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COPERTA IV

Evenimentul de pe Golgota are loc intr-un moment al evolutiei
umanitatii in care oamenii erau cel mai putin apti de a-l intelege
in semnificatile sale profunde. Omenirea, care pierduse
facultatea perceptiei incetogate a lumii spirituale pe care o
avusese in timpurile mai vechi, este, sufleteste vorbind, prinsa
intre traditii religioase devenite rutind exterioara, gandirea
filosofica dusa de greci pana la cele mai inalte culmi sgi
talazuirea unor impulsuri  venind din strafunduri ale
subconstientului care vehiculeaza informatii venind din lumile
spirituale pe diferite cai. Unele se manifesta prin oameni instruiti (profetii), altele prin
mediumuri, intermediari intre zeitati si oameni care-i interogheaza (Pythia) sau prin
personaje stranii primind informatii spontane cu privire la evenimente viitoare in
general inspirdnd groaza (Sibilele).

Autorul analizeaza interactiunile dintre Evenimentul de pe Golgota si caile incercate
pe diferite directii pentru cuprinderea semnificatiei misiunii christice. Cu capacitatea
sa neobisnuita de a aborda omnilateral aspectele de care se ocupa, Rudolf Steiner
face din acest mic ciclu de conferinte una din expunerile cele mai pasionante pentru
cititor.
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eveniment Christos in perioada postatlanteana. Zarathustra. Conceptia despre lume
privita ca o cronologie. Ahura Mazda, Ahriman, Zaruana akarana. Amshaspandzi,
Izedzi. Misterii egiptene si caldeene: astrologie. Misterii grecesti: meteorologie.
Intelepciune evreiasca veche: geologie. Profetii. Cultul lui Attis si al lui Adonis ca
prevestiri ale Misteriului de pe Golgota. loan Botezatorul ca reincarnare a lui llie.
Apolo si laurul, Pavel si maslinul

Conferinta a V-a — Leipzig, 1 ianuarie 1914 — Actionarea Impulsului lui Christos in
fundamentele sufletului. Victoria lui Constantin impotriva lui Maxentiu. Parsifal si
Graalul. Cupa sfanta. Sculptura Pieta a lui Michelangelo. Chrétien de Troyes,
Wolfram von Eschenbach. Kyot. Reaparitia scrierii stelare in taina lui Parsifal.
,Ganganda greida", provizia de drum ratacitoare

Conferinta a Vl-a — Leipzig, 2 ianuarie 1914 — Sarbatoarea Pastilor. Christificarea
revelatiilor spirituale. lahve: Legatura dintre Stapanul Paméntului si Mama Lunii.
Fecioara din Orleans, Sibila moderna, christificatd. Consonanta dintre istoria
umanitatii si scrierea stelara. Johannes Kepler. Aspectul de constelatie si aspectul
uman al Graalului. Tinutul preotului loan. ,Ex oriente lux"



http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_index.html#1#1�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_index.html#2#2�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF1.html�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF2.html�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF3.html�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF4.html�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF5.html�
http://www.spiritualrs.net/Conferinte/GA149/GA149_CF6.html�
N D
Highlight


TREPTELE ADEVARULUI

Antroposofia este un curent spiritual modern, fundamentat de austriacul Rudolf
Steiner (1861-1925), personalitate complexa, dotata cu capacitatea de a dezvolta in
mod consecvent si interactiv atat mistica inalta bazata pe experiente interioare care |-
au condus la cercetari aprofundate in lumea spirituala, cat si gandirea riguros
stiintificad despre spirit, prin opozitie cu tendintele materialismului dominant in secolul
al XIX-lea si prima parte a secolului al XX-lea. Materialismul urmarea eliminarea
nivelului divin-spiritual din cunoagtere prin contestarea existentei acestuia in Univers,
ceea ce |-a indreptatit pe R. Steiner sa afirme: ,Tragedia materialismului consta in
faptul ca nu poate intelege ce este materia".

Pentru a sintetiza continutul de idei al antroposofiei sau stiintei despre spirit vom porni
de la un principiu de baza formulat chiar de Rudolf Steiner: ,Oricarei realitati
materiale din Univers ii corespunde ceva spiritual si orice realitate spirituala din
Univers primeste la un moment dat expresie in lumea materiald". intreaga evolutie,
mai intai biologica si apoi social-istorica, a umanitatii este o ilustrare vie a acestui
principiu. Cunoasterea directa a resorturilor spirituale ale umanitatii, ca si
cunoasterea exterioara a materiei, se obtine numai prin eforturi sustinute de
perfectionare a structurilor noastre sufletesti si spirituale, pentru a deveni apti si
demni de dezvoltarea constienta si responsabila a relatiei omului cu lumea spirituala
in toata puritatea indispensabila acestui scop. Unul din principalele scopuri ale
antroposofiei consta in deschiderea cailor cunoasterii de sine, fapt necesar pentru
evolutia viitoare a omenirii. Atat cunoagterea de sine cat si intelegerea coerenta a
lumii interioare gi @ ambiantei telurice si cosmice se pot dobandi prin studiul scrierilor
antroposofice, intrucat logica riguroasa a expunerilor ofera gandirii posibilitatea
aprecierii valorii acestora, chiar si in lipsa accesului personal direct la lumile
spirituale. Omul apare astfel ca o fiintd dubla, cu problematica cosmica si
problematica terestra, avand sarcina realizarii sintezei superioare a acestora.

in consecinta, antroposofia este stiinta despre spirit care ne da posibilitatea
intelegerii ratiunii de a fia structurilor si evenimentelor apartindnd lumii sensibile,
precum $i a inlantuirii acestora in timp si spatiu. Ea nu este o fundamentare teoretica
pusa la indemana unei ,secte religioase", cum incearca sa denigreze unele scrieri
migcarea antroposofica, ci reprezinta calea spirituala de valorificare concreta a
fortelor de iubire aduse de Hristos pe Pamant, atadt de necesara intr-o perioada in
care dezbinarea intre oameni se manifesta in toate relatiile individuale gi de grup.
Exista, in prezent, antroposofi apartinand celor mai diferite confesiuni religioase care
considera ca au gasit, in sfarsit, in antroposofia lui R. Steiner un limbaj comun capabil
sa creeze baza pentru o noua deschidere spirituala catre lume, prin intelegerea
corecta a momentului-cheie pentru intreaga evolutie cosmica pe care I-a reprezentat
Evenimentul de pe Golgota de acum 2000 de ani.

Antroposofia nu este teorie, ci cunoastere vie, ceea ce se reflecta in faptul ca a pus
toate premisele si a elaborat solutii valoroase in diferitele domenii aplicative marcate
de consecintele tuturor situatiilor de criza caracteristice lumii actuale pe care Rudolf
Steiner le-a prevazut cu 8-9 decenii in urma. Astfel, pe baza cunoasterii aprofundate
a omului (antropologia antroposofica), Rudolf Steiner, colaboratorii si urmasii sai au
elaborat principiile si metodele terapeutice ale medicinii antroposofice, ale agriculturii
biodinamice, ale sistemului pedagogic Waldorf, ale tripartitiei sociale, au dat nagtere



unui impuls original in arhitectura etc. Putem conchide ca antroposofia este totodata
o cale de cunoastere obiectiva, o cale de autocunoastere si o cale de viata. Ea este
prelungirea in Eul omului actual a activitatii lui Hristos, a Logosului care a actionat de
la inceputul existentei Universului.

Miscarea antroposofica, care s-a separat din miscarea teosofica, s-a dezvoltat
independent, si numai in mod eronat sau abuziv este asociata cu alte curente si
organizatii actuale. Ea deschide perspective luminoase educatiei pentru libertate,
iubirii dintre oameni si colaborarii cu natura, iar spiritualitatea romaneasca, constitutiv
crestina si cu o larga deschidere spre intelegerea integrarii omului in Cosmos, este o
matrice gata pregatita pentru receptarea si dezvoltarea acestor imperative ale
mileniului I11.

biolog dr. PETRE PAPACOSTEA

iN LEGATURA CU PUBLICAREA CONFERINTELOR LUI RUDOLF STEINER

Baza stiintei spiritului orientata antroposofic o constituie lucrarile scrise gi publicate de
Rudolf Steiner (1861-1925). Pe langa aceasta, el a tinut, intre 1900-1924,
numeroase conferinte si cursuri, atat in fata unui public larg, céat si pentru membrii
Societatii teosofice, mai tarziu ai Societatii antroposofice. Vorbind in mod liber, el
insusi a dorit initial ca aceste conferinte sa nu fie consemnate in scris, deoarece ele
erau concepute drept ,comunicari orale, nedestinate tiparului". Dupa ce insa s-au
finalizat si raspandit tot mai numeroase variante incomplete si eronate dupa
stenogramele si notitele auditorilor, s-a vazut nevoit sa reglementeze problema
acestora. i a incredintat Mariei Steiner von Sivers aceasta misiune. Ei i-a revenit
sarcina de a-i desemna pe cei care au dreptul sa stenografieze conferintele, de a
asigura administrarea stenogramelor si revizuirea textelor pentru tipar. Din cauza ca,
fiind extrem de ocupat, Rudolf Steiner nu a putut corecta el insusi textele, decat in
cazuri foarte rare, in privinta tuturor conferintelor publicate trebuie sa se tina seama
de aceasta rezerva a sa: ,Va trebui sa se aiba in vedere faptul ca in stenogramele
nerevizuite de mine se gasesc greseli".

in leg&turd cu raportul dintre conferintele pentru membri, care, la inceput, erau
accesibile numai sub forma de manuscrise tiparite pentru uz intern, si cartile sale,
destinate publicului larg, Rudolf Steiner isi exprima punctul de vedere in lucrarea
autobiografica Mein Lebensgang (Viata mea), capitolul 35. Cele spuse acolo sunt
valabile, in egala masura, in ceea ce priveste cursurile tinute, care se adresau unui
cerc restrans de participanti, familiarizat cu bazele stiintei spiritului.

Dupa moartea Mariei Steiner (1867-1948) s-a trecut, conform indicatiilor sale, la
tiparirea unei editii a operelor complete ale lui Rudolf Steiner (Rudolf Steiner —
Gesamtausgabe, GA). Volumul de fata constituie o parte a acestei editii.
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GA 149

CONFERINTAI
Leipzig, 28 decembrie 1913

Pentru multe suflete actuale inclinate 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 cele din timpul Craciunului si inceputul anului.
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. Este suficient sa formulam
un gand si acesta va deveni imediat luminos, dintr-un punct de vedere, iar din alt
punct de vedere ne va face atenti in mod nelinistitor asupra modului in care
contradictiile, dificultatile trebuie sa fie aduse n fata sufletului atunci cand acesta vrea
sa preia in sensul corect cunostintele antroposofice referitoare la om si la evolutia
Cosmosului.

Printre cunostintele pe care vrem sa le obtinem prin aprofundare antroposofica se
afla si cunoasterea lui Christos, cunoasterea impulsului de insemnatate fundamentala
pe care l-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 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 atat 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 in vremea cu care incepe datarea calendarului nostru.

Cine incearca sa patrunda, mai intai fara nici un fel de sentimente religioase sau
asemanatoare acestora, in constitutia sufleteasca a oamenilor de la inceputul erei
noaste, 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 umanitatii. Sa ramanem la viata de géanduri existenta la inceputul
calendarului nostru. Sa incercam sa ajungem prin intermediul istoriei in aprofundarile



realizate de oameni pe calea gandirii pentru a patrunde in tainele, in enigmele
Cosmosului incepand cu doua sute de ani Thaintea Misteriului de pe Golgota si inca o
suta cincizeci de ani dupa acesta. Gasim ca in secolele dinainte si de dupa Misteriul
de pe Golgota a avut loc o transformare de extrema importanta a constitutiei sufletesti
a umanitatii cu privire la viata gandurilor. Devenim congtienti ca, 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 aprofundari
intelectuale. Daca avem in vedere unde a ajuns in acea vreme omenirea, prin
propriile ei forte, fara reflectarea vreunui impuls din afara, la ce nivel ajunsesera cei
numiti cu un termen utilizat de stoici ,intelepti”, ca si 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
cu privire la cucerirea de ganduri, de idei. Viata occidentald ne-a adus infinit de mult
in privinia 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 o 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 uimiti de adancimea realizata de gandire. Daca am vrea sa abordam fara idei
preconcepute istoria filosofiei ar trebui sa focalizam in special victoria gandului n
acea perioada.

Daca retinem, pe de o parte, aceasta victorie a gandului, aceasta elaborare foarte
importanta a lumilor ideilor, iar, pe de alta parte, aducem in fata sufletului — Tn 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 lupta 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 inutila, ca aceasta aprofundare prin gandire pe care a
atins-o evolutia umanitatii 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, hotarat la mare departare de 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 evolutiei umanitatii, ceea ce se ofera
observatiei fizice si spirituale, ceea ce s-a intdmplat 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.



Primul lucru care te izbeste la 0 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 0 asemenea confruntare cu atat mai mult trebuie sa admiti: pe de
o parte, iti poti cufunda sufletul in intregime Tn lumile de ganduri care caracterizeaza
inceputul epocii cu care incepe datarea noastra calendaristica; poti incerca sa
reanimi in sufletul tdu modul cum era modelatd constitutia sufleteasca pe care o
aveau oamenii in Imperiul roman, in Grecia; poti sa evoci aceste idei pe care le
gandeau oamenii $i vei obtine astfel sentimentul ca intr-adevar aceasta a fost o
vreme in care gandul a atins o profunzime care nu a mai fost atinsa niciodata inainte.
Se intdmpla 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 adancirea gandului si la animarea lumilor de ganduri, vrem
sa dam viata deplind acestor lucruri, lasdnd 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. S& folosim
expresiile obignuite: lumea astrala, lumea devachanica, lumea devachanica
superioara. Sa ne amintim, mai intai, ca aceste trei lumi se afla dincolo de lumea
noastra. Apoi, daca lasam sa devina activa in noi starea clarvazatoare, obtinem
impresia ca si in cazul in care am patrunde in lumea urmatoare, cea astrala, nu s-ar
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 intdmplat de fapt. Abia 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, putand fi recunoscut in acesta lume in transformarea radicala a lumii gandurilor
omenirii de-a lungul veacurilor.

La inceput te poti transpune numai in plan fizic gi 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 la Roma a avut loc o aprofundare
infinitd a gandirii. Sa izolam, ca pe o insula in viata noastra sufleteasca, lumea de
ganduri greceasca si romana, sa ne-o imaginam despartita de tot ceea ce se
intdmpla n 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. Daca, 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 infinita 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 Tnceput, 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 lucru: ca in lumea insulara
pe care am incercuit-o acum se manifesta o adancire a gandurilor care nu a existat
niciodata.



Daca ne transpunem in acea lume a gandurilor si avem in fundal starea sufleteasca a
clarviziunii, simtim cum ne-am instalat in mod corect in particularitatea proprie a
gandului. Acum poti sa spui: Aga cum a inflorit acest gand, ca idee a lui Platon sau a
altora, cum a trecut in lumea pe care am incercat s-o delimitam, acest gand este
ceva care elibereaza sufletul, care cuprinde sufletul si il aduce la o conceptie mai
inalta 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 traieste
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 lagi 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, simtim si fiinta sa nereala. Atunci putem simti, oriunde in lumea pe care am
cunoscut-o cu ajutorul privirii clarvazatoare, 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 materialisti puri, care nu pot atribui gandului o esenta
proprie primordiala, ar trebui, de fapt, sa interzica gandirea. Caci daca lumea
materiala este singura adevarata, gandul nu poate decéat s-o falsifice. Numai datorita
inconsecventei, materialigtilor nu le trece prin gand singura teorie a cunoagterii
posibile, a materialismului, @a monismului: abtinerea de la gandire, a nu mai gandi
deloc. Tns3, celui care se afunda 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 exista, acest lucru vine spre el, chiar daca se apropie ca ceva care se
afla 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 izolata 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 rasare si infloreste ceea ce mai alimenteaza si azi prin
continutul sdu de ganduri viata noastra intelectuala.

Apoi, ar trebui sa inaltam privirea spre alte lumi gi sa simtim cum abia asupra lumii
devachanice rasare, intr-o lume spirituala 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 actuala, ne simtim transpusi in lumea
greco-romana, iradiind si celelalte tinuturi ale lumii de atunci, chiar gi Tnaintea
Misteriului de pe Golgota. Dar de 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
ganduiui si in posibilitatea ca sufletul sa fi atins o astfel de aprofundare cum s-a



10

intdmplat in perioada de inceput a datarii noastre calendaristice, este urmarea
radiatiei pe care o trimite aceasta stea din lumea spirituala superioara.

Si acum rezulta 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-romana, 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 i te simti
viu in aceasta 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 fortd 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 intamplat 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 rastumare.
Chiar gi in gtiinta exterioara actuala se ajunge intr-o oarecare masura la observatia ca
in acel timp al tranzitiei de la inceputul datarii noastre calendaristice au trait nigte
genii filosofic-religioase. Cel mai sigur te intalnesti cu aceste genii daca-ti indrepti
atentia spre ceea ce se desfagoara in cadrul gnosei, care este cunoscuta in modul
cel mai divers. Din punct de vedere exterior, ea este cunoscuta, in fapt, extrem de
putin, desi poti obtine o impresie despre profunzimea infinitd a acestei gnose chiar si
numai din documentele exterioare. Vom vorbi despre ea numai in masura in care
este importanta pentru intelegerea de catre noi a omenirii.

Tnainte de orice putem spune: Gnosticii au avut un sentiment al lucrurilor despre care
am vorbit mai inainte, si anume ca trebuie sa cautam in lumi extrem de indepartate
motivele evenimentelor petrecute in lumea exterioara a acelui timp. Aceasta
congtienta s-a transmis si altora gi, daca nu suntem superficiali, 0 mai vedem licarind
in ceea ce putem numi teologia lui 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 nebuloasa cosmica a lui Kant-Laplace, ceva material. Oamenii de
azi, chiar gi cei care cauta o conceptie mai spirituala cred, atunci cand privesc
retrospectiv la timpuri mai vechi, in aceasta nebuloasa sau in ceva similar, si ei se
simt foarte bine cAnd nu mai au grija de a gasi spiritualul si in timpurile primordiale ale
evolutiei lumilor in Cosmos. Aceste suflete ale prezentului, cercetadnd cauzele
originare ale lumii, se simt mai usurate cand isi spun: Exista atunci o exterioritate
substantiala fina oarecare si din ca s-a dezvoltat tot ce este spiritual o data 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 Cosmosului nostru.

Din aceasta cauza este atat de greu pentru oameni sa se transpuna in géndurile
gnosei. Caci aceasta asaza cu adevarat la punctul de inceput al contemplarii
Universului tot ceea ce nu aminteste in nici un fel lumea materiala. Poate chiar, un
spirit care este bine implementat in cultura actuala nu-gi va putea retine un zémbet
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-gi 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 Tatal primordial divin se afla 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 obtina sufletul atunci cand, Iasand la o parte toate
reprezentarile materialiste, cauta ceea ce are mai profund in sine: tacerea, tacerea
infinita Tn care nu exista nici timp, nici spatiu, ci numai Tacerea. La aceasta pereche a
Tatalui primordial al lumii gi a Tacerii, care exista inainte de spatiu si timp, isi inalta
gnosticul privirea, si apoi lasa sa decurga parca din casatoria Tatalui primordial cu
Tacerea alte — le putem numi tot atat 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 treaptd se afla
aceasta, de fapt, pe a treizeci gi 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 obignuit pentru aceste treizeci de entitati sau lumi
premergatoare.

Obtinem o reprezentare a ceea ce se urmareste cu acesti Eoni, atunci cadnd spunem
clar si explicit: Nu numai ceea ce percep simturile, ceea ce numesti lumea ta
ambientala apartine lumii aga-zise a treizeci gi una, ci $i ceea ce aduci tu ca om fizic,
cu gandurile tale, ca explicatii ale acestei lumi apartine acestei a treizeci si una
treapta. Este inca ugor sa te impaci cu o conceptie spirituala despre lume cand spui:
Da, lumea exterioara este Maya, dar prin gandirea noastra patrundem in lumea
spirituald, si cand ai speranta ca aceasta gandire cu adevarat poate urca in lumile
spirituale. Conform parerii gnosticilor insa, nu aceasta este realitatea. Potrivit parerii
gnosticilor, gandirea apartine celui de al treizeci gi unulea Eon, lumii fizice. Astfel
incat nu numai omul care are perceptia senzoriald, 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 cu
adevarat suficient sa te transpui in zambetul care i se smulge unui monist actual, aflat
la Tnaltimea timpului sau, cand i se atribuie credinta ca treizeci de lumi in care se afla
cu totul altceva decéat tu insuti poti gandi, premerg lumii noastre. Dar aceasta era
conceptia gnosticilor.

Apoi ei se intrebau: Cum stau lucrurile, de fapt, in aceasta lume? Sa facem abstractie
de ceea ce am spus despre aceasta lume in sensul inceputului secolului al XX-lea.
Ceea ce spun acum nu trebuie sa fie prezentat ca o lume de idei convingatoare
pentru noi — bineinteles 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, isi
spunea gnosticul, trebuie sa privesti la Eonul cel mai de jos, dar inca pur spiritual. Ce
se afla aici? Aici se afla divina Sophia, Tntelepciunca divind. Coboratoare in mod
spiritual prin douazeci si noua de trepte, ea privea in sus catre lumea spirituala, 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 pofta. Si ceea
ce de aici incolo nu se mai afla in ea, in aceasta divina Sophia, in aceasta
intelepciune dumnezeiasca, circula acum 1in lumea spatiala, patrunzand orice
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devenire a lumii spatiale. Ea nu traieste numai in perceptia senzoriala, traieste si in
gandirea umana si in dorul dupa lumea spirituala, traieste totusi ca aruncata in
sufletele omenesti. Asemanator cu reversul, ca un portret, dar ca un portret al
divinei Sophia azvarlit in partea exterioara, traieste pofta care este aruncata in orice,
patrunzand lumea: Achamod. Daca privesti in lumea ta fara sa te inalti in lumile
spirituale, atunci privesti in lumea plina de pofte a lui Achamod. Pentru ca aceasta
este lumea plina de pofte, in ea nu poti sa-ti reprezinti mai intéi ceea ce se ofera
privirii In lumea Eonilor.

Gnosa isi imagina ceea ce ea numea Fiul Dumnezeului-Tata si de asemenea si ceea
ce numea Sfantul Spirit sau Sfantul Duh ca aflandu-se departe in urma in lumea
Eonilor generati de spiritualitatea pura a acestora. Astfel incéat in acestia noi avem, ca
o altd serie de generatii, o alta serie a evolutiei decat cea care a condus apoi la
divina Sophia. Aga cum in viata fizica, in succesiunea reproducerilor se separa
neamurile, tot asa s-au separat candva in succesiunea Eonilor, Tn orice caz pe o
treapta inalta a lumii spirituale din curentul Tatalui, un alt curent, acela al Spiritului-Fiu
si al Sfantului Spirit. Astfel, in lumea Eonilor curge ceea ce, pe de o parte, a condus
la sfanta Sophia si, pe de alta parte, la Spiritul-Fiu si la Sfantul Spirit. Cand urci prin
Eoni, intalnesti la un anumit nivel, un Eon din care au descins, pe de o parte,
secventa Fiului care a condus apoi la divina Sophia, si, pe de alta parte, secventa
Fiului din care provin Fiul lui Dumnezeu si Sfantul Duh. Apoi ajungem la Dumnezeu-
Tatal si la Tacerea divina.

Prin faptul ca potrivit gnosei sufletul uman este transpus cu Achamod in lumea
materiala, in el traieste nostalgia lumii spirituale, inainte de orice traieste in el dorul
de divina Sophia, de divina intelepciune, de care este insa izolat prin faptul ca este
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-spirituala; totusi, legat de
Achamod, ii apare gnosei ceea ce am putea numi, sprijinindu-ne pe limba greaca,
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. Tn
lumea lui sunt intretesute sufletele omenesti. Acestea sunt intretesute cu nostalgia lor
mai ntai pentru divina Sophia, iar in lumea Eonilor apare pur divin-spiritual, ca in
departare, Fiul lui Dumnezeu si Sfantul Duh, dar numai pentru cel care — in sensul
gnosei — 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 de lumea divin-spirituala resimt nostalgia dupa aceasta lume?
Aceasta intrebare si-a pus-o si gnosa, Si ea spunea: Achamod a fost asvarlit 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, care a disparut apoi din nou. Acesta este un concept important al
gnosticilor, faptul ca Achamond, 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 n sufletul omului, oricat ar fi de intretesut in lumea materiala.
Eu traiesc in lumea lui Achamod, ar fi putut spune un astfel de suflet — in lumea
materiala. Dar in timp ce ma afund in mine, o amintire rasare in interiorul meu. Ceea
ce ma tine incatugat de lumea materiala tanjeste dupa divina Sophia, dupa divina
intelepciune, pentru ca fiinta Achamod care traieste in mine a fost candva iluminata



de Fiul lui Dumnezeu care traieste in lumea Eonilor. Sa ne clarificam aceasta
structura a unui suflet de elev al gnosticilor. Astfel de suflete au trait, ele nu sunt
numai o constructie 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 limpezim asupra motivelor pentru care in prezent
exista o atat 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 lui Pavel este resimtitd 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" al omenirii. O astfel de joaca, sufletul barbatesc de azi a depasit-o de mult
prin marele monism al zilelor noastre! Sa privim cu ingaduinta la aceste copilarii
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-ti spuna parerea, si atunci ar vorbi in
felul urmator: Inteleg foarte bine c& esti mandru, ca ai devenit atat de mandru de
gandurile tale despre evolutie si energie; dar aceasta ti se trage de la faptul ca viata
ta de géanduri a devenit foarte grosolana, simpla, primitiva, ca te multumesti cu
gandurile tale cele mai abstracte: Exprimi cuvintele evolutie si energie si crezi ca
vorbesti despre ceva real, concret. Nu poti, de fapt, sa privesti in acea viata spirituala
mai subtila care urca la ceea ce se inalta 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 accentueze prin aceasta. Pe de o parte, vedem
epoca noastra, cu notiunile ei grosolane, primitive, iar pe de alta parte, vedem gnosa.
Si am discutat cum aceasta utilizeaza notiuni infinit complicate — treizeci de Eoni —
pentru a gasi in cursul evolutiei sale pe Fiul lui Dumnezeu si Sfantul Duh gi pentru a
gasi in suflet nostalgia dupa divina Sophia, Fiul lui Dumnezeu si Duhul Sfant.

