spune”. in acest
punct (7 : 25-28) este data cea mai clara descriere a
originii Intelepciunii in raport cu Dumnezeu.

Ca o pdcld find se tnaltd ea din puterea lui Dumnezeu,
O scurgere limpede din gloria Atotputernicului;
Astfel incdt nimic murdar n-o poate pdtrunde pe furis.
Ea este raza care izvordste din lumina vegnicd.
Oglinda perfectd a puterii active a lui Dumnezeu

Si imaginea bunatatii sale.

Ea este doar una, totusi poate face orice;
Neschimbatd ea insdsi, ea reinnoiegste toate lucrurile.
Generatie dupd generatie ea intrd in sufletele sfinte
Si le face prietene ale lui Dumnezeu si ale profetilor
Cdci nimic nu-i este mai pldcut lui Dumnezeu

Decdt persoana care face casd bund cu Intelepciunea.

De asemenea, se spune ca ea ,sade langa tronul lui
Dumnezeu” si ,adauga stralucire nobilei sale nasteri caci 1i
este dat sa traiasca la Dumnezeu”. Mai departe, ea este
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,asistenta” lui Dumnezeu, iubita, chiar sotia lui. $Si Solomon
o considerd sotia lui: ,Intelepciunea am iubit-o mult; am
cautat-o pe cand eram tandr si am tanjit sa mi-o castig
drept mireasd; eram indragostit de frumusetea ei... Astfel
am convins-o sa vind cu mine acasa, sa traiasca cu mine.”

Grecia

In Grecia, atmosfera este in acelasi timp similar3,
diferitd si, ca intotdeauna, ambigui. Intelepciunea este
concordie divind si armonie. In misura in care fiintele
umane dobandesc intelepciune, ele Impartasesc
plenitudinea divina. S3 dobandeasca acest lucru este baza
intregii credinfe si dorinta sincera a filosofiului, care
iubeste intelepciunea. Curaj, auto-control, temperanta -
aceste virtuti sunt bune, pe cat se poate. Dar ,singura
valuta pe <care ar trebui toate schimbate este
intelepciunea”. Intelepciunea face virtutea posibili. Din
acest punct de vedere ,intelepciunea insasi este un fel
de purificare” care, pentru greci, era o purificare a trupului
- de trup. Ca atare, Intr-un sens absolut, intelepciunea nu
este de gasit in aceastda lume, motiv pentru care filosoful
trebuie sa practice moartea, dupa cum considera Socrate.

,oigur sunt multi care au ales de bunavoie sa-si
urmeze iubitii morti si sotiile si fiii in lumea urmatoare, in
speranta de a vedea si a Intdlni acolo persoanele care l-au
iubit. Daca e asa, un adevarat iubitor de intelepciune care
si-a Insusit ferm aceeasi convingere - ca el nu va atinge
niciodata intelepciunea vrednica de acest nume nicaieri,
decat in lumea urmatoare - ar fi el indurerat de moarte?
Nu va fi bucuros sa purceada in calatorie? Asa trebuie sa
presupunem - adica, daca el este un adevarat filosof, caci
atunci el va avea convingerea ferma ca nu va gasi niciodata
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infelepciunea In toata puritatea ei In vreun alt loc.”
(Phaedon)

Altundeva, Platon {i atribuie infelepciunea - in sensul
acelei ,singure stiinte care, daca i-ar fi luata omenirii, sau
daca n-ar fi aparut niciodata, fiintele umane ar deveni
creaturile cele mai nesabuite” - lui Uranus, cerul, izvorul
tuturor numerelor.

,Daca noi ajungem la corecta lui contemplare, 1-am
putea numi Cosmos, Olympus sau Uranus, cum ne place.
Haideti sa-1 urmarim in cursul sau, pe cand se insteleaza si
isi roteste stelele In cursurile lor in procesul crearii, pentru
noima anotimpurilor si a hranei zilnice. $i cu darul
intregului sir de numere, el ne da de asemenea restul
intelegerii si toate celelalte lucruri bune. Dar este darul cel
mai mare dintre toate, daca acceptam darul numarului, si
ne lasam mintile sa se extinda asupra Intregului circuit
celest”. (Epinomis)

Sophia in calitate de cer instelat este, de fapt, o
constanta - de la egipteanca Nut pana la conferintele lui
Steiner despre ,Noua Isis”. Platon considera aceasta
intelepciune masculina - dar o asemenea alunecare de sex
nu ar trebui sa ne deranjeze. O anumita misoginie strabate
intreaga noastra traditie.

Inaintea filosofiei (si, de asemenea, dupa ea, caci zeii
nu au ,murit” pana mult mai tarziu) au fost zeitele -
Demeter, Persephone, Hera, Athena, Metis, Aphrodita,
Artemis, Gaia, Rhea, Semale si asa mai departe. Dintre
acestea, doar Metis (,sfat intelept”) si fecioara cu ochi de
bufnita Pallas Athena sunt in mod explicit asociate cu
intelepciunea. Desi, dupa cum recunostea Jung, toate sunt
calitati sufletesti. Despre Demeter, Mama Pamant, si
Persephone, Steiner spune: ,Cu aceste doua nume,
ajungem la ceea ce sunt de fapt doua suflete in fiintele
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umane moderne - douad suflete a cdror uniune este
savarsita doar prin cele mai crunte incercari.” Persephone,
rapitd de Hades, este mostenirea noastra straveche de
clarvedere, incalcatd de cunoasterea moderna. Demeter
este ,stapana celor mai mari minuni ale naturii, o forma
arhetipala care trimite inspre timpul cand viata creierului
uman nu era inca despartita de viata trupeasca generala.”
Ea este ,mama arhetipala a sufletului uman si izvoarele
roditoare ale naturii” din care ceea ce s-a nascut stihinic
devine Persephone in fiinta umana.

Philo

Reunind filosofia greaca si inelepciunea biblica, Philo
din Alexandria a scris comentarii filosofice despre Biblie.
Acestea sunt pline de referinte la Sophia. De exemplu, iat-o
pe Sophia ca mireasa a lui Dumnezeu si mama a lumii: , Ar
trebui sa spunem drept si fara indoiala ca Arhitectul care a
facut acest univers era in acelasi timp tata a ceea ce s-a
nascut astfel, in timp ce mama era cunoasterea avuta de
creatorul ei. Cu aceasta cunoastere s-a unit Dumnezeu, desi
nu asa cum o fac fiintele umane, si a zamislit fiinta creata.
[ar cunoasterea, primind samanta divina si dupa ce munca
a fost consumatd, s-a nascut singurul fiu iubit care este
perceput de simturi, lumea pe care o vedem.”

Pentru Philo, intelepciunea este, Tnainte de toate,
mediatorul, calea pe care Dumnezeu se apropie dinspre
Cer inspre Pamant, purtand daruri de bunatate, virtute si
cunoastere. El vorbeste despre ,intelepciunea solida si
indestructibila a lui Dumnezeu, care 1i hraneste, fi
ingrijeste si 1i inalta pana devin vigurosi pe toti cei care
tanjesc dupa subzistenta nepieritoare.” Ea este ,mama
tuturor celor de pe lume, oferindu-le odraslelor ei, de
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indata ce s-au nascut, hrana de care au nevoie din proprii
ei sani.” Altundeva, Philo se joaca cu genul Sophiei. Desi ea
este feminina 1n relatia ei cu Dumnezeu, prin activitatea ei
in lume ea este mai degraba masculina. ,Sa nu 1i acordam
atentie discrepantei dintre genurile cuvintelor”, conchide
el, ,si sa spunem ca fiica lui Dumnezeu, chiar intelepciunea,
nu este doar masculing, ci si tata, semanand si zamislind in
suflete aptitudinea de a invata, disciplina, cunoasterea,
simtul ratiunii”. Cu alte cuvinte, desi feminina, Sophia nu
este In nici un caz pasiva!

Crestinism si Gnosis

In centrul crestinismului se afli doua fiinte: fiinta lui
Christos care a patruns in lumea noastra si a intors creatia
pe dos, si fiinta Mariei - caci Christos a putut patrunde in
aceasta lume doar prin existenfa lui lisus-si-a-Mariei.
Prezenta lui Christos, care a intrat prin Isus-si-Maria,
inseamna — pentru crestini — ca natura omeneasca si
natura divina, Dumnezeu si cosmosul, nu mai sunt doug, ci
una. Unindu-se cu natura umand, Dumnezeu a intrat in
lumea pamanteasca, evolutiva. Logosul s-a facut carne, insa
nu doar Logosul. Dupa cum au recunoscut Parintii de
odinioara ai Crestinismului, Entitatile Treimii - Tatal, Fiul
si Sfantul Spirit - desi distincte, sunt indivizibile. Nu pot fi
separate. Prin Incarnarea Fiului, intreaga Divinitate a intrat
in fluxul evolutiei lumii. Drept rezultat, nu mai exista nici
un transcendent 1in afara. Transcendentul este
in aceastd lume. Nu mai trebuie cautate cauze sau explicatii
in afara experientei. Nu exista dincolo. Fiecare lucru din
experienta noastra se poate deschide inspre o adancime si
o inalfime infinite. Universul s-a intors pe dos. Din acest
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motiv numeste Rudolf Steiner, In mod repetat, ,Misteriul
de pe Golgotha” un eveniment cosmic, universal.

Cand au avut loc evenimentele incarnarii, putind lume
le-a observat In afara cercurilor restranse ale discipolilor,
femeilor si prietenilor din jurul lui Christos. Incd si mai putini
au Inteles. Primii oameni care au incercat sa Inteleaga
semnificatia a ceea ce se intdmplase pornind de la propria lor
experienta spirituala au fost gnosticii de odinioara, ca
Valentinus. In acest proces, ei au intalnit-o si au numit-o pe
Sophia pentru prima dat3, caci ei vedeau creatia si mantuirea
drept drama lui Christos si a Sophiei.

Primul cuplu, incomprehensibila Adancime si
inefabila Liniste, a creat prima samantd, din care s-a inaltat
prima pereche, Constiinta si Adevarul. Din acestea au
izvorat alti Eoni - Ratiunea si Viata, Anthropos si
Comunitatea, si asa mai departe in jos - mereu in perechi.
Ultima sositd, fara pereche, a fost Sophia, cea mai tanara
dintre Eoni. Ca si ceilal{i Eoni, Sophia s-a bucurat de
deplinatatea Intregii vieti. Dar s-a simtit prea departe de
[zvor. Impetuoasa si nerabdatoare, pasiunea ei o domina.
Refuzand sa astepte sa-1 cunoasca pe Cel Unul inefabil de la
care se tragea, ea s-a repezit inainte. Atunci i s-au
intamplat multe, multe aventuri si poate ca si-ar fi atins
telul, dar I-a intalnit pe Horos (limitarea), care a separat-o
de pasiunea ei - divizdnd-o - si a exilat aceasta pasiune
(numita acum ,Achamoth” sau Sophia Posomorata) din
lumea spirituala. Eliminata din lumea spirituala, Sophia 1-a
adus pe lume pe lisus, ca o amintire a ei. Dar el nu a vrut sa
ramana cu ea. El s-a intors la lumea spirituala. Aceasta s-a
intdmplat Tnaintea creatiei sau a Caderii, asa cum o stim.

Lasata singura, data afara, Achamoth-Sophia suferea
de frica, disperare, pasiune si ignoranta. Suferinta ei nu a
ramas fara rezultate. Ea a produs o lume falsa, stranie,
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pipernicita, care prin materie, suflet si spirit o imitau pe
cea a Adevarului. Dupa cum spune Valentinus, ,Ignoranta
Tatdlui a cauzat suferinta si teroare. lar suferinta si
teroarea au devenit dense precum o ceatd, astfel incat
nimeni nu putea sa vada. Din acest motiv eroarea a prins
putere; ea si-a alcatuit propria Infatisare.. S-a apucat sa
faca o creaturd, pregatind din toate puterile frumusefea ca
substitut pentru adevar.”

Intre timp sus, Sophia cereascd, impreuni cu lisus si
toti Eonii, priveau In jos cu milg, tristete si compasiune
cum Sophia inferioara, nascuta din pasiune, trudea in
ignoranta, suferintd si chin. in cele din urm, in ultima
clipa, ei au hotarat s-o ajute. Ei l-au trimis pe mirele ceresc,
Christos, ,o0 fiinta de o frumusete perfecta, Insdsi steaua
lumii spirituale, fructul ei perfect”, in lumea pe care o
facuse ea.

De la gnostici, noi aflim ci Sophia este tripla. Intai, ea
este prezenta cu Dumnezeu inaintea creatiei. Intr-un sens,
ea este insisi creatia ne-creatid in Dumnezeu. In al doilea
rand, ea ajuta creatia - acesta este punctul de vedere
gnostic - si cade partial odata cu ea, astfel Incat suferinta
lumii, pe cand este izgonita din Paradis si se prabuseste tot
mai departe si mai departe de participarea directa la
intelepciunea divind, este suferinta Sophiei insesi. In
sfarsit, Sophia este reinnoitd, mantuitd. Avandu-si
radacinile in si reunita cu divinul, ca izvor al relatiei divin-
uman, Sophia lucreaza acum la noua creatie in timp. Ea
este Noul Ierusalim, un nou Cer si un nou Paméant - in
acelasi timp cel pre-existent si etern si construit in timp.
Aceste trei insusiri, care sunt una, devin una prin
colaborarea lui Christos si a Sophiei.

Aceste imagini diferite ale Sophiei ne arata cat este de
important sa n-o literaturalizam. Trebuie sa incepem s-o
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intelegem pe Sophia - Intelepciune ca pe o activitate pe
care putem s-o personificam si la care putem participa.
Imaginea care a condus la aceasta printre crestini a fost
intotdeauna Maria. Dar pe aceasta Marie trebuie s-o
intelegem nu numai ca Fecioara Maria a lui lisus Christos,
transparentd pentru Sfantul Spirit, ci coextensiva atat cu
natura trupeasca umana a lui lisus, cat si cu trupul lui
Christos. Trupul lui Christos este acel trup invizibil cladit
din membrii sai prin iubirea lor - adica de toti cei care
merg pe calea iubirii de la Sophia-Maria-lisus. Este
solidaritatea intrepatrunsa, interconectata a iubirii, care nu
este vreo institutie politica, ci este coextensiva cu Insusi
universul.

Evul Mediu si Dupd

Evul Mediu a fost un punct de cotitura in evolutia
Sophiei. A fost momentul ,descoperirii individului”,
marcand deschiderea unui nou fel de interioritate umana -
de la descoperirea lui Abélard a vocii interioare a
responsabilitatii morale pana la desfasurarea maiestuoasa
a personalitatii in gandire pura a lui Thomas d’Aquino. A
fost si  vremea marilor cicluri ale Graalului,
precum Povestea lui Flor si Blanchflor si Le Roman de la
Rose - toate ,Sophianice” in esenta lor. Mai presus de
acestea si reunindu-le pe toate, a fost ivirea clara a
divinului feminin - marcat de aparitia unei noi devotiuni
fata de Maria si umanitatea lui lisus. Ca un ecou la acestea,
la Scoala de la Chartres, platonicienii hermetici cautau sa
redeschida Cartea Naturii si sa creeze o noua stiinta sacra a
Zeitei Natura. Era si vremea primelor traduceri ale textelor
alchimiste din araba si latina - alchimia fiind ,stiinta
Sophianica” par excellence - si a cartii Bahir si a
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compilatiei Zoharuluia lui Moses de Leon, lucrari
revolutionare ale Kabbalei Evreilor, facuta in sudul Frantei.
Acestea au prezentat figura lui Shekinah, prezenta feminina
a lui Dumnezeu.

Cartea Bahir, care isi ia numele dupa Iov, 37,21 - ,Dar
acum nu se [mai] vede lumina, ea straluceste [bahir hu’] in
ceruri” - prezinta un Dumnezeu dinamic, In evolutie,
desfasurandu-se in creatie intr-o serie de posibilitati sau
emanatii numite ,Sefirot”. Exista zece din acestea, dintre
care cea de-a zece este Shekinah. Ea este vasul In care se
scurg toate celelalte si in acelasi timp ,inima” lui
Dumnezeu, cu acces direct inspre cele treizeci si doua de
cai ascunse ale Intelepciunii prin care a fost creata lumea.
O piatra pretioasd, pe care Dumnezeu o iubeste mai mult
decat pe ,regii” sdi, ea ne-ar putea aminti de piatra din
cununa lui Lucifer care a devenit piatra Graalului
in Parzival-ul lui Wolfram von Eschenbach. Joasa sau
»-imanenta”, Shekinah este conectata si la izvorul cel mai
inalt si cel mai transcendent. Ca si Sophia: ,Exista o
Shekinah dedesubt, asa cum exista o Shekinah deasupra”.
Ea 1i preda puterile divine acestei lumi, In timp ce le si
conduce de sus. Astfel ea este descrisa drept ,unita si totusi
despartita”. Mai presus de toate, ca si Maria, ea este
mediatoarea iIntre Cer si Pamant. Ca atare, ea este
intruparea lui Dumnezeu insusi in lume. Cautand o origine
pentru Shekinah, care nu este pe deplin predictibila prin
gandirea iudaica anterioara despre acest subiect, invatatul
Peter Shifer trimite la teologia Mariana in plina dezvoltare
in acea perioada. Maria era si ea de deasupra si de jos.
Identificata cu intelepciunea, ,prima ndscuta a intregii
creatii”, ea s-a nascut pe Pamant pentru a-i da nastere lui
lisus, dar a fost inaltata la Ceruri. Ea era atat umana, cat si
deificata. Ea este simultan fiica, mama si mireasa lui

39



Dumnezeu. Ca si Shekinah, Maria este marea mediatoare si
co-mantuitoare — in Hildegard, ea este chiar Salvatrix,
salvatoarea feminina.

O Salvatrix,

Tu care ai purtat noua lumind
Pentru omenire,

Adund membrii Fiului tdu
Intr-o armonie celestd.

Maria este noua Eva; cerul cu toti ingerii si Pamantul
cu toate creaturile sale se rotesc in jurul ei, asa cum
Sefirotii se rotesc In jurul lui Shekinah.

In acelasi timp cu acestea se desfisurau mai multe
evenimente teologice, misticii-femei din comunitatea
Beguinelor si in noile ,scoli ale iubirii” cisterciene initiau o
noua cale spirituald, non-dualistica, care reunea si ea Cerul
si Pamantul. Intre timp, mai la sud, in Languedoc si
Provence, Trubadurii si Catharii sintetizau invataturile
crestind, ismailitd, manicheeana si sufismul pentru a crea o
cultura noud, autohtond, feminina a iubirii pentru a
transforma lumea In sufletul uman. La baza tuturor
acestora statea o noud intelegere a centralitatii inimii, a
sufletului purificat si a femininului (trei aspecte ale unei
singure realitati) - si, de asemenea, a unitatii sufletului
individual si a sufletului lumii, Anima Mundi. Telul era de a
deveni una cu inima lumii, inima divin-umana a lui lisus
Christos deschisa inlume prin lancea lui Longinus spre a
deveni o fantana de apa vie de dragul transformarii lumii.
Din aceasta inima deschis3, lovita de la facerea lumii,
curgea apa si sange peste si iIn Pamant, patrunzandu-l,
umplandu-l de spiritul iubirii creative, Innobilandu-I drept
inima crescanda a creatiei. Asa cum e invocata de mistici,
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aceasta ,inima” nu este locata pur si simplu. Ea nu este un
obiect ca sa fie locata oriunde, inlauntrul sau in afara
corpului. Mai degraba, centrul tuturor acestor lucruri este
activitatea: centrul potential al oricarei perceptii, punctul
de sprijin magic al fiecarei minuni. Este realizarea lui
Christos 1n toate lucrurile: Maria face acest lucru posibil.
Hildegard din Bingen (n. 1098) ne da un alt indiciu.
Pentru Hildegard, Sophia, pe care ea o numeste fie
Sapientia (intelepciunea), fie Caritas (Iubirea), este
realitatea - cleiul cosmic - care armonizeaza si conecteaza
multe lucruri pe care de obicei noi le {inem separate. Ea
este legatura vie dintre creator si creatie, Dumnezeu si
Cosmos. Prin perpetua ei mediere divinul se manifesta si
poate fi cunoscut. Aceasta Sophia trdieste in intalnirea lui
Dumnezeu cu creatia. Ea este acolo unde Dumnezeu se
apleaca Inspre omenire si omenirea aspira la Dumnezeu.
Ca o insotitoare cosmogonicd, jucdausa a Creatorului, Sophia
face posibila nu numai creatia insasi, ci si incarnarea
acestei creatii in timp. Aceasta este mantuirea sau noua
creatie in si prin Christos, care pentru Hildegard este
centrul si cauza a toate, evenimentul pentru care a fost
facuta lumea. O femeie, Maria, a Indeplinit noua creatie
care este tripla uniune a divinitatii, omenirii si a
Pamantului. Femeia, femininul este mijlocul devenirii lui
Dumnezeu in intregime. lar aceasta inseamna ca femininul
- Sophia: Intelepciune si Iubire - nu este limitat doar la
Maria. El se extinde intdi, la lisus, la Umanitatea lui
Christos - ,lisus, mama noastra” -, iar apoi, prin extensie,
la ,Biserica”, omenire, PAmant - care suntem noi, ceea ce
este, la randul s3au, una cu Insusi Cosmosul. Iisus,
purtatorul crucificat al lui Christos, omenire, materie,
Pamantul, Cosmosul este Sophia, locul unde trebuie sa vina
sa locuiasca inima lui Christos. Inimile lui lisus si a Mariei
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sunt o singura inima - inima Sophiei. Ele sunt inima sau
centrul Cosmosului insusi, precum si centrul persoanei.
Convingerea cea mai limpede printre adeptii din secolele
XII-XIII a fost ca o asemenea inima ar putea fi creata prin
purificarea si transformarea radicala a sufletului. Astfel -
dupa ce au pregatit casa - puteau adaposti oaspetii divini,
adapostirea lui Christos si harul Sfantului Spirit. La cel mai
inalt nivel s-a inteles ca aceasta lucrare launtrica era o
favoare facuta posibila de Maria-Sophia, cea de-a doua Eva,
care a reinnoit calificarea omenirii de a-si asuma propria
functie ,adamica” sau cosmogonica. Odata ce sufletul a fost
purificat si reunit cu Sophia - era Sophia sau Intelepciunea
si Iubirea -, sufletul a fost desavarsit in cele trei domenii
care sunt, In mod traditional, perfectiunea starii umane -
spirit, trup si suflet sau Cer, Pamant si sfera sublunara
dintre ele.

In perioada Renasterii, aceasta miscare a inimii
launtrice s-a intensificat. Pentru Jacob Boehme, de exemplu
Dumnezeu - pe care il numeste Ungrund, realitatea
fundamentalda - este intunecat. El eludeaza cunoasterea.
Viziunea lui este antropologicd. Tot ce stim In aceasta
intuneciume este - si este in - lumina Sophiei. Sophia este
Jntreaga persoand” pura, castd, integralda. Prin Cadere, noi
ne-am pierdut puritatea si virginitatea. Sophia si-a luat zborul
inspre Ceruri, In timp ce pe Pamant s-a ridicat Eva. Prin
urmare, orice viatd omeneasca tanjeste dupa Sophia cea
pierduta - ea care este inlauntrul nostru ca fundament al
nostru si In aceeasi masura inca straluceste in Ceruri.
,,Tntelepciunea lui Dumnezeu este o eterna Virgind, nu o
femeld, ci castitate si puritate fara patd, si reprezinta o
imagine a lui Dumnezeu, ca o imagine in forma Treimii”. Si
apoi: ,Fecioara Tn’;elepciunii lui Dumnezeu, pe care
Dumnezeu Tatdl a vorbit-o prin Cuvant, este spiritul
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elementului pur, si de aceea este numita Fecioara pentru ca
este atat de casta si nu genereaza nimic. Asa cum spiritul
inflacarat din corpul nostru nu genereaza nimic, ci dezleaga
toate secretele... asa si aici Intelepciunea (sau Fecioara) lui
Dumnezeu deschide toate minunile elementului sacru, pentru
ca acolo sunt esentele in care rasar fructele Paradisului”.
Elementul pur este barmherzigkeit, caldura inimii. Acest
element 1i permite lui Dumnezeu sa se cunoasca pe sine prin
noi.

Boehme a initiat o noua cale a spiritualitatii crestine.
Pe urmele lui s-a ridicat o scoala dispersata de mistici
Sophianici, dar persistenta si larg raspandita, formand mici
comunitdti de ,cercetatori” care cautau sa realizeze calea
sufletului cognitiv al Sophiei. In aceastd scoald, care se
poate spune ca a culminat in epoca Romantismului, a
studiat si Steiner. Steiner avea cunostinta despre scoala
ruseasca de Sophiologie, tragandu-se initial de la Vladimir
Soloviov, pe a carui filosofic a descris-o o data Steiner
drept Antroposofie fara nume. Soloviov vorbeste despre o
dublda unitate in integritatea fiintei divine: ,unitatea
actanta sau productiva a creativitatii lumii si unitatea
produsa sau actualizata”. El le aseamdna pe acestea cu
sufletul si trupul. Pe prima o numeste Christos; pe a doua,
unitata produsa, el 1i da numele mistic Sophia, care, zice el,
este principiul umanitatii. Astfel, ,Sophia este umanitatea
ideala sau perfecta, etern continuta in fiinta divina
integralg, sau Christos”. El continua:

»2Aceasta cea de-a doua, unitatea produsa - in contrast
cu unitatea primordiala a Logosului divin - este, dupa cum
stim, sufletul lumii sau umanitatea ideala (Sophia), care
contine Inlduntrul sau si reuneste cu sine toate entitatile vii
particulare, sau sufletele. Ca realizare a principiului divin,
imaginea si asemanarea ei, omenirea arhetipald sau sufletul
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lumii este atat una, cat si toate. Sufletul lumii ocupa o pozitie
intermediara intre multiplicitatea entitatilor vii, care
constituie adevaratul continut al viefii sale, si unitatea
absoluta a Divinitatii, care este principiul ideal si norma vietii
sale. Ca tinta vie sau sufletul tuturor creaturilor si adevarata
forma a Divinitatii, subiectul existent al fiintei create si
obiectul existent al actiunii divine, facand parte din unitatea
lui Dumnezeu si In acelasi timp Imbratisand intreaga
multiplicitate a sufletelor vii, neamul omenesc, sau sufletul
lumii, este o fiintd duald. Continand intr-insul atat principiul
divin, cat si fiinfa creatd, sufletul lumii nu este determinat
exclusiv nici de unul, nici de celdlalt, si de aceea ramane liber.
Principiul divin, care este prezent In sufletul lumii, il
elibereaza pe acesta de natura sa creatd, in timp ce, la randul
ei, aceasta natura il elibereaza in ceea ce priveste Divinitatea.
Imbratisand toate entititile vii (sufletele) si, in ele, toate
ideile, sufletul lumii nu este legat exclusiv de niciuna dintre
ele, este liber de toate acestea. Totusi, de vreme ce el este
centrul imediat si unitatea reala a tuturor acestor entitati,
sufletul lumii primeste in individualitatea lor independenta
fata de principiul divin si posibilitatea de a actiona asupra
acestuia din urmai drept subiect liber. In masura in care
primeste in sine Logosul divin si este determinat de Logosul
divin, sufletul lumii este umanitate, umanitatea divina a lui
Christos, trupul lui Christos, Sophia. Primind principiul unic
divin si reunind in cadrul acestei unitdti Intreaga
multiplicitate a entitatilor, sufletul lumii ii da prin aceasta
principiului divin o realizare completd, adevarats, intreaga.
Prin sufletul lumii, Dumnezeu se manifesta ca forta vie, activa
in toata creatia, ca Sfantul Spirit. Cu alte cuvinte, fiind
determinat sau format de Logosul divin, sufletul lumii face ca
Sfantul Spirit sa poata sa se actualizeze in tot, pentru ca ceea
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ce este dezvaluit in lumina Logosului in forme ideale este
actualizat de Sfantul Spirit intr-o actiune reala”.

Nu exista vreo descriere filosoficA mai buna a
antroposofiei.

Alte curente

Trebuie mentionata si teosofia, care era contextul
imediat la inceputurile profesoratului lui Steiner. Ca si in
antroposofie, Sophia se afla in centrul neconsacrat al
teosofiei. Prima lucrare - Rosicruciana - a doamnei
Blavatsky era, in fond, intitulata Isis Dezvdluitd. Pentru
HBP, Isis (care este Sophia) inseamna ,Inteligenta Divina”.
Ea mai este cunoscuta si drept ,Sufletul Archaeal”,
»arhitecta primara” sau Sfantul Spirit. In Doctrina Secretd,
citim ca ,zeii mai mari ai Antichitatii - logoi - erau cu totii
la origine” fiii Mamei. Zeitatea originala era femininal
Blavatsky scrie: ,Sophia gnostics, «Intelepciunea» care este
«Mama» lui Ogdoad |[ceilalti zei].. este Sfantul Duh si
creatoarea tuturor, In toate sistemele antice. «Tatal» este o
inventie mult mai tarzie. Logosul manifestat cel mai de
timpuriu era peste tot feminin - mama celor sapte puteri
planetare”. Cat despte Sophia-Achamod, ea este izvorul
»principiului spiritual” in fiintele umane.

Anna Bonus Kingsford, adversara lui Blavatsky si
clarvazatore crestina esoterica, relateaza un punct de
vedere similar in Calea Perfecta:

»,Ca Substanta Vie, Dumnezeu este Unul. Ca Viata si
Substantda, Dumnezeu este dublu. El este Viata, iar Ea este
Substanta.. Ca Substanta originala, substanta tuturor
celorlalte substante, Ea este la baza tuturor lucrurilor care
sunt facute; si, ca viata si spirit, este interioara, mistica,
spirituald si discernabild doar cand e in actiune. In ne-
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manifestare, Ea este marele Adanc, sau Ocean, sau
Nemarginire, Principiu sau Arche, Sophia cereasca sau
Intelepciunea care 1inconjoarda si Imbritiseazd toate
lucrurile; careia 1i apartin dimensiunea, forma si aparenta;
al carei val este fluidul astral, si care este ea Insasi
substanta tuturor sufletelor.

In planul manifestirii, ca Suflet macrocosmic si
microcosmic, ea apare ca fiica, mama si sotia lui Dumnezeu.
Exhiband intr-o umanitate perfecta deplindtatea vietii pe
care a primit-o de la Dumnezeu, ea este mistic denumita
Binecuvantata Fecioara Maria... Ca Venus... ea corespunde
spiritului povetei... Ea este descrisa ca Aphrodita... Ea apare
ca Sodiul din sare... Ca Pallas sau Minerva ea este «Doamna
Noastra a Izbanzilor»... Ca Isis sau Artemisa, ea este Tnainte
de toate initiatorul si Fecioara imbracata in alb, stand pe
Lund si guvernand apele.. In Macrocosmos, Ea este
inceputul sau intelepciunea prin care Dumnezeu face
Cerurile si PAmantul.”

in ,Mahatma, scrisori citre A.P. Sinnett”, chiar si in
Mahatma M. si K.H. sunt exprimate aceleasi pareri:

,Poate foarte bine geometrul S.R. [Societatii Regale]| sa
nu stie ca absurditatea aparenta a incercarii de a afla
cvadratura cercului acopera un mister inefabil... Pentru multe
asemenea minti metafizice ar fi mai mult decat inutil sa
divulge faptul ca Cercul Nemanifestat - Tatdl sau Viata
Absoluta - este non-existent in afara Triunghiului si a
Patratului Perfect, si se manifesta doar in Fiu; si ca doar
atunci cand se inverseazad actiunea si se intoarce la starea
absoluta de Unitate, iar patratul se intinde din nou in cerc,
atunci «Fiul se intoarce la sanul Tatalui». Acolo ramane pana
e rechemat de Mama lui, «Marea Profunzime» sa se
manifeste ca o triadd - Fiul care intruchipeaza Esenta Tatalui
si a Mamei - Substanta activa, Prakriti, in conditia ei
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diferentiatd: «Mama mea (Sophia, Intelepciunea manifests) -
m-a luat», spune lisus intr-un tratat gnostic; si le cere
discipolilor sai sa zaboveasca pdnd el se intoarce.”

Nu este o coincidenta cad asta se intdmpla in timpul
miscarii femeilor si tot ce a atras ea dupa sine si, de
asemenea, a aparitiilor Fecioarei Maria. Aceste aparitii,
care au inceput cu Catherine Labouré pe rue du Bac la
Paris in 1830, au ajuns sa fie de acum frecvente in toata
lumea si apocaliptice. Anuntand o noua epoca - a carei
realizare depinde de intoarcerea la legea spirituala
universalad a rugdciunii, iubirii si sacrificiului -, Maria vine
ca mama a intregii omeniri si fiinfa cea mai apropiata de
Christos, si le vorbeste copiilor ei pamantesti ca 0 mama
care sufera. Inima ei plange pentru sufletele noastre
omenesti si situatia noastra grea. Mediatoare vindecatoare,
alinatoare, regind, exemplara si invatatoare, ea cheama la o
noud nastere a lui Christos in umanitate si pe PAmant. Intai,
rugdciune; apoi, iubire si o inima deschisa. Inainte de toate,
ea indeamna la pace si unitate a tuturor prin impacare si
iertare reciproca. Mesajele descumpanesc prin simplitate
si caracter repetitiv: rugati-va, rugati-va, rugati-va; iubiti,
iubiti, iubiti; deschidetfi-va inimile; rugati-va cu inima;
curatati-va inimile; postiti si rugafi-va cu inimile;
deschideti-va inimile pentru Spirit. Mai specific: ,Fiecare
copil al lui Dumnezeu trebuie sa caute impacarea cu toate
celelalte persoane imediat din iubire pentru Dumnezeu”.
Si, din nou: ,Eu va invit sa va rugati din inima. Daca va
rugati din inima, dragi copii, inimile reci ca gheata ale
fratilor vostri se vor topi si orice bariera va disparea”. Si
iar, inca si mai specific: ,Va chem sa va iubiti aproapele, sa-
i iubiti pe cei de la care vine raul inspre voi.”
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Primatul cunoasgterii

Pentru Steiner, cunoasterea primeaza. Sophia este o
fiinta. O fiintd este congtientd, un mod de a cunoaste. Atunci
Sophia este ,Sophia constientda”. Ceea ce am pierdut noi si
trebuie sa regasim este Sophia constienta. Plini de Christos,
de veneratie fata de Christos, noi trebuie sa pornim in
cautarea mamei lui, Isis-Sophia. In mod ciudat, nu ci noi n-
am sti unde este - ea este acolo, in stele, ea straluceste in
Cosmos, ea Inconjoara Pamantul cu o aurd de frumusete.
Dar noi nu stim cum s-o vedem. Ea trebuie sa fie vazuta si
cunoscuta dinduntru. lar pentru asta noi avem nevoie de
puterea-Isis - puterea-Sophia - a lui Christos. Dupa cum
spune Steiner ,Nu Christos ne lipseste, ci cunoasterea si
intelepciunea lui Isis-Sophia lui Christos”. In acelasi timp,
in mod straniu: ,Ceea ce am pierdut este cunoasterea,
intuitia lui lisus Christos. Este ceea ce trebuie sd regdsim, cu
ajutorul fortei lui lisus Christos din noi”. lisus Christos si
mama lui Isis-Maria-Sophia sunt interdependenti. Ei merg
impreund; nu-l poti intalni pe unul fara celalalt. Pentru
Steiner, depinde mult de aducerea lor laolalta - poate mai
mult decat ne putem imagina. Fara Sophia noi nu putem sa-
I cunoastem pe Christos ,etericul” cel inaltat. Steiner
spune: ,Christos va aparea sub forma spirituala in cursul
secolului XX nu pur si simplu fiindca se intampla ceva in
afard, ci in masura In care noi gasim puterea reprezentata
de sfanta Sophia.
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Primatul cunoasterii

[ata patru meditatii date de Rudolf Steiner:
1

Intelepciune in Spirit
Iubire in Suflet
Putere in Vointa:

Ele ma conduc

Ele ma tin,

Am incredere in ele
Ma ofer lor

2

Muncind - in iubire
Prinzand viata - din putere
Nizuind - in Intelepciune
Eu Imi Implinesc Eul
(Christos).

3

Pe crucea Corpului Lumii
Sufletul Lumii se revela:
Traind in cinci curenti stralucitori
Prin Intelepciune

[ubire

Putere a Vointei

Simf a tot

Si simf al Eului

Ea gaseste

In sine

Spiritul Lumii.
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In sfarsit, Steiner a emis o serie de meditatii in jurul
lui ,Eu sunt”, ,Aceasta crede”, ,Ea simte”, ,El vrea”. In
timpul primei, in linii mari, ifi concentrezi atentia in zona
celui de ,al treilea ochi”, In timpul celei de-a doua, te
concentrezi intr-un punct in spatele laringelui. In timpul
celei de-a treia, concentrarea este focalizata pe cele doua
brate si maini. In timpul celei de-a patra, te concentrezi
asupra Intregului sine trupesc. Acesta este o ,gandire
universald cosmicd”. Ea este ,Sufletul Cosmic”. El este
Dumnezeu ,in a carui vointa noi ne punem intreaga fiinta”.
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PROLOG

GANDIREA VIE

Noi gdsim in Spirit

Calea spre iluminarea sufletului

lar in acea luminad

Cuvdantul Domnului

Care ne este sprijin la bucurie si durere.

1. Gandirea este un organ de simg
Din Secretul deschis al naturii

Stiinta empirica uita ca mii si mii de oameni au putut
observa un fapt perceptibil prin simturi si l-au putut
resimti fara a remarca nimic deosebit. Pe urma vine cineva
care il vede si 1l percepe in cadrul functionadrii unei legi
importante. Cum explicam asta? Cel care a descoperit-o
trebuie sa fi fost capabil sa priveasca Intr-un mod diferit de
cei dinaintea lui. El sau ea a perceput faptul cu ochi diferiti
- aavut o idee precisa despre cum sa raporteze acel fapt la
altele, despre ceea ce era semnificativ in el si ce nu. Astfel,
cei care fac descoperiri stiintifice isi inteleg si isi ordoneaza
experienta prin gdndiresi, in consecintd, vad mai mult
decat altii. Ei vdd cu ochii spiritului. Toate descoperirile
stiintifice se trag din faptul ca observatorul este capabil sa
observe intr-un fel, condus de gandirea corecta. Este
natural ca gdndirea conduce observatia. Dar ea nu o poate
face atunci cand cercetatorul si-a pierdut increderea in ea
si nu 1i intelege amploarea si semnificatia. Stiinfa empirica
ratdceste neajutorata in lumea fenomenelor; pentru ea,
lumea devine o multiplicitate incurcata de detalii intrucat i
lipseste energia gandirii pentru a-i cuprinde experienta.
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Astazi, oamenii vorbesc despre limite ale cunoasterii
fiindca ei nu reusesc sa infeleagd misiunea gandirii.

Oricine 1i atribuie gandirii o capacitate de perceptie
care o depdseste pe cea a simturilor, trebuie sa fie
constient si de faptul ca aceasta capacitate se indreapta
inspre obiecte care se afld dincolo de realitatea
perceptibila prin simfuri. Obiectele gandirii sunt ideile.
Cand gandirea noastra cuprinde o idee, ea se uneste cu
bazele existentei universale. Ceea ce functioneaza activ in
lumea exterioara intra in spiritul uman. Fiinta omeneasca
se uneste cu realitatea obiectiva cu cea mai mare putere. A
vedea ideea din realitatea exterioard este adevdrata
comuniune a omenirii.

Gandirea se raporteaza la idei asa cum ochiul se
raporteaza la lumina si urechea la sunet; ea este un organ
de simt.

2. Gandirea ne uneste cu cosmosul
Din Gdndirea intuitivd ca o cale spirituald

Fara nici o Indoiala: prin gandire, noi tinem un colt al
procesului lumii In care noi trebuie sa fim prezenti, daca e
sa se Intample orisice.

[Steiner comenteaza pe marginea acestei fraze
in Cunoasterea Misteriilor si Centrele Misteriale.] Acesta
poate fi un mod simplu de a pune problema. Dar atunci
caind fnseamna ca este imposibil, intr-o adevarata
experientd a gandirii, sa continui sa simti ca misteriul lumii
este inaccesibil esti Inauntrul lui. Nu te mai simti in afara
divinului, ci inauntrul lui.Sd pui stdpdnire pe propria
gandire inseamnd sd pui stdpdnire pe divin.

[Si din nou], intr-o conferinta (GA 205): Lumea
noastra moderna este inca departe de a fi in pozitia de a ne
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studia intrepatrunderea cu Cosmosul, uniunea noastra cu
el. Am urmadrit In mod deosebit sa atrag atentia asupra
acestui fapt in Filosofia libertdtii. Acolo veti gasi pasajele
cheie In care am vrut sa arat ca dincolo de nivelul nostru
obisnuit de constienfd noi suntem inrudifi cu Intregul
Cosmos. Aceste pasaje arata ca noi suntem o parte
integrantd a Cosmosului si ca umanitatea noastra
individuala, facandu-si aparitia Invesmantata in constienta
obisnuit3, infloreste din comunitatea Cosmosului.

Intai trebuie sd privim gandirea intr-un mod complet
neutru, fara a ne referi la un subiect ganditor sau un obiect
al gandirii. Caci in subiect si obiect avem de acum concepte
care sunt formate de gandire.

Observarea impartiala arata ca nimic nu ii poate fi
atribuit esentei gandirii care sa nu se gaseasca Inauntrul
gandirii Insesi. Nu se poate ajunge la nimic care cauzeaza
gandirea daca se lasa la o parte domeniul gandirii.

Gandirea este legatda de observare prin ganditor.
Constienta umana este scena pe care se Intalneste conceptul
cu observatia si sunt legate unul de celalalt. Aceasta
caracterizeaza, de fapt, constienta umana. Este mediatorul
dintre gandire si observatie. In misura in care fiintele
umane le observa, lucrurile apar ca date; in masura in care
fiintele umane gandesc, ele se percep ca active. Ele privesc
lucrurile ca pe obiecte, iar pe sine ca pe subiecte ganditoare.
Fiindca isi Indreapta gandirea inspre ceea ce observa, ei
sunt constienti de obiecte, fiindca isi indreapta gandirea
inspre sine, ei sunt constienti de sine, ei au o constientd de
sine. Constienta umana trebuie sa fie in mod necesar in
acelasi timp constientdde sine, pentru ca este o
constienta gdnditoare. Caci atunci cand gandirea Isi
indreapta privirea inspre propria sa activitate, ea are in fata
ei drept obiect propria sa existenta, adica subiectul sau.
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Dar nu trebuie sa trecem cu vederea ca doar cu
ajutorul gandirii ne putem defini drept subiecti si sa ne
punem In contrast cu obiectele. De aceea gandirea nu
trebuie niciodata privitd ca o activitate pur subiectiva.
Gandirea este dincolo de subiect si obiect. Ea formeaza
aceste doua concepte, precum si pe toate celelalte. Astfel,
cand noi ca subiecte ganditoare raportam un concept la un
obiect, nu trebuie sa privim aceasta relatie ca pe ceva pur
subiectiv. Nu subiectul este cel care introduce relatia, ci
gandirea. Subiectul nu de aceea gandeste, fiindca este un
subiect; mai degraba isi apare siesi drept subiect fiindca
poate gandi. Activitatea pe care o practica fiintele umane ca
fiinte gdnditoare nu este, de aceea, pur subiectiva, ci este
un fel de activitate care nu este nici subiectiva, nici
obiectiva; ea trece dincolo de aceste doua concepte. Eu n-ar
trebui sd spun niciodatd cd subiectul meu individual
gdndeste, ci mai degrabd el trdieste prin harul gdndirii.
Astfel gandirea este un element care ma conduce dincolo
de mine insumi si ma uneste cu obiectele. Dar in acelasi
timp ma si separa de ele, punandu-ma in contrast cu ele, ca
subiect.

In gandire ni se di elementul care uneste
individualitatea noastra particulara cu intregul Cosmos.
Atunci cand noi simtim (si percepem) noi suntem separati;
atunci cand gandim, suntem fiinta intreaga care patrunde
totul. Aceasta este baza mai adanca a naturii noastre duale.
Induntrul nostru noi vedem o fortid absoluti care ia
nastere, o for{a care este universala. Totusi, noi nu o
cunoastem asa cum tasneste la suprafata din centrul lumii,
ci doar intr-un punct, la periferie. Daca am fi cunoscut-o
asa cum izvora din centrul lumii, atunci am fi stiut intreaga
enigma a lumii in clipa in care ne-am fi trezit la constienta.
De vreme ce stam intr-un punct de la periferie si ne gasim
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existenfa inchisa Intre anumite limite, trebuie sa aflam
despre taramul situat in afara propriei noastre fiinte cu
ajutorul gandirii care se extinde in noi din existenta
universala.

2. Sfantul Spirit si Christosul din noi
Dintr-o scrisoare din 19 august 1902

Desigur, e adevarat ca ,Christosul din noi” nu este in
esentd nimeni altul decat cel numit de teologia dogmatica
»Sfantul Spirit”. Dar mie mi se pare ca dintr-un alt punct de
vedere aceste doud concepte ar trebui sa fie diferentiate.
I[storia dogmei catolice pare sa faca aici o mare confuzie.
Da, ,Sfantul Spirit” si ,Christosul din noi” sunt unul si
acelasi - dar in stadii sau niveluri de dezvoltare diferite. S-ar
putea spune si ca ,Sfantul Spirit” este principiul (feminin)
»,Mama” al principiului (masculin) ,Fiu”, Christos. Noi
datoram dezvoltarea ,Christosului din noi” ,Sfantului
Spirit” (creatorul feminin al lui Christos). La origini,
»Sfantul Spirit” nu era nimic altceva decat Divina Mama
(Isis etc.). Crestinismul a respins acest principiu feminin
(Isis) si a retinut doar Fiul (Christos). Cu toate astea, in
LSfantul Spirit”, crestinismul mai retine rudimentele
principiului feminin de odinioara. De aceea, in dogma
crestind, ,Sfantul Spirit” se contopeste cat se poate de
natural cu ,Fiul”. Ei devin unul si acelasi, in timp ce pe de o
parte principiul respins, Isis, devine de neinteles ca
»Sfantul Spirit”, iar pe de alta parte Fecioara Maria este
acceptata exoteric. Intai, Isis este volatilizati ca Sfantul
Spirit, iar apoi ea este restabilita ca ,Maria” fara vreo
constienta a corespondentei.
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I. SOPHIA, SPIRITUL SFANT,
MARIA SI MARIA MAGDALENA

1. Fecioara Sophia si Spiritul Sfant
Miinchen, 5 noiembrie 1906 (Din GA 94)

..Ce obtine discipolul cand initierea l-a dus pana
acolo sus, in varf? Obtine ceva foarte real. Amintiti-va putin
descrierea entitatii omenesti. Pe vremea lui Christos lisus
majoritatea oamenilor 1si dezvoltasera o parte a corpului
astral, o parte a corpului eteric. In ceea ce-l priveste pe
initiat, situatia era alta. Ce trebuia acesta sa dezvolte,
inainte de a fi admis pentru initiere? El trebuia sa fi
terminat de transformat intregul sdu corp astral. in corpul
sdu astral nu mai exista nimic pe care si nu-l fi stipanit. In
general pasiunile il stapanesc pe om si nu omul stapaneste
pasiunile. Omul, daca vrea sa devina discipol spiritual,
trebuie sa-si domine poftele si pasiunile. Apoi el trebuie sa
inceapa sa lucreze la corpul sau eteric, trebuie sa-si
metamorfozeze insusirile temperamentale pana intr-atat
incat sa-si poata modifica in mod constient miscarile,
mersul, scrisul etc. Nu este vorba deci doar de a deveni
moral, ci trebuie sa devii un cu totul alt om.

Daca iIntregul corp astral a fost prelucrat de Eu, el
devine Manas, Sine spirituald, se metamorfozeaza in Sine
spirituala. Corpul eteric transformat inseamna Budhi, ei
devine Spirit al Vietii. - Daca initiatul Incepe sa lucreze la
transformarea corpului fizic, el ajunge sa influenteze
planetele si devine centru al for{elor cosmice; el dezvolta
atunci in sine Atman, pe Tatal, Omul-spirit.

Prima data omul depune o munca inconstienta
pentru transformarea corpului sau eteric si a corpului sau
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astral. Aceasta se realizeaza in cursul evolutiei generale a
omenirii. Chela, sau discipolul, Incepe sa-si ia in propriile
maini aceastd munca. Printr-un exercitiu neintrerupt
ajungi la un moment dat sa transformi intregul corp astral.
Atunci tot ceea ce exista In corpul astral se poate imprima
in corpul eteric. Acest lucru trebuie sa se Intample doar
atunci si nu mai Inainte, deoarece altfel ar aparea acolo
unele efecte rele. Cele dobandite trec apoi Impreuna cu
corpul cauzal prin toate Incarnarile. Eternizarea, reinvierea
celor continute de corpul astral este un proces extrem de
important. Pe acestea el nu le poate arunca, de ele nu se
poate debarasa in nicio Kamaloka, ci le poarta in sine
pentru totdeauna. De aceea, purificarea prealabila este
foarte necesara.

In vechea initiere, imprimarea continutului corpului
astral in corpul eteric se facea aducandu-I pe discipol intr-o
criptd, unde acesta era asezat Intr-un fel de sicriu. Uneori el
era legat de un fel de cruce si transpus intr-o stare de
letargie, In care corpul eteric iesea din corpul fizic simultan
cu corpul astral. Ceva asemanator, si anume iesirea unei
parti a corpului eteric din corpul fizic, se intampla la
amortirea unui madular al corpului; se poate vedea atunci
partea respectiva a corpului eteric ,atarnand” in afara
corpului. Initierea In sine o facea un initiat de grad
deosebit de inalt. Se mai faceau si multe alte lucruri acolo,
dupa reguli prestabilite. Somnul indus in timpul initierii
era ceva diferit de ceea ce inseamni un somn obisnuit. In
asa-zisul sicriu ramanea pe loc doar corpul fizic, iar corpul
eteric si corpul astral ieseau afara; era, asadar, un fel de
moarte. Aceasta punere in libertate a corpului eteric era
necesara, caci numai atunci corpul astral se putea imprima
in corpul eteric. Aceasta stare dura trei zile si jumatate.
Cand novicele era dirijat apoi de catre hierofante din nou
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spre corpul fizic, lui i se mai Intiparea o ultima formulg,
prin care se trezea. Aceasta formula era: ,Eli, Eli, lama
sabahtani!”, ceea ce 1inseamna: ,Dumnezeul meu,
Dumnezeul meu, de ce m-ai parasit!” in acel moment, in
fafa 1i stralucea o anumita stea, Sirius in initierea
egipteana. Acum el devenise un om nou. Dintr-un motiv
bine precizat corpul astral, complet spiritualizat, era
denumit acum printr-un nume cu totul special: ,Fecioara”
sau ,Fecioara Sophia”. Corpul eteric care primeste ceea ce
poarta in sine Fecioara Sophia era numit ,Spiritul Sfant”.
Iar ceea ce rezulta din unirea celor doi, acesta era ,Fiul
Omului”. Buna Vestire si Nasterea lui lisus din Nazareth au
la baza aceste continuturi misteriale.

Aceasta traire interioara, de asemenea, s-a
reprezentat simbolic printr-un porumbel, care pluteste ca
Spirit Sfant deasupra unui pocal. Acest moment este
descris in Evanghelia dupd loan (1,32): ,Si a marturisit
loan zicand: «Am vazut Spiritul coborandu-se din Cer ca un
porumbel si a ramas asupra Lui».” Daca va imaginati
aceasta vietuita pe plan astral, aveti un eveniment real. Cel
care a avut voie sa transpuna in mod exemplar in lumea
fizica, In afara Misteriilor, aceste mari probleme acela a
avut dreptul sa initieze, ca initiator, si pe altii
in Evanghelia dupd loan 11,1-45, invierea lui Lazar, nu este
altceva decat o initiere intreprinsa asupra lui Lazar.

Nu putem aborda suficient de profund Evanghelia
dupda lIoan. La fel si atribuirea numelor este ceva
extraordinar de important. Atribuirea numelor despre care
se vorbeste in Biblie este conforma fiintei interioare a
oamenilor. Un exemplu in acest sens sunt numele celor
doisprezece apostoli. Ele fac trimitere la relatia dintre ei si
invatatorul lor, Christos, care este capul si are drept semn
Berbecul sau Mielul. Ioan inseamna cel ce vesteste Budhi.
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Omul poate fi impartit in doudsprezece parti, omul intreg
este o suma de doisprezece. Omul, asa cum este el in
prezent, a luat nastere treptat. De fiecare data cand Soarele
intra intr-o noua constelatie, In om lua nastere un organ
nou. De exemplu, cand Soarele se afla In semnul Leului s-a
format inima. Cand omul urca pe o treapta superioara,
include in sine un suflet-grup. Aceste doudsprezece parti
ale fiinfei umane le regasiti In numele celor doisprezece
apostoli, ele sunt incifrate in acestea. Cei doisprezece
apostoli sunt in trupul colectiv al lui Christos ceea ce sunt
cele douasprezece componente fiintiale ale omului intr-un
corp obisnuit. Partea care reprezinta ,Eul”, dominata de
egoism, care i aduce moartea lui Christos, este Iuda
I[scarioteanul. La aceasta atribuire a numelui s-a mai
adaugat faptul ca el finea punga cu bani, care simbolizeaza
principiul inferior al aviditatii.

Importanta acestei atribuiri de nume o puteti vedea
si din faptul ca insusi cel care, in marele plan cosmic, este
reprezentantul spiritual al evolutiei omenirii primeste
numele de ,Fiu al Omului”. Tatal sau este ,Spiritul Sfant” si
mama sa ,Fecioara Sophia”. Si iarasi puteti gasi aceasta
in Evanghelia dupd loan (19,25-27), in scena de sub cruce:
Femeie, iatd, acesta este fiul tau!” ,latd, aceasta este mama
tal”...

2. Maria si Maria Magdalena
Basel 20 noiembrie 1907 (Din GA 100)

,Legea s-a dat prin Moise, harul si adevarul au venit
prin lisus Christos” (loan, 1,17). Daca intelegem in
profunzime acest pasaj atunci in{elegem si aceasta cezura
adanca si semnificativa care s-a produs in istoria omenirii
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prin aparitia lui Christos. In conferintele precedente a fost
schitata in linii mari evolutia omenirii, aratandu-se cum s-a
dezvoltat constienta de Eu. Intr-un trecut indepirtat
grupuri si generatii intregi de oameni s-au resimtit ca Eu.
Varsta naintatd a patriarhilor se explicd in acest fel.
Treptat, acest sentiment de Eu s-a restrans din ce In ce mai
mult la persoane individuale. A fost descris, de asemenea,
modul in care in cadrul acestei evolutii s-au conturat doua
curente spirituale: unul, al legaturii de sange, care, in mod
natural, tindea sa men{inda coeziunea omenirii; altul,
luciferic, care 1-a facut pe om autonom si I-a pregatit pentru
unirea pur spirituala care urmeaza sa vina.

In intreaga perioadd a Vechiului Testament, legea
insemna ceva care introducea din exterior ordinea in
societatea umana. Cand consangvinitatea si-a pierdut forta
sa unificatoare oamenii au trebuit adusi la o anumita
relatie reciproca, printr-o ordine exterioara izvorata din
gandire. Legea a fost perceputa ca ceva provenind din
afara. Aceasta lege care ne-a fost data din exterior si-a
pastrat valabilitatea pana cand sacrificiul, harul si adevarul
daruite prin Christos au creat in noi, din interior,
intelegerea pentru adevdrata cunoastere. Ddruirea si
adevarul nu se pot dezvolta decat treptat. Crestinismul,
care vrea sa puna daruirea in locul legii, este Inca abia in
zorii devenirii sale. Cu cat Pamantul progreseaza in
evolutia sa, cu atat se va iIntari si influenta crestinismului
asupra omenirii. Omenirea trebuie sa se inalte la o treapta
a convietuirii In care fiecare om va stabili fata de aproapele
sau o relatie fraterna printr-un impuls emanand din fiinta
sa launtricd. Omenirea nu va putea sa se ridice prin
propriile sale forte la aceasta inalta treapta de evolutie, si
este misiunea crestinismului sa o ajute. Omul nu va mai
avea nevoie de legi exterioare atunci cand un impuls din
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interior il determina sa se comporte astfel Incat daruirea si
adevarul formeaza linia sa de conduita.

Faptul nu trebuie luat ca si cum in prezent omenirea
ar putea sa se lipseasca de legi; este Insa un ideal catre care
trebuie sa tindem. Treptat, omenirea va ajunge sa
stabileasca armonia universala actionand de buna voie.
Pentru a atinge acest tel trebuia interventia unei puteri
care, in sensul Evangheliei, se cheama Christos. Despre cel
care, prin propria sa forta interioara ajunge sa se ridice la o
astfel de relatie cu semenii sai incat sa se integreze lor in
mod armonios, fara nicio constrangere, despre un astfel de
om In scolile esoterice se spune ca ,il poarta pe Christos in
el”.

Pentru a intelege ceea ce urmeaza este util sa
amintesc incd o datd alcatuirea fiintei umane:

Eu
Corp astral Sine spirituala
Corp eteric Spirit al vietii
Corp fizic Om-spirit

Prin munca Eului asupra corpului astral, acesta este
transformat in Sine spirituala. Acest lucru se face insa
treptat, prin formarea mai intai a sufletului senzatiei, apoi
a sufletului intelegerii si apoi a sufletului constientei. In
sufletul constientei purificat si maturizat se revarsa Sinea
spirituala. Eul lucreaza si asupra corpului eteric, iar
impulsurile cele mai eficiente in aceasta directie sunt cele
ale artei, ale religiei si ale invataturii esoterice.

Scoli esoterice au existat si in epoca precrestina. Ele i
pregdteau spiritual pe discipoli pana ce acestia erau in
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stare sa priveasca in lumile superioare. Dar numai
adevaratii discipoli ai scolilor de initiere cele mai tainice
ajungeau la aceasta contemplare, insa si atunci cu conditia
sa suporte o inifiere autentica, In cursul careia corpul
eteric era desprins de corpul fizic. Prin initiere se Intelege
iniltarea unui om la stadiul de a vedea lumea spirituali. In
toate initierile precrestine discipolul ce urma a fi initiat
trebuia adancit intr-un fel de somn. Acest somn initiatic se
deosebeste de somnul obisnuit prin faptul ca in acesta din
urma corpul eteric ramane legat de corpul fizic, in timp ce
in cel dintai corpul eteric este desprins de cel fizic pentru o
scurtd perioadd de timp. In tot acest timp hierofantele
trebuia sda mentina corpul In viatd. Prin faptul ca se
desprindea corpul eteric, hierofantele era iIn masura sa il
conduca pe discipol, Impreunda cu celelalte elemente
constitutive, In lumile spirituale, lasandu-l1 sa faca acolo
experiente, care ulterior puteau fi transmise creierului
fizic. Acestea erau singurele metode de inifiere ce existau
in epocile precrestine.

Odata cu venirea lui Christos lisus apare ceva cu totul
nou In ceea ce priveste initierea. Imaginati-va ca omul ar fi
transformat in fintregime corpul sau astral in Sine
spirituala. Aceasta Sine spiritualda se imprima atunci in
corpul eteric precum pecetea in ceara si isi lasa amprenta
sa. Prin aceasta corpul eteric este transformat in Spirit al
vietii. Cand acest fapt este implinit in intregime Spiritul
vietii se imprima in corpul fizic si il transforma in Om-
spirit. Numai odata cu aparitia lui Christos lisus a devenit
posibil sa se imprime direct ceea ce era Spirit al vietii in
corpul vietii. Experientele facute in lumile superioare au
putut de acum inainte sa fie incorporate creierului fizic
fara sa fie nevoie de o separare prealabila a corpului eteric.
Primul care a dispus de un corp eteric impregnat cu totul
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de Sinea spirituala si un corp fizic impregnat cu totul de
Spiritul vietii a fost Christos lisus. Datorita venirii lui
Christos lisus pe Pamant a devenit posibil celor care sunt
unifi cu El sa urmeze aceeasi inifiere, fara a desprinde
corpul eteric de cel fizic. Astfel, toti initiafii precrestini
faceau experientele initierii in afara corpului fizic, erau
apoi coborati in corpurile fizice si puteau face cunoscut
acum, ca o traire personald, ceea ce se produsese in lumea
spirituala.

Buddha, Moise si altii au fost astfel de initiati. Prin
lisus a venit pentru prima data pe Pamant o fiin{a care,
ramanand in corpul sau fizic, putea sa contemple viata
lumilor superioare. Invatiturile lui Buddha, Moise etc. sunt
cu totul independente de personalitatea maestrului lor.
Este buddhist sau mozaist cel care respecta invataturile lui
Buddha sau Moise, caci acesti fondatori nu fac decat sa
transmitd ceea ce au tradit ei in lumile superioare. Cu
Christos este altceva. Invatitura sa devine crestinism
tocmai prin personalitatea sa si nu este suficient sa urmezi
invataturile crestinismului pentru a fi crestin. Crestinii
adevarati sunt numai cei care se simt legati de Christosul
istoric. Unele principii ale crestinismului existau deja
anterior. Nu asta conteazd; ceea ce conteaza este faptul ca
crestinul crede in Christos lisus, ca 1l considera o aparitie
care, umbland in carne, reprezinta omul desavarsit.

In trecut se cunostea inca expresia: Initiatul este un
om divin. Aceasta sententa era fondata pe faptul ca in
cursul ceremoniei de initiere initiatul se afla sus, in lumea
spirituala, langa fiintele spirituale sau divine. Acolo el era
omul divin. Prin Christos lisus s-a putut vedea ,,omul divin”
intr-un corp fizic; niciodata inainte. Acest pasaj
din Evanghelia dupd Ioan (1,18) trebuie luat textual:
,Nimeni nu a vazut vreodata pe Dumnezeu. Fiul Unul-
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Nascut, care este 1n sanul Tatalui, El ni L-a facut cunoscut.”
Inainte putea percepe divinitatea numai cel care el insusi
se inaltase. In Christos, divinitatea s-a coborat pentru
prima data pe Pamant sub forma vizibila. Acest fapt a fost
vestit in Evanghelia dupd loan, 1,14 (Si Cuvantul a devenit
carne si s-a aratat printre noi) si el era invatat si in scoala
lui Dionisie Areopagitul. Christos a venit aici pentru a
indica oamenilor calea; oamenii trebuie sda devina
succesorii Lui, trebuie sa se pregateasca sa imprime in
corpul fizic ceea ce este In corpul eteric. Aceasta inseamna
sa dezvolti In tine principiul christic.

Evanghelia dupd loan este o carte de viatd. Nimeni
din cei care au studiat-o cu intelectul nu a patruns-o. O
cunoaste numai cel care a vietuit-o. Cand repeti zi de zi, un
anumit timp, primele paisprezece versete descoperi
ratiunea lor de a fi. Ele alcatuiesc o tema de meditatie si
trezesc in sufletul omenesc capacitatea de a vedea, ca
vietuiri proprii, in marele tablou astral, anumite pasaje din
Evanghelie, precum nunta din Cana, capitolul 2,
convorbirea cu Nicodim in capitolul 3. Prin aceste exercitii
omul ajunge la clarvedere si poate el Insusi sa faca
experienta adevarului continut in Evanghelia dupd loan.
Sunt sute de oameni care au facut acest lucru.
Autorul Evangheliei dupd loan era un clarvazator de Tnalta
treapta, initiat de insusi Christos.

Nicdieri in Evanghelia dupd Iloannu este numit
ucenicul loan. Despre el este spus numai - de pilda, in
capitolul 19,26: ,Ucenicul pe care Domnul il iubea”. Este
vorba de un termen tehnic desemnandu-l pe cel pe care
invatatorul insusi il initiase. loan isi descrie propria sa
initiere in invierea lui Lazar (capitolul 11). Relatiile cele
mai tainice ale lui Christos cu evolutia lumii nu puteau fi
revelate decat datorita faptului ca autorul Evangheliei dupd
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loan fusese initiat de Insusi Domnul. Asa cum s-a spus mai
sus, vechile initieri durau trei zile si jumatate; de unde si
invierea lui Lazar in a patra zi. Si despre Lazar este spus ca
1l iubea Christos” (Ioan, 11, 3, 35, 36). Este vorba din nou
de un termen tehnic desemnandu-1 pe discipolul favorit. In
timp ce corpul lui Lazar zacea mort in mormant, corpul sau
eteric era extras pentru a parcurge inifierea si a primi
aceeasi forta ca aceea care este in Christos. El devine astfel
un Inviat, chiar cel pe care Domnul 1l iubea, cel caruia fi
datoram Evanghelia dupa lIoan. Daca recitesti acum
Evanghelia dupa loan vei constata ca niciun rand nu
contrazice acest fapt, doar ca procesul initierii este
prezentat ,sub un val”.

Sa ne oprim si asupra unei alte imagini
din Evanghelia dupd Ioan. In capitolul 19, 25 se spune: ,Si
stateau langa crucea lui lisus mama Sa si sora mamei Sale,
Maria lui Cleopa, si Maria Magdalena.” Pentru a intelege
Evanghelia trebuie sa stii cine sunt aceste trei femei. Asa
dupa cum astazi intr-o aceeasi familie doua surori nu
poarta acelasi nume, la fel era si in trecut. Astfel, pasajul
citat este dovada ca potrivit Evangheliei dupd loan mama
lui lisus nu se numea Maria. Daca examinezi
acum Evanghelia dupd loan dupa ce stii acest lucru, nu
gasesti nicaieri o indicatie cum ca mama lui lisus se numea
Maria. De pilda, la nunta din Cana (capitolul 2) se spune
numai: ,si era si mama lui lisus acolo.” Aceste cuvinte
semnificd ceva important care ajunge sa fie inteles doar
cand stii in ce mod autorul Evangheliei dupad loan foloseste
aceste cuvinte. Ce Inseamna expresia: ,mama lui lisus”?
Cum am vazut, omul este alcatuit din corp fizic, corp eteric
si corp astral. Trecerea de la corpul astral la Sinea
spirituala nu trebuie sa ne-o imaginam atat de simpla. Eul
transforma incet si treptat corpul astral in suflet al
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senzatiei, suflet al intelegerii si suflet al constientei (In mod
inconstient). Eul continua sa lucreze si numai cand a adus
corpul astral la nivelul de suflet al constientei este In
masura sa-1 purifice pe acesta pentru ca in el sa poata sa se
nasca Sinea spiritualda. Omul este constituit din:

Tata 7. Om-spirit Corp fizic
transformat
Fiu 6. Spirit al vietii Corp eteric
transformat
Spiritul 5. Sine spirituala Fecioara Sophia
Sfant (sufletul constientei
purificat)
4. Suflet al intelegerii Maria, sotia lui
(suflet astral) Cleopa
3. Suflet al senzatiei Maria Magdalena
(corp al senzatiei)
2. Corp eteric
1. Corp fizic

Omul-spirit nu se va dezvolta decat intr-un viitor
foarte indepartat. De asemenea, Spiritul vietii nu exista la
majoritatea oamenilor decat in stare de germene. In
prezent a Inceput dezvoltarea Sinei spirituale. Ea este
indisolubil legata de sufletul constientei, precum o sabie de
teaca. Sufletul senzatiei este cufundat si el In corpul
senzatiei sau corpul astral. Gasim astfel in persoana omului
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noua componente. Dar, dat fiind ca intre Sinea spirituala si
sufletul constientei, pe de o parte, si intre sufletul senzatiei
si corpul astral, pe de alta parte, exista o legatura
indisolubila, literatura teosofica vorbeste in mod obisnuit
de sapte elemente constitutive. Sinea spirituald este
similard cu Sfantul Spirit care, In sens crestin, este
entitatea diriguitoare pe plan astral. Spiritul vietii este
numit de catre crestini ,,Cuvant” sau ,Fiu”. Omul-spirit este
»Spiritul-Tatda” sau ,Tatal”.

Cei care au nascut in ei Sinea spirituald au fost numiti
,Copii ai lui Dumnezeu”; la ei ,Lumina stralucea in
intuneric”; si ,ei au primit Lumina”. Exterior, ei erau fiinte
umane din carne si sdnge, dar purtau in ei o entitate umana
superioard. Induntrul lor Sinea spirituald fusese nascuti
din sufletul constientei. ,Mama” unui astfel de om
spiritualizat nu este 0 mama trupeasca; ea salasluieste in
interiorul lui; ea este sufletul constientei purificat si
spiritualizat.

