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E lapok azoknak szándékoznak meditatív tájékoztatást nyújtani, kik mindenfajta doktriner részrehajláson, vagy szenvedélyen, vagy ragaszkodáson túl – az ember történelmének olyan pillanatában, melynek súlyossága illuzórikus gyógymódok miatti késlekedést nem tűr el – a Beavatást abszolút igénynek érzik. Útmutatás, s nem bemutatás – mely soha, semmit sem mutatna – kíván ez az írás lenni ilyen tapasztalat felé, mondanivalóját úgy kezeltük, hogy nem egy az életet tétlenül hagyó „tudás”-beli mozzanatra támaszkodik, hanem, hogy az olvasó belső erői felé fordul, hogy ezek életre kelése azzá a tartalommá válhasson, amelyre utaltunk. Ezért egy a gondolatok sorát folyamatosan követő figyelmes olvasást igényel.





I.


A Szellemtudomány nem egyszerű „tudás” által közvetített, hanem „direkt” és tudatos észleleten keresztül nyújt módot annak megismerésére, ahogyan az ember a Kali jugát* megelőző időkben még képes volt a saját természetében és a külső, ezzel bensőségesen összekapcsolódó természetben észlelni az Istenit: az Isteni az embert a sűrűvé még nem vált testi szervezetén keresztül hatotta át s benne inspirációkat és látást volt képes felkelteni. Az ember az Örököt a vérből látta ébredni és az ősapában törzsének szellemi lényét ismerte fel: a Beavatás egyik foka épp az ezzel a lénnyel való direkt kommúnióra történő felemelkedése volt.


Az ember a maga fizikai lényében találhatott megelevenítő kontaktusra azokkal a transzcendens erőkkel, amik a természetben formákba, mint nagy kozmikus szimbólumokba öltöznek. Surya a Nap, Ushas a Hajnal, Aghni a tűz, Vata a Szél, Soma a halhatatlanság itala – a Védákban e kommunió emlékei. Ezzel azonosan az őseredeti taoista tradíció arra emlékeztet, hogy Khienuyan, a tökéletesség kezdeti Oka egy azonos ponton tartja fenn az emberi életet és a természet életét: ezért az jó, ami a lét Törvényével konform és a rossz a nem-konformitás. A Tradíció azután a konformitásra való emlékezés lesz, amikor azt már kezdik elveszíteni. Többé nem a „dolog”, hanem a dologra „emlékezés” és az emlékezés útján való helyreállításának kísérlete. Az ösztönös emberi-kozmikus harmónia elvesztése lesz az a motívum, ami megvilágíthatja majd az ember autonóm individualitás felé vivő útját és a Tradícióval való viszonyát. A Kali-juga felé történő sorsmegszabta sodródás épp hagyománybeli tény, amelyet egy, a „Törvény” belső dinamikájával konform „involúció” képe keretében kell így tekinteni. Ezt kellene felelősségtudattal meditálnia annak, ki a Négy Korszak tanát egyszerűen kulturális úton kapja.


Az új idők kezdetén változás ment végbe, melyről direkt tudomása csak a Beavatottak egy szűk körének volt: az emberiség csak arra korlátozódott, hogy e változás külső következményeit történelemként regisztrálja, vagy tényként szenvedje el. A Szellemet kereső azóta az Istenit csak a maga „természet”-én kívül, a már kimerült „vezetés”-sel való konformitás fenntartására irányuló hajlamtól független tiszta belső aktivitásban, azaz a fizikai-érzéki lényünk által többé nem kondicionált tiszta megismerésben találhatta meg. Azóta, a spirituális tradícióra hagyatkozás, mely annak volt visszhangja, ami az Isteni által a természeten keresztül, a véren, a törzsön át inspirált ember számára bírt csak érvénnyel, tévedéssé vált. A Szellemet úgy megtalálni, hogy a puszta természethez tartja magát és ahhoz ami most már tudattalanul fakad belőle, egy lealkonyult világnak, egy a Kali-juga felé mutató precíz korszak-irány által determinált világnak volt az aspirációja: ebben a „sötét korszak”-ban a természet szellemi vitalitása immár kimerülőben van, – hogy az ember a fizikai világbeli magányt tapasztalja.


Az egész antik világ az érzékfelettinek az érzékiben történő ilyen kioltódása vonatkozásában bír jelentőséggel, ami azért megy végbe, hogy az Én az „individualizálódás” és a „szabadság” tapasztalatához jusson és ezért szabadon – nem sorsszerű, vagy mechanikus indítás alapján – legyen képes elvesztett isteniségét újraszerezni, éppen mert annak végleges elvesztésére is megvan a lehetősége. Az alternatíva a megsemmisülés, vagy pedig a mágikus feltámadás lehetőségeiként ma az ember előtt áll.


A mi éránk első századainak titkos hagyományai leplezetten egy sarkalatos változásról szólnak: az Isteni most már nem születik többé – mint az antik időkben – a testiből, vagy a testi szervezeten alapuló lélekből, hanem abból, amit a testin kívül szabadon képes működtetni az ember. Aki óhajtja, mitikus elemekben, mint pedig történelmi dokumentumokban s tényekben találhatja meg ennek a változásnak különböző visszhangjait: tényállásról van szó, amit ha nem a maga esszenciájában észlelnek, akkor önmagának elégséges normális állapotnak fogadnak el és olyannak, Hogy a múltat és a Tradíciót olyan megismerő erők segítségével igyekeznek rekonstruálni, amik annak a látásmódnak az elvesztésének a következményei, melyek a szóban forgó múltnak és Tradíciónak alapjait képezték. De a Tradíció művelői se képesek felfogni, mennyire alapvető ennek a látásmódnak a visszaszerzése, olyan módszerrel, amely számol az aktuális tényállással és amit ezért magában a tradícióban nem lehet megtalálni. Azonban csak a látási képesség visszaszerzése – ami mindazonáltal nem lehetne annak megismétlése, ami egykor volt, hanem tudatos s szabad birtokolása annak – képes csak helyreállítani a kapcsolatot a misztérium és a mítosz esszenciájával: másként, azzal a lényünkkel, amik vagyunk, elkerülhetetlenül a holt tradícióban mozgunk, melytől metafizikai helybenhagyást várunk el, hogy úgy maradjunk, ahogyan vagyunk, mivel tudat alatt szeretünk úgy maradni, amint vagyunk, azaz földön bolygó árnyaknak.


Az említett emberi-kozmikus krízis visszhangját, aki csak akarja, megtalálhatja a közönséges kultúra síkján. Arról van csak szó, hogy tisztázzuk, ténylegesen milyen jelentősége van egy egész sor, a korszak – amire utalunk – kultúrájához tartozó profetikus kijelentésnek: egy bizonyos pillanatban azt hirdetik, hogy Pán ho mégas téthneke, az Exleipsis tiôn chrestériôn-ról kezdenek beszélni. Az „isteni fiú”-t várják, aki „novus ordo”-t vezet be. A szolár-Logosz Földbeli misszióját India, Irán és Kaldea szentélyeiben előre hirdették és kiváltképp a feltámasztott Ozírisz képében, akit Egyiptom rejtett templomaiban „Éjféli Nap”-nak hívtak. Ugyanebben az időben változnak a beavatási pecsétek és jelek: a régi asztrológia érvénye megszűnik. A Divínum és az ember közötti antik systasis megszakad. S Keleten kezdik úgy mondani: „A sampradâya elveszett”. A Tradíció most már csak szoláris Beavatottakhoz volt képes szólni – kik semmiképp se jelentek meg a történelmi színen –, akik nyelvezetének a láthatatlan változás értelmében való átváltását ismerik.


Akkor jött el az antik világ alkonya: alig született meg Nyugaton a filozófia, miközben Keleten Buddha beszéde terjedt el és Távol-Keleten Laotzu és Konfúciusz tanítottak. Azóta a régi világ feltámadása, tradicionális maradványainak restaurációja öntudatlanul tetemi műveletté, azaz a természetfelettinek degenerálódó hajlamokban való kutatása lesz, amely hajlamok e világ irányában a természet-felettiből kiszakadt tudat-alatti „típusaiként”, vagy „ideáiként” maradnak meg. Ahol egy időben érzékfeletti entitások közvetlenül nyilatkoztak meg a természetben, a fajban, ott az említett változás következtében most a földiség arimáni erői működnek, míg az ellentett polaritásban – a természet és a fajtaság ellenében – azaz olyan irányban, ami az elmúlt időkben a Dharma megszegése, szabálytalanság, nem-konformitás lett volna, ma éppen ebben az irányban tevékeny a Szellem.


