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SADRZAJ
I

GRCKA I GERMANSKA MITOLOGIJA

Prvo predavanje, Berlin, 24. lipnja 1904. 7
Dobro i zlo.

Dogadaji fizickog svijeta kao sjena duhovnih dogadaja na viSoj razini. Dobro i

zlo kao ono §to odgovara ili ne odgovara ljudskom razvoju. Uvodenje

krScanstva uzimajuci u obzir stanje razvoja doti¢nih naroda. Monoteisticko
muhamedanstvo, utemeljeno nasuprot postojecim oblicima religije, ali u vezi s
prirodnom znanoS§c¢u u nastanku. Posljedice drevne atlantske Tao kulture u
kineskoj religiji; Saman Atila kao prevazideni predstavnik te kulture.

Drugo predavanje, Berlin, 1. srpnja 1904. 11
Citanje Akasa kronike. Wolfram von Eschenbach

Preduvjet za ¢itanje AkaSa zapisa: sposobnost eliminiranja 'Ja' u procesu
miSljenja. Vjezbanje ove vjeStine srednjovjekovnih redovnika. Wolfram von
Eschenbach kao nadahnuti pjesnik. Kopernikov prijelaz na znanstveno
promatranje fizickog svijeta. Znacenje 'Majstora’' i njihovih glasnika. Okultno
znacenje legende o Lohengrinu i njeno predstavljanje kroz Richarda Wagnera.

Trece predavanje, Berlin, 8. srpnja 1904. 15
Sakramentalizam, Dedal i Ikar.

Znacenje legendi o Dedalu i Ikaru, o Talosu i Tezeju. Osnivanje Rima i sedam
rimskih kraljeva. Bit sakramentalizma. Podrijetlo i sakramentalna

ucinkovitost vatre.

Cetvrto predavanje, Berlin, 15. srpnja 1904. 20
Germanska mitologija

Znacenje nordijske i keltske mitologije. O mijeSanju spolova u vrijeme
Hiperborejaca, Lemurijaca i Atlantidana. Tri nordijske inicijacije, Wotan, Wili i
We. O znacenju nordijskih mitova. Niflheim i Muspelheim. Keltski doprinos:
legenda o kralju Arturu i njegovom Okruglom stolu, te o ¢arobnjaku Merlinu.
Loki kao bog zelja i Hagen, osoba inspirirana njime. Uvod u osobno, prikazan

na primjeru ljubavi. Wolfram von Eschenbach kao inicijat i njegov prikaz

legende o Parsifalu. Veza germanskog elementa s krScanstvom.

Peto predavanje, Berlin, 22. srpnja 1904. 25
Reinkarnacija

Indijska doktrina reinkarnacije u zivotinjskim tijelima. Bajka o Budi kao zecu.

O vaznosti basni kao pripremi za primanje znanosti duha u kasnijoj

inkarnaciji. Ljudski razvoj od prve do cetvrte runde. Ostavljanje minerala,

biljaka i zivotinja na nizoj razini egzistencije i njihovo podizanje na viSu razinu
od strane ljudi.
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Sesto predavanje, Berlin, 30. rujna 1904. 30
Misterije Druida i Drota

Droti ili Druidi kao starogermanski inicijati. Tri stupnja inicijacije. Edda kao
prica o tome Sto se stvarno dogodilo u starim misterijama Drota. Druidski
svecenici kao graditelji covjecanstva; slab odraz toga u pogledima slobodnih
zidara.

Sedmo predavanje, Berlin, 7. listopada 1904. 34
Saga o Prometeju

Egzotericna, alegorijska i okultna interpretacija legendi. Tumacenje legende o
Prometeju kao misterioznog prikaza post-atlantske ljudske povijesti.

Lemurijsko, atlantsko i post-atlantsko razdoblje. Pronalazak vatre i Prometej

kao predstavnik post-atlantskog razdoblja. Kontrast izmedu kama-manas

nacina misljenja Epimeteja i manas nacina miSljenja Prometeja, vode post-
atlantskog covjecanstva koji je bio upucen u mudrost i djelovanje.

Osmo predavanje, Berlin, 14. listopada 1904. 41
Saga o Argonautima i Odiseja

Prvi poticaj za razvoj intelekta u petoj post-atlantskoj kulturi; ovaj impuls
obnovljen u grékoj kulturi. Potraga grckih filozofa za mudroscu bez ljubavi.
Stjecanje mudrosti prozete ljubavlju u grékim misterijima. Izraz ove bitke u
legendi o Argonautima. Pojedinacna obiljezja legende o Odiseju kao slike za
inicijacijske korake ucenika u gréckim misterijima.

Deveto predavanje, Berlin, 21. listopada 1904. 48
Saga o Siegfriedu

Raspolozenje iS¢ekivanja nordijskih naroda na prijelazu vremena. Stroga

zasStita misterijskih tajni i neopravdana smrtna presuda Sokratu. Ucenje o

smrti, koje vodi u pravi zivot - kod starih germanskih naroda i kod Bude.
Druidska inicijacija. Siegfried, pionir kr§canstva. Pojedinacna obiljezja

legende o Siegfriedu i njihovo znacenje.

Deseto predavanje, Berlin, 28. listopada 1904. 54
Trojanski rat

Sve do pocetka post-atlantskog razdoblja, vode covjecanstva bili su 'Manu',
nadljudska bica s duhovnim razvojem na drugim planetima. Od Seste

korijenske rase nadalje, ljudi takoder mogu postati Manu. Zamjena

svecenicke vlasti kraljevskom, prikazana u legendi o Trojanskom ratu. Daljnje
znacajke ove legende sluze kao slike silaska ¢ovjecanstva na fizicku razinu.
Tajnovitost misterija.
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II

RICHARD WAGNER U SVIJETLU ZNANOSTI DUHA

Prvo predavanje, Berlin, 28. ozujka 1905. 62
Vodenje covjecanstva od strane velikih posvecenika; primjer njihove
ucinkovitosti u Jakobu Béhme. Nastojanje Richarda Wagnera da stvaranjem
mitova u cjelokupnom umjetnickom opusu uzdigne covjecanstvo iznad

potonuca u materijalizam. Njegova povezanost s legendama o Karlu Velikom i
Fridriku Barbarossa. Slikovit prikaz prijelaza iz stare vidovnjacke kulture u
postizanje razumijevanja i samopouzdanja u glazbenim dramama Richarda
Wagnera.

Drugo predavanje, Berlin, 5. svibnja 1905. 66
Prijelaz iz stare astralne vidovitosti u mudrost razumijevanje. Slikoviti prikaz
ovog dogadaja u starim germanskim legendama i u pojedinim obiljezjima
Wagnerovog 'Prstena Nibelunga'. Cetverostruka inicijacija Wotana. Loki i

Baldur kao predstavnici Mjeseca i Sunca.

Trece predavanje, Berlin, 12. svibnja 1905. 70
Cetiri pripremne epohe u nordijsko- germanskom razvoju, koje odgovaraju
Cetirima kulturnim epohama na prostoru Mediterana. Radanje 'Ja' u petoj

epohi. Prikaz ovog dogadaja u tetralogiji Richarda Wagnera. Pojedina¢ne
znacajke ovog prikaza i njihovo ezoteri¢no znacenje. Problem dvojnog spola,
dozivljen u 'Tristanu i Izoldi'. Prevladavanje ovog problema u kr§c¢anskoj

ljubavi. Referenca na 'Parsifal'.

Cetvrto predavanje, Berlin, 19. svibnja 1905. 76
Odnos Richarda Wagnera prema misticizmu. Njegov nacrt drame 'Pobjednik'.
Motiv djevice koja se zrtvuje u 'Jadnom Heinrichu' Hartmanna i u dramama
Richarda Wagnera. Motiv Tannhausera. Kulturni impuls izvornih semita.
Legenda o Parsifalu Wolfram von Eschenbacha i Richarda Wagnera. Poticaj
buduceg ponovnog ujedinjenja umjetnosti, religije i znanosti, u djelu Richarda
Wagnera.

Predavanje, Kéln, 3. prosinca 1905. 85
Parsifal i Lohengrin

Prevladavanje druidske religije od strane krScanstva, dozivljeno u sjeci
donarskog stabla od strane Bonifacija. Tragi¢na crta u legendama o

Siegfriedu. Friedrich Barbarossa i potraga za svetim gralom. Parsifal kao

inicijat Grala. Njegov sin Lohengrin kao utemeljitelj urbane kulture.

Javno predavanje, Nurnberg, 2. prosinca 1907. 92
Richard Wagner i njegov odnos prema misticizmu
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Richard Wagner kao istinski mistik. Njegov pogled na glazbu kao
otkrivenje iz drugog svijeta. Glazba sfera kao duhovna stvarnost.
Wagnerova ideja 'totalnog umjetnickog djela'. Prijelaz iz vidovite
svijesti starih Atlantidana u intelektualnu i 'Ja' svijest modernog
doba. Pocetak 'Rajninog zlata'. Bezstrasna, biljna svijet atlantskog
covjeka u buducnosti se vraca na viSoj razini svijesti.

Predavanje, Stuttgart, 6. prosinca 1914. 105
Prethodno neobjavljeno predavanje. (Nije u GA)

Rudolf Steiner odrzao je ovo predavanje 6. prosinca 1914. ¢clanovima
Antropozofskog drustva u ogranku u Stuttgartu. Strojopis od 14 stranica koji
imamo vjerojatno je nastao na temelju transkripta predavanja slusatelja, koji

je sadrzajno uvelike tocan, a tekstom tu i tamo skracen. Nekoliko mjeseci

prije ovog predavanja, Steiner je dozivio izvedbu 'Parsifala’ 1. kolovoza 1914. -
uoci Prvog svjetskog rata - u prisustvu Marie von Sivers i Helene Rochling.
Objavio Thomas Meyer u ¢asopisu Europaer 1999.
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Prvo predavanje
Berlin, 24. lipnja 1904.

Dobro i zlo

Danas bih Zelio nastaviti sa stvarima o kojima sam razgovarao prije dva
tjedna. U bliskoj buducnosti mozda cemo takoder imati priliku razgovarati o
amsterdamskim iskustvima. [odnosi se na kongres teozofskih druStava u
Amsterdamu] Ali danas bih Zelio govoriti o nekim konkretnim stvarima koje
zadiru u nas fizicki plan - Sto smo nedavno vec zapoceli.

Cesto sam naglasavao da dogadaji koji se odvijaju u nasem fizickom svijetu
nisu nisSta drugo nego neka vrsta sjenovitog odraza onoga Sto se dogada na
viSim razinama. Okultistu je jasno da dogadaje u fizickom svijetu moze
razumjeti samo ako zna Sto se dogada na nadosjetilnom planu. Okultistu
koji ima uvid u viSe razine, ¢ini se kao da ljude povlace Zice koje izviru iz
viSih razina. Moglo bi se Ciniti da je to zadiranje u ljudsku slobodu. Ali danas
bih Zelio pokazati da to nije tako. Nekoliko nam primjera moze pokazati kako
vi§i planovi utjecu na nas.

Prvo se moram vratiti na neSto Sto sam vec rekao: da u osnovi ne postoji
nesSto poput apsolutnog dobra i apsolutnog zla. Zlo je samo neka vrsta
'pomaknutog' dobra. Ako se neSto dogodilo, recimo u lunarnoj epohi razvoja
koja je prethodila naSoj epohi, i neSto od toga je preneseno naprijed u nas
razvoj, onda to izgleda neumjesno u danasSnje vrijeme. Za vrijeme lunarne
epohe je bilo dobro, ali nam izgleda kao zlo za vrijeme nasSe epohe. Tijekom
lunarne epohe zadatak je mogao biti organizirati porive na skladan nacin; ali
kada je zavrSila lunarna epoha ta aktivnost je zavrSena. Zadatak zemaljske
epohe sada je ponovno kontrolirati porive iz Manasa. Da netko danas
prozivljava instinkte na nacin na koji ih Pitri mora prozivljavati, u nasoj eri
bio bi zla osoba, dok je u lunarnoj eri bio mudra osoba.

Ljudi obi¢no ne razmisSljaju o znacenju takvih dogadaja kao Sto je, naprimjer,
pojava Muhameda, utemeljitelja muhamedanske vjere, u Sestom i ranom
sedmom stoljecu.

Moramo sebi predociti da je kr§¢anstvo prvo pokusalo prerasti u razne druge
oblike religije. Isprva vidimo samo malu zZidovsku zajednicu u Palestini;
takoder je ostala poprilicno mala. Takvo nacelo kakvo je sadrzano u
krscanskom ucenju ne moze se lako nametnuti dusama ljudi. Apostol Pavao
pronasao je put do pogana tako Sto je najprije ostavio misli pogana
onakvima kakve ih je zatekao, a zatim upotrijebio poganske religiozne oblike
kako bi u njih unio krS¢ansku bit. Mitraicka sluzba prakticirana je u juznim
regijama Europe; bila je slicna danasSnjoj misnoj zrtvi. TamoSnji pogani
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prihvatili su krscanstvo jer im je bilo dopusSteno slaviti festival Mitre koji im
je bio drag. Slicno je bilo i s germanskim narodima sa svetkovinom koja je
kao Bozi¢ ostala krSc¢anski simbol. Njihovi posveceni preci primljeni su kao
krscanski sveci. Zbog toga je krScanstvo izrastalo u stalno nove oblasti i
narode. To je omogucila prilagodljivost krSc¢anstva. KrScanska se religija
nastavila Siriti; zbog te je raznolikosti trebala moc¢nu srediSnju tocku: to je
rimsko papinstvo. Sva Steta koju je kasnije prouzrocilo kr§canstvo, vezana je
uz ovo povijesno poslanje papinstva.

Sa semitskim narodom moralo se postupati drugacije. To je ono Sto je
Muhamed ucinio. Postavio je prvu veliku dogmu u kojoj je rekao: svi bogovi
osim jednog nisu bogovi. Samo onaj kojeg ja objavljujem je jedini Bog. - Ova
se doktrina moze shvatiti samo kao protivljenje krscanstvu. Od pocetka, u
osvajanju fizicke razine, krScanstvo je imalo zadatak djelovati pravo na
ljudsku osobnost; ne temelji se na starim mocima, ve¢ Zeli djelovati kroz
Manas.

Vidimo da u muhamedanstvu sada viSe ne postoji svjesna potreba da se
gradi na starim, jo$S uvijek duhovnim oblicima religije poganstva, ve¢ pravi
put za osvajanje fizicke razine treba pronaci samo kroz fizicku znanost.
Vidimo kako ova fizicka znanost preuzima umijece lijeCenja, koje potjece iz
Arabije i koje se kasnije prosSirilo u druge zemlje. Arapski lijeCnici polazili su
samo od fizicke razine, za razliku od iscjelitelja starih Egipcana, Druida, pa
cak i starih Germana. Svi su oni do svog poziva iscjelitelja dosli razvijajuci
psihicke moci kroz asketizam i druge vjezbe. Danas joS uvijek vidimo nesSto
slicno u praksama i procesima Samanizma, samo S§to su oni danas
degenerirali. Tako su ovi rani iscjelitelji razvijali psihicke moc¢i. Muhamed je
imao svoje umijece lijeCenja koje svoje lijekove uzima samo sa same fizicke
razine. Ova umjetnost iscjeljivanja razvijena je tamo gdje ljudi nisu niSta
zeljeli znati o duhovnim bi¢ima, ve¢ samo o jednom jedinom Bogu. Alkemija i
astrologija u starom smislu, ukinute su i pretvorene u nove znanosti:
astronomiju, matematiku i tako dalje. One su kasnije takoder postale
znanosti zapada. Kod Arapa koji su dosli u Spanjolsku vidimo ljude koji su
bili obrazovani na polju fizike, posebno matematicare. Pravi sljedbenici ove
Skole miSljenja rekli su: mi poStujemo ono Sto zivi u biljkama, Zivotinjama,
itd, ali covjek ne bi trebao kopirati ono Sto je jedini Bog pozvan stvoriti. -
Zato u maurskoj umjetnosti nalazimo samo arabeske, forme koje nemaju niti
biljni oblik, samo su mastovito osmisljene.

Grcku je zamijenio Rim, ali je grcko obrazovanje preSlo na Rimljane. Arapi
su od Muhameda dobili ono Sto imaju. Muhamed je uveo znanost, koja je
prozeta zakonima samo fizicke razine. KrScanski redovnici dobili su
nadahnuce od Maura. Iako su Mauri bili obojani politickom moci,
monoteizam, koji je sa sobom donio produbljivanje fizicke znanosti, doSao je
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u Europu preko Maura i doveo do prociScenja krScanstva od svega
poganskog.

Krscanstvom su emocionalni zivoti ljudi dovedeno do Kama-Manasa.
Muhamedanstvom je um, duh, sveden s duhovnog Zivota na apstraktno
shvacanje cisto fizickih zakona. Ova fizicCka znanost morala je proci kroz
razne stupnjeve kako bi dosegla stupanj koji sada zauzima. Morala je proci
kroz znanost vedskih svecenika i sve kasnije stupnjeve do dostignuca nasSeg
vremena. Atlantidani su ve¢ bili postigli neSto od toga, iako pomocu
psihickih moci. Od atlantskog razdoblja ovaj se smjer priprema za fizicke
zakone.

Kinezi su ostatak atlantske rase Mongola. Kada medu Kinezima cujemo rijec
TAO, to nam je neSto teSko za razumjeti. Tadasnji Mongoli razvili su
monoteizam koji je iSao do psihicke opipljivosti, do osjecaja duhovnog, i kad
je stari Kinez, stari Mongol, izgovorio rije¢ TAO, on ju je osjetio kad ju je
izgovorio. TAO nije 'put' kako se obi¢no prevodi, to je osnovna sila pomocu
koje je Atlantidanin uspio transformirati biljke i pomocu koje je mogao
pokrenuti svoje neobi¢ne zracne brodove. Atlantidanin je svugdje koristio
ovu osnovnu silu, koja se naziva i Vril, i nazivao ju je svojim Bogom. Osjecao
je tu moc u sebi; to je za njega bio 'put i cilj'. Stoga je svaki Mongol na sebe
gledao kao na orude u rukama velike sile Vril.

Taj monoteizam Atlantidana ostao je kod onih rasa koje su prezivjele veliki
potop. Peta korijenska rasa proizaSla je iz ovog oblika religije, koji je jo$
uvijek bio duhovan. Medutim, ovi stari duhovni oblici religije Stovanja
jedinstvenog Boga postupno su degenerirali u politeizam. Monoteizam je bio
prisutan samo medu najrazvijenijim svecenicima. Na pocetku krScanstva
redovnici su se ponasSali pametno: Baldur je, rekli su, postao covijekom u
Palestini. - U prvim stolje¢ima krScanstvo bi se moglo nac¢i pomijeSano s
poganstvom, ¢ak i u arijskom krSc¢anstvu. Ovaj razvoj dogodio se u vrijeme,
kada su visoko razvijeni Samani, donijeli posebno ziv izljev religioznog
osjecaja kod starih mongolskih rasa. S jedne strane, vidimo pojavu nove
jedinstvene religije u Arabiji preko Muhameda kao reakciju na politeizam. S
druge strane, neSto ranije, vidimo kako se u svojoj TAO svijesti uzdize
inicirani Saman, koji postaje osvetnik za one koji su otpali od stare
monoteisticke religije o Bogu. Atilu su nazivali 'bi¢ bozji'. Posvuda oko njega
u njegovom kraljevstvu vidimo princeve koje je svrgnuo kako Zive u sjaju i
pompi, ali on, Saman, zivi krajnje jednostavno. Prica se o njemu da su mu
oCi zasjale i da je zemaljska kugla zadrhtala kad je podigao mac. Ovaj bi
veliki inicijat imao puni autoritet u atlantskom razdoblju; u nase bi vrijeme
izgledao kao zloCinac. Ista moc¢, koja je u svoje vrijeme izraz bozanske vatre,
u drugom se vremenskom razdoblju pojavljuje kao bozanski gnjev. Zasto se
ovako nesto dogada? Uvijek je potrebno omoguciti daljnji razvoj. Ako se zeli
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napredovati u razvoju, pojedinacne se niti moraju - s viSeg plana - ponovno
harmoni¢no povezati.

Takoder smo govorili o Druidskim svecenicima koji su poucavali ljude kroz
bajke i mitove. Oni su u isto vrijeme bili iscjelitelji, svecenici, astrolozi; imali
su inspiracijsko znanje. Kad su keltski element zamijenila germanska
plemena, povukla se i vjera u stari oblik inspiracije. Covjeku je povjereno
osvajanje fiziCke razine; postao je ratnik. S intuitivnom i produktivhom
snagom suoceni smo u onom zenskom. Zena je postala svecenica koja je
ujedno bila i iscjeliteljica, naprimjer Weleda. U to je vrijeme sva umjetnost
lijeCenja bila u rukama Zena; muskarac je istisnut na vanjski, fizicki plan. To
vidimo joS u doba Merovinga i Karolinga. Tek se zahvaljujuc¢i znanosti koju
se redovnici naucili od Maura, duhovni element sve viSe potiskivao. A od 16.
do 19. stoljeca materijalisticko razmisSljanje je postajalo sve vece. Vidovnjaci
popustaju; oni su diskreditirani kao ¢arobnjaci i vjeStice. To je povezano s
gubitkom sposobnosti da se uopce djeluje iscjeljujuci pomoci psihickih
sredstava; lijeCenje na taj nacin viSe nije tako ucinkovito. Paracelsus je jos
uvijek posjedovao te sposobnosti savrSene.

To je povezano s prijelazom vodstva covjecanstva s Dhyan Chohana viSeg
reda, na drugog Dhyan Chohana. KrScanska ezoterija iscjelitelja Dhyan
Chohana naziva 'Sveti Mihael', koji je arhandeo koji vodi ¢ovjekov psihicki
idealizam. Covjek postaje slobodan tek kada postane svjestan da je sve §to
se dogada na fizickom planu uzrokovano viSim silama. Mora postati ucenik
arhandela Mihaela.

Dva su entiteta igrala ulogu u Starom zavjetu: vodeci duh; on je harmonican.
Disharmonic¢an je Beelzebub, takoder Dhyan Chohan - on je voda svih
disharmonija na fizickom planu; to morate razumjeti da bi znali zaSto jedan
oblik moze imati destruktivan ucinak na drugi. Od 16. stoljeca vojska
Beelzebuba brojcano je nadmasila vojsku Mihaela. Mamom je Bog prepreka,
koji sputava covjeka da slijedi njegov pravi put. Bilo bi deplasirano da se ovo
nastavi u sljedecem stoljecu.

Svi fizicki dogadaji su sjene nadosjetilnih dogadaja. Bitka izmedu duhovnih
sila i materijalizma, odraz je borbe izmedu vojske Belzebuba i Mamona protiv
Mihaela. Ta se bitka najprije morala voditi na viSim razinama; tamo je prije
trideset godina odluceno u korist Mihaela, a sadasnja bitka ovdje na
fizickom planu odraz je toga. Bitka je odlucena na vrhu, ali za pojedinca do
bitke joS nije doslo. Ako danasnji ljudi tome nisu dorasli, svi cemo propasti i
morat ¢e doci novi ljudi. To pokazuje put, mjesto na koje pojedinac danas
mora doci.
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Drugo predavanje
Berlin, 1. srpnja 1904.

Citanje Akasa kronike. Wolfram von Eschenbach

Nakon Sto sam prosli petak vec rekao neke ezoterne stvari, ovo Sto danas
imam za reci viSe nece biti tako cudno. Zelio bih pokriti dio povijesti
posljednjih nekoliko stoljeca iz AkaSa zapisa. Znate da su svi dogadaji koji
su se dogodili, na neki nacin zabiljezeni u vjecnoj kronici, u AkaSa
materijalu, koji je mnogo finiji materijal od svih materijala koji poznajemo.
Znate da su svi dogadaji iz povijesti i prapovijesti zabiljezeni u ovom
materijalu. Ono Sto se obi¢no naziva AkaSa zapisi, teozofskim jezikom, nisu
izvorni zapisi, ve¢ su odrazi stvarnih zapisa u astralnom prostoru. Da biste
ih mogli ¢itati, potrebni su odredeni preduvjeti, od kojih Zelim navesti barem
jedan.

Za citanje AkaSa zapisa potrebno je vlastite misli staviti na raspolaganje
silama i bi¢ima koja teozofskim jezikom nazivamo 'Ucitelji'. Ucitelji nam
moraju dati potrebne upute za Citanje AkaSa zapisa, koji su napisani
simbolima i znakovima, a ne rijeCima nekog postojeceg jezika ili onog koji je
postojao prije. Sve dok jo§S uvijek koristite moc¢ koju ljudi koriste kada
razmiSljaju normalno - a svaka osoba koja nije eksplicitno naucila svjesno
eliminirati svoje 'Ja' koristi ovu moc¢ - do tada ne mozete Citati AkaSa zapise.
Ako se zapitate: tko misli? - morat Cete sebi reci: ja mislim. - Kombinirate
subjekt i predikat kada sastavljate recenicu. Sve dok sami povezujete
pojedinacne pojmove, necete moci Citati AkaSa zapise jer povezujete svoje
misli sa vlastitim 'Ja'. Ali morate iskljuciti svoje 'Ja'; morate se odreci svake
vezanosti. Sve Sto trebate uciniti je iznijeti ideje i pustiti da se kroz duh
stvori veza izmedu pojedinacnih ideja pomocu sila izvan vas. Stoga se treba
odreci - ne miSljenja - ve¢ samostalnog povezivanja pojedinacnih ideja. Tada
Ucitelj moze doci i nauciti vas da pustite duhu izvana da spoji vase misli u
ono Sto univerzalni kozmicki duh moze rec¢i o dogadajima i ¢injenicama koje
su se dogodile u povijesti. Kada viSe ne prosudujete Cinjenice, tada vam se
obraca sam univerzalni kozmicki duh i vi mu svoj misaoni materijal stavljate
na raspolaganje.

Sada moram govoriti o neCemu Sto ¢e mozda probuditi predrasude. Moram
reci nesto Sto je dobra priprema za otklanjanje tvrdoglavog 'Ja' i time ucenje
Citanja AkasSa zapisa. Znate kako se danas prezire ono Sto su redovnici radili
u Srednjem vijeku: oni su zrtvovali intelekt. Redovnik nije razmiSljao kao
danasnji istrazivac. Redovnik je imao odredenu svetu znanost, objavljenu

svetu teologiju, Ciji je sadrzaj bio dan, nad kojim se nije trebalo odlucivati.
Srednjovjekovni teolog koristio je svoj razum kako bi objasnio i obranio data
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otkrivenja. Bio je to - Sto god netko danas o tome mislio - strogi trening:
zrtvovanje intelekta danom sadrzaju. Je li to, moderno receno, nesto izvrsno
ili neSto za osudu, to ¢emo ostaviti po strani. Ova zZrtva intelekta koju je
redovnik podnio, eliminacija prosudivanja koje proizlazi iz osobnog 'Ja/,
navela ga je da nauci kako misao staviti u sluzbu viSeg. Tijekom kasnije
reinkarnacije ono Sto je donijela ova Zrtva stupa na snagu i omogucuje
doti¢noj osobi nesebi¢no razmiSljanje i ¢ini je genijem kontemplacije. Ako
viSa vizija, intuicija, ude u igru, tada se te vjeStine mozZe primijeniti na
Citanje Cinjenica u AkasSa zapisu.

Posebno je zanimljivo ponovno iz ove perspektive prikazati razdoblje u
duhovnom razvoju Europe koje smo promatrali prije osam dana, mislim na
razdoblje od 9. do 13, 14, 15. stoljeca. Ako je netko postigao tu nesebi¢nost
u odnosu na sadrzaj misli i s njom spojio ispravan osjecaj poStovanja i
poboznosti, kakav mistik mora imati, tada vrijeme pojavljivanja velikih
duhova u svjetskoj povijesti ¢esto u svjetovnoj historiografiji izgleda potpuno
drugacije. Kada pogledamo ovo razdoblje u AkaSa kronici, pogled nam je
fiksiran na veliku figuru koja nas moze mnogo nauciti o tom vremenu, figuru
koja se promatracu ¢ini velikom, a okultistu jo§ mocnijom nego obi¢na osoba
istrazivac¢: Wolfram von Eschenbach.

Wolfram von Eschenbach uredio je njemacke, romanicke i Spanjolske
legende. On je jedan od velikih iniciranih pjesnika koji su bili dovoljno
nesebicni da rade na velikom zadanom materijalu i koji nisu vjerovali da
sami moraju izmiSljati materijal. Veliki pjesnici poput Homera, Sofokla,
Euripida i Eshila, nikada nisu morali traziti materijal. Wolfram von
Eschenbach jedan je od tih velikih pjesnika. U svojim djelima on nam
predstavlja unutarnju duhovnu povijest razdoblja od 9. do 15. stoljeca, koje
se izvana predstavlja kao pripremno razdoblje za nase doba, u kojem se kao
Sto smo vidjeli, prvenstveno proucava sve Sto pripada vanjskom svijetu
osjetila. Pocinje s Kopernikom. Ljudi su fizicku razinu poceli shvacati
ozbiljno, a ne kao simbol viSih razina kao Sto su c¢inili oni raniji. Pogled na
svijet starih nije bio lazni pogled na svijet, ve¢ pogled na svijet koji je polazio
od drugacijeg glediSta: oni su pojave vanjskog svijeta promatrali kao simbole
devahanskih stanja. Kopernik je rekao da fizicki svijet viSe ne Zelimo gledati
kao simbol, ve¢ Zzelimo gledati sam fizicki svijet. - Naravno da je to
promijenilo cjelokupan svjetonazor ljudi. Za to vrijeme pripremano je
fokusiranje na prakti¢no, fizicko i materijalno. Ranije kulture, u kojima su
nasi fizicki zivoti ovisili o tradicijama i autoritetima, preSle su u kulturu u
kojoj su vazne osobne sposobnosti. Sin seljaka je imao valjanost jer je bio sin
seljaka, sin viteza je naslijedio prava svojih oceva. To se promijenilo tijekom
ovog vremena. To je vrijeme osnivanja gradova. Posvuda su se ljudi sa sela
okupljali i osnivali gradove; uzdigla se burzoazija, pojavili su se prakticni
izumi: izumljeni su dzepni sat i umjetnost tiska. Ali to je samo vanjski
aspekt stvari. DuSe su bile usmjerene na prakticne aspekte znanosti, kao Sto
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se moze vidjeti kod Kopernika, koje su se zatim dalje razvijale u razdoblju
prosvjetiteljstva, a politicki u francuskoj revoluciji. Trgovacka klasa
njegovala je prakticne interese, osobna ucinkovitost bila je neophodna. Vise
nije bilo toliko vazno jeste li potekli od ovog ili onog covjeka. Za one koji
slijede stvari u AkaSa zapisu, situacija je takva da ono Sto se dogada na
fizickoj razini kontroliraju viSe razine. Vodeci duhovi su pod utjecajem
iniciranih koji rade na viSim razinama. Briljantne osobnosti vode do bica
koja rade iza kulisa, sve do Bijele loze. Fizicki aspekt je samo vanjski.
Nutrina je rad najviSih inicijata Bijele loze i njihovih glasnika koji dolaze u
svijet.

Zelio bih ukratko okarakterizirati ovu okultnu hijerarhiju. Imamo takva bica
koja se nikada ne mogu vidjeti: Ucitelje. Oni su od pocetka neprimjetni
ljudima na fizickom planu. Medu njima su Chele, tajni ucenici koji
preuzimaju odgovornost prenosSenja velikih zadataka Ucitelja na fizicku
razinu. Prvi, koji tamo poducavaju zovu se 'Hamsas', Sto znaci 'labudovi'. Oni
Chelas koji se nazivaju 'beskucnici' zovu se tako jer njihov dom nije na ovom
svijetu, vec je ukorijenjen na viSim planovima. Oni ljudima daju lekcije koje
su i samo dobili od 'Hamsas'. Oni su glasnici za briljantne ljude u svjetskoj
povijesti. Naprimjer, takoder se moze dokazati da su vode Francuske
revolucije bili povezani s tom duhovnom stranom svjetske povijesti.

Velika Bijela loza morala je poslati svoje izaslanike da pripreme i upute ljude
kako bi mogli postati organi na fizickoj razini koji provodi volju Ucitelja. Isto
je bilo i s Wolfram von Eschenbachom. U Srednjem vijeku znalo se da postoji
Bijela loza, tada su je zvali 'Dvorac Grala'. U njemu je bilo bijelo bratstvo.
Onaj koji je poslan da prenese osnivanje gradova u fizicki svijet zvao se
Lohengrin; bio je izravno poducen od jednog Hamse, a on je poducavao
Heinricha L, koji se spominje kao utemeljitelj grada. To znaci, da bi duSe
vremena trebale dobiti novi udar od 'beskucnika'.

U okultnom jeziku, dusSu uvijek simbolizira Zenska osobnost. Elsa od
Brabanta predstavlja dusu vremena. Treba je udati za viteza koji pripada
staroj tradiciji, Telramunda. Ali dolazi glasnik od Grala i oslobada dusu
vremena Elsu od Brabanta. Wolfram von Eschenbach ovo vrijeme
karakterizira na nacin da je Heinrich odveden u Rim, gdje se unutarnje,
ezoterno krScanstvo bori sa svjetskim neprijateljima krScanstva,
Saracenima. Lohengrin je 'beskucnik' kojeg se ne moze pitati odakle dolazi.
Ako ga pitate, to je protivno njegovom redu. Ima neku vrstu Janusove glave;
s jedne strane mora gledati na okultno bratstvo, a s druge strane mora
gledati na ljude koje mora voditi u fizickom svijetu. Richard Wagner je cesto
pronalazio dirljive rije¢i, naprimjer kada je natjerao Lohengrina da pjeva:
'sada ti hvala. moj dragi labude'. - To je trenutak kada ga labud napusta i on
postaje ovisan o fizickim uvjetima. Prebacen je u svijet koji mu nije posve
prikladan; to nije njegov pravi svijet. Njegov svijet je onostrani svijet, pa ga se
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mora promatrati kao beskucnika. Kada je njegova misija izvrSena, beskucnik
nestaje tamo odakle je dosSao. Kada se otkrije njegovo podrijetlo, mora
nestati. To je teSko za one koji su dosli u kontakt s fizickom razinom. Zato
Elsa od Brabanta tri puta mora pitati odakle dolazi.

Dakle, vidimo da ovo vrijeme karakterizira inicijat Wolfram von Eschenbach
u svojoj povezanosti s viSim razinama. Lohengrin je glasnik, glasnik vitezova
Grala. Vitezovi Grala su Bijela loza na Montsalvatu. Zadaca glasnika Grala,
gralskih vitezova, bila je neprestano obnavljati stare tradicije pravog,
istinskog krScanstva. To je takoder bilo ono na Sto se mislilo kada su ljudi
govorili o dvorcu Grala i samom Gralu. Vitezovi Grala zamiSljani su kao
cuvari onoga Sto je na svijet doSlo kroz pravo krScanstvo. To je takoder
naznaceno u Evandelju po Ivanu: Rijec je tijelom postala. - Ono §to je po
Kristu preobrazeno jest sama fiziCka egzistencija; preselio se u fizicki svijet.
Druge velike licnosti bile su ucitelji covjecanstva; Buda, Zoroaster, Pitagora,
Mojsije - svi su oni bili ucitelji. Oni su 'Put i Istina'; 'Zivot' u okultnom
smislu je prije svega Krist; stoga je receno: nitko ne dolazi k Ocu osim po
meni. - Zivot je mogao pronaci svoje posvecenje tek kad je Rije¢ izravno usla
u ljudsko tijelo. Ovo svodenje bozanskog na fizicku razinu Bijela bi loza
trebala uvijek iznova obnavljati. Stoga je zdjela Grala prikazana kao ista ona
zdjela iz koje je Isus sluzio veceru Gospodnju i u koju je Josip iz Arimateje
uhvatio krv na Golgoti. Na taj nacin treba ocCuvati i zivjeti nacelo krSc¢anstva,
te mu dati novu snagu slanjem dvanaestorice vitezova Grala kao nastavljaca
apostola, da kao glasnici preuzmu nove zadatke.

To je bilo glediSte kroz cijeli Srednji vijek, da bi Chela, 'labud', trebao
poucavati ljude, ako se zeli doc¢i do vaznog stupnja civilizacije. Tako je
Wolfram von Eschenbach gledao i predstavljao povijest. Svatko tko zna citati
izmedu redaka u Lohengrinu Richarda Wagnera otkrit ¢e da je Wagner
osjetio, ako ne intelektualno, ono barem emocionalno i intuitivno, da se tu
nalazi nesto veliko. Stoga je vjerovao u obnovu umjetnosti kroz povezanost s
nadljudskim. U Srednjem vijeku se to prikazivalo tako da kada je Elsa od
Brabanta htjela protjerati Lohengrina na ovaj svijet, on se povukao, kako
kaze Wolfram von Eschenbach, u Indiju. Kona¢no, dvorac Grala takoder je
predstavljen kao da se nalazi u Indiji. Za rozenkrojcere se takoder kaze da
su, kada su se povukli krajem 18. stoljeca, otiSli u Aziju, na Orijent. Ovo je
prica o osnivanju gradova u Srednjem vijeku, prema zapisima u AkaSa
kronici. Pojedinosti mozda drugi mogu prikazati malo drugacije, ali u cjelini
oni ce uvijek biti dosljedni.
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Trece predavanje
Berlin, 8. srpnja 1904.

Sakramentalizam. Dedal i Ikar

Je li znanje o onome Sto uci teozofija, zapravo neSto Sto je od posebne
vaznosti i znacenja za Sire krugove ili je teozofija neSto Sto je namijenjeno
samo nekima, posebno onima koje to zanima? Ovo pitanje vodi do teme o
kojoj se vrlo rijetko raspravlja, ali o kojoj se mora raspravljati: to je takozvani
sakramentalizam i posebna zadaca nasSe trenutne korijenske rase. Postavlja
se pitanje: Sto je sakramentalizam i kakav odnos prema njemu ima nasSa
Cisto ljudska zadaca? - Netko bi se mogao zapitati: kakvo je znacenje za
nekog obrtnika koji je cijeli dan u stolarskoj radionici, da saznaje da je
Lohengrin, kao izaslanik svetog Grala, neko¢ nadahnuo najvaznije kulturne
pokrete Srednjeg vijeka? Sto sva ova prica o visokim duhovnim idealima
znacCi za Siru javnost? - Cijelo pitanje je odgovoreno kada se shvati bit
sakramentalizma.

Danas, nadovezujuc¢i se na poglede Grka, zelio bih govoriti o pojavi naSe
sadasnje, post-atlantske korijenske rase, u odnosu na prethodnu, atlantsku
korijensku rasu, i povezati se s nekoliko drugih stvari o znacenju
sakramentalizma. Svi znate legendu o Dedalu i Ikaru, kao i legendu o Tezeju.
Zelio bih se ukratko dotaknuti nevjerojatno dubokog znacenja koje lezi u
legendi o Dedalu i Ikaru. Prica se da je jednom Zzivio Covjek po imenu Dedal
koji je mogao stvoriti umjetnicka djela koja su zivjela, kipove koji su mogli
vidjeti i ¢cuti, strojeve koji su se sami pokretali. Sve je to Dedal razumio. Bio
je cijenjen u cijeloj zemlji, ali je bio i izuzetno ambiciozan. Imao je sestrina
sila Talosa, kojega je poucavao i koji ga je ubrzo u nekim stvarima nadmasio.
Receno nam je da je Talos mogao koristiti lonc¢arska kola i da je takoder
ovladao odredenim vjeStinama koje su Dedalu bile strane. Naprimjer, Talos
je proucavao celjust zmije i doSao na ideju da od zmijinih zuba oblikuje pilu.
Tako je postao izumitelj pile. Usporedimo li ono Sto imamo u Dedalu i ono s
¢im smo suoceni u Talosu, vidjet cemo da kod Dedala imamo posla sa
stvarima koje su veC postale strane nasSoj petoj korijenskoj rasi. Talos, s
druge strane, izmiSlja stvari koje su dio tehnickih vjeStina pete korijenske
rase. Ako napravimo usporedbu s cetvrtom korijenskom rasom,
Atlantidanima, vidimo kako su Atlantidani mogli koristiti Vril silu, kao Sto
mi koristimo paru za pogon lokomotiva, strojeva i tako dalje. Ova se
umjetnost izgubila u post-atlantskom razdoblju. Nasuprot tome, naSe
vrijeme ima modernu sposobnost sastavljanja anorganskih predmeta u
strojeve. Legenda nam zeli prikazati ovaj prijelaz. Dedal tada uspijeva
napraviti svojevrsno krilo s kojim se moze uzdic¢i iznad Zemlje. Njegov sin
Ikar zeli uciniti isto, ali ne uspijeva i propada. Ova usporedba iz grckog duha
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zeli pokazati da razlicite epohe razvoja nasSe Zemlje imaju razliCite zadatke.
Kad bi jedna epoha Zemljinog razvoja htjela preuzeti zadatak koji je pogodan
samo za drugu, ona bi pritom nestala. Sve na svom mjestu, sve u svoje
vrijeme.

Grcka legenda ima joS neSto Sto je povezano s legendom o Dedalu. Nakon Sto
je ubio Talosa, Dedal odlazi k Minosu na Kretu. Tamo je cudovisSte,
Minotaur. Minotaur je suprotnost Sfingi. Minotaur ima glavu bika s ljudskim
tijelom, Sfinga ima ljudsku glavu s tijelom Zivotinje. Minotaur treba biti
sprijeCen od njegovih razornih ucinaka. Dedal bi ga trebao protjerati; to
moze uciniti tako da mu izgradi labirint. Minotaur se mora hraniti s ljudima.
Svakih devet godina mora mu se Zrtvovati sedam mladica i sedam djevica.
Legenda o Tezeju povezana je s legendom o Minotauru. Tezej je bio Agejev
sin. Naredio je da Tezej uzme mac i sandale ispod velikog komada stijene
koje je njegov otac tamo sakrio. Nakon Sto je Tezej postigao razne stvari u
Ateni, otiSao je na Kretu kako bi svladao Minotaura i oslobodio grad Atenu
od davanja sedam mladica i sedam djevica. Grci su uvijek trazili nesto vrlo
posebno na Kreti. Za Likurga se takoder kaze da je ucio na Kreti i imao svoj
ustav za neku vrstu komunisticke zajednice i donio to u Spartu, jer je na
Kreti navodno postojao ustav koji je bio izvorni za sve stare svecenicCke
drzave; bili su ostaci starog atlantskog svecenickog komunizma koji se
odrekao svih osobnih posjeda. Uz svako izvorno utemeljenje religije povezana
je neka vrsta komunizma. Cak i Platon vidi Kretu kao sjediSte uzornog
ustava. Ovaj sveceniCki ustav je ostatak starog atlantskog oblika. Dedal je
uspio odagnati ono Sto je bilo Stetno na Kreti jer je bio upoznat s zivotom
Atlantide. U Minotauru vidimo predstavnika crne magije na Kreti. To bi sada
trebalo prestati. Sada Atenjani viSe ne zele slati sedam mladica i sedam
djevica na Kretu. Isplovio je Tezejev brod s crnim jedrima. Nakon Sto je
svladao Minotaura, htio je podiéi bijelo jedro umjesto prethodno crnog. Crna
magija bi trebala postati bijela. Uz pomoc¢ Arijadnine niti, Tezej uspijeva u
pothvatu i vraca se u Atenu [ali je zaboravio razapeti bijela jedra]. Ali Grcei jos
nisu bili toliko napredni da bi bili posve dostojni bijelog puta. U Arijadninoj
niti bi trebala vladati ljubav. Ali u to se vrijeme ve¢ ukazivalo na krsc¢anstvo
na nacin da je nacelo ljubavi - Arijadna - ukrao Bacchus, koji joS nije bio
razvio ovo nacelo, koje se imalo Siriti kroz krScanstvo. Poput Herkula, Tezej
se smatrao herojem, trkacem Sunca, inicijatom Sestog stupnja.

Takav kompleks legendi postao je popularan u Grckoj. Narod kao takav
poznavao je te legende. ZasSto su svecenici pokusSali tajne svijeta ukljuciti u
legende? Svaki svecenik smatrao bi ne svetim, StoviSe previSe profanim,
dopustiti da u poeziju ude bilo Sto a Sto nema duboko znacenje. _Sveceniku
je bilo jasno da ljudi ne mogu lako razumjeti duboko znacenje. Narodu se
pricala basna, bajka, mit; u njima je lezao duboki smisao. To je osnovna
karakteristika cjelokupne poezije starih. Sto se viSe vracamo, znacenje
postaje dublje. U to vrijeme nije bilo poezije koja nije imala duboko znacenje.

Rudolf Steiner - Grcka i germanska mitologija, Richard Wagner



17 /114

Tek su kasnija vremena napustila ovo svecenicki glediSte i proizvela djela
koja viSe nisu sadrzavala duhovne misterije. Cak i na trziSte treba iznositi
samo ono Sto je proizaslo iz duhovnog zivota. Imajuc¢i to na umu, mozemo
reci da u to vrijeme nije bilo drugog vodstva osim svecenickog. Tek kasnije
kralja svecCenika zamijenjuje svjetovni kralj. Tu slijedi prijelaz starih
sveceniCkih kraljevskih drzava u svjetovne kraljevske drzave - Arhont znaci
kralj upravitel;.

Primjer ovog glediSta je legenda o osnivanju rimske drzave. U davna vremena
povijest se nije smatrala pripovijedanjem vanjskih dogadaja. Tek od
Herodota povijest se prica kao kronika. To prije nije postojalo. Sve je dano u
simbolicnom prikazu. Ono Sto oc¢i vide i uSi ¢uju, tada je trebalo znaciti
nesSto viSe, to je trebao biti izraz duhovnog. Kad je svecenik pokuSao
objasniti otkud rimski narod, rekao je sljedece: kad god se neSto takvo
ostvari, u svijetu stupa na snagu sedam svetih principa. Sve se dogada u
nizu sedam principa. Najprije bozanski utemeljitelj ustaje s neba. Tada
svecenik ukloni ono Sto je Zivo sa stvari; koja tada zivi kao Kama. Tada se u
Kami rada Manas, um. Tijelo, samo po sebi sveto, Zivi na nebu. Nesveto je
samo kad se zlorabi. To su cetiri niza principa. Zatim moraju uci tri visa.
Treba uci nesto Sto je savrSenije, potpunije.