Ea este principiul din care este nascut omul superior.
Aceasta nastere spirituald, nastere in sensul cel mai elevat,
este descrisi de Evanghelia dupd Ioan. In sufletul
constientei purificat se revarsa Sinea spirituala sau Sfantul
Spirit. La aceasta se refera si expresia: ,Eu am vazut
Spiritul coborand asupra lui precum un porumbel din cer
si ramanand peste EL”

Sufletul constientei fiind principiul in sanul caruia s-a
dezvoltat Sinea spirituald, se numeste ,mama lui Christos”
sau, In scolile esoterice, ,Fecioara Sophia”. Prin fecundarea
Fecioarei Sophia a putut Christos sa se nasca in lisus din
Nazareth. In scolile esoterice ale lui Dionisie sufletul
intelegerii si sufletul senzatiei erau numite ,Maria” si
»,Maria Magdalena”.
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3. Sophia este Evanghelia insasi
Basel 25 noiembrie 1907 (Din GA 100)

..Cel care traieste Evanghelia dupd loan in mod viu
trezeste in sine o forta vizionara. Aceasta Evanghelie este o
carte a unui vazator, scrisa pentru deprinderea facultatii de
clarvedere. Cel care o vietuieste fraza cu fraza se afla
spiritual fata in fata cu Christos. Oamenii nu se lasa atat de
usor convinsi ca trebuie sa lupte pentru a ajunge la
revelatia ca Christos este o realitate. Evanghelia dupad
Ioan este calea care duce la Christos. Autorul ei a voit sa le
ofere tuturor prilejul de a-L intelege. Celui care, din corpul
sau astral, isi dezvolta Sinea spirituald 1i apare in spirit
intelepciunea prin care poate sa infeleaga ce este Christos.
Christos fnsusi a indicat acest lucru. El atarna pe cruce, la
picioarele Lui stau mama Sa si discipolul initiat de El pe
care il iubeste. Discipolul trebuie sa aduca oamenilor
intelepciunea, cunoasterea semnificatiei lui Christos. De
aceea se atrage atenfia asupra mamei Sophia prin
cuvintele: ,Aceasta este mama ta, trebuie sa o iubesti”.

Mama spiritualizata a lui lisus este Evanghelia insasi,
ea este Intelepciunea care conduce pe oameni spre
cunoasterea cea mai inalta. Discipolul ne-a dat-o pe mama
Sophia, altfel spus, el a scris Evanghelia in care cel ce o
studiaza face cunostinta cu crestinismul, intelege originea
si telul acestei importante miscari (stiina spiritului).
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IL. INTELEPCIUNE SI SANATATE
Berlin, 14 februarie 1907 (Din GA 55)

Stiinta spirituala vrea sa actioneze in viata practica, sa
le dea oamenilor for{a si siguranta. Ea nu e ceva pentru
oamenii curiosi, ci pentru cei ce vor sa fie activi si sa-si
aduca o contributie energica In viata. Stiin{a spirituala a
existat in toate epocile. In cercurile in sanul cirora era
cultivata, s-a spus intotdeauna c3, dincolo de forta pura a
ratiunii, omul poate sa evolueze in directia unor forte
spirituale mai inalte decat cele din viata obisnuita. Si acolo
se simtea intotdeauna legatura dintre ,heilig” (sfantul),
Jheil” (= sanatos) si ,heilsam” (= datator de sanatate,
benefic). Sfantul Spirit este spiritul absolut sanatos, care
coboara in sufletul uman spre a raspandi in lume sanatate.
Dar tocmai din acest punct de vedere stiinta spirituala este
adeseori rau inteleasa. Cunoasterea spirituala il conduce pe
om de la telurile finite, egoiste ale stiintei si nazuintei, spre
niste puncte de vedere mari, universale, spre unirea omului
individual cu universul. Dar fortele superioare pe care
stiinta spirituala le confera astfel, atrag foarte multi oameni
sili incita spre nazuinte egoiste. Cu toate ca stiinta spirituala
il duce pe om, de fapt, cel mai departe de tendintele
personale, ea e folosita foarte adesea drept slujitoare a
egoismului. Oamenii vor ca dorintele lor personale sa fie
implinite de ea de azi pe maine.

A existat stiinta spirituala in cadrul unei fragii din
Africa, numitd Ordinul Terapeutilor. In acea parte a
Pamantului in care s-a nascut crestinismul, aceeasi secta
era numita Ordinul Esenian. Deja numele de ,terapeuti”
indica legatura lor cu spiritul si cu sanatatea. Terapeutii
sau esenienii vindecau folosind mijloacele spiritului,
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asociate cu o stiinta materiald. Cine isi asimileaza stiinta
spirituald, isi asimileaza niste remedii terapeutice reale: un
elixir al vietii, iata ce este stiinta spirituala. Ea nu trebuie
dovedita prin discutii si temeiuri logice, ci ea trebuie
introdusa iIn viata, trebuie sa-i faca teferi si sanatosi pe
oamenii in care se revarsa. A sti doar ca exista reincarnarea
si karma, a sti sa vorbesti frumos despre ele, este un fel de
non-stiinta spirituald. Omul trebuie sa trdiasca in ea zi de
zi, ord de or4g, el trebuie sa-si patrunda cu ea tot sufletul si
sa astepte In liniste ce se intampld, si atunci va vedea
efectele ei. Cine poarta in el ideile spiritual-stiintifice ca pe
o hrang, ca pe niste seminte, In ceasuri de suferinta si in
ceasuri de bucurie, In ceasuri de devotiune si de indltare
sufleteascd, ceasurile In care viata ameninfd sa se
destrame, cine simte ca ele daruiesc pofta de munca, forta
si sperantd, acela a inteles-o in mod just. Aici e valabil
cuvantul lui Goethe ,Gandeste-te la ce, dar si mai mult
la cum!” Sau: ,Seama sa iei la ce, dar si mai mult la cum!”
Siinta spirituala trebuie sa devina o problema cu totul
individuala a fiecarui om. Cautatorul in sens spiritual-
stiintific 1si fnalta privirile spre stele si le intelege dupa
legile care pulseaza prin tot spatiul cosmic. Cand Soarele se
ridica pe cer dimineata, in toata splendoarea lui, cand seara
se iveste luna in frumusetea ei tacutd, cand norii trec pe
bolta cereasca, cautatorul spiritual 1si inalta privirile intr-
acolo si fenomenele de pe cer devin pentru el expresia
vietii sufletesc-spirituale universale, la fel cum noi privim
miscarile unei fefe sau ale unei maini drept expresie a vietii
sufletesti-spirituale din om. Si apoi el 1si indreapta privirile
spre trecut, vede cum lucreaza lumea spirituala in cea
fizica si 1i inalta cugetul spre spirit. Inspirati in voi spiritul
si odata cu el veti inspira viata sanatoasa! Dar, departe de
voi orice comoditate! ,Iniltarea spre infinit pune bazele
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sanatatii”, spun multi, dar se adancesc numai in niste
ganduri abstracte, generale. Aceasta nu este stiinta
spirituald adevarata. Stiinta spirituala adevarata se apleaca
asupra fiintelor si lucrurilor individuale, de care sa ne
ocupam cu rabdare si iubire de fiecare plantd, de fiecare
piatrd. Noi nu vrem sa cautam lumea spiritualda prin
vrdjitorie. Ea exista. Dar noi nu trebuie s-o cautam in alta
parte decat In realitatea senzoriald si acolo unde am fost
pusi, pentru a ne desfasura destoinic munca zilnica. Asa
devine stiinta spirituala o problema individuala. Asa dupa
cum unii oameni nu au nicio intelegere fata de o lucrare
muzicald sau plastica, tot asa unii nu au nici un fel de
intelegere fata de spirit. O mica Intamplare va arata ce fel
de reprezentri isi fac unii despre aparitiile de spirite: Intr-
un ordsel a fost observata intr-o seara o lumina ciudatg,
care trecea de-a lungul zidului din jurul cimitirului. In
curand, tot oraselul vorbea despre asta si, pentru ca nu se
gasea nicio explicatie naturald, s-a spus ca trebuie sa fie
vreun spirit. Mai multe persoane vazusera lumina si tocmai
acest lucru facea ca toata povestea sa para dubioasa. Ca sa
vezi un spirit adevarat, trebuie sa-{i fi dezvoltat anumite
organe si capacitati spirituale. Dar in lumea de azi acest
lucru se intalneste foarte rar. Daca mai multe persoane,
care trecusera pe acolo intamplator, au vazut lumina,
aceasta e cea mai buna dovada a faptului ca nu fusese un
spirit. Toata povestea s-a lamurit peste putfin timp. O
doamna in varsta i1si plimba in fiecare seara catelusul,
luminandu-si drumul cu o lanterni. In seara respectivi
lumina fusese observata. Noi nu trebuie sa cautam
asemenea presupuse fenomene cu spirite. Pentru noi,
fenomenele din viata zilnica sunt cele mai importante
manifestari ale spiritului.
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Intelepciunea este stiintd, dar ea trebuie, de
asemenea, sa fie mai mult decat stiinta: ea este stiinfa
transpusa in viatd, care poate deveni in orice moment
hotarare si fapta. Cine cunoaste numai legile, e om de
stiintd. Cine stie sd aplice in orice moment stiinta in asa fel
incat de acolo sa rezulte ceva, acela e ingelept.
Intelepciunea e stiinta devenitd rodnici. Noi trebuie si
uitdm de unde ne-am cucerit legile si sa ne patrundem cu
ele, pentru ca ele sa devina in noi o forta. Goethe a ajuns de
la observarea exacta a plantelor individuale la ideea de
planta originara. Ea este o formatiune a intuitiei spirituale,
o imagine a unei plante care poate trai in noi, dupa
imaginea cdreia s-ar putea nascoci nenumadrate plante
inexistente incd, dar care ar putea fi viabile. In omul
intelept legile se desprind de fiintele sau lucrurile
individuale, ele traiesc in vesnicie. Dar pentru aceasta se
cere ceea ce numim imaginatie, reprezentare in imagini.
Conceptele si ideile abstracte pot fi stiintd, dar nu
intelepciune. Daca s-ar fi oprit la stadiul de notiuni, Goethe
n-ar fi gasit planta originara. Planta originara trebuie s-o
vedem in fata noastra atat de viu incat s-o putem desena,
cu radacinile, tulpinile, frunzele si fructele ei, fara ca ea sa
fie asemanatoare cu o alta planta. Acesta nu e un joc al
fanteziei. Fantezia se raporteaza la imaginatiune ca umbra
la realitate; totusi, ea poate fi transformata si ridicata pe
treapta de imaginatie. Lumea Imaginatiei Inca nu ne este
accesibil3, dar poate deveni accesibild. In jurul nostru ar
domni intunericul, daca ochiul n-ar putea sa transpuna
lumina ce intra In el in imagini si reprezentari cromatice.
La fel ca In ochi, noi trebuie sa dezvoltam si in suflet niste
forte care sunt concrete. Cine crede ca trebuie sa astepte
pana cand o sa-i apara manifestarea cefoasa a unui spirit,
acela n-a inteles sensul acestei munci. Sufletul trebuie sa
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munceasca la fel cum munceste ochiul cand lumina cade in
el. Fara munca sufletului, lumea spirituala nu s-ar putea
revirsa in el niciodati. In suflet trebuie si fie create
imagini. Obiectivitatea se pastreaza, daca omul nu-si
creeaza imaginile unor dorinte egoiste s.a.m.d. Daca omul
isi Indreapta sufletul in acest fel spre lumea spirituald, ea
se va revarsa In el si va avea efecte vindecatoare.
Imaginatiile, imaginile au un efect vindecator. Daca stim sa
transformam in imagini notiunile stiintei spirituale, care sa
nu aiba doar contururi, ci si viatd, culori si sunete, daca
intreaga lume devine o asemenea imagine, atunci aceasta
intelepciune devine pe fiecare taram al vietii un
medicament, nu numai pentru noi insine, ci si pentru altii,
pentru Intreaga lume. Chiar daca la inceput, imaginile sunt
gresite, ele nu vor face niciun rau. Vor fi corectate de cei
care ne calauzesc.

Un asemenea intelept a fost Paracelsus; el si-a
patruns fiinta cu Intreaga lume si a transformat-o intr-o
lume vie, astfel Incat fiecare planta putea sa-i spuna ceva.
Ce-i spunea oare? li revela ce este intelepciunea. Animalul
este, intr-un anumit sens, intelept: in instinctul animalului
este Intelepciune. Dar animalul nu are un suflet individual,
ci un suflet-grup, care actioneaza din afara, ca entitate
spiritualda. Toate animalele, al caror sange poate fi
amestecat, fara ca acest lucru sa dauneze, au un suflet
comun, sufletul-grup. Aceasta intelepciune, care actioneaza
din afara in om a fost individualizata. Fiecare om Iisi are
sufletul lui individual, care actioneaza din afara, dar el a
pierdut, in schimb, siguranta existentei. Nesiguranta este
caracteristica stiintei. Viata omului este incercare, alegere,
cautare, tatonare. Dar exista o dezvoltare superioara.
Cunoasterea, pe care omul si-o cucereste cu multa truda pe
calea Incercarii, poate redeveni intelepciune. Daca topim
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ceea ce este viu in ceva plin de culoare, sunet si lumina,
intr-o imaginatie, devenim Intelepti. Asa e facut Paracelsus.
Asa s-a apropiat el de fiecare planta, de fiecare substanta
chimica. La fel cum animalul stie In mod nemijlocit ce
anume e datator de sanatate, si Paracelsus recunostea
direct puterea tamaduitoare a plantelor: dar nu intr-un
mod instinctiv, inconstient, ci plin de o intelepciune
constientd, el isi dddea seama caror bolnavi le-ar putea fi
de ajutor. In acest sens erau intelepti si terapeutii si
esenienii. De acest lucru nu ne putem da seama prin
incercari, ci numai daca intelepciunea devine imaginatie.
Atunci planta 1i vorbeste imaginii despre ea care traieste in
suflet si spune: Da, la aceasta sunt buna. Planta fsi
recunoaste imaginea din sufletul omului care o priveste, isi
transforma imaginea si atunci omul stie si simte In mod
nemijlocit la ce poate ea folosi. Stiinta spirituala nu are
nimic de obiectat stiintei si niciun om care se straduieste
cu adevarat pe taramul spiritual-stiintific nu va neglija sa
se familiarizeze cu cuceririle stiintei. Dar el nu se opreste
aici, ridicand astfel stiinta pe treapta unei cunoasteri
creatoare, pline de intelepciune.

Noi stim ca, In ultima instantd, fiinfa umana este
formata din corp fizic, corp eteric sau al vietii, corp astral si
Eu. Cunoasterea obisnuita nu ajunge decat pana la corpul
astral si devine o parte a lui. Imaginatia, insd, patrunde
pana in corpul eteric, ea umple cu spirit al vietii corpul
eteric si face ca omul sa devina un vindecator viu. Ne
putem da seama cel mai bine cat de mare este actiunea
exercitatd de imaginatie in comparatie cu notiunile pur
abstracte dupa efectele rele pe care ea le poate avea. Un om
a fost de fata cand fratelui sau i-a fost amputat un picior. La
tiierea osului s-a auzit un sunet ciudat. In acelasi moment,
el a simtit o durere violenta in acelasi loc al piciorului in
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care fusese facuta operatia la fratele sau. Si el n-a putut sa
scape mult timp de acea durere, in timp ce fratele sau de
mult nu mai simfea nimic. Sunetul osului se sapase pe cale
imaginativd In corpul eteric al omului si provocase
durerile.

Un medic din Berna a facut niste experimente foarte
interesante In acest sens. El a luat o potcoava obisnuita de
care a legat doua sarme, in asa fel incat ele pareau a fi firele
conducdtoare ale unei masini de produs electricitate.
Oricine venea, credea ca are in fata lui o asemenea masina
si, daca o atingea, simtea un curent electric. Unii au afirmat
chiar ca au simtit un soc violent. Aceste efecte erau
provocate pur si simplu prin ceea ce oamenii isi imaginau
despre aceasta; nicio demonstratie nu a fost pentru a-i
convinge. Exista unii oameni care s-au imbogatit fabricand
tablete din paine obisnuita. Asemenea ,tablete” vindeca tot
felul de boli si sunt folosite mai ales ca somnifere. Intr-un
sanatoriu, o doamna lua in fiecare seara asemenea tablete
si dupd ele avea un somn excelent. Intr-o seard lui
hotararea de a se sinucide si inghiti toate tabletele pe care
putuse s puni mana. Intre timp, personalul de serviciu si-
a dat seama ce se Intdmpla si medicii au intrat In panic3,
fiindca pacienta prezenta toate simptomele unei morti
apropiate. Unul singur isi pastra calmul: era medicul care
fabrica tabletele.

Omul trebuie sa aiba forta de a transforma ceea ce
doar stie Intr-o imagine plind de viata. Pe aceasta se
bazeazi si efectul hipnozei. In caz de hiponozi e scos din
joc corpul astral si hipnotizatorul actioneaza direct asupra
corpului eteric, prin imagini. Dar acesta este un proces
maladiv. Imaginile pe care noi le cream se imprima in
corpul eteric. Daca imaginile create de noi au fost luate din
lumea spirituala, ele pot starpi din forta cosmica spirituala

77



tot ce este maladiv, adica se pot pune in echilibru, se pot
armoniza cu curentii cosmici. Tot ce este maladiv isi are
originea in egoism. In cazul unui asemenea proces, noi
suntem ridicati deasupra vietii noastre de reprezentare
obisnuita: Are loc atunci un fel de estompare a
reprezentdrilor obisnuite. Acest lucru trebuie sa se
produca din cand in cand, de exemplu, cand omul doarme.
Atunci corpul astral si Eul se despart de corpul fizic si
corpul eteric si se unesc cu spiritul Pamantului. Si de aici el
exercitd o actiune de Insanatosire asupra corpului eteric, si
imprima niste imagini datatoare de sanatate. Dar acest
lucru are loc In mod inconstient. Numai omul ajuns pe o
treaptd de evolutie superioard o face in mod constient. In
spatele tututor fiintelor si lucrurilor se afla niste idei
originar-vesnice, spune Platon. Un vazdtor vede fiinta
spirituala din fiecare planta, forma plantei e constituita ea
insasi din asemenea imagini spirituale. Omul poate privi in
el aceste imagini si deveni astfel creator. Numai animalele
si oamenii, de fapt, numai oamenii se pot imbolnavi.
Imaginile, ca realitate spirituald, actioneaza in intreaga
natura, dar noi, oamenii, luam in noi spiritul si trebuie sa-1
ridicam din nou la nivelul vietii. O intelepciune imaginativa
va aduce sanatate. Ceea ce are un efect fertilizator, pana la
imagine, este intelepciune. Spiritul creeaza imaginatia.
Stiinta spirituald, care ne da o asemenea intelepciune, ne
poate da cel mai bine vindecarea de boli si anume, inainte
de toate - In mod profilactic - de cele pe care inca nu le
avem. Dar acest lucru, bineinteles, e greu de controlat.
Stiinta spirituala are si forta care-l intinereste pe om, care-1
mentine viguros si tanar, intelepciunea revarsa in om forta
de viata si forta tineretii este ceva care-I face sa fie puternic
si plin de prospetime. O asemenea intelepciune deschide
sufletul. Iar intelepciunea e samanta iubirii. Nu putem
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predica iubirea. Oamenii cei mai plini de compasiune si
jubire au fost terapeutii si esenienii. Intelepciunea
patrunde cu caldura sufletul uman, ea face sa se reverse
iubirea; nu e de mirare, de aceea, daca asemenea intelepti
vindecau prin punerea mainilor.

Intelepciunea emand in membre forta iubirii.
Deoarece a fost cel mai intelept, Christos a fost si cel mai
bun vindecator, el emana iubire si compasiune, singurele
care pot ajuta. Daca un om zace pe strada cu piciorul
fracturat si In jurul lui stau oamenii cei mai plini de iubire,
ei tot nu-1 vor putea ajuta. Dar daca vine un medic, care stie
cum sa puna la loc fractura, caruia intelepciunea lui {i da
posibilitatea de a-si transpune compasiunea in fapt3,
atunci omul va fi ajutat. A putea, a recunoaste, a fi intelept
~ acestea sunt temelia oricirui ajutor uman. Intelepciunea
existd mereu in jurul nostru, in lume, fiindca au revarsat-o
niste fiinte intelepte. Cand infelepciunea ajunge pe culmea
ei, ea va fi iubirea atotcuprinzatoare. Lumea viitorului va
radia spre noi iubire. Intelepciunea e mama iubirii. Spiritul
plin de iIntelepciune este marele vindecator. De aceea,
Christos, iubirea, s-a nascut din Spiritul Sfant, adica din
spiritul vindecator.
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III. NATURA FECIOAREI SOPHIA
SI A SPIRITULUI SFANT

Hamburg, 31 mai 1908 (Din GA 103)

Am descris ieri schimbadrile pe care le provoaca in
corpul astral meditatia, concentrarea si celelalte exercitii
prescrise prin diversele metode de inifiere. Am vazut ca
aceste exercitii permit corpului astral sa formeze in el
organele necesare perceptiei lumilor superioare. Desi
exercitiile difera dupa diversele epoci de civilizatie,
principiul initierii este propriu-zis peste tot acelasi. Marea
diferenta intervine abia dupa aceea, cand trebuie facuti
urmatorii pasi. Pentru ca omul sa poatd vedea cu adevarat
in lumile superioare trebuie ca ceea ce s-a dezvoltat in
corpul astral drept organe sa se imprime, sa se impregneze
in corpul eteric.

Dupa o veche expresie, aceasta munca asupra
corpului astral prin meditatie si concentrare este numita
purificare sau catharsis. Ea are, Intr-adevar, drept scop sa
elimine din corpul astral tot ceea ce 1-ar impiedica sa aiba o
structura regulata si armonioasa pentru a putea sa
dobandeasca organe superioare; caci germenele acestor
organe se afla in el, nu este, de fapt, vorba decat de a le
elibera.

Am spus ca existau tot felul de metode pentru a
produce acest catharsis. Poti face deja mari progrese in
acest sens daca asimilezi ceea ce este dat in cartea mea Die
Philosophie der Freiheit(Filosofia libertatii), daca traiesti
intens in tine insuti cele scrise acolo astfel incat sa iti poti
spune: Aceasta carte mi-a dat un impuls, acum Insa eu pot
sa reproduc prin mine insumi ansamblul de ganduri ce
sunt indicate acolo. Daca fata de aceasta carte ai raportul
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pe care 1l are un interpret virtuoz cand interpreteaza o
bucatd muzicala fata de compozitorul care a compus-o,
astfel incat el recreeaza in sine opera - desigur intr-un mod
corespunzdtor -, Inlantuirea gandurilor, care formeaza in
aceasta carte un tot inchegat, organic, poate aduce pana la
o 1inalta treapta catharsisul. Caci esentialul intr-un
asemenea caz, precum cel al acestei carti, este faptul ca
gandurile sunt astfel expuse incat ajung si actioneze. In
multe alte carti actuale ai putea, in fond, schimband numai
putin sistematica, sa modifici ceva din modul de expunere,
spunand unele lucruri inainte, altele dupa aceea.
Pentru Filosofia libertdtii acest lucru nu este posibil. Este
imposibil sa schimbi aici cele scrise la pagina 150 cu cele
de la pagina 100, asa cum este imposibil sa-i pui unui caine
labele din fata in locul celor din spate. Aceasta carte este un
tot Inchegat organic si studiul aprofundat al gandurilor pe
care ea le cuprinde constituie de fapt un fel de
antrenament interior. Exista deci mai multe metode pentru
a ajunge la catharsis. Daca s-a lucrat dupa ea fara sa se
ajunga la asa ceva, nu trebuie trasa concluzia ca aceasta
carte nu poate face ceea ce am spus, ci mai curand cd nu s-a
lucrat corect sau cu destula constania si energie.

Sa luam acum fin discutie celalalt aspect. Cand
catharsisul s-a produs si organele de simf ale corpului
astral sunt formate, trebuie ca totul sa fie imprimat in
corpul eteric. Iata ce i se spunea in initierile precrestine
discipolului, dupa ce acesta efectuase exercitiile
pregatitoare, exercitii care puteau dura multi ani: Corpul
tau astral a ajuns acum in posesia organelor sale de
cunoastere astrala; a venit momentul in care acestea pot fi
imprimate In corpul eteric. Discipolul era atunci supus
unui procedeu care in zilele noastre — cel putin pentru
epoca noastra - nu numai ca nu este necesar, dar nici nu-1
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poti face In mod serios. El era scufundat timp de trei zile si
jumdtate Intr-un somn letargic. Apoi era supus unui
procedeu care nu numai ca provoca acelasi rezultat ca
somnul obisnuit de noapte (adica desprinderea corpului
astral de corpul fizic si eteric), ci realiza detasarea pana la
un anumit grad a legaturilor corpului eteric cu corpul fizic,
avandu-se grija ca trupul fizic sa nu sufere din cauza
aceasta si omul sa nu moara In acest timp. Corpul eteric era
deci eliberat de fortele corpului fizic care actionau asupra
lui. Se obtinea astfel un corp eteric oarecum elastic si
plastic si, daca adanceai in el organele de sim{ formate in
corpul astral, atunci In corpul eteric se imprima pecetea
intregului corp astral. Cand hierofantele readucea apoi pe
discipol la starea normald, iar corpul astral si Eul erau
reunite cu corpul fizic si eteric — dupa un procedeu
cunoscut de cel ce initia - avea loc nu numai ,catharsisul”,
ci si ceea ce se numeste ,iluminarea”, ,photismos”.
Discipolul putea de acum sa perceapd, in lumea care il
inconjura, nu numai lucrurile fizic-sensibile, ci el putea
folosi si organele spirituale de perceptie, altfel spus, vedea
spiritualul si putea sa il perceapa. Initierea consta in esenta
din aceste doua procedee: purificarea, sau catharsis, si
iluminarea, sau photismos.

In cursul dezvoltirii omenirii, pentru ci evolutia care
a urmat Atlantidei tindea sa lege tot mai mult corpul eteric
de corpul fizic, omul a ajuns treptat pana acolo incat nu a
mai fost posibila degajarea corpului eteric de corpul fizic
fara sa apara tulburari grave in functionarea organismului
sau. De aceea a fost necesar sa fie folosite alte metode, care
i permiteau corpului astral, daca acesta atinsese o treapta
destul de inalta prin catharsis - adica, daca reusea sa
revina singur in corpul fizic si eteric -, sa isi imprime
organele sale In corpul eteric fara sa se desparta de corpul
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fizic si de cel eteric, In ciuda rezistentei pe care corpul fizic
i-o opunea. Trebuia deci ca in meditatie si concentrare sa
intre In joc forte mai mari, pentru ca in corpul astral sa
apara impulsuri puternice, in stare sa invinga rezistenta
corpului fizic.

Astfel vechea initiere a fost urmata mai intai de
initierea specific cresting, care cere ca omul sa se supuna
acelor proceduri pe care le-am descris ieri ca fiind cele
sapte trepte. Aceste sentimente si aceste senzatii pe care
le-am descris actioneaza atat de intens asupra corpului
astral - se poate ca acest lucru sa nu apara decat dupa
multi ani, dar mai devreme sau mai tarziu are loc -, incat
corpul astral isi modeleaza plastic organele sale de
perceptie si le imprima apoi in corpul eteric; rezultatul
acestui fapt este iluminarea. Daca ar trebui sa descriu in
detaliu acest gen de initiere, care este inifierea crestina
propriu-zisa, ar trebui sa tin conferinte nu doar mai multe
zile, ci probabil timp de doua saptamani in fiecare zi,
tratand toate detaliile. Dar asta nu se poate. leri v-am
aratat, in aceasta privintd, unele particularitati. Problema
care se pune este de a Intelege principiul. Prin faptul ca
omul parcurge exercifiile meditative, el poate sa atinga
initierea fara sa treaca prin somnul letargic de trei zile si
jumatate, indeosebi, daca discipolul crestin mediteaza
continuu, in fiecare zi, la cuvintele Evangheliei dupd loan,
daca lasa zilnic sa actioneze asupra lui primele fraze ale
acestei Evanghelii: ,La inceput era Cuvantul..” pana la
cuvintele: ,plin de har si de adevar..” Ele constituie o
meditatie de o importanta deosebita. Ele au aceasta forta,
caci Evanghelia dupd loan inainte de toate nu trebuie citita
si inteleasa intelectual, ci trebuie sa fie in intregime intim
traita si resimtita. Atunci ea insasi este o forta care vine in
ajutorul initierii si lucreaza pentru ea. Atunci ,spalarea
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picioarelor”, ,flagelarea” si celelalte procese interioare si
viziuni astrale sunt vietuite in intregime conform celor
descrise in Evanghelia dupd Ioan, capitolul 13.

Initierea rosicruciana, desi asezata intru totul pe o
baza crestind, foloseste mai mult alte reprezentari
simbolice care produc -catharsisul, Indeosebi tablouri
imaginative. Aceasta este o altda modificare ce a trebuit sa
fie introdusa pentru ca omenirea avansase si ea pe calea
evolutiei si inifierea trebuia sa se adapteze la ceea ce
omenirea a dezvoltat treptat.

Noi trebuie sa intelegem ca, urmand initierea, omul
devine un altul decat fusese tnainte. In timp ce pand acum
el nu fusese 1n relatie decat cu obiectele din lumea fizica,
acum fi este data posibilitatea de a face acelasi lucru cu
evenimentele si fiinfele lumii spirituale. Aceasta inseamna
ca omul ajunge la o cunoastere infinit mai reala decat acea
cunoastere abstractd, rece, prozaica, pe care o stim din
viata curenta. Pentru cine atinge cunoasterea spirituala,
procesul de cunoastere este ceva cu totul diferit. Este, in
intregime, o materializare a frumosului dicton ,Cunoaste-
te pe tine fnsuti!” Nimic nu este insa mai periculos in
domeniul cunoasterii decat a intelege rau aceasta sententa;
si aceasta este ceea ce se intampla prea adesea in zilele
noastre. Multe persoane o inteleg astfel: nu trebuie sa mai
privesti lumea din jurul tau, ci sa te pierzi intr-o
contemplare linistita a forului interior si sa caufi acolo
izvorul oricarei spiritualitati. Este o interpretare cu totul
gresitda a dictonului, caci nu asta este semnificatia lui.
Trebuie sa iti dai seama ca o cunoastere superioara
adevarata este si o evolutie de la un stadiu deja atins la un
stadiu care 1nainte nu fusese atins. Daca exersezi
cunoasterea de sine clocind in tine insuti, nu vezi decat
ceea ce aveai si pana atunci; nu ajungi la nimic nou, ci
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numai la o cunoastere in sensul cunoasterii actuale a
propriului Eu inferior. Acest interior nu este decat o parte
din ceea ce este necesar cunoasterii. Cealalta parte care
apartine cunoasterii trebuie adaugata pe deasupra. Fara
cele doua parti nu ajungi la nimic. Interior, poti ajunge sa
dezvoltfi in tine organele prin care cunosti. Dar asa cum
ochiul, ca organ de simt exterior, n-ar recunoaste niciodata
Soarele daca ar privi In sine insusi, ci trebuie sa priveasca
Soarele in afara, tot asa organul interior de cunoastere
trebuie sa se Intoarca spre in afara, adica spre
spiritualitatea exterioar, pentru a cunoaste cu adevarat. In
timpul in care lucrurile spirituale mai erau percepute in
mod real, conceptul de ,cunoastere” avea un sens mult mai
profund, mai real decat astazi. Deschideti Biblia si vedeti ce
inseamna aceste cuvinte: ,Avraam a cunoscut pe femeia
sa”, sau un alt patriarh ,a cunoscut pe femeia sa”. Fara sa
cauti prea departe, veti Intelege ca asta inseamna
fecundarea; si cand se ia grecescul ,Cunoaste-te pe tine
insuti!”, el nu Inseamna ,contempla-te interior”, ci
fecundeaza Eul tau cu ceea ce vine catre tine din lumile
spirituale!

Doua lucruri sunt necesare pentru aceasta: ca omul
sa se pregateasca prin catharsis si iluminare, si ca el sa-si
deschida apoi in mod liber fiinta sa interioara lumii
spirituale. Sub raportul cunoasterii, interiorul omului il
putem compara cu elementul feminin, iar exteriorul cu
elementul masculin. Interiorul trebuie facut receptiv
pentru Sinea superioara. Daca el devine receptiv, atunci
din lumea spirituala coboara in om Sinea sa superioara.
Caci unde este Eul superior al omului? Este el acolo, in
interiorul omului? Nu! In stadiile Saturn, Soare si Luna, Eul
superior era revarsat in intregul Cosmos. Eul Cosmosului
era revarsat peste om; acest Eu omul trebuie sa il lase sa
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actioneze asupra lui. El trebuie sa lase sa actioneze acest
Eu asupra sufletului sdu, pe care 1-a pregatit anterior. Ceea
ce Inseamna ca interiorul omului, altfel spus corpul astral,
trebuie sa fie purificat si Innobilat, supus catharsisului.
Atunci el poate astepta ca spiritualitatea din afara sa intre
in el si sa provoace iluminarea. Acest lucru intervine atunci
cand omul s-a pregatit indeajuns si si-a supus corpul lui
astral catharsisului, dezvoltand astfel organele sale
interioare de cunoastere. Atunci corpul astral este, in toate
imprejurarile, suficient de dezvoltat pentru ca, adancindu-
se in corpul eteric si fizicc sa se produca
iluminarea, photismos-ul. De fapt, ceea ce se petrece este
intiparirea organelor corpului astral in corpul eteric, prin
care apoi omul percepe in jurul lui o lume spirituala; deci
interiorul lui, corpul astral, primeste ceea ce 1i poate oferi
corpul eteric, ceea ce acesta poate extrage din Intregul
Cosmos, din Eul cosmic.

Acest corp astral purificat, ,limpezit’, care in
momentul ilumindrii nu mai contine in el nimic din toate
impresiile impure ale lumii fizice, ci doar organele de
percepere ale lumii spirituale, esoterismul crestin il numea
,pura, casta si Inteleapta Fecioara Sophia”. Datorita fortelor
pe care omul le primeste prin catharsis, el purifica si
decanteaza corpul sau astral care devine , Fecioara Sophia”.
Si In Intdmpinarea ,Fecioarei Sophia” vine Eul cosmic, Eul
lumilor, care produce iluminarea, care face deci ca omul sa
traiasca in lumind, sa aiba in jurul lui lumina spirituala.
Acest al doilea principiu care se adauga celui al ,Fecioarei
Sophia” era numit de esoterismul crestin - si este si astazi
numit asa - ,Spiritul Sfant”. Potrivit esoterismului crestin
este deci foarte corect sa se spuna ca, prin acest proces de
initiere, crestinul esoteric ajunge la purificarea si
y2limpezirea” corpului sau astral; el face din acesta Fecioara
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Sophia si este iluminat - daca vreti puteti spune si
adumbrit - de catre ,Spiritul Sfant”, de catre Eul cosmic.
Cel care este astfel iluminat, care, altfel spus, in sensul
esoterismului crestin, a primit in sine ,Spiritul Sfant”,
vorbeste de acum inainte intr-un alt sens. Cum vorbeste el?
In asa fel incat, atunci cand vorbeste despre Saturn, Soare,
Lung, despre diversele parti constitutive ale fiintei umane,
despre procesele cosmice ale evolutiei, el nu exprima
parerea sa personala. Parerile sale personale nu intra deloc
in joc aici. Cand el vorbeste despre Saturn, Saturn Insusi
vorbeste prin el. Cand vorbeste despre Soare, prin el
vorbeste entitatea spirituala a Soarelui. El este
instrumentul; Eul sdau s-a micsorat, a apus, adica a devenit
impersonal in acele momente, Eul cosmic este cel care se
slujeste de el ca de un instrument pentru a vorbi prin el. De
aceea, cand vorbim de doctrinele esoterice adevarate care
emand din esoterismul crestin nu ne gandim
la pdreri sau opinii. Cel care vorbeste despre lume in sensul
esoterismului crestin si este animat de spiritul care trebuie
isi spune: Cand le vorbesc oamenilor si le spun ca acolo,
afara, erau doi cai...,, ca unul imi place mai putin, si cred ca
el este un cal lenes, nu aceasta este important. Ceea ce
trebuie facut este sa-i descriu celuilalt exact pe cei doi cai si
sa raportez obiectiv celorlalti faptele. lata ce trebuie!
Trebuie sda se descrie ceea ce s-a observat in lumile
spirituale, excluzand orice parere personald. In orice
sistem de Invataturi spiritual-stiintifice trebuie relatate
pur si simplu faptele In succesiunea lor. Aceasta nu trebuie
sa aiba de-a face catusi de putin cu parerile personale ale
celui ce povesteste.

Am facut cunostintd, asadar, cu doua notiuni, mai
intdi in ce priveste semnificatia lor spirituala: natura
,Fecioarei Sophia”, care este corpul astral ,limpezit”,
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purificat, si ,Spiritul Sfant”, Eul cosmic, care este primit de
,Fecioara Sophia” si care poate sa vorbeasca apoi din acel
corp astral.

Exista o treapta si mai Inalta de atins, si anume aceea
de a putea ajuta pe cineva, de a-i putea da impulsurile care
sa 1l cdlauzeasca spre aceste doud realitati. Fiintele
perioadei noastre de evolutie pot primi pe ,Fecioara
Sophia”, corpul astral limpezit, purificat, si ,Spiritul Sfant”,
iluminarea, asa cum am descris. Numai Christos lisus putea
sa dea Pamantului ceea ce era necesar pentru asta. El a
impregnat elementului spiritual al Pamantului fortele care
fac sa se intample ceea ce s-a descris prin initierea crestina.
Cum s-a facut acest lucru?

Pentru a-l infelege trebuie sa ne oprim asupra a doua
lucruri. Mai intéi un fapt pur istoric. Modul de a da numele
in epoca in care au fost scrise Evangheliile era cu totul
diferit fata de cel de astazi.

Comentatorii actuali nu inteleg deloc in ce consta
principiul de atribuire a numelor pe timpul Evangheliilor
si, in consecintd, ei nu vorbesc cum ar trebui. Este extrem
de greu sa descrii cum era altadata acest principiu. Este
totusi posibil sa-1 intelegi, desi n-am putea decat sa-l
schitdm. Imaginati-va ca am fi in prezenta unui om si ca nu
ne-am multumi cu numele care {i apartine si pe care l-a
primit pe cdi abstracte, asa cum se obisnuieste astazi.
Presupuneti ca am trage cu urechea, am fi atenti la
calitatile sale cele mai remarcabile, la trasatura cea mai
proeminenta a caracterului sau si ca am fi in masura sa
cercetam prin clarvedere insusi fondul fiintei sale si abia
apoi i-am da numele, dupa calitatile cele mai importante pe
care credem ca trebuie sa i le atribuim.

Daca ne-am conforma vreodata acestui mod de a da
un nume, am face aproape, la o treapta inferioara,
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elementard, ceea ce faceau cei care dadeau nume in sensul
de a da nume autorului Evangheliei dupd loan. Pentru a ma
face bine inteles asupra modului in care proceda
autorul Evangheliei dupd loan la darea numelor, iata ce pot
spune: Acest autor al Evangheliei dupd loan si-a imaginat-o
pe mama oficiala, istorica, a lui lisus din punctul de vedere
al calitatilor sale cele mai proeminente si si-a pus
intrebarea: Unde voi gasi un nume pentru ea, un nume care
sa exprime cel mai perfect natura sa? Pentru ca ea atinsese
inaltimea spirituald la care se afla prin incarndrile sale
trecute, pentru ca in personalitatea sa exterioara ea aparea
ca o expresie, ca o manifestare a ceea ce esoterismul
crestin numeste ,Fecioara Sophia”, el a numit atunci pe
mama lui lisus ,Fecioara Sophia”. Acesta a fost totdeauna
numele sau In centrele esoterice In care crestinismul era
predat esoteric: ,,Fecioara Sophia”.

Exoteric, el nu ii da niciun nume, contrar celorlali
evanghelisti, care au ales pentru ea numele profan de
Maria. Autorul Evangheliei dupd loan nu avea dreptul sa
aleaga un nume profan. Ioan trebuia sa exprime prin nume
evolutia istorica profunda a Cosmosului. Este ceea ce face
indicand ca ea nu poate fi numita Maria; mai degraba el o
numeste Maria pe sora ei, sotia lui Cleopa, iar pe ea, pe
mama lui lisus, o numeste simplu: ,mama lui lisus”. Prin
aceasta el arata cd nu vrea sa o numeasca intr-un fel, ca
numele ei nu poate fi ficut cunoscut in mod public. In
cercurile esoterice ea a fost intotdeauna numita ,Fecioara
Sophia”. Ea era cea care, ca persoana istorica, reprezinta
»Fecioara Sophia”.

Daca vrem sa patrundem mai adanc In natura
crestinismului si a fondatorului sau, trebuie sa examinam
si un alt mister. Este foarte important sa facem deosebirea
intre ceea ce se numeste in esoterismul crestin ,lisus din
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Nazareth” si ceea ce se numeste Christos lisus, Christos in
lisus din Nazareth. Ce inseamna aceasta?

In persoana istorici a lui lisus din Nazareth suntem
in prezenta unei fiinfe inalt dezvoltate, care a trecut prin
multe Incarndri, care se reintrupeaza dupa o perioada
superioara de evolutie si care datorita acestui fapt a fost
atras spre o mama atat de pura incat autorul Evangheliei
dupd loan a putut sa o numeasca ,Fecioara Sophia”. Avem
de-a face, asadar, cu un om superior, cu lisus din Nazareth,
care deja In precedenta incarnare a ajuns la un nivel fnalt
de evolutie, iar in aceasta incarnare a atins o treapta
superioara de spiritualitate.

Ceilalti evanghelisti nu au atins o treapta de iluminare
atat de Tnalta precum autorul Evangheliei dupd loan. Pentru
ei se reveld mai curidnd lumea sensibild, reald; ei 1l vad
mergand in ea pe Invatatorul lor, pe Mesia, sub infatisarea
lui lisus din Nazareth. Lor le scapa Insa raporturile
spirituale mai tainice, cel putin la nivelul pana la care
patrunsese autorul Evangheliei dupd loan. De aceea ei
trebuie sa puna un accent deosebit pe faptul ca in lisus din
Nazareth se exprima principiul care a trait totdeauna in
iudaism, Dumnezeul iudeilor, Tatdl, care s-a transmis prin
toate generatiile. Este ceea ce ei traduc astfel: Urmand
ascendenta lui lisus din Nazareth, urcand din generatie in
generatie, noi putem demonstra ca sangele care circula in El
este cu adevdrat cel care a strabatut toate generatiile. - De
aceea ei indica genealogia In mod corespunzator treptei de
evolutie pe care se afla. Matei pune accentul mai ales pe
faptul ca in lisus din Nazareth te afli in prezenta unui om in
care traieste Tatdl Avraam; sangele Tatalui Avraam a curs
pana la El. De aceea el indica genealogia lui lisus pana la
Avraam. El se plaseaza intr-un punct de vedere mai material
decat Luca. Acesta din urma nu se preocupa numai sa arate
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ca In lisus traia Dumnezeul care trdise deja si in Avraam, ci
ca descendenta, sirul genealogic se poate urmari si mai sus,
pana la Adam, care era un fiu al Divinitatii insasi; adica el
apartinea epocii in care oamenii au trecut pentru prima data
de la viata In spirit la viata in corp. Matei si Luca deci cauta
sa arate ca acest lisus temporal din Nazareth este situat in
intregime in insusi elementul patern divin.

Autorul Evangheliei dupd loan, care privea in
spiritual, se preocupa mai putin de aceasta; pentru el
esentialul nu era ,Eu si Tatal Avraam suntem una”, ci voia
sa arate ca in om existd In orice clipa ceva vesnic, care
exista In el Tnainte chiar de a fi fost Tatal Avraam. La
inceput era Logosul, care aici se numeste ,Eu sunt”. El era
inainte de a fi existat toate lucrurile si toate fiintele
exterioare; El era la inceputul inceputurilor.

Pentru cei care cautau inainte de toate sa-1 descrie pe
lisus din Nazareth, si care nu-l puteau descrie decat pe El,
era vorba de a arata cum a curs sangele de-a lungul
generatiilor. Pentru ei conta sa arate ca in losif, tatal lui
lisus din Nazareth, trdia sangele care cursese prin
generatii.

Firesc ar fi aici, daca am putea vorbi cu totul esoteric,
sa Infatisam principiul a ceea ce se numeste ,imaculata
conceptie”, ,conceptio immaculata”, care insa nu poate fi
dezvaluit decat in cercurile cele mai intime. Face parte din
misterele cele mai profunde ale lumii; iar neintelegerile
legate de aceasta notiune provin din faptul ca oamenii nu
stiu ceea ce trebuie inteles prin ,conceptio immaculata”. Ei
cred ca asta inseamna ca aici nu exista o paternitate. Nu
asta Inseamna, ci un lucru mult mai profund, care se acorda
perfect cu ceea ce si ceilalti evanghelisti vor sa arate, si
anume ca losif este tatal. Daca ar contesta acest lucru, n-ar
mai avea niciun sens ceea ce ei se straduie sa demonstreze.
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Ei vor sa arate ca in lisus din Nazareth traieste Dumnezeul
din obarsii. Luca in special se straduie intru aceasta.
Tocmai de aceea el duce intreg sirul generatiilor pana la
Adam si de la Adam la Dumnezeu. Cum ar ajunge la acest
rezultat daca nu ar vrea sa spuna decat ca exista acest
arbore genealogic, dar de fapt losif nu are nicio legatura cu
el? Ar pdrea straniu sa te stradui intr-atat sa arati ca losif
este o verigd atat de importantd, pentru ca apoi sa o elimini
cu totul.

In acest eveniment din Palestina nu avem de-a face
numai cu aceasta personalitate inalt evoluata a lui lisus din
Nazareth, care a trecut prin numeroase incarnari, care s-a
dezvoltat la un nivel atat de inalt de sublim Incat a avut
nevoie pentru a se incarna de o mama cu totul deosebita.
Avem de-a face si cu un alt mister.

Cand lisus din Nazareth a atins varsta de 30 de ani, El
era suficient de avansat chiar prin cele vietuite in acea
incarnare incat sa Implineasca un proces ce poate fi
implinit doar in cazuri exceptionale. Stim ca omul este
alcatuit din corp fizic, corp eteric, corp astral si Eu. Aceasta
constitutie cvadrupla este cea a omului normal actual.
Cand omul se aflda pe o anumita treapta de evolutie, el
poate la un moment dat sa-si retraga Eul din celelalte trei
corpuri si acestea sa ramana totusi intacte, in perfecta
stare. Acest Eu se ridica in lumile spirituale, iar cele trei
corpuri riman pe Pamant. Intalnim acest fenomen din cand
in cand in cursul evolutiei lumilor. Intervine un moment de
o deosebita Indltare, un moment de extaz - care in anumite
conditii se poate extinde pe o perioada de timp mai mult
sau mai putin lunga - in care Eul omului se ridica in lumile
spirituale si, pentru ca cele trei corpuri sunt atat de
dezvoltate datorita Eului care a fost in ele, acestea devin
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instrumente pe care le poate lua in posesie o entitate si mai
inalta.

Cand lisus din Nazareth a atins varsta de 30 de ani,
acea fiintad pe care noi o cunoastem sub numele de Christos
a luat in posesie corpurile sale fizic, eteric si astral. Aceasta
entitate a lui Christos nu se putea incarna intr-un corp
obisnuit de copil. Ea nu putea intra decat intr-un corp
pregatit de un Eu extrem de dezvoltat; caci aceasta fiinta
christicd nu mai fusese incarnata inainte in lume intr-un
corp fizic. Astfel, incepand cu al 30-lea an, avem de-a face
cu Christos in lisus din Nazareth.

Ce s-a petrecut deci in realitate? In fapt, partea
corporala a lui lisus din Nazareth, parasita de Eul sau, era
atat de matura, atat de perfectd, Incat in ea putea sa
patrunda Logosul solar, entitatea celor sase Elohimi, pe
care noi i-am descris ca fiind entitatea spirituala a Soarelui.
Aceasta entitate s-a putut incarna pentru trei ani in aceasta
corporalitate, a putut sa devina carne. Logosul solar,
Spiritul Sfant insusi, care straluceste prin iluminare in om,
se coboara pe Pamant; Eul lumilor, Eul cosmic, apare pe
Pamant si cel care vorbeste de acum inainte timp de trei
ani din corpul lui lisus din Nazareth este Logosul solar.
Christos vorbeste din corpul lui lisus in cursul celor trei
ani. Acest fenomen este indicat in Evanghelia dupd loan,
dar si In celelalte Evanghelii, prin coborarea porumbelului,
a Spiritului Sfant in lisus din Nazareth. In esoterismul
crestin acest lucru se exprima spunand ca in acest moment
Eul lui lisus din Nazareth paraseste corpul sau si ca, de
acum, cel care vorbeste din el pentru a ne instrui si a
actiona este Spiritul lui Christos. In sensul Evangheliei dupd
loan, acesta este primul eveniment care a avut loc. Christos
se afla deci acum in corpul astral, in corpul eteric si corpul
fizic al lui lisus din Nazareth. El actioneaza, in sensul pe
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care l-am descris, pana la Misteriul de pe Golgota. Ce s-a
petrecut pe Golgota?

Sa ne oprim la momentul cu adevarat esential in care
curge sangele din ranile Rastignitului. As vrea sa va fac sa
intelegeti mai bine ceea ce s-a petrecut folosind o
comparatie.

Imaginati-vd ci aveti un recipient plin cu api. In
aceasta apa ar fi dizolvata sare, Incat apa ar fi destul de
transparenti. Incalzind apa obtineti o solutie de sare. Acum
lasati apa sa se rdceascd. Sarea se depune si o vedeti
solidificandu-se incepand de jos si depunandu-se la fundul
vasului. Asa arata fenomenul pentru cel care nu il vede
decat cu ochii fizici. Pentru cel care il vede insa cu ochii
spirituali se mai petrece ceva. In timp ce sarea se depune
pe fundul vasului, spiritul sarii strabate apa in sus si o
umple. Daca sarea se poate condensa este pentru ca
spiritul sdu o paraseste si se raspandeste in apa. Cine
cunoaste aceste lucruri stie ca peste tot unde exista
solidificate are loc si o spiritualizare. Orice condensare isi
are contra-imaginea intr-o spiritualizare, o degajare catre
tnalt. In aceeasi misuri in care sarea se precipiti pe fundul
vasului si se solidifica acolo, spiritul ei irumpe in afara si se
raspandeste in sus; cand sangele s-a scurs din ranile
Mantuitorului nu s-a produs deci numai un fenomen fizic,
ci el a fost Insotit intr-adevar de un fenomen spiritual.
Spiritul Sfant, care coborase la Botez, s-a unit cu Pamantul;
Christos Insusi s-a revarsat in entitatea Pamantului. Din
acel moment Pamantul a fost transformat. Aceasta este
cheia a tot ce s-a spus in cursul acestor conferinfe. Daca ai
fi contemplat Pamantul de pe o stea departata ai fi putut
vedea cum Iintreg aspectul sau se modifica odata cu
evenimentul de pe Golgota. Logosul solar trebuia sa se
raspandeasca in Pamant, sa incheie o alianta cu el, sa
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devina Spirit al Pamantului. Calea pe care a folosit-o pentru
aceasta a fost aceea de a intra in corpul lui lisus din
Nazareth la varsta acestuia de 30 de ani, de a actiona in el
trei ani si de a ramane apoi unit cu Pamantul.

Se pune acum problema ca in crestinul adevarat sa
existe un efect al acestui eveniment, sa existe ceva prin
care el sa primeasca putin cate putin germenele unui corp
astral purificat in sens christic. Trebuia sa existe ceva care
sa 1i permita crestinului sa faca corpul sau astral putin cate
putin asemanator unei ,Fecioare Sophia”, pentru a putea sa
primeasca in el Spiritul Sfant, care, altfel, oricum ar fi fost
raspandit pe Pamant, dar nu ar fi putut fi primit de o fiinta
al carei corp astral nu este asemanator cu al ,Fecioarei
Sophia”.Trebuia sa existe o posibilitate, trebuia sa existe
ceva care sa aiba forta de a transforma corpul astral
omenesc intr-o ,Fecioara Sophia”.

In ce rezidi aceasti fortd? Ea rezidi in faptul ci
Christos lisus a dat ucenicului pe care il iubea, deci
autorului Evangheliei dupd loan, misiunea de a transcrie
fidel si 1n fintreg adevarul, conform iluminarii sale,
evenimentele din Palestina, pentru ca oamenii sa lase sa
actioneze acestea asupra lor. Si daca ei se daruiesc
indeajuns cuvintelor scrise in Evanghelia lui loan, corpul
lor astral este pe cale de a deveni o ,Fecioara Sophia” si de
a fi astfel receptiv pentru Spiritul Sfant. Absorbind in sine
forta impulsurilor care emana din Evanghelia dupd loan,
corpul astral devine treptat in stare mai intai sa simt3, iar
apoi sa recunoasca adevarata spiritualitate. Aceasta este
misiunea pe care  Christos lisus i-a dat-o
autorului Evangheliei dupd loan. Este suficient sa citesti
Evanghelia pentru a vedea acest lucru. Langa cruce statea
mama lui lisus - ,Fecioara Sophia”, in sensul esoteric al
crestinismului - si de la Inadltimea crucii El 1i spuse
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ucenicului pe care il iubea: ,latd mama ta! $i din ceasul
acela, ucenicul a luat-o cu el.” Ceea ce inseamna: Forta care
se afla In corpul meu astral si 1l facea in stare sa devina
purtator al Spiritului Sfant Eu ti-o transmit tie; tu vei
asterne pe hartie ceea ce poate atinge acest corp astral prin
dezvoltarea sa! - ,Si ucenicul a luat-o la el”, adica: el a
scris Evanghelia dupd loan. Si Evanghelia dupd loan este
acea Evanghelie In care autorul a ascuns fortele de
dezvoltare ale ,Fecioarei Sophia”. La piciorul crucii, lui i se
incredinteaza misiunea de a o primi ca mama a sa, de a fi
adeviratul interpret al lui Mesia. In realitate asta
inseamna: Patrundeti-va cu totul de sensul Evangheliei
dupa loan, cunoasteti-o spiritual, caci ea contine forta de a
va conduce la catharsisul crestin; ea contine forta de a va
da pe ,Fecioara Sophia”. Atunci si Spiritul Sfant, care este
unit cu Pamantul, va va acorda iluminarea - photismos, in
sensul crestin!

Si ceea ce aflasera ucenicii cei mai intimi atunci in
Palestina a avut un efect atat de mare incat de acum fnainte
ei capatasera cel putin predispozitia de a vedea in spirit.
Caci a vedea 1In spirit in sensul crestin Inseamna sa-ti fi
transformat corpul astral, prin puterea evenimentului din
Palestina, pana acolo incat nu este nevoie sa fi participat la
el exterior, fizic-senzorial, ca sa il poti vedea.

Omul mai are atunci inca ceva cu care vede in
spiritual. Au existat astfel de discipoli apropiati. Femeia
care L-a uns cu ulei pe Christos in Bethania si-a capatat
marea for{d a vederii spirituale din evenimentul din
Palestina. Astfel, de pilda, ea a fost printre cei dintai care au
perceput ca ceea ce traise in lisus continua sa existe dupa
moarte, ca a inviat. De unde primise ea aceasta facultate.
Din faptul ca organele de simt interioare i s-au deschis. -
Evanghelia spune asa ceva? Da, desigur. Aflam ca Maria din
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Magdala este condusa la mormant, dar cadavrul disparuse;
ea vede atunci langa mormant doua fapturi spirituale.
Totdeauna se vad aceste doua fapturi spirituale in locul in
care saldsluieste de un timp un cadavru. Se vede pe de o
parte corpul astral si pe de alta parte corpul eteric, care se
desprinde putin cate putin si trece in eterul cosmic. Facand
abstractie de corpul fizic, acolo exista doua entitati care
apartin lumii spirituale.

,2Ucenicii s-au dus iarasi la ai lor. lar Maria statea
langa mormant varsand lacrimi.

Si pe cand ea plangea, s-a aplecat spre mormant: si a
vazut doi ingeri in vesminte albe sezand acolo.”

Ea vede aceasta pentru ca a devenit clarvazatoare
prin forta si puterea evenimentului din Palestina. Si vede si
mai mult: 1l vede pe Cel inviat. Trebuia oare pentru asta ca
ea sa fie clarvazatoare? Credeti ca intalnindu-va cu un om
pe care nu l-ati vazut de cateva zile nu l-ati mai
recunoaste?

,Spunand aceste cuvinte, ea s-a intors cu fata si a
vazut pe lisus in picioare, dar nu stia ca era lisus.

lisus 1i zise: Femeie, de ce plangi? Pe cine cauti? Ea,
crezand ca era gradinarul...”

Si pentru a ne spune aceste lucruri cat mai exact,
faptul este repetat a doua oar3, in timpul unei alte aparitii a
Celui inviat la lacul Gennezareth.

,91 facandu-se dimineatd, lisus se afla pe mal, dar
ucenicii nu stiau ca era lisus..”

Ucenicii esoterici 1l gasesc acolo. Cei care primisera
intreaga forta a evenimentului din Palestina au putut sa-si
dea seama ca era lisus Cel inviat, pe care il puteau vedea in
spirit. Daca ucenicii si Maria din Magdala L-au vazut, erau
totusi printre ei altii care erau mai putin dotati pentru a
dezvolta facultatea de clarvedere. Printre ei se afla, de
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pilda, Toma. Ni se spune ca Toma nu era prezent prima
datd cand ucenicii L-au vazut pe Domnul; si el spune ca nu
va crede Tnainte de a-si pune mainile sale pe ranile Lui,
inainte de a fi avut o atingere fizica cu Cel inviat. Ce s-a
intamplat? Trebuia Incercat acum sa i se vina in ajutor
pentru ca, la randul sau, el sa devina vazator spiritual. Cum
se face asta? Se face in sensul urmatoarelor cuvinte:

,o1 dupa opt zile, ucenicii erau iarasi in acelasi loc si
Toma era cu ei. A venit lisus, usile fiind Incuiate, si a stat in
mijlocul lor si a zis: Pace voua!

Apoi a zis lui Toma: Adu degetul tau incoace si vezi
mainile mele, si adu mana ta si o pune in coasta mea, si nu
fi necredincios, ci credincios.”

,S1 vei vedea ceva, daca nu te increzi numai in
aparenta exterioara, ci te patrunzi de forta interioara!”

Aceasta fort{d interioard, care trebuie sa emane din
evenimentul din Palestina, se numeste ,credin{a”. Nu este o
credinta banala, ci o forta interioara clarvazatoare. -
Patrunde-te cu fortd interioard; atunci nu vei mai avea
nevoie sa iei drept adevar doar ceea ce vezi exterior; caci
fericii sunt cei care pot cunoaste ceea ce nu vad in mod
exterior!

Astfel, se aratd ca noi avem de-a face cu intreaga
realitate si Intregul adevar al invierii si ca aceasta Inviere o
poate Intelege si recunoaste doar cel care a dobandit mai
intai forta interioara de a vedea in spirit.

In ultimul capitol al Evangheliei dupd Ioan se explica
in mod clar acest lucru, aratandu-se mereu si mereu ca
ucenicii cei mai intimi ai lui Christos lisus, prin faptul ca
evenimentul din Palestina s-a implinit in fata lor, au ajuns
la ,Fecioara Sophia”. Dar prima data cand au fost pusi la
incercare, prima data cand au trebuit sa contemple cu
adevarat un eveniment spiritual au fost tulburati si le-a

98



trebuit timp sa isi revina. Ei nu au cunoscut ca era aceeasi
Fiinta care fusese cu ei inainte. - Tot acest fapt trebuie
inteles cu o infinita subtilitate; caci spiritul grosolan
materialist ar spune: Atunci ideea de inviere se clatina! -
Minunea invierii trebuie luata literal si exact asa cum a
spus El: ,Eu cu voi sunt in toate zilele pana la sfarsitul
epocilor pamantesti.”

El este acolo si va reveni, e adevarat, nu in faptura de
carne, ci sub o forma pe care oamenii, care pana atunci se
vor fi dezvoltat prin forta Evangheliei dupd loan, vor putea
sa o vada, sa o perceapa cu adevarat si sa nu mai fie
necredinciosi cand vor avea forta spirituala sa o vada.
Miscarea antroposoficA are aceastd misiune: sa
pregdteascd acea parte a omenirii care vrea sa se lase
pregatita pentru revenirea lui Christos pe Pamant. Aceasta
este semnificatia istoricd a stiintei antroposofice: sa
pregateasca omenirea si sa 1i mentina ochii deschisi atunci
cand, in a sasea epoca de culturd, Christos va reaparea,
actionand printre oameni; astfel, pentru o mare parte a
omenirii se va Implini ceea ce este aratat in capitolul
privind nunta din Cana Galileii.

Conceptia antroposofica despre lume se prezinta ca
un executor testamentar al crestinismului. Pentru a ajunge
la adevaratul crestinism, omul viitorului va trebui sa
asimileze invataturile acestei conceptii antroposofice
despre lume. Se poate ca astazi multi inca sa spuna: Ah,
antroposofia este ceva ce contrazice adevaratul crestinism!
Dar cei care vorbesc astfel sunt acei mici papi care vor sa
decida asupra unor lucruri despre care ei nu stiu sa spuna
nimic si care vor sa faca o dogma din convingerea ca, daca
ei nu stiu ceva, atunci faptul nici nu exista.

In viitor, aceasti intoleranti va creste si crestinismul
va fi expus celor mai grave pericole tocmai din partea celor
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care cred ca se pot numi buni crestini. Crestinismul
prezentat in stiinta spiritului va cunoaste atacuri grele de
la cei crestini cu numele. Caci toate conceptiile vor trebui
sa se transforme, daca trebuie sa apara o adevarata
intelegere a crestinismului. Inainte de toate, testamentul
autorului Evangheliei dupd loan, marea scoala a ,Fecioarei
Sophia", Insasi Evanghelia dupd loan va trebui sa patrunda
tot mai mult sufletele si si fie inteleasd. In acest sens,
numai stiinta spiritului poate patrunde mai adanc.

Aceste conferinte nu pot sa fie decat un exemplu
despre modul in care stiinta spiritului ne poate introduce
in Evanghelia dupd loan; caci este imposibil sa
explici Evanghelia dupd loan in intregime. Sta scris chiar
in Evanghelia dupd loan:

Jlisus a facut si multe alte lucruri; daca le-am povesti
cu de-amanuntul cred ca lumea aceasta n-ar putea
cuprinde cartile ce s-ar fi scris.”

Asa cum insasi Evanghelia dupd Ioan nu putea sa se
extinda In detaliu asupra tuturor amanuntelor
evenimentului din Palestina, nici cel mai lung ciclu de
conferinte nu poate reda intregul continut spiritual pe care
ea il cuprinde. De aceea ne multumim cu indicatiile care au
putut fi date cu acest prilej. Dar ne mulfumim in sensul ca
prin astfel de explicatii se infaptuieste insusi testamentul
adevarat al crestinismul pentru cat va dura omenirea. Si sa
lasam sa actioneze asupra noastra toate acestea pentru ca
sa avem forta de a ne mentine ferm pe terenul celor aflate
de noi in Evanghelia dupd Ioan, atunci cand altii vor veni sa
spuna: Voi ne aduceti niste conceptii prea complicate, pe
care mai intdi trebuie sa ni le insusim pentru a
intelege Evanghelia dupd loan; dar Evanghelia este pentru
cei simpli si naivi si lor nu poti sa le dai tot acest noian de
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notiuni si reprezentari. Multi vorbesc astfel astazi. Ei se
sprijina poate pe un alt cuvant:

,Fericiti cei saraci cu Duhul caci a lor va fi imparatia
Cerurilor.”

Te poti sprijini pe o astfel de sententa doar atat timp
cat nu o intelegi corect. Caci iata ce inseamna in realitate
aceste cuvinte:

,Fericiti cersetorii In spirit, caci ei vor dobandi in ei
insisi imparatia Cerurilor.”

Asta Inseamna: Cei care sunt aici precum cersetorii
spirituali, care vor sa primeasca mereu mai mult spirit, vor
gasi In ei imparatia Cerurilor!

In zilele noastre se accepti prea usor ideea ci tot ceea
ce este religia este identic cu ceea ce este primitiv si simplu.
Se spune: Admitem ca stiinfa sa aiba notiuni multe si
complicate, dar acest lucru nu il acceptam pentru credinta si
religie. Credinta si religia - spun astazi mul{i ,crestini” -
trebuie sa fie simple si naive! Asta pretind ei; si multi se
sprijina pe o conceptie care este poate rar exprimata, dar care
bantuie mult spiritele in zilele noastre, si anume aceea a lui
Voltaire, unul din marii propovaduitori ai materialismului,
care a spus: ,Cine vrea sa fie profet trebuie sa se slujeasca de
credintd, caci ceea ce spune el trebuie sa fie crezut si numai
ceea ce este simplu si este repetat mereu si mereu in
simplicitatea sa gaseste credinta.”

Tot asa se Intampla adesea in zilele noastre cu
profetii, adevarati si falsi; ei se straduie sa spuna ceva si sa
repete cu insistenfd mereu si mereu acelasi lucru; si
oamenii incep sa-i creada pentru ca este repetat intruna.
Reprezentantul stiintei spiritului nu trebuie si nici nu vrea
sa fie un astfel de profet. Nu vrea sa fie nici un fel de profet.
La fel de des i se mai spune: Si nu numai ca repefi mereu
aceleasi lucruri, dar le abordezi de fiecare data dintr-o
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noua latur3, le prezinti mereu intr-un alt mod; chiar daca ni
se spune asa, noi nu vedem in asta un blam. Un profet vrea
sa fie crezut. Stiinta spiritului Insa nu vrea sa conduca la
credinta, ci la cunoastere. De aceea, fraza lui Voltaire noi o
vom interpreta In alt sens: El spune: ,Ceea ce este crezut
este simplu, si asta este treaba profetului.” Stiinta spiritului
spune: ,Ceea ce este complex trebuie cunoscut.”

Sa ne straduim sa ne familiarizam cu ideea ca stiinta
spiritului este complexa - nu o confensiune de credint3, ci
un drum spre cunoastere; de aici si complexitatea sa. Sa nu
ne temem deci sa facem apel la un mare numar de idei
pentru a ajunge sa intelegem unul din documentele cele
mai importante ale crestinismului, Evanghelia dupd loan.
De aceea am incercat si adundam materialele cele mai
diverse care sa ne dea posibilitatea sa Intelegem mereu
mai mult adevarurile profunde ale Evangheliei dupd Ioan,
sa intelegem ca mama dupa trup a lui lisus a fost o revelare
exterioard, o imagine a ,Fecioarei Sophia”, sa intelegem ce
valoare spirituala avea ,Fecioara Sophia” pentru ucenicul
pe care Christos il iubea si ca, pe de alta parte, pentru
ceilalti evanghelisti, care au in vedere descendenta
trupeasca, intervine tatal trupesc, care isi are importanta
sa cand este vorba de Intiparirea exterioara a ideii de
Dumnezeu in sange; sa Intelegem, in sfarsit, ce inseamna
pentru loan ,Spiritul Sfant”, prin care Christos a fost
zamislit n lisus in timpul celor trei ani - Spirit simbolizat
prin porumbelul care coboara in momentul Botezului de
catre loan.

Daca intelegem, asadar, sa numim pe Tatal lui
Christos lisus ,Spiritul Sfant”, care a nascut in trupurile lui
lisus pe Christos, daca putem cuprinde acest fapt din toate
laturile, vom Intelege si ca ucenicii mai putin initiati nu ne
puteau da un tablou atat de profund despre evenimentele
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din Palestina precum a facut-o ucenicul pe care Domnul il
iubea. Si cand astazi unii spun ca numai Evangheliile
sinoptice conteaza pentru ei, demonstreaza prin asta ca nu
au vointa sa se Inalte la intelegerea adevaratei staturi a
Evangheliei dupd loan. Caci fiecare se aseamadna spiritului
pe care 1l intelege!

Daca incercam sa transformam in sentiment, in
simtire, ceea ce ne invata stiinfa spiritului privitor la
aceasta Evanghelie, atunci vom afla ca aceasta nu este
numai o invatatura, ci o fortd care poate actiona asupra
sufletului nostru.

