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1. Predavanje - Ciséenje

Ce bi se bilo mogoce v mislih umestiti v srediice vesolja, od koder bi lahko
opazovali tok evolucije, od koder bi lahko preucevali zgodovino nase verige
svetov, bolje kot smo jih lahko videli v domisljiji, na sliki, bi si, tako mislim,
o njihovi pojavnosti, fizi¢ni, astralni in mentalni, o tej razvijajoci se skupini,
tem razvijajocem se ¢lovestvu, lahko ustvarili bolj celovito podobo. Jaz vi-
dim veliko goro, ki se vzpenja v vesolju, s potjo, ki se vije okoli gore, zavoj
za zavojem, dokler ne doseze vrha. In zavojev te poti je sedem po Stevilu,
in na vsakem zavoju vidim sedem postajalis¢, kjer se za trenutek ustavijo
romarji, in znotraj teh postajalis¢ se morajo zopet krozno vzpenjati.* Ko
sledimo poti, navzgor po tej spiralni stezi, vidimo, da se konca na vrhu gore
- da vodi do mogoc¢nega templja, templja iz belega marmorja, Zarecega, ki
sije skozi etericno modrino. Ta tempelj je cilj romanja in tisti, ki so ga dose-
gli, so zakljucili svojo pot - zakljucili, vsaj kar se tice te gore - in tam ostajajo,
le da bi pomagali tistim, ki se $e vzpenjajo. Ce bolj natan¢no pogledamo

*Romanje ¢lovestva med sedanjim ciklom evolucije predstavlja sedemkratno prehajanje
okoli verige sedmih planetov; na vsakem planetu je postanek dolg Stevilne milijone let, in
teh postankov je devetinstirideset - sedem planetov in na vsakem od teh sedemkratno bi-
vanje.



tempelj, ce poskusamo videti, kako je ta tempelj zgrajen, bomo v njegovi
sredini videli najsvetejse od vseh svetosti, okoli tega sredisca pa dvorisca,
§tiri po Stevilu, ki obdajajo najsvetejso od vseh svetosti kot koncentri¢ni
krogi, in ki se vsa nahajajo znotraj templja; dvorisca, ki jih med seboj locuje
stena; in ce zeli popotnik preiti iz enega dvoriS¢a v drugo, mora skozi portal,
ki je le eden v vsaki steni, ki obdaja posamezno dvoris¢e. Tako morajo vsi,
ki zelijo doseci sredisce, skozi te Stiri portale, enega za drugim. Zunaj temp-
lja je Se en ograjen prostor — preddverje, in v tem preddverju je precej ve¢
ljudi, kot pa v samem templju. Ko gledamo na tempelj in dvorisca ter na
gorsko stezo, ki se vije do njih, vidimo podobo ¢loveske evolucije, pot, po
kateri potuje rasa, s templjem, ki je njen cilj. Na poti, ki se vzpenja na goro,
se nahajajo mnozice ¢loveskih bitij, ki se resda vzpenjajo, a vzpenjajo pocasi,
korak za korakom; vcasih se zdi, kot da bi vsakemu koraku naprej sledil
korak nazaj, in ¢eprav je teznja celotne mnozice, vzpenjanje, pa je to tako
pocasno, da so koraki komaj zaznavni. In ta eonska evolucija rase, to stalno
vzpenjanje, se zdi tako pocasno in utrujeno ter bolece, tako da se ¢lovek
¢udi, kako da imajo romarji toliko srénosti za tako dolg vzpon. V vzpenja-
nju okoli in okoli gore minevajo milijoni let, milijoni let, ki ¢akajo romarja,
tako da se zdi, da med temi milijoni let vzpenjanja, preide neskon¢no zapo-
redje zivljenj, vsa posvecena vzpenjanju - mi se utrudimo Zze, ¢e samo gleda-
mo to raznovrstno mnozico, ki se tako pocasi vzpenja, ki sledi zavoju za
zavojem, ko se vzpenja po tej spiralni poti. Ko jo gledamo, se sprasujemo:
Zakaj se ljudje vzpenjajo tako pocasi? Zakaj so se ti milijoni ljudi odlo¢ili
za tako dolgo popotovanje? Zakaj si tako prizadevajo doseci ta tempelj, ki
stoji na vrhu?

Ce jih pogledamo, se zdi, da potujejo tako pocasi, ker ne vidijo svojega cilja
in ne poznajo smeri, po kateri potujejo. In ¢e pogledamo enega za drugim
na poti, vidimo, da nenehno zahajajo na stranpoti, da jih privlaci to in ono,
da ni jasnega namena v njihovem napredovanju; ne hodijo naravnost na-
prej, kot pri poslu, ampak blodijo sem ter tja, kot otroci, ki se podijo med
cvetlicami, ko lovijo metulja. Tako se zdi, kot da bi bil ves ¢as zapravljen,



tako da je dosezen le majhen napredek, ko na njih pade no¢ in je kon¢ano
dnevno potovanje. Ce jih pogledamo, se zdi, da, po¢asen kot je, ne napredu-
je niti njihov intelekt, ki bi lahko zelo pospesil njihovo korakanje. Ko pogle-
damo tiste, katerih intelekt je slabo razvit, se zdi, da se po vsakem dnevu
zivljenja potopijo v spanec, skoraj na istem mestu kot dan poprej; in ko se
ozremo na tiste, ki so intelektualno bolj razviti, vidimo, da tudi ti napredu-
jejo zelo, zelo pocasi, in da v vsakem dnevu Zivljenja opravijo le majhen na-
predek. In ko tako gledamo na njih, postane nase srce utrujeno od vzpenja-
nja in se cudimo, zakaj ne dvignejo svojih o¢i, da bi razumeli smer, po kateri
jih vodi njihova pot.

Tisto preddverje, ki se mu pribliZzujejo nekateri popotniki, preddverje
templja, je mogoce, tako se zdi, doseci, ne samo po poti, ki se vije tako okoli
vzpetine; kajti, ¢e pogledamo nanjo, vidimo, da s stevilnih mest te spiralne
poti vodijo do preddverja krajse poti, ki se ne vijejo okoli gore, ampak gredo
naravnost navzgor, poti, ki jih je mogoce preplezati, ¢e je popotnikovo srce
pogumno in ¢e so njegove noge dovolj mocne. In, ¢e poskusamo ugotoviti,
kako ljudje odkrijejo krajso pot do preddverja od tiste njihovih tovarisev,
lahko dojamemo, da je prvi korak s te dolge spiralne poti, prvi korak narav-
nost proti preddverju, ki ga ljudje lahko dosezejo s tako Stevilnih mest na
dolgi poti, storjen takrat, ko neka dusa, ki je potovala okoli in okoli mogoce
tisocletja, prvi¢ spozna namen popotovanja in za trenutek ujame preblisk
templja z vrha. Kajti ta beli tempelj posilja zarke svetlobe po poboc¢ju, tako
da popotnika, ki tu pa tam dvigne svoje o¢i od cvetlic, kamenja in metuljev
na poti, preseneti preblisk, da pogleda navzgor proti templju in ga za tre-
nutek zagleda; in po tem prvem trenutnem preblisku ni vec¢ nikoli povsem
tak kot je bil prej. Kajti, ceprav le za trenutek, je prepoznal cilj in konec
svoje poti; za trenutek je videl vrh, proti kateremu se vzpenja in pot, bolj
strmo, a toliko krajso, ki vodi naravnost navzgor po pobocju, za katerim se
bles¢i tempelj. In v tistem trenutku prepoznavanja cilja, ki lezi pred njim,
v tistem trenutku razumevanja, cetudi je le bezen, namesto vzpenjanja okoli
in okoli, sedemkratnega in $tevilnih drobnih krogov na vzpenjajoci se poti,



kajti pot se vije tako okoli sebe kot okoli gore, in vsaka spirala okoli pobocja
ima sedem obratov okoli sebe, ki tudi vzamejo veliko casa pri hoji - ko je
dusa ujela prebliske o svojem cilju in o strmejsi poti, ki vodi proti njemu,
takrat, v tistem trenutku razume, da ima pot ime in da je to ime “sluzenje;”
in da tisti, ki stopi na to krajso pot skozi vrata, nad katerimi z zlatimi beseda-
mi sije “sluzenje ¢loveku,” razume, da preden lahko doseze preddverje tem-
plja skozi ta vrata in spoznati, da je Zivljenje namenjeno za sluzenje in ne
za sebicnost, in da je edini nacin za hitrejsi vzpon vzpenjanje zaradi tistih,
ki zaostajajo, kajti iz templja lahko posiljajo popotnikom navzdol bolj u¢in-
kovito pomoc, kot bi bilo mogoce sicer. Kot sem Ze rekla, to je le blesk tre-
nutka, le preblisk, ki pride in nato zopet izgine; kajti oko je ujelo le enega
od teh zarkov svetlobe, ki prihajajo z gore. In okoli te vijoce se poti so razpr-
$eni tako $tevilni privla¢ni predmeti, da se pogled duse z lahkoto spet potopi
k njim; vendar, ko je enkrat videla svetlobo, je moznost, da jo bo videla tudi
drugic, toliko vecja; in ko je cilj doseganja, dolznosti in moci sluzenja do-
zivel cetudi le prehodno domisljijsko realizacijo v dusi, potem v njej ostane
zelja, da bi se vzpela po tej krajsi poti in nasla strmejsi dostop na goro, do
preddverja templja.

Po prvi viziji se prebliski pojavijo od ¢asa do ¢asa in dan za dnem tega dol-
gega vzpenjanja se preblisk vraca k dusi in morda je vsak naslednji preblisk
svetlejsi od zadnjega. In vidimo, da se duse, ki so vsaj za trenutek spoznale,
da v zivljenju obstaja cilj in namen, za¢nejo hitreje vzpenjati od svojih prija-
teljev; ¢eprav $e vedno hodijo po poti okoli gore, pa vidimo, da zacenjajo
bolj neomajno prakticirati to, kar poznamo kot kreposti, in da se bolj vztraj-
no predajajo temu, kar poznamo kot religijo, ki jim poskusa povedati, kako
naj se vzpenjajo in kako bodo lahko kon¢no dosegle tempelj. Tako se te
duse, ki so ujele preblisk o tem moznem koncu poti in ki ¢utijo doloc¢eno
silo, ki jih privlaci k njemu, za¢nejo nekoliko razlikovati od svojih tovaridev
po svoji marljivosti in pozornosti ter se postavijo na celo te neskon¢ne mno-
Zice, ki se vzpenja po poti; one potujejo hitreje, kajti v njihovem popotova-
nju je ve¢ smisla, ker izbirajo smer, ki jo za¢enjajo razumevati; in zacenjajo,



¢eprav zelo nepopolno, hoditi z dolo¢no namero ter poskusajo Ziveti z do-
lo¢nim namenom. In ¢eprav le medlo prepoznavajo, kak$en bo ta namen
na koncu - da je to bolj nejasna intuicija kot pa dolo¢no razumevanje poti
- pa vseeno ne tavajo vec brezciljno z ene strani na drugo, v¢asih malo nav-
zgor in véasih malo navzdol; sedaj se vzpenjajo trdno po vijoci se poti in z
vsakim dnem je njihovo vzpenjanje nekoliko hitrejse, dokler ne izstopajo
razlo¢no pred mnozicami po duhovnosti zivljenja, izpolnjevanju kreposti
in po rastoci zelji, da bi sluzili svojim so tovarisem. Na ta nacin hitreje po-
tujejo proti vrhu, ¢eprav $e vedno po vijoci se poti, in poskusajo zaceti s
poskusi urjenja na dolo¢ene nacine; poskusajo tudi pomagati svojim so-
sedom, da bi tudi oni lahko potovali z njimi; in ker so na svoji poti nekoliko
pred drugimi, vedno lahko pomagajo tistim okoli sebe ter jih poskusajo
potegniti hitreje po poti navzgor. In kmalu skupaj s tistimi, ki jih tako ljubijo
in jim sluzijo, srecajo obliko, ki je lepa, ceprav najprej nekako strogega vi-
deza, ki jim pove nekaj o krajsi poti; mi vemo, da je oblika, ki jim pride na-
sproti znanje, in da jim znanje za¢ne Sepetati nekaj o pogojih hitrejSega na-
predovanja. Religija, ki jim je pomagala pri praksi kreposti je, nekako, sestra
tega znanja, in ¢lovesko sluzenje je tudi njena sestra, in vse te tri skupaj za-
¢nejo prevzemati odgovornost za duso, dokler se konc¢no ne pojavi svetlejse
svitanje in polnej$e prepoznavanje, ter sliite duso, kako si dolo¢neje doloci
namen svojega vzpenjanja; o bodocnosti ne le sanja, ampak sanje naredi
bolj dolo¢ne v namenu; in odkrijete lahko, da prepoznava sluzenje kot za-
kon zivljenja. Sedaj premisljena namera, zaobljuba, da bo pomagala napre-
dovanju rase, mehko dihne z ustnic duse; in to je prva zaobljuba, ki jo sprej-
me dusa; da si bo vzela nekaj ¢asa za sluzenje rasi - to $e ni zaobljuba polne-
ga namena, vendar vseeno obljuba, v kateri je skrit namen. V nekem svetem
spisu je bilo zapisano, da je eden od velikih, ki se je vzpenjal po strmejsi po-
ti, in to tako hitro, da je pustil za sabo celotno svojo raso in se sam pojavil
na ¢elu kot prvi sad, obljuba ¢lovestvu; o njem, ki je bil v kasnejsih obdobjih
znan kot Buda, je tam receno: “On je izpopolnjeval svojo zaobljubo kalpo
za kalpo;” kajti dosezek, ki je kronal njegovo Zzivljenje, se je moral zaceti z



zaobljubo sluzenju, in ta zaobljuba duse je tista, ki jo poveze z velikimi, ki
so 8li pred njo, ki so s tem ustvarili vez, ki jih je potegnila na pripravljalno
pot, pot, ki vodi v in preko preddverja, navzgor proti pravemu portalu
samega templja. Na koncu, po Stevilnih zivljenjih prizadevanja, Stevilnih
zivljenjih dela, ko postane Cistejsa, plemenitej$a in modrejsa, Zivljenje za
zivljenjem, dusa opravi dolo¢no in jasno izjavo volje, ki je sedaj postala mo-
¢na; in ko se ta volja najavi kot jasen in odlo¢en namen, to ni vec Sepet tez-
nje, ampak beseda, ki ukazuje; takrat ta odlocitev potrka na vrata, ki vodijo
v preddverje templja, potrka na nacin, ki mu nihce ne more odreci - kajti
v sebi nosi mo¢ duse, ki se je odlocila doseci; in ki se je naucila dovolj, da
razume $irino naloge, ki jo prevzema. Kajti ta dusa, ki sedaj stoji pred zuna-
njimi vrati tega dvorisca, ve kaj je prizadevanje za dovrsitev, spoznava §irino
tezav, ki lezZijo pred njo. Kajti ona ne misli na ni¢ drugega kot le na to, da
bi izstopila iz svoje rase - tiste rase, ki se bo vzpenjala okoli in okoli in okoli
brezkoncna tisocletja, $e vedno prehajala s planeta na planet, okoli tega,
kar poznamo kot verigo, potovala okoli in okoli te verige v utrujajo¢em za-
poredju; ta pogumna dusa, ki sedaj trka na zunanja vrata, se misli povzpeti
na to goro le v nekaj ¢loveskih Zivljenjih, misli narediti korak za korakom,
se vzpeti na goro na njenem najbolj strmem delu, po poti, ki jo bo vodila
naravnost navzgor v samo svetost svetosti; in ki misli v kratkem ¢asu opraviti
to, kar bo nanizano v nekaj zivljenjih, in za kar bo rasa potrebovala tisoce
zivljenj - naloga, tako mogoc¢na, da se v mozganih skoraj zvrti zaradi tezav-
nosti; naloga, tako velika, da bi za duso, ki jo sprejme, ¢lovek skoraj rekel,
da je zacela spoznavati svojo lastno bozanskost in vse-moc, ki lezi shranjena
v njej sami. Kajti, opraviti to v nekaj zivljenjih od tocke v ciklu, ki jo je do-
segla rasa, in kar bo ta rasa kot celota opravila, ne le v rasah, ki lezijo pred
njo, ampak v krogih, ki tudi lezijo pred njo - opravila to, kar je gotovo na-
loga vredna boga, in katere dovrsitev pomeni, da se bozanska moc¢ izpopolni
znotraj ¢loveske oblike.

Tako dusa trka na vrata in vrata se ji odprejo ter jo spustijo naprej, tako da
vstopi v preddverje. Prehoditi mora to dvorisce, korak za korakom, dokler
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ne doseze prvega od portalov, ki vodijo v sam tempelj - prvega od tistih $ti-
rih portalov, od katerih je vsak ena od velikih iniciacij; in Ze pred prvim se
ne more pojaviti nobena dusa, ki ni objela vecno za vedno in ki ne posveca
vec pozornosti ¢isto prehodnim stvarem, ki lezijo naokoli. Kajti, ko je dusa
enkrat prestopila portal templja, ga ne zapusti ve¢; enkrat, ko prestopi vrata,
ki vodijo na eno izmed notranjih dvoris¢, ki lezijo za njimi, in ki vodijo do
svetosti vseh svetosti, ga nikoli ve¢ ne zapusti. Izbrala je svojo usodo za vsa
tisocletja, ki morajo $e priti; znajde se na kraju, ki ga nihce ve¢ ne zapusti,
ko nanj enkrat vstopi. Znotraj samega templja se nahaja prva velika ini-
ciacija. Toda dusa, katere napredovanju sledimo, se je v tem preddverju
templja pripravljala, da bo v zivljenjih, ki prihajajo, sposobna opraviti se-
dem korakov do prvega portala in ¢akala na dovoljenje, da prestopi prag
samega templja. Kaj bo torej njeno delo v preddverju? Kako bo tam vodila
svoja zivljenja, da bo lahko postala vredna potrkati na vrata templja? To je
vprasanje, ki stoji pred nami, vprasanje, ki ga bom poskusila postaviti pred
vas, v pricakovanju, da se bo eden, ali pa dva, odzval na to pripoved. Kajti
dobro vem, moji bratje in sestre, da pri opisovanju tega preddverja lahko
povem precej, kar se lahko zdi neprivlacno, precej, kar se lahko zdi celo od-
bijajoce. Precej tezko je poiskati pot do preddverja; precej tezko je prakti-
cirati religijo in vse kreposti, ki usposobijo ¢lovesko duso ze samo za to, da
lahko potrka na vrata te zunanje postaje, tega preddverja okoli templja,
tako da so tisti, ki so vstopili na to dvorisce, v svoji preteklosti Ze opravili
velik napredek; lahko se bo, gotovo se bo, marsikomu zdelo Zivljenje, ki ga
je potrebno voditi tam notri, le malo privlacno - vsaj tistemu, ki Se ni do-
kon¢no prepoznal namen in cilj zivljenja. Kajti, zapomnite si, v preddverju
so le tisti, ki so se dokon¢no predali sluzenju, tisti, ki so dali vse in niso
vprasali po nicemer v povracilo, kot le za privilegij sluzenja; ki so dokon¢no
spoznali prehodno naravo zemeljskih stvari, ki so dokon¢no prevzeli nalo-
go, ki bi jo Zeleli izpolniti, ki so obrnili hrbet cvetli¢cnim potem, ki se vijejo
okoli gore, in so povsem odloceni, da se povzpnejo naravnost navzgor, ne
glede na ceno, ne glede na to, kaj bodo prinesli dnevi Zivljenja, ki hitro

11



sledijo drug drugemu. V tem preddverju bo boj, precej boja, kajti veliko je
potrebno opraviti v kratkem casu.

Moje delitve tega dela so poljubne. To niso koraki, nekako, preko dvorisca,
kajti vsako od teh delitev moramo opraviti obenem, so¢asno, in na njej mo-
ramo delati stalno; to je socasno urjenje in ni razdeljeno na stopnje, kot
sem to storila zaradi jasnosti razlage. Te delitve sem imenovala “¢idcenje,”
“nadzor misljenja,” “gradnja znacaja,” “duhovna alkimija” in “na pragu.”
Te delitve ne pomenijo, da jih moramo obdelati lo¢eno, kajti vse te stvari
je potrebno opraviti obenem, soc¢asno, in dusa, ki prezivlja svoja zivljenja
v preddverju, je zaposlena z vsem tem delom v vseh Zivljenjih, ki jih tu pre-
zivlja; to so naloge, ki se jih mora vsaj delno nauciti dovrsiti, da lahko tvega
stopiti pred sama vrata templja. In, e jih sedaj obdelam, eno za drugo, je
to zato, da jih lahko bolje razumemo; vendar pa moramo med mojim ori-
som teh nalog tudi razumeti, da ne gre za to, da le popolna dovrsitev katere
koli od teh, ki jih mora dusa opraviti, pripelje do vrat prve Iniciacije; ampak
le to, da morajo biti delno dovrsene, da si mora prizadevati za nekaksen
uspeh, da mora le razumeti njihovo delovanje in jih opraviti marljivo: kajti
delo bo popolnoma dovrseno v sami svetosti vseh svetosti. Cis¢enje je zato
del njenega dela, samo-ociS¢enje, ¢isCenje nizje narave, dokler vsak njen
del ne vibrira popolnoma v harmoniji z vi§jo naravo, dokler ni ¢isto vse,
kar pripada zacasnemu delu ¢loveka, temu, kar pravimo osebnost, to, kar
ne vsebuje trajne individualnosti, ampak je le zdruzitev kvalitet in znacil-
nosti, ki jih je ta individualnost zbrala okoli sebe v toku vsakega od svojih
stevilnih Zivljenj - vse zunanje kvalitete in atributi duse, vsa ta oblacila, v
katera se oblece in ki jih pogosto nosi s seboj iz zivljenja v Zivljenje; vse to,
kar prevzame, ko se vraca v inkarnacijo, vse to, kar zgradi med inkarnacijo,
vse to, kar trajna individualnost zbere okoli sebe med zemeljskim Zivljenjem
in iz ¢esar izbere bistvo, zato da bi ga vnesla vlastno rast in ve¢ni Jaz. Fraza,
ki zelo dobro simbolizira polozaj duse v tem trenutku, ko je premisljeno
vstopila v to preddverje in vidi, kako se pred njo $iri delo, fraza, ki zelo
dobro opisuje njeno drzo, je zadnje ¢ase uporabil g. Sinnet. Ta je: “vdanost
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vi§jemu Jaz-u;” koristen izraz, ¢e ga dobro razumemo. To pomeni pre-
misljeno odlocitev, da mora biti vse, kar je prehodno in kar pripada nizji
osebnosti, odvrzeno; da mora biti vsako zivljenje, ki ga je potrebno Ziveti
v tem niZjem svetu, predano le namenu zbiranja materiala, ki je koristen
in ki bo nato predan naprej visjemu, ki zivi in raste od tega, kar zbere nizji;
da se nizji jaz - ko spozna, da je eno z vi$jim, ki je nad njim, da je edino delo
v svetu, zaradi katerega se tu pojavi kot zacasni aktivni agent, da zbira sku-
paj to, kar potrebuje njegov trajni Jaz - odloci, da bo svoje celotno Zivljenje
tu spodaj porabil v ta namen, in da je smisel Zivljenja le zbiranje materiala,
ki ga bo nato prevzel visji, ki je njegovo pravo bistvo, in ki bo tako sposoben
zgraditi stalno-rastoco individualnost, ki je viSja od osebnosti v zivljenju.
“Vdanost vi§jemu Jaz-u” pomeni spoznanje nizjega, da sluzi, da ne Zivi ve¢
le zase, ampak z namenom, da sluzi temu, kar je trajno; tako je celotno Ziv-
ljenje v preddverju zivljenje dolo¢ne vdanosti visjemu; in celotno delo
opravljeno zaradi visjega, ki je sedaj spoznan kot resni¢ni Jaz, ki bo trajal
skozi veke in ki bo izgrajeval vedno bolj polno in polno Zivljenje s tem pre-
misljenim, lojalnim sluZenjem poslanca, ki ga je poslal v zunanji svet.

To delo, o katerem vcasih govorijo veliki sveti spisi sveta kot o pripravljal-
nem koraku za uspe$no iskanje duse, si predstavljam, da sedaj stoji pred
duso. Lahko se spomnite, da ste v eni od velikih Upanisad prebrali, da je,
ko ¢lovek najde duso, prva stvar, ki jo mora opraviti, to, da “preneha z zlob-
nimi deli;” vendar predvidevam, da je to dusa opravila e preden je vstopila
v preddverje. Kajti tisti, ki vstopijo, niso ve¢ predmet najbolj splosnih skus-
njav zemeljskega zivljenja; te so prerasli; in ko pridejo do te inkarnacije, ko
jih vidimo v preddverju, so se vsaj odvrnili od zlih del in prenehali ¢utiti
ugodje ob njih.

In ¢e se bodo sedaj sploh $e kdaj znasli na tak$nih poteh, se bodo iz njih ta-
koj potegnili nazaj, in bodo rojeni v svet z zavestjo, ki jim preprecuje, da bi
$li na napacno pot, ko pred seboj vidijo pravilno. In ¢etudi je vest v¢asih
zmedena pri svoji izbiri - cetudi vest ($e nepopolna v svoji izkusnji) lahko
napacno izbere, ko vstopi v to preddverje, bo po vstopu ostro Zeljna, da bi
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izbrala pravilno. Nizji jaz se ne bo premisljeno odlocal zoper ta glas, kajti
vsak, ki se premisljeno odloca zoper ta glas vesti, sploh e ni vstopil v pred-
dverje, niti ni Se pripravljen na vstop; duse, ki so vstopile vanj so izbrale
vsaj to, da si bodo prizadevale za pravilno in bodo z veseljem ubogale ta
glas, ki jih sili v izbiro, ne pa ga premisljeno zavrnile; na ta svet bodo prisle
s toliko vzpona za sabo in s premisljeno voljo, da opravijo najvisje, kar vidi-
jo. Sedaj bodo morale opraviti z bolj subtilnejsimi skusnjavami, tistimi v
preddverju; ne z grobimi sku$njavami zunanjega sveta, ampak s subtilnej-
$imi in ostrej$imi skusnjavami, ki pridejo nasproti dusi, ki mora preziveti
tako hitro svoja zivljenja, ko se mora tako hitro vzpenjati po gori navzgor.
Kajti dejansko ne sme izgubljati ¢asa s sku$njavami, s po¢asno gradnjo kre-
posti; stalno se mora vzpenjati naprej in navzgor, sedaj, ko je enkrat vstopila
v obmocje preddverja templja. Tu bo naletela na intelektualne tezave in in-
telektualne skusnjave - skusnjave intelektualne ambicije, skusnjave intelek-
tualnega ponosa, sku$njave ponosa nad ze pridobljenim, in trdnim ohran-
janjem dosezenega zaradi ohranjanja samega. In ne bo cutila le tega moc-
nega prijema ambicije, tega objema narave ponosa, da bi pridobljeno obdr-
zala za sebe in izgradila zid med seboj in tistimi pod njo, ampak bo imela
tudi Zeljo po znanju, po znanju za sebe, Zeljo po znanju, ki bi ga raje upo-
rabila zoper svet in ne zanj. In te sku$njave se ne kazejo kot ljubezen po
znanju zaradi njega samega, in kot ljubezen do resnice zaradi nje same, ta-
ko da duse pogosto odkrijejo, ko njihov pogled postaja vse ostrejsi in jas-
nejsi, da je ta domnevna ljubezen pogosto zgolj Zelja po loc¢enosti od tova-
riSev; posedovati nekaj, kar oni nimajo, ter uzivati to, kar si ne deli z njimi.
Talocenost je ena od velikih nevarnosti za rastoco duso, ponos in lo¢enost
ter Zelja biti locena - Zelja po rasti in ucenju ter doseganju, da bi lahko po-
sedovala; to je ena od sku$njav, ki se je bo dotaknila, ko bo prestopila vrata
preddverja. Kajti dusa bo videla na dosegu znanje in ga Zelela obdrzati;
videla v svojem dosegu moc in jo zelela imeti; zeljo, ne le zaradi sluzenja,
ampak delno tudi zato, ker jo to dela vecjo, zaradi Cesar tezi po izgradnji
zidu okoli sebe, zato da bi za sebe obdrzala dosezeno; pri ¢emer zacenja
razumevati, da se mora, ¢e naj bi kdajkoli presla preddverje in dosegla vrata,
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ki se svetijo pred njo, znebiti vse te intelektualne ambicije in vsega tega
intelektualnega ponosa in vse te Zelje po znanju, ki naj bi ga ohranila za
sebe, ter vsega, kar jo lo¢uje od njenih bratskih dus; in takrat bo zacela ¢istiti
svojo intelektualno naravo, zacela temeljito preiskovati motive, ki jo silijo
v napor, in motive, ki jo silijo v delovanje, in bo zacela skrbno gledati nase
v ludi, ki sveti iz templja in ki vedno prihaja skozi okna templja ter osvetljuje
to preddverje z zarki duhovnega zivljenja; svetloba, v kateri se zdi vsaka
senca temnejsa in ko tiste stvari, ki izgledajo svetle v nizjem svetu, postanejo
le sence in sploh ne zarki svetlobe. Takrat bo dusa spoznala, da ta narava-
zelja, ki jo je prinesla s seboj in ki se mesa z intelektualno, da mora biti ta
narava-Zelja o¢i$¢ena kakr$negakoli dotika osebnostnega jaz-a; premisljeno
bo zacela s tem delom ci$cenja; premisljeno, zavestno in neomajno se bo
predala delu izlocanja vsega, kar si prizadeva vzeti za osebnost, in vsega,
kar jo, v kakrsnemkoli smislu, lo¢uje od tistih, ki so spodaj, kot tudi od tis-
tih, ki so zgoraj. Kajti iz tega se dusa uci - in to je ena izmed lekcij v pred-
dverju - da obstaja le en nacin, na katerega se odprejo ta vrata, vrata, ki jo
loc¢ujejo od templja, in da je to porusitev sten, ki jo loc¢ujejo od tovarisev,
ki so spodaj. Nato stene, ki jo lo¢ujejo od tistih, ki so ob njej, izginejo, jih
dusa, nekako, vsrka v svoje lastno delovanje; kajti tista vrata, ki jih je po-
trebno prestopiti, so vrata, ki se bodo odprla le tistemu, ki si Zeli prestopiti,
ko porusi stene svoje lastne narave in je pripravljen deliti z vsemi to, kar je
dosegel.