To se dogodilo kada je osnovan grad Rim. Prvo je doSao Romul; on je doSao
iz nebeskih sfera, on je bio utemeljitelj. Rim je bio grad osnivac¢ drevne Troje.
Kralj Numitor od Alba Longe bio je potomak Eneje, koji se iskrcao u Laciju s
trojanskim izbjeglicama. Samo trebamo razumjeti rijeci: 'alba longa' je bijela,
duga haljina koju nose katolicki svecenici. Amulije znaci: ne-Zena, svecenik.
Rim je bio svecenicki grad kao grad kcer Troje. Numitor je covjek volje. U
pocetku je protjeran u Sumu, ali postaje praotac osnivaca grada Rima.
Romul je utemeljitelj rimske kulture, prvi kralj. Takoder se stavlja medu
bogove pod imenom Kvirin. Drugi kralje je Numa Pompilius. Treci kralj je
Tullus Hostilius; on je predstavnik Kame; vodi se rat; razvija se ono §to je u
teozofiji poznato kao Kama-Rupa. Cetvrto kralj je Ancus Martius; on je
predstavnik Kama-Manasa. Tamo se rade tehnicke stvari. Kad je cetvrto
nacelo sazrelo, pozvana je etruScanska kultura. Tarquinius Priscus, peti
kralj, donosi Manas. Gradio je velike zgrade i vodovode. Ono Sto se naziva
Manas predstavljeno je kod Tarkvinija Priska. Sesti princip je Budhi. Donosi
blagoslove suzivota kroz ljubav i pravdu. Servius Tullius Sesti je rimski kralj.
On je bio taj koji je stvorio red, koji je dao zakone koji su odgovarali onima
EtruScana. Sedmi kralj je Tarquinius Superbus, uzviSeni, koji je pao.

Tako je svecenik vidio nastanak grada Rima. To nije bila interpretacija, to je
bila stvarnost. Gradovi su upravljani na nacin da je sedam nacela bilo
smjernica za vladanje. Ako na Zemlji iSta treba napredovati, treba biti
stvoreno prema slijedu sedam principa. Svecenik nikada ne bi ucinio nesSto
Sto je njegov nasljednik trebao uciniti prvi. Sve je to zabiljezeno u knjigama
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hramova, koje su se zvale Sibilske knjige. To je bio, da tako kazem, plan
povijesti. Svecenici su morali slijediti Sibilske knjige.

Ovdje se radi o spoznaji duhovnih sila koje su zivjele u ovoj svecenickoj
kulturi. Vidimo da je svijet kontroliran i voden duhovnos§cu. Tek kasnije ljudi
su izgubili razumijevanje duhovne vladavine. Receno nam je o glavnom
etruscanskom bogu Danu, koji je ustao od Zemlje dok je orao polje. Tehnicke
gradevine i dekorativnha umjetnost bile su obiljezja etruScanske kulture.
Svaki kamen etruScanske arhitekture pokazuje da tu postoji nesto posebno.
Cilj je bio moci nositi najveci teret s najmanjom koli¢inom materijala. To je
nacelo koje je u osnovi etruscanske arhitekture, svodova i lukova. Ova
duhovno vodena kultura spustila se na fizicku razinu. Osobna ucinkovitost
sada ima prednost. Prestaje sva svijest da postoji veza izmedu najnize
djelatnosti i duhovnog. Okultistu je jasno da li je osoba koja stoji na
odredenoj tocci ¢ula neSto o bozanskim namjerama i nakanama i da 1li je
upila nesSto od onoga §to je iscurilo iz duhovnog, jer takva osoba i najobicnije
stvari radi na potpuno drugaciji nac¢in od nekoga drugoga za koga to nije
slucaj. Posvecenje koje se izlijeva iz viSih sfera na zemaljski Zivot, ne izlijeva
se na isti nac¢in medu onima koji se drze samo fizicke razine.

Bit je sakrametalizma da covjek svakodnevicu prozme duhovnim
posvecenjem. Svrha starih legendi bila je staviti ljudske duSe u ispravne
vibracije kako bi bile ispunjene duhovnom snagom. Najjednostavniji ¢in
naivnog uma moze se time posvetiti. To je neSto Sto je ucinkovito i nastavit
¢e biti ucinkovito. Svatko tko to zna, zna da je u naSoj kulturi promjena
nuzna. Bez obzira koliko se trudili ovu fizicku razinu dovesti u sklad i red, to
nece uspjeti sve dok radite samo na fizickoj razini; ako se na jednoj strani
stvori sklad, nesklad c¢e nastati na drugoj strani. Ako pustite da duhovno
djeluje, vidjet cete da se svakodnevici pristupa na potpuno drugaciji nacin.
To je sakramentalizam.

Ova ideja je i temelj krScanskog sakramentalizma: iscjeljenje iz duhovnog
plana. Sakrament je fizicki ¢in koji se izvodi na nacin da se simboli¢no
izrazava duhovni proces. To je simbolika koja ima svoje opravdanje na viSim
razinama. U sakramentu niSta nije proizvoljno. Sve je, do najsitnijeg detalja,
slika viSeg okultnog procesa. Svatko tko zeli razumjeti sakrament u kojem je
ceremonijal slika duhovnog procesa, mora se upoznati s onim S§to stoji iza
njega. To je okultni proces koji je skriven od vanjskih oc¢iju. U svakom
sakramentu ne dogada se samo neSto intelektualno, nego se dogada nesto
Sto ima pravo, okultno znacenje. Uzmimo, naprimjer, okultno znacenje vatre.
Vatra nije postojala u najranijim epohama razvoja. Mogla je nastati samo
kada je Zemlja toliko zbijena da se ova vatra mogla stvoriti iz zemaljske
materije. Stoga nam se izum vatre opisuje kao proces nase pete korijenske
rase.
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Prometej je donio vatru s neba na Zemlju. Stvaranje vatre dalo je naSoj
kulturi karakter. Shvatite kako bi bilo da nemamo vatre. U prvim epohama
nije bilo vatre. Na§ razvoj sve intelektualno, sve tehnicko duguje vatri. Vatra
je ono Sto vodi dolje na fizicku razinu. Materijalnu kulturu dugujemo vatri.
Svecenici su stoga u vatri morali vidjeti neSto posebno. Stoga su u drugoj
post-atlantskoj kulturnoj epohi perzijski ¢arobnjaci u vatri vidjeli ono Sto
prvenstveno mora djelovati u sakramentu. Sto je perzijski svecenik
ceremonijalno postigao na svom oltaru? Okultizam zna da je bilo sedam
Zoroastera. Povijesni Zoroaster je sedmi. Perzijski carobnjak je imao poseban
nacCin proizvodnje vatre. Ovaj proces je bio slika velike kozmicke pojave
vatre. Ondje je stajao perzijski mag sa svojim tirsom i izvodio svoje
ceremonije, koje svaki okultist dobro poznaje, ali samo okultist. Ovaj proces
je bio odraz velike kozmicke pojave vatre. Kad svecenicke Skole viSe nisu
shvacale kako se stvara vatra tirsom, trazila se barem prirodna vatra. Prvo
su vatru stvarali kresivom, a zatim su je Sirili takozvanom vje¢nom vatrom,
koju su mogli paliti samo jedni od drugih. Kaze se da je vatra dobivena iz
prirode ucinkovitija od one proizvedene umjetnim putem. Kad je u Engleskoj
1826. i u Hannoveru 1828. izbila zivotinjska epidemija, ljudi su uzimali drvo
i njime trljali vatru, jer su vjerovali da su time kuhane biljke ucinkovitije.(?)

Covjek mora stvarati duhovni zivot u svakom pokretu i svakom koraku;
ponovno uvodenje toga zadaca je 1 mnastojanje duhovnog pokreta.
Sakramentalizam prijaSnjih vremena mora se vratiti. Morate znati da je
drugacije djelovati iz duha nego djelovati iz materijalnog. Nas cilj je pustiti
duhovni zivot da ponovno potece.

Rudolf Steiner - Grcka i germanska mitologija, Richard Wagner



20/114

Cetvrto predavanije
Berlin, 15. srpnja 1904.

Germanska mitologija

Znate da ako se vratimo unatrag u razvoju nase rase, dolazimo do atlantske
korijenske rase, Cije je kraljevstvo dno (danasSnjeg) Atlantskog oceana. A ako
se vratimo joS dalje, dolazimo do lemurske korijenske rase; to je rasa o ¢ijoj
organizaciji morate misliti da je potpuno drugacija od nasSe sadaSnje
korijenske rase, pa ¢cak i od atlantske. Ljudi su zivjeli na kontinentu koji se
protezao juzno od prednje i zadnje strane Indije, i koji je takoder danas
postao morsko dno. Neki potomci ove populacije jo§ uvijek su prisutni u
Australiji. Ali gdje da trazimo drugu ljudsku rasu? Treba uzeti u obzir da je i
treca ljudska rasa, Lemurijanci, izgledala potpuno drugacije od nas i takoder
potpuno drugacije od Cetvrte ljudske rase, Atlantidana. Lemurijanci nisu
imali ono §to mi nazivamo pamcenje, predodzbe, razum; kod Lemurijaca je
to bilo tek u zacetku. Nasuprot tome, druga ljudska rasa bila je obdarena
visokom duhovnoscu, koja nije bila u ljudskim glavama, ali koja se moze
zamisliti kao stalna objava izvana. Druga ljudska rasa zvala se Hiperborejci.
Zivijeli su oko sjevernog pola, u Sibiru, sjevernoj Europi ukljucujuci podrucja
koja su postala mora. A ako zamislite ovu zemlju s nekom vrstom tropske
temperature, dobit cete predodzbu o tome kakva je Zemlja tada bila. Izvorno
je bila naseljena ljudima koji su hodali uokolo kao pojedinci poput stvorenja
iz snova. Da su bili prepusteni sami sebi ne bi mogli niSta napraviti. Bilo je
mudrosti u zraku, u atmosferi, da tako kazem.

Tek u lemurijskom razdoblju doslo je do braka mudrosti i duse, tako da prije
moramo zamisliti cjelokupnu duhovnost ljudi kao maglovitu. To je bilo sjeme
maglovitog duha i sjeme svjetlosnog duha. Duhovnost koja je nastala kao
klica u sinovima vatrene magle, a koja nam se jo$S uvijek ¢ini poznatom,
nalazi se u juznim krajevima, u Lemuriji. U krajevima sjeverno od nas Zivjeli
su ljudi, narodi, koji su bili obdareni svijeScu snova koja je bila jasnija od
Pitri svijesti. Sve u svemu, ne moramo misliti da su ljudi koji su gore zivjeli
ostali gore. Vrsili su seobe koje su iSle prema jugu. I te su se migracije
nastavile dugo u vremenima kada je lemurijska rasa nicala na jugu.
Postojale su, da tako kazemo, sjeverna lemurijska rasa i juzna lemurijska
rasa. Bilo je dvanaest velikih seoba. Ovih dvanaest velikih seoba postupno
su dovele stanovnike razli¢itih podruc¢ja u medusobni kontakt. Takoder su
doveli te ljude u podruc¢ja nedaleko od nasSih, u podruc¢ja koja se mogu
nazvati srednjom Njemackom, Francuskom, srednjom Rusijom, i tako dalje.

Sada morate zamisliti da govorimo o vremenu u kojem su vec postojale ono
Sto nazivamo viSim zivotinjama. Lemurijanci su prikazivani kao nekakvi
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divovi, a dolazili su u kontakt s ljudima koji su dolazili sa sjevera. To je
rezultiralo s dva spola. Pojavila se rasa koja je postala osnova Atlantidana u
ljudskoj prapovijesti; svi ti ljudi pomijeSani su zajedno u ono Sto je sada
Europa. Ne bismo trebali imati predodzbu da je to tako jednostavno kako je
ovdje predstavljeno rijecima. Dakle, iz ovog rodnog mijeSanja Hiperborejaca,
Lemuraca i takoder kasnije Atlantidana, pojavili su se inicijati koji su se
razlikovali od inicijata koje danas moramo smatrati svojim uciteljima; ovi
potonji uglavnom dolaze s juga, lemurijskog kontinenta.

Na sjeveru, rekao bih, razvila se neka vrsta svijeta magle, a tri glavna
posvecenika koje moramo traziti ovdje na ovom otoku covjeCanstva, u
razdoblju koje se cak proSirilo na pojavu naSeg krScanstva nazvani su:
Wotan, Wili, i We, to su tri velika nordijska posvecenika. Oni svoje podrijetlo
vuku na sasvim pravilan nacin, narodski bi se moglo reci, iz zemaljskog
carstva, koje je joS uvijek sadrzavalo, neizmijeSano, sve Sto je sada
rasporedeno medu ljudima. Na popularan nacin moglo bi se reci da je iz ovog
zemaljskog kraljevstva proizasla rasa koja je bila vrlo razli¢ita od danasnjeg
CcovjeCanstva. Ovom je generacijom dominirala sve-mudrost. Svecenici koji
su poucavali nazivali su ovu sve-mudrost 'Sve-otac'. Zatim govorimo o dva
kraljevstva, Nebelheimu i Muspelheimu. Nebelheim je Nifelheim sjevera,
stanje sumracne magle Hiperborejske korijenske rase, za razliku od
Muspelheima. Opisano je dvanaest potoka koji su bili pregradeni, a zatim
pretvoreni u led. Iz toga je nastala ljudska rasa, Ciji je predstavnik bio div
Ymir, a zatim zivotinjska rasa, krava Audhumbla. Sinovi ledenih divova dosli
su iz Ymira. Ljudi koji su bili intelektualno nadareni pojavili su se kasnije,
takoder u smislu 'Tajne doktrine'. I tako njemacka legenda takoder govori da
su [potomci Ymira i Audhumbla], Wotan, Wili i We, otisli na obalu i formirali
ljude. Ovo se odnosi na one ljude 'Tajne doktrine' koji su nastali kasnije i
koji su bili obdareni razumom.

Postoji stara istina u ovoj drevnoj germanskoj legendi. Takoder na je reCeno
kako su kasnije nastale dvije velike seobe koje su iSle s Dalekog istoka na
Zapad [i sa Zapada na Istok]. Moramo zamisliti da je Keltsko stanovnistvo
prvo bilo tamo, a zatim formiralo koloniju. Ovo izvorno Keltsko stanovnisStvo
bilo je potpuno pod utjecajem svojih inicijata. Sirili su izvorna ucenja
Wotana, Wilija i Wea, i njihovog svecenstva. Kelti su imali svecenike koje mi
nazivamo Druidskim svecenicima. Imali su srediSte u velikoj lozi, Nordijskoj
lozi. To je sacuvano u legendi o kralju Arturu i Okruglom stolu. U stvari, ova
loza nordijskih inicijata je postojala, sveta loza Ceridwen - Bijela loza sjevera.
Kasnije je nazvana Red bardova. Ova je loza nastavila postojati i dugo u
kasnija vremena. Raspustena je tek u doba kraljice Elizabete. Tada se Red
potpuno povukao s fizicke razine. Sve Sto imamo u drevnim germanskim
legendama temelji se na tome. Sva germanska poezija seze do izvorne loze
Ceridwen, koja se takoder naziva Carobni kotao Ceridwen. Onaj koji je imao
najveci utjecaj upravo u prvim stoljecima nakon rodenja Krista bio je veliki
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inicijat Meredin, koji je do nas dosSao pod imenom carobnjak Merlin. Nazivali
su ga 'carobnjakom nordijske loze'.

Sve je to izravno sadrzano u drevnim keltskim tajnim ucenjima. Tamo cCete
naci naznaku onoga $to su inicirani s Istoka morali dati. A ono S$to su im
Kelti vratili bila je legenda o Balduru, legenda o bogu svijetla i bogu tame.
Tako su inicijati sa zapada polako donosili ovu legendu incijatima s Istoka, s
mudrom namjerom da im kazu neSto vazno. I u uvjerenju da mora doci jos
nesto, dodali su ovoj legendi neSto Sto joS uvijek lezi u buducnosti, naime
propast bogova. Baldur se nije mogao oduprijeti padu. Stoga je pripremljen
drugi potez nakon Sumraka bogova. Receno je da ce se pojaviti novi Baldur,
a taj 'novi Baldur' koji je najavljen ljudima nije nitko drugi do Krist. Ovdje na
sjeveru te se stvari nisu mogle razvijati na isti nac¢in kao na jugu, primjerice
u Grckoj. Na sjeveru je bilo viSe muskih bogova, na jugu su ljudi bili viSe
odani kultu ljepote. Bilo je neSto svojstveno cijelom nordijskom elementu
koji je postojao dugo vremena, ali je u isto vrijeme bilo klica propasti,
borbena priroda. Tako imamo Wotana, Wilia i Wea na sjeveru i Lokija pored
njih. Loki je pohlepa, Zelja, a to nordijski svijet ¢ini borbenom prirodom, koja
u sebi ima element Valkira. To nadahnjuje na borbu. To je nesSto Sto je
nordijski element oduvijek imao. Loki je bio sin Zelje; Hagen je kasniji oblik
izvornog Lokija.

A sada nekoliko rije¢i o tome kakav je inicijat bio u to vrijeme. Kada je bio
iniciran i time se upoznao s duhovnim mocima, to je bilo izrazeno rijeCima:
otputovao je u kraljevstvo dobrih umrlih, u kraljevstvo Alfen, u Alfgard, kako
bi tamo mogao dobiti zlato Nifelheima - zlato je simbol mudrosti. Siegfried je
bio incijat starog germanskog elementa u vrijeme kada se Sirilo krsc¢anstvo.
On je zapravo bio neranjiv, ali je joS uvijek imao ranjivu tocku jer je Loki,
bog Zelje u obliku Hagena, joS uvijek bio prisutan u ovoj nordijskoj inicijaciji.
Hagen je taj koji ubija inicijata na slaboj toc¢ci. Brunhilde je slican lik u
legendi o Nibelunzima, Zensko bozanstvo slicno Pallas Ateni. Na sjeveru
znaci utjelovljenje divljeg, ubojitog borbenog elementa. Stari germanski
inicijati su dani u Siegfriedu. Borbeni element izrazen je starim germanskim
viteStvom. Buduci da je prvenstveno bio svjetovni element, svjetovno vitestvo
moralo je pratiti svoje podrijetlo od Siegfrieda kao inicijata sve do 8, 9, 10 i
11. stoljeca. Ishodiste ovog viteStva bio je Okrugli stol kralja Artura. Odatle
su dolazili veliki vitezovi, odnosno oni koji su zeljeli postati vodeci vitezovi
morali su i¢i na Okrugli stol kralja Artura. Tamo bi naucili svjetovnu
mudrost, ali s njom je bila pomijeSana volja za borbom, Loki-Hagen element.

Osobito je u germanskom elementu trebalo pripremiti neSto Sto bi se
posebno moglo pojaviti u nordijskom elementu. Ovdje bi se moglo pripremiti
nesto Sto je povezano s razvojem covjeka na fizickom planu. Znamo da se
tamo dogodio silazak NajviSeg na fiziCku razinu; ono osobno je oblik NajviSeg
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na fizickoj razini. Tu se razvio osobni element, osobna borbenost, koja je
mozda najviSe razvijena kod Hagena.

Vratimo se Lemurijancima. Lemurijanci joS nisu imali ono Sto ljudi danas
nazivaju ljubavlju. Izmedu muskarca i zene nije bilo ljubavi. Seksualnost se
vjerojatno pojavila; ali ljubav ce tek kasnije posvetiti spolnost. Ljubav u
modernom smislu joS§ nije bila prisutna ni kod Atlantidana. Ljubav se mogla
razviti tek kad je osobni element dobio vaznost. Na kraju razdoblja Lemurije
postojao je neobi¢an sustav u odredenim podrucjima. Covjecanstvo koje je
zivjelo u odredenim podruc¢jima sustavno je podijeljeno u cetiri skupine. To
znaCi da osoba iz prve skupine - recimo skupine A - nikada nije smjela
ozeniti osobu iz skupine B. Ljudi iz skupine A morali su stupiti u brak s
osobama iz skupine C, a ljudi iz skupine B morali su se vjencati s osobama
iz skupine D. Time je izbjegnuta osobna samovolja, odnosno iskljuceno je
osobno. Ova je podjela napravljena u sluzbi cijelog covjecanstva. U to vrijeme
nije bilo nicega od osobne ljubavi. Osobna samovolja u ljubavi tek se
polagano razvijala; bila je to ljubav koja se u potpunosti svodila na fizicki
plan, a to se tada tek spremalo. Sto se dalje vracate u proslost, to cete vise
uvidati da erotika igra sporednu ulogu. Cak ni u ranom razdoblju grckih
pjesnika nije igrala gotovo nikakvu wulogu. Ali igra posebnu ulogu u
njemackoj poeziji Srednjeg vijeka. Vidite ljubav predstavljenu u dva oblika,
vidite ljubav predstavljenu kao ljubav i kao zelju. Sudbine koje je Siegfried
morao pretrpjeti bile su rezultat upletenosti osobnog. Vratite se u Rim i
vidjet cete da se brak vodio na potpuno drugacijim nacelima. I u Gr¢koj se u
pocetku nije znalo za osobnu ljubav; to je doslo kasnije.

Tada je u Srednju Europu doSlo krScanstvo. Vidjeli smo da je u pocetku
krscanstvo uvedeno u Srednju Europu zadrzavajuci staro. Polako se ideja o
liku Baldura transformirala u ideju o liku Krista. To je trajalo nekoliko
generacija; Bonifacije je dakle nasao pripremljen teren.

Legenda o kralju Arturu i njegovom Okruglom stolu postupno se povezivala o
legendi o svetom Gralu. Tu vezu je prvi donio pravi inicijat u 13. stoljecu,
Wolfram von Eschenbach. Siegfriedova inicijacija jo§ uvijek je bila stara
incijacija. Svjetovno viteStvo takoder je joS igralo ulogu, i to kroz opasnost
izdaje, kroz element zelje i samoljublja. Tek kad je netko prevladao ovaj
element, tek kad ga se potpuno oslobodio i tek kad se uzdigao od nacela
svjetovnog viteStva do nacela duhovnog viteStva, mogao je posti¢ci duhovnu
inicijaciju. To je ono Sto Wolfram von Eschenbach predstavlja u Parsifalu.
Prije svega, Parsifal pripada svjetovnom viteStvu. Otac mu je umro od
posljedica izdaje na putu za Orijent. Ovo se temelji na Cinjenici da je otac vec
trazio viSu inicijaciju; ali buduci da je joS uvijek imao element stare
inicijacije, bio je izdan. Preko svoje majke, Herzeleide, Parsifal je trebao biti
otuden od fizicke razine; stavila mu je na glavu kapu budala. Ipak, Parsifal
biva uhvacen u struju svjetovnog vitesStva i dolazi na dvor kralja Artura. Da
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je Parsifal namijenjen krScanskoj struji govori nam cinjenica da on dolazi u
dvorac Svetog Grala. Dobio je vaznu lekciju: ne traziti previSe. To ne znaci
niSta drugo nego pronaci u sebi tocku smirenja, pronaci unutarnju
smirenost i mir, i viSe se Setati radoznalo vanjskim svijetom. Parsifal ne pita,
kada hoce uc¢i u dvorac. Prvo je odbijen. Ali tada dolazi do bolesnog
Amfortasa. Kroz kr§c¢ansku inicijaciju voden je viSe.

Kako god pogledate Wolfram von Eschenbacha, vidjet cete da je bio inicijat.
On je povezao ova dva kruga legendi jer je znao da se ono Sto nazivamo
ujedinjenjem Arturove loze s lozom Grala vec¢ dogodilo. Loza Artura bila je
potpuno apsorbirana u lozu Grala.
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Peto predavanje
Berlin, 22. srpnja 1904.

Reinkarnacija

Danas bih Zelio s vama razgovarati o neCemu Sto ima daljnju vezu s onim Sto
sam vec rekao prije. lako teozofski pokret postoji ve¢ 29 godina, joS uvijek se
temeljna ucenja Cesto krivo shvacaju. Naprimjer, ucenje o reinkarnaciji Cesto
tumace oni koji mozda nikada nisu culi niSta osim imena ili nekoliko
pojmova, Cesto se shvaca kao da poducavamo seobu dusSa kroz razlic¢ita tijela
i takoder kroz zivotinjska tijela. U izvjesnom smo smislu za to optuzeni.

Reinkarnacija u zivotinjskim tijelima poducavana je u Egiptu i Gr¢ckoj, a ne
mozemo a da ne vidimo da se takoder uvijek iznova moze pronaci u Indiji
kao vanjsko ucenje. Istina je, i to se ne smije osporavati: u ezoternim
ucenjima posvuda se kaze da je ono Sto danas nazivamo ljudskom duSom
prosSlo kroz faze razvoja za koje se kaze da su se dogodile u zivotinjskim
tijelima. Tome, ¢ini se, posebno pridonosi jedna, s druge strane, izuzetno
zanimljiva okolnost, a to je Cinjenica da daleko najveci broj svih bajki,
legendi i basni zapravo potjece iz Indije. Ako prodete kroz bajke o Zivotinjama
i druge bajke iz raznih zemalja Europe, naci cete vece ili manje promjene, ali
Ccete vidjeti da se osnova mnogih europskih bajki moze pronaci u starim
indijskim knjigama. To nas ne ¢udi, buduci da kulture zajedno pripadaju
petoj korijenskoj rasi, koja se iz pustinje Gobi preko Egipta i Grcke prosirila
u Europu. Ne c¢udi nas cinjenica da su inicijati raznih naroda predavali
ucenja u obliku basni. Ali mora nam biti jasno znacenje bajki koje se
dogadaju u zivotinjskom svijetu. Stoga ¢e vam se problem reinkarnacije
pokazati u novom svjetlu, koje vjerojatno jo$ nije opcepoznato.

Indijska kultura prosirila se po cijelom svijetu, iako se danas dozivljava kao
nesto strano. To mozete prepoznati iz Cinjenice da je Buda rano uvrsSten u
redove katolickih svetaca pod imenom JoSafat. To se dogodilo prije mnogo
stoljeca. Zahvaljujudi Ivanu iz Damaska, koji u legendi o svecu opisuje cijeli
Budin razvoj, Budino unutarnje ucenje uspjelo je biti ugradeno u katolicko
krscanstvo. Odbacen je samo vanjski izraz budizma. To bi trebalo rasvijetliti
ogromnu vaznost koju indijska kultura ima za cijelu petu korijensku rasu.

Postoji velika zbirka od mnogo stotina basni, zbirka Jatakam. Bas kao Sto su
se ova bajke Sirile u Indiji tijekom proslih stoljeca, u njima je Buda uvijek
igrao ulogu. Receno nam je da je Buda bio utjelovljen kao ova ili ona
zivotinja, kako je Zivio tu i tamo kao ova ili ona Zivotinja, kako se ponasao u
zivotinjskom svijetu i kako ga se sjeca. A onda obic¢no slijedi moralna lekcija
o tome kako se treba ponasSati u slicnim slucajevima. Forma basne smatrala
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se izvrsnim odgojnim sredstvom za kraljevske sinove. Ova se pedagoSka
metoda takoder koristila i u Europi.

Svi znate pricu da kada pogledate u Mjesec, u njemu mozete vidjeti
zivotinjski lik. U svakom slucaju, neki ljudi to vide kao zZivotinjsku figuru;
najcesce je zec. Nacin na koji je zec uSao na Mjesec isprican je na razliCite
nacine. Ovo takoder seze do indijske zbirke basni Jatakam. Jednom u svojim
brojnim zivotima, Buda je bio zec, zZivio je u Sumi i imao tri prijatelja. Njegov
prvi prijatelj bio je Sakal, drugi prijatelj bio mu je majmun, a treci prijatelj
bila mu je vidra. Tako je zZivio s te tri zZivotinje i kao zec je vecC tada bio vrlo
napredno bice, tako da je mogao poducavati zivotinje na razne nacine. Davao
im je pouke i prije svega ih poucavao da treba svetkovati svetkovine i
prinositi zrtve na blagdane. Rece im: nadasve se mora$ truditi da od onoga
Sto imas$ za hranu nesSto ustedis, i to moras dati onim koji ti dolaze i pitaju,
kako bi i oni mogli dostojanstveno prinijeti Zzrtvu na blagdan. Sada je doSao
blagdan. Jedna od zZivotinja otiSla je u susjedno podrucje i zatekla ljude
zauzete skupljanjem ribe za hranu. Nakon Sto su ljudi otiSli, Zivotinja je
pomislila: mogu uzeti neSto za sebe. Ali Zelim se zastititi, i onda sam
pomislio pa rekao: pripada li ova hrana nekome? - Buduci da se nitko nije
javio, uzela je hrane. Druga zvijer je ucinila isto, a zatim i treca zvijer. Sada
su dosli predvideni dani blagdana. Tada se bog Indra prerusio u Brahmana i
otiSao posjetiti razne zivotinje. Indra je doSao do prve zZivotinje i upitao je:
mozes li mi dati malo hrane za zrtvu? - Zivotinja je ispricala kako je pronasla
hranu. Tada je Indra rekao: Zelim se vratiti i uzeti nesto od toga. - Na isti
nacin je zatim otiSao do druge i trece zivotinje. Ali zec se bijaSe najeo trave i
reCe sam sebi: ako sad tko dode k meni da me Sto trazi, ne mogu mu dati
trave; ponudit ¢u mu se kao hrana. - Kada je Indra doSao i zamolio ga za
dar, zec reCe: nemam niSta Sto bih ti mogao dati, ali nudim ti sebe kao
hranu. Zapalite vatru, moci Cete me ispeci pa pojesti. Samo vas molim da
niti jedan kukac koji se nade na meni ne strada. - Indra je vidio koliko je zec
napredovao u moralnom smislu i pobrinuo se da mu vatra ne moze
naskoditi, tako da je zec ostao neozlijeden. Kad je zec pred sobom imao boga
Indru, rece: o mudri boze Indra, ostani tu, Zelimo zajedno objaviti ucenje. - A
bog Indra odgovori: da, zelimo ga navijeStati na takav nacin da se nikada
viSe ne moze ugasiti tijekom svih doba svijeta. - I uze pero i nacrta zeca na
Mjesecu, koji je sada vidljiv kroz sva doba svijeta.

Dakle, ovo je basna o Budi, koji je kao zec prenesen u zivotinjski svijet i koji
se potpuno zrtvuje. Ovo je basna osmiSljena da duboko prodre u duh onih
kojima je ispricana, pripremajuci ih na taj nacin za kasniju inkarnaciju,
kako bi duSe tada postale zrele da same potraze istinu. To je bila cijela
poanta basni. Izvorno se basne nisu pricale kao danas, kada ne znamo zasto
se neka zivotinja ponaSa na odredeni nacin. Umjesto toga, ljudi su racunali
na Cinjenicu da su dok su pricali pricu, ljudi imali predodzbe odredenih
slika, koje imaju ucinak na kauzalno tijelo i pojavljuju se kao osjecaj za
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istinu u sljedecem zivotu. Basne nisu pricane da ljudima pruze estetski
uzitak, ve¢ da pripreme dusSe da, kad se nakon mnogo godina ponovno rode,
budu spremne da laksSe upijaju istinu. Ako bi takva basna trebala imati ovo
znacenje, ako bi trebala stvoriti, takoreci, duhovni oblik kako bi dusa kasnije
mogla apsorbirati ¢istu istinu, onda ¢istu istinu mora imati u sebi, inace se
u astralnim tijelima i kauzalnim tijelima ljudi, nece pobuditi takve vibracije
koje bi im omogucile da kasnije apsorbiraju pravu istinu. Ali upravo u ovoj
basni postoji tako nevjerojatno dubok smisao, i tako je fino poeti¢na, da
bismo bili vrlo iznenadeni drevnim Rishijima - kad ne bismo znali da su oni
bili ljudi koje su poducavali Deve. A iznenadili bismo se i kad ne bismo znali
da je ova basna povezana s temeljnom c¢injenicom, a to je odnos ljudske duse
prema svim drugim bic¢ima u prirodi.

Sada razmislite kako se odvijao Citav proces nasSeg zemaljskog zivota. Sada
smo u cCetvrtom krugu, a prethode mu treci, drugi i prvi krug. U prvom
krugu smo svi mi ljudi vec¢ bili tu, ali ne u obliku u kojem smo sada. Imali
smo bitno drugaciji oblik. Dosli smo kao Pitri s ranijeg planeta i zapoceli
nasu voznju Zemljom u prvom krugu. Tamo smo prosli kroz kraljevstvo
minerala. Mi kao Pitris mogli smo suradivati na oblicima mineralnog
kraljevstva koji su stvoreni u to vrijeme. Kraljevstvo minerala tada je
izgledalo sasvim drugacije nego danas; nije bilo kristalnih oblika; sve fizicke
tvari bile su u mineralno-elementarnom stanju, ukljucujuci ono od cega su
saCinjena ljudska, zivotinjska i biljna tijela. U ovom prvom krugu biljke,
zivotinje i ljudi jo§ nisu bili Zivi - ako uzmemo u obzir vanjski oblik - sve je
bilo duhovno Zivo, ali jo§ nije bilo u obliku. Forme koje su nastale u prvom
krugu i koje su potom postale koStani sustav pripremili su Pitriji kao
mineralnu podstrukturu.

U drugom krugu Pitri su pripremili svoju biljnu bazu. Sve ono Sto je kasnije
nastalo po uzoru na probavni i diSni sustav joS nije bilo oblikovano kao
danas, vecC je bilo pripremljeno kao podstruktura. Osim toga, kraljevstvo
minerala nastavilo se razvijati kao neka vrsta neovisnog bic¢a. Neovisno
mineralno kraljevstvo nastalo je jer nije sve Sto je nastalo u jednom krugu
bilo prikladno za apsorbiranje u viSu razinu biljaka. To je bilo odvojeno.
Sada vas molim da proces prepoznate u svoj njegovoj vaznosti. Tada su ljudi
formirali svoju biljnu podstrukturu. Da smo tijekom drugog kruga, imali
samo one tvari koje su nastale tijekom prvog kruga, nikada ne bismo postigli
viSu razinu biljne izgradnje. Tijekom druge runde, mi, kao ljudski Pitri, izveli
smo izrazito sebican ¢in. Rekli smo sebi, da tako kazemo, da iz kaSe zelimo
ubaciti ono Sto nam treba, a izostaviti ono Sto nam ne koristi za daljnji
razvoj. U kulturi Pitri mi smo iz sebe izbacili kraljevstvo minerala. Postali
smo napredniji na racun mineralnog kraljevstva.

U trecem krugu odbacili smo biljno carstvo kao entitet za sebe. Tu su
nastale prve biljke. Upili smo sve Sto nam je potrebno za formiranje nasih
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sustava kako bismo mogli izgraditi Kamu i pokrenuti cirkulaciju krvi. Kao
rezultat toga, uzdigli smo se u zivotinjsko carstvo i druga bica potisnuli u
biljno carstvo. Zivotinjsko carstvo smo osvojili u trecem krugu. Medutim,
zivotinjsko carstvo tog vremena ne moze se usporediti ni s jednim oblikom
koji postoji danas.

Tijekom cetvrtog kruga razvili smo se u ljude uzimajuc¢i ono Sto nam je
potrebno iz Zivotinjskog carstva na vrlo sebican nacin. Drugo smo odvojili, a
ono Sto je bilo odvojeno postalo je danasnje zivotinjsko carstvo.

Tako smo se tijekom prve runde u pocetku razvili kao mineralna bica.
Tijekom drugog kruga odvojili smo mineralno carstvo, tijekom treceg kruga
odvojili smo biljno carstvo, i tijekom cetvrtog kruga odvojili smo Zivotinjsko
carstvo. Sto su minerali, biljke i zivotinje? Minerali, biljke i Zivotinje su
razvojni elementi naSe prirode proizasli iz nas samih i nekada bili povezani s
nama. Sve Sto nismo mogli iskoristiti dali smo Zemlji da se moze samostalno
razvijati. Ako pogledamo Zzivotinjsko carstvo, to je ista stvar koju smo izbacili,
koja je jo§S u trecem krugu bila jedno s nama. Sada okultist kaze: ono Sto
danas vidite u zZivotinjskom carstvu, nije neSto odvojeno od vas, to je neSto
Sto je u trecem krugu jos uvijek bilo u vama i imalo mo¢ u vama. Tijekom
cetvrte runde izbacili ste to iz sebe. Bijes Sakala, lukavstvo lisice, vasi su
karmicki elementi. Lisica je stvorena od lukavstva koje je bilo u tebi, gnjev
koji si imao, napravio je Sakala. Dakle, cijelo zivotinjsko carstvo je vas
vlastiti Kama svijet. Sami ste osmislili i stvorili Zivotinjski svijet. Ono Sto je
danas postalo fizicko u zivotinjskom carstvu, bili su procesi unutar vaseg
vlastitog Kama tijela tijekom treceg kruga. Pogledajte Zivotinje i pogledat cete
vlastitu proslost. - Do ovih smo razina doS$li ostavljaju¢i druge ispod nas.
Sada takoder kupujemo viSu razinu savrSenstva i putem druge guramo
natrag. Svaki asketa kupuje vlastito savrSenstvo tako §to drugu osobu
uranja u jo$ veci slijepi osjetilni bijes. To je vjecna potreba.

Cijeli razvoj uvijek ide naprijed i naprijed. Kraljevstvo minerala koje je
nastalo tijekom prvog kruga razvijalo se neovisno tijekom drugog i treceg
kruga, a u cetvrtom krugu poprimilo je oblike kakve danas poznajemo. U
petom krugu ga viSe nece biti, rasprSit ¢e se na kraju cetvrtog kruga, otpast
¢ce kao Sto s drveta otpada sasusena kora. U sljedecem krugu, petom,
najnize ce biti biljno carstvo, u sljedecem ZzZivotinjsko carstvo, a u sedmom
krugu bit ¢ce samo ljudi.

Minerali su kao oblici dosegli najviSi stupanj razvoja. Supstanca im je
potpuno ravnodusSna. Preobrazbom rasprSenih oblika poprimit ¢e drugaciju
strukturu i tvoriti izvorni oblik novog svjetskog sustava. Na kraju sedme
runde ljudsko ce se kraljevstvo raspasti. To je slucaj kada je tvar prosla
normalan razvoj. Svako kraljevstvo smo kupili odvajanjem onog ranijeg. Da
bi ljudi postali takvi, morali su pustiti kraljevstvo minerala, carstvo biljaka i
carstvo zivotinja da ih napuste odbacujucdi ih. Sada smo malo presli sredinu
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Kalpasa - svjetskog doba. Razvoj u drugom poluvremenu je da moramo
vratiti u sebe ono Sto smo prethodno izbacili i obraditi to na viSoj razini. To
se mora dogoditi sa zivotinjskim carstvom, biljnim carstvom i mineralnim
carstvom. U zivotinjskom carstvu svoje strasti imamo raSirene kao na
velikom platou.

Kada pricamo basne, astralni proces koji se odvija u nama mozemo prenijeti
u zivotinjsko carstvo. Dakle, mozemo pripovijedati radnje u Zzivotinjskom
carstvu, a pripovijedamo i vlastite strasti. A kad pricamo pricu o
prevladavanju strasti kod zivotinje, tako prevladavamo pricu o prevladavanju
strasti u sebi. Okultistu je jasno da kada govori o vlastitom tijelu, govori o
onome Sto je sam oblikovao, jer mi smo svoja tijela formirali tek tijekom
cetvrtog kruga. Sada zivimo u Kami, a suoCeni smo sa borbom izmedu Kame
i Manasa. Ako gledamo prema viSim stupnjevima, tako se pripremamo za
daljnji eticki razvoj. Ako su naSe ideje povezane s nizim razinama Kame,
onda su one blisko povezane sa zivotinjskim razinama treceg kruga.

Okultist kaze: svijet ljudi je maya. Puno istinitije pricam price ako izostavim
varljiva ljudska tijela i ispricam pricu s likovima iz zivotinjskog svijeta.
Ljudsko bice duguje svoje fizicko tijelo ukupnom makrokozmic¢kom razvoju.
Medutim, Kama ljudsko bice je zaostalo u ukupnom razvoju. Ako radite
nesto Sto se viSe ne moze ispraviti, tada vaSe tijelo ne odgovara onome Sto
jeste. Makrokozmos bi zahtijevao da covjek bude na viSoj razini. Ono §to
nadvladava tijelo do te mjere da potpuno odgovara makrokozmickoj slici
predstavlja zec, koji zrtvuje fizicko tijelo u vanjskoj vatri i razvija se prema
drugoj strani.
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Sesto predavanje
Berlin, 30. rujna 1904.

Misterija Druida i Drota

Nase srednjovjekovne price - Parsifal, Okrugli stol, Hartmann von Aue - sve
nam pokazuju, iako obi¢cno shvacene samo u vanjskom smislu, ezotericna
utjelovljenja mistic¢nih istina. Gdje je njihovo podrijetlo? Podrijetlo moramo
traziti prije Sirenja kr$canstva. Ono §to je zivjelo u Irskoj, Skotskoj [i
Skandinaviji] organski je izraslo u krScanstvo. Odvedeni smo do odredenog
srediSta iz kojeg je proizasao ovaj duhovni Zivot. Duhovni Zivot [Europe]
potekao je iz srediSnje loze u Skandinaviji, loze Drota, loze Druida. Druid
znacCi hrast. Zato se izvana kaze da su stari Germani dobili upute pod
hrastovima.

Droti ili Druidi bili su drevni germanski inicirani. U Engleskoj su [druidske
loze] postojale sve do vremena kraljice Elizabete. Sve Sto ¢itamo u Eddi i
mozemo pronaci u drevnom germanskom svijetu legendi seze do hramova
Drota ili Druida. Pjesnik [ovih saga| uvijek je druidski svecenik. Legende ne
predstavljaju samo nekakav simbol ili alegoriju - i to takoder, ali i druge
stvari.

Uzmimo primjer: znamo legendu o Balduru, znamo da je Baldur nada
bogova, da ga je imelom ubio bog Loki; bog svijetla je ubijen. Cijela ova
pripovijest ima duboki misterijski smisao, koji su oni koji su bili inicirani ne
samo naucili, nego su i morali iskusiti.

Na inicijaciji u misterije Druida i Drota, prvi ¢in zvao se 'pronalaZenje tijela
Baldura'. Smatralo se da je Baldur uvijek zZiv. Potraga se sastojala u
potpunom prosvjetljenju o prirodi covjeka; Baldur je bio covjek kakav je
izgubljen. Nekada davno nije zivio danasnji ¢ovjek, nego drugi koji nije bio
diferenciran, nije potisnut do tocke dozivljavanja strasti, [koji je joS uvijek
zivio] u finijoj, prolaznoj materiji - Baldur, svijetli covjek. Uz stvarno
razumijevanje, stvari koje nam se Cine kao simboli mogu se shvatiti u viSem
smislu. Ovaj ¢ovjek koji nije uronjen u ono Sto sada nazivamo materijom je
Baldur. On zivi u svakome od nas. Druidski svecenik morao je tu viSu osobu
potraziti u sebi. Bilo mu je jasno od cCega se sastoji ta diferencijacija, od
visokih prema nizim [razinama covjeCanstva]. Tajna svih inicijacija je radanje
viSeg covjeka u sebi. Ono Sto svecenik prolazi brze, [obi¢ni] ljudi ¢e proc¢i u
dugom razvoju. Da bi ti Druidi bili vode ostatka naroda, morali su primiti
ovu inicijaciju. Osoba koja je dublje sada mora nadvladati materiju i
ponovno dosegnuti to viSe stanje. Ovo rodenje viSeg covjeka odvija se na
odredeni, slican nacin u svim misterijima. Ljudi koji su nestali u materiji
morali su biti ozivljeni; trebalo je proc¢i kroz niz iskustava - stvarnih
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iskustava koja ne mogu biti poput ni jednog osjetilnog iskustva na ovom
planu.

Faze [inicijacije]: Prva [faza] je bila da su nekoga doveli pred takozvano
prijestolje nuznosti. Covjek je stajao pred ponorom; doista se iz prve ruke
iskusilo kakav je Zivot u nizim kraljevstvima prirode. Covjek je mineral i
biljka, ali danasnji covjek to ne moze dozivjeti, [on] ne moze iskusiti ono Sto
iskuse elementarne tvari, a ipak ono Sto je od Zeljeza i sila u svijetu, dolazi
od Cinjenice da smo i mi minerali, biljke.

Sljedeca faza upoznala je ljude sa svime S§to zivi u zivotinjskom carstvu. Sve
Sto zivi u strastima i Zeljama moralo se vidjeti kako navire i kovitla se
zajedno. Covjek je to morao pogledati, jer je svrha inicijacije pogledati iza
kulisa kozmicke egzistencije. Covjek ne zna da njegova fizicka ljuska samo
pokriva ono Sto se kovitla astralnim prostorom. Veo maye je stvarni
pokrivac, i tko god je iniciran mora vidjeti iza njega - pokrov padne, osoba ce
[vidjeti] jasno. To je poseban trenutak: svecenik je postao svjestan da su
[pokrivaci| sadrzavali impulse koji bi bili uzasni kad bi ih se otpustilo.

Treca etapa je vodila prema velikoj prirodi. Ovo je faza koju ljudi vrlo tesko
razumiju bez pripreme. Cinjenica da tamo pocivaju moéne okultne modi i da
se svjetske strasti izrazavaju u tim prirodnim silama, nesto je Sto ljude ¢ini
svjesnima da postoje sile koje ne dozivljavaju na isti nacin kao vlastitu
patnju.