Daca aceste scurte conferinte au trezit 1In
dumneavoastra sentimentul ca Evanghelia dupd loan nu
confine numai ceea ce a fost exprimat aici, cad, prin
intermediul cuvantului, ea contine si forta care face ca
sufletul insusi sa evolueze, atunci s-a inteles corect sensul
pe care aceste conferinfe l-au urmarit. Caci aceste
conferinfe nu intentioneaza sa fie doar o hrana pentru
intelect, pentru facultatea de cuprindere intelectuala, ci vor
sa fie si o forta care sa transforme in sentimente si vietuiri
cele primite pe cale intelectuald; acestea trebuie sa fie o
rezultanta a tuturor punctelor de vedere expuse aici. Daca
acest lucru se percepe corect, atunci se intelege si despre
ce este vorba cand spunem ca stiinta spiritului are
misiunea de a ridica crestinismul la rang de intelepciune,
de a face ca in acest fel crestinismul sa fie in mod real
inteles pe calea intelepciunii spirituale. Se va intelege ca
crestinismul nu este decat la inceputul actiunii sale si ca el
isi va implini adevarata sa misiune doar atunci cand va fi
inteles in adevarata sa forma, adica cea spirituala. Cu cat
reusim sa patrundem mai mult aceste conferinte de acest
sens, cu atat ele vor fi intelese mai bine, asa cum s-a dorit
de la bun inceput.
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IV. ISIS SIMADONNA
Berlin, 29 aprilie 1909 (Din GA 57)

Goethe a spus In repetate randuri ca acela care se
apropie de tainele naturii, duce dorul celei mai demne
interprete a acestor taine, arta. Si In creatiile sale Goethe a
aratat, de-a lungul intregii sale vieti, ca arta a fost pentru el
interpreta adevarului. Dar ne este ingaduit sa spunem ca
prin aceasta conceptie Goethe a exprimat ceva care a
strabatut toate timpurile, toate epocile din evolutia
omenirii, drept convingere fundamentald, drept motiv
principal.

Intr-un mod mai mult sau mai putin constient, sau
inconstient, diferitele arte ni se prezinta drept diferite
,limbi” - cum s-ar putea spune - pentru exprimarea
anumitor adevaruri care trdiesc in suflet. Adeseori tocmai
adevarurile cele mai tainice, cunostintele cele mai pline de
mister nu pot fi usor transpuse in niste notiuni rigide, nu
pot fi imbracate usor in niste formule abstracte, si, de
aceea, ele isi cauta o posibilitate de exprimare in forma
artistica.

Azi, in fata ochilor nostri va pasi un asemenea adevar
plin de mister, care secole de-a randul a vrut sa se exprime
prin arta, care si-a gasit intotdeauna formularea stiintifica
in cadrul anumitor cercuri restranse, dar care va deveni
popular, accesibil unor cercuri mai largi de oameni de-abia
in viitor, prin stiinfa spirituala. Goethe insusi s-a putut
apropia cu sufletul sau de acest adevar din cele mai diferite
directii. Intr-una din conferintele despre Goethe pe care le-
am finut aici, am putut sa atrag atentia asupra momentului
important din viata lui Goethe care reprezinta trairea unui
asemenea mister. Am atras atentia asupra lui In cea de a
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doua dintre conferintele care se ocupa
de Faustul goetheean, unde am aratat ca, citind operele lui
Plutarh, a gasit intr-un loc povestea demna de toata atentia
despre Nikias, care voia sa convinga un oras din Sicilia,
apartinand cartaginezilor, sa se supuna din nou Romei si,
de aceea, a fost persecutat. Nevoit sa fuga din orasul sau, el
s-a prefacut ca e nebun, dar din strigatul sau ciudat:
»,Mumele, ma numesc Mumele” - oamenii si-au dat seama
ca nu era vorba de o nebunie obisnuits, fiindca prin partile
acelea se afla un asa-numit , Templu al Mumelor”, construit
in vechiul mod misterios si, de aceea, se stia ce inseamna
expresia ,Mumele”. Cand a putut sa aduca iar in fata
sufletului sau semnificatia deplina a expresiei ,Mumele”,
Goethe a stiut, de asemenea, ca nu putea sa exprime mai
bine frumusetea datatoare de fiori a scenei cu Faust, din
partea a II-a, In care voia sa Infatiseze ceva cum nu se poate
mai nalt, decat aratand cum Faust Insusi se duce la Mume.

Ce reprezinta la Faust faptul ca se duce la Mume? Am
aratat-o pe scurt, in acea conferinta despre Faust. Ce-i
drept, Mefisto 1i aduce cheia lui Faust, dar acela nu poate
intra el Tnsusi in Imparatia unde troneaza Mumele. Mefisto
e spiritul materialismului, spiritul care, ca sa zicem asa, e
continut in fortele si puterile existentei materiale, drept
spiritul care-l priveste pe om. Pentru el, imparatia
Mumelor e imparatia neantului. Faust, omul spiritual, care
inclina spre spirit, poate sa raspunda; JIn neantul siu eu
universul sper sa-1 gasesc”.

Urmeaza acea descriere remarcabild, importanta a
imparatiei Mumelor, in care ni se spune ca ele tes si urzesc
intr-o regiune unde sunt plasmuite formele lumii vizibile;
cel ce vrea sa ajunga pana la Mume, trebuie sa lase in urma
tot ceea ce traieste in timp si spatiu. Plasmuire,
replasmuire, transformare, in aceasta consta esenta
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imparatiei lor. Ele sunt niste zeife misterioase, care
domnesc intr-o imparatie spirituala din spatele realitatii
senzoriale. La ele trebuie sa coboare Faust, In momentul in
care urmeaza sa soarba cunoasterea a ceea ce e mai presus
de toate realitdtile senzoriale, de tot ceea ce este fizic.
Numai asa poate Faust sa realizeze o unire demna intre
ceea ce este vesnic si ceea ce este trecator in Elena, numai
daca sufletului sau i se deschide imparatia Mumelor. Deja
in conferinta amintita despre Faust, am putut spune ca
Goethe stia foarte bine cda prin aceastd imparatie a
Mumelor se intelege acea regiune in care omul poate sa
patrunda cand trezeste fortele spirituale care-i dormiteaza
in suflet. Acesta este, pentru el, marele moment in care se
reveleaza entitdtile si realitatile spirituale, care exista
mereu de jur-Imprejurul nostru, dar pe care cu ochiul
senzorial le vedem la fel de bine cum vede orbul culorile si
lumina; e momentul in care ochiul sau spiritual si urechea
sa spirituala sunt deschise pentru a percepe o alta lume,
aflata in spatele celei fizice. Intrarea In aceasta regiune e
desemnata prin drumul parcurs de Faust in imparatia
Mumelor.

In conferintele despre Fausts-a spus in repetate
randuri cd, daca omul aplica asupra sufletului sau anumite
procese intime, anumite metode de adancire interioar3,
exact prescrise, in lumea sa de reprezentare, de sentiment
si de vointa, lui i se deschid cu adevarat ochii spirituali si
urechile spirituale si, odata cu aceasta, de jur-imprejurul
lui i se deschid niste regiuni noi. Acolo s-a mai spus, de
asemenea, ca cel ce intra in aceasta imparatie, se simte
buimdacit de impresiile care actioneaza asupra lui. Daca in
lumea fizica avem obiecte cu contururi precise si ne putem
orienta cu ajutorul lor, in lumea spirituala vom avea un
sentiment buimacitor al unor activitati plasmuitoare ce
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plutesc si urzesc unele intr-altele, exact asa cum Goethe
descrie In partea a II-a din Faust. Dar din aceasta imparatie
a Mumelor s-a nascut ceea ce e dat simturilor noastre, la fel
cum metalul s-a nascut din mama-minereu ascunsa in
munte. Si tocmai pentru ca aceasta Imparatie misterioasa,
imparatia-mama a tuturor lucrurilor fizice si pamantesti,
imparatia care cuprinde in ea substanta divina a tot si a
toate, ca sa zicem asa, vibreaza In versurile lui Goethe,
tocmai de aceea expresia ,Mumele” are la el niste
rezonante atat de fascinante, atat de Infiorator de
frumoase. De aceea, el a Infeles cele citite la Plutarh, el si-a
dat seama c3, atunci cand cineva striga ,Mumele, Mumele!”
el nu vede, ca un nebun, o Imparatie lipsita de sens,
inexistentd, ci o imparatie cu realitate spirituala. Am putea
spune ca, citindu-l pe Plutarh, Goethe a avut in fata ochilor
problema mamei lumii, ca sa zicem asa, si el a transpus
aceasta problema a mamei, ca pe multe altele, In partea a
[I-a a dramei Faust.

in vremurile vechi, cel ce voia si intre in aceasti
imparatie a Mumelor, In imparatia lumii spirituale, trebuia
sa treaca - pe langa toate celelalte exercitii pe care le gasiti
descrise in cartea Wie erlangt man Erkenntnisse der
héheren Welten? (Cum se dobdndesc cunostinte despre
lumile superioare?) - prin ceva care a fost numit
intotdeauna purificarea pregatitoare, catharsisul sufletului.
El trebuia sa se pregateasca in asa fel incat sufletul sau, din
care urmau sa fie scoase la suprafata fortele spirituale
superioare, sa nu mai simta niciun fel de constrangere din
partea lumii obisnuite, senzoriale, nicio pasiune fata de ea,
incat el sa se fi purificat si curatat, ca sa zicem asa, de tot
ceea ce ne atrage spre aparenta senzoriald, spre ceea ce
este desfatare a simturilor, a ochilor si urechilor si care a
legat mintea de lumea senzoriala. Sufletul trebuie sa se fi
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eliberat de toate acestea si atunci el poate sa trezeasca in el
ochiul spiritual si sa patrunda In imparatia spiritului. Ceea
ce numim suflet purificat, ceea ce numim suflet trecut prin
catharsis, suflet care nu mai inclind spre cele fizic-
senzoriale, a fost numit pretutindeni acolo unde se stia
despre acest mister: ,interiorul superior al omului”, acel
interior despre care se spunea: El nu isi are originea in
ceea ce pot cerceta niste ochi exteriori, ci vine din niste
izvoare mai inalte, spiritual-sufletesti, el nu are o patrie
pamanteasca, ci una cereasca. Si acest suflet purificat,
curatat era conceput ca fiind in legatura cu originea
adevarata a omului; fiindca ceea ce stiinta spirituala a fost
in toate timpurile, n-a putut vorbi in acelasi sens de o
evolutie pur materialda, de ceva desavarsit din punct de
vedere senzorial, despre ceva nedesavarsit din punct de
vedere senzorial. Ceea ce e numit azi evolutie, ceea ce noi
numim inal{are de la o fiinta inferioara din punct de vedere
senzorial pana la fiinfa senzorialda cea mai desavarsita care
umbla pe Pamantul nostru, omul senzorial, nu e considerat
gresit de catre stiinta spirituala; ci, asa cum am subliniat
deseori, e recunoscut pe deplin; dar, in acelasi timp, ea
spune ca ceea ce noi numim om nu se epuizeaza odata cu
aceasta evolutie, ci este doar latura exterioara a evolufiei
omului.

Daca-l urmarim pe om in trecut, pana la rascrucea
vremurilor, vom constata ca, cu cat ne intoarcem mai mult,
la niste forme senzoriale mai imperfecte, dam de originea
spiritual-sufleteasca a omului. Ne-am transpus adeseori
intr-o epoca din evolutia omenirii In care ceea ce noi
numim azi om nu avea inca deloc o existenta fizica, fiind cu
totul adipostit intr-o existentd sufletesc-spirituald. In
repetate randuri am putut spune ca, in sensul stiintei
spirituale, noi concepem forma senzoriald, corporalitatea
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fizica a omului, ca pe o densificare a unui om care a fost
candva un om numai spiritual-sufletesc. Acel om spiritual-
sufletesc s-a densificat, ca sa zicem asa, devenind omul de
azi, la fel cum apa se densifica, devenind gheata. Si aceasta
imagine am folosit-o adesea. Am spus: Sa ne reprezentam o
masa de apa; ea se densifica, devenind gheatd, asa ca pana
la urma avem un anumit rest din masa de apa si partea
transformata in gheatd; avem atunci imaginea aparitiei
omului. La omul spiritual-sufletesc de odinioara nu exista
incd nimic din corporalitatea fizic-senzoriald, nimic din
ceea ce azi ochii pot vedea si mainile pot apuca. Incetul cu
incetul, el devine tot mai fizic, pana la forma lui fizica
actuala. Timpurile pana la care isi poate intoarce privirile
stiinfa exterioara il arata pe om sub acea forma fizica sub
care 1l vedem astazi. Dar stiinta spirituala poate privi spre
niste vremuri trecute foarte indepartate, cand omul se
nascuse din lumea spirituald si Incad mai era de natura
spiritual-sufleteasca. Cand privim azi spre sufletul sau, noi
ne spunem ca sufletescul din om este ultimul rest al acelui
spiritual-sufletesc care a fost odinioara.

Ne indreptam privirile spre interiorul omului,
ajungem sa cunoastem entitatea spiritual-sufleteasca a
omului si ne spunem: asa cum este in interior, asa a fost el
odinioara, cand s-a nascut din poala lumii spirituale.
Aceasta fiinta sufleteasca e imbracata in finvelisurile
inferioare ale lumii senzoriale, dar ea poate sa se curete si
sa se purifice din nou, poate sa se ridice la o contemplare
libera de senzorial si, prin aceasta, sa ajunga la
spiritualitatea din care s-a nascut ea insdsi. Acesta e
procesul cunoasterii sprituale care trece prin purificare si
curatire. Asa, vedem In spirit forta sufleteasca a omului si,
vorbind nu numai in imagini, ci in mod real, noi spunem:
Cand cunoastem aceasta fiinta sufleteasca in adevarul ei,

109



vedem ca ea nu este din aceasta lume. Vedem in fundal, in
spatele acestei fiinte sufletesti, o lume divin-spirituala, din
care ea s-a nascut.

Si acum Incercam sa transpunem cele spuse mai
inainte, Intr-o imagine senzoriala. Sa ne intrebam: Oare nu
avem deja cele spuse adeneaori, transpuse intr-o imagine
senzoriald, in care lumea spirituala e redata sub forma
unor nori, din care se nasc niste fapturi spirituale, ca niste
chipuri de ingeri care simbolizeaza sufletul uman? Nu
avem in figura Fecioarei, din Madonna Sixtind a lui Rafael o
imagine care s-a nascut din lumea divin-spirituala?

Sa mergem acum mai departe si sa ne intrebam: Ce
devine omul care si-a purificat si curatat sufletul, care s-a
inaltat pana la niste cunostinte superioare, care a realizat
in sufletul sau formatiunile spirituale care fac sa fie viu in
el ceea ce strabate lumea, drept realitate diving, cu pulsatia
si urzirea sa? Omul care il naste pe omul superior din om,
un om care reprezinta o mica lume in lumea cea mare,
care-1 naste, dintr-un suflet purificat, pe adevaratul om
superior, ce este el? Pe acesta nu-l caracterizeaza nimic
altceva decat ceea ce noi numim clarvedere. Daca incercam
sa gasim o forma simbolica pentru sufletul care-l naste din
el, din universul spiritual, pe omul superior, nu trebuie
decit sa ne reprezentam imaginea Madonnei Sixtine,
Madonna cu copilul minunat in bratele sale.

Avem astfel in fata noastra, cand privim
tabloul Madonna Sixtind, o imagine a sufletului uman,
ndscut din universul spiritual, si, rasarind din acest suflet,
lucrul suprem pe care omul poate sa-l produca, nasterea sa
spirituald, ceea ce este in el, o re-creere a activitatii
creatoare a lumii. Sa incercam sa ridicam in noi pana pe
treapta de sentiment ceea ce face constienta clarvazatoare.
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Odinioara la baza edificiului lumii noastre se afla
spiritualitatea diving, fiindca altfel ar fi absurd sa cautam
in lume ceva spiritual, daca acest ceva spiritual n-ar fi zidit,
la inceput, lumea. Cele ce ne inconjoara afara, in lume, s-au
nascut din spiritul pe care noi il cautam in suflet. Tot asa,
sufletul s-a nascut din Spiritul-Tata divin, care strabate
intreg universul cu viata si urzirea sa, nascandu-l pe Fiul
intelepciunii, care este asemanator cu Spiritul-Tat3, fiind o
Jrepetare” a sa.

Intelegem acum in ce fel s-a apropiat Goethe de
aceasta problemd, in intreaga sa semnificatie mistic3,
atunci cand a vrut sa cuprindd tot continutul
dramei Faustin ,Chorus Mysticus”, in care el vorbeste de
sufletul uman ca despre etern-femininul care ne trage in
sus, spre spiritul universal al lumii. Asa statea Goethe si la
sfarsitul lui Faustin fata problemei sale referitoare la
Madonna. Din forma pe care a luat-o reprezentarea
Madonnei azi de-abia se mai poate recunoaste ceea ce se
exprima acum intr-o pictura -, desi se bazeaza pe un
adevar profund. Dar daca urmarim problema Madonnei
pana la originea sa, ne vom da seama c3, intr-adevar, chiar
daca voalata in multe privinte, In figura Madonnei ne mai
intampina inca si azi cea mai mare problema a omenirii.
Desigur, aceste reprezentari ale Madonnei s-au schimbat,
de la forma simpla pe care o vedem in catacombe, pictate
in primele secole ale crestinismului, unde gasim niste
Madone tindnd pruncul la piept, iar el intinzandu-se spre
el, ca sa sugd. De la aceasta forma simpla, prea putin
artistica, e o cale lunga pana in secolul XV, cand, dupa
numeroase transformari, pruncul si Madonna iau un aspect
tot mai artistic, in sensul epocii actuale, tot mai pictural,
pana la Michelangelo si Rafael. Desi, acesti exceptionali
artisti nu au procedat dintr-o cunoastere depling, totusi, au
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pictat dintr-un sentiment clar privind adevarul cel mai
profund legat de problema Madonnei.

Te napadesc sentimentele cele mai frumoase cand te
afli in fata picturii Pieta a lui Michelangelo din Basilica Sf.
Petru de la Roma, In care Madonna sezand tine pe
genunchi trupul mort al Fiului, deci, Madonna, la varsta
dupa ce Christos deja trecuse prin moarte, de o frumusete
feciorelnica. S-a discutat mult in acea vreme, in jurul
intrebarii, de ce Michelangelo o infatisase pe Madonna intr-
o frumusete atit de tinereasca. Cand a fost intrebat
Michelangelo Insusi, el a raspuns ca aici nu trebuie sa se
vorbeasca despre o parere oarecare, ci despre niste
experienfe rezultate din cercetarea spiritual-stiintifica -, si
anume, femeile-fecioare 1si pastreaza prospetimea tineretii
pana la o varsta inaintatd; cum sa nu fie indreptatit s-o
infatiseze pe Mama lui Dumnezeu, si la aceasta varsta, in
intreaga prospetime a tineretii? O conceptie demna de
toata atentia, cea pe care o exprima aici Michelangelo!
Chiar daca ea nu a fost exprimata in cuvinte de catre
Rafael, o vedem exprimata in tablourile sale. Dar noi putem
intelege aceasta Intreaga conceptie numai daca ne
intoarcem foarte mult in trecut, in vremurile in care mai
era viu din punct de vedere exterior ceea ce in Madonele
pictate sau sculptate ne intampina sub o forma inconstient-
artistica. Ne-am putea intoarce mult in trecut si am gasi, de
fapt, problema Madonnei in intreaga lume. Ne-am putea
duce in India antica si am gasi-o pe zeita cu copilul Krishna
in brate, am putea intra la un serviciu divin din China si am
gasi niste imagini asemanatoare.

Dar noi nu ne vom duce in acele regiuni indepartate,
ci ne vom opri la acele imagini din Egiptul antic care reda
in sensul cel mai bun posibil ceea ce ne este dat atat de
frumos sub forma Madonnei crestine. Vom studia
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reprezentdrile lui Isis cu copilul Horus. Aceste imagini,
nascute In intregime din intelepciunea egipteang, vor putea
fi pentru noi, intr-o anumita privinta, cheia pentru
intelegerea corectd a imaginilor care o reprezinta pe
Madonna. In orice caz, va trebui si vedem putin ce este
acea iIntelepciune care a dus la crearea acestei figuri de
zeitd, demna de toata atentia, din vechiul Egipt, la crearea
figurii lui Isis si ce este pentru noi intelepciunea care se
exprima In legenda despre Isis si Osiris. Daca o intelegem
in mod just, aceasta legenda ne introduce profund in
problema propriu-zisa a omenirii. Putem cerceta religia
egipteana dintr-un loc sau altul, continutul ei cel mai
important si mai bogat ramane pentru noi legenda despre
Osiris, regele care In vremuri stravechi a domnit, ca Intr-o
epoca de aur, printre oameni, fiind casatorit cu sora sa, Isis,
care le aducea oamenilor fericire si binecuvantare. Un rege
uman, cu putere si virtute divina, asa sta el In fata
egipteanului antic si domneste pana cand e ucis de fratele
sau, Set cel Rau. El e ucis intr-un mod demn de atentie. in
timpul unui ospat, fratele cel rau, Set, numit mai tarziu
Typhon, porunceste sa se faca un sarcofag si printr-un
viclesug il face pe Osiris sa intre In el. Apoi sarcofagul e
inchis si aruncat in valuri, astfel incat el e purtat pe ape
inspre necunoscut. Isis, sotia sa indoliata, isi cauta sotul
pretutindeni, pana cand, dupa indelungi cautari, il gaseste
in Asia. Il aduce inapoi in Egipt, si acolo Set cel Rau il taie in
bucati, iar bucatile sunt puse intr-un mare numar de
morminte. De aici marele numar de morminte din Egipt.
Osiris devine acum regele mortilor, asa cum Inainte fusese
regele oamenilor care traiau pe Pamant. Din lumea de
dincolo, o raza cade pe capul lui Isis. Dupa care ea il naste
pe Horus, care devine conducator in acest imperiu.
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Potrivit legendei egiptene, Horus e fiul lui Osiris,
nascut dupa moartea acestuia. Horus, care s-a nascut prin
fecundarea din cealalta lume, e conducator in lumea
pamantesc-senzoriala, Osiris e conducdtor in imparatia
mortilor. Daca aici, in timp ce e Inchis In trup, sufletul e
supus puterii lui Horus, cand iese din corp - pentru aceasta
depune marturie Cartea egipteana a mortilor - el ajunge in
imparatia lui Osiris, devine el insusi un Osiris. Si la judecata
descrisa In Cartea egipteana a mortilor, sufletului i se
vorbeste intr-un mod remarcabil, cand soseste acolo: ,Tu,
Osiris, ce ai facut?” s.am.d., in asa fel incat sufletul
respectiv se maturizeaza pentru a deveni el Insusi un
Osiris, cand trece prin poarta mortii.

Asadar, potrivit vechilor egipteni, sunt doua
imparatii: imparatia pe care o vedem cu simfurile noastre,
adica aceea a lui Horus si imparatia in care sufletul intra
dupa moarte, unde domneste Osiris. Dar, in acelasi timp,
noi stim, potrivit vechilor initiati egipteni, ca inifiatul ajuns
sa aiba facultati clarvazatoare, paseste dejain timpul
vietii pe taramul in care sufletul poate intra numai dupa
moarte, ca el se poate uni, deci, cu Osiris. El se smulge din
lumea fizica, renunta la toate obisnuintele vietii fizice, la
toate pasiunile si poftele, se purifica de tot ce este fizic,
devine un suflet purificat si se uneste, ca atare, cu Osiris. Ce
ne prezinta aceasta legenda? O, este o reprezentare de
copil aceea care crede ca aici ni se arata rotatia anuala a
Soarelui 1n jurul Pamantului. La ,masa verde” a eruditilor
se nascoceste ideea ca Osiris e Soarele si cand apune,
aceasta inseamna ca e invins de puterile naturale ale iernii,
reprezentate prin Set sau Typhon, fratele cel rau; Isis
reprezinta Luna, care cauta Soarele, ca sa fie luminata de
razele lui.
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Poate sa afirme asa ceva numai cel ce nascoceste
astfel, din propriul sau cap, o teorie a miturilor naturale. De
fapt, legenda lui Isis este expresia in imagini a unui adevar
profund. Care sunt vremurile in care Osiris a domnit peste
oameni? Nu sunt altele decat acelea in care oamenii mai
erau niste fiinfe spiritual-sufletesti, In care mai traiau inca
in lumea divin-spirituald, printre niste fiinte asemanatoare
cu ei, deci tot de natura spiritual-sufleteasca. Cand se
vorbeste, deci, de imparatia lui Osiris, prin ea nu se
intelege imparatia lumii fizice, ci o Imparatie din vremurile
trecute, cand omul traia ca entitate spiritual-sufleteasca.
lar prin fratele dusman al lui Osiris se intelege acea
entitate care l-a Imbracat pe om cu corpul fizic, care a
densificat o parte din fiinta sa spiritual-sufleteascs,
transformand-o Intr-un corp fizic. Vedem, deci, ca Osiris,
care pe atunci era de naturad pur spirituald, e pus intr-un
sarcofag. Acesta nu e altceva decat corpul fizic uman. Dar
pentru ca Osiris este o entitate care, potrivit naturii sale,
nu poate cobori pana la lumea fizic3, ci trebuie sa ramana
in lumea divin-spirituald, punerea sa in sarcofag - in corpul
uman - este pentru Osiris echivalent cu moartea. Aici e
descrisa, deci, intr-un sens mai larg, trecerea din acea
imparatie sufletesc-spirituala spre epoca fizica de
dezvoltare a omenirii. In aceasti imparatie Osiris nu putea
sa intre, si de aceea el a murit pentru lumea fizica
exterioara si a devenit rege In imparatia in care sufletul
intra cand pleaca din lumea fizic-senzoriala sau cand isi
dezvolta facultatile de clarvedere.

De aceea, initiatul e unit, ca suflet, cu Osiris. Ce i-a
ramas omului din Imparagia spiritual-sufleteasca? Ce i-a
ramas omului, care nu s-a retras ca Osiris din lumea fizic-
senzoriald, ci a stat in ea, ce i-a ramas? Sufletul sau, fiinta sa
spiritual-sufleteasca, cel care locuieste in noi, Isis, dintr-un
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anumit punct de vedere, etern-femininul, care locuieste in
noi si ne atrage spre Imparatia din care ne-am nascut.

Aceasta Isis, dupa ce s-a purificat si curatat, dupa ce a
eliminat tot ceea ce a primit din lumea fizica, e fecundata
din lumea spirituala si il naste apoi pe Horus, omul
superior, care va repurta biruinta asupra a tot ceea ce tine
de omenescul inferior. Privim astfel spre Isis drept
reprezentanta sufletului uman, drept ceea ce s-a nascut in
noi din divin-spiritualul lumii, drept ceea ce a ramas in noi,
cautandu-l pe Osiris si gasindu-l numai prin initiere sau
prin moarte. Privim de-a dreptul in acea imparatie care se
afla in spatele lumii fizic-senzoriale, atunci cand pictam in
fata noastra legenda lui Osiris - Isis, privim spre acea
vreme in care omul inca se mai afla la Mume, la temeiurile
originare ale existentei, pe cand Isis nu era inca inchisa in
corpul fizic, nici unitd, in epoca de aur, cu sotul ei, Osiris.
Ne apare aici ceea ce se naste drept omenescul cel mai
frumos, drept ideal uman suprem din trupul uman,
fecundat de Insusi Spiritul Cosmic vesnic.

Cum ar putea fi transpus In modul cel mai potrivit
altceva, drept idealul suprem, drept cel mai inalt ideal al
omenescului, Christos - fiindca el este acel ideal - in
impardtia Mumelor? In Faustul goetheean ne vin fn
intdmpinare trei Mume, asezate pe niste trepieduri de aur,
trei Mume! Sufletul uman si-a parcurs evolutia in
vremurile in care inca nu se afla In corpul uman. Ceea ce
avem azi In fata ochilor fizici, ca sa zicem asa, drept
fecundare si nastere umana, ne apare doar ca un ultim
simbol si ca o ultima alegorie a formei vechi in care avea
loc acest proces. in corpul matern noi avem, deci, ultima
forma fizica a unei mame spirituale, aflate in spatele ei si
vedem ca aceastd mama spirituala nu e fecundata in acelasi
fel ca astazi, ci din universul insusi, dupa cum si sufletul
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nostru e fecundat, in cunoasterea superioard, din univers.
Privim in trecut, spre niste forme de fecundare si
reproducere tot mai spirituale.

De aceea, cand se vorbeste Intr-un sens cu adevarat
spiritual-stiintific, nu se vorbeste de o singurd mama, ci de
mume, si se considera ca ceea ce se afla azi in fata noastra,
drept mama fizicd, e ultima forma pe care o ia din
imparatia spiritului, forma spiritual-sufleteasca. Exista,
intr-adevar, niste imagini infagisand-o pe Isis, care nu pun
in fata ochilor nostri o singurd mama, ci mai multe mame,
trei mume. Avem In prim-plan o figura care este Isis cu
copilul Horus la pieptul ei, asa cum sunt reprezentate si
cele mai vechi Madone. Dar in spatele acestei figuri avem,
in unele opere de arta egipteand, o alta figura, o Isis care
poartd pe cap cunoscutele coarne de vaca si are aripi de
vultur, Intinzandu-i copilului Horus crucea cu maner (das
Henkelkreuz). Ceea ce in prim-plan e fizic, omenesc, aici
apare deja mai spiritualizat. In spatele ei vedem o a treia
(Isis), cu cap de leu, reprezentand o a treia treapta a
sufletului uman. Asa ni se infatiseaza cele trei imagini ale
lui Isis, una In spatele celeilalte. Sufletul nostru uman
contine intr-adevar trei naturi: o natura de vointd, aflata in
cele mai adanci strafunduri, o natura afectivd si o natura
de intelepciune. Acestea sunt cele trei Mume ale sufletului;
ele ne vin in Intdmpinare sub cele trei forme ale lui Isis
egipteana.

Faptul ca in spatele mamei fizice care, in ultima
instanta, e pamanteascd, se afla mama suprasensibilg,
spiritualg, Isis a vremurilor spirituale din trecut si acela c3,
de exemplu, formelor umane ale lui Isis le-au fost adaugate
aripi de vultur, coarne de vaca si, in mijlocul lor, la capul lui
[sis, sfera lumii cosmice, este un simbol profund. Cei care
intelegeau ceva din vechea invatatura a numerelor, au spus
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intotdeauna - si acest lucru corespunde unui adevar
profund - cda numarul sacru trei reprezinta elementul
masculin divin din cosmos, si ca, in imagine, acest numar
sacru, trei, a fost reprezentat prin sfera lumii cosmice si
prin cele doud coarne de vaca, un fel de copie a secerei
Madonnei, daca vrem sa spunem asa, fiind, totusi, o
expresie a actiunii fertilizatoare a fortei naturii.

Globul cosmic este expresia activitatii creatoare in
lume. Ar trebui sa vorbim ore in sir, dacd am vrea sa
explicam o reprezentare a elementului masculin din lume.
Astfel, in spatele lui Isis senzoriala sta reprezentanta ei, Isis
suprasensibild, care nu e fecundata de cineva de seama ei,
ci de elementul masculin-divin care strabate lumea cu viata
si urzirea sa. Procesul fecundarii mai e descris drept ceva
care e apropiat de procesul cunoasterii.

In vremurile mai vechi era inci vie constienta
faptului ca procesul de cunoastere e un fel de proces de
fecundare. In Biblie mai puteti citi: ,Adam o cunoscu pe
femeia sa si... ea nascu.” Ceea ce noi primim azi in fiinta
noastra drept ceva spiritual, naste spiritualul in suflet;
aceasta reprezinta un ultim rest al vechiului tip de
fecundare. Ceea ce se exprima aici ne arata ca noi suntem
fecundati azi de catre spiritul cosmic, ca noi il primim in
sensul spiritului cosmic in sufletul uman, spre a dobandi
cunoasterea umanad, sim{irea umang, vointa umana.

Acest lucru ne este infatisat la Isis. Ea e fecundata de
elementul masculin divin, astfel este fecundat capul ei, iar
copilului nu i se da materie senzoriala, ca la Isis cea
senzoriala, ciankh, crucea Iincarligata, zvastica, adica
semnul vietii. In timp ce lui Isis cea fizici i se d4 substanta
fizica a vietii, lui i se da aici spiritul vietii, in simbolul sau.
Astfel, in spatele mamei fizice a vietii paseste mama
spirituala a vietii, infatisata cu forta vietii, dupa cum intr-
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un trecut foarte indepartat, spiritual, vointa se afla in
spatele tuturor fiintelor si lucrurilor. Avem aici pe cele trei
mame si felul cum aceste trei mame i transmit din univers
Soarelui forta lui datatoare de viata. Avem aici o expresie,
chiar daca nu artistica, totusi, simbolica a unui profund
adevar cosmic. Ceea ce a traversat evolutia egipteana de-a
lungul secolelor, drept simbolul lui Isis, a fost preluat de
epoca moderna si transformat conform cu pasul inainte pe
care omenirea l-a facut prin aparitia lui Christos lisus pe
Pamant, fiindca in Christos lisus a fost dat marele model
pentru tot ceea ce sufletul uman urmeaza sa nasca din el
insusi. Acest suflet uman, fecundat din spiritul cosmic, e
redat sub o forma fizica in Madonna. De aceea, In Madonna
vine spre noi, parca nascuta din nou, Isis, sub o forma
rendscuta si transfigurata in mod corespunzator.

Ceea ce am putut aseza sub forma de imagine la
inceputul conferinfei noastre, ne paseste acum fin fata
sufletului drept ceva legat de evolutia omenirii, izvorand
din vremuri stravechi, transfigurat in mod artistic si
transpus In niste imagini moderne, care au fost puse in
intreaga lume in fata sufletului uman insetat de arta.
Vedem aici ca arta devine intr-adevar, dupa cum spune
Goethe, interpreta adevarului. Vedem cum, de fapt, cand
privirea noastra se inal{a spre Madonna, si cand aceasta
privire e patrunsa de un profund sentiment din inima3,
sufletului i se mai comunica si un alt lucru despre marea
enigmad a lumii. Vedem cum sufletul nostru, cu o mare
daruire, cautandu-se pe sine drept etern-femininul din noi,
duce dorul Spiritului-Tata divin, care s-a nascut din
cosmos, si pe care noi il nastem drept Soare in propriul
nostru suflet. In imaginile cu Madonna ne vine in
intdmpinare ceea ce noi suntem ca oameni si felul cum noi,
ca oameni, suntem in legatura cu lumea. De aceea ne sunt
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atat de sfinte aceste imagini cu Madonna, absolut
independent de orice curent religios si de orice dogma
religioasa. Putem simti, de aceea, privind-o, ca pe ceva
nascut din cosmos, cand plasmuirile de nori fara contururi
precise iau forma unor chipuri de ingeri si cand din tot ce
vedem acolo se naste reprezentanta sufletului uman. lar
Madonna, de asemenea, include ceea ce poate sa se nasca
din sufletul uman: pe omul adevarat, superior, pe cel care
dormiteaza in fiecare om, ceea ce este mai bun in om si
care, ca spirit, strabate lumea cu talazuirea si urzirea sa.
Asa a simtit si Goethe, cand a dat forma definitiva
dramei sale Faust, cand 1-a facut sa urce diferitele trepte
care duc la cunostintele superioare si la viata superioara.
De aceea il arata pe Faust mergand la Mume, de aceea
numele de ,Mume” ii suna cu atata Infioratoare frumusete,
facandu-l sa banuiasca intelepciunea care razbate spre noi
din vremurile vechi. De aceea a simf{it Goethe ca trebuie sa-
| arate pe Faust ducandu-se la Mume, ca el poate cauta si
gasi numai acolo eternul, acel etern prin care poate sa se
nasca Euphorion. Si Goethe face sa se exprime enigma
sufletului in Chorus Mysticus, in cuvintele: ,Etern-
femininul ne trage-n tarii”, tocmai pentru ca sufletul uman
ii aparuse ca fiind reprezentat de Madonna. De aceea i-a
reusit atat de frumos si lui Rafael, in minunatul sau tablou
cu Madonna - spuna vremurile noastre ce-or vrea -, sa-1
reconduca pe privitor spre taramurile spre care-l
conduceau vechile reprezentari ale lui Isis. De la ceea ce e
spiritual si nu mai poate fi exprimat sub o forma umana,
fiindca sunt facute sa apara niste forme prea senzoriale, de
la acea Isis care e reprezentata In mod simbolic, pentru
forta ei, numai cu cap de leu, coboram spre Isis cea umang,
care-si transmite for{a asupra copilului Horus, prin materia
senzoriald. Rafael a exprimat acest lucru in mod
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inconstient In a sa Madond Sixtind; stiinta spirituala va
conduce din nou omenirea, in mod constient, spre
imparatia spirituala din care ea a coborat.

Prin inca doua exemple ciclul de iarna al acestui an ne
va ardta cum a coborat omul din Inalturi spirituale si cum
va urca iardsi spre o existentd superioard. In cele doui
conferinte, cu titlulClarvederea din vechea
Europa si Misteriile europene si initiatii lor ni se va
arata, Intr-un mod riguros din punct de vedere stiintific,
faptul ca reprezentarile Madonnei si cele care o infatiseaza
pe Isis sunt, in mod clar si lamurit, niste interpretari
artistice ale unor mistere dintre cele mai adanci ale naturii
si spiritului, faptul ca ele sunt, de fapt, doar o circumscriere
a marelui enunt rostit de Platon: Odinioara omul a fost o
fiinta spirituala. El a coborat numai din cauza ca i-au fost
furate aripile spirituale, din cauza ca a fost Invelit Intr-un
corp senzorial. El se va smulge iarasi din acest corp
senzorial, va urca iarasi in lumile spiritual-sufletesti. Acest
enunt l-a spus Platon odinioara, sub o formsi filosofica. il
spun si reprezentdarile cu Madonna, ele fiind in cel mai
frumos sens ceea ce Goethe a vrut sa spuna prin cuvintele:
Arta e cea mai demna exponenta a tainelor cunoscute ale
naturii. Sa nu va temeti ca arta va deveni abstracta sau
chiar alegorica, daca va fi constransa - repet constransa! sa
recunoasca existenta realitatilor spirituale superioare; sa
nu va temeti ca ea va deveni neartistic de rigida si fara
viatd, cand nu se va mai putea lua dupa niste modele
exterioare grosolane.

Arta a ajuns sa fie legata de simfurile exterioare
numai din cauza ca omul nu mai stie sa recunoasca
spiritualul. Dar, cAnd omenirea va gasi din nou drumul care
duce spre inadl{imile superioare si spre cunoasterea
superioard, ea va sti, de asemenea, ca realitatea adevarata
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este In lumea spirituala si ca cel ce vede aceasta realitate va
crea intr-un mod plin de viata, fara a se sprijini In mod
servil pe niste modele senzoriale. De-abia atunci lumea il
va Intelege pe Goethe, cand arta si Intelepciunea vor merge
iar, Intr-o masura mai mare, mana in mana, cand arta va fi
din nou o reprezentare a spiritualului. Atunci stiinta si arta
vor fi din nou una si atunci ele vor fi, In unirea lor, religie.
Fiindca spiritualul va actiona din nou cu forma sa, in
inimile umane, drept ceva divin si va face sa se nasca
evlavia adevaratd, veritabild, cum o numeste Goethe. ,Cine
are stiinta si artd, acela are si religie”, spune Goethe, ,cine
nu le are pe acestea doud, acela trebuie sa aiba religie”.

Intr-adevar, cine are stiinta despre tainele spirituale
ale lumii si stie ce vorbeste prin Isis-Madonna, acela vede
in ele ceva viu de la origini, ceva mult mai viu decat poate fi
exprimat printr-o imitare de sclav a unor modele umane
exterior-fizice. lar acela care vede prin viul pe care-l
infatiseaza Madonele, ca printr-un val, in lumea spirituala,
acela poate simfi din nou in mod evlavios, fara niciun
dogmatism, fara nicio prejudecata, intr-o libertate
spirituala deplina. El va reuni in sufletul sau stiinta sau
intelepciunea cu arta si va da nastere in interiorul sau unei
religiozitati sau evlavii veritabile, libere.
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v. INTELEPCIUNE $I IUBIRE iN EVOLUTIA
COSMOSULUI SI A OMENIRII

(Din Stiinta oculta)

Asa cum marea evolutie cosmica poate fi
reprezentata prin succesiunea stdarilor de la perioada
Saturn pana la perioada Vulcan, tot astfel este posibil acest
lucru si pentru intervale de timp mai mici, de exemplu,
pentru cele ale evolutiei PAmantului. De la acea prabusire
gigantica care a adus sfarsitul vechii vieti atlanteene s-au
succedat In cadrul evolutiei umanitatii stari care in cartea
aceasta au fost caracterizate drept epocile protoindianag,
protopersana, egipteano-chaldeeana, greco-latina.
A cincea epoca este cea in care se afla omenirea acum,
este prezentul. Aceasta epoca a inceput prin secolele al XII-
lea, al XIII-lea si al XIV-lea dupa Christos, dupa ce ea s-a
pregatit incepand din secolele al 1V-lea, al V-lea. Foarte clar
ea apare din secolul al XV-lea. Epoca premergatoare, cea
greco-romand si-a avut inceputul in secolul al VII-lea
inainte de Christos. La sfarsitul primei treimi a acesteia a
avut loc evenimentul christic. Structura sufleteasca, toate
aptitudinile umane s-au modificat la trecerea de la epoca
egipteano-chaldeeani la cea greco-romani. In prima, inca
nu exista ceea ce se numeste acum reflectarea logica ca o
conceptie rationala despre lume. Ceea ce omul isi poate
insusi astazi prin ratiunea sa drept cunostinta primea
atunci In forma adecvata acelui timp nemijlocit, printr-o
stiinta Intr-o anumita privinta suprasensibila. Lucrurile
erau percepute; si In timp ce erau percepute apdrea in
suflet notiunea, imaginea de care avea nevoie sufletul,
dinduntru. Cand facultatea de cunoastere este de asa
naturd, atunci nu rasar numai imagini ale lumii fizic-
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sensibile, ci din adancurile sufletului vine si o anumita
cunoastere a unor fapte si entitati non-sensibile. Acesta
este un rest al vechii constiente suprasensibile incetosate
care a fost candva proprietate comuna a Intregii omeniri.
In epoca greco-latini au existat multi oameni lipsiti
de aceastd capacitate. in locul ei a apdrut gandirea
rationala asupra lucrurilor. Oamenii au devenit tot mai
indepartati de o perceptie nemijlocita cu caracter de vis a
lumii spiritual-sufletesti si limitati tot mai mult la a-si face
o imagine despre aceasta prin ratiunea si sentimentul lor.
Intr-o anumiti privintd, aceastd stare a durat de-a lungul
celei de a patra epoci postatlanteene. Numai oameni care
mai pastrau ca o mostenire vechea structura sufleteasca
mai puteau prelua in constienta lumea spirituala. Dar
acesti oameni sunt ramasite ale trecutului. Genul lor de
cunoastere nu se mai potrivea timpului mai nou. Caci legile
evolutiei au ca urmare faptul ca o capacitate sufleteasca
veche 1si pierde semnificatia deplina cand apar noi
aptitudini. Viata oamenilor se adapteaza atunci noilor
capacitati. Si ea nu mai are ce face cu vechile aptitudini. Au
existat insa si oameni care intr-un mod foarte constient au
inceput sa dezvolte pe langa fortele ratiunii si ale
sentimentelor alte forte, superioare, care le dadeau din nou
posibilitatea de a patrunde in lumea spiritual-sufleteasca.
Trebuiau sa inceapa prin a face acest lucru in alt fel decat
se facea cu elevii vechilor initiati. Acestia nu trebuiau inca
sa ia In considerare aptitudinile sufletesti care s-au
dezvoltat abia in cea de a patra epoca postatlanteana.
Disciplinarea spiritului, descrisa in aceasta carte [Die
Geheimwissenschaft im Umrif3 (Stiinta oculta)] drept cea
actuald, a inceput sa se dezvolte, in primele ei forme, in
cursul celei de a patra epoci. Dar ea era pe atunci numai la
inceputurile ei si si-a putut afla desavarsirea abia in cea de
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a cincea epoca postatlanteana (secolele al XII-lea, al XIII-lea
si mai ales in al XV-lea). Oamenii care cautau in acest fel
urcarea in lumile superioare puteau afla ceva despre
domeniile superioare ale existenfei prin imaginatiune,
inspiratie si intuitie. Oamenii care ramadseserda la
aptitudinile evoluate ale ratiunii si ale sentimentelor
puteau sti despre lucrurile cunoscute de clarviziunea mai
veche numai prin traditii care se transmiteau de la o
generatie la alta, oral sau prin scris.

Chiar si cei nascuti dupa Christos, daca nu se ridicau
in lumile superioare, puteau cunoaste ceva despre fiinta lui
numai prin astfel de traditii. Existau si initiati care mai
aveau aptitudinile perceptiei naturale pentru lumea
suprasensibila si care se ridicau Intr-o lume superioara, in
ciuda faptului ca nu luau in considerare noile forte ale
ratiunii si ale sentimentului. Ei au fost o punte de legatura
in trecerea de la inifierea veche la cea noua. Astfel de
personalitdati mai existau si pentru perioadele urmatoare.
Tocmai acest lucru este esential in epoca a patra, faptul ca
prin inchiderea in sine a sufletului fata de contactul cu
lumea spiritual-sufleteasca omul si-a intarit fortele sale
rationale si afective. Sufletele care s-au incorporat atunci in
asa fel Incat au dezvoltat in mare masura fortele rationale
si afective au adus apoi rezultatul acestei evolutii in
incorporarile lor din epoca a cincea. Ca inlocuitor al acestei
inchideri au fost atunci prezente traditiile puternice ale
vechilor 1intelepciuni, mai ales cele cu privire la
evenimentul christic, care prin puterea continutului lor
dadeau sufletelor o stiinta plina de incredere despre lumile
superioare. Dar au existat intotdeauna si oameni care
dezvoltau forte de cunoastere superioare, pe langa
aptitudinile gandirii rationale si ale sentimentului. Lor le-a
incumbat aflarea faptelor lumii superioare si mai ales a
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tainei evenimentului christic printr-o stiin{a suprasensibila
nemijlocita. De la ei a curs in sufletele celorlal{i oameni
intotdeauna atat cat putea fi inteligibil acelor suflete. Prima
raspandire a crestinismului trebuia sa coincida, potrivit
sensului evolutiei, cu un timp in care fortele cunoasterii
suprasensibile nu erau dezvoltate la o mare parte a
omenirii. Din aceasta cauza, forta traditiei a fost atunci atat
de mare. Era nevoie de o forta maxima pentru a aduce
oamenii care nu puteau privi in lumea suprasensibila la
increderea intr-o astfel de lume. Au existat aproape
intotdeauna, daca facem abstractie de un interval de
exceptie din secolul al XIll-lea, si oameni care se puteau
urca In lumile superioare prin imaginatiune, inspiratie si
intuitie. In era crestind, acesti oameni sunt urmasii vechilor
initiati, care au fost conducatorii si membrii ai lacasurilor
misteriale de intelepciune. Ei aveau sarcina de a cunoaste
din nou prin aptitudinile proprii ce s-a putut cuprinde de
catre vechea cunoastere a Misteriilor, iar la aceasta ei
trebuiau sa mai adauge cunoasterea despre fiinta lui
Christos.

Asa a luat nastere la noii initiati o cunoastere care a
cuprins tot ce era obiect al vechii initieri, dar in centrul
acestei cunoasteri stralucea stiinfa superioara despre
tainele evenimentului christic. O astfel de cunoastere putea
sa se infiltreze numai in mica masura in viata generald, in
timpul In care sufletele umane trebuiau sa-si consolideze
facultatile gandirii si ale sentimentului. Din aceasta cauzg, In
acest interval exista o ,stiinfa ascunsa”. Apoi a Inceput noua
epoca, pe care o desemnam ca fiind a cincea. Esenta ei
consta in aceea ca dezvoltarea capacitatilor de gandire
rationala a progresat, a cunoscut o inflorire puternica si va
continua sa se dezvolte trecand peste prezent in viitor.
Aceasta s-a pregatit incet, incepand din secolele al XII-lea si
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al XIlI-lea, cunoscand un progres din ce in ce mai rapid din
secolul al XVI-lea pana in prezent.

Sub aceste influente perioada de evolutie a celei de a
cincea epoci a fost una care a adoptat tot mai mult
cultivarea forfelor gandirii rationale, In timp ce,
dimpotriva, cunoasterea traditionala bazata pe increderea
in lumea suprasensibila si-a pierdut tot mai mult forta
asupra sufletelor oamenilor. In schimb, si in aceastd
perioada s-a dezvoltat ceea ce poate fi numit o infiltrare in
sufletele  oamenilor a  cunostinfelor  constientei
suprasensibile a timpului nou. ,Cunoasterea ascunsa” se
raspandeste, chiar daca la inceput abia perceptibil, in
modurile de reprezentare ale oamenilor acelui timp. Dar
este lesne de inteles ca fortele gandirii rationale au adoptat
pana in prezent o atitudine de respingere a acestora.
Numai ca ceea ce trebuie sa se intample se va intampla, in
ciuda oricdrei respingeri. ,Stiinta ascunsa” care cuprinde
omenirea si o va cuprinde din ce In ce mai mult o putem
numi, In concordantd cu un simbol, ,cunoasterea
Graalului”. Cel care invata sa cunoasca acest simbol in
semnificatia sa cea mai profunda, asa cum este prezentat in
povesti si in legende, va iIntelege ca el transpune in
domeniul sensibil ceea ce a fost numit mai sus cunoasterea
noii initieri, cu misteriul lui Christos in centru. Initiatii
moderni mai pot fi numiti, din aceasta cauza, si ,inifiati ai
Graalului”.

Calea care conduce in lumile suprasensibile duce la
»stiinta despre Graal” si primele trepte ale acesteia au fost
descrise 1n aceasta carte. Aceastd cunoastere are
particularitatea ca faptele ei pot fi cercetate numai daca
obtii mijloacele corespunzatoare, asa cum au fost descrise
in aceasta carte. Odata cercetate, ele pot fi intelese chiar si
cu ajutorul fortelor sufletesti care se dezvolta in cea de a
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cincea epoca de cultura. Da, se va constata ca aceste forfe
pot fi satisfacute din ce In ce mai mult prin asemenea
cunostinte. In prezent, triim intr-o vreme in care aceste
cunostinte trebuie preluate mai mult in constienta
generala decat mai inainte. Aceasta carte ar vrea sa
analizeze lucrurile din acest punct de vedere. In masura in
care omenirea in evolufie va absorbi cunostintele
Graalului, impulsul dat de evenimentul christic poate
deveni din ce in ce mai important. Partii exterioare a
evolutiei crestine i se va asocia tot mai mult cea interioard.
Ceea ce poate fi cunoscut prin imaginatiune, inspiratie si
intuitie despre lumile superioare in legatura cu taina lui
Christos va patrunde din ce in ce mai mult viata de
reprezentare, de sentiment si de vointda a oamenilor.
,Stiinta ascunsa despre Graal” va deveni evidenta. Ea va
patrunde din ce In ce mai mult ca o forta exteriorizarile de
viatd ale oamenilor.

In timpul celei de a cincea epoci de culturd
cunostintele referitoare la lumile suprasensibile se vor
infiltra In constienta umana, iar cand va incepe a sasea
epoca omenirea va fi dobandit pe o treapta superioara ceea
ce a posedat intr-o perioada anterioara intr-un mod inca
incetosat, de vedere non-sensibild. Totusi noua facultate va
avea o cu totul alta forma decat cea din timpurile vechi.
Ceea ce sufletul vechilor timpuri stia despre lumile
superioare nu era impregnat de o forta rationala si de
simtire proprie. El le cunostea ca pe un dar. In viitor nu le
va percepe doar ca daruri inspirate, ci le va intelege si le va
sim{i ca pe esenta propriei sale fiinfe. Cand va obtine
cunostinta despre o fiinfd sau un lucru oarecare,
intelegerea acestei cunostinte o va gasi ca fiind justificata si
prin entitatea sa proprie. Cand se va impune o alta
cunostinta despre o lege morald, despre un comportament
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uman, sufletul va spune: Sentimentul meu este justificat in
fata lui Insusi numai cand eu fac ceea ce se afla In sensul
acestei cunostinte. O astfel de atitudine sufleteasca va
trebui sa se Implineascd la un numar destul de mare de
oameni in cea de-a sasea epoci. Intr-un anume fel, in cea
de a cincea epocd se repeta ceea ce a adus evolutiei
omenirii cea de a treia, cea egipteano-chaldeeana. Atunci
sufletul percepea doar anumite fapte ale lumii
suprasensibile. Perceptia acesteia se afla in curs de
disparitie. Se pregateau fortele gandirii rationale pentru
progresul lor; iar acestea trebuiau mai intai sa excluda
omul din lumile superioare. In epoca a cincea, faptele
suprasensibile care erau vazute In epoca a treia In
constienta crepusculara devin din nou manifeste, dar de
aceasta data impregnate cu forte ale gandirii rationale si
ale sentimentelor personale ale omului. Ele sunt strabatute
si de ceea ce poate deveni parte a sufletului prin
cunoasterea tainei lui Christos. Din aceasta cauza, ele iau o
cu totul altd forma decat cea pe care au avut-o altidati. In
timp ce in vremurile de demult impresiile din lumile
suprasensibile erau resimtite ca forfe care il scoteau pe om
dintr-o lume spirituald, in care el nu se afla, prin evolutiile
timpurilor mai noi aceste impresii sunt resimfite ca
apartinand unei lumi in care omul evolueaza, in care el se
afla din ce in ce mai mult. Nimeni nu trebuie sa creada ca
repetarea culturii egipteano-chaldeene inseamna pur si
simplu ca sufletul ar prelua ceea ce era prezent atunci si a
fost transmis din acea epoca. Impulsul christic inteles
corect actioneaza in sensul ca omul care l-a preluat se
simte membru al unei lumi spirituale, se recunoaste si se
comporta ca atare, in timp ce mai Inainte se simtea in afara
ei. In timp ce a treia epoci de culturi se retrezeste in cea
de a cincea, in acest fel, pentru a se patrunde in sufletele
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umane cu ceea ce adusese cu totul nou cea de a patra
epocd, un lucru similar se va intampla in epoca a sasea
raportat la cea de a doua si in cea de a saptea raportat la
prima epoca de cultura protoindiana. Toata minunata
intelepciune a vechii culturi indiene pe care o puteau
propovadui marii Invatatori de atunci va fi din nou, ca
adevar al vietii, In sufletele umane in cea de a saptea epoca
de cultura.

Transformarile care se petrec in lucrurile pamantesti
care se afla in afara omului progreseaza intr-un mod care
se afla intr-un anumit raport cu evolutia umanitatii. Dupa
trecerea celei de a saptea epoci de cultura, Pamantul va fi
lovit de un cataclism comparabil cu cel care a avut loc intre
perioada atlanteana si cea postatlanteana. Dupa aceasta,
evolutia va continua in starile transformate ale Pamantului
timp de mai mult de sapte perioade. Sufletele umane care
se vor incorpora vor trdi atunci pe o treapta superioara
acea comuniune cu o lume superioara pe care atlantii au
trait-o la un nivel inferior. Totusi, vor fi capabile sa se
adapteze conditiilor reconfigurate ale Pamantului doar
acei oameni care vor avea incorporate in ei suflete care au
suferit influentele epocii greco-romane si a celor care au
succedat-o: epocile a cincea, a sasea si a saptea ale evolufiei
postatlanteene. Celelalte suflete vor trebuisa ramana in
urma, in timp ce mai inainte ar fi stat la latitudinea lor sa-si
creeze conditiile pentru a insoti evolutia. Vor fi mature
pentru conditiile corespunzatoare ce vor urma dupa
aceasta mare rasturnare acele suflete care isi vor fi creat
tocmai la trecerea de la epoca a cincea la a sasea epoca
postatlanteana posibilitatea de a patrunde cunostintele
suprasensibile cu fortele gandirii rationale si ale
sentimentelor. Epocile a cincea si a sasea sunt intr-o
anumitd misurd hotiratoare. In epoca a saptea, sufletele
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care au atins ftelul epocii a sasea vor evolua iIn mod
corespunzadtor; celelalte Insa, In conditiile Tmprejurarilor
modificate, vor gasi mult mai putin prilejul de a recupera
etapele pierdute. Abia intr-un viitor mai indepartat vor
exista din nou conditii care sa permita acest lucru.

Asa se produce evolutia de la epoca la epoca.
Cunoasterea suprasensibild nu observa iIn viitor exclusiv
transformari in care sa fie implicat numai Pamantul, ci si
transformari care se desfasoara in interactiune cu
corpurile ceresti. Vine un timp In care evolutia Pamantului
si a umanitatii va fi atit de avansatd, incat fortele si
entitatile care au trebuit sa se desprinda de Pamant in
perioada lemuriand, pentru a putea face posibil progresul
fiintelor pamantesti, se vor putea uni din nou cu Pamantul.
In acest moment Luna se va reconecta cu Pamantul.
Aceasta se va intampla deoarece suficient de multe suflete
umane posedd destuld putere interioara pentru a face
aceste forte ale Lunii avantajoase pentru evolutia viitoare.
Aceasta va avea loc intr-o vreme in care, pe langa inaltul
nivel al evolutiei ce va fi atins de un numar corespunzator
de suflete omenesti, va Incepe sa fie activa o alta evolutie
directionata spre rau. Sufletele retardatare au acumulat in
karma lor atatea erori, uratenie si rau, incat vor forma o
comunitate umana alcatuita din rai si rataciti, care vor
actiona cu vehementa intr-un sens opus comunitatii bune a
oamenilor.

in cursul acestei dezvoltiri, partea buna a omenirii va
invata sa foloseasca fortele Lunii pentru a transforma si
partea rea, in asa fel incat aceasta sa poata participa, ca un
regn pamantesc distinct, la evolutia ulterioara. Prin aceasta
lucrare a omenirii bune, Pamantul unit cu Luna va deveni
apt sa se reuneasca cu Soarele, iar dupa un anumit timp de
evolutie, si cu celelalte planete. Dupa o stare intermediara,
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care se prezintd ca un sejur Intr-o lume superioar3,
Pamantul va trece in starea Jupiter. In acest stadiu nu va
exista ceea ce azi numim regnul mineral; for{ele acestui
regn mineral se vor transforma in forte vegetale. Regnul
vegetal, care va avea fata de cel actual o forma cu totul
noud, va aparea in timpul starii Jupiter ca fiind regnul cel
mai de jos. Regnul animal transformat se organizeaza, de
asemenea, la un nivel superior; urmeaza un regn uman
alcatuit din descendentii umanitatii rele, apoi urmasii
comunitdtii umane bune, ca regn uman de nivel superior. O
mare parte a lucrarii acestui al doilea regn uman consta in
a Tnnobila sufletele cazute In comunitatea rea, astfel Tncat
ele sd mai poatd accede la regnul uman bun, in care sa se
reintegreze.

In starea Venus va dispirea si regnul vegetal. Regnul
cu nivelul cel mai de jos va fi regnul animal inca o data
transformat; mai sus de acesta se vor gasi trei regnuri
umane cu trei trepte de perfectionare diferite. In timpul
starii Venus, Pamantul ramane legat de Soare; dimpotriva,
evolutia in timpul lui Jupiter se desfasoara in asa fel incat la
un anumit moment Soarele se mai separa o data de Jupiter,
acesta primind influenta Soarelui din afara. Apoi are loc o
noud unire a Soarelui cu Jupiter si transformarea trece
treptat in starea Venus. In timpul acestei stiri, din Venus se
separa un corp cosmic special care contine toate fiintele ce
s-au opus evolutiei si s-au constituit intr-un fel de ,Luna
incorigibila”, care se indreapta acum spre o evolutie de o
natura pentru care nu se poate gasi o expresie, intrucat
este diferita de tot ce poate trai omul pe Pamant. Partea
omenirii care a continuat sa evolueze paseste insa intr-o
existenta deplin spiritualizata spre evolutia Vulcan, a carei
descriere depaseste cadrul acestei carti.
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Se vede ca din ,cunoasterea Graalului” rezulta idealul
suprem care poate fi gandit pentru evolutia umana:
spiritualizarea pe care omul o realizeaza prin propria sa
lucrare. Aceasta spiritualizare apare in final ca un rezultat
al armoniei pe care el o stabileste in epocile a cincea si a
sasea Intre fortele gandirii si ale sentimentelor obtinute si
cunostintele privind lumile suprasensibile. Ceea ce
prelucreaza el in interiorul sufletului trebuie sa deving, in
final, lume exterioara. Spiritul uman se ridica la impresiile
puternice produse de lumea exterioara si la inceput
presimte, apoi recunoaste, dincolo de aceste impresii,
entitati spirituale, inima omului resimte splendoarea
infinita a acestui spiritual. Omul poate insa recunoaste si
faptul ca trdirile intelectuale, afective si morale din
interiorul sau sunt germenii unei lumi spirituale in
devenire.

Cine crede ca libertatea umana nu este compatibila cu
a sti si cu determinarea anticipata a formei lucrurilor ar
trebui sa reflecteze la faptul ca actiunea libera a omului in
viitor depinde tot atat de putin de cum vor arata lucrurile
predeterminate, ca si de faptul ca el isi propune sa
locuiasca peste un an intr-o casa al carei plan il face acum.
El va fi liber In masura in care poate fi liber potrivit
entitatii sale, In casa pe care si-a construit-o; iar pe Jupiter
si pe Venus va fi liber atat cat corespunde interiorului sau,
in conditiile care vor lua nastere acolo. Libertatea nu va
depinde de ceea ce este predeterminat prin imprejurari
premergatoare, ci de ceea ce a facut sufletul din el insusi.

Stadiul Pamant contine ceea ce s-a dezvoltat in
stadiile Saturn, Soare, Luna. Omul pamantesc gaseste in
procesele care se desfasoara in jurul lui ,intelepciune”.
Aceasta intelepciune este inclusa aici ca rezultat a ceea ce
s-a intdmplat mai Tnainte. Pamantul este urmasul ,vechii
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Luni”. Iar aceasta s-a modelat, cu ceea ce-i apartinea, drept
,Cosmos al Intelepciunii”. PAmantul este, asadar, Inceputul
unei evolutii In care in aceasta intelepciune este integrata o
forta noua. Ea 1l aduce pe om la o stare in care se simte
membru independent al unei lumi spirituale. Aceasta
provine din faptul ca Eul sau este format in el de catre
Spiritele formei In cadrul perioadei Pamant, asa cum pe
Saturn a fost format, de catre Spiritele vointei, corpul sau
fizic, pe Soare, de catre Spiritele intelepciunii, corpul sau
eteric, pe Lunda, de catre Spiritele miscarii, corpul sau
astral. Prin interactiunea Spiritelor vointei, ale
intelepciunii si ale miscarii ia nastere ceea ce se manifesta
ca Intelepciune. Fiintele si procesele pamantesti se pot
armoniza in intelepciune cu celelalte fiinfe ale lumii lor
prin lucrarea acestor trei ordine de spirite. Prin Spiritele
formei omul obtine Eul sau independent. Acesta se va
armoniza in viitor cu fiintele PAmantului, ale lui Jupiter, ale
lui Venus si ale lui Vulcan prin for{a care se integreaza
intelepciunii In stadiul Pamant. Aceasta este forta iubirii.
Forta iubirii isi afla inceputul In omul Pamantului. Iar
,Cosmosul intelepciunii” se continua intr-un Cosmos al
iubirii. Din tot ce Eul poate dezvolta in sine trebuie sa
rezulte iubire. Drept cel mai cuprinzator simbol al iubirii se
prezintd, in manifestarea sa, inalta Fiinta Solara pe care am
caracterizat-o cdnd am descris evolutia lui Christos. In
partea cea mai intima a nucleului fiintial uman a fost
cufundat in acest fel germenele iubirii. Si de aici el trebuie
sa se reverse in intreaga evolufie. Asa cum se reveleaza
intelepciunea formata mai inainte in fortele lumii
exterioare sensibile, in ,forf{ele naturii” actuale, in viitor
insasi iubirea se va revela in toate fenomenele ca forta
noua a naturii. Aceasta este taina oricarei evolutii in viitor:
cunoasterea, care include si tot ce realizeaza omul prin
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infelegerea adevarata a evolutiei, este o semdndturd care
trebuie sa se maturizeze drept iubire. Si atat cat ia nastere
ca fortd a iubirii tot atita forta creatoare se genereaza
pentru viitor. In ceea ce va fi devenit din iubire se vor afla
marile forte care vor conduce la rezultatul final al
spiritualizarii, descris mai sus. Si cata cunoastere spirituala
patrunde in evolutia umanitatii si a Pamantului, tot atatia
germeni viabili vor fi prezenti pentru viitor. Cunoasterea
spirituala se transforma, prin ceea ce este ea, in iubire.

Intregul proces care a fost descris, din epoca de
cultura greco-romana si pana in epoca actuald, arata cum
trebuie sa continue aceasta transformare si de ce ea este
inceputul evolutiei viitoare. Ceea ce a fost pregatit ca
intelepciune in perioadele Saturn, Soare, Luna actioneaza
in corpurile fizic, eteric si astral ale omului ca o emanatie a
intelepciuni lumii; in Eu insa ea se interiorizeaza.
Intelepciunea exterioard a lumii devine, incepind cu
stadiul Pamant, intelepciune interioara in om. Si daca ea
este interiorizata, devine iubire. Intelepciunea este conditia
prealabila a iubirii; iubirea este rezultatul intelepciunii
rendscute in Eu.

Cel care ar putea fi condus in mod gresit, de cele
expuse mai inainte, la parerea ca evolutia descrisa ar avea
o amprenta fatalista ar intelege eronat problema. Cine ar
crede cumva ca intr-o asemenea evolutie un numar de
oameni ar fi condamnati sa apartind ,umanitatii rele” nu
vede cum se formeaza relatia reciproca dintre ceea ce este
sensibil si spiritualul-sufletesc in aceasta evolutie. Ambele
domenii, sensibil si spiritual-sufletesc, formeaza in limitele
anumitor granite curenti evolutivi separati. Prin fortele
proprii curentului sensibilului iau nastere formele
,omenirii rele”. Pentru un suflet uman va exista necesitatea
de a se Incorpora intr-o astfel de forma numai atunci cand
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sufletul uman va crea conditiile pentru aceasta. Ar putea
apdrea si cazul in care formele care au luat nastere prin
fortele sensibilului sa nu gaseasca suflete umane din
timpuri anterioare pentru ca acestea ar fi prea bune pentru
astfel de corpuri. Atunci, aceste forme ar trebui sa fie
insufletite altfel dinspre Cosmos decat prin suflete umane
mai vechi. Formele mentionate vor fi insuflefite de suflete
umane numai atunci cand acestea s-au pregatit pentru o
astfel de Incorporare. Cunoasterea suprasensibila are de
spus In aceasta privinta ceea ce vede, si anume cad in
viitorul la care ne-am referit vor exista doud regnuri
umane: unul bun si unul rau; dar ea nu trebuie
sa conchidd In mod rational din starea actuala a sufletelor
umane asupra unei stari viitoare care sa apara ca o
necesitate a naturii. Evolutia formelor umane si evolutia
destinului sufletelor trebuie sa fie cautate de cunoasterea
suprasensibila pe doua cai complet separate; iar a le pune
pe amandoua laolalta, fara nicio ordine In conceptia despre
lume, ar fi un rest de mentalitate materialista care, daca ar
fi prezent, s-ar extinde in mod ingrijorator pana in stiinta
suprasensibilului.
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VL. FIINTA ANTHROPOSOPHIA
Berlin, 3 februarie 1913 (Din GA 250)

..Aceia care cautd cu adevarat sda promoveze
dezvoltarea umana trebuie sa stabileasca ceea ce vor sa
ofere din sursele din care izvoraste insasi evolutia vietii
omenirii. Astfel de oameni nu pot sa urmeze un ideal
construit in mod arbitrar si sa se Indrepte catre acesta
numai pentru faptul ci ii multumeste pe ei insisi. In orice
perioada datd, ei trebuie sa urmareasca idealul care se
presupune ca apartine vremurilor lor. Fiinta
Anthroposophiei este strdns legatd de fiinta vremurilor
noastre - fireste, nu este vorba de viitorul nostru imediat,
ci de intreaga epoca in care ne aflam. Urmatoarele patru
conferinte si, bineinteles, toate conferintele pe care le voi
tine In zilele ce urmeaza vor analiza aceasta fiinta, sau
esentd, a Anthroposophieil. Tot ceea ce voi spune mai
tarziu despre natura Misteriilor orientale si occidentale va
fi o amplificare a acestei fiinte a Anthroposophiei.

1. Aceste patru conferinte contin The Mysteries of the
East and of Christianity, Blauvelt, NY: Spiritual Science
Library, 1989.