Atunci ne intrebam: Oare adancirea gandurilor care a avut loc atunci in lumea greco-
romana nu este matricea din care a rasarit ceea ce avem in prezent, ceea ce am
adus in gandurile evolutiei si ale energiei? Si nu privim la aceasta gnosa cu notiunile
ei complicate, care sunt atat de antipatice epocii actuale, ca fiind, in fapt, ceva cu
totul strain? Nu sunt acestea opozitii colosale? Ba da, aceasta sunt ele. Contradictia
care ni se asaza de aici in mod apasator in 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. Dar daca este s-0 privim in prezent cu tot
ce trebuie sa ne ofere antroposofia, 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 umanitatii?, nu putem sa ne dam
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nici noi, pe baza antroposofiei, raspunsul din partea gnosticilor, caci el nu ne-ar putea
satisface; el nu ar putea aduce lumina in ceea ce rezulta, in prezent, pentru sufletul
clarvazator.

Nu am intentionat sa va ofer prin expunerea de azi o explicatie a unui lucru oarccare.
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 experientd oculta, 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
datarii noastre calendaristice, de care capacitatea de intelegere a omenirii era extrem
de indepartata, fiind totusi actionata de aceasta. As dori sa simtiti faptul ca epoca
inceputului nostru calendaristic este o mare enigma. As dori s& aveti un sentiment
pentru faptul ca in evolutia omenirii se intdmpla ceva care mai intai se prezinta in
lumea greco-romana ca o adancime a gandului sau ca o descoperire a gandirii si ca
insesi fundamentele primordiale ale acesteia se gasesc adanc in zona enigmaticului.
Ati putea cauta in lumi ascunse ceea ce apare in Maia lumii fizic-sensibile ca
aprofundare a gandului greco-roman. Ji nu am dorit sa va ofer o idee, o explicatie
pentru cele prezente, am vrut prin cele spuse sa conturez o enigma despre care vom
continua sa vorbim maine.
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CONFERINTA a ll-a
Leipzig, 29 decembrie 1913

Amintindu-ne expunerea de ieri o putern rezuma spunand ca epoca de la inceputul
datarii noastre calendaristice s-a straduit cat a putut sa inteleaga Misteriul de pe
Golgota prin prisma comorii ei de intelepciune si ca aceasta intelepciune a intampinat
in aceasta stradanie cele mai mari dificultati. Trebuie sa mai zabovim asupra acestui
fenomen, deoarece ar fi imposibil ca in lipsa intelegerii corecte a ceea ce s-a
intamplat prin Misteriul de pe Golgota, in lipsa intelegerii acestui eveniment, sa
cuprindem intr-o lumina corespunzatoare un fapt important, si anume aparitia ideilor
despre Graal pe care le vom prezenta pe scurt. Daca privim lucrurile din punctul de
vedere al conceptiei pline de intelepciune a gnosticilor din epoca de la inceputul
datarii noastre calendaristice, putem vedea, in sensul celor spuse ieri, cat de adanc
patrunzatoarc, cat de maret-geniale au fost ideile lor pentru a prezenta printr-o
imagine patrunzatoare pe Fiul lui Dumnezeu. Daca insa ne referim la ceea ce a fost
posibil sa extragem despre Misteriul de pe Golgota din cronica spirituala a timpurilor
trebuie sa spunem: Nu putem obtine nimic cu ajutorul notiunilor gi ideilor gnosticilor.
Si acest lucru 1l vedem deosebit de clar, daca avem in vedere unele reprezentari ale
gnosticilor privind ntruparea lui Christos in lisus din Nazaret. Au existat unii care,
plecand de la gnosa isi spuneau: Da, aceasta entitate, Christos, depaseste tot ce
este terestru, avand radacini in zonele spirituale; o astfel de entitate nu se poate
mentine decat temporar intr-un corp uman, cum este corpul lui lisus din Nazaret.

Gnosticii care vorbeau astfel au spus ceea ce noi trebuie sa subliniem necontenit:
Intr-adevar, entitatea Christos a salasluit timp de trei ani si jumatate in mod temporar,
trecator, in corpul lui lisus din Nazaret. Numai ca gnosticii nu au inteles corect modul
in care entitatea Christos a trait in corpul lui lisus din Nazaret. Ei nu intelegeau taina
corpului lui lisus din Nazaret; ei nu stiau ca in acest corp traia Eul lui Zarathustra, ca
cele trei corpuri ale lui lisus din Nazaret erau de asa natura incat in impreunarea lor
reprezentau o substantd umana care nu a fost niciodata incorporata in trup de carne
pe Pamant. Gnosticii nu aveau vederea de ansamblu a intregii relatii a lui Christos cu
cei doi copii lisus. Din aceasta cauza, le parea nesatisfacator ceea ce puteau spune
ei insigi sau, cel putin, le-a parut nesatisfacator discipolilor lor ceea ce spuneau ei
despre petrecerea temporara a lui Christos in trupul lui lisus din Nazaret. Gnosticii au
atins, in felul lor, si modalitatea nasterii, aceasta cea mai mare Taina a evolutiei
umanitatii. Bineinteles, ei stiau ca ceea ce a facut necesara aparitia lui Christos pe
Pamant este legat de trecerea prin forma trupeasca. Dar ei nu puteau sa realizeze pe
deplin relatia dintre Maica lui lisus din Nazaret si nagterea lui lisus Christos. lar aceia
care au incercat sa faca aceasta legatura pana la capat, caci au fost si din acestia, au
fost foarte putin intelesi. Au existat si gnostici care tocmai din cauza dificultatilor
amintite au contestat cu totul aparitia in trup de carne a lui Christos pe Pamant, care
isi reprezentau ca, Tnainte si dupa moartea de pe Golgota, pe Paméant ar fi existat
15
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doar un corp aparent, ceea ce noi am numi un corp astral, care aparea cand aici,
cand acolo, dar care nu era un corp fizic. Intrucat se intampinau greutati pentru a
ajunge la o reprezentare a modului in care Christos poate aparea intr-un trup de
carne, se afirma pur si simplu ca El nici nu avea legatura cu un astfel de corp. Cand
oamenii credeau ca El ar fi umblat intr-un trup de carne, aceasta nu era decat iluzie,
Maya. Nici acest lucru nu era recunoscut. Este clar ca gnosticii faceau eforturi mari,
cu conceptele gi ideile lor, pentru a stapéni cea mai mare problema istorica a evolutiei
Pamantului, dar ca notiunile si ideile lor nu erau suficiente; ei s-au dovedit a fi
neputinciosi in fata celor intdmplate.

Va trebui sa mai vorbim despre modul in care Pavel a incercat sa rezolve problema.
Dar va trebui sa ne lamurim mai intdi cum a fost posibila, de fapt, o astfel de
intelegere gresita. Daca ne punem o serie de intrebari cu mijloacele cercetarii
spiritului, Tncercand apoi sa le dam raspunsul, va deveni clar, mai intai in mod
abstract, ce s-a intamplat atunci.

Putem intreba, de pilda: Daca epoca in care a aparut lisus Christos a fost atat de
putin apta sa-l inteleagé fiinta, ar fi fost in stare o altd epoca s&-L inteleaga? in orice
caz, daca ne transpunem retrospectiv in sufletele oamenilor din diferite epoci,
ajungem, ca cercetatori ai spiritului, la un rezultat uimitor. Ne putem transpune pentru
inceput in sufletele marilor Invatatori ai Indiei antice, ai culturii indiene, care a fost
prima dupa perioada postatlanteana. Asa cum am mai subliniat, privim cu cea mai
profunda admiratie intelepciunea strabatuta de privirea clarvazatoare, cuprinzatoare
si cu fundamente adanci a sfintilor Rishi indieni ai timpurilor stravechi. $tim ca in
sufletele acestor mari invatatori ai epocii lor au salasluit tainele Universului care s-au
pierdut in epocile ulterioare pentru cunoasterea intelepciunii. Daca te transpui cu
constienta clarvazatoare, atat cat se poate, in sufletul unui astfel de mare invatat al
Indiei vechi, poti sa spui: Daca ar fi fost posibil ca entitatea Christos sa& apara pe
Pamant in mijlocul Rishilor, intelepciunea acestora ar fi fost capabila sa inteleaga
finta lui Christos. Intrucat fenomene atat de importante ca cel mentionat nu pot fi
exprimate, de fapt, in cuvinte abstracte, va rog sa-mi permiteti, dragi prieteni, sa
folosesc o imagine.

Rishi vechii Indii, daca ar fi perceput intr-un singur om intelepciunea Logosului ale
carei pulsatii strabat lumea, ar fi adus acestuia tamaia jertfei, simbolul recunoasterii
divinului care lucreaza in sfera umanitatii. Insa entitatea Christos nu putea gasi in
acel timp un corp corespunzator in care sa se intrupeze. Astfel, ea nu putea sa apara
in acele vremuri — vom expune mai tarziu motivele acestui fapt —, in care ar fi existat
toate mijloacele necesare intelegerii unui astfel de eveniment.

Daca mergem mai departe si ne transpunem in sufleteie vechii culturi a lui
Zarathustra, putem spune: Sufletele culturii lui Zarathustra nu mai erau inzestrate cu
acele mijloace ale stravechii culturi indiene, dar ele ar fi inteles ca Spiritul Soarelui si-
a propus sa traiasca intr-un corp uman si ar fi fost in situatia de a putea sesiza ceea
ce tine de esenta Spiritului Soarelui intr-un astfel de eveniment. Daca as vrea sa ma
exprim din nou in imagini, ar trebui sa spun: Discipolii lui Zarathustra ar fi sarbatorit
Spiritul Soarelui intrupat intr-un om cu aurul stralucitor, simbol al intelepciunii.

Daca ne deplasam in perioada culturala caldeano-egipteana constatam ca a scazut
posibilitatea de a-L intelege pe lisus Christos. Totusi ea nu a fost atat de redusa ca in
cea de a patra epoca culturala postatlanteana, cea greco-romana, cand nici gnosa nu



a fost destul de puternica pentru a intelege acest fenomen. In aceastd epoca s-ar fi
inteles ca o stea a aparut din inaltimi spirituale si ca ea s-a nascut intr-un om.
Asadar, s-ar fi inteles corect coborarea divin-spirituala din sfere extraterestre. S-ar fi
adus spre jertfa mirul. lar daca ne transpunem in sufletele acelora care vin, conform
Bibliei, ca trei magi de la Rasarit si care sunt pastratorii celor trei tezaure de
intelepciune originare din cele trei epoci culturale postatlanteene, chiar Biblia ne
indica existenta unei anumite intelegeri a faptului ca cei trei magi apar la nasterea
copilului lisus. Tn orice caz, un lucru ne va atrage atentia, la care in prezent numai
putini se gandesc: ca Biblia se afla fata de cei trei magi intr-o pozitie deosebita. Oare,
Biblia nu vrea sa ne spuna ca acestia au inteles inca de la inceput despre ce este
vorba? Dar, ai fi tentat sa intrebi: Ce fac acesti trei intelepti mai departe? Ce se
intdmpla cu intelepciunea lor? Avem oare ceva ce am putea raporta la acesti trei
intelepti ai Rasaritului in ceea ce privegte intelegerea aparitiei lui Christos? Aceasta
problema o punem, cum am spus, numai ca intrebare. Ea face parte din numeroasele
intrebari care trebuie puse raportandu-ne la Biblie si care devin mai importante decat
toate criticile aduse Bibliei in secolul al XIX-lea.

Daca trecem la cea de a patra perioada postatlanteana, putem spune urmatoarele:
Acum exista trupul in care se poate incorpora entitatea Christos. Un astfel de trup nu
a existat in prima, a doua si a treia epoca postatlanteana. Acum el exista, insa
oamenii nu au posibilitatea de a intelege, de a patrunde ce se intampla. Un fenomen
ciudat, nu? Cé&ci in fata sufletului nostru nu se arata ca fapt nimic altceva decéat ca
Christos apare pe Pamant intr-o epoca care este cea mai putin potrivita sa-L
inteleaga. lar daca privesti la epocile urmatoare si mai cu seama daca focalizezi
intreprinderile care s-au reluat in secolele urmatoare pentru a intelege entitatea lui
lisus Christos, descoperi o nesfarsitd disputa teologica. Intalnim, in sfarsit, in evul
mediu, separarea neta a credintei si stiintei; aceasta inseamna, de fapt, renuntarea
totala la a sti ceva despre fiinta lui lisus Christos — ca sa nu vorbim de faptul ca omul
a ramas neputincios pana in zilele noastre cu privire la acest fenomen. Asadar, un
fenomen ciudat! Christos se nagte intr-o epoca care este foarte putin apta pentru a-L
intelege. Si daca evolutia umanitatii ar fi depins de faptul ca Christos sa actioneze pe
Pamant prin intelegerea de catre sufletele omenesti, atunci, cu adevarat, lucrurile ar fi
stat rau. Poate s-ar putea spune, exprimat in mod radical, ca pentru cel care priveste,
din punctul de vedere al stiintei spiritului, evolutia spiritual-teologica legata de aparitia
lui Christos se creeaza impresia ca evolutia teologica si-ar fi trasat sarcina de a
aduce piedica dupa piedica intelegerii entitatii lui Christos. Caci eruditia teologica
pare sa se departeze tot mai mult in mersul ei de aceasta intelegere; faptul este
exprimat poate prea radical, dar cel care vrea sa ajunga la semnificatia acestei
exprimari se va putea lamuri asupra sensului mai adanc al acestor cuvinte.

in fond, dezvaluirea enigmei exprimate astfel nu este chiar atat de usoara, si va
marturisesc ca am incercat in cursul timpului caile cele mai diferite ale cercetarii
spiritului pentru a ma apropia de aceasta enigma. Este lesne de inteles ca, din lipsa
de timp, nu pot vorbi despre toate aceste cai. Vreau totusi sa prezint azi una din ele.
Este calea care conduce, aproxunativ la inceputul calendarului nostru crestin, printr-
un fenomen foarte ciudat al vietii spirituale, anume prin acela al Sibilelor.

Sibilele sunt aparitii cu un caracter profetic cat se poate de special. $tiinta exterioara
nu poate nici macar sa ne spuna din ce limba provine cuvantul Sibila. Daca ne
referim la ceea ce este, de fapt, destul de amplu cunoscut prin documentele
exterioare despre Sibile, putem spune ca avem de consemnat chiar de la inceputul

17



18

vietii Sibilelor un fenornen cét se poate de straniu. Astfel, incepand cu secolul al VIII-
lea 1.Chr. si in urmatoarele, intalnim in Eritreea din lonia primul salas al Sibilelor de
unde ele trimiteau in lume cele mai variate profetii care, chiar si asa cum ni s-au
transmis in mod exterior, ne arata ca isi au originea in cele mai ciudate strafunduri
ale fiintei umane si ale vietii sufletesti. Sibilele extrag parca din strafunduri haotice ale
vietii sufletesti tot felul de lucruri, ceea ce ele au de comunicat diferitelor popoare
despre viitorul evolutiei Patnantului; fapte inspaimantatoare, dar uneori si evenimente
benefice. Departe de tot ce poate fi numit gandire ordonata, din Sibile tagneste, ca si
cum ar fi smulse prin stoarcere, din strafundurile haotice ale sufletului ceea ce ele
spun, astfel incat atunci cand le asculti pe fiecare dintre ele — cand le cercetam acum
cu mijloacele sgtiintei spiritului — observi ca apar in fata oamenilor cu un fanatism
spiritualizat, vrand sa le impuna ceea ce au de spus. Sibila nu asteapta sa fie
intrebata ca, de exemplu, Pythia din Grecia cu prezicerile ei, ci iese in strada, poporul
se adund si se observa cu ce forta de a se impune rasuna profetiile ei cu privire la
oameni, la popoare, la cicluri ale Pamantului. Am spus ca aparitia lor in lonia este un
fenomen ciudat; caci tot in lonia isi are inceputurile si filosofia greaca, acea
intelepciune, care incepand cu Thales si Aristotel pana in timpul romanilor ia nastere
din ce este mai ordonat in viata sufleteasca a omului, ceea ce este opus haosului,
care cauta din viata sufletului tot ceea ce poate fi desprins ca notiuni clare,
luminoase. Din lonia pleaca filosofia claritatii, filosofia a tot ce este plin de lumind, am
spune a tot ceea ce a preluat caracterul ceresc la Platon. Ca niste umbre apar
Sibilele cu produsele lor spirituale ivite din haosul sufletului, anuntand uneori gi lucruri
care trebuie sa fie falsificate de adepti ai sibilismului pentru a se putea vorbi de o
implinire a lor. Apoi vedem cum umbrele intelepciunii, insotind cea de a patra epoca
culturala, acest sibilism, se raspandeste in Grecia si, de asemenea, in ltalia. Treptat,
urca in timpul in care are loc Misteriul de pe Golgota. Vedem cum ajunge el sa
influenteze pe poetii romani, cum se oglindeste chiar si in scrierile lui Vergiliu, cum
viata incearca sa fie modelata chiar prin oameni foarte spiritualizati, in timp ce ei
invoca previziunile Sibilelor.

Cat pret se punea pe profetiile Sibilelor se vede in aga-numitele carti sibilinice la care
se apela pentru un sfat. Vedem, de asemenea, si in lumea exterioara cu privire la
prevederile Sibilelor cum se amesteca intr-un mod ciudat de haotic lucruri spirituale
cu lucruri total obscure. Apoi vedem acest sibilism intervenind chiar si in crestinism.
El ne mai intdmpina si din cantecul lui Thomas din Celano:

Dies irae, dies illa
solvet saeclum in favilla
teste David cum Sybilla!

(Zi a maniei, zi care conduci veacul cosmic dupa marturia lui David, precum si a
Sibilei!)

Asadar, pana in timpul dezvoltarii crestinismului unele spirite aveau ochii indreptati
spre Sibila cu prezicerile ei, mai cu seama cele referitoare la distrugerea a ceea ce
fusese péna atunci gi la aparitia unei noi ordini mondiale. Se poate spune astfel ca
timp de multe, multe secole, de fapt, de-a lungul intregii epoci a patra postatlanteene,
Sibila ne intdmpina cu prezicerile ei despre evolutia omenirii pana in cea de a cincea
epoca culturala. Numai cel care, fiind dominat de reprezentarile rationaliste ale
prezentului, nu vrea sa se ocupe de astfel de lucruri, poate ignora influenta profunda
a sibilismului asupra lumii in care s-a raspandit crestinismul. Ceea ce se povesteste



in prezent este, in multe privinte, asa cum am mai spus-o, mai ales in ceea ce
priveste unele aspecte tindnd de spiritualitate, o fable convenue. Reprezentérile
raspandite in cele mai largi paturi ale populatiei erau dominate mult mai mult decét se
crede, pana in secole tarzii, de ceea ce emana de la Sibile. Un fenomen straniu,
enigmatic este aceasta lume a Sibilelor care se instaleaza in cea de a patra epoca
postatlanteana.

Pe noi trebuie sa ne intereseze ce se intdmpla, de fapt, in sufletele Sibilelor.
Asemenea lucruri trebuie scoase, prin cercetarea noastra spirituala, din ceea ce se
afla azi acoperit de un strat de cultura materialista a spiritului, dar care in forma in
care se afla nu este utilizabil, ci trebuie reinnoit cu mijloacele epocii noastre de
cercetare spirituald. Dar putem atrage totusi atentia asupra faptului ca esenta
sibilismului nu era ignorata ca azi, in timpuri relativ nu prea indepartate. De altfel
dispunem de un document important care ne atrage atentia asupra traditiilor privind
importanta sibilismului. Poate ca nu privim intotdeauna acest document din
perspectiva importantei sale, dar el exista si ar trebui sa prilejuiasca oamenilor o mai
adanca reflectare. El este prezent in marea creatie a lui Michelangelo. Tn imaginile
Capelei Sixtine el nu reprezintd numai evolutia Pamantului si a umanitatii, ci si profetii
si Sibilele. Cand contemplam aceste imagini nu ar trebui sa ignoram felul in care
Michelangelo reprezinta Sibilele, mai cu seama felul cum pune in opozitie Sibilele si
profetii. Gandind fara idei preconcepute, in aceasta opozitie putem recunoaste inca o
data, prin stiinta spiritului, unele taine ale celei de a patra epoci postatlanteene in
care are loc Misteriul de pe Golgota.

Vedem mai intai o opera artistica admirabila, reprezentarea profetilor: Zaharia, lolil,
Isaia, lezechiel, Daniel, leremia gi lona. Si in rdnd cu aceasta serie de profeti sunt
inserate Sibilele: cea persana, cea delphica, cea eritreica, cea libiana, cea cumeica.
Toti profetii au ceva din figura lui leremia, dar care apare deosebit de semnificativ la
Zaharia: oameni cu gandire profunda, cei mai multi adanciti in carti sau in alte
documente, preluand cu calm si imperturbabil ceea ce citesc sau ceea ce aduc in
preocuparea lor in alt fel. Linistea este reflectata si de figurile acestor profeti. O mica
exceptie, probabil numai aparenta, o face Daniel care sta in fata unei carti sustinuta
de spinarea unui baiat si care tine in ména o unealta de scris, pentru a transcrie intr-o
alta carte ceea ce citegte: o tranzitie de la preluarea meditativa a tainelor lumii la
transcriere, in timp ce ceilalti staruie ganditori si cu totul daruiti tainelor lumii, cu
sufletul linigtit, relaxat. Din toata fiinta lor se reflectd faptul ca sunt cufundati in
domeniul supraterestru, ca sufletul lor se odihneste in lumea spirituala si ca ei
incearca sa fundamenteze devenirea umanitatii din domeniul spiritual. Se vede pe
figura lor ca sunt mai presus de ceea ce exista in jur, dincolo de ce reprezinta
patimile omenesti si fanatismul, si de extazul care rezultd din fanatism si patima
omeneasca; ca nu se afla numai mai presus de ceea ce vede omul, ci si de ceea ce
traieste in sine, In masura in care este om al Pamantului. Aceasta constituie maretia
in reprezentarea profetilor realizata de Michelangelo.

Daca ne referim la reprezentarea Sibilelor, observam mai intai Sibila persana aflata in
apropierea profetului leremia, contrastand in mod uimitor cu atitudinea ganditoare a
acestuia. Ea este reprezentata cu mana ridicata ca si cum ar vrea sa impuna omenirii
ceea ce a aflat, ca si cum, dupa modelul oratorilor de proasta factura, ar vrea sa
dovedeasca cu toata forta ce are de spus si ca si cum nici nu ar putea altfel, datorita
pasiunii ei fanatice, decat sa lase sa se scurga in mana ei ceea ce ar vrea sa
comunice in mod convingator intregii omeniri! Sa ne uitam apoi la Sibila eritreana.
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Simtim cum ea exprima ceea ce poate reveni omului din tainele elementelor;
deasupra capului are o lampa; un baiat gol aprinde lampa cu o faclie. Cum se poate
spune mai clar ceea ce vrei sa exprimi decat astfel: Aici pasiunea umana aprinde din
fortele sufletesti inconstiente ceea ce ea ar vrea sa imprime omenirii cu toata forta, ca
profetie. Profetii sunt daruiti in sufletul lor vegniciei primordiale din spirit; Sibilele sunt
smulse de la tot ce este Pamantesc, atunci cand pamantescul reveleaza sufletescul
spiritual. Sibila delfica exprima in mod deosebit acest lucru, cand vedem cum pana si
parul ei este ravasit de o adiere a vantului, cum aceasta sufla in valul albastrui incat
ea datoreaza elementului aer ceea ce are de comunicat. in aceasta adiere a vantului
care trece prin parul si valul Sibilei ne intAmpina ceea ce Pamantul voia sa reveleze
prin gura acestei Sibile, convingand cu putere. Apoi Sibila cumeica (din orasul italian
Cumae. N.tr.): ea este reprezentata cu gura semideschisa, ca si cum ar bolborosi, ne
apare ca si cum transmite profetia ce vine din incongtient. Sibila libiana parca apuca
ceva cu graba, ceva in care poate citi taine! Totul este daruit in aceste Sibile in mod
nemijlocit elementului Pamant.