Tako zacenja s ¢iS¢enjem svoje narave-Zelja in vzame v roke svoj nizji jaz,
da bi iz njega odstranila vse, kar je osebnostno. Kako naj se ocisti? Ne zeli
unicevati; kajti to, kar je doslej zbrala skupaj, je izkusnja in izkusnja se je
vgradila v sposobnost in spremenila v mo¢; in sedaj potrebuje vse te moci,
ki jih je zbirala med vzponom, ki lezijo pred njo, in si jih ne Zeli uniciti,
kajti te moci Zeli ponesti s seboj, vendar ociscene in ne umazane. Kako naj
jih potem c¢lovek ocisti? Bilo bi jih precej lazje uniciti; potreboval bi toliko
manj potrpljenja, da bi ubil nekatere od teh kvalitet, ki jih ima; ¢uti, kot da
bi lahko udaril po njih in jih pobil ter se jih tako znebil. Vendar na tak nacin
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ne more stopiti v tempelj; kajti tja jith mora vzeti kot svojo Zrtev, ki bo po-
nujena na samem pragu templja; in to vse, kar je zbral v svoji preteklosti,
kar je spremenil v moc¢ in sposobnost; tja ne more priti praznih rok; s seboj
mora ponesti vse, kar je zbral v svojem nizjem Zivljenju. Zato si jih ne drzne
uniciti; izraziti mora bolj trdo delo ocis¢enja; ohraniti mora bistvo vseh
kvalitet in odstraniti iz njih vse, kar je osebnostno. Vse lekcije, ki se jih je
naucil o kreposti in o pregrehi, vse te izku$nje, ki jih je zbral v romanju, ki
je za njim; s seboj vzeti mora bistvo vsake kvalitete, kajti te so rezultati celot-
nega njegovega vzpenjanja; toda prinesti jih mora kot ¢isto zlato na oltar;
in nobena nesnaga se ne sme mesati z zlatom.

Vzemimo eno ali dve od teh kvalitet, da bi jasno videli, kaj pomeni ¢iS¢enje;
kajti, ce ga bomo razumeli v primeru ene ali dveh kvalitet, potem bomo
lahko pocasi to uporabili tudi v primeru drugih, saj je lekcija, kako opraviti
ocis¢enje nadvse pomembna.

Vzemimo najprej mogocno silo, ki je prisotna v vsakem ¢loveskem bitju in
ki jo ¢lovek razvija na nizjih stopnjah svoje rasti; ki jo nosi s seboj, medtem
ko se razvija in ki jo mora sedaj precistiti. Vzemimo kvaliteto, ki jo na njeni
najnizji stopnji poznamo kot jeza, kot srd, kot strasno mo¢, ki jo razvija
¢lovek, s katero si utira svojo pot v svet, s katero se bojuje, in s katero po-
gosto preseZze vsa nasprotovanja; to strasansko silo duse, ki se izliva skozi
nizZjo naravo in utira ¢loveku pot skozi tezave na zgodnejsih stopnjah njego-
ve rasti, ko se je $e ni naucil voditi in nadzorovati; nedisciplinirana energija,
unicevalska zato, ker je nedisciplinirana; strasanska sila, vredna zato, ker
je sila, ceprav unicevalska v svojem delovanju, kot to vidimo v nizjem svetu.
Clovek je 3e preden je stopil v preddverje, na nek nagin spremenil to ener-
gijo dusde; spremenil jo je v krepost, zelo realno krepost, ki jo ima v zuna-
njem svetu zelo dolgo Casa kot svojo posest; takrat (ko je dosegla stopnjo
kreposti) jo imenuje z razli¢nimi imeni: plemenito ogorcenje, bes zaradi
nepravi¢nosti, sovrastvo do vsega, kar je napacno; to pa je bilo nizko, to je
bilo nizkotno, to je bilo surovo, a je dobro sluzilo v zunanjem svetu, v obliki
teh Stevilnih oblik unic¢evalne energije. Kajti ta clovek je, preden je prisel v
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preddverje, deloval za svet in prakticiral to krepost; in ko je zagledal krutost,
ki je bila storjena slabotnemu, se je njegov bes sprozil proti njej; in ko je
nek tiran povzrocil nepravicnost, se je vzdignil proti njej z ogorcenjem;
naucil se je, medtem ko je prakticiral svojo krepost, kako jo ocistiti umaza-
nije; kajti jeza, ki jo je imel v svojih zgodnjih zivljenjih, je bila jeza zaradi
njega samega - bil je jezen, ko je bil ranjen; udaril je nazaj, ko je nekdo udaril
njega; vendar je Ze dolgo tega obvladal to povsem grobo jezo v nizji naravi,
ki se brani z unicevalno energijo proti slabemu in poplaca zlo z zlim in so-
vrastvo s sovrastvom. Preden je stopil v preddverje, je presel onkraj te zgod-
nje stopnje in se do neke mere naucil preoblikovati to energijo jeze v sebi;
v veliki meri jo je ocistil osebnostnega elementa in se naucil, da ni toliko
jezen zaradi tega, ker je bil ranjen on sam, ampak zato, ker je bilo zlo po-
vzroceno nekomu drugemu; naucil se je, da ni bil toliko ogorcen zato, ker
je trpel, ampak zato, ker je bila bole¢ina povzrocena nekomu drugemu; in
ko je videl kaksno kruto bitje, ki se je znasalo nad nemoc¢nim, se je pognal
naprej, da bi resil nemoc¢no bitje in napadel povzrocitelja zla ter ga odstranil.
Na ta nacin je uporabil vi$jo jezo, da bi obvladal nizZjo, na ta nacin je upora-
bil plemenit bes, da bi odstranil bolj zivalski bes svojega nizjega Zivljenja.
In v teh Zivljenjih, ki so sedaj Ze dalec za njim, se je naucil znebiti bolj grobih
kvalitet besa; naucil se je, da ni vec jezen zaradi sebe, ampak zaradi tistih,
ki jim je Zelel pomagati. Kajti bil je ¢clovek, spomnimo se, ki je Ze davno
spoznal sluzenje kot dolznost; in eden izmed njegovih nacinov sluzenja je
bilo odstranjevanje tlaciteljev in odstranjevanje tistih, ki so povzrocali tr-
pljenje; ta njegova jeza je vroce vzplamtela proti vsem oblikam zla, in delo-
val je za slabotnej$e ter morda opravil v svetu herojsko delo. Toda znotraj
tega mirnejsega ozracja dvorisca templja, ki ga osvetljujejo Zarki popolnega
socutja, ki svetijo iz svetosti vseh svetosti, ni prostora za kakrsnokoli vrsto
jeze, ¢etudi je ta jeza ociSCena osebnostne tekmovalnosti. Kajti aspirant se
mora sedaj nauciti, da so tudi tisti, ki poc¢no zlo, njegovi bratje, in da oni
trpijo zaradi svojih slabih del, bolj kot pa njihovi ¢loveski prijatelji od ran,
ki so jim jih povzro¢ili; nauciti se mora, da to njegovo plemenito ogorcenje
in ta njegov bes proti slabemu, ta ogenj, ki plamti zato, da bi unicil tiranijo,
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ki ni namenjena njemu, da to ni znacilnost duse, ki si prizadeva onstran,
proti bozanskemu; kajti bozansko zivljenje ljubi vse otroke, ki jih poslje v
svet, ne glede na to kaksen je lahko njihov polozaj, ali kako nizka je stopnja
njihove evolucije. Kajti nicesar ni izven ljubezni bozanstva, iz katerega iz-
haja vse. Zivljenje, ki je bozansko, je srce vsega, kar obstaja, in Bog je priso-
ten tako v srcu povzrocitelja zla kot v srcu svetnika. Znotraj preddverja
mora biti spoznano bozansko, ne glede na to, kako goste so tancice, ki ga
skrivajo, kajti tam se morajo odpreti oc¢i duha in tam ne more biti tancice
med njim in Jaz-om drugih ljudi; zato mora biti ta plemenita ogorcenost
ocis¢ena, dokler ni odstranjeno vse, kar pripada jezi, in se ne spremeni v
energijo, ki ne pusca nicesar izven obmocja njene pomoci; dokler ta velika
energija duse ne postane popolnoma ¢ista, da se izlije tako v pomoc¢ tiranu
kot suznju, da objame v svoje meje tako tistega, ki tepta, kot tistega, ki je
teptan; kajti odresitelji ljudi ne izbirajo komu bodo sluzili - njihovo sluzenje
je sluzenje, ki ne pozna meja, in oni so sluzabniki vseh in brez sovrastva do
kogarkoli v vesolju. To, kar je bila neko¢ jeza, mora postati s ¢is¢enjem va-
rovanje slabotnih, neosebno nasprotovanje mocnim povzrociteljem zla,
popolna pravi¢nost za vse.

In isto, kar je nekoc¢ storil z jezo, mora sedaj storiti z ljubeznijo, z ljubeznijo,
ki se je v njem zacela kazati v svoji najnizji in najbolj revni obliki, ko je dusa
zalela rasti; ki se je morda kazala v oblikah, ki so bile napacne, in oblikah,
ki so bile nizkotne, ki so bile obrnjene navzven, proti drugemu, in ko duse
v svojem samo-povelicevanju ni kaj dosti skrbelo, kaj se je zgodilo s tistim,
h kateremu je bila ljubezen usmerjena. Ko je dusa rastla navzgor, je ljubezen
spremenila svoj znacaj, postala je plemenitejsa, manj sebi¢na, manj oseb-
nostna, dokler se ni povezala z visjimi elementi v ljubljenemu, namesto z
zunanjo oblogo; in ljubezen, ki je bila senzualna, je postala moralna in o¢is-
¢ena. Postati mora Se bolj ¢ista, ko kandidat vstopi v preddverje templja; s
seboj mora prinesti ljubezen, vendar je to ljubezen, ki mora zaceti izgubljati
svojo izklju¢nost; to je ljubezen, ki mora ohraniti toploto svojega ognja, ki
pa se mora S$iriti vse bolj in bolj navzven ter se ocistiti vsega, kar pripada
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nizji naravi; to pa pomeni, da mora biti ta ljubezen taksna ljubezen, ki, ko
se usmeri proti drugim, vedno poskusa sluziti njim in ne sebi, vedno po-
skusa odkriti, koliko jim lahko da in ne, koliko lahko dobi od njih; torej
ljubezen, ki bo postajala postopno v svojem bistvu bozanska, ki se bo izlivala
v skladu s koli¢ino potrebe in ne v skladu s koli¢ino bogastva povracila.

Ko si dusa tako prizadeva po ocis¢enju, bo imela dolocene teste, ki jih bo
uporabila v tem celotnem procesu, skozi katerega prehaja; in ko deluje ter
uporablja svojo energijo, da bi opravila doloc¢eno sluzenje ¢loveku, bo v to
sluzenje vnesla Ithurielovo kopje odsotnosti osebnosti, ter videla, kaj se
zgodi v odgovor na dotik kopja. Ce bo odkrila, da, ko sluZi, njena energija
poskusa doseci nekaj, kar je spoznala kot dobro, bo ob testiranju tega delo-
vanja in motiva zanj odkrila, da je “Jaz”subtilno prepleten z energijo; ce bo
odkrila, da manj gleda na uspeh delovanja kot na uspeh izvajalca; e bo od-
krila, da prihaja, ko ne uspe v svojem delovanju in ga je zato moral opraviti
nekdo drug, do razocaranja, ki se mesa z veseljem, da je delo opravljeno,
potem ve, da osebnost $e vedno okleva, da bi jo, ¢e bi bila taka kot bi morala
biti, skrbelo le za uspeh sluzenja in ne to, ali je sama prispevala k uspehu.
In ¢e odkrije, da je v osebnostnem porazu $e vedno bolecina razocaranja;
¢e odkrije, da se zaradi poraza njene lastne izlivajoce energije k njej povrne
nekaj depresije, nekaj malodusja, nekaj, kar za trenutek zatemni njen mir
in vedrino, potem ve, da je v tej bolecini in tej zatemnitvi $e vedno del oseb-
nosti, ki mora biti unicen; in se zato loti dela, da bi se znebila tudi te slabosti,
in odstranila z oc¢i duse ta oblak. In, ¢e odkrije, ko meri in testira naravo
svoje ljubezni, da v njej $e vedno obstaja drobna ohladitev, drobno ¢utenje
razocaranja, ker tisto, kar je ljubila, ostaja ravhodus$no do njenega dajanja,
¢eprav je sluZzila plemenito in ljubila veli¢astno; ¢e odkrije, da izlivanje njene
ljubezni tezi k temu, da se skr¢i nazaj in spremeni svoj tok, zaradi tega, ker
se tisti, katerim daruje ljubezen, ne odzovejo z ljubeznijo v odgovor, takrat
ta dusa - ki je tako stroga do same sebe in tako so¢utna do vseh drugih du$
- ve, da je v tem Se vedno neko obotavljanje osebnosti in da ta $e vedno de-
luje za nekaj, kar je namenjeno njej sami, da $e ne najde najvecje veselje v
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samem velic¢astju dajanja. Nato se spet loti dela, ta dusa, ki se nahaja na v
preddverju templja, da bi odstranila ta obotavljajoci se del osebnosti, dokler
se ljubezen ne izliva navzven, ne da bi sprasevala, kaj bo dobila v povracilo,
ne da bi ¢akala, ali se bo pojavil odgovor; kajti ona pozna resnico, da je lju-
bezen najbolj potrebna tam, kjer nanjo ni odgovora, in ve, da imajo tiste
duse najvecjo potrebo po prejemanju, ki trenutno ne vracajo nicesar lju-
bezni, ki pomaga.

Na ta nacin dusa premisljeno deluje za rast; premisljeno deluje za sebe, stal-
no ocidc¢uje nizjo naravo z nenehnim naporom in z neutrudljivim poizvedo-
vanjem; ker se vedno primerja, ne le s tistimi, ki so pod njo, ampak tudi s
tistimi, ki so nad njo; stalno dviguje svoje oc¢i proti tistim, ki so cilj ze doseg-
li, in ne gleda navzdol proti tistim, ki se $ele vzpenjajo proti preddverju. In
ne more se ustaviti, niti za trenutek, ne more biti zadovoljna, dokler obstaja
v njej nasprotovanje prehajanju svetlobe svetih, ki so postali bozanski.

Znotraj tega preddverja se ljudem pojavljajo skusnjave preko njihovih kre-
posti in ne preko njihovih razvad; njihovo naravo naskakujejo subtilne sku-
$njave, ki se pojavljajo kot angeli luci; in vedno prihaja skusnjava do teh
dus, ki napredujejo, preko tega, kar je najvecje v njih, preko tega, kar je v
njih najbolj plemenito; njihove kreposti postanejo sredstvo in so uporab-
ljene za preizku$anje pomanjkljivega znanja, tako da se spremenijo v sku-
$njave; kajti te duse so prerastle tocko, ko se jih Se lahko dotaknejo ali izku-
$ajo razvade, tako da le z uporabo maske kreposti lahko izkoristijo utvaro,
da jih zapelje. Zato se ucijo biti tako trde do same sebe, zato so tako nepo-
pustljive v zahtevah, ki si jih postavljajo sebi; in iz svojih lastnih spodrsljajev
in spodrsljajev njihovih tovarisev dobro vedo, da so prav te kreposti, ki jih
je v nizjem svetu tako tezko doseci, lahko dosegljive tistim v preddverju, in
da le-te nato, nekako, ukrade sovraznik, da bi jih lahko spremenil v sku-
$njave, s katerimi jih lahko zapelje v opotekanje na poti. Zaradi tega se na-
ucijo, da je edina varnost v tem, da Zivijo v svetlobi visjega Jaz-a; zaradi tega
spoznajo, da ne smejo stopiti pred vrata templja, dokler skozi njih ne sije
ta svetloba, tako da si stalno prizadevajo, da bi postale popolnoma prosojne.
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Kajti, kako naj bi vstopile v svetlobo, za katero je vse, kar je svetloba tukaj,
le senca; kako naj bi vstopile v svetlobo, v katero ne morejo zreti nobene
neciste oc¢i, zaradi oslepljujoce kvalitete njenih zarkov, zaradi katere se zdi
vse tisto, kar mi imenujemo krepost, nepopolno, in vse tisto, kar mi imenu-
jemo lepota, le grdo in nespodobno; kako naj bi se upale vstopiti v tempelj,
kjer bodo na njih pocivale oci mojstra, in bo v njegovi prisotnosti dusa gola;
kako naj bi si upale stati tam, ¢e bo v srcu Se en sam madeZ nepopolnosti,
in ¢e bo, ko bo on pogledal v srce, tam odkril madez, ki Zali ¢istost njegovega
pogleda?

Zaradi tega v tem preddverju stvari, ki so v zunanjem svetu bolece, posta-
nejo kot veselje, in trpljenje, ki o¢is¢uje, najbolj dobrodosel prijatelj; zaradi
tega je vzor vseh jogijev on, za katerega je rec¢eno, da je sam veliki jogi, moj-
ster in boter vseh; zaradi tega on nenehno stoji na goreci zemlji in okoli nje-
ga se igrajo plameni in unicijo vse, Cesar se dotaknejo. Kajti v srcih tistih,
ki se nahajajo v preddverju, so Se vedno skriti kraji, v katere lu¢ Se ni po-
svetila. In dokon¢no ocis¢enje pred vstopom v tempelj prihaja od teh zivih
plamenov samega Gospoda, ki pozgejo vse, kar se skriva nevidno v skritih
prostorih srca tistega, ki naj bi postal u¢enec. On se je predal svojemu Go-
spodu in nicesar noce nazaj. Na tej goreci zemlji, ki se nahaja pred portalom
templja, je plamenec ogenj, skozi katerega morajo preiti vsi, ki zelijo, da bi
se jim odprla vrata templja; onstran in v ognju je vidna podoba velikega jo-
gija, iz katerega prihajajo ti plameni, ki jemljejo svojo ociS¢ujo¢o moc iz
velicastja njegovih nog. Od njega, velikega guruja, prihaja dokoncno ocis-
¢enje uc¢enca. Nn nato on vstopi skozi portal, ki ga za vedno odreze od vseh
teZenj nizjega sveta, razen sluzenja; ki ga lo¢i od vseh ¢loveskih zelja, razen
od delovanja za odresitev clovestva. Na svetu ni nicesar ve¢, kar bi ga privla-
¢ilo, zato, ker je videl obraz svojega Gospoda in pred katerim vsaka druga
svetloba postane medla.
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2. Predavanje - Nadzor misljenja

Morda je v vpradanju, ali raje, v delu vprasanja, ki ga bom obravnavala se-
daj, mogoce celo vec razlike, kot v kateremkoli drugem delu tega vprasanja,
med pogledom, ki ga lahko ima, recimo, razmisljajo¢, dobro uravnovesen,
kreposten posveten ¢lovek in pogledom, ki ga ima okultist. Zelim vas, neka-
ko, popeljati, korak za korakom, od zacetka, in vam pokazati, kako pride
do te spremembe zornega kota; kajti morda je $e posebej v zvezi z umom
polozaj, ki ga prevzame um do ¢loveka, mesto, ki ga ima v njegovi razvi-
jajoci se naravi, funkcijah, ki jih izraza, in v na¢inu, kako te funkcije izraza
- pri teh zadevah se poraja ta precejsnja razlika, ki je v skladu s polozajem
misleca, v skladu s polozajem, ki ga ta prevzame glede na svet na splosno
in glede na tisti poseben del, v katerega je poklican delovati. Poskusimo za
trenutek, zato da bi spoznali, kje se nahajamo pri tem vprasanju, poskusimo
za trenutek pomisliti na to, kako bo dober, pravicen in inteligenten ¢lovek
- to je, ¢lovek, ki odlo¢no ni neskrben, lahkomiseln, ne svetovljanski v obi-
¢ajnem smislu teh terminov, obravnavajmo, kako bo taka oseba, razsodna
V svojem presojanju in uravnovesena v svojem misljenju, gledala na to vpra-
$anje mentalnega samo-nadzora. Dober ¢lovek, ¢lovek, ki je premisljeno
postavil predse nek ideal kreposti, ki si ga prizadeva uresniciti, pogled na
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dolznost, ki si jo prizadeva izpolniti, tak ¢lovek bo, med potekom obli-
kovanja tega ideala in snovanja te smeri dolZnosti, prepoznal, da je to, kar
imenujemo nizja narava, stvar, ki jo je potrebno izpopolniti, obvladati.
Glede tega se ne bo pojavil nikakrSen dvom. Strasti in apetiti telesa, nizja
¢ustva, ki ljudi premetavajo ljudi, brez razmisleka in brez misljenja, ves ta
del ¢lovekove narave, ki je dovzeten za zunanje vplive, tako da deluje brez
premisljevanja, ali kot bi lahko rekli, brez razmisleka in brez misljenja - na$
kreposten ¢lovek bo prav gotovo rekel, da je to potrebno obvladati in imeti
pod nadzorom. O tem bo govoril kot o nizji naravi in si jo prizadeval podre-
diti vigji. Ce skrbno preu¢imo polozaj takinega ¢loveka, bomo odkrili, da
gre za ¢loveka, ki ga imamo v obi¢ajnem govoru za samo-nadzorovanega
¢loveka, ¢loveka, ki izvaja mentalni nadzor nad niZjo naravo, tako da um
nadzira Zelje; ko recemo “samo-nadzorovan” clovek, je to ¢clovek kot jaz,
ki nadzira. Se ve¢ od tega, ¢e pogledamo nanj nekoliko bolj skrbno, bomo
videli, da je to, kar imenujemo moc¢na volja, kar imenujemo izoblikovan
znacaj, znacaj, ki deluje vzdolz doloc¢enih odlo¢nih smeri vodenja, volja, ki
je tudi v zelo tezavnih okolis¢inah Se vedno sposobna voditi naravo, katero
oblikuje del vzdolz jasne in dolo¢ne smeri; odkrili bomo, da s tako osebo
mislimo, da je to nekdo, pri katerem se je um Ze precej Siroko razvil, tako
da, ko mora delovati, ali se odlo¢iti glede nekega delovanja, njegovega delo-
vanja ne dolocajo zunanje okolis¢ine, njegovega delovanja ne dolocajo raz-
li¢ne privla¢nosti, ki ga lahko obdajajo, njegovega delovanja ne doloc¢ajo
odzivi zivalske narave na te privlacnosti; dolo¢ajo ga, bomo odkrili, Stevilne
izku$nje, zapisane v tem, kar imenujemo njegov spomin, odsev preteklih
dogodkov, pojavljanje rezultatov, ki so izli iz teh dogodkov; um je vse te
obdelal, jih, nekako uredil in jih medsebojno primerjal ter iz njih potegnil
dolocene rezultate z intelektualnim in logi¢nim naporom. Ti rezultati osta-
nejo v umu kot pravila ravnanja; in ko se ¢lovek nahaja v okoli$¢inah, ki so
motece, v okoli$¢inah, ki bodo premagale tako-imenovano slabotno voljo,
okolis¢ine, ki bi morda premetavale povpre¢no osebo, bo ta mocnejsi in
bolj razvit um - ki si je postavil pravila ravnanja v trenutkih miru, v tre-
nutkih, ko ga niso obdajale skusnjave - bo ta um vodil svoje ravnanje v skla-
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du s tem pravilom ravnanja, ki si ga je zastavil in utrdil, ter si ne bo dovolil,
da bi ga iz tira speljale privlacnosti ali neki trenutni impulzi. Ko opazujete
tako osebo, lahko pogosto predvidite, kako bo ravnala; poznate nacela, na
katerih temelji njeno ravnanje; poznate smeri misljenja, ki obvladujejo nje-
gov um; in pocutite se precej gotovo - ko gledate na ta znacaj, ki je dolocen,
izoblikovan in mocan - pocutite se precej gotovo, da bo, ne glede na kakr-
$nekoli zunanje skusnjave, ta clovek v trenutkih spopada izpolnil ideal, ki
si ga je zastavil v trenutkih miru in razmisleka. In ko govorimo o samo-
nadzorovanem c¢loveku, je to tisto, kar pod tem na splosno mislimo; da je
to ¢lovek, ki je dosegel to stopnjo razvoja, ki je brez dvoma Se nizka stopnja,
na kateri se je premisljeno odlocil delovati za obvladovanje in kraljevanje
ter upravljanje s to nizjo naravo, tako da je dusa, ko je najbolj spodbujena
k delovanju od zunaj, sposobna ohraniti samo sebe proti valovanju skus-
njave; tako da ¢lovek deluje v okviru plemenitega standarda, ne glede na
to, kaksne so skusnjave, ki ga obdajajo in silijo v delovanje v skladu s skus-
njavami nizje narave.

Do sedaj smo obravnavali to, kar lahko imenujemo krepostnega ¢loveka,
¢loveka visokega znacaja, jasnega misljenja, ostrega presojanja, ki ga nika-
kor ne vlecejo sem ter tja okolis¢ine, ne impulzi, kakor je to obicajno z
neurejeno ali slabo urejeno naravo. Vendar pa obstaja $e naslednja stopnja,
ki jo lahko doseze tak ¢lovek. On lahko pride v stik z veliko filozofijo ziv-
ljenja, ki mu lahko razlozi nekaj ve¢ o delovanju uma; lahko pride, na pri-
mer, v stik z velikimi teozofskimi ucenji, najsi so ta podana v starih ali so-
dobnih knjigah, najsi si jih pridobi iz Indije, Egipta, Gr¢ije ali sodobne Ev-
rope. In iz te filozofije se lahko nauci novega pogleda na vesolje in lahko
precej spremeni svoj polozaj.

Recimo, da bo tak ¢lovek prisel v Teozofsko drustvo in sprejel njegova
glavna ucenja; potem bo zacel spoznavati - veliko vec¢ kot prej, preden je
preuceval stvari s teozofskega stalisca - kako velik je vpliv njegovih misli.
Zacel bo razumevati, da, ko deluje njegov um, kako izraza tisto ustvarjalno
mo¢, ki je verjetno znana vecini med vami; da um dejansko ustvarja do-
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locene eksistence oziroma entitete, da to ustvarjalno delovanje uma ne-
nehno posilja v svet okoli sebe aktivne entitete, ki delujejo za dobro ali zlo
in ki delujejo pogosto na ume in na zivljenja ljudi, s katerimi ustvarjalec
teh entitet ni v neposrednem osebnem stiku. Zacel bo razumevati, da ni
brez dvoma nujno, da ob tem vplivanju na ume drugih, svojo misel postavi
v govorjene ali pisne besede. Niti ni nujno, da bi se njegova misel izrazila
v delovanju, tako da bi njegov vzorec lahko postal potenten za dobro ali za
zlo. On spoznava, da je lahko izjemno obskurna oseba, kakor pac svet ob-
ravnava obskurnost; da je lahko povsem izven pogleda javnosti; da lahko
vpliva le na izjemno majhen krog svojih prijateljev in sorodnikov, ki pri-
hajajo v stik z njim; toda videl bo, da ima, ¢etudi ne prihaja osebno v stik
z ljudmi, cetudi jih ne dosega s pisanimi ali govorjenimi besedami, mo¢, ki
presega tako silo vzorca kot sile govora ali jezika, in da lahko, ko sedi sam
in izoliran od ljudi, v oziru na fizi¢ni svet, izvaja potentno silo v dobro ali
zlo; da lahko ocicuje ali blati ume svoje generacije; da lahko prispeva, po-
maga ali pa ovira napredek sveta; da lahko vzdiguje svojo raso nekoliko
vi$je ali pa jo potiska nekoliko nizje; in da lahko, povsem izven vsega, kar
obicajni ljudje prepoznavajo kot silo poziva ali vzorca, vpliva na um svojega
¢asa s temi subtilnimi energijami miSljenja, s temi aktivnimi oblikami, ki
odhajajo v svet ljudi in ki delujejo bolj u¢inkovito zato, ker so nevidne, ter
izvajajo $irsi vpliv prav zato, ker so tako subtilne, da jih ne prepoznajo mno-
zice ljudi, na katere vplivajo.

Na ta nacin, ko raste njegovo znanje, prevzame zanj misljenje nov znacaj,
in ¢lovek spozna, kako mogoc¢na je odgovornost za misljenje, to je, kako
velika je odgovornost, ki mu pripada, Ze samo ob izvajanju teh zmoznosti
uma. Spoznal bo, da se njegova odgovornost $iri precej dlje kot lahko vidi.
Da je odgovoren na zelo resnic¢en nacin za zlocine, ki se dogajajo v druzbi,
ki ji pripada, kakor tudi za herojska dejanja, do katerih tudi lahko prihaja
v tej druzbi. Dojel bo veliko nacelo, ki izhaja brez dvoma iz tega, da je ¢lo-
vek, ki opravi neko delo, povsem in sam odgovoren za dejanje, ki ga opravi;
toda, da se vsako dejanje manifestira, resni¢no inkarnira, iz idej, in da vsak,
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ki sodeluje pri porajanju idej, sodeluje pri odgovornosti za njih delovanje.
Ko bo to razumel in prevzel ta §irsi pogled na svet, bo postal zelo pazljiv ob
svojih mislih, zacel bo spoznavati, da mora nadzirati svoje misli, kar pa
presega pogled, ki ga je imel na posvetni ¢lovek. Se ve¢, ko razume, da mo-
ra nadzirati svoje misli in da je za svoje misli odgovoren, ker je zacel spo-
znavati, da ni le odgovoren za te misli, in da mora opraviti neko izbiro glede
vrste misli, ki jih poraja, tudi odkriva, ¢e preucuje $e nekoliko dlje, da je
tudi vrsta misli, ki jih pritegne k sebi iz zunanjega sveta zelo odvisna od
narave misli, ki jih poraja sam. Tako da on ni le magnet, ki posilja navzven
miselne-sile v podrocje svojega magnetnega polja, ampak da je tudi magnet,
ki privlaci k sebi substance, ki se odzivajo na magnetno silo, ki jo posilja
navzven. Tako bo, ¢e bo njegov um poln dobrih misli ali pa nizkotnih misli,
to precej vplivalo na smeri, po katerih se pretaka njegova mentalna sila. In
zacel bo razumevati, da s porajanjem dobre misli, ne izpolnjuje le svoje
vzviSene dolznosti do svojih prijateljev, ampak da - kot se vedno dogaja,
ko je ¢lovek v harmoniji z bozanskim zakonom - on sam dobiva to, kar da-
je; da vzpostavi, ko poslje v svet plemenito misel, v sebi privla¢ni center,
kateremu se bodo priblizale druge plemenite misli; po akordu, pritegnjene,
nekako, zaradi magnetne privlacnosti, tako da bo njegov lasten um dobil
pomoc in okrepitev s temi mislimi, ki valujejo vanj od zunaj. On prepo-
znava tudi, z bole¢ino in sramoto, da ustvari, ko poslje v svet nizkotno misel,
v lastni zavesti podoben center, ki bo pritegnil nizkotne misli iz atmosfere,
in da tako poveca svoje lastne teznje do zla, kakor v nasprotnem primeru
poveca teznje do dobrega. In ko se uci razumevati to mentalno bratstvo, ki
povezuje vse ljudi, bo spoznal, da mora spremeniti svojo mentalno drzo,
da mora cutiti to odgovornost ob oddajanju in sprejemanju misli, da mora
spoznati te vezi, ki jih §iri v vse smeri in ki se iz vseh smeri $irijo do njega,
tako da bo zacel v vsakdanjem Zivljenju bolj obravnavati misljenje kot pa
delovanje, in razumevati, da se v podrocju nevidnega porajajo vse sile, ki
prihajajo navzdol v psihi¢no in fizi¢no Zzivljenje.
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Toda, ko pride v preddverje, mora opraviti Se korak naprej. Sedaj je kan-
didat - kakor se spomnite iz tistega, kar smo povedali v prej$njem tednu -
sedaj je kandidat za vzpon po tisti bolj strmi in krajsi poti, ki vodi navzgor;
ne, on je na sami pripravljalni stopnji te poti. Nato se bo pred njim pojavilo
nekaj ve¢ od tega spoznanja, ki, kot smo videli, pripada ¢loveku, ki zacenja
razumevati nekaj o naravi zivljenja okoli sebe. In ta kandidat, ki je prestopil
prag preddverja, odkriva, da prepoznava nekaj, kar je onstran uma, nekaj,
kar je vec¢je kot um, nekaj, kar um povezuje s tem, kar ima analogijo v odno-
su, ki ga ima sam um z nizjo naravo; da, tako kot je v ¢asu rasti spoznaval,
da je um nad Zeljami, ko prestopi prag, in morda celo Se preden naredi ta
korak - kajti prepoznavanje tega dejstva vodi do vrat in deloma pripre vrata
- spozna, da je nad tem umom, ki se je zdel tako mogocen, ki se mu je zdel,
v dneh tik pred tem, kot vladar sveta in njegov monarh, da um, za katerega
je mislec pravil, da v “vesolju ni ni¢ vecjega kot je ¢lovek, in da v ¢loveku
ni ni¢ vecjega kot um,” da vse to prihaja iz pogleda, ki je usmerjen od spodaj,
iz oslepljenega vida; in da, ko se za¢ne ta vid jasniti, vidi, da obstaja nekaj
vecjega v tem vesolju kot um, ki se je zdel kot najvecja stvar v ¢loveku - ne-
kaj, kar je bolj sublimno, nekaj, kar je SirSe, nekaj, kar se zasveti le za trenu-
tek, in se nato zopet zastre. On spoznava, medlo, skromno, ne $e z znanjem,
ampak iz govoric, da je ujel preblisk duse, da se je do njega spustil zarek
svetlobe o necem, kar je nad umom, tako da zacne medlo cutiti, na nek ¢u-
den nacin, da je to on sam, da je to istovetno z njim. Tako najprej obstaja
zmeda in tipanje v temi, med tem, kar se zdi, da je on sam, ceprav je do
sedaj mislil, da je um, ki pa je precej vecje kot um. Tako se zdi, da je to on
sam, in celo ve¢ kot on sam, in najprej ne ve, od kod lahko prihaja ta pre-
blisk, tako da je upanje, ki se porodi v njem, le sen in ni¢ vec.