Astazi, as vrea sa evidentiez caracterul acestei fiinge
vorbind despre necesitatea plasarii entitatii
Anthroposophia in vremurile noastre. Inci o dati, nu
doresc sa incep cu definitii sau notiuni abstracte, ci cu
lucruri concrete, primul fiind urmatorul: Este vorba despre
0 poezie care a fost candva - pentru moment am sa spun
doar candva - scrisa de un poet. Am sa va citesc un
fragment din aceasta poezie, doar cateva versuri, la
inceput, pentru a-mi sustine ideea.
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lubire, ce ordnduiesti a mintii mele incdperi
Vorbind de doamna mea cu pasiune,

Din ceas in ceas spundndu-mi lucruri despre ea
La care intelectul meu imi porunceste ezitare.
Dulce, a ei cuvinte fac o muzicd de-un fel

La care sufletu-mi ce-aude si le simte potriveala,
Exclama: ,Vai, eu niciodatd nu voi putea fi

La fel, sd-i spun tot ce aud de ea!”

Si, dupa ce poetul canta mai departe dificultatea pe
care o Intampinad in a exprima ceea ce zeita dragostei i-a
spus, Isi descrie fiinta iubita prin urmatoarele cuvinte:

Astfel de lucruri se ivesc in mdndrul chip al ei

Ce, ardtate, poartd-n ele bucurii de Paradis

Precum cred eu, la fel, in zdmbetul si-n ochii ei.
Unde lubirea le aduce precum le-ar purta spre casd.

Este foarte limpede. Un poet a scris o poezie de
dragoste. Si, cu sigurantd, daca aceasta poezie ar fi fost
publicata anonim undeva astazi (ar putea fi o poezie
contemporana scrisa de unul dintre marii nostri poeti),
lumea ar fi spus: ,Ce stea trebuie sa fi intalnit de si-a
descris iubita in asemenea versuri minunate!” Si, intr-
adevar, iubita ar trebui sa se simta recunoscatoare ca i se
vorbeste astfel:

Astfel de lucruri se ivesc in mandrul chip al ei

Ce, ardtate, poartd-n ele bucurii de Paradis

Precum cred eu, la fel, in zdmbetul si-n ochii ei.
Unde lubirea le aduce precum le-ar purta spre casd.
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Aceasta poezie nu a fost scrisa in vremurile noastre.
Daca ar fi fost, si criticii ar fi descoperit-o, ar fi spus: ,Ce
relatie vie, concretd, directa si profunda! Este uimitor felul
in care cineva care scrie poezie din adancurile sufletului,
asa cum numai cei mai moderni poeti o pot face, spune
ceva In care nu se afla nicio urma de abstractiune, ci un
portret al iubitei cat se poate de concret si de direct ne
vorbeste si devine o realitate vadita.” Un critic al zilelor
noastre ar putea afirma un astfel de lucru. In orice caz,
poezia aceasta n-a fost scrisa astazi, ea 1i apartine lui
Dante?.

2. ,Love who commands the chambers of my mind”,
poezia nr. 61 din Le Rime de Dante, traducere de Patrick S.
Diehl, Princeton: Princeton University Press, 1979.

[ar criticul modern, stiind acum acest lucru, poate ca
ar spune: ,Poezia trebuie sa fi fost scrisa de Dante atunci
cand era indragostit nebuneste de Beatrice (sau de
altcineva), iar acesta este un exemplu pentru felul in care o
figura importanta prinde viata prin experienta imediata,
strdina cu totul de orice fel de concepte sau idei.” Este
posibil chiar sa gasim un critic modern care sa spuna:
»,0amenii ar trebui sa invete de la Dante posibilitatea de a
se ridica spre cele mai inalte sfere ceresti, asa cum se
intampla in Divina Comedie, ramanand insa capabili in
continuare sa simtd o legatura directa si vie intre o fiinta
umana si alta.” Din fericire, Insa, Dante insusi a scris o
explicatie a acestei poezii si a identificat femeia careia i-a
adresat acele vorbe frumoase:

Astfel de lucruri se ivesc in mandrul chip al ei

Ce, ardtate, poartd-n ele bucurii de Paradis

Precum cred eu, la fel, in zdmbetul si-n ochii ei.
Unde lubirea le aduce precum le-ar purta spre casd.
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Dante ne-a marturisit - si nu cred ca exista vreun
critic modern care sa nege faptul ca Dante stia ce vrea sa
spuna -ca multiubita doamn3, cu care avea o relatie atat de
directa si de personald, nu era alta decat Filosofia®.

3. In Convivio (Banchetul) III, Dante explici acest
cantec ca pe o preamadrire a filosofiei (vezi Rime, note, p
243).

Dante spune ca atunci cand vorbeste despre ochii
doamnei sale si afirma ca ceea ce spun acestia este numai
adevar, el se refera la prezenta adevdrului; prin ,zambetul”
ei, el se refera la artaexprimdrii adevdrului care este
comunicat catre suflet; iar prin ,dragoste” sau amor, el
intelege studiu stiintific - dragostea pentru adevar.

Dante explica faptul ca atunci cdnd iubita lui,
Beatrice, i-a fost rapita, iar el a fost nevoit sa continue fara
nicio relatie personald, doamna Filosofie a fost cea care s-a
apropiat de sufletul lui, plina de compasiune si mai umana
decat orice faptura omeneasca. Si, simtind in adancul
sufletului ca ,ochii” ei reprezinta dovada adevarului,
,zambetul” ei adevarul impartasit sufletului lui, iar
,dragostea”, dragostea de adevar , de viata cognitiva sau
studiu stiintificc Dante 1i putea spune doamnei sale,
Filosofia:

Astfel de lucruri se ivesc in mandrul chip al ei

Ce, ardtate, poartd-n ele bucurii de Paradis

Precum cred eu, la fel, in zdmbetul si-n ochii ei.
Unde lubirea le aduce precum le-ar purta spre casd.

Un lucru este clar: unui poet modern nu i-ar fi usor sa
i se adreseze filosofiei, cu onestitate, intr-un limbaj uman
atat de direct. Daca un poet modern ar face un astfel de
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lucru, criticii l-ar apuca de guler si i-ar spune: ,Gata cu
alegoriile formale”. Chiar si Goethe a suferit de pe urma
faptului ca s-au interpretat gresit alegoriile din Partea a II-
a a piesei Faust. Oamenii care nu cunosc felul in care
vremurile - in care sufletul nostru se hraneste, crescand,
cu viatd noua - se schimba, n-au habar de faptul ca Dante a
fost unul dintre numerosii Inzestrati cu capacitatea unei
experiente concrete de relatie personala si pasionala,
imediata si sufleteasca, cu Doamna Filosofie, relatie pe care
astazi noi o putem stabili numai cu un barbat sau cu o
femeie din carne si oase. In acest sens, vremea lui Dante a
trecut. Sufletul modern nu o mai abordeaza pe Doamna
Filosofie, femeia Filosofie, ca fiind de aceeasi natura
trupeasca cu el insusi, asa cum o facea Dante. Sau poate ca
ne apropiem mai mult de purul adevar daca spunem ca
Filosofia era ceva, sau cineva, care se manifesta ca o fiinta
din carne si oase - cineva cu care se putea stabili o relatie,
a carei expresie nu putea fi cu adevarat distinsa de
cuvintele aprinse de dragoste pe care cineva le rosteste
intr-o legatura cu o fiinta din carne si oase. Acela care
patrunde in adancul relatiei pe care Dante a avut-o cu
Filosofia va afla ca aceasta legatura era concreta, de tipul
celor pe care fiintele umane moderne si le imagineaza
numai intre un barbat si o femeie.

Astfel, in epoca lui Dante, filosofia apare ca o fiinta pe
care Dante spune ca o iubeste. Si, atunci cand il cautam,
descoperim cu siguranta ca cuvantul ,filosofie” se ridica la
suprafata in viata spirituala a grecilor, dar nu vom gasi
acolo ceea ce azi numim , definitii”, prezentarile filosofiei.
Atunci cand grecii prezinta ceva, aceea este Sophia, nu
Filosofia. Si o prezinta intr-un asemenea mod incat, din
nou, o percepem ca pe o fiinta vie, o prezenta imediata. O
percepem pe Sophia a grecilor ca pe o fiinta vie, imediata,
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tot asa cum o simtea Dante. Totusi, intotdeauna o simfim
pe aceasta Sophia a grecilor - si va rog mult sa parcurgeti
descrierile deja existente - ca fiind o forta elementala, ca si
cand ar fi fost o fiinta activa care intervine in existenta prin
actiune.

Descoperim ca primele descrieri ale filosofiei incep in
jurul secolului al V-lea d. Hr,, fiind initial prezentata de
poeti sub cele mai diverse Infatisari: doica, binefacatoare,
calduza etc. Apoi, ceva mai tarziu, pictorii au Inceput s-o
zugraveasca. Astfel, ajungem la perioada Evului Mediu
numita Scolasticd, perioadda in care numerosi filosofi au
avut sentimentul ca traiesc o relatie umana directa atunci
cand au cunoscut-o pe frumoasa, nobila Doamna Filosofie,
care le-a vorbit din nori. Multi filosofi medievali, de fapt,
nutreau aceleasi sentimente puternice, arzatoare, fata de
Doamna Filosofie, In timp ce ea isi falfaia aripile spre ei
stand deasupra norilor, asa cum Dante isi descrie Doamna.
Oricine poate sa simta astfel de lucruri va descoperi o
legatura directd intre Madonna Sixtind a lui Rafael plutind
pe nori, si exaltata Doamna Filosofie.

Am descris adeseori cum, in vremurile vechi ale
dezvoltdrii umane, legaturile spirituale ale lumii erau Inca
perceptibile prin capacitati cognitive umane normale. Am
incercat sa descriu cum a existat o clarvedere originara;
aceasta a existat, deoarece in vremurile vechi toti cei care
se dezvoltau normal erau formati pentru a vedea in lumea
spirituald. Incet si treptat, de-a lungul evolutiei umane,
aceasta clarvedere originara s-a pierdut si a aparut starea
noastra cognitiva prezenta. Asa cum am mai spus, acest
lucru s-a intamplat Incet si treptat. lar condifia vietii
noastre contemporane - care reprezinta o incurcatura
temporara si foarte adanca Intr-un tip material de
perceptie - s-a instalat treptat si Incet.
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Pentru o persoana cum era Dante, asa cum deducem
din descrierile sale din Divina Comedie, era totusi imposibil
sa traiasca Intr-un mod firesc, ca sa spunem asa, ultima
ramasitda a unei legaturi imediate cu lumile spirituale.
Pentru omul modern este aproape un nonsens sa iubeasca
mai Intai, asemenea lui Dante, o Beatrice din carne si oase,
pentru ca apoi sa se implice intr-o a doua relatie pasionala
cu Filosofia, si ca acestea doua - Beatrice din carne si oase
si Filosofia - erau fiinte foarte asemanatoare.

Am auzit vorbindu-se, este adevarat, de o iubire a lui
Kant si ca aceasta, fiind cuprinsa de gelozie pentru ca
filosoful iubea ,Metafizica”, 1-a Intrebat: ,Meta cine?” in
orice caz, este foarte dificil sa realizezi un nivel de
intelegere 1n viata spirituala moderna pentru a le permite
oamenilor sa simta ca Beatrice a lui Dante si Filosofia sunt
reale In aceeasi masura. De ce? Pentru ca relatia directa,
imediata a sufletului uman cu lumea spirituala a ajuns
treptat la ceea ce este azi. Aceia dintre voi care m-au auzit
adeseori vorbind cunosc foarte bine respectul profund pe
care-1 port filosofiei secolului XIX, dar nici macar eu n-as
sugera ca cineva sa-si dezlantuie sentimentele pentru
Logica lui Hegel, spunand:

Astfel de lucruri se ivesc in mdndrul chip al ei

Ce, ardtate, poartd-n ele bucurii de Paradis

Precum cred eu, la fel, in zdmbetul si-n ochii ei.

Unde lubirea le aduce precum le-ar purta spre casd.

Ar fi dificil, cred eu, sa spui lucrurile acestea despre
Logica lui Hegel. Ar fi tot dificil, desi mai posibil, sa vorbesti
la modul asta despre profunzimea intelectuala a conceptiei
despre lume a lui Schopenhauer. In acest caz, ar fi cu
siguranta mai usor, dar chiar si aici ar fi inca dificil sa-ti faci
o idee concreta sau sentiment ca filosofia ti se poate
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dezvalui ca o fiinta materiala, asa cum o descrie Dante.
Vremurile s-au schimbat.

Pentru Dante, viata din elementul filosofic, din lumea
spirituald, era o legatura directa, personala - la fel de
personala ca orice legatura din ceea ce numim astazi lume
reald, materiala. Si, oricat de straniu ar parea - pentru ca
secolul lui Dante nu este atat de indepartat de cel in care ne
aflam - este cu siguranta adevarat ca oricine cerceteaza
viata spirituala a omenirii considera ca fiind de la sine
inteles faptul c3, desi Incercam sa cunoastem lumea, daca
presupunem ca fiintele omenesti au ramas aceleasi de-a
lungul secolelor, nu vom putea vedea mai departe de
propriile noastre nasuri! Chiar in vremuri atat de recente
cum ar fi epoca lui Dante, viata in general, intreaga relatie a
sufletului cu lumile spirituale, era foarte diferita. Astfel,
daca filosofii cred ca legatura pe care o pot avea cu lumile
spirituale prin filosofia lui Hegel sau a lui Schopenhauer
este singura posibilg, acest lucru nu inseamna altceva decat
ca filosofii pot fi Inca foarte departe de adevar.

Sa recapitulam lucrurile pe care le-am prezentat pana
acum - si anume c3, in evolutia noastra pana in prezent, cu
tranzitia de la epoca greco-romana la cea de-a cincea epoca
a noastra postatlanteana, sufletul ratiunii sau al
intelectului, ori ,sufletul simftirii superioare”, care s-a
dezvoltat mai ales in timpul perioadei greco-romane, a
evoluat in sufletul constientei. In lumina acestei observatii,
ne putem intreba: in cazul concret al filosofiei, cum s-a
produs tranzitia de la sufletul intelectului din epoca greco-
romana la sufletul constientei al epocii noastre? S-a produs
in asa fel Incat intelegem cat se poate de limpede ca, In
timpul dezvoltarii sufletului intelectului, fiintele umane
inca trdiau o anumita separare intre ele insele si lumile
spirituale din care proveneau. Astfel, grecii stateau fata in
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fata cu Sophia, sau intelepciunea, ca fiinta, ca sa spunem
asa, pe care-o puteau intalni asteptandu-i intr-un loc
anume. Apoi, doua fiinte - Sophia si grecii - stateau fata in
fatd, ca si cand Sophia ar fi fost o entitate obiectiva definita,
care putea fi privitd cu toata obiectivitatea specifica
grecilor. In acelasi timp, totusi, grecii, care inci triiau in
sufletul intelectului (sufletul simtirii superioare), trebuiau
sa-si exprime legdtura personald directa a constientei lor
cu obiectivitatea fiintei care se afla in fata lor. Acest lucru
era necesar pentru a pregati treptat drumul catre o noua
epoca, aceea a sufletului constientei.

In ce fel se confrunta sufletul constientei cu Sophia?
Acest lucru se intampla pentru a duce ,Eul” in legatura
directa cu Sophia si pentru a exprima in acelasi timp - mai
mult asa decat fiinta obiectiva a Sophiei - activitatea
»Eului” In legatura dintre sufletul constientei si aceasta
Sophia.

,0 iubesc pe Sophia” a fost sentimentul firesc al unei
epoci care inca se Intdlnea cu fiinta pe care noi o numim
Filosofie - o epoca ce pregatea sufletul constientei si, din
legatura dintre ,Eu” si sufletul constientei (care este cel
mai de pret) se indrepta catre reprezentarea Sophiei intr-
un mod la fel de simplu cum erau reprezentate toate
celelalte lucruri. Era firesc pentru vremea sufletului
intelectului - care se pregatea pentru sufletul constientei -
sa exprime aceasta relatie cu Filosofia. Si, pentru ca
lucrurile au capatat contur Incet si treptat, aceasta legatura
a fost pregatita in perioada greco-romana.

Totusi, In aparentd, putem vedea aceasta legatura a
fiintelor umane cu Filosofia atingand o anumita culme in
picturile ce o reprezinta pe Filosofie plutind deasupra
norilor si, mai tarziu, in expresia Filosofiei ( chiar daca
poarta un alt nume) atunci cand o vedem privind plina de
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bundvointd, ceea ce exprima inca o data legatura cu
sufletul constientei.

De fapt, legdtura fiintelor umane cu filosofia s-a
nascut dintr-o legatura personala specific umana, ca aceea
dintre un barbat si o femeie, in epoca in care filosofia a
acaparat in mod direct Intreaga viata spirituala a evolutiei
omenirii. Aceasta legatura, daca nu tratezi aceste cuvinte
cu superficialitate, ci iti iei un mic ragaz pentru a le
patrunde intelesul, s-a racit, chiar foarte mult. A devenit
rece ca gheata. Daca luam majoritatea cartilor de filosofie
de acum, chiar si acelea ale filosofilor care s-au luptat
pentru a atinge cea mai buna relatie cu filosofia, trebuie sa
recunoastem ca legatura, atat de vie atunci cand oamenii
vedeau filosofia ca pe o fiinta personala, s-a racit foarte
mult. Filosofia nu mai este ,femeia” care era pentru Dante
sau pentru altii care au trait in vremea lui. Filosofia ni se
arati astizi intr-o forma despre care putem afirma: ,Insasi
forma filosofiei cu care ne intilnim in secolul al XIX-lea, in
apogeul sau - cum ar fi idealismul german, filosofia
conceptelor, filosofia obiectelor - ne demonstreaza ca rolul
sau 1n dezvoltarea spirituald a omenirii a apus.” Este Intr-
adevar simbolic atunci cand zabovim asupra filosofiei lui
Hegel, in special asupra Enciclopediei si descoperim ca
ultimul lucru prezentat in acest volum de secol XIX este
felul in care filosofia se intelege pe ea Insasi. Ea a inteles
toate celelalte lucruri si, in cele din urma, se infrunta pe ea
insdsi. Ce altceva i-a mai ramas sa inteleaga? Acesta este un
simptom al sfarsitului filosofiei, desi multe intrebari au
ramas fara raspuns odata cu moartea lui Hegel. Ganditorul
radical Richard Wahle a urmarit aceasta idee in cartea
sa The Whole of Philosophy and its End (Intreaga filosofie si
sfarsitul ei) si a elaborat cu multa pricepere teoria conform
careia toate realizdrile filosofiei pot fi impartite iIntre
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diversele domenii ale psihologiei, biologiei, esteticii etc. si,
cand acest lucru se va fi intamplat, nu va mai ramane nimic
pentru filosofie. Fireste ca astfel de carti merg prea
departe, dar ele contin un adevar incontestabil - ca
miscarile spirituale au vremea lor si, tot asa cum o zi are o
dimineatd si o seard, miscarile spirituale au si ele zori si
inserare in istoria dezvoltarii omenirii.

Stim ca traim in epoca in care se pregateste Sinea
spirituala. Astfel, noi stim c3, desi traim in epoca sufletului
constientei, Sinea spirituald este in curs de pregatire. Tot
asa cum grecii au trait In epoca sufletului intelectului si
priveau catre zorile sufletului constientei, noi traim in
epoca sufletului constienfei si cautam sa pregatim
epoca Sinei spirituale. Grecii au Intemeiat filosofia, care,
contrar lui Paul Deussen si a altora, chiar a existat Intai in
Grecia In timpul dezvaluirii sufletului intelectului, cand
fiintele umane inca percepeau in mod diferit influenta
persistenta a unei Sophia obiective; apoi s-a nascut
Filosofia, iar Dante o putea vedea ca pe o fiinta reala,
concretd, care i-a adus mangaiere atunci cand Beatrice i-a
fost rapita de moarte. Intr-un mod similar, noi triim astizi
in epoca sufletului constientei si privim catre zorii epocii
Sinei spirituale si, in felul acesta, stim ca din nou ceva
devine obiectiv pentru fiinfele omenesti - ceva care
asteapta cu nerabdare vremurile ce vor veni prin ceea ce
am castigat In perioada sufletului constientei.

Prin urmare, ce trebuie sa se dezvolte? Trebuie
dezvaluit c3, din nou, asa cum merg lucrurile, o ,Sophia” isi
face aparitia. Dar trebuie sa invatam sa raportam aceasta
Sophia la sufletul constientei, sa o coboram direct catre
fiintele umane. Acest lucru se intampla in epoca sufletului
constientei. Si, prin urmare, Sophia devine fiinfa care
ilumineaza in mod direct fiintele omenesti. Odata ce Sophia
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a patruns in fiintele omenesti, ea trebuie sa le ia fiinta cu ea
si sa le-o prezinte In mod obiectiv, asa cum este In exterior.
Astfel, Sophia va fi atrasa in sufletul omenesc si va ajunge
in punctul in care este atat de profund conectata la acesta,
incat se poate naste o poezie de dragoste la fel de frumoasa
ca aceea scrisa de Dante despre ea.

Sophia va deveni din nou obiectiva, dar va lua cu ea
ceea ce este umanitatea, pentru ca apoi sa se prezinte in
aceasta forma. Astfel, ea se va prezenta nu numai drept
Sophia, ci ca Anthroposophia - ca acea Sophia care, dupa ce
a trecut prin sufletul omenesc, prin Insasi esenta fiintei
umane, acum poarta acea fiinta in ea. Si, in aceasta forma,
ea se va intalni cu fiinte umane iluminate, In chip de fiinta
obiectiva Sophia care a stat candva Inaintea grecilor.

Acesta este progresul istoriei evolutiei omenirii in
relatie cu problemele spirituale pe care le-am analizat. Din
acest punct, las lucrurile in seama celor care vor sa le
analizeze mai detaliat, urmarind destinul Sophiei,
Philosophiei si Anthroposophiei, felul in care putem arata
ca omenirea se dezvolta progresiv prin acele parti ale
sufletului pe care le numim sufletul intelectului, sufletul
constientei si Sinea spirituald. Oamenii vor intelege felul
profund in care ceea ce ne daruieste Antroposofia se
bazeaza pe intreaga noastra fiinta. Ceea ce primim prin
Antroposofie este insdsi fiinta noastrd. Ea plutea candva
catre noi sub forma unei zeite din ceruri cu care puteam sa
intram In legaturd. Aceasta entitate divina a continuat sa
traiasca sub numele Sophia si Philosophia, iar acum o
putem scoate din nou la iveala din noi Insine si o putem
aseza in fata noastra ca pe fructul adevaratei
autocunoasteri antroposofice. Putem astepta cu rabdare
panda cand lumea va fi dispusa sa testeze adancimea
temeliilor a ceea ce avem de spus, pana la cele mai marunte
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detalii. Este chiar esenta Anthroposophiei ca propria sa
fiinta sa se constituie din fiinta fiintei umane, iar puterea
sa, realitatea sa, consta In faptul ca primim de la
Anthroposophie ceea ce suntem noi insine si ceea ce
trebuie sa asezam Inaintea noastra, pentru ca trebuie sa
practicam autocunoasterea.

VII. DARURILE LUI ISIS
Berlin, 5 februarie 1913 (Din GA 144)

Cand omul actual, cand omul epocii noastre parcurge
o initiere oculta care-l duce la niste trairi de felul celor
descrise In primele doua conferinte, prin aceasta el ajunge
sa se inalte In lumile spirituale. El traieste atunci cu
adevarat in lumile spirituale anumite lucruri si Intalneste
anumite entitati. Expresia folosita ieri, ,a vedea Soarele la
miezul noptii”, nu este, de fapt, decat expresia unor fapte
spirituale si a intalnirii cu niste entitati spirituale aflate in
legatura cu existenta Soarelui. Dar omul ciclului nostru
actual, cand se 1nalta astfel in lumile superioare, trece prin
anumite trdiri care nu pot fi desemnate altfel decat
spunand: Printr-o asemenea inal{are omul traieste in sanul
lumii spirituale multe lucruri, lucruri importante; dar el
traieste si ceva care trebuie desemnat prin cuvintele: el se
simte ca parasit, parasit de toti si singur. Trairea sa poate fi
cuprinsa in cuvintele: Tu vezi aici multe, foarte multe
lucruri; dar lucrul caruia trebuie sa-i duci dorul acum, dupa
ce ai trecut prin toate acestea, nu-l poti trai. Si pe toate
entitatile pe care el le intdlneste dupa o asemenea inaltare,
ar vrea sa le intrebe cum e cu anumite taine, carora le duce
dorul. Acesta e sentimentul pe care omul il are atunci. Dar
toate entitatile, care-i dezvaluie omului multe lucruri, mari
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si grandioase, toate raman surde si tacute tocmai atunci
cand el cauta sa afle acele taine pe care acum, dupa toate
trairile avute, trebuie sa le simta drept cele mai
importante. De aceea, trebuie sa spunem: Omul epocii
prezente simte o durere cum nu se poate mai mare dupa ce
s-a indltat astfel In lumile superioare, el simte, in pofida
intregii straluciri, in pofida oricarei intalniri cu entitatile
sublime, un gol nesfarsit in interiorul sau. Si daca n-ar
surveni nimic altceva, sufletul ar fi coplesit, pana la urma,
de un fel de disperare, daca ar sim{i mai mult timp acest
gol, aceasta singuratate, aceasta parasire in lumile
superioare.

Dar acum poate surveni un lucru - si el va surveni, de
obicei, daca naltarea in lumile spirituale s-a facut conform
cu regulile veritabile ale initierii -, care-l poate feri, pentru
inceput, de aceasta disperare, dar nu pentru totdeauna.
Ceea ce poate surveni acum este un fel de amintire care
vine in suflet sau, s-ar putea spune, un fel de privire spre
vremurile Indepartate ale trecutului, un fel de citire in
Cronica Akasha a unor lucruri de mult trecute. Si ceea ce
omul trdieste atunci - nu putem caracteriza altfel
asemenea lucruri decat incercand sa imbracam in cuvinte
trairile, In niste cuvinte care sa corespunda macar pe
departe cu aceste trairi — ar putea fi imbracat in cuvintele
urmatoare: Cand tu, ca om actual, te nalti In aceste lumi
superioare, te simti coplesit de disperare, de sentimentul
ca esti singur si parasit. Dar imaginile iti arata anumite
procese, demult trecute, niste procese care constau in
faptul ca in vremuri indepartate alti oameni s-au inaltat in
lumile in care vrei sa te Tnalti tu acum. Ei bine, deci ceea ce
vezi acum ca un fel de amintire, ifi poti da seama ca
propriul tau suflet a participat candva, in niste incarnari
trecute, la ceea ce au trait acesti oameni, care s-au inaltat
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odinioara In lumile superioare. S-ar putea constata ca
sufletul unui om din epoca prezenta vede ceea ce a vazut
odinioard, in niste vremuri demult trecute, drept trairi
proprii, pe care el le-a avut In acele vremuri. Si atunci un
asemenea suflet a fost un inifiat. Daca nu este asa, el va sti
numai ca a fost In legatura cu alti oameni, care s-au inaltat
in vremuri demult trecute, ca initiati, in lumile superioare,
dar ca el se simte acum singur si parasit, pe cand sufletele
initiate de odinioara nu s-au simftit, in aceleasi lumi,
singure si parasite, ci au avut in aceste lumi o stare de
beatitudine, beatitudinea cea mai launtrica. Si era asa - iti
dai seama, in continuare - datorita faptului ca in acele
vremuri vechi sufletele erau altfel constituite si ca, datorita
predispozitiilor lor de alta naturd, viefuiau in alt mod ceea
ce omul vede in lumile superioare. Ce vietuieste el, de fapt,
aici?

Ceea ce el vietuieste aici aduce, in orice caz, in fata
sufletului sau niste entitati ale lumilor superioare care
actioneaza din lumea suprasensibila asupra celei fizice.
Niste entitati aflate in spatele lumii noastre fizice, pe ele le
vede omul; si el vede, in orice caz, niste situatii de felul
celor descrise ieri. Dar, daca incerci sa sintetizezi toate
aceste lucruri pe care le vezi astfel, ele pot fi caracterizate
cam In felul urmator: Omul se simte in lumile superioare si
el priveste, ca sa zicem asa, in jos, spre lumea fizica. El se
simte unit cu niste spirite care au trecut prin poarta mortii
si priveste impreuna cu ele in jos, vazand cum vor folosi iar
fortele prin care vor ajunge din nou intr-o existenta fizica.
Omul priveste in jos si vede cum sunt trimise in jos, din
lumile suprasensibile, for{ele care vor provoca procesele
din diferitele regnuri ale naturii, In lumea fizica. El vede
intregul curent de fapte care sunt pregatite din lumile
superioare si trimise In lumea fizica. Si vede ca in timp ce
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se afla in lumile superioare, el este in afara corpurilor fizic
si eteric si vede, totodata, acele forte din cosmos, din
intregul univers spiritual, care lucreaza la construirea
corpului fizic si a corpului eteric uman. $i prin ceea ce fac
aceste entitafi in comunitatea cdarora omul a ajuns, el
intelege ca 1n sanul lumii fizice se formeaza corpuri fizice si
eterice. El intelege foarte exact acest lucru. Intelege ci
anumite entitati, legate, de exemplu, cu Soarele, actioneaza
in jos, asupra lumii pamantesti si la formarea corpurilor
fizic si eteric ale omului. El face cunostinta si cu anumite
entitati legate cu existenta Lunii si care actioneaza din
cosmos in jos, spre a participa si ele la formarea corpurilor
fizice si eterice umane.

Vine apoi, insa, marele dor, un dor care devine urias
la omul actual. E dorul de a afla ceva despre felul cum se
nasc din cosmos corpul astral si Eul, despre felul cum se
formeaza ele. Daca se poate vedea exact cum iau nastere
din fortele cosmosului corpul fizic si corpul eteric, omului {i
ramane Inchis accesul la tot ceea ce s-ar putea referi la
formarea corpului astral si a Eului uman. Asa ca te
napadeste sentimentul: Ceea ce esti tu in fiinta ta cea mai
launtrica, ceea ce esti tu Insuti, se voaleaza acum in fata
vazului tau spiritual, iar Invelisurile in care tu te imbraci
cand traiesti In lumea fizica ti se dezvaluie foarte exact!

Omul epocii prezente vietuieste cele descrise mai sus
cand se fnaltd, asa cum am aratat, in lumile superioare. Au
aflat acest lucru si sufletele care au facut urcusul in
vremurile stravechi la care ne-am referit. Numai ca omul
actual simte acel dor imens despre care am vorbit, pe cand
sufletele vremurilor stravechi nu simteau acest dor, pentru
ca nu aveau inca nevoia de a-si vedea entitatea cea mai
launtrica, pentru ca erau constituite in asa fel incat sa simta
multumirea cea mai intima atunci cand percepeau felul
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cum entitatile pana la care se ridicasera, tocmai lucrau la
construirea corpului fizic si a corpului eteric. In vremurile
stravechi, sufletele, daca erau initiate, simfeau cea mai
inaltda multumire cand vedeau cum din directia Soarelui
actiona in jos o spiritualitate reald, pentru a construi
corpul fizic si corpul eteric.

La aceasta se mai adaugi urmitoarele. In vremurile
vechi aceasta munca desfasurata de entitdtile amintite inca
se prezinta cu totul altfel; de aici multumirea. Acum, in
epoca noastrd, aceasta munca se prezintd in asa fel Incat
omul 1si spune: La ce foloseste toata munca de elaborare a
corpurilor fizic si eteric, daca nu putem intelege ce ascund
in ele aceste invelisuri? Aici este deosebirea dintre un om
din prezent si un om din trecut. lar vremea asupra careia s-
a atras atentia in mod cu totul deosebit cu aceste trairi,
drept o epoca trecutd, e vremea in care Zarathustra fsi
initia discipolii, ducandu-i in lumile superioare. Daca si azi
discipolii ar fi dusi in acelasi fel sus, In lumile superioare,
asa cum ii ducea Zarathustra pe ai sdi, ei ar simti starea de
gol si parasire caracterizatd. Odinioara, in epoca lui
Zarathustra, cei ce urmau sa fie initiati simteau munca
desfasurata de Ahura Mazdao asupra corpurilor fizic si
eteric si in dezvaluirea acestor mistere minunate si aveau
niste sentimente de beatitudine si mulfumire, pentru ca
erau organizati In asa fel incat se simteau stimulati
launtric, In toata fiinta lor, cand credeau: Asa se formeaza
ceea ce omul trebuie sa aiba drept invelisuri ale sale, daca
vrea sa-si duca la indeplinire misiunea sa pe Pamant. Si
aceasta le dadea starea de mulfumire.

Asa era inifierea lui Zarathustra. Fiindca in aceasta
initiere omul putea ,sa vada Soarele de la miezul noptii”.
Aceasta inseamna ca, daca el nu privea spre Soarele fizic, ci
spre entitatile spirituale care sunt legate de existenta
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solara, el vedea cum din Soare pleaca fortele care
actioneaza asupra corpului fizic, el vedea cum fortele care
vin din Soare lucreaza asupra capului uman si a diferitelor
parti ale creierului, plasmuindu-le. Fiindca ar fi absurd ca
cineva sa creada ca o constructie minunata, asa cum este
creierul uman, s-ar putea forma numai din fortele terestre.
Aici trebuie sa actioneze fortele solare. Aceste forte
asambleaza diferitele formatii lobulare ale creierului, pe
chipul uman. $i nu numai o entitate, ci o serie Intreaga de
entitati lucreaza la construirea creierului uman.
Zarathustra le numea ,,Amshapanzi” in fata discipolilor sai.
Ele sunt acelea care pun in miscare forfele cosmosului,
pentru ca formatiunea creierului uman sa poata fi creats,
ca si nervii superiori ai maduvei spinarii, cu exceptia
ultimelor douazeci si opt de perechi de nervi. Si
Zarathustra a mai spus ca alfi curenti pornesc de la alte
entitati, legate de existenta lunard, aratind ca aceasta
formatiune cosmica se Imbina intr-un mod cu adevarat
minunat, ca de la douazeci si opt de feluri de entitati
numite ,lzezi”, pornesc niste curenti care construiesc
maduva spindrii cu cele douazeci si opt de perechi de fibre
nervoase inferioare. Asa ca atat corpul fizic, cat si corpul
eteric sunt construite din niste curenti care pornesc de la
niste entitati cosmice.

Initiatii lui Zarathustra primeau in felul descris niste
impresii coplesitor de mari. Si cand primeau aceste
impresii, ca expresie a muncii lui Ahura Mazdao, ei simteau
o beatitudine interioara pentru ceea ce se petrece in lume.
Omul de azi, care s-ar indlta in acelasi fel In lumile
superioare, ar putea sa admire si el, sa inceapa sa simta si
el beatitudinea. Dar, treptat-treptat, l-ar napadi
sentimentul care nu poate fi descris altfel decat transpus in
cuvintele: La ce bun cu toate acestea? Doar eu nu stiu nimic
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despre acea entitate care trece de la o incarnare la alta! Nu
stiu decat de entitatile care in fiecare noua incarnare
construiesc din cosmos Invelisurile, dar, totusi, numai
Jnvelisurile”. In aceasta consta esenta initierii lui
Zarathustra, ca initiatilor le era dezvaluita legatura dintre
pamantesc-uman si existenta solara. S$i epoca lui
Zarathustra se caracterizeaza tocmai prin faptul ca oamenii
puteau asimila in cunoasterea lor ocultd misterele amintite
adineaori.

Dupa cum intr-un alt fel se transpuneau in lumile
superioare sufletele care primeau initierea in Egiptul antic,
de exemplu, cele care au primit initierea lui Hermes. Noi
am vorbit deja de toate aceste lucruri. Aici, In conferintele
de fata, ele vor fi descrise ceva mai amanuntit decat am
putut-o face pana acum. Cand, in Egiptul antic, sufletele
erau inaltate, prin initierea lui Hermes, in lumile
superioare, survenea, bineinteles, acel lucru care trebuie sa
aiba loc Intotdeauna printr-o initiere: Sufletele se simteau
in afara corpului lor fizic si a celui eteric, ele stiau ca se afla
acum in sanul unei lumi de fapte si entitati spirituale.
Aceste suflete erau conduse apoi de jur-imprejur, pe o arie
vasta, adica vazul lor spiritual era condus. Le erau aratate
diferitele entitati, diferitele fapte, asa cum s-ar putea
intampla si cu un suflet din zilele noastre. Dar nu trebuie sa
ne imagindm ca omul respectiv merge cu niste picioare
fizice, ci vazul spiritual e condus de jur-imprejur, pe o arie
foarte vasta, ca si cum el ar umbla printr-o tara inconjurata
din toate partile de mare si pe urma ar ajunge la tarm. El
stie ca a ajuns In punctul cel mai indepartat in care putea
ajunge. Si apoi in initierea egipteana, omul vietuia ceva
care nu poate fi exprimat altfel decat daca-l imbracam in
cuvintele: In timp ce ai fost condus, cu vazul tau spiritual,
de jur-imprejur, pana in departarile cosmice, in imensul
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spatiu al universului, ai ajuns sa cunosti entitatile si fortele
despre care 1ti poti spune ca ele lucreaza la plasmuirea
corpului tau fizic si a corpului tau eteric. Acum tu pasesti,
ins3g, in cel mai sfant lacas. Acum intri pe un taram unde te
simti unit, de fapt, cu realitatea care conlucreaza la
formarea a ceea ce, in tine, trece de la o incarnare la alta, la
formarea corpului tau astral. Aceasta este o traire
importantd, in acest punct, fiindca toate lucrurile devin
oarecum altfel, cAnd a survenit aceastd traire, in acest
punct.

De exemplu, pentru perioada imediat urmatoare,
initiatul e lipsit de o anumita posibilitate: in lumea in care
el a stat acum, la taramurile existentei cosmice, inceteaza
cu totul posibilitatea de a-si aplica la aceste lumi puterea
de judecatd, ceea ce putea gandi mai inainte, ceea ce putea
cugeta mai Tnainte. Daca omul nu se poate lepada de
aceasta intreaga putere de judecata pamanteasca, fizic3,
daca nu poate sa faca abstractie de ceea ce 1-a calauzit pana
aici, atunci el nu poate sa aiba aceasta traire pe taramurile
existentei cosmice, nu se poate sim{i unit cu entitatea care
lucreaza atunci cand omul spiritual-sufletesc se apropie de
o noua incercare, cautandu-si familia, natiunea si perechea
de parinti, spre a se Invesmanta, ca om spiritual-sufletesc,
cu un nou invelis. Toate entitatile pe care a ajuns sa le
cunoasca si care-1 fac sa Inteleaga cum iau nastere si se
formeaza din cosmos invelisurile fizic si eteric, toate aceste
entitati sunt lipsite de posibilitatea de a-i explica ce fel de
forte lucreaza in acea realitate cu care el se simte acum
legat si care construieste si urzeste pentru ca sa ia nastere
cea mai launtrica entitate astrala a omului fnsusi. Si el
incepe sa vada in modul cel mai concret - si sufletul
egiptean care trecea prin inifierea lui Hermes vedea in
modul cel mai concret - ca acum, dupa ce a iesit din
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invelisurile sale si a trecut prin ceea ce am numit mai
inainte ,taramurile existentei cosmice”, se simte legat de o
entitate. Si sufletul poate simti insusirile acestei entitati, nu
in afara ei, numai ca se simte pe sine ca si cum s-ar afla in
interiorul acestor Insusiri, nu in afara entitatii respective si
el poate sti: Aceasta entitate existd, exista in mod real; iar
eu ma aflu, de asemenea, in interiorul acestei entitati. Si
prima impresie pe care el o are de la aceasta entitate este
una care-l face si-si spund: In aceastd entitate zac fortele
care duc sufletul de la o Incarnare la alta, in ea zac fortele
care lumineaza sufletul intre moarte si noua nastere. Toate
acestea se afla in ea. Dar, daca spre tine adie, ca o caldura
spiritualda cosmica, o for{a care duce sufletul de la moarte
spre noua nastere, daca spre tine razbate ceva ca o lumina
spirituald, care lumineaza sufletele intre moarte si noua
nastere si daca simfi ca aceasta caldura si aceasta lumina
izvorasc din entitatea cu care tu esti unit, totusi te afli
acum Intr-o situatie cu totul deosebita. A trebuit sa bei din
apele lui Lethe, a trebuit sa uiti arta intelegerii, care inainte
te-a condus prin lumea fizic-senzoriala, a trebuit sa lasi in
urma puterea de judecatd pe care o aveai Inainte,
intelectualitatea ta, fiindca aici ele n-ar putea decat sa te
duca la ratdricri, iar ceva nou inca n-ai dobandit. Cand
sim{i caldura cosmica, cea care duce sufletul spre noua
nastere, tu te afli in sanul marii de forte care lumineaza
sufletul de la moarte pana la noua nastere. Tu simti, deci,
forta si lumina care izvorasc din acea entitate. Tu privesti
entitatea in asa fel Incat parca nici n-ai putea face altfel,
decat sa intrebi: Cine esti? - fiindca tu si numai tu poti sa-
mi spui ce ma duce pe mine, ca fiinta launtrica umana, de la
moarte spre noua nastere. Asa ca eu pot sti care este
esenta mea umand cea mai launtrica, numai daca tu mi-o
spui! - Si entitatea cu care el se simte unit astfel ramane
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mutd, ramane tacutd. Omul simte ca in ea zace lucrul cel
mai adanc care e legat, ca realitatea cea mai adanca, cu el
insusi. Si se naste dorinta imperioasa de autocunoastere,
dorinta de a sti cine esti - dar entitatea ramane tacuta si
muta.

Trebuie sa fi stat mai intdi o vreme In fata acestei
entitati tacute, mute si trebuie sa fi simtit adanc dorinta de a
primi Intr-un mod nou dezlegarea enigmei cosmice, trebuie
sa fi simtit un timp destul de lung dorinta de a primi
dezlegarea enigmei cosmice intr-un fel in care ea nu ar putea
fi dezlegata niciodata pe Pamantul fizic, trebuie sa fi introdus
in aceasta lume, catre aceasta entitate, dorul adanc, drept
forta proprie, de a primi dezglegarea enigmei cosmice intr-un
mod strain existenfei fizice si sufletul trebuie sa fi trait
cufundat cu totul in dorul de a primi in acest fel dezlegarea
enigmei cosmice. Si atunci, daca omul s-a simtit legat de
entitatea spirituala mut3, tacutd, cu care el e unit, in care a
trdit, cu dorul descris adineaori de a primi dezglegarea
enigmei cosmice, atunci el simte ca in entitatea spirituala cu
care este unit se revarsa forta propriului sau dor. Si pentru ca
aceastd fortd a propriului dor dupa dezlegarea enigmei se
revarsa in entitatea acestei fapturi spirituale, dupa un timp
aceasta entitate naste ceva care iese din ea drept o alta
entitate. Dar nu e ca o nastere pamanteasca. Si omul stie
imediat, prin contemplare spirituald, ca nu e ca o nastere
pamanteasca. Nu, o nastere pamanteasca are loc in timp, ea
se petrece in timp. Dar despre ceea ce omul vede acum,
despre ceea ce naste acum entitatea descrisa mai inainte,
despre ea, omul stie: Aceasta se naste din ea, s-a nascut din ea
din vremuri stra-stravechi, mereu, pana in prezent. Numai ca
pana acum el n-a vazut cum se naste o entitate din alta,
aceasta s-a sustras pana acum privirilor. Aceasta nastere
consta in aceea cd, de fapt, ea e mereu prezenta, dar c3,
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pregatindu-se prin dorul sdu de a primi dezlegarea enigmei,
omul o si vede acum, ea este acum o perceptie In lumea
spirituala. Si omul stie acest lucru. El nu-si spune, deci: Acum
se naste o entitate -, ci el isi spune: Din entitatea cu care tu te-
ai unit s-a nascut din vremuri imemoriale o entitate; dar
acum aceasta nastere permanenta a entitatii si entitatea
insasi devin perceptibile pentru tine.

Ceea ce v-am descris aici, atat cat se poate descrie prin
cuvintele limbii noastre, e telul spre care hierofontele Hermes
ii conduce pe discipolii sdi. lar sentimentele pe care vi le-am
descris adineaori - in cuvinte baiguite, as zice, fiindca
lucrurile acestea contin atat de mult, Incat pot fi exprimate
numai In cuvinte baiguite -, aceste sentimente erau tradirile
din asa-numita initiere a lui Isis. Cel ce trecea prin initierea lui
Isis, dupa ce ajunsese la taramul existentei cosmice, si le
vazuse pe entitatile care constituie, de exemplu, corpul fizic si
corpul eteric, dupa ce statuse in fata zeifei cufundate in
tacere, din care izvora caldura si lumina pentru existenta
fiintei umane celei mai launtrice isi spunea: Aceasta este Isis!
Aceasta este zeita muta, zeita tacuta al carei chip nu e voie sa
fie dezvaluit niciunuia dintre cei ce vad cu ochi muritori, al
carei chip poate fi dezvaluit numai celor care s-au straduit sa
ajunga pana la tarmurile descrise, ca sa poata vedea cu ochii
care trec de la o incarnare la alta si care nu mai sunt muritori.
Fiindca pentru ochii muritori faptura lui Isis e invaluita Intr-
un val de nepatruns!

Cand cel ce urma sa primeasca initierea o vazuse pe
I[sis si trdise avand in suflet sentimentele descrise, el
percepea cele descrise drept nastere. Ce era aceasta
»nastere”? El percepea aceasta nastere ca ceva ce poate fi
desemnat drept o ,rasunare inspre toate spatiile a ceea ce
este Muzica Sferelor” si drept contopire a sunetelor muzicii
sferelor cu ceea ce e numit Cuvantul Cosmic, Cuvantul
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Cosmic creator, care patrunde spatiile si revarsa in entitati
tot ceea ce trebuie sa se reverse in ele, asa cum trebuie sa
se reverse apoi sufletul in corpul fizic si corpul eteric, dupa
ce a trecut prin viata dintre moarte si o noua nastere. Tot
ceea ce trebuie sa fie revarsat astfel In lumea fizica
exterioard, din lumea spirituala, pentru ca cele revarsate sa
fie apoi ceva launtric, sufletesc, toate acestea sunt
revarsate de Armonia Sferelor, care rasuna prin spatii, care
treptat devine in asa fel Incat poate fi perceputa - plina de
semnificatie, exprimand sensul launtric -, drept Cuvantul
Cosmic, cel care Insufleteste entitatile, care sunt patrunse
cu viata prin fortele caldurii si ale luminii si care se revarsa
apoi In acele corpuri ce izvorasc din fortele si entitatile
divine care pot fi zarite deja cu vazul dinainte.

Asa se privea In lumea Armoniei Sferelor, in lumea
Cuvantului Cosmic, asa se privea in lumea care este patria
propriu-zisa a sufletului uman, in perioada in care acest
suflet uman traieste Intre moarte si noua nastere. Cel ce
urma sa primeasca inifierea lui Hermes simfea realitatea
care se invaluie adanc in cursul existentei pamantesc-fizice
a omului, dar care Intre moarte si noua nastere traieste in
reflexul luminii si caldurii, dar in lumea fizica se invaluie
adanc, drept lume a Armoniei Sferelor si a Cuvantului
Cosmic, aceasta realitate era resimtita ca nascandu-se din
[sis. Si, cu aceasta, Isis sta in fata neofitului, in asa fel incat,
pe de o parte, sta ea insasi in fata lui, pe de alta parte, fi
naste cealalta entitate, care trebuie numita muzica cosmica
si Cuvant Cosmic. Acum el se simte 1n tovarasia lui Isis si a
Cuvantului Cosmic nascut de ea. lar acest ,Cuvant Cosmic”
este, in prima instanta, aparitia lui Osiris. ,Isis impreuna cu
Osiris”, asa apar ei in fata perceptiei nemijlocite; fiindca
asa erau ei raspanditi In vechea initiere egipteana, incat
Osiris era fiul si sotul lui Isis, In acelasi timp. Asa simteau
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egiptenii, ca Osiris e fiul si sotul lui Isis. Si aceasta era
esentialul in inifierea egipteana mai veche, cel ce urma sa
primeasca initierea afla prin aceasta initiere tainele
existentei sufletesti, cea care ramane unita cu omul chiar si
in perioada prin care el trece intre moarte si noua nastere.
Prin unirea cu Osiris, lui 1i era posibil sa se cunoasca in
sensul sau mai adanc de om.

Cele descrise stateau la baza faptului ca inifiatul
egiptean intalnea In lumea sprirituala Cuvantul Cosmic si
sunetele cosmice drept explicatorii propriei sale entitati.
Dar in vechea initiere egipteana lucrurile stateau asa
numai pana la un anumit punct. Din acest punct nu mai era
asa. Si e o mare deosebire - o arata si perceptiile vizuale
din Cronica Akasha, cand omul de azi priveste in trecut, la
vremurile vechi - Intre ceea ce initiatul egiptean vietuia in
vechile temple egiptene si ceea ce el vietuia In epocile de
mai tarziu.

Sa aducem in fata sufletului nostru ceea ce viefuia
initiatul epocilor de mai tarziu. Si acum el putea fi condus
prin ariile din interiorul universului, pana la tarmurile
existentei, si atunci el putea sa le perceapa pe toate acele
entitati care construiesc corpul fizic si corpul eteric al
omului, el se putea apropia de tarmurile existentei si putea
s-o vada pe Isis cea tacutd, cea muta si sa perceapa la ea
existenta caldurii, care pentru om contine fortele ce duc de
la moarte la o noua nastere. El putea recunoaste si lumina
care lumineaza sufletul intre moarte si noua nastere, se
nastea si dorul de a auzi Cuvantul Cosmic si armonia
cosmici. In suflet triia un dor, cand sufletul se unea cu Isis
cea ticutd, cea muti. Dar - zeita rimane muti si ticuti! In
epocile mai tarzii nu se putea naste nici Osiris, nu rdsuna
nicio armonie cosmica, niciun cuvant cosmic nu explica
ceea ce se arata, cu ingrijorare, drept caldura cosmica si
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lumind cosmica. $i atunci sufletul celui ce urma sa
primeasca inifierea avea sentimetnul ca nu si-ar fi putut
exprima trairile altfel decat spunand: Asa Imi inalt privirile,
indoliat, chinuit de setea de a sti si de dorul de a sti, spre
tine, o, zeitd! Dar tu ramai in fata sufletului uman chinuit, in
suferinta, care, pentru ca nu se poate intelege pe el insusi,
se simte ca si cum ar fi stins, ca si cum si-ar pierde
existenta -, tu ramai in fata acestui suflet uman tacuta si
mutd! - Si plina de tristete, zeita isi facea gestul ei, care
arata ca ea isi pierduse puterea de a mai naste Cuvantul
Cosmic si sunetele cosmice. lata ce afla omul privind-o, ca-i
fusese luata forta de a-1 naste si a-1 avea alaturi pe Osiris,
pe fiul si sotul ei. El simtea ca lui Isis 1i fusese luat Osiris.
Cei care treceau prin aceasta initiere si se intorceau
apoi in lumea fizicdA aveau o conceptie despre lume
serioasa, dar plina de resemnare. Ei o cunosteau pe ea, pe
sfanta Isis, dar se simteau drept ,fiii vaduvei”. Conceptia
despre lume a ,fiilor vaduvei” era serioasa si plina de
resemnare. Si momentul dintre initierea veche, in care se
putea vietui, in vechile misterii egiptene, nasterea lui Osiris
si acela In care o intalneai numai pe Isis cea muta, tacuta,
indoliata si puteai deveni un fiu al vaduvei, momentul care
despartea cele doua perioade ale inifierii egiptene, care e
acest moment? E momentul in care a trdit Moise. Fiindca
asa s-a implinit karma Egiptului, prin faptul ca Moise n-a
fost numai initiat In tainele misteriale ale Egiptului, ci le-a
si luat cu el. Cand si-a condus poporul afara din Egipt,
Moise a luat cu el o parte a initierii egiptene, cea care a
adaugat lui Isis de mai tarziu, lui Isis cea indoliats, initierea
lui Osiris. Asa a fost trecerea de la civilizatia egipteana la
civilizatia Vechiului Testament. Da, Moise scosese din Egipt
si luase cu el misteriul lui Osiris, misteriul Cuvantului
Cosmic! Si n-o lasase In urma sa pe Isis cea fara putere,
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fiindca atunci n-ar fi putut sa rasune spre el ceea ce a
rasunat, asa cum trebuia sa-1 Inteleaga el pentru poporul
sau, masele, importantul cuvant greu de sens: ,Eu sunt Eu-
Suntul - Ejeh asher ejeh”. Asa s-a transferat un mister
egiptean asupra unuia ebraic vechi.

Cu aceasta s-a incercat sa se arate, in niste cuvinte in
care asemenea lucruri pot fi descrise, cum erau trairile din
misteriile lui Zarathustra si cele din misteriile egiptene.
Asemenea lucruri nu pot fi descrise in cuvinte abstracte.
Fiindca esentialul este, totusi, faptul ca sufletul trece prin
trairile respective, pe care am incercat sa le caracterizez. Si
acum e important sa simtim si noi ce se petrecea in sufletul
unui egiptean din epocile mai tarzii, cand el urma sa fie
initiat, sd sim{im cum se transpunea sufletul sau in lumile
superioare, cum el o intalnea pe Isis cea cu priviri indoliate,
pe Isis cea cu chip indurerat, - care avea niste priviri
indoliate si un chip indurerat din cauza ca trebuia sa vada
un suflet uman plin de dorul dupa lumile spirituale, care,
ins3, nu putea fi astamparat.

Anumiti initiati greci au mai simtit in felul acesta
aceeasi fiinta pe care egiptenii o numeau Isis de mai tarziu.
De aici seriozitatea inifierii grecesti, acolo unde ea apare
sub forma ei serioasa. Fiindca, oare ce simtea neofitul?
Ceea ce fusese vietuit inainte in lumile suprasensibile, ceea
ce dadea sens acestor lumi suprasensibile, prin faptul ca
ele erau strabatute de Cuvantul Cosmic si sunetul cosmic,
nu mai exista. Ca pustiite si parasite de Cuvantul Cosmic,
asa erau lumile suprasensibile in care omul putea sa ajunga
prin initierea mai veche. Initiatul lui Zarathustra inca mai
putea sim{i mulfumire cand, in aceste lumi, i veneau in
intdmpinare fiintele despre care am vorbit, fiindca el inca
mai simea multumire datorita luminii cosmice pe care o
numea Ahura Mazdao. El o simfea ca fiind de natura
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masculing, solara; egipteanul o simtea ca fiind femining,
lunara. Iar neofitul ce urma sa urce pe niste trepte mai
inalte ale initierii simfea si in initierea lui Zarathustra
Cuvantul Cosmic. Nu-l simtea la fel de concret, nascandu-se
dintr-o entitate cum este Isis; dar il simtea si cunostea
Armonia Sferelor si Cuvantul Cosmic.

In epocile tarzii ale Egiptului antic - dar si in celelalte
tari, in aceste perioade cand cineva, ca om, se indlta in
lumile superioare, el simtea exact la fel cum mai simte si
omul de azi, ceea ce am spus la inceputul conferinfei. Omul
se Tnalta in lumile superioare, ajunge sa le cunoasca pe
toate entitatile care trebuie sa conlucreze la aparitia
corpului fizic si a celui eteric si el se simte parasit, singur,
daca nu se Intampla nimic altceva decat ceea ce am spus
mai inainte, pentru ca in el exista ceva care duce dorul
dupa Cuvantul Cosmic si armonia cosmica si pentru ca
armonia cosmica si Cuvantul Cosmic nu pot suna spre el.
Azi omul se simte parisit si singur. In epocile tarzii ale
Egiptului omul nu se simfea doar parasit si singur, ci el se
simtea, ca suflet uman - daca era ceea ce se numea ,un fiu
veritabil al vaduvei” si iesise din corpul fizic si corpul
eteric, aflandu-se in lumea spirituala - in asa fel Incat
sentimentul sau putea fi exprimat in cuvintele: Zeul se
pregdteste sa plece din lumile in care tu ai intrat mereu
cand ai simtit Cuvantul Cosmic, acolo zeul a incetat sa
actioneze! Si acest sentiment se densifica tot mai mult,
devenind ceea ce poate fi numit echivalentul trairii pe care
omul o poate avea, drept moarte, in lumea senzoriala: Cand
vedem aici un om murind, cand stim ca el pleaca din lumea
fizica. Si cand, ca initiat al epocilor tarzii din Egipt, cineva
se inalta in lumile spirituale, el lua parte la moartea lenta a
zeului. Asa cum simtim in cazul unui om, cand el trece in
lumea spirituald, asa simtea un inifiat din epocile tarzii ale
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Egiptului ca zeul isi ia adio de la lumea spirituald, spre a
trece intr-o alti lume. In aceasta constd importanta si
caracterul deosebit al inifierii egiptene tarzii, ca omul se
inalta, de fapt, In lumile spirituale, dar nu spre a simti
incantare si beatitudine, ci spre a lua parte la moartea
treptatd a unui zeu care existase in aceste lumi superioare
drept Cuvantul si Sunetul Cosmic.

Din aceasta dispozitie sufleteasca s-a format cu
timpul mitul despre Osiris, care 1i este rapit lui Isis, care e
dus in Asia si dupa care plange Isis.

VIIIL. DIN EVANGHELIA A CINCEA
1. Berlin, 5 februarie 1918 (Din GA 148)

leri am avut prilejul sa aruncam o privire asupra
vietii lui lisus din Nazareth, asa cum s-a desfasurat ea intre
doisprezece si douazeci si opt-douazeci si noua de ani. Din
cele povestite de mine ati putut dobandi, in mod sigur,
sentimentul ca In aceasta perioada s-au petrecut lucruri de
o profunda importanta pentru sufletul lui lisus din
Nazareth, dar si pentru intreaga evolutie a omenirii.
Fiindca, pe baza sentimentului fundamental dobandit prin
studierea stiintei spirituale, veti fi stiind ca, in evolutia
omenirii, toate depind unele de altele si ca un sentiment
atat de important din existenfa unui om a carui viata
sufleteasca este impletita atat de strans cu problemele
omenirii intregi are importanta si pentru evolutia omenirii
in totalitatea ei. Noi facem cunostina in cele mai diverse
moduri cu ceea ce a devenit pentru evolutia omenirii
evenimentul de pe Golgota. In actualul ciclu de conferinte,
ne propunem sa invatam sa recunoastem acest lucru
studiind Tnsasi viata lui lisus Christos. Ne orientam, asadar,
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din nou privirea - pe care ieri am indreptat-o spre
perioada de la varsta de doisprezece ani si pana la Botezul
in Iordan - spre sufletul lui lisus din Nazareth si ne punem
intrebarea: Oare ce va fi trdit in acest suflet, dupa ce au
avut loc importantele evenimente de pana la douazeci si
opt - douadzeci si nouad de ani, pe care le-am descris ieri?

Vom ajunge, poate, sa avem un sentiment in legatura
cu toate cate au trait in acest suflet, daca-mi va fi ingaduit
sa relatez o scena care a avut loc In viata lui lisus din
Nazareth, pe cand el se apropia de varsta de treizeci de ani.
Scena pe care trebuie s-o relatez se refera la o convorbire
pe care lisus a avut-o cu mama sa, deci, cu aceea care, prin
unirea celor doua familii, a fost timp de multi ani a doua sa
mama. In toti acesti ani, el se intelesese intr-un mod
excelent si cald cu ea, mult mai bine decat cu ceilali
membri ai familiei, care traiau cu totii In casa din Nazareth,
vreau sa spun ca el s-ar fi inteles bine cu acestia, dar ei nu
se puteau intelege bine cu el. Deja mai demult el vorbise cu
mama sa adeseori despre impresiile care se formasera
treptat in sufletul sau. Dar in perioada amintita a avut loc o
datad o convorbire foarte importantd, pe care ne propunem
s-o studiem astazi si care ne permite sa privim adanc in
sufletul lui.

Sub influenta experientelor relatate ieri, lisus din
Nazareth se schimbase treptat, astfel ca pe chipul lui se
intiparise expresia unei infinite intelepciuni. Dar, asa cum
se Intampla intotdeauna, chiar daca intr-o masura mai
mica decat In cazul lui, cand in sufletul unui om
intelepciunea creste, el ajunsese si la o anumita tristete
lduntricd. In primul rand, intelepciunea ii adusese acest
rod, faptul ca privirea pe care o putea intoarce spre cei din
jurul sau il facea sa fie foarte trist. La aceasta s-a adaugat
faptul ca, in ultimii ani ai celui de-al doilea deceniu din
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viata sa, in ceasurile de ragaz si reculegere trebuia sa se
gandeasca mereu la un anumit lucru: in repetate randuri, el
simtea nevoia sa se intrebe cum avusese loc in sufletul sau
0 asemenea revolutie ca aceea rezultata din faptul ca Eul
lui Zarathustra trecuse in interiorul sdau. Trebuia sa se
gandeasca mereu ca, in primii ani dupa ce implinise
doisprezece ani, nu simtise in interiorul sau decat bogatia
nemadrginita a sufletului lui Zarathustra. Cand se apropia
de treizeci de ani, inca nu stia ca el e reincarnarea lui
Zarathustra; dar stia ca la doisprezece ani in sufletul sau
avusese loc o schimbare importanta, de mari proportii. lar
acum avea adeseori sentimentul: Ah, cat de altfel
eram fnainte de aceasta schimbare de la doisprezece ani! -
Cand se transpunea In acea perioada simtea cat de infinit
de cald era pe atunci in inima lui. Ca baietan, el fusese cu
totul strdin de lume. Avusese senzatiile si sentimentele cele
mai vii fata de tot ceea ce-i vorbeste omului din interiorul
naturii, fata de Intreaga maretie si splendoare a naturii, dar
avea prea putine predispozitii pentru ceea ce-si insusise
intelepciunea umana, cunoasterea umana. il interesa prea
putin ceea ce putea fi Invatat in scoala! Ar fi o totala eroare
sa credem ca, inainte ca Zarathustra sa fi intrat in sufletul
lui, acest copil lisus ar fi avut vreun talent deosebit, In sens
exterior, ca ar fi fost deosebit de inteligent. in schimb, el
avusese o fire infinit de delicatd, plind de blandete, o
putere de a iubi nesfarsita, o viata interioara profunda si o
intelegere cuprinzatoare pentru tot ce e omenesc, dar nu
manifesta niciun interes fata de tot ceea ce oamenii
acumulasera, de-a lungul secolelor, drept cunostinte
exterioare. Si apoi a fost, dupa momentul petrecut in
Templul din Ierusalim, pe cand el avea doisprezece ani, ca
si cum toate acestea ar fi fost maturate afara din sufletul lui
ca de un vant puternic si in locul lor ar fi navalit inauntru
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intreaga Intelepciune! Acum trebuia sa se gandeasca
adeseori si sa simta ca Inainte de doisprezece ani fusese
unit Intr-un cu totul alt mod cu intreaga spiritualitate mai
adanca a lumii, ca si cum 1n acea perioada sufletul sau ar fi
fost deschis pentru strafundurile departarilor nesfarsite! Si
nu putea sa nu se gandeasca la felul in care traise dupa
varsta de doisprezece ani, cum fsi gasise sufletul apt pentru
a-si asimila intr-un anumit mod eruditia iudaica, dar care
venea parcd, sub o forma absolut genuing, din el Insusi,
cum trecuse prin zguduirea cauzata de constatarea ca Bath
Kol nu mai putea sa-si desfasoare ca in trecut activitatea
inspiratoare; cum, in cursul peregrinadrilor sale, cunoscuse
diferitele culte pagane, cum prin sufletul lui trecusera
intreaga cunoastere si viata religioasa a paganilor, in
diversele ei nuante. El se gandea la felul in care traise intre
optsprezece si douazeci si patru de ani, la tot ceea ce
omenirea Isi cucerise din punct de vedere exterior si la
faptul ca intrase apoi in comunitatea esenienilor, cam pe la
douazeci si patru de ani, facind cunostin{a acolo cu o
doctrina oculta si cu niste oameni dedicati unei asemenea
doctrine oculte. La toate acestea trebuia sa se gandeasca
adeseori.

Dar el stia, de asemenea, ca in sufletul sau rasarisera,
propriu-zis, numai cunostintele pe care, din Antichitate, le
acumulaserda niste oameni; el traise in sanul a ceea ce
ofereau comorile umane de intelepciune, de cultura, de
cuceriri morale. El simtea ca de la doisprezece ani incoace
traise in cadrul a ceea ce e viata omeneasca pe Pamant; iar
acum simtea nevoia sa-si aminteasca adeseori cum fusese
inainte de doisprezece ani, cand se simtea unit, as zice, cu
temeiurile divine ale existentei, cand totul era in el
elementar si genuin, cand totul tasnea dintr-o viata
debordantd, dintr-o inima calda, iubitoare si il unea intim
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cu alte suflete umane, in timp ce acum devenise tacut si
singuratic.

Toate aceste sentimente au facut sa aiba loc acea
convorbire dintre el si acea individualitate care-i devenise
mamad. Mama il iubea nespus de mult si ea discutase
adeseori cu el despre toate lucrurile frumoase si marete
care i se ardtaserd de cand implinise doisprezece ani. Intre
el si mama vitrega se tesuse o legatura din ce in ce mai
intima, mai nobilad si mai frumoasa. Dar pana acum el nu-i
spusese nici mamei absolut nimic despre framantarea sa
launtrica, astfel incat ea vazuse numai aspectele frumoase
si marete. Ea vazuse doar ca el devenea tot mai Intelept, ca
el patrundea tot mai adanc in intreaga evolutie a omenirii.
De aceea, multe dintre lucrurile pe care el i le-a destdinuit
acum, ca intr-o spovedanie generald, au fost noi pentru ea,
totusi, le-a primit cu o inima calda, iubitoare. in ea triia un
fel de Intelegere nemijlocita pentru tristetea lui, pentru
dispozitia lui sufleteasca, pentru faptul ca ducea dorul a
ceea ce avusese Inauntrul lui Tnainte de a implini
doisprezece ani. De aceea s-a straduit sa-1 imbarbateze si
sa-1 mangaie, incepand sa vorbeasca despre toate lucrurile
frumoase si splendide care se ivisera in el de atunci
incoace. I-a adus aminte de toate lucrurile pe care ea le
aflase datorita lui despre reaparitia marilor invataturi, a
maximelor Intelepte si a comorilor legii iudaice. I-a aratat
tot ceea ce iesise la lumina zilei prin el. Dar inima lui
devenea cu atat mai grea, auzind-o pe mama sa vorbind
astfel, pretuind atat niste lucruri despre care el simtea,
totusi, induntrul lui, ca sunt depasite. in cele din urm3, el a
replicat: Da, toate acestea vor fi fiind asa cum spui. Dar,
indiferent ca prin mine sau prin altcineva ar putea sa
reapara toate vechile, minunatele comori de intelepciune
ale iudaismului, ce importanta ar avea aceasta pentru
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omenire? In fond, tot ceea ce apare astfel la lumina zilei e
lipsit de importanta. Da, daca de jur-imprejurul nostru ar
exista o omenire care sa mai aiba urechi de auzit pentru
vechii profeti, atunci, pentru o asemenea omenire, ar fi
folositor sa poata fi readuse comorile de intelepciune ale
vechilor profeti. Dar, chiar daca cineva ar fi In stare sa
vorbeasca asa cum au vorbit vechii profeti, chiar daca ar
veni azi Ilie - asa a spus lisus din Nazareth - si ar vrea sa
vesteasca omenirii noastre lucrurile cele mai de pref pe
care le-a aflat in intinderile ceresti, nu mai exista oameni
care sa aiba urechi de auzit pentru intelepciunea lui Ilie, a
profetilor mai vechi, nici a lui Moise ori chiar mai sus, pana
la Avraam.Tot ceea ce au vestit acesti profeti n-ar putea fi
vestit astazi. Cuvintele lor s-ar pierde in vant! Asa ca tot
ceea ce pastrez in sufletul meu e lipsit de valoare.