„Áthelyezték a fényeket”. A Tradícióra hivatkozás magatartása, a Divinummal való régi korreláció feltámadása az absztrakt irányába vivő úttá lesz akkor is, ha egy pszichikai jelenségtan és egy a romantikus és fantáziadús közötti ezoterikus transzcendentizmus az újratalált beavatási örökség illúzióját keltik majd: egy olyan erő despiritualizált nyoma, mely már nincs ott többé, ahogyan a sírban sincs többé – az antik természetben, az antik világban – a Krisztuslény. „Az, akit kerestek, nincs többé itt” – ez hangzik azokhoz, akik ignorálják a feltámadást és a Mestert a földi burokban keresik. Így a szellem, melyet az ember törekszik újra megtalálni, többé már nem a Tradíció lepleiben van, hanem a nem-vártban áramlik, abban, amit a potenciálisan megszületett szabadság teremthet meg egy olyan irányban, amit lehetetlen abból kiindulva megmutatni, amik már vagyunk.


A Tradíció dogmává tétele elkerülhetetlenül a pre-individuális tudat sötét rétegeivel való hipnotikus korrelációvá lesz, amely tudatrétegek az alantasból fejtik ki hatóerejüket, amennyiben nem igényelnek majd független mozzanatot, az előrelátotton kívüli kreativitást, szabadságaktust, hanem ők maguk törekszenek transzcendens értékekként vetülve feltűnni. És éppen egy ilyen kivetülés, amidőn az árnyak és emlékek földalatti világát látszólagos metafizikai, vagy ezoterikus formákban valorizálják, szolgáltat kedvező klímát ahhoz, hogy a külső színtéren megerősödjenek a materialisztikus tudományok, amennyiben az elélettelenedett természet vizsgálata – mint a kihunyt Tradíció terresztrikus ellenképe – s úgy lépnek fel, mint a realitás tudományai és különösen, az analitikus pszichológia jut el oda, hogy valamennyi mitikus történés s minden beavatási érték eredetét a tudattalan képeiben találja meg.


Most annak dacára, hogy a Tradíció vallói és a kortársi pszichológusok látszólag ellentétes pozíciót foglalnak el, lényegében mindketten azonos belső kondícióból indulnak ki. Egyaránt ignorálják az örök elemet, amely immár az ember „új” tudatos aktivitásában – támadhat, vagy nem támad fel. „Új”-nak kell hívni, mert az ember történetében előzmény nélkül való, ami az absztraktságot és határoltságot illeti, individuális értelemben: ugyanis ez az aktuális éntudat szükséges alapja. Mindamellett, ha ez jelenleg az érzékihez láncolódik is, azaz a világot materialisztikusan gondolja is, hogy csak a dolgok fizikai aspektusa ösztönzi, nem kellene akadályozzák, hogy ebben a tudatos aktivitásban az új autentikus szellemi elemet ismerje fel az ember, melynek egyszerűen meg kell csak szabadulnia az érzéki hordozótól, hogy ne csak potenciálisan, hanem valóban is az legyen, ami. Miután az új tudati aktivitás az antik világgal történt szakításnak és a természeti spontánságtól való kezdeti függetlenségének köszönhetően született meg, ezért a szabadságot úgy negatív, mint igenlő értelemben, de lehetőségként hordozza magában: önmaga tagadásának lehetőségeként, azonban új meditációs utat igénylő spirituális reintegráció lehetőségeként is. Ebben az irányban kívánnak e lapok tájolást nyújtani. Akárhogyan is, arról az elemről van szó, amely egyedül képes valódi reintegráló akció számára kiinduláspontot képezni. A szellem „materialisztikusan” gondolja a világot: ez tévedés, ha nem hámozzuk ki ennek kozmikus értelmét, mert ez a gondolat a szellem ereje, mely egyébként nem nyilatkozna meg és, ennek a folyamatán belül kell újra meghódítani.


Az antik természet spontaneitása ezért különböző alakban él tovább: sötét vallási impulzusként, szub-perszonális misztikaként, mely arra jut, hogy az új elemet ölti fel és előbbivel radikálisan ellentétessé lesz, azaz gondolati elemet vesz magára, hogy feléledjen és így tradícionalizmusként, vagy hamis spiritualizmusként, vagy dogmatikus materializmusként képes fellépni: szubtilis szubsztanciájuk ugyanaz. A gondolat, mely a szellem „új” eleme, felhasználható arra is, hogy az antik impulzusok együttesének dialektikus, vagy spekulatív jogosultságot szolgáltasson, ha ignorálja önmagát, nem észleli önmagát az antik természetben gyökerező fiktív tartalmak, vagy hajlamok „ruházata” funkciójától-innen. Ebben az értelemben működhet egyezményesen az emberben két ellentétes kozmikus erő: egyikük azon a hordozón át, ami ethnos-hoz, a családhoz, fajhoz kötött ösztönök alaktalan keveréke; a másik azon a gondolaton át, melyben jelen van a szabadság lehetősége, de eltérítve annak felszabadító funkcióját, úgy, hogy a gondolat szabadsággal téveszti össze az antik természetben gyökerező ösztönök nem kontrasztál érvényesülését.


Mindez magyarázatot nyújthat arra, hogy az új idők Vezetője* miért tanítja a szabadító módszerek egyikeként az „érzéki-mentes gondolat útját”, aminek köszönhetően a gondolat predialektikus erőként képes tapasztalni önmagát függetlenül attól, ami az érzéki világban folyamatát, mely elkerülhetetlenül „tükrözés”, felkelti. A gondolat aktivitása egy sajátos diszciplína révén képes önmagát a tükrözöttség pillanatát megelőzően tapasztalni, – s így a tudat fénytelibb és tágultabb fokát valósítja meg: ez pedig kezdete az Én antik természet kondícióin kívüli megszületésének, mely természet csak a tőle megszabaduló belső princípium lehetséges „feltámadásának” következtében képes megvalósítani azt, ami mint természetet illeti. Ilyen feltétel mellett érhető meg a tradicionális bölcsesség, az antik Misztériumok lényege kontemplálható, a Jóga kulcsa ismét megismerhetővé lesz.


Az antik természet nehezen látható meg, mert nem kívüle állunk, beleszületünk és kezdetben a segítségével gondolkodó lények vagyunk. Az „újszülöttnek”, hogy fejlődhessen, ki kell ezért szabadulnia az anyatestből. Az antik természet, mivel a két ellentétes erő hordozóeszköze, fennhatóságát érvényesíteni törekszik az emberen, az ő realitásának állítván magát és olyan életútra kényszeríteni, melynek hajtóerői a vágy és az egoizmus és határai a velük járó tévedés és fájdalom, a betegség és a halál. Kontemplálni kellene az antik természetet: akkor „az emlékezet testeként” és „az erő tükreként” fedné fel magát; egyetlen funkciója se lehetne tisztátalan többé, mert, ahogyan később látjuk majd, a kontempláció erői azok, amik hozzákötődve – és mint kötözők – képezik és táplálják tévedését. Ezért adta, amint arról szó volt, az új idők Beavatottja – Rudolf Steiner – az ellentmondásból kivezetésre az „érzéki-mentes gondolat” diszciplínáját.


A természet sötétsége és az érzéki világ sokrétű feldaraboltsága ugyanis a tudatban „szükségszerűség”-ként léphetnek fel és „reálisnak” tűnhetnek, amennyiben gondolt tartalmak rangjára jutnak fel, anélkül, hogy ténylegesen azok lennének, amennyiben nem a gondolat az, amely gondolja őket, hanem ők használják fel a gondolatot, bele öltözvén, s következésképpen az Én azzal áltatva magát szenvedi el őket, hogy alanya a lélek különböző folyamatainak: olyan illúzió, ami mindannyiszor csődöt mond, amikor csak a dekadált természet szubtilis, vagy heves érvényesülése magával sodorja. Ugyanis az absztrakt gondolatnak nincs ereje, nem kényszerít, míg az antik ember gondolata a teljes lényére hatást kifejteni képes individuális feletti hatóerőt hordozott magában: a modern gondolat absztrakt, az individuális felettiből kiszakadt, mivel funkciója individuális, s még helyes ítéleteivel se képes kényszeríteni. A mai ember normál állapota, hogy akár a „helyes ítélete” is meglehet, azonban nincs ereje a megfelelő „helyes cselekedethez”.