Toda, preden lahko obravnavamo dejstva povsem jasno, moramo poskusiti,
da bi jasno videli, kaj mislimo z besedama “um” in “dusa;” na kaj mislimo,
ko govorimo o “zavesti;” kajti te besede, Ce jih Zelimo razumeti, ne smejo
biti za nas Zetoni, s katerimi se igramo, ampak resni¢ni kovanci, ki predstav-
ljajo nekaj, o cemer imamo jasno mentalno predstavo, ideje. Zato poglejmo
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za trenutek te besede in poglejmo, kaj predstavljajo, ali vsaj to, kaj jaz mis-
lim, ko jih uporabljam, tako da bo to, kar pravim, jasno, pa e se strinjate
s temi definicijami ali pa ne. Jaz razlagam duso kot to, kar individualizira
univerzalni duh, kar osredotoci univerzalno svetlobo v posamezno tocko;
ki je, nekako, sprejemnik, v katerega se izliva duh; tako da se zdi to, kar je
samo po sebi univerzalno, izlito v to posodo, lo¢eno; istovetno v svojem
bistvu, vendar pa loceno v svoji manifestaciji. Namen te locitve je v tem,
da se posamezno lahko razvija in raste; da lahko obstaja individualizirano
zivljenje, ki je potentno na vsaki ravni vesolja; da lahko spoznava na fizi¢ni
in na psihi¢nih ravneh enako kot spoznava na duhovni, ter da pri tem ne
prihaja do kakrsnekoli vrste prekinitve zavesti; da lahko za sebe ustvari no-
silce, ki jih potrebuje za pridobivanje zavestnosti onstran svoje lastne ravni,
in da lahko nato postopno ocisti enega za drugim, dokler ne delujejo vec¢
kot slepci ali kot ovire, ampak kot ¢isti in prosojni mediji, skozi katere lahko
prehaja znanje z vsake ravni. Toda ob uporabi besede podoba ali “posoda”
vas lahko zavedem; in to je tezava pri vseh izrazih, ki so primerni za intelek-
tualno razmisljanje; to, da ¢lovek odkrije, ¢e vzame neko podobo, ki je na
neki tocki uporabna, da je ta na neki drugi zavajajoca. Tako, je ta proces
individualizacije brez dvoma ustvarjanje posode in izlivanje necesa v njo,
tako da tisto, kar se izlije vanjo prejme dolocen obris in obliko, oblikovano
v obliko posode. To, kar se zgodi, je bolj podobno nacinu, na katerega se
oblikuje kaksen velik sistem, recimo son¢ni sistem. Ce greste s svojo domis-
ljijo v ¢asu nazaj, si lahko predstavljate prostor, v katerem ne vidite nicesar;
in nato si lahko predstavljate, da v tem prostoru - v katerem je ta praznina,
vendar pa je dejansko polnost, a polnost, ki ni vidna ocesu - da se v tem
prostoru oblikuje motna meglica, skoraj preve¢ delikatna, da bi jo sploh
imenovali meglica; in vendar je to najblizja beseda, ki nam lahko pojasni
to zacenjanje kopicenja; in nato, ko to opazujete, meglica postaja gostejsa
in gostejsa, in, ko cas tece, je kopicenje vse bolj in bolj kompaktno ter bolj
lo¢eno od prostora okoli njega; dokler to, kar se je zdelo le kot najbolj medla
senca, ne zacenja prevzemati lastne oblike, dokler ne postane vse bolj in
bolj dolo¢no, dokler, ¢e ste opazovali to izgradnjo svetov, ne boste videli,
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da je postal oblak vse bolj gost in gost ter se dolo¢no lo¢il od prostora, do-
kler, se ni oblikoval sistem, z osrednjim soncem in planeti okoli njega. In
tako se zdi, kakorkoli skazeno, tudi to prihajanje duha v individualizacijo;
podobno je medlemu pojavljanju sence v univerzalni praznini, ki je polnost
vseh polnosti; in nato ta senca postane meglica, ki nato prevzame vse bolj
jasno in jasno obliko ter postane z napredovanjem evolucije bolj in bolj do-
lo¢na, dokler ne postane individuum, dusa; tam, kjer je na zacetku obstajala
le najbolj medla senca rastoce meglice. Taksen je proces (slikovno) obliko-
vanja te individualne zavesti. In ¢e lahko za trenutek obdelate to misel, bo-
ste morda spoznali, kako se v dolgem toku evolucije oblikuje dusa; in da ta
dusa na zacetku ni neka popolna stvar, ki bi padla navzdol kot skakalec v
vodo materije, ampak se izgrajuje pocasi, se gosti - ¢e lahko Se vedno upo-
rabljam to podobo - dokler iz univerzalne ne postane posamezna, posamez-
na, ki z napredovanjem evolucije stalno raste. Ta dusa, kot vemo, traja iz
zivljenja v Zivljenje, skozi neskonc¢na leta, skozi brezstevilna stoletja. To je
rasto¢i individuum in njegova zavest je zavest vsega, kar lezi za njim v pro-
cesu njegove rasti. Dusa je ta entiteta, ki mogocno raste danes v nekem od
sinov ljudi; za sabo ima pisano preteklost, vedno prisotno za to zavest, ki
je tako zelo zrasla med svojim potovanjem po dolgi poti, ki jo je prepoto-
vala; ima to $irno zavest, ki vsebuje vsa njena Zivljenja in uresnicuje vso
njeno preteklost. In nato, z vsakim novim rojstvom, mora pridobiti novo
izku$njo. Ta dusa, ki je rastla skozi veke, vlije v nova oblacila del same sebe,
da bi pridobila novo izku$njo; in ta del nje same valuje navzven na nizje
ravni, da bi tam lahko povecal znanje, zaradi katerega bo rast duse Se vecja;
in ta del nje same, ki valuje navzven, je to, kar imenujemo um v ¢loveku;
to je del duse, ki deluje v mozganih, omejen v mozganih, zalostno vklenjen
v mozganih, v to, kar je dobesedno breme mesa, zamegljujoc¢ svojo zavest;
kajti ona ne more predreti skozi to gosto tancico materije. Vsa velicina, ki
jo poznamo kot um, je le ta bojujoci se del duse, ki deluje v teh mozganih
v dobro rasti duse. In ko deluje v njih, kaze moci duse, saj je on dusa sama,
¢eprav oblecena v to omejitev iz materije. In toliksen del duse kot se je zmo-
zen manifestirati skozi te mozgane, tolikSen je um osebe, ki jo poznamo;
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in v¢asih se bo manifestiralo precej in véasih malo, v skladu s stopnjo do-
sezene evolucije. Toda to, kar ¢clovek v preddverju ze razume, je to, da je
on ta dusa in da je um le njena prehodna manifestacija. In takrat zacenja
razumevati, da tako, kot je potrebno telo in naravo-zelja podrediti umu, ki
je del duse v ujetnistvu, je tudi um potrebno podrediti veliki dusi, katere
projicirani predstavnik trenutno je; da je le nek instrument, le organ duse,
manifestiran zaradi dela, ki ga opravlja, in zaradi tega, kar mora zbrati in
prinesti nazaj k dusi, ki je on sam.

Kaksen je polozaj nasega kandidata, ko to spozna? Um se uci; ko ta um
prihaja v stik z zunanjim svetom, zbira skupaj dejstva, jih urejuje, jih razvr-
$¢a, oblikuje o njih presoje in razvija vse ostale intelektualne procese. Re-
zultat te aktivnosti preide nato navzgor, preide vzdolz te razdiritve duse na-
vzgor v duso samo - ali raje navznoter. In to je tisto, kar vzame dusa s seboj
v devachan in tam deluje na njem, da ga spremeni v modrost. Kajti modrost
je precej razli¢na od ucenja. Ucenje je vsa ta masa dejstev in presoj dejstev
ter iz njih sprejetih zakljuckov; modrost je izvle¢eno bistvo o celoti tistega,
kar je dusa zbrala iz vseh izkusenj. In kot veste je njeno delo v devachanu
posveceno spreminjanju teh izkusenj v modrost. Toda nas kandidat, ki vse
to pozna, bo spoznal, da je dusa ta “Jaz;” dusa, ki je presla skozi vsa ta pre-
tekla zivljenja in izgrajevala sebe v zrelost, ki je “Jaz,” ona sama, do te mere,
kot to lahko vidi. In nato zacenja razumevati, zakaj pravimo, da mora ob
samem zacetku lo¢iti med “Jaz,” ki je trajen in umom, ki je le prehodna
manifestacija “Jaz-a.” Um je manifestacija duse v svetu materije; tam je ma-
nifestiran zato, da bi lahko deloval za namene duse. In takrat lahko za¢ne
spoznavati, kaj se zgodi, ko ucenec poslje proti mojstru svoj prvi krik po
ucenju, ko je nasel svojo pot v preddverje in poklice: “O ucitelj, kaj moram
storiti, da bom dosegel modrost? O, modri, kaj, da dosezem popolnost?” -
in nato z ustnic modrega pridejo besede, ki najprej zvenijo ¢udno: “Is¢i po-
ti. Toda, o Lanoo, ocisti svoje srce, preden zacnes svoje potovanje. Preden
zastavis prvi korak, se nauci razlocevati resnicno od laznega, ve¢no minljivo
od vec¢no trajnega” (Glas Tisine, slov.iz. str. 48 ). In nato ucitelj nadaljuje z
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razlago razlike med ucenjem in modrostjo - kaj je nevednost, kaj je znanje,
in kaj je modrost, ki sledi obema. Poda razliko med umom - umom, ki je
“kot zrcalo; ki zbira prah, medtem ko zrcali;” um, ki potrebuje “nezni dih
modrosti duse, da odstrani prah nasih utvar.” In o teh besedah kandidat,
¢e je moder, nato razmislja. Kaksna je razlika med resni¢nim in minljivim,
in zakaj je ta povezana z manifestacijo uma? Kaksna je ta razlika med zrca-
lom, ki zrcali, in duso, ki mora odstraniti prah, da bi se lahko znebila utvare?
Kaksno vlogo igra ta um, ki se zdi, da ima tako mogoc¢no funkcijo v cloveku,
da obstaja v nizjem svetu kot ¢lovek sam? Kaksna je njegova funkcija, Ce je
prvi korak na pot tak, da mora ucenec razlikovati, kaj je utvarno od tega,
kar je resni¢no, in da je ta um na nek subtilen nac¢in povezan z ustvarjanjem
utvare? In nato se spomni na druge besede, za katere je slisal, da tudi priha-
jajo z ustnic mojstrov modrosti. Spomni se na ¢udno besedo, ki govori o
radzi ¢utov, o vladarju in kralju nizje narave, ki pa ni ucencev prijatelj;
spomni se - tistih besed, ki o tem radZi cutov govorijo na samem zacetku
ucenja - spomni se, da je bil pozvan naj poisce radzo cutov, da ga bo ra-
zumel, kajti on je tisti, ki “poraja misli in vzbuja utvare;” in uc¢enec zve, da
je “razum veliki ubijalec resni¢nega. Ucenec naj ubije ubijalca.” Tu smo iz-
gleda na sledi neke misli, ki bo razsvetlila kandidata, ki i$¢e radzo cutov;
tistega radzo, ali kralja ¢utov, ki poraja misli; in tisti, ki poraja misli, vzbuja
utvare, on je tisti, ki ubija resni¢no. Kajti resni¢no obstaja v duhu-sveta; ko
se nadaljuje proces diferenciacije, se ustvari utvara; in ta um, ta rasto¢i um,
ustvarja utvaro. V tem rasto¢em umu, ki poseduje brezkon¢no podob in
slik, ki ima sposobnost ustvarjanja podob, o kateri smo govorili kot o domi-
8ljiji, ki ima sposobnost razmisljanja, ki izgrajuje zra¢ne slike, ki jih je us-
tvaril - on je ta, ki je resnic¢ni ustvarjalec utvare, on je ta, ki ubija resni¢no,
v obsegu, ki je povezan z u¢encem, katerega prvo delo je, da ubije ubijalca.
Kajti sicer se ne more znebiti te utvarne moci uma, sicer ne bo nikoli spo-
soben prodreti onstran preddverja. In nato, medtem ko $e vedno poslusa
ucitelja, slisi glas, ki ga poziva naj poskusa “spojiti skupaj svoj um in svojo
duso.” Njegovo delo bo nato, da ustvari dolo¢eno spremembo v tem nizjem
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umu, ki ga bo usposobila, da se bo povezal z vi§jim, nekaksno unicenje
njegove utvarne moci, ki ga onesposablja, da bi spoznal lastnega oceta, iz
katerega prihaja, tako da bosta oce in sin lahko spet postala eno.

In nato sli$i ucenje, ki mu v misti¢cnem jeziku pravi, da mora uniciti lunarno
telo, da mora ocistiti svoje mentalno telo. In ko to preucuje in si prizadeva
razumeti, kaj to pomeni, se uci iz mnogih alegorij in mnogih simbolov, ki
mu sedaj postanejo znani; uci se, da je to, kar imenujemo lunarno telo, telo,
ki pripada kami ali Zelji, telo, o katerem govorimo, da pripada astralnemu
¢loveku; in uci se, da more biti to telo uni¢eno ter mentalno telo precisceno.
“Ocisti svoje telo-uma,” mu pravi ucitelj, kajti le z odstranitvijo prahu utva-
re se bo lahko to mentalno telo povrnilo v sebe, se bo lahko povezalo s svojo
duso. In sedaj zacenja razumevati delo, ki lezi pred njim v preddverju in je
povezano z umom. Zacenja spoznavati, da je on sam ta ziveca dusa, ki se
je vzpenjala skozi stoletja, ki se je trudila ustvariti instrument za svojo upo-
rabo, sluzabnika, ki ga je potrebno nadzirati; da, namesto da je um mojster,
postane posluden sluzabnik, instrument v rokah, ki z njim upravljajo, slu-
zabnik tistega, ki ga posilja v boj. In ko to v njem raste, se mu njegova narava
podaja in on zacenja uriti svoj um. In v prizadevanju po tem mora zaceti z
zelo preprostimi vprasanji. Odkril bo, da njegov um stalno bega od ene
stvari do druge, da ga je tezko nadzirati in tezko brzdati, kar je odkril ze
Ardzuna pred pet tiso¢ leti; da je nemiren in nestalen, silovit, tezko ukrot-
ljiv. In najprej ga bo zacel uriti kot bi vi urili konja, ki ga pripravljate za je-
z0, da bo Sel po poti, ki ste jo izbrali vi, ne pa, da preskakoval ograje in jarke
ter divjal po planjavi, ampak da se bo drzal poti, ki jo je izbral jezdec, te po-
ti in nobene druge. In takrat bo nas kandidat, v svojem vsakodnevnem Ziv-
ljenju - kajti vse to mora opraviti v vsakodnevnem zivljenju - postopno, ob
delu, uril svoj um ob zaporednem misljenju, ob odlo¢nem razmisljanju, in
si ne bo dovolil, da bi ga zapeljale vse te $tevilne skusnjave okoli njega, ki
poskusajo razprsiti misljenje na razne strani. Uprl se bo razprsitvi misljenja;
vztrajal bo, da bo hodil po doloceni poti; odklonil bo, da bi se njegovo zna-
nje razdrobilo na koscke, pa ¢eprav nima moci, da bi sledil obravnavanemu
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argumentu; odstranil bo brezkon¢ne skusnjave, ki ga obdajajo v tem ob-
dobju in ¢asu povrsnosti; bral bo po lastni izbiri in s premisljenim motivom
- kajti pri tem se uri kandidatovo misljenje - bral bo, s premisljenim mo-
tivom podprte argumente, dolgi niz argumentov, ki urijo um, da se usmeri
v doloc¢eno smer za dolo¢eno obdobje; in ne bo dovolil, da bi hitro begal z
ene stvari na drugo, ter tako krepil nemirnost, ki je ovira na njegovi poti,
in ki ga lahko popolnoma ustavi, dokler je ne premaga.

In tako bo vsakodnevno, mesec za mesecem, leto za letom, deloval na svoj
um, ga uril v tej zaporedni navadi misljenja in se ucil izbirati to, o cemer
naj razmislja. Ne bo ve¢ dovoljeval misli, da ga zagrabi in zadrzi; ne bo ve¢
dovolil, da misel vstopi v um ter se tam usidra in odkloni, da bi jo izrinil;
postal bo mojster vlastni hisi. Lahko bo imel tezave v vsakodnevnem zivlje-
nju; ni vazno; pomagale mu bodo pri njegovem urjenju uma. In, ko so te
tezave zelo nujne, ko te bojazni zelo preizkusajo, ko odkrije, da je nagnjen
k temu, da gleda naprej in ga skrbi zaradi tezav, ki se mu bodo priblizale
¢ez nekaj dni ali nekaj tednov ali nekaj mesecev, bo rekel: “Ne; nobena taka
bojazen ne sme ostati v mojem umu; nobena taka misel ne sme najti zato-
¢i$¢a v mojem umu; v tem umu ne sme biti nicesar, kar ni tam po moji iz-
biri in z mojim povabilom; in to, kar prihaja nepovabljeno, mora biti odstra-
njeno iz mojega uma.” Ljudje ponoci bedijo, polni nemirnih misli, ljudje
se na pol ubijejo, ne s svojimi tezavami, ampak s skrbmi, ki jih te tezave po-
vzrocijo v umu. Kandidat bo naredil konec vsem tem stvarem, ker ne bo
dovolil nobenega delovanja, ki ga ne bi sam izbral; in zaloputnil bo vrata
uma pred vsemi mislimi, ki nanj pritiskajo nepovabljene. To bo dolo¢no
urjenje, tezavno in dolgo urjenje, kajti misli vdirajo, on pa jih mora od-
stranjevati. In vedno znova in znova in znova mora to opraviti, saj ni dru-
gega nacina, na katerega bi to lahko opravil, kot le, da taki misli, ko se po-
javi, in vedno, ko se pojavi, premisljeno zavrne zatocisce. Rekli boste: “Ka-
ko?” Najverjetneje na zaCetku najlazje tako, da ponudimo umu nekaj dru-
gega, o ¢emer lahko razmislja; pozneje pa tako, da preprosto zavrnemo, da
bi tako misel sprejeli. Toda, dokler kandidat ni postal dovolj mocan, da
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lahko zaloputne in zapre vrata uma in ostane v njem nemoten, bo naredil
modro, ¢e bo zamenjal eno misel z drugo, in to vedno z neko visoko mislijo,
ki obravnava trajnost nasproti prehodnosti misli, ki se je Zeli znebiti. Kajti
na tak nacin bo izpolnil dvojni namen; nebo se znebil le prehodne misli,
ampak tudi navadil um, da bo pocival v ve¢nem in pridobil obc¢utek za raz-
merje, obcutek, da je sedanjost prehodna in da se zato ni vredno zaradi nje
sekirati; na strani trajnega bo okrepil tisto bivanje uma v ve¢nem, ki je skriv-
nost vsega miru na tem svetu, ali kateremkoli drugem.

Ko na tak nacin uri svoj um in ko postopno pridobiva mo¢ nad njim ter je
sposoben doseci, da misli na stvari, ki jih izbere on, in se izogiba misljenju
o stvareh, ki jih ni izbral on, bo opravil $e en korak, ki je Se tezji od tega, in
se odtegnil iz uma ter sploh ne bo razmisljal v umu: ne zato, ker bi postajal
ne-zaveden, ampak zato, ker i$¢e globljo zavestnost; ne zato, ker bi zivljenje
v njem postajalo omejeno ali letargi¢no, ampak zato, ker je postalo tako zi-
vo, da ga mozgani niso ve¢ sposobni vsebovati. In s to rastjo notranjega
zivljenja, s to povecano zivljenjsko energijo, ki valuje iz duse, bo pocasi od-
kril, da lahko doseze stopnjo, na kateri “misel” ne bo ve¢ misel uma, ampak
zavest duse. Takoj, ko bo odkril to zavest in jo uresni¢il, nekako nepreki-
njeno, bo moral preiti skozi stopnjo slepote, praznine - morda stopnjo
najvecje preizkusnje tega Zivljenja nasega kandidata v preddverju. In nato
bo medlo zacel razumevati pomen, ki se skriva v besedah ucitelja: “Obvladaj
zbozanskim nizji jaz; obvladaj z ve¢nim bozansko.” BoZzanski Jaz je ta dusa,
ki mora obvladovati nizji um; vendar pa se onstran duse nahaja ve¢no in v
neki prihodnosti, ki se nahaja znotraj templja, bo ve¢no obvladalo bozansko
v njem, tako kot bozansko obvladuje nizji jaz. In nato se on postopno in
pocasi uci, da bo postal mojster vsega, kar se nahaja okoli njega, s cemer se
povezuje na kakr§enkoli nacin njegovo umsko misljenje. Potem bo prisel
na eno od stopenj v tem preddverju, ko se bodo okoli njega zbirale subtilne
skusnjave, skusnjave, ki se ne dotaknejo nizje narave, ampak se upajo spo-
pasti z vi§jo, in ki si prizadevajo uporabiti um za unic¢enje ucenca, ker niso
uspele pri naravi-Zelja ali bolj grobih skusnjavah telesa. Takrat se pojavijo
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tiste subtilne skusnjave, ki zapeljejo notranjega cloveka, tiste zgrinjajoce se
mnozice skusnjav, ko se pojavijo pred njim, ko se vzpenja po tej tezki poti,
skusnjave miselnega sveta, ki se zgrnejo nadenj z vseh strani. Pridobiti je
moral popolni nadzor nad mentalnimi podobami, ki jih ustvaril on sam,
Ce zeli ostati miren, ne-pretresen med vsemi temi mnozicami drvec¢ih misli,
ki sedaj prihajajo k njemu, ozivljene in okrepljene, ne s slabotnim ¢loveskim
umom, ampak s strasanskim impulzom, ki nosi v sebi nekaj narave sil z
duhovne ravni - s temne strani in ne z bele, od tistih, ki bi radi unicili du$o,
in ne od tistih, ki bi ji pomagali. In v preddverju se mora soociti s temi, ki
drvijo proti njemu z energijo, ki prihaja od mogo¢nih sil zla; in e se ni na-
ucil in izuril, da bi vladal v mejah uma proti napadom v zunanjem svetu,
kako naj se potem upre tem mnozicam mare, zlega? Kako naj prestopi tisto
cetrto stopnjo v preddverju, okoli katere se zbirajo ti sovrazniki duse, ki
preprecujejo, da bi skoznjo presel kdorkoli, ki ni popolnoma miren? Takrat
pride ta mo¢, ki raste iz osredotocenosti uma, uma, ki je sedaj postal tako
mocan, da se lahko osredotoci na to, kar hoce, in tam ostane miren, ne gle-
de na to, kaksen zra¢ni vrtinec krozi okoli njega; tako velika, tako stabilna
osredotocenost, da je ni¢ iz zunanjega ne more sploh pretresti, ki je postala
tako moc¢na, da ni potreben noben dodaten napor ve¢, da ji ni ve¢ potrebno
unicevati nicesar vec, ker se je povzpela onstran stopnje, na kateri je tak
napor nujen. Mocnejsa, ko je dusa, manj napora v njenem delovanju; mo-
gocnejsa, ko je njena moc¢, manj cuti naskoke, ki prihajajo od zunaj.

Takrat je dosezena velika stopnja uma, ko namesto, da bi jih bilo potrebno
odstraniti, misli same umrejo, ko dosezejo svetis¢e. Umu ni ve¢ potrebno
odstranjevati, ni ve¢ potrebe, da bi bil odstranjen; postal je ociscen, Cist in
poslusen. In rezultat tega, kar je zacetek spajanja uma in duse, da v tre-
nutku, ko karkoli tujega udari ob um, to odmre zaradi lastnega nagiba. Ni
ve¢ nobene potrebe po boju, kajti vse, proti cemer bi se bilo potrebno boriti,
odmre zaradi odboja lastnega vala; in to je ta osredotocenost uma, o kateri
pise, da svetilka sveti v zavetrju, kjer noben vetrc ne more povzrociti trepe-
tanja. Na tem mestu pocitka se zacenja uresnicevati volja; tu obstaja popoln
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mir; to je prostor v senci zidov templja; in 0 njem pisejo stari sveti spisi, ko
govorijo o ¢loveku, osvobojenem Zelje, osvobojenem potrtosti; in takrat, v
mirovanju cutov, zagleda velicastje duse (Kathopanishad, ii, 20 ); takrat
dejansko prvi¢ vidi, ne ve¢ trenuten preblisk, zarek, ki se pojavi in izgine,
ampak v tem popolnem miru in mirovanju, kjer ni ne Zelje in ne razburjene
potrtosti; tam sveti neprekinjeno velicastje duse. In um, sedaj oc¢is¢eno ogle-
dalo, odseva njeno realnost. Kajti ta um, ki je bil v zgodnjih dneh prasno
ogledalo, ta um, ki je bil kot jezero, ki so ga burili vetrovi z vseh strani, je
postal kot zlos¢eno ogledalo, ki popolno odseva; postal je kot jezero, ki
vraca vse goram in nebu, drevesom, zvezdam, in ki odseva vsak odtenek
barve nebes; ki jih vrac¢a nebesom, od koder prihajajo. Toda kako? Tukaj
nastopi trenutek nevarnosti, o katerem govori opozorilni glas; obstaja
trenutek, ko je to zavetrje skoraj dosezeno, kjer svetilka ne bo migljala; ko
se um in dusa zdruzita za trenutek v zadnjem spopadu, ko um postane kot
nori slon, ki besni v dzungli; kako ga lahko takrat ukrotimo? To je zadnji
boj uma; to je zadnji napor nizjega, da bi se vsilil visjemu; ko cuti vezi, ki
rastejo iz niZje narave, o katerih govori vsaka knjiga o iniciaciji. Kajti v vsaki
knjigi, ki govori o skriti modrosti, piSe, da, ko se kandidat pribliza portalu,
da bi vstopil v tempelj, se proti njemu vzdignejo vse sile narave, da bi ga
potisnile nazaj; proti njemu se postavi vsaka sila, ki obstaja na tem svetu;
to je zadnji boj, ki ga mora prestati, da bi bila zmaga popolna. Na visjih
ravneh $e vedno obstaja boj, katerega odsev to je; na ravneh, ki so tako vi-
soke, da si jih ne moremo predstavljati, in kamor so najvecji med velikimi
nasli svojo pot. In tega simbolizira zadnji boj Bude pod svetim drevesom;
tam, kjer je dosegel zadnjo razsvetlitev, zaradi katere je postal Buda; ko so
se okoli njega zbrale vse mnozice, da bi v zadnjem boju videle, ali $e lahko
ustavijo njegov vstop; in, ¢eprav na neskon¢no nizjih ravneh, nastopi ta
klju¢ni boj tudi v zivljenju, ki je sedaj zivljenje ucenca, ki se priblizuje por-
talu templja.