Asa a vorbit lisus din Nazareth si el a aratat ca, nu cu
mult timp Tn urma3, cuvintele unui invatator cu adevarat
mare se stinsesera fara a fi avut, propriu-zis, un ecou prea
puternic. Fiindca, a spus lisus, chiar daca el nu fusese un
invatator care sa-i fi egalat pe vechii profeti, el fusese totusi
un Invatator mare, important, bunul si batranul Hillel (c. 60
I.Ch. - 10 d.Ch.). lisus stia precis ce insemnase pentru
multi, in interiorul poporului evreu, batranul Hillel, care
pana si in vremuri grele ca acelea ale lui Irod stiuse sa-si
cucereascd un mare prestigiu ca invatator spiritual. El
fusese un om care posedase in sufletul lui mari comori de
intelepciune. Si lisus stia cat de putin patrunsesera in inimi
si suflete cuvintele calde rostite de batranul Hillel. Si totusi
despre batranul Hillel se spusese: Tora, suma celor mai
vechi si mai importante legi ale iudaismului, a disparut, iar
Hillel a restaurat-o. - Hillel le aparea acelora dintre
contemporanii sdi care-l intelegeau drept un restaurator al
intelepciunii iudaice originare. El fusese un invatator care
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umbla prin lume, ca un adevarat maestru al intelepciunii.
Trasatura fundamentala a firii sale era blandetea, el fusese
un fel de Mesia. Toate acestea le povesteste Talmudul
insusi si ele pot fi verificate pe baza eruditiei exterioare.
Oamenii erau plini de laude la adresa lui Hillel si povesteau
multe lucruri bune despre el. Eu pot sa scot in evidenta
doar cateva aspecte izolate, pentru a sugera cum i-a vorbit
mamei sale despre Hillel lisus din Nazareth, ca sa puteti
presimti dispozitia lui sufleteasca gentila si iubitoare.

Hillel e descris ca o fire blanda, impaciuitoare, care a
realizat lucruri nespus de mari prin blandete si iubire. Ni s-
a pastrat o relatare care e deosebit de importanta daca vrei
sa arati ca Hillel era omul rabdarii si al blandetii, care
venea in intdmpinarea fiecarui om cu ceea ce i se potrivea
acestuia. Doi oameni au pus odata pariu in ceea ce priveste
posibilitatea de a-l1 face pe Hillel sa se infurie, caci era
cunoscut faptul ca el nu se Infuria niciodata. Cei doi au
facut pariul, unul dintre ei zicand: O sa fac tot ce-mi sta in
putinta ca sa-l fac totusi pe Hillel sa se infurie. - Aceasta ar
fi insemnat ci el a castigat pariul. In momentul in care
Hillel era cel mai ocupat, cand avea cel mai mult de lucru cu
pregdtirile pentru Sabat, cand un asemenea om trebuie
deranjat cel mai putin, cel cu pariul batu la usa lui Hillel si
zise, nu pe un ton politicos, nici folosind vreo formula de
adresare - si Hillel era presedintele supremei autoritati
spirituale, obisnuit ca lumea sa i se adreseze politicos deci
acel om striga doar: Hillel, vino afara, vino repede afara! -
Hillel arunca pe el haina si iesi afara. Omul zise pe un ton
aspru, tot fara cea mai mica urma de politete: Hillel, vreau
sa te intreb ceva. - Si Hillel raspunse cu bunatate: Dragul
meu, ce ai de intrebat? - Vreau sa te intreb din ce cauza
babilonienii au capetele atat de inguste? - Hillel zise, pe
tonul cel mai bland: Ei bine, dragul meu, babilonienii au
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capetele atat de inguste din cauza ca moasele lor sunt atat
de neindemanatice. - Omul pleca si gandi c3, de asta data,
Hillel ramasese calm. Hillel se intoarse la munca lui. Dupa
cateva minute, omul veni iarasi, si-l chema din nou pe Hillel
de la munca lui, pe un ton rastit: Hillel, vino afara, vreau sa-
ti pun o intrebare importanta! - Hillel arunca din nou haina
pe el si zise: Ei, dragul meu, ce ai iarasi de Intrebat? - Vreau
sa te intreb de ce arabii au ochii atat de mici. - Hillel
raspunse cu blandete: Din cauza ca desertul e atat de mare,
el face ca ochii sa fie mici, ochii se micsoreaza cand privesti
desertul cel mare, si de aceea au arabii ochii atat de mici. -
Si acum Hillel ramasese calm. Omul nostru Incepu sa se
teama ca va pierde pariul, veni din nou si striga a treia oara
pe un ton rastit: Hillel, vino afard, vreau sa-{i pun o
intrebare foarte importanta! Hillel isi puse haina pe umeri,
iesi afara si Intreba cu aceeasi blandete: Ei, dragul meu, ce
vrei sd ma intrebi acum? - Vreau sa te intreb din ce cauza
au egiptenii picioarele atat de plate? — Pentru ca tinuturile
de acolo sunt asa de mlastinoase, de aceea au egiptenii
picioarele atat de plate. - Calm si detasat, Hillel se duse din
nou la munca lui. Dupa cateva minute omul veni din nou si-
i spuse lui Hillel ca acum nu mai vrea sa-l intrebe nimic; ca
facuse un pariu cum ca va reusi sa-1 infurie, dar ca nu stie
cum sa faca aceasta. Si atunci Hillel zise bland: Dragul meu,
e mai bine ca tu sa pierzi pariul, decat ca Hillel sa se
infurie!

Aceasta legenda e povestita pentru a se ardta cat de
bland si iubitor era Hillel, chiar si cu cei care-1 chinuiau. Un
asemenea om - asa i-a spus lisus din Nazareth mamei sale
- este In multe privinte ca un fel de profet din vechime. Si
nu cunoastem oare multe ziceri ale lui Hillel care suna ca
un fel de reeditare a vechilor daruri profetice? El a citat
multe dintre frumoasele ziceri ale lui Hillel si a spus apoi:
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[atda, mama draga, se spune despre Hillel ca e un fel de
vechi profet revenit printre oameni. Eu mai am un interes
deosebit fata de el, fiindca in mine mijeste in mod ciudat
ceva, ca si cum ar exista o legatura deosebita intre Hillel si
mine; in mine mijeste un fel de Intelegere a faptului ca ceea
ce stiu eu si ceea ce traieste in mine, ca mare revelatie a
spiritualului, nu provine doar din iudaism. - Si tot asa a
fost si cu Hillel; fiindca dupa nasterea exterioara era
babilonian si de-abia mai tarziu a intrat In sanul
iudaismului. Dar si el se tragea din neamul lui David, era
inrudit din vremuri stravechi cu neamul lui David, din care
descindeau lisus din Nazareth si ai sai. Si lisus a zis: Daca
as vrea si eu, asemenea lui Hillel, sa exprim inaltele
revelatii care sunt revarsate in sufletul meu ca un fel de
iluminare si sunt aceleasi revelatii inalte care au fost date
poporului evreu in vremurile vechi, astazi nu exista urechi
care sa le auda!

Adanc se asternuse asupra sufletului sau durerea si
suferinta cauzate de faptul ca odinioara poporului evreu fi
fusesera date cele mai mari adevaruri ale lumii, ca
odinioara si trupurile acestui popor erau in asa fel
constituite Incat puteau intelege aceste revelatii, dar ca
acum vremurile se schimbasera, ca si trupurile poporului
evreu devenisera altfel, asa ca nu mai puteau Intelege
vechile revelatii ale parintilor originari.

A fost o traire extrem de acuta, de dureroasa, pentru
lisus, atunci cand a fost nevoit sa-si spuna: Odinioara
oamenii intelegeau ceea ce-i Invatau profetii, poporul
evreu infelegea vorbirea lui Dumnezeu, astazi Insa nu mai
exista niciunul care s-o infeleaga; ai predica unor urechi
surde. Asemenea cuvinte nu isi au locul azi; nu mai exista
urechile care sa le Inteleaga! E fara valoare si de prisos tot
ceea ce s-ar putea spune iIntr-un asemenea mod. - Si,
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sintetizand parca ceea ce avea de spus in aceasta privinta,
lisus din Nazareth i-a vorbit mamei sale: Pentru acest
Pamant nu mai e posibild revelatia vechii spiritualitati
iudaice, fiindca nu mai exista vechii evrei, ca s-o primeasca.
Ea trebuie consideratd, pe Pamantul nostru, ceva lipsit de
valoare.

Si, ciudat lucru, mama il asculta in liniste cum vorbea
despre lipsa de valoare a ceea ce pentru ea era bunul cel
mai sfant. Dar il iubea din toata inima si nu a simtit decat
iubirea ei nesfarsita. De aceea, in ea a trecut ceva dintr-o
profunda intelegere bazata pe sentiment a ceea ce avea el
a-i spune. Si apoi el a continuat convorbirea si a ajuns sa
relateze despre calatoriile sale la lacasurile de cult pagane
si despre ceea ce vietuise acolo. In spiritul siu mijea faptul
ca el se prabusise in fata altarului pagan, ca auzise glasul
schimbat al lui Bath Kol. Si in el s-a aprins un fel de
amintire a vechii invataturi a lui Zarathustra. Nu stia Inca
exact cd purta induntrul sau sufletul lui Zarathustra, dar
vechea invatatura a lui Zarathustra, Intelepciunea lui
Zarathustra, vechiul impuls al lui Zarathustra urcau in el,
pe parcursul convorbirii. El traia acest mare impuls al lui
Zarathustra in comuniune cu mama sa. La suprafata
sufletului sau se ridica intreaga frumusete si maretie a
vechii invataturi solare. Si el si-a amintit: In timp ce ziceam
la altarul pagan, am auzit ceva ca un fel de revelatie! - Si
acum reveneau, Iin amintire, cuvintele lui Bath Kol
transformat, pe care le-am rostit ieri, si el i-a zis mamei:

Amin

Relele domnesc

Martori ai egoitdtii ce se elibereazd

Vind a sinei de altii purtatd

Vietuitd in pdinea zilnicd

In care nu domneste Vointa Cerurilor
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Fiindcd omul s-a despdrtit de impdrdtia Voastrad
Si a uitat Numele Voastre
Voi, Pdrinti din Ceruri.

Si odatd cu aceste cuvinte s-a aprins in sufletul sau
intreaga maretie a cultului lui Mithras si ea i s-a prezentat
ca printr-un fel de genialitate launtrica. El a vorbit mult cu
mama sa despre maretia si gloria vechiului paganism. A
vorbit mult despre ceea ce trdia in vechile misterii ale
popoarelor, ca in acest cult al lui Mithras se revarsasera,
contopindu-se, diversele misterii din Asia Mica si din Sudul
Europei. Dar el purta in sufletul sau, totodatd, un sentiment
ingrozitor: acest cult se schimbase treptat si ajunsese in
stapanirea unor puteri demonice, pe care le viefuise el
insusi, pe cand avea vreo douazeci si patru de ani. [-a venit
in minte tot ceea ce vietuise atunci. Si vechea invatatura a
lui Zarathustra i-a aparut, de asemenea, drept ceva pentru
care oamenii epocii sale nu mai sunt receptivi. Sub aceasta
impresie i-a spus mamei sale cel de al doilea cuvant
important: Chiar daca ar fi reinviate toate vechile misterii
si culte, chiar daca in ele s-ar revarsa tot ceea ce a fost
candva mare in misteriile pagane, astazi nu mai exista
oamenii care sa le perceapa! Toate acestea sunt de prisos.
Si daca eu as iesi afara, in lume, si le-as vesti oamenilor
ceea ce am auzit drept glas schimbat al lui Bath Kol, daca as
destainui cauza pentru care oamenii aflati in viata lor fizica
nu mai pot trai in comuniune cu misteriile sau daca le-as
vesti vechea intelepciune solara a lui Zarathustra, azi nu
mai exista oameni care sa inteleaga. Astazi toate acestea s-
ar transforma, inauntrul oamenilor, in niste naturi
demonice, fiindca ar rasuna in sufletele umane in asa fel
incat nu mai exista urechi sa inteleaga asemenea lucruri!
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Oamenii au Incetat sa mai poata auzi ceea ce putea fi vestit
si auzit odinioara.

Caci lisus din Nazareth stia ca ceea ce auzise candva
drept glas schimbat al lui Bath Kol, care strigase spre el
cuvintele: Amin, Relele domnesc .., era o Invatatura
straveche si sacrd, o rugaciune ce domnea peste tot in
misterii, care era rostita in lacasurile de misterii, dar ca
astazi ea fusese data uitarii. El stia acum ca ceea ce-i fusese
dat era o trimitere la o veche intelepciune din misterii, care
venise asupra lui in timp ce zacea, in stare de rapire, langa
altarul pagan. Dar el realiza, totodata, si a exprimat acest
lucru in cursul convorbirii, ca nu exista nicio posibilitate de
a face ca toate acestea sa fie intelese iarasi.

Si apoi el a continuat convorbirea cu mama sa si i-a
vorbit despre ceea ce-si insusise in cercul esenienilor. I-a
vorbit despre frumusetea, maretia si gloria doctrinei
eseniene, a amintit de marea blandete si bundtate a
esenienilor. Apoi a rostit cel de-al treilea cuvant important,
care i se revelase in cursul convorbirii sale vizionare cu
Buddha: Doar nu se poate ca toti oamenii sa devina
esenieni! Cat de multa dreptate avusese Hillel, cand rostise
cuvintele: Nu te izola de comunitatea oamenilor, ci creeaza
si lucreaza in comunitate, du-ti iubirea la semenii tai,
fiindca, daca esti singur, ce esti atunci? Dar cum fac
esenienii; ei se izoleaza, se retrag cu viata lor sacra si, prin
aceasta, abat nenorocirea asupra celorlalti oameni. Astfel,
in mod inevitabil, oamenii devin nefericiti, din cauza ca
esenienii se izoleaza de ei. — Apoi el i-a spus mamei un
cuvant important, povestindu-i acea trdire pe care am
discutat-o ieri: Cand am plecat odata de la esenieni, dupa o
convorbire intima, extrem de importanta, am vazut cum, la
poarta principala, Lucifer si Ahriman fugeau de acolo. De
atunci stiu, draga mama, ca prin modul lor de a trai, prin
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doctrina lor oculta esenienii se protejeaza pe ei insisi de
acestia, astfel Incat Lucifer si Ahriman sunt nevoiti sa fuga
de la portile lor. Dar prin aceasta ei 1i indeparteaza pe
Lucifer si Ahriman, trimitdndu-i la ceilalti oameni.
Esenienii devin fericiti in sufletele lor pe socoteala
celorlalti oameni; ei devin fericiti din cauza ca se salveaza
pe ei Insisi de Lucifer si Ahriman! - Traind printre esenieni,
lisus stia acum ca mai exista o posibilitate de a te inalta
acolo unde te poti uni cu divin-spiritualul, dar numai putini
oameni razlefi pot realiza aceasta, pe seama marii
majoritati. El stia acum: Nici pe calea iudaica, nici pe calea
religiilor pagane, nici pe calea eseniana nu i se putea aduce
omenirii luate ca intreg legatura cu lumea divin-spirituala.

Acest cuvant a intrat ca o lovitura ingrozitoare in
sufletul mamei care-1 iubea. In cursul intregii convorbiri, el
fusese unit cu ea, parca fusese una cu ea. Tntreg sufletul,
intreg Eul lui lisus din Nazareth era in aceste cuvinte. Si
aici as dori sa vorbesc despre un mister care s-a petrecut
inainte de Botezul in Iordan, in timpul acestei convorbiri cu
mama: Ceva din lisus s-a dus la mama sa. Acest ceva nu s-a
desprins din sufletul lui doar sub forma de cuvinte; din
cauza ca era atat de strans unit cu ea, incepand cu varsta de
doisprezece ani, acum, odata cu cuvintele, intreaga lui
fiinta a trecut n ea si el se simtea ca si cum ar fi fost in
afara lui, ca si cum Eul sau l-ar fi parasit. Mama dobandise
insd un Eu nou, care se cufundase in ea: devenise o
personalitate noua. Si daca cercetezi, daca Incerci sa afli ce
se iIntamplase, afli urmatoarele.

Toata durerea si suferinta ingrozitoare a lui lisus,
care se desprinsesera din sufletul lui, s-au revarsat in
sufletul mamei, si ea se simtea, parca, una cu el. lisus insa
simfea ca si cum tot ceea ce trdise in el de cand avea
doisprezece ani l-ar fi parasit in timpul acestei convorbiri.

177



Cu cat vorbea mai mult despre aceasta, cu atit mama
devenea mai plind de Intreaga intelepciune ce trdise in el.
Si toate trairile care avusesera loc in el de cand avea
doisprezece ani se aprindeau acum in sufletul mamei pline
de iubire! Dar din el parca disparusera; s-ar putea spune ca
depusese in sufletul, In inima mamei, ceea ce vietuise el
insusi de la varsta de doisprezece ani. Prin aceasta, sufletul
mamei a fost transformat.

2. Berlin, 18 noiembrie 1913

Cand am vorbit aici pentru prima data, am Incercat sa
povestesc cate ceva din Evanghelia a Cincea in legatura cu
viata lui lisus din Nazareth, de la varsta de doisprezece ani
alui lisus si panad la Botezul in lordan. Cand am relatat acea
experienta importanta pe care lisus din Nazareth a avut-o
la un lacas de cult pagan, s-a vazut ca cititul in Cronica
Akasha ne permite astazi sa-1 vedem pe lisus din Nazareth
la acest lacas de cult pagan si sa percepem impresia pe care
i-a facut-o altarul inconjurat de demoni. Nu vreau decat sa
va amintesc pe scurt ca el a cazut ca mort la pamant, ca a
fost rapit in alte lumi, In care a putut sa perceapa care erau
tainele divin-spirituale ale vechilor invaaturi din misteriile
pigane. In acest fel a putut si primeascd induntrul siu o
idee vie despre ceea ce fusese candva paganismul si ceea ce
devenise acesta in vremea sa.

Am amintit deja ca In acele momente - deci in acea
stare de constientda deosebita pe care a avut-o la un altar
pagan - el a auzit rasunand parca din lumea spirituala
vestirea cuvintelor care exprimau - asa cum era confinuta
ea In vechea Invatatura sacra a popoarelor pagane - taina
impletirii omului in lumea materiald, fizic-materiala. El a
auzit, ca sa zicem asa, din lumile spirituale acel glas care
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era accesibil vechilor profeti pagani. Si ceea ce a auzit el
poate fi numit un fel de ,Tatdl Nostru” cosmic. El exprima
taina destinului sufletesc al omului, destin care trebuie sa
se plasmuiasca prin faptul ca omul, de la nastere si pana la
moarte, e Intretesut cu materia pamanteasca. Acest ,Tatal
Nostru” cosmic, a carui forma inversatd a devenit
rugdciunea ,Tatal Nostru” pamanteasca, mi-a fost accesibil
pentru prima data cu ocazia punerii pietrei fundamentale
[a primului Goetheanum] la Dornach. Acum f{i voi da citire
din nou, fiindca in aceste cuvinte e cuprinsa cu adevarat
invatdtura primordiald a omenirii pagane. Incerc s-o redau,
atata cat e posibil, in limba germana:

Amin

Relele domnesc

Martori ai egoitdtii ce se elibereaza

Vind a sinei de altii purtatd

Vietuitd in pdinea zilnica

In care nu domneste Vointa Cerurilor

Fiindcd omul s-a despdrtit de impdrdtia Voastrd

Si a uitat Numele Voastre

Voi, Pdrinti din Ceruri.

Cam acesta a fost misterul omului pamantesc, in
sensul vechii invataturi sacre, pe care lisus din Nazareth I-a
auzit atunci, cutreierand tinuturile paganilor. Cuvintele de
mai sus exprimd, intr-adevar, adanci mistere ale evolutiei
omenirii. Asadar, aceasta remarcabila facultate de a auzi a
patruns atunci in sufletul lui lisus, in momentul cand urma
sa Implineasca douazeci si patru de ani, si de atunci inainte
el a stiut ceva ce odinioard, In vremurile stravechi ale
evolutiei omenirii, a rasunat in jos, din lumea spirituala,
ceva ce-i parea atat de mare si grandios, Incat el si-a spus,
mai ales dupa ce a avut, la vechiul lacas de cult pagan,
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impresia descrisda in conferinta anterioara, ca acum pe
Pamant nu mai existd oameni care sa inteleaga toate
acestea.

Asa a facut cunostinta lisus cu paganismul. Am vazut
ca in cele trei perioade succesive din tineretea sa el a
cunoscut tainele cele mai profunde ale iudaismului, ale
paganismului si ale esenianismului. Am vazut cd, pas cu
pas, cunoasterea acestor lucruri a constituit pentru el
izvorul unei suferinte neinchipuite. Fiindca despre toate
cele trei aspecte cunoscute de el a fost nevoit sa-si spuna:
Acestea ar putea exista, daca in omenire ar exista acum
conditiile pentru a fi primite; dar acum aceste conditii nu
pot fi create.

Acesta a fost rezultatul acestei perioade din viata lui
lisus. Asadar, Evanghelia a Cincea ne arata ca lisus a putut sa-
si spund, Tnainte de a-l fi primit induntrul sau pe Christos:
Omenirea a evoluat, dar a evoluat in asa fel incat oamenii si-
au dezvoltat niste facultati care au Intunecat celelalte facultati
din vremurile originare, astfel ca astazi oamenii nu mai sunt
in stare sa primeasca soliile lumii spirituale, asa cum au fost
ele date, In vremurile originare, evreilor si paganilor. - Dar, ca
urmare a legaturilor sale cu esenienii, lisus a fost nevoit sa-si
spund, de asemenea, ca, dat fiind felul In care esenienii ajung
la o reunire cu lumea spirituald, o asemenea reunire nu poate
fi accesibila decat unui mic grup de oameni, nu Intregii
omeniri. Asadar, si aceasta cale i-a aparut tot atat de
imposibila. Biata, biata omenire - acesta era sentimentul
care-i trecea prin suflet —, daca spre tine ar rasuna glasurile
vechilor profeti pagani, tu nu le-ai mai putea intelege. Daca
spre tine ar rasuna glasurile vechilor profeti iudei, tu nu le-ai
mai intelege. Dar tu, ca omenire intreagda, nu poti nazui
nicidecum spre ceea ce nazuiesc esenienii; spre acest lucru
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poate ndzui numai un mic grup, care-si cauta desavarsirea pe
seama restului omenirii.

Ceea ce va povestesc eu aici in cateva cuvinte, in el era
viatd, realitate sufleteasca dureroasa. Era, In interiorul lui, un
sentiment de infinita compasiune fatd de intreaga omenire,
acea compasiune pe care trebuia s-o simtda, ca sa se
maturizeze intr-atita incat sa poata primi in el Entitatea
Christica.

Dar, inainte de aceasta, lisus din Nazareth a mai avut
inca o convorbire importanta, o convorbire cu acea
personalitate pe care o cunoastem drept mama a sa
adoptiva sau vitrega. Stim ca mama lui lisus nathanic, cel
care la doisprezece ani a primit in el individualitatea lui
Zarathustra, deci adevarata mama dupa trup a lui lisus
nathanic [Luca], murise foarte curand dupa ce acest baiat
lisus 1l primise in el pe Zarathustra, care fusese incarnat in
celdlalt baiat lisus, astfel ca sufletul ei se afla deja de mult
timp In lumea spirituald. Stim, de asemenea, din
conferintele prezentate in anii trecuti, ca tatal celuilalt
lisus, al baiatului lisus solomonic [Matei], murise, si ca
familiile celor doi baieti lisus devenisera o singura familie,
locuind in Nazareth, in cadrul careia lisus traia impreuna
cu fratii, cu surorile si cu mama copilului in care se
actionase Eul lui Zarathustra. Stim ca tatal lui lisus din
Nazareth, pe cand acesta din urma, in varsta de vreo
douazeci si patru de ani, se intorsese dintr-o calatorie mai
lunga, murise si el, si ca acum lisus din Nazareth traia
singur cu mama sa, cu mama adoptivi sau vitregi. In
general, trebuie sa spunem ca mama adoptiva sau vitrega
isi dezvoltase numai treptat o Intelegere a inimii, dar o
profunda intelegere a inimii, odata cu trecerea anilor,
pentru toate trdirile adanci prin care trecea lisus din
Nazareth. S-ar putea spune c3a, de-a lungul anilor, aceste
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doua suflete, sufletul lui lisus din Nazareth si cel al mamei
adoptive sau vitrege, se contopisera.

In prima perioada dupi ce implinise doisprezece ani, el
fusese singur cu trairile sale si in casa parintilor sai. Ceilalti
frati ai sai 1i priveau, de fapt, sufletul, care trebuia sa se lupte
cu trairile sale profunde, dureroase, il priveau doar ca pe un
suflet care se indrepta spre un fel de nebunie. Mama insa
gasea calea de a avea tot mai multa Intelegere pentru acest
suflet. Asa se face ca la douazeci si noua sau la treizeci de ani
lisus din Nazareth a putut avea cu aceastd mama o
convorbire importanta, o convorbire care a avut efectul cel
mai profund, asa cum vom vedea imediat.

De fapt, aceasta convorbire a continut, ca intr-un fel
de retrospectiva, toate trairile pe care lisus din Nazareth le
avusese Incepand cu cel de-al doisprezecelea an al vietii
sale. Cronica Akasha ne arata in ce fel s-a desfasurat
aceasta convorbire.

La inceput, lisus din Nazareth a vorbit despre acele
trairi pe care le avusese intre doisprezece si saisprezece
sau optsprezece ani, cum traise el in interiorul sau in acea
perioadd, treptat, ceea ce fusese odinioara stravechea
invatatura iudaica, stravechea invatatura a profetilor evrei.
In preajma sa nu se afla niciun om cu ajutorul ciruia si fi
putut trai aceste lucruri, dupa cum el n-a putut vietui, cu
ajutorul vreunui om din preajma sa, acele cuvinte pe care
le rostise, spre marea uimire a fariseilor, in mijlocul lor, cu
ocazia cunoscutd. Dar in sufletul sau se inaltau mereu
inspiratii, despre care stia ca acestea vin din lumea
spiritual. Invititura iudaici urca in el, in asa fel incat el se
stia posesorul acestei vechi invataturi evreiesti, pentru
care, insa, in epoca sa nu mai erau urechi de auzit. El era
singur cu aceasta invatatura. Si durerea sa cea mai
profunda consta in faptul ca era singur cu ea.

182



E adevarat ca mama sa avea cate ceva de raspuns,
cand el spunea: Chiar daca astazi ar mai rasuna glasurile
vechilor profeti evrei, n-ar mai exista oameni care sa le
inteleagda. Mama raspundea ca, de pilda, existase Hillel, un
mare invatator al Legii, iar lisus din Nazareth stia cine
fusese Hillel si ce reprezenta el pentru poporul evreu. Nu e
necesar sa va povestesc ce importanta a avut acest Hillel.
In scrierile iudaice gasiti destule cuvinte de laudi la adresa
lui. Hillel a fost un om care voia sa faca sa renasca cele mai
frumoase virtuti si invataturi ale vechiului iudaism, dar el
mai era si o personalitate care, prin propriul fel de a fi si de
a actiona, a dus la un fel de renastere a iudaismului. Dar
acest lucru nu s-a Intamplat pentru ca Hillel era un invatat,
ci datorita faptului ca prin ceea ce facea, dar mai ales prin
simtirea, vointa si intentiile sale, ca si prin felul de a-i trata
pe oameni, exprima modul in care o {intelepciune
adevarata, de orice fel, actioneaza in sufletul uman,
transformandu-l. Virtutea care era deosebit de laudata la
poporul evreu, dar care nu mai era Inteleasa aproape deloc
in acea vreme, rabdarea in relatiile cu semenii, 1i erau
atribuite lui Hillel, si pe buna dreptate. De altfel, el isi
cucerise intr-un mod ciudat posibilitatea de a actiona
printre evrei. Era originar din Babilon, dar dintr-un neam
care fusese transplantat de catre evrei in Babilon, in
perioada exilului lor, si care se tragea, In ultima instant3,
chiar din familia David. Pe aceasta cale, el reunea in sine
ceea ce-si putuse insusi de la babilonieni cu iudaismul care
pulsa in sangele sau. Felul in care toate acestea au luat
forma in sufletul lui Hillel ne este relatat intr-o legenda
plina de sens.

Se povesteste ca odata, chiar in momentul in care
Hillel sosise in lerusalim, se adunasera acolo cei mai de
seama Invatati iudei, pentru a purta tot felul de discutii, in
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cadrul carora puteai afla in ce fel se vorbea, pro si contra,
despre secretele invataturii iudaice. Pentru a putea asista
la asemenea discutii, trebuia sa platesti o mica taxa de
intrare. Hillel nu avea bani, fiindca era foarte sarac. Cu
toate ca era extraordinar de frig, Hillel a incercat sa urce pe
micul deal din fata casei in care se purtau discutiile, pentru
a auzi prin fereastra ce se vorbea. Fiindca nu putea sa
achite taxa de intrare. In acea noapte era atat de frig, incat
a intepenit de tot, si asa a fost gasit a doua zi dimineata,
trebuind sa fie incalzit, ca sa-si revina. Totusi, datorita
faptului ca trecuse prin aceasta stare, el luase parte, in
corpul sdu eteric, la intreaga discutie. Si, pe cand ceilalti nu
auzisera decat cuvintele abstracte care zburau de la unul la
altul, Hillel vdazuse o lume de viziuni minunate, care-i
remodelasera sufletul...

Si lisus din Nazareth traise influenta acestui om. Dar
el nu cunostea doar ceea ce-i spusese Hillel, ci auzise chiar
in sufletul sau marea voce Bath Kol, adica glasul Cerului,
acolo unde, din lumea divin-spirituala, se inal{asera
induntrul sufletului sdau misterele care rasunasera
odinioara pentru profeti. Si el stia ca pana si in Hillel exista
doar un ecou foarte slab al lucrurilor pentru care fusesera
maturi candva stramosii evreilor. Dar acum urmasii
vechilor evrei nu mai erau maturi nici macar pentru ecoul
slab ce rasuna in glasul lui Hillel, si cu atat mai putin
pentru marea voce Bath Kol.

Toate acestea 1i apdsau greu sufletul si el le-a
impartasit mamei sale. [-a impartasit tot ce suferise, faptul
c3, de la o saptamana la alta, intelesese din ce in ce mai
mult natura vechilor Invatgaturi sacre ale evreilor si ca
urmasii vechilor evrei nu mai aveau urechi pentru a auzi
ceea ce erau odinioara cuvintele marilor profeti. Si acum
mama 1l Intelegea, astfel incat ea a adus in intampinarea
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cuvintelor sale o profunda intelegere a inimii si a
sentimentului.

Si, pe urma, el i-a povestit despre trdirea pe care a
avut-o dupa ce implinise optsprezece ani si plecase sa
cutreiere tinuturile evreilor si pe cele ale paganilor. El i-a
povestit de-abia acum mamei sale c3, tot umbland asa,
ajunsese odata la un lacas de cult pagan, dar ca preotii de
acolo fugisera. Fiindca izbucnise printre oameni o boala
rea, de care oricine se putea molipsi. Si cand s-a apropiat
de locul acela a fost vazut si s-a raspandit ca un parjol
vestea ca venise un om cu totul deosebit. Fiindca il
caracteriza aceasta Insusire: chiar si numai prin infatisarea
exterioard, lisus din Nazareth facea o impresie deosebita,
oriunde s-ar fi dus. Asa cd oamenii din acel tinut, a caror
mahnire cea mai profunda consta in faptul ca preotii lor
pagani 1i parasisera si ca la altarul lor nu se mai oficia
serviciul de jertfd, au crezut, cand l-au vazut pe lisus din
Nazareth, ca se apropie un preot, care va oficia din nou
jertfele. Ei s-au adunat in numar mare in jurul altarului
parasit. lisus din Nazareth nu avea intentia de a oficia
serviciul lor de jertfa. Dar a vazut cauzele mai adanci care-i
faceau pe acei oameni sa sufere. El a vazut ceva ce ar putea
fi exprimat in felul urmator:

La asemenea altare erau oficiate odinioara jertfe
indreptatite, care constituiau expresia cultica exterioara
pentru vechile revelatii misteriale din acele locuri pagane.
Caci 1n actele de cult se exprimau, desigur, revelatii din
misterii. Si cand, in vremurile stravechi-sacre, se oficiau
asemenea acte cultice - o stia acum prin perceptie directa -
, cand ele erau oficiate de preoti in starea sufleteasca
adecvata, atunci fiintele divin-spirituale cu care paganii
erau legati participau la actul cultic. Dar cu timpul aceste
jertfe decazuserd, se corupsesera. Preotii nu mai aveau
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dispozitia sufleteasca potrivita, si asa se face ca intr-un
asemenea lacas de cult domneau acum, in locul vechilor zei
buni, demonii. $i acesti demoni erau cauza care-i facea pe
oameni sa sufere. lar acum lisus din Nazareth ii vedea
adunati pe acesti demoni. S-ar putea spune ca acestia au
facut sa se deschida ochiul sau clarvazator si lisus din
Nazareth a cazut ca mort la pamant. Si cand a cazut la
pamant, oamenii si-au dat seama ca el nu venise pentru a
oficia din nou jertfa la altarul lor. Ei au luat-o la fuga, iar in
acest moment el a vazut cum intreaga lume straveche a
zeilor pagani a trecut in lumea demonilor si a inteles ca
acestea erau cauzele suferintelor acelui popor.

Dar el a fost rapit, dus Tnapoi In acele vremuri pagane
in care revelatiile adevarate ale stravechilor invataturi
sacre coborau la oameni. Cu acest prilej, el a auzit ceea ce
v-am citit drept rugaciunea cosmica ,Tatal Nostru”. Acum
el stia cat de departe era omenirea contemporana lui, atat
cea a paganismului, cat si cea a iudaismului, de vechile
invataturi si revelatii. Numai ca el dobandise cunostintele
despre iudaism prin glasul marelui Bath Kol. Insa
paganismul i se revelase sub forma unei viziuni
ingrozitoare. Ea actiona cu totul altfel decat o comunicare
abstracti; ea i-a transformat sufletul. in acest fel a ajuns sa
stie cd acum nu mai existau urechi care sa ineleaga ceea ce
rasunase candva, pentru evrei, in glasurile profetilor, dar
ca nu mai existau urechi care sa Inteleaga nici ceea ce
rasunase odinioara spre vechea omenire pagana.

El i-a povestit toate acestea mamei, In cuvinte care
exprimau o adanca suferinta. [-a povestit apoi relatiile sale
cu comunitatea esenienilor, In special ceva ce ar fi fost greu
de inteles, daca mama nu i-ar fi adus deja in Intampinare o
intelegere a inimii. I-a povestit c3, iesind de la o adunare a
esenienilor, el a vazut cum de la portile lor fugeau Lucifer
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si Ahriman. El stia cd, pentru marea majoritate a
oamenilor, metodele aplicate de esenieni erau imposibil de
urmat. E drept ca prin aceste metode se putea ajunge la o
unire cu lumea divin-spirituald, dar numai prin faptul ca
oamenii respectivi 1i alungau de la ei pe Lucifer si pe
Ahriman. Dar, in acest fel, Lucifer si Ahriman aveau cu atat
mai mult posibilitatea sa se duca la ceilal{i oameni si sa-i
impinga mai departe in ratdcirile existentei pamantesti,
astfel incat nu puteau avea parte de unirea cu lumea divin-
spirituala. Prin aceasta traire, lisus din Nazareth stia ca nici
calea eseniand nu poate deveni o cale general-umang,
fiindca e posibila doar pentru un mic grup de oameni. -
Aceasta a fost cea de a treia sa trdire dureroasa.

Felul cum povestea el era neobisnuit. Cuvintele sale
nu se duceau, pur si simplu, spre mama sa, cuvintele
curgeau spre inima mamei, ca niste fiinte vii. Cand sensul
adanc al acestor cuvinte - un sens imbibat de suferintd, dar
si de cea mai profunda iubire de oameni - se revarsa in
sufletul ei, mama simtea ca parca sufletul 1i devine mai
puternic, ca e vivifiat de o forta ce provenea de la el, si ca
trece printr-o transformare launtrica. Asa simtea mama. S-
a intamplat cu adevarat asa, ca si cum tot ce traia in
sufletul lui lisus din Nazareth ar fi trecut, In timpul acestei
convorbiri, in sufletul mamei. Si la fel simtea si lisus din
Nazareth. Caci privirea aruncata in Cronica Akasha ne
reveleaza aici in mod misterios lucruri neobisnuite.

lisus din Nazareth povestea in asa fel incdt cuvintele
sale, desprinzdndu-se din el si trecdnd in inima si in sufletul
mameli, ar fi luat cu ele totodatd si o parte din propriul lui
Eu. Am putea spune: Pe aripile cuvintelor, parca Eul sau
propriu se ducea la mama lui, dar fara sa treaca drept Eu
propriu-zis in mama; ea se simfea doar vivifiata prin aceste
cuvinte. Fiindca acum s-a Intamplat ceva remarcabil. Sub
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influenta acestei convorbiri, sufletul acelei mame, care era
mama dupa trup a baiatului lisus nathanic, a coborat din
lumea spirituala si s-a unit cu sufletul mamei adoptive sau
vitrege, astfel Incat, de la acea convorbire, in sufletul
mamei adoptive sau vitrege a trait totodata sufletul mamei
adevarate a lui lisus nathanic. Sufletul mamei adoptive sau
vitrege primise in el sufletul celeilalte mame. A fost ca un
fel de nastere din nou spre feciorelnicie. Aceasta
transformare, aceasta intrepatrundere a sufletului mamei
cu un alt suflet, aflat in lumile spirituale, produce o
impresie profunda, de-a dreptul zguduitoare, celui care
face observatia spirituala, faptul ca de acum Tnainte mama
vitregd sau adoptiva umbla, de fapt, pe Pamant doar ca
invelis pentru sufletul acelei mame care petrecuse in lumea
spirituala intervalul de timp dintre varsta de doisprezece si
cea de treizeci de ani din viata lui lisus. In Iisus insusi
exista acum ceva ca si cum Eul sau s-ar fi daruit mamei, ca
si cum in el, stapanite de legi cosmice, ar mai fi trait doar
corpurile fizic, eteric si astral. In aceasti intreitd
corporalitate a lui lisus din Nazareth s-a nascut dorinta
puternica de a se duce la acela pe care-l cunoscuse in sanul
comunitatii eseniene, la acela care era la fel de putin ca si el
un esenian adevarat, dar care fusese primit in comunitatea
eseniana - la loan Botezatorul. Iar in timpul evenimentului
care ne e cunoscut din celelalte patru Evanghelii, la Botez, a
avut loc coborarea Spiritului lui Christos in corporalitatea
lui lisus din Nazareth, care-si transpusese Eul sau, unit cu
suferinfele si cu intreaga sa fiinta, in acea convorbire care
trecuse in sufletul mamei. Aceasta intreita corporalitate a
primit in ea Entitatea lui Christos, descrisa aici adeseori,
care a trait de acum Tnainte in aceste trei corpuri, in locul
celuilalt Eu.
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3. Berlin, 6 ianuarie 1914

Este de o importanta deosebitd, in ceea ce priveste
studierea vietii lui lisus Christos, asa cum o facem acum,
potrivit cu ceea ce as numi Evanghelia a Cincea, tot ceea ce
s-a intamplat dupa acea convorbire a lui lisus din Nazareth
cu mama sa, convorbire pe care, de asemenea, am relatat-o
aici. Acum as vrea sa va atrag mai intai atentia - sper ca
acest lucru e posibil, in cercul intim al unei grupe de lucru
cum este cea de aici - asupra a ceea ce s-a intamplat cu
mama imediat dupa convorbirea cu lisus din Nazareth,
asadar, asupra a ceea ce s-a petrecut Intre acea convorbire
si Botezul oficiat de [oan in Iordan.

Ceea ce urmeazda sa povestesc acum sunt niste
realitdti ce se reveleaza privirii intuitive si ele vor fi
relatate aici, pur si simplu, fara nicio alta explicatie, in asa
fel incat fiecare sa se poata gandi la ele cum doreste.

Am vazut ca dupa viata - din care am descris cateva
aspecte - pe care lisus din Nazareth a dus-o intre
doisprezece si douazeci si noua sau treizeci de ani a avut
loc o convorbire intre el si mama sa, acea mama care era,
de fapt, mama sa vitrega sau adoptiva si mama dupa trup a
baiatului lisus solomonic, convorbire 1n cadrul cireia, am
putea spune, in cuvintele lui lisus din Nazareth s-a revarsat
intr-un mod atat de intens, de energic, ceea ce rezultase
pentru el drept consecintd, drept efect al trairilor sale,
incat, odata cu cuvintele pe care le rostea, in sufletul
mamei vitrege sau adoptive a trecut, venind de la el, o forta
nespus de mare. Era o forta care a creat posibilitatea ca
mama dupa trup a baiatului lisus nathanic sa coboare din
lumea spirituala, unde se afla din momentul in care baiatul
lisus nathanic implinise doisprezece ani, si sa impanzeasca,
sa spiritualizeze sufletul mamei vitrege sau adoptive, astfel
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incat aceasta a trdit de-atunci fiind patrunsa de sufletul
mamei lui lisus nathanic. lar pentru lisus insusi, de aici a
rezultat faptul ca, odata cu cuvintele pe care le rostea, l-a
parasit Eul lui Zarathustra. Cel care a pornit acum spre
Botezul in lordan era, de fapt, lisus nathanic, care
modelase cele trei invelisuri in felul descris adeseori de
noi, fara Eul lui Zarathustra, dar cu efectele acestui Eu,
astfel ca, de fapt, tot ceea ce putuse revarsa Eul lui
Zarathustra In acest invelis intreit era continut intr-adevar
in el.

Veti Intelege, desigur, ca aceasta fiintd, care a pornit
acum, manata de un imbold cosmic imprecis - as zice un
imbold care pentru el era imprecis, dar pentru Cosmos era
foarte precis -, pentru a merge la lordan spre a fi botezat
de loan, nu poate fi numit om 1n acelasi sens ca oricare alt
om. Fiindca ceea ce umpluse, ca Eu, aceasta fiinta, de cand
implinise doisprezece ani, fusese Eul lui Zarathustra. Acum,
Eul lui Zarathustra plecase. El continua sa traiasca doar in
efectele acestui Eu al lui Zarathustra.

Cand acest lisus din Nazareth a pornit spre loan
Botezatorul - asa relateaza Evanghelia a Cincea - el a
intdlnit mai intai doi esenieni. Erau doi esenieni cu care el
purtase adeseori discutii, cu diferite ocazii, asa cum am
descris. Dar, din cauza ca Eul lui Zarathustra iesise din el,
[isus nu i-a recunoscut imediat pe cei doi esenieni. Dar ei I-
au recunoscut, deoarece, fireste, acea fizionomie
remarcabila pe care aceasta entitate o dobandise datorita
faptului ca in ea locuia Zarathustra nu se schimbase pentru
perceptia exterioara. Cei doi esenieni i s-au adresat prin
cuvintele: Unde te duci? - lisus din Nazareth a raspuns:
Acolo unde suflete ca voi inca nu vor sa priveasca, acolo
unde durerea omenirii poate simti razele luminii uitate!

190



Cei doi esenieni nu i-au Inteles cuvintele. Cand au
observat ca el nu-i recunoscuse, i-au zis: lisus din Nazareth,
oare nu ne cunosti? - El Insa a raspuns: Sunteti ca niste oi
ratdcite, dar eu trebuia sa fiu pastorul din turma caruia afi
fugit. Daca ma veti cunoaste cu adevarat, veti fugi iarasi din
turma mea. E asa de mult de cand ati fugit de la mine! -
Esenienii nu stiau ce sa creada despre el, fiindca nu
intelegeau cum e posibil ca dintr-un suflet uman sa iasa
asemenea cuvinte. Si l-au privit descumpaniti. El insa a
vorbit mai departe: Ce fel de suflete sunteti, unde e lumea
voastra? De ce va invaluiti in Invelisuri amagitoare? De ce
inauntrul vostru arde un foc care n-a fost aprins in casa
Tatalui Meu? Aveti pe voi semnul Ispititorului; el a facut cu
focul sau ca lana voastra sa fie stralucitoare si sclipitoare.
Perii acestei lani imi Inteapa ochii. Voi, oi ratacite,
[spititorul v-a Imbibat sufletele cu trufie; 1-ati intalnit in
pribegia voastra.

Dupa ce lisus din Nazareth a sfarsit de spus aceste
cuvinte, unul dintre cei doi esenieni a zis: Oare nu i-am
aratat noi Ispititorului usa? El nu mai are nicio putere
asupra noastra. - lar lisus din Nazareth a grait: E adevarat
ca l-ati dat pe usa afard, dar el a fugit si s-a dus la ceilalti
oameni. Asa ca el ranjeste spre voi din sufletele celorlalti
oameni, din toate partile! Credeti oare ca v-ati putut ridica
prin aceea ca i-ati coborat pe altii? Va pare ca sunteti sus,
dar nu fiindca ati ajuns sus, ci fiindca i-ati coborat pe
ceilalti. Asa ca ei sunt mai jos decat voi.

Voi ati ramas tot unde ati fost. Numai de aceea vi se
pare ca va aflati asa de sus deasupra celorlalti. — Si atunci
esenienii s-au speriat. Dar, in acea clipa, lisus din Nazareth
a disparut din fata ochilor lor si n-au mai putut sa-1 vada.

Dupa ce, pentru scurt timp, ochii lor erau ca
incetosati, ei au simtit imboldul de a privi In departare. Si
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in departare au vazut un fel de Fata Morgana. Ea le arata,
marit la dimensiuni uriase, chipul aceluia in fata caruia
statusera cu cateva clipe mai Inainte. Si apoi au auzit cum
din Fata Morgana ieseau, ingrozitoare, patrunzand in
sufletele lor, cuvintele: Vana e stradania voastra, caci v-ati
umplut cu spiritul care ascunde In mod amagitor trufia sub
haina smereniei! - Si dupa ce au stat o vreme ca buimaciti
din cauza acestei vedenii si a acestor cuvinte, Fata Morgana
a disparut. Dar nici lisus din Nazareth nu se mai afla in fata
lor. S-au uitat in jur. Dar el isi continuase drumul si l-au
vazut departe, in fata lor. Si cei doi esenienii s-au dus acasa
si n-au spus nimanui ce vazusera, ci tacura tot restul vietii
lor, pana la moarte.

Vreau sa descriu aceste lucruri si sa le prezint exact
asa cum pot fi gasite in ceea ce numim Cronica Akasha, si
fiecare sa gandeasca despre ele cum vrea. E necesar tocmai
acum sa se procedeze in acest fel, caci s-ar putea ca
Evanghelia a Cincea sa vina spre noi In mod din ce in ce
mai amanuntit si orice interpretare teoreticad n-ar face
altceva decat sa tulbure ceea ce vrea sa ofere aceasta
Evanghelie.

Dupa ce lisus din Nazareth a mers o vreme mai
departe pe acest drum catre raul lordan, spre care simtea
imboldul sa mearg3, a intalnit un om despre care se poate
spune ca in sufletul lui traia disperarea cea mai profunda. li
iesise In drum un disperat. Si lisus din Nazareth a spus:
Spre ce te-a dus sufletul tau? Te-am vazut cu eoni in urma,
pe-atunci erai cu totul altfel. - Si disperatul a raspuns:
Ajunsesem la mari demnitati; caci In viata am urcat foarte
sus. Am detinut multe, multe functii In ierarhia
demnitdtilor umane si a mers foarte repede. Si-mi
spuneam adeseori, cand vedeam cum ceilal{i ramaneau in
urma mea, In ceea ce priveste demnitatile, pe cand eu
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urcam: Ce om rar esti; Inaltele tale virtuti te ridica
deasupra tuturor celorlalti oameni! Eram fericit si gustam
din plin aceasta fericire. - Asa a vorbit disperatul. El a
continuat: Apoi mi s-a Intdmplat odata, pe cand dormeam,
sd am un fel de vis. In vis se ficea cd mi se pune o intrebare
si am stiut imediat ca pana si in vis ma rusinam de aceasta
intrebare. Fiindca intrebarea care mi se punea era aceasta:
Cine te-a facut asa mare? - Si in vis o fiinta statea in fata
mea si zicea: Eu sunt acela care te-a inalfat, in schimb, esti
al meu! - Si eu ma rusinam; fiindca fusesem convins ca
datoram indltarea mea doar propriilor mele merite si
talente. lar acum - simfeam cum ma rusinez in vis - imi
iesea 1n Intdmpinare o alta fiin{d, care spunea ca n-am
niciun merit in ceea ce priveste inaltarea mea in rang. Si de
rusine, in vis, am fugit. Mi-am parasit toate functiile si
demnitatile si ratacesc incolo si incoace, cautand si nestiind
ce caut. - Asa a vorbit disperatul. Si in timp ce mai vorbea
inca, In fata lui a aparut din nou acea fiinta, intre el si lisus
din Nazareth, si i-a acoperit faptura lui lisus din Nazareth.
Si disperatul avea sentimentul ca aceasta fiinta are ceva
comun cu fiinta lui Lucifer. Si in timp ce fiinta aceea se mai
afla in fata lui, lisus din Nazareth a disparut, si atunci a
disparut si fiinta. Pe urma, disperatul a vazut deja la o
oarecare departare ca lisus din Nazareth trecuse pe acolo,
iar el si-a continuat drumul, ratacind incolo si incoace.
Mergand mai departe, lisus din Nazareth a intalnit un
lepros. La intrebarea lui lisus din Nazareth: Unde te-a dus
drumul sufletului tdu? Te-am vazut cu eoni In urma, pe
atunci erai altfel, leprosul a raspuns: Oamenii m-au
alungat, m-au alungat din cauza bolii mele! Niciun om nu
mai voia sa aiba de-a face cu mine si nu stiam cum sa-mi
asigur traiul mizerabil. Am ratacit astfel prin lume cu
suferinta mea si odata am ajuns intr-o padure. Ceva, care in

193



departare imi parea un copac ce lumineaza, m-a atras. Si n-
am putut sa nu ma duc, manat parca din spate, spre acest
copac ce lumina. Si era ca si cum din aceasta irizare de
lumind a copacului iesea un fel de schelet. $Si am stiut: in
fata mea se afla moartea insdsi. Moartea zise: Eu sunt tul
Eu te mistui incetul cu incetul. - Si atunci m-am temut. Dar
moartea zise: De ce te temi? Oare nu m-ai iubit
intotdeauna? - Dar eu stiam ca n-o iubisem niciodata. Si pe
cand imi vorbea in acest fel: De ce te temi? Nu m-ai iubit?,
s-a transformat Intr-un arhanghel frumos. Apoi a disparut,
iar eu am cazut intr-un somn adanc. M-am trezit de-abia
dimineata si m-am regasit dormind la radacina copacului.
De atunci, lepra mea a devenit tot mai rea. — Si, dupa ce a
povestit toate acestea, ceea ce vazuse el langa copac statea
intre el si lisus din Nazareth si se transforma intr-o fiinta
despre care el stia: Ahriman sau ceva ahrimanic se afla
acum in fata lui. Si pe cand o privea, fiinta a disparut, si a
disparut, de asemenea, si lisus din Nazareth. lisus, dupa o
vreme, isi continuase drumul. Si leprosul a fost nevoit sa
mearga mai departe.

Dupa aceste trei trairi, lisus din Nazareth a primit
Botezul pe care l-a oficiat loan In lordan. Vreau sa mai
amintesc aici inca o data ca, dupa ce a fost savarsit Botezul,
s-a intamplat ceea ce e descris si In celelalte Evanghelii si e
desemnat drept scena ispitirii. Ispitirea a avut loc in asa fel
incat lisus Christos nu s-a aflat fata in fata cu o singura
fiinta, ci ea s-a desfasurat in trei etape, am putea spune.

Mai intai, lisus Christos s-a aflat In fata unei fiinte
care acum 1i era apropiata, caci o vazuse atunci cand se
apropiase de El disperatul si pe care, tocmai datorita
acestui episod, a putut-o recunoaste drept Lucifer. Si apoi,
Lucifer a facut sa aiba loc acea ispitire care e exprimata in
cuvintele: Iti dau imparatiile lumii si splendoarea lor, daca
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ma recunosti drept stapan al tau! - Ispitirea luciferica a
fost respinsa.

Al doilea atac a constat in faptul ca Lucifer a venit iar,
dar Impreuna cu el si fiinta care statuse intre lisus din
Nazareth si lepros si pe care, de aceea, 1-a simtit ca e
Ahriman. $i acum a avut loc acea ispitire care in celelalte
Evanghelii este exprimata in cuvintele: Arunca-te in abis,
nu ti se va intdmpla nimic, daca esti Fiul lui Dumnezeu. - $i
aceasta ispitire, care s-a desfasurat in asa fel incat Lucifer a
putut fi paralizat de Ahriman si Ahriman de catre Lucifer, a
fost respinsa.

Doar cea de a treia ispitire, venita exclusiv din partea
lui Ahriman, care a vrut sa-1 ispiteasca pe lisus Christos
spunandu-i sa transforme pietrele in paine, doar aceasta
ispitire n-a fost respinsa atunci cu totul. Si acest lucru,
faptul ca Ahriman n-a fost invins cu totul, a facut ca
lucrurile sa se desfasoare asa cum s-au desfasurat. Datorita
acestui fapt, Ahriman a putut apoi sa actioneze prin Iuda;
si, prin aceasta, a devenit posibil sa se intample toate
evenimentele de mai tarziu, asa cum le voi relata putin mai
incolo.

Vedeti, aici a rezultat o intuitie Akasha in legatura cu
momentul pe care trebuie sa-l1 consideram infinit de
important din intreaga evolutie a lui lisus Christos si,
implicit, din intreaga evolutie a Pamantului. Ca si cum ar fi
trebuit sa se arate inca o data felul in care e unita evolutia
de pe Pamant cu elementul luciferic si cu elementul
ahrimanic, asa au aparut evenimentele dintre convorbirea
lui lisus din Nazareth cu mama sa adoptiva si Botezul
oficiat de Ioan in Iordan. Cel care era lisus nathanic si in
care actionase timp de optsprezece ani Eul lui Zarathustra
fusese pregatit, prin evenimentele descrise, sa primeasca
in sine Entitatea Christica. Si, cu aceasta, ne situam in
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punctul despre care trebuie sa spunem ca e extraordinar
de important ca el sa apara in mod just in fata sufletului
nostru, daca vrem sa Intelegem evolutia omenirii de pe
Pamant in mod corespunzator. De aceea, am incercat sa
adun aici la un loc diferite fapte, asa cum rezulta ele din
cercetarea ocultd, care ne pot ajuta sa intelegem in acest
sens evolutia omenirii noastre de pe Pamant.

Poate ca ni se va oferi candva posibilitatea de a vorbi
si aici despre lucrurile pe care le-am discutat deja in ciclul
de conferinte prezentat la Leipzig, unde am fincercat sa
trasez o linie care merge de la Evenimentul Christic pana la
evenimentul lui Parsifal. Azi vreau sa fac doar cateva
observatii sumare in legatura cu realitatile din Evanghelia
a Cincea, pe care doresc sa le discut in continuare in cadrul
urmatoarei noastre Intalniri. As vrea sa atrag atentia
asupra faptului ca prin cele mai diverse lucruri din evolutia
omenirii - lucruri care, am putea spune, sunt Intiparite in
aceasta evolutie a omenirii, pentru ca aceasta evolutie a
omenirii sa inteleaga putin mersul evenimentelor -, as
vrea, deci, sd atrag atentia asupra faptului ca intregul sens
si intreaga desfasurare a evolutiei omenirii se exprima in
aceste lucruri, daca le intelegem bine si le privim in lumina
potrivitd. Nu as vrea sa intru in detaliile a ceea ce am
explicat la Leipzig despre legatura dintre ideea
din Parsifal si Evolutia lui Christos; as vrea, totusi, sa mai
tratez un aspect care acolo a iImpanzit toate expunerile.

in acest scop, trebuie sa ne aducem aminte cum sta
Parsifal in fata noastra, cel care, la cateva secole dupa ce a
avut loc Misteriul de pe Golgota, constituie, as zice, o
treapta importantd pentru lucrarea progresiva a
Evenimentului Christic intr-un suflet uman.

Parsifal e fiul unui cavaler dornic de aventuri si al
mamei sale, Herzeleide. Cavalerul a plecat de acasa inainte
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ca Parsifal sa se fi ndscut. Mama trece prin dureri si chinuri
deja inainte sd nasca. Ea vrea sa-1 fereasca pe fiul ei de
toate lucrurile cu care ar putea veni in contact, prin virtute
cavalereasca, sa zicem, si faptul ca-si dezvolta fortele in
serviciul de cavaler. Ea 1l creste in asa fel incat el sa nu afle
nimic despre ceea ce se intampla in lumea exterioard, din
ceea ce 1i poate fi dat omului prin influente venite din
lumea exterioara. Parsifal urmeaza sa creasca in
singuratatea naturii, lasat doar 1n voia acestor impresii din
naturd, si sa nu afle nimic despre ceea ce se Intampla
printre cavaleri si printre ceilalti oameni. Ni se mai
povesteste si ca el nu stie nimic despre ceea ce se spune in
lumea exterioara in legatura cu o convingere religioasa sau
alta. Singurul lucru pe care-l afla de la mama sa este acela
ca exista un Dumnezeu, ca in spatele a tot ce exista se afla
un Dumnezeu. Parsifal vrea sa-i slujeasca lui Dumnezeu.
Dar el nu stie decat atit, ca poate sa-i slujeasca lui
Dumnezeu. Restul e {inut departe de el. Dar imboldul de a
deveni cavaler e atat de puternic, incat, intr-o buna zi, o
paraseste pe mama sa si pleaca in lume pentru a afla
lucrurile spre care-1 indeamna inima. Dupa multe rataciri, e
condus spre cetatea Sfantului Graal.

Ceea ce vietuieste el acolo e descris cel mai bine de
Chrétien de Troyes - adica in modul cel mai concordant cu
ceea ce putem afla noi din izvoarele spiritual-stiintifice -,
iar Chrétien de Troyes a fost o sursa de inspiratie si
pentru Parzival-ul lui Wolfram von Eschenbach. Aflam ca
Parsifal a ajuns candva, in drumetiile sale, intr-un tinut
paduros, la malul marii, unde doi barbati pescuiau. Si la
intrebarea pe care le-a pus-o, ei 1-au indrumat spre cetatea
Regelui Pescarilor. El ajunge la cetate, intra si vede un
barbat bolnav si slabit, culcat pe un pat. Acesta ii da o
spada, spada nepoatei sale. Si a mai vazut cum a intrat un
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scutier cu o lance de pe care curgeau picaturi de sange,
pana pe mainile scutierului. Apoi a intrat o fecioara cu un
potir de aur, din care stralucea o lumina care intrecea toate
celelalte lumini din sald. Apoi a fost asternuta o masa de
ospat. La fiecare fel de mancare, acest potir trecea pe langa
meseni si era dus in camera invecinata. lar tatal Regelui
Pescarilor, care zacea acolo, prindea puteri prin ceea ce se
afla in potir.

Toate acestea i se parusera miraculoase lui Parsifal,
numai ca mai demult, in cursul drumetiilor sale, un cavaler
il sfatuise sa nu intrebe mult. De aceea, el n-a intrebat in
legdtura cu ceea ce vedea; voia sa intrebe de-abia a doua zi
dimineata. Dar cand s-a trezit, intreg palatul era gol. A
strigat, dar n-a venit nimeni. Si-a imaginat ca toti cavalerii
plecaseri la vanitoare si a vrut si mearga dupa ei. In curte
si-a gasit calul inseuat. A iesit afara, dar a fost nevoit sa
sara repede peste podul mobil; calul a trebuit sa faca o
saritura, fiindca podul a fost ridicat in sus imediat in urma
lor. Dar n-a aflat nimic in legatura cu acei cavaleri.

Noi stim insa care este aici esentialul: faptul ca
Parsifal n-a intrebat. Desi in fata sufletului sau se ivise
lucrul cel mai minunat din cate se pot vedea, el nu
intrebase nimic. Si acum e nevoit sa auda mereu ca
misiunea sa are legatura cu faptul ca ar fi trebuit sa intrebe,
ca misiunea sa depindea de intrebarea referitoare la lucrul
minunat care i se aratase. Dar el n-a intrebat! Si i se dadea
de Inteles ca prin faptul ca nu intrebase provocase un fel de
nenorocire.

Cum sta Parsifal aici in fata noastra? El sta in fata
noastra in asa fel incit noi trebuie si ne spunem: in el
avem o personalitate care a fost crescuta departe de
civilizatia si cultura lumii exterioare, careia nu i-a fost
ingaduit sa stie nimic despre civilizatia si cultura lumii
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exterioare, care urma sa fie condusa spre minunile
Sfantului Graal, pentru ca ea sa intrebe cu un suflet
feciorelnic, neinfluentat de restul civilizatiei. De ce trebuia
sa intrebe? Am spus adeseori ca ceea ce a fost realizat prin
influenta Impulsului Christic a fost realizat drept fapta in
legatura cu care oamenii n-au putut intelege imediat ce s-a
realizat prin ea. Asadar, avem, pe de-o parte, ceea ce a fost
realizat In cadrul unei evolutii neintrerupte, prin faptul ca
in aura Pamantului s-a revarsat Christos, indiferent ce au
gandit oamenii si s-au certat si au inventat in legatura cu
aceasta, In diversele dogme teologice. Caci Impulsul
Christic a continuat sa lucreze! Si forma pe care a luat-o
Occidentul se datoreaza influentei exercitate de Impulsul
Christic, despre care putem spune ca a lucrat in strafunduri
asupra sufletelor umane si in strafundurile Intregii
deveniri istorice. Daca ar fi putut actiona numai prin ceea
ce au inteles oamenii si prin lucrurile asupra carora s-au
certat, el n-ar fi putut realiza mai nimic in cadrul evolutiei
omenirii. In vremea lui Parsifal, noi vedem apropiindu-se
un moment important, in care Impulsul Christic urmeaza
sa actioneze iarasi cu un pas mai departe.

De aceea, Parsifal nu trebuie sa fie unul dintre aceia
care au invatat, intr-o oarecare masurd, ce a fost jertfit
odinioara pe Golgota, care stiu ce ne-au invatat apoi
parintii-apostoli, predicatorii din biserici si celelalte
diverse curente teologice. El nu trebuia sa stie 1n ce fel s-au
pus cavalerii, cu virtutile lor, in serviciul lui Christos. El
trebuia sa intre in legatura cu Impulsul Christic, in
strafundurile sufletului sau, in masura in care era posibil in
epoca sa. Aceasta legatura ar fi fost doar incetosata, daca el
si-ar fi Insusit ceea ce oamenii predicasera sau invatasera
despre Christos. El nu trebuia sa-si insuseasca ceea ce
faceau ori spuneau oamenii, ci ceea ce vietuieste sufletul
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atunci cand e daruit exclusiv procesului suprasensibil care
se desfasoara neintrerupt prin lucrarea progresiva a
Impulsului Christic. Asa trebuia sa stea lucrurile cu
Parsifal. O invatatura exterioara tine intotdeauna si de
lumea senzoriald. Dar Impulsul Christic a actionat in mod
suprasensibil si el trebuia sa actioneze si asupra sufletului
lui Parsifal In mod suprasensibil. Sufletul sdu nu trebuia sa
fie imboldit spre nimic altceva decat spre nevoia de a
intreba, acolo unde putea sa-i vina in Intdmpinare sensul si
importanta Impulsului Christic: langa Sfantul Graal. El
trebuia sa intrebe! Trebuia sa intrebe nu Indemnat de ceea
ce credeau cavalerii ca au de venerat in Christos, ci
indemnat numai si numai de sufletul feciorelnic, dar traind
in sensul epocii sale, el trebuia sa Intrebe ce taina ar putea
dezvalui Sfantul Graal si care ar putea fi, de fapt,
Evenimentul Christic. El trebuia sa intrebe. Sa retinem bine
acest cuvant.

Un alt om nu trebuia sa intrebe. Se stie destul de bine
[din poemul lui Schiller] cine e cel ce nu trebuia sa intrebe:
tandarul din Sais [din Egipt] nu trebuia sa intrebe.
Fatalitatea lui a constat in faptul ca el a simtit nevoia sa
intrebe, ca a facut ceea ce nu trebuia sa faci, ca a vrut ca
imaginea lui Isis sa fie dezvaluita. Discipolul din Sais este
Parsifalul epocii dinainte de Misteriul de pe Golgota. Dar in
acea epoca lui i s-a spus: Fereste-te ca sufletului tau sa i se
dezvaluie, daca e nepregatit, ceea ce se afla In spatele
valului! - Discipolul din Sais dupa Misteriul de pe Golgota e
Parsifal. Si el nu trebuie sa fie pregatit in mod special, el
trebuie sa fie condus ca suflet feciorelnic spre Sfantul
Graal. Si el omite sa faca lucrul cel mai important, fiindca
nu face tocmai ceea ce discipolului din Sais 1i fusese
interzis, fiindca nu Iintreaba, nu cauta dezvaluirea
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misterului pentru sufletul sau. Asa se schimba vremurile in
cursul evolutiei omenirii!

Stim, desigur - pentru inceput trebuie sa sugeram
asemenea lucruri in mod abstract, dar vom ajunge sa
vorbim despre ele si mai in detaliu -, ca e vorba despre
ceea ce urma sa se dezvaluie in Misteriul lui Isis. Ne
reamintim imaginea vechii zeite Isis cu copilul Horus,
misterul legaturii dintre Isis si Horus, fiul lui Isis si al lui
Osiris. Dar aceasta este o exprimare abstracta. Ea ascunde,
bineinteles, un mare mister. Discipolul din Sais inca nu era
matur sa afle aceasta taina.

Cand Parsifal, dupa ce, in cetatea Graalului, nu pusese
intrebarea referitoare la minunile Sfantului Graal, pleaca
de acolo calare, printre cei dintdi oameni pe care-i
intalneste se numara o femeie, o mireasa, care-si plange
mirele mort de curdnd, pe care-l tine in poala. E chiar
imaginea mamei indoliate, cu fiul ei mort, care a servit mai
tarziu adeseori in arta drept motivul numit Pieta! E prima
indicare a ceea ce Parsifal ar fi aflat, daca ar fi intrebat ce e
cu minunile Sfantului Graal. El ar fi aflat intr-o forma noua
acea legatura care exista intre Isis si Horus, intre mama si
Fiul Omului. Si el ar fi trebuit sa intrebe!

De aici vedem cat de profund ne sugereaza asemenea
indicatii progresul care are loc in evolutia omenirii: ceea
ce, inainte de epoca Misteriului de pe Golgota, nu are voie
sa se intample - dupa Misteriul de pe Golgota trebuie sa se
intample, fiindca omenirea a avansat intre timp. S-ar putea
spune ca sufletul omenirii a devenit altul.

Dupa cum am spus, despre toate aceste lucruri vom
mai vorbi; aici vreau doar sa le sugerez. Dar toate aceste
lucruri vor dobandi pentru noi valoarea lor adevarata
numai daca le facem sa devina tot mai rodnice, foarte
rodnice. Ceea ce se poate revarsa spre noi din misterul lui
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Parsifal, imbogatit in mod real cu imaginea tanarului din
Sais, e faptul ca putem invata sa intrebam In mod just, asa
cum o cere spiritul epocii noastre. Fiindca in aceasta consta
curentul ascendent din evolutia omenirii: In a invata sa
intrebam.

Dupa Misteriul de pe Golgota, noi avem, in mod
necesar, doud curente ale evolutiei omenirii: unul care
poarta in el Impulsul Christic si conduce, treptat, in sus,
spre finalturile spirituale; celdlalt, care e un fel de
continuare a declinului si conduce spre viata materialg,
spre materialism. In prezent, aceste doud curente sunt atat
de amestecate intre ele, incit, in orice caz, cea mai mare
parte a culturii noastre e impanzita de curentul materialist,
astfel ca astazi omul trebuie sa priveasca intr-un mod lipsit
de prejudecati si nepartinitor spre tot ceea ce ne poate
spune stiinta spirituala despre Impulsul Christic si despre
tot ceea ce se leaga de el, pentru a ajunge sa inteleaga ca
sufletul are nevoie, In cadrul lumii exterioare care devine
in mod necesar tot mai materialista, de acel progres
launtric in sensul spiritualitatii. Dar pentru aceasta trebuie
sa invaiam tocmai de la lucruri de felul celui amintit,
trebuie sa invatam sa intrebam.