Hijerofant je sljedecu kusSnju nazivao 'predaja zmije'. Legenda o Tantalu
objasnjava ucinke toga. Prednost sjedenja u vijecu bogova [poput Tantala]
moze se zloupotrijebiti. To je stvarnost koja uzdize ljude iznad njih samih, ali
ih vezuje za opasnosti koje nisu pretjerane u tantalovoj kletvi. Ljudi u
pravilu kazu da ne mogu niSta protiv zakona prirode. To su [kreativne] misli.
NiSta se ne moze uciniti s misSlju koja je samo sjenovita misao u mozgu; s
kreativnom miSlju koja gradi i konstruira stvari svijeta, produktivno plodna,
umjesto one pasivne, imamo onu koja je prozeta duhovnom, intelektualnom
snagom. Ispuhana gusjenica je [samo] Iljudska gusjenice; prozeta
[produktivnom]| miSlju, to je Zziva gusjenica. Djelotvorna, stvaralacka snaga
misli ulijeva se u Skoljku, tako da svecenik moze ne samo promatrati svijet,
nego i djelovati u njemu kao mag. Opasnost je od zlostavljanja. Na ovoj
razini okultist dobiva odredenu moc¢ pomocu koje je u stanju prevariti cak i
viSa bica. On ne samo da mora obrazlagati istine, ve¢ ih mora i dozivjeti;
odluciti je li nesto istina ili laz. To znaci: predaja zmije od strane hijerofanta.

U duhovnom svijetu postoji okosnica [kao u fizickom], gdje se odlucuje da li
¢e vam mozak postati duhovan. Covjek prolazi kroz ovaj proces na [trecem]
stupnju inicijacije, ['hod u labirint']. On je podignut iz Kame i snabdjeven
duhovnom okosnicom, da bi se podigao u vrtlog duhovnog mozga. Zavoji
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labirinta isti su na duhovnom planu kao i zavoji mozga [na fizickom planul].
Covjek ulazi u labirint, u zavoje unutar vise razine.

Tada se morao zakleti na tajnost; pred njim je lezao goli mac i morao je dati
najjacu zakletvu. To je znacilo da ¢e covjek sada Sutjeti o svojim iskustvima
onima koji nisu bili inicirani poput njega. Te jedinstvene tajne nikako se ne
mogu lako podijeliti. Ali on [posvecenik]| je imao priliku oblikovati legende na
takav nacin da budu izraz vjecnog. Ako ste se mogli izraziti na ovaj nacin,
prirodno ste imali veliku mo¢ nad svojim bliznjima. Tko god stvori takvu
legendu, utiskuje nesto u ljudski duh. Ono Sto se [obi¢no| govori na ovaj
nacin ponovno se zaboravlja, a samo nekoliko stvari prezivi smrt. Vjecne
istine najduze nadzive smrt. Malo manjih znanstvenih nadzivi smrt. VjeCne
da, [koje traju], i ponovno se pojavljuju u novoj inkarnaciji. Druidski
svecenik govorio je iz viSe svrhe. Ako su njegove price bile izraz viSih istina,
cak i ako su bile jednostavne, prodirale su duboko u dusu. Imao je pred
sobom jednostavne ljude, ali istine su prodirale u dusSe i u njih ugradivale
nesSto Sto ¢e se ponovno roditi u novim inkarnacijama. Tada su ljudi
dozivljavali istine bajki. Dakle, danas imamo pripremljeno duhovno tijelo, i
ako danas razumijemo viSe istine, to je zato Sto smo pripremljeni.

Ovo razdoblje, koje je zavrsilo 61. godine, pripremilo je duhovni zZivot Europe
i pruzilo tlo na kojem se moglo graditi krScanstvo. Ucenja [Druida] su
sacuvana, i svatko tko trazi jo§ uvijek moze pronaci pristup onome Sto se
poducavalo u tim lozama.

Nakon Sto je on [druidski svecenik| polozio zakletvu na macu, morao je
popiti odredeno pice, naime iz ljudske lubanje. To je znacilo da je covjek
prerastao ono §to je ljudsko. Druidski svecenik morao je imati takav osjecaj
prema donjem dijelu tijela. Ono S§to zivi u tijelu morao je percipirati tako
objektivno, tako hladno da ga je promatrao samo kao posudu. Zatim je bio
iniciran u viSe tajne i dok je ponovno uzlazio u viSe svjetove, [susreo je Zivog]
Baldura. Odveli su ga u divovsku palacu prekrivenu svjetlucavim macevima.
PriSao mu je covjek koji je bacio sedam cvjetova - [sedam planeta]. [Osoba
koju je trebalo inicirati vidjela je tri sjedala; na njima stoluju]: nebeski
prostor, Kerubin, Demijurg. Tako je postao pravi svecenik Sunca.

Mnogi ljudi ¢itaju Eddu i ne znaju da je to prica o tome Sto se stvarno
dogodilo u starim misterijima Drota. Ogromna moc lezala je u rukama starih
svecenika Drota, mo¢ nad zZivotom i smrcu. Druidstvo je nekad bilo najviSe,
najsvetije. U vrijeme kada se Sirilo krScanstvo, mnogo toga je degeneriralo i
bilo je puno crnih magova, tako da je krscanstvo bilo kao spas.

Samo proucavanje ovih drevnih istina ilustrira gotovo sve okultno. U
druidskom hramu nijedan kamen nije postavljen na vrh drugog kao Sto je to
danas, vec tocno prema astronomskim mjerenjima; vrata su gradena prema
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nebeskim dimenzijama. Druidski svecenici bili su graditelji covjecanstva.
Slab odraz toga sacuvan je u pogledima slobodnih zidara.

Ako naucite vidjeti kroz astralnu materiju, mozete vidjeti,
Sunce u ponoc¢: 1. inicijacija.
Predaju zmije: 2. inicijacija.

Hod u labirintu: 3. inicijacija.
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Sedmo predavanje
Berlin, 7. listopada 1904.

Saga o Prometeju

Zadnji put sam pokuSao pokazati kako se odvijala inicijacija u drvnim
druidskim lozama. Danas bih Zelio objasniti neSto Sto je vezano za ovo, ali
mozda izgleda malo udaljenije. Vidjet cemo kako sve dublje i dublje mozemo
razumjeti ljudski razvoj.

Vjerojatno ste iz mojih raznih predavanja petkom vidjeli da legende razlic¢itih
naroda imaju dubok sadrzaj i da su mitovi izraz dubokih, ezoternih istina.
povezana s cjelokupnim razvojem naSe pete korijenske rase. Ujedno cCete
vidjeti kako ezoterik uvijek moze procCi kroz tri faze razumijevanja starih
legendi.

Prije svega, legende zive u nekim ljudima, a shvacaju se egzotericno,
izvanjski i doslovno. Tada pocinje nevjerica u ovakvo doslovno tumacenje
legendi, a obrazovani pokuSavaju simboli¢no, figurativno tumaciti legende.
Ali iza ova dva tumacenja postoji pet drugih tumacenja, jer svaka legenda
ima sedam tumacenja. Trece je ono u kojem na odredeni nacin legende
mozete shvatiti doslovno. Medutim, prvo morate razumjeti jezik na kojem su
legende napisane. Danas bih Zzelio govoriti o legendi koju nije tako lako
razumjeti, legendi o Prometeju.

Naci cete neSto o tome u jednom poglavlju u drugom tomu 'Tajne doktrine'
H. P. Blavatsky, a takoder cete vidjeti koji duboki sadrzaj lezi u ovoj legendi.
Medutim, nije uvijek moguce i¢i do kraja u tiskanom spisu. Danas mozemo
i¢i malo dalje od objasnjenja u 'Tajnoj doktrini' H. P. Blavatsky.

Prometej pripada grckom svijetu legendi. On i njegov brat sinovi su titana
Japeta. A sami Titani su sinovi najstarijih gréckih bozanstava, Urana i njegov
zene Gaje. Prevedeno na hrvatski, Uran bi znacio 'nebo', a Gaja 'zemlja'.
Takoder izricito napominjem da je Uran na grckom isto §to i Varuna na
indijskom. Titan, potomak Urana i Geje, je Prometej i njegov brat Epimete;j.
Najmladi od Titana, Kronos, Vrijeme, skinuo je s prijestolja svog oca Uran i
sam preuzeo vladavinu. Zbog toga ga je ponovno zbacio s prijestolja njegov
sin Zeus i izbacio sa svim Titanima u Tartar, ponor ili podzemni svijet. Uz
Zeusa su stali samo Titan Prometej i njegov brat Epimetej. U to su vrijeme
bili na strani Zeusa i borili se protiv ostalih Titana.

Sad je i Zeus htio unistiti judsku rasu, koja se uzoholila. Tada je Prometej
postao zagovornik ljudske rase. RazmiSljao je o tome kako bi ljudskoj rasi

mogao dati neSto Cime bi se mogla spasiti i viSe jednostavno ne ovisiti o
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Zeusovoj pomoci. ReCeno nam je da je Prometej naucio ljude koriStenju
pisma i umjetnosti, ali posebno koristenju vatre. Ali time je navukao Zeusov
gnjev. Zbog Zeusova gnjeva bacen je na stijenu na Kavkazu i tamo je morao
dugo podnositi velike muke.

Takoder nam je reCeno da su bogovi, sa Zeusom na celu, sada natjerali
Hefesta, boga kovackog zanata, da napravi Zenski kip. Ovu Zensku statuu
bogovi su obdarili svim osobinama koje su vanjski ukras ljudske rase pete
korijenske rase. Ova zenska statua bila je Pandora. Zeus je naveo Pandoru
da covjecanstvu donese nezdrave darove, u pocetku Prometejevu bratu,
Epimeteju. Prometej je upozorio svog brata da ne prihvati te darove;
medutim, ovaj se dao uvjeriti i prihvatio je nezdrave darove bogova od
Pandore. Sve se izlilo na covjeCanstvo, ostao je samo jedan dobar dar: nada.
Drugi darovi bili su kuga i patnje za cCovjeCanstvo; samo je nada ostala u
'Pandorinoj kutiji'.

Dakle, Prometej je prikovan na Kavkazu, a leSinar mu neprestano grize jetru.
On to podnosi. Ali on zna nesto Sto je jamstvo za njegovo spasenje. On zna
tajnu koju ¢ak ni Zeus ne zna, ali koju Zeus zeli znati. Medutim, Prometej to
ne otkriva, iako mu Zeus Salje Hermesa, glasnika bogova.

Sada, u tijeku legende, reCeno nam je o njegovom cudnom oslobadanju.
Receno je da se Prometej moze osloboditi samo intervencijom posvecenika. A
jedan takav posvecenik bio je grcki Heraklo - Heraklo, koji je izvrSio dvanaest
djela. Izvodenje ovih dvanaest djela je postignuce posvecenika. To je
dvanaest kusnji inicijacije, izrazenih simboli¢no. Za Herakla se takoder kaze
da je dopustio da bude iniciran u eleuzinske misterije. U stanju je spasiti
Prometeja. Ali netko drugi morao se zrtvovati kao zamjena, i kentaur Hiron
se zrtvovao za Prometeja; bio je pola zivotinja, pola covjek. Vec je bolovao od
neizljecive bolesti, [ali je zapravo bio besmrtan. Da bi umro, on se Zrtvuje.]
On trpi smrt, a Prometej je time spasSen. To je vanjska struktura legende o
Prometeju.

Cijela povijest pete korijenske rase lezi u ovoj legendi, a u njoj je ukljucena i
prava misterijska istina. Ova legenda je stvarno ispricana u Grc¢koj kao
izvorna. Ali to je takoder bilo prikazano u misterijima, tako da je ucenik
misterija stvarno pred sobom vidio sudbinu Prometeja. I u tome bi trebali
vidjeti proslost i buducnost cijele pete korijenske rase. Ovo mozete razumjeti
samo ako uzmete u obzir jednu stvar.

U sredini lemurijske rase tek je postignuto ono Sto se zove inkarnacija -
inkarnacija u smislu u kojem danas imamo ljude. Ovo covjecanstvo su vodili
veliki ucitelji i vode koje nazivamo 'Sinovima vatrene magle'. Danas
Ccovjecanstvo pete korijenske rase takoder vode veliki inicirani, ali naSi
inicirani su drugacije vrste od voda CovjeCanstva u to vrijeme.
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Sada vam mora biti jasna ta razlika. Postoji velika razlika izmedu voda dviju
prethodnih korijenskih rasa i voda naSe pete korijenske rase. Vode tih
korijenskih rasa takoder su bili ujedinjeni u bijeloj lozi bratstva. Medutim,
oni nisu prosli svoj prethodni razvoj na nasem planetu Zemlji, ve¢ na drugim
mjestima. Oni su siSli na Zemlju kao zreli, visi ljudi kako bi poducavali one
ljude koji su jos bili u djetinjstvu kada su tek nastali, kako bi ih poducavali
prvim vjeStinama koje su im trebale. Ovo naukovanje trajalo je kroz trecu,
Cetvrtu, pa cak i do pete korijenske rase.

Ova peta korijenska rasa potekla je od male skupine ljudi koji su bili
odvojeni od prethodne korijenske rase. Odgajani su u pustinji Gobi, a potom
su se rasprsili Zemljom. Prvi voda koji je dao poticaj ovom ljudskom razvoju
bio je jedan od takozvanih Manu, Manu pete korijenske rase. Ovaj Manu jo$
uvijek pripada onim vodama ljudske rase koji su siSli u vrijeme trece
korijenske rase. To je bio joS jedan voda koji se nije razvio samo na Zemlji,
vec je svoju zrelost donio i na nasu Zemlju.

Tek u petoj korijenskoj rasi pocinje razvoj takvih Manu, koji su ljudi poput
nas, koji su, poput nas, prosli svoj razvoj samo na Zemlji, koji se, da tako
kazemo, razvijaju na Zemlji od nule. Dakle, imamo vode i uciteljske
osobnosti, i one koji nastoje postati vode i uciteljske osobnosti, tako da
unutar pete korijenske rase imamo Chele i Ucitelje koji pripadaju ranijoj
korijenskoj rasi, te Chele i Ucitelje, koji su prosli kroz sve kroz §to su ljudi
prosli od sredine razdoblja Lemurije. Jedan od ucitelja koji je voda pete
korijenske rase izabran je da preuzme vodstvo Seste korijenske rase. Sesta
korijenska rasa biti ¢e prva koju ce voditi zemaljski brat kao Manu. Bivsi
ucitelji, svi Manu drugih svjetova, predaju vodstvo covjeCanstva svom
zemaljskom bratu.

Sve Sto nazivamo razvojem umjetnosti podudara se sa svitanjem naSe pete
nikakvih izuma ni otkrica. Radili su na potpuno drugaciji nac¢in. Njihova
tehnika i umjetnost bili su potpuno drugaciji. Tek s naSom petom
korijenskom rasom razvilo se ono Sto zovemo tehnologija i umjetnost.
Najvazniji izum je izum vatre. Razjasnite to sebi. Shvatite Sto danas ovisi o
vatri u najSirem smislu tehnologije, industrije i umjetnosti. Mislim da ce se
tehnicar sloziti sa mnom kada kazem da bez vatre nijedna tehnologija ne bi
bila moguca. Dakle, mozemo reci: izum vatre bio je temeljni izum, poticaj za
sve druge izume.

Osim toga, morate takoder uzeti u obzir da su u vrijeme kada je nastala
legenda o Prometeju, ljudi pod vatra podrazumijevali sve Sto je na neki nacin
bilo povezano s toplinom. To se takoder smatralo uzrokom munje. Uzroci
svih toplinskih pojava sazeti su pod pojmom 'vatra'. Svijest da je
covjecanstvo pete korijenske vatre u znaku vatre, prvi put je izrazena u
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legendi o Prometeju. A Prometej nije niSta drugo nego predstavnik pete
korijenske rase.

Njegov brat je Epimetej. Prvo, prevedimo dvije rijeci: na naSem jeziku,
Prometej znaci onaj koji razmiSlja unaprijed, Epimetej znac¢i onaj koji
razmiSlja naknadno. Imamo objasSnjene dvije aktivnosti ljudskog misljenja:
kod ljudi koji misle i kod ljudi koji misle unaprijed. Osoba koja razmiSlja je
ona koja dopusta stvarima ovoga svijeta da djeluju na nju, a zatim o njima
razmiSlja. Takvo miSljenje je Kama-Manas miSljenje. S odredene tocke
glediSta, Kama-Manas miSljenje znaci: prvo dopustiti da svijet djeluje na
nas, a zatim nakon toga razmiSljati. Danas covjek pete korijenske rase jo$
uvijek, u prvom redu razmislja kao Epimete;.

Ali u onoj mjeri u kojoj ¢ovjek ne dopusta da na njega djeluje ono Sto vec
postoji, nego stvara buducnost, izumitelj je i otkrivac, utoliko je on Prometej,
pionir. Izumi nikad ne bi bili moguci da je covjek samo Epimetej. Izum
nastaje kada osoba stvori nesSto Sto joS ne postoji. Prvo je to tu u mislima, a
zatim se misao prevodi u stvarnost. To je miSljenje Prometeja. To miSljenje
Prometeja je Manas miSljenje unutar pete korijenske rase. Kama-Manas i
Manas miSljenje teku jedno uz drugo poput dvije struje u petoj korijenskoj
rasi. Postupno se sve viSe Siri Manas miSljenje.

Ovo Manas miSljenje pete korijenske rase ima jednu osobitost. To
razumijemo kada se osvrnemo na atlantsku korijensku rasu. Imala je viSe
instinktivni nacin razmiSljanja, koji je joS uvijek bio u vezi sa zivotnom
silom. Atlantska korijenska rasa jo§S uvijek je bila sposobna formirati
pokretacku silu iz sile sjemena. Bas kao Sto ljudi danas imaju neku vrstu
spremnika energije u rudnicima ugljena, koju pretvaraju u paru za
pokretanje tereta i lokomotiva, Atlantidani su imali velike zalihe biljnog
sjemena koje je sadrzavalo sile koje su mogli pretvoriti u pokretacku snagu
kojom su bila pokretana ona vozila opisana u Scott-Elliot brosuri o Atlantidi.
Ta umjetnost je izgubljena. Duh atlantskog covjeka ipak je pobijedio zivu
prirodu, snagu sjemena. Duh pete korijenske rase mozZe pobijediti samo
bezivotnu prirodu koja je u kamenu, pobijediti sile koje leze u mineralima.
Dakle, Manas pete korijenske rase vezan je za mineralne sile, kao Sto je
atlantska rasa bila vezana za zivotne sile. Sva mo¢ Prometeja vezana je za
stijenu, za Zemlju. Stoga je i Petar stijena, na kojoj je Krist gradio. Isto kao
kamen s Kavkaza. Osoba pete korijenske rase mora traziti svoj razvoj na
Cisto fizickom planu. Vezana je za anorganske, mineralne sile.

PokuSajte dobiti ideju o tome Sto znac¢i kada govorimo o ovoj tehnici pete
korijenske rase. Cemu sluzi? Ako steknete pregled, vidjet ¢ete - koliko god
veliki i mocni bili rezultati kada se intelektualna moc¢, Manas, primjeni na
anorgansko, mineralno, - da je u cjelini, u konacnici, ljudski egoizam,
ljudski osobni interes, ono na Sto se primjenjuju svi ovi izumi i otkrica pete
korijenske rase.
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Ako krenete od prvog otkrica i izuma i dodete do telefona, nasih najnovijih
izuma i otkrica, vidjet cCete koliko su velike i moc¢ne sile stavljene u nasu
sluzbu kroz te izume i otkriéa - ali u koji svrhu? Sto iz dalekih zemalja
donosimo vlakom i parobrodom? Dobivamo hranu, preko telefona trazimo
hranu. U biti, ljudska Kama je ta koja zeli ove izume i otkrica u petoj
korijenskoj rasi. To je ono Sto vam mora biti jasno iz objektivne perspektive.
Tada cemo takoder znati kako je to viSe ljudsko bice koje je smjeSteno u
materiju, zapravo vezano za materiju tijekom pete korijenske rase, jer
njegova Kama zahtijeva zadovoljstvo unutar materije.

Ako pogledate stvari ezoterno, otkrit cete da su nacela covjeka povezana s
vrlo specificnim organima u tijelu. Ovu temu cu detaljnije razraditi; danas
samo zelim istaknuti organe s kojima je naSih sedam ljudskih nacela u
specificnom odnosu.

Prvo imamo ono Sto se naziva fizickim. To ima okultnu vezu s gornjim
dijelom ljudskog lica, s korijenom nosa. Fizicka struktura covjeka, koja je
jednom zapocela - prethodno je covjek bio samo astralan i ugradivao se u
fizicko - ima svoje podrijetlo u ovom dijelu. Fizicko je krenulo od toga i
najprije se gradilo na korijenu nosa, tako da ezoterija korijen nosa
prepoznaje kao pripisan stvarnom fizicko- mineralnom elementu.

Drugo je prana, etersko tijelo. Ezotericno mu je dodijeljena jetra. Ovaj organ
ima odredeni okultni odnos prema njemu. Zatim dolazi Kama, astralno tijelo.
To je zauzvrat razvilo svoju aktivnost u izgradnji organa za ishranu, koji
imaju svoj simbol u zelucu. Da astralno tijelo nema ovaj vrlo specifican oblik
koji ima kod ljudi, onda ovaj ljudski prehrambeni aparat sa zelucem ne bi
imao ovaj specifican oblik koji ima danas.

Ako pogledate covjeka, prvo u njegovoj fizickoj osnovi, drugo u njegovom
eterskom dvostrukom tijelu, i trece u njegovom astralnom tijelu, vidite, kao
Sto mozete vidjeti, osnovu koja je povezana s onim §to ¢ini mineralno ropstvo
pete korijenske rase. Kroz viSe tijela covjek se izdize iz ovog ropstva i uzdize
na nesto viSe. Kama-Manas se ponovno probija. Covjek se tada ponovno
oslobada ciste prirodne osnove. Zato postoji okultni odnos izmedu Kama-
Manas i onoga kroz Sto se covjek izdize od prirodnog temelja, odsjecen je.
Ova okultna veza je ona izmedu nizeg Manasa i takozvane pupcane vrpce.
Da u ljudskom obliku nema Kama-Manasa, onda embrij od majke ne bi bio
odsjecen na taj nacin.

Ako odemo do viSeg Manasa, on ima isti okultni odnos s ljudskim srcem i
krvlju. Buddhi ima okultni odnos s ljudskim grkljanom, grlom i grkljanom. A
Atma ima okultni odnos s necim Sto ispunjava cijelo ljudsko bice, naime
AkaSom sadrzanom u ljudskom bicu.
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Ovo je sedam okultnih odnosa. Ako ovo imate na umu, moramo istaknuti
one koji se odnose na etersko dvostruko tijelo i Kamu kao najvaznije za nasu
petu korijensku rasu. A ako ovome dodate ono Sto sam prije rekao o
ovladavanju pranom kod Atlantidana - Zivotna sila je ono Sto prolazi kroz
etersko dvostruko tijelo - tada cete moci re¢i da je Atlantidanin bio, u
odredenom pogledu, stepenicu nize. Njegovo etersko dvostruko tijelo jos
uvijek je imalo izvorni odnos sa svime eterskim u vanjskom svijetu, i on je na
taj nacin kontrolirao pranu vanjskog svijeta. Jer se covjek popeo stepenicu
viSe, njegov rad je postao jedan korak dublji. Ovo je zakon: ako postoji uspon
s jedne strane, mora biti i pad s druge strane. Dok je covjek prije radio na
Kami iz prane, sada s Kamom mora raditi na fizickoj razini.

Sada cete shvatiti koliko duboko legenda o Prometeju simbolizira ovu
okultnu vezu. LeSinar izgriza jetru Prometeja. Kama je simbolizirana u
leSinaru; on zapravo nagriza moci pete korijenske rase. LeSinar grize
covjekovu jetru, njegov temelj, pa tako ova sila pete korijenske rase grize
stvarnu covjekovu zivotnu snagu, jer je Covjek vezan za mineralnu prirodu,
za Petra, za stijenu, za Kavkaz. Time je Covjek morao platiti svoju sli¢nost
Prometeju. Zato covjek mora pobijediti vlastitu prirodu kako viSe ne bi bio
vezan za mineral, za Kavkaz.

Samo oni koji se pojavljuju kao inicirani tijekom pete korijenske rase mogu
donijeti oslobodenje vezanom ljudskom bicu. Heraklo, inicijat, sam mora
do¢i do Kavkaza da bi oslobodio Prometeja. Tako ¢e inicirani podici ljude iz
njihovog ropstva i oni moraju zrtvovati ono Sto je osudeno na uniStenje.
Ljudsko bice koje je joS u vezi sa zivotinjskim svijetom mora se Zrtvovati:
kentaur Chiron. Covjek iz davnih vremena mora biti Zrtvovan. Zrtva
kentaura jednako je vazna za razvoj pete korijenske rase kao i oslobodenje
od strane inicijata pete korijenske rase.

Receno je da je u grckim misterijima ljudima prorecena buducénost. No, to
nije znacilo nejasno, apstraktno kazivanje o tome Sto bi se trebalo dogoditi u
buducnosti, ve¢ naznaku puteva koji ljude vode u buducnost i Sto ljudi
moraju uciniti da bi se razvijali za buducnost. A ono §to se trebalo razviti
kao ljudske sposobnosti predstavljeno je u velikoj misterijskoj drami
Prometeja.

Sada moramo zamisliti tri uzastopne vode ljudskih bica medu tri boga
Urana, Kronosa i Zeusa. Uran je ime neba, a Geja je ime Zemlje. Ako se
vratimo u sredinu trece korijenske rase, Lemuriju, tada joS nemamo ljudsko
bice kakvo sada poznajemo, vec ljudsko bice koje tajna doktrina naziva
'Adam Kadmon', ljudsko bice koje je joS uvijek aseksualno, koje ranije nije
pripadalo Zemlji, koje joS nije razvilo organe zemaljskog vida, koje joS uvijek
pripada Uranu, nebesima. Brakom Urana i Geje nastao je covjek, koji je
siSao u materiju i tako se preselio u vrijeme. Kronos, vrijeme - postaje vladar
druge rase bogova od sredine razdoblja Lemurije do pocetka razdoblja
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Atlantide. Grci su vodeca bica najprije simbolizirali Uranom, kasnije
Kronosom, a potom presli na Zeusa. Ali Zeus je ipak jedan od onih voda koji
svoje Skolovanje nisu dovrSili na Zemlji. On je i dalje onaj koji pripada
besmrtnicima, kao Sto su svi grcki bogovi jos uvijek bili medu besmrtnicima.

Smrtno covjecanstvo tijekom pete korijenske rase treba stajati na vlastitim
nogama. To covjeCanstvo predstavlja Prometej. Prvo je steklo vjeStine i
iskonsku umjetnost vatre. Zeus je na njih ljubomoran, jer dolaze njihovi
vlastiti inicirani i preuzet ce vodstvo u Sestoj korijenskoj rasi. Ali
CcovjeCanstvo prvo mora platiti cijenu. Stoga prvotni inicijat mora preuzeti
svu patnju. Izvorni inicijat pete korijenske rase je Prometej, onaj koji je
iniciran ne samo u mudrost ve¢ i u djelovanje. Prolazi kroz svu patnju i
oslobada ga onaj koji sazrijeva da postupno oslobodi ¢ovjecanstvo i uzdigne
ga iznad minerala.

Ovako nam legende predstavljaju velike kozmicke istine. Zato sam rekao na
pocetku: osoba koja napreduje do treceg tumacenja mozZe ga opet shvatiti
doslovno. [u rukopisu Franza Seilera postoje sljedece nejasne recCenice: "Svaka se
legenda mijenja. Dolazi od najstarijih i mijenja se na vrlo specificnom mjestu. U
svakoj legendi, ¢ak i onima koje treba shvatiti doslovno"] U legendi o Prometeju
imate leSinara koji jede jetru. Ovo treba shvatiti sasvim doslovno. LeSinar
stvarno jede jetru pete korijenske rase. To je borba zeluca s jetrom. Ova
prometejska borba s patnjom ponavlja se u svakom pojedinom covjeku
tijekom pete korijenske rase. Ono Sto je ovdje izrazeno u legendi o Prometeju
treba shvatiti potpuno doslovno. Kad ove borbe ne bi bilo, sudbina pete
korijenske rase bila bi potpuno drugacija.

Dakle, od pocetka postoje tri tumacenja legendi: prvo egzotericno. doslovno,
drugo alegorijsko - borba ljudske prirode - trece okultno znacenje, gdje se
opet pojavljuje doslovno tumacenje mitova. Iz ovoga mozete vidjeti da sve ove
legende - barem sve koje imaju takvo znacenja - potjecu iz Skola misterija i
nisu nista drugo nego reprodukcija onoga Sto je u Skolama misterija
predstavljeno kao velika drama ljudske sudbine. Bas kao Sto sam vam u
misterijama Druida uspio pokazati da [legenda o] Balduru ne predstavlja
niSta drugo nego ono Sto se dogodilo unutar misterija Druida, tako da u
Prometeju imate ono Sto je grcki ucenik misterija dozivio unutar misterija
kako bi dobio moc¢ i energiju za zivjeti u buducnosti.
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Osmo predavanje
Berlin, 14. listopada 1904.

Saga o Argonautima i Odiseja

Razmatraju¢i razne mitove, zelio bih pruziti osnovu za odredenu vrstu
egzotericnog ucenja koje ¢u obraditi u sljedecih nekoliko sati. Danas bih
zelio govoriti o jednom vrlo vaznom mitu kojeg takoder nalazimo u Grckoj i
koji se, kao i svaki drugi mit, moze tumaciti u fazama i na mnogo nacina.
Danas zelimo razjasniti njegovu pravu sustinu. Ali prije nego Sto dodem do
toga, zelim reci nekoliko teoretskih stvari.

U proslom broju 'Lucifer-Gnosis' istaknuo sam da je odredeni utjecaj na
nasu ljudsku rasu zapoceo unutar posljednje tri atlantske kulture, koji se na
odredeni nacin nastavlja u danas. Taj je utjecaj povezan s Cinjenicom da su
Jjudi u to vrijeme postali zreli za zivot u onome S§to nazivamo naSim
intelektom, nasSim umom. Prije su ljudi viSe bili bica koja pamte. Njihovo je
pamcenje osobito bilo razvijeno sve do Ccetvrte atlantske kulture.
Kombiniraju¢i um, aktivnost racunanja, ukratko, ono na ¢emu se temelji
naSa danasnja kultura, zapocelo je s petom atlantskom kulturom, s drevnim
Semitima. I zato je ovim izvornim Semitima omoguceno da postanu matic¢na
rasa cijele pete post-atlantske korijenske rase. Tijekom evolucije, ova
korijenska rasa prvenstveno mora razviti um, koji je okupiran fizickom
razinom. Ako se u covjecanstvu dogodi takva nova faza razvoja kao Sto je ona
uma, tada je moguce da ¢e novi entiteti, koji su prije djelovali samo u
tajnosti, dobiti utjecaj na evoluciju. I zapravo, od tog vremena, od pete
atlantske kulture, odredena grupa bica mogla je djelovati na polju ljudske
evolucije, cCija aktivnost prije toga nije bila primjetna. Ta bic¢a morate
zamisliti kao visoko razvijena, mnogo razvijenija od ljudi na njihovom
stupnju evolucije u to vrijeme. Ali u odredenom smislu ona su stajala iza
bica koja su intervenirala u ljudskoj rasi u sredini epohe Lemurije. Bio je to
novi nazadak, koji se tamo dogodio. Ova bica o kojima sada govorim
pripadala su samom svojom prirodom onome Sto nazivamo lunarnom
evolucijom. Ona su prosSla kroz svoj razvoj u lunarnoj epohi, ali nisu
napredovali tako daleko kao ona koja su mogla intervenirati u sredini
razdoblja Lemurije. Zaostajala su za normalnim razvojem Mjeseca. Dosli su
toliko daleko da su upravo sposobnosti koje su ljudi tada stekli prepoznali
kao sli¢ne svojima, a to je znacilo da su ih mogli preuzeti. Prije ljudi nisu bili
inteligentna bica; sada su dobili intelekt. I entiteti su koristili ovu novu
sposobnost za svoj daljnji razvoj. Tako se dogodilo da je zapocela faza razvoja
koju nazivamo pripremom za objektivhu znanost. Toga prije nije bilo niti Ce
kasnije postojati. Sva mudrost koja je postignuta u ljudskoj evoluciji
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temeljno je povezana s onim Sto nazivamo ljubavlju. Na tu hladnu, cisto
proracunsku znanost utjecu ova bica koja predstavljaju 'ojacanje’.

Utjecaj ovih bica, koja su i danas na odredeni nacin djelotvorna, bit ce
okoncan tek onda kada cjelokupno nase intelektualno djelovanje, sve §to
mozemo spoznati, sve Sto nazivamo intelektualnim djelovanjem, ponovno
bude prozeto ljubavlju. Kada se razum i ljubav ponovno ujedine u viSoj
mudrosti, tada ¢e nestati utjecaj ovih entiteta koji nisu vidljivi na fizickoj
razini. Razjasniti utjecaj tih bica ljudima, prije svega ucenicima misterija, to
je bila posebna zadaca grckih misterija.

Otprilike u 8. stoljecu prije rodenja Krista zapocela je posebno vazna epoha
u pogledu ovih bica. Ako pogledate kulture nasSe pete korijenske rase, onu
koja je utemeljila drvenu vedsku kulturu, zatim ona koja je utemeljila staru
perzijsku, kaldejsko-egipatsku kulturu, naci cete da ¢ak i u epohama koje
su dovele do kulture Druida, objektivna, trijezna znanost zapravo nije
postojala. To se pojavilo tek kako je cetvrta epoha sve viSe i viSe svitala.
Pocetak cetvrte kulturne epohe moze se vidjeti oko 8. stoljeca prije rodenja
Krista. Time je osvanulo stanje uma odvojeno od svega drugog sadrzaja,
objektivha znanost. Kaldejski svecenik koji se bavio astronomijom
pokusavao je doznati namjere svjetskih vladara. Isto je bilo sa svecenicima
Egipcana i svecenicima Druida; nastojali su ste¢i uvid u namjere svjetskih
vladara. Cista intelektualna znanost osvanula je tek u Grékoj. Ova
intelektualna znanost, koja se postupno pripremala i pojavila pod utjecajem
spomenutih bica, ali je bila povezana s drugim ljudskim aktivnostima, bila je
potpuno oslobodena u cetvrtom kulturnom razdoblju pete korijenske rase.
Posvecenici koji su bili upuceni u misterije tog vremena, osjecali su da je
izvorna mudrost koja je ranije dosSla ljudskoj rasi, neSto izgubljeno u
usporedbi s vanjskom mudroscu koju je trebalo ponovno traziti. Postojala je
tocka u vremenu kada se ova mudrost odvojila od sveobuhvatne izvorne
mudrosti. Ta tocka u vremenu u kojoj se ova trijezna, suha mudrost odvojila
od sveobuhvatne izvorne mudrosti opisana je rijeCima: oko 8. stoljeca prije
Krista, Sunce je proslo kroz proljetni ekvinocij u Ovnu. Ovaj prolazak Sunca
kroz Ovna je ponavljanje ranijeg prolaska kroz isti znak koji se dogodio prije
viSe tisuca godina. Kao Sto je poznato, Sunce se krece kroz cijeli Zodijak,
kroz slike Ovna, Bika, Blizanaca, Raka, Djevice i tako dalje, tako da je vec
mnogo puta proslo kroz Ovna. Zadnji put je proSlo kroz Ovna kada je covjek
joS posjedovao jedinstvo ljubavi i znanja, a time i iskonsku mudrost. Ta
izvorna mudrost sada je izgubljena i wustupila je mjesto vanjskoj
intelektualnoj kulturi. Grcéki misterijski svecenik cijeli je taj proces u
njegovom okultnom znacenju izrazio kroz nevjerojatno dubok mit u Sagi o
Argonautima, u kojoj Ovan predstavlja simbol sjedinjenja ljubavi i znanja.

Imajmo najprije pred sobom cijeli mit. ReCeno nam je da su Phrixos i Helle
mnogo patili od svoje zle macehe Ino. Zato se Phrixosu ukazala njegova
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bozanska majka Nefela i savjetovala mu da pobjegne sa svojom sestrom.
Dala mu je i velikog ovna sa zlatnim runom da jaSe preko mora. Helle je tada
pala i utopila se u moru, koje je tada nazvano Hellespont; Phrixos je, s druge
strane, doSao u Kolhidu s ovnom. Ondje je navodno Zrtvovao ovna Zeusu, a
runo dao kralju Aietesu koji ga je objesio na hrast ispred Spilje. Kasnije je
grcki junak Jazon krenuo zajedno s najvaznijim grckim posvecenicima tog
doba - Orfejem, Tezejem, Heraklom i drugima - da od barbarskih naroda u
Kolhidi vrati natrag runo ovna. PridobivSi najmladu kcer kralja Aietesa,
Medeju, uspio je runo ovna vratiti u Gréku. Prvo je morao pobijediti dva bika
koji su rigali vatru. Zatim je morao je rasuti i zmajeve zube; iz zmajevih zuba
izaSli su naoruzani ljudi i borili se. Preko Medeje mu je omoguceno da rijesi
ovaj sukob. Takoder je ona omogucila Jasonu da uzme runo ovna i s njom
otputuje kuci u Gréku. Kako bi prevarila oca, Medeja je uzela brata, ubila
ga, raskomadala i bacila u more. Dok je uplakani otac skupljao dijelove, oni
su mogli nastaviti bijeg u Grcku.

U 8. i 9. stoljecu prije Krista, na pocetku grckog kulturnog razdoblja, o
okultnom znacenju ove legende poducavali su grcke ucenike misterija. Ovo
okultno znacenje lezi u poruci da ona bica koja koriste suhu, trezvenu
inteligenciju ljudi, od ove tocke nadalje dobivaju posebnu vaznost. Ceznja za
izvornom kulturom koja je nekada postojala kada je Sunce pretposljednji put
pros§lo kroz Ovna sada se ponovno probudila. Cinjenica da je Ovan doveo par
blizanaca Phrixosa i Helle u Kolhidu ne znaci niSta drugo nego da prethodna
podrasa, perzijsko-iranska sa svojom blizanackom prirodom - stajala je pod
znakom dobra i zla, Ozmuzd i Ahriman - da zeli ponovno steci vezi izmedu
znanja i ljubavi. Prethodna podrasa je to odnijela u skrivena podrucja.
Prethodno, u doba Atlantide, ovo krzno, ta mudrost, bili su opce vlasni§tvo
ljudske kulture, a zatim su odneseni u daleke Skole misterija. Mora se
vratiti. Ovako vidimo utemeljenje misterijskih Skola u Grc¢koj izrazeno u
legendi o Argonautima.

Receno nam je da je medu Atlantskom rasom postojala iskonska mudrost.
Ova drevna mudrost bila je zajednicko vlasniStvo ¢ovjecanstva u to vrijeme.
Izgubljena je i moze se pronaci samo u Spiljama i kriptama Skola misterija.
Ali Grci su ponovno uspostavili misterije za svoje inicijate, a Tezej, Orfej,
Herkules i drugi bili su utemeljitelji ovih Skola mudrosti donoseci izvornu
mudrost natrag u Grcku. Thales, Anaximenes, Sokrat i drugi filozofi iznijeli
su trijeznu, hladnu intelektualnu mudrost koja je objektivna. Misterijska
mudrost povezana je s ljubavlju. To je mudrost koja se ne moze postici bez
procCiScenja strasti, Kama sila. Znanost uma, s druge strane, moze se postici
bez prociScavanja Kame. Vazna legenda o Argonautima pokazuje nam
prijelaz iz treceg u cetvrto kulturno razdoblje nase sadasnje korijenske rase.
Prijelaz se sastoji u Cinjenici da se prethodno zajednicka struja ljudske
kulture podijelila u dvije struje: misterijsku mudrost i vanjsku intelektualnu
znanost. Jedna je struja bila skrivena, ali tako da je bila ucinkovita i utjecala
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na grcku umjetnost i kulturu - prikazana je kao povratak runa ovna. Samo
na intelektualnu znanost od tada nije imala utjecaja. To je legenda o
putovanju Argonauta.

Takoder u legendi o Odiseju vidimo da se odnosi na prijelaz iz jedne rase u
samo dati okvir ove legende. U svojoj knjizi 'KrScanstvo kao misti¢na
Cinjenica' pokusSao sam koristiti drugu vrstu tumacenja, onu alegorijsku;
danas se zelimo osvrnuti na trecu vrstu tumacenja, okultnu.

Odisej, koji je bio medu trojanskim ratnicima, pomogao je Grcima da
lukavstvom i obmanom osvoje Troju. ProSao je velika lutanja po vodi; molim
da se cvrsto drzimo toga. DoSao je do Kiklopa, svladao Kiklopa s jednim
okom, zatim otiSao do Circe, koja je, kako nam je receno, pretvorila njegove
drugove u svinje. Zatim je otiSao u podzemni svijet i susreo heroje koji su
umrli u Trojanskom ratu. Tada je doSao pod vlast sirena, koje ljude zavode
svojim Carobnim pjevanjem. Nadalje nam je reCeno kako vecina suputnika
podlegne zavodenju i kako se spasavaju tako da budu vezani za svoj brod.
Odisej tada dolazi do mjesta koje se nalazi izmedu Scile i Haribde, gdje su
brodovi u opasnosti od utapanja. Mora se spasiti kroz morski vrtlog. Potom
dolazi na Ogigiju, otok nimfe Kalipso, tamo ostaje sedam godina i oslobada
ga Zeus, koji nareduje Kalipsi da ga oslobodi, te konacno stize u svoju
domovinu Itaku. Bozica Pallas Atena vodi ga do njegove kuce i do njegove
zene Penelope, koja je morala izdrzati razne opasnosti, jer su je mnogi prosci
pokusSavali dobiti. Tako bi danju napravila tkanje, koje je nocu ponovno
razmatala, jer je svojim prosima obecala svoju ruku kada tkanje bude
gotovo.

Sada vas molim da prodemo kroz okvir ove legende o Odiseju na nacin koji
poznajemo iz gréke misterijske mudrosti. Skole inicijacije u kojima se
zapravo dogadalo ono Sto je ovdje receno, vodile su ucenika na astralnom i
mentalnom planu na takav nacin da je mogao proci kroz odredenu dionicu
ljudskog razvoja, naime dionicu od sredine razdoblja Lemurije do tocke u
vremenu, gdje su u Grckoj ljudi ponovno mogli pronaci iskonsku mudrost u
Skolama inicijacije koje je osnovao Jason zajedno s Orfejem, Tezejem,
Heraklom i drugima. Ucenik je stoga odveden na astralnu i mentalnu razinu
i prikazani su mu procesi kroz koje je covjeCanstvo proslo od sredine
razdoblja Lemurije do trenutka kada se dogodio Trojanski rat. Kroz mitski
aspekt putovanja Argonauta predocen nam je djelic iskonske mudrosti. To
nam pokazuje da je to u to vrijeme Zzivjelo ruku pod ruku sa znanoscu. Sto je
ljudima, ucenicima inicijacije, prikazano u legendi o Odiseju? To nam je
predstavljeno u Odiseji.

Vratimo se u sredinu razdoblja Lemurije. Covjek je bio na prijelazu iz stanja

hermafrodita u stanje spolnosti, na prijelazu iz stanja gledanja bez vanjskog

fizickog osjetila u gledanje vanjskim fizickim okom. Zapravo, do sredine
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razdoblja Lemurije ljudi su imati to 'jedno oko', koje je tada zamijenjeno s
dva vanjska, fizicka oka. Ucenik je vracen u ovu fazu razvoja. Trebao je
dozivjeti prijelaz iz razdoblja predlemurije u razdoblje postlemurije, u
razdoblje nakon sredine rase Lemurije do pojave vanjskog oka. Kiklopi su bili
ljudi iz razdoblja predlemurije. Odisej ih je upoznao na astralnom planu.
Nakon tog vremena, ljudsko astralno tijelo je spusteno u materiju, koja je
postala gusca i ¢vrSca. To je predstavljeno onima koji ¢e biti incirani. Zatim
dolazimo do prvih atlantskih vremena. Atlantidanin sve viSe stjeCe
sposobnost da koristi Zivotne sile i da ih koristi za svoje zadatke. Atlantidani
su razvili istrenirane, visoke astralne sposobnosti kojima se Grk morao
vratiti samo na astralnom planu. Bilo je to vrijeme o kojem se toliko govori u
drevnim okultnim spisima, kada su atlantske rase posrnule u najlude
umijece crne magije. Ova je epoha bila dramaticno predstavljena grékom
ucCeniku misterija u slikama transformacije. Bilo je to doba kada su
covjekove strasti bile toliko izoblicene pod utjecajem sila crne magije, da su
astralna tijela nalikovala najnizim zivotinjama. To je takoder bila slika koja
se pokazala kada su Turanci kasnije posrnuli u ove divlje magijske vjeStine.
Astralno tijelo se pod utjecajem tih sila crne magije toliko preobrazilo da se,
simboli¢no receno, govorilo: Kirka je pratioce Odiseja pretvorila u svinje. -
Grcki inicijat prosao je kroz tu tocku u ljudskom razvoju.

Tada je Odisej siSao u podzemni svijet. Silazak u podzemni svijet sada,
svugdje gdje to susretnemo u gréckom svijetu legendi znaci da se dogodila
inicijacija. Kad se za junaka kaze da je siSao u podzemni svijet, pripovjedac
ne misli niSta drugo nego da je doticna osoba bila inicirana, da se upoznala
sa stvarima koje leze iza smrti. Odisej je bio inicijat, a sama legenda o
Odiseju je prikaz njegove inicijacije.

Sada prelazimo na tocku u vremenu kada su se, nakon atlantskog potopa,
ljudi upoznali s prvim ucincima tih bica o kojima sam govorio, u vanjskoj
kulturi, u tadasnjoj znanosti i umjetnosti, i uc¢incima koji su djelovali na
intelektualni zivot nakon atlantskog potopa. Prvi poceci Cisto vanjske fizicke
kulture predstavljeni su uceniku kao iskuSenja Cisto svjetovne umjetnosti,
Cisto svjetovne kulture. To su zvuci sirena mlade pete korijenske rase. To su
bili ti zvuci sirena mlade pete korijenske rase o kojima se toliko govori u
okultnim spisima. Jer s jedne strane imamo veliko mudro ucenje Manua,
koji ljudima pete korijenske rase skrece pozornost na cCinjenicu da se njihov
intelekt mora uzdic¢i do bozanskog. To je naSlo izraz u Vedama i u onome Sto
je Perzijanac Zaratustra utemeljio kao religiju i ostavio svojim drugovima.
Osim toga, imamo Cisto intelektualnu kulturu koja odvraca ljude od onoga
Sto se razvija pod utjecajem Manua. Procese koji su se odvijali pronaci Cete
opisane u svim okultnim spisima. Manu je odabrao malu skupinu i otiSao u
pustinju Gobi ili Schamo. Postojala je samo mala skupina koja mu je ostala
vjerna, dok su ostali postali nevjerni i razbjezali se na sve strane. Ovaj vazan
proces, Cinjenica da je Manu odabrao dio izvornih Semita, ali da ga je slijedio
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samo mali dio od odabranih, dok je drugi dio nestao jer su slijedili zvuke
sirena vanjske kulture, ovaj vazan proces predstavljen je onima koji ¢e biti
inicirani.