Kako naj zmaga v tem boju? Kako naj na tej pripravljalni poti sledi korakom
tistih, ki so hodili pred njim? In zopet prihaja pomo¢ z besedami ucitelja,
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in zopet prihaja z njegovih ustnic namig, ki nas vodi: “Um potrebuje,” sli-
$imo govoriti v tiSini, “potrebuje oporisca, ki ga vlecejo k diamantni dusi”
(Glas Tisine, 49). Kaj je diamantna dusa? To je dusa, ki je dopolnila svojo
zvezo z resni¢nim Jaz-om; to je dusa brez madezev ali hib, prosojna - kot
diamant - za lu¢ Logosa, ki jo osredotoca na ¢loveka; mogoc¢no ime, ki ga
izgovarjam tako, kot bi lahko izgovorila $tevilna druga imena, ki dejansko
pomenijo isto, ¢eprav v razli¢nih jezikih; ime duse, ki je visoko nad vsemi
drugimi in ji zato pripada ta naziv diamantna dusa; skozi katero sije navzdol
na c¢loveka lu¢ Logosa samega, sije neomadezevana; tako cista kot je dia-
mant, tako brezmadezna, tako popolnoma brez hib je ta dusa. To je dusa,
katero uzremo v trenutkih nasega najviSjega navdiha; in to, kar potrebu-
jemo, da se povzpnemo do nje, je le en sam preblisk njene lepote, le en sam
dotik njenega ognja; kajti dusa raste proti sami sebi kot raste cvetlica proti
svetlobi, in oporisca, ki jo vlec¢ejo navzgor so ti zareci bleski diamantne
duse, ki se izlivajo na to, kar je ona sama. In, ko u¢enec zacenja razumevati,
zacenja v njem rasti to, na kar mislimo z diamantno duso; spoznava, da se
bo tudi v njem reinkarnirala ta diamantna dusa - “Poglej navznoter! Ti si
Buda!” - ta njen um, tako kot to njeno telo, je le instrument za njeno sluze-
nje, in je uporaben ter dragocen le, ¢e ustvarja glasbo, ki je vredna, da doseze
vi$je. In nato se s predanostjo uglasijo strune uma, se popolnoma podredijo
dusi; dusa jih uglasi z mocjo predanosti, in tako postane um instrument za
glasbo, pripravljen na dotik mojstra; nato postane instrument za glasbo, na
katerem odzvanjajo vse melodije nebes in zemlje; in na koncu ucenec stoji
pred portalom in spoznava, da je to, kar se je zgodilo, to, da je nasel sebe;
da dusa, ki je on sam, gleda navzgor v eno, ki je Se visje, in s katero se bo
sedaj povezal in postal eno; ta spojitev se zgodi le znotraj templja; na portalu
je le povezala svoj ve¢ni jaz s prehodnim - ona, dusa, s seboj, z umom. In
nato zacne cCastiti, kar pomeni istovetenje z najvisjim; nato se uci, da lahko
dusa v svojem vsakodnevnem Zivljenju vedno casti, ne glede na to, kaj pocne
um, in kaj po¢ne telo. Kon¢no spoznava, da je Zivljenje ucenca popolnoma
neprekinjeno obozevanje najvisjega, kontemplacija o diamantni dusi, ki
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nikoli ne preneha, kontemplacija o vzvi§enem, ki ne pozna prekinitve; da
medtem, ko je dusa zaposlena z delovanjem na dvoris¢u Templja, telo in
um delujeta za ¢lovestvo, ki ju potrebuje v preddverju in onkraj njega, v
svetu; da to telo lahko stalno deluje za ljudi, da ta um lahko stalno deluje
za ljudi; da sta to instrumenta za ¢asa ¢lovekovega zivljenja, da sta poslanca
in njegova delavca, medtem ko on ¢asti. In nato spozna, kaj pomeni, da “v
nebesih angeli stalno gledajo v obraz oceta,” kajti vizija duse-oceta je nepre-
kinjena vizija, ki je ne more zamegliti noben oblak sveta, nobeno delo na
zemlji; dusa stalno gleda, medtem ko telo in um delujeta; in ko je to dose-
zeno, je prestopljen prag, in dusa vstopi iz preddverja v tempelj svojega
Gospoda.
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3. Predavanje - Gradnja znacaja

Na zacetku tega tretjega predavanja tega tecaja zelim kot pripravljalni korak
ponoviti opozorilo, ki sem vam ga podala v prvem predavanju v zvezi s
kvalifikacijami, ki jih obravnavam, in na¢inom misljenja ter delovanja, ki
mu mora slediti tisti, ki je v polozaju, ki sem ga imenovala “v preddverju.”
Spomnili se boste, da sem vam povedala, da je polozaj aspiranta, ki je do-
segel to dvorisce, zelo drugacen od polozaja tudi dobrega in krepostnega
in religioznega cloveka, ki Se ne vidi jasno cilj, ki je pred njim, ki $e ni po-
vsem spoznal veli¢ino svoje naloge. Zelim vas ponovno spomniti, da pri
skiciranju kvalifikacij tistih ljudi, ki so prispeli na dvorisce, v celoti obrav-
navam vse s staliS¢a premisljenega samo-urjenja proti cilju, ki je dolo¢no
prepoznan; in $e vec kot to, da pomeni, brez dvoma, govor o teh kvalifika-
cijah to, da so te dosezene v popolnosti, ko se aspirant $e vedno nahaja v
preddverju. On zacenja, nekako, ustvarjati znacaj, spoznava, do doloc¢ene
mere, kaj bi moral biti, in si prizadeva, bolj ali manj uc¢inkovito, da bi postal
to, kar si Zeli doseci. Ni dokon¢no ocis¢enje ali popoln nadzor misli ali po-
polna izgradnja znacaja ali celovita preobrazba nizjega v visje - ni vse to
nujno dovrsiti, ko $e stoji na pragu templja. On je v preddverju resni¢no
zaposlen s snovanjem temeljev svoje zgradbe, s skrbnim in popolnim skici-
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ranjem obrisov tega poslopija, ki si ga Zeli pripeljati do popolnosti. Izdelava
vseh teh potez, izgradnja teh temeljev, zidava vse vi$jih in vi§jih sten, pola-
ganje konc¢nega kamna na to delo - to je bolj delo, ki je opravljeno v templju,
kot pa zunaj njega, potem, ko so se oci ze odprle, ne pa, ko so te $e delno
slepe in se aspirant nahaja v preddverju. Vendar si zelim, da bi razumeli,
da je ta nacrt orisan, da je prepoznan; da ni ni¢ drugega kot to - v nadaljnjih
obdobjih se lahko sicer $e precej dopolni - vendar, da ni ni¢ manj kot to
cilj, ki ga pred sebe postavi kandidat, zato da bi ga dosegel. Zato, ne glede
na to, kako velike so lahko aspiracije, kako ¢udovit se lahko zdi obris, ki ga
je potrebno izpolniti, je potrebno ta obris dolocno prepoznati ze v preddver-
ju, pa ¢eprav ne bo tam do podrobnosti izpolnjen. In ne glede na to, kako
nizko so lahko sedaj postavljeni dosezki, so ti brez dvoma dolocen temelj,
na katerem bodo temeljili vsi bodoc¢i veli¢astni dosezki. In to ponavljam
tako nedvoumno zato, ker so mi namignili, da bi ob tem tako obseznem
pomenu preddverja, ob zacrtovanju tako Sirokega obrisa, nekateri moji po-
slusalci lahko dobili obcutek malodusja, ce Ze ne obupa; zato je dobro, da
vsi dobro razumejo, da, ko za¢rtamo zacetke, so ti $e vedno lahko le zacetki,
in da je potem, ko se prestopi prag, $e vedno pred nami precej zivljenj, v
katerih lahko te zacetke pripeljemo do popolnosti, tako da ta nacrt arhitekta
sluzi le kot temelj za dokoncanje poslopja. Potem, ko smo povedali, kako
je treba to stvar razumeti, naj vas spomnim na gradnjo znacaja, ki mora
predstavljati dolo¢no in pozitivno zgradbo, ki si jo bo predse postavil ta
kandidat v preddverju. Videli smo Ze, da je moral biti v preteklih Zivljenjih
kreposten in religiozen ¢lovek, kar pomeni, da je ze spoznal, da v njem ne
sme ve¢ biti sledi razvade, da ne sme dovoliti, da bi v njem ostajalo kak$no
zlo; da, Ce je ostalo Se kaksno seme razvade, mora biti to takoj izloceno, da,
¢e obstaja Se kaksna teznja po zlu, mora biti to popolnoma in v celoti izkore-
ninjeno. Tu, na tem dvori$cu, ne sme biti nobenega kompromisa z zlom,
ne sme biti nobenega barantanja s tem, kar ni pravilno in ¢isto in dobro.
Medtem, ko $e vedno lahko obstajajo napake pri doseganju pravilnega, pa
odlo¢no ne sme ostati ni¢ napacnega; to je aspirant dokoncno pustil za se-
boj in ves bolj grob del narave je ze odstranil, ves surov del notranjega boja
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je ze opravil. Na dvori$ce templja ne more prinesti popolnoma neobdelanih
kamnov za gradnjo; klesanje je moral opraviti med $tevilnimi preteklimi
zivljenji, precej je ze moral narediti na znacaju, preden se je usposobil za
gradnjo v preddverju takega templja. Zato predvidevamo, da je to grobo
klesanje znacaja Ze za nami; mi obravnavamo gradnjo pozitivnih vrlin, in
vrlin izjemno visokega in plemenitega tipa; vrlin, ki niso tiste, ki so prepo-
znane kot nujne v svetu, ampak bolj kot tiste, ki si jih zeli aspirant doseci
zato, da bi lahko postal eno s pomocniki in resitelji sveta, tiste znacilnosti,
ki ustvarjajo enega od svetov odresiteljev, pionirjev, prvih sadov ¢lovestva.

Prva stvar, ki nas bo morda doletela pri tej gradnji znacaja ¢loveka v pred-
dverju, je njegova izjemno premisljena narava. To ni stvar priprav in zacet-
kov, to ni slucajna gradnja in opuscanje, to ni nek napor v eni smeri danes,
jutri pa v neki drugi, to ni tekanje in iskanje ciljev, ni oziranje po namenu;
celota tega je ze dolo¢no opravljena, namen prepoznan in cilj znan. In grad-
nja je premisljena gradnja nekoga, ki ve, da ima cas in da ne sme izgubiti
nicesar v naravi; premisljena gradnja, ki se za¢ne z Ze pripravljenim mate-
rialom, ki se zacenja s prepoznavnim znacajem, ki gleda, kot bomo videli,
mirno na svojo moc in svojo slabost, ter se loti dela, da bi izpopolnil prvo
in ozdravil drugo; premisljena gradnja proti dolo¢nemu cilju, klesanje kipa
iz trajnega materiala, za katerega je bil kalup Ze pripravljen.

In zato bo prva stvar, ki jo je potrebno zaznati pri teh kandidatih v pred-
dverju, dolo¢nost namena in premisljenost delovanja. Clovek ve, da bo mo-
ral nositi vsako stvar, ki jo bo ustvaril; da bo iz Zivljenja v Zivljenje prenasal
zaklade, ki jih je zbral; da, ¢e bo naletel na pomanjkanje in ga le deloma
zapolnil, da je to opravil do take mere, da je del dela opravljen; da, ce si
pridobi mog¢, ta ostane za vedno njegova, del duse, ki ji ne bo nikoli odvzet,
vpleten v strukturo individuuma tako, da ne bo nikoli ve¢ lo¢en od njega.
In on izgrajuje s tem premisljenim namenom, ki ima koren v znanju, ki
prepoznava zakon, ki je osnova vsakega aspekta narave. Vedoc, da je ta za-
kon nespremenljiv, vedo¢, da mu lahko popolnoma zaupa in vanj popol-
noma veruje; prikli¢e zakon in ve, da se bo ta odzval; poziva se na zakon in
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zaupa, da bo zakon presodil. Zato v njem ni omahovanja, nobene sence
dvoma; on poseje to, kar mu bo prineslo Zetev; in vsako seme, ki ga poseje,
ga poseje s to popolno gotovostjo, da bo seme prineslo sad dolocene vrste,
da bo le ta in noben drug tisti, ki se bo povrnil k njemu v bodocih dneh.
Zato ni potrebe po hitenju v njegovem delu, nobene nepotrpezljivosti v de-
lovanju; ce sad $e ni zrel, bo poc¢akal z obiranjem; ¢e seme $e ni pripravljeno,
bo pocakal s sajenjem. On ve, da je ta zakon, kateremu se je predal, obenem
nespremenljiv in dober; da bo zakon prinesel vse ob svojem casu, in da je
tisti ¢as pravi zanj in za svet. In tako, kot sem rekla, zacenja s tem dostopnim
materialom, zadovoljen z njim, ker mu ga iz njegove preteklosti prinasa za-
kon; zadovoljen z njim, ker je ta tisti, s katerim mora delovati, in nobeden
drugi; in najsi bogat ali picel, reven in majhen ali bogat in velik, deluje z
njim, vedo¢, da ne glede na piclost ni meja za izobilje, do katerega ga lahko
poveca; in vedo¢, da ne glede na to, kako majhen se lahko zdi danes, ni meja
za §irino, do katere lahko zraste v letih, ki so pred njim. On ve, da mora us-
peti; to ni vprasanje moznosti, ampak gotovost; ni vprasanje priloznosti,
ampak doloc¢ne realnosti. Zakon mora, povrniti ekvivalent tega, kar je vlozil;
in tudi, ¢e vlozi le malo, se mu bo to malo povrnilo; in iz tega bo zgradil
prihodnost, ter vedno nekaj shranil, stopil nekoliko visje z vsakim dosez-
kom, z vsako novo dovrsitvijo.

Nekaj ze vemo o nacinu, na katerega bo gradil; vemo, da bo zacel s pravil-
nim misljenjem. Prej$nji teden smo preucevali ta nadzor misljenja, ki je
nujen, da bi lahko izbrali pravilno in napa¢no zavrnili; trdno delovanje na
tem nadziranju misljenja in poznavanje pogojev, razumevanje zakonov,
pod katerimi se misli porajajo in delujejo v svetu in povratno delujejo na
njihovega ustvarjalca. Sedaj je v polozaju, da lahko dolo¢no izbere pravilno
misljenje za izgradnjo svojega znacaja. In ta stopnja pravilnega misljenja
bo eden od njegovih zgodnjih korakov preko preddverja. Predvsem zato,
ker njegovo pravilno misljenje vpliva na druge - in pri vseh tistih, ki so kan-
didati za tempelj, je primarni motiv sluzenje drugim - tako da bo pri izbi-
ranju svojega misljenja, pri izbiri misli, ki jih poraja ali jim dovoljuje vstop
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V 8V0jo zavest, njegov prvi motiv pri izbiri u¢inek, ki ga bodo imele te misli
na druge, in ne toliko ucinek, ki ga bodo imele na njega samega. Dale¢ nad
in onstran vsega drugega se on usposablja za sluzenje; zato pri izbiranju
misli, katerim podarja svojo energijo, izracunava njihovo delovanje na zu-
nanji svet - kako daljnosezno bodo delovale v pomo¢, kako daljnosezno
bodo delovale v krepitev, kako daljnosezno bodo delovale v ociScenje. In
iz njegove zavesti se mora preliti v veliki tok misli, ki ga pozna in razume,
kako deluje, misli, ki bodo za druge koristne, s premisljenim namenom slu-
zenja, s premisljenim ciljem, da bi pomagal svetu.

Nato pa bo obravnaval naravo misli, ki povratno vplivajo nanj in gradijo
njegov znacaj, stvar, za katero bomo ¢ez nekaj trenutkov videli, kako Ziv-
ljenjsko pomembna je, kajti je dejansko instrument, s katerim bo izgradil
svoj znacaj. In ne le, da povratno vplivajo nanj, ampak se tudi spremenijo
v magnet za druge misli, tako da deluje kot gorisce za visoke in plemenite
misli - ne pa, upajmo, za misli, ki so dejavno skodljive. Tako bo premisljeno
spremenil svojo zavest v magnet za vse, kar je dobro, tako da bo vse, kar je
zlo, umrlo Ze ob stiku z njim, kar smo videli Ze pretekli teden. Tako bo v
njegovo zavest valovalo vse, kar je dobro, da bi pridobilo svezo hrano, da
bi pridobilo svezo moc¢ in svezo energijo; da bodo dobre misli drugih, ki
mu prihajajo nasproti, iz njega iz8le z novim zivljenjskim impulzom, zaradi
¢esar bo ustvarjanjem misli lahko deloval, ne le kot vir za pomo¢, ampak
tudi kot kanal za pomo¢ za misli, ki jih prejema, ki jih ponovno ozivlja in
prenasa naprej. In to bo gradilo njegov znacaj, tako da bo na zacetku te
gradnje to pravilno misljenje predstavljalo dominanten vpliv v njegovem
umu, ko bo nenehno opazoval svoje misli, jih preverjal z najbolj ljubosum-
no skrbnostjo, tako da v njegovo svetisce zavesti ne bo moglo vstopiti nic,
kar bi ga zalilo, kajti v nasprotnem primeru bi bilo vse to izpostavljeno so-
vrazniku. To je pravi branik gradu, obenem pa vrata, skozi katera vstopa
vse. In nato se bo ob tej gradnji znacaja naucil - ali pa se je morda ze - da
mora paziti na govor; kajti pravilno govorjenje - ¢e za¢nemo z njim - mora
biti resni¢no, skrupolozno in natanc¢no resni¢no, ne le v skladu z obicajno
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resnicoljubnostjo sveta - cetudi tudi to ni stvar, ki bi jo prezirali - ampak s
tisto skrupoloznostjo in striktno resnicoljubnostjo, ki je nadvse nujna za
$tudenta okultizma - resnicoljubnost opazovanja, resnicoljubnost belezenja,
resnicoljubnost misljenja, resnicoljubnost govorjenja, resnicoljubnost delo-
vanja; kajti tam, kjer ni teznje po resnici in te vztrajne odlo¢nosti, da bi po-
stali resnicoljubni, ni moznosti za okultizem, ki ni karkoli, ampak nevaren;
kjer ni druge moznosti kot padec, globok in strasen, v sorazmerju z visino,
do katere se je lahko povzpel student. Kajti ta kvaliteta resnicoljubnosti je
pri okultistu njegov vodi¢ in njegov §¢it: njegov vodic, ker mu nudi vpogled,
ki ga usposablja, da razbere pravo pot od napacne, pot desne roke od poti
leve roke; in njegov §¢it zato, ker ga ta §¢it resnicoljubnosti lahko $¢iti pred
vsemi utvarami in zavajanji, ki so tako boleca na ravneh, skozi katere pre-
haja. Kajti s prakso resnicoljubnega misljenja, govora in delovanja se po-
stopno prebuja tisti duhovni vpogled, ki prodre skozi vsako tancico utvare,
in zoper katerega v naravi ni moznosti za uspe$no prevaro. Povsod so raz-
Sirjene tancice, povsod v svetu utvare najdemo to laznost videza, dokler
skozi njih ne prodre duhovni vpogled, z nespremenljivo in neposredno vi-
zijo. Ne obstaja ni¢ takega kot razvoj duhovnega vpogleda, ampak le razvoj
resnicoljubnosti znacaja, kultiviranje resnicoljubnosti intelekta, razvoj res-
nicoljubnosti zavesti; brez te le poraz, brez te le neizogibno spotikanje in
napake.

Najprej mora biti govor resnicoljuben, nato pa prijazen. Kajti resnica in
prijaznost si nista v nasprotju, kakor pogosto radi razmisljamo; in govor
ne izgubi ni¢ svoje resnicoljubnosti, ¢e je popoln v svoji prijaznosti in po-
poln tudi v svoji vljudnosti ter svojem socutju. Bolj resnicoljuben, ko je,
bolj prijazen mora biti, kajti v samem srcu vseh stvari je resnica, pa tudi
socutje; zato govor, ki odseva najbolj notranje bistvo vesolja, ne more brez
vzroka raniti katerokoli Zivo bitje, niti ne more vzbuditi najmanjse sence
dvoma. Zato mora biti govor resnicoljuben in prijazen, resnicoljuben, pri-
jazen in vljuden. O tem govorijo kot o strogosti govora, o resni¢ni pokori
in Zrtvi govora, ki ga ponuja vsak aspirant. In nato, iz pravilnega govorjenja
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in pravilnega razmisljanja, neizogibno izhaja pravilno delovanje; to, kot
posledica, je rezultat valovanja iz izvira. Kajti delovanje je le manifestacija
tega, kar je znotraj. In kjer je misel ¢ista, kjer je govor resnicoljuben in pra-
vilen, bo tudi delovanje neizogibno plemenito. Iz takega sladkega izvira
lahko prihaja le sladko valovanje vode, iz srca in mozganov, ki so bili o¢is-
¢eni, nujno prihaja pravilno in dobro delovanje. In to je trojna nit, s katero
je aspirant povezan tako s ¢lovestvom kot s svojim mojstrom; trojna nit, ki
v nekaterih velikih religijah predstavlja tip tega popolnega samo-nadzora;
samo-nadzora v misljenju, v govoru in delovanju - to je trojna nit, ki ¢loveka
veze na sluzenje, ki je popolno v svojem znacaju, ki poveze u¢enca z nogami
njegovega ucitelja; trojna nit, ki je ni tako lahko razdreti.

Ko se vse to uresnici, in ko je zacetek zasnovan, bo ta nas kandidat zacel z
zelo dolo¢no metodo prakse v svoji gradnji znacaja; in najprej si bo obli-
koval to, kar imenujemo “ideal.” Jasno imejmo na umu, kaj mislimo, ko
uporabimo to besedo “ideal.” Um, ki deluje znotraj sebe, izgrajuje neko no-
tranjo podobo, ki nastaja, ko um raste v moci, iz $tevilnih stvari, ki jih pri-
tegne um iz zunanjega sveta; vendar, ¢etudi pritegne materiale iz zunanjega
sveta, je ideja rezultat notranjega delovanja uma na materiale. Tak$na ideja
je njegova najvisja in abstraktna stvar. In ko spoznamo, kako se oblikuje
ideja v mozganski zavesti, imamo zelo jasen pogled na to, kar imenujemo
ideal; drobna razsiritev ideje nam podari natan¢no to, kar potrebujemo.
Vzela bom starodaven primer, abstraktno idejo o trikotniku. Idejo o tri-
kotniku si lahko ustvarimo najprej tako, da si predstavljamo, kako mozgan-
ska zavest otroka preucuje $tevilne oblike, za katere mu pravijo, da so trikot-
niki. Ta opaza, da imajo ti trikotniki razlicne oblike, da jih sestavljajo stra-
nice, ki potekajo v zelo razli¢nih smereh. In odkrije - ko nanje gleda lo¢eno
in s to mozgansko zavestjo otroka - odkrije, da so zelo razli¢ni, tako da ob
pogledu na njih vidi predvsem $tevilne like in ne prepozna doloceno os-
novno enotnost, ki jim daje isto ime. Vendar, ko nadaljuje z razmisljanjem,
se postopno nauci, da obstajajo doloceni koncepti, ki so osnova tega enega
koncepta trikotnika; da ima ta vedno le tri stranice in ne ve¢; da ima vedno
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le tri kote in ne ve¢; da ti trije koti skupaj vedno tvorijo dolo¢eno vrednost
in da te tri stranice trikotnika vstopajo v dolo¢ene medsebojne odnose, in
tako naprej. Vse te razlicne koncepte dojame s preucevanjem, in um, ki
obdeluje celoto vseh teh, iz njih izlo¢i to, kar imenujemo abstraktna ideja
o trikotniku, ki nima neke posebne mere in posebne oblike ter posebnih
kotov, ki bi jih obravnavala loceno. To abstraktno idejo ustvari delovanje
uma na vseh Stevilnih konkretnih oblikah, do te mere, kolikor je to poveza-
no z zavestjo mozganov. Sedaj ne obravnavam tega, odsev katere vecje ideje
to je; ampak je to tisto, kar v mozganih zgradi abstraktna idejo, ki nima ne
barve, ne oblike, ne katerekoli posebne znacilnosti katerekoli oblike, in ki
v sebi zdruzuje to, kar ustvari Stevilne oblike iz te enotnosti. In tako, ko
izgrajujemo nek ideal, je to ideja te abstraktne vrste, je to delovanje sposob-
nosti izgradnje podobe v umu, ki izlo¢i bistvo iz vseh razli¢nih idej, ki jih
je zbral iz velikih vrlin - o tem, kar je lepo, o tem, kar je resni¢no, o tem,
kar je harmonicno, o tem, kar je socutno, o tem, kar v vsakem smislu zado-
voljuje aspiracije uma in srca. Iz vseh teh razli¢nih idej, ki so bile v mani-
festaciji omejene, izloci bistvo, ter nato sestavi in izvrze Siroko herojsko
podobo, v kateri vse tezi po popolnosti; v kateri vse sega po najvi§jem in
najbolj popolnem izrazu; v kateri nimamo vec opravka s stvarmi, ki so res-
ni¢ne, ampak z resnico; ne vec s stvarmi, ki so lepe, ampak z lepoto; ne ve¢
s stvarmi, ki so krepke, ampak z mocjo; ne vec s stvarmi, ki so nezne, ampak
z neznostjo; ne ve¢ z bitji, ki ljubijo, ampak z ljubeznijo; in ta popoln lik -
mogocen in harmonicen v vseh dimenzijah, je vecji od vsega, kar smo videl,
in manjsi le od tistega, kar je duh vlil navzdol v um v redkih trenutkih nav-
diha. Ta ideal popolnosti ustvari aspirant za sebe, tako popolnega kot ga je
le sposoben zasnovati, ter pri tem ves cas ve, da je njegov najbolj popoln
sen le najbolj medla senca realnosti, ko se pojavi tisti odsev. Kajti v svetu
resnicnega obstoja v Zivi svetlobi je to, kar vidi tu spodaj le kot nekaksen
slaboten odsev barve, ki lebdi visoko v nebesih nad zasnezenimi gorami
¢lovekove aspiracije; to je le senca realnosti, ki odseva; in vse, kar si lahko
predstavlja cloveska dusa o popolnosti, o vzvi§enosti, o kon¢nem vse, ki ga
iSce. Ta ideal, ki ga ustvari, je $e vedno nepopoln, kajti tako mora biti! Toda,
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ne glede na to, kako nepopoln je lahko, je zanj to brez dvoma ideal, v skladu
s katerim bo zgradil svoj znacaj.

Toda, zakaj naj bi si ustvarili nek ideal? Tisti med vami, ki ste prisli tako
dalec¢ v delovanju misljenja, boste vedeli zakaj je potreben nek ideal. Dovo-
lite mi, da navedem dva stavka, enega iz velikega hindujskega svetega spisa
in drugega iz krs¢anskega, ter pokazem, kako o teh istih dejstvih govorijo
iniciati, ne glede na jezik, v katerem govorijo, ne glede na civilizacijo, kateri
so namenjene njihove besede. V eni od najbolj misti¢nih Upanisad, Chhan-
dogya, pise: “Clovek je bitje odseva; to kar odseva, to postane; zato naj od-
seva Brahmana” (IIL, xiv, I). In mnogo let kasneje je nek drug veliki ucitelj,
eden od graditeljev kr¢anstva, napisal natan¢no isto misel z drugimi bese-
dami: “Mi vsi pa z odgrnjenim obrazom odsevamo kakor v kozarcu Gospo-
dovo slavo in se tako v isto podobo spreminjamo iz slave v slavo ... ” (Ko-
rin¢anom, ii, 18). Odsevamo kot v kozarcu; kajti um je ogledalo, in podobe
na njem odsevajo; in dusa, ki v ogledalu uma odseva slavo Gospoda, se
spreminja v isto podobo, iz slave v slavo. Tako, najsi vzamete hindujskega
ali krscanskega pisca, najsi vzamete v roke spis indijskega ali zahodnjaskega
modreca, se pred vami pojavi isto ucenje o bratstvu - da morate imeti ideal,
preden ga lahko odsevate, in da se bo to, na ¢emer nenehno pociva um,
neizogibno odrazilo v tem, kar bo ¢lovek postal.

In kako naj zasnujemo gradnjo proti idealu? Kajti to je sedaj vprasanje, ki
ga moramo obravnavati. S kontemplacijo: dolo¢no, s polnim namenom;
izberemo c¢as in ne dovolimo, da bi nas karkoli omajalo, kajti aspirant, ki
izpopolnjuje svoj znacaj mora dan za dnem kontemplirati o tem idealu, ki
ga je zgradil. On bo osredotocil svoj um nanj in ga nenehno odseval v svoji
zavesti. Dan za dnem bo sledil njegovemu obrisu, dan za dnem bo pocival
z mislijo v njem, in med kontemplacijo bo v njem neizogibno vstalo spos-
tovanje in tisti spostljiv strah, ki je obozevanje, velika preoblikujo¢a moc,
s katero c¢lovek postaja to, kar ob¢uduje. In ta kontemplacija bo v bistvu
kontemplacija spo$tovanja in aspiracije. In medtem ko kontemplira nanj
sijejo zarki bozanskega ideala, in aspiracija odpira okna duse, da jih sprejme.
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Tako ga bodo razsvetlili od znotraj, in nato bo svetloba prodrla navzven;
ideal bo svetil nad in v njem, ter naznacil pot, po kateri mora voditi svoj
korak. In da bi lahko tako kontempliral, se mora uriti v koncentraciji; um
se ne sme razprsiti, kar tako pogosto poc¢nejo nasi umi. Nauciti se ga mora-
mo osredotociti, osredotociti trdno; in to je stvar, na kateri moramo delati
nenehno, pri vseh obic¢ajnih zivljenjskih stvareh; delati le eno stvar, dokler
um ne odgovarja poslusno na impulz; in to, s koncentrirano energijo, ki
poveze celoten um z eno samo tocko. Ni vazno, da so Stevilne stvari, ki jih
morate opraviti, banalne; to je nacin, na katerega jih morate poceti; in niso
opravljene stvari tiste, ki predstavljajo urjenje, ki se konc¢a na poti ucenca
- nobena posebna vrsta dela, ki ga morate opraviti v svetu, ampak nacin,
na katerega to naredite; um, ki ga uporabite, sile, s katerimi ga opravite,
urjenje, ki ga s tem dosezete. In ni vazno, kaksno je Zivljenje, vedno bo lahko
sluzilo namenu urjenja; kajti najsi je neko posebno delo, pri katerem ste
angazirani v dolo¢enem trenutku, $e tako banalno, ga vedno lahko upora-
bite kot polje urjenja uma. In z vaso koncentracijo, lahko postane vag um
enosmeren, ne glede na smer, v kateri trenutno deluje. Kajti vedite, da ko
ste enkrat pridobili sposobnost, potem lahko izberete cilj; ko je enkrat um
dokon¢no v vasih rokah, tako da ga lahko usmerjate sem ali tja po volji,
potem lahko sami izberete cilj, proti kateremu ga boste usmerili. Vendar
lahko prav tako dobro prakticirate in pridobite nadzor nad malimi kot nad
veliki stvarmi; dejansko, precej bolje, kajti drobne stvari so okoli nas vsak
dan, medtem ko se velike stvari pojavijo le redko. Ko se pojavijo velike
stvari, se celoten um dvigne, da bi se srecal z njimi; ko se pojavijo velike
stvari, se na njih osredotoci celotna pozornost; ko se pojavijo velike stvari,
¢lovek uporabi vso energijo, da se sooc¢i z njimi, tako da lahko dobro ravna-
te, ko je potrebno opraviti mogoc¢no nalogo. Toda resni¢na vrednost duse
se bolj preizkusa v drobnih stvareh, ko ni¢ ne vzbudi pozornosti, ko ni¢ ne
izzove aplavza, ko ¢lovek premisljeno deluje za cilj, ki ga je izbral, in upo-
rablja vse okoli sebe, da bi se discipliniral. Samo-disciplina je klju¢ vsega.
Vodite svoje zivljenje po nekem nacrtu; postavite si dolocena pravila, v ka-
tera naj se izliva vase zivljenje; in ko si jih postavite, jim ostanite zvesti in
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jih zamenjajte le z enako premisljenostjo kot s tisto, s katero ste jih obli-
kovali. Vzemite najbolj preprosto stvar - kajti telo je potrebno privesti pod
nadzor - vzemite tako preprosto stvar kot je recimo doloc¢eno pravilo pri
jutranjem vstajanju; dolocite Cas, za katerega cutite, da je najbolj primeren
za vase delo, za vase mesto v gospodinjstvu, in ko ste ga dolocili, se ga drzite.
Ne dovolite telesu, da bi si izbiralo svoj lasten ¢as, ampak ga urite v tistem
trenutku in k samodejni poslus$nosti, ki bo iz njega ustvarila poslusnega
sluzabnika uma. In ¢e boste po doloc¢enem casu prakse odkrili, da ste slabo
izbrali, potem naredite spremembo; ne bodite togi, kajti prizadevate si okre-
piti vaso voljo; pripravljeni bodite spremeniti tisto, kar ne deluje dobro;
vendar opravite spremembo takrat, ko se vi dolocite, in popolnoma premis-
ljeno; ne naredite spremembe, ker vas k temu sili impulz trenutne strasti
ali telesne zelje ali Custva, ki Zeli prevladati; ne naredite spremembe na, zah-
tevo nizje narave, ki jo je potrebno disciplinirati, ampak takrat, ko odkrijete,
da ste napacno izbrali. Kajti nikoli ne smete pri vodenju svojega zivljenja
dovoliti, de bi pravilo postalo ovira za tiste okoli vas, ali pa izbrati samo-
disciplino, ki bi vplivala ali motila druge, namesto, da bi bila posvecena le
vaSemu urjenju.