In cadrul curentului spiritual trebuie si invitim si
intrebam. In cadrul curentului materialist insa totul il
indeparteaza pe om de intrebare. Vom pune aceste doua
situatii alaturi, pentru a arata cum e un curent si cum e
celalalt. Intr-unui din ele existi acei oameni care triiesc
cufundati in materialism. Pot fi foarte bine si oameni care
respecta o dogma spirituala sau alta, care admit lumea
spirituala in cuvinte, in teorie. Dar nu acesta este
esentialul, esentialul este sa intram cu Intreg sufletul
nostru in curentul spiritual. Despre oamenii care sunt
situati in sanul curentului materialist se poate spune: Ei nu
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sunt ,0oameni care pun intrebari”. Cu adevarat ei nu sunt
oameni care Intreaba, fiindca ei stiu deja tot. Caracteristica
civilizatiei materialiste consta in faptul ca acesti oameni
stiu tot, ca nu vor sa intrebe. Astazi, pana si oamenii cei mai
tineri stiu tot si nu intreaba nimic. Se considera ca aceasta
inseamna libertate si ridicarea valorii personale, daca poti
emite pretutindeni o judecata personald. Numai ca nimeni
nu observd cum se maturizeaza aceasta judecata
personala. Noi crestem si ne integram lumii. Odata cu
primele cuvinte ale copilariei, preludm In noi un lucru sau
altul. Apoi crestem, asimilam tot mai multe si mai multe
lucruri si nu ne dam seama in ce fel le asimilam. Datorita
karmei noastre, noi suntem constituiti intr-un anumit fel.
Din aceasta cauzd, un lucru sau altul ne place mai mult sau
mai putin. Crestem mari si atingem cu judecata noastra
varsta, considerata de unii critici absolut respectabila, de
douazeci si cinci de ani si ne simtim maturi in ceea ce
priveste judecata noastra, deoarece credem ca ea vine din
propriul nostru suflet. Cel care stie sa priveasca in
interiorul sufletelor stie insa ca in spatele ei nu se afla
altceva decat viata exterioara concentrata in sufletul
nostru, in sanul careia suntem situati. Putem ajunge cu
aceasta si in conflict, daca suntem de parere ca un lucru
sau altul ne-a fost dat de propria noastra judecati. In timp
ce credem ca suntem independenti, devenim cu atat mai
mult sclavii propriei noastre vieti interioare. Noi emitem
judecati, dar ne dezvatam cu totul sa punem intrebari.
Invitim si intrebidm numai daci suntem in stare si
dezvoltam In noi acel echilibru al sufletului care-si poate
pastra veneratia si consideratia fata de domeniile sfinte ale
vietii, daca suntem In stare sa avem in sufletul nostru ceva
care are intotdeauna imboldul de a nu se angaja prin
judecata proprie fata de ceea ce poate veni pana la noi din
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domeniile sfinte ale vietii. Invatdm sa intrebim numai daca
ne putem transpune Intr-o dispozitie de asteptare, in asa
fel incat, printr-un eveniment sau altul, in viata sa ni se
reveleze un lucru sau altul, daca stim sa asteptam, daca
avem o anumita sfialda in a ne aplica judecata proprie
tocmai fata de ceea ce urmeaza sa se reverse cu sfinfenie
din domeniile sfinte ale vietii, daca nu emitem judecati, ci
intrebam, si daca nu intrebam doar oameni care stiu sa ne
spuna ceva, ci Intrebam, inainte de toate, lumea spiritual3,
careia nu-i opunem judecata emisa de noi insine, ci
intrebarea noastra, Intrebarea noastra deja in dispozitia
sufleteascd, In modul de a gandi si a simti.

Incercati si intelegeti foarte bine, prin meditatie, ce
deosebire este intre a veni in Intampinarea taramurilor
spirituale ale vietii cu judecati si a veni in intampinarea lor
cu intrebari. Trebuie sa vietuiti launtric faptul ca intre
aceste doua atitudini exista o deosebire radicala. Cu
aceasta deosebire are legatura ceva care strabate Intreaga
noastra epoca si pe care ar trebui sa-1 avem in vedere in
mod cu totul deosebit In cadrul curentului nostru spiritual.
Fiindca acest curent spiritual va putea sa prospere numai
daca vom invata sa Intelegem deosebirea dintre a intreba si
a emite judecati. Sigur ca e necesar sa emitem judecati,
cand e vorba de relatiile exterioare ale vietii. De aceea, eu
nici n-am spus ca trebuie sa ne retinem Intotdeauna
deprinderea de a judeca; dar in fata tainelor mai adanci ale
vietii ar trebui sa invatam dispozitia plina de asteptare a
intrebarii. Miscarea noastra spirituala va progresa prin tot
ceea ce face ca o parte mai mare a omenirii sa recunoasca
aceasta dispozitie a Intrebarii si sa o stimuleze; miscarea
noastra spirituala e franata de tot ceea ce se opune acestui
curent, sub forma judecatilor usuratice. Daca in momentele
solemne ale vietii noastre incercam sa reflectam si aflam ce
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putem dobandi dintr-o relatare cum este aceea despre
Parsifal, care se indreapta spre cetatea Graalului si trebuie
sa Intrebe, atunci tocmai aceasta imagine a lui Parsifal va
deveni un model pentru miscarea noastra spirituala. $i, in
acest context, vom putea intelege multe alte lucruri.

Daca ne intoarcem privirile inca o data spre acea
epocd din dezvoltarea omenirii care e situata inainte de
Misteriul de pe Golgota, trebuie sa spunem: Odinioara,
sufletul uman poseda o veche mostenire, din vremea in
care a coborat din Inalturile spirituale pentru a trece prin
multe incarnari pamantesti. Aceasta mostenire s-a pastrat
mereu, de la o Incarnare la alta. De aceea, 1n vremurile
vechi a existat o clarvedere care s-a retras treptat, care a
devenit din ce In ce mai slaba. Cu cat au fnaintat mai mult
incarnadrile, cu atat a devenit mai slaba vechea clarvedere
pe cale de disparitie. De ce anume era legata vechea
clarvedere? Ea era legata de ceva de care e legata si
facultatea perceptiei exterioare, prin ochi si urechi, de ceea
ce este omul in lumea exterioara. Oamenii care au trait
inainte de Misteriul de pe Golgota cresteau ca niste copii. Ei
invatau sa meargd, sa vorbeasca si, bineinteles, cata vreme
au mai existat fortele elementare ale vechii clarvederi,
invatau si sa perceapa in mod clarvazator. Ei fnvatau sa
faca acest lucru ca pe ceva care rezulta in mod firesc in
relatiile cu oamenii, asa cum, in relatiile cu oamenii, rezulta
invatarea vorbirii, prin organizarea laringelui. Dar omul nu
se oprea la Invatarea vorbirii, ci mergea mai departe,
invatand perceperea clarvazatoare elementara. Aceasta
clarvedere elementara era legata de organizarea umana
obisnuita, asa cum era situata organizarea umana
induntrul lumii fizice; prin urmare, clarvederea trebuia sa
ia in mod inevitabil caracterul organizarii umane. Un om
desfranat nu putea introduce in clarvederea sa o natura
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pura; un om pur putea sa introduca si in clarvederea sa
natura purd pe care o avea. E absolut firesc, deoarece
clarvederea era legata direct de organizarea umana.

O consecinta necesara a fost faptul ca s-a pastrat o
anumitd taina - taina legaturii dintre lumea spirituala si
lumea fizica pamanteasca -, inainte de coborarea lui lisus
Christos, o taina care nu trebuia dezvaluita organizarii
umane obisnuite. Organizarea umana trebuia mai Intai
transformatd, maturizata. Discipolul din Sais n-a avut voie
sa vada imaginea lui Isis fara nicio pregatire, venind din
lumea exterioara.

Odata cu cea de a patra epoca postatlanteang, in care
a avut loc Misteriul de pe Golgota, vechea forta a
clarvederii disparuse. Se ivea o noua organizare a
sufletului uman, o organizare a sufletului uman care
ramane izolata de lumea spiritualda daca nu intreaba, daca
nu are In ea imboldul care zace in Intrebare. Aceleasi forte
daunatoare care se apropiau de sufletul uman in vremurile
vechi nu se pot apropia de el, daca omul intreaba tocmai de
misterul Sfantului Graal. Fiindca 1n acest mister se ascunde
ceea ce s-a revarsat In aura Pamantului de-abia acum, de la
Misteriul de pe Golgota incoace. Ceea ce in trecut nu s-a
revarsat In ea, ceea ce acum s-a revdrsat in aura
Pamantului, drept mister al Graalului, i-ar ramane, totusi,
inaccesibil omului care nu intreaba. Trebuie sa intrebam,
dar aceasta nu inseamna nimic altceva decat ca trebuie sa
avem in noi imboldul de a aduce in mod real la inflorire
ceea ce oricum traieste in suflet.

Inainte de Misteriul de pe Golgota, acest ceva nu era
in suflet, deoarece Christos nu era in aura Pamantului.
Inainte de Misteriul de pe Golgota, un om, daca doar ar fi
privit iIn mod just imaginea lui Isis si ar fi scrutat taina e,
prin ceea ce mai exista inca in el din vechile forte
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clarvazatoare, ar fi transpus aici Intreaga sa natura umana
si atunci ar fi cunoscut in acest fel misterul.

In perioada de dupa Misteriul de pe Golgota, un suflet
va ajunge sa intrebe in mod just si el va putea simti in mod
just, de asemenea, noul mister al lui Isis. De aceea, astazi
esentialul este ca omul sa intrebe, adica sa se raporteze in
mod just la ceea ce poate fi vestit drept conceptie spirituala
despre lume. Daca omul vine spre o asemenea conceptie
doar 1n dispozitia care emite judecati, el va putea citi toate
cartile si toate ciclurile de conferinte, dar nu va afla absolut
nimic, fiindca-i lipseste dispozitia sufleteasca a lui Parsifal.
Daca un om se apropie cu dispozitia celui ce Intreab3, el va
afla cu totul alte lucruri decat cele cuprinse doar in cuvinte.
El va vietui cuvintele in mod rodnic, cu fortele-izvor din
propriul sau suflet. Esentialul e ca ceea ce ne este vestit
drept adevaruri spirituale sa devina asemenea trairi.

Ne revin in amintire toate acestea cand de noi se
apropie lucruri de felul evenimentelor importante care au
avut loc intre convorbirea lui lisus din Nazareth cu mama
sa si Botezul in Iordan. Fiindca aceste lucruri vor putea
insemna ceva pentru noi numai daca punem intrebari in
legatura cu ele, daca 1n noi exista nevoia vie de a afla ce a
actionat In acel important moment de rascruce in care
epoca de dinainte de Misteriul de pe Golgota se desparte de
epoca ce a urmat dupa Misteriul de pe Golgota. E cel mai
bine sa lasam tocmai aceste lucruri sa actioneze asupra
sufletului nostru. De fapt, tot ceea ce au ele a ne spune e
continut deja in nararea evenimentelor. Nu e necesar sa
interpretam aproape nimic.

Tocmai cu prilejul acestei parti din Evanghelia a
Cincea am vrut sa fac aceasta remarca generala si sa atrag
atentia asupra faptului ca, Intr-un anumit sens, pentru
epoca noastra devine din nou important sa intelegem
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dispozitia lui Parsifal. Va trebui s-o intelegem. Ea a aparut
la Parsifal-ul lui Richard Wagner, care a cdutat sa-i dea o
forma muzical-dramatica. Nu vreau sa ma lansez in marea
disputa care s-a declansat astazi In lumea exterioara in
jurul operei Parsifal. Stiinta spiritualda nu exista pentru a
tine partea cuiva. De aceea, departe de ea gandul de a se
amesteca in disputa dintre aceia care vor sa
pastreze Parsifal-ul wagnerian - in ultima instantd, cel mai
important document al lumii actuale despre Parsifal - la
Bayreuth, despre unde s-ar asigura o anumita protectie, si
cei care vor sa-l1 predea Tmparatiei lui Klingsor. De fapt,
acest din urma lucru se si intampla. Dar as vrea sa atrag
atentia asupra celuilalt aspect, asupra faptului ca in
procesul neintrerupt al lucrarii Impulsului Christic, acolo
unde puterea de judecatd, constienta de suprafatda a
omului, inca nu patrunde, spre care insa aceasta constienta
de suprafata trebuie sa indice tot mai mult si mai mult, prin
conceptia spirituala despre lume, acolo trebuie sa existe
intotdeauna si dispozitia lui Parsifal si multe altele, despre
care vom mai vorbi In cursul acestei ierni.

4. Koln, 17 decembrie 1913

Am spus deja ca mama lui vitrega sau adoptiva
incepuse sa aiba tot mai multa intelegere pentru ceea ce
traia In sufletul lui lisus. Si acum a avut loc ceva care a
devenit atat de important in pregatirea Misteriului de pe
Golgota - asa cum reiese din Cronica Akasha si anume acea
convorbire dintre lisus si mama sa vitrega sau adoptiva.
Puterea ei de a Intelege progresase atat de mult, incat el i-a
putut vorbi despre intreita durere prin care trecuse, din
cauza declinului omenirii, asa cum el a vazut in iudaism si
paganism si in legatura cu esenienii. Si, descriindu-i
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intreaga sa durere singuratica si ceea ce aflase, el si-a dat
seama ca toate acestea acfioneaza asupra sufletului ei.

Una dintre impresiile cele mai extraordinare pe care
cineva le poate avea pe taramul ocultismului este tocmai
aceea care-i dezvaluie caracterul acestei convorbiri.
Deoarece in intreaga evolutie a Pamantului nu se poate
vedea ceva asemanator, nu spun ceva mai maret, intrucat,
desigur, Misteriul de pe Golgota e mai maret, dar ceva
asemanator nu se poate vedea altundeva. Ceea ce i-a spus
el mamei sale nu erau doar niste cuvinte, in sens obisnuit,
ci erau fiinte vii, care se duceau de la el spre mama sa
vitrega, si sufletul lui inaripa aceste cuvinte cu propriile
sale forte. Tot ceea ce suferise el, cu o intensitate imens3, in
cursul convorbirii a trecut, ca dus pe aripile cuvintelor, in
sufletul mamei vitrege. Propriul lui Eu insotea fiecare
cuvant si nu era doar un schimb de cuvinte ori de ganduri,
era o trecere sufleteasca vie de la el la sufletul mamei
vitrege, cuvintele despre iubirea lui nesfarsita, dar si
despre nesfarsita lui suferinta. Astfel, el a putut sa
desfasoare in fata ei, ca Intr-o vasta panorama, ceea ce
traise In trei etape. Ceea ce s-a petrecut atunci a fost
intensificat si prin faptul ca lisus din Nazareth a facut ca,
treptat, convorbirea sa se indrepte spre ceva ce rezultase
pentru el prin intreita suferin{a cauzata de decaderea
omului.

E cu adevarat foarte greu sa imbraci in cuvinte ceea
ce i-a spus lisus mamei sale vitrege, ca un fel de sinteza a
propriilor sale trairi. Dar pentru ca noi avem o pregatire in
domeniul stiintei spirituale, putem incerca sa descriem,
apeland si la expresii si formulari spiritual-stiintifice,
sfarsitul convorbirii, conform cu sensul ei. Ceea ce trebuie
sa spun acum nu a fost spus, fireste, exact cu aceste
cuvinte, dar prin aceasta va veti putea face o reprezentare
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aproximativa a ceea ce a vrut lisus sa trezeasca, ca
reprezentare, in sufletul mamei vitrege. Daca privim in
trecutul evolutiei omenirii, intreaga viata a omenirii de pe
Pamant se prezinta la fel ca viata umana individuald, numai
ca schimbata pentru generatiile de mai tarziu, nestiuta de
ele. Viata omenirii din epoca postatlanteand, am putea
spune, a venit in fata sufletului lui lisus din Nazareth. El a
vazut cum, dupa marele eveniment natural, s-a dezvoltat
mai intai vechea cultura hindusa, cand marii sfinti Rishi au
putut sa le comunice oamenilor grandioasele lor comori de
intelepciune. Cu alte cuvinte, exista o cultura si o civilizatie
spirituala. Da, a spus el, asa cum la omul individual exista o
varsta a copilariei, intre nastere si al saptelea an de viat3,
in care actioneaza cu totul alte forte decat In viata umana
de mai tarziu, tot asa In epoca stravechii civilizatii indiene
actionau niste forte spirituale. Dar pentru ca aceste forte
nu existau doar pana la sapte ani, ci se revarsau asupra
vietii intregi, omenirea se afla pe atunci intr-o alta faza de
evolutie decat mai tarziu. Pe atunci omul stia de-a lungul
intregii vieti ceea ce astazi copilul stie si vietuieste pana la
sapte ani. Oamenii gandesc astazi, intre sapte si
paisprezece ani, intre paisprezece si douazeci si unu de ani,
asa cum gandesc, din cauza ca si-au pierdut fortele
copilariei, care la noi, cei de astazi, sunt oprite sa se mai
reverse cand am implinit sapte ani. Datorita faptului ca
aceste forte, care sunt prezente astazi numai pana la sapte
ani, erau raspandite odinioara peste intreaga viata umana,
oamenii din prima epoca postatlanteana erau clarvazatori.
Ei urcau mai departe prin fortele care azi trdiesc in om
numai pana la varsta de sapte ani. Da, aceasta a fost Epoca
de Aur din evolutia omenirii. A venit apoi o alta epoca, in
care in intreaga omenire acfionau, erau raspandite peste
intreaga viatda, fortele care de obicei sunt active numai
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intre sapte si paisprezece ani. A urmat cea de a treia epoc3,
in care au actionat fortele care astazi actioneaza intre
paisprezece si doudzeci si unu de ani. Si, dupa aceea, noi
am trdit intr-o epoca in care peste intreaga viata umana
erau raspandite fortele care de obicei sunt active intre
douazeci si unu si douazeci si opt de ani. Dar acum ne
apropiem deja, asa a spus lisus din Nazareth, de mijlocul
vietii, care este situat intre treizeci si patruzeci de ani, cand
in omul individual inceteaza sa mai urce fortele tineretii,
cand el incepe sa coboare. Traim acum intr-o epoca
echivalenta cu varsta dintre douazeci si opt - treizeci si
cinci de ani a omului individual, cand acesta isi incepe
coborasul vietii. Pe cand in omul individual mai exista alte
forte care-i dau posibilitatea de a trai mai departe, in
ansamblul omenirii nu mai exista nimic. Aceasta e durerea
cea mare, faptul ca omenirea va ajunge asemenea unui
mosneag, ca si-a lasat in urma tineretea, ca se afla la varsta
dintre douazeci si opt si treizeci si cinci de ani. De unde ar
putea veni forte noi? For{ele tineretii s-au epuizat.

Intr-un asemenea mod i-a vorbit lisus mamei sale
vitrege despre declinul care incepe In intreaga viata a
omenirii ce isi continua evolutia, astfel incat in cuvintele
sale s-a facut simtita o durere nespusa, incat puteai vedea
ca acum era lipsit de sperantd, lipsit de orice speranta in
ceea ce priveste omenirea. Fortele tineretii s-au epuizat,
omenirea poate sa se indrepte acum spre varsta senectutii.
Omul individual - acest lucru il stia lisus - isi duce viata
mai departe, intre treizeci si cinci de ani si moarte, datorita
faptului ca, s-ar putea spune, 1i mai ramane un rest din
fortele tinerefii. Dar omenirea ca iIntreg nu avea un
asemenea rest; era necesar ca in ea sa vina ceva nou, ceea
ce 1i e necesar vietii individuale a unui om, intre douazeci si
opt si treizeci si cinci de ani. Pamantul trebuia sa fie
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straluminat macrocosmic de forta cu care, de obicei, omul
trebuie sa fie straluminat numai cand trece prin perioada
de declin a vietii, intre douazeci si opt si treizeci si patru de
ani.

Omenirea ca atare Imbatraneste - acesta e gandul,
acesta e sentimentul pe care-l vedem acum in Cronica
Akasha si care poate fi simfit In timp ce lisus din Nazareth
povesteste. Pe cand 1i vorbea mamei sale astfel, pe cand, ca
sa zicem asa, din cuvintele lui rasuna sensul evolutiei
omenirii, intr-un moment in care, as putea spune, tot ceea
ce exista In sinea lui se revarsa in cuvintele pe care le
rostea, el a stiut ca din fiinta lui proprie pleca ceva, odata
cu aceste cuvinte, deoarece cuvintele sale devenisera ceea
ce era el Insusi. Acesta a fost, de asemenea, momentul in
care, acum, in sufletul mamei vitrege sau adoptive s-a
revarsat acea entitate care traise In mama dupa trup a lui
lisus, care, dupa ce Eul lui Zarathustra trecuse in trupul
celuilalt lisus, murise pentru Pamant si, de la varsta de
doisprezece ani a lui lisus, trdia in regiunile spirituale. Ea a
putut spiritualiza sufletul mamei, in asa fel Incat aceasta a
trait de acum inainte cu sufletul mamei dupa trup a
baiatului lisus nathanic.

lisus din Nazareth s-a unit insa el Insusi atat de
puternic cu cuvintele in care isi intiparise intreaga durere
cauzata de situatia omenirii, incat aceasta sine parca
disparuse din Invelisurile sale trupesti, iar aceste invelisuri
trupesti redevenisera asa cum fusesera pe cand el era un
baietel, fiind doar imbibat acum de toate suferintele prin
care trecuse de la doisprezece ani incoace. Eul lui
Zarathustra plecase, si in cele trei invelisuri nu mai traia
decit ceea ce ramisese prin puterea triirilor. In cele trei
invelisuri s-a facut simtit acum un impuls puternic; acesta
il iIndemna insistent sa faca un drum care l-a dus apoi spre
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Iordan, la Ioan Botezatorul. El a facut acest drum ca Intr-un
fel de stare de vis, care totusi nu era un vis, ci o stare de
constientd mai Inaltd, nu erau prezente decat cele trei
invelisuri, spiritualizate si impulsionate de efectele
trairilor pe care le avusese de la doisprezece ani si pana in
acel moment. Eul lui Zarathustra plecase. Cele trei
invelisuri l-au condus in asa fel incat el nu percepea
aproape nimic din ceea ce se afla in jurul lui. Tocmai
pentru ca Eul plecase, cufundat cu totul in contemplarea
destinului oamenilor si a cerintelor oamenilor...

IX. SOPHIA SI ACHAMOD
Leipzig, 28 decembrie 1913 (Din GA 149)

Pentru multi oameni actuali Inclinati sa preia ceea ce
are de spus stiinta spiritului orientata antroposofic este
necesar sa se elimine unele contradictii care apar in acest
domeniu. Sufletul poate fi Inclinat spre contradictie atunci
cand ia In serios amintirile legate de perioada unor
sarbatori ca acelea de Craciun si de Anul Nou. Prin luarea
in serios a unor astfel de amintiri legate de sarbatori, este
clar ca incercam sa obtinem cunostinte cu care vrem sa
patrundem In mersul spiritual al omenirii pentru a intelege
corect propria noastra evolutie...

Printre cunostintele pe care vrem sa le obtinem prin
aprofundare antroposofica se afla si cunoasterea lui
Christos, cunoasterea impulsului de insemnatate
fundamentala pe care I-am numit Impulsul Christic si care
a actionat la inceputul evolutiei calendarului nostru. Va
trebui, desigur, sa ne intrebam adeseori: Cum se face ca
timpului nostru i este permis sa nutreasca speranta de a
putea patrunde, cu ajutorul cunostintelor antroposofice
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aprofundate, mai bine, mai intens in mersul evolutiei
cosmice pentru a Intelege Impulsul Christic, decat a
patruns epoca in care au trait contemporanii Misteriului de
pe Golgota? Ne-am putea intreba: Nu le era oare mult mai
usor acestor contemporani ai Misteriului de pe Golgota sa
patrunda in taina care este legata de acest Misteriu decat
prezentului, care este atdt de indepartat in timp de el?
Aceasta ar putea deveni o Intrebare impovoratoare pentru
sufletele celor din prezent care vor sa urmareasca
intelegerea lui Christos cu ajutorul antroposofiei. Ea ar
putea deveni una din acele contradictii apasatoare care
apar tocmai cand luam in serios principiile mai profunde
ale cunoasterii noastre antroposofice. Aceasta contradictie
dispare numai cand aducem in fata spiritului intreaga
situatie spirituala in care se afla omenirea la inceputul erei
noastre.

Cine incearca sa patrunda, mai inti fara nici un fel de
sentimente religioase sau asemandtoare acestora, in
constitutia sufleteascd a oamenilor de la inceputul erei
noastre, poate face o descoperire cat se poate de stranie.
Aceasta patrundere se poate realiza ramanand la ceea ce
nu pot contesta nici sufletele daruite exclusiv lumii
exterioare, la vechea traditie asa cum este pastrata in
istorie; dar sa incercam sa patrundem si in acea parte care
cuprinde viata spirituala in toata puritatea ei. Putem spera
ca printr-o astfel de patrundere putem prinde ceva din
impulsurile propriu-zise ale evolutiei omenirii. Sa
ramanem la viata de ganduri existenta la inceputul erei
noastre. Sa incercam sa ajungem prin intermediul istoriei
in aprofundadrile realizate de oameni pe calea gandirii
pentru a patrunde in tainele, in enigmele Cosmosului
incepand cu doua sute de ani inaintea Misteriului de pe
Golgota si inca o suta cincizeci de ani dupa acesta. Gasim ca
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in secolele dinainte si de dupa Misteriul de pe Golgota a
avut loc o transformare de extrema importanfd a
constitutiei sufletesti a omenirii cu privire la viata
gandurilor. Devenim constienti cd, intr-un anumit mod,
intr-o mare parte a lumii culturale din acea vreme, a fost
transferat ceea ce adusesera omenirii, de mai multe secole,
filosofia greaca si alte descoperiri intelectuale. Daca avem
in vedere unde a ajuns In acea vreme omenirea, prin
propriile ei forte, fara reflectarea vreunui impuls din afarg,
la ce nivel ajunsesera cei numiti cu un termen utilizat de
stoici ,Intelepti” (care include numeroase personalitati ale
istoriei romane), trebuie sa admitem ca, de fapt, viata
occidentala care a urmat acelui timp, acelei cotituri aflate
la inceputul erei noastre nu a mai adus foarte multe noutati
in privinta gandirii si ideilor. Viata occidentala ne-a adus
infinit de mult in privinta patrunderii in faptele naturii; ne-
a adus revolutii nesfarsite ale gandirii asupra lumii
exterioare. Gandurile, ideile insesi cu ajutorul carora s-au
obtinut toate aceste cuceriri cu care omenirea a Incercat sa
patrunda In tainele spatiale exterioare ale existentei, au
progresat foarte putin dupa acele vremuri; ele au trait,
chiar pana la gandul de care timpul nostru este atat de
mandru, gandul evolutiei, In sufletul acelei vremi. Ceea ce
am putea numi o cuprindere in ganduri a lumii, o viata in
idei ajunsese la 0o anumita altitudine, la un varf si pusese
stapanire nu numai pe spirite izolate, ca in cazul elevilor lui
Socrate, intr-un timp ceva mai vechi, ci devenise popular,
se raspandise peste Sudul Europei si peste alte regiuni ale
Pamantului. Suntem uimi{i de profunzimea realizata de
gandire. Daca am vrea sa abordam fara idei preconcepute
istoria filosofici ar trebui sa focalizam in special victoria
gandului in acea perioada.
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Daca retinem, pe de o parte, aceasta victorie a
gandului, aceasta elaborare foarte importanta a lumii
ideilor, iar, pe de alta parte, aducem in fata sufletului - in
sensul in care incercam sa patrundem azi - tainele care se
grupeaza in jurul Evenimentului de pe Golgota, mai
constientizam ceva. Constientizam ca In acea vreme cand s-
a raspandit vestea despre Misteriul de pe Golgota a avut
loc o imensa luptad a gandului cu acest Misteriu. Vedem cum
filosofiile din acea vreme, mai cu seama filosofia foarte
aprofundata a gnosei, se straduiesc sa orienteze toate
ideile cucerite spre acest scop unic. Si este foarte important
sa lasi sa actioneze asupra ta aceasta lupta a gandului
uman cu Misteriul de pe Golgota. Caci ceea ce rezulta din
aceasta contemplare este faptul ca lupta mentionata este
inutild, ca aceasta aprofundare prin gandire pe care a atins-
o evolutia omenirii exista si face toate eforturile pentru a
intelege Misteriul de pe Golgota, dar ca toate aceste
stradanii nu ajung sa realizeze acest scop; ca, intr-un
anumit sens, Misteriul de pe Golgota, hotdrat la mare
departare In lumile spirituale, ajunge la ratiunea umana si
nu vrea sa se dezvaluie.

As vrea sa atrag de la inceput atentia asupra faptului
ca, prin aceste conferinte, nu doresc sa introduc in expresia
Misteriul de pe Golgota nimic din ce ar putea proveni din
unele traditii sau convingeri religioase; trebuie avuta in
vedere, pur si simplu, lumea de fapte obiective care se afla
la baza evolufiei omenirii, ceea ce se ofera observatiei
fizice si spirituale, ceea ce s-a Intamplat In evolutia
umanitatii.

Acum, anticipand, va trebui sa dezvalui cate ceva din
cele ce voi spune abia in zilele urmatoare cu mare claritate
si cu forta de convingere.
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Primul lucru care te izbeste la o asemenea
confruntare a tainei Misteriului de pe Golgota cu
dezvoltarea extrem de aprofundata a gandurilor din acea
vreme este ca obtii impresia pe care am exprimat-o astfel:
Esenta acestui Misteriu se afla mult, mult dincolo de ceea
ce poate atinge dezvoltarea gandurilor. Cu cat patrunzi mai
adanc in ceea ce poate oferi o asemenea confruntare cu
atat mai mult trebuie sa admiti: pe de o parte, iti poti
cufunda sufletul in intregime in lumile de ganduri care
caracterizeaza inceputul epocii cu care incepe datarea
noastra calendaristica; poti incerca sa reanimi in sufletul
tau modul cum era modelata constitutia sufleteasca pe care
o aveau oamenii in Imperiul Roman, in Grecia; poti sa evoci
aceste idei pe care le gandeau oamenii si vei obtine astfel
sentimentul ca intr-adevar aceasta a fost o vreme in care
gandul a atins o profunzime pe care o nu mai atinsese
niciodata pana atunci. Se intampla ceva cu gandul, el se
apropie de sufletul uman asa cum nu o facuse niciodata.
Dar daca, luand in considerare tot ceea ce se putea pune in
fata sufletului in acel timp cu privire la profunzimea
gandului si la animarea lumilor de ganduri, vrem sa dam
viata deplina acestor lucruri, lasand sa actioneze in suflet
ceea ce poate dezvalui starea clarvazatoare a sufletului,
apare brusc ceva surprinzator. Simti ca, de fapt, aceasta
adancire a gandului este efectul a ceva ce se petrece foarte
departe In lumile spirituale.

Am atras deja atentia ca dincolo de lumea noastra se
afla alte lumi. Sa folosim expresiile obisnuite: lumea
astrald, lumea devachanica, lumea devachanica superioara.
Sa ne amintim, mai intdi, ca aceste trei lumi se afla dincolo
de lumea noastra. Apoi, daca lasam sa devina activa in noi
starea clarvazatoare, obfinem impresia ca si in cazul in
care am patrunde in lumea urmatoare, cea astrala, nu s-ar

217



lamuri deplin nici aici care este originea a ceea ce se
exprima In viata gandirii acelui timp. Chiar si daca am privi
in lumea devachanica inferioara nu s-ar putea lamuri
deplin ce s-a intamplat de fapt. Doar daca am putea sa ne
transpunem sufletul In lumea devachanica superioara -
aceasta ne-o spune starea clarvizionara - am putea trai
ceea ce iradiaza strabatand celelalte doua lumi si coboara
pana in lumea noastra fizica, unde este recunoscut ca
transformarea radicala a lumii gandurilor omenirii de-a
lungul veacurilor.

La inceput te poti transpune numai in plan fizic si in
observarea acestuia. Nici nu este necesar sa devii
constient, In timp ce te afunzi in lumea de idei a acelei
vremi, despre ce se comunica in legatura cu Misteriul de pe
Golgota; poti sa ignori la inceput acest aspect si te poti
intreba: Indiferent de ceea ce s-a petrecut in Palestina, ce
ne spune istoria exterioara? Ea ne arata ca in Grecia si in
Roma a avut loc o aprofundare infinita a gandirii. Sa
izolam, ca pe o insula in viata noastra sufleteasca, lumea de
ganduri greceasca si romand, sa ne-o imaginam despartita
de tot ceea ce se intampla in jurul ei, sa ne-o imaginam ca si
cum Inca n-ar fi patruns in aceasta lume nici o veste despre
Misteriul de pe Golgota. Dacd, apoi, indreptam cercetarea
noastra sufleteasca asupra acestei lumi, atunci cu siguranta
nu vom gasi nimic din ceea ce stim in prezent despre
Misteriul de pe Golgota, dar gasim acea infinitd adancime a
vietii gandurilor care ne arata ca aici s-a intamplat ceva in
cursul evolutiei omenirii care a cuprins esenta cea mai
intima a sufletului, in planul fizic. Orice am putea crede la
inceput, gandul nu a existat niciodata ca in acea epoca, la
nici un popor si In nici o perioada! Asadar, oricat de
necredincios ar fi cineva sau oricat ar vrea sa nu auda
nimic despre Misteriul de pe Golgota, trebuie sa admita un
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lucru: ca in lumea insulara pe care am Incercuit-o acum se
manifestd o adancire a gandurilor care nu a existat
niciodata.

Daca ne transpunem in acea lume a gandurilor si
avem in fundal starea sufleteasca a clarvederii, simtim cum
ne-am instalat In mod corect in particularitatea proprie a
gandului. Acum poti sa spui: Asa cum a inflorit acest gand,
ca idee a lui Platon sau a altora, cum a trecut in lumea pe
care am incercat s-o delimitdam, acest gand este ceva care
elibereaza sufletul, care cuprinde sufletul si 1l aduce la o
conceptie mai Tnaltd despre sine insusi, incat el poate
spune: Orice ai cuprinde in lumea exterioara si in lumea
spirituala te face dependent de aceste lumi; in gand,
cuprinzi ce trdieste In tine, ceva ce poti patrunde in
intregime. Tu te poti retrage din lumea fizica exterioara,
poti deveni ateu fata de lumea spirituala, poti sa nu vrei sa
stii nimic despre impresiile clarvazatoare, poti sa nu vrei
sa lasi sa patrunda nimic in tine din impresiile fizice. Cu
gandul poti trai In tine; iti cuprinzi parca fiinta proprie in
gandul tau!

Acest lucru se poate recunoaste. Apoi apare insa - si
aceasta nu ar putea fi altfel daca te afunzi in aceasta mare a
gandului cu starea sufleteasca a clarvazatorului -
sentimentul izolarii gandurilor, sentimentul ca gandul nu
este decat gand, ca gandul nu traieste decat in suflet si ca
nu gasesti In el puterea de a iesi In lumea in care putem
gasi in fundal ceea ce suntem noi insine. In timp ce simtim
splendoarea gandului, sim{im si fiinta sa nereala. Atunci
putem simti, oriunde in lumea pe care am cunoscut-o cu
ajutorul privirii clarvazatoare, ca nu exista, de fapt, nimic
care ar putea fi purtator al acestui gand.

De ce ar exista, aici, acest gand? - te intrebi. Lumea
fizica, el nu poate decat s-o falsifice. Aceia care vor sa fie
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materialisti puri, care nu pot atribui gandului o esenta
proprie primordiald, ar trebui, de fapt, sa interzica
gandirea. Cdci daca lumea materiala este singura
adevarata, gandul nu poate decat s-o falsifice. Numai
datorita inconsecvenfei, materialistilor nu le trece prin
gand singura teorie a cunoasterii posibile, a
materialismului, a monismului: abtinerea de la gandire, a
nu mai gindi deloc. Insd, celui care se afundi cu o
dispozitie sufleteasca clarvazatoare in viata gandurilor, ii
sta In fata sufletului aspectul amenintator al acestei stari
de izolare a gandului, al acestei situatii de a fi singur cu
gandul. Pentru el nu exista decat un lucru. Dar acest lucru
existd, acest lucru vine spre el, chiar daca se apropie ca
ceva care se afld Intr-o mare departare spirituala: Izolat
prin doua lumi, adevarata sorginte se afla intr-o a treia
lume - asa isi spune sufletul devenit clarvazator -,
sorgintea a ceea ce se afla in viata gandurilor. Pentru
sufletul clarvazator al timpului nostru, transpunerea cu
gandirea izolatda in vremea cand gandul si-a aflat
aprofundarea sa, ar putea produce o impresie puternica;
facand abstractie de tot ce exista in jurul nostru, asadar si
de Misteriul de pe Golgota, putem reflecta numai asupra
modului in care in lumea greco-romana apare si infloreste
ceea ce mai alimenteaza si azi prin continutul sau de
ganduri viata noastra intelectuala.

Apoi, ar trebui sa inaltam privirea spre alte lumi si sa
simtim cum abia asupra lumii devachanice rasare, intr-o
lume spirituald superioara, steaua care radiaza o forta ce
este pusa in valoare si in aceasta viata de ganduri a
antichitatii greco-romane. Astfel ne simtim instrainati aici,
pe Pamant, de lumea actuald, ne sim{im transpusi in lumea
greco-romana, iradiind si celelalte tinuturi ale lumii de
atunci, chiar si Tnaintea Misteriului de pe Golgota. Dar de
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indata ce lasi sa actioneze asupra ta impresia lumii
spirituale, apare steaua aflata inca deasupra Devachanului
- eu spun steaua, In mod simbolic -, entitatea despre care
afirmi: Da, chiar si ceea ce traiesti aici, in izolarea gandului
si In posibilitatea ca sufletul sa fi atins o astfel de
aprofundare cum s-a intamplat in perioada de inceput a
erei noastre, este urmarea radiatiei pe care o trimite
aceasta stea din lumea spirituala superioara.

Si acum rezultd un sentiment care la inceput nu
percepe nimic despre ceea ce este traditia istorica a
Misteriului de pe Golgota, sentiment ce ar putea fi exprimat
astfel: Te afli aici cu lumea de idei greco-romang, cu ceea ce
au dat Platon si altii ca el culturii generale a omenirii, cu
ceea ce ei au implantat in suflete - te afli aici si te simti viu
in aceasti lume. Si apoi astepti.. In adevar, nu astepti
zadarnic; caci atunci iese la lumina cat de adanc se afla in
fundamentele vietii spirituale steaua care iradiaza raze de
forta si despre care poti spune: Ceea ce tocmai ai trait este
un efect al acestor raze de forta.

Cand ai trait aceasta experientd nu ai retinut nimic din
vreo traditie oarecare, ci ai cautat numai, fara prejudecati,
motivatia celor ce s-au intdmplat in lumea greco-romana. Dar
ai facut si experienta ca esti separat prin trei lumi de
intelegerea fundamentului propriu-zis al acelei lumi. Si atunci
te angajezi poate si in a privi la acele spirite care au incercat
in acel timp sa Inteleaga in felul lor aceasta rasturnare. Chiar
si in stiinfa exterioara actuala se ajunge intr-o oarecare
masura la observatia ca in acel timp al tranzitiei de la
inceputul erei noastre au trait niste genii filosofic-religioase.
Cel mai sigur te Intdlnesti cu aceste genii daca-ti indrepti
atentia spre ceea ce se desfasoara In cadrul gnosei, care este
cunoscuta in modul cel mai divers. Din punct de vedere
exterior, ea este cunoscutd, in fapt, extrem de putin, desi poti
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obtine o impresie despre profunzimea infinita a acestei gnose
chiar si numai din documentele exterioare. Vom vorbi despre
ea numai in madsura in care este importantd pentru
intelegerea de catre noi a omenirii.

Inainte de orice putem spune: Gnosticii au avut un
sentiment al lucrurilor despre care am vorbit mai fnainte,
si anume cd trebuie sa cautdm in lumi extrem de
indepartate motivele evenimentelor petrecute in lumea
exterioara a acelui timp. Aceasta constienta s-a transmis si
altora si, daca nu suntem superficiali, 0 mai vedem licarind
in ceea ce putem numi teologia Sfantului Pavel. Dar si in
alte aspecte. Totusi, cine vrea sa adanceasca gnosa acelui
timp, va avea mari dificultati in intelegerea ei. Sufletele
noastre sunt afectate si, de asemenea, infestate de ceea ce a
inoculat in ele evolutia materialista a ultimelor veacuri.
Cand se urmareste retrospectiv evolutia Cosmosului se
evoca prea mult teoria lui Kant-Laplace despre o nebuloasa
cosmica, ceva material. Oamenii de azi, chiar si cei care
cauta o conceptie mai spirituala cred, atunci cand privesc
retrospectiv la timpuri mai vechi, in aceasta nebuloasa
cosmica sau in ceva similar, si ei se simt foarte bine cand
nu mai au grija de a gasi spiritualul si Tn timpurile
primordiale ale evolutiei lumilor in Univers. Aceste suflete
ale prezentului, cercetand cauzele originare ale lumii, se
simt mai usurate cand isi spun: Exista atunci o exterioritate
substantiala fina oarecare si din ea s-a dezvoltat tot ce este
spiritual odata cu tot ce este fizic. Gasim, in felul acesta,
suflete care se simt consolate daca pot fixa cercetarile
materialiste la inceputul Cosmosului, daca pot pune
notiunile abstracte privitoare la o formatiune gazoasa
oarecare la inceputul Universului nostru.

Din aceasta cauza este atat de greu pentru oameni sa
se transpuna in gandurile gnosei. Caci aceasta asaza cu
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adevarat la punctul de Inceput al contemplarii Universului
tot ceea ce nu aminteste in niciun fel lumea materiala.
Poate ca un spirit care este bine implementat in cultura
actuala nu-si va putea retine un zambet discret daca i s-ar
atribui pe nedrept, in sensul gnosei, gandul ca lumea in
care exista si pe care o explica atat de minunat cu ajutorul
darwinismului sau, ca aceasta lume nu are nimic de-a face
cu ceea ce reprezinta in adevar fundamentul lumii noastre.
Cu adevarat, omul actual, produs al culturii prezentului,
nu-si va putea retine un zambet discret cand i se va atribui
parerea ca fundamentele lumii s-ar afla in acele esente ale
lumii la care notiunile nici nu ajung, la care nu se ridica
nimic din ceea ce se preconizeaza pentru intelegerea
Universului: In Tatil primordial divin se afld ceea ce poate
fi numit fundamentul Universului. Si ca si cum, plecand din
El, abia alaturi de El se afla ceea ce poate urmari sa ob{ina
sufletul atunci cand, lasand la o parte toate reprezentarile
materialiste, cautda ceea ce are mai profund in sine:
Tacerea, tacerea infinitd in care nu exista nici timp, nici
spatiu, ci numai Tacerea. La aceasta pereche a Tatalui
primordial al lumii si a Tacerii, care exista inainte de spatiu
si timp, 1si nalta gnosticul privirea, si apoi lasa sa decurga
parca din unirea Tatdlui primordial cu Tacerea alte - le
putem numi tot atdt de bine - lumi sau fiinte. lar din
acestea, altele si iar altele, de-a lungul a treizeci de trepte.
Abia pe treapta a treizecea descoperim ceea ce se afla in
fata simtului prezentului, ceea ce darwinismul explica atat
de minunat potrivit acestui simt al prezentului. Abia pe a
treizecea treapta se afla aceasta, de fapt, pe a treizeci si
una; caci treizeci de astfel de entitati pe care le putem numi
tot atat de bine lumi ca si fiinte premerg acestei lumi. Eon
este expresia care se accepta in mod obisnuit pentru aceste
treizeci de entitafi sau lumi premergatoare.
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Obtinem o reprezentare a ceea ce se urmadreste cu
acesti Eoni, atunci cand spunem clar si explicit: Nu numai
ceea ce percep simfurile, ceea ce numesti lumea ta
ambientala apartine lumii asa-zise a treizeci si una, ci si
ceea ce aduci tu ca om fizic, cu gandurile tale, ca explicatii
ale acestei lumi apartine acestei a treizeci si una trepte.
Este inca usor sa te Impaci cu o conceptie spirituala despre
lume cand spui: Da, lumea exterioara este Maya, dar prin
gandirea noastra patrundem in lumea spirituala, si cand ai
speranta ca aceasta gandire cu adevarat poate urca in
lumile spirituale. Dupa parerea gnosticilor Insa, nu aceasta
este realitatea. Potrivit parerii gnosticilor, gandirea
apartine celui de al treizeci si unulea Eon, lumii fizice.
Astfel incat nu numai omul care are perceptia senzorial3, ci
si omul ganditor era plasat in afara celor treizeci de Eoni,
care pot fi priviti treptat In mod ascendent prin evolutie
spirituala si care se prezinta intr-o desavarsire din ce in ce
mai mare. Este usor de imaginat zambetul unui monist
actual, aflat la inaltimea timpului sau, cand {i ceri sa creada
ca treizeci de lumi in care se afla cu totul altceva decat tu
insuti poti gandi, premerg lumii noastre. Dar aceasta era
conceptia gnosticilor.

Gnosticii, de asemenea, se Iintrebau: Cum stau
lucrurile, de fapt, in aceasta lume?

Sa facem abstractie de ceea ce am spus despre
aceasta lume in sensul inceputului secolului XX. Ceea ce
spun acum nu trebuie sa fie prezentat ca o lume de idei
convingdtoare pentru noi - bineingeles ca in antroposofia
secolului XX gnosa trebuie depasita -, dar vrem sa ne
transpunem In aceasta gnosa. Ce separa lumea
inconjuratoare, impreuna cu ceea ce omul poate gandi
despre ea, de cei treizeci de Eoni? - Pentru aceasta, fsi
spunea gnosticul, trebuie sa privesti la Eonul cel mai de jos,
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dar inca pur spiritual. Ce se afla aici? Aici se afla
Divina Sophia, intelepciunea divind. Coboratoare in mod
spiritual prin douadzeci si noua de trepte, ea privea in sus
catre lumea spiritualg, la aceasta serie de entitati sau lumi.
Dar intr-o zi, Intr-o zi cosmica, i-a devenit clar ca ea trebuie
sa elimine ceva din sine, daca vrea sa-si pastreze privirea
libera in lumea spirituala a Eonilor. Si atunci elimina din
sine ceea ce se afla in ea ca poftd. Si ceea ce de aici incolo
nu se mai afla in ea, in aceasta Divina Sophia, In aceasta
intelepciune diving, circula acum In lumea spatialg,
patrunzand orice devenire a lumii spatiale. Ea nu traieste
numai in perceptia senzoriald, trdieste si in gandirea
umana si In dorul dupa lumea spiritual3, traieste totusi ca
turnata In sufletele omenesti. Ca cu un revers al imaginii
Divinei Sophia, turnat In partea exterioara, traieste pofta
care este aruncata in orice, patrunzand lumea: Achamod.
Daca privesti in lumea ta fara sa te Tnalti In lumile
spirituale, atunci privesti in lumea plina de pofte a lui
Achamod. Deoarece aceasta lume este plind de pofte, in ea
nu poti sa-ti reprezinti mai intai ceea ce se ofera privirii in
lumea Eonilor.

Gnosa isi imagina ceea ce ea numea Fiul Dumnezeului-
Tata si Sfantul Spirit ca aflandu-se departe in urma in lumea
Eonilor generati de spiritualitatea pura a acestora. Astfel
incat Tn acestia noi avem, ca o altd serie de generatii, o alta
serie a evolutiei decat cea care a condus apoi la Divina Sophia.
Asa cum in viata fizica, in succesiunea reproducerilor se
separa neamurile, tot asa s-au separat candva In succesiunea
Eonilor, in orice caz pe o treapta inalta a lumii spirituale din
curentul Tatadlui, un alt curent, acela al Fiului si al Sfantului
Spirit. Astfel, in lumea Eonilor curge ceea ce, pe de o parte, a
condus la Divina Sophia si, pe de alta parte, la Fiul si Sfantul
Spirit. Cand urci prin Eoni intalnesti, la un anumit nivel, un
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Eon din care au descins, pe de o parte, spita care a condus la
Divina Sophia, pe de alta parte, spita care a condus la Fiul lui
Dumnezeu si Sfantul Spirit. De aici urcam spre Dumnezeu-
Tatal si Tacerea divina.

Potrivit gnosticilor, prin faptul ca sufletul uman este
transpus cu Achamod In lumea materiald, in el trdieste
nostalgia lumii spirituale, inainte de orice traieste in el dorul
de Divina Sophia, de divina intelepciune, de care este insa
izolat fiind plin de Achamod. Acest sentiment al separarii de
lumea divina a Eonilor, acest sentiment de a nu se afla in
spiritualul divin este resimtit, potrivit gnosticilor, ca fiind
lumea materiala. Si, avandu-si originea In lumea divin-
spirituald, totusi, legat de Achamod, ii apare gnosei ceea ce
am putea numi (potrivit unui cuvant grecesc) Demiurgos.
Acest Demiurgos, acest arhitect al lumii, este realizatorul
(creatorul) si cel care conserva propriu-zis ceea ce este
strabatut de Achamod si de materialitate, in lumea lui sunt
intretesute sufletele omenesti. Acestea sunt Intretesute cu
nostalgia lor mai intdi pentru Divina Sophia, iar in lumea
Eonilor apar in spiritualitatea lor divina pura, ca in departare,
Fiul lui Dumnezeu si Sfantul Spirit, dar numai pentru cel care
- potrivit gnosticilor - se ridica deasupra a tot ceea ce are
incorporat in sine pe Achamod, pofta care cutreiera prin
spatiu.

De ce exista totusi nostalgia in sufletele transpuse in
lumea lui Achamod? De ce dupa separarea lor de lumea
divin-spirituala resimt nostalgia dupa aceasta lume?
Aceasta Intrebare si-au pus-o si gnosticii, si ei spuneau:
Achamod a fost azvarlit din intelepciunea divina, Divina
Sophia; dar inainte de a deveni deplin lume materiala, in
care acum locuia omul, a primit, ca un fel de scurta
iradiere, o lumina de la Fiul lui Dumnezeu. Dar, apoi,
aceasta lumina s-a risipit imediat. Acesta este un concept

226



important al gnosticilor, faptul ca Achamod, asa cum
traieste in sufletele umane, a primit intr-un trecut foarte
indepartat lumina lui Dumnezeu, care insa a disparut
repede. Dar amintirea traieste acum in sufletul omului,
oricat ar fi de prins In mrejele lumii materiale. Eu traiesc in
lumea lui Achamod, ar fi putut spune un gnostic - in lumea
materiala. Dar in timp ce ma afund in mine, o amintire
rasare in interiorul meu. Ceea ce ma tine Incatusat de
lumea materiald tanjeste dupa Divina Sophia, dupa divina
intelepciune, pentru ca fiinta Achamod care trdieste in
mine a fost candva iluminata de Fiul lui Dumnezeu care
traieste in lumea Eonilor.

Sa ne clarificam aceasta structura a unui asemenea
suflet, a sufletului unui discipol al gnosei. Astfel de suflete
au trdit, ele nu sunt numai o inventie ipotetica. lar
cercetatorii istoriei care privesc cu intelegere vor ajunge,
prin documente exterioare, la concluzia ca numeroase
astfel de suflete au trait in timpul la care ne referim.

Nu este lipsit de importanta sa ne clarificam asupra
motivelor pentru care In prezent exista o atit de mare
ostilitate Impotriva celor spuse mai inainte. Ce are de spus
unul dintre oamenii intelepti ai prezentului despre gnosa?
A trebuit doar sa auzim ca Insasi teologia Sfantului Pavel
este resimtita ca o scorneala rabinica, ceva incalcit pentru
ca monistul destept sa se poata ocupa de ea, el fiind atat de
mandru cand priveste in lumea pe care o cuprinde cu
notiunea simpla de evolutie sau cu conceptul si mai simplu
de energie, incat spune: Acum am devenit cu adevarat
barbati, am creat notiunile care construiesc conceptia
energetica despre lume si privim inapoi la acesti copii, la
acesti bieti, dragi copii care cu veacuri in urma si-au
alcatuit gnosa la nivelul lor copilaros, imaginand fel de fel
de spirite, treizeci de Eoni. Aceasta o face ,sufletul de copil”
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al omenirii. O astfel de joaca, sufletul barbatesc de azi a
depasit-o de mult prin marele monism al zilelor noastre! Sa
privim cu ingaduintad la aceste copildrii gnostice, atat de
dragalase!

Aceasta este atitudinea actuala si ea nu va fi usor de
lamurit, in vederea schimbarii. Desigur, s-ar putea spune:
Un gnostic, care s-ar afla, in prezent, in fata ta cu sufletul
sau nascut din gnosa si-ar lua si el libertatea sa-si spuna
parerea, si atunci ar vorbi in felul urmator: inteleg foarte
bine ca ai devenit atat de mandru si de arogant cu ideile
tale despre evolutie si energie; dar aceasta ti se trage de la
faptul ca viata ta de ganduri a devenit foarte grosolang,
simpla si primitiva, ca te multumesti cu conceptele tale
nebuloase si in Intregime abstracte. Rostesti cuvintele
evolutie si energie si crezi ca vorbesti despre ceva real,
concret. Nu poti, de fapt, sa privesti In acea viata spirituala
mai subtild care urca la ceea ce se fnal{a cu treizeci de
trepte deasupra a ceea ce ai tu.

Pentru noi insa, dragi prieteni, opozitia pe care am
prezentat-o la inceputul expunerii noastre de azi nu face
decat sa se adanceasca prin aceasta. Pe de o parte, vedem
epoca noastra, cu notiunile ei grosolane, primitive, iar pe
de alta parte, vedem gnosa. Si am vazut cum aceasta gnosa
utilizeaza notiuni infinit complicate - treizeci de Eoni -
pentru a gasi In cursul evolutiei sale pe Fiul lui Dumnezeu
si Sfantul Spirit si pentru a gasi in suflet nostalgia dupa
Divina Sophia si Spiritul Sfant.

Atunci ne intrebam: Oare adancirea gandurilor in
lumea greco-romana nu este matricea din care a rasarit
ceea ce avem in prezent, ceea ce am adus in gandurile
noastre despre evolutie si energie? Si nu privim la aceasta
gnosa cu nofiunile ei complicate, care sunt atit de
antipatice mentalitatii actuale, ca fiind, in fapt, ceva cu totul
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straniu? Nu sunt acestea opozitii colosale? Ba da, aceasta
sunt ele. Si contradictia care ni se asaza ca o piatra pe suflet
creste continuu, daca reflectam retroactiv la cele ce am
spus despre sufletul clarvazator: ca el se poate transpune
in lumea de ganduri a grecilor si romanilor si vede atunci
lumea, cu steaua despre care am vorbit. Si gasim presarata
pretutindeni in aceasta profunzime a gandului grecesc acea
adancime pe care o reprezinta gnosa. Totusi, cand o privim
in prezent pe baza antroposofiei, neputinciosi sa intelegem,
de fapt, ce Inseamna steaua de care ne aflam despartiti prin
trei lumi si daca-i Intrebam pe gnostici: Ati Inteles voi, oare,
ce s-a intamplat atunci In evolutia istoricd a omenirii?, nu
putem sa preluam raspunsul gnosticilor, caci el nu ne-ar
putea satisface; el nu ar putea aduce lumina in ceea ce
rezultd, in prezent, pentru sufletul clarvazator.

Nu am intentionat sa va ofer prin expunerea de azi o
explicatie a unui lucru oarecare. Cu cat veti resimti mai
mult ca ceea ce am exprimat azi nu este o explicatie, cu atat
veti recunoaste mai mult ca v-am pus in fata contradictie
dupa contradictie si ca nu v-am aratat decat o experienta
ocultd, aceea a perceptiei stelei, cu atat mai bine ma veti fi
inteles. As dori sa simtiti, sa va fie clar ca in lume a aparut
ceva, la Inceputul erei noastre, de care capacitatea de
intelegere a omenirii era extrem de indepartatd, fiind
totusi actionata de aceasta. As dori sa simtiti faptul ca
perioada de inceput a epocii noastre este o mare enigma.
As dori sa simtiti ca in evolutia omenirii se intdmpla ceva
care mai Intdi se prezinta in lumea greco-romana ca o
adancime a gandului sau ca o descoperire a gandirii si ca
insasi originea primordialda a acesteia este o profunda
enigma. Trebuie sa cautati in lumi ascunse ceea ce apare in
Maya lumii fizic-sensibile ca adancime a gandirii greco-
romane.
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X. LEGENDA DESPRE NOUA ISIS
Dornach, 6 ianuarie 1918 (Din GA 180)

Cu aceleasi senzatii si sentimente, care trdiau in
sufletul, In inima egipteanului, trebuie sa privim azi
legenda sau mitul lui Osiris-Isis, spre orientarea noastra
actuala. Noi am facut acest lucru, in privinta catorva
trasaturi  caracteristice. Si prin aceste trasaturi
caracteristice va sta In fata privirii noastre sufletesti ceea
ce a rasunat odinioara din vremurile vechi spre epocile
moderne, ceea ce prin Misteriul de pe Golgota si-a pierdut
sensul, ce-i drept, dar care azi trebuie descifrat din nou,
tocmai pentru o mai buna intelegere a Misteriului de pe
Golgota. In fata privirii noastre sufletesti trebuie si stea
acea intreaga realitate plina de mister care, la inceput,
poate fi numai presimtitd, realitatea pe care o cuprindeau,
pentru egiptean, cuvintele: Eu sunt Universul, eu sunt
trecutul, prezentul si viitorul; valul meu nu l-a dat la o
parte nici un muritor, prin care era caracterizata Isis.
Fiindca noi vrem sa punem in fata acestui mit despre
Osiris-Isis un alt mit despre Osiris-Isis, un cu totul alt mit.
Si In timp ce el este povestit, acest alt mit despre Osiris-Isis,
trebuie sa se conteze intr-un grad foarte inalt pe lipsa
dumneavoastra de prejudecati, pe impartialitatea
dumneavoastrad la cel mai inalt nivel, ca sa nu intelegeti
gresit acest alt mit al lui Osiris-Isis. El nu s-a nascut in
niciun caz dintr-o aroganta prosteasca, ci s-a nascut in
smerenie; si el este de asa naturd, ca azi poate fi povestit
numai intr-un mod extrem de imperfect. Dar eu voi incerca
sa caracterizez in cateva cuvinte trasaturile sale de baza.

Inainte de toate, fiecare poate si decidi - desi numai
provizoriu - in ce perioada e povestit acest mit al lui Osiris-
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[sis. Astazi eu 1l pot relata doar cu aproximatie, intr-un
mod superficial, chiar banal as zice. Dar, dupa cum am
spus, vreau sa ma straduiesc sa povestesc acest alt mit al
lui Osiris-Isis, trecand, pe cat posibil, peste unele
prejudecati si apeland la intelegerea dumneavoastra
neprezumtioasd. Acest alt mit despre Osiris-Isis are, deci,
continutul urmator.

Totul s-a petrecut In era profunzimii stiintifice, chiar
in mijlocul tarii Filistinilor. Pe o colina spirituala a fost
construitd o cladire, care in tara Filisterium era
consideratda foarte bizard. As mai dori sa spun:
comentatorul care urmeaza mai adauga aici o observatie,
care spune cd prin tara Filisterium nu se intelege doar
regiunea din imediata apropiere.

Daca am vorbi in limbajul lui Goethe, am putea spune
ca acea cladire era ,un mister revelat”. Caci cladirea nu era
inchisa pentru nimeni; ea era accesibila oricui si, de fapt, cu
un prilej nimerit, oricine putea s-o vada. Dar marea
majoritate a oamenilor n-o vedea deloc. Marea majoritate a
oamenilor nu vedea nici ce fusese construit acolo, nici ce
reprezenta constructia. Marea majoritate a oamenilor
statea - ca sa vorbim iar in limba lui Goethe - in fata unui
mister revelat, in fata unui mister cu totul deschis
privirilor.

Ca punct central al cladirii fusese conceputa o statuie.
Ea reprezenta un grup de entitati: Reprezentantul
Omenirii, apoi Lucifer, Ahriman. Oamenii se uitau la
aceasta statuie si, In era profunzimii stiintifice, in tara
Filistinilor, nu stiau ca acea statuie nu este decat valul care
acoperea o statuie invizibila. Dar statuia invizibila nu era
observata de oameni; fiindca aceasta statuie invizibila era
noua Isis, Isis a unei ere noi. Unii dintre cei ce locuiau in
tara profunzimii stiintifice auzisera candva de raportul
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demn de atentie dintre ceea ce era deschis privirilor si ceea
ce era ascuns, drept imagine a lui Isis, in spatele statuii
vizibile. Asa ca ei au facut cunoscutd, in modul lor de a
vorbi profund, alegoric-simbolic, afirmatia: aceasta
alaturare dintre Reprezentantul Omenirii si Lucifer si
Ahriman finseamna Isis. Prin cuvantul ,Inseamnd” ei
minasera insd, nu numai intenfia artisticd din care se
nascuse totul - fiindca o opera artistica nu doar inseamna
ceva, ci este ceva -, ei ardtasera ca nu Inteleg deloc nici
intreaga situatie care sta la baza ei. Fiindca nu era deloc
vorba ca acele figuri sa insemne ceva, ci ele erau deja ceea
ce pretindeau ca sunt. Iar in spatele figurilor nu se afla o
[sis abstractd, ci o noua Isis adevarata, reala. Figurile nu
reprezentau deloc ceva, ci erau ceea ce pretindeau ca sunt.
Dar ele aveau particularitatea ca in spatele lor se afla fiinta
ceareala, noua Isis.

Cativa oameni, care o mai vazusera pe aceasta noua
Isis, In niste imprejurari deosebite, in niste momente
deosebite, erau de parere ca ea doarme. Asa ca se poate
spune ca statuia reald mai profunda care se ascunde in
spatele statuii exterioare, vizibile, este noua Isis cufundata
in somn, o figura adormita, vizibila, dar vazuta numai de
putini. Apoi, in niste momente deosebite, unii se intorceau
spre inscriptia care sta clar acolo, dar care a fost citita, la
locul unde statuia se afld, in pregatire, de prea putini
oameni. Si totusi, inscriptia sta clar acolo, la fel de clar cum
statea odinioara inscriptia pe imaginea de la Sais a lui Isis
cea acoperita de un val. Inscriptia aceea spunea: ,Eu sunt
omul. Eu sunt trecutul, prezentul si viitorul. Valul meu ar
trebui sa-l ridice orice muritor.”

Candva, de figura cufundata in somn a noii Isis s-a
apropiat o data si apoi de mai multe ori, o alta figura, ca un
vizitator. lar Isis cea cufundata in somn considera ca
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vizitatorul e binefacatorul ei si 1l iubea. Si intr-o buna zi ea
crezu intr-o iluzie deosebita, la fel cum si vizitatorul a
crezut, intr-o zi, intr-o iluzie deosebita: Isis cea noud a
nascut un urmas si ea credea ca tatal este vizitatorul pe
care-1 considerase binefacatorul ei. Si el credea ca e tatal
copilului, dar nu era. Vizitatorul spiritual, care nu era altul
decat noul Typhon, credea ca ar putea obtine o crestere
deosebitd a puterii sale In lume prin faptul ca punea
stapanire pe noua Isis. Asa ca noua Isis ndscuse un urmas.
Dar ea nu-i recunoscu fiinta, nu stiu nimic despre entitatea
noului urmas. Si 1l cara cu ea, 1l duse afara, in alte tinuturi,
fiindca asa credea ca trebuie sa faca. Il duse de acolo pe
noul vlastar si, pentru ca il dusese prin diferite regiuni ale
lumii, fiindca il carase peste tot, ea se rupse, prin puterea
lumii, el se desfacu in paisprezece bucati.

Asa ca noua Isis il dusese pe urmasul ei afara, in lume,
iar lumea il rupsese in paisprezece bucati. Cand vizitatorul
spiritual, noul Typhon, afla acest lucru, el cauta cele
paisprezece bucati si le puse la un loc si, cu ajutorul tuturor
cunostintelor de care dispunea profunzimea stiintifica, din
cele paisprezece bucati facu una singura, o singura fiinta.
Dar In aceastd fiinta nu era altceva decat legitatea
mecanicd, legitate a masinii. lar acea fiintd, pentru ca
fusese facuta din paisprezece bucati, a putut sa se
inzeceasca. Si Typhon a putut sa dea fiecareia un reflex din
propria sa fiinta, astfel incat fiecare dintre cei paisprezece
urmasi ai lui Isis primi un chip care semana cu acela al lui
Typhon.

[ar Isis trebui sa urmareascd, presimtind, toata
aceasta minune; presimtind, ea a putut sa vada tot acest
lucru minunat care se petrecuse cu urmasii ei. Ea stia; eu
insami l-am cdrat prin lume, eu Insami am facut sa se
petreaca toate acestea. Dar a venit o zi in care ea I-a putut
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primi in forma lui adevarata, in infatisarea lui adevarata,
din mainile unei serii Intregi de spirite, care erau niste
spirite elementare ale naturii, I-a putut primi Tnapoi de la
spiritele elementare ale naturii.

Dupa ce si-a primit inapoi pe adevaratii ei fii, care
fusesera etichetati drept fii ai lui Typhon numai printr-o
amagire, i se reveld, printr-o imagine a clarvederii, faptul ca
mai avea coarnele de vaca din vechiul Egipt, desi devenise o
noua Isis.

Si, iatd, cand i se deschise astfel clarvederea, forta
clarvederii ei 1l facu sa apara - unii spun ca pe Typhon Insusi,
altii - ca pe Mercur. Si acesta a fost obligat, prin forta
clarvederii noii Isis, sa-i puna o coroana in acelasi loc al
capului ei unde Isis purtase acea coroana pe care i-o smulsese
Horus, in acelasi loc in care {i aparusera coarnele de vaca. Dar
aceasta coroana era din simpla hartie, pe care erau scrise tot
felul de sentente ale profundei stiinte, dar era, totusi, hartie.
Si acum ea avea pe cap doua coroane: coarnele de vaca si
coroana de hartie, impodobita cu toata intelepciunea
profunzimii stiintifice.

Prin forta clarvederii ei i se revela intr-o zi sensul cel
mai adanc la care putea ajunge epoca, sensul a ceea ce e
desemnat in Evanghelia dupd loan prin numele de Logos; i
se revela sensul ioaneic al Misteriului de pe Golgota. Prin
aceasta forta, puterea coarnelor de vaca lua coroana de
hartie si o transforma intr-o coroana de aur veritabil, din
intelepciune adevarata.

Cam acestea sunt liniile generale in care poate fi
redatd aceasta noua legenda a lui Osiris-Isis. Eu nu vreau sa
ma fac, bineinteles, comentatorul acestei legende a lui
Osiris-Isis, explicind-o eu insumi. Dar ea trebuie sa aseze
un lucru in fata sufletului nostru: Chiar daca priceperea
care e legata de noua statuie reprezentand-o pe noua Isis e
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doar una slab3, incipienta si care tatoneaza, ea trebuie sa
fie punctul de plecare pentru ceva care isi are o
indreptatire profunda in impulsurile epocii moderne, o
indreptatire In ceea ce aceasta epoca trebuie sa realizeze si
in ceea ce ea trebuie sa devina.

Tocmai In cursul acestor zile noi am aratat cum
Cuvantul s-a indepartat de trdirea sufleteasca nemijlocita
din care Cuvantul a tasnit la origini. Am vazut ca noi traim
in era abstractiunilor, in care cuvintele, reprezentarile
oamenilor nu mai au decat sensuri abstracte, in care omul
e departe de realitate. Forta cuvantului, forta Logosului
trebuie, insa, luata din nou in stapanire. Coarnele de vaca
ale vechii Isis trebuie sa ia o cu totul alta infatisare.

Asemenea lucruri greu pot fi spuse prin cuvintele
abstracte de azi. In cazul unor asemenea lucruri e mai bine
daca incercati sa le aduceti in fata ochiului dumneavoastra
sufletesc sub forma imaginilor care v-au fost prezentate
adineaori si sa prelucrati putin aceste imaginai ca
imaginatiuni. E foarte important ca noua Isis sa transforme
coarnele de vaca, prin for{a cuvantului, asa cum poate fi ea
recuceritd prin stiinfa spirituald, in asa fel incat chiar si
coroana de héartie, care a fost descrisa cu noul ei caracter
stiintific profund, sa devina o coroana de aur veritabil.

Intr-o bund zi a venit apoi cineva in fata formei
provizorii a statuii care o Infatisa pe noua Isis, iar in partea
din stanga, sus, fusese asezata o figura cu caracter hazliu, o
figura care are In dispozitia ei cosmica ceva aflat intre
seriozitate, seriozitate in modul de reprezentare a lumii, si,
s-ar putea spune, un chicotit In legatura cu lumea. §j, ia te
uita, cand, intr-un moment deosebit de favorabil, cineva
venea in fata acestei figuri, ea invia cu totul si spunea intr-
un mod absolut hazliu: Omenirea a uitat, dar deja cu secole
in urma in fata omenirii moderne a fost pus ceva legat de
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natura omenirii moderne, In masura in care aceasta
omenire moderna nu mai stapaneste decat cuvantul
abstract, notiunea abstractd, ideea abstracta si e foarte
departe de realitate; In masura in care aceasta omenire
moderna se ia dupa cuvinte si se intreaba intruna: Oare
acesta e un dovleac sau o sticla? - cand intamplator, dintr-
un dovleac a fost facuta o sticl3, In masura in care oamenii
se bazeazi mereu pe definitii, riman mereu la cuvinte! In
secolele XV, XVI, XVII - asa spuse fiinfa care chicotea -,
omenirea mai avea o cunoastere de sine in privinta acestei
situatii bizare, in privinta obiceiului de a lua cuvintele intr-
un sens gresit, de a nu le raporta la realitatea adevarats, ci
in sensul cel mai superficial cu putintd. In aceastd era a
wilsonianismului omenirea a uitat, insa, chiar si ceea ce
fusese asezat in fata ei odinioara, in secolele XV, XVI, XVI],
spre a o duce la o buna cunoastere de sine.