Az absztrakt gondolat szerepe a szabadság intellektuális lehetőségének megteremtése volt, kizárólag logikai folyamatként, amit, hogy a szabadság megvalósuljon, egy dinamikus, vagy mágikus mozzanat kell, hogy kövessen, mely – a szabad gondolat ereje által ébresztett – magasabb, racionális feletti rendű, az ember részre a „lényeg látását” helyreállítani képes erő intervenciójában áll. A gondolat és a vele szinkron filozófiai fejlődés modern tapasztalatának nem volt egyéb célja. Eljött a pillanat, hogy megszabaduljunk attól az illúziótól, hogy a modern kultúra reális önmagában: az emberi lélek egy provizórikus lehetőségének az eredménye: az absztrakt gondolaténak. A Szellemtudomány világít rá, hogy az absztrakt dialektikának ez a provizórikus világa, aminek pozitivitása a tudatos szabadság lehetséges prelúdiumának képzésében állott, de pozitív pillanatán már túlhaladt és ebben a vonatkozásban azt kockáztatja, hogy a szabadság elvesztésének hordozójává válik, mivel nem az autonóm Én, de a természet készül megragadni a tudatos szabadság tapasztalatának kozmikusan megfelelő akaraterőket. A logika, mely az absztrakt gondolat feltűnését kísérte, nem lévén más, mint utolsó visszhangja az emberhez a racionalitás formájában eljutó antik érzék feletti látásnak – kezd többé már nem logika lenni.


A logika kezd többé már nem lehetséges lenni, amennyiben az ember fejlődésének egy meghatározott pontján az immár kimerült realitás intuíciójának ruhájaként tűnt fel – egy antik tartalom új ruhájaként, mely tartalom nem megközelíthető, egyedül racionalisztikus-absztrakt formában – s most már az absztrakt gondolat konverziója, azaz az említett belső feltámadás számára lehetséges intuitív tartalomból kellett volna táplálni, hogy az intellektus szintjén továbbra is az emberi kapcsolatok számára szükséges köztes viszony maradjon. Mivel ezt az új tartalmat nem kapta meg és az absztrakt gondolat, arra korlátozódván, hogy az intellektus illuzórikus aktivitása legyen, mely alatt ott sürget, egyetlen vitális realitásként a despiritualizált természet, evidens, hogy olyan korszak irányába indul el az út, melyben az emberek ösztöni lényekké térnek vissza, egyre inkább ösztöniekké, semmi egyébnek, csak az absztrakt intellektusnak az irányítása alá, mely többé semmire se képes, miközben csődöt mond – a logikus szellem kimerülése folytán – az egymást megértés lehetősége: a másik oldala ennek egy finomult, nárcisztikus, kiművelt és szisztematikus dialektizmus elterjedése, amely mindent megmagyaráz, mindennel foglalkozik, nem kímél se eget, se földet, se misztériumokat, se mítoszokat, se tradíciókat, – mindazonáltal egy atomnyi realitást se ragad meg.


A spiritualisztikus és ezoterikus-misztikus áramlatok ilyen értelemben azt a súlyos felelősséget vették magukra, hogy a kutatók figyelmét elvonják arról az elemről, ami ebben az egész dologban a központi szerepet játssza: a gondolkodásról. Valamennyi doktriner tételükhöz felhasználják a gondolatot: nincs olyan megállapításuk, amit ne gondolat közvetítene és ugyanakkor figyelmen kívül hagyják vagy lebecsmérlik, vagy ignorálják azt a „szellemi utat”, ami a gondolat számára lehetséges. Persze nem az absztrakt gondolat számára, mely nem szűnik meg absztrakt lenni és ezért élettelen, akkor is, ha az Univerzumot, Bölcsességet, a Tradíciót gondolja. Csak ha a szükséges és járulékos tartalmakból és egyszersmind absztrakt visszaverődéseikből kiszabaduló gondolat képes önmagát a maga számára átlátszó tartalomként tapasztalni egészen addig, hogy kreáló erőként valósul meg, melynek, hogy legyen, nincs szüksége arra, hogy a természet hordozóiban idegenedjék el, amik egyedül önmagukat akarják – hordozók, amik egyidejűleg lehetnek érzeti és mentális rendűek –, csak ekkor képes a világot gondolni a gondolat és azt eredeti dimenziójába visszaemelni. A gondolat, ha az említett feltételek megvalósulnak, megszűnhet majd a dolgok és az érzetek passzív közvetítője lenni a tudatban – amik ebben az értelemben irreálisan – és az Én tagjává, autonóm elemmé lenni, mely a dolgok és érzetek belső objektív kapcsolatává válik. Nem arra redukálva magát, hogy visszhangjuk legyen – egy de-realizált világ absztrakt ismétlése –, de olyan megszabadító erőként, vagy megismerésként támad fel, hogy ezt az elsötétült világot az általa elvesztett eredeti forrással fűzi újra össze: végre értelmüket kapják ilyen úton a formák látszatai és a véges tartalmak, mivel kozmikus gyökereik, ősképeik érzékfeletti egyértelműségébe, amik a világ valódi alapjai, újra felvételt nyernek. Erre azonban a gondolat akkor lesz csak képes, ha a természettől – mely jelenleg használja őt – való függetlenségét létrehozza: természet, amely akár filozófiai, akár misztikus, akár ezoterikus hajlamként is felmerülhet és ami úgy fejeződhet ki, hogy már absztrakt gondolatba öltözött: mert az ember nem ismeri a pontot, melyben a gondolat szabadságként, tiszta benső forrásként fakad.





II.


Az új idők küszöbén a Beavatottak tudták; hogy a világ a Logosz, azaz a Fiú teremtése, ahogy a János Evangélium elején hangzik: a világot a Logosz teremtésének tekintették, de már meg tudták különböztetni az Isteni – mely egy eredeti fázisban működött – nyomaként megmaradó „teremtett világot” a szellemi Princípiumtól, mely a megnyilatkozott világgal kötötte össze magát, hogy annak belső életét feltámassza. Ilyen feltámadás következménye volt számunkra a „fények áthelyezése”.


A Négy Korszak ciklusának a kozmikus polaritások inverziója felé történő lefolyása érdekében az ember számára új utat kellett nyitni az „eredeti állapot” vagy halhatatlanság helyreállítása irányába; ilyen útra azonban most már csak olyan öntudat erejéből tudott eljutni, mely kifejező bizonyosságai és dialektikája ellenére, annak, aki meg akarja esszenciáját ismerni, elmondhatatlan iniciatívaként jelenik meg, amennyiben egy „teremtés a nullából” lehetősége lesz, mivel semmilyen modell, semmilyen előre meghatározottság nem áll mögötte.


Az első keresztény századokban, a Beavatottakat arra készítették elő, hogy megértsék: az Istenivel való kommúnióhoz eljutni a vérség, a természet, a tradíció misztériumára alapozva immár nem lehet, mivel ez misztérium a maga funkcióját kimerítette: a Beavatottaknak a vérséget, a természetet s a tradíciót más, „tellúrikus” rendű erők hordozóinak kellett felismerniük. Ilyen felismerés hiánya a szellemi kutatót súlyos tévedésekre juttathatná.


És ez ma jobban, mint valaha, veszélye minden ezoteristának, aki valamilyen feltételezett „tradicionális áramlat”-hoz tér vissza anélkül, hogy azt az önmegismerést gyakorolná, mely számára a szellem erői és a természet erői közötti aktuális relációt felfedné: ez a reláció – amint láttuk – nem vehető ki egyetlen tradicionális szövegből sem, amennyiben létrejötte az emberi és az Isteni közötti – régen a Tradícióban tükröződő – viszony kialvásának következménye. Nem léteznek többé beavatási értelemben vett tradicionális szervezetek, s amiket ilyeneknek tartanak, csak külső modalitásaikban továbbélő rítusrendszerek: ma ezek olyan erők hordozó eszközei, amiknek feladata még jobban a földiséghez kötni az embert egy soha el nem érhető szabadulás illúziójával, amennyiben nem vehető alapul az ember, amilyen volt, attól a pillanattól fogva, amióta nincs meg annak az embernek a megértése, amilyen ma. És csak annak egzakt ismerete, aki ma, értethetné meg a határt, amit le kell győznie.