Prin astfel de documente au fost incredintate multe taine care, asa cum este de la
sine inteles pentru acea epoca, se puteau exprima mult mai bine in pictura, in arta,
decat intr-o perioada mai tarzie, in care trebuie sa folosim mai mult notiunea, ideea.

Care este, de fapt, natura acestor Sibile? Ce sunt ele, in definitiv? Ce inseamna
profetia lor? Pentru a descoperi ce se intampla in sufletul lor trebuie sa foram adanc
in tainele evolutiei umanitatii.

in acest scop, s ne mai intrebdm o dat&: De ce vechii Rishi puteau intelege, atat de
usor, cu intelepciunea lor pe care abia am putea-o fundamenta, pe lisus Christos?
Desi este o banalitate, totusi este adevarat: pentru ca posedau intelepciunile si
conceptele necesare, pe care cea de a patra epoca culturala postatlanteana nu le
mai detinea. Ei dispuneau de toate acestea, dupa care tanjeau, de exemplu, gnosticii,
dar si agnosticii $i Parintii apostolici, cum sunt numiti. Dar ce le lipsea? Nu ca idei
elaborate, eventual cum le gasim la Platon sau la Aristotel, ci ca sugestii, ca inspiratii,
ca ceva care li s-ar fi prezentat ca sugestii, ca inspiratii concrete. Corpul lor astral era
cuprins de ceea ce se infiltra din Cosmos si din influentele Cosmosului asupra
corpului lor astral rezultau notiunile care ar fi putut trezi ca prin vraja in fata sufletului
lor entitatea lui lisus Christos. Putem spune ca aceasta era daruita oamenilor; ei nu o
elaborasera. Tagnea din strafundurile corpului astral. Ea tagnea din corpul astral al
sfintilor Rishii si al elevilor lor si, in fond, din intreaga cultura veche indiana a primei
epoci culturale postatlanteene. Ea s-a restrans cu timpul, mai exista insa si in cea de
a doua epoca culturala si in cea de a treia si a mai dainuit ca un reziduu pana in cea
de a patra epoca culturala postatlanteana. Dar cum? Ce fel de reziduu?

Daca am cerceta care era situatia in cea de a treia epoca culturala postatlanteana,
am afla ca cel putin acei oameni care se ridicasera la inaltimea timpului lor — si, in
procente, erau mult mai multi oameni cultivati decat azi — aveau notiuni despre
legaturile existente Tn domeniul extraterestru cu privire la ceea ce era simbolizat pe
cerul instelat. Ei puteau citi in migcarile stelelor taine ale existentei cosmice. Daca
lisus Christos ar fi aparut pe Pamant, cea de a treia epoca posatlanteana ar fi
recunoscut cu siguranta din scrierea stelara care ar fi fost situatia sa. Dar acesta a
fost destinul, pe care |-am subliniat adesea din punct de vedere principial in ceea ce
priveste evolutia umanitatii: ca in corpul astral uman a regresat din ce in ce mai mult
predispozitia de a se afla in legatura cu tainele lumii prin imagini vii. Aceste imagini



au devenit progresiv mai haotice. Ceea ce patrundea in acest mod in sufletul uman
era tot mai putin decisiv — nu total nehotarator, ci din ce in ce mai putin hotarator —
pentru fundamentarea tainelor propriu-zise ale lumii.

Asa se face ca atunci au survenit doua elemente. Pe de o parte lumea notiunilor,
aceea a lui Platon si a lui Aristotel, lumea ideilor, sa spunem lumea spirituala cea mai
fin cernuta, lumea spirituala care pastreaza in sine cel mai putin spirit, care este
cuprinsa si fundamentata direct din eul insusi si nu mai vine din corpul astral.
Caracteristic pentru filosofia greaca este faptul ca in ea spiritul se manifesta pentru
prima oara din eu, aga cum se poate manifesta in notiunile cu totul transparente dar
totusi indepartate de viata spirituala propriu-zisa. Numai ca filosoful grec, spre
deosebire de filosofii mai noi, mai simtea ca gandurile igsi au originea in lumea
spirituala, in timp ce filosoful mai nou a devenit sceptic, se indoieste de orice pentru
cé nu mai simte legatura dintre gandurile sale si tainele lumii. in timpul mai nou s-a
redus facultatea de a spune: Ceea ce gandesc, spiritul lumii gadndeste in lume. Asa
cum am fincercat sa spun in Pragul lumii spirituale, prin meditatie trebuie sa se
ajunga la increderea in gandire, increderea in formarea de notiuni si idei, care ii era
proprie filosofului grec, care putea sa-si considere gandurile ca fiind ganduri ale
spiritului lumilor. Era ca un invelig, cel mai exterior, al spiritului lumilor care se apropia
de omenire in filosofia greaca, dar era inca un invelis strabatut de viata vie a spiritului
lumilor; asa era resimtit acest lucru. Al doilea element ramas din timpurile vechi era
atavic, era ceva ereditar. Si a ramas intr-o oarecare masura in profetia Sibilelor care
din haosul lumii lor Iasau parca sa reinvie fortele sufletului omenesc, care actionasera
in mod armonios in cursul perioadelor a doua si a treia postatlanteene si care acum
transmiteau in mod haotic frisoane ale lumii spirituale.

Sa admitem o ipoteza care poate este permisa in contextul nostru: Ce s-ar fi
intdmplat daca nu ar fi aparut nici Christos si nici filosofia greaca? Omenirea ar fi
trebuit sa-si continue existenta cu mostenirea pe care o avea, cu ceea ce in cea de a
patra epoca postatlanteana ajunsese deja la treapta sibilismului. Ganditi-va la acest
lucru dezvoltat in linie dreapta in Occident, fara impulsul lui Christos, fara filosofie si
fara stiinta care se bazeaza pe aceasta; veti avea atunci reprezentarea haosului
Occidentului, ceea ce ar fi putut sa devina fara Christos si fara filosofie, ce ar fi trebuit
sa ia nastere din ceea ce s-a petrecut in sufletele Sibilelor. Dar fortele actioneaza in
continuare. Si cand testdm cu mijloacele stiintei spiritului aceasta putere elementara
cu care se exprima fortele spirituale ce traiesc in ambianta nemijlocita a Pamantului,
in vant si apa si foc, cand cercetam cum s-au cuibarit acestea in sufletul uman, cand
cercetam mai ales forta cu care spiritele vantului, ale focului, ale apei si ale
pamantului au luat in stapanire sufletele oamenilor, atunci obtinem o reprezentare
despre cum armonia si ordinea au disparut din modul de a cunoaste lumea care a
existat in primele trei perioade postatlanteene, cum insa fortele au mai ramas inca in
sufletele noastre. Sufletele oamenilor nu ar fi avut capacitatea de a stabili cu adevarat
o legatura cu marile fenomene ale Cosmosului in sufletele lor, ci cu spiritele vantului,
cu spiritele focului etc., si anume cu toate creaturile de tipul strigoilor, demonilor, care
s-ar fi aratat desprinse din marile contexte ale Universului. Oamenii ar fi ajuns
complet sub dominatia spiritelor elementare, iar invatatorii lor ar fi fost asemanatori
Sibilelor si forta ar fi fost atdt de mare incat ar fi dainuit pana la sfargitul zilelor
Pamantului. Si daca ne intrebam: Datorita carui fapt acest lucru nu s-a realizat? Cine
a actionat astfel incat aceasta forta care traieste atat de evident in Sibile sa
slabeasca treptat? trebuie sa raspundem: Christos, care prin Misteriul dc pe Golgota
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s-a scurs in aura Pamantului gi a nimicit, scotand-o din sufletele oamenilor, forta
sibilinica, care a indepartat-o.

Astfel, plasandu-ne pe linia gtiintei spiritului, observam faptul uimitor ca oamenii nu
inteleg mare lucru din impulsul lui Christos; notiunile si ideile se dovedesc a fi
neputincioase. Dar cu privire la imnpulsul lui Christos nu este vorba in primul rand ca
el patrunde in lume ca invatatura, ci este vorba mai ales de caracterul faptic, de ceea
ce s-a scurs ca impuls nemijlocit din Misteriul de pe Golgota. Acest lucru nu trebuie
cautat in ceea ce inteleg oamenii, ci in ce se intampla cu sufletul oamenilor. Prin
expunerea de azi am vrut sa aduc in fata dumneavoastra lupta Christosului revarsat
in aura Pamantului impotriva sibilismului.

in felul acesta Christos avea de mplinit, n fapt, o misiune de judecator. Aceia care
au inteles in sens materialist c& Christos va reveni curand dupa Invierea Sa au
interpretat gresit. Notiunile omenesti ale acelui timp nu erau suficiente pentru
intelegerea acestor lucruri. Dar in ceea ce a iesit la lumina in mod haotic ca idei de
revenire intr-un timp apropiat traia adevarul ca Christos aparuse pe un teren pe care
Pavel |-a pregatit in mod exterior, asa cum vom vedea maine, dar aparuse intr-un
cadru aflat dincolo de lumea simturilor, Tn care se desfasoara lupta dintre Christos si
Sibile, o lupta spirituala. Trebuie sa dam la o parte valul care ne dezvaluie
raspandirea crestinismului in planul fizic. Dincolo de planul fizic trebuie sa vedem
acea lupta a spiritelor, prin care se scoate din suflete ceea ce altfel ar fi trebuit sa
creasca ca o fortd din ce in ce mai mare tocmai legat de caracterul ei haotic. i cel
care nu recunoaste ca prin aceasta fapta metafizica s-a savarsit pentru umanitate, de
catre Christos, un lucru extraordinar, acela intelege gresit aceast fapt unic.

Dar cine a putut face mai mult pentru intelegerea acestui fapt? Cei care erau
inzestrati cu o anumita inspiratie sau revelatie din lumea spirituala, cei care au scris
evangheliile, si Pavel. Vom avea prilejul de a evalua si din alte puncte de vedere
aparitia evanghelistilor si a lui Pavel. Vom putea focaliza faptul ca Pavel se afla intr-o
lume in care se intampla ceva si fara ca el sa fi participat prin cuvintele sale la
intelegerea Misteriului de pe Golgota. Cand focalizezi insa acest fenomen pe care |-
am caracterizat ca fiind lupta lui Christos cu Sibilele, ai totugi fata de Pavel un
sentiment pe care l-as rezuma astfel: Totul apare ca si cum in cuvintele sale s-ar
exprima mult mai mult decét ceea ce citesti la inceput, ca si cum forta care a trecut
asupra lui prin aparitia de la Damasc s-ar exprima prin el gi ca si cum prin el ar
patrunde in omenire un mesaj opus celui profetic al Sibilelor; ca si cum s-ar continua
ceva din mesajul vechilor profeti, pe care Michelangelo |-a reprezentat atat de frumos
in picturile sale. Am spus ca Sibilele aveau ceva care pleca din elementarul
Pamantului, care n-ar fi putut fi in ele daca nu le-ar fi vorbit spiritele elementelor
Pamantului. La Pavel constatam ceva asemanator care, in mod uimitor, a fost
observat si de stiinta exterioara, dar care-ti pune in fata, cu adevarat, o lume a uimirii
atunci cand o contempli in lumina stiintei spiritului.

Si Pavel a extras ceva din zona elementara a Pamantului, dar dintr-un anumit
domeniu al acestei zone. Si-l putem intelege bine pe Pavel din punct de vedere
teologic-rationalist-abstract numai daca avem in vedere ceea ce prin stiinta exterioara
nu poate fi explicat; el poate fi foarte bine inteles numai din punctul de vedere al
rationalismului obignuit. Daca se urmaregte insa intelegerea a ceea ce a trait spiritual
in Pavel, daca vrem sa intelegem de ce prin cuvintele sale se transmite ceva
asemanator cu ceea ce aflam in profetiile Sibilelor, trebuie sa ne punem intrebarea:



Cat de departe ajunge lumea lui Pavel? Cum se delimiteaza lumea lui Pavel? lar
ciudatenia raspunsului pe care-l primim este ca Pavel a devenit mare intr-o lume care
se intinde exact cat se intinde si cultura maslinului. Dar vom vedea ca aceasta
ciudatenie dispare cand vom patrunde, maine, in intelegerea figurii lui Pavel.
Pamaéantul este plin de taine si din perspectiva geografica. Un tinut in care maslinul se
dezvolta bine este altceva decat unul in care se dezvolta bine stejarul sau frasinul. lar
omul se afla, ca fiinta fizica, in relatie cu spiritele elementare. Altfel freamata, se
misca si tese natura in lumea maslinului decat in lumea stejarului, frasinului sau a
tisei. $i daca vrem sa intelegem legatura fiintei Pamantului cu fiintele umanitatii
trebuie sa atragem atentia si asupra unor astfel de aspecte ca acela ca Pavel ajunge
atat de departe cu cuvantul lui cat se intinde lumea maslinului. Lumea lui Pavel este
lumea maslinului.
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Rudolf Steiner
CHRISTOS SI LUMEA SPIRITUALA

GA 149

CONFERINTA a lll-a
Leipzig, 30 decembrie 1913

Conferintele noastre trebuie sa fie astfel structurate, incat sa fie mai intai atinse
diferite teme gi apoi readus in atentie ceea ce poate conduce la deplina intelegere a
acestora. Astfel, pana acum am vorbit despre dificultatea intelegerii entitatii lui lisus
Christos, apoi am adus in discutie problema structurarii simptomatice a unei parti a
vietii sufletesti in cea de a patra epoca postatlanteana, iar la sféarsitul ultimei
conferinte am atins tema ,Pavel si maslinul". La aceste teme principale ma voi
intoarce. Dar trebuie sa ne apropiem de ele, invartindu-ne intr-o spirala in centrul
careia le inscriem. Atunci va iesi in evidenta ce vrem, de fapt, sa spunem. Azi as dori
sa va vorbesc cate ceva despre entitatea Christos. Vom vedea, apoi, de ce entitatea
lisus Christos se oglindeste, tocmai in persoana lui Pavel.

Stim din conferinte anterioare ca entitatea Christos poate fi inteleasa daca urmarim
retrospectiv evolutia sistemului nostru planetar pana la existenta solara. Cu diferite
prilejuri, Tn unele cicluri de conferinte, care au fost publicate, am atras atentia ca in
entitatea Christos avem de-a face cu o entitate spirituala — deocamdata s-o numim
astfel — si ca pentru evolutia superioara a acestei inalte entitati spirituale a fost
important mai cu seama timpul Vechiului Soare. Asupra acestui aspect nu vreau sa
insist acum. Dar pentru intelegerea evolutiei umane pe Pamant ne mai trebuie si alte
criterii si am vazut cat de necesar este acest lucru pentru ca ideile si conceptele care
s-au straduit sa faca inteleasa aceasta entitate a lui lisus Christos in cursul celei de a
patra epoci postatlanteene s-au dovedit neputincioase. Aceasta problema a aparut
mai ales in primele secole la gnostici, la Parintii apostolici, la personalitatile care au
dat prilej diferitelor fundamentari ale crestinismului sa revina mereu la intrebarea:
Care este raportul fiintei lui Christos cu fiinta lui lisus?

Stim ca trebuie sa deosebim doi copii lisus. De unul dintre ei nu trebuie sa ne
ocupam in aceasta expunere, caci prin premisele noastre antroposofice el ne este
usor inteligibil. Ma refer la acel lisus in care traia eul lui Zarathustra. Avem de-a face
cu o entitate omeneasca care atinsese un inalt grad de evolutie inca din a doua
epoca postatlanteana si care intemeiase atunci curentul lui Zarathustra. El s-a
intrupat apoi din nou n copilul lisus solomonic care, ajungand la varsta de
doisprezece ani, a atins cel mai inalt grad de evolutie la care se putea ajunge in acel
timp al incarnarii umanitatii. Stim apoi ca acest eu al lui Zarathustra a trecut atunci in
corpul celuilalt copil lisus, a carui entitate se intrevede stralucind din Evanghelia lui
Luca, asa-numitul copil lisus nathanic.

Asupra acestui copil lisus nathanic trebuie sa ne oprim putin. Am atras deja atentia ca
in cazul acestui copil lisus nu avem de-a face cu o fiinta omeneasca in sensul strict al
cuvantului. Avem de-a face cu o fiinta despre care nu putem spune cad mai inainte a



fost incarnat ca om in cutare sau cutare individ. Am subliniat mereu ca din esenta
sufleteasca ajunsa pe Pamant din lumile spirituale pentru a trai aici intrupata in
diferite individualitati umane ceva pare a fi ramas in urma, gi ca aceasta ramasita
apare n copilul lisus nathanic. Astfel, nu putem spune despre copilul lisus nathanic
ca in el ar trai un eu ca in ceilalti oameni care ar fi evoluat prin incarnari anterioare.
Trebuie sa recunoastem ca acest copil lisus nathanic — fapt care reiese din
prezentarea facuta de mine in cartea $tiinta oculta — nu mai traise inainte pe Pamant.
Se pune intrebarea: A avut aceasta fiinta, pe care o vom numi simplu lisus din
Nazaret, vreo legatura cu evolutia Pamantului? Cu evolutia Pamantului au legatura
nu numai acele entitati si forte care se incarneaza pe Pamant, ci si entitati si forte
spirituale care apartin lerarhiilor superioare. Daca pare sa fi ramas ceva in urma, o
ramagita din substanta care a fost repartizatd sufletelor omenesti individuale,
ramasita care apoi s-a nascut in copilul lisus nathanic, nu inseamna ca aceasta
entitate nu s-a aflat mai inainte in vreo relatie cu evolutia Pamantului. Numai ca ea nu
a avut cu evolutia Pamantului si a omenirii o relatie care sa presupuna gi existenta ei
anterioara ca om, pe Pamant. Cum trebuie sa gandim aceasta entitate in legatura cu
evolutia Paméantului? Daca focalizam evolutia lui lisus nathanic, nu trebuie sa-l
cautam Tn ceea ce ne poate oferi evolutia fizicd a Pamantului, ci in lumile spirituale, in
ceea ce mai inainte nu fusese pamantesc.

Sa ne amintim ce am expus in Stiinta oculta, cum din perioada lemuriana — cu
exceptia unei singure perechi umane principale — sufletele coboara treptat de pe
celelalte planete si se incorporeaza in tot cursul perioadei atlanteene in corpuri
umane. Trebuie sa ne imaginam, asadar, evolutia Pamantului in felul urmator: din
ambianta cosmica a Pamantului sufletele se aduna si isi incep evolutia pamanteana.
Stim ca Tnaintea perioadei lemuriene sufletele se retrasesera pe planete. Mai stim i
ca aceasta evolutie a Pamantului in care aveau sa patrunda sufletele oamenilor era
expusa ispitelor agresive ale lui Lucifer si, mai tarziu, ale lui Ahriman. Astfel, aceste
suflete omenesti aveau prilejul sa intre in corpuri expuse in cursul evolutiei
pamantesti atacurilor celor doua entitati spirituale. Daca nu s-ar fi intamplat nimic
altceva decat faptul ca sufletele omenesti au coborat din existenta lor planetara in
evolutia pamanteasca si ca ulterior au fost expuse influentelor luciferico-ahrimanice,
atunci cu acesti oameni care trec prin diverse incarnari s-ar fi intmplat ceva la care
nu am facut referire in cartea Stiinta oculta. Dar nu toate lucrurile pot fi spuse Th mod
public. $i anume, acesti oameni ar fi fost expusi unui anumit pericol al dezvoltarii
simturilor. Desigur, nu trebuie sa ne inchipuim ca lucrurile ar fi mers atat de simplu,
ca aceste suflete omenesti ar fi coborat pe Pamant din sejurul lor planetar, ar fi
imbracat corpuri omenesti si ca apoi totul s-ar fi desfasurat in ordine. Prin faptul ca
principiile luciferice si ahrimanice actionau in ele, sufletele omenesti nu erau pregatite
sa poata sa ia calea acelei evolutii pe care au urmat-o ulterior. Daca sufletele s-ar fi
instalat Tn asga fel incéat sa foloseasca fortele pe care le oferisera corpurile umane cu
privire la simturile lor, atunci ele ar fi trebuit sa-si foloseasca simturile intr-un mod
foarte ciudat, un mod care nu ar fi fost posibil in cazul omului.

Vreau sa explic acest lucru in felul urmator. La venirea sufletelor in corpurile umane,
ochiul nu ar fi fost numai impresionat sau afectat de o anumita culoare, percepand-o
asa cum a vazut-o mai tarziu, ci s-ar fi simtit patruns de fericire, ar fi fost strabatut de
un sentiment de placere intensa; ochiul s-ar fi infierbantat, arzand de placere la o
anumita culoare, la alta culoare ar fi resimtit o intensa antipatie, el ar fi fost atins n
mod dureros de aceasta. Asadar, datorita influentelor luciferice si ahrimanice
prezente, nu puteau exista trupuri ale caror simturi sa reprezinte locuri de sejur bune
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pentru sufletele care coborasera din planete. Oamenii ar fi fost chinuiti de antipatia si
simpatia simturilor lor in functie de culoarea vazuta; ei ar fi fost fericiti sau respinsi in
mod deosebit de dureros. Asa era structurata intreaga evolutie, asa actionau fortele
cosmice pe Pamant, mai cu seama dinspre Soare, incat simturile ar fi fost dezvoltate
cum am aratat. Orice contemplare a lumii cu intelepciune, cu intelepciune calma, ar fi
fost imposibila. Trebuia sa aiba loc o transformare a fortelor care se revarsau din
ambianta cosmica asupra Terrei si care construiau, modelau simturile. Trebuia sa se
intdmple ceva in lumea spirituala pentru ca aceste forte s& nu mai patrunda in acest
fel, pentru ca aceste simturi sa nu devina pur si simplu organe ale simpatiei Si
antipatiei, caci aceasta ar fi devenit ele sub influenta lui Lucifer si Ahriman. Din
aceasta cauza acea entitate despre care am spus ca nu a ales calea coborarii de pe
planete pe Pamant, ci ca ar fi ramas in urma si ca a aparut mai tarziu in copilul lisus
nathanic, care asadar tranzitoriu ar fi fost in lumile spirituale in timpurile primordiale,
acea entitate a hotarat, cand se mai afla in lumea lerarhiilor superioare, sa parcurga
o evolutie care sa-i ofere posibilitatea sa fie patrunsa un timp in lumea spirituala de
entitatea Christos. Avem, asadar, de-a face nu cu un om, ci cu o entitate
Supraumand* care a trait in lumea spirituala, care auzea, ca sa spunem asa, jalea
sistemului senzorial al oamenilor cheméand in ajutor lumile spirituale si care prin ceea
ce resimtea din acest strigat de ajutor si de jale a devenit apta de a fi patrunsa de
entitatea Christos.

* Ca si alte expresii, ,a hotarat" si ,suprauman" sunt preluate din limbajul uman
si nu exprima pe deplin ceea ce vrem sa spunem.

Prin aceasta, intelepciunea care a devenit ulterior copilul lisus nathanic a fost
spiritualizata de entitatea Christos si a transformat fortele cosmice care afluau pentru
construirea simturilor in aga fel incat aceste simturi au devenit din simple organe ale
simpatiei si antipatiei organe pe care omenirea le putea folosi. Astfel, omul a ajuns sa
poata observa cu intelepciune toate nuantele de perceptie prin simturi. Cu totul altfel
ar fi ajuns la om fortele cosmice care-i construiesc simturile, daca nu ar fi avut loc
acest eveniment petrecut intr-un timp foarte vechi (perioada lemuriand). Fiinta care
ulterior a aparut in persoana copilului lisus nathanic isi avea inca ,domiciliul" pe
Soare si a trait in sine, prin strigatul de jale amintit, ceva care a facut posibil ca ea sa
fie patrunsa de Spiritul solar. Ea a fost patrunsa in aga fel incat chiar influenta solara
s-a imblanzit, in asa fel incat organele de simt umane care sunt in esenta rezultatul
acestei actiuni solare sa nu devina simple organe ale simpatiei si antipatiei.

Cu aceasta atingem cu adevarat o taina cosmica importanta, care trebuie sa ne
limpezeasca multe lucruri intdmplate mai tarziu. Acum, in lumea simturilor umane,
putea patrunde o anumita ordine si armonie, o modelare plina de intelepciune, iar
evolutia a putut avea loc. Dinspre lumile superioare, fusese astfel invinsa gi
indepartata de simturile umane, intr-un anumit mod, cea mai grava actiune a lui
Lucifer si a lui Ahriman.

Mai tarziu, in perioada atlanteana, a existat un timp in care s-a vadit ca aceasta
corporalitate umana nu ar putea fi nici ea o unealta potrivita in cazul in care evolutia
trebuia sa continue. Ceea ce, un timp, se dezvoltase intr-un mod functional, organele
vitale pentru viata umana si fortele lor fundamentale, corpul eteric, se deregleaza.
Caci fortele cosmice care actionau din ambianta Terrei gi carora le incumba
promovarea ordinii in aceste organe vitale ale omului, organele respiratiei, ale
circulatiei etc., tocmai aceste forte s-au dezvoltat sub influenta luciferica si



ahrimanica, in asa fel incat organele vitale ar fi devenit inutilizabile pentru fiinta
umana existenta pe Pamant. Ele ar fi capatat o structura speciala. $i anume, acele
forte care au in sarcina lor aceste organe vitale nu pornesc direct din Soare, ci de la
ceea ce intr-o vreme indepartata se numea cele sapte planete. Fortele planetare au
actionat in om venind din Cosmos. Si era necesar ca aceste forte cosmice care
conditionau organele vitale umane sa fie imblanzite. Daca evolutia ar fi continuat
astfel, aga cum aceste forte cosmice ar fi putut-o realiza sub influenta lui Ahriman si a
lui Lucifer, s-ar fi ajuns 1a situatia in care omul ar fi avut fie numai organe ale dorintei
nesatioase, fie doar organe ale scarbei. De exemplu, omul ar fi putut nu doar sa
manance, ci in cazul unui aliment nu si-ar fi putut stapani pofta de a se arunca asupra
lui, iar altd mancare I-ar fi respins printr-o scarba ingrozitoare. Toate aceste lucruri ni
se reveleaza ca taina cosmica atunci cand incercam sa patrundem in mod
clarvazator in tainele lumilor.