Si fiinta aceea chicoti mai departe si spuse: Ceea ce
omenirea moderna ar trebui sa primeasca, drept remediu
propriu-zis contra spiritului ei abstractizat, a fost reprodus
pe o piatra funerara de la Moélln, din districtul Lauenburg.
Cdaci acolo se afla o piatra funerara si pe ea e desenata o
bufnitd, care tine in fata ei o oglinda. Si se povesteste ca Till
Eulenspiegell (Till Buhoglinda) a strabatut lumea facandu-
le oamenilor tot felul de farse si ca a fost ingropat in acel
loc. Se spune ca Till Eulenspiegel a existat. Ca s-a nascut in
anul 1300, s-a dus in Polonia, a ajuns chiar pana la Roma,
ca la Roma ar fi avut o Intrecere cu bufonii curtii, asupra a
tot soiul de chestii legate de intelepciune si a facut toate
celelalte smecherii pe care le putem gasi in cartile despre
Till Buhoglinda.

Invitatii - si oamenii care sunt invitati, azi sunt
foarte Invatati si iau toate acestea intr-un sens extrem de
adanc si de important - au gasit, bineinteles, diferite
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lucruri, de exemplu, ca Homer n-a existat. Si invatatii au
gasit, de asemenea, fireste, ca nici Till Eulenspiegel n-a
existat. Unul dintre principalele motive pentru care s-a
spus cd sub piatra funerara din Lauenburg, pe care e
desenata bufnita cu oglinda, nu se afla osemintele reale ale
unui Till Eulenspiegel real, care fusese numai un
reprezentant al epocii sale, a fost acela ca s-a mai gasit o
asemenea piatra funerara si In Belgia, pe care s-a desenat o
bufnitd cu o oglinda. Si invatatii au spus, bineinteles
(fiindca, pentru ei, totul e logic): oare cum o fi cu
Shakespeare? Ei sunt tofi, toti, toti niste oameni
respectabili, ei sunt toti logici - ei au spus: Daca si in
Lauenburg si in Belgia s-au gasit aceleasi semne atunci,
bineinteles, n-a existat niciun Till Eulenspiegel.

De obicei, in viata, daca gasim a doua oara ceva ce am
gasit prima data, acest lucru e luat drept confirmare - dar e
logic, nu-i asa, ca In aceste situatii sa iei lucrurile in felul
acesta: ei bine, spunem noi, daca eu am un franc, atunci am
un franc.Cred ca asa este. Cat timp stiu numai atata, ca am
un franc, o cred! Pe urma cineva 1mi da inca unul, acuma
am doi. Si acuma eu cred ca nu mai am niciunul! - Este
aceeasi logica. Aceasta logica se intalneste in stiinta
noastra. Daca v-as spune toate locurile unde ea se
intalneste, peste tot - ea se Intdlneste foarte des!

Dar in ce consta, de fapt, esentialul poznelor facute de
Eulenspiegel? Cititi In carte. Esentialul poznelor facute de
Till Eulenspiegel consta intotdeauna in faptul ca lui i se da
ceva de facut. El ia acel ceva textual, se ia numai dupa
cuvinte si sigur ca face totul pe dos. Fiindca, bineinteles -
vorbim putin la figurat -, daca, de exemplu, i-am spune lui
Eulenspiegel, pe care 1 1iau acum drept figura
reprezentativa: Adu-mi aici un doctor -, el s-ar lua numai
dupa cuvinte si ar aduce un om caruia i-a fost acordat la o
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universitate titlul de doctor, dar poate ca ar aduce un om -
scuzati cuvantul tare - care-i prost ca noaptea; el a luat
lucrurile numai conform cuvintelor. Toate poznele lui Till
Eulenspiegel sunt asa, el ia lucrurile textual. Dar, cu
aceasta, Till Eulenspiegel este de-a dreptul reprezentantul
epocii actuale. Buhoglinddria este un ton fundamental al
epocii prezente. Azi cuvintele sunt foarte departe de
originea lor, dar oamenii nu observa acest lucru, pentru ca
se comportd in mod buhoglindian la lucrurile pe care
cultura le-a facut sa apara. De aceea a fost posibil ca Fritz
Mauthner sa ia la rand, Intr-un dictionar de filosofic, toate
notiunile filosofice la care poate ajunge si din toate aceste
notiuni filosofice te convinge ca ele sunt simple cuvinte, ca
nu mai au legdtura cu nicio realitate. Omenirea nu stie
deloc cat de departe se afla cu ceea ce spune ca sunt ideile
si, adeseori, idealurile sale, de realitatea adevarata. Cu alte
cuvinte, omenirea nu stie absolut deloc ca a facut din Till
Buhoglinda patronul ei ocrotitor, ea nu stie ca Buhoglinda
mai cutreiera si acum farile.

Caci unul dintre relele fundamentale ale epocii
noastre consta in faptul ca omenirea actuala fuge de Pallas
Athena, zeita intelepciunii, si se bazeaza pe
simbolul: bufnita. Omenirea habar nu mai are de acest
lucruy, dar el e totusi adevarat: Ceea ce ne intampina drept
baza a cunoasterii exterioare, e doar o imagine de oglinda -
am explicat adeseori acest lucru -, dar intr-o oglinda omul
vede ceea ce el este! Si astfel bufnita - vreau sa spun,
profunzimea stiintei moderne - vede in oglinda, in vraja
cosmica, numai propriul ei chip de bufnitd.

Asemenea lucruri a spus chicotind fiinta asezata in
dreapta sus, deasupra statuii care o infatisa pe Isis cea
modernad, si multe altele, pe care azi le trecem sub tacere,
dintr-o anumita curtoazie fatda de omenire. Totusi, un
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sentiment ar trebui sa fie trezit, acela ca prin specificul
acestei descrieri a tainelor omenirii, prin esenta reala a
lucifericului, a ahrimanicului, in legatura cu reprezentanta
omenirii insdsi, in omenire urmeaza sa fie surescitata o
stare de constienta care va trezi In suflet tocmai
impulsurile care sunt necesare pentru era viitoare.

,La inceput era Cuvantul si cuvantul era la Dumnezeu
si Dumnezeu era Cuvantul”. Dar Cuvantul, el a devenit o
fraza goala, el s-a indepartat de inceputul sau. Cuvantul
suna si rasuna, dar nu mai e cautata legatura sa cu
realitatea; In oameni nu exista tendinta de a cerceta cu
adevarat forfele fundamentale a ceea ce se petrece in jurul
lor. Iar aceste forte fundamentale nici nu pot fi cercetate in
sensul epocii actuale decat daca oamenii isi vor da seama
ca de fortele micro-cosmice ale omului e legata real
entitatea pe care o numim luciferica si ahrimanica. Azi
realitatea despre omul care traieste Intre nastere si moarte
poate fi Inteleasd numai daca ne putem forma cateva
notiuni in legatura cu acea realitate pe care noi am studiat-
0 acum mai des si care exista pentru om Intre moarte si o
noua nastere. Fiindca una dintre realitati e doar polul
celeilalte, polul opus al celeilalte realitati.

Noi am aratat ca in vremurile vechi, cAind oamenii
atingeau varsta maturitatii, nu treceau doar printr-o
schimbare ca aceea prin care ei trec si azi, la varsta
maturizarii fizice, drept schimbare a vocii sau alte
schimbari din organizarea fizica, ci si o schimbare a
sufletului lor. Noi am spus ca vechiul mit despre Osiris-Isis
a avut legatura tocmai cu disparitia treptata a schimbarilor
sufletesti. Ceea ce a aparut in omenire prin esentele de
forte despre care am vorbit ieri, trebuie sa reving, sub o
alta forma, prin faptul ca oamenii vor vietui sub o forma
noua forta cuvantului, forta gandului, forta ideii; dar acum
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nu ca si cand din organizarea corporala cea mai launtrica s-
ar inalta, prin actiunea unor forte ale naturii - asa cum are
loc procesul de schimbare a vocii la bdieti -, ceva care-l
inzestreaza pe om cu forta organizdrii animale si care
functioneaza invizibil pe capul sau, drept coarne de vaca, ci
ceea ce se intelege prin Misteriul de pe Golgota, ceea ce se
intelege prin adevarata forta a cuvantului, trebuie sa fie
luat in stipanire de citre om in mod constient. In
constienta umana trebuie sa intre un element nou. Acest
element nou e fundamental diferit de elementele despre
care oamenilor le mai face placere si azi sa vorbeasca. Dar
acest element nou isi are importanta lui pentru viata
sociala, 1si are importanta lui pentru pedagogia omenirii,
daca e ca pedagogia sau teoria educatiei sa iasa din starea
trista de azi.

Despre ce vorbeste profunda buhoglindarie - vreau sa
spun, profunzimea stiintificA despre ce vorbeste ea, in
principal, cind vorbeste despre om? Despre ce vorbeste chiar
o mare parte din creatia literara moderna? Ea vorbeste
despre originea fizica a omului, in legatura cu entitatile fizice
ale descendentei ereditare. Propriu-zis, asa-numita teorie
evolutionistda moderna, atat de celebrd, nu e altceva decat o
conceptie care pune in centru teoria descendentei fizice.
Fiindca notiunea de ereditate joaca rolul cel mai important in
aceasta teorie evolutionista. Este o unilateralitate. Oamenii
sunt foarte mulfumifi cu o asemenea unilateralitate, fiindca
azi oamenii cred ca poti fi foarte Invatat cu ea. Poti fi foarte
invatat si cu niste interpretari ale lucrurilor absolut arbitrare,
provenite, In aparenta, dintr-o logica profunda, dar luate, de
fapt, din aer.

Am aratat ieri, dand un exemplu, ca se scrie o
intreaga literatura, dar oamenii au pierdut legatura dintre
0 reprezentare si trairea originarda, din care ea provine:
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Simbolul crucii. O intreaga literatura a fost scoasa pe
aceasta temd, crucea fiind pusa In legatura cu tot felul de
lucruri. Noi am vazut ieri cu ce trebuie pusa in legatura. Si
cu altele se procedeaza la fel si, cand fac asemenea lucruri,
oamenii se cred foarte profunzi.

Eu va amintesc un lucruy, ia ganditi-va numai ce infinit
de importanti se cred azi unii oameni, cand cred ca vorbesc
intr-un mod asemanator celui In care s-a vorbit azi aici.
Existd destul de multi oameni care spun, ba chiar folosesc
foarte des aceasta maxima - ah, anuntam cu respect, ea
poate fi citita In orice clipa in ziare: Litera ucide, dar
spiritul da viata. Si ei cred ca au spus prin aceasta ceva
foarte profund. Dar ar trebui sa ne intrebam care e originea
aceste maxime. Ea ne duce Inapoi, in vremurile in care
oamenii aveau reprezentari vii, legate de experiente, de
trairi. Cand oamenii vorbesc azi, nu prea exista mare
legatura, mai ales Intre un cuvant si locul sau de origine.
Daca vrefi sa mai aveti o legatura justa intre cuvinte,
expresii si locurile lor de origine, va sfatuiesc sa cititi
brosurica Proverbe in germana elvetiand, fiindca in aceste
proverbe populare se mai gaseste o consonanta originara
intre ceea ce se spune si trairea nemijlocita. Fiindca prin
litera se intelege ceea ce a ajuns pana la noi drept scriere in
litere, spre deosebire de ceea ce vine din vremuri vechi, de
ceea ce a luat din spirit viata imaginativa, asa cum am
descris ieri. Acest spirit vechi dadea viata, si acest caracter
viu avea drept urmare, in acea epoca de evolutie a omului,
clarvederea imaginativa atavica. Dar pe atunci exista
constienta faptului ca aceasta epoca va trebui sa fie
inlocuita de o alta, ca va trebui sa vina litera, care va ucide
vechea viata.

Si acum faceti legatura intre tot ceea ce am spus
despre natura propriu-zisa a constientei, in legatura cu
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moartea. Litera este aceea care ucide, dar care aduce
constienta, numai ca si ea trebuie depasita, la randul ej,
printr-o alta constienta. Nu e vorba de ceva ce trebuie
aruncat la gunoi, ceea ce are In vedere prostia ziaristilor de
azi, cand spun: Litera ucide, dar spiritul da viata -, ci
aceastd maxima e in legatura cu impulsurile evolutiei
omenirii. Ea spune cam asa: in vremurile vechi, In
vremurile imaginative, in vremurile lui Osiris, spiritul
mentinea sufletul uman intr-o stare de viata somnolenta;
mai tarziu, litera a facut sa apara constienta. Aceasta este
interpretarea maximei, acesta este intelesul ei originar. Si,
la fel ca 1n acest caz, in multe alte cazuri oamenii sunt gata
imediat sa-{i serveasca niste pareri, niste interpretari
arbitrare, pentru ca nu mai vad nicio legatura.

Aceasta nu Inseamna ca sunt gresite lucrurile pe care
profunda stiinfd moderna le gaseste in legatura cu
nofiunea de ereditate, ci numai ca trebuie sa se alature
celdlalt pol, cand se vorbeste de ereditate. Daca ne
indreptam privirile spre copilaria noastra si, de la
copilarie, spre nastere, daca ne intrebam: Ce port eu in
mine? - raspunsul este: Ceea ce au purtat in ei parintii si
bunicii mei, transmise mie pe cale ereditara! - Dar mai
exista si un alt mod de a-1 privi pe om, numai ca omul
actual inca nu apeleaza la el, pe care omul viitorului va
trebui sa-l practice, insa, un mod de a-1 privi pe om care
trebuie sa ajunga in centrul pedagogiei, al artei educatiei: A
nu privi in trecut, la vremea cand eram mai tineri, ci a ne
indrepta in mod just privirile spre faptul ca, In viata,
imbatranim cu fiecare zi. De fapt, omenirea moderna
intelege numai ca odinioara am fost mai tineri. Ea nu stie, -
de fapt, nu poate - sa conceapa in mod realist faptul ca
omul Imbatraneste cu fiecare zi. Fiindca nu cunoaste
cuvantul care trebuie sa se alature cuvantului despre
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ereditate, daca asezam fata in fata cu gandul de a fi fost mai
tineri pe acela de a Imbatrani. Cand privim spre copilaria
noastra, vorbim despre ceea ce am primit pe cale ereditara.
Tot la fel, cand privim spre imbatranire, putem vorbi de
celalalt pol, putem vorbi, asa cum vorbim de poarta
nasterii, si de poarta mortii. Aici se iveste cealalta
intrebare: Ce pierdem, poate, ce se intdmpla in noi prin
faptul ca mergem spre vremurile viitoare, prin faptul ca
imbatranim cu fiecare zi? Cum are sa fie, daca vom trai in
mod constient imbatranirea de zi cu zi?

Dar aceasta este un imperativ, un Indemn adresat
epocii noastre. Omenirea trebuie sa Invete sa
imbatraneasca in mod constient, zi de zi. Fiindca, daca
omul fnvata sda Imbatraneasca In mod constient, zi de zi,
acest lucru inseamna cunoasterea reala a faptului urmator:
O intalnire cu niste entitati spirituale, tot asa cum a proveni
din niste entitati fizice Inseamna ca ne-am nascut si ca
avem niste Tnsusiri ereditare. Dar despre felul cum se leaga
aceste lucruri voi vorbi data viitoare, despre acel impuls
interior important care trebuie sa se apropie de sufletul
uman, daca e ca acest suflet uman sa gaseasca ceea ce-i
este atat de necesar pentru viitor, singurul lucru care poate
fi o completare totald, deplina a ceea ce stiintele naturii
aduc, pe de o parte.

Si atunci veti vedea de ce in locul vechiului mit
despre Osiris-Isis poate veni mitul cel nou despre Isis si de
ce pentru omul epocii prezente sunt necesare amandoua,
impreund; de ce la cuvintele care rasuna spre noi din
Egiptul antic, de la statuia din Sais: Eu sunt Universul, eu
sunt trecutul, prezentul si viitorul; valul meu nu I-a ridicat
1nca nici un muritor -, de ce in aceste cuvinte trebuie sa se
imbine un altul, de ce azi aceste cuvinte nu mai trebuie sa
sune in mod unilateral, doar spre sufletul uman, ci sa fie
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insotite de cuvintele: Eu sunt omul. Eu sunt trecutul,
prezentul si viitorul. Valul meu ar trebui sa-l ridice orice
muritor.

XI. CAUTAREA NOII ISIS (1)
Dornach, 24 decembrie 1920 (Din GA 202)

Prin sarbatoarea Craciunului crestinismului ii este
dat ceva care pentru cele mai largi cercuri conduce
nemijlocit in sus, la cele mai importante probleme ale
evolutiei omenirii pe Pamant. Devenirea istorica a omenirii
poate fi observata din orice perspectivd; putem implica
evenimente istorice in intelegerea devenirii omului, in
fundamentarea sensului acestei deveniri a omului pe
Pamant; nu se va putea gasi o forma mai importanta de
inaltare la aceasta taina a devenirii omului, o forma atat de
populara, de larga intelegere, decat gandul la Misteriul de
pe Golgota, gandul care se afla inclus in sarbatoarea
Craciunului.

Daca privim inceputul devenirii umane pe Pamant si
urmarim mileniile scurse pana la Misteriul de pe Golgota,
vedem ca lucrurile realizate in cadrul comunitatilor
popoarelor antice sunt un fel de pregatire, un fel de treapta
premergdtoare pentru ceea ce s-a Intamplat pentru
omenire prin Misteriul de pe Golgota. Si daca urmarim ceea
ce s-a intamplat de atunci, numai daca rememoram ce a
facut Christos, care a trecut prin Misteriul de pe Golgota,
pentru aceasta devenire a omenirii vom intelege lucrurile
si mai bine.

Oricat ar parea ca fiind de neinteles unele lucruri in
aceasta devenire a omenirii, daca se va cerceta fara
meschinarii, fara prejudecati, de exemplu, fara prejudecata
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ca zei necunoscuti trebuie sa ne ajute cand noi consideram
ca avem nevoie, fara a ridica un deget, daca se va face
abstractie de asemenea pareri, se va vedea cd si in
intamplarile dureroase ale devenirii istorice mondiale
poate fi recunoscuta importanta, sensul acestei deveniri
pamantene prin aceea ca Christos a trecut prin Misteriul de
pe Golgota. Se cuvine sa analizam acest Misteriu de pe
Golgota - a carui parte este si Misteriul Craciunului - din
punctul de vedere care poate dezvalui in sine sensul
intregii evolutii a omenirii.

Noi stim In ce legatura intima se afla ceea ce se
infaptuieste moral-spiritual In evolutia omenirii cu ceea ce
se Infaptuieste in natura. Si putem, cu o anumita intelegere
pentru aceasta legatura dintre existenfa naturalda si
ordinea morala a lumii, sa ne apropiem de acea relatie care
ne preocupa de multi ani, de relagia dintre lisus Christos si
acea fiinta al carei reflex exterior apare in Soare. Nu
intotdeauna adeptii impulsului lui Christos au fost atat de
ostili fata de recunoasterea acestei legaturi dintre Misteriul
Soarelui si Misteriul lui Christos cum sunt adeseori
reprezentantii actuali ai crestinismului, ajunsi in
decadenta. Dionisie Areopagitul, de care am vorbit si in alte
randuri, numeste Soarele Monumentul lui Dumnezeu. Si la
Sf. Augustin gasim indicatii, chiar si In scolastica gasim
trimiteri la faptul ca in constelatiile exterioare si in
miscarile lor trebuie sa vedem expresii plastice ale
existentei spiritual-divine in lume.

Dar despre Misteriul de Craciun noi trebuie sa
intelegem dintr-un context mai larg ceea ce trebuie sa ne
fie apropiat tocmai din cauza marilor sarcini ale
prezentului. As vrea sa va amintesc ceva ce am expus
mereu de-a lungul anilor Intr-un alt mod. Eu am spus:
Privim retrospectiv la prima epoca postatlanteana, care a
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fost plina de faptele si vietuirile poporului protoindian; tot
asa, privim retrospectiv la epoca protopersand, la cea
egipteano-chaldeeana, la cea greco-romana si ajungem la
epoca noastra, cea de a cincea a omenirii postatlanteene.
Aceasta va fi urmata de cea de a sasea, apoi de cea de a
saptea. V-am atras atentia asupra faptului ca cea de a patra
epocd, cea greco-romand, a omenirii postatlanteene este
situatd la mijloc si ca exista anumite legaturi - puteti citi
aceste lucruri si in cartea mea Die geistige Fiihrung des
Menschen und der Menschheit (Conducerea spirituala a
omului si a omenirii) - intre cea de a treia si cea de a
cincea, asadar, intre epoca egipteano-chaldeeana si a
noastra, ca va mai exista o legatura intre cea protopersana
si a sasea si intre cea protoindiana si cea de a saptea.
Anumite lucruri se repeta intr-un anumit mod de fiecare
data In aceste etape de viata.

Am aratat odata cum marele astronom Johannes
Kepler, urmasul lui Copernic, a presimtit faptul ca repeta
intr-un fel, cu sistemul sdau solar-planetar, oricum potrivit
pentru cea de a cincea epoca postatlanteand, imaginea
despre lume care traia in misteriile preotesti ale
egiptenilor antici. Kepler se exprima in mod radical asupra
acestui lucru, spunand ca a golit de continut vasele vechilor
invatati ai intelepciunii Egiptului, pentru a-l introduce in
timpurile mai noi. Noi Tnsa vrem sa ne gandim azi la ceva
care se afla in centrul activitatii cultuale a misteriilor
preotesti egiptene, vrem sa ne amintim de Misteriile lui Isis
si, pentru a ne putea actualiza contextul spiritual al acestor
misterii cu ceea ce traieste in crestinism, este suficient sa
indreptam atentia privirii noastre sufletesti spre imaginea
Madonnei Sixtine a lui Rafael, in care Fecioara tine pruncul
in brat, In spatele ei fiind norii, care reprezinta, de fapt,
copii, astfel incat poti avea impresia ca Madonna a primit
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pe copilul lisus din nori, printr-o densificare a substantei
mai rarefiate. Dar aceasta pictura a lui Rafael, care a fost
creata in Intregime din spirit crestin, nu este altceva decat
un fel de repetifie a ceea ce venerau Misteriile egiptene ale
lui Isis atunci cand au creat imaginea acesteia cu copilul
Horus in brate. Motivul acestei imagini corespunde intru
totul picturii lui Rafael. In orice caz, acest fapt nu trebuie sa
ne faca sa admitem ceea ce din secolul al XVIII-lea si de-a
lungul intregului secol al XIX-lea pana in zilele noastre a
ispitit multi oameni superficiali: a vedea in istoria lui lisus
Christos si In tot ce tine de aceasta doar un fel de
metamorfoza sau de transformare a unor misterii antice
pagane. Stiti din cartea mea Das Christentum als mystische
Tatsache und die Mysterien des Altertums (Crestinismul ca
fapt mistic si misteriile Antichitdtii) cum trebuie intelese
aceste lucruri. Dar tocmai in sensul accepat acolo putem sa
indicdm o anumita congruenta spirituala intre ceea ce
apare in crestinism si vechile misterii pagane.

Acest Misteriu al lui Isis are drept continut principal
moartea lui Osiris si cautarea trupului mort al lui Osiris de
catre Isis. Noi stim ca Osiris, reprezentantul esentei solare,
reprezentantul Soarelui spiritual, este ucis de Typhon
(Set), care nu este nimeni altcineva decat egipteanul
Ahriman. Noi stim ca Osiris este omorat de Ahriman si
aruncat In Nil, ca el este dus de curent, ca Isis, sotia sa,
porneste In cautarea lui, ca 1l gaseste in Asia si il readuce in
Egipt, unde este taiat in bucati de dusmanul sdau Ahriman,
si ca Isis inmormanteaza cele 14 bucati in locuri diferite,
astfel incat de aici incolo ele apartin Pamantului.

Din aceasta se poate vedea cum si-a reprezentat
intelepciunea egipteana legatura dintre fortele Cerului si
fortele Pamantului. Osiris este, pe de o parte,
reprezentantul fortelor solare. Dar, in acelasi timp, faptul
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ca a trecut prin moarte, in diferite locuri, el este acea forta
care aduce la rodire tot ceea ce creste din pdmant. Intr-un
mod spiritual 1si reprezinta batranul intelept egiptean felul
in care fortele cu care ne iradiaza Soarele se inglobeaza
pamantului, cum apoi apartin pamantului si felul in care,
fiind forte solare ingropate In pamant, predau omului ceea
ce rodeste iesind din acesta. La baza conceptiei egiptene se
afla legenda ca Osiris a fost omorat, ca sotia sa Isis a trebuit
sa porneasca in cdutarea lui, sa-1 aduca Inapoi in Egipt, apoi
a actionat sub o altd forma, si anume din pamant spre
afara.

Una dintre piramidele egiptene reprezinta acest lucru
intr-un sens deosebit de clar, caci egiptenii nu au
consemnat ceea ce considerau ca fiind solutia marilor taine
ale Universului numai in scrierea lor, ci le-au exprimat si in
constructiile lor. Una dintre piramide a fost construita,
tindnd seama de dimensiunile ei, in asa fel incat baza
acesteia disparea in umbra sa, datorita pozitiei Soarelui,
odata cu Echinoctiul de primavara, si devenea din nou
vizibila odata cu Echinoctiul de toamna. Prin aceasta
egiptenii voiau sa exprime faptul ca ceea ce este luminat de
Soare este Ingropat primdvara in pamant, dezvoltand din
primadvara pana toamna fortele pamantului, pentru ca ceea
ce este necesar oamenilor sa poata rodi iesind din pamant.
Vechii egipteni priveau, pe de o parte, spre Soare, spre
inalta fiinta solara si o venerau, insa, in acelasi timp,
sugerau ca aceasta fiinta solara s-a pierdut in Osiris si a
fost regasita de Isis, pentru a actiona mai departe Intr-un
alt mod.

Astazi, in a cincea epoca postatlanteand, noi trebuie
sa reluam céate ceva din ceea ce a existat in cadrul vechii
intelepciuni egiptene, dar sub o alta forma. Noi trebuie sa
invatdm sa raspandim printre oameni infelegerea
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misteriilor preofilor egipteni. Dar trebuie s-o facem In
lumina lui Christos, prin stiinta spiritului, intr-o forma
corespunzdtoare timpului nostru. Pentru egipteni, Osiris
era un fel de reprezentant al Christosului inca nesosit; dar
ei 1si reprezentau in felul lor fiinta solara a lui Osiris. Ei
credeau ca aceasta fiinta solara s-ar fi pierdut si ca trebuia
cautatd. Noi nu ne putem imagina ca fiinta noastra solarg,
Christosul care a trecut prin Misteriul de pe Golgota, ar
putea fi pierdut pentru omenire, intrucat a coborat din
inaltimi spirituale, s-a unit cu omul lisus din Nazareth si
ramane de atunci legat de Pamant. El este aici. El exista. Si
cantecul de Craciun poate vesti in fiecare an: ,Astazi s-a
nascut Christos”, cuvinte prin care se exprima nu ceea ce
este trecator, ci ceea ce este vesnic in acest eveniment,
aceasta Insemnand ca lisus s-a nascut nu numai la
Bethleem odata, ci ca el se naste mereu, adica ramane in
existenta terestra. Asadar, ceea ce este Christos pentru noi
nu se poate pierde.

Dar in zilele noastre legenda lui Isis trebuie sa fie
implinita in alt mod. Nu ceea ce ne da, intr-o masura mai
mare, pe Osiris prin Christos se poate pierde pentru noi,
dar se poate pierde, si s-a pierdut, ceea ce se afla pentru
intelegerea crestina alaturi de Osiris, ni s-a pierdut Isis,
Mama Mantuitorului, intelepciunea, Divina Sophia. Si daca
trebuie sa existe o innoire a legendei lui Isis, atunci aceasta
nu trebuie sa spuna ca Osiris a fost omorat de Typhon-
Ahriman, ca a fost dus de apele Nilului si ca trebuie gasit de
catre Isis pentru a fi ingropat in pamant in forma a 14
bucati. - Nu, dragii mei prieteni, noi trebuie sa
redescoperim legenda lui Isis — Misteriul lui Isis -, dar s-o0
facem din imaginatie, potrivit timpului nostru. Trebuie sa
existe o nouad intelegere a eternelor adevaruri cosmice, in
care putem compune asadar, In mod imaginativ, asa cum
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au facut vechii egipteni. Dar, pentru aceasta, trebuie sa
gasim legenda adevarata a lui Isis.

Vechii egipteni, ca toti oamenii Tnainte de Misteriul de
pe Golgota, erau patrunsi de forte luciferice. Cand in
interiorul omului se gasesc forte luciferice, cand forte
luciferice actioneaza in interiorul omului, il impregneaza, il
intretes, aceasta are drept consecinta faptul ca in imaginea
sa exterioard, in activitatea sa se exprima ahrimanicul. Din
aceasta cauzd, egipteanul vede, pentru ca este impregnat
luciferic, o imagine a lumii in care este activ Typhon-
Ahriman.

Trebuie sda ne fie clar cd omenirea actualda este
impregnata ahrimanic, ca este actionata si strabatuta
interior de talazuirile lui Ahriman, tot asa cum era
actionata si strabatuta vechea lume egipteana de Lucifer.
Cand Ahriman actioneaza prin Lucifer, omul percepe
imaginea lumii sale in forma luciferica. Cum si unde putem
vedea aceasta? Aceasta imagine luciferica a lumii este
creatd, ea exista aici, in ultima vreme a devenit tot mai
popular3, a cuprins toate cercurile.

Dacd se urmadreste Intelegerea  Misteriului
Craciunului, noi totdeauna trebuie sa ne reamintim ca
Lucifer este acea forta care vrea sa mentina imaginea lumii
intr-un stadiu anterior. Lucifer este acea forta care vrea sa
introduca in imaginea actuala a lumii ceea ce a existat in
stadii anterioare, care vrea sa permanentizeze ceea ce a
existat 1n stadii anterioare. Este de la sine inteles ca tot
ceea ce a fost moral In stadii anterioare exista in prezent.
Lucifer are tot interesul sa scoata din imaginea lumii tot ce
este moral, deoarece acesta are Intotdeauna mare
importanta cand este prezent si are caracter germinativ
pentru o creatie cosmica ulterioara. Lucifer ar vrea sa lase
in imaginea exterioara a lumii numai cele necesare potrivit
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naturii. In felul acesta omului sdricit al timpului nostru i se
prezinta o infelepciune a lumii in care stelele se misca
dupa necesitati amorale, pur mecanice, in asa fel Incat nu
putem lega nimic din sensul moral al ordinii lumii cu
miscarile lor. Aceasta este o imagine pur luciferica a lumii.
Asa cum vechiul egiptean trebuia sa-1 vada pe Ahriman-
Typhon ca fiind cel care-i ia Osirisul sau, tot astfel trebuie
sa privim si noi spre aceasta imagine a lumii devenita
luciferica, spre imaginea lumii matematico-mecanica a
astronomiei actuale si a altor ramuri ale stiintelor naturii si
sa ne fie clar ca aiciactioneaza lucifericul, asa cum
typhonicul-ahrimanic a actionat In imaginea egipteana
despre lume. Asa cum egipteanul vedea imaginea
exterioara a lumii in sens typhonic-ahrimanic, tot asa o
vede omul actual, datorita firii sale ahrimanice, In sens
luciferic. Asa cum egipteanul credea ca in dezlantuirile
naturii actioneaza Typhon-Ahriman, tot asa omul modern
trebuie sa-si imagineze ca in stralucirea Soarelui si in
scanteierea stelelor, in miscarile planetelor si ale Lunii este
prezent Lucifer. Conceptia despre lume a lui Copernic,
Galileo si Kepler este luciferici. Tocmai pentru ca ea
corespunde fortelor noastre de cunoastere ahrimanica,
continutul sdu - va rog sa retineti aceasta - este luciferic.
In vremea Misteriului de pe Golgota actiona Divina
Sophia, cea care da omului facultatea de a realiza
cunoasterea intr-un dublu sens, ea fiind intelepciunea care
strivede lumea. In revelarea citre sirmanii pastori, in
revelarea catre Magii de la Rasarit a actionat Divina Sophia,
intelepciunea cereasca. Aceasta intelepciune care a fost, in
ultima ei forma, prezenta la gnostici, de la care a fost
preluata de primii Parinti crestini si de primii predicatori
ai bisericii, pentru a intelege cu ajutorul ei Misteriul de pe
Golgota, aceasta intelepciune nu s-a putut implanta in
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vremurile mai noi; ea a fost invinsa, a fost distrusa de
Lucifer, asa cum odinioara Osiris a fost ucis de Ahriman-
Typhon. Noi nu l-am pierdut pe Christos, Osirisul nostru, ci
am pierdut-o pe urmasa lui Isis. Lucifer a omorat-o. $i nu a
aruncat-o in Nil precum Typhon pe Osiris, care apoi a fost
ingropat In pamant, ci Intelepciunea divina a fost transpusa
in spatii cosmice, ea a fost trimisa afara, in oceanul cosmic.
Astazi, cand privim din afara in acest ocean si nu vedem
decat relatiile matematice dintre stele, atunci intelegem ca
a fost omorata cea care impregneaza spiritual aceasta
lume, Divina Sophia, urmasa lui Isis.

Noi trebuie sa construim aceasta legenda, deoarece
ea reprezinta adevarul timpului nostru. Trebuie sa vorbim
despre Isis cea ucisa si pierduta pentru noi, respectiv
despre Divina Sophia, asa cum vechii egipteni vorbeau
despre Osiris cel pierdut si ucis. Si cu ceea ce noi nu
intelegem dar care se afla in noi, cu forta lui Christos, cu
noua forta Osiris, trebuie sa cautam trupul noii Isis, trupul
Divinei Sophia. Trebuie sa ne apropiem de stiinta luciferica
a naturii si sa cautam sarcofagul lui Isis, adica sa gasim, din
ceea ce ne este dat de stiinta naturii, ceva care ne
impulsioneaza sufleteste spre imaginatiune, inspiratie si
intuitie. Caci noi obtinem prin aceasta ajutorul lui Christos
in noi, care totusi ne ramane intunecat, daca nu-1 luminam
prin intelepciunea dumnezeiasca. Trebuie sa plecam in
cautarea lui Isis, a noii Isis, inzestrati cu aceasta forta a lui
Christos, noul Osiris. Lucifer nu o va taia in bucati pe
aceasta Isis, asa cum a facut-o Typhon-Ahriman cu Osiris.
Dimpotriva, aceasta Isis este raspandita in adevarata ei
infatisare 1n frumusetea Intregului Cosmos. Ea ne
intdmpina luminand din Cosmos. Pe ea trebuie s-o vedem
cand contemplam Cosmosul aurie, in culorile sale
stralucitoare.
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Asa cum Ahriman-Typhon l-a taiat in bucati pe Osiris,
tot astfel Lucifer amesteca si compune, din ceea ce
straluceste in variate culori aurice din Cosmos, lumina alba
care strabate lumea, aceasta lumind omogena in legatura
cu care s-a exprimat Goethe in cartea sa Teoria culorilor,
spunand ca in ea trebuie sa fie continute culorile care sunt
raspandite in faptele tainice ale intregului Univers, in
diversitatea lor.

Noi insa trebuie sa patrundem dincolo de acestea in
cautarea noastra si s-o gasim pe Isis! Si trebuie sa avem
posibilitatea de a transpune afard, in Cosmos, ceea ce
obtinem prin faptul ca, odata gasita, am adus-o pe Isis
inapoi. Trebuie ca ceea ce obtinem prin regasita Isis sa
putem aseza in mod viu in fata noastra, asa incat, spiritual,
ea sa devina pentru noi Universul, Cosmosul. Noi trebuie sa
vedem din interior pe Saturn, Soarele, Luna, Pamantul, pe
Jupiter, Venus si Vulcan. Trebuie sa transpunem afara, in
ceruri, ceea ce a rezultat din actiunea lui Lucifer asupra lui
[sis, asa cum Isis a Ingropat in pamant fragmentele lui
Osiris rezultate din actiunea lui Typhon-Ahriman. Prin
forta lui Christos trebuie sa aflam o astronomie interioara
care sa ne arate, la randul ei, Universul care se misca si
actioneaza prin forta spiritului. Atunci, in aceasta
cunoastere a Universului, prin forfa regasita a lui Isis, care
acum este forta Divinei Sophia, Christos, care de la
Misteriul de pe Golgota este unit cu existenta Pamantului,
va ajunge la eficienfa dorita, ca urmare a cunoasterii
corecte. Nu Christos ne lipseste, ci cunoasterea si
intelepciunea lui Isis, Sophia lui Christos.

Aceasta este ceea ce trebuie sa ne intiparim in suflet ca
fiind continut al Misteriului de Craciun. Trebuie sa realizam
ca In secolul al XIX-lea teologia 1l privea pe Christos doar ca
omul din Nazareth. Aceasta inseamna ca teologia a fost
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complet patrunsa de Lucifer. Ea nu mai patrunde in
fundamentele spirituale ale existentei. Stiinta exterioara a
naturii este luciferizata, teologia este luciferizata. Asa cum ati
vazut din expunerile mele, s-ar putea spune tot atit de bine
ca si aspectul interior al omului este ahrimanizat. Atunci insa
ar trebui spus referitor la vechii egipteni ca erau luciferizati
in interior, respectiv ahrimanizati, In ceea ce priveste
perceperea lor exterioara despre lume. Omul de azi trebuie
sa inteleaga si Misteriul Craciunului intr-un mod nou, sa
inteleaga ca are de cautat, mai intdi, pe Isis, pentru ca apoi sa-
i poata aparea Christos. Ceea ce a produs nenorocirea in
vremurile mai noi pentru lumea civilizata nu este faptul ca I-
am fi pierdut pe Christos - care sta in fata noastra intr-o
glorie mai mare decat Osiris in ochii egiptenilor. Noi nu l-am
pierdut pe Christos si nu trebuie sa pornim In cautarea lui cu
forta lui Isis - ceea ce am pierdut este cunoasterea si intuitia
lui lisus Christos. Pe acestea trebuie sa le regasim, cu ajutorul
fortei lui lisus Christos din noi.

In acest fel trebuie si percepem continutul sirbitorii
de Craciun. Pentru multi oameni ai prezentului aceasta
sarbatoare a Craciunului nu este decat un fel de sarbatoare
a cadourilor, ceva ce ei serbeaza 1n fiecare an din
obisnuinta. Si serbarea Craciunului a devenit ceea ce au
devenit atatea lucruri din viata noastra: o frazeologie goala.
Si pentru ca aceste lucruri au devenit vorbe goale, viata
moderna cu calamitatile ei a intrat In haos. Acesta este
motivul pentru care viata moderna a intrat in haos.

Daca am putea dezvolta pentru ceea ce in prezent a
devenit frazeologie simfamintele corespunzatoare si daca
am putea gasi prin aceasta simtire impulsurile pentru
Innoirile necesare, atunci aceasta comunitate
antroposofica ar fi demna de existenta. Ar trebui sa existe
intelegere, in cadrul acestei comunitati, a faptului c3,
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pentru timpul modern, este ceva rau ca un eveniment cum
este sdrbatoarea Crdaciunului sa ramana o simpla
frazeologie. Ar trebui sa se inteleaga ca in viitor aceste
evenimente trebuie sa capete un continut nou, ca trebuie
parasite vechile obiceiuri, ca trebuie sa apara conceptii noi.
Daca nu putem gasi curajul interior necesar pentru aceasta,
vom perpetua frazeologia privind sarbatorirea in fiecare an
a Craciunului, care se va petrece fara ca sufletul sa simta
sau sa resimta ceva corespunzator. Vom mai fi oare
capabili sa ne ridiciam pana la cele mai importante
probleme ale omenirii, daca, respectand un obicei vechi, ne
facem anual de sarbatoarea Craciunului cadouri si
ascultam cuvintele, devenite simpla frazeologie, ale
adeptilor diferitelor confesiuni religioase? Ar trebui sa ne
impunem sa nu mai continuam aceasta golire interioara a
sarbatoririi Craciunului. Ar trebui sa luam hotdrarea
interioara de a da unei astfel de sarbatori un confinut care
sa Tnalte omenirea la intelegerea sensului sau, care sa faca
sa treaca prin suflet sentimente supreme, unice.
Intrebati-va dac3, in prezent, in dispozitiile sufletesti,
in ceea ce se simte in fata pomului de Craciun, a cadourilor
pe care oamenii si le daruiesc reciproc dintr-un obicei
vechi, 1n felicitarile de Craciun cu urari de rutina traiesc
sentimentele care 1i inaltd pe oameni la Intelegerea
sensului devenirii lor pe Pamant! Faptul ca nu putem gasi
curajul pentru a ridica frazeologia la un nou confinut
constituie nenorocirea timpului nostru. Ar trebui sa ne
amintim ca este nevoie de un continut nou: Trebuie sa
avem curajul sa parasim aceasta frazeologie invechita.
Trebuie sa gasim un nou continut. Aceasta trebuie sa se
intample! Trebuie sa capete un continut care sa ne poata
impregna cu sentimente unice, care sa ne patrunda ca pe
crestinii din primele secole, care au resimtit Misteriul de pe
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Golgota, aparitia lui Christos pe Pamant ca fiind
evenimentul suprem pe care-l1 poate trdai omenirea. De
acest lucru trebuie sa ne amintim, si ceva asemanator
trebuie sa creem in sufletele noastre.

Sufletele noastre pot ajunge la simfiri unice cand
intelegem indatorirea de a trdi noua legenda a lui Isis in
cadrul umanitatii moderne; legenda despre uciderea lui
I[sis de catre Lucifer, despre transferul corpului sdau in
afard, In spatiul cosmic, care a devenit o abstractiune
matematicd, adicd mormantul lui Isis, despre cautarea si
redescoperirea lui Isis prin forfele spirituale interioare de
cunoastere, care vor aseza in locul cerului devenit mort
ceea ce permite sa reaparda din viata interioara stele si
planete, ca monumente pentru fortele spirituale care
cutreiera spatiul. Numai daca vietuim intr-o simfire unica
ceea ce strabate spatiul, daca apoi privim cu intelegere
spre acea fiinta care a venit in lume prin copilul lisus vom
avea sensul corect al ieslei. Noi o cunoastem, o purtam in
noi, dar trebuie s-o intampinam cu intelegere. Din aceasta
cauza este necesar sa privim la noua Isis, la Divina Sophia,
asa cum priveau egiptenii spre Isis. Christos nu va reaparea
in cursul secolului al XX-lea In forma sa spirituala numai
pentru ca va interveni ceva din afara, ci pentru ca oamenii
vor gasi acea forta care este reprezentata prin Divina
Sophia. In timpul prezent a existat tendinta de a pierde
tocmai aceasta forta Isis, tocmai aceasta forta a Mariei. Ea a
fost ucisa prin tot ce a urcat in constienfa moderna a
umanitatii. lar noile forme de religie au ucis, In parte,
tocmai aceasta esenta a Mariei.

Acesta este misteriul omenirii moderne, faptul ca a
fost omorata Isis-Maria, cd, asa cum a fost cautat Osiris in
Asia, ea trebuie cdutata in indepartatele spatii ceresti cu
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ajutorul fortei pe care Christos o poate declansa in noi,
daca ne daruim lui in sensul corect.

Sa ne reprezentam corect acest lucru, sa ne adancim
in aceasta noua legenda a lui Isis, sa ne umplem sufletele cu
ea si vom retrdi in sensul corect Sfantul Ajun al
Craciunului, care ne va conduce spre ziua de Craciun, ziua
lui Christos!

S-ar putea totusi ca aceasta comunitate antroposofica
sa fie o comunitate de oameni legati prin iubire pentru
aceasta cautare continua. Sa constientizam aceasta sarcinag,
aceasta cea mai intima si mai scumpa sarcina! Sa ne
transpunem fin spirit in fata staulului, sa aducem copilului
Craciunului ofrandele si darurile noastre, care se afla in
cunoastere, sa intelegem ca ceva unic trebuie sa treaca prin
sufletul nostru, ca fiinte umane moderne sa ajungem la
implinirea telurilor care pot conduce omenirea moderna
de la barbarie la o civilizatie adevarata! ...

Isis-Sophia

Intelepciunea Iui Dumnezeu

Lucifer a ucis-o.

Si pe aripile fortelor cosmice

A dus-o departe in addncurile spatiului.
Christos-Vointa

Care lucreazd in noi

I-0 va smulge lui Lucifer

Si pe baza cunoasterii spirituale

0 va chema la o noud viatd in sufletele umane
Isis-Sophia

Intelepciunea Iui Dumnezeu.
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XII. CAUTAREA NOII ISIS (2)
Dornach, 25 decembrie 1920 (Din GA 202)

Daca vrem sd intelegem Evenimentul de pe Golgota in
sensul Misteriului Craciunului, trebuie sa privim in doua
directii: spre cerul Instelat cu toate tainele sale, pe de o
parte, spre interiorul omului cu toate tainele sale, pe de
altd parte. In aceste zile am atras atentia ci asa-numitii
Magi de la Rasarit au cunoscut venirea lui lisus Christos din
observarea cerului fnstelat, ca prin clarvederi dezvoltate in
interiorul omului pastorii au primit vestirea Mantuitorului
oamenilor. Ne vom indrepta azi Inca o data atentia spre
aceste doua directii din care, de fapt, omul primeste orice
cunoastere, de unde trebuia sa-i vina si cunoasterea cea
mai inalta privind sensul propriu-zis al Pamantului.

Daca privim retrospectiv spre vremurile dinainte de
Misteriul de pe Golgota, vom afla o cu totul alta atitudine a
sufletului uman fata de Univers si fata de sine Insusi decat
dupa Misteriul de pe Golgota. Acest lucru nu este evident
imediat, 1n cazul unei abordari istorice exterioare. Vechea
forma de cunoastere apartine unor vremuri care au
premers Misteriului de pe Golgota cu milenii in perioada
postatlanteand. Cand s-a apropiat Misteriul de pe Golgota,
acest fel de cunostinte slabise deja, si putem spune ca
numai indivizi izolati, special alesi, precum cei trei Magi de
la Rasarit, aveau o cunoastere atat de vasta cum s-a
manifestat la acestia, si ca, pe de alta parte, numai pastori
receptivi pentru activitati interioare, deci oameni din
popor, puteau dezvolta din somn clarvederi cum le-au avut
acestia. Dar era vorba de mosteniri ale unor relatii vechi de
cunoastere ale omului cu Universul, atat la magi, cat si la
pastori.
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Nici noi nu putem inca spune, mai ales nu pentru
timpul nostru actual, ca omenirea ar exprima intr-un mod
deosebit de clar acel mod de cunoastere care s-a instalat
dupa Misteriul de pe Golgota. Totusi acesta este adevarul
pentru ceea ce vrem sa aducem asta-seara in fata
sufletului. Atitudinea dinainte de Christos fatd de cerul
instelat era de asa natura Incat oamenii nu se uitau la stele
in mod prozaic, abstract, asa cum se face azi. Faptul ca in
timpurile vechi oamenii vorbeau despre stele ca despre
niste fiinte vii nu se datora, asa cum crede o stiin{a extrem
de unilaterald, unei simple fantazii, ci provenea dintr-o
intuire spirituald, chiar daca Inca instinctiva, atavica, a
cerului instelat. Nu se vedeau numai puncte de lumina sau
suprafete de luming, ci se percepea ceva spiritual, care
putea fi indicat in sensul in care acesti oameni de demult
desemnau constelatiile de stele, caci ei resimteau planetele
individuale ale sistemului nostru planetar ca fiind
insufletite de fiinte vii. In cerul instelat se vedea partea
spiritualda. Si in acest context acesti oameni de demult
vedeau cerul Instelat In elementul sau spiritual, dar si tot
ce are legatura cu lumea minerala si cu cea vegetala.
Asadar, acesti oameni percepeau cerul instelat, lumea
minerald si pe cea vegetald In realitatea lor spirituala.
Aceste trei domenii ale existenfei, ei le percepeau
cu aceeasi facultate cognitiva. Ei vorbeau despre stele ca
fiinte insufletite, dar vorbeau si despre minerale si plante
ca despre fiinte insufletite.

Nu trebuie sa ne inchipuim ca facultatea cognitiva era
pentru oamenii acelor timpuri vechi ceea ce este pentru
noi azi. Acum catva timp v-am prezentat o treapta a
cunoasterii care nu era foarte diferita de a noastra, a carei
intelegere produce Insa pentru mul{i oameni ai prezentului
dificultati. Am spus ca grecii, chiar in prima lor cultura, nu
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percepeau culoarea albastra, asadar ca ei nu vedeau
deasupra lor cerul albastru. Este un lucru pe care grecii nu-
| aveau. Ei percepeau culoarea mai mult spre partea activa,
spre rosu-galben. Ei nici nu pictau cu ceea ce sunt in
prezent nuantele noastre albastre. Albastrul a aparut mai
tarziu pentru perceptia umana.

Imaginati-va ca toate nuantele albastre ar disparea
din lume, asa incat tot ce este verde ar arata altfel decat il
percepem noi astazi. Realizati ca pentru greci lumea
inconjuratoare arata altfel decat pentru omenirea actuala.
Intr-o masura inci si mai mare, acest lucru se intdmpla in
timpuri si mai Indepartate. Din lumea pe care o percepeau
anticii spiritualul se retragea treptat. El se retragea treptat
din lumea stelelor, din lumea mineralelor si din lumea
vegetalelor, iar pe masura ce se intampla aceasta culorile
vii, active deveneau mai mate si aparea ceea ce s-a lasat
perceput ca fiind albastrul. Si pe masura ce crestea
facultatea de a percepe albastrul si culorile inchise, ceea ce
oamenii vechi distingeau cu astrologia lor, care solicita in
mod viu sufletul omului, am spune astrologia lor bogat
colorata, s-a transformat intr-o geometrie, cenusie,
incolora, intr-un mecanism care nu mai permite sa vedem
in ambianta noastra tainele lumilor stelare. Vechea
astrologie s-a transformat intr-o lume a mecanicii si
matematicii ceresti, in sensul conceptiei lui Copernic,
Galileo si Kepler. Aceasta, pe de o parte.

Pe de alta parte, in oamenii timpurilor vechi era
prezenta o facultate interioara puternica de a percepe ceea
ce 1l Inconjura pe om ca un fluid al pamantului. Asadar, ca o
contraparte a cerului instelat, printr-o capacitate crescuta
de perceptie, prin anumite facultati interioare se faceau
cunoscute fluidele pamantului, calitatile acestuia. Omul
avea o receptivitate find pentru particularitatile climei
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tinutului sau, pentru tot ce reprezenta particularitatile
solului. El simtea diferit emanatiile unui sol calcaros fata de
cele ale unui sol granitic. Dar ceea ce el simfea emanand
astfel nu i se prezenta ca un sentiment intunecat, ca o
traire vaga, surda, ci se ridica in el sub forma de culori, de
nori pe care 1i resimtea In interior. Si asa cum simtea
adancurile  pamantului, tot astfel resimtea la
contemporanii sai sufletul omenesc si, de asemenea, viata
animala. Aceasta simftire era vie, intensa. Asa cum, printr-o
capacitate de cunoastere exterioara, omul privea cerul
instelat, prin care superviza mineralele si plantele in
spiritualitatea lor cu clarvedere atavica, instinctiva, tot
astfel percepea, printr-o clarvedere instinctiva, interioar3,
ceea ce traia spiritual in adancurile pamantului. El nu
numai vorbea de natura solului, ci anumite spirite
elementale i se iInfatisau, ridicindu-se intr-un fel din
solurile calcaroase,in alt fel din solurile granitice sau din
cele cu gnais.

El resimtea si ceea ce traia In oameni ca fiind aurie,
care il imbraca pe om intrucatva din pamant, dar mai ales
resimtea animalele in aura lor ca fiind fiinte ale
pamantului. Pentru el, ceea ce traia in pamant ca teren si
sol, cumva ca o caldura interioara a pamantului, se
continua in intreaga lume animala. Cand omul din vechime
vedea zburand fluturii pe deasupra plantelor, el ii percepea
tragand dupa ei ceea ce se crea din pamant. El percepea tot
ceea ce fiind de natura animala luneca usor deasupra
pamantului ca fiind invaluit intr-un nor auric.

Toate acestea s-au retras treptat si a ramas, pentru
perceptia umana, lumea prozaica, care s-a transpus in
afara, astfel Incat acum omul a inceput sa-si priveasca
ambianta asa cum vedem azi mediul inconjurator colorat,
fara a percepe spiritualul. Si ceea ce omul a vazut astfel
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prin perceptie interioara s-a transformat In cunoasterea
noastra a naturii; ceea ce el vazuse spiritual prin perceptie
exterioara s-a transformat in matematica si mecanica
noastra moderne.

Astfel, pe de o parte, din ceea ce i-a adus pe simplii
pastori la clarvedere interioara s-a dezvoltat conceptia
moderna despre natura, iar din ceea ce i-a adus pe Magii de
la Rasarit la perceptia stelelor care l-au vestit pe Christos
noi am dezvoltat matematica si mecanica noastre aride.
Unii oameni din acea vreme mai pastrau inca pentru
perceptia exterioara si pentru perceptia interioara ceva
care a facut ca Misteriul nasterii lui lisus sa poata fi vestit
in ambele directii.

Dar ce se afla la baza acestei perceptii? In timpul pe
care-1 parcurgem intre moarte si o noud nastere, asadar pe
care l-am parcurs inainte de a intra prin nastere in
existenta terestra, noi am vietuit, de fapt, spatii cosmice.
Individualitatea noastra nu era atat de legata de spatiul
delimitat de pielea noastra, ci aceasta existenta era extinsa
peste spatii cosmice. lar acea facultate a vederii magice pe
care o manifestau inteleptii orientali, Magii de la Rasarit,
patrundea cu deosebita forta In oameni in timpul dintre
moarte si nastere, era, asadar, o facultate ,prenatald”. Ce a
vietuit sufletul fnainte de nastere in lumea stelara a fost
trezit ca o facultate speciala la cei care deveneau elevi ai
Magilor. Prin faptul ca elevii Magilor dezvoltau aceste
facultati speciale, ei puteau spune: Am viefuit lucruri foarte
exacte, inainte de a fi coborat pe Pamant, cu Mercur, Soare,
Lund, Saturn, Jupiter. — Si faptul ca aceasta amintire
cosmica a iesit la suprafata i-a adus in situatia de a percepe
acum in intreaga lume exterioara spiritualul, de a vedea
destinul omului pe Pamant, din ceea ce se vedea In
cuprinsul lumii stelare prin amintirea prenatala.
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Acele facultati cu ajutorul carora erau percepute
adancurile Pamantului, tainele sufletelor umane si esenta
naturii animalelor erau dezvoltate abia la nivel de germeni,
si apdreau abia dupa moarte, asadar, facultati post-
mortem, care trebuiau sa devina creatoare dupa moarte,
dar facultati tinere, apte sa germineze. Daca aceste facultati
devin deosebit de creatoare pentru om abia dupa moarte,
ele apar totusi in viata terestra ca facultati germinative mai
ales In primii ani de viata pamanteascd, la copii. Fortele de
crestere pe care le are copilul, care lastaresc din spiritual si
se atenueaza mai tarziu la om, se retrag, si reapar fortele
care erau prezente inainte de nastere. in schimb, dupi
moarte aceste capacitati din copilarie reapar.

Numai oamenii inzestrati in mod deosebit le conserva
pana la varstele cele mai inaintate. Caci facultatile creative
pe care le avem In ultimii ani de viata le datoram faptului
ca am ramas mai copilarosi decat cei care nu le au sau le au
in masura mai redusa. Pastrarea facultatilor din copilarie la
varste mai avansate ne doteaza cu inventivitate si trup. Cu
cat putem pastra In noi capacitati proprii copilariei, in
ciuda maturizarii, cu atat suntem mai productivi, mai
creatori. Dar aceste forte creatoare reapar dupa moarte.

A existat, mai ales la anumite popoare ale perioadei
precrestine, posibilitatea de a fecunda cu capacitatile
ramase din perioada prenatald capacitatile post-mortem.
Datorita faptului ca aceste popoare au dezvoltat mai pugin
acele cunostinte care au venit de la Magii de la Rasarit - ei
lasau sa se estompeze aceste cunostinte si sa iasa in
evidenta mai mult facultatile post-mortem, si ambele se
intrepatrundeau in asa fel incat facultatile prenatale
fecundau, vitalizau facultatile post-mortem -, prin aceasta
s-a format apoi darul profetiei, darul de a prevedea in mod
profetic viitorul prin facultatile post-mortem. Profetii evrei
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sunt oameni la care s-au dezvoltat In mod deosebit
facultatile post-mortem, dar care nu au ramas la nivelul
instinctiv ca la simplii pastori care au primit vestirea pe
camp. Ei au fost patrunsi de celelalte facultdti care s-au
dezvoltat mai intens la Magii de la Rasarit, si care
conduceau la cunostinte cu totul speciale, cunostinte care
se refera la tainele cerului Instelat si la fenomenele
acestuia.

Acum veti putea intelege cum se potriveste vestirea
pastorilor cu cunoasterea Magilor de la Rasarit.
Cunoasterea Magilor de la Rasarit era de asa natura incat ei
puteau vedea taine deosebit de profunde ale cerului
instelat. Ei puteau ajunge sa stie ca din acele departari in
care se afla omul intre moarte si 0 noud nastere, de unde
proveneau si facultatile care le permiteau sa patrunda
cerul instelat, ei au primit, la un anumit nivel al acestei
cunoasteri, intuitia. Ei stiau ca, din aceasta lume, careia
viata noastra dintre nastere si moarte nu-i apartine, careia
insa 1i apartine viata noastra dintre moarte si o noua
nastere, din aceasta lume coboara pe Pamant o fiint3,
Christos. - Apropierea lui Christos a fost revelata Magilor
prin cunostintele lor despre stele.

Ce a fost dezvaluit pastorilor care au dezvoltat
facultatea speciala de a simti profunzimile Pamantului? Ei
bine, Pdmdntul a devenit altceva cand Christos s-a apropiat
de el. Pamantul simtea apropierea lui Christos, s-au nascut
in sine forte noi, pe care le-a obtinut tocmai prin
apropierea lui Christos. Ceea ce reflecta Pamantul, modul
in care reactiona Pamantul la apropierea lui Christos,
aceasta pastorii o intuiau in simtirea lor cucernici. In felul
acesta, spatiul cosmic a vestit pentru Magii de la Rasarit
acelasi lucru ce vesteau pastorilor adancurile Pamantului.
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Erau timpuri In care mai erau prezente resturi ale
acelor cunostinte vechi. Din aceasta cauza trebuie sa avem
in vedere si pe cei care, pentru vremurile acelea, erau
oameni de exceptie, cum erau Magii de la Rasarit si acei
pastori speciali de pe camp. Ambele categorii pastrasera, in
felul lor, ceea ce pentru omenire, in general, disparuse mai
mult sau mai pufin. Din aceasta cauza, Misteriul de pe
Golgota, pe masura ce se apropia, le putea fi vestit, asa cum
s-a si Intamplat.

Aceste lucruri trebuie astfel avute in vedere, incat la
modul obisnuit, istoric de abordare sa se adauge si
cunoasterea ce poate rezulta pe calea stiinfei spiritului.
Trebuie sa se incerce sa se studieze Intinderile spatiale si
profunzimile sufletesti. Daca se patrunde in mod corect
departarile spatiale, inveti sa infelegi modul in care Magii
de la Rasarit au viefuit apropierea Misteriului de pe
Golgota. Daca se realizeaza fundamentarea profunzimilor
sufletesti, se obtine intelegerea felului in care li s-a revelat
pastorilor ceea ce se apropiase atat de mult de Pamant,
incat Pamantul insusi percepea in sine fortele acestei
apropieri. Facultatile prenatale ale magilor corespund mai
mult unui aspect intelectual, unei cunoasteri. in orice caz,
intelectual era in acea vreme altceva decat este in prezent.
Dimpotriva, ceea ce a actionat la pastori corespunde mai
mult unei vointe, si vointa reprezinta fortele de crestere in
Univers. Asa ca, as spune, pastorii au fost legati in vointa
lor cu ceea ce se apropia de Pamant ca fiind fiinta lui
Christos. Povestirile despre Magii de la Rasarit - chiar daca
in Bibliile actuale ele sunt incomplete - redau felul de
cunoastere prin care magii se apropie de Misteriul de pe
Golgota: este ceea ce vine din constienta lor spre lumea
exterioara. Si noi sim{im ca aceasta poveste care prezinta
vestirea pastorilor este o referinta la vointa oamenilor, la
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dispozitia sufleteasca, la ceea ce este emotionalul interior.
,Revelatia Dumnezeului din ceruri si pace pe Pamant
oamenilor care sunt de buna vointa”. Se simte curentul
volifional 1n vestirea pastorilor. Si daca simtiti
luminozitatea cunoasterii magilor, intelegeti si modalitatea
de cunoastere cu totul diferita.

Ajungem sa intelegem profunzimea si semnificatia a
ceea ce se povesteste In Noul Testament ca fiind
cunoastere a magilor si vestire a pastorilor, daca incercam
sa privim adanc 1n natura cunoasterii si voin{ei umane,
facultati legate de prenatal si ceea ce este postmortem.

Am spus ca ceea ce pentru antici constituia lumea
stelard, lumea minerald, lumea vegetald, o lume spirituala,
pentru noi a devenit lume matematic-mecanicista. Ceea ce
mai Tnainte a fost cunoastere interioara este in prezent
scos la suprafatd. Dacd ne reprezentam cunoasterea
interioara a omului, asa cum a aparut mai ales la pastori, ca
fiind interiorul, iar ceea ce s-a manifestat la magi ca fiind
exteriorul, atunci aceasta cunoastere exterioara a magilor
este ceea ce ajunge in departari spatiale, pentru a percepe
spiritul; ceea ce traieste in interiorul pastorilor conduce la
perceperea spirituala a profunzimilor pamantului.

Cunoasterea interioara care s-a manifestat la pastori
se dezvolt3, in evolutia omenirii, tot mai mult spre exterior
si devine perceptia exterioara actuald, devine ceea ce
numim in prezent perceptia empirica. Dimpotriva, ceea ce
la magi a mijlocit cunoasterea lumii stelare vii se retrage
spre interior, as spune mai mult spre creier, si devine
lumea noastra matematic-mecanicista. A avut loc, asadar,
o incrucigare. Ceea ce mai de mult, in perioada precresting,
a fost cunoastere interioara, plastica, naiva, imaginatiune
instinctiva devine acum cunoasterea noastra exterioara,
devine perceptie senzoriald; ceea ce era cunoastere
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exterioard, cu care se putea cuprinde lumea stelara, se
retrage spre interior, si devine lumea arida geometrica-
matematica-mecanicistd, pe care o avem acum din
interiorul nostru.

Omul actual nu percepe prin iluminare interioara
nimic altceva decat aspecte matematic-mecanice. Si numai
spiritele alese, cum era Novalis, se pot Inadlta la simtirea si
la exprimarea a ceea ce este poetic, plin de fantezie in acest
interior matematic-mecanicist, pe care Novalis l-a cantat
atat de frumos, de armonios. Ceea ce canta Novalis este, in
prezent, pentru omul obisnuit lumea arida a triunghiurilor
si patratelor, lumea abstracta a ridicarilor la patrat, a
sumelor si diferentelor, este acea lume in care exprimam
rezultanta a doua forte in paralelogram. Omul obisnuit este
destul de prozaic pentru a resimti aceasta lume ca fiind
searbada, rece; el nu o iubeste. Alesul Novalis o canta
pentru ca in el mai traieste inca ceva din reverberatia a
ceea ce a fost aceasta lume cand Inca nu se retrasese in
interior. Pe atunci din ea era perceput spiritul lui Jupiter, al
lui Saturn, era perceput spiritul Berbecului, al Taurului, al
Gemenilor. Aceasta era vechea lume stelara plina de
lumina care s-a retras si care, in primul stadiu al retragerii
sale, devine ceea ce nouda ne apare a fi arid, lumea
matematic-mecanicista.

Facultatea care s-a intensificat in pastori la
perceperea vocii Ingerului din Tnalt a devenit in noi ceva
arid, searbad si neinsemnat. A devenit perceptia noastra a
lumii sensibile exterioare. Cu ajutorul acesteia percepem in
prezent mineralele si plantele, in timp ce cu cealalts, abia
exprimata, percepem adancul pamantului sau lumea
oamenilor si a animalelor. Dar ceea ce in prezent s-a
prefacut In lumea matematic-mecanicista, era candva
astrologie si avea pentru vechea cunoastere in sine o astfel
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de forta, incat pentru magi, prin aceasta cunoastere, s-a
dezvaluit, ca fiinta cereasca, Christos. Si influenta profunda
asupra Pamantului, forta cu care avea sa actioneze Christos
in Pamant s-a vestit pastorilor nu pentru ceea ce in prezent
este cunoasterea senzoriald obisnuitd, prin care nu vedem
decat suprafata verde a ierbii, blanurile brune ale
animalelor, ci pentru aceasta cunoastere, cand era inca in
interior, cand nu era inca scoasa in afar3, in ochi, in piele.

Noi trebuie sa gasim din nou drumul Tnapoi, trebuie
sa redescoperim posibilitatea ca interiorul care in prezent
este numai matematica arida sa ajunga in mod plastic pana
la imaginatiune. Trebuie sa invaiam sa intelegem
imaginatiunea care ne furnizeaza stiinta initierii. Ce este
confinut In aceste imaginatiuni? Ele sunt o continuare a
facultatii care a permis Magilor de la Rasarit sa recunoasca
apropierea lui Christos. Imaginatiunile sunt lastarii,
urmasii a ceea ce vedeau cei vechi in constelatii, in
imaginatiunile stelare, in imaginatiunile minerale, ale
aurului, ale argintului, ale cuprului. Anticii vedeau in
imaginatiuni, iar facultdtile matematice sunt in prezent
urmasele acestora. Aceste facultati matematice devin in
prezent cele care Inteleg imaginatiunile. Astazi, prin
dezvoltarea acestor facultati interioare, noi trebuie sa
cautam sa intelegem entitatea Christos.

Dar si perceptia exterioara trebuie adancita.
Perceptia exterioara este ea insasi un descendent a ceea ce
candva au fost trdirile interioare care erau de natura
instinctiva. Forta care exista launtric In inima pastorilor
Vestirii este In prezent in ochi, in urechi. Ea s-a

transferat in totalitate in partea exterioara a omului,
din care cauza acesta nu percepe decat lucrurile exterioare,
invelisul sensibil. Aceasta putere trebuie sa continue sa
iasa si mai mult in afara. Pentru aceasta omul trebuie insa
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sa-si paraseasca corpul si sa devind apt de inspiratie.
Atunci, aceasta inspiratie, asadar perceptia care trebuie
obtinutd in prezent In afard, va putea da din stiinta initierii
acelasi lucru care a fost dat cunoasterii interioare naive a
pastorilor prin Vestire.

Cand va coactiona in omul prezentului, asa cum au
actionat candva astrologia la magi si intuitia inimii umane
la pastorii vestirii, ceea ce vine din stiinta initierii prin
imaginatiune si inspiratie, atunci si omul se va putea ridica
din nou prin cunostinfele imaginatiunii si inspiratiei la
cuprinderea spirituala a Christosului viu. Trebuie sa fie
inteles cum a putut sa se piarda Isis cea vie, Divina Sophia,
in fata acelei evolutii care a inchis astrologia in
matematicd, In geometrie, In mecanica. Dar se va intelege si
ca atunci cand din acest camp de cadavre, din matematica,
foronomie si geometrie, va fi trezita imaginatiunea vie,
aceasta va insemna gasirea noii Isis, a Divinei Sophia, pe
care omul trebuie s-o afle pentru ca forta lui

Christos pe care o are in el de la Misteriul de pe
Golgota sa fie vie, deplin vie, adica sa fie patrunsa de
lumina.