Az átmeneti időben a Beavatottak kezdték felismerni, hogy inspirációikat immár a tiszta belső aktivitásból kell szerezniük az értelmi – és kedélylélektől független meditáción keresztül, legyőzve a kísértést, olyan diszciplínákra támaszkodni, amik felé már meg volt a konstitúciójukba vésett diszpozíció s amiknek távoli időkből mintegy láncszerűen hagyományozott ismeretrendszere maradt fenn.


Minden határ legyőzhető, amikor ismertté vált: ezért a Beavatottak egy nézethez jutottak, mely körülbelül az alábbi kifejezésekbe öltözött: „Eredetileg a föld szellemi test volt és olyan hatalmas, hogy az embereknek az Isteni észleletét szolgáltatta: ebből az észlelésből végül, mint olyan bölcsesség maradékai, amiket szellemi emlékezettel már nem volt képes megtartani, származott néhány szöveg (ezek a Védák, a Brahmanok, az Upanisadok, a Ramayana, a Mahabharata, az Yi-csing, a Biblia és egyebek), amelyekben az új idők hajnalán az elveszett Tradíció néhány visszhangja tükröződött. A föld most elélettelenedett és ezért semmit se tud többé ajándékozni az embernek: az emberek előtt természetként áll most és az ember gondolkodása maga a természet absztrakt ruhájává lesz, ha nem tudja tőle független entitásnak felismerni és megvalósítani magát, saját esszenciája szerint. A földiség többé semmit se ajándékoz: ki az antik viszonnyal konform mozdulat szerint merít belőle, az alsó Istenek ragadják meg. Most már individuális belső erővel kell a Logoszhoz, a világ örökké kreatív esszenciájához jutni. Mostanig a pre-terresztrikus visszhangjában tisztelték a kreatív elemet: most ez a visszhang kihunyt és rezonanciáinak felszítása nem tudja visszaadni az eredeti hangzást. Meg kell most találni újra azt, ami az érzéki ernyő mögött láthatatlanul kreatív: az Én erejével, aki önmagában találja meg az alapot, lehet csak megragadni: az erő, mely az érzéki tapasztalatban individualizálódik, de amely épp ezen a szinten degradálódik és deformálódik. Ebből az ellentmondásból új önmegismerésének köszönhetően képes kijutni az ember. Ennek elhozói a Rózsakeresztesek”. Az első keresztények ezt fejezték ki amikor hirdették: „Közel a világ vége”. Annak a periódusnak a végét értették alatta, amelyben az emberhez a megismerés a testi-lelki közvetítésből származott, azaz öröklött spontaneitásból, anélkül, hogy az öntudat belső erőfeszítését követelte volna tőle. Másrészről ez hangzott: „A Mennyek országa elközelgett, a Föld országa elmúlt”. Nos, a régi világ vége tényleg eljött: az ember számára igazán kezdetét vette a Mennyek Országa. Súlyos volna, ha nem kezdené észrevenni ezt és folytatná a gondolat aktivitásának az érzéki látszatokhoz kötését a gondolat aktivitását a külvilág fiktív változásai legitimizálására használva, holott a gondolat ébredésének egyetlen igazi értelme: entitásának tiszta állapotban történő tapasztalásának lehetősége, miután az, ilyen feltétellel a megszabadulás eszközévé válhat. És súlyos volna, ha az ember a Szellem lehetséges új tapasztalása szurrogátumaként a tradicionális – forrásuktól immár elszakított, és ma elkerülhetetlenül a testi tudat sötét állapotaival összekötött – tartalmak visszaállításával élne.


Minden kutatónak ma problémája: disztingválni azokat a befolyásokat, amik a testi tudatán át szorítják bármiféle önmeghatározás felé, az Én tiszta aktivitásától, amely tapasztalja az érzékfelettit, amennyiben akarat alapján a fizio-pszichikai szervezet szubtilis kötelékeitől eloldozhatja magát. Fölösleges elmondani, hogy a modern pszichológiának semmi alapja sincs, hogy megérthesse ennek a „testi tudat”-nak az értelmét, ami olyasmi, ami nem egyszerűsíthető le a „tudat-alatti” és „tudattalan” diszkurzív fogalmaira, és, hogy az ilyen tudatra alapozott hamis önmeghatározás, ha a kortársi hisztérikus hatalmi akarattal megterhelt és különböző „gyakorlatias” területeken kifejeződő embertípusban felismerhető, nehezen ismerhető azonban fel, amidőn esztétikus, ezoterikus vagy misztikus ruhát ölt.


A Középkor keresztény misztikája, a Szentek nagy alakjainak sora nem más, mint az Isteninek az „érzés”-en át való utórezgésének visszhangja, vigasz az ember számára az új idők hajnalán, azaz annak a korszaknak számára, melyben az anyagiságban való magány mellett érvénybe lép az „érzékek nélküli gondolkodás” új útja, mely az antik beavatásokra való atavisztikus memórián túlvisz, egy olyan misztika maradványain túl, melynek misztériuma többé nem ismételhető. Azt hinni, hogy megismételjük, nem egyéb, mint luciferi gyakorlatvégzés, ezért anélkül, hogy észrevenné, a halál-elemnek – mellyel most már a természet nehezedik az emberi lélekre – van alávetve.


Ma a Föld, amennyiben természet, dekadenciájának kezdetéhez érkezett. A természettudomány, különösen a geológia mondják, hogy a meddőség, sok tekintetben involúciós fázisába lépett. Az, ami fizikai, dekadál: növényvilág, állatfajok, emberi nem, életüket a múlt indításából kapják: a Föld, a maga egészében, eredeti állapotához képest devitalizálódott: egyre inkább összetöredezik, elporlik. A fejlettebb emberek kezdik elveszteni érzékszerveik erőnlétét. A Föld megindult a sötétség és halál felé, ha az ember nem gyújt itt fel új életet, az absztrakt kultúrán és a mechanisztikus kultúra határain túl, ha az ember továbbra is életként fog fel egy halál-állapotot, egy külsődlegességet, melyben azt vélvén bolyong: hogy az, aki, azaz árnya annak, aki kezdetben volt.


Az új idők Beavatottja ezt tanítja: „A jelenben, mindezek ellenére, már megvan a jövő csírája. Azt, ami az általunk a szellemi világgal való kapcsolatban átélt múltból hat, vitális-fizikai testünkben találjuk: ez a növényi és ásványi természet állapotának felel meg, mely hatását fejti ki ránk. Alapjában véve egy elmúlt lét eredményei és csak azáltal válnak jelenlévőkké, hogy a Földet szellemi-lelki elem veszi körül, úgy, amint az ember is át van vele hatva, amennyiben az Én-jével és lelkiségével fejti ki bensőleg tevékenységét. A Föld ásványi entitása nem hagy önmagában se lelket, sem szellemet áramlani, de mint egy fény-öltözéktől, veteti velük körül magát: a növényzet sem engedi magába hatolni a lelkiséget (kivéve a virágzás pillanatát). A Föld életében, a kristályok formáiban, a hegyek csúcsain, a csírázó és rügyező növényekben az egykor életet teremtő elemnek – mely most halál felé megy – emlékeit látjuk. De az emberben magában, ha meg tudjuk különböztetni ezt a „halál felé menő”-t, mely a preterresztrikus létből sugározza energiáit, és aki bejön meghalni az élet- és fizikai testbe, úgy az éteri-fizikai organizmust attól a fénytől áthatottnak láthatjuk, melyet az Én és a lélek potenciálisan árasztanak a jövő felé: szellemi-kreatív elem a jövő felé fordulva, mely mint gondolat- és képzetalkotó élet, szabadon alakul az emberben, egyelőre a természeti hordozók egyensúlyára támaszkodva.