Trebuia sa se intdmple din nou ceva in lumile spirituale pentru ca aceasta actiune
devastatoare pentru omenire sa nu se produca. Si, iata, aceeasi entitate care a
aparut mai tarziu in copilul lisus nathanic care, agsa cum am spus ieri, locuise anterior
pe Soare si a fost spiritualizata acolo de entitatea lui Christos, de inaltul Spirit solar,
migcata in cea mai intima interioritate a sa de imposibilitatea de a lasa ca evolutia
umanitatii sa continue in aceasta directie. Si ceea ce ea a trait a actionat atat de
puternic asupra sa, in timp ce ea s-a incorporat succesiv pe diferitele planete, incét la
un anumit moment, in timpul evolutiei atlanteene, Spiritul Christos a patruns-o. Prin
ceea ce a luat nastere acum, prin patrunderea aceleiasi entitati cu Spiritul Christos, a
aparut posibilitatea ca organelor vitale ale oamenilor sa li se insereze cumpatarea.
Asa cum mai inainte organele de simt dobandisera intelepciunea calma, tot astfel
organele vitale au obtinut acum cumpatarea; in aga fel incat, respirand intr-un anumit
loc sa nu trebuiasca sa sorbim cu nesat aerul sau sa-I expulzam din scarba in alt
spatiu, ci sa putem intdmpina lumea cu organe echilibrate. Aceasta a fost fapta unei
spiritualizari a copilului lisus nathanic, in lumile spirituale, prin Spiritul Christos, inaltul
Spirit solar.

Apoi, in cursul ulterior al evolutiei umanitatii s-a petrecut un al treilea fapt. Un al
treilea dezechilibru ar fi trebuit sa survina in evolutia umanitatii, daca sufletele ar fi
existat numai in corpurile care ar fi trait pe Pamant. Putem spune ca pana la acest
moment a fost reglementat, in principal, ceea ce este corporal. Prin cele doua fapte
ale lui Christos n lumile suprasensibile organele de simt ale omului au fost ordonate
in asa fel incat acesta sa-si poata folosi corpul pe Paméant in mod corespunzator. Si
organele vitale au fost in asa fel ordonate incat omul sa-si poata utiliza corpul in mod
corespunzator. Dar nu au fost ordonate si organele sufletesti. Omul ar fi avut
probleme cu organele sale sufletesti, daca nu s-ar mai fi intdmplat ceva care sa
impiedice aceasta. Si ma refer la faptul cad géndirea, simtirea gi vointa ar fi intrat in
dezacord, astfel incat vointa ar fi deranjat permanent gandirea, simtirea, vointa etc.
Oamenii ar fi fost condamnati la o continua folosire haotica a organelor lor sufletesti,
a gandirii, simtirii i vointei lor. Ei ar fi devenit fie turbati de furie prin exces de vointa,
fie Tnconjurati de o atmosfera crepusculara printr-o simtire retinuta, fie ar fi avut idei
superficiale, datorita unei gandiri hipertrofiate etc. Acesta a fost cel de al treilea mare
pericol la care a fost expusa omenirea pe Pamant. Acum, ceea ce ordoneaza aceste
trei forte sufletesti — gandirea, simtirea si vointa — mai este ordonat si de Cosmos, de
ambianta terestra; caci Pamantul insusi este in esenta terenul pentru a se realiza
ordinea eului. Coactionarea corespunzatoare a celor trei forte sufletesti, a gandirii,
simtirii si vointei, trebuie sa fie ordonata, insa nu dinspre toate planetele, ci numai
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dinspre Soare, Luna si Pamant, astfel incat atunci cand actiunea Soarelui, Lunii gi
Paméntului este armonioasa si omul se structureaza pentru o coactionare
armonioasa a gandirii, simtirii si vointei.

As vrea sa va descriu, acum, in alt fel ceea ce s-a intamplat prin aceasta a treia
animare* decat am facut-o pentru celelalte doua. Ceea ce s-a intamplat in cele trei
trepte succesive ale evolutiei spirituale, sau, sa spunem, ceresti, s-a oglindit apoi in
diferitele conceptii despre lume ale populatiilor postatlanteene. Totul a evoluat, se
mentineau efectele produse de faptul ca odata, in perioada lemuriana veche,
entitatea Christos Tnsufletise acea fiintd care a devenit apoi copilul lisus nathanic;
efectele ramasesera in activitatea solara. Initierea lui Zarathustra a constat in aceea
ca el a resimtit activitatea solara ca fiind impregnata cu aceste efecte. Prin acest fapt
a luat nagtere invatatura lui Zarathustra, care parca i-a revelat ceea ce se intamplase
in vremuri stravechi.

* Autorul foloseste cuvantul Durschseelung, greu de tradus in limba romana, el
insemnéand impregnare cu suflet. N. tr.

Cea de a treia epoca culturala postatlanteana, cea caldeano-egipteana, a luat
nastere, in parte, datorita faptului ca in suflete s-au reflectat, ca sufletele inca traiau
interior efectele produse de impregnarea cu Spirit solar a fiintei care a devenit ulterior
copilul lisus nathanic, in timpul peregrinarii acestuia prin planete. Prin aceasta a luat
nastere acea stiintd a efectelor planetare pe care o gasim in astrologia caldeana,
despre care oamenii de azi nu mai au decat putine notiuni. In cea de a treia perioada
culturala, la popoarele egipteano-caldeene, s-a dezvoltat acel cult al stelelor care
este cunoscut in mod exoteric, exterior. Acesta a luat nastere prin faptul ca a patruns,
prin iradiere, actionand ulterior, ceea ce fusese atenuat din influentele planetare.

Mai tarziu, in cea de a patra epoca culturala, aceasta oglindire interioara a spiritelor
planetare era constientizata de lumea greaca. Fiinta insufletita de Christos a
peregrinat pe fiecare planeta, devenind o figura mitologica: pe Jupiter a devenit cel pe
care grecii l-au numit Zeus; pe Marte a devenit cel pe care mai tarziu aveau sa-|
numeasca Ares; pe Mercur a devenit cel pe care grecii I-au numit Hermes. In zeii
planetari greci se reflecta ulterior ceea ce facuse lisus Christos in lumile supraterestre
din entitatile planetare care erau patrunse de principiul luciferic gi de cel ahrimanic.
Daca vechiul grec privea spre cerul zeilor sai, el gasea aici atenuarile si reflectarile
influentelor lui lisus Christos asupra diferitelor planete, pe langa multe alte lucruri
descrise mai inainte.

La acestea se adauga reflectarea, atenuarea a ceea ce entitatea lisus a trait
impreuna cu Soarele, Luna si Pamantul in timpurile mai tarzii ale Atlantidei, fiind inca
o entitate supraterestra. Daca vrem sa caracterizam acest episod, putem spune:
Christos s-a ,insufletit" intr-un fel de fiinta ingereasca, ceea ce a avut ca efect faptul
ca gandirea, simtirea si vointa se desfasoara in ordine. Acesta a fost un eveniment
important, caci era inca ceva nou pentru evolutia umanitatii: el a adus ordine in
evolutia sufleteasca a umanitatii. Daca cele doua evenimente christice anterioare au
adus ordine in constitutia corporala si in constitutia vitala a oamenilor pe Pamant, ce
trebuia sa se intample in lumile supraterestre in cazul celui de al treilea eveniment
cosmic?



Vom recunoaste acest al treilea eveniment daca il cautam — pentru a va usura
reprezentarea lui — in reflectarea sa in mitologia greaca. Asa cum spiritele planetare
sunt proiectate in mitologia greaca prin Zeus, Ares, Hermes, Venus, Afrodita, Cronos
etc., tot astfel s-a reflectat cel de al treilea eveniment cosmic nu numai in mitologia
greaca, ci si in aceea a celor mai diferite popoare. Vom putea intelege cum s-a
reflectat el in mitologii daca ne dam silinta s& comparam ce s-a reflectat cu imaginea
reflectata, ce s-a petrecut afara, in Cosmos, cu ce s-a petrecut apoi in Grecia, ca 0
postactiune. Dar ce s-a petrecut in Cosmos? Fiinta ingereasca patrunsa de Christos
trebuia sa impinga in afara sufletului uman, sa infranga si sa elimine ceea ce il
tulbura pentru ca sa poata exista armonie si ordine in gandire, simtire si vointa.
Trebuia eliminat din sufletul uman ceea ce ar fi adus aici haos si dezordine. in felul
acesta ne apare imaginea — sa ne-o reprezentam in mod viu in fata ochiului sufletesc
—, imaginea unei fiinte asemanatoare ingerilor, a acelei fiinte care se mai afla inca in
lumile spirituale, viitorul copil lisus nathanic. Aceasta ne apare insufletitd de entitatea
Christos, capabila de fapte deosebite, de a elimina din gandire, simtire, vointa ceea
ce bantuia Tn el ca un balaur si I-ar fi condus la haos. Amintirea acestui fapt este
intélnita in toate imaginile care au aparut in culturile umane sub forma Sfantului
Gheorghe invingand balaurul. Aceasta imagine reflecta evenimentul suprapamantesc
prin care Christos a insufletit pe lisus si |-a facut apt sa respinga balaurul din natura
sufleteasca umana. Acesta a fost un eveniment important, care a devenit posibil
datoritd ajutorului dat de Christos lui lisus, aceasta fiinta angelica. Aceasta fiinta
ingereasca trebuia sa preia forma de balaur pentru a inhiba balaurul din sufletul
uman, trebuia sa actioneze in balaur astfel incat acesta sa fie innobilat, sa fie adus
de la haos la un fel de armonie. Educarea, imblanzirea balaurului este sarcina mai
indepartata a acestei entitati. Si asa s-a facut ca balaurul era, de fapt, activ dar, prin
actiunea ce pornea de la fiinta angelica descrisa, a devenit purtatorul multor revelatii
care s-au manifestat in culturile pamantesti ale intregii evolutii postatlanteene. in loc
sa se manifeste haosul balaurului, sa apara oameni furiosi sau crepusculari, a aparut
intelepciunea primordiala a perioadei postatlanteene. lisus Christos a folosit sangele
balaurului pentru a inocula sangele uman, pentru ca omul sa devina purtator al
intelepciunii dumnezeiesti. in reflectarea mitologiei grecesti acest lucru ne intampina
si In plan exoteric, incepand cu secolul al IX-lea 1.Chr.

Este ciudat cum pentru conceptia greceasca o figura de zeu deriva din celelalte figuri
de zei. $Stim ca grecii venerau diferiti zei. Acestia reprezentau atenuarile, proiectiile
entitatilor care luasera fiinta la trecerea celui ce mai tarziu avea sa fie lisus nathanic
in peregrinarea pe care a facut-o impreuna cu Christos prin planete. Cand priveau in
departari cosmice, cand priveau prin eterul luminos ei vedeau pe drept cuvant
originea lui Jupiter (nu exterioara, ci originea cu adevarat spirituala, interioara) si
vorbeau de Zeus. Tot astfel vorbeau ei de Palas Atena, de Artemis, de diferitii zei
planetari de care am amintit. Dar deasupra tuturor figurilor de zei a aparut figura lui
Apolo. In mod ciudat, s-a detasat dintre acestea figura lui Apolo. Ce vedeau grecii in
zeul lor Apolo?

Facem cunostinta cu el daca privim spre Parnas si spre izvorul Kastalia. La vest de
acesta se deschidea o prapastie; grecii au ridicat un templu peste aceasta. De ce?
Mai inainte, din gura prapastiei urcau aburi care, in cazul cand curentii de aer erau
favorabili, se incolaceau ca inelele serpilor, ca un dragon, in jurul muntelui. lar grecii
isi imaginau cum Apolo trdgea cu sagetile sale impotriva dragonului care urca
precum aburii densi din gura de prapastie. In Apolo vedem pe Sfantul Gheorghe, ca o
reprezentare terestra a Zeului. Dupa ce Apolo I-a invins pe dragonul Python, se ridica
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aici un templu; vedem cum aburii patrund in sufletul Pythiei si cum grecii isi reprezinta
ca in acest dragon salbatic traieste acum Apolo care le prevesteste prin oracolele ce
ies din gura Phythiei. $i grecii, acest popor constient de sine, urca treptele care-i
conduc la acest loc si preiau ceea ce Apolo le spune prin Pythia patrunsa de aburii
dragonului. Aceasta inseamna ca Apolo traieste in sangele dragonului si
impregneaza oamenii cu intelepciunea pe care acestia o cauta la izvorul Kastalia. lar
acesta devine un loc de adunare pentru jocurile si sarbatorile cele mai sacre.

Cum poate Apolo sa faca aceasta? Cine este Apolo? El lasa sa urce intelepciunea
din séngele dragonului in oameni numai din primavara pana toamna. Catre toamna el
migreaza spre patria sa straveche, spre nord, spre tinutul hiperboreic. Pentru ca
Apolo pleaca, se celebreaza atunci sarbatori de despartire. Primavara el revine din
nord. In aceasta deplasare spre nord a lui Apolo actioneaza o intelepciune profunda.
Soarele, cel fizic, se lasa spre sud; pe taram spiritual lucrurile sunt intotdeauna
inversate. Prin aceasta intelegem ca Apolo are de-a face cu Soarele. El este fiinta
ingereasca despre care am vorbit: o umbra, o proiectie in cultura greaca a fiintei
ingeresti care a actionat in realitate la sfargitul perioadei atlanteene, insufletita de
Christos. Acesta este Apolo care transmitea intelepciune catre greci prin gura Pythiei.
Si cate nu erau cuprinse in aceastd intelepciune! Intr-un anumit sens, tot ce i-a
determinat sa actioneze in cele mai importante imprejurari. Mereu, in situatii grele ale
vietii, se mergea la Apolo si se cerea prezicerea prin gura Pythiei, cea stimulata de
aburii in care traia Apolo. Asclepios, vindecatorul, este, pentru greci, fiul lui Apolo.
Zeul vindecarilor este Apolo: ,Vindecator". Corespondentul acelui inger in care s-a
aflat candva Christos este, pe Pamant, un vindecator. Caci Apolo nu a fost niciodata
un personaj incorporat fizic, el actiona prin elementele Paméantului.

Zeul muzelor, inainte de toate zeul cantului si al artei muzicale, este tot Apolo. De ce?
Pentru ca prin ceea ce stapaneste prin cant, prin sunetul coardelor, el pune in ordine
coordonarea gandirii, simtirii i vointei care altfel tind sa intre Tn dezordine. Trebuie sa
retinem ca pentru Apolo aceasta este numai o proiectie a ceea ce s-a intamplat la
sfarsitul perioadei atlanteene. Ceva actiona, in adevar, din finalturi spirituale, in
sufletul omenesc, care rasuna ca un slab ecou in arta muzelor, pe care o practicau
grecii sub protectia zeului Apolo. Grecilor le era cunoscut faptul ca arta lor muzicala
este un fel de reflectare terestra a acelei arte vechi pe care o cultiva in inaltimi ceresti
pentru armonizarea gandirii, simtirii $i vointei fiinta ingereasca strabatuta de Christos.
Ei nu o exprimau astfel; numai in Misteriile lor se stia despre ce este vorba. In
Misteriile apolinice ale grecilor se spunea: O Tnalta fiintd zeiasca a impregnat candva
o fiinta din ierarhia ingerilor (Angeloi). Acest fapt a adus armonie in gandire, simtire gi
vointa si o reflectare a acestuia este arta muzicala, mai cu seama arta apolinica, acea
arta care se exprima in sunetul coardelor. Nu se considera apolinic ceea ce se
exprima prin fluierat sau prin instrumente de suflat. Grecii atribuie efectul muzical
care aduce armonie in dispozitia generala la ceea ce apeleazd mai putin la
instrumentele de suflat, la ceea ce necesita la maximum manuirea de catre om, pe
scurt, la ceea ce rasuna in coardele lui Apolo. lar despre oamenii care nu aveau
inclinatia de a aprecia suficient arta muzicald a lui Apolo, despre acestia grecii
spuneau ca ei prezinta in corpul lor exterior un semn distinctiv pentru obtuzitatea fata
de principiul apolinic; corpul lor exterior a ramas atavic in urma, pe o treapta
inferioara. Ciudat este faptul ca atunci cand s-a nascut un om cu urechi deosebit de
lungi — este vorba de regele Midas — grecii au spus: El a primit pe Pamant urechi de
magar pentru ca, inainte de a se naste, nu s-a daruit in mod corespunzator
influentelor care au venit candva in lume prin acea fiinta ingereasca impregnata de



Christos. Din aceasta cauza, spuneau ei, are urechi de magar, si prefera
instrumentele de suflat celor cu coarde. lar cand s-a nascut un copil fara piele —
cunoscut Tn mitologie ca Marsyas cel Jupuit —, ei au spus: Aceasta s-a intamplat
pentru ca Tnainte de nastere nu a ascultat la ceea ce emitea acea fiinta ingereasca.
Acestea sunt lucrurile care se prezinta observatiei oculte. Marsyas nu a fost jupuit de
viu, ci asa s-a nascut. Delictul se comisese inainte de nasterea sa.

Multe orase-colonii ale grecilor poarta numele Apolonia pentru ca se ceruse sfatul
Pythiei cu privire la locul unde sa se colonizeze. Grecii tineau la libertatea oragelor lor
si din aceasta cauza nu aveau o unitate statala, ci unitatea ideala daruita de zeul lor
Apolo pentru care au fondat mai tarziu un fel de federatie de state.

Vedem cum grecii venerau in zeul pe care-l numeau Apolo fiinta de care am vorbit
mai inainte si putem spune: In ceea ce i corespunde cu adevarat lui Apolo la sfarsitul
epocii atlanteene era ,insufletitd" entitatea Christos. Ce este Apolo cu adevarat? Nu
Imaginea-umbra venerata de greci. Ca fiinta extraterestra el a revarsat din lumile
superioare forte vindecatoare pentru dispozitia sufleteasca si care paralizau puterile
luciferice si arhimanice. Aceasta determina si in corpul omenesc o cooperare a
creierului, respiratiei, plaméanului cu laringele si inima, ca ceea ce se exprima in
proiectia acestei cooperari in cantec. Caci cooperarea corecta a creierului, respiratiei
si a organelor vorbirii cu inima este expresia corporala pentru corecta coordonare a
gandirii, simtirii $i vointei. Vindecatorul extraterestru este Apolo. Am vazut cele trei
trepte de evolutie ale sale si cine este vindecatorul care se naste pe Pamant, iar
oamenii 1l numesc lisus; aceasta inseamna, tradus in limba noastra, ,Cel ce vindeca
prin Dumnezeu". Este copilul lisus nathanic, vindecatorul prin Dumnezeu, lisus
Jehoshua.

Acum el se maturizeaza pe a patra sa treapta, pentru a putea fi patruns de entitatea
Christos, de eu. Aceasta se intampla prin Misteriul de pe Golgota. Acele suflete
omenesti care s-au nascut inaintea Misteriului de pe Golgota nu ar fi gasit pe
Pamant, in decursul timpului ulterior, trupuri in care sa se poata incarna in asa fel
incét forta eului sa ajunga sa se exprime in mod corespunzator. Daca Misteriul de pe
Golgota nu ar fi avut loc, daca acum o entitate — aceeasi pe care am urmarit-o prin
perioadele cosmice — nu ar fi fost patrunsa de entitatea lui Christos, acest lucru nu s-
ar fi intdlnplat. Eul condusese la evolutia cea mai inaltd care era Zarathustra.
Niciodata sufletele care adusesera evolutia pana la eu nu ar fi putut gasi alte corpuri
pamantesti corespunzatoare unei evolutii adevarate, daca nu ar fi avut loc Misteriul
de pe Golgota.

Ati vazut care sunt cele patru trepte ale armonizarii: armonizarea vietii simturilor, a
organelor vitale, a gandirii, simtirii i vointei si armonizarea eului, aceasta din urma
prin Misteriul de pe Golgota. Acum, dragi prieteni, vedem relatia dintre fiinta care s-a
nascut si-l cunoastem sub numele de copilul lisus nathanic si entitatea Christos.
Cunoasteti acum si modul in care a fost pregatita aceasta relatie. Avem posibilitatea,
prin ceea ce este permis sa se dezvaluie azi prin adevarata antroposfie, sa intelegem
acest mod de cooperare, de relatia reciproca a entitatii Christos cu entitatea umana a
lui lisus nathanic. Tn viitor, o viata spirituald sanatoasa va depinde de faptul ca va
deveni posibil ca un numar din ce in ce mai mare de oameni sa inteleaga ceea ce
pana acum s-a dovedit a fi de neinteles, viata de ganduri si idei a timpului in care s-a
savarsit Misteriul de pe Golgota.
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leri am vorbit despre modul in care a fost pregatit ceea ce trebuia sa se intdmple in
evolutia umanitatii Pamantului prin Misteriul de pe Golgota. Am vorbit despre cele trei
impregnari ale unei fiinte apartinand ierarhiilor superioare cu Christos, iar in minunata
aparitie greaca a lui Apolo am gasit ecoul a ceea ce a avut loc la sfarsitul perioadei
atlanteene, ca o Thainte-vestire indepartata in timp a acestui Misteriu de pe Golgota.

Acum ne revine sarcina de a cerceta in ce fel a actionat ceea ce a patruns in evolutia
umanitatii. Pentru aceasta va fi necesar sa caracterizam mai intai specificul
conceptiilor despre lume care au aparut in perioada postatlanteana, ca postactiuni, ca
ecouri ale acestui triplu eveniment christic, care potrivit descrierii noastre de ieri s-a
incheiat o data cu sfarsitul perioadei atlanteene.

Sa incercam sa aprofundam ce sta la baza conceptiilor despre lume care au luat
nastere in perioada postatlanteana. Aceste conceptii sunt reflectari ale evenimentului
christic in sufletele umane postatlanteene. Din acest punct de vedere nu vom avea de
spus decat putine cuvinte despre prima perioada postatlanteana. Am caracterizat-o
alta data. Acum vom spune numai ca referitor la spiritualitate a fost pana in prezent
cea mai inalta perioada culturala, dar ca ea a preluat in sufletele sfintilor Rishi si ale
elevilor lor ceva care era intr-un anumit sens mai putin patruns de acele Misterii de
care am vorbit ieri.

Prima conceptie postatlanteand, care este un efect direct al triplului eveniment
christic, este conceptia despre lume care a luat nastere prin impulsurile date de
Zarathustra. Trebuie sa spun ca voi utiliza cuvinte care prin modul cum sunt folosite
azi suna abstract si uscat, chiar pedant, dar nu avem la dispozitie, pentru inceput,
altele. As vrea sa fac apel la dumneavoastra sa intelegeti in subtextul cuvintelor pe
care le voi folosi ceva infinit mai spiritual decat ceea ce intelege stiinta actuala.
Conceptia despre lume a lui Zarathustra, as vrea s-o numesc, din punctul de vedere
luat aici in considerare, o conceptie despre lume a ,cronologiei”. Dincolo de Ahura
Mazda si Ahriman, conceptia despre lume a lui Zarathustra priveste spre Zaruana
akarana — efectul timpului. Dar nu al timpului abstract pe care-l concepem azi, ci
timpul gandit ca fiinta vie, suprapersonala. Zarathustra vede aceasta fiinta pe care
trebuie s-o cuprindem in cuvantul timp astfel incat de la ea sa purceada guvernatorii
timpului, acele entitati spirituale care sunt simbolizate in spatiul cosmic prin semnele
zodiacale; Amshaspanzii. Ei ordoneaza, prin numarul lor, 6 sau, daca adaugam si
antipozii lor, 12, pe Izedzii subordonati Amshaspanzilor, 28 pana la 31. Ei sunt spirite
de ordin inferior, slujbasi ai inaltei fiinte a timpului care regleaza zilele in cadrul lunii.
Consgtienta lui Zarathustra vedea armonia minunata care actioneaza in lume prin forte
simbolizate numeric prin combinatiile ce iau nagtere intre 28-31 si 12, armonie care



se revarsa in lume si salasluieste aici pentru ca in marea orchestra a lumilor
instrumentele sa cante Tmpreuna. Acesta considera conceptia despre lume a lui
Zarathustra ca elementul de armonizare a ordinii cosmice. Si intrucat conceptia
despre lume a lui Zarathustrea vede in ,timp" ceva viu, ceva suprapersonal, sa ne fie
ingaduit sa o numim, spiritualizdnd cuvantul, ,cronologie”, gandindu-ne totodata la
zeul Cronos, guvernatorul timpului.