Ne aflam acum in fata acestui moment crucial.
Pamantul nu va da omului acele bunuri pe care el s-a
obisnuit sa le ceara. Marile conflicte care au provocat
inspaimantatoarele catastrofe din ultimii ani au transformat
deja 0 mare parte a Pamantului intr-un camp de ruine
culturale. Vor urma alte conflicte. Oamenii se pregatesc
pentru urmatorul mare razboi mondial. Cultura va fi naruita
intr-o masura si mai mare. Din ceea ce a rezultat pentru
omenirea actuala ca fiind cel mai valoros lucru pentru
cunoastere si vointd nu va fi de castigat nimic in mod
nemijlocit. Existenta pamanteasca exterioard, in masura In
care este un rezultat al unor timpuri anterioare, va trece, si
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in zadar spera cei care cred ca pot continua obiceiurile vechi
de gandire si de vointa. Ceea ce trebuie sa iasd la suprafata
este o cunoastere nouad si o vointd noua in toate domeniile.
Trebuie sa ne acomodam cu gandul disparitiei unei culturi, a
unei civilizatii; sa privim In inima umang, in spiritul care
saldsluieste In om. Trebuie sa avem Incredere in inima si in
spiritul uman care salasluieste in noi, pentru ca prin tot ceea
ce putem face, In contextul naruirii vechii civilizatii, sa ia
nastere, intr-adevar, forme noi.

Aceste forme nu vor lua nastere daca nu vom face
efortul de a focaliza cu seriozitate ceea ce trebuie sa se
intample in mod necesar pentru umanitate. Cititi in cartea
mea Cum se dobdndesc cunostinte despre Ilumile
superioare? si acolo vi se descrie cum omul, daca vrea sa
ajunga la cunostinte superioare, trebuie sa-si dezvolte mai
intai o intelegere a ceea ce se numeste ,intalnirea cu
Pazitorul Pragului”. Se face referire la faptul ca aceasta
intalnire cu Pazitorul Pragului inseamna ca vointa, simtirea
si gandirea se separa intr-un anumit mod, ca din unitatea
haotica umana trebuie sa ia nastere o trinitate. Aceasta
intelegere care trebuie sa se deschida pentru cercetatorul
stiintei spiritului in timp ce-i devine clar ce este Pazitorul
Pragului, ea trebuie sa se deschida cu totul omenirii de
astazi cu privire la mersul civilizatiei. Chiar daca nu si
pentru constienta exterioara, pentru tradirile interioare
omenirea trece prin tinutul care poate fi numit si tinutul
Pazitorului Pragului.

Omenirea actuala trece un prag la care sta un paznic
important, un paznic serios care spune: Nu ramaneti agatati
de ce vine din timpuri vechi. Priviti In inimile voastre, priviti
in sufletele voastre pentru a putea crea forme noi. Acest
lucru 1l puteti face numai daca aveti credinta ca din lumile
spirituale pot veni fortele de cunoastere si forele de vointa
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pentru aceasta noua creatie spirituala. — Ceea ce trebuie sa
fie pentru fiecare om un eveniment deosebit de important la
intrarea In lumile cunoasterii superioare trece oarecum
neobservat in prezent, pentru intreaga omenire. lar cei care
s-au reunit Intr-o comunitate antroposofica ar trebui sa
inteleaga ca unul din lucrurile cele mai necesare in prezent
este ca omenirea sa ajunga la intelegerea acestei treceri
peste prag.

Asa cum omul trebuie sa inteleagd in calitate de
cunoscator ca gandirea, sim{irea si vointa sa se separa Intr-
un anumit mod si ca el trebuie sa le tina laolalta intr-un
sens superior, tot asa este necesar ca omenirea actuald sa
inteleaga faptul ca viata spirituald, viata juridica si viata
economica trebuie sa fie separate si trebuie sa se creeze o
forma de uniune superioara formei de stat de pana acum.
Nu este vorba de programe, de idei, de ideologii anume
care ar putea sa aduca oamenii individuali la
recunoasterea necesitatii unei tripartitii a organismului
social; cunoasterea profunda a evolutiei continue a
omenirii este cea care ne arata ca aceasta evolutie ajunge la
un prag, ca aici se afla un paznic serios, ca el pretinde
omului individual: Indura separarea gandirii, simftirii,
vointei si, la fel, cere intregii omeniri: Separa ceea ce pana
azi a fost intr-o unitate haotica in statul pagan, desfa
aceasta unitate intr-o viata spirituald, intr-o formatiune-
stat juridica, intr-un domeniu economic. Fara aceasta,
progresul omenirii nu mai este posibil, vechiul haos va
reapdrea, insa cand va reapdrea el nu va avea forma
necesara omenirii, ci va avea o forma ahrimanica sau
luciferica, in timp ce forma corespunzatoare lui Christos fi
poate fi data numai de cunoasterea care rezulta din stiinta
spiritului referitor la trecerea pragului In prezent.
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Este un lucru pe care, daca intelegem corect
antroposofia, trebuie sa ni-l spunem si acum, in timpul
Craciunului. Pentru noi, copilul din iesle trebuie sa
reprezinte evolutia spirituald a omenirii in viitor. Asa cum
pastorii si Magii de la Rasarit au pornit la drum dupa
Vestire, asa cum a aparut sub forma unui mic copil ceea ce
trebuia sa duca mai departe omenirea, tot astfel si lumea
moderna trebuie sa faca drumul spre stiinta inifierii pentru
a percepe prin stiinta inifierii, as spune sub forma unui mic
copil, ce va deveni pentru viitor organismul social tripartit
bazat pe stiinta spiritului. Daca vechea forma de stat nu
devine ,tripartitd”, ea se va prabusi. Ea s-ar prabusi, pe de
o parte, intr-un haos total, intr-o viata spirituala complet
ahrimanica si luciferica, si, pe de alta parte, intr-o viata
economica luciferic-ahrimanica si care ar trage dupa sine
ramasite ale formatiunii statale. In Orient s-ar dezvolta mai
mult state spirituale ahrimanic-luciferice, in Occident mai
mult state economice

ahrimanic-luciferice, dacd omul nu intelege prin
christificarea fiintei sale modul in care poate evita acest
lucru, cum poate realiza prin cunoasterea si vointa sa,
tripartifia a ceea ce vrea sa se separe.

Atunci aceasta va fi cunoasterea umana christificata,
atunci aceasta va fi vointa umana christificata si ea nu se va
putea vietui in niciun alt mod decat daca s-ar desface
vechiul idol al statului unitar in cele trei madulare
corespunzatoare. Cei care atunci se vor afla in viata
spiritualda vor recunoaste imediat, asa cum a zis pastorul
vestitor, ceea ce afla Pamantul prin fiinta lui Christos. Iar
cei care se vor afla in mod corect in viata economica, in
asociatiile economice, vor dezvolta cu adevarat o vointa
care aduce o ordine sociala christificata.
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XIII. SOPHIA SI PISTIS
Dornach, 26 martie 1922 (Din GA 211)

In epoca noastra se vorbeste mult despre deosebirea
dintre credinta si stiinta si se afirma adeseori, mai ales, ca
antroposofia, daca se ia in considerare ceea ce ea are de
spus, n-ar trebui sa se desemneze drept stiinta, ci drept
credintda, drept convingere bazatd pe credinta. Dar,
propriu-zis, toate diferentele care se fac in acest stil isi au
originea in faptul ca oamenii inteleg prea putin ce a
insemnat credinta in decursul evolutiei omenirii si ce este
cunoasterea sau stiinta in realitate.

Orice credinta, tot ceea ce are legatura cu cuvantul
credintd, se trage din vremuri stravechi ale evolutiei
omenirii. Se trage din vremurile in care procesul respirator
juca in viata omului un rol mult mai important decat astazi.
Omul, cu dispozitia lui sufleteasca actuald, nu prea ia
seama la procesul sau respirator. El inspira si expira, dar
nu percepe, facand aceasta, fara nici un fel de traire
deosebita.

Continutul credintei (Invataturile religioase) din
vremurile vechi au atras atentia intotdeauna asupra
importantei respiratiei. Trebuie numai sa ne amintim - eu
v-am vorbit zilele trecute despre acest lucru - de faptul ca
in Vechiul Testament Insdsi crearea omului e pusa in
legatura cu respiratia insuflata in om, ca si de cele spuse de
mine despre exercitiile facute in vechea Indie, de exemplu,
pentru dobandirea unor cunostinte superioare printr-un
anumit fel de reglare a respiratiei. Asemenea exercitii
aveau un sens in vremurile in care omul era mai atent la
respiratia sa. Eu am spus, In mod repetat, ca aceasta era o
perioada din evolutie cand omul nu percepea in jurul sau
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doar acea natura lipsita de viafd pe care o percepem noi
azi, ci percepea in toate lucrurile si faptele din natura niste
activitati spiritual-sufletesti, percepea in fiecare izvor, in
fiecare nor, in rau si in vant, o activitate spiritual-
sufleteascd. In aceste vremuri oamenii ciutau si-si faci
respiratia din ce In ce mai constienta. Ei faceau aceasta
reglandu-si respiratia si inspiratia, finandu-si respiratia si
expiratia. Si prin reglarea procesului respirator se realiza
ceea ce s-ar putea numi constienta de sine, trairea Eului sau
alui ,Eu sunt”. Dar acestea erau niste vremuri in care, chiar
in viata obisnuita, perceperea respiratiei sau trdirea
constienta a respiratiei juca un mare rol in viata umana.
Omul actual nu-si prea poate reprezenta, cu constienta lui
obisnuita, cum erau toate acestea. Eu as dori sa va dau o
asemenea reprezentare.

Fireste, procesul respirator consta din inspiratie,
tinerea respiratiei si expiratie. Acest proces este reglat, in
prima instanta, de catre natura omului. Practicantii de
yoga, despre care v-am vorbit, il reglau altfel. Asa cum, azi,
0 persoana care studiaza Isi dezvoltd o gandire diferita de
gandirea cotidiand, in vremurile In care respiratia juca un
rol deosebit in viatd, yoghinii dezvoltau in ei si un alt mod
de a respira decat cel obisnuit. Dar noi nu ne propunem
acum sa studiem respiratia yoga, respiratia evoluata, ci
respiratia obisnuita.

Va pot descrie cel mai bine acest lucru sub forma
schematica.
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Sa presupunem ca acesta este pieptul organismului
uman, asa ca putem spune: Noi facem distinctie intre
procesul inspiratiei, procesul de tinere a respiratiei - pe
acesta nu-l voi scoate in evidenta In mod deosebit - si
procesul expiratiei. Cand inspira, omul din vremurile vechi
simtea ca odata cu inspiratia, deci cu aerul inspirat, din
lumea exterioara in el patrunde spiritualul existent in
fiintele si realitatile lumii exterioare. Asadar, in ceea ce eu
am desenat aici, cu o nuanta rosiatica, drept curentul
inspiratiei, omul percepea gnomii, silfidele, tot ceea ce
exista ca realitate spiritual-sufleteasca in natura din jurul
sau. lar cand expira (albastru), cand trimitea in afara aerul
inspirat, deci, prin expiratie aceste entitati se faceau iar
nevazute. Se pierdeau, am putea spune, in natura
inconjuratoare. Omul inspira si stia: aici, in naturd, exista o
realitate spiritual-sufleteasca, fiindca el simtea in procesul
inspiratiei influenta acestei realitati spiritual-sufletesti.
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Dar mai era si altceva. Cand inspira, simfea cand se
imbata, ca sa zicem asa, cu spiritual-sufletescul, omul
simtea ca din curentul respirator in capul sau se ridica
incet ceva, ca il umpleau in interiorul sau fiintele spiritual-
sufletesti, unindu-se cu propria sa fiin{a trupeasca. Ceea ce
omul simtea poate fi exprimat in felul urmator: Eu inspir
spiritual-sufletescul lumii Inconjuratoare. El imi umple
capul. O percep, o simt. Apoi el isi t{ine respiratia. lar cand
expira, omul spune: Dau inapoi perceptia spiritual-
sufletescului.

Dar acest lucru era intr-o legatura intima cu viata.
Luati un lucru foarte simplu: Aici este o bucata de creta.
Daca iau azi in mana aceasta bucata de creta, ma uit la ea,
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apoi imi intind mana spre ea, o iau. Nu tot asa facea omul
vremurilor vechi. Cand privim creta, noi avem un gand, si
apoi o luam in mana. Nu tot asa se Intampla si cu omul
vremurilor vechi, ci el privea creta, respira ceea ce se
revarsa in mod spiritual din creta, expira si de-abia cand
expira apuca creta, asa ca, pentru el, inspiratia era
observatie, iar expiratia era activitate. Asa stateau lucrurile
in vremurile in care omul traia intr-un fel de alternanta
ritmicd, de interactiune ritmica cu lumea inconjuratoare.
Aceasta alternanta ritmica s-a pastrat pana in vremurile de
mai tarziu, dar fara constienta vie, care observa, a
vremurilor vechi. Ganditi-va numai la felul cum se mai
treiera Inca si azi, manual, la tara: privesti, bati, privesti,
bati, intr-o activitate ritmica. Aceasta activitate ritmica era
corespondenta unui anumit proces respirator:

inspiratie = observatie

expiratie = activitate

Despre starea de evolutie ulterioara a omenirii,
putem spune: In perceptia umani s-a stins aceasti triire a
inspiratiei si omul nu mai percepea sau nu mai percepe
decat ceea ce prin respiratie urci in capul siu. In vremurile
vechi, deci, omul percepea faptul ca ceea ce inspirase si
fusese pentru el un fel de betie, se ducea la cap si acolo se
unea cu impresiile simgurilor. Mai tdrziu nu se mai
intampla asa. Omul a pierdut din constienta sa ceea ce se
petrece in organizarea pieptului. El nu mai percepe urcarea
spre cap a respiratiei, fiindca impresiile simturilor devin
mai puternice. Ele sterg ceea ce se ridica odata cu
respiratia. Cand dumneavoastra vedeti sau auziti, astazi, in
procesul vizual ca si In cel auditiv, traieste procesul
respirator. La omul vremurilor vechi respiratia traia
puternic in procesul vizual si in cel auditiv, la omul actual
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aceste doua procese sunt atat de puternice incat respiratia
este estompata cu totul. Asa ca mai putem spune: acum nu
mai traieste ceea ce omul vremurilor vechi percepea, in
procesul respirator, in interiorul lui, transpunandu-l in
stare de betie, strabatandu-i capul, in asa fel incat el
spunea: A, nimfele! A, gnomii! Nimfele misuna in cap asa,
gnomii ciocanesc In cap asa, se unduiesc in cap asa! - Azi
acest ciocanit, unduit, aceasta misunare sunt acoperite de
ceea ce vine de la vaz, de la auz si umple azi capul.

A existat, deci, o vreme in care omul percepea mai
intens cum respiratia ii urca in cap. Ea a fost apoi urmata
de niste vremuri In care omul mai percepea de-a valma
ceva din efectele ciocanitului gnomilor, ale unduirii
ondinelor, ale misunarii nimfelor, niste vremuri in care el
mai percepea inca ceva din legatura dintre aceste efecte si
perceptiile sonore, luminoase, cromatice. Dar apoi s-a
pierdut tot ceea ce el mai percepea din procesul respirator.
Si oamenii care mai aveau putin din constienta faptului ca
odinioara respiratia stralucea In om spiritual-sufletescul
lumii, au numit Sophia ceea ce a ramas, ceea ce s-a
sedimentat din perceptiile senzoriale in legatura cu
respiratia. Dar ei nu mai percepeau respiratia. Asadar,
continutul spiritual al respiratiei a fost ucis, mai bine zis,
paralizat, de catre perceptia senzoriala.

Acest lucru l-a simtit In special creierul. Grecii antici
nu aveau hici cea mai mica idee despre ceea ce avem noi
azi, drept stiinta. Daca cineva le-ar fi povestit vechilor greci
despre o stiinta de felul celei predate azi in facultatile
noastre, ei ar fi avut impresia ca cineva le inteapa intruna
creierul cu niste ace mici cu gamalie. Ei n-ar fi inteles deloc
ca asa ceva poate sa-l satisfaca pe un om. Daca ar fi trebuit
sa-si insuseasca o stiinta de felul celei pe care o avem noi
astazi, ei ar fi spus: Asta raneste creierul, il inteapa. Fiindca
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ei mai voiau sa perceapa ceva din raspandirea placuta a
respiratiei Imbatdtoare in care se revarsa, patrunzand
induntru, cele auzite, cele vazute. Asadar, in capul grecilor
antici avea loc procesul de percepere a unei vieti
interioare, a unei vieti interioare de felul celei pe care v-o
descriu acum. Si aceasta viatad interioara era numita de ei
Sophia. Si cei care aveau placerea de a o dezvolta in ei pe
Sophia, care aveau o inclinatie deosebita de a se darui
Sophiei, se numeau filosofi. Cuvantul filosofic indica intru
totul o traire interioara. Acel mod ingrozitor de pedant de
invatare a filosofiei, prin care - cum spun studentii -
Jtocesti” filosofie —, nu era cunoscut in Grecia. Filosofia
exprima trdirea interioarad a lui , Eu o iubesc pe Sophia”.

Dar tot asa cum, In cap, perceptiile senzoriale preiau
procesul respirator care se revarsa in trup, restul trupului
preia ceea ce se revarsa in afara drept aer expirat. Asa cum,
de obicei, perceptiile senzoriale navalesc in cap prin ceea
ce omul a auzit, prin ceea ce el a vazut, in elementul
imbatator al aerului inspirat, tot asa, in sistemul
metabolismului si al membrelor senzatiile corporale,
trairile corporale se contopesc cu aerul expirat. Aerul
expirat cu insusirea sa de calmare si trezie, care
estompeaza perceptiile, se contopeste cu senzatiile
corporale care apar cand omul merge sau lucreaza. Si cand
omul desfasura o activitate, cand facea un lucru sau altul, el
simtea ca de la el pleca spiritual-sufletescul. Asa ca omul,
cand facea un lucru oarecare, cand desfasura o activitate
sau alta, simtea ca si cum ar fi facut sa se reverse in lucruri
spiritual-sufletescul. Eu iau in mine spiritual-sufletescul: el
imi imbata capul, se uneste cu ceea ce eu am vazut, cu ceea
ce eu am auzit. Eu fac ceva, eu expir. Spiritual-sufletescul
pleaca. El intra in ceea ce eu mesteresc cu ciocanul, in ceea
ce iau cu mana, trece 1n tot ceea ce eu fac, lucrand.
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Eu las sa iasa din mine spiritual-sufletescul. Eu 1l
transfer, cand, de exemplu, fierb laptele, cand desfasor o
activitate exterioarda, eu las spiritual-sufletescul sa se
reverse in lucruri. Aceasta era senzatia, acesta era
sentimentul. Asa era, deci, in vremurile vechi.

Dar aceasta percepere a procesului expirator, aceasta
percepere a trezirii din starea de betie, se apropia de
sfarsit. Si in Grecia antica nu mai existau din ea decat niste
urme. In epoca greaci oamenii mai simteau, cand
desfasurau o activitate, ca transmit lucrurilor ceva
spiritual. Mai tarziu insa tot ceea ce a existat In procesul
expiratiei a fost paralizat de senzatia corporald, de senzatia
efortului, a faptului c3, muncind, oboseste. La fel cum a fost
paralizat procesul de inspiratie In directia capului,
procesul expiratiei a fost paralizat in directia restului
organismului. Acest proces de expiratie spiritual era
paralizat de senzatia corporala, adica de senzatia omului ca
face efort, ca se incalzeste s.a.m.d., prin ceea ce tradia in om,
in asa fel incat el isi simtea propria forta, pe care o folosea
cand desfasura o activitate, cand facea un lucru sau altul.
Acum el nu simtea procesul de expiratie drept oboseala,
simtea 1n el actiunea unor forte, isi simtea corpul patruns
de energie, de forta.

Aceasta forta, care traia in interiorul omului,
era Pistis, credinta, sentimentul lasat in om de Divinitate,
de forta divina care-i da posibilitatea de a lucra.

Sophia = continutul spiritual al respiratiei, paralizat
de perceptia senzoriala.

Pistis = procesul spiritual (credinta) al expiratiei,
paralizat de senzatia corporala.

Asa conflueau in om Intelepciunea si credinta.
Intelepciunea suvoia spre cap, credinta triia in intregul
om. Intelepciunea era doar continutul de idei. Iar credinta
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era forta acestui continut de idei. Ele sunt una. De aici si
singura scriere gnosticd ramasa din Antichitate cu
titlul Pistis-Sophia. Asa ca in Sophia era o stare mai
rarefiata a inspiratiei, iar in credin{d o forma densificata a
expiratiei. Apoi intelepciunea se rarefia si mai mult. Si in
acea stare de rarefiere aparuta in continuare, infelepciunea
a devenit stiintd. Si apoi forfa interioara s-a densificat si
mai mult. Omul nu mai simtea decat propriul trup: El a
pierdut constienta a ceea ce este, de fapt, credinta, Pistis. Si
apoi s-a ajuns la situatia ca oamenii, nemaifiind in stare sa
simta legatura, au separat ceea ce trebuia sa se ridice,
drept un subiectiv, din interior, drept simplu continut de
credintd, si ceea ce se uneste cu perceptia senzoriald
exterioard. Intdi a fost Sophia, apoi Scientia, stiinta
obisnuitd, care este o Sophia rarefiata. S-ar putea spune si
asa: La inceput, Sophia a fost o fiin{a spirituala reala, pe
care omul o simtea drept locuitor al capului sau. Azi el nu
mai are decat stafia acestei fiinte spirituale. Fiindca stiinta
e stafia infelepciunii. Acesta este un lucru care ar trebui sa-
i treaca prin suflet omului actual ca un fel de meditatie,
gandul ca stiinta este stafia Intelepciunii. S$i tot asa, in
directia cealaltd, credinta - asa cum e ea numita de obicei;
aici n-a fost sesizata in cuvinte o deosebire speciala -,
credinta care traieste azi nu este credinta traita launtric de
oameni din Antichitate, Pistis, ci este subiectivismul, strans
unit cu egoismul. El este credinta densificata a vremurilor
vechi. In credinta inci nedensificati mai era perceput
divinul obiectiv din om. Azi nu mai intalnim credinta decat
drept ceva subiectiv, indltandu-se din corp ca un fum. Asa
ca s-ar putea spune: Daca stiinfa este stafia intelepciunii,
credinta actualda e ceea ce a devenit greoi in credinta de
odinioara, bulgarele de lut al credintei de odinioara.
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Aceste lucruri trebuie privite impreuna si atunci nu
vom mai judeca intr-un mod atat de superficial cum judeca
azi multi oameni, care spun: Antroposofia nu este mai mult
decat credintd. Asemenea oameni nu stiu ce spun, fiindca
n-au devenit niciodata constienfi de intreaga legatura
dintre credinta si intelepciune, fiindcd n-au devenit
niciodata constienti, din istoria reala a omenirii, de aceasta
traire launtrica a credintei si intelepciunii, care sunt una.
Oare unde se vorbeste azi de istorie asa cum trebuie s-o0
prezentam noi aici? Unde se spune oare ce a fost odinioara
pentru om procesul expiratiei; unde se spune ca el era o cu
totul alta traire decat cea de azi? Unde isi dau seama
oamenii cat de abstract si cat de robust-material a devenit
ceea ce a fost ciandva o realitate spiritual-sufleteasca
adevarata, pe de o parte, si o realitate sufletesc-trupeasca
adevarata, pe de alta parte?

Cand evolutia credintei ajunsese intr-un anumit
punct, a devenit necesar pentru omenire ca in acest
continut de credinta sa fie preluat un lucru absolut anume.
In vremurile vechi omul avea divinul in insasi continutul de
credinta. El vietuia divinul in procesul expiratiei. Dar el a
pierdut din constienta sa procesul expiratiei. El n-a mai
avut constienta faptului ca divinul trece afara, in lucruri.
Omul avea nevoie, in constienta sa, de o reinviere a
divinului, si el a avut-o prin faptul ca a primit in el o
reprezentare care pe Pamant nu are nicio realitate
exterioard. Pe Pamant nu are nicio realitate exterioara
faptul ca mortii invie din morminte. Dar Misteriul de pe
Golgota nu are un continut real pentru om, daca descrie
viata lui lisus pana cand lisus moare. La urma urmelor,
acest lucru nu e ceva deosebit. De aceea, pentru teologia
moderna lisus nu mai e ceva deosebit. Fiindca nu e nimic
deosebit in faptul ca omul trece prin niste evenimente
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oarecare si apoi moare, asa cum descrie teologia moderna
viata lui lisus. Misteriul Incepe de-abia cu invierea, cu viata
vie a Fiintei lui Christos, dupa ce corpul fizic a trecut prin
moarte. Si aceasta corespunde si cuvantului lui Pavel - cine
nu primeste In constienfa sa reprezentarea invierii, acela
nu si-a insusit din crestinism absolut nimic, motiv pentru
care teologia moderna nu este decat o ,iisusologie”, nu e
deloc un crestinism. Crestinismul are nevoie de o
reprezentare care sa se raporteze la o realitate, care nu are
loc pe Pamaéant, in mod perceptibil pentru simturi,
reprezentare care il ridica pe om in suprasensibil.

Omul vechi era ridicat in suprasensibil printr-o traire
interioara. Eu v-am descris zilele acestea cum discipolul
yoga era condus spre trairea interioara a existentei de
foarte mic copil. El vietuia primele impresii ale existentei
de prunc, ceea ce desfasoara asupra omului o activitate de
modelare plastica. Niste lucruri despre care omul, de
obicei, nu stie nimic, 1li deveneau constiente celui care facea
exercitiile yoga descrise, dar ii devenea constienta, in
acelasi timp, intreaga viata prenatald, respectiv viata
dinainte de concepere, cand sufletul omului fusese sus, in
lumea spirituald, Tnainte de a fi coborat pe Pamant si a fi
imbracat un corp fizic. Din toate acestea n-a mai ramas
decat o reprezentare. Ea e continuta si in Evanghelii: De nu
veti deveni asemeni copiilor, nu veti putea intra in
imparatiile cerului. - Acest cuvant se refera la acest lucru,
dar in acea vreme el nu mai avea viata in mod nemijlocit. El
era, s-ar putea spune, o amintire a faptului ca odinioara
omul se putea transpune in vremea celei mai fragede
pruncii si putea vietui astfel imparatiile cerului, din care
coborase, prin nastere, in existenta fizica. Omul de azi, daca
aude, din Evanghelii sau dintr-o alta scriere veche, de
imparatiile cerului, nu-si reprezinta mai nimic prin ele. El
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gandeste: Da, am vazut aici, pe Pamant - Franta, Anglia
s.a.m.d., totul e Impartit in imparatii. Ceea ce exista aici, pe
Pamant, drept imparatii, exista si acolo sus, acolo sunt
imparatiile cerurilor. - Omul nu si-ar putea face o
reprezentare concreta despre Imparatiile cerului, daca nu
si-ar reprezenta ca ceea ce este aici, jos, exista si sus. Daca
nu ma insel, in limba engleza se spune chiar: Regatele
cerurilor. Ei bine, asa nu ne facem nicio reprezentare
despre ceea ce se ascunde in expresia modernizata
,imparatiile cerurilor”. Evanghelia spune chiar, de obicei:
Imparatia lui Dumnezeu, astfel incat se mai poate vedea cat
de cat ce inseamna de fapt. Dar omul nu-si mai poate
imagina aproape nimic, ci el face pur si simplu sa se auda
acest cuvant.
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Dar, in vremurile vechi, cerurile erau, foarte exact,
ceea ce se intindea - daca Pamantul se afla cam aici
(mijloc) - drept sfera a lumii (alb, albastru). Iar ,imparatie”
- oare ce era aceasta?

Sa facem abstractie de toata filologia si sa recurgem
la ajutorul observatiei care poate fi datd de metoda
antroposofica insasi. ,Reich” (imperiu, imparatie) = ceea e
se Intinde pana acolo, ceea ce inconjoara, ceea ce cuprinde
- acesta este cel ce suna muzical, cel ce vorbeste, cel ce se
intinde pana departe, astfel incat trebuie sa ne avantam
pana la reprezentarea: Prin aceste ceruri ramane, pentru
cel ce invata sa perceapa, spiritual-sufletescul. El nu
percepe doar cerurile, ci cuvantul cosmic, care rasuna prin
ceruri, care le strabat.

Cine nu poate deveni asemeni copiilor, acela nu poate
percepe cuvantul cerurilor, cuvantul care vorbeste peste
tot din ceruri. Dacda numim imperiile pamantesti
L~mparatii”, si pe conducatorii pamantesti ,conducatori ai
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acestor Imparatii”, atunci ar trebui sa avem in taina
reprezentarea ca acesti conducatori pot vorbi sau canta
atat de tare Incat vocea lor rasuna prin tot imperiul lor. Si
in reprezentdrile vechi, legendare exista ceva ca un fel de
rasunet al Imparatiei. Si acest lucru poate fi exprimat in
mod simbolic prin faptul ca erau date niste legi care erau
vestite prin sunete de trompeta spre toate directiile
cerului, imparitia devenind astfel o realitate. Imparatia nu
era suprafata pe care locuiau oamenii, ci imparatia era ceea
ce Ingerii cu trambitele duceau in departari, drept continut
al legitatilor.

Dar aceasta era o amintire. A fost necesar sa vina o
alta reprezentare, care se raporta mai mult la vointa - ceea
ce fusese Tnainte se raportase mai mult la idee, la gand -, la
ceea ce merge cu omul atunci cand el trece prin poarta
mortii. Atunci ramane, drept manifestari reale de energie,
voinfa. Ea trece prin poarta mortii odata cu el, cu
continutul ideilor cosmice. Vointa umana umpluta cu
ganduri cosmice intra odata cu omul in lumile spirituale,
cand el moare. Si acestei vointe i s-a adresat noua
reprezentare despre Christos cel inviat, despre cel ce
traieste si dupa ce a murit din punct de vedere pamantesc.
Aceasta a fost reprezentarea puternica, grandioasa, care nu
amintea doar copildria, ci atragea atentia asupra mortii si
care apela, in om, la ceea ce trece cu el prin poarta mortii.
Gasim astfel ca aparitia reprezentarii despre Christos, a
intregului Impuls Christic, isi are intru totul temeiul in
evolutia omenirii insesi.

Acum se poate spune, In orice caz: Dar si azi sunt
multi oameni pe Pamant care nu stiu de Christos. Oamenii
care stiu de Christos, o stiu, In general, prost, dar invata
ceva despre Christos, chiar daca, dupa modul de a gandi al
materialismului actual, ei nu au reprezentarea justa despre
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Christos, sentimentul just fata de Christos. Exist3, totusi, pe
Pamant, multi oameni care trdiesc in sanul altor forme de
religie, mai vechi. Si aici se naste mereu Intrebarea la care
am facut aluzie deja ieri. Eu am spus ca Misteriul de pe
Golgota este un fapt. Christos a murit pentru toti oamenii.
Impulsul Christic a devenit o fortd a intregului Pimant. In
acest sens obiectiv, separat de constientd, Christos exista
pentru evrei, pagani, crestini, hindusi, buddhisti s.a.m.d. El
exista, este aici. De la Misteriul de pe Golgota el traieste in
fortele evolutiei Pamantului si a omenirii. Dar este, totusi, o
deosebire intre faptul ca unii oameni traiesc in cadrul unei
sfere de viata crestine sau al uneia necrestine. Se poate gasi
deosebirea numai daca se vede legatura dintre viata pe
care omul o duce intre moarte si o noua nastere, pe de o
parte, si viata pamanteasca, pe de alta parte. Daca omul a
trecut prin moarte si a fost in viatd, sa zicem, buddhist sau
hindus, daca el nu si-a insusit, deci, nicio reprezentare,
niciun sentiment legat de Christos, atunci, dupa moarte, el
ia cu sine, pentru univers ceea ce omul poate vietui aici, pe
Pamant, din lumea exterioara inconjuratoare, din natura.
In ceruri nu s-ar sti nimic despre natura, dacid omul n-ar
duce acolo, cand, prin moarte, intra in Imparatiile cerului -
stiri de pe Pamant. Omul duce tot ceea ce-si asimileaza aici,
pe Pamant, in imparatia suprasensibilului, cand trece prin
moarte, fiindcd numai asa lumile suprasensibile au
cunostinta de mineralele, plantele, animalele de pe Pamant.
Cel care stie, Insa, ceva despre Christos, cel care poate avea
reprezentarea ca in el traieste Christos, cel ce vietuieste
cuvantul Sf.Pavel: ,Nu eu, ci Christos in mine”-, acela nu
duce in lumile suprasensibile doar stiri de pe Pamant, ci si
stiri despre omul pamantesc. Asa sunt introduse amandoua
acolo, inca si de omul actual. Crestinii duc in lumea
suprasensibila stiri despre omul pamantesc, despre
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plasmuirea corporala de pe Pamant a omului. Hindusii,
buddhistii s.a.m.d. duc In ceruri stiri despre ceea ce exista
de jur-imprejurul omului. Azi deja oamenii se completeaza
intre ei prin ceea ce duc in lumile suprasensibile, atunci
cand trec prin moarte. Dar apare tot mai mult si mai mult
necesitatea ca toate tainele pe care omul le poate vietui in
el insusi, prin el insusi, sa fie duse in ceruri, necesitatea,
deci, ca omul sa se christifice tot mai mult si mai mult. Dar
e important, Tnainte de toate, ca ceea ce omul vietuieste
aici, pe Pamant, numai ca om, cu al{i oameni, sa fie dus prin
moarte prin mijlocirea crestinismului.

la ganditi-va numai, acesta este un adevar extrem de
important, un adevar esential. Luati, de exemplu, un
hindus, un buddhist. EI duce prin poarta mortii tot ce
vietuieste privind lumea, simtind lumea, tot ceea ce el
vietuieste drept ganduri despre minerale, drept
sentimente in legatura cu plantele si cu animalele, el duce
toate acestea prin poarta mortii si Tmbogateste
cunostintele pe care zeii le au In lumea suprasensibila prin
cele vietuite de el in felul acesta. Ceea ce vietuieste
crestinul cand intra intr-o relatie sociala cu semenii sai,
cand creeaza niste comunitati sociale, deci lucruri pe care
le poti vietui numai ca om Intre oameni, ceea ce e vietuit
drept fraternitate umana pe Pamant, pe toate acestea
crestinul le duce, la randul lui, prin poarta mortii. Am putea
spune: Buddhistul duce prin poarta mortii frumusetea
lumii, crestinul duce prin poarta mortii bunatatea. Ei se
completeaza reciproc. Dar pasul inainte facut de crestinism
consta in faptul ca tocmai raporturile sociale pamantesti
dobandesc importanta pentru lumile ceresti.

Tiranii orientali au putut sa decapiteze cati oameni
au vrut, acest lucru, intr-un anumit sens, a atins prea putin
lumile de dincolo. Le-a atins numai in masura in care omul
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a primit niste impresii exterioare: Impresiile exterioare de
oroare s.a.m.d. au fost duse prin poarta mortii. Ceea ce se
manifestd azi pe Pamant, drept lipsa de iubire intre
oameni, din cauza unor relatii sociale jalnice, care se
raspandesc pe Pamant drept socialism gresit inteles, are o
importanta foarte mare pentru lumile suprasensibile in
care omul intrd dupa moarte. Si daca azi, sub stindardul
infaptuirii socialismului in Rasaritul Europei, se dezvolta o
putere Ingrozitoare de distrugere, lucrurile traite de
oameni sunt duse in lumile de dincolo, drept rezultat
ingrozitor. Si dacd, in era materialismului, sunt create niste
relatii interumane lipsite de iubire, ele au fost introduse
prin poarta mortii In lumile suprasensibile, spre oroarea
lumilor divin-spirituale.

Prin crestinism omul trebuie sa devina in stare sa
introduca In lumile suprasensibile rezultatele evolutiei de
pe Pamant care iau nastere prin el. Si omul devine capabil
sa introduca in lumile suprasensibile ceea ce creeaza el
insusi pe Pamant, prin gandul la Christos cel inviat, la o
fiinta vie care a trecut prin moarte si, totusi, traieste.

De aceea, oamenii care nu vor ca faptele lor sociale sa
fie trecute prin moarte, au azi o oroare atat de mare sa-1
recunoasca pe Christos cel inviat. Lumea fizic-senzoriala
constituie o unitate impreuna cu cea suprasensibila si n-o
intelegi pe una, daca n-o Intelegi in relatie cu cealalta. Noi
trebuie sa ajungem din nou sa intelegem lucrurile care se
petrec pe Pamant prin faptul ca intelegem evenimentele
spirituale din Univers. Trebuie sa Invaiam sa nu mai
vorbim In mod abstract despre spirit si materie, ci sa ne
indreptam privirile spre om, cum simtea el odinioara, in
procesul respiratiei, o legatura cu divin-spiritualul lumii si
trebuie sa ajungem sa vietuim iar noi insine spiritual-
sufletescul lumii, asa cum il putem vietui In epoca noastra.
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Pe o alta cale nu se poate ajunge la o insandtosire a
relatiilor sociale de pe Pamant, Oamenii vor striga dupa o
ameliorare a situatiei sociale, dar nu vor obtine nimic,
dimpotriva: Totul va merge din ce in ce mai mult spre
decadentd, daca printre oameni nu se va raspandi aceasta
christificare, care trebuie sa mearga, insa, spre ceea ce este
real, nu sa se multumeasca cu simpla rostire a unor
cuvinte goale de continut, care imbata.

Cei vechi aveau voie sa se imbete cu respiratia. Dar
oamenii moderni nu au voie sa se imbete cu cuvintele.
Cuvintele nu trebuie sa fie pentru ei un mijloc de a se
imbata, ci ceva in sensul Sophiei, ceva care-l patrunde pe
om cu intelepciune.

Acestea sunt lucrurile prin care antroposofia arata si
ceea ce este important din punct de vedere social. Si ea ar
dori sa exprime ceva din aceasta si prin numele
zi, Anthropo-Sophia, care e tot o intelepciune. Pentru grecii
antici, omul era ceva de la sine iInteles. Sophia era o
intelepciune a omenirii, pentru ca omenirea inca mai era
plina de lumina si intelepciune. Azi, cand se spune Sophia,
oamenii se gandesc doar la stiinta si eruditie - la stafia
Sophiei. De aceea, trebuie sa se atraga atenfia asupra
faptului ca Anthropo-Sophia este ceva care vine din om,
care lumineaza din om, care infloreste din cele mai bune
forte ale omului. Trebuie sa se atraga atentia asupra
acestui lucru. Dar, prin aceasta antroposofia devine ceva
care e vietuit de om, numai ca intr-un mod mai spiritual,
dar nu mai putin concret decat era vietuita vechea Sophia.
Si, In acelasi timp, ea trebuie sa contribuie la realizarea a
ceea ce era vietuit de Intreaga fiinfda umana, si
anume: Pistis, continutul de credinta, confinutul de
cunoastere adevarata, acel fel de cunoastere care sa-i dea
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fiintei umane forta si energia pe care in vremurile mai
vechi le continea numai credinta.

XIV. MICHAEL, SOPHIA SI MARDUK
Torquay, 11 august 1924 (Din GA 243)

..In Chaldeea antici, de exemplu, se invita urmitorul
lucru: Omul vietuieste limitele extreme ale existentei, pana
la care el poate sa ajunga cu forfele sale sufletesti, cand fsi
indreapta privirea spiritualda, privirea sufletului, spre
opozitia minunata dintre viata din perioadele cand doarme
- constienta e obscurd, omul nu stie nimic de viata sa - si
viata pe care el o duce cand este treaz - de jur-imprejurul
omului e lumind, omul stie de viata sa.

Altfel erau simtite, cu milenii in urma, aceste stari
alternative dintre somn si veghe. Somnul nu era atat de
inconstient, veghea nu era atit de constientd. In timpul
somnului el percepea niste imagini grandioase, in
permanenta transformare, o viatd cosmica curgand-
unduitoare; cand omul dormea, el se afla in mijlocul unor
realitati. Somnul a devenit atat de inconstient pe masura ce
omenirea a evoluat. In schimb, cu milenii in urm3a viata de
veghe nu era atat de insoritd, de luminoasa ca azi. Lucrurile
nu aveau contururi precise, nu erau delimitate intre ele. Si
din ele se pulverizau tot felul de lucruri spirituale. Nu
exista o tranzitie atat de neta intre somn si veghe. Dar se
putea distinge toate lucrurile in mijlocul carora omul traia
in starea de veghe din acea vreme, care erau numite Apsu.
Aceasta era lumea starii de veghe.

[ar realitatea in sanul careia omul era in timp ce
dormea, elementul curgand-unduind, cand el nu putea face
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distinctie asa de bine ca In starea de veghe, intre minerale,
animale si plante, era numita Tiamat.

In misteriile chaldeene discipolilor li se spunea: Omul
este mai aproape de adevar si realitate in starea de somn,
cand pluteste, adormit, in Tiamat, decat atunci cand
traieste, fiind treaz, printre minerale, plante si
animale. Tiamat este ceva mai originar, e legat Intr-o
masurd mai mare decat Apsu de lumea omeneasca. Apsu
este mai inaccesibil, Tiamat reprezintd ceea ce e mai
aproape de om. Dar, cu timpul, in Tiamatau survenit
schimbari. Asa li se spunea si asa erau Invatati discipolii la
scolile misteriale. Din viata si urzirea amintita luau nastere
niste figuri demonice, niste forme de cal cu cap de om,
niste forme de leu cu cap de inger. Aceste figuri demonice,
care au devenit dusmanii omului au luat nastere prin
urzirea din Tiamat.

Apoi, in lume a venit o fiinta puternica: Ea. Cine mai
simte azi calitatea sunetelor, acela simte Ingemanarea
vocalelor E si A, o trimitere la acea fiinta puternica, care,
potrivit acelei invataturi din vechile misterii, statea alaturi
de om, atunci cand demonii din Tiamat deveneau puternici,
Ea sau Ia, mai tarziu, prin antepunerea particulelor fiintiale
,Soph” a devenit Soph-Ea = Sophia. Ea inseamna
aproximativ ceea ce noi desemnam prin cuvantul abstract:
intelepciunea care domneste in toate lucrurile. ,Soph” =
particulda care inseamna, aproximativ, ,fiind, existand”.
Sophia, Sophea, Sophieia = Intelepciunea omniprezenta si
atotstapanitoare a trimis omenirii un fiu, cunoscut drept
Marduk, iar mai tarziu ca ,Micha-el”, Michael care
domneste din ierarhia arhanghelilor. Este aceeasi entitate
ca si Marduk, fiul lui Ea, intelepciunea, Marduk - Micha-el.

Si Marduk-Micha-el - asa spune invatatura misteriilor
- era puternic, mare si grandios. Si toate fiintele demonice,
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caii cu cap de om, leii cu cap de inger, toti acesti demoni,
care urzeau si se talazuiau, i se opuneau impreund, ca
puternicul Tiamat. Marduk - Micha-el era atat de puternic
incat stdpanea furtuna care cutreiera lumea. Asadar,
demonii adunati in Tiamat erau reprezentati sub forma de
fiinte reale, pe buna dreptate, Intrucat chaldeenii asa ii
vedeau, ca fiinte reale. Toti acesti demoni formau
impreuna un balaur puternic, care opunea rezistenta cu
furie de foc, ca suma acestor puteri demonice nascute
din Tiamat, noaptea. Cand fiinta sa pasi, cu furie de foc, in
fata lui Marduk-Micha-el, acesta 1-a lovit cu diferite arme,
apoi a suflat intreaga putere a vantului, si
fiinta Tiamat crapa si se desfacu in bucati, se Imprastie in
toate partile lumii. Si astfel Marduk-Micha-ela putut sa
formeze sus Cerul si jos Pamantul. Asa luara nastere ,Sus”
si,Jos”.

Si in misterii se spunea asa: Marele fiu al lui Eaq,
intelepciunea, a Invins pe Tiamat si a format dintr-o parte a
lui Tiamat Cerul, ceea ce este sus, iar din cealalta parte a
lui Tiamat a creat Pamantul, ceea ce este jos. Cand privesti
spre cer, la stele, o, omule, atunci tu vezi o parte a ceea
ce Marduk-Micha-el a format sus din abisurile Ingrozitoare
ale lui Tiamat, spre mantuirea omenirii.

lar daca privesti in jos, acolo unde plantele cresc din
pamantul patruns de minereale, acolo unde prind forma
animalele, vei gasi cealalta parte, pe care fiul luiEaq,
intelepciunea, a transformat-o din Tiamat, spre mantuirea
omenirii.

Asa ca acele vremuri vechi ale omenirii, din Chaldeea
antica, 1si indreptau privirile spre o activitate de plasmuire in
lume, spre ceva fiintial-real; toate acestea erau resimtite
drept realitati fiintiale. Acesti demoni ai noptii, acesti monstri
nocturni, urziti si derivati din Tiamat, au fost transformati
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de Marduk-Micha-elin stele sus si pamant jos. Demonii
transformati de Marduk-Micha-el in stele stralucitoare, iar in
tot ceea ce creste pe pamant, pielea si tesutul
lui Tiamat transformat - aceasta era forma in care popoarele
antice isi imaginau tot ceea ce ajungea la ele prin vechile
atribute ale sufletului. Aceasta Insemna pentru ei
cunoastere...

XV. MEDITARE DE CRACIUN:
MISTERIUL LOGOS-ULUI

(Din Teze antroposofice)

In studiul nostru despre Misteriul lui Michael au
iradiat adevarurile despre Misteriul de pe Golgota. Acest
lucru se explica prin aceea ca Michael este puterea care il
conduce pe om, Intr-un mod benefic lui, la Christos.

Misiunea lui Michael este 1nsa una care, In devenirea
cosmica a omenirii, se repeta Intr-o succesiune ritmica. O
repetare a actiunii sale binefiacatoare a fost Tnaintea
Misteriului de pe Golgota. Pe atunci ea era legata de tot
ceea ce trebuia sa reveleze activ pentru Pamant forta lui
Christos, aflata inca In exteriorul Pamantului, pentru ca
omenirea sa poata evolua. Dupa Misteriul de pe Golgota,
misiunea lui Michael se supune celor ce urmeaza sa se
intimple omenirii pamantesti prin Christos insusi. In
repetdrile ei, misiunea lui Michael apare intr-o forma
modificata si pe o treapta superioara.

In comparatie cu aceasta, Misteriul de pe Golgota este
un eveniment cosmic atotcuprinzator, ce are loc o singurd
datd in intreaga evolutie cosmica a omenirii.

Cand omenirea a avansat pana la stadiul dezvoltarii
sufletului intelegerii sau afectivitatii, apare pentru prima
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data pericolul, existent ca predispozitie Inca din timpurile
preistorice, si care nu a incetat sa actioneze, de
desprindere a fiintei omenirii de fiinta divin-spiritualului.

Si pe masura ce sufletul omenesc pierde posibilitatea
impreuna-viefuirii cu entitatile divin-spirituale, in jurul lui
iese la lumina ceea ce astazi numim ,natura”.

Fiinta umana nu mai vede omenesc-fiintialul omenirii
in Cosmosul divin-spiritual; el vede opera divin-
spiritualului In natura pamanteasca. La inceput el nu o
priveste in modul abstract In care o priveste astazi: niste
fiinte si intdmplari fizic-senzoriale tinute la un loc prin
acele continuturi abstracte de idei pe care le numim ,legi
ale naturii”. El o priveste inca drept o fiinta divin-
spirituald. Aceasta fiinta divin-spirituala talazuieste in tot
ceea ce vede nascandu-se si pierind in lumea vietuitoarelor
animale, in germinarea si cresterea lumii vegetale, In ceea
ce percepe In activitatea izvoarelor si raurilor, in aparitia
vantului si in formarea norilor. Toate aceste realitati si
procese din jurul sau sunt pentru el gesturile, faptele, sunt
limbajul fiintei divine aflate la baza ,naturii”.

Asa cum odinioara in pozitiile constelatiilor si in
miscarile astrilor oamenii vedeau faptele, gesturile
fiintelor divine din Cosmos si In ele desluseau cuvintele lor,
tot astfel acum ,realitatile din natura” au devenit, pentru ei,
o expresie a zeitei Pamant. Caci divinul activ In natura era
considerat de gen feminin.

Ramasite ale acestui fel de reprezentare, ce reflectau
trairea imaginativa a sufletului intelegerii sau afectivitatii,
au fost active in sufletele omenesti pana tarziu in Evul
Mediu.

Oamenii cunoscatori, cand voiau sa aduca la nivelul
intelegerii ,intamplarea naturald”, vorbeau despre faptele
»Zeitei”. Acest fel animist, viu, interior de a privi natura a
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devenit pentru omenire de neinteles doar treptat, odata cu
dezvoltarea sufletului constientei.

[ar felul in care se privea in aceasta directie in epoca
sufletului intelegerii sau afectivitatii ne aminteste de mitul
Persefonei, cu misteriul aflat la baza lui.

Fiica lui Demeter, Persefona, este obligata de zeul
lumii de jos si il urmeze in imparétia lui. In cele din urma
acest lucru are loc 1n asa fel, incat ea petrece in lumea de
jos doar o jumatate de an, cealalta jumatate petrecandu-si-
o In lumea de sus.

Acest mit al Persefonei mai exprima inca, intr-un mod
grandios, felul de cunoastere cu care se incerca sa se
patrunda odinioara, intr-un trecut foarte indepartat,
printr-o clarvedere de vis, intreaga devenire a lumii
pamantesti.

In timpurile strivechi orice actiune cosmici pornea
dinspre ambianta Pamantului. PAmantul insusi era abia in
proces de formare. El isi plasmuia fiinta sa in evolutia
cosmica din ceea ce actiona la periferia lui. Ceea ce lucra la
fiinta sa erau fiintele divin-spirituale din Cosmos. - Cand
Pamantul a ajuns atat de departe incat sa devina un corp
cosmic independent, asupra lui s-a coborat din Cosmosul
mare un divin-spiritual si a devenit zeitatea Pamant.
Clarvederea de vis a vechii omeniri a patruns cu
cunoasterea aceasta realitate cosmica; mitul Persefonei ne-
a parvenit de la aceasta cunoastere.

Ne-a mai ramas insa si felul in care se cauta inainte,
pana tarziu in Evul Mediu, sa se patrunda prin cunoastere
in ,natura”. Caci pe atunci inca nu se incepuse, cum s-a
facut mai tarziu, sa se ia in considerare doar impresiile
senzoriale, adica doar ceea ce apare la suprafata
Pamantului, ci se priveau forfele care actioneaza din
adancurile Pamantului spre suprafata. lar aceste ,forte din
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adancuri”, ,fortele lumii de jos”, erau interpretate in
alternanta cu influenta stelelor si a elementelor din jurul
Pamantului.

Aici cresc plantele cu formele lor variate, care se
reveleaza prin gama lor multicolora. In acestea actioneaza
fortele Soarelui, ale Lunii si ale stelelor, Impreuna cu
fortele din adancul Pamantului. Baza pentru aceasta au
reprezentat-o mineralele, care au deja fiinta in intregime
formata din fiintele cosmice devenite terestre. Roca iese la
suprafata exclusiv din ,lumea de jos” cu ajutorul fortelor
ceresti devenite terestre. Regnul animal n-a acceptat
fortele ,adancului pamantesc”. El ia nastere exclusiv din
fortele cosmice ce actioneaza din Imprejurimile
Pamantului. El 1isi datoreaza devenirea, cresterea,
existenta, capacitatea de a se hrani, posibilitdtile de a se
misca fortelor Soarelui ce se revarsa pe Pamant. El se poate
perpetua sub influenta fortelor Lunii ce se revarsa pe
Pamant. El apare in forme si specii variate, deoarece din
spatiul cosmic constelatiile stelare actioneaza asupra vietii
animale, plasmuind in chipul cel mai divers. Dar animalele
sunt doar asezate, coborate pe Pamant din spatiul cosmic.
Ele participa la pamantesc doar cu viata lor de constienta
confuzd; prin originea lor, prin procesul de crestere, prin
tot ceea ce sunt pentru a putea percepe si a se putea misca
ele nu sunt creaturi pamantesti.

Aceasta idee grandioasa despre devenirea
Pamantului trdia odinioara in omenire. Ceea ce a razbatut
pand in Evul Mediu din aceasta nu ne mai permite sa
recunoastem decat intr-o mica masura grandoarea ei.
Pentru a reusi sa recunoastem acest lucru, trebuie sa ne
intoarcem cu privirea cunoasterii contemplative in timpuri
foarte vechi. Caci din documentele fizice existente nimeni
nu poate deduce ceea ce traia in sufletele oamenilor, decat
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daca este cineva care sa poata observa aceasta pe cale
spirituala.

Fiinta umana Insa nu este in stare sa se {ind atat de
departe de Pamant precum fiinta animala. Spunand aceasta
ne apropiem atat de misteriul omenirii, cat si de cel al
regnului animal. Aceste misterii se reflecta in cultul pentru
animale al popoarelor antice, in primul rand al egiptenilor.
Animalele erau privite ca niste fiinte ce sunt doar oaspeti ai
Pamantului, cu ajutorul carora puteau fi contemplate
fiintele si actiunile lumii spirituale din imediata apropiere
a lumii pamantesti. lar prin reprezentarea in pictura a
faptuirii umane in conexiune cu cea animald, se evocau
fapturile acelor fiinte elementare intermediare, aflate in
devenire cosmica pe drumul spre umanitate, dar care nu
coboara in pamantesc, pentru a nu deveni oameni. Astfel
de fiinte elementare intermediare exista. Egiptenii, cand le
pictau, nu faceau decat sa redea cele contemplate de ei.
Asemenea fiinte, totusi, nu au insa deplina constienta de
sine a omului. Pentru a ajunge la aceasta omul a trebuit sa
coboare mai mult in lumea pamanteasca, astfel incat sa
primeasca in fiinta sa ceva din fiinfa Pamantului.

Omul a trebuit sa se confrunte cu faptul ca in aceasta
lume pamanteasca are in fata opera fiintelor divin-
spirituale de care este legat, ca este numai si numai opera
acestora. Si pentru ca nu exista decat opera desavarsita,
despartita de originea sa diving, In ea au acces entitatile
luciferice si ahrimanice. Prin aceasta rezulta pentru om
necesitatea de a face din opera desavarsita a divinitatii,
strabatuta de influentele lui Ahriman si Lucifer, locul de
desfasurare a unei par{i - cea pamanteasca - din viaga sa.

Un timp aceasta s-a petrecut fara desprinderea
omenescului de divin-spiritualul sau de la origini, pentru
ca omul nu ajunsese inca sa dezvolte fortele sufletului
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intelegerii sau afectivitatii. Cand a avut loc aceasta, in om s-
a produs o corupere a corpurilor sale: fizic, eteric si astral.
O stiinta mai veche cunoaste aceasta corupere drept ceva
ce trdieste in natura umana. Se stie ca ea este necesar3,
pentru ca in om constienfa sa avanseze spre treapta de
constientd de sine. In cultivarea cunoasterii, care avea loc
in centrele pe care Alexandru cel Mare le-a daruit stiintei,
trdia un aristotelism care, just infeles, continea in sine
aceasta corupere ca un element major al stiintei sale
despre suflet. Doar mai tarziu aceste idei n-au mai fost
patrunse in fiintialitatea lor interioara.

In vremurile de dinaintea dezvoltarii sufletului
intelegerii sau afectivitatii omenirea era totusi atat de
strans Impletita cu fortele originii sale divin-spirituale,
incat acestea puteau, din locul lor din Cosmos, sa mentina
in echilibru puterile luciferice si ahrimanice ce se apropiau
de oamenii de pe Pamant. Din partea umana se facea
suficient de mult, In sensul de a contribui la mentinerea
acestui echilibru, daca in actiunea cultica si misteriala se
infatisa tabloul fiintei divin-spirituale coborata in imperiul
lui Lucifer si Ahriman si iesita apoi biruitoare la suprafata.
Vedem astfel existand in cultele popoarelor, in vremurile
premergatoare Misteriului de pe Golgota, reprezentari
picturale despre ceva ce a devenit ulterior realitate prin
Misteriul de pe Golgota.

Cand sufletul intelegerii sau afectivitatii s-a dezvoltat,
fiinta omeneasca nu a mai putut fi ferita de despartirea de
entitatile ei divin-spirituale decat prin intermediul
realitatii. Divinul a trebuit sa intervina ca entitate si in
interiorul pamantescului, ca Fiintd, 1n organizarea
sufletului intelegerii sau afectivitatii, care pe durata
existentei pamantesti traieste din pamantesc. Acest lucru
s-a Intamplat prin aceea ca Logosul divin-spiritual,
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Christos, si-a unit destinul sau cosmic cu Pamantul de
dragul omenirii.

Persefona s-a coborat pe Pamant pentru a elibera
regnul vegetal de necesitatea de a se plasmui doar din
pamantesc. Aceasta Inseamna coborarea unei fiinfe divin-
spirituale In natura Pamantului. Persefona cunoaste si ea
un fel de ,Inviere”, Insa anuala, intr-o succesiune ritmica.

Acestui eveniment, petrecut ca un eveniment cosmic
pe Pamant, 1i corespunde coborarea Logosului
pentru omenire. Persefona coboara pentru a
readuce natura in directia sa originara. Pentru aceasta este
nevoie de ritm, cdci evenimentele din natura se petrec intr-
un ritm. Logosul coboara in omenire. Acest lucru se
petrece o singurd datdin decursul evolutiei omenirii;
caci aceastd evolutie este doar un element dintr-un ritm
cosmic gigantic, in care umanitatea, inainte sa cunoasca
existenta de om, era, ca omenire, cu totul altceva si va fi in
viitor cu totul altceva, In timp ce viata plantelor se
repeta ca atare in cicluri scurte.

A vedea Misteriul de pe Golgota In aceasta lumina
este ceva de care omenirea are nevoie odata cu intrarea in
epoca constientei. Caci daca nu ar fi intervenit Misteriul de
pe Golgota pericolul despartirii omenirii ar fi existat chiar
in epoca sufletului intelegerii sau afectivitatii. Daca sufletul
constientei nu se va putea fortifica intr-atat, incat sa ajunga
sa priveasca inapoi si sa Inteleaga cu adevarat originea sa
divin-spirituala, pentru om, in constiinta sa, ar trebui sa se
produca o completa intunecare a lumii spirituale in epoca
sufletului constientei. Daca insa va reusi acest lucru, el va
gasi Logosul cosmic ca entitate care 1l poate conduce
inapoi. El se patrunde cu imaginea mareata care reveleaza
cele ce s-au petrecut pe Golgota.
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Inceputul  acestei intelegeri profunde este
cuprinderea plina de iubire a Craciunului cosmic, a Noptii
Sfinte a Ajunului, de care ne aminteste in fiecare an
sarbatoarea Craciunului. Caci fortificarea sufletului
constientei, care initial primeste in sine intelectualitatea, se
face prin aceea ca el lasa sa coboare in acest element
sufletesc, cel mai rece dintre toate, iubirea calda. Acea
iubire calda ce se revarsa in modul cel mai sublim cand
este vorba de copilul lisus, care apare pe Pamant la
momentul Craciunului cosmic. Prin aceasta omul a lasat sa
actioneze asupra sufletului sau fapta spirituala cea mai
inalta petrecuta pe Pamant, care a fost totodatda si una
fizica; el s-a angajat pe drumul care conduce la a-l primi pe
Christos in sine.

Natura se recunoaste in aceea ca in Persefona, sau in
fiinta spre care inca se privea in Evul Mediu timpuriu
atunci cand se vorbea despre ,naturd”, se reveleaza forta
divin-spirituala si vesnica a originii din care a luat nastere
si se naste continuu ca fundament al existentei pamantesti
a omului.

Lumea omeneasca se recunoaste in aceea ca in
Christos ea reveleaza Logosul originar si vesnic, care
actioneaza In domeniul entitatii divin-spirituale, unita
dintru inceputuri cu omul, pentru dezvoltarea entitatii
spirituale a omului.

A conduce in iubire inima omeneasca spre aceste
corelatii cosmice grandioase, acesta este continutul
adevarat al sarbatorii ce se apropie de oameni in fiecare an
in perspectiva Craciunului cosmic. Daca in inima
omeneasca traieste o astfel de iubire, atunci ea va inflacara
elementul rece de lumina al sufletului constientei. Daca
acesta ar fi lipsit de caldura care sa-l inflacareze, omul nu
ar ajunge niciodata sa se spiritualizeze complet. El ar
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sucomba in raceala constientei intelectuale, sau ar trebui
sa ramana la o viata spirituala care nu progreseaza pana la
o dezvoltare a sufletului constientei. S-ar opri la nivelul de
evolutie al sufletului intelegerii sau afectivitatii.

Dar, In natura sa esentiald, sufletul constientei nu
este Insa rece, numai ca la inceputul dezvoltarii el pare a fi
asa, deoarece nu poate revela inifial decat elementul
lumina din natura sa, nu insa si caldura cosmica din care
totusi isi trage originea.

A simti si a vietui Craciunul In acest fel permite
sufletului sa realizeze cum triumful fiintelor divin-spirituale,
ale cdror imagini se reveleazd in stele, se vesteste omenirii si
cum liberarea fiintelor umane de fortele care doresc sd le
indepdrteze de originile lor are loc in incinta Pdmdntului.

Goetheanum, Craciun 1924

Alte teze de la Goetheanum
pentru Societatea Antroposofica
(cu referire la consideratia precedenta despre Crdciun)

Activitatea, in cadrul evolutiei cosmosului si a
umanitatii, care se desfasoara sub impulsul fortelor lui
Michael se repetd ritmic, chiar daca in forme diferite si pe
trepte mai Tnalte, Tnainte si dupa Misteriul de pe Golgota.

Misteriul de pe Golgota este un eveniment unic, cel
mai mare petrecut in cadrul evolutiei omenirii. Aici nu
poate fi vorba de o repetare ritmica. Caci chiar daca aceasta
evolufie a omenirii este plasata intr-un ritm cosmic
puternic, ea este totusi o singurd veriga, desigur una foarte
ampld in cadrul acestui ritm. Inainte si fi devenit
aceasta unicd veriga, omenirea a fost, ca omenire, cu totul
altceva; dupa aceasta ea va fi de asemenea altceva. Asadar,
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in decursul evolutiei omenirii au loc multe evenimente
michaelice, insa numai un eveniment al Golgotei.

In cadrul repetirii ritmice rapide a cursului unui an,
fiinfa divin-spirituala care coboara 1in adancurile
Pamantului pentru spiritualizarea actului natural
indeplineste acest act. Ea reprezinta insufletirea naturii
cu fortele originare si vesnice, ce trebuie sa ramana active,
dupa cum Christos coborat pe Pamant reprezinta
insufletirea omenirii cu Logosul originar si vesnic, care,
pentru binele omenirii, nu trebuie sa inceteze sa actioneze
niciodata.
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EPOCI DIN ISTORIA PAMANTULUI S

PERIOADE GEOLOGICE

(cf. G. WACHSMUTH —- Die. Entwicklung der Erde)

TAREA FAZE-
REPETARE - - FORMAREA SI
LOR MAI VECHI LA |ERA | IMPARTIREA IN EPOCI FAUNA FLORA STRUCTURA PAMANTULUI
UN NIVEL SUPERIOR
REPETAREA 5 '; Stadii cosmice preliminare ale formadrii sistemului solar
u |23
VECHIULUI SATURN O |w 9 |Formarea sferei si a corpului lui Saturn Diferentierea prin
s |-
v
8 ‘; Formarea sferei $i a corpului lui Jupiter contractie a
REPETAREA < |Formarea sferei si a corpului lui Marte
VECHIULUI SOARE ﬂ 5 § Separarea Pamd.ntului sia S?urel\.li _ sferelor planetare
& |8 2 |Pamadntul,organism planetar (ingloband si Luna)
W ® lincepe sa evolueze in jurul Soarelui
ol <
REPETAREA . ~_ |Procese de sc.hin'\b in atmosfera. Formarea strafurilor
Epoca vitalizata Ccmpu;i albuminoizi periferice.
VECHI LUNI Biosfera generatoaryColoizi - suspensii Atmosfera (TABLOU IV)
Diferentierea inveli- —
REPETAREA EPOCII curilor si @ nucleulg|Primele forme animale si Precipitare de substante
POLARE IN EPOCA $ $ N ) . pn‘mmve, viitoare roci
LEMURIANA - Archaic vegetale in atmosfera vitalizatd. | primare
> -
" i a|Nevertebrate marindForme,_ vegetale pry Sedimentare.
REPETAREA EPOCI & [Diterentioreaintemaly .\ i mitive intre doud |Tendinta de formare a unei
HIPERBOREENE Q [l formarea straturilodgrahiopode. Corali. |ape, alge, varec. [suprafete teresire plastice.
IN EPOCA 4 '$ | T |cambrian Pesti primitivi
LEMURIANA < Silurian Inmiltirea cochililaJPrimele plante de [Atmosferd apoasd si caldd,
el 1= Devonian calcaroase uscat .
,g g Ferigi Cutarea suprafetei teresd
s : il : : ity
MIJLOCUL EPOCH 3 & Carbonifer Amfibii Criptcgame lroA(chmat trnp'ucc{l n
g -8 Lycopode emisfera nordicd )
LEMURIE NE g ;‘ Permian —— Paduri de (Tendintd _puternicd
e E . conifere dar‘ 1.recntaore de
o Trigsic durificare )
- Archeopterix st legirea ,L unii
" o Jurasic Animale uriase Ferigi Purificarea atmosferei
SFARSITUL EPOCI| © - Saurieni arborescente |pyternice transgresiuni
S b3 Mamifere inferioand marine.
w @ [Cretacic . ii arbori Mobilitate reinoitd a
LEMURIENE = < Pasari cu dinfi r,,'i',,m" ‘-‘Flun't. cu| suprafetei terestre.
{ | Scufundarea Saurieni o Scufundarea Lemuriei
Lemuriei flori angiosperme
£ 3 " - —
Atmosferd caldd incd
Paleccen Primele copitate Continuarea > ,
1 Eocen sdlbatice. ) -~ dar in curs de racire.
‘< 2 diferentierii
z 2.| 84 Oligocen Mamifere superioad " Deformarea plastica a
s w 5 Lo R . plantelor pand la| . . o oo A
EPOCA ° e & | Miocen Vite Pamadntului pand in
= z
o < 3 Pliocen Primate flora‘dctual, Cuaternar .,
55 L pochalil
: 2 2 4 (TN (Diluvium [(Schelete umane) (TABLOU VI, Vill, IX)
ATLANTEANA w a % - L . - -
=3 < 5 |Cuatery |\ Glaciatii | Nici o noua specie,insa Glaciati
% g ABLOUA modificdri geografice ale florei
ol & 6|TP { si ale taunei ,
N ; Atlontidel
S ~ 7| Scutundarea Scufundarea Atlantidei
z Atlantidei
. 1.|€D Vechea Indie
EPOCA POST- e 2|JC Vechea Persie Cresterea cdldurii §i
z
o i - = + -
" < 3 Egipt-Caldeea Act micsorarea cdlduril pe
ANTLANTEANA n.t‘ o QPV ctuala Actuald . P!
<% 4|5 Grecia- Roma Pamant
Oaq "
So 5K Astazi (TABLOU Xt)
w<d gl
w 1%
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STADII PRELIMINARE $I PERIOADE
EVOLUTIVE IN ORGANISMUL COSMIC

(cf G. WACHSMUTH - Die Entwicklung der Erde)

7. STARI PLANETARE

(NIVELURI DE CONSTIENTA.)

e @ T @ T @ I @ [ @ T @ [ @ N

gETCL}J-glI{JL Vs%ig]éJL VL%%HAEA JUPITER VENUS VULCAN
7. REGNURI DE VIATA

\VECHULUL SATURY) ot ee”

(s souse [ELerenTaR

REPETAREA
\VECHI LUNI

AL 3-1ea REGN
ELEMENTAR

TRECEREA LA UN NOU
NIVEL DE CONSTIENTA

PLANTA REGNURI: NATURALE VII: PLANTA ESTE
NVELUL CEL MAI DE JOS AL EXISTENTE

MINERALUL ESTE NIVELUL CEL
MAI DE JOS AL EXISTENTE(

PAMANTUL VIU

ETER DE CALDURA|ETER DE LUMINA | ETER CHIMIC | £T€R DE viata |

-CALDURA- -AER- ~APA - —-PAMANT~

7 STARI DE FORMA

TENDINTA CATRE

FORMA
ORGANIZARE FORMA ORGANIZARE
DIN EXTERIOR DIN INTERIOR
ASTRAL ETERIC
FIZIC
" STAREA_FORMEI FIZICE
7.EPOCI (TABLOUL Il )
PN
g T T3 Ty, T s T e T
POLARA  HIPER-_ LEMURIANA ATLANTEANA POST-
T~ BOREANA ATLANTEANA
7CNVILIZATI:
SEPARAREA SEPARAREA IESIREA] 1.VECHEA INDIE
LUI SATURN LUl JUPITER LUNII 2VECHEA PERSIE
A LUI MARTE

— — 3.EGIPT-CALDEEA
SI A SOARELUI SCUFUNDAREA SCUFUNDAREA 4GRECIA-ROMA

LEMURIE! ATLANTIDEI 5[ASTAZI]
5.

7
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