Naslednja stopnja nacina, na katerega je potrebno graditi znacaj, je, potem
ko ste to jasno prepoznali, samo preucevanje znacaja; kajti delovati morate
z znanjem in ne na slepo. Morda boste, ¢e ste modri, pri presojanju vasega
znacaja uporabili nekatere stvari, ki so jih pred vas postavili veliki ljudje,
kot obris znacaja, ki vodi do vrat templja. Lahko, na primer, uporabite taks-
ne napotke, kot so podani v Sestnajstem stihu v Bhagavad Giti, kjer Kri$na
pripoveduje Ardzuni, katere so tiste kvalitete, ki izgrajujejo bozanski znacaj.
Te lahko uporabite kot cilj, ki ga boste poskusali doseci pri gradnji samega
sebe, in kot tisto, kar Zelite postopno razviti. In ¢e jih uporabite tako, kot
so skicirane v tistem stihu, imate pred seboj seznam kvalitet, od katerih
lahko vsaka sluzi kot del vasega nenehnega razmisljanja in prizadevanja,
pri cemer veste, da se znacaj najprej izgrajuje s kontemplacijo o kreposti in
Sele nato z delovanjem kreposti, ki je postala del misljenja v govoru in delo-
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vanju v vsakodnevnem zivljenju. In seznam vkljucuje - ne glede na to kako
dolg je, saj imamo pred sabo dovolj ¢asa, da ga izpolnimo - “Ta, kdor narave
bozje je, lastnosti tele vse ima: neustragen, ¢istega srca, k spoznanju ves us-
merjen je, obvladan je in dobrotljiv, $tudira Vede, vztrajen je, se pokori, Zr-
tvuje rad, resnico ljubi, odpoved, mir, socuten, blag in skromen je in $ko-
dozelja, pozelenj, nasilja, jeze ne pozna, svetal in Cist in trden je, hudoben
ni, odpusca rad, napihnjen ni ne omahljiv” (Bhagavad Gita, XVI, 102). Niso
njegove takoj, ampak postanejo njegove, ko jih uporabi pri gradnji znacaja.
In odkrili boste, ¢e v prostem ¢asu in skrbno preberete te stihe, da jih lahko
povezete v zelo dolo¢na poglavja, in da lahko vsakega od teh prakticirate;
na zacetku seveda zelo nepopolno, vendar kljub temu vztrajno, dan za dnem
- ne da bi kdajkoli obcutili pomanjkanje poguma, da ne boste uspeli, ampak
z veseljem in s prepoznavanjem cilja, in vedo¢, da je vsak korak en korak
vec proti cilju, ki ga boste dosegli. Poglejte kako se skozi njih prepletajo
zlate niti nesebi¢nosti, ljubezni, neskodljivosti; poglejte, kako so polni po-
guma in moci ter prizadevanja, tako da lahko ustvarite cudovito ravnovesje
znacaja, znacaja, ki je tako mocan kot nezen, tako samo-zaupljiv kot so-
¢uten, tako pripravljen nuditi pomoc¢ slabotnemu, kot tudi mocan in ne-
premicen, torej, poln predanosti in poln neskodljivosti, poln samo-disci-
pline in zato harmonije. Recimo, da sprejmete v dolo¢eni meri te ideale za
vodenje vsakodnevnega razmisljanja in jih za¢nete izpolnjevati. Obravna-
vajmo tocko, ki jo pogosto odkrijemo v povezavi s tem naporom, ki jo
pogosto odkrijemo ob sestevanju $tevilnih vrlin, ki pa je precej napacno
razumljena; za trenutek se ustavimo pri njej in poglejmo, kako bo potekala
gradnja znacaja proti tem vrlinam. Ta tocka ima ime, ki je precej tuje za
angleska (slovenska) usesa: to je ravnodusnost; v¢asih jo bolj podrobno
razlozimo kot ravnodusnost do ugodja in bolec¢ine, ravnodusnost do mraza
in vrocine, ravnodusnost do graje in hvale, ravnodusnost do Zelje in mrznje,
in tako naprej. Kaj dejansko pomeni?

Najprej pomeni tisti obcutek za razmerje, ki se mora pojaviti v Zivljenju tis-
tega, ki je ujel preblisk realnosti med beznim, trajnega med prehodnim;

50



kajti, ko ¢lovek enkrat prepozna cilj, ko je enkrat prezivel $tevilna Zivljenja,
ko je aspirant razumel vso dolzino ¢asa, ki lezi pred njim, vso $irino naloge,
ki jo zeli opraviti, vso veli¢ino moznosti, ki $e lezijo ne-odstrte pred njim;
ko je ujel dolocen preblisk realnosti, potem morajo vse stvari beznega Ziv-
ljenja prevzeti svoj polozaj v razmerju do celote. In ko se pojavi tezava, ta
tezava, ne bo vec tako zelo velika, kot je bila prej, ko je ¢lovek poznal le eno
zivljenje, kajti zacenja razumevati, da je Ze presel skozi stevilne tezave ter
iz njih izel mocnejsi in bolj umirjen. In ko se pojavi veselje, bo vedel, da
je ze presel skozi mnoga veselja in se naucil tudi njihovih lekcij ter odkril,
da so, tako kot druge stvari, tudi ta prehodna. Tako da, ko se pojavi veselje
ali bolecina, to prevzame, jo obcuti, ¢uti dejansko bolj ostro kot obicajni
¢lovek, vendar obcuti njeno pravo mesto in vrednoto ter ji da le njeno pravo
vrednost v velikem nacrtu Zivljenja. Tako da, ko raste njegova ravnodus-
nost, s tem ne postaja manj sposoben ¢utenja, kajti postaja vse bolj obcutljiv
za vsak drget tako notranjega kot zunanjega sveta - do te mere, kolikor je
postal bolj usklajen z vsem, mora postati tudi bolj odziven na vsak odtenek
harmonije, ki je znotraj - vendar tako, da ga nobeden od teh ne more pre-
tresti, da ga nobeden ne more spremeniti, da se nobeden ne more dotakniti
njegove umirjenosti, da nobeden od teh ne more zasenciti njegovega miru.
Kajti on je ukoreninjen tam, kjer ne divjajo viharji, vsajen je tam, kjer se ne
dogajajo spremembe. In medtem ko lahko ¢uti, ga to cutenje ne more spre-
meniti; to ima svoje pravo mesto v Zivljenju, pravo razmerje do celotnega
razpona obstoja duse. Kako naj razvijemo to ravnodus$nost, pravo ravno-
dusnost, ki pomeni mo¢?

Prvi¢, z vsakodnevnim razmisljanjem o tem, kaj pomeni, in tako da jo iz-
vajamo korak za korakom, dokler je popolnoma ne razumemo, tako da
izvajamo podrobnost za podrobnostjo, dokler natan¢no ne vemo, kaj po-
meni. In potem, ko gremo ven v svet ljudi, tako da jo prakticiramo v vsa-
kodnevnem zivljenju; prakticiramo ne tako, da otrdimo, ampak da posta-
jamo odzivni, ne tako, da okoli sebe ustvarimo skoljko, ki vse odbije, ampak
tako, da v sebi ustvarimo odgovor na vse, kar prihaja od zunaj; in so¢asno
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s tem, tako, da ohranimo notranje ravnovesje, ki se ne spreminja, medtem
ko ¢utimo celovito. Trda in tezavna lekcija, vendar lekcija, ki vsebuje toliko
upanja in veselja ter ostrejsega in bolj zivega Zivljenja, da bi jo bilo, ¢etudi
bi bilo Ze to vse, vredno prakticirati. Kajti, ko dusa ¢uti, da je zrastla do te
mere, da je ne more nic pretresti ter obenem cuti vsak drget, ki prihaja od
zunaj, ima obcutek $irsega Zivljenja, ima obcutek polnejse harmonije, ima
obcutek vse vecje zavestnosti, vse bolj rastoce zdruzenosti s tem, ¢esar del
je. In ko se postopno umika obcutek osamljenosti, v njo valuje veselje, ki
prebiva v srcu stvari, tako da celo tisto, kar je za obic¢ajnega cloveka bolece,
za ucenca izgubi svojo kvaliteto bolecine; ker jo on obcuti, nekako, kot del
univerzalnega Zivljenja, kot besedo, ki jo spregovori ta raznovrstni jezik
manifestacije. In on se lahko nauci njenega pomena brez agonije njegovega
lastnega srca, kajti mir, ki raste iz tega SirSega znanja, jo dale¢ presega, tako
da, nekako spremeni svojo drzo do vsega v zunanjem svetu, kar ljudje po-
znajo kot bolecino in izgubo. Tako razmisljanje in tako prakticiranje od-
kriva ta obcutek rasti, ta obcutek miru in moci ter umirjenosti, tako da
boste cutili tako, kot da bi se nahajali v miru, ne glede na viharje v zunanjem
svetu, in videli ter ¢utili ta vihar, ki pa vas ne bo pretresel. Ta mir je prvi
sad duhovnega Zivljenja, ki se najprej izrazi v tem obcutku miru in nato v
veselju, tako da postane Zivljenje ucenca rast, ki se stalno vzpenja in $iri
navznoter do srca, ki je ljubezen. In iz te raste obcutek samo-nadzora, da
je notranji Jaz moc¢nejsi od zunanjih sprememb; in medtem ko se odziva,
zavraca spremembo zaradi zunanjih stikov. In nato iz samo-nadzora in iz
ravnodusnosti zraste moc, da ne sovrazi nicesar, iz ¢esar sicer izhaja toliko
stresa pri gradnji znacaja, ki ¢aka aspiranta, ki zeli postati u¢enec. Sovraziti
ne sme nicesar, vse mora pripeljati v krog ljubezni, ne glede na to, kako zu-
nanje odvratno je lahko, ne glede na to, da je zunanje tekmovalno, ne glede
na to, kako zunanje zoprno je. Srce vsega sta zivljenje in ljubezen, zato ne
sme aspirant, ki se uci svojih lekcij, nicesar odstraniti iz kroga socutja; vse
mora vkljuciti vanj, v skladu s svojo mocjo cutenja; in on je prijatelj vsake
zive stvari, ljubi vse, kar Zivi in ¢uti.
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In ko na ta nacin vgrajuje kamenje v svoj znacaj, postaja neustraden; neus-
traden zato, ker Ce ne sovrazi nicesar, ga tudi ni¢ ne more raniti. Krivica od
zunaj je le reakcija na notranjo agresijo; kajti mi smo sovrazniki drugih za-
to, ker so oni nasi sovrazniki; zato, ker odhajamo v svet kot tisti, ki so kri-
vi¢ni, nam tudi Zive stvari vracajo krivico. Mi, ki si Zelimo postati ljubeci
do vseh zivih stvari, odhajamo v svet kot unicevalci, kot tirani, kot sovraz-
niki, polnimo svet s tiranijo in ne z vzgojo, kot da ne bi bilo ¢lovekovo delo
na tem svetu vzgoja mlajsih bratov in nezno ter soc¢utno prizadevanje, da
bi se dvignili; odhajamo v svet in tiraniziramo druge, najsi so ljudje ali zivali,
zato ker so slabotnejsi od nas; in z njihovo slabotnostjo preve¢ pogostokrat
merimo naso tiranijo, in z njihovo nemocjo prepogosto obremenimo nas
odnos do njih. In potem se ¢udimo, Ce Zive stvari bezijo pred nami - da, ko
se odpravimo v svet, srecamo bojazen slabotnega ter strah pred mo¢nim;
in v nasi slepoti ne vemo, da je vse sovrastvo v zunanjem svetu le odsev zla,
ki se nahaja v nas, in da v ljube¢em srcu ni nobenega sovrastva, in zato nic,
kar lahko rani. Clovek, ki ima ljubezen, lahko hodi brez nevarnosti skozi
pragozd, lahko gre nedotaknjen skozi brlog mesojede zivali, ali vzame v ro-
ko kaco, kajti v njem ni nicesar, kar bi sporocalo sovrastvo srcu, ki vsebuje
le ljubezen; in ljubezen, ki izZareva v svet okoli nas, ki pritegne vse stvari k
sluzenju ne da bi ranilo, pritegne vse stvari v ljubezen in ne v sovrastvo. In
tako se bo tiger ob nogah jogija prijateljsko valjal in tako bo ob nogah svet-
nika najbolj divja zival poiskala zavetje in pomoc za svoje mladice, in vse
zive stvari bodo prisle k ¢loveku, ki ljubi, kajti vsi so le otroci bozanstva, in
bozanstvo je ljubezen. in ko to ¢lovek izpopolni, pritegne vse stvari k sebi.
Tako, ko se postopno in pocasi u¢imo neustrasno hoditi po svetu, neustras-
no celo, ¢e nas stvari Se vedno ranijo; kajti vemo, da, ¢e nas stvari $e vedno
ranijo, le odplacujemo dolg preteklega zla in da je vsak dolg odplacan, ce
se proti nam ne dvigne nic ve¢, kar bi bilo zapisano v upniski knjigi narave.
In neustrasni tudi zato, ker se u¢imo, da bi vedeli, kajti strah izhaja tako iz
dvoma kot iz sovrastva. Clovek, ki ve, je presegel dvom in hodi neustra$nih
nog po poti, kajti hodi po trdni zemlji, kjer ni pasti. In iz tega raste trdna
in neomajna volja, volja, ki temelji na znanju, in volja, ki postaja zaupljiva
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zaradi ljubezni. In ko aspirant precka preddverje templja, postaja njegov
korak trden, njegove pot bolj premocrtna, neomajna v namenu in rastoca
v moci; njegov znacaj za¢ne kazati dolocen obris, jasen, razlocen, in trden;
dusa raste proti odraslosti.

In nato pride odsotnost Zelje, postopno osvobajanje od vseh tistih Zelja, ki
nas vezejo na nizji svet, postopno izginjanje tistih hrepenenj, ki v zivljenjih,
ki so ostala za nami, niso prinesla zadovoljstva dusi, postopno odstranje-
vanje vseh okov, ki nas vezejo na zemljo, postopna izlocitev osebnostne Ze-
lje in samo-istovetenje s celoto. Kajti tisti, ki raste, se ne vzpenja zato, da bi
se vezal na ponovno rojstvo s kakrsnokoli vezjo, ki pripada zemlji. Ljudje
se vracajo na zemljo zato, ker jih tu zadrzujejo, vezejo te vezi Zelje, ki jih
povezejo s kolesom rojstev in smrti. Toda ¢lovek, ki ga preuc¢ujemo, se osvo-
baja; ta clovek, ki bo postal svoboden, mora zlomiti vse te svoje vezi Zelje;
le ena stvar ga bo vezala, le ena stvar ga bo potegnila nazaj v rojstvo, in to
je ljubezen do njegovih prijateljev, Zelja po sluzenju. Ni ve¢ vezan na kolo,
ker je svoboden, vendar pa se lahko vrne in $e enkrat obrne kolo zaradi tis-
tih, ki so $e vedno povezani z njim in katerim bo stal ob strani, dokler ne
bodo razpadle vezi vseh dus. Pri svojem osvobajanju trga vezi nasilja in se
tako uci popolne nesebi¢nosti, uci tega, da isce to, kar je dobro za vse, in
da si Zeli doseci le to, kar sluzi vsemu. In nato se uc¢i samo-odpovedi. Tisti,
ki raste proti svetlobi, se uci biti mocan, zato da bi lahko pomagal, se uci
zanasati na Jaz, ki je Jaz vsega, s katerim raste in se bo istovetil.

Obstaja stvar, s katero se bo moral soociti in o kateri moram spregovoriti
nekaj besed, ker je morda ena od najbolj trdih preizkusenj, ko deluje v tem
preddverju. Ko vstopi na to dvorisce in spozna ter vidi mogocno veselje
onstran njega, je obrnil hrbet vecini stvari, ki ustvarjajo prijetnost zivljenja
njegovim prijateljem. Toda pride cas, pride cas, ki tu pa tam doleti duso,
ko, nekako, sko¢i v praznino, kjer ni nobene roke v pomoc¢, in ko je povsod
okoli le tema, ni¢, na ¢emer bi lahko pocila njegova noga. Pride ¢as, na teh
stopnjah rasti duse, ko na svetu ni ostalo nic takega, kar bi jo lahko zadovo-
ljilo, nic¢ takega na tem svetu, kar bi jo napolnilo, ko stara prijateljstva izgu-
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bijo svoj dotik in ko ocarljivosti sveta izgubijo vso svojo slast; ko rok nad
nami, ¢eprav nas drzijo, ne ¢utimo Se, ko skale pod nasimi nogami, ¢eprav
na njej pocivajo nase noge, $e ne razumemo kot nespremenljive in nepre-
micne, ko duso na gosto prekriva tancica utvare, tako da si misli, da je za-
puscena, in ko ne pozna pomoci, ki bi jo lahko nasla. To je praznina, v ka-
tero je moral zdrsniti vsak aspirant; to je praznina, ki jo je precka vsak uce-
nec. Ko ta zazija pred duso, se dusa potegne nazaj; ko se odpre tema in navi-
dezen prepad, se tisti, ki stoji na robu, prestrasen umakne; in vendar ni po-
trebe po strahu. Zdrsni v praznino in odkril bos, da je polna! Vrzi se v temo
in odkril bo$ skalo pod svojimi nogami! Odstrani roke, ki te zadrzujejo, in
prijele te bodo mogoc¢nejse roke ter te potegnile k sebi; in to so roke, ki te
ne bodo nikoli spustile. Zemeljski objem bo izgubljen, prijateljeva roka se
bo razklenila in te zapustila, vendar pa prijatelji na drugi strani tega nikoli
ne bodo naredili, ne glede na to, kako se lahko spremeni svet. Podaj se torej
smelo v temo in v osamljenost in odkril bos, da je osamljenost najvecja ut-
vara in da je tema svetloba, ki je nikoli nih¢e ne izgubi vec. Preizkusnja, ko
se z njo soo¢imo, se izkaze za veliko utvaro; in ucenec, ki se upa spustiti va-
njo, odkrije na drugi strani samega sebe.

Tako se nadaljuje gradnja znacaja, in nadaljevala se bo $e v Zzivljenjih, ki
prihajajo; vse bolj plemenitega ob koncu vsakega Zivljenja, vse bolj mogoc-
nega z vsakim naslednjim korakom. Ti temelji, ki smo jih polozili, so edini
temelji za gradnjo. In ce se zdi ta dosezek tako zelo mogocen, je to zato, ker
je vumu arhitekta zgradba vedno popolna; saj tudi takrat, ko skicira osnov-

.....

ni nacrt, njegova domisljija vidi celovito poslopje in ve, kako bo gradil.

In konec! Ah! - konec te gradnje znacaja nasi jeziki $e ne morejo razodeti!
Noben slikarski copi¢, ki ga potopimo v te medle zemeljske barve, ne more
zarisati lepote tistega popolnega ideala, proti kateremu upamo, da se bomo
dvignili, ne, proti kateremu, vemo, da se bomo dokon¢no dvignili. Ali ste
kdaj ujeli, v tihih trenutkih, njegov preblisk? Ali ste kdaj videli njegov odsev,
ko je bila zemlja mirna in nebesa negibna? Ali ste kdaj ujeli preblisk tistih
bozanskih obrazov, ki zivijo in se gibljejo - tistih, ki so bili ljudje, sedaj pa
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so ve¢ kot ljudje, nadc¢loveski v svoji veli¢ini; ¢lovek, tak kot bi moral biti,
eprav ne tak kot je, razen na najbolj notranjih dvorisc¢ih templja? Ce ste
kdajkoli ujeli ta preblisk, v svojih najbolj mirnih trenutkih, potem ne potre-
bujete mojih besed v pojasnilo; poznate socutje, ki se najprej zdi kot celota
bivanja, tako Zarece v svoji popolnosti, tako veli¢astno v svoji bozanskosti;
neznost, ki je tako mogocna, da prepoznava $e najbolj slaboten napor kot
tudi najbolj mogocen dosezek; ne, ki je bolj nezna do slabotnega kot do
mogocnega, kajti slabotno bolj potrebuje pomoc¢ socutja, ki se nikoli ne
spremeni; ljubezen, ki se ne zdi bozanska samo zato, ker je tako popolno
¢loveska, in v kateri spoznamo, da sta ¢lovek in Bog eno. In potem, onstran
neznosti, moc¢ - mog, ki je ni¢ ne more spremeniti, moc¢, ki nosi v sebi kva-
liteto temeljev vesolja, na katerih lahko zgradimo vse svetove, pa je kljub
temu ne bo ni¢ pretreslo, mo¢, tako neskon¢no povezana s socutjem, ki je
tako brez vezi. Kako se lahko te kvalitete zberejo v enem bitju in uravnove-
sijo v taki absolutni popolnosti? In nato zarenje veselja - veselja, ki osvaja,
veselja, katerega blazenost je last vseh; Zare¢ son¢ni Zarek, ki ne pozna sence;
velicastje osvojitve, ki govori o tem, da bodo vsi zmagovalci; veselje v oceh,
ki vidi onstran Zzalosti in ki celo ob pogledu na bolecino ve, da je na koncu
mir. Neznost in moc ter veselje in najpopolnejsi mir - mir brez razburjenja,
umirjenost, ki se je ni¢ ne more dotakniti: taksen je preblisk ideala, in ne-
kega dne bomo taksni tudi postali. In ¢e si upamo tako visoko dvigniti oci,
je to zato, ker njihove noge $e vedno hodijo po zemlji tako kot nase. Oni
so se dvignili visoko nad nas; kljub temu ostajajo ob svojih bratih; in ¢e so
nas presegli, to Se ne pomeni, da so nas zapustili, ampak so povsod okoli
nas; kajti v srcu mojstra biva celotno ¢lovestvo; in kjer je ¢lovestvo, mi, nje-
govi otroci, lahko uresni¢imo to bivanje.

56



4. Predavanje - Duhovna alkimija

V zadnjih treh predavanjih smo obravnavali stopnje, ki se odvijajo so¢asno,
in med katerimi aspirant za vstop v tempelj postopno ocis¢uje, obvladuje
misli, izgrajuje svoj znacaj; ali, morda bi bilo bolj skrbno, ¢e bi rekla, da iz-
grajuje svoje temelje. To so tri stopnje, ki smo jih obravnavali, in videli, da
nih¢e, ki je vstopil v preddverje in si zastavil, da bo opravil to veliko nalogo,
ne bo teh razlicnih naporov izpolnjeval enega za drugim, ampak bo postop-
no poskusal obvladati celotno svojo naravo in jo usmeriti proti cilju, ki si
ga je zastavil.

Recimo potem, ko te naloge obravnavamo zaporedno, ker nas k temu sili
vecja preglednost, recimo, da se nas kandidat sedaj usmeri k naslednjemu
delu te velike naloge. Ta del sem opisala kot duhovna alkimija; in pri upora-
bi te fraze mislim na proces spremembe, preobrazbe, namigujem na delo
alkimista, ki je spreminjal surovo kovino v plemenito, ki je spreminjal, re-
cimo, baker v zlato. V mislih imam proces, ki se odvija v svetu okoli nas,
ki, tako si domisljam, do neke mere, zapolnjuje um in zivljenje vsake raz-
misljujoce in religiozne osebe, ki pa je pri nasem kandidatu, kar sem tako
pogostokrat ponovila, samo-zavesten in premisljen proces, tako da on pre-
poznava svojo metodo in svoj cilj ter se premisljeno usmerja, da bi dosegel

57



to, kar si zeli. Na ta proces duhovne alkimije lahko gledamo, tako mislim,
na najbolj sploden nacin tega termina, kot na preobrazbo sil. Vsak ¢lovek
ima v sebi zivljenje in energijo in silo, mo¢ volje in tako naprej; to so sile,
s katerimi deluje, to so energije, s katerimi bo dosegel svoj cilj. V procesu,
ki ga lahko pravilno opisemo kot alkimijo, preobrazi te sile iz bolj grobih
energij v energije, ki so bolj prefinjene in bolj duhovne. Ne spreminja le
njihovega cilja, niti ni sprememba cilja tisto vprasanje, na katerega mislim
ob tem stavku; bolj mislim, da spreminja in oci$cuje te sile, ne da bi pri tem
spreminjal njihovo bistveno naravo; enako kot alkimist, ki, ko vzame bolj
grobo materijo, to podvrze procesu oc¢i$¢enja; ne odstranjuje le umazanije,
ampak to ocisc¢enje poseze globlje in se dotakne same kovine ter jo pripelje
v bolj fino in redkejse stanje, ter nato, nekako, ponovno sestavi v plemeni-
tejSo in bolj sublimno vrsto. Tako si lahko duhovnega alkimista predstav-
ljate kot ¢loveka, ki vse te sile svoje narave, ki jih prepoznava kot sile, in za-
to kot koristne in nujne, ki pa jih premisljeno spreminja, o¢iS¢uje in rafinira.
Povezani smo z metodo rafiniranja, z na¢inom, na katerega lahko izpeljemo
to delo.

Cilj te duhovne alkimije ni le ta preobrazba sil, ¢eprav je njen bistven del,
ampak obstaja Se socasen del, na katerega mora racunati kandidat. Duse
so z zeljami vezane na zemeljsko Zivljenje, na kolo rojstev in smrti; tam jih
zadrzuje neznanje, vezejo jih njihova hrepenenja po materialnih uzitkih,
po lo¢enem in izoliranem veselju. Ker se neprestano podajajo v delovanje,
to delovanje duse veze, ne glede na to ali je dobro ali slabo, ali je dobro ali
zlonamerno; vendar ima kot delovanje te znacilnosti - delovanje pri obic¢aj-
nem cloveku izhaja iz Zelje, tako de je ta Zelja vezivna in oklepajoca sila.
Dokler ¢lovek ostaja v svetu, mora izvrsevati dejanja; dejanja so potrebna,
sicer ne bi prihajalo do manifestacije. Ko ¢lovek postaja plemenitejsi, bolj
moder in mocnejsi, postaja tudi njegovo delovanje bolj in bolj pomemben
dejavnik v napredku sveta. In ce bi se najvecji odpovedali delovanju, bi se
napredek rase nujno upocasnil, njena evolucija bi se neizogibno upocasnila.
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Kako je potem mogoce, da je delovanje izpolnjeno, obenem pa dusa svo-
bodna? Kako je mogoce izpeljati delovanje, ne da bi bila dusa vezana in pri-
klenjena? Pri tem bomo znova odkrili primer duhovne alkimije, kajti naj-
vedji so lahko zelo aktivni v sluzenju, pa kljub temu se jih njihovo sluzenje
ne bo dotaknilo, kot osvobojene duse, tako da lahko razresimo to, kar se
zdi kot paradoks - sluzenje, ki je popolna svoboda. Fraza “duhovna alkimi-
ja,” kot sredstvo za tako svobodo, je le nacin, ki opozarja na temeljni zakon
zrtvovanja, veliki zakon, ki v manifestiranem vesolju po¢iva v korenu vsega
in se nenehno izraza, katerega oblike so tako raznovrstne, da jih z lahkoto
napac¢no razumemo, katerega delovanje je tako zapleteno, da ga z lahkoto
spregledamo. Se najlazje, morda, spregledamo njegov izraz; ker imamo
opravka z resnico, ki ima ve¢ plati, ki ima ve¢ aspektov v umih ljudi; ima
dejansko vsaj dvojen aspekt, e o njem kontempliramo od zgoraj ali od spo-
daj. To je zakon, ki prepaja vesolje; in za vsak atom lahko re¢emo, da je nje-
gov subjekt, in ki je, v najbolj polnem smislu tega termina, izraz bozanskega
zivljenja v manifestaciji. V stiku s tem zakonom je neskon¢no priloznosti
za zmoto - zmoto pri izrazanju govorca, zmoto pri poslusalcih, ki spreje-
majo misel, ki je nepopolno podana; zato je pri obravnavi tega podrocja
¢lovek nagnjen k enostranskosti, v skladu s zornim kotom, ki ga ima tre-
nutno na umu; v skladu z aspektom, lahko re¢emo, ki se izraza na strani
materije, ali ki se izraza na strani duha; v skladu s staliS¢em ali na njega gle-
damo od zunaj navznoter ali pa od znotraj navzven. Pri obravnavi tako
velikega vprasanja, ko nobena beseda ne odraza misli, in ko je ze samo doje-
manje misli tezavno za ljudi, ki so tako nerazviti kot mi, je, recimo, tako za
govorca kot poslusalca enako tezavno izogniti se napa¢nemu pojmovanju,
izogniti se, da bi posvetila preve¢ pozornosti eni ali drugi strani, ter tako
izgubila tisto ravnovesje, iz katerega, edinega, se lahko izrazi resnica. In v
zvezi z zakonom Zrtvovanja je to morda Se posebej slucaj.

Poglejmo najprej njegov nizji aspekt, aspekt, ki ga ne smemo spregledati -
saj nam ponuja $tevilne lekcije - ki pa je razlo¢no nizji aspekt v vseh sveto-
vih. Poglejmo ga tako, kot se izraza v manifestirani naravi, vtisnjen v koz-
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mosu, delujo¢ v fizicnem, astralnem, mentalnem svetu in tako naprej; ko
vkljucuje dolocene odnose med Zivimi stvarmi, ko vkljucuje doloc¢ene od-
nose ne le med zivimi stvarmi, kot jih poznamo tu spodaj, ampak vkljucuje
tudi druga Ziva bitja v svetovih, ki nas obdajajo; in ustavimo se pri tem niz-
jem aspektu za trenutek, preden se dvignemo proti visjemu, kajti tudi tu
bomo odkrili zelo koristno lekcijo, zelo razsvetljujo¢ predlog, ki nam bo v
pomoc v tem procesu v preddverju.