Ajungem apoi la cea de a treia perioada postatlanteana, pe care am caracterizat-o
ieri ca fiind cea in care sufletele erau impulsionate prin fiintele de forta care
straluceau din stele. Aici nu este vorba numai de relatiile fiintei timpului guvernand in
suprasensibil, ci se intra deja in existenta sensibila, in mersul stelelor gi se considera
ca factorul armonizator se afla in planul sensibil, in mersul stelelor si in armonia pe
care acestea o imprima in spatiul cosmic si care confera muzicalitate devenirii
cosmice. Aceasta conceptie despre viata eu as numi-o astrologie. Cronologiei i-a
urmat astrologia. Si tot ceea ce cronologia veritabila, adevarata a zarathustrismului,
ceea ce astrologia adevarata a Misteriilor egiptene si caldeene dezvaluie, totul era
impulsionat de tainele devenite active in Cosmos prin tripla fapta christica dinaintea
catastrofei atlanteene.

Dar ce s-a intdmplat in epoca de cultura greaca sau in cea greco-romana? Ceea ce
voi spune acum nu este valabil numai pentru lumea greaca si cea romana, ci Si
pentru celelalte tinuturi ale Europei. leri am incercat sa lamuresc problema in baza
unui singur exemplu, dar el este valabil pentru intregul Occident. Sa mai privim o data
retrospectiv. cum grecul il venera pe Apolo, aceasta reflectare a copilului lisus
nathanic, agsa cum el era la sfarsitul perioadei atlanteene. Am spus: din tara
hyperboreica, din nord, a venit Apolo la oracolul din Delphi. El vorbea prin Pythia,
transmitadnd oamenilor mesajele acesteia. Am facut legatura dintre aceasta deplasare
a lui Apolo si mersul Soarelui. Dar pentru ca prin Apolo vorbeste Soarele spiritual, n
timp ce Soarele fizic coboara spre sud, el ia drumul nordului. De o intelepciune
infinita se dovedesc miturile cand le privim in lumina adevaratului ocultism. Cu toate
acestea, nu cerul instelat era ceea ce simboliza pentru greci pe Apolo: cand grecul il
venera pe Apolo el nu privea, de fapt, Soarele ca pe un simbol exterior al acestuia.
Pentru aceasta grecii il aveau pe Helios, care regla mersul Soarelui pe cer. Caci
Soarele nu actioneaza, chiar daca ne referim numai la aspectul fizic, in asa fel incat
la om sa ajunga numai actiunea exercitata direct de razele care coboara din el; el
actioneaza mai intai asupra aerului si a apei, in aburii apei, de asemenea si in aburii
despre care am spus ca urcau din orificiul grotei Kastalia si inconjurau ca un balaur
muntele invecinat. Soarele actioneaza in toate elementele, si dupa ce le-a patruns,
dupa ce s-a insinuat in toate elementele Paméntului el actioneaza, plecand de la
acestea, asupra omului, parca prin slujitorii pe care-i numim spirite elementare.
Spiritul Soarelui actioneaza traind in elemente si aceasta activitate o percepea grecul
in Apolo.

Apolo era pentru el zeu al Soarelui, dar nu cel care conducea carul Soarelui ca
Helios, regland durata zilelor. In timp ce-si ridica privirea spre Apolo, grecul vedea
efectele actiunii Soarelui in atmosfera. Ceea ce era actiune solara el o considera ca
fiind Apolo, in timp ce i se adresa Th mod spiritual. La fel stateau lucrurile si cu alti, zei
si entitati spirituale pe care le intalnim in Occident. Este suficient sa ne referim la
Wotan — m-as putea referi la multe alte aspecte —, Wotan care locuieste pe Saturn si,
de asemenea, la armata sa salbatica. — Ce a devenit in aceasta a patra perioada
postatlanteana conceptia despre lume care se afla sub influenta triplei fapte a lui
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Christos decat un ecou al acesteia? Din nou sunt constrans sa folosesc un cuvant
pedant, care a devenit arid: meteorologia a urmat astrologiei. Cronologie-astrologie-
meteorologie! Numai ca trebuie sa facem o legatura intre ,logie" si Logos. Dar, in
timp ce toate acestea au navalit peste lumea vestica, in intreaga cultura
postatlanteana s-a revarsat si altceva, care venea dintr-o cu totul altad directie, ca un
ecou al triplei fapte christice. Si aceastd a patra conceptie care a aparut parca in
paralel, alaturi de meteorologia celei de a patra perioade postatlanteene, era ceva pe
care va trebui s-o numese din nou cu un cuvant pedant — dar va rog din nou sa faceti
legatura dintre ,logie" si Logos —, a devenit geologia.

Niciodata nu vor putea fi intelese tainele propriu-zise ale evolutiei culturale ebraice
vechi, daca ele nu vor fi luate ca geologie, in sensul pe care il vom lua in considerare
acum. Cum ne intdmpina ceata Elohimilor, cum ne intdmpina zeul lahve? El vrea sa
alcatuiasca omul cu ceea ce este luat din Pamant. El vrea sa invaluie cu un invelis
nou ceea ce a venit din timpurile anterioare, de la Saturn, de la Soare, de la Luna.
lahve este zeul care formeaza omul din pamént, adica din fortele, din elementele
Pamaéntului. Din aceasta cauza, intelepciunea ebraica veche trebuia sa devina, ca
adepta a zeului lahve, geologie. lar invatatura despre om, format din fortele
Pamaéntului, este geologie. Oare nu iese in evidenta caracterul geologic al invataturii
ebraice vechi chiar prin numele primului om: Adam-cel format din pamant? Acesta
este lucrul important care trebuie focalizat: tot ceea ce celelalte popoare au cuprins in
conceptia meteorologica despre lume vorbegste despre formarea omului. Sa analizam
conceptia grecilor despre lume, care relateaza despre felul in care Prometeu il
formeazd pe om. Palas Atena i se asociaza si determind din inaltimi spirituale
legatura omului cu scénteia spiritului. Prometeu formeaza sufletul, in simbolul
fluturelui. Zeul lahve, care in cursul evolutiei sale devenise Domn al Paméantului, il
formeaza pe om din pamant, ii insufla omului din propria sa substanta sufletul viu. In
felul acesta lahve se leaga prin suflul sau cu ceea ce el a plasmuit din pamant. Si el
vrea sa locuiasca in fiul sau, in suflul sau viu, in Adam si in urmasii acestuia, fiii
Pamantului, al caror invelis de pamant zeul lahve considera ca este sarcina sa sa-|
plasmuiasca. $i daca mergem mai departe va trebui sa evocam in fata sufletelor
noastre tot ceea ce ne transmite Biblia din antichitatea veche ebraica.

Noi stim ca Pamantul dezvoltd anumite forte, am subliniat acest fapt. Goethe,
Giordano Bruno si altii compara aceste forte cu inspiratia gi expiratia pe care le
intalnim la om. Pamantul dezvoltd anumite forte (ale expiratiei si ale inspiratiei) care
determinad fluxul si refluxul, cresterea si scaderea apei, forte interioare ale
Pamantului, aceleasi forte care conduc insa si Luna in jurul Pamantului. in fortele
apei ne intdmpina fortele telurice ca actiune a Pamantului. Biblia consemneaza
printre fortele de apa Potopul, ca un alt eveniment important dupa crearea lui Adam,
a omului de pamant. Sa mergem mai departe, pana la Moise: pretutindeni intalnim
activitati ale Pamantului. Moise face sa tasneasca apa din Pamant. Moise urca pe
munte. Ceea ce se petrece pe munte este activitate a Paméantului. Acest munte nu
poate fi gandit decat ca un munte vulcanic. Nu este Sinaiul, care este de obicei avut
in vedere, este activitate a Pamantului. in coloana de foc in care std Moise trebuie sa
vedem ceva asemanator cu ceea ce se vede in dealurile sulfuroase ale lItaliei. Din
munte rézbate activitate de Pamant, fum de foc. in activitatile terestre, evreii au vazut
intotdeauna simboluri. Tnaintea lor mergea permanent norul de furtuna sau coloana
de foc: activitate a Pamantului! Am putea cobori in detalii, am vedea ca spiritul
Pamantului stapaneste in tot ceea ce Moise considera ca este revelatia zeului lahve.
Geologie este vestirea lui Moise. Niciodatd nu va fi inteleasa deosebirea dintre



conceptia despre lume ebraica si cea a grecilor, daca nu se va sti ca cea greceasca
este meteorologie si cea ebraica geologie. Tot ceea ce grecul percepe ca se
desfagoara in jurul lui el il gandeste in legatura cu fortele ce se revarsa dinspre
Cosmos in elementele Pamantului, in aer, in tot ce existd in ambianta Pamantului.
Tot ce conceptia despre lume ebraica resimte ca ambianta este legat de forte care se
desfagoara din Pamant, forte legate de Pamant. Da, si suferintele poporului evreu vin
de la ce este legat de Pamant si de activitatea sa (desertul). Geologia conduce
destinul poporului evreu. Geologie, fertilitate a solului este ceea ce i momeste pe
evrei spre tara fagaduita lor.

Si Pavel stie bine ca aceasta constienta a legaturii cu duhul Paméntului este o
postactiune a Evenimentului christic pre-paméantesc; Pavel atrage atentia asupra
faptului ca Christos este cel care a pasit inaintea evreilor si a facut ca din stanca sa
apara apa in desert. Si daca ajungem de la Biblie, la importantele legende ale
poporului evreu, vedem cum materialul care alcatuieste aceste legende este patruns
de ceea ce am numit aici geologie. Ni se povesteste cum lahve, atunci cand I-a
plasmuit pe om din pamant, si-a trimis ingerii care-| slujeau pentru a colecta, din toate
teritoriile Pamantului, pamanturi de toate culorile, pentru ca tot ce apartine
Pamantului sa fie amestecat in invelisul lui Adam. Am putea spune: lehova considera
important ca omul sa fie in entitatea sa adevarata, floarea, coroana creatiei pe
Pamaéant. Pentru caldeeni, pentru egipteni, pentru adeptii lui Zarathustra, pentru greci,
pentru romani, pentru popoarele europene din Europa Centrala si nordul Europei cea
mai importanta parte a omului provenea din lumea spirituala. Pentru evrei, partea cea
mai importantd a omului este cea legata de Pamant si de fortele sale. lehova se simte
ca Dumnezeul care carmuieste Pamantul in mod spiritual.

Astfel, vedem cum cel mai important eveniment din cadrul celei de a patra perioade
postatlanteene trebuie considerat a fi faptul ca geologia se asaza langa meteorologie.
Si acest lucru se exprima minunat in contraimaginea sa spirituala, in profetismul
vechi ebraic.

De fapt, ce urmareau profetii? Sa incercam sa privim in interiorul cel mai profund al
unor profeti ca Isaia, leremia, lezechiel, Daniel, loil, lona si Zaharia. Daca studiezi
fara ganduri preconcepute aceste suflete de profeti intelegi ca ei se straduiesc, in
fond, sa aduca in prim-plan o forta sufleteasca umana gi, in acelasi timp, sa reprime o
alta, Tmpingand-o in adancurile vietii sufletesti. Am atras atentia cum in creatiile lui
Michelangelo, mai inainte mentionate, profetii sunt intotdeauna reprezentati stand
asezati in profunda meditatie, cupringi de o liniste sufleteasca interioara legata cu
vesnicia. In opozitie cu acestia, Michelangelo plaseaza Sibilele, in care actioneaza
elementele Pamantului, in asa fel incat la una dintre ele parul este in bataia vantului,
iar in Tmbracamintea ei albastra sufla vantul; ea isi realizeaza profetia sub influenta
vantului. Pe o alta, o vedem cuprinsa de un foc interior: in miscarea obignuita a mainii
ei vedem focul, elementul pamantesc. Sibilele traiesc prin fortele sufletesti care
patrund direct in suflete din ambianta elementara terestra. Aceste forte sibilinice care
absorb in suflet spiritul elementelor Pamantului si-i dau expresie profetii vechii culturi
iudaice voiau sa le reprime. Daca cititi fara prejudecati intreaga istorie a profetilor, veti
vedea ca profetul este preocupat — aceasta este invatatura sa — sa reprime in sine
sibilismul, sa nu-I lase sa apara la suprafata.

Apolo transforma sibilismul Pythiei prin faptul ca se afunda el insusi in acesta si
vorbeste prin Sibila. Profetii vor si ei sa reprime in sufletul lor ceea ce tine de natura
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Pythiei gi sa cultive exclusiv ceea ce actioneaza in forta eului, a acelui eu care este
legat de Pamant, care apartine Pamantului, care este contra-unaginea spirituala a
elementului geologic. Asa cum se manifesta vesnicia in eu, in liniste, calm, atunci
cand tac elementele sibilinice, cadnd inceteaza orice agitatie interioara, si cand in
fundamentele vegniciei nu domneste decat relaxarea, aceasta voiau profetii iudei sa
dezvolte. Prorocirile lor trebuiau sa apara dintr-o dispozitie sufleteasca care
corespunde in cel mai Tnalt grad geologiei. Ne impresioneaza ceea ce este atat de
captivant la acesti profeti, ca un efluviu al elementului geologic si, chiar si ceea ce
ulterior s-a intdmplat altfel decat au prorocit ei ne dovedesgte ca elementul profetilor il
constituie geologicul. O Tmparatie viitoare care trebuie sa fie legata prin fapte
exterioare de Pamant si care trebuie sa inlocuiasca imparatia de atunci, un cer pe
Pamaéant, aceasta este ceea ce prorocesc profetii — intr-atat sunt de legati de geologie.

Acest element geologic al profetilor se percepe inca in primele etape ale
crestinismului, Tn timp ce este asteptata revenirea lui Mesia, dar in asa fel incat El
trebuia sa coboare din nori gi sa intemeieze o imparatie paménteasca. Se va
intelege ceea ce radiaza in cultura ebraica numai cand aceasta va fi perceputa ca
geologie. Acesta era dorul profetilor, aceasta era ceea ce ei prezentau elevilor lor:
reprimarea elementului sibilinic, a tot ce conduce sufletul in profunzimi subconstiente
si dezvoltarea a ceea ce traieste in eu. Toate celelalte popoare au o alta relatie cu
zeii lor decét evreii cu lahve. Relatiile celorlalte popoare cu zeii lor au fosf date, caci
erau ecouri a ceea ce se formase prin relatia omului cu spiritele lerarhiilor superioare
in cursul perioadelor Saturn, Soare si Luna. Poporul evreu trebuia sa formeze ceea
ce se dezvolta in timpul Pamantului. Dar cum se explica faptul ca eul stabileste cu de
la sine putere o legatura cu Dumnezeul sau? Nu ca inspiratie deoarece, astfel si ceea
ce este moral ar fi fost ca o impregnare a sufletului cu forte divine, nu ca inspiratie, ci
ca porunca. Porunca pe care o gasim in Decalog ne intdmpina abia la poporul evreu.
Chiar daca stiinta inspira lucruri ciudate despre existenta anterioard a poruncilor
(Hammurabi etc., nu pot sa insist acum asupra absurditatilor stiintei mai noi), ceea ce
apare ca porunca in care eul se afla direct in fata zeului gi primeste norma,
prescrierea in asa fel incat eul trebuie s-o urmeze prin vointa interioara, aceasta ne
intdmpina pentru prima oara la poporul evreu. La fel, ne intdmpina pentru prima oara
la poporul evreu faptul ca zeul face un legamant cu poporul. Ceilalti zei actioneaza
prin forte care au intotdeauna de-a face cu subcongtientul sufletului. Sa rememoram
felul in care actioneaza Apolo prin Pythia, cum trebuia sa se pregateasca sufletul
care mergea in pelerinaj la Pythia, pentru ca zeul sa-i poata vorbi: Apolo vorbea prin
viata sufleteasca cufundata in subconsgtient a Pythiei. Acestui fapt i se opune zeul
lahve, vorbind prin poruncile sale, facand un legamant cu poporul sau, un contract
care se adresa direct eului sufletului. Si la fel vorbesc profetii, cand se intampla ceva
poporului evreu, cand actiunile popoarelor pagane afecteaza poporul evreu. Nu
trebuiau sa patrunda forte subcongtiente in sufletul evreilor, totul trebuia sa se bazeze
pe legaméntul cu zeul, pe principiul poruncii. De acest lucru se ingrijesc profetii,
indeosebi.

Sa incercam acum o scurta privire retrospectiva pe care s-o patrundem cu ceea ce
ne dau cunosgtintele oculte — o privire retrospectiva asupra a ceea ce am incercat sa
ilustram prin cele descrise mai sus.

Am facut cunostinta ieri cu tripla faptd a lui Christos care a avut loc in perioada
lemuriana si atlanteana. Am vazut cum Christos a patruns de trei ori entitatea care a
aparut mai tarziu in persoana copilului lisus nathanic, aceasta entitate nefiind



incorporata intr-un corp pamantesc, ci era ramasa in lumile spirituale. Daca ne
indreptam privirea asupra a ceea ce s-a intAmplat, putem sa spunem: Ceea ce s-a
intdmplat in Atlantida a afluat apoi spre rasarit. llie, de exemplu, a fost unul dintre
profeti. Dar ce fel de profet este acest llie? El slujeste zeului lahve, el ii slujeste in
asa fel, incat in sufletul lui tréieste ecoul triplului fapt christic. in sufletul sdu trdieste
cunoasterea: Eu trebuie sa-I propovaduiesc, ca profet al lui lahve, Tnainte de toate pe
lahve, in asa fel incat in lahve sa traiasca Christos, cel care trebuie sa implineasca
mai tarziu Misteriul de pe Golgota; ca El sa traiascé cu influentele pe care le-a
revarsat la al treilea eveniment in Cosmos, la sfarsitul perioadei atlanteene. llie il
propovaduia pe lehova christificat. Christos traia deja in lehova, in zeul lehova; dar el
traia ca in reflectarea Sa. Asa cum lumina Lunii reflecta lumina Soarelui, tot asa si
lahve reflecta entitatea care traia pe atunci in Christos. Christos isi reflecta fiinta Sa
din lehova. Dar un sol cum era llie, actiona in spiritul postactiunii faptului christic triplu
care preceda fiinta lisus nathanic, asa cum s-a deplasat in mod spiritual de la vest la
est pentru a impregna culturile, pentru a se naste apoi in persoana unuia dintre copiii
lisus. La toate popoarele era resimtit ca o prorocire ceea ce aparea ca un excedent al
meteorologiei, si anume, cand aceasta a fost atinsa de geologie.

Noi percepem particularitatea ca in spatiul care ulterior a devenit atat de important
pentru raspandirea crestinismului a avut loc unul din aceste fapte anuntate profetic.
Vedem cum in cele mai diferite locuri ale Asiei Mici si ale Europei se celebrau
festivitati care prevesteau Evenimentul Christos, prevesteau Misteriul de pe Golgota.
Cultul lui Adonis si cel al lui Attis au fost interpretate pe drept cuvant ca prevestiri
profetice ale Evenimentului de pe Golgota. Dar daca analizam mai atent toate aceste
sarbatori, vedem ca ele prezinta cele ce vor sa vina ca fiind fapte ale meteorologiei.
Zeul care este omorat aici ca Adonis si care invie nu este gandit ca fiind intrupat in
carne, ci ceea ce exista ca zeu este o imagine; imaginea acelei fiinte ingeresti care a
fost patrunsa de Christos la sfarsitul perioadei atlanteene in inalturi spirituale si care a
devenit apoi copilul lisus nathanic. In cultul lui Adonis, in cultul lui Attis era celebrat
destinul copilului lisus nathanic. Si a fost o karma a istoriei lumii — poate veti cauta
inca mai mult dincolo de acest cuvant — ca in locul in care Biblia plaseaza cu
oarecare indreptatire nasterea copilului lisus, la Bethlehem, se celebra mai inainte un
cult al lui Adonis. Bethlehemul era unul din locurile in care se oficiau culte ale lui
Adonis. Adeseori, acolo se sarbatorea muribundul Adonis si cel care invia si s-a
pregatit astfel aura prin aceea ca era evocata amintirea sa: A existat candva, in
inalturi spirituale o fiintd ce apartinea inca lerarhiei ingerilor, o fiinta care trebuia sa
vina mai tarziu pe Pamant, in perioada copilului lisus nathanic, o fiinta care la sfarsitul
perioadei atlanteene era inca patrunsa de Christos. Ceea ce s-a intamplat atunci
pentru armonizarea gandirii, simtirii $i vointei era comemorat in sarbatoarea lui
Adonis. Si la Bethlehem, unde se sarbatorea astfel Adonis, aflam si locul de nastere
al copilului lisus nathanic. lar cuvintele consuna minunat, dragi prieteni. Oare nu
vedem noi, prin cautarea triplei fapte a lui Christos, a Evenimentului Christosului
supraterestru, care au precedat in trei randuri Misteriul de pe Golgota, nu vedem oare
pe Christos trecand de la apus spre rasarit, spre locul unde trebuia sa aiba loc
Misteriul de pe Golgota? Oare nu vedem cum fisi trimite Tnainte solul, pe llie, si nu
stim cum acest sol reapare in urmatoarea sa incarnare ca loan Botezatorul? Si oare
nu ni se spune, prin acesta, cu o minunata armonie a cuvintelor: El si-a trimis ingerul
mai Tnainte ca sa-l vesteasca! Acest lucru se poate spune atat despre loan cat si
despre llie. Lui llie i se potriveste chiar mai bine — ceea ce vor intelege cei care-gi
amintesc descrierea lui llie facuta de mine; am spus ca llie a ramas in inalturi
spirituale si ca a avut numai un reprezentant prin care a actionat, astfel incat el insugi
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nu a umblat niciodatd pe Pamant. Daca luati in considerare acest lucru, atunci
expresia: El si-a trimis ingerul inainte se potriveste mai bine lui llie decat lui loan.
Asemenea soli erau intotdeauna soli ai Christosului venit din vest spre est.

Ceea ce la poporul evreu era geologia, acum trebuia sa fie patruns de aceasta fiinta
spirituald pe care am invatat ieri s-o contemplam in activitatea sa propriu-zisa pentru
Pamaént. Geologia trebuia sa fie christificata. Spiritul Paméantului trebuia sa fie resimtit
intr-un mod nou, trebuia sa poata fi intr-un anumit sens desprins de Pamant. Acest
lucru era posibil numai daca ar fi intervenit o forta care sa desprinda acest Spirit al
Pamantului de fortele terestre. Acest lucru s-a intdmplat prin faptul ca fortele lui
Christos au impregnat aura Pamantului si prin aceasta Paméantul insusi a devenit
altceva. in fortele pe care le descatusase zeul lahve a patruns Christos si a
transformat aceste forte.

Daca supervizam toate acestea, intelegem de ce lui Apolo i-a fost conferit ca simbol
laurul. Pentru cel care patrunde in botanica inarmat cu ceva stiinta a spiritului, laurul
este o planta strans legata de conditile meteorologice. Laurul este in intregime
plasmuit si structurat din ceea ce este meteorologie. O alta planta este legata foarte
strans de Pamant si o putem considera ca o expresie a contextului geologie:
maslinul. $i daca simtim ca uleiul care impregneaza planta maslinului stimuleaza
fortele elementare ale sufletului, prin aceea ca maslinul este o planta pe care poate fi
altoit un alt lastar care se dezvolta in conditii optime pe aceasta planta, atunci simtim
starea intim& de impregnare a maslinului cu uleiul Pamantului. In ulei simtim pulsand
ceea ce este pamantesc.

Acum sa ne amintim ce am inceput sa expun in conferinta a doua, sa ne amintim de
Pavel care a fost chemat sa arunce puntea de legatura dintre antichitatea evreiasca
si crestinism, dintre geologie si christologie. Asa cum am spus, influenta lui Pavel se
desfasoara in sfera maslinului. lar daca il auzim pe Apolo din aburii ce se ridica din
prapastiile muntilor care o impulsioneaza pe Pythia si o determina sa prezica destinul
uman, putem simti si fortele elementare care se scurg prin maslin in ambianta si in
care este traita forta sufleteasca elementara a lui Pavel. O putem simti in cuvintele
lui. El se afunda parca in geologie, pentru a simti arborele in mod elementar in aura
sa gi se lasa inspirat de aceasta aura, in al carui tinut geologic se afla influenta sa.