„Az emberben egymás mellett vannak a múlt, és a jövő lehetősége. A természetben, amennyiben ásványi és növényi, csak a múlt van meg: az az elem, mely az emberben jövőként már a jelenben dolgozik, az, mely magában hordja a szabadság esszenciáját. Ez az esszencia hiányzik a természetnek. A láthatatlan és érzékfeletti elemtől, mely benne van, kell elvárnia az embernek egy jövőbeli földi létben való reinkarnációt, s nem várhatja el fizikai testére és az éterire vonatkozólag, amelyek múlandóak: így a Föld jövője sem származhat ásványi s növényi birodalmaitól. Csak, ha képesek leszünk beilleszteni valamit a Földbe, amit az nem birtokol, tud megszületni a jövő Föld. Nos, az, ami a Földön spontán mód nem létezik, mindenekfelett az ember operatív gondolatai, amik természeti organizmustól és egyensúlyának aktuális állapotaitól függetlenül képesek élni és szövődni. Ha az ember ezeket az autonóm gondolatokat segíti felkelni, jövőt ajándékoz a Földnek. De kell hozzá, hogy meg is legyenek ezek az autonóm gondolatai, mert mindazok a gondolatok, amiket a mai természettudomány múlandó elemén képez, tükrözött gondolatok, nem realitás. Amidőn az ember ráhagyatkozik ezekre a gondolatokra, nem tesz egyebet, csak a múltat ismétli, az Isteninek a hulláiban él; azonban ha gondolatait életre kelti, a saját szellemi esszenciájával egyesül, az Istenivel való új Kommúniót valósít meg, mely belehatol és átjárja a világot, s annak feltámadását, mely az ő feltámadása, alapozza meg.”





III.


Amíg a gondolat olyan intellektuális tevékenység, mely az érzéki világ – azaz a teremtett világ, a múlt, annak látszata, aminek nincs többé realitása önmagában – passzív tükrözésére korlátozódik, addig depotenciált formában mutatkozik a gondolat és mint ilyen válik az irreális kultúra, tudomány, világnézet szövedékévé.


Abszolút szempontból a gondolatnak, habár az érzéki világ sarkallta aktivitásként született, nem kellett volna arra korlátozódnia, hogy absztrakt módon ismételje az érzékit: ennek átmeneti állapotnak kellett volna maradni. Mégis, ebből az átmenetiségből jött létre olyan kultúra, mely véglegessé szeretne válni azzal, hogy – vegyük csak az un. „haladás”-ra fordított erőfeszítéseket – egy olyan átmeneti viszony következményeit akarja örökkévalóvá tenni, ami az emberben lévő múlandó és a között áll fenn, ami ilyen múlandó természet számára a világból megjelenik. Ilyen ideiglenes viszony szimbóluma a gép, egy elélettelenedett megismerési folyamat képe és a szerves értékek skáláján az ásvány alatt áll: eszköziségében kétségkívül hasznos, sőt szükséges, de a Szellem megbénulásának szimbóluma, amennyiben nem ismerik meg (a gépet) egy olyan határ kifejeződésének, mely mindig meg fogja akadályozni, hogy általa, vagy a mechanikai gondolattal oda jusson az ember, amit az absztrakció az ezen a vonalon való fejlődés megkoronázásaként sejtet.


A gondolatnak, azt mondtuk, nem szükségszerűen kellett korlátozódnia az érzéki világ közvetítésére: ez a közvetítés egy – részben, pozitív szubsztanciájában még a spontánság antik erői által létrehozott – aktus első mozzanata volt csak, mely nem fejeződött be: amit végig kellett volna vinni, amennyiben a gondolatnak az érzéki közvetítésétől önmaga közvetítéséhez kellett volna előrehaladnia, önmagát-észlelve, függetlenül attól, ami ön-észleletét felszította. (Olyan művelet ez, melyet bár csaknem filozófiai kifejezésekkel kellett elmondani, semmi köze a filozofáláshoz). Ilyen befejező művelet nem adódván, a természet antik erői, most már az utolsó szellemi indítástól is megfosztottan – mely a modern gondolat logikájának kezdeti megfogalmazásában volt képes kifejeződni – törekszenek újra érvényre tenni szert az emberben, abba az új tudatformába öltözve, mely még esztétikai és tudományos jogosultságot is juttat számukra. Lényegében azonban a vágy és a szorongás erői, az érvényesülés miatti vak akaratáé és a félelemé, melyek egyre rohamosabban özönlik el most az embereket és az absztrakt gondolat hatástalan öltözékében sürgetnek, mely formailag elméleti antitézisektől és kontrasztoktól gazdag, minőségileg azonban egyforma, s csak a világ látszatának diszkurzivitása vagy tükrözöttségeként szabad.


Az absztrakt gondolatban az ember effektíve szabad az antik inspirációtól, mellyel a Szellem vezette, mert az absztraktság nem kényszeríti, de egyszersmind hiányzik a szabadságelem megvalósítására való ereje: a dolgokról autonóm ítéletet is formálhat és ugyanakkor hiányozhat az ehhez következetesen kapcsolódó cselekvésre való erő. Szabad gondolat tehát, de élet nélkül való, annyira, hogy a tükrözöttségét a természet, az adott temperamentum, egy diszkurzív „én” jegyében egyesült adott hajlamcsoport használja folytonosan: gondolat, mely önmagához, azaz belső törvényéhez méltatlan és amelynek csak egy ilyen belső törvény felmerülésére való tekintettel kellett – az érzéki észlelet által ösztönözve – az érzéki világban megjelennie.


A gondolat feladata nem az volt, hogy a külső világ észleleti közvetítésénél rekedjen meg, hanem az kiindulási pontja kellett volna legyen, ösztönzés, hogy önmaga közvetítéséhez jusson: ahhoz, amely egyedül képes a gondolkodást az én-hez visszavezetni és az én-t a szellemhez. A gondolatnak mint önmagában megálló erőnek kellett volna megvalósulnia, megszabadítva magát az érzéki tartalomtól, melynek érzékelésére mindazonáltal egyedül a maga tükrözött formában való kifejeződéséhez volt szüksége.


A tükrözöttségen – mely bár szükséges volt számára innen tapasztalva önmagát, a gondolat nemcsak olyat teljesít, ami szellemi természetével velejáró és ami összhangban van az egészen az utolsó kérdésekig kifejtett modern logika tudományával, de egyszersmind túllépi a meditáció antik kánonát: a gondolkodás kozmikus vitalitásként valósul meg, mely szabad individuális tett révén, az érzéki formáknak a belső tartalmat képes visszaadni. Ezek, amennyiben látszatok, nincs realitásuk önmagukban és ezért kezdettől a gondolat közönséges aktivizálására szolgáló ösztönzők értékével rendelkeznek: ilyen aktiválást, mely rendszerint a dolgok absztrakt bélyegére korlátozódik, a tudatos akarattal az absztrakt határon túlra lehet vinni, amíg benső vitalitásra gyullad és ez az, ami az érzéki formáknak a belső realitást vissza képes adni, mely az ő sajátjuk és amely előzőleg az absztraktságban veszett el. Ezért utalunk a meditáció antik kánonjának – amelyik számára az absztrakt gondolattal velejáró lehetőség idegen volt – a túlhaladására.


A tradicionális beavatottat élő gondolatok inspirálták, amik, a meditációban életre hívottan, számára az individuális feletti szférából léptek fel és bizonyos módon helyes látásra és a helyes cselekvésre kényszerítették. Az új korszak beavatottja csak a halott gondolatból tud kiindulni, mely, amennyiben ilyen, individuális és nem kötelez: meditációja egy feltámadási művelet kell, hogy legyen, melyet a Tradícióban nem vehettek figyelembe, mivel nem volt szükség rá. Ez a feltámadás ezért individuális és ugyanakkor individuális feletti: ugyanis a gondolat lehetősége, hogy saját erejének forrásával újra kapcsolódjék, az említett ön-közvetítésen át, és az érzéki impressziókból új életként ébreszteni fel a bennük tevékeny és az absztrakt tükrözésben észrevétlen szellemi elemet.