V zvezi z zrtvovanjem v nizjih svetovih, se nam lahko predstavi kot ne po-
vsem primeren proces za medsebojno sluzenje ali izmenjavo, kot nenehno
obracanje kolesa zivljenja, pri katerem vsako zivo bitje jemlje in daje ter pri
katerem se ne moremo izogniti jemanju, pri katerem se ne sme odpovedati
dajanju. Zato boste videli Zrtvovanje, ¢e se nanj ozrete za trenutek v zvezi
s tem, kar sem imenovala njegov nizji aspekt, kot nenehno obracanje kolesa
zivljenja, pri katerem sodelujejo, zavestno ali ne-zavedno, vse stvari; in bolj
ko so razvite, bolj zavestno bo njihovo sodelovanje. Ta pogled na zrtvovanje
je bil jasno predstavljen, morda bolj jasno kot kjerkoli drugje, v Gospodovi
pesmi, v enem od indijskih svetih spisov, ki obravnava to kolo Zivljenja in
kjer najdete zrtvovanje in delovanje povezani na nacin, ki ga je lahko uresni-
¢iti.

Veliki U¢itelj pravi:

“Z vezmi dejanj je zvezan svet. Le delo, ki kot Zrtev je opravljeno, ne veze
te. Naj tvoje delo tako bo.”

In nato se vrne v preteklost, zato da bi izpopolnil ta cikel, ki je zZrtvovanje,
z medsebojnim sluZenjem, ter pravi:

“Bog rekel je, ko je ljudi ustvaril hkrati z zrtvijo: ‘Razmnozili boste se po
njej, Zelje vam izpolnila bo. Bogove z njo podpirajte, potem bogovi bodo
vas. S podporo medsebojno le blaginja vam dostopna bo. Na vaso zrtev
vam nebo bo izpolnilo Zelje vse.” Kdor uziva dar, ne da bi se oddolzil z da-
rom, ta je tat. Vse zivo raste le, ker je. Jed pa nastane ob dezju. Dez nam
daritve prineso. Daritve sad so opravil. Dejanj je, vedi, Brahman vzrok, ki
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izhaja iz neminljivega. Brahman, prav vse prezemajo¢, v Zrtvah je venomer
navzo¢. Kdor ne pomaga, da vrti se to kolo, pognano v tek, hudoben je, na-
sladam vdan, zaman Zivi, o ArdZzuna.”

Tukaj imate to kolo Zivljenja, ki pociva v korenu zrtvovanja v vseh religijah;
in bolj ¢ista, in bolj plemenita ko je religija, bolj ¢ista in bolj plemenita je
ideja o zrtvovanju, ki jo prepaja. Zaznati morate kako celovito je izpeljana
ta alkimisticna ideja, ki se spreminja iz ene v drugo; hrana se spreminja v
bitja, vendar, da bi lahko obstajala hrana, mora biti dez spremenjen v hrano;
da bilahko dezevalo, mora biti bogovom dana zrtev. Potem bogovi hranijo.
To obracanje kolesa je v vseh teh starih religijah zelo pomembno. Brahman,
na primer, bo vlozil svojo Zrtev v ogenj, kajti, kot je reCeno, ogenj, agni, so
usta bogov; in polaganje te Zrtve v ogenj je v starih ¢asih spremljalo ponav-
ljanje manter, ki so jih pripravili ljudje, ki so vedeli, kaj delajo, ki so ustvarili
mantre kot besede moci nad nizjimi silami narave, tako da je na ta nacin
izpeljano zrtvovanje vplivalo na $tevilne tokove sile v naravi, ki delujejo na
svetu ter prinasajo ljudem hrano. Ceprav je bilo dejanje samo po sebi sim-
boli¢no, pa je tisto, kar je simboliziralo, bilo resni¢no; in sile, ki so izle iz
ust oci$Cenega ucitelja in cloveka moci, so bile tudi resni¢ne. Simbol je bil
podan zato, da bi poucil ljudi o tem kolesu Zivljenja, da bi razumeli, da je
delovanje v bistvu Zrtvovanje, in da bi moralo biti vsako dejanje opravljeno
kot dolznost, da bi moralo biti opravljeno zato, ker je pravilno in brez kakr-
$negakoli drugega cilja; da bi moralo biti opravljeno zato, da bi lahko bil
¢lovek v harmoniji z zakonom; da bi moralo biti opravljeno zato, ker je to
njegov odgovor na zakon, njegov prispevek k skupni nalogi. Tako je bilo
zrtvovanje v tem ucenju vez povezanosti, zlata nit, ki povezuje vsa ziva bitja
v tem manifestiranem vesolju. In ker je koren zrtvovanja delovanje, ker de-
lovanje izhaja iz manifestiranega Boga, in ker je On tisti, ki manifestira, je
bilo receno, da Brahman prepaja vsako Zrtvovanje, in da mora biti vsako
dejanje opravljeno kot dolznost v svetu, in ne kot Zelja po individualnih
sadovih, ne kot Zelja po osebni koristi, ne kot Zelja, da bi dosegli nekaj za
osebnostni jaz - kar se dogaja ob nizZjem, ponizanem, sebi¢cnem pogledu na
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zrtvovanje, do katerega je prislo kasneje. Del obracanja kolesa kot del oprav-
ljanja dolznosti zaradi dolznosti, je samo bistvo alkimije, ki, ko spremeni
delovanje v Zrtvovanje, pozge vezi Zelje in osvobodi modrega. Tako delo-
vanje, ki zgori v ognju modrosti, izgubi vso svojo vezivno silo na duso; dusa
postane sodelavec z bozanskim v naravi in vsako dejanje, ki je poloZeno na
oltar dolZnosti, postane sila, ki obrne kolo Zivljenja, a pri tem nikoli ne veze
duse.

To - ta nenehna izmenjava, to medsebojno sluzenje - je ena od oblik veli-
kega zakona Zrtvovanja, in sprememba, do katere pride, je take narave, tako
da, ¢e je dejanje opravljeno kot dolznost, postane del univerzalne harmoni-
je, odlo¢no pomaga napredku evolucije, odlocno pomaga dvigovati raso.
Delo nasega aspiranta v preddverju je postopno urjenje samega sebe, da bi
vsako dejanje izpeljal na ta nacin zrtvovanja, spoznavanje, da ga izvaja na
ta nacin, da ne sprasuje po nicemer, da ne i$¢e nicesar, ne Zeli sadov, ne
zahteva nagrade; da ga opravi zato, ker ga je potrebno opraviti in ne zaradi
kakr$negakoli drugega razloga. Tisti, ki ravna tako, resni¢no izvaja delo du-
hovne alkimije, s katero se vsako dejanje ocisti v ognju modrosti: on je v
zavestni harmoniji z bozansko voljo v manifestiranem vesolju, in tako po-
stane sila evolucije, tako postane energija napredka; in potem ima celotna
rasa korist od dejanja, ki bi sicer prineslo zrtvovalcu le osebni sad, ki bi nato
vezalo njegovo duso in omejilo njegove zmoznosti za dobro. Tako lahko
gledamo na ta zakon Zrtvovanja kot na delovanje, ko ga gledamo v njego-
vem nizjem aspektu.

Preidimo sedaj na visjega, na bolj sublimen pogled, in, da bi tega lahko
razjasnili, brez napa¢nega dojemanja, bom poskusala tega prikazati ¢im
bolj skrbno ter se mu posvetila bolj celovito, ker vem, da se ob delni predsta-
vitvi lahko zelo hitro pojavijo napake, za katere bi bila odgovorna. Danes
bi se rada za trenutek ustavila pri bistvu Zrtvovanja in poskusala odkriti,
kaj zrtvovanje resni¢no pomeni. Zdi se mi, in to je misel, s katero bi rada
zacela, da je zrtvovanje, v svojem najglobljem bistvu - ¢e nanj gledamo s
stali$ca, ki bo postalo vse bolj in bolj nase, ko se bomo dvigovali proti bo-
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zanskemu zivljenju - dajanje ali izlivanje, da je njegov motiv Zelja po daja-
nju, njegovo bistvo, hrepenenje po izlitju necesa, kar se poseduje, in da se
to, kar je dragoceno lastniku, Zeli izliti v pomo¢ in veselje drugih. Ce na ta
nacin gledamo na Zrtvovanje, bolj z notranje kot z zunanje strani, je to deja-
nje darovanja, izlivanja narave zato, da bi prineslo sre¢o drugim, in zato je
v svojem bistvu veselo in ne mucno, pri ¢emer je darilo samo srce dejanja
zrtvovanja. Ce odstranimo vse drugo, kar se trenutno lahko pojavi pri izved-
bi zrtvovanja - to bomo obravnavali kmalu - in gledamo na zrtvovanje kot
zrtvovanje, potem je to darilo; in ponuja ga narava, ki si Zeli dajati, narava,
ki hrepeni po tem, da bi se izlila, ki bi rada z drugimi delila vse to, kar je v
njej blazenega, in katere motiv je to hrepenenje po izlivanju v druge, tako
da bi ti lahko postali eno z njo in njenim veseljem. Vendar, rekli boste, zakaj
z njenim veseljem? Zato, ker sem vas prosila, da se povrnemo v samo srce
in jedro manifestacije. Najbolj vzviSeno dejanje zrtvovanja, kar sem Ze pove-
dala drugod, je bila samo-omejitev edinega obstoja, s katero se je kot energi-
ja izlil v manifestirani Logos. Morda - ne nenaravno morda, ker pri obrav-
navi tega njegovega delovanja v vesolju, neprimerno poudarjam le eno stran
- je ta pogled na zrtvovanje obdrzal to, kar se zdi kot protislovje, ki je zajeto
v besedah “agonija Logosa.” Toda, kaj je Logos? Brahman v manifestaciji;
in narava Brahmana je - kakor nam vedno znova in znova pravijo stari sveti
spisi, kateri vlecejo korene iz Se starejsih znanj - blazenost. Nobena druga
misel ni mogoca, ¢e poskusate misliti na vse to, kar se nahaja onstran mani-
festacije. Da je Brahman blazenost, je klju¢na nota najstarejse arijske reli-
gije. In ko se ¢lovek vzpenja proti Brahmanu, se zadnji ovoj duse imenuje
ovoj blazenosti. Ce vzamete indijsko radZa jogo in e preutite nosilce, skozi
katere se lahko v svetovih manifestira dusa, boste odkrili, da, ko se umakne
iz nizjih svetov, ko se znebi nizjih ovojev, zavrne ovoj telesa in nato ovoj
subtilnejsega telesa in nato ovoj Zelja in nato ovoj uma; odkrili boste, da se,
ko se vzpenja vse visje in visje, priblizuje Brahmanu, ki je ona sama, in po-
staja vse bolj in bolj svoja bistvena narava; odkrili boste, da je na samem
koncu najvisji ovoj tako subtilen, da se tezko lo¢i od enega in edinega, tenka,
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redka individualnost, ki je nujna, da bi ohranila celotno Zetev vekov, ki lezi
pred nami. In ta ovoj ima ime, imenujejo ga ovoj blaZenosti, pa ceprav bodo
vsakega, ki se bojuje v svetu v ovojih nevednosti, pa ¢eprav bodo spomnili
vsakega, da je ta proces joge, ki je zveza z bozanskim, treba voditi s stopnje
na stopnjo, dokler dusa ni ovita le v blazenost, in nakar pravijo: “Brahman
je blazenost.” Potem dojamete, ¢e sploh lahko dojamete to veliko ucenje,
da ni mozno nobeno dejanje zrtvovanja, v tem visokem podrocju, ki bi bilo
kaj drugega kot dejanje veselja, kot le dejanje izlivanja blazenosti; in Ze samo
bistvo misli - kakorkoli Ze nepopolno sem izrazila misel, kar ne pomeni ve-
liko - se iz te vzvisene narave, ki je blazenost, izliva vesolje; da iz tega samo-
omejujocega obstoja prihaja Logos, ki je on sam. In pravi cilj samo-omejitve
je izliv blazenosti, ki je njegovo lastno bistvo narave, tako da bodo, ko naj
bi se izpolnil cikel obstoja, obstajali $tevilni posamezniki, zareci in veseli,
ki bodo z njim delili to popolno blazenost, blazenost, ki bo rastla z njihovim
priblizevanjem samemu sebi; beda obstaja le v navidezni oddaljenosti od
njega, zaradi nevednosti, v katero je odeta dusa.

Vzemite nato, e Zelite, to, kot bistveno misel: da zakon Zrtvovanja temelji
na bozanski naravi, da je bilo vzvi$eno Zrtvovanje, s katerim je nastalo veso-
lje; tisto dejanje dajanja narave, ki je blazenost, in da je zaradi tega cilj vsega
nujno ta izmenjava ali razprsitev blazenosti in da je koren zZrtvovanja to ve-
selje pri izlivanju, ki Stevilne pripelje do zveze s samim seboj, katerega cilj
je mir, ki presega vsako razlago. Ko to spoznamo, bomo sposobni slediti
nasemu zakonu Zrtvovanja in razumeti to, kar sem govorila kot o dvojnem
aspektu: aspekt, ki daje, je veselje; vendar pa, ker je nizja narava tista, ki raje
jemlje kot daje, se ta nenehno kaze s stali$¢a nizje narave kot odpoved, ki
je bolecina. In ¢e to preuc¢imo bolj natan¢no, bomo, mislim, sposobni uiti
kakr$nemukoli protislovju in, morda, razjasniti nase o¢i, ko se bomo soo¢ili
s to veliko skrivnostjo, kot je bila pravilno poimenovana, zakonom Zzrtvo-
vanja. Spoznajmo torej, da je dajanje najvisje veselje, ker je bistvo bozanske
narave. Nato pa spoznajmo, da, ko ¢lovek postaja on sam, to je, ko postaja
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v svoji lastni samo-zavestnosti bozanski, postaja v sebi vse bolj in bolj vesel,
vse bolj in bolj Zeli to veselje dajati drugim. Zato mora, ko se razvija najvisja
narava, narasc¢ati tudi blazenost, bolecina pa se lahko javlja le iz trenja nizje
narave, iz boja nizje narave - ki je dejansko Jaz obdan z nevednostjo in ovit
v utvare. Tako bomo odkrili, ko temu sledimo naprej, da je uporabnost bo-
le¢ine v odstranjevanju neznanja; da je celoten proces rasti in evolucije od-
stranjevanje nevednosti; in da, cetudi to lahko opisemo kot nenehno izkus-
njo v nasi nizji naravi, kot bolecino, tezavo in spopad, vendar v razmerju z
razvojem resni¢nega notranjega ¢loveka, v razmerju z njegovo zavestno ak-
tivnostjo, v razmerju z njegovo sposobnostjo prestopanja v visjo naravo,
on spoznava, da je bistvo vseh njegovih naporov to, da prinasa v ta nemocni
in zalostni svet to manifestacijo veselja in miru. In postopno bo sposoben,
nekako, prepojiti nizjo naravo s svojim lastnim prepri¢anjem, ko postopno
ocis¢uje nizjo naravo nevednosti in ji omogoca spoznavanje realnosti na-
mesto varljive pojavnosti stvari.

Kako je potem mogoce, se lahko vprasamo, da je ta ideja o bolecini tako
nenehno povezana z zZrtvovanjem? Zakaj so se ljudje tako zelo v misli isto-
vetili s tem, da se uporaba besede Zrtvovanje v umu misleca ali bralca nujno
poveze z idejo Ciste agonije? Zdi se, da koren zmote leZi v niZji naravi: vse
njene prve aktivnosti so usmerjene v pridobivanje, v jemanje, da bi svojemu
izoliranemu in locenemu jaz-u ohranila stvari. Ko prihaja v ta svet, da bi
nabiral izku$nje, in ko visji ¢clovek sploh Se ni razvit, ko je njegov vpliv na
niZjega - ko je $e on sam tako nekoherenten - najnizje mozne vrste, bo ta
nizZja narava plavala v svetu obcutkov, jemala tu in tam, vse, kar je privlacno,
ne da bi poznala naravo stvari, ne da bi poznala posledice stvari, preprosto
vodena od zunanje pojavnosti, in ne da bi vedela, kaj se lahko nahaja skrito
izpod te varljive povrsine. Tako bodo te zgodnje in dolgotrajne izkusnje
nizZje narave le nenehno grabljenje po navideznih uzitkih in nenehno odkri-
vanje, da so ti manj zadovoljujoci kot si je domisljala. In lahko se spomnite,
da sem vam Ze skrbno predstavila ta pomen in korist bole¢ine v njenem
postopnem ucenju ¢loveka o naravi zakona in o prehodni naravi Zelja ¢utov,
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o zadovoljstvih Zivalske narave. Na ta nacin bole¢ina vodi do znanja, kot
tudi ugodje vodi do znanja; in ob izkusanju teh dveh strani manifestirane
narave dusa zbira nekaj znanja o osnovni realnosti stvari. Zbiranje izkusenj,
ki so lahko, in pogosto so, bolece, v tem zbiranju dusa preobraza svoje iz-
ku$nje v znanje, spreminja to znanje v modrost, ki jo nato uporablja kot
svojega vodica. Ko resnic¢ni ¢lovek zbira to znanje, zacne ta rastoci jaz spo-
znavati, kaj to je; ko ga preobraza v modrost, postaja ta modrost izvir Cistega
in neponarejenega veselja. Ta rasto¢a modrost vedno pomeni povecano vi-
zijo, povec¢ano umirjenost, povecano moc¢. Tako je zanjo to, kar prinasa iz-
kusnja in kar je za niZjo naravo bolece, ni nedobrodoslo. Ko odkrije, da ne-
ko gorece pridobljeno zadovoljstvo, prinasa razocaranje in naveli¢anost
resni¢cnemu ¢loveku, spremeni to izkusnjo v modrost; tako ima s tega sta-
lis¢a celo bolecina svojo veselo stran, kajti v izku$nji ne vidi prehodne bole-
¢ine nizje narave, ampak pridobitev znanja za vi$jo; in spoznava, da vse te
izkus$nje pomenijo njegovo lastno rast v znanju in moci; zato jih izbira, iz-
bira s premisljenim veseljem, zato, ker vidi konec delovanja in zlato, ki pri-
haja iz ognja.

Vzemimo clovesko bitje, slepo zaradi nevednosti v nizjem svetu; recimo,
da se uci teh lekcij, ki mu jih nenehno ponuja narava, lekcij, ki so nepo-
pustljive in bolece; recimo, da isce zivalska zadovoljstva, ne glede na skodo,
ki jo povzroca drugim, ne glede na trpljenje, ki ga povzroca tistim okoli se-
be; da tlaci druge zato, da bi pridobil za sebe nek predmet Zelje; potem bo
gotovo odkril, ko se bo ta v njegovih rokah zdrobil na koscke, da je njegov
prvi obcutek akutna bolecina, silovito razocaranje, obcutek naveli¢anosti
in odpora. In ko pogledamo nanjo s tega stali$ca je izkusnja resni¢no boleca,
Ceprav je z vi§jega stalisca taksna, da si jo je bilo vredno pridobiti, ker je
modrost, ki jo prinasa, globlji vpogled v naravo in bolj trdno znanje o
zakonu. Vendar pa je e veliko vec kot to. Nizje in vi§je se znajdeta v spo-
padu; visje hoce dolocen dosezek; delovati mora skozi nizje; nizje ne razume
cilja, ki ga ima visje, ne pozna cilja, ki ga vidi visje; brez tega sodelovanja
nizjega vi$je ne more doseci svojega cilja; in tako nastopi boj z nizjo naravo,
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ki jo je v¢asih potrebno potisniti naprej, v¢asih zadrzati, in vse to ima za
nizjo naravo, ki je $e vedno ovita v nevednost, posledico ob¢utenja odpora,
¢utenje prisiljene odpovedi tega, kar si zeli imeti. Toda pocasi prihaja do
tega, da nizja narava, ko nanjo vse bolj uc¢inkovito deluje visja, vse bolj ra-
zume, da je dobro, ¢e to stvar opravi, pa ¢eprav bo lahko prislo pri delovanju
do bolecine; da je pridobitev vredna trpljenja in da to preseganje tezav z
naporom, ¢etudi je ta napor sam po sebi bolec, Se vedno pripelje do tolike
moci, da se bo bolecina napora izgubila v veselju dosezka. Tako bo, ko se
bo dusa razvila, celo v zvezi z nizjo naravo, to dvojno delovanje v intelektu,
vumu ¢loveka, ob katerem bo premisljeno izbral stvar, ki jo je tezko doseci,
in jo prepoznal za izjemno zazeleno. Ker je ne more pridobiti brez Zrtvo-
vanja nekaterih nizjih Zelja, bo te zrtvoval in nekako zazgal v ognju znanja.
Nato odkrije, da, ko to opravi, pozge omejitve, ki ga vlec¢ejo navzdol, da
pozge slabosti, ki ga zadrzujejo, in da je dotik ognja, ki se zdi na zacetku
bole¢, v resnici le unicenje teh okov, ki ga zadrzujejo. Nato z veseljem sprej-
me svobodo. In ko se izkus$nja ponavlja, uresnicuje vse vec in ve¢ svobode
ter vse manj in manj trpljenja, preko katerega je dosegel svobodo. Tako je
s tega notranjega stalisca to trpljenje znova spremenil v veselje, kajti tu na-
stopa duhovna alkimija, tako da vidi v tem izlivanju vi§jega v nizje, da visje
prinasa nizjemu veselje in obcutenje njegove trajne in vedno vecje blaze-
nosti. In ko se dusa priblizuje portalu templja, ko v ve¢ji meri razume ta
proces, dusa vidi, da je vse to dejansko proces unicevanja omejitev, in da
je vse trpljenje povezano s temi omejitvami, ki ji onemogocajo, da bi spo-
znala svojo zdruzenost s svojimi brati kot tudi svojo zdruzenost z bozan-
skim. Ko to razume in ko se izrazi izliv boZanske narave, ki je resni¢ni ¢lo-
vek, potem bo nenehno obcutila, da z uni¢enjem omejitve odkriva to bozan-
sko veselje, in da je bolecina navsezadnje le vprasanje lo¢enosti; da ima lo-
¢enost svoj koren v neznanju, in da z uni¢enjem neznanja preneha tudi bo-
le¢ina. In ne samo to, ampak, ko obcuti utvarnost te omejitve, ko vidi, da
je ta omejitev le navidezna in ne realna, in da ne obstaja v svetu, v katerem
zivi resni¢ni ¢lovek, potem bo zacela premisljeno preobrazati te sposobnosti
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nizje narave in jih, s tem procesom alkimije, rafinirati, na nacin, ki sem ga
omenila na zacetku.

Oglejmo si en ali dva primera ter poglejmo, kako se to lahko odvije. Vze-
mimo najprej to, kar je eden od velikih izvorov bolec¢ine v nizjem svetu -
iskanje ugodja za osebnostni jaz, ne glede na Zelje ali obcutja drugih; zelja
po uzivanju locenosti, Zelja po uzivanju v ozkem krogu, ki je loc¢en od ce-
lotnega sveta izven njega, in ki je omejena na uzivanje nizjega jaz-a. Kako
naj obravnava ta instinkt iskanja ugodja, kot ga v¢asih imenujemo? Ali je
v njem kaj takega, kar lahko spremenimo z ognjem? Iskanje ugodja, ki se
vedno konca s trpljenjem, lahko spremenimo v sposobnost Sirjenja veselja,
pri katerem bodo vsi delili to, kar je nekdo dosegel. Dusa odkriva, da lahko
izvede to preobrazbo s postopnimi poskusi, da bi odstranila element loce-
nosti iz tega iskanja ugodja, tako da se nenehno poskusa znebiti te Zelje po
izkljucitvi, da porusi steno nevednosti, ki jo je zgradila okoli sebe v teh niz-
jih svetovih, v katerih se manifestira; da pozge to nizjo steno tako, da je ne
bo ve¢ lo¢evala od drugih jaz-ov, tako da, ko misli na ugodje in ga pridobi,
jaz izlije navzven med vse njene brate in jim prinese sreco, ki jo je nasla. In
veselje bo dejansko odkrila v iskanju, poslusnosti; kajti v svetu, kjer je vse
zakon, mora harmonija z zakonom vedno prinesti mir in sreco, prisotnost
neuglasenosti pa opozarja na disharmonijo z zakonom. Toda ta dusa, ki
raste in odkrije, da je pridobila nekaj duhovne moci, da je pridobila nekaj
duhovnega znanja, da je pridobila nekaj duhovne resnice, bo sebe izurila v
¢utenju, da je veselje posedovanja skrito v dejanju dajanja in ne v dejanju
pridobivanja, in da je to, kar mora opraviti, to, da porusi vse te stene, ki jih
je ustvarila okoli sebe v dnevih nevednosti, in da dopusti, da se veselje $iri
po vsem svetu ljudi in stvari. Na ta na¢in lahko instinkt iskanja ugodja pre-
obrazi v mo¢ podarjanja veselja in odkrije, da bo iskanje ugodja v izolaciji
naslo veselje le, ko bo podeljeno, in da je vredno imeti le to, kar lahko damo
tudi drugim. In veselje dajanja je dejansko bistvo Zrtvovanja, izlivanje na
vse, tega, kar bi sicer postalo povsem brez vrednosti, ¢e bi ostalo znotraj
locenega jaz-a.
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Vzemimo drug primer te iste duhovne alkimije - sebi¢no ljubezen. Tu na-
stopa nekaj viSjega kot instinkt iskanja ugodja, kajti Ze sama beseda ljubezen
vkljucuje dajanje necesa drugemu, sicer sploh ni ljubezen; vendar pa je to
kljub temu Se vedno lahko zelo sebi¢na ljubezen, ljubezen, ki vedno poskusa
nekaj dobiti, namesto dati, ljubezen, ki gleda, koliko lahko pridobi od pred-
metov njene ljubezni, namesto tega, koliko jim lahko da, ljubezen, ki ze
zaradi tega, ker skusa pridobiti, gotovo kaze neljubece atribute izklju¢nosti,
ljubosumja, zelje po tem, da bi druge obdrzala zunaj, zelje, da bi imela lju-
bljeni predmet zase in nekako, da bi svetila le na njeno bivanje, ne da bi od
njenih zarkov imel korist Se kdo drugi. Toda, kako naj se spremeni sebi¢na
ljubezen? Ne z zmanjsanjem ljubezni; ne tako, da jo ohladimo, da bi postala
bolj hladna in trsa kot je bila, ¢e je ljubezen sploh lahko hladna in trda; am-
pak tako, da opogumimo ljubezen in premisljeno poskusamo odstraniti te
jevati steno izkljucevanja, le-to porusimo; da, ko Zeli ohraniti to, kar je tako
dragoceno in ob¢udujoce, to takoj poskusamo podeliti z njegovimi sosedi;
da, ko poskusa ljubljeno odtegniti drugim, to raje podelimo z drugimi. Dusa
more spoznati, da mora biti to, kar je lepo in kar nudi veselje, dano vsem,
tako da lahko tudi oni dozivijo sreco, ki jo nekdo prejema od ljubljenega
predmeta, tako da lahko vsi ti grobi elementi postopno izginejo. Ko se po-
javi ¢utenje sebi¢nosti, ga moramo premisljeno odstraniti; ko se izrazi cute-
nje ljubosumja, ga moramo v trenutku zatreti; tako da tam, kjer se pojavilo
¢utenje “ohranimo le zase in uzivajmo,” le-to spremenimo v “odidimo sku-
paj v svet, da bi dali in delili z drugimi veselje, ki smo ga nasli.” Tako, da s
tem procesom alkimije ljubezen postane bozansko socutje, ki se $iri po ce-
lem svetu ljudi; tako da tisti, ki je nasel ljubezen ljubljenega, najde njeno
ocarljivost v izlivanju te na vse, ki jih najde. Tako ta ljubezen, ki je bila ne-
ko¢ sebi¢na, ki je bila neko¢ morda ljubezen med moskim in Zensko, lahko
razpre ta ozek druzinski krog, se lahko razpre v zivljenje skupnosti, se lahko
razpre v Zivljenje naroda in nato v Zivljenje rase in kon¢no vkljuci vse kar
zivi v vesolju, kjer ni nicesar, kar ne bi zivelo. In pri tem ne bo izgubila svoje
globine, ni¢ od svoje toplote, ni¢ od svoje silovitosti, ni¢ od svoje vneme,
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ampak se bo razsirila po celotnem vesolju, namesto da bi bila koncentrirana
na eno samo srce, in tako postala tisti ocean socutja, ki vkljucuje vse, kar
¢uti in zivi. Taksna je v zvezi z ljubeznijo ta alkimija duse.

In tako lahko vzamete kvaliteto za kvaliteto nizje narave in ji sledite tako
kot sem jaz sledila tem dvem, in videli boste, da je bistvo celotnega procesa
v tem, da se znebimo locenosti, da s premisljeno voljo in premisljenim zna-
njem ter razumevanjem pozgemo to lo¢enost, in da je celoten proces veselje,
ki pripelje do veselja resni¢nega, pravega ¢loveka, ne glede na to, kako se
lahko v svoji slepoti v¢asih zmoti nizji ¢lovek. In ko je to enkrat znano, po-
tem tisto, kar je bilo bolece, izgubi aspekt bolecine in postane veselje in celo
v popolnem obcutenju tega, kar bi bilo nekdaj bolecina; veselje premaga in
spremeni trpljenje, kajti dusa vidi, in niZja narava zacenja razumevati na-
men in cilj delovanja.