In prezent, lucrurile se inteleg intr-un mod mult prea abstract. Se crede ca ceea ce au
spus autorii mai vechi ar fi tot atat de abstract, legat numai de creier, ca si ceea ce
spun adeseori autori mai noi. Nu se cugeta la faptul ca nu numai ratiunea si mentalul,
ci ca toate fortele sufletesti pot fi legate, inviind din Pamant, cu ceea ce imprima unui
anumit tinut pecetea sa. Tinutului lui Pavel, maslinul i-a pus pecetea. Si ca si cum ar fi
vrut sa ridice la el geologia evreiasca, el a spus — prin ceea ce ii inspira maslinul —
lucruri din cele mai importante despre relatiile dintre oamenii patrungi de Christos si
oamenii aflati departe de Christos. Oare nu auzun cuvintele lui Pavel, pe care nu
vrem sa le interpretam in mod abstract, ci ca pe ceva care isi are in mod elementar
radacinile in sufletul sau, ca pe ceva pe care vrea sa-l exprime, din acest fond
elementar al sufletului sau, in cuvinte prin care sa puna in relatie pe crestinii pagani
Cu evreii, oare nu auzim cuvintele stranii: ,Dar v-o spun eu voua, paganilor, in masura
in care sunt intr-adevar apostol al neamurilor, Tmi slujesc slujirea, in nadejdea ca voi
atata gelozia celor din neamul meu si-i voi méantui pe unii din ei. Caci daca inlaturarea
lor a insemnat reimpacarea lumii, atunci reprimirea lor ce va fi daca nu o inviere din
morti? Daca parga este sfanta, asa e si framéantatura; si daca radacina este sfanta



atunci si ramurile sunt. Dar daca unele ramuri au fost taiate si daca tu, maslin
salbatic, ai fost altoit Tn locul lor si ai devenit partas al radacinii si al grasimii
maslinului, nu te mandri fata de ramuri; iar daca te mandresti, sa stii ca nu tu porti
radacina, ci radacina pe tine. Dar vei spune: S-au rupt ramurile ca sa fiu altoit eu.
Bine spus. Ele au fost rupte din cauza necredintei lor; tu insa existi prin credinta. Nu
te ingamfa, ci teme-te. Ca daca Dumnezeu nu a crutat ramurile firegti, nici pe tine nu
te va cruta. Vezi dar bunatatea si asprimea lui Dumnezeu: asprimea fata de cei ce au
cazut, iar fata de tine bunatatea lui Dumnezeu, atat cat te vei tine de bunatate; altfel
si tu vei fi taiat. Dar si aceia ce nu vor ramane in necredinta vor fi altoiti; caci
Dumnezeu are puterea sa-i altoiasca din nou. Caci daca tu ai fost taiat din maslinul
care era de la natura salbatic, si contrar firii ai fost altoit in maslinul cel bun, cu cat
mai mult acestia ce sunt dupa fire vor fi altoiti in propriul lor maslin!" (Rom., 11, 13-
24).

Astfel a grait cel despre care vom continua sa vorbim maine, despre modul cum
extragea din geologia evreiasca ce avea de spus, cum a transformat intr-un mod atat
de grandios in imagine, pentru ceea ce avea de spus, forta elementara care, plecand
din Pamant, domina in maslin.
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CHRISTOS SI LUMEA SPIRITUALA

GA 149

CONFERINTA a V-a
Leipzig, 1 ianuarie 1914

V-am vorbit despre fortele Sibilelor, v-am atras atentia asupra faptului ca le vedem
ivindu-se ca umbre ale filosofilor greci in lonia si ca dupa aceasta, timp de secole, au
scos la lumina zilei ca prin vraja, din viata lor sufleteasca haotica, in parte
intelepciune profunda, in parte numai haos spiritual. Timp de secole ele au dominat,
mult mai mult decat vrea sa accepte istoria, viata spirituala a sudului Europei si a
tinuturilor invecinate. Am vrut sa spun ca aceasta exteriorizare ciudata a Sibilelor face
trimitere mai cu seama la o anumita fortd a sufletului omenesc care isi avea
semnificatia ei benefica in timpuri mai vechi, in cea de a treia perioada culturala
postatlanteana. Dar perioadele culturale se schimba in cursul evolutiei istorice a
omenirii. Fortele cu care Sibilele au scos la lumina zilei uneori adevarate nerozii erau
inca, in cea de a treia epoca postatlanteana, forte sufletesti bune, cu totul drepte, intr-
o vreme cand se practica astrologia, cand intelepciunea stelelor actiona in sufletele
umane; tot atunci, prin influenta intelepciunii stelare, erau armonizate fortele care
apoi au iesit la suprafatd in mod haotic in prezicerile Sibilelor. Din acest fapt puteti
deduce ca fortele care oricum domina undeva in Univers, de exemplu, cele care
carmuiesc acum in sufletele Sibilelor, in sine nu pot fi niciodata bune sau rele, ci ca
ele sunt bune sau rele in functie de locul si timpul in care apar. Forte care au aparut
in sufletele Sibilelor erau intru totul bune, numai ca ele nu erau adecvate evolutiei
sufletesti a celei de a patra epoci postatlanteene. Atunci nu trebuiau sa domine in
sufletele oamenilor fortele care se ridicau din fundamentele subcongtiente, ci cele
care vorbeau sufletului prin claritatea eului. Ati aflat ieri cum profetii evreilor lucrau in
sensul reprimarii fortelor sibiline gi a aducerii la suprafata a fortelor care vorbesc prin
claritatea eului, ba putem spune ca reprimarea fortelor haotice ale Sibilelor i
aducerea la lumina a ceea ce poate vorbi prin eu este chiar caracteristica profetimii
vechi ebraice.

implinirea stradaniilor vechilor profeti evrei, ceea ce putem numi, agadar, ,a aduce pe
fagasul cel bun" fortele Sibilelor, Tmplinirea acestei sarcini a venit prin Impulsul
christic. Cand Impulsul lui Christos a patruns in modul bine cunoscut noua in evolutia
pamanteasca a umanitatii a fost vorba de o reprimare pentru un anumit timp a fortelor
aparute la suprafata in mod haotic prin Sibile, asemenea unui rdu care dupa ce curge
un timp la suprafata dispare intr-o grota subterana, pentru a reaparea mai tarziu din
nou la suprafatd (in I. romana, izbuc. N.tr.). Intr-o altd modalitate, si anume in cea
limpezita prin Impulsul christic, in expresia pe care el o putea da acestor forme dupa
ce a patruns in aura Pamantului, aceste forte trebuiau sa urce din nou la suprafata.
La fel cum, dupa ce am dezvoltat timp de o zi fortele noastre sufletesti, trebuie sa le
cufundam in subconstientul noptii pentru a ne trezi apoi din nou, a fost necesar ca
aceste forte, care au avut justificarea lor in a treia perioada de cultura postatlanteana,
sa curga neobservate, putin parca sub suprafata vietii sufletesti, pentru a reaparea,



asa cum vom vedea. Vom avea asadar in fata noastra fenomenul fortelor care se
exteriorizeaza atat de haotic in cazul Sibilelor, care sunt forte umane ce trebuie sa fie
curatate de Impulsul christic, dar care se cufunda in fundamentele vietii sufletesti.
Umanitatea nu stie nimic despre faptul ca Christos lucreaza mai departe cu aceste
forte in fundamentele sufletului. Totugi, asa stau lucrurile n fapt.

Este un spectacol grandios, din punct de vedere al stiintei spiritului, observarea
interventiei acestui Impuls al lui Christos, observarea modului cum, incepand cu
Conciliul de la Nicea, oamenii se cearta in constienta lor superficiala pentru stabilirea
dogmelor, cum se infruntd cu patima cu constienta lor si cum ceea ce este mai
important pentru crestinism se petrece in fundamentele subconstiente ale sufletului.
Impulsul christic nu lucreaza la nivelul la care oamenii se cearta, ci in fundamente;
mai sunt unele lucruri care vor trebui sa fie dezvaluite de intelepciunea umana, lucruri
pe care, daca le examinam numai la suprafata, ne apar ca fiind stranii. Unele aspecte
vor mai trebui sa fie dezvaluite pentru ca actioneaza ca un simptom al lucrarii
Impulsului christic Tn adancurile vietii sufletesti umane. Astfel vom putea vedea sau
intelege ca cele mai importante desfasurari cu privire la configurarea curentului
crestin in Occident nu pot avea loc prin dezbaterea problemelor pentru care se cearta
episcopii, ci ca aspecte istorice importante se datoreaza unor decizii care se iau in
fundamentele vietii sufletesti si care urca in congtienta ca niste vise; astfel incat
oamenii, din ceea ce percep in vis, nu pot sa decripteze ce se intampla in adancuri.
Si exista lucruri — vreau sa numesc numai un simptom — in care parca urca oglindiri
prin vise a ceea ce Christos intreprinde in fundamentele sufletesti adanci, pentru a
aduce pe fagasul corect fortele sufletesti umane in cursul dezvoltarii istorice a
Occidentului.

Poate vreun suflet sa fie miscat in asa fel incat sa presimta ceva din ceea ce vreau
sa spun prin aceste cuvinte, cand vedem ca la 28 octombrie 312 fiul lui Constantin
Chlorus, Constantin cel Mare, lupta impotriva lui Maxentiu din Roma si ia o decizie de
importanta capitald pentru intregul Occident, privitor la configuratia crestinismului;
lupta si victoria sunt uimitoare. Aceasta batalie data in fata Romei de Constantin
impotriva oponentului sau Maxentiu nu a fost hotarata prin ordine militare, nici prin
perspicacitatea comandantilor, ci prin vise gi semne sibilinice! Ni se povesteste ceva
semnificativ despre aceasta batalie care a avut loc la 28 octombrie 312: ca Maxentiu,
atunci cand Constantin se apropia de portile Romei, a avut un vis. Cineva i spunea —
in timp ce el se afla inca intre zidurile orasului: Nu mai sta pe locul pe care te afli! Sub
influenta acestui vis, intarit inca si de cercetarea continutului profetiilor Sibilelor,
Maxentiu a comis cea mai mare nerozie — privind din afara — pe care o putea face: el
a parasit Roma si a luptat, cu armata sa care era de patru ori mai puternica decat cea
a lui Constantin, nu aparat de zidurile Romei, ci in afara acestora. Caci previziunea
cartilor sibiline spunea: Daca vei lupta Tmpotriva lui Constantin in afara zidurilor
Romei 1l vei distruge pe cel mai mare inamic al Romei. Aceasta era una dintre
spusele oraculare sibiline! Tncrezator, Maxentiu a iesit in fata portilor Romei. Asa
cum, odinioara, un alt oracol |-a condus pe Cressus, la fel si acesta I-a condus pe
Maxentiu. Prin intreprinderea sa el a distrus pe cel mai mare dusman al Romei, pe
sine nsusi.

Constantin a avut un alt vis in care i se spunea: Pune in fata armatei tale — ea nu era
atat de mare, ci de patru ori mai mica decéat cea a lui Maxentiu — semnul lui Christos!
El a arborat semnul si a obtinut victoria. O decizie importantd pentru configuratia
Europei a fost hotarata prin vise gi sentinte sibilinice! Aici izbucneste la suprafata
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ceea ce se petrece in strafundurile vietii sufletesti a omului european. Cu adevaiat, ca
un fluviu care a disparut in cavernele muntilor, astfel incat nu-I vezi si poti presupune
lucrul cel mai ciudat, asa continua sa curga curentul Impulsului christic in adancurile
sufletelor oamenilor europeni, actionand mai intai ca un fapt ocult.

Dragii mei prieteni, permiteti-mi sa fac acum marturisirea ca in cercetarea mea in
cadrul stiintei spiritului, in urmarirea acestui curent, i-am pierdut adeseori urma; deci
trebuia sa caut locul unde el va reaparea. Am presupus ca ,raul" Impulsului christic
apare incet, ca nici astazi nu se manifesta pe deplin. Dar unde apare el? Aceasta era
intrebarea. Cum reapare el? Daca urmariti, dragi prieteni, expunerile mele din carti si
din ciclurile de conferinte gi daca vi se va intampla sa simtiti ca si mine, veti gasi ca
ceea ce eu am spus in legatura cu Sfantul Graal nu va satisface. Asa cum am
marturisit, asa mi se intampla si mie; nu pentru ca as fi spus ceva care nu sta in
picioare, dar tocmai cand stabileam un lucru ma simteam nemultumit. Adeseori, cand
urmaream curentul despre care am vorbit mai Tnainte in Tnaintarea sa, céand
urmaream evolutia crestind ocultd a Occidentului in fata sufletului imi aparea
avertismentul: Trebuie sa afli mai intdi unde se afla scris numele lui Parsifal. Si a
trebuit sa aflu, dragi prieteni, ca cercetarile oculte sunt conduse intr-un mod uimitor.
Pentru a nu fi ispititi s& facem speculatii si sa ne deplasam in domenii de unde
impreuna cu adevarul ocult ar putea foarte usor sa-si ia zborul fantezia, suntem
condusi cu incetul si din aproape in aproape pentru a aduce la lumina adevarul,
pentru a ne convinge despre corectitudinea lui. Astfel, a trebuit sa ma resemnez in
asteptarea raspunsului la intrebarea: Cauta unde se afla scris numele lui Parsifal!

Dragi prieteni, eu preluasem ceea ce cunoasteti cu totii din legenda lui Parsifal, si
anume ca, dupa ce Parsifal se intoarce vindecat de erorile sale si regaseste calea
spre Sfantul Graal, i se vesteste ca pe cupa sfanta ar fi aparut numele sau. Dar unde
se afla, unde poate fi gasita cupa sfanta? Astfel de cercetari oculte te tin adeseori in
loc, astfel incat nu poti face mare lucru; pentru a nu fi scos in afara problemei prin
speculatii asupra adevarului, esti tinut in loc. Apar jaloane in activitatea de cercetare.
Asa mi-au aparut si mie, in cursul multor ani, momente in care cautam raspuns la
intrebarea: Unde gasesti cupa pe care e scris numele lui Parsifal?

Stiam ca ar exista unele semnificatii ale cupei sfinte, in care se afla ostia, agadar un
disc (de azima, folosit la Tmpartasania catolicilor, N.tr.). lar pe cupa sfanta trebuia sa
fie scris ,Parsifal". Am constientizat cat de profund semnificativ este un pasaj ca cel
din Evanghelia dupa Marcu, cap. 4, versetele 11-12, 33 si 34 unde se spune ca
Domnul indicd multe lucruri in parabole, pe care numai treptat le lamureste. in
cercetarea ocultd adeseori esti condus, treptat si incet, in directia indicata de karma;
si cand iti vine in intdmpinare ceva care pare sa se refere la un anumit lucru nu stii ce
trebuie sa preiei din acesta in sufletul tau, sub influenta fortelor care vin din lumile
spirituale. Adeseori nici nu stii ca ceea ce se obtine din adancurile lumii oculte se
refera la o problema pe care o urmaresti timp de multi ani. Astfel, eu nu am stiut ce sa
fac cu ceea ce mi-a spus spiritul poporului norvegian, spiritul poporului nordic, despre
Parsifal: invata s& intelegi cuvantul care a curs prin puterea mea in legenda nordica a
lui Parsifal: ,Ganganda greida" — consolarea sau mangéaierea ratacitoare! De
asemenea nu am stiut ce sa fac cu impresia primita cand am mers o data in biserica
Sfantul Petru din Roma, sub influenta lucrarii lui Michelangelo Mama cu lisus, care o
infatiseaza pe Sfanta Fecioara cu o figura inca atat tanara tindnd pe genunchi pe
lisus mort. Si contempland aceasta opera de arta — aceasta este o astfel de dirijare —
mi-a aparut din lumea spirituala, nu ca o viziune, ci ca o imaginatie adevarata,



reprezentarea din Cronica Akasha care ne arata cum Parsifal atunci cand pleaca
pentru prima oara din cetatea Graalului, necunoscand nimic despre tainele care
guverneaza acolo, intalneste in padure o femeie ténara care-si tine pe genunchi
mirele mort pe care-1 plange. Dar eu stiam ca imaginea, fie ca este vorba de Mama
sau de Mireasa careia i-a fost luat Mirele prin moarte — Christos este numit adeseori
Mirele —, are o mare importanta si ca ansamblul care mi s-a infatigsat fara contributia
mea are o semnificatie aparte.

As putea sa va mai ingir asemenea semne care mi-au aparut in cursul cautarii
raspunsului la intrebarea: Unde se afla scris numele lui Parsifal pe Sfantul Graal? Ca
el trebuia sa se afle scris, aceasta ne-o0 spune chiar legenda. Sa ne reamintim
trasaturile cele mai importante ale legendei lui Parsifal.

Stim ca Parsifal este nascut de mama sa Herzeleide, dupa ce tatal plecase cu armata
si ca aceasta |-a nascut in dureri mari, si in mod ciudat, insotite de aparitii
asemanatoare viselor. Stim ca ea a vrut sa-| fereasca de exercitiile cavaleresti si de
virtutile cavaleresti, ca a lasat pe altii sa-i administreze proprietatile si s-a retras in
singuratate pentru a-si creste copilul in asa fel incat sa ramana departe de ceea ce
putea sa i se intAmple; copilul nu trebuia sa fie expus pericolelor la care fusese expus
tatal sau. Dar stim ca baiatul a inceput de timpuriu sa priveasca tot ce poate fi
admirat in natura si ca nu a invatat nimic prin educatia data de mama, decét ca
domnesgte un Dumnezeu, ca apoi a manifestat tendinta de a sluji acestui Dumnezeu.
Dar el nu stia nimic despre Dumnezeu, si, o data, cand a intalnit cavaleri, i-a luat
drept Dumnezeu si a ingenuncheat in fata lor. Cand copilul i-a spus mamei ca a vazut
cavaleri si ca ar vrea sa devina si el cavaler, mama il imbraca in haine de bufon si-|
lasa sa mearga in lume. $tim ca baiatul a plecat in lume, a trait unele aventuri si—
ceea ce are o semnificatie foarte profunda — stim ca, mai tarziu, mama sa a murit de
inima rea datorita disparitiei fiului, care nici nu gi-a intors capul pentru a-si lua ramas
bun si a plecat in lume pentru a trai aventuri cavaleresti. Stim ca, dupa unele
peregrinari, in care a aflat cate ceva despre esenta cavalerismului si virtutea
cavalerului, ajunge la Cetatea Graalului. Am amintit cu alt prilej cum aflam din
legenda cea mai buna varianta a sosirii lui Parsifal in Cetatea Graalului, la Chrétien
de Troyes; cum ne este prezent faptul ca, dupa ce a facut lungi calatorii, Parsifal
ajunge intr-un tinut izolat, unde intalneste doi oameni: unul vasleste, conducénd o
barca, celalalt pescuieste din barca; cum, intreband lumea, el este indrumat spre
regele pescar; cum intalneste apoi pe regele pescar in Cetatea Graalului; cum regele
pescar, deja slabit de varsta, trebuind sa stea, din aceasta cauza, in patul de odihna,
ii inmaneaza in cursul convorbirii palosul primit in dar de la nepoata sa; cum apoi,
intrd in sala un scutier tindnd in mana o sulita din care curge sange pe mana
scutierului — acum apare o fecioara cu Sfantul Graal care este un fel de cupa. Din
ceea ce se afla in Graal radiaza o asemenea stralucire incat toate luminile din sala
palesc, asa cum lumina stelelor este estompata de Soare si de Luna. Aflam apoi ca
in acest Sfant Graal se afla ceea ce constituie hrana speciala a batranului tata al
regelui pescar, care este diferita de ceea ce se serveste din abundenta la cina la care
participa regele pescar si Parsifal. Acestia se hranesc cu alimente obisnuite. De cate
ori se aduce un nou fel de mancare, Sfantul Graal este dus in camera tatalui regelui
pescar care primeste hrana din ceea ce se afla in Graal. Parsifal, caruia pe drumul
care-l adusese aici 1i fusese sugerat sa nu puna prea multe intrebari, nu intreaba de
ce sangereaza sulita, nici ce reprezintd Graalul — bineinteles, el nu stia numele
acestuia. Asa cum aflam de la Chrétien de Troyes, Parsifal este gazduit peste noapte
in acelagi spatiu in care avusese loc tot ce am povestit. A doua zi gasi intregul castel
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gol. El striga sa vina cineva. Nimeni nu se afla in preajma. Se imbraca singur. Numai
calul si-I gasi jos, pregatit de drum. El crezu ca toti erau la vanatoare, si dori sa plece
calare dupa ei pentru a intreba despre minunea Graalului. Dar dupa ce trecu calare
peste puntea basculanta aceasta s-a ridicat cu o viteza atat de mare incat calul trebui
s sard pentru a nu cidea in santul cetétii. In jur nu afl& nimic din societatea pe care
0 gasise cu o zi Tnainte in cetate. Apoi, Chrétien de Troyes povesteste cum Parsifal
intalneste intr-o regiune impadurita o femeie cu un barbat mort pe genunchi, pe care-|
plange. Ea este prima care-i spune ce el ar fi trebuit sa intrebe despre marile taine
care i se revelasera. $tim, conform celor povestite de Chrétien de Troyes, ca el a mai
facut cateva calatorii, si ca in ziua Vinerei Mari a ajuns la un pustnic care se numea
Trevericent; stim cum acesta ii arata ca este blestemat pentru ca a pierdut prilejul de
a actiona intr-un mod care ar fi fost ca o tdmaduire a regelui pescar, si anume sa
intrebe despre minunile cetatii. Atunci primeste o anumita invatatura.

Acum, cand am incercat sa-l insotesc pe Parsifal la pustnic, mi s-a dezvaluit un
cuvant care, asa cum trebuie sa-I exprim potrivit cercetarilor de stiinta a spiritului, nu
este comunicat nicaieri, dar cred ca-l pot afirma cu deplin temei. Un cuvant rostit de
batranul pustnic m-a impresionat profund, dupa ce il facu atent asupra Misteriului de
pe Golgota despre care Parsifal stia putine lucruri, in ciuda faptului ca sosise aici intr-
o zi de Vinerea Mare. Batranul i-a spus lui Parsifal — folosesc cuvinte care au
circulatie in prezent, care sunt fidele numai prin sensul lor: Gandeste-te ce s-a
intamplat cu prilejul Misteriului de pe Golgota! indreapta-ti privirea spre Christos
rastignit pe cruce, care i-a spus lui loan: ,De acum, aceasta este Mama ta", si loan nu
0 mai parasi. Tu insa — grai batranul catre Parsifal —, tu ai parasit-o pe maica ta,
Herzeleide. Din cauza ta, ea a plecat din lume! Parsifal nu intelese intregul context,
dar erau cuvinte spuse cu o intentie spirituald, ca sa actioneze mai departe in sufletul
sau ca imagine, pentru ca el sa-si afle echilibrarea karmica pentru faptul ca fisi
parasise mama in chiar imaginea lui loan care nu-si paraseste mama. Acest fapt
trebuia sa aiba un ecou in sufletul sau. Parsifal ramane un timp la pustnic, apoi cauta
din nou drumul spre Sfantul Graal. El gaseste Graalul cu putin Thainte sau chiar
inainte de moartea batranului Amfortas, regele pescar. Atunci este momentul in care
1i vine in Intdmpinare cavaleria Sfantului Graal, cavaleria sfanta, spunandu-i: Numele
tau straluceste pe Graal! Tu esti viitorul stapan, regele Graalului, caci numele tau a
aparut stralucitor pe cupa sfantal Parsifal devine rege al Graalului. Asadar, numele
Parsifal este scris pe cupa sfanta, stralucitoare ca aurul, in care se afla o ostie. Pe
aceasta cupa este scris numele sau.

Si acum era necesar sa gasesc cupa. Mi s-a parut intotdeauna necesar, in cazul unei
cercetari oculte, sa iau In seama nu numai ceea ce rezulta nemijlocit din sursele
oculte, ci, atunci cand este in joc o problema importanta, sa am in vedere si ceea ce
a adus la lumina cercetarea exterioara. Cred ca nu este bine sa neglijezi ceea ce
eruditia exterioara are de spus, pentru a ramane cu picioarele pe pamant gi sa nu te
pierzi in nori, in utopie. Aici a fost momentul in care eruditia exoterica m-a indus n
eroare. Prin ceea ce ea a scos la lumina, m-a deviat mult timp de la cararea cea
dreapta; caci din aceasta cercetare exoterica am putut afla ca, atunci cand a inceput
sa-si scrie Parsifalul sau, Wolfram von Eschenbach — asa spune cercetarea exoterica
— a folosit, dupa propriile sale cuvinte, pe Chrétien de Troyes si pe un anume Kyot.
Cercetarea exoterica nu poate sa-l identifice pe acest Kyot, si din aceasta cauza il
considera ca pe o inventie a lui Wolfram von Eschenbach, ca gi cum acesta, pentru
multele lucruri pe care le adauga la ceea ce gaseste la Chrétien de Troyes, ar mai fi
vrut sa gaseasca si o alta sursa. Stiinta exterioara accepta un singur lucru, ca Kyot ar



fi copiat operele lui Chrétien de Troyes si ca Wolfram von Eschenbach ar fi prelucrat
acest fapt intr-un mod plin de fantezie.

Cercetarea actuala trebuie sa-I determine pe om sa faca abstractie de calea care
trece prin Kyot, caci cercetarea exterioara il considera ca fiind o inventie a lui
Wolfram von Eschenbach. Totodata — si acestea sunt combinatii karmice —, in timp ce
eu eram indus in eroare in aceasta privinta, epocile postatlanteene, agsa cum s-au
desfasurat inaintea Misteriului de pe Golgota, ihaintea epocii a patra postatlanteana,
reapar, intr-un anumit fel, dupa aceasta epoca. Astfel, epoca a treia reapare abia in
epoca noastra, a cincea, a doua in cea de a gasea si prima epoca, aceea a sfintilor
Rishi va reaparea in epoca a saptea in modul pe care l-am prezentat de mai multe
ori. Mi s-a aratat — acesta este rezultatul unei cercetari de multi ani — din ce in ce mai
clar ca, efectiv, in epoca noastra exista ceva care este ca o inviere a astrologiei
epocii a treia postatlanteene strabatura de Impulsul christic. De fapt, astazi trebuie sa
cercetam in stele altfel decat se cerceta atunci, dar scrierea stelara trebuie sa aiba
din nou importanta pentru noi, sa ne spuna ceva. Si iata ca intr-un mod uimitor s-au
asociat, s-au combinat acest gand al reaparitiei scrierii stelare gi acela al tainei lui
Parsifal. Astfel incat nu am mai avut alta posibilitate decat sa cred ca sunt legate una
de cealalta. Atunci s-a infatisat sufletului meu o imagine. Imaginea mi-a fost data
cand am incercat sa-l insotesc pe Parsifal in drumnul sau de la Trevericent spre
Cetatea Graalului. Chrétien de Troyes ne-a descris intr-un mod care vorbeste inimii
intalnirea cu acest pustnic. As vrea sa va prezint un mic fragment din acest episod, in
care se povesteste cum ajunge Parsifal la batran:

El da pinteni calului

Si din adancul inimii ofteaza
Pentru ca vinovat se simte fatd de Dumnezeu,
Cainta ii sfredelese pieptul.
Plangand el strabate padurea

in fata chiliei totusi se opreste
Coboara din sa,

Armele la pamant le pune
Si-ntr-o mica bisericuta

Gaseste cucernicul om.

in suferinta sa

Se lasa-n genunchi in fata lui.
Lacrimi ce-i curg din ochi
Coboara neincetat pe barbia sa,
in timp ce cu simplitate de copil
Isi impreuna mainile in fata lui.
,Voi care daruiti mangaierea,
Ascultati marturisirea-mi plina de cainta:
Cinci ani am fost orbit de-amagiri,
Fara credinta am trait

Si nazuiam intr-una spre rau."
~Spune-mi de ce-ai facut aceasta
Siroaga-l pe Domnul sa te lase
Sa te mai apropii o data

De fericita ceata."