Ebből világos, hogy a mai kor szellemi keresőjének a meditációja az antik beavatottéval ellenkező pontból kell, hogy kiinduljon: az, közvetlenül a maga pszichofizikai szervezetén keresztül tevékenykedhetett, a légzésre támaszkodva, a test diszciplínájára, a rituális test-pozíciókra, a testet a sadhana alapjának tekintve. Akkor mindez szabályos volt: ma ilyen diszciplínához visszafordulni azt jelenti, hogy az akaratot még erősebben kötjük a fiziológiai feltételekhez, hogy megsokszorozzuk a kortársi embertípushoz tartozó belső nehézségeket és a pszichikai egyensúly elvesztését kockáztatjuk.


A mai kor tanítványának a számára alapvető dolog eljutni a meditációs tevékenységnek a légzéstől való elszakításához, úgyhogy ez magára hagyottá válhasson, természetes nyugalmában, mialatt végbemegy a sadhana. Rendesen a légzés a meditatív folyamatba történő intervencióra hajlik, de ez megakadályozza, hogy az, ami szellemileg történik a meditációban, később szubtilis módon – mondhatni észrevétlenül – módosíthassa a légzés minőségét. Ez egy a tradicionálissal ellentétes elindulási pont, valami, amit nehezebb elfogadni és gyakorolni: nem a külsőt, hanem a belsőt; nem a természetet, hanem azt, ami bizonyos értelemben szembeszegül a természettel; nem a pszicho-testi diszciplínát, hanem annak diszciplínáját, ami a belsőből minden pszicho-testi befolyástól függetlennek bizonyul: a gondolati aktus.


A gondolat absztraktsága kiindulási pontként, de majd – természetesen nem tradicionális módszerekkel, amik ezt az absztraktságot persze nem ismerték – de a gondolat absztraktságának tudatos tapasztalása révén legyőzhető határként is elkerülhetetlen: mert épp ilyen tapasztalat implikálja egy magasabb erő intervencióját, amelynek egyedül adatott meg a lét átalakítása. Egyre fontosabb világossá tenni, hogy a racionális gondolatban már lehetséges a szabadság absztrakt – vagy negatív – formája: a lélek itt még a természeti feltételeknek alávetett. De a szabadság aktív erővé válthat át, ha ezt az absztrakt gondolattal veleszületett szabadságelem kelti fel: ilyen erő a szellemből a koncentrációba áramló tiszta akarat, mely az „érzéki-mentes gondolat” kánona szerint dolgozik. Az akarat emelheti fel a gondolatot elélettelenedése szintjéről és adhatja vissza életét: és ez másrészt az ember morális újjászületésének útja.


A módszer olyan meditálást implikált, mely a belső princípiumot egyre inkább eloldja a testi s pszichikai feltételektől, érintetlenül hagyva a természetet, akkor is ha úgy tűnik, hogy a meditáció eredményeinek ütközniük kell vele: a természetet meg kell szabadítani a tudatos elemtől és ezt a természettől. Csak így szűnik meg akadályozó lenni a természet és képes a maga mélységében spontán újrakapcsolódni a maga metafizikai bázisával, mely az aktív meditációnak, mint ellentétes polaritásnak köszönhetően alakul újjá.


Másrészről, ehhez a feltámadáshoz – magányos és ismeretlen út ez, ezért, az értékek jelenlegi konfúziójából való kijutás feltétele és a lét és a megismerés problémájának megoldásáé – annak a részéről is, aki megsejti a lehetőségét, vagy úgy véli, hogy a Rózsakeresztes utat követi, nincs még meg az adekvát „érzés ereje”, mert az emberi természet megszokta, hogy misztikusan válaszoljon arra, ami „antik” módon kelti fel, azaz atavisztikus és tudat-alatti megszokás szerint. A lélek lelkesedését és lendületét rendszerint arra vonatkozólag élik meg, amire ösztönösen képesek reagálni, azaz a maguk meglévő természete szerint.


Ez a határ, de az a határ is, amit nem ismerünk, mert vele különböző formában azonosultunk, olyanokban is, amik a szellemit posztulálják. Láttuk azonban, hogy csak egy a természettől független belső élet megszületése az módot a tévedést és a gonoszt kontemplálni és rektifikálni.


Tisztán kell azonban látni a Szellem és természet közötti viszonyban. Az „érzékektől mentes gondolat”-tal eléri az ember, hogy a lélek közönségesen a testi-vitális öltözékkel azonosult életét segíti megszületni és önmagában élni: lényegileg, a lélek a maga esszenciájára ébredhet, ha egyik-másik az érzékek világában megnyilatkozó képességen dolgozik: szellemi módon felhasználva, ezek egész más értékre tesznek szert. Az egoitás erejét mely az érzéki világban születik s táplálkozik, itt kell megfékezni, hogy a testtől függetlenül lehessen felébreszteni, amikor a szellemit tapasztalja. A fizikai világot annak a „színtér”-nek kell tekinteni, amely a benne született egoizmus legyőzésére hivatott: egy ilyen legyőzésre egyéb székhely nincsen. Az, ami a szellemi világban erő, a fizikai világban centripetális egoizmussá válik, de ugyanez az egoizmus az, melyet abból a dimenzióból, amelyben született, áthelyezve, kiszabadítva a fizikai-pszichikai rendszerből, az individualitás hatóerejévé válhat.


Ahol a sadhana már előrehaladt, elkerülhetetlen, az egoitásnak a külvilágban való legintenzívebb meghatározódásig fokozódása, történjék az bár látszólag nem vulgáris formák közt. Egy belső erőkifejtésnek köszönhetően az egó legagresszívebb formáinak újratámadása indul be: az ösztöniség teljes erejében mutatkozik meg. De ebben az önmegismerés egy eredményét kell meglátni: az addig latens valami mutatkozik meg. A szellemi kereső ezen a ponton értheti meg az „én megsemmisítésé”-nek értelmét, amire a tradicionális misztikák és tanok utalnak. A mi időkben azonban igen eltérő a feladat: nincs az „én” megsemmisítéséről szó, hanem egyre jobban felerősíteni azt az önmagunk centrumát, mely csak a fizikai világban tud kialakulni és ezért közvetlenül „alacsonyabb én”-ként megnyilatkozni: de ez maga az, melynek erejéről nem lemondva, azt egyszerűen egy más irányába kell átállítani, felismerve az érzéki világ eszköziségét, azaz a nem – cél – jelleget és annak haszontalanságát, hogy bármit és tenzióval akarjunk ebben a világban.


Az érzékek tapasztalása már önmagában egy „megfosztást” jelent, amely nem győzhető le az én bilincsének tenziójával, amelyből származik. Lényegileg az ember meg van fosztva egy érzéki realitástól, amit azáltal táplál, hogy hamis nézet alapján állítja önmagával szembe s vágy útján egyesül vele újra: de ezen a módon nem tapasztalják, ténylegesen, mert nem az én tapasztalja, hanem az én egy megmásulása: ebből csak látszatok születnek, a maguk részéről az én elidegenedéséhez szükségesen.


Mert az érzéki tapasztalat, csak annak a Szellemnek a számára jelenthet valamit, aki anélkül van birtokában, hogy korrumpálódna, vagy eltorzulna benne, amennyiben itt újratalálja és eredetiként kelti fel a maga erőit; azonban sohase lesz lehetséges a hozzá vakon tapadás által élvezőnek és szenvedőnek alakult lélek számára: olyan tapadás, mely eljut a gondolat manőverezéséig is, sőt, hogy, a kultúra és morál kifejezéseire fordítsa le magát.


A feladat tehát, transzponálni az én feszültségét, hogy ne a látszatok világát ragadja meg, azaz tárgyát kicserélni. A feszültség az én alacsonyabb jelenségeként születik, de mágikus erővé alakulhat, ha tárgya szellemivé válik, ha tisztán érzékfeletti síkon fejlődik: itt megszűnik feszültség lenni és egy olyan fundamentumon való megállás képességeként támad fel, mely többé nem pszichikai-testi. Nyilvánvaló, hogy ilyen transzpozíció megvalósítható, amennyiben az én nem helyezi többé szembe magával az érzéki tapasztalást, amennyiben benne újra megtalálja a saját maga már aktív bensőségét, amely egyes-egyedül teszi amazt lehetővé: de a szellemi elemnek az érzékiben történő ez az újratalálása a világ tapasztalatát a puszta szenzorikus-intellektuális fázison túlra vezeti: a külvilág egy más típusú látás erejének köszönhetően, megszűnik látszatként létezni. A látszat, amennyiben ennek a szellemi elemnek a nyoma volt, igaz, amit önmagában érvényes külsőségnek fogtunk fel: a szellemi elemet újra megtalálván alábbhagy az egész egó-dráma – a kultúráé, a civilizációé és a társadalomé – mely abból a tényből táplálkozik, hogy látszatoknak ez a játéka az életért való harcot kelt fel, az egzisztencia megszállottságát, amik lényegében a halálért és az élettől való megfosztás igazolására való harc.