Zatim je u legendi o Odiseju predstavljena joS jedna vazna tocka u ljudskom
razvoju, prolaz izmedu Scile i Haribde. Sto zapravo sada pocinje u
covjecanstvu? Tek sada, kao Sto smo vidjeli, poCinje stvarna Kama Manas
kultura. Malo po malo pripremala se ova tocka. Sada pocinje. NaSa peta
korijenska rasa uglavnom ima ovu Kama Manas kulturu. Kama je aktivna u
astralnom i joS je danas aktivna u astralnom tijelu. Ali Manas je ono Sto radi
u fizickom mozgu. Tek ¢e u buducoj fazi razvoja Kama, astralno tijelo, biti
dovoljno napredno da moze misliti. Danas je Manas zavladao samo u
fizickom mozgu. Moramo proc¢i izmedu dva vrtloga Scile i Haribde, koja s
obje strane jure prema nama. To je predstavljeno Odisejevim prolazom
izmedu Scile-Manasa i Haribde-Kame. S jedne strane je astralni vrtlog,
nagoni, zelje i strasti u kojima se covjek moze utopiti, a s druge strane fizicki
um iskovan na stijeni. Stijenu smo vec¢ susreli u legendi o Prometeju. Ovdje
smo ponovno suoceni sa stijenom. Ljudski um je izloZzen svim opasnostima
fizickog, stijena. Covjek mora ploviti izmedu litica fizickog uma i vrtloga
astralnog zivota. Ako je to uspio, ako je prepoznao opasnosti koje mu prijete
i jo§ uvijek se uspravio, dolazi na otok Kalipse, do skrivene mudrosti. Tamo
moze pogledati u buducnost CovjeCanstva i proc¢i kusnju koja traje sedam
godina. Zato Odisej ostaje s Kalipsom sedam godina. Svatko tko trazi
inicijaciju mora proc¢i sedmogodiSnji probni rok, a na to ukazuje i boravak s
Kalipso, gdje iza iluzije Zivi skrivena mudrost. Tek tada moze doc¢i tamo gdje
dusa ide kada pobjegne vrtlogu astralnih strasti. Procitajte Homerovu
'Odiseju’; on ukazuje da covjek trazi vlastitu dusu. Povratak vlastite duse, to
je teznja za domovinom. Svatko tko zaista Zeli razumjeti Odiseju ne smije
prihvatiti glediSte novijeg istrazivaca koji misli, da ono Sto se mislilo pod
Polifemom i Kiklopom nije niSta drugo nego da je Etna eruptirala i da se
mjesto opekline Odiseju ukazalo kao oko diva.

Odisej se konacno vraca kuci kao prosjak, bez ikakvih vanjskih dobara. To
ukazuje da osoba koja je prozrela nevaznost vanjskog svijeta i svjetovnih
dobara, dom duSe ne trazi u mayi, nego iza maye, te da u misticCnom smislu
u svoju domovinu dolazi kao prosjak. Da se zapravo radi o mudrom covjeku
govori i Cinjenica da Odiseja otprati kuci Pallas Atena. U svom ezoterizmu,
vlastitu dusu predstavlja zensko bice; kao simboli stremljenja vlastite duse
uvijek se biraju zenska bica. Goethe je naziva vjeCno-zensko. Kao u Medeji u
legendi o putovanju Argonauta, i ovdje u Penelopi vidimo vlastitu dusu do
koje Odisej ponovno trazi put. U krScanskoj religiji Djevica Marija je ljudska
dusSa koja tezi spasenju, ali ovdje je znacenje neizmjerno dublje. Ova
Penelopa je, da budemo precizni, dusa covjeka u petoj korijenskoj rasi. Peta
korijenska rasa mora kultivirati ljudski um. On je neSto najneplodnije Sto
postoji; samo kada se primijeni na sadrzaj, um moze postati plodan. Um je
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mreza isprepletena oko stvari koje dobivamo od drugdje. Ako vas vanjsko
iskustvo neCem nauci, to mozete vrtjeti u umu. Ako vas viSa okultna
mudrost necemu uci, to ponovno mozete vrtjeti u umu. Ljudi cesto kazu da
je okultna mudrost u suprotnosti s razumom. NiSta ne proturjeci razumu.
Kad god bi se neSto novo pojavilo na njihovom horizontu, ljudi su uvijek
govorili da je to u suprotnosti s razumom. Ali um je tu samo da kombinira,
povezuje. On iz sebe ne moze dobiti niSta, ne mozete niSta dokazati svojim
intelektom. Ta jalovost uma, koji je ipak stvarna duSa pete korijenske rase,
izrazena je u neprestanom ispredanju i povlacenju mreze Penelope. Odiseja
vodi mudrost. Posvecenik mora pronaci put do duse pete korijenske rase, do
neplodnog uma. Ali on ¢e se na pravi nacin povezati s dusom pete korijenske
rase samo ako je ispunjen samom mudroscu, ako ga vodi Pallas Atena.
Pallas Atena je pak viSe zensko bozanstvo, druga sila u dusi, mudrost, pravi
vodi¢. Covjek mora doci k sebi nakon raznih lutanja kroz koja je prosao, ako
su to stvarno putovanja razvoja. Pallas Atena, mudrost, mora biti njegov
vodi¢. To je demonstrirano uceniku misterija u Grckoj, a to je ono Sto je
Homer htio rec¢i u dubokoj legendi o Odiseju.

Legenda o Odiseju predstavlja nam incijaciju kakva se prakticirala u Grc¢koj
u to vrijeme, inicijaciju koja nije bila niSta drugo nego astralno- mentalno
ponavljanje iskustava ljudi u razdoblju Lemurije do vremena samih
misterija. Odisej je lukav, pametan, i zahvaljujuci njegovim vjeStinama Troja
je savladana. Pametni razuman covjek je covjek pete korijenske rase. Ali ovaj
svoj zavicaj, svoju Penelope, opet mora traziti zaobilaznim putem kako bi
mogao ispravno slijediti svoj put u petoj korijenskoj rasi. Svatko tko je samo
pametan i bistar ne bi pronaSao pravi put unutar pete korijenske rase. Prvo
mora izaci iz sebe i proSiriti svoju perspektivu osvrcucéi se na dugi put
razvoja ljudskog roda. Odisej je predstavnik pametnog covjeka Kama-
Manasa koji mora proci kroz razna lutanja kako bi doSao natrag do duse u
petoj korijenskoj rasi.
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Deveto predavanje
Berlin, 21. listopada 1904.

Siegfried saga

Ako pokusamo oblikovati zivo videnje podrijetla nordijskog svijeta legendi,
razdoblje koje se nalazi prije prvog krS¢anskog stoljeca i nakon toga posebno
je vazno. U to su vrijeme sjeverne regije Europe bile u stanju ocekivanja.
Dogadaj ¢iji se ucinak trebao prosiriti Europom, silazak duha bozanskog oca
u fizicko ljudsko bice, bio je poznat inicijatima nordijskih naroda; o tome se

govorilo i u misterijima.

U drevnim druidskim misterijima na sjeveru, provodile su se sli¢ne inicijacije
kao i kod drugih naroda u usponu tog vremena. No, treba naglasiti razliku
izmedu onoga Sto se spremalo na sjeveru, i onoga Sto se dogadalo u drugim
krajevima. Kako bismo formirali konceptualni pogled na to, moramo se
osvrnuti na pojavu ljudskih rasa na podruc¢jima Zemlje koja su se postupno
razvijala u prebivaliSta ljudi. Od korijenske rase Lemurije mogli smo govoriti
o fizicki naseljivoj Zemlji. No ovom vremenu Lemurije prethodila je eterska
Zemlja, za koju su vezane legende o Raju, kao legende raznih naroda juznog
i sjevernog svijeta. One su ono §to tvori riznicu mudrosti misterija. Obuka u
misterijima sastojala se u tome da im se postupno otkriva, prema razini
razumijevanja ljudi, ono §to su ljudske duSe sposobne apsorbirati i obraditi.
Stoga se moze govoriti o zajednickom podrijetlu misterija, koje lezi u
imaginativnoj i inspiracijskoj spoznaji njihovih ucitelja koji ih vode, i o
rezultirajucem jedinstvu ucenja, ali i njihovoj raznolikosti koju daje protok
vremena te zemljopisno i ljudsko okruzenje. Bili su zasSticeni najstroZom
obvezom tajnosti, buduc¢i da je nezrelost vodila zlu umjesto dobru, a
izdavanje misterija nezrelim ljudima kaznjavalo se smrcu.

Ali bacimo sada malo svjetla na zajednicka nacela koja stoje u osnovi
drvenih atlantskih misterija, koji su se razvili iz prorociSta u Skole inicijacije.
Oslanjajuci se na neoplatonske izvore i Plotina, teozofska je literatura vezala
svoja kronoloska istrazivanja uz pretpostavku da je kod Sokrata bio prisutan
povijesni trenutak u kojem se mudrost, koja je prije bila nadahnuta od
bozanskih bica i ljudima se sluzila kao orudem, odrazavala u ljudima,
Antropos, da se spustila i postupno postala njihovo dobro, zadaca, duznost.
Sokrat je morao pretrpjeti smrt jer je istine iz misterija prenosio svojim
ucenicima. Dragovoljno je i svjesno prihvatio nametnutu mu smrt. Ali
metamorfoza ove ideje o svjesno dozivljenoj smrti, koja jedino vodi u istinski
zivot, trebala je dosegnuti zrelost tek kod nordijskih naroda, koji su za nju
postupno i polako bili pripremani onim Sto je Zivjelo u njihovim misterijima, i
koji su kroz dugo razdoblje cekanja bili vodeni do vece zrelosti svog duSevnog
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organizma. Buda je izbacen iz svoje vjerske zajednice jer je odlazio i lutao od
mjesta do mjesta, i poucavao ljude doktrini oslobodenja kroz smrt. To je bila
misterijska istina koja se joS nije smjela poucavati. Bilo je dopuSteno da
izade na vidjelo tek u dalekom vremenu, i tada je mogla zivjeti samo u
pojedinim vatrenim duSama, pripremajuci se za to daleko vrijeme. Ispunjenje
bi naSla samo kroz krScanstvo. Ali do tog vremena ispunjenja, neki su
narodi morali dobiti poduku kroz svoje misterije, Sto ih je kao supstancu
naroda predodredilo za daleke zadatke ljudske civilizacije.

Prije nas postojale su cetiri korijenske rase; mi smo peta korijenska rasa,
post-atlantska. Imena koja su dana prvim podrasama - kulturnim epohama
- ovog post-atlantskog razdoblja mogu se grubo prevesti kao: podrase Duha,
Plamena i Zvijezda. Prvoj podrasi, rasi duha, Manu je prvi put dao sadrzaj
pete korijenske rase u duhovnom obliku; ona ukljucuje Indijski narod.
Druga podrasa je rasa plamena, kojoj je Zaratustra dao religijsko uvjerenje.
Treca podrasa bila je zvjezdana rasa, ona Kaldejaca, Babilonaca, Asiraca, iz
koje je kasnije nastala tradicija Izraelita. Grcko-latinski narodi, koji su svoje
glavne prve predstavnike imali u Grckoj i Rimu, postali su Cetvrta podrasa.
To je ona u kojoj se krScanstvo prvo ukorijenilo u Maloj Aziji, Gr¢ckoj i Rimu.
Bila je predodredena da bude pod najvecim utjecajem krScanstva, ali jo§ nije
mogla shvatiti njegov znacaj, izvan uobicajenog ljudskog poimanja. To je
zahtijevalo dugu pripremu. To je dao svijet legendi razvijen u nordijskim
misterijima, koji je Zivio u pjesmama i epovima, prenosio se iz zemlje u
zemlju kroz rapsode i povecao do religioznog zara.

NaSa peta podrasa primila je krSc¢anstvo, koje je utemeljeno pocetkom nase
ere. Ali nekoliko stoljeca prije no Sto je krScanstvo doneseno u sjeverne
krajeve, pa cak i u starijim vremenima, postojale su drevne druidske
inicijacije. One su trajale sve dok se nije tocno znalo da je sada stigao
sumrak ove pripremne keltske kulture. Morate sebi predociti da svi utjecaji
koji su dosli na druge narode, nisu dosli u ove sjeverne krajeve. Sve struje
koje su pripadale rasi plamena i rasi zvijezda nisu prodrle u nordijske regije.
Na sjeveru je joS uvijek bilo preostalo nesto od ostataka atlantske kulture,
koje su donijeli inicirani. Wotan je bio inicijat nordijskih naroda koji su na te
prostore donijeli elemente atlantske kulture.

U tim nordijskim regijama druidska je inicijacija bila posvuda prakticirana.
Ve¢ sam vam rekao da se jedan od osnivaca, moglo bi se reci i glavni
utemeljitelj obih mjesta inicijacije, zvao Sig ili Sigge. I ovdje u ovim
nordijskim regijama dogodilo se neSto slicno onome Sto se kasnije dogodilo u
Palestini kada je utemeljeno krSc¢anstvo: Sig se odrekao svog tijela i stavio ga
na raspolaganje viSoj individualnosti. Stoga je preobrazeni Sig kasnije
nazvan Odin; to je bio najvisi inicijat nordijskih misterija; Odin je bio nositelj
duhovne kulture u to vrijeme. Dakle, Sig je bio Chela na sjeveru, koji je svoje
tijelo stavio na raspolaganje viSem, duhovnijem Odinu. On sam je kasnije
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zivo kao inicirani ucitelj. Sig je vrlo poseban slucaj. Nije mogao pokrenuti
pokret kao Sto je to ucinio ucitelj Isus nakon utemeljenja krScanstva. Sig
mora dovesti do pada ove nordijske kulture koja se tu nametnula. Pozvan je
da vodi nordijske narode sve dok im krScanstvo nije stiglo s juga kroz Cetvrtu
podrasu pete korijenske rase. Stari Chela Sig je taj koji je morao voditi
nordijske narode do tragicne propasti. Stoga ga zovu i Sigurd, odnosno onaj
koji vodi u proslost. Urd je Norn proslosti. Fried znaci isto, ono Sto vodi u
mir, odnosno u smrt, u unisStenje. To je joS sacuvano u rijeCi groblje
[Friedhof]: ono Sto je odvedeno u smrt. Za istog Chelu koji je utro put
velikom inicijatu se kaze da je doveo do pada nordijske kulture. Njihov
duhovni sadrzaj nestaje i zamjenjuje ga nadolazece krScanstvo. Ovo §to sam
sada rekao je prorocanski sadrzaj koji je mnogo puta opisan u kasnijim
misterijima nordijskih naroda: moramo biti pleme vodeno mirom - to je zvuk
koji progovara iz raznih misterija ovih nordijskih naroda. Cjelokupni buduci
proces, koji je bio zabiljezen u spisima od davnina, proglasen je prorockim u
nordijskim misterijima, a iz tih je predvidanja proizaslo ono Sto je kasnije
postalo sadrzajem Pjesme o Nibelunzima i Sage o Siegfriedu. U drugom
dijelu Pjesme o Nibelunzima daje se zakljucenje karme Nibelunga.

Moram spomenuti jednu posebnost koja se uvijek javlja u takvom slucaju u
razvoju covjeCanstva: prije nego Sto nastupi nova faza, ranija faza razvoja
mora se nakratko ponoviti. Ovo ponavljanje ranijih faza ovdje na sjeveru je
posebno jasno. Pokazano nam je kako ono kroz §to se prolazilo ovdje na
sjeveru od vremena Lemurije i Atlantide, mora biti prevladano prije nego ovi
nordijski narodi postanu zreli da se razviju u kristijaniziranu petu podrasu.
Onaj u kojem zivi cjelokupna povijest nordijske kulture je inicijat Siegfried.
Osvrnimo se na glavne tocke Sage o Siegfriedu.

Prvo nam se prikazuju zivoti trojice heroja Glinthera, Hagena i Giselhera na
dvoru u Wormsu. Nastavljamo slusSati kako se junak Siegfried udvara
Brinhilde za Gunthera. O Siegfriedu na dvoru u Wormsu c¢ujemo da je
izvanredna licnost. On je, jer je neranjiv, ubio vlasnika blaga Nibelunga, u
borbi sa zmajem svoje tijelo je ucinio tvrdim poput roga, i osvojio je plast
nevidljivosti. Dakle, on ima dvije karakteristike koje inicirani iz
pretkrScanskih vremena wuvijek pokazuju: oni su neranjivi i oni su
neprepoznatljivi. Oni su neranjivi kroz svoju inicijaciju. Evandelje kaze: troje
je koji svjedoce...... krv, voda i duh. - Krv i voda moraju biti porazeni. Ono
Sto je ljude Cinilo neranjivima u vremenima koja su prethodila krscanstvu
bili su krv i voda. Medutim, ti neranjivi inicijati uvijek su ranjivi u jednom
trenutku: Ahilej nam predstavlja inicijata iz prethodnog vremena. Bio je
potopljen u Styx i bio je ranjiv u petu. Siegfried je umocen u zmajevu krv i
ranjiv je izmedu lopatica. Inicijat mozZe svoje stvarno ljudsko bice uciniti
neprepoznatljivim posjedovanjem plasta nevidljivosti; on ¢ini posjednika ovih
viSih okultnih sposobnosti neprimjetnim za vanjski svijet. Vlasnici blaga
Nibelunga imali su te okultne sposobnosti. Potekli su od atlantske rase, a
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inicijati atlantske korijenske rase te su sposobnosti posebno posjedovali; ali
one su takoder bile prisutne u inicijatima pete korijenske rase i stoga
takoder u Siegfriedu. Kad je Siegfried ubio zmaja, doSao je u posjed
Nibelunskog blaga. Dakle, Sto je blago Nibelunga? Ovo izrazava da su
nordijski narodi, da tako kazemo, isporucili osnovu i tlo iz koje je mogla
nastati peta podrasa. Peta podrasa se takoder naziva i rasom velikih izuma i
otkrica, koja osvaja cijelu fizicku razinu i postaje velika u posjedovanju
vanjskog svijeta. S jedne strane, treba posjedovati, a s druge strane to
posjedovanje razvijati u mudrost. U blagu Nibelunga ne vidimo niSta drugo
nego jezicnu transformaciju stare rijeci Nifelheim, Nebelheim. Dakle, to je
ono Sto je na sjeveru bilo poznato kao fizicka Zemlja, Zemlja u trenutku
kada postaje fizicka. Cvrst posjed, to je ono §to je ova pripremna rasa §irila
oko sebe i suprotstavljala se krSc¢anstvu. Zlato iz blaga Nibelunga je
zemaljsko posjedovanje, predstavnik zemaljskog posjedovanja. To je neSto
Sto inicijat posjeduje i Sto mu je dopuSteno posjedovati jer on to moze
nadzirati na odgovarajuci nacin.

Sada svi znate kako se legenda o Siegfriedu nastavlja u ovom starom obliku.
To nije najstariji oblik legende, ali je onaj koji mi razmatramo. Kao Sto je
poznato, GuUnther se tada udvara Brunhilde von Isenland. Siegfried dva puta
pobjeduje Brunhilde. Gunther joj se udvara, ali Siegfried se bori nevidljiv,
naoruzan nevidljivim ogrtacem, uz Gunthera, a Brunhilde vjeruje da ju je
njezin udvara¢ Gunther pobijedio. Siegfried je sretan Sto ona postaje
Guntherova Zzena. Sada, u teSkom trenutku, Siegfriedova Zena Kriemhilde
otkriva Brunhilde da zapravo nije Gunther, ve¢ je Siegfried taj koji ju je
nevidljiv porazio. Brunhilde je zbog toga ogorcena i kuje plan kako ubiti
Siegfrieda. Ali treba joj se rec¢i kako se on moze ubiti. Za to pridobije Hagena
von Tronje, koji zivi na dvoru.

Hagen je lik poznat iz drevnih misterija Druida. Hagen je vazno ime drevnih
druidskih posvecenika. On je inicijat koji predstavlja proSle, najviSe struje
duhovnog zivota, koje se izrazavaju u tome da se ono Sto prethodi uvijek
suprotstavlja onome Sto slijedi i dolazi u sukob s njim. Siegfried pripada
sljedecoj struji, koja neposredno prethodi krScanstvu. Hagen pripada
prethodnoj druidskoj struji. Tako je Hagen doveden da se unisti Siegfried. Za
to Kriemhilde mora otkriti da je Siegfried na jednom mjestu ranjiv. Tu se
otkriva Sto to mjesto znaci. Kriemhilde otkriva da je Siegfried ranjiv izmedu
lopatica, toéno na mjestu gdje se mora nositi kriz. Kriza jo§ nema. Tim
starim narodima joS nedostaje krScanstvo. Na tom mjestu, gdje bi kriz trebao
lezati da bi ga nosili, Siegfried je ranjiv - kako kaze legenda o Siegfriedu - jer
krscanstvo joS uvijek nedostaje. Siegfried, koji Sig inicijate dovodi u mir, u
smirenost, ranjiv je na tom mjestu, koje ce krScanstvo kasnije uciniti
neranjivim. Bit ¢e nadvladan mocima koje su ostale iz ranijih kultura.
Hagen, predstavnik prethodnih struja, ubija ga. Ovo je slika zamjene
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prethodne nordijske kulture petom podrasom. Znacenje te tranzicije
predstavljeno je u sagi o Siegfriedu.

Protiv Cega se te nordijske rase zapravo bore? Utiruci put krSc¢anstvu bore se
protiv svega Sto je ostalo iz atlantskog razdoblja. Od toga se stalno moraju
braniti. DuSa nordijskih naroda mora se obraniti od onoga Sto juri i ulijece
od prije, od ostataka atlantske kulture. To je raniji kulturni sloj koji se
proteze u petu kulturnu epohu. Ali oni koji su ostali stagnirati u atlantskoj
kulturi prepreka su daljnjem razvoju i protiv njih se treba boriti.

Bitke koje su slijedile prikazane su u starijoj verziji sage o Gudrun. DuSa
nordijskih naroda javlja nam se kao Gudrun. Ona se bori protiv velikog
inicijata Atlantidana, Atile ili Atlija ili Etzela, koji dolazi iz Azije od ostataka
atlantske rase, Turanaca. Povijesnog Atilu i njegov narod europski su narodi
nazivali i 'bicem Bozjim'. Atila je bio inicijat koji se na ¢elu svog naroda borio
s vrlo znacajnim okultnim silama. Stoga je bitka Huna ispravno prikazana s
vojskom koja se bori u zraku. Atila nije odstupio ni od c¢ega Sto ga je cekalo u
Europi; samo pred papom, predstavnikom krSc¢anstva, dobrovoljno je
odstupio, jer je bio potpuno svjestan da protiv predstavnika krScanstva ne
moze uciniti niSta. Nordijske su rase znale da se moraju braniti od
istocnjackih utjecaja, ali oni nisu mogli nastetiti krSc¢anstvu.

Receno nam je u kasnijoj sagi o Nibelunzima da je Kriemhilde napravila plan
da se osveti onima koji su ubili Siegfrieda. Ona se osvecuje na nacin da se
povezuje s atlantskim elementima. Ona slijedi Atilino udvaranje; postaje
supruga hunskog kralja Atile. Prije toga je neko vrijeme nakon Siegfriedove
smrti zivjela na burgundskom dvoru. Dosla je u posjed blaga Nibelunga i
koristila se njime kao veliki dobroc¢initelj. Ali njihovi neprijatelji, koji su dosli
iz ranijih razdoblja i zastupljeni su u Hagenu, potopili su blago Nibelunga u
Rajnu. Kriemhild ostaje pri svom planu da unisti stare nordijske neprijatelje
uz pomoc Atile. Kroz plan osvete Kriemhild, Nibelunzi su namamljeni na
Atilin dvor, a tamo ih na putu susrece sama duhovna moc¢ kojom ce biti
zamijenjeni. Na Dunavu se susrecu s krS¢anstvom Rudigera von Bechlaren i
njegove zene Gotelinde. To je praskozorje krScanstva, ono Sto bi trebalo
zauzeti mjesto sjevernoeuropskih kultura. Nibelunzi idu prema propasti;
ubijeni su na hunskom dvoru. Kriemhild se osvecuje, ali mora i sama
stradati. A Sto uzrokuje potapanje? Ona, koja je preobrazena Gudrun,
narodna duSa nordijske kulture, povezuje se s Atli-Atilom-Etzelom,
Atlantidaninom, i osvecuje se predstavniku vlastite kulture koji je ubio
inicijata. I sama propada.

Ako na legendu gledate samo estetski, naravno da cete se zapitati: kako to

da se na kraju Dietrich von Bern, Hildebrand i svi drugi heroji koji pripadaju

sloju koji se vec¢ obratio na krsc¢anstvo predstavljaju na hunskom dvoru? To

su vec¢ krScanski heroji. - KrScanstvo donosi smrt staroj narodnoj dusi,

pobjeduje staru narodnu dusSu. To nije neSto Sto je naknadno dodano
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legendi, ve¢ neSto Sto je zZivjelo kao prorocanstvo unutar misterija mnogo
prije pojave krScanstva. Ti su procesi bili predmet inicijacije misterija.
Inicijacija u misterije nije ukljucivala samo inicijaciju u istine sadasnjosti,
vec i u one proslosti i buducnosti. Apokaliptika je uvijek bila dio toga. Saga o
Siegfriedu dugo je bila apokalipsa nordijskih naroda. Ova legenda nije
poezija koja je nekako nastala u narodu od pojedinacnih dijelova, kako se
zamiSlja u filologiji. Narod ne piSe poeziju. To moze reci samo onaj tko nema
pojma Sto se dogada u dusi jednog naroda. Legende nisu niSta drugo nego
prikazi onoga Sto se dogodilo u kriptama misterija. Ono Sto imamo u legendi
nije niSta drugo nego prikaz dogadaja misterija. Takav dogadaj, za koji se na
jugu koristila rije¢ 'misterij', na sjeveru se nazivao 'maere', iz cega je nastala
'bajka’ [Mdrchen]| za manje dogadaje. 'U stara vremena smo imali mnogo
c¢uda'. 'Cudo' nije niSta drugo nego 'znak', znak za stvari koje treba
promatrati kao procese na viSim razinama.

Nordijski svijet legendi toliko je zanimljiv jer predstavlja neSto Sto ne mozete
pronaci u cijelom juznom svijetu legendi. Ono §to juzni narodi predstavljaju
u svojim legendama uvijek znaci napredak; uvijek su nesSto upijali, primali
nesto Sto vodi na viSu razinu. Indijski, perzijski, babilonski, kaldejski narodi
i oni koji su ih zamijenili takoder imaju tragic¢ne figure; podsjecam samo na
Kronos sagu. Ali ovdje na sjeveru tragedija je najizrazenija jer su ti narodi
morali dugo cekati. Bila je to dugotrajna, pripremna kultura s visokom
razinom inicijacije, koja je - a to je vazno - bila kultura koja je isla tako nisko
da je inicijant bio covjek. Inicijant kod Indijaca je Bodhisattva, zatim su tu
tada, nakon S§to je ljestvica inicijanata otiSla toliko nize, osobi incijantu na
sjeveru je samo jedna stvar nedostajala, naime ono Sto je Krist, covjek koji je
postao Bog. Ljude na sjeveru susrecemo u stanju c¢ekanja; on je ranjiv u
tocki gdje krScanstvo mora zapoceti.

Dakle, imamo cetiri 'sloja' za razmatranje:

Prvo: Wotan. Ide paralelno s onim Sto se razvija na jugu u prvoj podrasi pete
korijenske rase.

Drugo: Odin. Ide paralelno s drugom podasom pete korijenske rase.

Trece: Baldur, suncev heroj. Tece paralelno s onim Sto se na jugu razvija kao
babilonsko-kaldejsko-asirsko doba. Medutim, kakva je tamo kultura u
nastajanju, kultura je ¢cekanja na sjeveru.

Inicijanti kulture ¢ekanja, u kojoj ono tragicno posvuda dolazi do izrazaja.
Buducdi da se stare moci priblizavaju kraju, vidimo tragicnu smrt Baldura i
tragicnu smrt Siegfrieda.
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Deseto predavanje
Berlin, 28. listopada 1904.

Trojanski rat

Bududi da su danas ovdje neki novi ljudi, htio bih samo ukratko istaknuti
da sam kroz ove sate pokuSao pokazati kako su u raznim mitovima i
legendama zabiljezeni ezoterni sadrzaji, i za koje samo treba znati koristiti
jezik mitova i legendi kako bi se u njima pronasle duboke ezoterne istine.
Danas bih Zelio govoriti o jednoj od tih legendi koje pokazuju posebnost da
su, s jedne strane legende, a s druge strane imaju potpuno vanjski sadrzaj s
fizicke razine, to jest izrazavaju vrlo specifican fizicki dogadaj.

Prije nego Sto po¢nem govoriti o ovoj legendi, Zelio bih spomenuti ¢injenicu
koju vecina vas vec zna, ali je se morate stalno podsjecati. To je da je tijekom
naSe pete korijenske rase, to jest u vremenu od potonuca Atlantide u cetvrtoj
korijenskoj rasi do slijedece korijenske rase, ucinjen najvazniji korak u
cjelokupnoj evoluciji covjecanstva, naime, da vode covjecanstva, Manu,
proizlaze iz samog covjecanstva. Svi veliki vode, Manu, koji su unaprijedili
covjecanstvo tijekom ranijih korijenskih rasa, koji su mu dali velike impulse,
nisu dovrsili svoj razvoj samo na Zemlji, ve¢ su ga djelomic¢no dovrsili na
drugim nebeskim tijelima, i sa sobom na Zemlju iz drugih svjetova donijeli
velike impulse koje su morali dati covjecanstvu. Manu lemurijske i takoder
atlantske rase i takoder korijenski Manu naSe pete korijenske rase su
nadljudske individualnosti koje su svoju veliku S§kolu prosSle na drugim
planetima, kroz koju su uspjele postati vode Covjecanstva. S druge strane,
tijekom naSe pete korijenske rase, unutar naSeg covjecanstva razvile su se
tako visoko razvijene individualnosti da sada mogu postati vode Covjecanstva
od Seste korijenske rase nadalje. Konkretno, glavni voda Seste korijenske
rase bit ¢e osoba poput nas, samo jedna od najnaprednijih, najnapredniji od
svih lJjudi. Bit ce to bice koje se pocelo razvijati u vrijeme kada se inkarnacija
dogodila sredinom razdoblja Lemurije, bice koje je uvijek bilo covjek medu
ljudima, samo je moglo brze napredovati i sudjelovati u svim fazama
ljudskog razvoja. To Ce biti osnovni karakter Manua Seste korijenske rase.
Glavni Manu Seste korijenske rase i svi oni koji mu pomazu moraju proci
korijenskoj rasi, od njezina stvaranja, uvijek je bilo iniciranih ljudi, ljudi koji
su bili, da tako kazemo, inicirani u smjeru da bi mogli i¢i svojim svojevoljnim
putem. To nije bio slucaj kroz cijelo lemurijsko i takoder kroz cijelo atlantsko
razdoblje. Oni koji su pomagali cCovjecanstvu, koji su njime vladali i
upravljali, koji su bili vode drzava i velikih vjerskih zajednica, bili su pod
utjecajem viSih bica. Tijekom lemurijskog i atlantskog razdoblja bili su
izravno ovisni o onim visoko razvijenim bic¢ima koja su se razvila na drugim
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planetima. Samo u petoj korijenskoj rasi covjeCanstvo se oslobada sve visSe i
viSe. Tu imamo inicijate koji su u vezi s viSim bi¢ima, ali kojima se ne daju
tako opsezni savjeti da bi bili potpuno razradeni, ve¢ se inicijatima pete
korijenske rase daje sve viSe i viSe slobode u detaljima. Opcenito, inicijatima
se daju upute i poticaji, ali na takav nacin da oni izvrSavaju stvari na
temelju vlastite duhovnosti i prosudbe.

Nasa peta korijenska rasa ukljucuje sedam podrasa. One zauzimaju sljedeci
polozaj u razvoju: prva podrasa je rasa spiritualnosti, duha; to je rasa iz koje
je nastala indijska kulturna zajednica, Rishi kultura, Vedska kultura. Zatim
imamo drugu podrasu, rasu vatre, koja je perzijska kulturna zajednica koja
nalazi izraz u religiji Zoroastera. Zatim imamo trecu podrasu, koju nazivamo
podrasa zvijezda, drevni Kaldejci, od kojih Izraeliti ¢ine glavnu granu.
Cetvrta podrasa je kulturna zajednica iz koje su proizasli Greci i Rimljani,
rasa osobnosti. Peta podrasa je rasa svijeta; to je ona unutar koje se
nalazimo mi sami, kulturna zajednica germansko-anglosaksonskih naroda,
koja je trenutno u fazi razvoja i koja covjeka ¢ini slobodnom osobnoscu,
rasom koja osvaja svijet. Nju ce zamijeniti slavenska podrasa, kulturna
zajednica koja se krece iz Azije.

Na svom proSlom predavanju govorio sam o velikim posvecenicima u
nordijskim regijama. Vec¢ sam istaknuo da su postojale simbolicke oznake za
inicijate ili za nekoga tko je na neki nacin povezan s inicijacijom, a da je
simbolicki izraz za to da je inicijat neranjiv. Ova neranjivost koju smo
pronasli kod Siegfrieda moze se pronaci i kod Ahileja. Dosta, postoji duboko
ezotericno znacenje skriveno u mitu u koji je utkan Ahilej. Morate promisljati
da se ono Sto sam objasnio dogada postupno tijekom pete korijenske rase.
Na pocetku pete korijenske rase Manu je uredio vodenje CovjeCanstva na
takav nacin da je smjer u potpunosti bio pod kontrolom svecenstva, koje je
svoje nadahnuce primalo izravno od viSih bozanskih bica, od nadljudskih
bica. Ovo inicirano svecenstvo moglo se ostaviti da podijeli samo
covjecanstvo. PosSteno podijeliti ljude u kaste u kulturnim zajednicama bilo
bi nemoguce osim onih koje kontroliraju svecenicke vlasti. Stoga cete podjele
na kaste pronaci samo u stvarnim svecenickim kulturama, u staroj Indiji i
starom Egiptu, gdje su inicirani svecenici bili na vrhu i koji nisu slijedili
impulse Kame, vec viSe upute. Vodili su neosobno, bez Kame, a njima je bilo
prepusteno da provedu ozbiljnu podjelu ljudi na kaste, koja je izvorno bila
potpuno opravdana u Egiptu i Indiji. Ako pogledate ove kaste, u njima cete
naci cijeli plan za razvoj pete korijenske rase.

Ovaj plan je da ce vodenje, smjer ove pete korijenske rase postupno prijeci
sa svecenickog mentaliteta na svjetovni mentalitet, sa svecenika na kralja.
Svjetovni kralj koji nije svecenik bio bi potpuno nemoguc¢ u ranim danima
pete korijenske rase. Tijekom atlantskog razdoblja, kada ljudi joS nisu
primali svoje impulse od misleceg razuma, vec¢ od drugih sila, a takoder i na
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pocetku pete korijenske rase, kontrola nad covjecanstvom morala je biti
povucena od svake svjetovhe mocCi i prepustena onima koji su primili
bozansko nadahnuce. Stoga cete u indijskoj i egipatskoj kulturi pronaci
Cistu svecenicku vladavinu. Svecenik je vladar, on je taj od kojeg sve
proizlazi. Svecenik pripada najviSoj kasti. Drugoj kasti pripadaju ratnici koji
imaju Cisto svjetovno zanimanje. Zatim ide dalje na one koji se bave
poljoprivredom.

Te bi se kaste postupno trebale osamostaliti. Ono Sto se razvija tijekom
vremena nikada nije ono Sto je stvarno prisutno izvana u prostoru. Molim
vas da to uzmete u obzir. Ako prostorni odnos treba postati vremenski, to se
dogada u omjeru cetiri prema sedam, na nacin da se cCetverostrukost
proSiruje na sedmerostrukost. Cetiri kaste koje stoje jedna pokraj druge u
prostoru dolaze na svoje tijekom pete korijenske rase na takav nacin da
vidimo kako se sedam podrasa postupno razvijaju prema neovisnosti. Omjer
Cetiri prema sedam temelji se na vrlo specificnom zakonu. Danas samo zelim
reci da se sedam podrasa razvija na takav nacin da se u prvoj podrasi u
sustini bavimo isklju¢ivom kontrolom svecenika, u drugoj podrasi kontrolom
svecenika-kraljeva i carobnjaka. Zaratustra, stvarni ¢arobnjak, savjetnik je
svecenika-kralja. Tijekom trece podrase, vlast moze prijeCi na svjetovne
kraljeve, koji i dalje slijede savjete svecenika. Samo tijekom cetvrte podrase
imamo posla sa svjetovnim kraljevima koji viSe nemaju nikakve veze sa
svecenickom moci. Prvi svjetovni kraljevi prvi put su se pojavili medu grckim
narodom, a kada se grcka vlast ucvrstila, to je bilo kroz svjetovne kraljeve.

Sirenje Grcke izvana je - kroz legende - predstavljeno u legendi o Trojanskom
ratu. Ova legenda o Trojanskom ratu nije niSta drugo nego mitsko
predstavljanje ezotericne istine, naime procvat cetvrte podrase pete
korijenske rase i zamjena svecenicke vladavine u njezinoj zavrsnoj fazi, ¢isto
svjetovhom vladavinom. To je nagovijeSteno na izvanredno suptilan nacin
odmah na pocetku trojanske legende.

Vi dobro znate da je u ezoteriji materija posvuda predstavljena simbolom
vode. Voda je ezotericni simbol materije. Moram vas samo uputiti na jedan
primjer iz teologije: u Nicejskom vjerovanju, gdje stoji '....patio pod Poncijem
Pilatom', zapravo bi trebalo glasiti '..patio u Pontos Pyletos', Sto znac¢i 'u
zgusnutoj vodi'. Sin Bozji je siSao da pati u materiji koja postoji na fizickom
planu. U Credu koji imamo u krSc¢anskoj ispovijesti, 'pontos’', more, postalo
je latinizirano 'Pontius’, a 'Pyletos' je postalo 'Pilatus'.

Kada Thales izjavljuje da je sve nastalo iz vode, ono Sto zapravo misli je

sveobuhvatna fizicka materija. Bavimo se vodom kao fizickom materijom.

Ova fizicka materija trebala bi postati odlucujuci faktor za one koji sada

preuzimaju upravljanje Covjecanstvom: svjetovne kraljeve. Prije su postojali

samo kraljevi koji su bili povezani s bozanskim. Pelej je kralj koji ¢e vladati

na fizickoj razini, crpeci snagu iz same fizicke razine. To je u misterijima
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ljudima predstavljeno kao mit govoreci: Pelej je ozenio bozicu mora Tetidu.
Ono s ¢ime ovdje imamo posla je brak izmedu ljudskog vodstva i materije
fizicke razine. Tetida je bozica vode, mora. A onaj koji proizlazi iz ovog braka
je Ahilej. Ahilej je prvi inicijat ove vrste. On je stoga neranjiv, osim svoje pete.
Svi inicijati Cetvrte podrase joS su uvijek ranjivi na nekom mjestu. Tek na
kraju pete podrase postojat ce inicijati toliko napredni da viSe nisu ranjivi.
Ahilej je uronio u Styx, Sto znaci da je umro za sve zemaljsko i prenesen na
ViSi nivo.

To je vazno razdoblje u ljudskom razvoju. U sredini Cetvrte podrase prvi put
se spusta duhovni Zivot; to znaci da se dogada nesSto vrlo posebno. Raniji
svjetski vode bili su bez Kame, bili su bez Zelja, sve Sto je Kama morali su
odbaciti kroz razne prethodne inicijacijske stupnjeve do duhovne inicijacije.
Sve dok su postojali svecenici u starom smislu, do tada je bilo nemoguce da
iSta od Kame potece u smjeru svijeta. Ali Kama donosi posebnost; Kama
omogucuje ljudima da se okrenu jedni protiv drugih. Ranije je bilo borbi i
zavada, ali ljudi joS nisu bili spremni suprotstaviti dobro i zlo. Svade i ratovi
medu ljudima tog vremena ne bi se trebali mjeriti naSim sadasSnjim
mjerilima; moraju s mjeriti istim mjerilom kao u danasSnjem svijetu zivotinja.
Ne moze se reci da je nesto dobro ili zlo, kao Sto ni lav ni tigar nisu dobri ili
zli. Pravo zlo pocelo je tek kada se Manas spojio s Kamom tako da je covjek
bio usmjeren od strane Kame, a to je dovelo do toga da se ljudi sa svijeScu
bore medusobno.

Na to u legendi ukazuje Cinjenica da kada se Pelej zeni bozicom mora
Tetidom, svi bogovi su prisutni, ali jedna bozZica nedostaje. Nedostaje Eris,
bozica razdora, jer je covjecanstvo bilo joS prije faze u kojoj se Kama spojila s
Manasom i doSlo je do razdvajanja kroz koje su se ljudi medusobno
suprotstavljali. Ali sada se pojavljuje bozica Eris; ona medu goste baca
jabuku na kojoj piSe 'majljepSa' kako bi izazvala razdor. To dovodi do rata
koji se dogada samo unutar pete korijenske rase i pod punom je ljudskom
odgovornoscu. Tek od ove tocke moze se govoriti o ljudima koji svjesno
bijesne jedni protiv drugih.

Sve ostalo u mitu je razrada onoga Sto je ovdje pocelo. NajljepSa medu
bozicama trebala bi dobiti jabuku Eris. Tri boginje Hera, Pallas Atena i
Afrodita bore se oko jabuke. Tri bozZice znace razliCite razine zivota duSe na
viSim, duhovnim razinama. Ali sada se odluke viSe ne bi trebale donositi na
duhovnom, vec na fizickom planu. Zato je Paris pozvan odluciti na fizickom
planu. Tu lezi prava bit, gdje mozete vidjeti ono Sto je vazno. S Cime se
moramo suociti kada se odluke donose s fizicke razine?

Kada se Manas prvi put pojavio na fizickoj razini, pomijeSao se s Kamom. I

prije toga ljudi su takoder bili Kama, ali to nije imalo znacenje dobra i zla. Ali

sada se Manas spaja s Kamom i stoga ljudi postaju svjesni djela. Manas

prelazi u ono Sto covjek jest u svojoj nizoj prirodi. Razvoj Kame je vec¢ bio na
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starom Mjesecu. Grubo Kamicko je otpalo sa Zemlje izlaskom Mjeseca i sada
prati Zemlju kao satelit na Mjesecu. Mjesec je u ezoteriji lajtmotiv, simbol
nize prirode, za ono Sto nas vuce prema dolje, za ono do ¢ega mozemo doci
ako mi sami padnemo u nizu prirodu.

Dakle, fatalna stvar u vezi Manasa s Kamom tijekom cCetvrte podrase, mora
biti da se ljudsko bice koje mora donositi odluke povezuje s Kamickim, s
lunarnim principom, sa Selenom. Ime Helena dolazi od Selene. U vezi Parisa
i Helene, simboli¢no je izrazen brak Manasa s Kamom u cCetvrtoj podrasi.
Ljudsko bice na fizickoj razini uzurpiralo je lunarni princip. To mozete naci
posvuda kada se u ezoteriji govori o 'Mjesecu'. Rat proizlazi iz ¢injenice da se
cjelokupna veza izmedu principa Manas i principa Kama, stvara izravno na
fizickom planu na svjestan nacin. Trojanski rat je i simbol i ¢injenica. Doista
se dogodio; najvazniji dogadaji Trojanskog rata odigrali su se na fizickom
planu. Ali imaju i simbolicno znacenje. Legenda o Trojanskom ratu ima
mistican sadrzaj, ali ¢injenice se odigravaju i izvana na fizickom planu.

Sada vas molim da obratite paznju na jos$ jednu stvar. Kada peta korijenska
rasa dode do svog kraja, i Sesta korijenska rasa bude u usponu, razvit ce se
utjecaji u oblasti svjesnog uma, koji je sada prilicno u pozadini, ali koji vec
nastaje. To je neSto Sto dolazi iz muzikalnog. Vaznost glazbe postat ce sve
izrazenija u petoj podrasi. Glazba nece biti samo umjetnost, nego ce postati
sredstvo izrazavanja za sasvim druge stvari od ¢isto umjetnickih. Ovdje lezi
nesto, Sto ukazuje na utjecaj vrlo specificnog principa na fizickoj razini. Na
polju glazbe ili neceg slicnog glazbi, najznacajnije impulse ¢e dati inicijati
pete korijenske rase. Ono §to mora te¢i u petu korijensku rasu, naime u
podrucju svjesnog intelektualnog zivota, ono je Sto se naziva Kundalini vatra.
To je moc¢ koja je joS uvijek uspavana u ljudima, ali ¢e postajati sve vaznija.
Danas vec¢ ima veliki utjecaj, veliki znac¢aj u onome S§to se opaza osjetilom
sluha. Tijekom daljnjeg razvoja u Sestoj podrasi pete korijenske rase, ova
Kundalini vatra ¢e imati veliki utjecaj na ono §to zivi u ljudskom srcu.
Ljudsko srce ce uistinu imati tu Kundalini vatru u sebi. Ljudsko bice tada ce
biti prozeto posebnom snagom koja ce zivjeti u njegovom srcu, tako da u
Sestoj korijenskoj rasi viSe nece razlikovati vlastitu dobrobit od dobrobiti
cjeline. Covjek ¢e biti toliko prozet Kundalini svjetlom da ¢e imati princip
ljubavi kao svoju vlastitu prirodu.