In pri obravnavi tega vprasanja bomo spoznali, da obstaja $e nek drug nacin,
na katerega lahko pride do te preobrazbe; da pride, ko ta ogenj modrosti
in ljubezni, ki je bozanska narava v ¢loveku, vse bolj in bolj prodira v nizjo
naravo in pozge te omejitve, o katerih sem govorila, ter jih preobrazi v sebi
podobne, tudi do osvoboditve duhovne energije, osvoboditve duhovne mo-
¢i; ta Jaz, ki se tako manifestira v nizjem ¢loveku, je sposoben izliti energije
in modi, ki na nek ¢uden nacin izgledajo kot posledica procesa, ki smo mu
sledili, alkimije v naravi, s katero - ko se ta dusa s svojim ognjem ljubezni
in modrosti manifestira v svetu ljudi - sama manifestacija osvobodi energi-
jo, samo izgorevanje nizjega osvobodi subtilne sile viSjega. Tako je posledica
izgorevanje, osvoboditev duhovnega Zivljenja, osvoboditev tega, kar je bilo
vezano in se ni moglo manifestirati, ki pa, ko zgori ta zunanji ovoj, lahko
svobodno deluje v svetu. Ko se zacne dusa dvigovati na visje ravni, zacnemo
medlo razumevati in spoznavati njeno istovetnost z vsem in zdruZenost
vsega, zacnemo medlo zaznavati obrise velike resnice: da je sposobna, zaradi
te zdruzenosti z drugimi dusami, z njimi deliti in jim pomagati na stevilne
nacine; in da je sposobna predati in Cutiti veselje ob predajanju tega, kar bi
lahko imela za sebe, ker sebe istoveti z vsem in ima potrebo dati svetu. In
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tako to, kar lahko imenujemo cena za duhovne dosezke, zmoznosti za du-
hovno mirovanje, duhovno blazenost, duhovno rast, ki je ni mogoce deliti
z drugimi - dusa lahko preda kot dejanje veselja, ki je zanjo nujnost njene
lastne narave, zato da bi vse, kar jo obdaja, postalo lahko skupna last in se
razsirilo skozi raso ljudi, da bi bilo v pomo¢ njeni evoluciji. In tako slis$imo
za ucence, ki so se odpovedali devacanu, in sli$imo za adepte, ki so se odpo-
vedali nirvani, in medlo spoznavamo, da to pomeni, da ti dosegajo tocko
samo-istovetnosti s svojimi brati, na kateri postane njihova bozanska nuj-
nost, da to, kar so pridobili, podelijo z drugimi; da njihova resni¢na nagrada
ni v blazenosti devacana ali nepredstavljivi blazenosti nirvane, ampak da
je edino veselje, do katerega jim je mar, da to, kar je njihovo, vse to, cesar
bi se lahko veselili, izlijejo v skupno blagostanje ter tako pomagajo napredku
skupne evolucije; povzdigniti, za nekoliko, raso, katere del so.

In nato ujamemo preblisk o Se eni resnici, o nacinu, na katerega je ta pomo¢
lahko véasih dana; in vidimo, da, ko je ¢lovek obtezen s trpljenjem, ki si ga
je ustvaril sam, ko veliki zamah zakona, ki ga ni mogoce nikoli prelomiti,
na ¢lovesko duso izlije bolecino in trpljenje, ki ju je v preteklosti sam posejal
in povzrocil - da, ko se nanj zgrne to trpljenje, tisti, ki ne pozna lo¢evanja,
ki spozna, da sta on in ta trpeca dusa eno na ravni realnosti - ne bo nujno
ta deloval nanj, in da odpusca tistemu, ki je posejal seme, da se izogne zetvi
- ampak, da, nekako, stoji ob njem ob Zzetvi, ter da njegovi dusi vdihne mo¢
in energijo; tako, da tisti, ki je ustvaril tovor, tega tudi nosi, da Zetev pozanje
tisti, ki jo je posejal, vendar pa da kljub temu, nekako, dusa prejme neko
novo moc¢ in novo Zivljenje in novo razumevanje, ki ji omogoci opraviti
nalogo. Ki ne spremeni naloge, ampak odnos duse do te naloge; ki ne spre-
meni tovora, ampak moc¢ duse, s katero ga ta dvigne; in ena od najvecjih
radosti, ena od najvecjih nagrad, ki lahko doleti rasto¢o duso, ki ne zahteva
nicesar zase kot le mo¢, da bi sluzila, pride takrat, ko vidi slabotnejso duso,
ki se je zlomila zato, ker je bila slabotna, in ko ugotovi, da lahko vdihne v
to duso dih bozanskega poguma in olajsanja ter razumevanja; da ji lahko
nudi upanje in mo¢, da bo zmogla. Tako dana pomo¢ okrepi bratsko duso,
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da opravi nalogo. Ne osvobodi te duse tovora, ki si ga je naprtila in ki ga
mora nositi zaradi sebe, ampak to vdihovanje moci, ki raste iz razumevanja
narave stvari, v njej resni¢no spremeni bolecino trpece kazni v mirno prena-
$anje zasluZene bolecine, ki sporoca svojo lastno lekcijo. Dusa, ki je prejela
tako pomoc, postane vesela, ¢etudi mora nositi tovor svoje karme. In darilo,
ki ga je prejela, je darilo, ki jo okrepi sedaj in tudi za v bodoce; je izliv bo-
Zanskega Zivljenja z ravni, na kateri so vse duse eno. Ta raven ohranja polno
te duhovne energije, da jo lahko delijo tisti, ki so odkrili bozansko veselje
v tem, da se izlivajo, ki ne poznajo druge nagrade kot le dvigovanje svojih
bratov proti svetlobi, ki so jo sami Ze dosegli.

Toda, ce je to res, kaj potem pomeni tezavna misel, ki jo vsi poznamo, ki
jo je na$ aspirant prav gotovo nenehno poslusal; ki jo ¢uti tudi sam, ko se
sooca z njo, ko vstopa na te pripravljalne stopnje, in s katero zeli prekriti
vse tisto, kar lezi na drugi strani vrat v preddverje? Zakaj so pot poimenovali
“pot gorja,” Ce ta pot, po kateri hodimo, postaja vse bolj Zareca v svojem
bozanskem veselju? Kljub temu pa ni tezko razumeti, zakaj je bila uporab-
ljena ta fraza, Ce veste, komu se mora pot zdeti kot pot gorja; ¢e razumete,
da mora biti pri tem vzpenjanju po poboc¢ju, v tej premisljeni volji po hitrem
vzponu, v tej premisljeni odlo¢nosti, da se izstopi iz obi¢ajne ¢loveske evolu-
cije, nujna posledica napora koncentracija rezultatov v nekaj zivljenj, ki bi
se sicer razsirila na $tevilna. Takrat pride k dusi karma preteklosti, s katero
se je potrebno sedaj soociti in jo obdelati v zelo kratkem ¢asu in zato s stra-
$ansko dodatno silo in silovitostjo. Ko se ta zgrne na duso, lahko pride z
osupljivo silo, lahko pride z oslepljujoco energijo, ki povzro¢i trpljenje, ki
ga ni Cutila nikoli prej. Toda tudi takrat ni dusa sama tista, ki ¢uti gorje; to
je niZja narava, Se vedno slepa, ki pa jo vi$ja stalno sili naprej; celo v
trenutkih najbolj grenke preizkusnje, ko se vse to, kar se je zbralo v $tevilnih
zivljenjih v preteklosti, zgrne na duso, ki si je upala izzvati svojo usodo. Ce-
lo v teh trenutkih se dusa nahaja v podrocju miru in se veseli, da bo to op-
ravljeno hitro, kar bi sicer trajalo tako $tevilna zivljenja; in da bo v ognju,
ki je lahko oster, ki pa je zato kratkotrajen, povsem ocistila umazanijo pre-
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teklosti, tako da se bo svobodna odpravila naprej v Zivljenje, ki je zanjo edi-
no sprejemljivo in zaZeleno.

Zato to pot, ¢e nanjo gledamo od spodaj, imenujemo pot gorja; pa tudi zato,
ker ljudje, ko nanjo vstopijo, odlozZijo toliko stvari, ki se svetu zdijo prijetne
- ugodja cutov, ugodja posvetnega zivljenja, vseh mogocih radosti, za katera
tako Stevilni ljudje mislijo in ¢utijo, da so prave cvetlice na poti Zivljenja.
Toda ta dusa, ki se je odlocila povzpeti, je izgubila okus za njih, ta dusa si
jih ne zeli ve¢, ta dusa iSCe nekaj, kar ne oveni, in se veseli tistega, kar ni
prehodno. In ¢eprav se lahko pot od zunaj zdi kot pot odpovedi, je to odpo-
ved, ki po drugi strani pomeni novo veselje in mir in sreco; kajti to ni pre-
vzemanje gorja zaradi ugodja, ampak odlaganje prehodne srece zaradi vec-
ne blazenosti, odklanjanje stvari, ki jih ji lahko odtegnejo zunanje okolis-
¢ine, zaradi tistega, kar je notranja posest same duse, zakladov, ki se jih ne
more nikoli dotakniti noben ropar, radosti, ki jih ne more zatreti nobena
sprememba zemeljskih okoli$¢in, ne poskodovati, ne zamegliti. In ko dusa
napreduje po poti, se veselje poglablja in poglablja; kajti videli smo, na za-
¢etku, da ima zalost koren v neznanju. Res je, da bo grenka bolecina pogosto
prisla pred znanjem, vendar je to zaradi neznanja, zaradi slepote. Zalost je
v srcih tistih, ki, mogoce zaradi Zalosti, i$¢ejo pot, ki se ozirajo po svetu ljudi
in vidijo revicino in bedo povsod okoli sebe, ki vidijo trpljenje moskih in
zensk ter otrok, ki se ponavlja stoletje za stoletjem, tisocletje za tisoc¢letjem,
ki vidijo, da ljudje trpijo, ne da bi vedeli zakaj trpijo, in da je to Zelo ne-
vednosti resni¢no bistvo bolecine. Ko gledajo po svetu, ki je potopljen v
nevednost, in na ljudi, ki se bojujejo med svojimi zapleti, takrat srca ljudi,
ki naj bi postali odresitelji ¢lovestva, ¢utijo revi¢ino sveta in to jih navdihne,
da zanj iscejo pot osvoboditve. Vendar ali vas ni nikoli presenetilo, ko ste
gledali nazaj na zgodovino tistih velikih in ujeli iz zgodovine tradicije in
sveta prebliske o njihovih zivljenjih, ali vas ni nikoli presenetilo, da se je ta
agonija, skozi katero so morali iti, odvijala pred tem, ko so zagledali luc¢?
Da, je bila to agonija nemoci, odsev zalosti, ki so jo spoznali, ko $e niso vi-
deli vzroka za Zalost, ki so jo cutili, ko Se niso poznali zdravljenja? In ce
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pogledate na zalost takega bozanskega ¢loveka, na katerega milijoni v nasi
rasi danes gledajo kot na najvisjega in najvecjega, kot na cvet ¢lovestva, kot
Budo, ki ga, danes ljubi tretjina ¢lovestva, ali se spomnite, kako je ugledal
vzrok za zalost, kako je objokoval nevednost in revs¢ino sveta, in ni videl
- recimo, kot parabolo, ni videl - kako je mogoce to Zalost ozdraviti; kako
je presel skozi trpljenje in bolecino ter samo-odpoved, kako se je odpovedal
zeni in otroku, domu in kraljestvu; kako se je odpravil le v popotniskih
cunjah v dzunglo, dale¢ od prebivalis¢ ljudi, in kako je bilo njegovo srce
tezko in njegove oc¢i zamegljene? Ni vedel, recimo, kako resiti svet, a kljub
temu ni imel miru, ker je svet trpel; presel je skozi mnoge nevarnosti, skozi
Stevilne bolecine, skozi trpincenje telesa in skozi gosto temo in revicino
uma, ki si je Zelel videti, a ni mogel; in na koncu, ko je sedel pod drevesom,
je prisla razsvetlitev, in spoznal je vzrok za zalost. In potem je prisel cas, ko
je zalost izginila in je njeno mesto prevzelo veselje; ko je iz besed, ki so sto-
letja prihajale iz njegovih ust, prisel krik zmagoslavja, veselja, srece, ki sedaj
ne bo vec¢ poznal spremembe. Lahko se spomnite besed, s katerimi je angles-
ki pesnik opisal njegovo pripovedovanje, ki nam kazejo, kako je bila neved-
nost vzrok za zalost in kako znanje pomeni videti in prihod veselja:

“Jaz, Buda, ki sem objokoval solze vseh mojih bratov, katerega srce je krva-
velo zaradi gorja sveta, se smejim in se veselim, kajti obstaja svoboda.”

Svobodal! Ta je veselje. Solze prihajajo iz neznanja; solze prihajajo iz slepote;
srce je krvavelo zaradi gorja sveta tako kot sedaj srca ljudi krvavijo, ker ne
vedo. Toda obstaja svoboda. In sporocilo svobode je, da je vzrok za zalost
v nas samih in ne v vesolju; da pociva v naem neznanju in ne v naravi stva-
ri; da pociva v nasi slepoti in ne v zivljenju. Tako je to: ko pride lu¢, z njo
pride tudi svoboda, in z njo veselje in smeh ¢loveka, kot pravijo, postaneta
bozanska. Kajti bozanska lu¢ se je izlila na njegovo duso, in on je razsvet-
ljeni, modri; za modrega pa ne obstaja taksna stvar, kot je zalost, kajti za
bozansko razsvetljeno duso je zalost za vedno mrtva.
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5. Predavanje - Na pragu

Danes stojimo pred vrati iz zlata, tistimi vrati, ki jih lahko odpre vsak ¢lovek
- tistimi vrati, ki, ko jih enkrat prestopimo, pripeljejo ¢loveka v ta veliki
tempelj, o katerem govorimo zadnje tedne - ta tempelj, iz katerega tisti, ki
je enkrat vstopil, ne izstopi ve¢. In danes bomo skusali spoznati nekaj o sta-
nju aspiranta, ki se priblizuje pragu, ki upa, da bo kmalu vstopil v tempelj
in se pridruzil razredu tistih, ki so se odlo¢ili za sluzenje svetu, za pomo¢ v
evoluciji rase, za hitrejsi razvoj clovestva. Ce za trenutek pogledamo na pre-
bivalce tega preddverja, o katerih smo govorili v zadnjih $tirih predavanjih,
bomo nasli neko znacilnost, ki se zdi skupna vsem tistim, ki se tu nahajajo.
Oni se precej razlikujejo po svojih mentalnih in moralnih kvalitetah; precej
se razlikujejo po napredku, ki so ga opravili; razlikujejo se precej, kar dovolj
jasno zaznamo, ¢e jih preucujemo, po kvalitetah, ki so jih ze pridobili, po
svoji pripravljenosti na prehod; toda ena stvar se zdi vsem skupna, to pa je
gorecnost. Pred sabo imajo dolocen namen. Odlo¢no in jasno razumejo k
¢emu tezijo, na svet gledajo z gore¢im namenom v zivljenju; in ta je morda
najbolj vzvisena znacilnost in tista, kot sem ze rekla, ki je skupna vsem. Tis-
ti med vami, ki vam je povsem znana sveta literatura v drugih dezelah, se
boste spomnili, koliko pozornosti posveca tej kvaliteti gore¢nosti, dolo¢ne-
mu namenu, ki se izrazi na nek poseben nacin. Ce pogledate v kakino od
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starih knjig, ki pripada indijskim veram, boste odkrili, da je nepozornost
oznacena kot ena izmed najbolj nevarnih napak; gore¢nost pa, po drugi
strani, kot eden izmed najbolj cenjenih dosezkov. Ni pomembno, katero
vero pogledate, glede tega so povsem slozne. Vsak, ki je dosegel to stopnjo,
o kateri razmisljamo, je presel onkraj vezi, ki lo¢ujejo eno vero od druge,
je spoznal, da je v vseh verah isto veliko ucenje, in da vsi religiozni ljudje
iScejo isti veliki cilj. Zato ni presenetljivo, da, kadarkoli se obrnete na svete
spise, ki pripadajo tej ali oni veri, ki vse izhajajo iz istega velikega bratstva
uciteljev, najdete iste znacilnosti, ki so znacilne za aspiranta, ter da vse go-
vorijo o tej kvaliteti gore¢nosti kot o najbolj bistveni za tistega, ki naj bi
postal ucenec. Nekoliko bolj jasno, morda, in nekoliko bolj podrobno kot
kjerkoli drugje, boste to kvaliteto nasli obdelano v drugem poglavju Dham-
mapade. Tam pise: “Kdor je vztrajen, buden in pazljiv, premisljen, umirjen
v svojih delih, kdor Zivi pravi¢no in se obvladuje, njegova slava neprestano
raste. Modrec, ki je vztrajen in pazljiv, poln zbranosti in obvladovanja, naj
zgradi si otok zase, ki ga povodenj ne odnese. Bedaki in nevednezi so zelo
lahkomiselni, modrec pa goji pazljivost in pazi jo kot dragocen zaklad. Ne
bodite lahkomiselni, ne prepustite se uzitkom; le kdor je buden in pazljiv,
lahko spozna najvecjo sreco. Ko pazljivi modrijan prezene lahkomiselnost,
se povzpne na grad modrosti, kjer Zivi brez zalosti - kot izkusen hribolazec,
ki je prisSel na vrh gore, gleda tja v dolino na zalostne neumneze. Sredi specih
in nepazljivih je modrec buden in pazljiv; po poti gre kot hiter konj, ki je
zljivost prav vsi hvalijo, lahkomiselnost pa grajajo. Bhikkhu, ki je pazljiv in
ne pozna nemarnosti, napreduje kakor ogenj - pred sabo Zge prav vse ovire.”
Ce pogledate preko vseh teh stihov, lahko vidite, da je ta kvaliteta gore¢nosti
(resnosti) osnova celotnega ociS¢evanja narave, preobrazbe nizjih kvalitet
v visje; da celotno to delo predpostavlja goreco naravo, ki je prepoznala in
dolo¢no ice svoj cilj.

Le-to, kot sem rekla, lahko imamo za skupno znacilnost vseh, ki se nahajajo
v preddverju. In mogoce je dobro mimogrede omeniti, da se ta znacilnost
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kaze na zelo vzvi§en nacin tistim, ki imajo odprte oci. Vi vsi boste vedeli,
da je mogoce znacaj osebe precej dobro razbrati v tem, kar imenujemo au-
ra, ki obdaja osebo. in nekateri med vami se bodo spomnili, da sem pri ob-
ravnavi evolucije ¢loveka in razli¢nih tock te evolucije nekajkrat omenila,
da je dusa v svojih zgodnjih obdobjih zelo nedolo¢na stvar; da jo lahko, in
da smo jo lahko, primerjali z neko vrsto venca meglice brez dolo¢nega ob-
risa, brez jasno oznacene meje. Ko dusa napreduje, ta venec meglice pre-
vzema vse bolj in bolj dolo¢no obliko in temu ustrezno tudi aura osebe
dobiva bolj in bolj dolo¢no podobo. Namesto da bi se zakljucevala nejasno,
se razpréila v ni¢, prevzame jasen in dolocen obris; in bolj ko se individu-
alnost oblikuje, bolj dolo¢en postane ta obris. Ce nato pogledate na ljudi v
preddverju, boste opazili naslednjo znacilnost: to so ljudje, katerih aure so
dobro dolocene; ne le, da kazejo zelo dolo¢ne kvalitete, ampak so te tudi
zunanje jasno oznacene; in ta jasno zaznamovana aura je zunanji znak no-
tranje dolo¢nosti, ki jo prevzema posamezna dusa. To pravim zato, da bi
vi lahko razumeli in spoznali, da je to stanje duse stvar, ki se izrazi ob nje-
nem napredovanju; da ni stvar, pri kateri bi se pojavile napake. Polozaj duse
ni nekaj, kar bi ji samovoljno nekdo podaril; to ni stvar kakr§negakoli na-
klju¢ja, niti ni kakr$nekoli vrste slucaj; to je jasno in dolo¢no stanje, ki kaze
doloc¢no dosezene kvalitete, dolo¢no pridobljene moci, in te se jasno zazna-
mujejo, tako da so vidne vsakemu opazovalcu, ki je v sebi razvil moci vida,
ki so onstran teh, ki so povezane samo s fizi¢cno materijo. Kvaliteta gorec-
nosti je posledica razvijanja individualnosti in zato daje jasno dolo¢nost
auri; dolo¢no zarisana atmosfera, ki obkroza osebo, je, lahko re¢emo, zu-
nanji znak notranjega stanja, ki je skupno vsem, ki se nahajajo v preddverju;
in ¢eprav bomo to bolj jasno zaznali pri enih kot pri drugih, pa je to vseeno
znacilnost vsakega, ki se tam nahaja.

Tista cudovita drobna razprava, Luc na pot, povsem pravilno opisuje, da
medtem ko se aspirantje nahajajo v preddverju iniciacije pripadajo zivlje-
nju; to niso jasne in dolo¢ne iniciacije, ki pridejo na vrsto pozneje, niso tisti
dolo¢ni koraki, do katerih pride v templju, in od katerih je prva tista, do
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katere pride ob prehodu skozi zlata vrata; to so nenehne iniciacije, do ka-
terih pride na poti kandidata, ko se ta prebija skozi svoje vsakodnevno ziv-
ljenje, tako da lahko povsem pravilno recemo, da je zivljenje veliki iniciator.
In vse preizkus$nje, skozi katere prehaja kandidat, se odvijajo v tem Zivljenju,
ter tako izpopolnjujejo njegovo moc in razvijajo njegove sposobnosti. In
¢e se ponovno obrnemo na to drobno razpravo, Lu¢ na pot, boste odkrili,
da so tam omenjeni doloceni pogoji, ki so razlozeni v “Komentarju,” ki je
bil pozneje objavljen v Luciferju in sedaj visi v vsaki predsobi katerekoli
loZe resni¢nega bratstva. Ta Pravila so sedaj napisana v vsaki predsobi, sobi,
ki se nahaja pred vstopom v samo loZo. In ta pravila so zapisana v jeziku,
ki je po svojem znacaju misticen, vendar pa $e vedno dovolj razumljiv, ce-
prav kot vsak misticen jezik lahko povzroci tezave, e jemljemo besede pre-
ve¢ dobesedno, ¢e se naslanjamo samo na besede in ne iS¢emo razlage za
notranje resnice, ki jih poskusajo besede izraziti. In te $tiri velike resnice,
ki so zapisane v predsobi, so, kot se boste spomnili, naslednje: “Preden more
oko videti, se mora odvaditi solza. Preden more uho slisati, mora izgubiti
svojo obcutljivost. Preden morejo usta govoriti vprico mojstrov, morajo
izgubiti mo¢, da ranijo. Preden more dusa stati vprico mojstrov, si mora
umiti noge v sr¢ni krvi.”

Isti pisec, skozi katerega je bila podana Luc na pot, je bil, kot se spomnite,
pozneje uporabljen tudi za nadaljnjo razlago Luci na pot, za zapis doloce-
nega komentarja, ki zahteva skrben $tudij, ker razlaga precej tezav, na katere
bi $tudent lahko naletel ob sami razpravi, in mu lahko pomaga, da se izogne
preveliki dobesednosti, o kateri sem govorila, in da dojame notranji pomen
teh $tirih resnic, ter da ga ne zavede povsem zunanjo izrazanje. V tem ko-
mentarju je receno, da je pomen prvega stavka, “Preden more oko videti,
se mora odvaditi solza,” ta, da mora dusa prestopiti iz Zivljenja obcutkov v
zivljenje znanja, mora zapustiti kraj, kjer jo neprestano pretresajo te silovite
vibracije, ki prihajajo do nje preko ¢utov, mora preiti v podrocje znanja,
kjer obstaja osredotocenost, mir in umirjenost. Da so o¢i okna duse in da
ta okna duse lahko umaze vlaga zivljenja, kot jo imenujemo; da ucinki teh
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zivih obcutkov, najsi ugodja ali bolecine, ki povzrocajo meglico, potemnijo
okna duse, tako da ta ne more jasno videti skozi njih. Meglica, ki prihaja iz
zunanjega sveta in ne od znotraj, ki prihaja iz osebnosti in ne iz duse, je po-
sledica povsem zivega obcutenja in ne razumevanja zivljenja. Zato jo pred-
stavljajo solze, kajti te so simbol silovitega custva, najsi bolecine ali ugodja.
Dokler o¢i niso postale nezmozne takih solza, dokler so okna duse $e vedno
zamegljena zaradi vlage, ki se na njih navlece od zunaj, dokler ta okna niso
Cista in skoznje ne prihaja lu¢ znanja, dotlej to, kar je bilo pridobljeno, oci
duse ne morejo v resnici videti. Ne, kot je razlozeno, u¢enec ne bo izgubil
svoje obcutljivosti, ampak ga ni¢, kar prihaja od zunaj, ne bo sposobno vre-
¢i iz njegovega ravnovesja; niti ne bo nehal trpeti, se veseliti, kajti receno
je, da bo tako trpel kot se veselil Se bolj ostro kot drugi ljudje, vendar pa ta-
ko trpljenje kot veselje ne bosta sposobna pretresti njegovega namena, ga
ne bosta mogla spraviti iz ravnovesja, ki prihaja iz trdnosti znanja, ki ga je
dosegel. To znanje je razumevanje trajnega in zaradi tega nesposobnost
prehodnega in nerealnega, da bi spustilo tancico preko vizije duse.

In enako je z drugo resnico, “Preden more uho slisati, mora izgubiti svojo
obcutljivost.” Dosec¢i mora podrodje tiSine. In razlog za to, pravi naprej, je
to, da, ceprav glas mojstrov vedno odzvanja v svetu, usesa ljudi ne slisijo
glasu, ker so napolnjena z zvoki zunanjega zivljenja. Ni res, da mojster ne
govori, kajti on nenehno govori; ni res, da glas ne odzvanja, kajti vedno
odzvanja; le to je, da so zvoki okoli u¢enca tako glasni, da ta sladka in mehka
harmonija ne more prodreti v uho, skozi grobe glasove, ki prihajajo k ¢utom
in nizjim ¢ustvom. Zato je nujno, da scasoma pride tisina; zato je nujno,
da ucenec, $e ko je v preddverju, doseze podrocje tisine, tako da lahko slisi
resni¢ni glas. Zato mora to podrodje tisine, ki ga je dosegel, scasoma vzbu-
diti ¢utenje potrebe po obcutljivosti, po pravem miru, ki se tam nahaja, po
neprekinjeni umirjenosti, ki se je dusa zaveda.

In tu isti pisec pravi, zelo poudarjeno, o tezavi in boju, do katerega pride,
ko se prvi¢ obcuti tidina. Navajeni na vse te glasove okoli nas, dusa, ko se
za trenutek spusti ti$ina, obc¢uti praznino. Ta je podobna vstopu v prepad,

79



iz katerega ni izhoda, prehodu v temo, ki se zdi kot mrtvaski prt, ki je padel
na duso - obcutek popolne osamljenosti, popolne praznine, obcutek, da je
vse izginilo, kot da bi vse Zivljenje izginilo ob prenehanju zvokov Zivih stva-
ri. Zato je re¢eno, da bo, ceprav bo tam stal sam mojster in drzal roko ucen-
ca, ucenec cutil, kot da so njegove roke prazne; da je izgubil pogled na moj-
stra in na vse tisto, kar je odslo pred njim, in da je povsem sam v prostoru;
da ni nicesar ne zgoraj ne spodaj ali v rokah. In v tem trenutku tisine se zdi
kot da se je Zivljenje ustavilo; v tem trenutku se zdi kot da je tiSina vse usta-
vila, pa Ceprav je bila samo Zivljenje duse. In preko te tisine odmeva glas z
druge strani, glas, ki, ko ga enkrat slisSimo v tisini, potem vedno odzvanja
med vsemi drugimi glasovi; kajti, ko ga enkrat slisijo, se bodo usesa nanj
vedno odzvala; in ni glasov na tem svetu, ki bi bili sposobni, niti za trenutek,
zadusditi harmonijo, ki je enkrat na tak nacin spregovorila dusi. In ti dve
resnici, je re¢eno, moramo obcutiti, moramo izkusiti, preden se lahko do-
taknemo pravih zlatih vrat: ti dve resnici mora aspirant spoznati, preden
lahko stopi na prag in tam pocaka na dovoljenje za vstop v sam tempelj.

Zdi se, da drugi dve resnici, glede na njun opis, pripadata bolj Zivljenju, ki
se nahaja znotraj templja, kot pa tistemu izven njega, pa ¢eprav sta napisani
v predsobi; kajti v tej predsobi je napisano precej, kar mora biti obdelano
na drugi strani, ki je napisano za vodstvo aspirantu, da bo poznal smer, po
kateri mora potovati, da bi lahko zacel s pripravo na delo, ki ga ¢aka v sa-
mem templju. Iz opisa se zdi, kot da sta ti dve drugi veliki resnici - o moci
govora v prisotnosti mojstrov in pokon¢ni drzi pred njimi - v popolnosti
spoznani $ele na drugi strani, pa ceprav je nek poskus lahko opravljen ze v
preddverju, da bi potem lahko zacveteli v dusi. Na zacetku se lahko kazeta
nekako na tej strani zlatih vrat, kajti ta moc¢ govora v prisotnosti mojstra
je, pravijo, poziv veliki moci, ki je v glavi Zarka, kateremu pripade aspirant;
da ta odzvanja navzgor in se nato odbije nazaj dol do ucenca in od njega
navzven v svet; da je to njegov poziv po znanju, odgovor na poziv po znanju,
pa je podarjena moc, da spregovori o znanju, ki ga je prejel. In edini pogoj,
ki mu dovoljuje govoriti v njihovi prisotnosti, je ta, da bo posredoval dru-
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gim znanje, ki ga je pridobil, in sam postal vez v tej veliki verigi, ki zdruzuje
najvi§je in najnizje, v pomoc tistim, ki ne stojijo tam kot sedaj stoji on, z
znanjem, ki ga lahko sprejme tam, kjer sedaj stoji. In tako je receno, da, ce
prosi, da bi postal novinec, mora takoj postati sluzabnik, kajti ne more pre-
jemati, Ce ni pripravljen dajati. Ta moc¢ govora - ne moc¢ zunanjega govora,
ki pripada, bolj nizjim ravnem, ampak moc¢ resni¢nega govora, ki gre od
duse do duse, in govori o poti tistim, ki jo i$Cejo, ne s povsem zunanjimi
besedami, ampak tako, da jim prenese resnico, ki jo besede ne morejo po-
polno izraziti - ta mo¢ govora, od duse do duse je dana novincu le, ¢e jo
zeli uporabiti za sluzenje, ko zeli postati eden od jezikov zivega ognja, ki se
gibljejo po svetu ljudi in jim pripovedujejo o skrivnosti, ki jo iscejo.

Nato pride tista zadnja resnica, da nih¢e ne more stati v prisotnosti mojstra,
kot le tisti, katerih noge so umite v krvi srca. To je razlozeno tako, da, tako
kot so solze vlaga zivljenja, ki prihaja iz Zivega obcutenja, je tudi sréna kri
samo zivljenje; da, ko govorimo o sr¢ni krvi, v kateri naj bi se umile noge
ucenca, to pomeni, da ne zahteva vec svojega Zivljenja zase, ampak ga je
pripravljen izliti, tako da bi si ga delil ves svet. In ker je Zivljenje najbolj
dragocena stvar, ki jo ima ¢lovek, je receno, da je to tisto, ki ga mora po-
dariti, da bi lahko stal v prisotnosti tistih, ki so dali vse; nima vec Zelje po
zivljenju za sebe, ne i$ce ve¢ rojstva zaradi tega, kar bi mu lahko prineslo,
ali zaradi tega, kar bi lahko izkusil; on je umil svoje noge v sr¢ni krvi, od-
povedal se je Zelji po zZivljenju zaradi sebe, in ga je namenil za dobro rase,
za sluzenje clovestvu; Sele ko tako da vse, ker je njegovo, lahko stoji v njihovi
prisotnosti, v prisotnosti tistih, ki so dali vse. Tako lahko vidite, zakaj pra-
vim, da se zdi, da sta ti dve zadnji resnici, bolj uporabljeni znotraj templja
kot izven njega; kajti ta popolna zrtev celotnega Zivljenja, ta osvoboditev
od vseh Zelja, to, ne imeti nicesar kot le zaradi dajanja, je zadnja izpopol-
nitev tega dosezka tistih, ki stojijo na pragu adeptstva; to je eno izmed zad-
njih zmagoslavij arhata, ki stoji tik pod tisto tocko, na kateri je dosegljivo
celotno znanje, kjer ni ve¢ nicesar, kar bi se dalo nauciti, ni¢, kar bi bilo
mogoce pridobiti. Tako je vedenje, da mora resnica postati ziva realnost,
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pomoc¢ pri vodenju Zivljenja, in je zato, predvidevam, napisana v predsobi,
¢eprav tam ni nikogar, ki bi lahko upal, da jo bo v popolnosti osvojil.