Az érzéki észlelet nem azért áll az ember előtt, hogy ő megengedje beözönlését az észlelő szerveken át, addig, amíg az egész életet átitatja és manőverezi, – ez nem érzéki észlelet a lényege szerint, hanem a „vágy-test” sötét válasza, a vágyaknak az észleleti tartalmakkal való keveréke, ezért sohasem konkrétan érzéki tapasztalat – hanem csak azért, hogy az ember az érzéki tapasztalatra ne az érzékek által megmintázott gondolattal, hanem az érzékektől szabad gondolattal válaszoljon, a végből, hogy új világtartalomhoz jusson: ahhoz, amely által a világ és az ember halálfolyamata feltartóztatható.


Más tartalom tehát: többé nem egy absztrakt természetnek a tükrözött gondolkodással való találkozásából származó, hanem az, amely két erő újra-egyesüléséből származik, amik a Szellemi Világban egyek és a földön dualitássá és szembenállássá váltak az intellektusnak diszkurzív és érzéki lebénulásba esettségéből kifolyólag. Az emberi bensőben eggyé tér vissza a két erő, amennyiben felkelti találkozásukat, amidőn a „tiszta üres”-ét viszi a világ impressziói felé. És a „tiszta üres” csak az érzékektől „szabad gondolat” tapasztalata után valósítható meg: ezek két, a tiszta meditálás által közvetített momentumot jelentenek. A meditálás olyan szinten kelti fel a világ észleleti tartalmait, amelyen többé nem fiktív elemek, amik fiktivitásukkal itatják át a lelket és a gyönyör és fájdalom közötti állandó oszcillálásra kárhozzák, a vágy és a csömör, az egzaltáció és a depresszió közöttire, hanem belső princípiumuk által reintegráltan élednek életre, annak szövedékét alkotva, amit ténylegesen realitásnak kell megismerni. És ez a megismerés felszabadító.


Az új idők Beavatottja ezt tanítja: „A gonosz belehat az életbe, a bűn létezik a világban, mivel az ember a maga – nem a Földre szánt – magasabb természetével merül bele a ‚testi’-be és benne, mely önmagától nem lenne gonosz, olyan képességeket fejleszt ki, amik nem ahhoz, hanem a Szellemihez tartoznak”. Lehetnek gonoszok az emberek – azaz aberránsok, gyengék, egzaltáltak, ösztöniesek – épp azért, mert tiszta fény-lényekké válhatnak és, mivel potenciálisan ilyenek, olyan kvalitásokat kell kifejleszteniük, amik „gonosszá” úgy válnak, ha a természeti lény, a temperamentum hordozója az érzéki életben használja azokat fel. Azok a kvalitások, amik a Szellemi Világban az ember ereje és tisztasága, a fizikai organizmusba illesztve tisztátalan érzékiséggé, alattomossággá, irigységgé, sötét gőggé válnak. De azokat a kvalitásokat, amik az embert a tévedésre bírják, vagy gonosszá teszik, meg kell, hogy ismerhesse, hogy megnyilatkozásukból ki tudja szabadítani a bennük elidegenedett szellemi princípiumot.


Az ember halhatatlan Én-je abban a mértékben foglalja újra el helyét, amennyire a közönséges én bensőségesebbé válva megerősödik, azaz elválva a saját természetétől, bár a külső tapasztalatban mellette maradva; felismervén benne az élet nélkül való múltat, egy oly világ elszáradt emlékét, amiben egykor spontán fejeződött ki a maga bensősége. A vele való azonosulását folytatva, földhöz kötött marad az ember, a látszatok világához, távoli kinyilatkoztatások árnyához, vagy egy olyan tudományhoz, mely az antik természet hullájának vizsgálata: ebben az értelemben tradicionalizmus, materializmus, kultúra és modern művészet egyenértékűek. Ezek egy sötét testi folyamatok által uralt pszichikai tevékenységben gyökereznek, melyről épp azért nincs tudomásunk, mert úgy képesek meghatározódni, hogy a pszichét és az én-t használják, amelyek így azt képzelik, hogy önmagukat fejezik ki. Ebből egy módszer szükségessége ismerhető fel, mely módot nyújt az embernek az önmaga saját princípiumában való felismerésére, hogy ott legyen tevékeny, ahol önmaga a természeti léttől, a szükségességtől, a szamszarikus elemtől, a prakrítikusétól történő disztinkciója még a lehetséges. Ilyen az „érzékektől mentes gondolkodás” útja, mely az Én-nek a lélek életének középpontjába helyezésére ad lehetőséget, a természettel – mely előzőleg számára tudattalanul abszorbeálta akkor is, amidőn úgy vélte, hogy erősen meg tudja határozni önmagát – tehát a természettel pedig kreatív viszonyra. Lehetőség van egy nem várt nézőpontra, melyről meglátható, hogy valójában micsoda a kortársi ember titanikus-hisztérikus ön-meghatározása. A modern művészet imaginatív vetülése ennek a hamis önmaga-meghatározásának, úgy, ahogy az ezoterizáló tradicionalizmus annak metafizikai vetülése: az elhalt múlt működik azon a természeten keresztül, amik vagyunk.


A „Tradíció” önmagában való világnak tekintve, a maga saját törvényeivel, amik kizárnak bármilyen általuk nem előrelátott szellemi aktust, azzal a „természe”-tel analóg amit a természettudósok mint egy maguk előtt álló látványt néznek, a maga „objektivitásában” szükségesként, anélkül, hogy észrevennék, miszerint ilyen látvány nem annyiban létezik, amennyiben nézők vagyunk, hanem amennyiben benne aktívak vagyunk. A képzetek és fogalmak kohéziós közbelépése nélkül az a látvány észleletek értelem nélküli káoszaként jelenne meg. Ugyanígy azt hinni, hogy van egy Tradíció, mely az ember előtt, mint valami „dolog” áll, miáltal „szabályszerűségén” kívüliek, vagy a szerint valók lehetünk, mindez azt jelenti, hogy a szellemi aktivitás tárgyát, vagy az arra szolgáló ürügyet magával a Szellemmel tévesztjük össze. Az egy-egy antik szimbólumra irányuló meditálás képességében bizonyára kifejeződhet egy szellemi aktivitás; de a valóságban, aki igazán meg akarja találni a Tradíciót, nem kellene azt azon a gondolaton kívül keresnie, amellyel kontemplálja, de amely, ugyanezen célból bármely más témát is kontemplálhatna. Aki nincs hipnotizálva egy tudat-alatt az időben vetített Tradíciótól, amennyiben azt a „modern idő”-vel állítja szembe és amely, az individuális megismerő aktuson kívül immár – semmi tudja, hogy az ember illuzórikus restaurációként nem fordulhat vissza: tudja, hogy ilyen az ember, mint születő lény – ez a szabadsága – és nem szűnhet meg születni, amíg nem válik Azzá, akitől született. Ezért, hogy Annak tradicionálisan vagy misztikusan tükrözött képe felé törekszik, akitől született, tényleg az „ellenbeavatás”.





IV.


Amennyit elmondtunk, úgy tekinthető, mint arra szóló tájékoztatás, hogy az absztraktul értett „múlt”-ban, a modernül felfogott természetben, kihunyt és illuzórikusan feltámasztott „tradíció”-ban ismerjük fel azt a maradványt, mely a szükségesség világaként foglal helyet a lét valamennyi síkján, mint az azzal ellentétes pólus, amire való kilátással játszódott le az ember egész történelme: a szabadsággal ellentétes.