U sedmoj podrasi, cijelo veliko covjeCanstvo bit ¢e u pravom kaosu, jer ce
korijenska rasa tada biti blizu izumiranja. Ali mali dio ljudi sedme podrase
bit ce pravi sinovi Kundalini vatre. Bit ¢e prozeti svim mocima Kundalini
vatre; oni Ce osigurati materijal za sljedecu korijensku rasu, za one koji
usmjeravaju daljnji razvoj CovjeCanstva. Dakle, peta korijenska rasa ide
prema onim visinama gdje ce bozanska vatra, Kundalini vatra, raspirivati
bozansko nacelo unutar ljudi sa svetim zarom, tako da covjek viSe nece biti
odvojen od covjeka, ve¢ ce se, koliko god moze misle¢i um dosegnuti,
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bratstvo ostvariti. Ova cCe vatra jednog dana zivjeti u ljudima. I kod onih ljudi
koji su inicirani u toku pete korijenske rase, ta bozanska vatra se vec
naslucuyje, u kojoj je snaga bratstva i koja ¢e ukinuti odvojenost ljudi. Ali tek
se probija, tek se pojavljuje u pocecima, joS uvijek je zastrto, zastrto onim
Sto su razdvajajuce strasti ljudi, razdvajajuce moci Kame. I tamo gdje se kao
vjesnik dolazeceg vremena javlja pojedincima, poprima drugi oblik, sasvim
drugi karakter. Na razini obmane, bozanska vatra je bozanski gnjev. Tek
onda, kada bratstvo bude prozelo cijelo covjecanstvo, to ce biti bozanska
ljubav. Ali sve dok se u pojedincu namece kao Zudnja, to je bozanski gnjev, i
u pojedincu se afirmira kao snazno nasilje upravo zato Sto ostatak
covjeCanstva jos nije zreo.

Inicirani pjesnik - Homer se naziva 'slijepim' pjesnikom jer gleda u nutrinu -
takoder to izrazava u svojoj poeziji: 'Pjevaj, o muzo, o gnjevu Ahileja Peleida'.
To je onaj bozanski gnjev o kojem pjesnik govori odmah na pocetku Ilijade. U
llijadi je zivot Kundalini vatre prikazan na fizickom planu. U raspravi
Agamemnona i Ahileja bijes se rasplamsao kao bozanski gnjev. Legenda o
Trojanskom ratu pokazuje kako je staru drzavu svecenika i kralja zamijenila
svjetovna kraljevska vladavina. Jer Troja je drzava u kojoj je kralj pod
utjecajem stare sveceniCke vladavine. Zamjenjuje ga nacelo svjetovne pameti.
Lijepo je predstavljeno kako svjetovna pamet pobjeduje. Odisej, lukavi,
pobjeduje. On je inicijat pete podrase koji je svoju inicijaciju primio kroz
svoja lutanja. Duhovnost starih svecenika zamjenjuje se intelektualnoscu.
To je takoder izrazeno slikom Laokoona kojeg stezu zmije. Zmije, simbol
svjetovne mudrosti, zarobljavaju svecenika Laokoona, predstavnika anticke
duhovnosti.

Pratite 1i sve ovo, vidjet cete da u trojanskoj legendi nije zabiljeZzeno niSta
osim svjetskog povijesnog konteksta. Takvi su dogadaji bili prikazani u
misterijima. U starijim misterijima, koji su prethodili eleuzinskim
misterijima, izmedu ostalog, prikazan je i ovaj vazan trenutak nastanka
Cetvrte podrase pete korijenske rase. Trojanski rat, koji se stvarno dogodio,
bio je prikazan u misterijima prije nego Sto se dogodio. Za one koji nisu
upoznati s teozofijom, ovo je fantasticno. Ali to je nacelo misterija, osim
proslih, prikazati i buduce dogadaje. A buduc¢i da su predvidali buduce
dogadaje, morali su se drzati u tajnosti. Misteriji nisu bili tu da zadovolje
ljudsku znatizelju, nego su u njima trebali sudjelovati oni ljudi koji su
pozvani pomoci u oblikovanju buducnosti. Tamo bi trebali dobiti impuls za
svoj zadatak. To je smisao misterija.

Stoga, ako bi netko otkrio misterij, to bi znacilo da bi javno govorio §to ce se
dogoditi u buducnosti. Na taj bi nacin svakako morao izazvati pomutnju
medu svojim bliznjima. Samo nekoliko naprednih ljudi za to dobije poticaj.
Njihov posao je polako dovesti ljude tamo gdje bi jednog dana trebali biti.
Samo rijetki zreli ljudi, koji su mozda pet stotina godina ispred svojih
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bliznjih, sposobni su izdrzati te misterije i raditi u duhu misterija. Recimo da
su za to culi drugi, oni bi odmah htjeli pokrenuti nesto za Sto ljudi joS nisu
spremni. Svaka misterija postaje javno vlasniStvo pod bitno promijenjenim
okolnostima. Sve ce se otkriti u odredeno vrijeme. Karakter tajnosti lezi
samo u Cinjenici da u pocetku nekoliko pojedinaca mora pripremiti
buducnost; moraju postati vode kako bi vodili druge ljude.

I danas postoje tajne koje se mogu otkriti tek u Sestoj korijenskoj rasi, kada
ce zavladati potpuno drugaciji uvjeti bratstva koji joS nisu ostvareni. Oni koji
su nesto znali o ovim Cinjenicama, prirodno su se uzasno bojali da bi neke
od misterija mogle biti otkrivene nepaznjom. Nekad je bio slucaj da je izdaja
misterija nosila najtezu kaznu; u staro doba to je bila smrtna kazna. Smrtnu
kaznu ne bi izrekli inicirani svecenici, nego oni koji su izvana nesSto znali, a
nisu bili inicirani. Strah od izdaje misterija doveo je do tragi¢nog kraja
mnogih velikih ljudi. Sokrat je takoder pao zrtvom takve presude, iako
pogresne.
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RICHARD WAGNER U SVIJETLU ZNANOSTI DUHA
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Prvo predavanje

Berlin, 28. ozujka 1905.

Mitovi su price koje sadrze velike istine, koje su veliki posvecenici prenijeli
Jjudima. Trojanski rat, na primjer, prepricavanje je bitke vodene izmedu
trece i Cetvrte pod-rase, pete korijenske rase. Predstavnik ove prijaSnje je
Laocoon, svecenik drevnog svecenickog kraljevstva, koji je u isto vrijeme bio i
kralj, predstavnik kasnije je Odisej, personifikacija lukavosti i snage
miSljenja koja se razvila unutar cetvrte pod-rase. Nalazimo da posvecenici
vode tijek evolucije takoder i na Sjeveru. U Walesu nailazimo na bratstvo
posvecenika poganskog perioda, svecenstvo i viteStvo koje kulminira s
kraljem Arturom i njegovim Okruglim stolom. Oni su suoceni s bratstvom
Svetog Grala i njegovim vitezovima koji rade u ime Sirenja krScanstva.

Umjetnost i razvoj politike povezani su s velikim posvecenicima koji
pripadaju tim dvama bratstvima, predstavljaju¢i pogansku i krScansku
kulturu. Utjecaj zajednice Grala postupno se pocinje povecavati prema kraju
trinaestog stoljeca. To je posebna prekretnica u civilizaciji Europe, pocinju se
osnivati gradovi: drevna ruralna civilizacija, temeljena na posjedovanju
zemljiSta, zamijenjena je civilizacijom grada, urbanom kulturom. To implicira
radikalnu promjenu u cjelokupnom zivotu i razmiSljanju ljudi. Stoga nije
beznacajno ako je ba§ za vrijeme takmicenja za majstore-pjevace u
Wartburgu legenda iz Bavarske doSla u prvi plan — legenda o Lohengrinu.
Koji je bio znacaj te legende tijekom Srednjeg vijeka?

U sadasSnjem dobu mi nemamo ni blagu ideju o tome kako je
srednjovjekovna dusSa bila konstituirana; bila je posebno senzibilna za
duhovne struje koje teku ispod povrSine stvari. Danas nalazimo da legenda o
Lohengrinu posebno naglasava katolicko stajaliSte. Ali taj element koji bi
nam danas mogao smetati trebao bi nas potaknuti da razmotrimo ¢injenicu
da je tijekom Srednjeg vijeka mogla utjecati na ljude jedino ako je odjevena u
nesto Sto je zaista moglo uskomesati ljudske duse. Tu je odjecu morao dati
zarki religijski osjecaj tog perioda, tako da je legenda sadrzavala neSto od
toga Sto je zivjelo unutar ljudskih srca. Koji je bio znacaj legende?

Inicijacija, inicijacija Chele da postane Arhat, da postane majstor. Takav
Chela u pocetku postaje beskucnik, to jest, on ispunjava svoje duznosti kao i
bilo tko drugi, ali mora stremiti da gleda izvan samog sebe i razvija svoje viSe
'Ja'. Koje su karakteristike inicijacijskih stupnjeva Chele? Prvo: mora
nadvladati sve Sto je osobno i osloboditi Boga u sebi. Drugo: slobodan od
svake sumnje; prestaje svaki skepticizam. Duhovne stvari stoje pred
njegovom duSom kao Cinjenice. Sloboda od svih praznovjerja, buduci da je u
stanju sve sam provjeriti, viSe ne moze upasti ni u kakvu zabludu. Na jos
viSem stupnju dan mu je klju¢ spoznaje. Kaze se da je primio dar govora,
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postaje glasnik nadosjetilnog svijeta. Otkrivaju mu se dubine duhovnog
svijeta. To je drugi stupanj. Treci stupanj je dosegnut kada kaze 'Ja' svakom
bicu u svijetu, bas kao Sto 'Ja' kaze sebi. Na ovom stupnju dignut je do
sposobnosti da obuhvati univerzum. Na ovoj trecoj razini, Chela se u
misticizmu naziva 'labud'; on postaje posrednik izmedu Arhata, ucitelja i
naroda. Labud-vitez nam se stoga javlja kao emisar velikog Bijelog bratstva.
Dakle Lohengrin je glasnik zajednice Grala.

Treba pokrenuti novi impuls, novi kulturni utjecaj. Znate da se u misticizmu
dusa ili svijest, predstavlja kao nesto Zensko. I ovdje se svijest o novoj,
urbanoj kulturi prikazuje kao nesSto zensko. Taj prodor nove kulture shvacen
je kao uspon svijesti. Srednjovjekovna duSa predstavljena je u Elzi od
Brabanta, a Lohengrin, veliki inicijat, labud treceg stupnja inicijacije, donosi
novu kulturu iz zajednice Grala. Ne smije ga se niSta pitati. Profanacija je i
nerazumijevanje inicijata pitati o onome Sto mora ostati tajna.

Napredovanje u nova stanja svijesti uvijek se dogada kroz utjecaj velikih
inicijata. Kao primjer koji ilustrira kako ti posvecenici rade, podsjetit ¢u vas
na Jakoba Bohme. Znate da je Jakob Béhme najavljivao duboke istine.
Odakle mu ta mudrost? Prica nam da je jednom kao Segrt ostao sam u
majstorovoj radionici. Tada je doSao cudan covjek i trazio par cipela. U
odsutnosti gospodara djecak mu ih ne smije prodati; stranac progovori jo$
nekoliko rijeci, zatim ode, ali nakon nekog vremena pozove mladog Béhme i
rece mu: Jakob, ti si jo§ mali, ali ce§ jednog dana postati sasvim druga
osoba, i svijet ce§ zadiviti. - Sto to znaci? To je inicijacija; prikazan je
trenutak inicijacije. U ovom trenutku djecak joS ne razumije Sto mu se
dogodilo, ali impuls je dan.

Takav se trenutak takoder pojavljuje u legendi o Lohengrinu. Takve su
legende vazni tragovi, transparentni samo onima koji stvari mogu vidjeti u
kontekstu. Kao §to je ve¢ spomenuto, legenda o Lohengrinu pojavljuje se u
vezi s legendom o Ratu pjevaca. Richard Wagner je to koristio za svoju
poemu Lohengrin. Iz toga vidimo, koliko je visok bio unutarnji poziv
Richarda Wagnera.

Richard Wagner bavi se joS jednom drevnom legendom u 'Prstenu
Nibelunga'. Rijec je o starim germanskim legendama u kojima se govori o
sudbini plemena koje se nakon velikog atlantskog potopa prosirilo Europom
i Azijom kao ostaci atlantskog stanovniStva i zapocelo je post-atlantsko doba.
Legende sadrze sjecanje na velikog inicijata Wotana, boga Aesira. Wotan je
inicijat iz atlanstkog razdoblja, bas kao Sto svi nordijski bogovi nisu nisSta
drugo nego stari, veliki posvecenici.

Jasno mozemo razlikovati tri faze u Wagnerovom tretiranju Sage o

Siegfriedu. Na prvoj razini nalazimo razmatranje moderne kulture. Za

Richarda Wagnera ljudi su u danasnjoj kulturi postali puki nadnicari. On

vidi veliku razliku izmedu covjeka modernog doba i Covjeka u Srednjem
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vijeku. Danas je veliki dio posla koji ljudi obavljaju rad strojeva, dok je u
srednjovjekovnoj kulturi sav rad bio izraz ljudske duse. Kuca, selo, grad, sve
Sto je u njima zivjelo osmisljeno je smisleno; ljudi su u tome uzivali. Sto nam
danas znace nasSa skladiSta, naSe trgovine, naSi gradovi? Kakav odnos oni
imaju prema nasSoj dusi? U to vrijeme kuca je bila izraz artisticke ideje.
Cijela uli¢na scena, usred grada trznica s katedralom, koja se uzdizala iznad
svega, iza koje je sve drugo, bio je izraz dusSe. Wagner je osjecao taj kontrast.
To je ono Sto je zelio posti¢i u svojoj umjetnosti: predstaviti neSto Sto ce
barem u jednoj oblasti uciniti ljude cjelovitima. Wagner je u svom Siegfriedu
zelio prikazati cjelovitu, skladnu osobu, u usporedbi s nadnicarom u
industriji. Tako su uvijek osjecali nasi veliki umovi, tako je osjecao Goethe, a
ovako je to izrazio Hoélderlin: vidiS obrtnike, ali ne ljude, mislioce, ali ne
ljude, svecenike, ali ne ljude, gospodare i sluge, mlade i ugledne ljude, ali ne
ljude. Preokret izvana nije moguc; tijek naSeg razvoja ne moze se okrenuti
natrag. Zato je Wagner zelio da se stvori hram umjetnosti u kojem bi ukupno
umjetnicko djelo uzdiglo ljude iznad njihovih obi¢nih Zivota. Novo doba je
trebalo takvo wuzdignuce, upravo zato Sto je moderni zivot toliko
fragmentiran. To je bila prva ideja Siegfried poezije kojom se Wagner bavio.

Ali dok je ulazio jo§ dublje u slojeve svojih osjecaja, na pamet mu je pao
drugi plan. U ranom Srednjem vijeku stara legenda pronasla je svoj put u
njemacku poeziju: 'Die Nibelungen'. Tada su u takvoj legendi zivjeli najdublji
osjecaju duSe naroda. Samo onaj tko stvarno proucava dusu naroda moze
dobiti predodzbu o tome Sto je tada zivjelo u srcima ljudi. Takve su legende
bile izraz dubokih, unutarnjih istina. Naprimjer, legende o Karlu Velikom.
IzvjeStaji o caru nisu bili povijesni u danasSnjem smislu; ljudi su gledali
dublje u drevni kontekst. Franacka kraljevska obitelj postala je drveni preci
kasnije post-atlantske korijenske rase. Nibelungen su bili svecenici- kraljevi
koji nisu samo brinuli o svojim kraljevstvima, ve¢ su takoder davali duhovni
utjecaj. Ove su legende bile podsjetnik na jedno veliko vrijeme koje je
nestalo. U tom smislu, krunidba Karla Velikog u Rimu smatrala se ne¢im
posebno vaznim. U davna vremena Nibelungen su bili posveceni svecenici-
kraljevi; sjecanje na to nastavilo se u njemackim carskim sagama. Wagner je
bio privucen time.

Cinilo mu se da jedna figura predstavlja kontrast izmedu nove ere
materijalnih posjeda i srednjovjekovne ere, koja je joS uvijek bila povezana s
tom duhovnom kulturom. Zaokupila ga je saga o Barbarossi. I u Barbarossi
nam se predstavlja veliki inicijat koji je putovao na istok; odande bi trebao
donijeti viSu mudrost, znanje, Sveti Gral od tamosSnjih iniciranih. Mit iz 12. i
13. stoljeca govori o caru koji zacaran sjedi u planini; njegovi gavrani su
glasnici koji mu donose vijesti Sto se dogada u svijetu. Gavrani su drevni
simbol misterija. U perzijskom jeziku misterija oni izraZavaju najnizu razinu
iniciranih; oni su stoga glasnici visih iniciranih. Sto bi ova inicijacija trebala
donijeti? Richard Wagner Zzelio je prikazati zamjenu starih vremena kroz
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novo sa svojom vlasnickom strukturom. Ono Sto je Zivjelo povuklo se poput
Barbarosse. Intervencija posvecenika iskristalizirala mu se u Barbarossi.

Ova ideja joS uvijek blista u 'Nibelunzima'. Prvo shvaceno izvana, onda na
dubljoj osnovi, ona postaje izraz dubokog pogleda na Srednji vijek, u kojoj je
predstavljena pojava nove kulture. Ali Wagner joS jednom trazi dublje
razumijevanje ove ideje; na kraju odabire lik Wotana umjesto Barbarosse, s
beskrajno dubljim, intuitivhim shvacanjem starih germanskih legendi o
bogovima. One predstavljaju odvajanje atlantske kulture, nastanak pete
korijenske rase iz Cetvrte. To je u isto vrijeme razvoj uma. Razvoj uma i
samosvijesti jo§ nije bio prisutan kod Atlantidana. Zivjeli su u nekoj vrsti
vidovitosti. Tek kod pete podrase Atlantidana, drevnih Semita, formirani su
prvi elementi kombinirajuceg uma, koji je nastavio zivjeti u petoj korijenskoj
rasi. Tu nastaje 'Ja' svijest. Atlantidanin joS sebi nije rekao 'Ja' s istim
intenzitetom kao pripadnik sljedeceg doba. Nakon potonuca Atlantide, ova
drevna kultura prenesena je u novu; Europljani su kasnija grana
Atlantidana. Sada se javlja kontrast izmedu opce duhovne kulture i inicijata
koji rade u tajnosti i nadahnjuju intelekt.

Patuljci Nifelheima nositelji su 'Ja' svijesti. Richard Wagner kao protivnike
stavlja Wotana, starog atlantskog inicijata, i Albericha, nositelja egoizma iz
patuljaste rase Nibelunga, inicijata post-atlantskog doba. U misticizmu, zlato
je duboko smisleno, znacajno. Zlato je svjetlost; svjetlost, koja izlazi postaje
mudrost. Alberich vadi zlato, prekaljenu mudrost, iz rijeke Rajne. Vode su
uvijek duSa, astralno. Ego, zlato, mudrost 'Ja rada se iz duSe. Struja Rajne
je dusa novog doba u kojoj nastaje um, 'Ja' svijest. Alberich zgrabi zlato,
otme ga od Rajninih kceri, Zenskog elementa, koji karakterizira izvorno
stanje svijesti.

Ova veza je zivjela duboko u Wagnerovoj dusSi. Snazno se osjeca podizanje
samosvijesti u ovom novom dobu, snazno predstavljano na pocetku
'Rheingold' u akordima u Es-duru. To se glazbeno provlaci i struji kroz cijeli
'Rheingold'. Wagner je pred sobom imao pjesme koje su proizaSle iz izvornih
mitova. NesSto je zivjelo u tim legendama koje su, ispunjene snagom i
zivotom, prozimale dusu duhovnim ritmom. Ono S§to covjek jest, Zzivi,
odjekuje i prodire u ljude u tim starim legendama.
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Drugo predavanje

Berlin, 5. svibnja 1905.

U ovim predavanjima vidjet cemo kako Wagner u svojim glazbenim dramama
dopusta likovima da se uzdignu do bogova i spuste natrag do ljudi,
predstavljajuci oslobodenje i iskupljenje unutar covjecanstva.

Odmah na pocetku Prstena Nibelunga susrecemo cijeli lajtmotiv pete
korijenske rase - post-atlantskog doba: radanje 'Ja', samosvijesti iz astralnog
elementa. Vodu znate kao okultnog predstavnika astralnog. Ako zelimo
razumjeti raspoloZenje koje prevladava kod Richarda Wagnera, moramo
uroniti u nordijske mitove. Bez da je svjestan svih detalja, izrazio je snagu i
simboliku onoga Sto Zivi u mitovima. Svatko tko uzme u obzir sve Sto je
grupirano oko nordijskih bogova, otkrit ce da u njima postoji neSto tragi¢no;
svemu se blizi kraj: Sumrak bogova. Koja je to osnovna osobina koja je
dovela do tako divnog umjetnickog djela [kao Sto je Wagnerov 'Prsten
Nibelunga'l?

Zamislimo kakva je Zemlja bila u vrijeme nordijske prvobitne rase. Nasli bi
tropsku klimu, onu koja ne nalikuje danasSnjoj tropskoj klimi; na ovim
prostorima zivjeli su covjekoliki majmuni, slonolike i Zirafolike zivotinje.
Priroda je bila znatno drugacija nego danas. To je postupno zamijenjeno
takozvanom glacijacijom, a kod naSih predaka suofeni smo s njihovom
primitivnom kulturom. NaSa kasnija germanska kultura proizasSla je iz
posljedica ove glacijacije.

Na sjeveru su takoder postojali misteriji i Skole misterija. Postojale su
Drotske i, viSe na zapadu, Druidske misterije, vrlo duboke misterije. Iza njih
je stajao inicijat: Wotan. Sacuvani su ostaci drevnih druidskih misterija,
osobito u zemljama s keltskim stanovniStvom. Tragovi toga mogu se pronaci
u Engleskoj, jo§ iz vremena kraljice Elizabete. Zatim su povuceni. Stari
misteriji Drota i Druida govore o Cheli, Sigu ili Siggeu koji se u odredenoj
dobi odrekao svoje individualnosti i postao sposoban apsorbirati visu
individualnost. To je proces koji je opisan u svim misterijima. Isto tako, kada
Isusa krsti Ivan, on svoje tijelo daje viSoj individualnosti. Sve u vezi s Sigom
podsjeca nas na misterij da se Chela moze odreci svoje individualnosti za
viSe bice. Wotan se preselio u Sig kako bi se pripremio za ono Sto cCe se
dogoditi u buducnosti.

Svaki tajni ucenik bio je obavijesSten da ce nordijski svijet bogova zamijeniti
krscanstvo. Cijelo Wotanovo djelo je priprema za nadolazece krScanstvo.
Ovdje na sjeveru, neka su plamena ostala tijekom seobe Atlantidana u
pustinju Gobi. Dok su se na jugu razvijale epohe Cetiri podrase, nesSto se
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dogadalo i na sjeveru. I ovdje su se odvijale Cetiri faze razvoja, a posljednja je
bila sami Sumrak bogova.

U nordijskim mitovima cujemo kako su se odvijala cCetiri pripremna doba.
Tijekom ovog vremena Wotan je iniciran cetiri puta viSe. Na prvoj inicijaciji,
tijekom prve podrase, visi na krizu, na drvu jasena, devet dana. Tada mu je
doSao Mimir i naucio ga runama. I ovdje visjeti na krizu znaci iskupljenje. U
drugoj inicijaciji osvaja napitak mudrosti koji je Gunléd ¢uvao u spilji. U ovu
podzemnu spilju mora uci kao zmija. Ondje ostaje tri dana kako bi osvojio
napitak. U trecoj inicijaciji, koja odgovara trecoj podrasi, on mora Zrtvovati
vlastito oko. To je mudro oko iz legendi, koje podsjeca na jednookog Kiklopa,
Sto znaci ljude Lemurijske rase. Ovo oko se davno povuklo od nas.
Nagovjestaj je joS vidljiv kod novorodencadi. To je vidovito oko. ZaSto ga
Wotan mora Zrtvovati? U svakoj korijenskoj rasi nakratko se ponavlja ono
Sto je vec ucinjeno prije. Dakle, u trecoj podrasi, vidovitost je morala biti
zrtvovana kako bi se moglo pojaviti ono Sto je prvo zasjalo u Wotanu,
intelektualna mudrost, obiljezje europskog gledanja na stvari. Wotanova
Cetvrta inicijacija povezana je sa Siegfriedom, potomkom bogova, Wotanovim
potomkom. Ljudski inicirani po prvi put zauzimaju mjesto Boga.

Siegfried je iniciran. On mora probuditi Briinhilde, viSu svijest; prolazeci
kroz plamen, vatru, mora se ocistiti od strasti. Tako prolazi kroz prociscenje,
katarzu. Prethodno je ubio zmaja i nadvladao nizu senzualnost. To ga je
ucinilo neranjivim; samo izmedu njegovih lopatica postoji mjesto gdje jo$
moze biti ranjen. Ranjivost ove tocke simbolican je pokazatelj da ovoj Cetvrtoj
podrasi jo§ uvijek nedostaje neSto Sto samo kr§c¢anstvo moze donijeti. Morao
je doci netko tko je neranjiv tamo gdje je Siegfried joS bio ranjiv - Krist koji
nosi kriz medu svojim ramenima, gdje je Siegfried mogao biti smrtno ranjen.

Jo$ jedan sudar, navala Atlantidana, trebala je propasti zbog krSc¢anstva.
Narodi koje predvodi Atli - Attila, Etzel - atlantskog su podrijetla. Ovi se
mongolski narodi povlace od krScanstva, s kojim se suocavaju
personificiranim u papi Leo I. Kr§¢anstvo zamjenjuje staru kulturu.

U mitovima se ranije razvoj prikazivao u simbolickim slikama. Isto je i mitom
o Balduru. U Balduru takoder imamo nordijskog inicijata. U mitu su
ispunjeni svi uvjeti inicijacije. Zagonetka Baldura krije duboku istinu.
Lokijev osebujan polozaj u nordijskoj legendi moze se razumjeti samo na ovaj
nacin. Znate da je Baldurova majka, uplasena loSim snovima, natjerala sva
bica da obecaju da nece nauditi Balduru. Zaboravljena je samo neugledna
biljka, imela, a od te imele, koja nije dala obecanje, Loki pravi strijelu koju
daje slijepom bogu Hoéduru, kada su bogovi razigrano bacali strijele na
Baldura. Bog Baldur je ubijen kroz bacanje Hédura.

Znate da je druga evolucija prethodila evoluciji Zemlje: doba Mjeseca.
Mjeseceva tvar bila je slicna zivoj tvari. Neka su bica Mjeseca zaostala na
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stupnju razvoja Mjeseca, i u novi, kasniji svijet su prodrla na razoran nacin.
Ne mogu rasti na mineralnom tlu, mogu rasti samo na drugim zivim bi¢ima;
oni su paraziti. Takva lunarna biljka je imela. Loki je bozanstvo Mjeseca.
Takoder dolazi iz lunarne epohe. Bio je savrSen tijekom lunarne epohe, sada
predstavlja nesavrSenstvo, zlo. Sada takoder razumijemo zaSto se Loki u
Wagnerovim dramama pojavljuje kao dvojna priroda, kao musko i Zzensko u
isto vrijeme. Kao Sto znate, podjela na spolove poklapa se s odlaskom
Mjeseca sa zajednickog planeta. Bog Sunca Baldur upravlja novim
stvaranjem. Sada postoji kolizija izmedu stare i nove kreacije, lunarnog i
solarnog carstva, kolizija koje Baldur, predstavnik solarne kulture, postaje
zrtva. Slijepi Hodur predstavnik je slijepe neumitnosti prirode koja zZivi u
kraljevstvu minerala. Morao je preuzeti krivhju kako bi se omogucio
odredeni progresivni element. U misterijima, Baldur je morao uskrsnuti
nakon Sto ga je Loki ubio preko Hédura.

To su osjecaji koji nas prozimaju kada pratimo stvaralastvo Richarda
Wagnera. Pogledajmo scenu u 'Rheingold": kéeri Rajne ¢uvaju blago. Patuljak
Alberich isprva osjeca senzualnu Zelju za njima. Tada se u njemu budi zelja
za zlatom i on se odriCe ljubavi, jer tko Zeli posjedovati zlato i mo¢ mora se
odrec¢i ljubavi. Pa kuje prsten. Sto je povezano s ovim prstenom?
Posjedovanje, sebi¢nost; sve dok covjek nije potpun, ne zahtijeva niSta za
sebe. Egoizam pocinje tek kada je osoba okruzena prstenom senzualnosti.
Alberich se mora odreci ljubavi; on, predstavnik samosvijesti, okruzuje se
fizickim. Fizicko tijelo izgradeno je prema istim zakonima koji vladaju
prirodom, iz koje se izvla¢i zlato Rajninih kceri. SebiCnost i posebna
egzistencija povezani su sa zlatom. Zlato je ovdje mudrost koja se stjece
promatranjem, a ne kreativna mudrost. Kako bi je dobili, ljudi se prvo
moraju uciniti prijemcivima za ovu kreativnu mudrost. Vratimo se u vrijeme
kada covjek joS nije bio podijeljen na dva spola; tada joS nije imao
sposobnost misljenja, da svojim miSljenjem stvara samosvijest. Sve Sto je
stvorio stvoreno je kroz ljubav. Covjek je morao kupiti viSu duhovnost,
odricuci se polovice svoje produktivne modi i postajuci jednospolan.

Odakle sve ovo? Sve je to doSlo od ranije kreativnih bica. Zemlja se morala
promijeniti u drugo stanje kako bi covjek mogao primiti ovu Ccvrstu
tjelesnost. Wotan je pripadao ranijim vremenima, vremenima vatrene magle
jos uvijek vladale na Zemlji, kada je duh Bozji lebdio nad vodama. Sada je
Wotan svoju kucu morao pretvoriti u c¢vrst dvorac; Zemlja je morala
oc¢vrsnuti. Kucu bogova, Valhalu, izgradili su divovi. To su ljudi Lemurijske
rase, lemurijski divovi, koji jo§ nemaju visoku razinu duhovnosti. Divovi,
covjecanstvo koje se bori da se oslobodi tjelesnosti, zahtijevaju Freyu
zauzvrat - ponovno zenski oblik. Predstavlja svijest, svijest koju je potrebno
odrzati, pomladiti.
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I sada je Loki taj koji moze izgraditi neSto od vatrenog elementa Sto je
ispravno za nizu prirodu. Loki oslobada Wotana od zrtvovanja Freye; Loki
osigurava da Freya ostane s bogovima. Sto ¢ovjek mora postic¢i? - Prsten, ono
Sto je zakonito izgradeno tijelo. Strasti, koja je neophodna za osjetilnu
prirodu mora se odreci u korist viSe ljubavi. Prije nego Sto dode do najviSeg
razvoja, dusa se takoder mora izgraditi. Divovi se odricu Freye, svoje ljubavi.
Ljubav je ostala s bogovima. Divovi su se zadovoljili prstenom, elementom
zlata, koji ima prokletstvo. Ljubav se vraca samo kroz kr§canstvo.

Kroz nordijsku mitologiju provlaci se tragicna crta. Vidimo kako Wotan zali
Sto je predao vlast nekome rodenom od ljudske rase. Zeli zadrzati vlast i
pokuSava vratiti prsten. Tu upoznaje Erdu. Od Erde uc¢i mudrosti. Erda je
duh Zemlje, svijest cijelog ljudskog roda dokle god se razvijali na Zemlji.
Njene kceri, Norne, objavljuju viSu svijest Zemlje; one predstavljaju iskonsko
znanje Zemlje o prosSlosti, sadasSnjosti i buducnosti. Iznad individualnog
znanja stoji svijest, koja je pogodena karakterom vjecnosti.

Wotan ostavlja prsten divu. Tada izmedu njih izbija svada. Posebnost
uzrokuje svadu; pa tako ulazi i motiv maca. Motiv maca izrazava prijelaz od
Ccovjecanstva, koje je prije viSe zivjelo u zajednici, na novo Covjecanstvo, na
posebnost, na rat jednih protiv drugih. Wotanov je stav jasan prema
covjecanstvu, posebno petoj korijenskoj rasi.

Od Valhale do Zemlje vodi duga. Duga ima posebno znacenje u okultnoj
mudrosti. Znate dugu koja se pojavljuje nakon Potopa. Ovaj simbol u
nordijskim mitovima nalazimo viSe puta. To znaci prijelaz iz atlantskog
razdoblja u post-atlantsko razdoblje. U ono doba zrak je bio mnogo gusdi,
voda mnogo rjeda nego danas; ovakvih oborina, kao kiSe, nije bilo. Duga u to
vrijeme nije bila moguca. Zemlja u kojoj je odrastao nordijski ljudski rod,
nije neopravdano nazvana maglovitom oblascu, Nifelheim. Vodene mase koje
su preplavile kontinent Atlantidu izasle su iz ovog carstva magle. Tek na
kraju atlantskog razdoblja, nakon potopa, pojavljuje se duga. Okultna
istrazivanja objaSnjavaju Sto to znaci. U Bibliji, u potopnoj dugi, kao u
duginom mostu nordijskog mita, susrecemo nesto Sto predstavlja vezu
izmedu ljudi i bogova. Ako Wotana sada porazi Siegfried, to znaci da covjek
sada zauzima mjesto starih bogova. Zadatak pete korijenske rase se
priprema da omoguci vodama i gospodarima covjecanstva da proizadu iz
same ljudske rase. Ranije vode Covjecanstva siSle su s viSih svjetova. Sada ce
on biti gospodar koji je proSao kroz sve stupnjeve ljudskog razvoja - samo
brze od drugih ljudi - i koji ¢e, kao napredna osoba, voditi Covjecanstvo.

Sljedeci put cemo ponovno razgovarati o Siegfriedu i cuti viSe o tom razvoju.
Vidjet cete kako je Wagner, da bi predstavio ono §to je najdublje ganulo
covjeCanstvo, koristio snagu nordijskih mitova. To je ono Sto Wagnerove
drame Cini nevjerojatno uzdizucim i proganjajucim.
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Trece predavanje

Berlin, 12. svibnja 1905.

Na prethodnom predavanju vidjeli smo kako se veliki umjetnik Wagner vratio
mitu da bi prikazao velike svjetske kontekste. U mitu o Siegfriedu cijeli
sadrzaj nordijskog svjetonazora zivi do vremena krScanstva. Ovaj nordijski
svjetonazor ima tragicnu crtu; zavrSsava Sumrakom bogova. Sto znaci ovaj
tragicni put?

Rekao sam da postoje misterije i na sjeveru; u njima je ucenicima objasnjeno
Sto znaci da nordijski mit zavrSava Sumrakom bogova. U tim se tajnama
otkriva nesSto Sto je joS skriveno i Sto ¢e se dogoditi tek u vremenu koje
dolazi. Svecenici nordijskog svijeta morali su objaviti da ce stari svijet bogova
nestati i da ¢e novi ustati iz vatre, u cemu se nordijski svijet potapa, i kroz
Krista ponovno uzdize do prociScene ljubavi. Stara je stvar morala umrijeti;
dakle tragicni put prema kraju. To je ono Sto Wagner dopusSta da zasja na
tako divan nacin; ovo pripremno raspolozenje nordijskih legendi, koje
zavrSava u Sumraku bogova.

Ovaj nordijski svjetonazor ima &etiri faze. Covjecanstvo je proslo kroz cetiri
faze i onda je doSao Krist. Danas zivimo u petoj podrasi pete korijenske rase,
kojoj prethode druge: sanskrtska kultura, zatim perzijsko-medijska i
kaldejsko-babilonsko-egipatska kultura; grcko-latinska kulturna epoha bila
je Cetvrta, a sada imamo teutonsko-germansko pleme na sjeveru. Kao novi
utjecaj izbija krS¢anstvo. U ovoj fazi sve ¢e se promijeniti i sve ¢e nestati. To
je lijepo ilustrirano u pri¢i o Winfried-Bonifatius koji je sjekao sveti hrast.
'Hrast' je sinonim za 'Druida’ u drevnim misterijima. Dakle, razbijanje hrasta
znaci uniStenje stare nordijske religije. Nordijski misteriji predvidjeli su ovo
prevladavanje druidskog kulta.

Dok su se Cetiri podrase razvije na jugu, nordijski narodi su sebi pripremili
ovakav razvoj dogadaja. I ovdje imamo cetiri faze, i ovdje razvoj prolazi kroz
Cetiri faze; posljednja je sam Sumrak bogova. Cudno je da se u ove cetiri faze
ponavlja cijeli ljudski razvoj. Covjecanstvo je proslo kroz razna stanja.
Nordijski mit svojevrsno je sjecanje na cjelokupnu povijest Zemlje; u njemu
zivi kao ideja, kao mitski sadrzaj. I ta Cetiri razvojna stupnja zive u
Wagnerovim dramama jer je on svoje drame izvukao iz mita. Wagner je
sasvim ispravno formirao tetralogiju. Uz preludij, razvoj ljudi prikazan je u
Cetiri dijela; peti stupanj bit ce krScanstvo.

Koji je osnovni motiv u 'Rheingold'? A koji je osnovni motiv naSe trenutne
korijenske rase? - Ako se vratimo na polarnu korijensku rasu, nalazimo
ljude koji joS nisu imali samosvijest i jo§ nisu bili odvojeni u razlicite
spolove; isto tako i kod Hiperborejaca. Tek u trecoj korijenskoj rasi, u epohi

Rudolf Steiner - Grcka i germanska mitologija, Richard Wagner



71/114

Lemurije, ljudi su postali jednospolni. I tek u atlantskom razdoblju rada se
'Ja’, u petoj podrasi. Tada covjek sebi prvi put kaze 'Ja'. Ova 'Ja' svijest je u
mitu prikazana kao patuljak, kao Alberich; smatra se da se uzdize iz
Nifelheima. Atlantida je bila Nifelheim i s pravom se mogla nazvati
Nebelheim. Atmosfera nasSe Zemlje joS nije bila o¢iScena od vodene pare i joS
nije bilo kiSnih oborina. Ljudsko 'Ja' se rada iz ovog Nifelheima s njegovom
kipucom vodom i lebdecom maglom. Wagner to velicanstveno izrazava
akordom Es-dura orkestra; iz Nifelheima odzvanja osnovni motiv nasSe
danasnje ljudskosti.

Treba nam biti jasno Sto se dogodilo na Zemlji tijekom ovog vremena. Covjek
je dosao na Zemlju kao duhovno bice. Njegovo je tijelo rodeno iz eterske
Zemlje. Covjek jos§ nije muskarac ili Zena, niti zna iSta o posjedovanju, nista
o moci. DuSa je oznaCena kao voda. Posjedovanje, koje je takoder moc, jos
uvijek Cuvaju rastuce moci astralnog svijeta, kceri Rajne. Ali polako se
priprema ono Sto nastaje u atlantskom razdoblju: 'Ja’, egoizam. Ali izvorna
bit duse sadrzavala je neSto cega se covjek sada mora odreci: ljubav, koja jos
ne trazi vanjski entitet, ve¢c koja pociva u sebi. Alberich se mora odreci te
samozatajne ljubavi. On to mozZe uciniti kroz prsten koji povezuje sve
ljudsko. Sve dok su dva spola bila sacuvana, covjeku nije trebao prsten; tek
kada je odustao od duhovne ljubavi, dva spola, prsten je morao izvana spojiti
ono Sto je bilo razdvojeno. U jedinstvu s drugim posebnim bicem, covjek
sada mora posti¢i ljubav. Prsten je simbol zajedniStva odvojenih ljudi,
povezanost dvaju spolova u fizickom smislu. Kad Alberich osvoji prsten,
mora se odreci ljubavi. Sada dolazi vrijeme kada covjek viSe ne moze stvarati
na jedinstven nacin. Tijelo, duSa i duh nekada su bili jedno. Sada bozanstvo
stvara tijelo izvana. Spolovi su neprijateljski raspolozeni jedni prema
drugima; oni predstavljaju dva diva Fafnera i Fasolta koji su postali
jednospolni.

U starim religijama ljudsko tijelo je predstavljeno kao hram; na njemu
bozanstvo stvara izvana. Ljudsko bice bi trebalo stvoriti unutarnji hram,
nasu dusu, bududi da je postalo 'Ja'. U stvaralackom bozanstvu ljubav je jos
uvijek sacuvana; joS uvijek radi na 'vanjskom hramu'. To je sadrzano u mitu
u odlomku gdje Wotan zeli uzeti prsten od divova i gdje mu se javlja Erda i
savjetuje ga da to ne ucini. Erda je vidovita potpuna svijest covjecanstva.
Bog ne bi trebao zadrzati prsten koji povezuje ono Sto se mora rastvoriti da
bi se ponovno ujedinilo tek na viSoj razini, kada se spolovi ponovno
neutraliziraju. Tako je Wotan sprijeCen da preuzme kontrolu nad prstenom
prorocko-vidovnjackom snagom zemaljske svijesti; prsten ostaje divovima.
Od sada svaka osoba sadrzi samo jedan spol. Div znacCi fizicku tjelesnost.
Sada divovi grade Valhalu. U svadi oko prstena, Fasolta ubija Fafner; to je
kontrast izmedu muskarca i zene. U svakom ljudskom bicu jedan spol je
ubijen; musSkarac ubija zenu, Zena ubija muskarca u sebi.
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Ali sada se viSa svijest prvo mora roditi iz sveobuhvatne zemaljske svijesti.
To se dogada kroz vezu izmedu Wotana i Erde, te se rada Brunhilde. Nesto
od bozanske svemudrosti svijesti svijeta joS postoji u njoj. Ali ta se svijest u
pocetku povlaci. S druge strane, Wotan sa zemljom Zenom, stvara
Siegmunda i Sieglinde. To je duSevni dvojni rod, muska i Zenska dusa. Nitko
ne moze nastaviti zivjeti sam za sebe bez drugog. Zenska dusa, Sieglinde,
podlegla je kradi Hundinga; dusa se mora predati fizickom mozgu. Sada
pocinju zastranjenja Siegmunda, duSe zarobljene u tijelu; nije dovoljno
mocan da se priblizi bozanskom koje je izgubljeno. Bogovi se odricu
Siegmunda; njegov mac se razbije o Wotanovo koplje.

Wotan mora vodstvo prepustiti ljudskom jastvu, koje u potpunosti djeluje u
osjetilima: Hagenu, sinu Albericha, principu nizeg jastva. Sve se sile urote
protiv saveza muske i Zenske duse. Sam Wotan mora podrzati Fricku. Fricka
predstavlja musko-zensku dusu na viSem stupnju; ona potice Wotana da
prekine vezu izmedu musSke i Zenske duSe na zemaljskoj razini. Na
kozmickom planu muska i Zenska dusSa ostaju ujedinjene; ali na Zemlji krv
igra ulogu, osjetila igraju ulogu. Na to je duboko ukazano u ljubavi izmedu
brata i sestre. To je ono §to nije dopusSteno, a ako to ostane dominantno,
Siegmund i Sieglinde moraju fizicki nestati. Sieglinde je sudeno da bude
ubijena od Brunhilde, sveobuhvatne svijesti, ako cjelokupna evolucija Zemlje
nece biti opstruirana. Brunhilde, medutim, pomaze joj i daje joj Grane, njena
konja, koji nosi ljudsko bice kroz dogadaje na Zemlji. Brunhilde se povlaci u
egzil, plamenovi okruzuju njenu stijenu. Vidovita svijest je sada okruzena
vatrom kroz koju ljudsko bice prvo mora proci da bi postalo proc¢iSéeno, ako
zeli joS jednom dosegnuti sveobuhvatnu svijest i dozivjeti katarzu.

Sieglinde, zenski duSevni element porada Siegfrieda, ljudsku svijest koja se
opet mora dic¢i do viSih svjetova. Ona raste u tajnosti, cuvana od Mime. Ona
mora nadvladati nizu prirodu, zmaja, da bi stekla mo¢. Takoder nadvladava
Mimu. Tko je 'Mime'? Mime moze dati neSto Sto vas Cini nevidljivim, plast
nevidljivosti, neSto od moci koja nije vidljiva obi¢nim ljudima. Nevidljivi plast
je simbol ¢arobnjaka - i bijelog i crnog - koji vidljivo hoda medu nama, ali je
kao takav nevidljiv. Mime je ¢arobnjak koji moze osigurati plast nevidljivosti
od crnih zemaljskih sila. On zeli od Siegfrieda napraviti crnog ¢arobnjaka, ali
Siegfried to ne zeli. Ubio je zmaja, uzeo kap njegove krvi, simbol strasti, i
tako mogao razumjeti jezik ptica, osjetilnog-zemaljskog. On hoda putem
viSih posvecenika i ukazuje mu se put koji vodi do Brunhilde, sveobuhvatne
svijesti.

Dosada imamo tri faze nordijskog razvoja: prvo patuljak, zatim div, a sada
covjek. Valkira je znacila drugu fazu. A kod Siegfrieda imamo rodenje samog
covjeka. Zatvoren u tjelesnosti, mora pronaci put natrag do ¢iste mudrosti. U
cetvrtom dijelu Sumraka bogova, izrazeno je da u nordijskom svijetu covjek
joS nije bio zreo, da jo§S nije postigao potpunu inicijaciju. Siegfried je jos
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uvijek ranjiv na jednom mjestu, na istom mjestu gdje je Krist nosio kriz.
Siegfried joS nije mogao uzeti kriz. Ovo je duboki izraz onoga Sto je
nordijskim ljudima jo§ uvijek nedostajalo: krScanstvo im je joS uvijek bilo
nuznost. Siegfried se ne moze ujediniti s Brunhilde; on je ljudska dusa,
zaCeta od zemaljske Zene, od zajednice Sigmunda i Sieglinde. Brunhilde je
ostala djevica, ona je viSa svijest.

U zavrsnoj fazi mora se usvojiti viSe znanje. Buduci da covjek josS nije stekao
sposobnost sjedinjavanja s djevicanskom mudroScu, on poriv za viSim
znanjem ima kao Zelju. To se mora prevladati. Cinjenica da Siegfried Zeli
postati ujedinjen s Brunhilde u zemaljskoj Zelji vodi do razmjene vlasniStva;
ona njemu daje konja i on njoj daje prsten.