.La regele pescar fost-am o data;
Am vazut lancea de pe al carui
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Otel sénge picura. Am vazut Graalul
Si n-am intrebat

Ce vrea sa spuna acel sange,

Si ce-nsemna Graalul.

Din acea zi pana azi

In grea suferinta a sufletului am fost.
Mai buna mi-ar fi moartea!
Si-acolo-am uitat de Domnul nostru
Si am ramas departe de harul sau."
~Spune-mi dar cum esti numit."
»ount cunoscut ca Parsifal.”

Din adancul pieptului suspina batranul:
Numele ii este bine cunoscut.
Graieste el: , Te-a unit cu suferinta
Greseala ce fara stiinta ai facut".

Si-atunci au loc convorbirile dintre pustnic si Parsifal de care am vorbit mai inainte.
Cand am incercat apoi sa-l insotesc in spirit pe Parsifal, care, dupa ce a facut
popasul la eremit, s-a indreptat din nou spre Graal, adeseori am avut o traire ca si
cum mi s-ar lumina in suflet imaginea drumului lui pe timp de zi si de noapte si faptul
ca in timpul zilei el era daruit naturii, iar noaptea stelelor, ca si cum in incongtientul
sau ar fi vorbit scrierea stelara. Si era ca si cum scrierea stelara ar fi fost numai o
prevestire a ceea ce cavaleria sfanta, care-l intampina din partea Graalului, i-ar
spune: ,Din Sfantul Graal straluceste numele tau, luminand!," Dar Parsifal, evident,
nu stia ce ar putea face cu ceea ce-i lumina din stele, caci aceasta raméanea in
inconstientul sau si din aceasta cauza nici nu poate fi interpretat foarte corect, oricat
ai incerca sa te adancesti prin cercetare de pe pozitia stiintei spiritului.

Atunci, am incercat sa ma intorc inca o data la Kyot si, ce sa vezi: mai cu seama un
lucru pe care-l spune Wolfram von Eschenbach despre el mi-a facut o impresie
profunda, pe care a trebuit s-o reunesc cu ,Ganganda greida". Ele s-au asociat de la
sine. A trebuit sa-I mai asociez si cu imaginea femeii care-I tine pe genunchi pe mirele
ei mort. S-a intdmplat cand eu, ca si cum nu l-as fi cautat, am dat peste acest cuvant
rostit de Kyot. Expresia lui este: er jach, ez hiez ein dinc der gral, adica, el spuse: un
lucru se numea Graal. Si apoi, chiar cercetarea exoterica ne indica cum a ajuns la: er
jach, ez hiez ein dinc der gral. El a primit o carte de la Flegetanis in Spania. Este o
carte de astrologie. Nu exista nici un dubiu, este permis sa spui: Kyot este chiar cel
care, indemnat de Flegetanis — cineva pe care el il numeste si in care retraieste ceva
din cunoasterea scrierii stelare —, asadar, sfatuit de aceasta astrologie retrezita la
viata, vede lucrul numit Graal. Acum stiam ca nu trebuie renuntat la Kyot, ca el ne
ofera chiar un indiciu important, cand cercetezi de pe pozitia stiintei spiritului: ca el,
cel putin, a vazut Graalul.

Unde este, deci, de gasit Graalul care are inscris pe el numele lui Parsifal? in cursul
cercetarii mele mi-a fost dat sa aflu ca el trebuie cautat — numele — in scrierea stelara.
Si apoi, in alta zi, pe care trebuie s-o consider ca una foarte importanta pentru mine,
a rezultat unde poate fi gasita cupa de aur; prin ea — se exprima prin simbolul sau din
scrierea stelard — suntem condusi la taina Graalului. In scrierea stelard am véazut,
ceea ce oricine poate vedea - fard a afla insa taina problemei. intr-o zi, pe cand
urmaream cu privirea interioara secera aurie a Craiului Nou, care apare pe cer in asa
fel incat Luna intunecata este slab vizibila, mi-a aparut, asezata in ea ca o rondela



mare slab vizibila, astfel incat se vede fizic-exterior Luna aurie, ,Ganganda greida" —
provizia de drum ratacitoare — si in ea marea ostie, rondela intunecata, ceea ce nu se
vede pe Lunad daca o privesti superficial, ci numai daca o observi cu atentie: Caci
atunci vezi rondela intunecata si — inscris in minunatele litere ale scrierii oculte pe
secera Craiului Nou — numele Parsifal! Aceasta, dragi prieteni, a fost scrierea stelara.
Din citirea scrierii stelare rezulta pentru inima si pentru mintea noastra ceva — chiar
daca poate inca nu totul — din taina lui Parsifal, din taina Sfantului Graal. Ceea ce mai
am sa spun in legatura cu acestea, o voi face maine.
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Am incercat sa prezint ieri cateva adevaruri despre Misteriul Graalului si despre cele
legate de aceasta tema in asa fel, incat sa devina evident modul in care lucrurile se
deschid incetul cu incetul sufletului care cauta. Nu am ascuns faptul ca trebuie
parcurse mai multe etape Tnainte ca sufletul cautator sa gaseasca ceea ce se poate
numi un rezultat al cercetarii din lumile spirituale. $tiu ca tocmai psihologia moderna,
care ramane atat de mult la suprafata problemelor atunci cand intalnegte astfel de
descrieri, va avea de obiectat lucruri posibile sau mai degraba imposibile. Cunosc
obiectiile ce pot fi aduse cu privire la tot felul de legi, asociatii de idei si reprezentari
subconstiente. Fiind constient de toate acestea, am oferit o prezentare nefardata,
pentru ca, dragi prieteni antroposofi, trebuie sa fie clar ca rezultatele la care trebuie
sa ajungi in cercetarea spiritului nu pot fi atinse decat dupa depasirea tuturor
obstacolelor despre care am spus ieri ca ne stau in drum. Am vrut sa spun de la bun
inceput aceste lucruri pentru ca se intdmpla deseori ca cele spuse de mine, daca se
tiparesc sub forma ciclurilor de conferinte, sa ajunga in mainile unor persoane straine
de miscarea noastra, care fac apoi observatiile cele mai lipsite de sens, obisnuind
desigur sa citeze lucruri scoase din context. Dati-mi voie sa spun, fara a vrea sa fiu
catusi de putin lipsit de modestie, ca prin antroposofia noastra am ajuns in momentul
in care unii oameni cred ca pot face afaceri prin combaterea miscarii noastre
antroposofice.

Am vorbit dcspre faptul ca scrierea cereasca poate fi cu adevarat gasita, care nu este
insusi Graalul. Am subliniat in mod expres — si rog ca aceste sublinieri sa fie luate in
serios — ca numele Graalului este ceea ce se afla prin scrierea stelara, nu Graalul
insugi. Am atras atentia asupra faptului ca, in secera aurie a Craiului Nou, din care se
ridica, asa cum poate vedea oricine prin observare directa, partea intunecata a
restului Lunii fata de care secera aurie pare sa se delimiteze, rezulta in scriere oculta
numele lui Parsifal.

inainte de a continua studiul nostru trebuie sa atrag atentia asupra unei legi
importante, asupra unui fapt important. Ceea ce apare ca secera aurie ia nastere prin
faptul ca razele fizice ale Soarelui se reflecta pe Luna. Soarele lumineaza Luna, iar
partea luminatd apare ca o cupa aurie. In ea se afld ostia intunecata: din punct de
vedere fizic, partea neluminata, care ramane intunecata, la care razele Soarelui nu
pot ajunge; din punct de vedere spiritual, mai intervine ceva. Cand razele Soarelui
cad pe o parte a Lunii si sunt reflectate cu stralucire aurie, ceva trece prin materia
fizica, si anume ceea ce este spiritual, viu in razele Soarelui. Forta spirituala a
Soarelui nu este retinuta ca forta fizica a Soarelui, care este reflectata. Ea trece prin
materie gi, in timp ce este retinuta de forta Lunii, vedem in realitate, chiar in ceea ce
se afla in cupa de aur, forta spirituald a Soarelui. Astfel, putem spune: in partea



intunecata a Lunii, pe care o privim, vedem forta spirituala a Soarelui. In partea
stralucitoare, aurie, vedem forta fizica a Soarelui care este respinsa ca forta radianta.
Asadar, cand privim Soarele, Spiritul sdu se afla in cupa fortei fizice a Soarelui.
Astfel, in realitate, Spiritul Soarelui odihneste in cupa Lunii. Si acum sa sintetizam tot
ce am spus pana acum despre Spiritul solar gi relatia sa cu Christos: ceea ce
realizeaza Luna in plan fizic ne va aparea ca un simbol important. Prin respingerea
razelor solare ea ne apare ca purtatoare a Spiritului solar: acesta se afla in ea sub
forma rondelei asemanatoare unei ostii.

Sa ne amintiln ca in legenda lui Parsifal se subliniaza ca de fiecare data, in ziua
Vinerii Mari, agsadar, la sarbatoarea Pastilor, din cer coboara ostia, ea este cufundata
in Graal, este innoita; este cufundata in Graal de Sfintele Sarbatori ale Pastilor ca o
regenerare, unde din nou se face trimitere la Graal si la Parsifal si, de asemenea, prin
pustnic, la Sarbatoarea Pasgtilor, a carei importanta pentru Graal este din nou redata
omenirii prin Parsifalul lui Wagner.

Sa ne amintim acum c&, in conformitate cu o veche traditie, a uneia din acele traditii
care tine de continuarea actiunii Impulsului christic in strafundurile sufletului, se
produce stabilirea sarbatorii Pastilor. in ce zi se stabileste sarbatoarea Pastilor? Cand
Soarele de primavara (dupa echinoctiu. N.tr.) se afla in cresterea fortelor sale —,
simbolul nostru pentru Christos, isi are prima Duminica (in |. germana, Sonntag, ziua
Soarelui. N.tr.) dupa Luna plina de primavara. Cum se prezinta Luna de primavara pe
cer, in ziua sarbatorii Pastelui? Ea trebuie sa intre in stadiul de secera, dupa ce a fost
Luna plina. Ceva din aceasta parte intunecata, ceva din Spiritul solar, care si-a primit
forta de primavara (echinoctiald) trebuie sa devina vizibil. Aceasta inseamna, dupa o
veche traditie, ca trebuie sa apara pe cer imaginea Sfantului Graal. Agadar, de Pasti,
oricine poate vedea pe cer imaginea Sfantului Graal. Din acest motiv, Sarbatoarea
Pastilor a fost stabilitd conform cu o veche traditie.

Sa incercam sa ne orientam mai departe si sa vedem cum a putut sa se realizeze tot
ce se leaga de legenda lui Parsifal, mai mult prin demersul care are loc in
subteranele vietii sufletesti. Am amintit ieri ca forta Sibilelor trebuie sa fie imblanzita,
trebuie sa fie patrunsa de Impulsul christic, si in aceasta forma imblanzita trebuie sa
reapara treptat, pentru a deveni purtatoarea culturii spirituale a timpului mai nou. Se
pune intrebarea: A putut sa surprinda Perceval — asa a fost el numit de Chréstien de
Troyes — in propria sa fiintd ceva din acea forta christica activa in fundamentele
sufletului?

Daca mai privim o data retrospectiv la caracterul primordial al geologiei ebraice vechi,
vom vedea ca noi intelegem spiritul geologiei ebraice numai daca focalizam in mod
adecvat faptul ca antichitatea evreiasca punea accentul pe caracterul geologic al
revelatiei sale. Am precizat, in acest ciclu de conferinte ca revelatile antichitatii
evreilor trebuie cautate in mobilitatea spirituala a Pamantului. Este vorba de stradania
de a face sa se retraga ceea ce este activ in elemente venind de la stele si care
actioneaza in aga fel incat influenta stelelor sa aduca in elemente ceea ce mai apoi
stimuleaza spiritual forta sibilinica. Acest lucru era justificat din punctul de vedere al
astrologiei celei de a treia epoci postatlanteene; omenirea mai avea inca atat de mult
din mogtenirea vechii spiritualitati incat, in timp ce se daruia elementelor cu sufletul,
prelua binele prin revelatiile scrierii stelare. In cea de a patra perioada postatlanteana
forta stelelor parea sa se fi retras in fata elementelor care invaluie Pamantul, in
atmosfera si in toate celelalte, iar influenta elementelor era resimtita in asa fel incat
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cel care intelegea spiritul timpului, pe masura ce epoca a patra inainta, trebuia sa
spuna: Sa ne pazim de ceea ce vine de la stele si intra in elemente; caci aceasta
determina ceva asemanator cu fortele incorecte ale Sibilelor. Prin faptul ca Impulsul
christic s-a revarsat in aura Pamantului, fortele sibilinice trebuiau sa fie din nou
armonizate, transformate in ceea ce putea dezvalui revelatii justificate. Adevaratul
cunoscator apartinand antichitatii ebraice nu se uita cu placere la stele cand voia sa
obtina revelatia spirituala. El il urma pe zeul lahve care apartine evolutiei Pamantului
si care a devenit un zeu lunar, asa cum am spus in Stiinta ocultd. In sarbatorile
lunare ale evreilor este clar exprimat faptul ca ,Domnul Pamantului" apare in mod
simbolic din Luna, in reflectarea sa. Dar sa nu mergi mai departe, aceasta era
indicatia vechii culturi ebraice fata de elevul sdu. Multumesgte-te cu ceea ce reveleaza
lahve prin simbolul sau lunar, in nici un caz nu merge mai departe, caci nu a venit
timpul decat pentru a prelua din elemente ceea ce se exprima prin simbolul Lunii.
Altfel, acestea ar deveni forte sibilinice incorecte! Daca se reunegte in aspectul sau
natural ceea ce a fost adus din evolutia saturniana, solara gi lunara pentru evolutia
Pamantului, acesta ne intdmpina prin antichitatea ebraica simbolizat in Eva. Eve —
vocalele nu sunt niciodata exprimate clar in ebraica — Eve! Daca adaugati la aceasta
sensul folosit pentru entitatea divind a antichitatii ebraice, care este conducatorul
destinelor pamantesti, veti avea o forma care este tot atat de corecta ca oricare alta:
leve — lahve, conducatorul Pamantului care-si are simbolul in Luna. Legat de
aceasta, ceea ce a venit din evolutia lunara, cu rezultatul produs de evolutia lunara
pentru evolutia Pamantului: Stapanul Pamantului legat de Maica Pamantului care
este un rezultat al evolutiei lunare... (lacuna in text. N.tr.)... lahve! Asadar, din
antichitatea ebraica vine legatura tainica a fortelor lunare, care au lasat resturile in
Luna astronomica si care si-au parasit fortele apartinand omenirii in elementul feminin
al existentei omului. Legatura dintre Stapanul Paméantului si Mama Lunii ne intdmpina
chiar Tn numele lahve.

As vrea sa aduc in fata sufletelor dumneavoastra doua fapte care va pot face atenti la
modul cum fortele sibilinice s-au transformat sub influenta Impulsului christic in
adancurile subcongtiente ale vietii sufletesti. Am atras atentia acum trei ani asupra
unui fenomen pe care as vrea sa-l readuc in discutie acum; este vorba de o Sibila
transformata sub influenta Impulsului christic. Am facut trimitere si in conferintele
tiparite sub titlul: ,Istoria oculta. Consideratii esoterice asupra unor legaturi karmice
ale unor personalitati si evenimente ale istoriei mondiale”, la fenomenul Fecioarei din
Orléans, am facut referire la influenta realmente extraordinara pe care a avut-o
asupra destinului ulterior al Europei ceea ce a facut Fecioara din Orléans sub
influenta inspiratiilor sale, intru totul patrunse de Impulsul christic, care au inceput din
toamna anului 1428. Putem afla din istoria exterioara ca destinele Europei ar fi trebuit
sa se desfasoare cu totul altfel in lipsa interventiei Fecioarei din Orleans; si numai un
materialist plin de prejudecati ca Anatole France poate contesta aspectul misterios a
ceea ce a intervenit atunci in istorie. Nu vreau sa ma refer aici la ceea ce poate fi citit
in orice carte de istorie si care il poate conduce pe cel care a ascultat aceste
conferinte, la faptul ca in Fecioara din Orléans apare ceva de Sibilda moderna. Este
timpul Tn care cea de a cincea epoca postatlanteana este in ascensiune — suntem in
secolul al XV-lea —, in care forta christica trebuie sa iasad la suprafatd din
fundamentele sufletesti subconstiente. Vedem cat de blanda, de delicata, de invaluita
in cel mai nobil sufletism omenesc apare forta sibilinica a Fecioarei din Orléans. Cu
acest prilej dorese sa va citesc o scrisoare scrisa de un barbat care a participat la
evenimente, pentru ca din aceasta aceasta reiese ce impresie a facut natura sibilinica
a Fecioarei din Orléans asupra celor care aveau inima si mintea deschise pentru
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aceste Tmprejurari. Un barbat din anturajul regelui pe care-l eliberase Fecioara din
Orléans scrie, dupa ce a expus cele infaptuite de ea:

»LAceasta si multe altele a infaptuit Fecioara (din Orléans) si cu ajutorul lui Dumnezeu
ea va face si lucruri mai mari. Fetigcana este de o frumusete fermecatoare si are o
tinuta barbateasca, vorbegte putin si arata o intelepciune uimitoare; in vorbirile ei are
o voce fin&, placutd, feminind. M&nanca cu masurd si incad mai cu masura bea vin. i
plac caii de calarie si armele. |i plac foarte mult barbatii inarmati si nobili. Intalnirea si
discutiile cu lume multa i displac Fecioarei; adeseori ii curg lacrimile, ii place o figura
vesela, rezista la munci nemaiauzite, iar in manuirea si purtarea armelor este atat de
perseverenta incat ramane complet inarmata sase zile, zi si noapte, fara intrerupere.
Ea spune: englezii nu au nici un drept asupra Frantei si din aceasta cauza ea ar fi
trimisa, dupa cum spune, de Dumnezeu, pentru a-i izgoni si a-i invinge, insa numai
dupa un avertisment prealabil. Regelui ii arata cea mai nalta cinstire; ea spune ca el
ar fi iubit de Dumnezeu, avand o protectie speciala, pentru care motiv el va fi gi
mentinut. Despre ducele de Orléans, nepotul vostru, ea spune ca va fi eliberat in mod
miraculos, totugi abia dupa ce se va trimite un avertisment englezilor care-l tin
prizonier, pentru a-l elibera.

Si pentru a-mi incheia raportul, luminate Principe: lucruri mai minunate decat va pot
scrie sau exprima prin cuvinte se intampld si s-au intamplat. in timp ce va scriu
acestea, numita Fecioara s-a deplasat deja in regiunea orasului Reims in
Champagne, directie in care regele a pornit in graba pentru ungerea si incoronarea
sa cu sprijinul lui Dumnezeu. Prealuminate si puternice Principe si Domnul meu cel
mai cinstit! M& recomand dumneavoastra prea-smerit, rugand pe Cel prea Inalt s& va
apere si sa va implineasca dorintele. Scris la Biteromis, in ziua a 21-a a lunii lunie.

Smeritul dumneavoastra servitor Percival
Domn de Bonlamiulk, Consilier si Sambelan
al Regelui Francezilor si al

Ducelui de Orléans.

Stolnic al Regelui, nascut la Berry".

in felul acesta scrie un Percival despre Fecioara catre ducele de Milano. Cel care
parcurge aceasta scrisoare, aceasta informare, va resimti cum este descrisa aici o
Sibila christificata.

Acesta este un aspect; un alt aspect asupra caruia ag vrea sa atrag atentia, este si el
un fapt al timpului mai nou care isi arata zorile in cea de a cincea epoca
postatlanteana. Este vorba de ceea ce scrie un barbat care se simtea patruns atunci
de ceea ce rasarea o data cu timpul nou si caruia ii era ingaduit sa se simta patruns
de aceasta. Am putea spune ca el resimtea in mod inconstient ca vine un timp in care
vechea astrologie poate reinvia intr-o forma noua, christificata, in care, daca aceasta
se exercita in mod corect, strabatuta de Impulsul christic, vom putea ridica din nou
privirea spre stele pentru a le interoga asupra scrierii lor spirituale. El este in acelasi
timp un barbat, aga cum veti vedea indata, care resimte in profunzime ca Pamantul
nu este numai ceea ce vrea sa ne prezinte geologia materialista actuala, ceva pur
fizic, mineralogic, ci ca el este o fiinta vie, ceva ce nu are numai corp, cum vrea sa ne
convinga materialistul actual, ci care are si suflet. Barbatul de care vorbesc stia astfel
ca i este ingaduit sa simta — chiar daca in lipsa stiintei de azi a spiritului nu avea
posibilitatea sa si poata exprima: Impulsul christic a fost preluat de sufletul
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Pamantului in aura sa, iar aici, omului care se simte acum in aura Pamantului cu
sufletul, simtind in acelasi timp si Impulsul christic, ii este permis sa ridice din nou
privirea la ceea ce este scris in stele. Acest lucru se si facea. Chiar daca orice astfel
de apropiere aducea cu sine multa superstitie, si tocmai vechii astronomi apareau in
acel timp incarcati de multa superstitie, totusi un barbat profund legat de viata
spirituala a timpului nou graieste astfel:

LJAcestea si alte nenumarate transformari si fenomene care au loc in si pe Pamant
sunt atat de ordonate si exacte, incat nu pot fi atribuite nici unei cauze oarbe, si
intrucat planetele nu stiu nimic despre unghiurile pe care le formeaza razele lor pe
Pamant, acesta trebuie sa aiba un suflet. Pamantul este un animal".

Dar el nu intelege un animal in sens obignuit, ci un organism viu.

,Se va putea constientiza la acesta tot ce este analog cu partile corpului animal.
Plantele si arborii sunt parul lui, metalele sunt vinele lui, apele marii ii sunt bauturi.
Pamantul are o fortd formatoare, un fel de imaginatie, migcare, anumite boli; iar fluxul
si refluxul sunt respiratia animalului. Sufletul Pamantului pare sa fie un fel de flacara,
de aici si caldura subterana si din aceasta cauza nu exista nici o reproducere fara
caldura. O anumita imagine a Zodiacului si a intregului firmament este intiparit de
Dumnezeu in sufletul Pamantului."

»Aceasta este legatura cerescului cu terestrul, cauza simpatiei dintre Cer si Pamant;
arhetipurile tuturor migcarilor si structurilor Pamantului i-au fost implantate de
Dumnezeu, de Creator".

youfletul se afla in centrul Pamantului, trimite forme sau amprentele sale in toate
directiile si simte pe aceasta cale transformarile gi obiectele armonioase din afara lui.
Asa cum stau lucrurile cu sufletul Pamantului, asa stau si cu sufletul omului. Toate
ideile si dovezile matematice, de exemplu, sufletul le produce din sine Tnsusi, altfel
ele nu ar putea avea acest inalt grad de certitudine si precizie."

,Planetele au influenta asupra fortelor sufletesti ale omului. Ele provoaca stari ale
dispozitiei sufletesti si pasiuni de toate felurile si prin acestea conduc adeseori la cele
mai abominabile actiuni si evenimente. Ele influenteaza conceptia si nasterea si prin
aceasta temperamentul si caracterul omului si pe aceasta se bazeaza o mare parte a
astrologiei. Probabil ca Soarele nu raspandeste numai lumina si caldura in intregul
Cosmos, ci el este si centrul si resedinta ratiunii pure si izvorul armoniei in intregul
Univers — iar toate planetele sunt insufletite."