Aki felnyílt szemmel néz, az a fizikai, vagy pszichikai szükségesség világában, a múltban és a természetben ismeri fel azt, ami elkerülhetetlenekké teszi a gonoszt, a betegséget és a halált. Az ez, amit élettel tévesztve össze, – mivel a közönséges egzisztencia alapjait képezi – az élet esszenciáját a léttel való gyökeres – immár passzívan elfogadott és még tudományosan is organizált – ellentmondáshoz vezeti, de mely a maga tragikus voltában minden alkalommal újra felmerül a reálisnak azon az intézkedésén át, amelyek a fájdalom és a halál.


Ez az ellentmondás, mely századunkban immár második alkalommal jutott kollektív módon határig, a következő évtizedekben, amidőn majd a harmadik próba jelentkezik, ismerteti majd meg a maga döntő kérdését: amely próba virtuálisan megkezdődött és valamennyi emberi lényre titkos szorongásként, titkos félelemként nehezedik, mint a hiábavalóság érzése, a tehetetlenség tudata. A jelen óra súlyos: s ez nem retorikai kifejezés. Aki ismeri, hogy valójában hogyan is állanak a dolgok, tudja, hogy azok a kevesek, kik bármilyen belső felelősséggel rendelkeznek, szükséges volna, hogy azok a kevesek, kik bármilyen belső felelősséggel rendelkeznek, szükséges volna, hogy immár egy percnyi időt se vesztegessenek, egy pillanattal se halasszák elhatározásukat azokra az önlegyőzésekre, amikről titokban igazából tudják, hogy milyen természetűek legyenek. Az ilyen feladatok most már tovább nem halaszthatók. Nyugodt elhatározásban ugyanazt az erőt kell megvalósítani, amelyet néhány olyan döntő pillanatban sikerült előhívni, amidőn minden emberi ellenállas széthasadásakor úgy látszott, hogy az élet alapjai vesztek el.


Olyan események hajnalán állunk, amik az ember számára súlyosan pusztítók lehetnek, vagy pedig a Szellem jelében való újjászületésének előjátékai lehetnek. Azoknak, akik egészen a mi korszakunkig az eredeti Bölcsesség őrzői voltak, a missziójuk az, hogy azt, aki tiszta szívvel fordul hozzájuk, tanítsák arra, hogy az ember Magasabb Én-je, Örök Princípiuma, minden tér-idő változásán túl érintetlenül megmaradván esszenciájában, egy olyan rítusnak és egy olyan misztériumnak köszönhetően, aminek a világban csak gyönge és elváltozott visszhangja van meg, az emberért újjászületett. A Beavatás Mesterei ezt a következő kifejezésekben tudták közölni: „Azt, ami újonnan született meg az emberiségben, a Magasabb Én Misztériumát, titkos közösség őrzi. A Misztérium Kontinuitása, ami újólag az ember lelkéhez közeledik ott, ahol a lélek a maga természetre vissza nem vezethető intim princípiumát meg tudja találni, egy szimbólummal fejeződik ki a Kehely, amelyet a Krisztus vett igénybe az utolsó Vacsora Estéjén és amelybe Arimatiai József gyűjtötte az vérének cseppjeit.” A legenda szerint a szent Kelyhet Angyalok vitték Nyugatra és részére itt templomot emeltek, ahol a Rózsakeresztes testvérek lettek tartalmának őrzőivé, azaz annak az Istennek az esszenciájának, aki a halált legyőzve az Én-t új születésre kelti. Az újonnan született Isten Misztériuma, a halál birodalmán túl, ismeretlenül várja az embert, aki a külső létezés varázslatából képes kiszabadulni. A Szent Grál Misztériuma ez: a Beavatás aktuális útjaként áll előttünk. János evangélista ezt mondhatta: „Kezdetben volt az Ige és az Ige Istennél volt és az Ige Isten volt”. És hirdethette hogy „az Ige testté lett”. Mindazonáltal, az, amit ez jelent, semmilyen írott, vagy beszélt szón keresztül nem található meg, hanem egyedül egy azzal való gyökeres kapcsolatnak köszönhetően, ami reálisan, kozmikus eseményként valósult meg a Golgota-i Áldozattal és ami épphogy tükröződik az Evangéliumokban.


A Krisztus Útja akkor kezdődik, amikor a „belső szó” immár hallgat, amikor nem léteznek többé szakrális tapasztalást kifejezni képes nyelvek: ezért egyetlen nyelv se képes most megadni egy ilyen Útnak értelmét. Kizárólag egy érzékfeletti, az antik beavatások elélettelenedett visszhangjától független megismerés – amik egyszerűen egy elveszőben lévő és most már úgy Keleten, mint Nyugaton véglegesen el is veszett megvilágosodás egyre gyengébb restaurációi voltak – tehát megismerés, amit az eredeti Bölcsesség egyik őrzője hozott az emberekhez, ez képes csak megsejtetni az erre az útra vezető irányt. Igazából megmutatta. És ez a mi összefoglalásunk az ő tanításából származik: erre utalhatjuk az olvasót, aki közvetlen forrásból szándékszik meríteni.


Ez a Mester azt tanítja, hogy „Az, aki kezdetben Istennel volt” újra megszületett abban a Lényben, aki legyőzvén a halált, a fizikai ember ásványszubsztanciájának titkába véste be a Feltámadás hatóerejét. A beavatott feladata mármost, hogy önmagában hozza felszínre a megszabadított gondolati hordozó révén a természettől és a földtől független benső princípiumot, amelynek útján egyes-egyedül kapcsolódhat saját Mesteréhez: a teljes individualitás princípiuma, aki ezért végbeviheti az Operatio Solis-t. Képes visitare interiora terrae és a gyémánt-erényt, a hatóerőt felkelteni, mely a „fekete kő” ásványságát feloldja. A Gyémántragyogás Útja vagy a Szent Grál Útja.


Azok, kik fel tudták ismerni a Logosz kontinuitását annak emberi megszületése során – a sanatana dharma igazi tartalma –, tudják, hogy azt, ami „kezdetben volt”, titkosan őrizték a Kali-juga felé haladó korszak előtt, amíg az új idők megérlelődtek. Kezdetben az emberi Magasabb Én Misztériuma volt: ez, mint az először Lucifer által, majd még Ádám által is elveszített „ragyogó kő” titkaként maradt fenn. Ezért a Grál Fellegvárában őrzik az ember halhatatlan Én-jének Misztériumát. Azok, akik számára lehetséges kontemplálni ezt a Misztériumot, tudják, hogy az eredeti szellemi központhoz eljutáshoz a döntő tapasztalat rejtvényén kell átjutniok, mely a gonosz és a halál átváltoztatásának titkát pecsételi le, azon a döntő „kérdésen” át, amit az Én tesz fel a maga örök esszenciájának, s így magát benne már a Magasabb-Én-nek magának a felmerüléseként határozván meg.


Az Én, aki minden emberi lélekben feltámadhat, ebben a feltámadásban lényegi kapcsolatot fed fel az Isteni Én-nek az emberiség kozmikus lényében való megszületésével: minden egyes emberben az individualitás kulminációjaként meg tud születni – aminek folyamatát ezért nem szabad elnyomni bizonyos keleti és nyugati miszticizmus interpretációjaként szerint, hanem azt, át kell élni, egészen az abszolútságáig – a Magasabb Én, úgy, amint az emberiség Magasabb Énje született meg.


A Grál hősi vállalkozása jobban, mint valaha, ott áll az emberi elhatározás előtt, létéért: a Grál rejtvénye aktuális és a jövő megszabadításának a lehetősége. A beavatottnak, – mint annak a szellemi központnak a kutatójának, mely központ által egyes-egyedül oldódnak fel a világ látszatai és tévedése – kell feltennie a Grál kérdését. A Grál útja ma meg ismeretlen, de újra megtalálható, ha a földi látszathoz és annak valamennyi doktriner spiritualista és tradicionális vetületéhez való ragaszkodás nem oltotta teljesen ki az el nem múló felé a lendületet, a végtelenért való szeretetet, a szabadulás akaratát.


(1956)





*  Szerk. megjegyzése: másként „sötét”, vagy „vaskorszak”.


*  Szerk. megjegyzése: a Szerző Rudolf Steinert nevezi így meg.