Dok ne dode do unije s viSim sebstvom, prsten, simbolizirajuci prisilu od
izvana, ne gubi svoju moc. Ljudsko bic¢e uranja dolje u nizu svijest, pogodeno
je sljepilom. Siegfried zaboravlja Brunhilde i Zeni Gudrun, nizu svijest. Cak
se zeli udvarati Brunhilde za nedostojnog, za drugog, Glinthera. To oznacava
da tijekom zadnje faze, prije nego se pojavilo kr§¢anstvo, ljudsko bice slijedi
mracnu stazu i jo§ jednom postaje plijen mracnih snaga. Nezakonita unija
Brunhilde s Gluintherom uzrok je Siegfriedove propasti. On mora naci smrt
preko nizih sila u ¢iju se mrezu zapleo.

Blizi se zavrSna faza. Ponovno se pojavljuju tri Norne. To je faza u kojoj se
gubi sveobuhvatna svijest:

Zu End ewiges Wissen! Gotovo je s vjecnom mudroscu!
Der Welt melden Svijet ne objavljuje

Weise nichts mehr. Od mudrih niSta viSe.

Hinab zur Mutter, hinab! Dolje k majci, dolje!

Visa mudrost koja je prije bila dana sinovima bogova na Zemlji je izgubljena;
vraca se viecnom. Covjecanstvo sada ovisi o sebi.

Za one koji dublje gledaju, glazbena drama 'Tristan i Izolda' predstavlja, za
Wagnera, problem dualnosti spolova koji postaje sve jasniji. Musko i Zensko
imaju znacenje samo na fizickom planu. Tristan zudi da viSe ne bude
odvojen, da pronade ravnotezu, da ima svijest koja viSe nije muska ili
zenska. Ova ceznja odzvanja i buja u drami: viSe ne biti Tristan, vec
apsorbirati Izoldu u sebe; da vise ne bude Ja-Izolda, nego da bude Izolda i
Tristan. Oboje su izgubili svijest o toj odvojenosti. Tako to zvuci u
posljednjim rijeCima ove poeme, biti iskupljen od posebnosti:

In des Wonnemeeres U moru blazenstva
wogendem Schwall, Uzburkane mijene,
In der Duftwellen U mirisnim valovima
tonendem Schell, Odzvanjaju tonovi,
In des Welt-Atems U disanju svijeta
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wehendem All, Giba se sve,
ertrinken, Utonula,
versinken, Potopljena,
Unbewusst Nesvjesna
héchste Lust! Najvisa zudnja!l

Svaka rijecC je oblikovana iz dubljeg znanja. Ovo uzburkano more blazenstva
je astralni svijet, svijet koji odjekuje mirisnim tonovima je Devachan. Zivotni
princip je disanje svijeta; u njemu se sve mora uravnoteziti. U svijesti se viSe
ne razdvaja: utopiti se, tonuti, nesvjesno u nediferenciranom, to je najveci
uzitak. - Najveca radost za ovozemaljsko je zapravo osjetilno nadvladati
duhovnim. Zelja koja tezi uniStenju zemaljskih stvari oplemenjuje; to je
prevladavanje onoga Sto se ima u sebi. To je problem koji je Wagner pokusao
rijeSiti u '"Tristanu i Izoldi'.

Sve te misli nisu zZivjele svjesno, ne apstraktno, kod Wagnera, ali zive u
mitovima, a Wagner ih je izvukao iz mitova. Nije nuzno da umjetnik ima te
apstraktne misli u sebi. Kao Sto biljka raste po zakonima ne poznavajudi te
zakone, tako kozmicke sile Zive u mitu kao simbolu bozanske, vjecne istine.

Wagnerov Siegfried joS uvijek je upleten u zemaljski svijet; mora u njemu
nestati. Brunhilde razumije povezanost Cinjenica i shvaca Sto je tu u pitanju.
Tako ona prsten prepusSta Kcerima Rajne, elementu koji nije prodro u
djelatne utjecaje ovog svijeta. Cjelokupni razvoj covjeCanstva seze do
prvobitne, djevicanske materije.

Na mjesto starijeg, nordijskog svjetonazora dolazi novi svjetonazor, koji se
viSe ne obraca vanjskom, osjetilnom, ve¢ samo onom Sto je ostalo
djevicansko, dusi. Brunhilde, koja je jo§ uvijek upletena u vanjsko i osjetilno
kroz svoje sjedinjenje sa Siegfriedom, jase u vatru. Tu se rada ljubav. To je
misao koja je za sjever u pocCetku tragicna; jer ono Sto je netko mogao
razumjeti propada. Rodena iz mora vatre, izvorne, djevicanske materije,
ljubav se rada iz duha. Et incarnatus est per Spiritum Sancto ex Maria virgine.
Iz istog elementa iz kojeg se ranije radao egoizam, osjetilna ljubav, sada se
rada novi osjecaj koji je superiorniji od svega Sto je upleteno na fiziCkom
planu. Mudrost se vraca natrag kako bi dopustila da ljubav nastane iz dijela
elementa koji je sacuvala djevicanska cistoca. To je Krist, krScansko nacelo.
Nesebicna ljubav, za razliku od sebi¢ne ljubavi, velika je evolucija koja se
kupuje cijenom tajanstvenom involucijom smrti, propast tjelesnog. Jasno
smo suprotstavili suprotnosti zivota i smrti.

Drvo je osuseni zivot, a na ovom drvetu visi novi, vjecni Zivot, iz kojega se
sada rada novo doba. Novi, duhovni zZivot izranja iz Sumraka bogova. Koliko
je Richard Wagner ceznuo, nakon Sto je proSao kroz cetiri faze nordijskog
zivota, da u njegovoj dubini predstavi ovo krS¢ansko nacelo, pokazao nam je
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u svom Parsifalu - to znaci peta faza. Buduci da je Wagner prozivio ono Sto je
bilo tragi¢no u nordijskom razvoju, osjecao je potrebu velicati krScanstvo.
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Cetvrto predavanije

Berlin, 19. svibnja 1905.

Sto dublje ulazite u rad Richarda Wagnera, to dublje ulazite u teozofsko-
mistiCna pitanja i zZivotne zagonetke. NeSto je neobi¢no znacajno da je
Richard Wagner, nakon S§to je u svom Prstenu Nibelunga razvio citavu
prapovijest europskih naroda u cCetiri etape, potom stvorio izrazito kr§cansku
dramu, djelo kojim je zapravo zavrSio svoje zivotno djelo, 'Parsifala’. Morate
proniknuti u cjelokupnu Wagnerovu osobnost ako Zzelite razumjeti Sto
zapravo zivi u tom 'Parsifalu’.

Za njega je lik Isusa iz Nazareta bio u procesu oblikovanja od cetrdesetih
godina. Htio je napisati dramu 'Isus iz Nazareta' - postoje i njeni fragmenti -
djelo u kojem bi se pokazala beskrajna ljubav u Isusu iz Nazareta za cijelo
covjecanstvo. Zelio je to uéiniti, ali nije mogao do¢i do osnovne misli. U
pedesetima je osmislio dramu 'Pobjednik'. Iz te drame vidimo iz kakvih
dubina ovaj pjesnik crpi intuiciju.

Postavimo ukratko sadrzaj drame 'Pobjednik': Ananda, mladica iz plemicke
kaste, strastveno voli Prakriti, djevojku Chandala, to jest, djevojku iz
prezrene kaste. Ali on se odrice svake osjetilne, zemaljske ljubavi i postaje
ucenik Bude. Prema Wagnerovoj namjeri, Chandala djevojka je bila
reinkarnacija zene koja pripada najviSoj kasti Brahmina, koja je nadmeno
odbila ljubav Chandala mladica, i kojoj je karmicka kazna da bude ponovno
rodena unutar kaste Chandala. Kada je ona dosegnula tocku u njenom
razvoju koja joj je omogucila da se odrekne ljubavi, ona takoder postaje
ucenik Bude. Vidite, dakle, da se Wagner uhvatio problema karme u svoj
njegovoj dubini, iz pravog duha budizma; kada je imao oko pedeset godina
razvio se u toj mjeri da je mogao stvoriti dramu toliko duboke moralne snage
i ozbiljnosti kao Sto je 'Pobjednik'. Sve ove misli zatim se spajaju u njegovom
Parsifalu, ali u isto vrijeme Krist-problem stoji u srediStu drame.

Povijest Srednjeg vijeka ima vaznu tocku na prijelazu iz 12. u 13. stoljece. Tu
je djelovao Wolfram von Eschenbach, koji je iz najdublje duhovnosti
Srednjeg vijeka poetski obradio misterij Parsifala. U Srednjem vijeku u
Jjudima koji su imali duhovni zivot zivjelo je neSto Sto se u iniciranim
krugovima nazivalo uzviSenost ljubavi. Bilo je ljubavnih pjevaca i trubadura
prije i poslije. Ali postojala je velika razlika izmedu onoga Sto se prije
shvacalo kao svjetovna, putena ljubav i onoga Sto se kasnije pojavilo u
krscanstvu kao prociScena, Cista ljubav. Znacajan spomenik ovoj prekretnici
u duhovnom zivotu u Srednjem vijeku sacduvan nam je u 'Jadnom
Heinrichu', Hartmanna von Aue. Ova duboko duhovna pjesma prozeta je
duhovnim ucenjima koja su krizarski vitezovi donijeli sa Istoka. Pogledajmo
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sadrzaj 'Jadnog Heinricha': vitez iz Svapske obitelji, koji je do tada uvijek
dobro zivio, obolio je od neizljecive bolesti, od koje se moze osloboditi samo
zrtvenom smrcu Ciste djevice. Pronadena je djevica koja se Zeli Zrtvovati za
njega. Zajedno odlaze u Salerno u Italiji kod poznatog lijecnika. Djevica se
sprema zrtvovati, ali Heinrich u posljednjem trenutku odbija prihvatiti zrtvu;
djevojka ostaje ziva, Heinrich se nakon toga oporavlja i oni se vjencaju.

Ovdje imamo, dakle, ¢istu djevicu i njeno zrtvovanje u ime covjeka koji je
zivio zivot pukog zadovoljstva i sada ga ona spaSava. Sa stajaliSta Srednjeg
vijeka, tu lezi misterij. Trubadurstvo se pripisivalo starom pokretu koji je
nastao u cCetiri uzastopna stupnja europskog kulturnog razvoja, kao Sto ga
nalazimo u sagama Richarda Wagnera u njegovoj tetralogiji. U to doba ljudi
su gledali na ljubav, koja dolazi samo iz osjetilnog, kao na nesSto Sto treba
prevladati. Pro¢iS¢eno viSom duhovnom snagom krSc¢anstva, trubadurstvo se
trebalo pojaviti u novom obliku.

Ovdje ponovno nalazimo sliku ciste djevice koja se zrtvuje. Ako Zzelimo
razumjeti Sto se dogodilo, moramo uzeti sve faktore zajedno kako bismo se
prisjetili karaktera, fiziognomije tog vremena. Tada mozemo razumjeti Sto je
potaknulo Wagnera da prikaze ovu legendu. Postojala je jedna stara legenda,
izvorna legenda, koju nalazimo kod najstarijih germanskih naroda, a u nesto
drugacijem obliku takoder u Italiji i drugim zemljama. Predstavimo okvirno
legendu: osoba je iskusila radosti svijeta i sada prodire u neku vrstu
podzemne pecine; tamo upoznaje Zenu koja je posebno privlacna. Ondje
dozivljava odredene rajske radosti; ali tada ga svlada cCeZznja za gornjim
svijetom i nakon nekog vremena vraca se s planine. To je posebno jasno
navedeno u sagi o Tannhauseru. Ako se sjetimo ove legende, u njoj imamo
prekrasan simbol stare teznje za ljubavlju u germanskim zemljama prije one
velike prekretnice o kojoj sam govorio: covjekov rad u culnom svijetu,
povlacenje u ljubavne radosti u starom smislu, za koje se smatralo da su
utjelovljene u bozici Veneri, i odvracanje od djelovanja u vanjskom svijetu
kroz ljubav kao neku vrstu rajskog osjecaja. - Ali legenda u ovom obliku
nema pravo zariSte. Nema niSta Sto bi nam dalo pogled na nesto viSe.
Nastala je u ranijem periodu, iz prethodnog oblika ljubavi. Kasnije, u
pocecima duhovnog razvoja ljubavi kroz krScanstvo, ljudi su zeljeli osvijetliti
ranija vremena i prikazati kontrast izmedu ovog raja i ideje raja u
krScanstvu.

Ako zelimo razumjeti Wagnera moramo kopati dublje. Razmotrili smo nasu
petu korijensku rasu. Nakon Sto je poplava zapljusnula Atlantidu, podrase
su se pojavljivale jedna za drugom: prvobitna indijska, drevna perzijska,
zatim egipatsko-babilonsko-asirsko-kaldejska, zatim grcko-latinska, nakon
potapanja rimske kulture, pojavila se naSa peta podrasa, u kojoj danas
zivimo i to je zapravo znacajno za krScansku Europu. Nije to da je Richard
Wagner znao sve Sto sam upravo rekao. Ali on je imao sasvim odredeni
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osjecaj za situaciju u svijetu pete podrase, i on je Citavu zadacu sadasnjice
dozivljavao kao religioznu zadacu, koja se u teozofiji ne bi mogla bolje
formulirati.

Znate da je svaka od ovih rasa bila nadahnuta velikim posvecenicima, i da je
drevna inspiracija pete atlantske rase dosla od takozvanih drevnih Semita.
Znate da je, kada je Atlantida bila zahvacena poplavama, one koji su
emigrirali i spasili se od izumiranja rase vodio Manu, bozanski voda, u Aziju,
u pustinju Gobi. Odavde su kulturni utjecaji prvo preko Indije iSli na Bliski
istok, Perziju, Asiriju, Egipat pa na jug Europe, u Grcku, Rim, a kasnije i na
nase prostore.

Prva dva semitska utjecaja viSe se ne mogu pratiti u povijesti, to su kulturni
utjecaji koji su sacuvali indijsku i staroperzijsku rasu. Ali ako pogledamo
kaldejsko-egipatsku podrasu, moramo reci da se tamo dogodio veliki
semitski impuls, po kojem je izraelski narod dobio svoje ime. Kr§canstvo se
moze pratiti unatrag do takvog semitskog utjecaja, koji se zatim proteze u
grcko-latinsku kulturu. Ako dalje istrazujemo te kulturne utjecaje, otkrit
cemo da su se semitski utjecaji proSirili Europom od strane maurskih
naroda koji su napali Spanjolsku, od cega cak ni kr§canski redovnici nisu
mogli pobjec¢i. Izvorni semitski impuls proteze se u petu podrasu. Tako
vidimo kako je izvorna kultura pet puta pod utjecajem jedne velike struje.

S juga imamo veliku duhovnu struju, kojoj se suprotstavlja druga struja
koja se razvija na sjeveru kroz cetiri stupnja primitivhe kulture, do
zajednickog toka dviju struja. Svjetovni, naivni narod, pod utjecajem je
kulture koja se javlja s juga na prijelazu iz 12. u 13. stoljece. Upad nove
kulture osjecao se kao duhovno strujanje zraka. Wolfram von Eschenbach je
bio potpuno pod utjecajem ove duhovne struje.

Nordijsku kulturu simbolizira legenda o Tannh&useru, gdje impuls takoder
dolazi s juga. Ono S$to mozemo nazvati semitskim impulsom, nalazimo
posvuda. Ali jedno se snazno osjecalo: da je germanska rasa bila zavrSna
karika u razvoju, da ¢e doci neSto sasvim novo, da se za petu podrasu
sprema nesSto sasvim drugo: to je visoka misija krScanstva. U to vrijeme u
germanskim zemljama, nova vrsta krscanstva osjecala se kao ceznja; trebalo
je stvoriti novo krScanstvo, odvojeno od onoga kroz Sto se proslo na jugu.
KrScanstvo treba ponovno stvoriti u ¢iS¢em obliku. U vrijeme krizarskih
ratova pojavio se kontrast izmedu Rima i Jeruzalema. Krizari su se borili pod
bojnim poklicima 'Hie Rome' i 'Hie Jerusalem'. Jedan se odnosio na rimsko
krscanstvo, koje je bilo samo ljuStura, drugi na cCisto krScanstvo koje su
htjeli obnoviti i za koje se Jeruzalem smatrao duhovnim srediStem. Tako su
mislili veliki skolasticari, a za Dantea u njegovoj 'Bozanstvenoj komediji'
Jeruzalem je bio srediSte, ali to je bio viSe u duhovnom nego u vanjskom
smislu. Peta podrasa je percipirana kao vjesnik buducnosti. Prestali su stari
utjecaji, trebalo je doci neSto sasvim novo, zapoceo je novi vrtlog svjetske
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kulture. Bio je to samo pokuSaj osnivanja ispravnog krScanstva, iz ljuske je
trebalo oljustiti srz istinskog krSc¢anstva. Na prijelazu u Srednji vijek osjetilo
se kako neSto tone, kako nestaje neSto Sto se smatralo blagoslovom, a
ujedno se osjecalo kako ozivljava ceznja za novim. Sve je to ZzZivjelo u
Wolframu von Eschenbach.

Sada razmotrimo novo vrijeme. Zamislite ovaj osjecaj u vrijeme kad je
nastupio pad, i pronaci cete neSto od onoga Sto je zivjelo u Richardu
Wagneru. U meduvremenu se dogodilo mnogo toga Sto se ranije percipiralo
kao pad rase. Richard Wagner je od pocetka svog svjesnog zivota posebno
Zivo osjecao taj element pada. Za njega je bilo mnogo simptoma da je pad tu,
i da se mora dogoditi nova izgradnja. Kaos koji nas danas u mnogim
pogledima okruzuje, nacin na koji nizi ljudi u naSe vrijeme came umjesto
zive, bijeda velikih masa europskih ljudi, ¢iji duhovni Zivot ostaje u mraku,
koji su odvojeni od svakog obrazovanja, nitko nije osjecao dublje od Richarda
Wagnera, i zato je 1848. postao revolucionar. Wagnera ne smijemo zamisljati
kao obi¢nog revolucionara, nego ga moramo shvatiti tako da mu je misao
tesko pritiskala dusSu: u nasSim je rukama da danas pomognemo, bilo da
ubrzamo propadanje, okrenemo kota¢ prema dolje ili ga povedemo prema
gore. Za njega je revolucija 1848. bila samo vanjska prilika.

Ako sve shvatimo na ovaj nacin, shvatit cemo kako je Richard Wagner dosao
do svojih ideja o rasi onako kako ih je izrazio u svojim proznim spisima. U
svom djelu 'Religija i umjetnost' kaze nesto ovako: tamo u Aziji imamo nesto
od izvorne snage arijske rase u indijskom narodu. Postoji neSto od visoke
moci duhovnog zivota, ali samo za elitu, za brahmanizam. Nize kaste su
iskljucene iz ovog ucenja, ali u brahmanizmu se postize visoko duhovno
glediste, koje je izraz izvorne kulture. Ako odande pogledamo prema sjeveru,
Richard Wagner kaze sebi, tamo imamo naivnu rasu koja je i sama prosla
kroz cCetiri stupnja razvoja, narod koji voli lov, koji su kao lovci, treba misliti,
uzivali u ubijanju svojih neprijatelja. - Za Wagnera je radost ubijanja zivih
simptom dekadencije. Duboka je, okultna c¢injenica da su zivot i smrt, na
cudan nacin povezani s covjekovim razvojem prema viSem, Cistijem,
duhovnom. Sve Sto Covjek Cini u smislu mucenja i uniStavanja zivota
njegovu duSu liSava duhovne snage. Mozete misliti Sto god hocete o
pojedinim kulturnim pojavama - svako uniStavanje zivota povezano je s
otimanjem duhovnih modci. Stoga, svatko tko slijedi 'crni put' mora unistiti
zivot. To je izrazeno, naprimjer, u romanu 'Flita' Mabel Collins. Prica je to o
crnoj Carobnici koja uniStava nerodeni zivot, jer joj treba da bi odrzavala
svoje moci. Postoji duboka veze izmedu Zivota, smrti i ljudskog razvoja. To je
lekcija koju su narodi morali nauciti i prozivjeti. NeSto je drugo ako se u
odredenom vremenu razvoja ubijalo na naivan nacin; tada ste kroz ubijanje
osjetili snagu koja je bila u vama - to je bila situacija starih germanskih
naroda koji su bili lovci.
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Ali sada, nakon dolaska krScanstva, stvari su se promijenile. Krscansko
ucenje zabranjuje ubijanje; ubijanje je grijeh. Tu se moze pronaci podrijetlo
glediSta koje je Wagnera dovelo do strogog vegetarijanstva. Za njega jedenje
mesa postaje znak propadanja rase, a kao jedinu mogucnost napretka
opisyje, da ljudi prijedu na hranu koja ih viSe ne mami na ubijanje.

Osjecaj da mora doci novi impuls naveo je Wagnera da prokomentira utjecaj
judaizma na danasSnju kulturu. Wagner nije bio antisemit u besmislenom
smislu pun mrznje kakve danas mozemo dozivjeti, ali je smatrao da je
judaizam kao takav odigrao svoju ulogu, da semitski utjecaji na nasu
kulturu moraju nestati, i neSto novo mora zauzeti njihovo mjesto. Otuda
njegov poziva za obnovu. To ima veze s nacinom na koji je on gledao na nasu
trenutnu rasu. Rekao je sebi: moramo praviti razliku izmedu razvoja rase i
razvoja duse. - Tu razliku treba praviti, ako uopce zelite razumjeti razvoj.

Svi smo mi jednom bili utjelovljeni u atlantskoj rasi; ali kako su duse
evoluirale i uzdizale se, rasa je zapala u dekadenciju. Ali svaki uspon viSe,
povezan je sa spustanjem. Za svaku osobu koja napreduje, postoji netko tko
tone. Postoji razlika izmedu dusSe u tijelu rase, i samo tijela rase. Sto vise
covjek postaje slican rasi, Sto viSe voli ono Sto je vremensko, prolazno i
povezano s karakteristikama njegove rase, to vise pripada padu rase. Sto se
viSe oslobada, izdvaja od rasnih posebnosti, to dusSa ima viSe mogucnosti,
utjeloviti se viSe. Duh poput Wagnera, koji pravi razliku izmedu razvoja duse
i razvoja rase, ne moze biti antisemit. On zna da nisu dusSe te koje koju su
odigrale ulogu, nego da su rase odigrale svoju ulogu u velikom razvoju
svijeta. To je ono §to Wagner opetovano govori u svojim spisima kada govori
o 'semitizmu'. Wagner osjeca propast, pad rasa i potrebu da se duse
uzdignu. Srednjovjekovne duSe poput Wolfram von Eschenbacha ili
Hartmanna von Aue, takoder su osjecale tu potrebu.

Vratimo se legendi o jadnom Heinrichu. Moramo pogledati malo dublje Sto
znaci da je jadnog Heinricha izlijecila Cista djevica. Heinrich je svoju bolest
dobio jer je od pocCetka zivio u osjetilnom; njegovo 'Ja' rodeno je iz njegove
rase, u kojem je djelatno ono Sto je osjetilno u to vrijeme. Ovo 'Ja’, rodeno iz
osjetilne aktivnosti, postaje bolesno kada dode poziv - covjecanstvu opcenito
- da se razvije viSe. DuSa postaje bolesna jer se povezuje s onim Sto bi
trebalo Zivjeti samo u rasi. Ovo je karakterizirano nac¢inom na koji se ljubav
izrazava na svjetovan nacin. Sada bi se viSa ljubav trebala razviti iz nize koja
zivi u rasi. Ono Sto zivi u rasi mora biti otkupljeno ne¢im viSim, viSom,
Cistom ljubavlju koja se zrtvuje za teznje duse covjeka, ono Sto Goethe naziva
vjecno-zensko, to nas tamo privlaci.

Znate - to sam ve¢ mnogo puta objasnio - da musko i Zensko zive u svakom

ljudskom bicu i da se zato Sto su razdvojeni, mijeSa osjetilno. Iskupljenje

kroz 'vjecno-zensko' znaci da je osjetilno prevladano. To je takoder prikazano

u 'Tristanu i Izoldi'. I za Wolframa von Eschenbach i za Richarda Wagnera,
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povijesni izraz za ovo prevladavanje je Parsifal; predstavnik novog
krScanstva. Parsifal postaje kralj Svetog Grala otkupljujuc¢i ono Sto je
prethodno patilo zarobljeno od osjetilnog, sada donoseci novo nacelo ljubavi
u svijet.

Sto je uopcée u temelju Parsifala? Sto znaci Sveti Gral? Izvorna legenda, za
koju vidimo da se pojavljuje sredinom Srednjeg vijeka, govori nam da je Sveti
Gral zdjela koju je Krist koristio na Posljednjoj veceri, i u koju je potom Josip
iz Arimateje uhvatio krv koja je tekla iz rane Krista Isusa. Ovu zdjelu i koplje
koje je nanijelo ranu, podigli su andeli i nastavili su lebdjeti u zraku sve dok
ih nije pronasao Titurel, koji je sagradio dvorac na planini Montsalvat - to
jest, planini spasa - u kojem se ova zdjela cuvala kao svetiSte duhovnog
viteStva. Dvanaest vitezova okupilo se da sluze Svetom Gralu. On ima mo¢
odvratiti smrt od ovih vitezova i dati im ono Sto im je potrebno da svoje duse
usmjere prema duhovnom. Pogled na njega uvijek im daje novu duhovnu

snagu.

Sada mozemo prijeci na oblik koji je Richard Wagner dao legendi o Parsifalu.
U sustini je isti kao i onaj koji ve¢ imamo kod Wolframa von Eschenbach. S
jedne strane imamo hram Grala sa njegovim vitezovima, a s druge strane
carobni dvorac Klingsor sa svojim vitezovima, koji su pravi neprijatelji
vitezova Grala. Suprotstavljaju se dvije vrste krScanstva: jedno predstavlja
viteStvo Grala, drugo Klingsor sa svojim vitezovima. Klingsor je onaj koji se
osakatio kako ne bi podlegao osjetilnosti. Ali nije nadvladao Zelju, samo je
onemogucio njezino zadovoljenje. Dakle, on i dalje zivi u carstvu osjetilnosti.
Sluze mu carobne djevojke. Kundry je prava zavodnica u ovom carstvu. Ona
sve §to dolazi kod Klingsora vuce prema osjetilnoj strani, prema onome Sto
bi trebalo pripadati proslosti. Klingsor personificira krS¢anstvo Srednjeg
vijeka, koje je postalo asketsko, koje je ubilo senzualnost, ali ne i zudnju; ne
spasava od zavodljive moci senzualne ljubavi, koja je personificirana u
Kundry. Nesto Sto je viSe, vidjelo se u snazi samog duhovnog odricanja, koje
senzualnost ne ubija prisilom, nego koja tu senzualnost oplemenjuje viSim
duhovnim spoznajama i uzdize u carstvo proc¢iScene ljubavi. Amfortas i
vitezovi Grala tome teze, ali to carstvo joS$ nije bilo moguce stvoriti. Nije iSlo.
Sve dok nije bilo prave duhovne moci, Amfortas je morao podleci
zavodljivosti Kundry; visi duh u Amfortasu postaje Zrtvom nizeg duha,
Klingsora.

Tako nam legenda o Parsifalu jednu pored druge predstavlja dvije pojave: s
jedne strane, krScanstvo koje je postalo asketsko, ali koje nije uspjelo postici
viSe duhovno znanje ubijanjem putenosti, i s druge strane, predstavnike
duhovnog vitestva, koji, medutim, uvijek postaju zrtve zavodenja Klingsora
sve dok se ne pojavi Spasitelj da pobijedi Klingsora. Amfortas je ranjen, gubi
Sveto koplje od Klingsora, i mora cuvati Gral kao kralj koji pati od bolova.
Tako je bolesno i pati i viSe krScanstvo. Pate¢i mora cuvati tajne, misterija
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krscanstva, koje su povezane sa Svetim Gralom, sve dok se Otkupitelj ne
pojavi u novom obliku - a taj se Otkupitelj pojavljuje u Parsifalu. Parsifal
prvo mora nauciti svoje lekcije, on prolazi kroz kusnje; zatim se prociScava i
uzdize do te duhovne moci, do osjecaja velikog jedinstva svih bica. Opet
nesvjesno, Richard Wagner nam u Parsifalu predstavlja duboke, okultne
istine. Prvo, Parsifal prolazi kroz fazu u kojoj se uci suosjecanju, suosjecanju
prema nasoj starijoj braci, zivotinjama. U silnoj Zelji za viteStvom, ostavio je
majku Herzeleide, koja je umrla od tuge, borio se i ubio zivotinju. U
odlazecem pogledu zivotinje osjetio je Sto znaci ubiti. To je prvi stupanj
njegova prociscenja.

Drugi stupanj sastoji se u ucenju prevladavanja zelje bez potrebe za
vanjskim ubijanjem organa senzualne Zelje. U pocetku stize do Svetog Grala,
ali jo§ ne prepoznaje svoj zadatak. Upoznaje ga primajuci inicijacije Zivota.
Naizgled je podlegao iskuSenju Kundry, ali je proSao kus$nju. U trenutku
kada bi mogao podleci iskuSenju, on se oslobada vlasti Zelje; u njemu sja
Cista ljubav poput izlazeceg Sunca. Ono Sto smo vidjeli da se pojavljuje u
Sumraku bogova bljesne u pogledu. 'Et incarnatus est de Spiritu Sancto ex
Maria virgine', rodena od duha po Djevici - to je visa sila ljubavi, koja se rada
iz duSe koja nije zasicena putenoScu, koja Cisti i proc¢iS€ava i oplemenjuje sve
duse. Covjek u sebi mora probuditi takvu dusu, koja ne ubija osjetilne
organe, veC oplemenjuje sve osjetilno, jer 'Ja', Krist, rodeno je iz djevicanske
tvari. Krist se rada u Parsifalu. ViSa, djevicanska sila, suoCava se sa
zavodljivom Kundry. Kundry, Zenstvenost, mora biti prevladana, koja
covjekovo 'Ja' povlac¢i u sferu spolnosti. Kod Kundry se suocavamo s
inkarnacijom onoga Sto je, kao suprotni spol, vuklo ljude prema dolje.
Kundry je ve¢ jednom bila tu, kao Herod, koja je trazila Ivanovu glavu. Bila
je tu na slican nacin kao Ahasver, kao lik koji ne moze pronaci mir, koji
posvuda spas trazi u putenoj ljubavi.

Oslobodenje od senzualne ljubavi ono je Sto nam je Richard Wagner
nesvjesno utkao u svog Parsifala. Vidimo kako se ta ideja uvlac¢i u njegov
rad. Ve¢ u 'Letecem Holandezu' na isti problem ga dovodi intuitivha snaga
njegova bica: covjek koji luta morem biva osloboden svog dugog lutanja
zrtvom djevice. To je takoder problem 'Tannh&usera'. Wagner je rat pjevaca u
Wartburgu prikazao kao bitku izmedu pjevaca stare, senzualne ljubavi
Heinrich von Ofterdingena, i Wolframa von Eschenbach, koji predstavlja
snagu obnovljenog, duhovnog krSc¢anstva. U ovoj legendi o ratu pjevaca u
Wartburgu, Heinrich von Ofterdingen je taj koji poziva majstora Klingsora iz
Madarske da mu pomogne, ali obojica su porazeni snagom koja izvire iz
Wolframa von Eschenbach. Sada dublje razumijemo Tristana jer znamo da
ono Sto je u pitanju nije ubijanje ljubavi, veC razjaSnjenje i prociScenje
ljubavi koja zivi u njemu.
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Od Schopenhauerovog poricanja volje Richard Wagner se uzdigao, do
preokreta i prociScenja volje, u viSe sfere. Wagner je to prociScenje cak
izrazio u drami koja ga naizgled uopce nije sadrzavala, u 'Meistersinger'.
Izmedu redaka, da tako kazemo, imate to u Hans Sachsu koji se Cisti od
iskuSenja koje osjeca prema Evi da je osvoji za sebe. To nije toliko u samom
tekstu koliko u glazbi; kad cujete glazbu 'Meistersinger', osjecate nesSto od
tog prociscenja.

Za Richarda Wagnera sve se skupa poklopilo u njegovom 'Parsifalu’. Osvrnuo
se na drevni brahmanski ideal. S tugom i boli vidio je simptome pada u
trenutnoj rasi. I kroz svoju umjetnost je Zelio stvoriti novi impuls. Iskupljenje
rase kroz novi duhovni sadrzaj, ono je Sto je Zzelio predstaviti svojim
festivalima. U tom je duhu i Nietzsche pisao o dionizijskoj umjetnosti dok je
bio s Wagnerom. Osjecao je da u festivalskim igrama postoji nesSto Sto je
obnova misterijskih igara anticke Grcke. 'Dionizijske svecanosti' Eshila i
Sofokla, koje nas vracaju na pojavu cCetvrte podrase, bile su nesSto Sto je
pridonijelo nastanku kulturne struje pete podrase. U dubinama misterijskih
hramova Dionizija osjecalo se to iskupljenje covjeka. Prvo je izaSlo u
europskim zemljama, ono §to se tada dogadalo u misterijskim hramovima.
Pred nama gledamo Dioniza, koji se utjelovljuje u materiji, koji slavi svoje
uskrsnuce i svoje uzasasce u covjeku. U misterijskim hramovima grc¢ki je
posvecenik opazao Boga koji je siSao. Bilo je neSto od ceznutljivog
raspolozenja u ovim grckim misterijima kada su govorili o ¢injenici da ¢e u
buducnosti Bog ponovno uskrsnuti u ljudskim srcima. A u nordijskoj
legendi, inicirani, Druidi, govorili su o sumraku bogova, iz kojeg ¢ce nastati
nova rasa. KrSc¢anstvo se proreklo u drevnim misterijima Drota i Druida.
Richard Wagner je vidio pribliZavanje vremena kada se krScanstvo, koje se
razvilo unutar cetvrte i uSlo u petu podrasu, mora ostvariti, gdje ce to
krscanstvo govoriti svojim vlastitim jezikom. Sada c¢e i oni koji su vjerovali,
takoder vidjeti.

Richard Wagner dozivio je puls razvoja Zemlje, kao i Edouard Schuré koji je
na temelju tog impulsa rekonstruirao drevnu misterijsku dramu eleuzinskih
misterija. Bayreuth nam pokazuje spoj dviju kulturnih struja, ozivljavanje
grckih misterija i novog krScanstva. Tako se osjecao Richard Wagner, tako
su se osjecali oni oko njega, a tako je osjecao i Edouard Schuré, da je ova
umjetnost uvod u ujedinjenje onoga Sto je nekada bilo odvojeno. U iskonskoj
drami [Eleuzine], religija, umjetnost, i znanost bile su ujedinjene u jedno dok
se nisu razdvojile. Umjetnost je iSla svojim putem - Eshil, Sofoklo - vjera i
znanost su iSle svojim putem. Tri su struje jedna pored druge izrasle iz
zajednickog korijena grckih misterija. Svaka od ovih struja mogla je postati
velika samo tako Sto je krenula svojim putem. Vrijeme je pronasSlo poseban
religijski izrazaj za um, za osjetila umjetnicki, i za racio znanstveni. Tako se
moralo dogoditi, jer savrSenstvo se moze posti¢i samo ako je ljudsko bice
sposobno svaku od ovih sposobnosti razviti do najviSe razine. Religija, kada
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se uzdigne do visina krScanskog svjetonazora, spremna je ponovno se
ujediniti s umjetnosScu i znanosScu. Poezija, slikarstvo, plasticna umjetnost i
glazba, dosegnut ce svoje vrhunce tek kad se ponovno ujedine s pravom
religijom. A znanost, koja se u potpunosti razvila tek u moderno doba,
zapravo je dala poticaj ujedinjenju ovih triju struja.

Sada je Richard Wagner, koji je bio jedan od prvih koji je osjetio poticaj za
novim ujedinjenjem umjetnosti, znanosti i religije, to ujedinjenje predstavio
kao novi dar ¢ovjecanstvu. Smatrao je da je krSc¢anstvo pozvano ujediniti ono
Sto je prethodno bilo razdvojeno, i to je pretoéio u svog Parsifala. Carolija
Velikog petka, u koju je Wagner unio svoje raspolozenje Velikog petka, nasim
usSima zvuci kao veliki zvuk nove kulture. Shvatio je da razvoj duSe i razvoj
rase moraju ic¢i razli¢itim putovima, da je vazno uzdici i otkupiti dusSe, da se
mora postic¢i uskrsnuce dusa, unatoc¢ tragi¢noj sudbini povezanosti s tijelom
rase, s onim Sto ide dolje. Richard Wagner je svojim radom u Bayreuthu Zelio
posti¢i da svijet odzvanja zvukovima koji ukazuju na novu buducnost.
Barem bi mali dio ¢ovjecanstva trebao poslusati te zvukove buducnosti. To je
ziva, umjetnicka apokalipsa koju je Wagner najavio svome vremenu, kao
pravi prorok koji je znao da ¢e uskoro svanuti novo vrijeme, na koje je zelio
ukazati. Ovako zvuci njegovo zivotno djelo:

Vizije koje su mi se ukazale, zelim vam objaviti, i vremena ¢ée doci, u kojima c¢e
se ostvariti.
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Predavanje
Ko6ln, 3. prosinca 1905.

Parsifal i Lohengrin

Danas zelimo baciti pogled na svijet legendi Srednjeg vijeka sa stajaliSta
teozofskog svjetonazora. Za duhovni razvoj Europe u Srednjem vijeku
karakteristicne su dvije vazne legende, dvije legende grupirane oko Svetog
Grala.

Nekada su mudraci kroz sage i mitove narodu govorili o najdubljim istinama.
Da su lJjudi koji su zivjeli u danaSnjoj sjevernoj i srednjoj Europi bili
poducavani konceptima poput ovih koje sada dobivamo u teozofskom
svjetonazoru, ljudi tog vremena ne bi htjeli imati niSta s tim. Mudraci su
svakom narodu i u svakom dobu govorili na nac¢in da su ih ljudi i doba mogli
razumjeti. Uvijek su polazili od zakona daljnjeg utjelovljenja ili reinkarnacije.

Mudraci koji su narodima sjeverne i srednje Europe govorili o tajnama
svijeta bili su Druidi. 'Druid' znaci neSto poput 'hrasta'. Kada se kaze da su
Nijemci imali bogosluzje 'ispod hrasta', to ne znaci pod prirodnim hrastom,
vec¢ znaci i da su bili pod vodstvom Druida. A kad se kaze da je Bonifacije
'posjekao hrast', to znaci da je staro bogosluzje Druida, nadvladano od
krscanstva. U obliku legende data je istinita ¢injenica. Druidski svecenik vec
je govorio svim duSama koje danas preuzimaju na$ svjetonazor. Govorio je
njima na nacin koji je bio primjeren vremenu. Svi mi koji usvajamo teozofski
svjetonazor, iste stvari smo c¢uli prije kao mitove i bajke, inace to danas ne
bismo mogli razumjeti. To je tajna velikih ucitelja: Zive posve u svijesti da su
medu ljudima koji se neprestano utjelovljuju.

Kroz cijeli Srednji vijek, osnovne istine germansko-srednjoeuropske kulture
zivjele su u velikoj legendi. Kada upoznamo ovu legendu, shvacamo Sto je
bilo prisutno u Srednjem vijeku. Druidski svecenici njegovali su svijest da je
daleko na Zapadu nekoc¢ postojala visoka kultura. Ta je kultura bila u zemlji
koja se zvala Nifelheim ili Nibelungenheim. Ovaj Nifelheim bio je drevna
Atlantida. Nekada je to bio 'dom magle' zbog svojih osebujnih atmosferskih
uvjeta koji su bili potpuno drugaciji od nasih.

Legenda o germanskim plemenima stvarno odrazava istinu. Pokazuje na
drevnu zemlju koja je nekada postojala izmedu Europe i Amerike, gdje je
sada Atlantski ocean. Ova drevna zemlja Atlantida je nestala, a s njom i
riznica moc¢i i mudrosti. Ta su se blaga oznacavala zlatom, a njihovo
potonuce u legendi je opisano kao potonuce zlata iz riznice Nibelunga. Blago
Nibelunga treba podignuti i uskrsnuti na novi nacin, viSe na Istoku, u
Europi. Najprije Wotan, zatim Siegfried, bili su inicijati koji su imali zadatak
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vratiti staro blago u danasnju Europu, na odredeni nacin uciniti riznicu
Nubelunga ponovno plodnom za modernu kulturu. Cinjenica da nam
legenda daje da se sucelimo s iniciranim Wotanom, pomaze nam da duboko
pogledamo u drugu drevnu kulturu. Slova W i B odgovaraju jedno drugom.
Wotan, Wodan, je isto Sto i Bodha - Buda. Wotan je zapravo germanska
tvorevina rijeCi Buddha. Dolazimo do zajednickog porijekla europske religije
Wotana i azijske religije Bude. Religija Bude prosirila se ne toliko u Indiji,
koliko medu narodima Azije koji su u sebi joS imali neSto od atlantske
kulture. Narodi Wotana takoder su sa sobom iz atlantske kulture donijeli
svoje poglede. Njihov daljnji razvoj izrazen je u legendama koje su ih
poducavali druidski svecenici. Posebno je lijepo izrazeno spaSavanje riznice
Nibelunga - atlantske kulture - kroz Wotana i Siegfrieda.

Ove legende, koje se mogu naci od Rusije preko Njemacke do Francuske i
Engleske, imaju tragi¢no prorocansku crtu koja se moze pronaci svugdje
gdje su poucavali druidski svecenici. Prorocanski se ucilo: doc¢i ¢e sumrak
bogova. Mi smo ostaci atlantske kulture. Moramo umrijeti da bi moglo doc¢i
nesto bolje. NasSi inicijati su proroci onoga Sto dolazi. - Za svakoga tko je
inauguriran na nacin Siegfrieda, izrazena je stanovita tragi¢nost. Pjesma
Nibelunga sadrzi drevni oblik inicijacije: NibelunSka potreba, NibelunsSka
tuzaljka. Vrlo intimni ucenici bili su uceni da ¢e doci drugi koji ¢e donijeti
duhovni zZivot. Posvuda se Sirilo ozrac¢je sumraka bogova. Svi su zivjeli u
osjecaju, a intimni ucenici u izvjesnosti: doc¢i ¢e netko tko ¢e biti potpuno
drugaciji od naSih posvecenih. - To je ono Sto legenda izrazava kroz
Siegfrieda.

U Skandinaviji i Rusiji imali su misterije Drota, Sto odgovara misterijama
Druida. 'Drote' je druga forma Druida. Kroz drevne misterije, Sig je ime
izvornog, velikog inicijata. Sva imena koja poc¢inju sa 'Sig' vode natrag na
Sig, naprimjer Sigurd, Sigmund, Sieglinde i tako dalje. Sigfried je bio inicijat
koji je pronasao mir u inicijaciji. 'Mir' znaci ono §to ¢ovjeka vodi izvan svake
sumnje; to je zadovoljenje Ceznje, Ceznje za znanjem, za moci. Siegfried je u
svim slikama prikazan kao neranjivi. Ahilej, grcki inicijat, ostao je ranjiv na
jednom mjestu, na peti. Nakon Sto je pobijedio zmaja, Siegfried je postao
neranjiv osim na jednom mjestu, izmedu njegovih lopatica. To je ondje, gdje
se kriz nosi. Ova je simbolicka slika igrala duboku ulogu u drevnim
misterijima. Tamo je reCeno: svi ste vi ranjivi na mjestu gdje ce netko nositi
kriz. Onaj koji ce ovo mjesto prekriti krizem, krizonoSa, bit ce veliki
posveceni koji viSe nece biti ranjiv. - To je ono Sto nordijskoj legendi daje
veliku crtu. Ta je mudrost bila apokalipticna mudrost.

Svi okultisti znaju da ta mudrost izvire iz srediSnjeg prorociSta od dvanaest
iniciranih, iz takozvane 'Bijele loze'. Odatle se mudrost prenosi u svijet.
Nigdje nije drugacije, nego da pojedinac spoznaje sebe u vezi s drugima.
Posvuda je bilo dvanaest clanova loze. Tako je bilo i dvanaest apostola.
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Svijest onih koji proricu i mudrost onih koji znaju vode do Okruglog stola
kralja Artura. To nije niSta drugo nego velika Bijela loza, koja je u Siegfried-
inicijaciji jasno dala do znanja Sto ima reci svijetu. Veliki inicijati bili su
¢clanovi Okruglog stola, koji je u Walesu postojao sve do vremena engleske
kraljice Elizabete. Zatim je ukinut iz politickih razloga.

Srednjovjekovna narodna svijest pratila je dvije vrlo specificne politicke
struje unatrag do ovih iskonskih vremena. U franackom narodu, koji je imao
tu srecu da osvoji zapad Europe, postoji vladajuca obitelj koja svoje
podrijetlo zapravo vuce joS iz vremena Atlantide. Zvali su ih 'Wibelungen' ili
'Nibelungen' - od cega je kasnije nastala rije¢ 'Gibelini'. Tamo je postojala
stara svijest o vladajucoj dinastiji proizasSloj iz franackoga naroda,
ukorijenjenoj u staroj zemlji Nibelunga, koja je kombinirala svjetovnu vlast i
sveceniCki autoritet. Zato je Karlo Veliki nastojao da mu se na glavu stavi
kraljevska kruna u Rimu, da svjetovnom doda duhovni element.

Izvorno, sve Sto je proreceno u smislu moci izvedeno je iz onoga Sto je doslo s
Atlantide. Da su ljudi mislili i slutili da dolazi sumrak bogova, kao rezultat
toga, s vladajucom obitelji je bila povezana odredena tragicna crta. Receno
je: oni koji zele znanje, svakako mogu postati inicirani, ali morati ce biti
zamijenjeni ne¢im drugim. - To je raspolozenje prvo izrazeno u poznatoj sagi
Barbarossa; zatim je dodano joS nesSto Sto nije bilo ukljuc¢eno u obicne
legende. Barbarossa je ispravno smatran nastavkom starih franackih
vladara. Hohenstaufen su bili Gibelini, Waiblingen, Wibelungen, Nibelungen,
za razliku od Weifen, Gvelfa. Intimnija prica nadovezuje se na poznatu
legendu o Barbarossi da je Barbarossa donio Sveti Gral iz Azije u Europu.
On sam kao fizicka osobnost je stradao i sada ceka, dok ne dode njegovo
vrijeme. Time je izrazeno cjelokupno raspolozenje Srednjeg vijeka prema
starom poganstvu i novom krScanstvu.