.In intreaga Creatiune se afld o admirabild armonie atat in plan sensibil cat si in plan
suprasensibil, in idei ca si in lucruri, in imperiul naturii cat si al harului. Aceasta
armonie exista atat in lucruri cat si in relatile dintre ele. Armonia suprema este
Dumnezeu si el a intiparit in toate sufletele o armonie interioara ca imagine a Sa.
Numele, figurile, constelatiile, in general natura sunt in armonie cu anumite taine ale
religiei crestine. Asa cum, de exemplu, in Univers exista trei lucruri imobile: Soarele,
stelele fixe si mediul cosmic (in text = Intermedium. N.tr.), iar tot restul este miscator,
tot asa se afla si in Dumnezeul unic: Tatal, Fiul, Sfantul Duh. Sfera reprezinta, de
asemenea, Unitatea tripla (Tatal este centrul, Fiul suprafata, Duhul echidistanta
centrului fatd de suprafatd — raza), la fel si alte taine. Fara spirite si suflete nu ar
exista armonie. in sufletele umane se gasesc predispozitii armonioase de infinit de



multe feluri. Tntregul P&rnant este insufletit si prin aceasta se realizeazd marea
armonie atat pe Pamant céat si intre acesta si constelatii. Acest suflet actioneaza prin
intregul corp al Pamantului, dar isi are sediul intr-o anumita parte a lui, asa cum
sufletul omului si are sediul in inima; si de aici pleaca, ca dintr-un focar sau dintr-un
izvor, actiunile sale, in ocean si in atmosfera. De aici provine simpatia dintre Pamant
si constelatii, de aici actiunile ritmice ale naturii. Ca Pamantul are cu adevarat un
suflet, o arata cel mai clar observarea vremii si a aspectelor astronomice care
determind de fiecare datd manifestarile ei. In cazul unor aspecte planetare si
constelatii aerul devine agitat; daca acestea nu exista sau sunt slabe sau de scurta
durata, el ramane linigtit."

Aceste lucruri sunt scrise in 1607 de un barbat, in care traieste si vibreaza, pe
masura ce apare timpul nou, astrologia christificatd care trage dupa ea superstitia
astrologica. Sunt scrise de un om dintr-o dispozitie cat se poate de pioasa, de un
barbat care stie ca odinioara se foloseau, cu drept cuvant — mai tarziu insa in mod
incorect —, fortele care vin din lumea elementara, am spune azi fortele sibilinice. Caci
el spune: Nu se poate contesta ca astfel de spirite — el se refera la spirite care fac
legatura dintre constelatii si Pamant — se fixeaza in elementele Pamantului, in ceea
ce inconjoara Pamantul ca atmosfera.

,NU se poate nega faptul ca, odinioara, astfel de spirite comunicau omului oracole
prin idoli, stejari, dumbravi, grote, prin animale etc.; iar prezicerile obtinute din
observarea zborului pasarilor nu era numai o arta de a deruta pe cei slabi. Acele
spirite erau active in directionarea pasarilor prin aer, prin care cu voia Domnului
atunci i erau sugerate omului multe lucruri. inca si azi se mai aude despre pasari de
rau augur (piaza rea), ca bufnite, ulii, vulturi, corbi, numai ca aceste exemple sunt tot
mai rare. Acele spirite nu pot accepta sa fie dispretuite, asa cum o merita, potrivit legii
lui Dumnezeu si a invataturii cregtine: dimpotriva, atunci ele se indeparteaza si tac.
Intrucat Mincinosul a avut permisiunea inca de la inceput s& vorbeasca prin animale
si a vorbit prin sarpe cu Eva, el a indus in eroare neamul omenesc. De atunci, acesta
le-a fost obiceiul: de céate ori ele au putut vorbi cu omul, prin voci sau prin semne, prin
corpurile sau migcarile animalelor, ele au folosit aceasta forta in mod abuziv, gi-au
apropriat cinstiri dumnezeiesti si au derutat pe bietii oameni. Desi Christos a venit
pentru a narui lucrarile diavolului, desi a impus tacere acestor spirite si desi ele si-au
pierdut statuile din temple, dumbravile, grotele si Pamantul pe care I-au stapanit mult
tunp, mai sunt totusi aici; adeseori ele sunt biciul lui Dumnezeu, EI spune oamenilor
diferite lucruri prin intermediul lor."

Omul nostru face aluzie la faptul c& revelatiile spirituale se christifici. in 1607 acest
om vorbeste astfel despre rasturnarile care au avut loc in lumea spirituala. Cine este
acest om? Este el indreptatit s vorbeasca, ne este ingaduit sa-1 ignoram? Nu, este
un om fara de care azi nu ar exista astronomia si fizica moderna: este Johannes
Kepler. Si ai vrea sa-i sfatuiesti pe cei care se numesc in prezent materialisti sau
monisti si care se refera la Kepler ca la unul dintre cei care trebuie sa le fie idoli sa-gi
puna la inima pasajul mai sus citat. Cele mai importante legi astronomice, cele trei
legi ce-i poarta si numele si care domina toata astronomia actuala sunt opera sa. El
vorbeste despre ceea ce se ridica la suprafata treptat o datd cu a cincea epoca
postatlanteana. Trebuie sa ne reobignuim treptat sa cunoagtem actiunile spirituale
legate de stele — acum patrunse de noul impuls.
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Cand a intrat Parsifal in Cetatea Graalului, inca nestiutor, nepregatit pentru a pune
intrebari in mod liber — potrivit traditiei mai tarzii, preluata de Wolfram von
Eschnbach? Cand a intrat Parsifal in Cetatea Graalului, si cand Amfortas, ranit, a
simtit dureri infinite? Cand a intrat Parsifal in Cetatea Graalului? Legenda ne spune:
Era timpul lui Saturn; Saturn si Soarele se aflau in Rac, la apogeu. Vedem cum se
cauta pana la nivelul cel mai intim legatura dintre Pamant si stele. Era timpul lui
Saturn!

Am aflat ca Impulsul christic se afla parca ascuns, in fundamentele sufletului; sus
continua disputele teologice si aduc la lumina ceea ce devine mai tarziu crestinismul
traditional. Daca ne referun la persoana lui Parsifal aga cum o descrie legenda putem
spune ca el nu stie nimic despre toate acestea. Tocmai de cele ce s-au petrecut la
suprafata el este tinut la distanta. Toate acestea el nu trebuie s& le stie. in felul
acesta este aparat de tot ce s-a petrecut la suprafata. El afla aceste lucruri din
izvoare care se extrag din fundamentele sufletului, asa cum am auzit ieri, cand pleaca
din Cetatea Graalului; de la femeia ce-si plangea mirele mort pe care-l tinea pe
genunchi; de la eremit care este legat de forte mistice si de la forta Graalului, caci el
ajunge la pustnic in ziua Vinerei Mari: inca in mod inconstient, forta Graalului
actioneaza in el.

Este, asadar, un om care nu a stiut nunic din ceea ce s-a petrecut in mod
supracongtient; el este pus in legatura cu sursele subcongtiente care se ridica la
suprafata in timpul mai nou; trebuie sa extraga din aceste surse. Inima si sufletul sau
sunt neatinse in puritatea lor de ceea ce lumea exterioara ii aduce in viata omului, el
trebuie sa primeasca taina Graalului. Cu fortele sufletesti cele mai Tnalte, mai pure,
mai nobile trebuie sa primeasca taina Graalului. El trebuie sa intalneasca pe cineva
care nu este apt sa faca fatd acelor forte sufletesti care trebuie sa traiasca plenar
taina Graalului: trebuie sa-I intdlneasca pe Amfortas. Noi stim, de fapt, ca Amfortas
este predestinat sa fie paznic al Graalului, dar el a decazut in fortele inferioare ale
naturii umane; el face legatura intre aceasta decadere si paza Graalului; din voluptate
si gelozie el si-a omoréat rivalul. Toate aceste lucruri sunt de la sine intelese; din
cauza ca lucrurile sunt mereu gresit intelese, trebuie sa atragem atentia asupra
faptului ca antroposofia nu propovaduieste nici un fel de ascetism. Dincolo de aceste
lucruri se afla ceva mult mai profund.

Existau un fel de forte elementare naturale care nu se exteriorizau sau care nu erau
luate in considerare asa cum se exprimau in viata obisnuita exterioara, ci aga cum se
exprimau in legatura lor cu lumile spirituale Tnca in cea de a treia epoca
transatlanteana. Ceea ce parea sa pulseze in sistemul sangvin si nervos prin
elemente se ridica si receptiona tainele. Nu este vorba de o asceza a simturilor, ci de
o congtientizare a tainelor sfinte. Ele mai puteau fi primite in cea de a treia perioada
culturala cu aceleasi forte care-l stapénesc, in general, pe om pe Pamant. Acum
venise timpul in care tainele sfinte nu se dezvaluiau decat fortelor sufletesti curate,
nevinovate, cand omul gaseste posibilitatea de a se ridica de la ceea ce-l leaga de
vocatia pamanteasca, de care nici antroposofia nu vrea sa-l instraineze. Dar el
trebuie sa se ridice de la acea vocatie pamanteasca, de la ceea ce ii era ingaduit in
vremea vechii astrologii si sa se inalte daca vrea sa se posteze pe o pozitie noua fata
de vechile taine. Aceasta trebuie s-o faca prin fortele sufletului nevinovat, care s-a
eliberat de tot ce este paméantesc. Fatd de opozitia creatd de antichitatea ebraica,
trebuie creata o altfel de opozitie. Antichitatea ebraica a atras atentia cu severitate:



Nimic din fortele sibilinice, care erau inca justificate in astrologie, nimic din acesteal
Sa ne tinem numai de zeul Pamantului lahve!

Din aceasta cauza a luat nastere o repulsie fata de orice revelatie venita de sus, o
acceptare a tuturor revelatiilor de jos, o teama fata de ceea ce se revela din ceruri.
Aceasta situatie trebuia sa domine un timp pe Pamant; trebuia sa se manifeste pentru
0 anumita perioada o anumita opozitie fata de ceea ce venea de sus. Forte ca cele
sibilinice erau privite ca forte luciferice care veneau de sus. Acum insa, dupa ce
entitatea Christos coborase in corpul lui lisus din Nazaret, ceea ce venea de sus era
christificat; acum era din nou ingaduit sa privesti in sus, acum legatura dintre
Stapanul Pamantului si Maica lunara se schimbase. Deoarece Stapan al Pamantului
devenise Christos, cel care se revarsase in aura Pamantului. De probleme ale
lumilor, asa cum se ocupa de ele Curtea regelui Artus, te puteai apropia cu fortele
Pamantului; de problemele proprii ale Graalului nu te puteai apropia cu actiunea
fortelor terestre, agsa cum a fost cazul lui Amfortas. O mare suferinta trebuia sa-|
atingd pe omul care se apropia de tainele Graalului cu asemenea forte. Si intrucat
influentele constelatiilor fusesera christificate, un astfel de om care, de fapt, nu
primise in sine nimic din ceea ce era subiect de dispute la suprafata, dar care prin
karma sa se afla intr-un punct in care sufletul sau putea fi primit de Christos, un astfel
de om putea fi din nou géandit in legatura cu fortele sugerate prin simbolul timp al lui
Saturn; adica Saturn si Soarele care se aflau in acelasi timp in semnul Racului. Acela
in care actioneaza inca subteran, inca in fundamentele sufletesti subcongtiente,
Impulsul lui Christos, Parsifal, vine cu forta saturniana si rana arde aga cum inca nu
arsese niciodata.

Vedem, asadar, cum se anunta timpul mai nou. Sufletul lui Parsifal este in legatura cu
impulsurile istorice, subconstiente, patrunse de aura lui Christos, cu impulsurile
christice, chiar si atunci cand el inca nu stie. Dar, incetul cu incetul trebuie sa iasa la
suprafata ceea ce a domnit aici, jos, ceea ce a condus istoria umanitatii. Din aceasta
cauza, el trebuie sa invete treptat sa inteleaga ceea ce nu poate fi inteles niciodata
daca nu te apropii cu forte sufletesti nevinovate, pure, daca te apropii cu stiinta
traditionala, cu eruditie. Atunci poate fi vazut — caci a iesit la suprafata si a devenit
aproape la fel de cotidian ca Graalul cerese, cel care exprima numele —, dar este
totusi vorba de reinnoirea, de schimbarea formei a ceea ce a constituit motivul pentru
care a luptat la vremea sa, de antichitatea ebraica.

Sa stam in fata Mamei-fecioare avand pe genunchi pe Christos gi sa spunem: Cine
poate simti sfintenie in fata acestei imagini, acela are un sentiment despre Graal.
Toate celelalte lumini, toti ceilalti zei sunt iradiati (umbriti) de sfanta cupa, acum
Maica lunara atinsa de Christos. Chibzuieste ,Ce"-ul, chibzuieste si mai mult ,Cum"-
ul! Si sa ne amintun cum Parsifal, plecand din Cetatea Graalului, are in fata imaginea
Miresei si a Mirelui, care-l pun in legatura cu fortele christice inconstiente; sa ne
gandim cum 1i instruieste eremitul sufletul nevinovat, la vremea Pastilor, cand
imaginea Graalului trebuie sa apara pe cer cu scriere stelara; sa-l urmarim cum
calareste — am subliniat ieri expres — zi si noapte, ziua privind natura, noaptea avand
adeseori in fatd semnui ceresc al Sfantului Graal, secera Lunii stralucind, cu ostia, cu
Spiritul lui Christos, cu Spiritul solar Tnauntru; sa vedem cum este el pregatit pe drum
prin consonanta imaginii Mamei-fecioare cu Fiul-Mire si cu semnul scrierii ceresti,
pentru intelegerea tainei Sfantului Graal; sa vedem cum in sufletul sdu coactioneaza
ceea ce a patruns destinele Pamantului ca Impuls christic, cu scrierea stelara care
trebuie nnoita; sa vedem cat este de inrudit tot ce este christificat cu fortele stelare...
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(lacuna in text. N.tr.); intrucat a trebuit sa intre in timpul lui Saturn, el trebuia sa faca
sa arda mai intens ranile celui care nu adastase in mod corect la Graal, Amfortas.

Chibzuieste ,Ce"-ul, chibzuieste si mai mult ,Cum"-ul! Caci nu este vorba sa
caracterizam astfel de lucruri prin cuvinte ca cele pe care le-am folosit acum sau cu
altfel de cuvinte. De Graal nu te apropii cu anumite cuvinte sau chiar cu speculatie
filosofica. De Graal te apropii cand poti transforma toate aceste lucruri in sentimente
si cand stii ca privitor la Graal trebuie sa simti tot ce este sfant: ca trebuie sa simti
confluarea a ceea ce a trecut de la Luna, a ceea ce a aparut pentru prima data in
Mama Pamantului, Eva, si reapare apoi reinnoit in Mama feciorelnica, a ceea ce a
devenit Stapan al Pamantului, in zeul lahve, a ceea ce apare ca Nou Stapan al
Pamantului, in fiinta lui Christos care s-a revarsat in aura Pamantului. Simti
confluenta a ceea ce actioneaza acum din stele, simbolizat prin scrierea stelara, cu
aceasta evolutie a umanitatii. Daca iei in considerare toate acestea, si le patrunzi cu
simtirea ca o consonanta a istoriei umanitatii cu scrierea stelara, atunci intelegi si
taina care trebuie sa fie exprimata prin cuvintele care i-au fost incredintate lui Parsifal,
al caror ecou il gasim in legenda: ca de fiecare data cand moare un rege al Graalului,
avand vocatia de pazitor al acestuia, apare pe Sfantul Graal numele succesorului
demn. Aceasta inseamna sa fie chemat sa invete sa citeasca scrierea stelara intr-o
noua forma.

Sa incercam, dragi prieteni, sa devenim demni sa invatam, sa citim intr-o forma noua
aceasta scriere stelara; sa invatam a o citi asa cum trebuie sa ne fie datd acum. n
fond, nu inseamna altceva decat o citire in scrierea stelara, cand incercam sa
deslusim evolutia umana in etapele Saturn, Soare, Luna, Pamant pana la Vulcan. Dar
trebuie sa stim in ce contexte vrem sa descifram scrierea stelara in vremea noastra.
Sa devenim demni de aceasta! Caci nu intdmplator sau fara rost se spune ca Graalul
a fost din nou dus de la locul lui, ca pentru perioada urmatoare nu a mai fost exterior
perceptibil. Sa contam ca pe o noua cautare a Graalului, ceea ce ne este permis sa
cultivam in antroposofie, si sa invatam a cunoagte ceea ce se ridica atunci din
fundamentele sufletesti subcongtiente, ceea ce a urcat in congtienta omului. Sa
transformam aceste lucruri, treptat, intr-un limbaj din ce in ce mai constient! Sa
fundamentam o fintelepciune care sa ne poatd dezvalui din nou legatura
pamantescului cu cerescul, fara a face apel la traditia veche, agsa cum poate fi ea
revelata in prezent. Apoi sa ne lasam patrunsi, cu tot ce poate deveni simtire in noi,
de modul cum a ajuns Parsifal la taina Graalului. Ulterior ea a ramas din nou ascunsa
pentru cd oamenii au trebuit sa caute legatura Pamantului cu fortele cosmice mai
intai in domeniul gtiintei celei mai exterioare. Trebuie sa intelegem si ca un spirit cum
a fost Kepler a gasit intelegere cu ajutorul legilor lui ceresti matematico-mecanice —
dar iarasi trebuia sa se afunde in fundamente sufletesti subconstiente, ceea ce el a
adaugat fiind patruns cu adevarat de Impulsul christic. Cand vorbim despre evolutia
noastra pamanteasca si cum se leaga aceasta de Cosmos, noi vorbim in sensul sau.
El ne spune: ,Asa cum, de exemplu, in Univers exista trei lucruri imobile: Soarele,
stelele fixe si intermediumul (mediul sau spatiul cosmic. N.tr.), iar tot restul este
miscator tot asa se afla si in Dumnezeul unic: Tatal, Fiul si Sfantul Duh. Sfera
reprezinta, de asemenea, Unitatea tripla (Tatal este centrul, Fiul suprafata, Duhul
echidistania centrului fatd de suprafata — raza), la fel gi alte taine. Fara spirite si
suflete nu ar exista armonie. in sufletele umane se gasesc predispozitii armonioase in
infinit de multe feluri. Intregul Pamant este insufletit si prin aceasta se realizeaza
marea armonie atat pe Pamént cat si intre acesta si constelatii. Acest suflet
actioneaza in intregul corp al Pamantului, dar isi are sediul intr-o anumita parte a lui,



asa cum sufletul omului isi are sediul in inima; iar de aici pornesc, ca dintr-un focar
sau dintr-un izvor, actiunile sale, in ocean si atmosfera. De aici provine simpatia
dintre Pamant si constelatii, de aici i actiunile ritmice ale naturii. Ca Paméantul are cu
adevarat un suflet, o arata cel mai clar observarea vremii si a aspectelor astronomice
care determina de fiecare datad manifestarile ei. In cazul unor aspecte planetare si
constelatii, aerul devine agitat; daca acestea nu exista sau sunt slabe sau de scurta
durata, el ramane linistit".

,<Acestea si nenumarate transformari si fenomene care se petrec in si pe Pamant sunt
atat de ordonate si exacte, incat nu pot fi atribuite unei cauze oarbe si intrucat insesi
planetele nu stiu nimic despre unghiurile pe care le formeaza razele lor pe Pamant,
acesta trebuie sa aiba un suflet. Se va putea constientiza la acesta tot ce este analog
cu partile corpului animal. Planetele si arborii sunt parul lui, metalele sunt venele,
apele marii ii sunt bauturi. Pamantul are o forta formatoare, un soi de imaginatie,
migcare, anumite boli si fluxul si refluxul care sunt respiratia animalului. Sufletul
Pamantului pare sa fie un fel de flacara, de unde provine caldura subterana si din
aceasta cauza nu exista reproducere fara caldura. O anumita imagine a Zodiacului Si
a Intregului firmament este intiparita de Dumnezeu in sufletul Pamantului."

Noi vedem in prezent cum a fost imprimata aceasta imagine a Zodiacului in sufletul
Pamantului, in aura Pamantului, si, trecand prin aceasta, ajungem treptat pana la
cealalta parte a conceptiei lui Kepler: pana la acea parte care trebuia sa raméana in
fundamentele subconstiente ale sufletului, care arata insa cu claritate ca ceea ce
consideram azi cosmologie este o implinire. Pe cat este de profund fundamentata in
evolutia omenirii ceea ce trebuie sa fie pentru noi antroposofia noastra, pe atat este
ea legata cu acel avertisment care vine spre noi de la Sfantul Graal. $i daca avem in
vedere Europa, Apusul vechilor timpuri si ceea ce a persistat in perioada
postatlanteana ca amintiri ale timpului atlantean, cand vedem cum in cultura greaca
rasuna in cultul lui Apolo un ultim ecou care ne spune cum a fost christificat candva in
lumile superioare cel ce a devenit ulterior lisusul nathanic, care a coborat apoi,
savarsind Misteriul de pe Golgota, cand urmarim toate acestea ne intrebam: De unde
a venit Christos? Cum a coborat el pentru a deveni Stapan al Pamantului? El a venit
de la vest spre est, iar de la est a venit din nou spre vest. El a venit din domeniul
lerarhiilor superioare, in invelisul sau exterior. Fiintele lerarhiilor superioare |-au adus
jos, El le apartinea. Ca lucrurile stau agsa ne aminteste legenda lui Parsifal care ne
spune: O ceata de ingeri i-au adus lui Titurel Sfantul Graal, adevarata taina a lui lisus
Christos, a legaturii Stapanului Pamantului cu Mama feciorelnica si o ceata de ingeri
il agteapta in domeniul lerarhiilor superioare. Daca-l cautam aici vom intelege sensul
conceptiei noastre antroposofice, vom intelege treptat aspectul de constelatie al
Sfantului Graal, aspectul uman al Sfantului Graal, vom ajunge la Mama cu lisus, cu
Christos.

Am cautat, dragi prieteni sa atragem atentia asupra istoriei umanitatii, in masura in
care aceasta este purtata de forte spirituale. Si daca ati simtit ceva din ceea ce eu,
prin cuvintele mele, am vrut sa modific nu numai in gandirea, ci in dispozitia
dumneavoastra sufleteasca, atunci a fost atins scopul urmarit prin acest ciclu de
conferinte. As fi putut numi acest ciclu de conferinte tot atadt de bine: ,Despre
cautarea Sfantului Graal". Sa fie lasat judecatii fiecarui om daca in ceea ce se
intelege aici prin expresia Armonia tuturor religiilor se vor putea regasi cu adevarat
intr-o zi confesiunile raspandite pe intregul Pamant. Poate fi lasat in grija fiecarui om
sa decida aceasta singur. Si poate fi lasata fiecarui suflet judecata asupra faptului
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daca ceea ce se numeste unitatea religiilor este mai bine atins cu ce am incercat sa
caracterizam drept cautarea Graalului, decat cu alte lucruri care vorbesc despre
unitatea religiilor, dar care reprezinta cu totul altceva.

Cine va vrea sa tina cont strict de aspectul confesional ingust delimitat, cu siguranta
nu va putea fi convins la inceput. Aceasta provine de la faptul ca el isi apleaca
urechea spre ceea ce am vazut ca nu este decat partea exterioara a faptelor propriu-
zise ale lui Christos, care sunt de natura spirituala. Ceea ce am vrut sa evocam in
fata sufletelor noastre este cum cineva a fost condus de karma sa spre aceste fapte
spirituale ale lui Christos care, din aceasta cauza, este un model ideal pentru
unificarea religioasa a Pamantului, cum Parsifal a fost cel condus spre aceste lucruri;
si ne gandim la acea continuare a legendei lui Parzival care spune ca Graalul, pentru
perioada cand a devenit apoi invizibil in Europa, a fost dus in tinutul preotului loan,
care-si avea imparatia dincolo de locurile in care au ajuns cruciatii. In vremea
cruciadelor era venerat tinutul preotului loan, succesorul lui Parsifal, si dupa felul in
care era cautat trebuie spus: Chiar daca toate acestea au fost exprimate in formule
geografice pamantesti, locul lui loan nu se poate gasi cu adevarat pe Pamant.

Oare este aceasta, in legenda europeana care voia sa continue legenda lui Parsifal,
o presimtire a faptului ca Christos, care exista inconstient in noi, actioneaza din acea
vreme si in fundamentele Orientului si ca poate disputele religioase care au loc aici
se oglindesc in supracongtient? Ar putea fi acest lucru influentat de efluviile i
revelatiile adevaratului Impuls al lui Christos, asa cum a inceput sa se intample in
Occident potrivit revelatiei lui Parsifal? Oare lumina solara a Graalului sa fie menita
sa lumineze peste toti zeii de pe Pamant, asa cum o sugereaza simbolic faptul ca
atunci cand fecioara aduce cupa stralucitoare ca aurul avand in ea taina Graalului
aceasta intuneca celelalte lumi? Ar trebui oare sa asteptam ca — spre deosebire de
ceea ce se crede azi — fortele christice, actionand inca incongtient, sa se alature intr-
o forma modificata la ceea ce a aparut ca lumina in Occident potrivit expresiei:Ex
oriente lux? Ar trebui sa se poata lega lumina cu lumina? Pentru aceasta va fi
necesar ca noi sa fim pregatiti, noi, cei care prin karma noastra ne aflam asezati pe
solul acelor curente geografice, culturale peste care a trecut Christos inca atunci
cand a christificat pe lisus din Nazaret in regiuni suprapamantesti, pentru a se muta
apoi in Orient. Sa ridicam privirea gi s& simtim ca prin Tnalturile noastre a avut loc
trecerea lui Christos deja in revelatiile sale prepamantene. Sa dezvoltam aptitudinea
de a-L intelege in asa fel incat sa nu intelegem eronat ceea ce el va spune catre noi,
cand va veni timpul ca alte marturisiri de credinta ale Pamantului sa fie strabatute de
impulsurile sale!
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