Ljudi su poceli sagledavati vlastitu dusSu naroda i govorili: mi smo nasu
kulturu donijeli iz drevne Atlantide. Ali sigurno ¢e propasti; kr§¢anstvo mora
uzeti svoje mjesto. Ali ona ¢e ponovno uskrsnuti, prociScena, uzdignuta
krscanstvom. - PocCeo se stvarati prijelaz od kraja spusStanja do pocetka
uspona. Ljudi su poceli zamisljati tijek dublje njemacke duhovne kulture na
takav nacCin da je vidovitu, atlantsku svijest, zamijenilo nesSto Sto je tek
trebalo doci. Prirodnu hrabrost, poboznost i vrlinu, trebalo je povratiti na
drugaciji, nov nacin. Postojale su tri ideje - ideje o tri specificne sile: Wotan,
Wili i We. Wotan je intuitivna sila koju predstavlja inicijat; Wili je sama volja;
We je um, s tragicnom crtom, gdje postaje apokaliptiCan. Sada bi trebalo
doc¢i neko drugo vrijeme. Sada treba proci kroz krScansko ucenje i popeti se
natrag do onoga Sto je bilo prije sumraka bogova.

Cinjenica da Barbarossa sjedi u planini znaéi da je on inicijat. 'Planina’ je

mjesto inauguracije. Krist je sa svojim ucenicima otiSao 'ma goru' - u

misterij. Gavrani oznacavaju inauguraciju Barbarosse. U perzijskom ritualu
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inicijacije postoji sedam faza inicijacije. 'Gavrani' oznacavaju prvi stupanj
inicijacije. Oni oznacavaju, joS uvijek postojecu povezanost inicijata s
okolinom. Pomislite na Ilijine gavrane. Gavrane takoder nalazimo kod
Wotana. Oni posreduju njegovu komunikaciju s okolinom. Barbarossa,
inicijat, takoder je imao gavrane oko sebe, koji su ga drzali povezanim sa
svijetom.

Barbarosa je donio Sveti Gral s Orijenta. Ovaj sveti Gral ¢uvao se na
Montsalvat, planini spasa. Sada je okruzen nasljednicima Okruglog stola
kralja Artura, dvanaest vitezova, koji su uz staru pogansku inicijaciju primili
krScansku inicijaciju. Gral je simbol krScanske inicijacije. Svatko tko je zelio
biti iniciran u tajne Svetog Grala postao je krScanski inicijat. KrScanskim
inicijatom se postaje tako Sto se prvo prode kroz sve dvojbe, a zatim se dobije
¢vrst oslonac u povezanosti sa samim Kristom. Za to je jedna stvar nuzna:
neposredno povjerenje u Kristov lik. Prvi ucenici pridavali su posebnu
vaznost Cinjenici da je Krist tu. Kazu: posvjedo¢imo da smo bili s Njim.
Stavili smo svoje ruke u Njegove rane. NavijeStamo ono Sto smo sami vidjeli i
culi. - Pavao je apostol jer je istinski duhom vidio uskrslog Krista. Bitno je
iskustvo koje se stjece izravno, a ne mudrovanjem i logikom.

Jasno nam je Sto bi Parsifal trebao posti¢i na svojim pohodima. Parsifalova
majka zove se Herzeleide. Ako netko cita Parsifala Wolframa von
Eschenbach, koji je bio temeljni inicijat, duboko, izmedu redaka i rijeci,
otkriva da je ime Herzeleide, Parsifalove majke, odraz tragicne crte koja je
lezala u njemackom umu. Onaj tko ne slijedi Parsifalov put nosi patnju u
srcu; mora izboriti mir. Wolfram von Eschenbach je mogao legendu odjenuti
u lijepu formu. Pod jednom c¢injenicom mislio je na duboki unutarnji simbol
- zenska osobnost uvijek znaci svijest: slomljeno srce je stanje svijesti od
kojeg Parsifal polazi. Od pocetka ima tragicnu svijest. Probija se kroz sve §to
svjetovno viteStvo moze ponuditi, s naivnom, jednostavnom svijescu, kako bi
doSao do tajne Svetog Grala.

Ovo moramo uzeti zajedno s legendom o Barbarossi. Barbarossa je otiSao u
Aziju potraziti tajne Svetog Grala, pocetak krsc¢anstva. Ali na putu do Svetog
Grala je stradao. Mora cekati 'ma planini' dok se krScanstvo ne poveze s
ranijom inicijacijom. Barbarossa je donio krScanstvo, ali joS nije postigao
dublju krScansku inicijaciju.

Parsifal je novi krSc¢anski inicijat, veliki simbol koji zamjenjuje Siegfried-
inicijaciju. Siegfried je nadvladao nizu prirodu, zmaja, zmiju. Parsifal postaje
inicijat Svetog Grala, koji upoznaje onoga tko je neranjiv tamo gdje je
Siegfried joS bio ranjiv. U Parsifalu je izrazena izvorna ideja krscanstva. Ono
viSe ne poznaje ideju reinkarnacije. Jedan zivot izmedu rodenja i smrti
smatra se jedinim. Vrijedna stvar je jedna inkarnacija. Covjek vise ne gleda
na Manas, Budhi, Atmu. Parsifalova inicijacija imala je za cilj samo dolazak
do svijesti o povezanosti s Kristom, promisljanje jedne inkarnacije u kojoj
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covjek do spoznaje dolazi kroz samilost, a ne kroz spoznaju do samilosti, kao
Sto se dogada kroz teozofiju. Teozofija nas uc¢i da prepoznamo kako smo
jedno sa svim ljudima. Po njima znamo da smo i sami odgovorni za ono §to
nas brat ¢ini. Teozofija vodi do suosjecanja kroz znanje. Ali covjeCanstvo je
moralo proci kroz razdoblje razvoja u kojem je trebalo stec¢i znanje kroz
suosjecanje. Moralo je si¢i u dubine suosjecanja jer se i tamo moze doci do
znanja. Tako je moralo biti, kako bi ljudi ovozemaljski Zivot upoznali u svom
njegovom znacenju. KrScanstvo treba odgajati Covjecanstvo da se i zemaljske
stvari mogu shvatiti u njihovu znacenju. Zato je covjeka najprije trebalo
usmjeriti prema fiziCkom zivotu, u moralne odnose, i usmjeriti prema dolje.
Tek tada je mogao doci do velikih postignuca koja pocinju s urbanom
kulturom.

Napredovanje Srednjeg vijeka opisano je u legendi prijelazom od legende o
Parsifalu u legendu o Lohengrinu. Ova se legenda pojavljuje u vrijeme kada
se diljem Europe osnivaju gradovi koji prvenstveno sluze budenju burzoazije,
koja se viSe ne temelji na duhovnom, ve¢ na materijalnom zivotu. Sva
materijalna postignuca pripremaju se u gradovima, na primjer umijece tiska.
Bez urbane kulture moderna se znanost ne bi mogla razvijati na ovaj nacin.
Posljedica te kulture su i sveuciliSta. Kopernik, Kepler, Newton i tako dalje
ne bi bili moguci bez njih. Danteova 'Bozanstvena komedija' i slikari
renesanse takoder vode natrag do urbane kulture.

Legenda o povezanosti Parsifala, oca, i Lohengrina, sina, ukazuje na vaznost
urbane kulture. Elsa von Brabant predstavnica je gradova, gradske svijesti.
U cijelom misticizmu ono Sto djeluje protiv fizickog svijeta predstavlja se kao
nesto zensko. Goethe govori o 'vjecnom zenskom'; u Egiptu je u tom smislu
Stovana Izida.

Drzimo se faze Chela inicijacije. Chela u pocetku mora prevladati tri faze.
Prva faza je ona beskucnika, gdje je osoba istrgnuta iz fizickog svijeta, gdje
postaje predmet u odnosu na fizicki svijet. Mora se oduciti biti pristran,
mora nauciti voljeti sve jednako; ne voli manje, nego svoju ljubav prenosi na
sve §to ljubav zasluzuje, ne samo domovinu i tako dalje. U drugoj fazi Chela
gradi kolibu. Pronalazi novi dom. Ucenici 'na gori' su dosegli ovaj stupanj.
Oni su izvan prostora i vremena, vidi Iliju i Mojsija. Zato govore: napravimo
kolibu. - Treca faza je ona labuda. Labud je Chela koji je doSao toliko daleko
da mu sve stvari govore, cak i one koje svoju svijest imaju na viSim
razinama. Na fizickom planu samo ¢ovjek ima 'Ja'. Zivotinja ima svijest na
astralnom planu, biljka na mentalnom planu (Rupa), mineral na viSem
mentalnom planu (Arupa). Covijek se mora uzdi¢i u viSe svjetove kako bi
pronasao 'Ja’, imena drugih bica; Cheli stvari govore svoja imena. Svijet mu
tada postaje zvucan i odjekuje. S obzirom na tu ¢injenicu Goethe kaze:

Rudolf Steiner - Grcka i germanska mitologija, Richard Wagner



90/ 114

Sferama bratskim, davno stanje,
Ori se Suncev takmen pjev,
A zadano mu putovanje

Dovrsava uz gromovit sjev.

On ponavlja ovu referencu iz Prologa na nebu, gdje vodi Fausta u viSe
svjetove:

Zvuci za duhovne usi

Novi dan vec je roden.

Kamena vrata Skripe zveckajuci,
Kola Apolona se tutnjeci kotrljaju,
Kakvu buku donosi svjetlost!
Trublje se, bubnja,

Oko trepce i uho se c¢udi

Necuto se i ne cuje.

Nije nebitno §to prolog na nebu u prvom dijelu Fausta, i drugi dio, Sto ovako
pocinju. Goethe je istaknuo nesSto vrlo specificno: to je treci stupanj Chele,
gdje svijet oko nas postaje zvuk i sve nam stvari govore svoje ime. Isus je
takvu razinu dosegao kada je trebao primiti Krista. Ovaj stupanj se u Bijeloj
lozi nazivao Labud. Labudovi su bili oni koji viSe nisu smjeli izgovarati svoja
imena, ali kojima je cijeli svijet otkrio njihova imena.

Lohengrin, sin Parsifala, inicijat je koji je utemeljio urbanu kulturu, kojeg je
poslala velika loza Grala da oplodi svijest srednjovjekovnog covjeCanstva.
Elsa von Brabant karakterizira teznju ljudske svijesti, koja je oplodena
okolinom, muskim. Urbana svijest koju predstavlja Elsa trebala bi biti
oplodena Lohengrinom, Svetim Gralom. Veza Lohengrina s Elzom od
Brabanta je veza materijalne kulture s [duhovnim zadatkom] pete podrase.
Labud je inicijat treceg stupnja koji dovodi ucitelja iz Velike loze. Ucitelja
treba pustiti da radi bez pitanja o njegovoj prirodi. Elsa von Brabant mora
ono Sto on daje, uzeti kao ono §to dolazi. U trenutku kada pita iz znatizelje,
inicijat nestaje. Sve je to izrazeno u legendi o Lohengrinu.

Vitezovi templari donijeli su inicijacijsku mudrost Svetog Grala s Orijenta na
Brdo spasa, Montsalvat, poCetno mjesto krScanstva. Ceremonija inicijacije
izravno je ukazivala na buducnost cijele ljudske rase. Receno je: doci Ce

Rudolf Steiner - Grcka i germanska mitologija, Richard Wagner



91/114

vrijeme kada ce krS¢anstvo dozivjeti novu fazu. - Napredak ljudske duhovne
kulture uvijek se svjesno opisivao prema napredovanju Sunca. Prije 800.
godine prije Krista, Sunce je prolazilo kroz zvijezde Bika otprilike 2200
godina. U Aziji Bik je Stovan kao bozanstvo. Jos i prije toga, u Perziji su
obozavani Blizanci iz istog razloga: dobro i zlo, dualnost. Oko 800. godine
prije Krista Sunce je uslo u znak Ovna ili Janjeta. Na to ukazuje legenda o
Jazonu i zlatnom runu. Krist sebe naziva Jaganjcem Bozjim jer se pojavio u
ovom znaku. [Danas je Sunce u znaku Riba] Vitezovi templari pokazuju na
sljedecu konstelaciju; Sunce ce tada uci u zvijezde Vodenjaka. Tu ce se
stvarno pojaviti krScanstvo, a poganstvo ce se povezati s krScanstvom. Ova
kultura ¢e podignuti novog Ivana. To vrijeme Ce nastupiti kada ¢e Sunce biti
u znaku Vodenjaka. Ivanovo ime je Vodenjak; on c¢e biti navjestitelj nove ere
krScanstva. Receno je da su vitezovi templari ukazivali na Ivana Krstitelja, a
ne na Krista. Ali Ivan o kojem govore je Vodenjak.

Posljednja faza krScanstva, koja potjeCe od inicijata Lohengrina, donijela je
razdoblje korisnosti koje je sada doseglo svoj vrhunac. Teozofski pokret Zeli
biti nasljednik pokreta kao Sto je Parsifalov pokret, i onaj koji potjece od
inicijata Lohengrina. Moderni materijalizam takoder svoje porijeklo duguje
velikim posvecenicima, ali on mora biti zamijenjen novom fazom, novim
ciklusom. To je ono Sto teozofija zeli postic¢i. Ali uvijek su inicijati ti koji
govore, kada se zeli dati novi kulturni utjeca;.
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Javno predavanje
Nurnberg, 2. prosinca 1907.

Richard Wagner i njegov odnos prema misticizmu

Teozofija ili znanost duha ne bi trebala biti neSto jednostrano Sto samo
zadovoljava ljudsku znatizelju ili Zzelju za znanjem, veC bi trebala
predstavljati duhovnu struju koja je pozvana dublje intervenirati u sve ono
Sto nazivamo kulturom sadasSnjosti i neposredne buducnosti. Pocet ¢e nam
svitati da je to doista tako kada vidimo da ono Sto kroz nju pulsira, nije u
osnovi samo unutar nje, vec se manifestira kao viSe ili manje jasan

Danas cemo se baviti nacinom na koji je jedan od najvecih umjetnika
modernog doba zivio element slican onome S§to nazivamo teozofijom,
znanoscu duha. Nitko ne bi trebao vjerovati da je sve Sto imam reci o ovom
znacajnom umjetniku modernog doba, Richardu Wagneru, bilo i u njegovoj
jasnoj, intelektualnoj svijesti. Prigovor koji bi se mogao iznijeti bio bi:
govorite svasta u vezi s Richardom Wagnerom, ali mozemo dokazati da on to
nikad nije mislio o sebi. - Svatko tko na Richarda Wagnera gleda kao mi
danas, moze si lako iznijeti ovaj prigovor. Ni pod kojim okolnostima ne treba
tvrditi da je ono Sto se ima za reci, zivjelo kao izrazene ideje kod Richarda
Wagnera. Druga je stvar ima li netko pravo to reci. Predugo bi trajalo kad bi
vam ovdje dao detaljno objasnjenje ovoga. Ali usporedba, jedna slika moze
nas dovesti do dokaza opravdanosti ovih razmatranja. Zar botanicar ne
razmiSlja o biljci? Ne trazi li on zakone po kojima biljka raste i zZivi? Razumije
li on time prirodu biljke ili je nastoji razumjeti? I zato Sto sama biljka nema
tih zakona u svojoj svijesti, moze li itko botanicaru uskratiti pravo da o njoj
tako govori? Tko dublje prati ovu sliku, vidjet ¢e kako se ono Sto se danas
ima za reci takoder odnosi na umjetnika. Ne radi se o tome da ovdje treba
ponavljati onu opcu frazu da umjetnik stvara nesvjesno. Ali zakoni kroz koje
razumijemo umjetnika kada se na odredeni nacin promatra svijet ne moraju
biti izrazeni umjetnikovom svijeScu, kao Sto se zakoni biljaka ne moraju
izraziti biljkama. To se pretpostavlja jer bi se u suprotnom mogao postaviti
upravo opisani prigovor.

JoS§ jedan prigovor koji se lako sada moze pojaviti vezan je za rijeC
'misticizam'. Nedavno je netko u uzem krugu izgovorio rije¢ 'misticizam’, a
jedan donekle uceni gospodin rece: i Goethe je zapravo bio mistik, priznao je
da je mnogo toga u svijetu ljudskog znanja ostalo mracno i maglovito. -
Covijek je time pokazao da se pod mistikom, kad se ima opcenita predodzba,
misli na sve one ideje koje u sebi imaju nesSto maglovito, nejasno, mracno.
Pravi mistik nikada pod mistikom nije shvacao ono Sto je nejasno i Sto se
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moze sam opcenitim osjecajima dokuciti i naslutiti. Danas zapravo mozemo
dozivjeti da se u ucCenim krugovima kaze: do ove toCke doseze naSe jasno
znanje, ali od tada u tajne prirode pocinje uranjati opci osjecaj, tu pocinje
misticizam. - Naprotiv: pravi mistik u tome vidi ono najjasnije, ono Sto
najsjajnijim pojmovima treba sjati u dubinu egzistencije. A kad netko govori
o tami mistike, o svakojakim slutnjama, to ne znaci niSta drugo nego da se
nikada nisu potrudili sebi razjasniti ono Sto mistiku razjasnjava. U prvim
stoljecima krScanstva to se nazivalo 'mathesis', ne zato Sto je to trebala biti
matematika, ve¢ zato Sto su ideje i koncepti koje gradi misticizam, trebali
ljudima biti transparentni kao i koncepti matematike. Samo treba imati
strpljenja da se doista pronade put do onoga S§to je pravi misticizam. Samo
tako se rijeC misticizam moze povezati s imenom Richarda Wagnera.

Sada zelimo okarakterizirati ono Sto je temeljno uvjerenje svakog duhovnog
znanstvenika. To je da iza naSeg fizickog-osjetilnog svijeta postoji nevidljivi
svijet i da covjek u taj nevidljivi svijet moze prodrijeti. Ono Sto lezi u ovoj
pretpostavci ukljucuje i misti¢ni stav.

Je li Wagner za sebe izrazio takvo uvjerenje? Da, jasno je rekao! I Sto je
najvaznije, govorio je o tome iz svog kuta glazbenika, ¢ime je pokazao da su
glazba i umjetnost za njega bile vrijednije od pukih dodataka egzistenciji, da
su za njega najvazniji element zivota. Gdje govori o simfonijskoj glazbi, govori
divne rije¢i o umjetnosti. Kaze da se sva simfonijska glazba pojavljuje kao
otkrivenje iz nekog drugog svijeta koje nas prosvjetljuje o povezanosti
egzistencije na potpuno drugaciji nacin nego nas moze prosvijetliti logika, i
da bi bilo divno kada bismo upijali uvjerenja koja nam dolaze iz tih
simfonijskih govornih elemenata; oni nam daju sigurnost osjecaja, s kojom
se intelektualna prosudba o svijetu ne moze natjecati.

Samo ove rijec¢i ne treba shvatiti kao slucajno izbacene, ve¢ kao nesto Sto zeli
neSto okarakterizirati iz najvece ozbiljnosti ljudskog uvida. Mozemo li,
slijedec¢i osnovna uvjerenja mistike, protumaciti ove rijec¢i? Da! Ako istrazite
kako mistici Cesto karakteriziraju nacin na koji percipiraju, naci cete
primjerice, sljedece rijecCi koje nisu proizvoljne, nego su svojevrsni tehnicki
izrazaj mistika. Mistici kazu: u obi¢noj ljudskoj spoznaji covjek se okrece
svom razumijevanju da bi prepoznao zakone prirode i duhovnog svijeta; ali
postoji viSa vrsta spoznaje u kojoj ne povezujemo koncept s konceptom
prema nacinu razumijevanja, veC se ideje, poput duhovne glazbe,
medusobno ispreplicu; to je drugaciji nacin spoznaje. - Pravi mistik
prepoznaje da je ova vrsta spoznaje mnogo sigurnija neSto Sto je
intelektualna prosudba na ovom podrucju. I zanimljivo! Svaki bi znalac ovu
vrstu spoznaje okarakterizirao kao sliku - ali koja je viSe od slike! - oslanja
se na glazbu. Nije to samo slika kada stara pitagorejska Skola govori u glazbi
sfera. Plitka Skolska filozofija ovu glazbu sfera smatra slikom, usporedbom s
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necCim. Ali onaj tko zna o ¢emu se radi, zna i to da je ta Pitagorina glazba
sfera stvarnost i da postoji oblast duha gdje se ¢uju zvuci te glazbe.

Cesto se kaze da smo okruZeni svijetovima duhovne prirode koje u pocetku
ne mozemo vidjeti, kao Sto je slijepac okruzen svijetom boja koji ne vidi.
Nakon operacije, do njega dopire sjaj i boja i svjetlost koji su mu prije bili
nedostupni. Postoji takvo otvaranje i duhovne vizije. Bitno je samo otvoriti
viSa osjetila, tada iz tame izranja visi svijet; a sljedeci svijet koji nas okruzuje
nazivamo svijetom svjetlosti ili astralnim svijetom, a joS visi svijet kao stvarni
duhovni svijet glazbe sfera. To je istinska stvarnost u koju se covjek moze
roditi u nekoj vrsti viSeg rodenja, kao Sto covjek roden slijep moze progledati
ako se operira.

Oni koji su inicirani neprikriveno govore o ovom svijetu. Trebamo se samo
sjetiti Goetheovih rijeci. Naravno, mnogi ¢e ovo Sto sada govorim smatrati
nekom fantazijom. Oni ce cak smatrati neumjetnickim govoriti ovakve stvari,
jer smatraju da umjetnika treba pustiti da pliva u §to vecoj neizvjesnosti,
kada je u pitanju razumijevanje njegova djela. Ali veliki pjesnik poput
Goethea, kada zeli neSto veliko okarakterizirati rijeCima, ne koristi fraze:
'Sunce zvuci na iskonski nacin...". Ovo je, ili pokazatelj neceg dubljeg, ili je
fraza, bududi da fizicko Sunce ne zvuci. A od pjesnika koji je na stajalisStu
kao Goethe ne moze se ocCekivati da upotrijebi takvu frazu. Goethe, kao
inicijat, zna da postoji takav zvucni svijet, i on ostaje u slici. Kad dopusti da
Faust bude prenesen gore u duhovni svijet, nakon svojih lutanja opisanih u
prvom dijelu, opet se kaze:

Za duhovne usi zvuci
Novi dan vec¢ se rada

Goethe potpuno ostaje u slici, kada zeli okarakterizirati duhovni svijet.

Za Richarda Wagnera, tonovi vanjske glazbe bili su izraz, otkrivenje
unutarnje glazbe, svijeta duhovnog zvuka harmonije koja pulsira svijetom.
To je ono Sto je on osjecao. I sam je to viSe puta rekao. Gdje karakterizira
pojedine instrumente kaze: 'U instrumentima su predstavljeni prvobitni
organi stvaranja i prirode; ono Sto izrazavaju nikada se ne mozZe jasno
odrediti i fiksirati, jer oni odrazavaju same iskonske osjecaje, koji su
proizasli iz kaosa prvog stvaranja, kada mozda nije bilo ni ljudi koji bi ih
mogli primiti u svoja srca'.

Takve rijeci se ne smiju analizirati umom; morate ih pokusSati upiti u
njihovoj atmosferi, tada cete osjetiti kako je cijela dusa Richarda Wagnera
bila uronjena u ono Sto se nazivalo pravim, istinskim misticizmom.

Tako Richard Wagner vidi cjelokupnu svoju umjetnicku misiju. On nije

umjetnik koji radi samo to da otkriva ono Sto mu zivi u dusSi. On osjeca

nuznost mjesta u evoluciji na kojem se nalazi. On gleda u daleku ljudsku
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proslost, u proslost u kojoj joS nije bilo onoga Sto se naziva zasebna grana
umjetnosti. Ovdje doticemo duboku tocku koja je neprestano zaokupljala
Richarda Wagnera, kad je osjecao svoju misiju, tocku o kojoj je Nietzsche
tako duboko razmiSljao i koju je pokuSao okarakterizirati u svom djelu
'Radanje tragedije iz duha glazbe'. Ali ne zelimo slijediti ono Sto je Nietzsche
napisao; radije se oslanjamo na misticizam, jer on ima viSe za reci od onoga
Sto je Nietzsche uspio osvijestiti o Richardu Wagneru. On nas vraca u
izvorna stanja ljudskog razvoja.

Sto su bili misteriji? Svi su drevni narodi imali mjesta misterija, koja su se
jednako ispravno mogla nazvati hramovima kao i Skolama: Egipcani, Grci i
tako dalje. Svugdje je misterij bio osnova kasnije kulture, a misterij je
sadrzavao religiju, znanost i umjetnost u isto vrijeme. Pogledajmo nakratko
prirodu takvog misterija. Sto je dozivjela osoba koja je, nakon odredenih
testova, primljena da cuje tajne? Dozivjela je neSto Sto se kasnije u razvoju
pojavilo u odvojenim granama, konkretno: religija, umjetnost i znanost, koje
su se pojavile kao tri plemena, a u svom korijenu u misteriju su bile jedno.
Zamislite sebe kao gledatelja i sluSatelja u misteriju! Uzmimo slucaj, kako je
zagonetka svijeta bila predstavljena covjeku u misteriju. Pokazano je kako su
se duhovne moci spustile, kako Zive u mineralima, u biljkama, kako kod
zivotinja postaju savrSenije i kako kod ljudi postaju samosvjesne. Cijeli
prolaz kozmickog duha prikazan je tako da su ga oci svih mogle vidjeti. A Sto
su oc¢i vidjele i usi ¢cule, u boji, u svijetlu, u zvuku, to je bila mudrost,
znanost. U apstraktnim predodzbama poput danasSnjih, ti ljudi nisu
prihvatili ono §to sadrze zakoni svijeta. To je bila prezentacija: vidjeli su kako
se dogada. Prezentacija je u isto vrijeme bila lijepa. Tako je nastala
umjetnost. Istina je dana u obliku umjetnosti. I tako je istina bila unutar
umjetnosti, da je ljudski um postao religiozan, i potonuo u poboznost.

To je bilo prisutno u izvornom stanju u svakoj velikoj kulturi. Vanjska
povijest o tome ne zna mnogo i to nijece. Ali to nije bitno. Za dvadeset godina
ona to viSe nece poricati. I bas kao Sto je u prvobitnim misterijima to troje
bilo ujedinjeno, tako su i one umjetnosti koje su kasnije krenule svojim
putem bile cjelina. Glazba i drama bile su ujedinjene u jedno, a Wagner je
gledao na praiskonska vremena u kojima se umjetnosti bile ujedinjene u
cjelinu. Bilo mu je jasno da zbog nuzZnog tijeka ljudskog razvoja ove
umjetnosti moraju ici razliCitim putevima. Sada je vjerovao da je u njegovo
vrijeme doSla epoha kada ¢e ponovno morati doci do ujedinjenja. Vjerovao je
da je svojim darovima pozvan dovesti do ujedinjenja odvojenih struja u ono
Sto je nazvao ukupnim umjetnickim djelom. Smatrao je da pravo umjetnicko
djelo mora imati neSto od religioznog prizvuka. Za njega je umjetnicko djelo
bila i vjerska sluzba. Moramo razmisSljati i suosjecati s njegovim osjecajima.
Ako detaljno pratimo njegova razmiSljanja, to ¢emo prepoznati. Na taj je
nacin u svojoj svijesti dramsko-glazbeno djelo vidio kao spojeno iz odvojenih
struja. Za njega, dva velika umjetnika su bili Shakespeare i Beethoven.
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Shakespearea je vidio kao dramaturga koji je, s prekrasnim unutarnjim
jedinstvom, uprizorio ljudske postupke koji se izrazavaju u vanjskim
dogadajima. U Beethovenu je vidio umjetnika koji je bio u stanju prikazati, s
istim divnim unutarnjim jedinstvom, ono Sto se dogada unutra u grudima,
Sto nije preslo u vanjsko djelovanje, u gestu. I sada je rekao samom sebi:
Ima nesSto, Sto mozemo tocCno pratiti, ali to mora ostati neizrazeno. Jer
postoji nesto izmedu jednog dijela i drugog, Sto je u grudima kao posrednik,
ali to ne moze prijeci u ovu vrstu dramske umjetnosti. A ako se unutarnji
ljudski osjecaj izrazava simfonijski, onda mora biti, takoreci, zaglavljen u
sebi, ako se glazbenik mora ograniciti na tonove. Vidimo kako se u
Beethovenovoj Devetoj simfoniji ono S§to zivi iznutra u dusi istiskuje i
konacno postaje govorom, pokuSavajuc¢i ujediniti ono Sto je samo u
umjetnosti razdvojeno, ali pripada ljudskoj prirodi u cjelini.

To je bio Wagnerov osjecaj o njegovoj misiji. To je dovelo do ideje o ukupnom
umjetnickom djelu, koje u umjetnosti predstavlja cijelu osobu. Covjek bi
tamo trebao stajati dok zivi kroz svoje unutarnje bica, i trebao bi imati
priliku da ono Sto tako unutarnje zivi, izade na vidjelo kao djelovanje. Ono
Sto izvana ne moze biti dramati¢no, daje se glazbi. Ono Sto glazba ne moze
izraziti, mora se izraziti kroz dramu. Richard Wagner predstavlja sintezu
Shakespearea i Beethovena. To je temeljna ideja Richarda Wagnera -
temeljna ideja koja je izvucena iz najdublje ljudske prirode. Tako je osjecao
svoju misiju. Ali tu je sada umjetnosti pokazan put u najskrovitije dijelove
ljudske prirode. Richard Wagner nije mogao biti svakodnevni dramaturg. Za
njega je moralo biti moguce prikazati najdublje stvari koje covjek moze
iskusiti, na najvis§i umjetnicki nacin - kao Sto se nekad dogadalo u misteriju.

Kada vidimo kako Wagner u simfonijskoj glazbi vidi otkrivenje nepoznatog
svijeta, kako u instrumentima vidi iskonske organe stvaranja, uskoro ¢emo
vidjeti kako osjeca potrebu da u svojoj glazbenoj drami otkrije viSe od onoga
Sto ovdje zZivi o ljudima u ovom fizickom svijetu. To je samo dio ljudske
prirode. Sveobuhvatni dio ovog dijela je viSi covjek koji zivi unutar svakog
covjeka, koji je daleko viSe od onoga Sto se moze izraziti izvana. Ovaj visi
covjek, koji oko obic¢nog covjeka lebdi u sveobuhvatnoj slavi, u dubljim je
vezama s izvorima zivota nego se to izvana moze uciniti vidljivim. Buduci da
se Richard Wagner Zeli povezati s viSom prirodom covjeka, ne moze koristiti
obi¢ne ljude, mora pribje¢i onima koji su dani u mitu. Ljudi su prikazani
izrasli iznad sebe, kako postaju i jesu daleko veci nego Sto covjek na fizickom
planu moze i zeli biti. Dakle, s misijom Richarda Wagnera ponovno je
povezano da on nadilazi svakodnevnog covjeka i na pozornicu donosi mit.
Richard Wagner u mitu istovremeno mora - makar i ne s razumijevanjem -
dopustiti da kroz dramsku radnju, kroz glazbeni element, zasvijetle dublji
kozmicki zakoni, zakonitosti i suStine nepoznatog svijeta. I on to Cini.
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Naravno, ne mozemo se dotaknuti svih detalja, mozemo samo izdvojiti neke
primjere. Posvuda ce se pokazati kako je u svojoj najdubljoj biti povezan s
onim §to nam znanost duha ima za reci o svijetu. Sto nam misticizam ima za
reci, naprimjer, o zajednickom zivotu ljudi? Za vanjsko promatranje ljudi
stoje jedni pored drugih; vidi se kako u fizickom svijetu utjecu jedni na
druge kada razgovaraju i kada postaju ovisni jedni o drugima. Ali postoje
dublje veze u ljudskoj prirodi. Ono S§to zivi kao dusSa u jednim grudima ima
duboko skriven odnos s onim §to zivi kao dusa u drugim grudima. A zakoni
koji se pokazuju povrSinski, najmanje su znacajni. Ono Sto se smatra
dubokom mrezom zakona koji leze u osnovi duse prelazi s osobe na osobu.
To otkriva znanost duha. Umjetnik to osjeca. Stoga pribjegava materijalu
gdje moze pokazati kako od osobe do osobe djeluje dublji zakon, od onoga
Sto oko moze vidjeti da djeluje.

U jednom od svojih prvih djela Richard Wagner pokazuje nam taj poriv za
prikazivanjem tajanstvenih veza. Ne osjecamo li da se neSto nevidljivo
dogada izmedu Hollandera i Sente? Ne podsjecamo li se na prekrasan
kontekst u 'Jadnom Heinrichu' gdje Zrtva CcCiste djevice ima iscjeljujuci
ucinak? Takve slike moramo shvatiti kao izraze dublje istine. Postoji neSto
istinitije od povrSne istine obi¢cne ucenosti. Postoji neSto stvarno u zrtvi koju
jedna osoba moze uciniti za drugu. U ovoj misti¢noj vezi, koja je neshvatljiva
povrSnom razumijevanju, to se izrazava, naprimjer, kada se govori o sve-
dusi, govori se konkretno. Sadrzi ono Sto je izrazeno slikom najdublje istine
kada jedna osoba ¢ini neSto za drugu.

Sada cu izraziti nesSto Sto znanost duha moze pokazati kako bi vas dovela do
granice, gdje stvari mogu postati donekle ocite. Znamo da se svijet razvija i
da se u tijeku evolucije bica uvijek odbacuju. Ono Sto nas uci znanost duha
je da je zakon da je svaki viSi razvoj povezan s padom prema dolje.
Ravnoteza ce se uspostaviti kasnije. Za svakog sveca mora se pojaviti
greSnik. To zahtijeva potrebnu ravnotezu. Istina je, koliko god c¢udno
zvucalo. To je kao gemiSt, napravljen od dvoje pomijeSano zajedno. Ako Zelite
unijeti jedno, drugo se mora zamutiti. Tako je to s usponom. Sa svakim
usponom slijedi spustanje. Ovo zahtijeva da bice koje je uzaslo, koristi svoju
moc¢ da otkupi drugo, nize bice. Kad ne bi postojala ova interakcija izmedu
bica, ne bi bilo razvoja svijeta. Tako tece razvoj. I kad vidimo kako se jedna
osoba zrtvuje za drugu, prisjeCamo se tajanstvene veze koja je nastala time
Sto se jedno bice razvijalo prema gore, a drugo prema dolje. Ovako nesSto
moze se samo delikatno nagovijestiti. Dakle, Richard Wagner je usred te
tajanstvene veze koja tece od duse do dusSe.

Ako pogledamo razlicita djela, otkrit cemo da je Richard Wagner osnovne
Cinjenice wuvijek crpio iz mistiCnog zivota. Pridimo odmah njegovom
srediSnjem djelu, Siegfried-poeziji, Nibelung-poeziji. Ako zelimo vidjeti koliko
su duboko izvuceni iz kozmicke mudrosti, moramo poceti s necim Sto
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teozofija dovodi do potpune jasnoce, ma koliko kontradiktorno to bilo
danasnjoj znanosti. Nasi daleki preci nastanjivali su podrucje Zemlje koje se
nalazilo na zapadu Europe, izmedu Afrike i Amerike. Cak i prirodna znanost
postupno dolazi do zakljucka da je tu nekada postojala zemlja, zemlja koju
zovemo Atlantida. Tu su zivjeli naSi davni preci, iako su naravno, bili
potpuno drugaciji. Kao Sto rekoh, danas prirodna znanost vec pocinje
govoriti o toj drevnoj Atlantidi. O tome je objavljen esej u casopisu 'Kozmos',
koji izlazi pod okriljem Haeckela. Naravno, prica se samo o tome kakve su
zivotinje i biljke tamo zivjele. Cinjenica da je i Govjek zivio, jo§ se ne
spominje.

Ono o ¢emu prirodna znanost nesto sumnja, znanost duha nam jasno
govori. U ovoj drevnoj Atlantidi bila je potpuno drugacija atmosfera i
potpuno drugaciji uvjeti. Ono Sto danas poznajemo kao distribucija vode i
sunceve svjetlosti u zraku tada nije postojalo. Tamo na dalekom zapadu,
zrak je neprestano bio ispunjen vodenom parom i masom magle. Sunce i
Mjesec mogli su se vidjeti samo s aureolama u obliku duge. Zivot duse bio je
potpuno drugaciji. Ljudi su zivjeli tako da su bili u puno blizem kontaktu s
prirodom, s kamenom, biljkama i Zivotinjama. Bili su uronjeni u masu
magle. Istinite su rije¢i: duh bozanstva lebdio je nad vodama. - Jer ono §to je
sacuvamo u odjecima medu narodima koji su potomci Atlantidana, dobrim je
dijelom bio slucaj i s Atlantidanima: razumjeli su sve oko sebe. Izbijanje iz
izvora nije bio neartikulirano, bio je to izraz mudrosti prirode. U svemu Sto
ga je okruzivalo covjek je ¢uo mudrost, jer je ovo okruzenje uzrokovalo da
ovaj davni predak ima tupu vidovitost. Nije opazao ono Sto se Sirilo u
prostoru, nego fenomene boja. Imao je vidovnjacke moci. Mudrost je lebdjela
u magli, a on je tu mudrost opazao svojim tupim mocima. Sada se to moze
samo dati naslutiti. Razvoj se sastojao od toga da su se magle talozile u vodi,
svijesti. Covjek se zatvarao od vanjske prirode i postao je u sebi zatvoreno
bice. Ako je covjek joS uvijek u jedinstvu s prirodom, onda je mudrost
ujedinjena, tada zivi kao u sferi mudrosti; i to uspostavlja stanovito bratstvo,
jer svatko opaza istu mudrost, svatko zivi u dusi drugoga. Kako su se mase
magle spustale, ljudi su ulazili u egoisti¢nu svijest, 'Ja' svijest, gdje je svaka
osoba svoje vlastito srediSte osjecala u sebi, gdje se jedna osoba suceljavala s
drugom i zahtijevala vlastitu sferu. Bratstvo se pretvara u borbu za
opstanak.

Legende i mitovi nisu ono $to za stolom tumacite kao fantasti¢ne teorije. Sto
su legende i mitovi? Oni su ostaci starih vidovitih iskustava predaka. To je
¢injenica. Besmislica je kada se danas kaze da neki mit znaci borbu jednog
naroda s drugim. Ucenjaci govore o pjesnickoj fantaziji naroda; kazu ljudima
da oblake pretvaraju u bozanske likove. To je ono Sto tjeraju ljude da
vjeruju; to je fantazija, sanjarenje. Kako nastaju mitovi, mozete i sami vidjeti
danas. I danas postoje zive legende. Naprimjer, u raznim krajevima postoji
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legenda o podnevnoj zeni. Ona nam kaze: ako koji seljak ostane u podne u
polju umjesto da prekine s radom i ode kuci, dolazi podnevna Zena i
postavlja im pitanje. Ako ne mogu odgovoriti do odredenog vremena, ugusi
ih. - Tko u tome ne bi vidio sliku sna, koji snade ljude kada leze vani na zaru
Sunca? San je posljednji ostatak nekadasnje vidovite svijesti. Vidimo kako iz
snova i danas nastaju legende.

Tako su nastale sve germanske legende i mitovi koji su dosli do nas. To su
uglavnom legende i mitovi koji su proizasli od posljednjih zalutalih
Atlantidana. Ovako se stari German sjecao vremena kada su njegovi preci
bili na zapadu - nisu dosli s istoka - kako su se pomaknuli na istok u
vrijeme kada su se atlantske magle zgusnule i stvorile poplave poznate kao
Potop, kako je zrak postao bistar i nastala danasnja jasna dnevna svijest.
Stari German se osvrnuo natrag na zemlju magle, na Nifelheim, i rekao:
napredovali smo od starog Nifelheima do sadasSnjeg svijeta. - Ali postoje
odredena duhovna bica koja su ostala na duhovnoj razini koja je bila
odgovarajuca u to vrijeme; to su oni koji su cijelim svojim razumijevanjem
sacuvali karakter, prirodu starog Niflheima, Nibelungheima, koja dopiru do
naSeg vremena, koji su postali 'duhovi' jer sada nemaju fizicka tijela. Pred
nama su divna preplitanja. Tu ne smijemo biti pedantni. Moramo uzeti u
obzir kako se fantazija i sposobnost vidovnjaka, legenda i cinjenica,
ispreplicu. Ne smijemo skinuti rosu s livade, koju moraju imati. Covjek se
sjecao kako su se magle spustale, pa im je pala na pamet ideja kako su se te
magle spustile i stvorile rijeke na sjeveru Srednje Europe. U vodi Rajne
vidjeli su kako teCe nesSto poput necega Sto je ostalo od magle drevne
Atlantide. Sto je bilo dalje? Covjek je cuo mudrost iz izvora koji izbijaju. To je
bila mudrost koja se dijelila, zajednicki element koji je isklju¢ivao egoizam.
Zlato je drevni simbol mudrosti. To je zlato doneseno iz starog Niflheima. Sto
se sada dogodilo s ovim zlatom? Postalo je vlasniStvo covjekova 'Ja'. Ono Sto
je prije bila zajednicka mudrost koju nam je Saputala priroda, sada je
rezultat ljudske prosudbe, mudrost koja izvire iz 'Ja' i s kojom se cCovjek
suocava kao neovisno bice. Sada je covjek oko sebe formirao 'prsten'. Kroz
ovaj prsten, drevno bratstvo ljudi, ukljucilo se u borbu ljudi izmedu sebe.
Mudrost kao zajednicki element, Zivjela je u vodama, u velikim legendama
ranijih vremena, posljednji ostatak u Rajni. Ta se mudrost tamo izgubila.

Ali ljudi su razvili egoisticnu svijest. Nibelunzi su takoder morali razviti 'Ja’
svijest. Preuzeli su ono Sto je bilo zajednicko, i formirali prsten koji ih je
okruzivao kao prsten egoizma. Tu vidimo - izrazeno pomalo skicirano - kako
istinite ¢injenice teku u svijet fantazije i kako zlato, ostatak drevne mudrosti
koja se valjala maglom, kako mudro 'Ja' oko sebe gradi prsten koji stvara
borbu za opstanak. To je dublja osnova mita o Nibelunzima.

To je nesSto cemu je Richard Wagner uspio pronaci izraz u velikoj dramskoj
radnji i u tonovima svoje glazbe, koja izrazava nevidljivi svijet koji se krije iza
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onog vidljivog. Tako je ponovno stvorio mit o Nibelunzima u modernom
obliku, i cijeli taj razvoj nam dao u poeziji o Nibelunzima. Osjecamo kako su
novi bogovi, koji vladaju covjeCanstvom, proizasli od starih bogova.

Razmislimo ponovno o drevnoj Atlantidi: isparavanjima magle gdje je
mudrost govorila posvuda iz svih stvari. Medu ljudima prevladavaju moci
koje viSe ne vladaju putem zajednicke mudrosti, vec¢ zapovijedima i
dekretima, dekretima koje su sami bogovi ustanovili. To dolazi od iskonske
svijesti ispunjene mudroscu. Tamo, gdje novi bog Wotan ima vazan polozaj,
gdje Fafner treba vratiti Freiu, gdje je samom Wotanu muka od 'Ja'
mudrosti, od prstena, tada je pred njim ponovno zasjala drevna, sveta svijest
CcovjeCanstva, zemaljska svijest koja je obavijala ljude dok je Atlantida jo$
zivjela. U Erdi nam je opisana ta tadasnja svijest, u kojoj je sve bilo
ugradeno: njeno spavanje je sanjanje, njeno sanjanje je osjecaj, njenim
osjecajem vlada mudrost. - Ima u tome kozmoloske istine. Ova mudrost je u
svemu, sve je stvorila. Zivi u izvoru, Susti u liS¢u, puSe u vjetru. Tu iznutra
pronalazi ljudsko 'Ja'. Tu je bila sveobuhvatna svijest iz koje je sve postalo
individualna svijest: vladajuc¢a mudrost. Drevna vidovitost bila je slika ove
vladajuce mudrosti. Covjek nije bio zatvoren u kozi. Svijest je prozela sve. Ne
mozete reci da je bila tu ili tamo - bila je ugradena u sve. Wagnerova
intuicija to izvrsno sugerira:

Sve Sto dubine sadrze,

Sve Sto prozima planine i doline,
Cime su zrak i voda protkani,
Gdje su bica i tvoj dah puse
Poznato je tebi;

Gdje um osjeca

Odgovoran za smisao:

Sve, kazu,

Tebi je poznato.

Erda sve zna kroz ovu svijest. I tako posvuda, korak po korak, mozZemo
vidjeti kako nam se ono Sto je Wagner iz svoje intuicije preuzeo u mit o
Nibelunzima, ¢ini kao otisak iskonske mudrosti.

Sada se smjestimo - treba joS jednom ponoviti da sam Richard Wagner to
nije ¢inio svjesno - u vrijeme prijelaza starog razvoja u novi. U Atlantidi je
postojala svijest bratstva. Slijedi prijelaz u samosvijest, utjecaj neovisnosti
na ljudsku prirodu. A sada se vratimo na pocetak 'Rheingold'. Ne ¢ujemo li
utjecaj 'Ja' svijesti u prvim notama, u dugom akordu Es-dura? A zar ne
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cujemo kako ta posebna svijest izranja iz opcCe svijesti? Tako motiv za
motivom, nalazimo ozivljen Wagnerovom vlastitom spoznajom da glazbeni
tonovi otkrivaju svijet koji lezi iza pojava svijeta, te da kroz svoju praksu on
sam koristi instrumente kao iskonske organe prirode. Ne Zelim Richarda
Wagnera prikazati kao osobu koja je utjelovila nejasni misticizam. Njegov
umjetnicki rad uronjen je u esenciju jasne mistike.

Ako s ove poezije prijedemo na drugu poeziju, na 'Lohengrin', kako izgleda
meduigra onoga Sto misticizam mozZe pruziti? Lohengrin je glasnik Svetog
Grala, koji dolazi iz citadele iniciranih, gdje vlada viSa mudrost. Legenda o
Lohengrinu povezana je s legendama koje posvuda susrecemo, koje
pokazuju utjecaj iniciranih na obicne ljude. U vaznim toCkama razvoja,
posvuda nas podsjecaju na legendu koja je dublja od povijesti. Svjesni smo
kako takve modci iniciranih interveniraju u tijek povijesti. One ne postoje kao
slijed vanjskih c¢injenica.

To je bilo vazno vrijeme, taj prijelaz s opce svijesti na individualnu svijest.
Mit o Lohengrinu zeli okarakterizirati tu promjenu. Vidimo kako je to vrijeme
kada se novi duh oslobada starog. Dva duha vremena stoje jedan protiv
drugog. Prikazani su u dvije Zene koje se svadaju. Elsa, ono Zensko, uvijek je
ono $§to nam predstavlja dusSu koja tezi najviSem. Konvencionalna banalna
tumacenja ne odnose se na Goetheove rije¢i u 'Chorus mysticus': 'Vjec¢no
zensko vuce nas naprijed'; to je napisano iz najdubljeg misticizma. DuSa
mora dopustiti da je oplode veliki dogadaji kroz koje nova nacela ulaze u
razvoj. Ono §to dolazi predstavljeno je u inicijatima koji dolaze iz vaznih
mjesta. U znanosti duha ovdje se govori o naprednim individualcima. Ljudi
uvijek pitaju: Zasto se ne pojave? - Kad bi se pokazali, ne bi ih prepoznali.
Pitali bi ih o njihovom uobic¢ajenom gradanskom imenu i statusu. Ali za one
koji rade iz duhovnih svjetova, to je najmanje znacajna stvar. Jer osoba koja
kao inicijat mora otkriti tajne, toliko je iznad rodenja, imena, statusa i
profesije da je besmislica o tome je pitati. Gdje dodu takva pitanja,
razumijevanje njegove misije je toliko daleko da mora doci do razdvajanja.

'Nikad me ne bi trebala pitati
Niti ceznuti da saznas,
Odakle sam dosao

I koje mi je ime i priroda.

Ove rijeci Lohengrina mogao bi izgovoriti bilo tko od onih koji ne zive samo u
obicnom svijetu kada ih upitaju za ime i status. Ovo je jedna od nota u
Lohnegrinu, gdje istinski, jasni misticizam sjaji u glazbeno-dramskom
zivotu.
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Covjecanstvo ima duboku tajnu, misterij, koji vlada u svijetu. To je u mitu
simboli¢no predstavljeno u mitu koji se mora duboko razumjeti: kada je na
pocetku nasSe evolucije, duh otpao od duhova koji su vodili ¢ovjecanstvo, kao
Lucifer, s njegove krune je otpao kamen, i od toga je nastala Salica, Salica iz
koje je Krist Isus pio sa svojim ucenicima na Posljednjoj veceri, zdjela u kojoj
je Josip iz Arimateje primio krv na Golgoti; donio je na Zapad. Nakon mnogih
putovanja, zdjela je dosla u ruke Titurela koji je utemeljio dvorac Grala.
Zadrzao je, zajedno sa Svetim kopljem ljubavi. Legenda kaze da svatko tko
pogleda u zdjelu upije nesto vjecno.

Sazmimo joS jednom cijelu misteriju ovog mita: uskladenost s napretkom
ljudskog razvoja, kako zamiSljaju oni koji poznaju tajnu Grala. Kazu: kad je
ljudski razvoj poceo na Zemlji, joS je sva ljubav bila vezana za krv. Krvne
veze povezivale su ljude. Nalazimo mala plemena i nalazimo da u njima
prevladava bliskost. Daleki brak dosao je kasnije. Tocka u vremenu od koje
je ljudima dopusteno sklapati brakove izvan plemena predstavlja vaznu
promjenu u zivotu svakog naroda.

Svijest o tome sacuvana je u legendama i mitovima. Isprva je ljubav bila
vezana za krvno srodstvo; onda su krugovi ljudi unutar kojih su se ljudi
zenili postajali sve Siri. To je jedna struja razvoja: ljubav koja je vezana za
jednakost i zajedniStvo krvi i mesa. Tada postaje odlucujuci drugi princip
koji usaduje neovisnost. U tom davnom vremenu koje je prethodilo
krScanstvu - tako su govorili vitezovi Grala - dvije struje bile su: ljubav
prema krvnom bratstvu i nacelo slobode, ono Sto vlada u c¢ovjeku kao nesto
neovisno, kao lucifersko, mo¢ Jahve, Cije ime znaci: ja sam koji jesam. -
KrScanstvo je imalo za cilj donijeti u svijet [jubav koja je neovisna o krvnom
bratstvu. Tako treba tumaciti Kristovu izreku: tko ne ostavi oca i majku, ne
moze biti moj ucenik. - To znaci: tko ljubav koja je vezana za krv i tijelo ne
moze zamijeniti opcom ljudskom ljubavlju koja ide od dusSe do dusSe, od
osobe do osobe, koja se mora postupno razvijati, ne moze biti moj ucenik.

Pa vidimo, kako s Luciferove krune pada zdjela. Vezuje nacelo Krista s
nacelom Lucifera. U ovoj spoznaji vitezovi Grala dobivaju veliku mo¢ koja ih
prozima 'Ja' zivotom. Taj smisao nalazimo u legendi o Svetom Gralu. I onima
koji su bili ucenici Svetog Grala, stavljeno je do znanja sljedece. Zelim na
jednostavan nacin, u obliku dijaloga, prikazati ono Sto je ucenicima Grala,
postupno postalo jasno nakon dugih vjezbi. Neki c¢e reci da je ovo
nevjerojatno. Ali s istinom je ovako, kao s izaslanicima civiliziranih drzava na
dvorovima barbara - kako kaze Voltaire: Prvo se moraju pomiriti s
nedostojnim tretmanom, prije nego budu priznati.

Uceniku Grala je dakle receno: Pogledaj biljku. Cvijet se ne moze usporediti s

ljudskom glavom. Svojim muskim i Zenskim oplodnim organima odgovara

strani covjeka gdje su genitalni organi. Glavi odgovara korijen. - Vec je

Darwin dao ispravnu usporedbu u kojoj je istaknuo da korijen odgovara
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ljudskoj glavi. Covjek je naopaka biljka: on je izvrsio potpuni preokret. Biljka
cedno pruza svoju casku prema svijetlu, prima zrake, sveto koplje ljubavi,
prima Cisti poljubac pod kojim nastaje plod. U Zivotinji je prekretnica napola
dovrSena. Biljka s glavom zarivenom u zemlju, zivotinja s vodoravnom
kraljeznicom i covjek s uspravnim hodom, pogledom prema gore (nacrtano je
na ploci). Ovo troje zajedno daju kriz. Gledaj, receno je uceniku, kako Platon
navijesta istinu kada kaze da dusa svijeta lezi ispruzena, razapeta na tijelu
svijeta. - DuSa svijeta, dusSa koja prolazi kroz biljke, Zivotinje i ljude, nalazi
se u tijelima koja predstavljaju kriz. Ovo je izvorno znacenje kriza. Sve ostalo
j€ samo prica.

Sto je covjeka navelo na ovaj preokret? Ako pogledamo biljku, vidimo: za
pravog mistika, biljka ima isto stanje svijesti kao i osoba koja spava. Kada
spava, covjek ima vrijednost biljke. Svoju sadasSnju svijest, covjek je postigao
prozimajuci Cisto, ¢edno biljno tijelo Zeljom, tijelom strasti. Na taj se nacin
uzdigao do odredene razine samosvijesti, ali to je kupio prozimanjem Cciste
biljne tvari Zeljama i nagonima. I sada je pred ucenikom prikazano buduce
stanje covjeka, stanje u kojem ce Covjek zadrzati svoju svijetlu svijest, ali ce
opet biti Cist i prociScen i vratit ce se Cistoj supstanci poput biljke. Tada je
povratio svoju Cistu, ¢ednu prirodu. Organ reprodukcije se transformira.
Ideja je, u duhu viteza Grala, da ce ljudsko bice buducnosti imati organe koji
ce sluziti reprodukciji na nacin da nece biti prozeti zeljom, vec ce biti Cisti i
¢edni poput biljne ¢casSke koja se okrece prema koplju ljubavi, zraci Sunca.
Tako ce se ostvariti ideal Grala, gdje ce covjek u Cistoj cednosti, bas kao i
biljka, proizvesti svoju vrstu, gdje opet stvara svoju sliku u viSem, Cistom
kalezu, kada ce covjek biti stvaratelj u duhu. Taj stvarni ideal nazvan je
Svetim Gralom, preobrazeni reproduktivni organi covjeka, koji covjeka
proizvode tako Cistog i ¢ednog kao Sto danas grkljan proizvodi rije¢, koja
uzrokuje valove zraka.

A sada da vidimo kako je ovaj veliki ideal Zivio u umu Richarda Wagnera.
Bilo je to 1857. kada je na Veliki petak stajao na balkonu u ljetnikovcu
gospode Wesendonck i gledao kako nic¢u prve biljke. Zabiljezio je u sebi ovaj
nezaboravni trenutak. U nicanju mladih biljaka sagledao je cjelokupni
misterij Svetog Grala, radanja svega Sto je povezano s idejom Svetog Grala.
Osjetio je to u vezi s Velikim petkom. Obuzelo ga je divno raspolozenje. Tada
mu se u glavi javila prva misao o njegovom 'Parsifalu’. Mnogo toga se
dogodilo u vremenu koje je uslijedilo. Ali osjecaj je ostao. Iz toga je oblikovao
lik svog Parsifala, lik u kojem se osjecaj uzdize do znanja, gdje dolazi do
spoznaje kroz suosjecanje, 'durch Mitleid wissend', i cijeli razvoj onoga kako
je Ljudska necista priroda ranjena kopljem - to je ono Sto vidimo u tajni
Amfortasa. Vidimo kako blista misticna tajna Svetog Grala.

Ovako neSto ne bi trebalo dirati grubim rukama. Morate slijediti cjelokupni
osjecaj, i koncepte iznijeti u cijelosti pred svoju dusu. Tako posvuda vidimo
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kako Richard Wagner mozda nije imao misticne misli, ali kako je on, kao
umjetnik i kao covjek, misti¢no predstavljao sve Sto je radio. To je ono bitno.

U znanosti duha, ne bismo trebali primiti teoriju, ve¢ nesSto Sto postaje
neposredni zivot. Richard Wagner je u tom smislu jasno osjecao svoju
misiju, tako jasno, tako misticno, da je mogao sam sebi reci: takva
umjetnost, kakva u meni zivi kao ideal, mora biti i bozja sluzba. - Ponovno je
osjetio stjecaj triju struja i sam je zelio biti glasnik ujedinjenja. 1z njegove
mistiCne spoznaje proizlazi ono Sto je Zivjelo kao mistic¢ni, jasni osjecaj u
svim velikim majstorima, i ono Sto osjecamo kada velike majstore dovedemo
u odnos s mistikom. Goethe je to osjecao. Tada osoba ponovno postaje
zdrava i osjeca nesSto od onoga Sto joj omogucuje da prevlada samoga sebe
kada iskusi ono §to je zapisano u 'Tajnama’:

Od nasilja koje veze sva bica, covjek koji pobijedi sebe oslobada se. Ako to
raspolozenje otrgnuca od 'Ja', uzivljavanja u tajne svijeta pulsira svim
snagama, onda je covjek mistik na svim podruc¢jima. Bilo to izvana religijski,
znanstveno ili umjetnicki - on se bori da postigne jedinstvo u smislu
jedinstvene ljudske prirode. To je ono Sto je Goethe Zelio izraziti kao tajnu
svake cjelovite osobe kada je svoju vlastitu dusSevnu tajnu sazeo rijeCima:

Tko ima znanost i umjetnost, ima i religiju.

Tko nema ovo dvoje, ima religiju.
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Predavanje
Stuttgart, 6. prosinca 1914.

Od Siegfrieda do Parsifala

Iz poezije Richarda Wagnera, 'Prsten Nibelunga', moze se vidjeti kako je 'Ja/,
samosvijest petog doba, nasSeg doba, rodeno iz izvorne mudrosti atlantske
ere, a s tim je povezana zadaca da se postane slobodno, neovisno, sposobno
'Ja', i da se intelekt dovede do njegovog najviSeg razvoja. Egoizam,
posebnost, prvo se mora povezati s intelektom, koji s druge strane ljudima
daje osobnu slobodu, Sto ih ¢ini snaznima na fizickom planu. Covijek je
poticaj za slobodom izvorno primio kroz volju bogova. Wotan, bogovi su vodili
ljude u odbacenoj ljubavi. Na prstenu piSe: 'Koga volim, prepustim ga sebi,
stoji ili pada, on je njegov gospodar'.

Nacelo slobode mora postojati kako bi ljudima dalo priliku da pronadu svoj
put natrag u bozansko potpuno slobodnom voljom, potpuno neovisno o bilo
kojoj viSoj bozanskoj volji ili bilo kakvom bozanskom utjecaju. Intelektualno
znanje rodeno je iz mudrosti, iz prvobitno cistog plamena, koji je
predstavljen u toku Rajne.

Intelekt je predstavljen zlatom, koja je izvorno kod kceri Rajne bila Cista sila.
'Ja' covjeka sa svojim miSljenjem, osjecajima, i voljom, rodeno je iz rijeke
Rajne, iz duse; covjek je uvijek bio dio Boga. Richard Wagner nam akordom
Es-dura predstavlja stvaranje i djelovanje bozanstva u svijetu duhovnih sila.
U osnovnom tonu, terci, kvinti, koja je ve¢ u pokretu, u trozvuku imamo ono
Sto stvara, plete i radi u figuriranom pokretu. U ovoj trijadi bozansko zivi i
radi, i u ovom bozanskom trojstvu zivi i djeluje samo bozansko 'Ja'; ono Sto
lezi ispod je mudrost, to je Duh Sveti. Bozanska mudrost prozima astralnu
razinu. I danas djeluje iz sredisSta Zemlje u najgusSéim silama kako bi
ponovno produhovila Zemlju, kako bi rastvorila ono Sto je bilo stisnuto i
ograniceno odvojenoScu. Prsten egoizma ponovno se rastvara onim silama
ljubavi koje su usSle kroz ¢in ljubavi koji se dogodio u otajstvu Golgote.
Brunhilde zna za to. Ona zna da ljubavna vatra duha Ccisti prsten od
prokletstva, da ta vatra spaljuje egoizam, da je zlato, intelekt, ociSceno od
egoizma, da se mora otopiti u mudrosti. Ali iz mudrosti se rada nesebicna
ljubav. 'Ja' se oslobada stega zemaljskog carstva u vodi i vatri cistih
astralnih sila, sila duha, i mora se vratiti izvorno Cistom elementu vatre i
vode.

Osobno 'Ja' trebalo bi se otvoriti bozanskom poput cvijeta, poput cvijeta koji
se otvara suncevim zrakama. Peto doba, ono Sto proizvodi zrelo 'Ja' mora
ponovno pronaci vezu s bozanskim, daljnji razvoj CovjeCanstva ne bi trebao
dovesti do otvrdnjivanja 'Ja'. U sadasSnjem razvoju dosli smo do tocke u
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vremenu gdje, zbog ozbiljnosti vremena u kojem se sada nalazimo, pocinju
kusnje koje nas vode kroz prociS€enja a koje nas moraju voditi na takav
nacin da se posebnost ponovno postupno rastapa. Ako mozemo Zzrtvovati
naSe male posebne interese, interese naseg sebicnog 'Ja’, interesima veceg
svijeta, onda ce se dogoditi ono Sto se mora dogoditi. Peta kulturna epoha
ima za cilj proizvesti internalizirano krScanstvo koje je slobodno od onih
utjecaja koji su egoisticne prirode. Pravo krScanstvo ima za cilj pokazati da
je moguce za ljudsku dusu da se uzdigne iznad onoga Sto je degradira u
miSljenju, osjecanju i volji. Jer s jedne strane, pravog covjeka degradiraju
zelje i strasti nize prirode; ali covjek se degradira i kad degradira ono najbolje
Sto ima, duh, kad ga zlorabi u niske svrhe, u svrhe koje sluze samo
povecanju osobne moci. Ubijanje Siegfriedove prirode, duhovnosti Baldura,
nasi su germanski preci dozivljavali kao duboku tragediju. Siegfried-Baldur
jos nije mogao biti spreman poraziti mracne sile opisane u Sumraku bogova,
koje uzrokuju isto. JoS nije bio u stanju pobijediti ili prozreti ono
ahrimansko s kojim se suocCio u Hagenu; joS nije bio u stanju pobijediti
egoisti¢ni luciferski element u sebi. Bududi da je Siegfried trebao shvatiti da
bi morao vratiti prsten kcerima Rajne, trebao je Loge-Lucifera slusati do
kraja; koji je rekao da se prsten mora vratiti. SluSamo ga do kraja kada
naucimo razlikovati dobro od zla i kada razum ponovno potece u mudrost.
Ali ljudi bi trebali nauciti moc¢i se oduprijeti Luciferu u njegovim
iskuSenjima. Lucifer vodi ljude natrag mudrosti znanja - iako na negativan
nacin, tako Sto covjek jaca sebe kroz njega, uci kroz njega. Lucifer je opasan
tamo gdje govore ljudske strasti, u misljenju, osjecanju i volji. Covjek to
mora prevladati. Mora nadvladati egoisticnu 'Ja' teznju u miSljenju,
osjecanju i volji.

Zasto mac¢ Nothung nije zaStitio Siegfrieda od Hagenove izdaje? U Ccetiri
pojedinacna djela Rheingold, Walktire, Siegfried i Goétterddmmerung, postoji
silazak na ukrucenu Zemlju, sve dok covjek nije postao osobno 'Ja'. Siegfried
se spustio do zavrSne faze, do osobnog 'Ja'. Stara mu je mudrost bila
izgubljena, novu jo$ nije imao, zbog ¢ega joS nije mogao pobijediti sile koje
ugrozavaju njegovo osobno 'Ja'. Imao je, da tako kazemo, posljednje ostatke
stare mudrosti koju je covjek joS imao tijekom prijelaza iz plemenske svijesti
u osobno 'Ja'; i to mu je izgubljeno, viSe mu nije od koristi. Ljudi koji su u
potpunosti iskusili ¢etvrtu fazu - Siegfried nije u potpunosti iskusio cetvrtu
fazu, on je covjek u prijelaznom razdoblju - viSe nemaju tu svijest; u nama je
postalo mrac¢no. Naravno da imamo Grane, konja, zemaljsku mudrost. Ali to
nije dovoljna zasStita od mracnih sila. Pa ¢ak ni mac¢ starih inicijacijskih
moci, koji se sada vraca kod Siegfrieda, ne moze zastititi Siegfrieda od
opasnosti koje donosi sada dolazeci intelekt; stoga je morao podleci mrac¢nim
silama. Duhovna i svijetla stara vremena nestaju, podmukle Hagenove
intrige pobjeduju. Ali i njih sustize sudbina, i on mora krenuti putem natrag,
u katarzu, u prociScenje, kroz kceri Rajne koje ga vuku u dubine, a to vodi u
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dubine vlastite duSe. Baldur-Siegfrieda moraju nadvladati mracne sile cije je
sjediSte u egoizmu. I Covjecanstvo bi loSe prosSlo da se nije dogodilo otajstvo
Golgote, da Krist Isus nije uSao u ¢udesno Ciste ovoje Isusa iz Nazareta, koje
je veliki ucitelj Zaratustra-Isus proradio i produhovio. Krist Isus je morao
umrijeti, kao Sto su umrli Baldur i Siegfried. Ali On, Krist, pobijedio je
mracne sile. Stoga, za sva vremena razvoja, kroz otajstvo Golgote, sada
imamo jamstvo, kroz moci koje su od tada postavljene u nas, da nadvladamo
mracne sile koje imaju svoje sjediSte u egoizmu kroz moci viSeg 'Ja’, koje je u
nas postavljeno u obliku klice, i kada ga probudimo da postane gospodar
nad egoizmom. StraSan nam ostaje samo neopravdani egoizam, koji se
pokazuje kroz senzualnost, pohlepu za moci, megalomaniju ili tastinu
osobnog 'Ja’.

To je ono Sto moramo nauciti od Richarda Wagnera: u okultnoj obuci, otkad
se dogodio misterij na Golgoti, nigdje nema opasnosti, nego tamo gdje govori
ovaj egoizam. Ako to prevladamo - a mozemo to prevladati - sigurno ¢emo
proci kroz okultno Skolovanje. Ali slobodni smo odluciti kojim putem zelimo
i¢i. Dana nam je sposobnost misljenja, kako bismo mogli slobodno djelovati
na temelju vlastitog uvida. Ali takoder trebamo misliti bez ahrimanskih i
luciferskih utjecaja s obzirom na moralni element, tada moze doc¢i do
razumijevanja putova kojima treba ic¢i. Ako zZelimo shvatiti Sto je istinski
ljudsko, moramo nauciti gledati svoju dusSu u njena tri ¢lana s hrabrom
samospoznajom, i nauciti vidjeti kroz opasnosti i ono §to je dobro u
misljenju, osjecanju i volji. U otajstvu Golgote Krist je pobijedio mracne sile,
iznad svega, ono Sto je uslo u ljude padom u grijeh. Pad je bio neophodan da
bi covjeka doveo do slobode, i onda se otvara bozanstvu ili nastavlja biti
odvojen.

Bozanstvo je dalo miSljenje, kako bismo naucdili razlikovati dobro od zla. Ali
da bismo to ucinili, moramo misliti do kraja, ako doista Zelimo nauciti
razlikovati dobro od zla. Covjek misli do kraja, tako Sto postaje svjestan da
se mora otvoriti bozanstvu. Da bismo to ucinili, miSljenje se mora procistiti;
jer duhovno jastvo, Manas, izlazi iz prociScenja sila duSe. Pojavljuje se
bozanska mudrost koja je dio bozanskog jastva, mudrost koja je jedinstvo sa
zivotnim duhom, duhom duhovne ljubavi i duhovnim covjekom, koji je
duhovna volja. To je ono Sto moramo shvatiti, da je Bozja mudrost nesto Sto
mozemo posti¢i ako doista slijedimo puteve koji prvo vode do oslobadanja
miSljenja od egoizma. Inace idemo putem koji vodi ka otvrdnjavanju 'Ja'.
Medutim, potpuna bozanska mudrost moze se posti¢i samo prociScavanjem
cijele duse od sebicnosti, ukljucujuci osjecaje i volju. Zadatak pete kulturne
epohe je prvo razviti miSljenje, a drugo, miSljenje osloboditi od egoizma.
OcisScenje volje, sastoji se u stjecanju dobre volje, koja vodi do Bozje
mudrosti: 'Blago onima, dobre volje'. Bogobojaznost je kraj ovog puta koji,
medutim, volju sve viSe stavlja na teSku kusnju. Ali na kraju ¢e prociScenje
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miSljenja, osjecanja i volje, rezultirati duhovnim miSljenjem, duhovnom
voljom, pobozZnoScu.

Ako steknemo dobru volju, s kojom treba zapoceti sada, tada 'Ja' ¢istimo od
egoizma, tada i sami postajemo dio milosrdne ljubavi povezujuci se s onim
Sto milosrdna ljubav jest, dopustajuc¢i naSem malom 'Ja' da postane slika
velikog 'Ja'. A ova duhovna ljubav uvijek c¢e biti povezana s mudrosScu.

Sve je to dano u Parsifalu. Pravo krSc¢anstvo mora procvjetati od pete,
germanske kulturne epohe. Ono Sto se sve dublje potapa iz duhovnih
svjetova u zrelo 'Ja’, Sto sve dublje tone, sve se viSe povezuje sa zrelim 'Ja’, to
nazivamo miloSc¢u. Razlika izmedu Parsifala i Siegfrieda je: Siegfried se nije
mogao zastititi od mracnih moci Hagena. U prvom dijelu Parsifal je slican
Siegfriedu. Parsifal sa svojom c¢istocom, svojom nevinosScu dolazi u oblast
Grala; Jjudima izgleda kao luda; jer kako da svijet shvati da je ova budala
mudrija od njih? Mozda bi takva luda mogla znati, viSe nego je svijet za to
sposoban, duboko znacenje rijeci koje je Wotan uputio Mime-u, kada kao
lutalica, svraca kod Mime-a: 'Neki su mislili da su mudri, samo ono $to im je
trebalo, nisu znali'.

Takva duSa Parsifala izgleda nam poput djecje. Parsifal ne bi mogao doc¢i u
oblast Grala bez ove djetinjatosti, koja je u svijetu ludost, ali koja mu je
potrebna. Sto je oblast Grala? Na neki nacin ista je kao i Suma u kojoj
Siegfried ubija zmaja. To je elementarni-astralni svijet u kojem se trazi
dvorac Grala. Klingsor, protivnik bratstva Grala, bice je koje je slicno po
mocima koje mogu razviti utjecaj u ljudskom egoizmu, kakvi su bili Alberich
i Hagen. Amfortas u pocetku nije toliko napredan da bi mogao poraziti
Klingsora. Velika svetiSta ¢uvaju se u dvorcu Grala, Ciji je cuvar Amfortas.
Tijekom borbe sveto koplje Amfortasu otme Klingsor, Amfortas podlegne
zavodljivoj zeni, koja je loSe bice koje djeluje kao loSa sila u dusi; djeluje i u
ljudskom egoizmu. Mozete je nazvati Venerom ili Rajem, jer su Lucifer i
Ahriman u njemu isprepleteni i pomijeSani. Ovu Kundry opisao nam je
Richard Wagner na takav nacin da kada je danju svjesna, sluzi vitezovima
Grala; kada je svjesna nocu, gdje joj 'Ja' nije slobodno, zbog nedostatka
integriteta njenog 'Ja', pod prinudom je Klingsora, nocu nenamjerno pada
pod Klingsora. Tako se Cini kao dusa koja se koleba naprijed-natrag izmedu
dobra i zla, i viSe ne vlada zlom. Amfortas je htio poraziti carobnjaka, crnog
maga, bozanskim mocima koplja, ali je pao pod vlast Kundry. Dakle, nije bio
zreo, nije dosegao punu visinu samoprociScenja. Jo§ nije uspio nadvladati
egoizam koji je ukorijenjen u pohlepi. Nedostajala je Cistoca 'Ja'. Treba doci,
'Cista luda, kroz suosjecanje prosvjetljena'. Ali to bi trebalo donijetu punu
snagu i zrelost 'Ja'. Parsifal je ubio labuda. Ovo ubojstvo labuda ima mnogo
toga za rec¢i. Osobno 'Ja' jo§ uvijek je svojim egoizmom ubilo ono duhovno
koje je predstavljeno u labudu. U labudovom slomljenom pogledu, Parsifal
uci Sto znaci ubiti. Ui se suosjecanju i ljubavi prema zivotinjskom svijetu,
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kojem je covjek duzan. On prepoznaje Sto znaci uzrokovati bol. Drugu lekciju
mora nauciti kroz pitanja koja mu postavlja Gurnemanz. Parsifal se zna
niSta odgovoriti. Ali kada kaze: 'Onda mi reci Sto znas§, jer neSto moras znati,
on odgovara: 'Imam majku, zove se Herzeleide'. Bez te majke, osoba ne moze
sti¢i do oblasti Grala, da, on tamo ne stize a da ne prode kusSnje koje mu
donose slomljeno srce. Dakle, Sto je Herzeleide, majka? Kundry je poznaje i
ona mu kaze da mu je majka umrla od tuge zbog njegovog odlaska. To je
nesto Sto svako ljudsko bice ¢ini nesvjesno. Svatko od nas je pobjegao od ove
majke. U izvornoj legendi kaze se, kao Sto Parsifal uc¢i od pustinjaka, da
majka nije ostavljena. Parsifal je napustio svoju majku Sofiju, bozansku
mudrost koja je uvijek povezana sa slomljenim srcem. Ovo posljednje je
drevna pretkrScanska mudrost, majka osobnog 'Ja'. Ova bozanska mudrost
umire kada covjek stekne osobno 'Ja'. Ostavili smo staru bozansku mudrost,
joS nismo prihvatili novu bozansku mudrost; to prvo moramo dobiti. Majku
moramo povesti sa sobom na nov nacin. Ovo je receno za Ivana, ucenika
kojega je Gospodin ljubio. Na krizu uzima sebi majku, bozansku mudrost,
koja je sada nova, kristijanizirana mudrost, ali koja se ponovno stjece
slomljenim srcem.

Siegfried nije u potpunosti iskusio osobni razvoj. S druge strane, Parsifal,
iako jako nalikuje Siegfriedu, ima to osobno 'Ja'. U pocetku u podrucje Grala
dolazi potpuno neupucen u ovu novu mudrost. Parsifal je u petoj epohi,
Siegfried je na prijelazu iz trece u cetvrtu kulturnu epohu. Parsifal je morao
napustiti svoju majku, staru mudrost, kako bi se osamostalio. Covijek je
izaSao iz stare mudrosti da postane osobno 'Ja'. Parsifal je imao mnogo
imena, ali viSe ne zna ni jedno. ProSao je mnoge inkarnacije u kojima je
uvijek imao razliCita imena, ali se o tome nicega ne sjeca. 'Osobni' covjek viSe
ne zna nista o tome da je ondje bio mnogo puta i uvijek imao drugacija
imena.

Amfortasov oporavak isprepleten je s razvojem Parsifala. Postoje dva puta,
Amfortasov put i Parsifalov put, koje covjeCanstvo ima pred sobom. Oboje se
moraju ujediniti ako se zeli posti¢i oporavak duSe. Amfortas nam se
pojavljuje kao bolesne duse od koplja. Sto je koplje? 'Tko se boji vrha mojeg
koplja, neka nikad kroz vatru ne prode'. Vrha koplja treba se bojati onaj tko
joS ne moze prijeCi Waberlohe. [vrsta vatrenog zida iz mitologije. naprimjer
Brunhilde lezi iza Waberlohe, nap.pr.] Jedan takav je Amfortas. On pada na
element Zelje, Kundry, koji prebiva u oblasti Zelje. Mora se bojati vrha koplja,
boljet ce ga. Od njega je bolestan dusevno i tjelesno. Koplje nam se opisuje
kao bozansko koplje ljubavi, kao solarno koplje bozanstva. Kao sunceve
zrake koje probadaju ljude, tako i vrh koplja duhovno djeluje. Bozanstvo
svojim svijetlom osvjetljava covjekove vlastite nesavrSenosti. Ali nije
bozanstvo ono koje bi kaznilo covjeka, nego covjek sam sebi sudi, kroz
svjetlosne sile koplja dolazi do samospoznaje. U toj situaciji je Amfortas.
Mora shvatiti da on, odabrani cuvar Grala, ne moze podnijeti bozansko jer
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nije dovoljno prociScen, jer ne moze sigurno procCi kroz Waberlohe, vatru
strasti. To je takva rana, da mora sebi reci: moram otkriti svetiSte onima koji
u dvorcu Grala cist, a ja sam nedostojan to uciniti. Klingsor je kreativne
moci koplja koristio na sebican nacin, i to je ono strasno. Egoizam ne smije
imati takve moci, to bi bilo strasno za dogadaje u svijetu. Ta bitka jo$§ nije
izborena u svijetu, i bit ce tu jo§S dugo dok se jednog dana svi ljudi ne odluce
za dobro.

Parsifal mora izazvati razocarenje kod Gurnemaza jer tek sad uci slijediti
doktrinu suosjecanja, osmerostruki put. Parsifal je bolesnoj osobi trebao
postaviti vazno pitanje: 'Sto je s tobom, ujace? Trebao je imati suosjecanja i
u isto vrijeme - inace pitanje nema smisla - imati pomocne moci koje leze u
koplju. Ali to nema. Prvo to mora osvojiti. 'Onaj kojem je dopusteno zatvoriti
tvoju ranu, vidim da iz njega tecCe sveta krv'. Koplje u sebi nosi mo¢ pomodi,
iscjeljenja. Obracanjem 'ujace' Zeli se izraziti da se Parsifal nalazi u dvorcu
Grala sa svojom duhovnom rodbinom, odnosno sa svojom duhovnom
bracom. Ali on ne zna da je Amfortas njegov duhovni brat, brat koji je visi po
duhovnom rangu i stoga ga treba oslovljavati s ujace. Dakle, on ne
prepoznaje svog duhovnog brata. Dakle, Parsifal ne zna da je Titurel njegov
djed, Titurel, ostarjeli graditelj dvorca Grala, koji je stvarno tamo u viSim
svjetovima i koji se stvarno moze pronaci ako se tamo usmjeri vidoviti
pogled; on je uvijek veliki predak brace Grala, veliki ucitelj.

Zbog njegove nevinosti, Parsifalu je dopusSteno uci u dvorac Grala, dopusteno
mu je iskusiti misterije i dopusSteno mu je vidjeti bolesnog kralja u njegovoj
boli. Otkriva mu se sveti Gral: 'Sveta krv svijetli'. Moze iskusiti pomladujuce
moci koje se takoder prenose na njega. Koliko god bio u neznanju, moze
iskusiti pomladujuce moc¢i tako Sto mu je dopusSteno vidjeti kako kalez
svijetli, tako Sto mu je dopusSteno primiti ono §to zraci iz blistavog kaleza. On
sve to vidi, ali ne moze postaviti pitanje, nema znanja. Mora joS sticati
iskustva svijeta. Mora nauciti prozreti ono Sto Siegfried joS nije mogao. Mora
poraziti podlost Klingsora i Kundry; sada mu pokuSavaju pri¢i snage
Ahrimana i Lucifera. Prolazec¢i kroz iskuSenje, kroz njihove pokuSaje, treba
ste¢i ono Sto joS ne posjeduje, ali sada mora steci. Klingsor je pozvao
Kundry. Izgleda kao da stvarno nije fizicki prisutna, djeluje gotovo prozirno,
kao da su se pojavili samo njeno 'Ja' i astralno tijelo, kao u snu, spava, kao
da nema njene dnevne svijesti. Zatim je umjetno probudena carolijom
Klingsora. Ali imate osjecaj da se sve to - cijeli drugi ¢in - sada ne odvija na
fizickom planu, nego na astralnom planu. Klingsor je uspije probuditi, tako
da ona uz uzasan smijeh tone u dubinu, kako bi iskuSala Parsifala. Kundry
pati od ovog smijeha. Jednom se smijala tim smijehom, kad je Spasitelj iSao
s krizem. Gdje u dusi boravi lakomislenost, tu je i smijeh. A lakomislenost se
uvijek smije onome Sto je Cisto, nevino i duhovno. Parsifal ne pada na
cvjetne djevojke; i u trenutku kada bi mogao pasti na Kundry, koja mu
prilazi na sofisticiran nacin, Parsifal pobjeduje, u tom trenutku se u njemu
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rada suosjecanje. Sada osjeca Amfortasovu strasnu bol. On ga razumije,
sada osjeca put do dusSe kralja oblasti Grala, do bolne duse i vapi: 'Amfortas!
- Ranal! - Rana! - Ona gori u mom srcul!'.

Kundry iskuSava Parsifala podsjecajuc¢i ga na njegovu majku. Ona ga
optuzuje da je skrivio maj¢inu smrt, pa on uzvikuje: 'Ha, Sto sam jo$
zaboravio? Cega sam se jo$ sjetio? U meni zivi samo tupa ludost'! Kundry
odgovara na teSke rijeci: 'Priznanje ¢e krivnju pretvoriti u pokajanje, znanje
¢e u razum pretvoriti ludost'! Kundry ne misli na bozansko znanje. Sve §to
zavodnica kaze je izvrnuto, preokrenuto na sofisticiran nacin, iz bijelog u
crno. Medutim, ona ne pobjeduje; jer upravo je to trenutak pobjede, kada
Parsifal bol drugoga osjeca u vlastitom tijelu, kada se u njemu rada
bozanska, milosrdna ljubav. Osjetiti bol drugih u vlastitom tijelu, to je ono
do ¢ega nas sada u ratno vrijeme, dovodi prakticiranje mantre:

'Sve dok ti osjecas bol,
Koje sam ja poSteden,
Krist neprepoznat

Radi u bicu svijeta.'

Sve dok ne mozemo suosjecati s tudom boli, toliko dugo nismo s pravim
krscanstvom. Dakle, kroz Kundry, Parsifal postaje 'vidovit', ali na nacin na
koji Kundry to sigurno to ne Zzeli. Sad je stekao iskustvo u svijetu, sad
prozire dusu Kundry. Sada je pobijedio lucifersku kusnju, ima iskustvo
svijeta, vidovitost svijeta, sada prepoznaje ranu koja pece u srcu Amfortasa.
Kada Kundry pozove u pomoc¢, Klingsor je u zabludi, pocini najnerazboritiju
stvar koju je mogao uciniti: baca koplje na Parsifala, daje ga iz ruke. Parsifal
ga hvata i njime pravi kriz. Tim su znakom Kundry i Klingsor porazeni; cijeli
Carobni vrt se uruSava. Parsifal zna za kriz kojeg Siegfried joS nije mogao
uzeti. On zna da treba uzeti kriz, kriz prociScenja cijelog covjeka, ako se zeli
zavrijediti koplje, i ako se zeli postati dionikom Bozje ljubavi, koja je
predstavljena u koplju Sunca, koplju ljubavi, svetom koplju. Bozanstvo
usmjerava svoje sunceve zrake ljubavi prema svakom bicu; ali ta ljubav, koja
poput suncevih zraka obasjava ljudsku dusu, djeluje na covjekovu narav -
iako to ne Cini - kao kad covjek zadobije rane, kao kad te rane koje koplje
pogada, da tako kazemo, ona takoder lije¢i. 'Jedino koplje koje ju je pogodilo,
moze izlijeciti ranu'.

Ima dobronamjernih, ali neukih krScana koji vole govoriti o Spasiteljevoj
ljubavi i reci: Spasitelj je uvijek dobar. Ali ne smije se zaboraviti da se do
Spasitelja ne moze doci lako, ne bez odgovarajuce pripreme; stoga moramo
govoriti o putu koji je pripremljen i koji do Njega vodi. Krist od nas trazi - i
mora zahtijevati - napor da procistimo svoje bice. A ako mu pristupimo
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nezrelo, on na nas djeluje u svojoj slavi kao onaj koji nam sudi, iako nikada
ne sudi. On na nas tako djeluje iskljucivo slavom svojeg izgleda koju
moramo usporedivati sa svojom nesavrSenosScu, za koju cesto i ne znamo
koliko je velika. Ono Sto Amfortas na ovaj nacin mora proci dozivljeno je u
palestinskom razdoblju, to je zapravo dozivjela osoba koja je prva u neznanju
progonila Spasitelja i njegovog nasljednika: Pavla. Svjetlost u kojoj zvuci
Kristov glas, koja mu donosi samospoznaju, djeluje u njemu poput koplja
koje pogada ranu. Tako je znao da tezi duhovnom. Znao je: Krist u nama,
kristijanizirana osoba, mozZe se sjediniti s Kristom izvan nas. Ali moramo
ucCiniti mnogo, mnogo stvari sa svoje strane. Krist ne moze jednostavno
prebivati u okaljanoj dusi.

Dakle, samo svojom pojavom on radi na razdvajanju dobra i zla u nama,
iako ne sudi poput suca o naSim najskrivenijim mislima, osjetima i
osjecajima. Ali ako mu mozemo dati Cist um, ne trebamo se bojati Kristova
sunca, svetog koplja, koje kroz njega sjaji. Krist nas, da tako kazemo, odgaja
rasvjetljuju¢i dobro i zlo naSe duSe svojim bozanskim kopljem, kopljem
ljubavi. Dakle, moramo uciniti ono §to on mora odrzavati, nauciti izdrzati
koplje, primajuci u sebe bozanski zakon harmonije i ostvarujuci ga u sebi.
Koplje se oduzima pod znakom kriza. Parsifal je u stanju osvojiti koplje
pobijediv§i Kundry, nizu prirodu zelja. Na taj nacin vraca korisne
iscjeliteljske moci koje pripadaju bijeloj, nesebicnoj magiji, koje ne smiju
pasti u ruke sebicnih, crnih magova. Ali Kundry Salje kletvu za njim:
'Ludace! Ludace! Tako mi poznato - posvecujem te da ga pratis!' Ova kletva
djeluje na takav nac¢in da Parsifal mora proc¢i kroz jo§ mnoga iskustva. Ali
onda se pojavljuje naoruzan u oklopu. Tu imamo oklop, oklop koji posjeduje
Lohengrin, oklop, oruzje duha, oklop koji se sastoji u tome da se bude
naoruzan protiv svijeta i ljudi, da vidi kroz njih i da se odupre nizim
strastima, one moci znanja i svjetovne vidovitosti koje pobjeduju zabludu
kojoj je dusa izlozena izvana i iznutra, koje su mogle pobijediti i posti¢i novu
krscansku mudrost.

Covjek ne zna kada ¢e mu biti dopusteno da prvi put ude u hram Grala, a
takoder ne zna kada ¢e mu po drugi put biti ukazana cast. Kundry je
dopusteno proci kroz budenje, proci kroz dugu hibernaciju svojih krivih
puteva. Ona moze dozivjeti preokret svoje duSe, koja se budu iz tame i
pogresSaka. 'Sluziti, sluziti'.

Parsifal je stigao do svetog izvora koji predstavlja mudrost, Bozju mudrost,
koja ga zapravo cCisti od pogreske. PocCinje pranje nogu, pranje nogu koje
uvijek znaci 'htjeti sluziti'. Nakon Sto je Parsifal oc¢iS¢en od prasine dugog
lutanja, on u magiji Velikog petka osjeca novi odnos, unutarnji odnos s
biljnim svijetom, s biljnom prirodom, s ljudskom duSom. Tako Sumska ptica
govori Siegfriedu jer je Siegfried imao takav odnos s prirodom i njenom
sustinom nakon §to je Fafner ubijen. Kada steknemo taj odnos s prirodom
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tada cujemo Sto nam priroda govori, tada postajemo 'jasnocujni'. Dvorac
Grala nalazimo u sebi, ali samo ako sami sagradimo hram, ako dopustimo
da naSim vlastitim rukama napravimo da potporni stupovi izniknu u nasoj
dusi. U Sumraku bogova receno je kako je Valhalla uniStena Lokijevom
mjesecevom vatrom. To znac¢i da Luciferova vatra uzrokuje raspadanje
fizickog tijela. Egoizam strasti donosi covjeku truljenje tijela, Sto vodi u smrt.
Od sada, medutim, covjek iz svojih vlastitih snaga treba stvoriti novi hram,
koristeci se mocima koje su u njega stavljene od otajstva Golgote, u pravom
smislu prepoznajuc¢i svoj 'Ja' zadatak. Tada nastaje novi hram
kristijanizirane duse. Parsifalu je prvo dopusteno da se iskupi za Amfortasa i
spoji ga s bozanstvom; tako se dusa lije¢i prociScenjem. Bozanstvo Zeli imati
cijelu nasu dusu, cijelo nase 'Ja’, a to 'Ja' u sebi mora nositi preradene moci
koje se stjecu na fizickoj razini. Ovo 'Ja' koje je ucinkovito na Zemlji i proslo
je prociScenje, pozvano je da postane nositelj viSeg 'Ja’. Onda naravno,
moramo umrijeti; ali umiremo da bismo postali. Umiremo u Kristu, u svetom
mjestu mudrosti Rajne, koje je izvorno bilo s bozanstvom, koje je
covjecanstvu darovano u otajstvu Golgote, i na kojem ponovno ustaje, kako
kaze Richard Wagner, sveti Gral, u pomladujuc¢im moc¢ima Ruzinog kriza.
Covjek je hram u koji se boZanstvo Zeli nastaniti.

Isus iz Nazareta bio je jedan takav hram. Modi 'Ja' Isusa-Zaratustre, koje je
postigao u mnogim zivotima na Zemlji, djelovale su na duhovne ovoje Isusa
iz Nazareta. Stoga bi se osobno 'Ja'’, nakon prerade kroz dusu, trebalo
pripremiti da postane nositelj bozanstva; jer odozdo, sa Zemlje, takvo zrelo
'Ja’, mora doci u susret bozanstvu odozgo. 'Ja' Isusa iz Nazareta se povuklo
kada je Krist uSao. Osobno 'Ja' treba umrijeti za osobno, Sto znaci da se
trebamo odreci onoga §to je u nama osobno i prolazno. Covjek mora povratiti
djetinjasto duse da bi mogao biti nositelj 'Ja'; Sto je povezano s time da pada
ono S§to nije djetinjasto, egoizam. Ali tada su istinite Pavlove rijeci: 'Ne ja,
nego Krist u meni'.

Nije li pravi covjek, pravo, sveto covjesStvo stajalo pred covjecanstvom kada je
ono razapelo Krista? 'Ecce homo!' Gle covjeka!

Divne Nietzscheove rijeci, koje je skovao s obzirom na veliku unutarnju
kulturnu misiju Richarda Wagnera, glase: 'A sada se zapitajte vi, generacije
zivih ljudi, je li ovo napisano za vas? Imate li hrabrosti uprijeti prstom u
zvijezde cijelog nebeskog svoda ljepote i dobrote, i rec¢i: Wagner je nas Zivot
stavio medu zvijezde'?

'Otkupljenje Otkupitelja!’
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O ovom izdanju

Predavanja tiskana u prvom dijelu ovog sveska odrzavana su maloj skupini
¢lanova berlinskog ogranka, svakog petka u stanu gospodice Klare Motzkus.
Fokus ovih razmatranja je grcka i germanska mitologija. No, pocevsi odatle,
Rudolf Steiner obraduje najrazli¢itije teme: od neopravdane smrtne presude
Sokratu do znacenja braka, od osnutka Rima do ezoterne pozadine poezije
Wolfram von Eschenbacha. Ono Sto povezuje sva ova razmatranja je, cesto
tek natuknuta, Cesto detaljna, povezanost s goru¢im pitanjima sadasnjosti.

Drugi dio okuplja predavanja koja dosljedno i sveobuhvatno obraduju jednu
temu, a to je priroda i znacCenje glazbenih drama Richarda Wagnera. Od
njegovih prvih pjesnickih pokuSaja do njegovog najzrelijeg djela, 'Parsifala’,
njegovo se stvaralastvo propituje s obzirom na duhovni sadrzaj, pri cemu
Rudolf Steiner istice da je pjesnik imao tek slutnju tog dubljeg znacenja, a
ne i jasnu svijest - bas kao Sto biljka raste po prirodnim zakonima, a da te
zakone sama ne poznaje - s instinktivnhom, kreativhom, umjetnickom
sigurnoscu oblikovao germanske legende na nacin koji je bio to¢no u skladu
s njihovim dubljim okultnim znacenjem.
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