Ko dojamemo te stopnje, ki nas vodijo, do praga, zacenjamo spoznavati,
kaj bodo postali tisti, ki so pripravljeni, da stojijo pred vrati, pripravljeni,
da prestopijo prag; Se vedno polni nepopolnosti, $e vedno s precej tega, kar
bo potrebno opraviti, Se vedno z Zivljenji pred seboj, v katerih morajo $e
precej doseci, $e vedno s $tirimi stopnjami pred seboj, skozi katere morajo
preiti, preden bodo dosegli vzvisen polozaj adepta. Vidimo, da so to ljudje
dolo¢nega namena, dolo¢nega znacaja, oc¢is¢enih zivljenj, unicenih ali uni-
¢ujoc strasti, samo-obvladanega znacaja, hrepenece Zelje po sluzenju, z aspi-
racijami po ¢istosti, najvisje plemenitosti zivljenja. Poskusimo se za trenu-
tek postaviti na sam prag in bezno poglejmo naprej, pa ceprav samo za tre-
nutek, da bi lahko $e bolj jasno spoznali, kaj lezi pred nami, in tako bolj
jasno razumeli, zakaj so ustvarjeni taksni pogoji in zakaj mora aspirant v
preddverju prakticirati lekcije, ki smo jih preucevali. Za trenutek naj se nase
oc¢i ustavijo, ceprav bo to le nepopolno, na stirih poteh, ali stirih stopnjah
ene poti, ki se nahajajo znotraj templja, in od katerih ima vsaka svoj lasten
portal, pri cemer je vsak portal ena izmed velikih iniciacij. Prva, ki jo boste
pogosto nasli opisano kot iniciacijo, ki jo prevzame tisti, ki “vstopi v tok”
- in o kateri ste brali v Glasu tisine ter v Stevilnih drugih eksoteri¢nih knjigah
- ki zaznamuje nekako prehod, jasen in doloc¢en korak, prehod preko praga
templja, od koder, kakor sem ravnokar povedala, nihce, ki je Ze enkrat vsto-
pil, ne izstopi ve¢ nazaj v svet. Zato, ker se stalno nahaja v templju, tudi ko
sluzi v svetu.

Ta vstop v tok je torej dolocen korak in vcasih boste videli, pravijo eksote-
ricne knjige, da tam lahko obstaja le Se sedem Zivljenj, in pogosto je res le
$e sedem zivljenj, ki lezijo pred kandidatom, ki je vstopil v ta tok. V opombi
h Glasu tisine je receno, da chela, ki je vstopil v tok, zelo redko doseze cilj
v istem Zivljenju, in da se pred njim na splo$no $iri $e sedem zivljenj, skozi
katera mora preiti, preden naredi zadnji korak. Vendar pa je morda tudi
dobro, da omenimo, da pri branju teh knjig teh stavkov ne smemo jemati
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preve¢ dokoncno; kajti Zivljenja so ucinki in ta Zivljenja ne merimo vedno
z umrljivimi rojstvi in umrljivimi smrtmi; to so morda bolj stopnje razvoja,
bolj pogosto kot pa ¢cloveska zivljenja, vendar pa so kljub temu vcasih obrav-
navana kot tista med zibko in grobom, ¢eprav ne nujno. In receno je, da je
potrebno preiti to zivljenje za Zivljenjem, brez prekinitve; prehajati iz enega
v drugo, nenehno, brez prekinitve v samo-zavestnosti. Za tem prvim se na-
haja drugi portal, druga iniciacija. In ko Zivimo ta Zivljenja, odpadajo e
zadnje slabosti cloveske narave, ena za drugo, odpadejo za vedno, odpadejo
popolnoma. To ni ve¢ nepopolno delo v preddverju, ni¢ ve¢ nezakljuceni
napori, nedokoncana prizadevanja. Tu je vsako delo, ki se ga lotimo, v po-
polnosti izpolnjeno, vsaka zaceta naloga v popolnosti zaklju¢ena. In vidimo
lahko, da na vsaki od teh stopenj odpadejo doloceni okovi, kot jih lahko
imenujemo; da dolocenih slabosti ni ve¢, ko ucenec napreduje proti po-
polnosti, proti polni manifestaciji bozanskosti v ¢loveku.

O drugi iniciaciji je receno, da tisti, ki jo preide, prejme le $e eno rojstvo.
Le $e enkrat se mora nujno vrniti, potem pa je njegovih obveznih rojstev
in smrti konec. Veckrat se lahko povrne v prostovoljno inkarnacijo, vendar
je to njegova lastna svobodna volja po sluzenju, in ne visenje na kolesu roj-
stev in smrti. In ko preide tudi skozi to stopnjo in doseze tretji portal, tretjo
veliko iniciacijo, postane tisti, ki ne prejme vec rojstva; kajti v tem rojstvu
bo presel skozi ¢etrto stopnjo, ki ga pripelje na prag nirvane, tam pa ni za-
kona, ki bi vezal dusSo, kajti vsi okovi so prelomljeni in dusa osvobojena.
Cetrta stopnja je stopnja arhata, na kateri so popolnoma odvrzeni e zadnji
okovi.

Ali lahko zasledimo na vseh teh zadnjih stopnjah, na teh $tirih korakih ini-
ciacij, kakrsnokoli potezo? Ali lahko spoznamo, kakorkoli medlo, kak$no
je delo, ki omogoca prehajanje skozi te $tiri portale in ki omogoci spre-
membo zZivljenja na drugi strani? Videli smo, da je kandidat brez dvoma
popoln. V teh objavljenih knjigah, ki so polne prebliskov iz templja, vidimo,
da tudi tam Se obstaja deset okov ¢loveske slabosti, ki jih je potrebno enega
za drugim odstraniti. Sedaj jih ne bom obdelala podrobno, razlozila vsakega
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posebej, saj bi nas to poneslo prevec v sam tempelj, medtem ko je moje delo
namenjeno le preddverju; toda kot veste, jih lahko omenimo, in verjamem,
da so bili verjetno omenjeni Ze pred zelo dolgo casa, eden za drugim, od
kompetentne roke. Vzemimo jih torej, ne da bi zahajali v podrobnosti, le
kot vodice v tem trenutku, in se vprasajmo, zakaj so zahteve, preden presto-
pimo prag, tako toge; zakaj je potrebno toliko postoriti, preden bo vstop v
tempelj dovoljen, preden bodo tisti, ki hranijo klju¢ vrat, spustili skozi as-
piranta, ki tam ¢aka na dovoljenje? Mislim, da je z lahkoto mogoce ugo-
toviti, zakaj morajo biti pogoji, ki smo jih Ze preucevali, vsaj delno izpol-
njeni, preden lahko aspirant prestopi prag. Vsak korak, ki ga bo naredil na
drugi strani, je namrec korak, ki mu priskrbi vse vecje in ve¢je moci. Na
drugi strani, znotraj templja, se bodo njegove oci odprle; na drugi strani,
znotraj templja, bo sposoben delovati in Ziveti na nacin, ki na tej strani ni
mogoc. Nacin, na katerega vidi, slisi in deluje iz njega ustvari ¢loveka, ki je
zelo razli¢en od ljudi okoli njega, ker poseduje moci, ki jih oni nimajo, ker
ima vizijo, ki je oni nimajo, znanje, ki ga oni ne delijo z njim; on se giblje
med njimi, pa vendar jim deloma ne pripada, je razli¢en od njih, kljub temu,
da $e vedno sodeluje v skupnem Zivljenju. Toda, e je to tako, je potrebno
od njega zahtevati, da bo v resnici na nek nacin razli¢en od njih, ¢e se mu
na voljo te moci; kajti, ko jih enkrat poseduje, jih ohrani in lahko uporabi.
Recimo, da bi imel slabosti, ki so tako splodne v zunanjem svetu; recimo,
da bi ga z lahkoto vznemirile napake tistih okoli njega, recimo, da bi hitro
padel iz ravnovesja, zaradi splosnih dogodkov vsakodnevnega Zzivljenja,
recimo, da njegov temperament ne bi bil dobro obvladan, da njegovo soc¢u-
tje ne bi rastlo, da njegova simpatija ne bi bile Siroka in globoka; da bi, po-
tem ko bi ga nekdo ranil, obcutil jezo, namesto socutja, bes, namesto od-
puscanja; recimo, da bi imel le malo tolerance in le malo potrpljenja, kaksen
bi bil rezultat, ¢e bi dovolili tak§nemu ¢loveku preko praga in mu dodelili
te moci, ki so nadc¢loveske, ¢e bi bil to clovek obicajnega tipa, ki bi si prido-
bil, ¢eprav nepopoln, njih posest? Ali ne bi obstajala nevarnost, ne, gotovost,
da bi te drobne napake, ki so tako splo$ne za moske in zenske v svetu, pri-
peljale do rezultatov, ki bi bili po naravi kot katastrofe; da bi, ¢e bi bil jezen,

84



te sveze moci duse, ki jih je pridobil - mo¢ njegove volje, moc¢ njegovega
misljenja - postale izvor nevarnosti za njegove soljudi, ko bi se te sile izlile
in vplivale na druge? Recimo, da ne bi bil toleranten, recimo, da se ne bi
naucil soc¢ustvovati in cutiti, poznati slabosti, ki jih je premagal, in razumeti,
kako lahko je narediti napako: kaksen bi bil potem njegov polozaj med ljud-
mi, ¢e bi bil sposoben videti njihove misli, ¢e bi bil sposoben razumeti in
brati njihova ¢ustva, in ko znacaj, ki ga sicer skrivamo pred drugimi - razen
tega, kar je vidno navzven - zanj ne bi bil ve¢ zakrit, ampak jasno in dolo¢no
izrazen (v tisti auri, o kateri sem govorila, in ki obdaja vsako osebnost),
tako da bi lahko vedno videl, kaksni so ljudje in ne le kaksen videz dajejo
v zunanjem svetu? Gotovo ne bi bilo pravilno niti pravi¢no in ne dobro, ko
bi bila taka mo¢ - in ta je ena najnizjih na poti - dana v roke kogarkoli, ki
se ni naucil, preko lastnih bojev, so¢ustvovati s slabotnimi, in s spominom
na lastne napake, nuditi pomoc¢ in socutje, namesto obsojanja najbolj sla-
botnih bratov, ki jih sre¢a v svojem vsakodnevnem Zivljenju. Pravilno je in
zato pravi¢no, da so zahteve, ki dovoljujejo aspirantu prestop preko praga,
stroge; posteno in pravilno je, da so mu postavljene zahteve in da jih mora
biti sposoben izpolniti; da ostane le sorazmerno malo, ¢im manj teh obi-
¢ajnih c¢loveskih napak, ko vstopa v ta mogocen tempelj, kjer je prostor le
za pomocnike in sluzabnike ter ljubitelje clovestva. In naloga, ki jo mora
opraviti, je tudi tako zelo velikanska naloga, da se zdi nujno, da opravi pre-
cejsen napredek, preden sploh nanjo polozi roko: znebiti se vsake sledi ¢lo-
veske slabosti, pridobiti vse znanje, ki ga je mogoce znotraj meja nasega
sistema, razviti moci, ki umestijo vso to znanje na dosego volje, tako da ze
z samo usmeritvijo pozornosti na doloceno podrocje, preide vse, kar je tam
mogoce spoznati, v znanje opazovalca. Kajti to in ni¢ manj, zapomnite si,
je stanje adepta. Adept je “tisti, ki se nima vec kaj uciti;” in pot adepta je le
zadnji korak na tej poti, ki jo obravnavamo, in ki se nahaja znotraj templja,
ter jo je potrebno prehoditi v tako kratkem casu - tako velikanska naloga,
tako sublimen dosezek, da bi se zdela, ¢e je ne bi nekateri ljudje Ze opravili
in jo opravljajo, iznad vseh zmoznosti. Kajti, kaj predstavlja ta kratek razpon
zivljenj z obicajnega stalisca, tak napredek s primerljivo nizke stopnje, ki

85



zaznamuje prvo iniciacijo, v primerjavi s to sublimno vi$ino, na kateri sto-
jijo popolni adepti, cvetlice in popolnost evolucije ¢lovestva? In dokler ni
ni¢ manj kot to naloga, ki se nahaja v templju, dokler ni ni¢ manj kot to
dosezek, ki ga je treba doseci, dokler se niti najmanjsa sled ¢loveske slabosti
in ¢loveske nevednosti ne sme ve¢ drzati arhata, ki je pripravljen na zadnjo
iniciacijo, se ne smemo ¢uditi, da morajo ljudje, preden prestopijo prag, se
veliko narediti; se ne smemo c¢uditi, da morajo biti temelji, za katere smo
rekli, da morajo nositi tezo tako mogoc¢ne zgradbe in na katerih moramo
postaviti tako $irno nadgradnjo, mo¢ni in trdni. In zapomnite si, ko se oci
odprejo, se zdi veli¢ina naloge vecja kot v dneh, ko so bile o¢i zaprte; da se
tistemu, ki je zacel hoditi po poti, mora zdeti pot precej visja in daljsa, kot
se zdi tistim, katerih oc¢i so na tej strani vrat zamegljene; kajti on mora videti
bolj jasno tiste, ki so nad njim, in bolj skrbno premeriti razdaljo, ki ga od
njih lo¢uje. In kako zgleda medel njegov lasten dosezek v primerjavi s svet-
lobo tega popolnega velicastja; kako revno in slabotno vse, kar lahko naredi
on, v primerjavi s svetlobo njihove popolne moci; kako skoraj brezmejna
je njegova nevednost v primerjavi z njthovim popolnim znanjem; in le stirje
koraki na poti, le tako kratka doba zivljenj, v katerih mora biti ta pot do-
vréena. Toda pogoji bodo razli¢ni. Clovek bi mislil, da tam mora lezati moz-
nost za dosezek; da tam lezi morda moc ¢utiti, da so ljudje, ki so ga dosegli,
ki ga dosegajo, presli prag v zZivljenjskem stanju, ki je povsem razli¢no od
tistega, ki so ga pustili za seboj, da bi tisto, kar se zdi tu nemogoce, postalo
tam mogoce, in tisto, kar se zdi tako tezavno, postalo primerljivo lazje.
Cetudi ne moremo v celoti spoznati vseh pogojev na drugi strani, pa obsta-
jajo nekateri, o katerih lahko razmislimo in ki kazejo na to, kako povsem
razli¢no je Zivljenje znotraj templja od tega zunaj. Kajti, najprej, dejstvo je,
da je ta sprememba pogojev v tem, da ljudje, ki so tam, razumejo - in v tej
besedi “razumejo” je veliko. Spomnite se tistih besed, pri katerih sem se
namenoma za kratko ustavila prejsnji teden, ko sem omenila jok zmago-
slavja, ki se je utrgal z ust Bude, ko je odkril konec vezanosti in nasel svobo-
do; kako ta jok tistim, ki so v zunanjem svetu, govori o vzroku za zalost,
govori tudi o prenehanju zalosti, in da ta pociva v razumevanju realnosti.
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Ti! ki trpis! Vedi,
trpis zaradi sebe. Nihce drug te ne sili,
nihce drug te ne zadrzuje pri zivljenju in smrti.

In ¢lovek, ki je preckal prag, ve, da je to Cista resnica. Ljudje trpijo zaradi
sebe; niso vezani; in ko bomo to razumeli, bo v nasgih oceh celoten svet
spremenil svoj videz, pa tudi vse tezave na poti bodo spremenile svoj vidik.
Kajti, enkrat ko razumemo, enkrat ko spoznamo, da vse te tezave in nevsec-
nosti rastejo iz nevednosti sveta, da ljudje trpijo, zato ker ne vedo, da pre-
hajajo iz Zivljenja v Zivljenje, in da zrastejo tako malo zato, ker ne vedo; da
tako malo izkoristijo Zivljenje zato, ker ne vedo; da jih to kolo rojstev in
smrti, na katerega so vezani, veZe na sebe z njihovo Zeljo po znanju, z njiho-
vim nepoznavanjem dejstva, da so v resnici svobodni, le da tega ne razu-
mejo. Ko se enkrat pojavi razumevanje, ¢etudi slabotno, ko enkrat pride
razumevanje, ne $e z vizijo razsvetljenega, vendar pa s polnim prepricanjem,
potem za tega cloveka svet spremeni svoj videz, ker je prestopil prag. In ko
se ozre nazaj na ta svet zalosti in rev§c¢ine, na njegove objokane oc¢i in razbita
srca, ve, da obstaja konec Zalosti in da bo ob prenehanju nevednosti tudi
konec bolecine. In tako odstrani krvavenje srca; ceprav zalost Se ne bo po-
vsem ods$la, pa je tisto, kar jo je delalo polno obupa in brez upanja, preslo
iz njegove duse za vedno. In to ni edina sprememba stanja - to, kar ne daje
upanja, ampak gotovost, ne upanje na svitanje, ampak vzhajajoce sonce in
gotovost prihajajocega dne; to ni edina sprememba stanja, ki ¢aka na drugi
strani praga. Ena od velikih pridobitev, ki jo bo dosegel, ko bo prestopil
prag, bo pridobitev zavestnosti, ki ne bo nikoli ve¢ prekinjena, nad katero
smrt ne bo imela moci, ki je rojstvo ne bo moglo zbrisati z gobo pozabljenja.
V zZivljenjih, ki leZijo pred njim, bo njegova zavestnost konstantna in ne-
prekinjena, samo-zavest, ki ne bo ve¢ nikoli izgubljena, samo-zavestnost,
ki ne bo ve¢ zamegljena; dejansko se ne more vec nikoli izgubiti, ko jo je
¢lovek enkrat razvil; toda ona se ne prevede v nizjo zavest v zivljenjih, ki
lezijo ne posvetni strani templja. V Zivljenjih, ki lezijo na drugi strani, zno-
traj templja, je samo-zavestnost neprekinjeno znanje, tako da lahko dusa
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gleda naprej in nazaj in se ¢uti mo¢no ob znanju nesmrtnega Jaz-a. In
poglejte, kako bo to spremenilo celotno Zivljenje; kajti kateri sta ti dve veliki
zalosti v Zivljenju, ki doletita ¢loveka in katerima ne more uiti? Dve od
najhujsih Zalosti, ki so ju vsi obcutili in ki ju $e vedno obcutijo, sta lo¢enost
in smrt - lo¢enost, ki jo prinasa prostor, ko smo stotine in tiso¢e milj dale¢
od prijatelja, lo¢enost, ki nastopi ob spremembi stanja, ko tancica smrti
pade med duso in telo ter duso na drugi strani. Toda locenost in smrt ne
obstajata za tistega, ki je prestopil prag, kot obstajata za tistega, ki se e na-
haja v zunanjem svetu. Do neke mere, ju Se lahko obcuti - ker ga okovi ne-
znanja Se vedno deloma vezejo - $e lahko obcuti neko bolecino locitve, najsi
zaradi oddaljenosti ali zaradi smrti; vendar pa ta ne more povsem zamegliti
njegovega zivljenja, ne more povsem prekiniti njegove zavestnosti; le ko je
$e v telesu, obstaja zanj lo¢enost, on pa je lahko po volji izven in gre tja, kjer
ga Cas in prostor ne moreta zadrzati. Tako sta iz njegovih bodocih zivljenj
iztrgani ti dve veliki trpljenji na svetu. Ne more ve¢ izgubiti nobenega prija-
telja, smrt mu ne more ve¢ odvzeti tistih, ki so povezani z njim z vezjo ziv-
ljenja. Kajti ne loCenost ne smrt za njega ne obstajata ve¢; sta zli preteklosti
in njuni najbolj strasni obliki sta za vedno pokoncani.

Niti to $e ni vsa ta velika sprememba stanja v zZivljenju ucenca. Ne le, da
ima to neprekinjeno zavestnost, ki onemogoca, da bi bil kdo povsem locen
od njega, ampak tudi ve, da pomeni tudi to, da v teh Zivljenjih, ki jih ima
pred seboj, ne bo zdrsnil nazaj in cutil tako, kot je ¢util v preteklih zivljenjih;
nikoli ve¢ ne pride na svet ne-zaveden, da bi morda zapravil pol Zivljenja,
ne da bi vedel kaj i$ce; nikoli ve¢ ne bo ve¢ prisel na svet povsem neveden,
zacasno slep zaradi materije, ki ga zastira, ne da bi poznal resni¢en namen
svojega Zivljenja. Resda, se bo vrnil, vendar vrnil z znanjem; resda vrnil,
vendar vrnil zaradi napredka. In sedaj bo to njegova napaka, ¢e napredka
ne bo, ¢e ne bo pritiskal naprej. Pridobil si je zavestnost, ki omogoca napre-
dek, in vsako zastajanje ali brezbriznost bo njegova napaka in nikakor ne
nujnost njegovega Zivljenja.
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Pogoji pa se bodo spremenili tudi zaradi druscine, v katero vstopa, druscine,
v kateri ni oblakov, kjer se ne morejo pojaviti dvomi in sumi, druscine, nad
vsemi zdruzbami sveta, ki ne morejo ve¢ motiti duse, kajti ob prestopu v
tempelj je prisel v pogled velikih uciteljev; ob prehodu praga je stopil v vi-
zijo mojstrov; in moznost stika s tako vzviseno drus¢ino za vedno spremeni
vse njegovo zivljenje. Dotaknil se bo trajnega in prehodno ga ne bo moglo
vec pretresti kot v dneh, ko ni poznal ve¢no. Njegove noge za vedno pociva-
jo na skali in valovi ga ne bodo mogli ve¢ odplaviti z nje in ga prisiliti v
plavanje v valujocem morju. Zato so na tej strani zaradi mogocnosti naloge
pogoji tako razli¢ni, tako da se zdi naloga manj nemogoca. In mi zacenjamo
razumevati, zakaj je bila izpolnjena v preteklosti in zakaj se izpolnjuje sedaj;
zaCenjamo spoznavati, da s takimi spremembami lahko tako pot, veliko kot
je, kljub vsemu prehodimo; in da ti koraki po pobocju, ¢eprav se zdi, da
dvignejo duso tako visoko, dvignejo do tako vzvisenih visin, da ti koraki
pod tako razlicnimi pogoji lahko potekajo primerljivo hitreje in da lahko
evolucija poteka iznad vsake domisljije, ¢e imamo na voljo take moci duse,
ki dvignejo temo, da vidimo luc.

In te stopnje, ki jih je potrebno prehoditi pod temi pogoji, ti koraki morajo
biti opravljeni in ti okovi pred tem zavrzeni - ko pogledamo na njih vidimo,
da ena za drugo izginejo $e zadnje faze cloveske slabosti, tako da dusa sije
mocno in mirno in ¢isto. Zmota nizZjega jaza se razprsi in vsi ljudje posta-
nejo eno z resni¢nim Jazom. Izgine dvom, ker ga zamenja znanje. In ko se
dusa uci realnosti stvari, postane dvom za vedno nemogoc. In vsa odvisnost
od zunanjega, ki je prehodno, tudi zdrsne z duse; kajti v tem zivem stiku z
realnostmi morajo vse zunanje stvari prevzeti pravo razmerje, tako da se
nauci, kako so zunanja vprasanja nepomembna in kako so vse stvari, ki lo-
¢ujejo ljudi, le sence in sploh ne realnosti; da vse razlike v religijah in ucin-
kovitost ene ceremonije pred drugo, ne, da vse eksoteri¢ne ceremonije in
rituali pripadajo niZjemu svetu, tako da so le utvarne stene, ki so postavljene
med cloveske duse. In ti sencnati okovi bodo zdrsnili z ucece dude in te sle-
di ¢loveske slabosti bodo presle. In moci duse se bodo razvile, vid in sluh,
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pridobljeno bo znanje, o katerem Se sanjamo ne, valovalo bo z vseh strani,
sprejema pa ga celotna dusa; ne bodo je ve¢ omejevali ¢uti, kot tu spodaj;
ne bo se pred njo vec skrivalo skoraj celotno vesolje in se le tu pa tam raz-
krival kot znanje duse le kaksen droben njegov delcek; ampak bo znanje
valovalo z vseh strani, celotna povrsina duse bo sprejemljiva zanj; tako da
pridobivanje znanja zgleda kot nekak3en proces nenehnega narascanja ziv-
ljenja, ki valuje v duso, ki se mu je odprla. In nato lahko nerazlo¢no vidimo,
da se skusa dusa znebiti tistih eteri¢nih senc Zelje, ki $e zgleda visijo na njej,
zadnje dotike zemeljskega Zivljenja, ki bi jo mogoce lahko $e zadrzali. Toda,
ko dosezemo zadnjo od iniciacij, ki stoji pred najvisjo, tisto, ki iz cloveka
naredi arhata, odkrijemo, da jo je sploh nemogoce razumeti, nemogoce
spoznati - kaksni okovi bi to lahko bili, kaksne hibe v tako vzvisenem sta-
nju? In po pravici je zapisano, da je “pot arhata tezko razumeti, kot let ptice
v zraku;” kajti tako kot one tudi on za sabo ne pusca sledi, valuje neslisno
po svoji poti, osvobojen okov, v tisti visoki atmosferi, skozi katero se giblje.
In s tistega podrocja prihaja navzdol obcutek miru, ki ga ni¢ ne more pre-
motiti. Kajti re¢eno nam je, da ga ni¢ ne more premakniti, ni¢ pretresti, da
stoji tam, ne da bi se ga dotaknil katerikoli zemeljski vihar, v miru, ki ga
ni¢ ne more pripraviti do razburkanosti; v umirjenosti, ki je ni¢ ne more
uniciti. Tisti, ki poznajo to stanje, so o njem pisali, a besede, ki so uporab-
ljene, so nujno Sibke, saj so ¢loveske besede; a povedali so nekaj o znacil-
nostih taksnega ¢loveka z besedami, za katere se zdi, da le slabotno preds-
tavljajo to vzviSeno stanje; kajti pravijo, da je on:

“Kdor sprejme vse enako kakor zemlja, kdor vztrajen je in trden kot steber,
kdor je ¢ist kot gorsko jezero, na svetu vec¢ se ne rodi. Mirne so njegove
misli, vse besede in dejanja; kdor je vse zares spoznal, svoboden je in poln
miru.”

In zdi se, kot da bi iz tega miru, k nam dol prisel obcutek miru, umirjenosti,
nezmotljivega miru, ki ga ni¢ ne more spremeniti ne vznemiriti; in zato
razumemo, zakaj mora biti o takem ¢loveku napisano to:
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“Clovek, ki je posekal vse vezi, pozna nirvano in ni lahkoveren; brez zelje
je, ne bo se ve¢ rodil, postal je najvecji med ljudmi.”

Tak3en je arhat, ki stoji na vrhu poti; taksen je tisti, ki mora narediti le 3e
en korak, nakar se ne bo imel nicesar ve¢ za uciti; taksen je cilj in pot, po
kateri lahko hodimo vsi; tak§en zakljucek boja, in zakljucek je popoln mir.

Ko delamo korake na pripravljalni poti in govorimo z besedami, ki so po-
vsem neprimerne za to, kar lezi na drugi strani zlatih vrat, se zdi kot da go-
vorim prevec trdo, da preve¢ barvam pot z barvami, ki so preve¢ temne,
prevec mracne. Ce je to tako, potem je napaka moja in ne poti; ée je to tako,
potem dela napako govorec in ne tisto, kar je tako gorece Zelel opisati. Kajti,
¢eprav bodo nastopile tezave, boj in trpljenje za vse tiste, ki vstopijo v pred-
dverje, da ne govorimo o tistih, ki so prestopili zlata vrata, potem ko so
enkrat stopili na to dvori$ce, ne morejo pricakovati, da jih bo svet potegnil
nazaj tja, kjer so bili prej. In tistim, ki so prestopili prag, svet ne more vec
ponuditi veselja in obljub in jih potegniti nazaj na svet, ki so ga pustili za
seboj. Kajti ta pot, ki se pne pred nami, je pot, katere bolecine so prijetnejse
kot veselja sveta, in trpljenja bolj veli¢astna kot sadovi sveta. Ce bi lahko v
razpon ¢loveskega zivljenja stisnili vsa veselja, ki jih lahko ponudi nizji svet;
¢e bi ga lahko kronali z ugodjem, in ¢e bi ob tem prejeli Se mo¢, da se vese-
limo brez konca; ¢e bi v ta razpon cloveskega zivljenja lahko pripeljali vse
ljudi, ki poznajo veselja ¢utov, da, celo, kar vedo o radostih intelekta; ce bi
jih lahko uzivali brez bolecine in utrujenosti; ¢e bi lahko ustvarili neko
idealno Zivljenje, vsaj kar se tice zemeljskega ideala; potem bi bilo to v pri-
merjavi s koraki na poti - ne glede na to, kak$ni se ti koraki zdijo iz zu-
nanjega sveta - to zivljenje zemeljskih radosti, umazano in motne barve ter
njegove harmonije nesoglasje proti harmonijam, ki zvenijo onstran. Kajti
na tej poti je vsak korak, ki ga naredite, korak, ki je narejen za ve¢no; vsaka
bolecina, ki jo pretrpite, je bolecina, ki je, ¢e jo obcutite, dobrodosla zato,
ker vam prinasa lekcijo. In pri hoji po tej poti postajamo svetlejsi, ko izginja
nevednost, postajamo mirnejsi, ko izginja slabotnost, postajamo bolj umir-
jeni, ko vibracije sveta nimajo ve¢ moci, da bi nas pretresle in motile. Kaj
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je na njenem koncu? To vam lahko povedo le tisti, ki so jo zakljucili; kaj je
njen cilj, vam lahko povedo le tisti, ki tam stojijo. Toda celo tisti, ki so po
njej popotovali po njenih zacetnih delih vedo, da je njena zalost veselje v
primerjavi z veseljem sveta in da je Se najbolj drobna njena cvetlica vredna
ve¢ kot dragulj, ki ga ponuja svet. Preblisk /uci, ki stalno sveti na njo in po-
staja vse svetlejsi, ko se u¢enec vzpenja, ta preblisk zasenci zemeljske Zarke.
Tisti, ki hodijo po njej, poznajo mir, ki presega razumevanje, veselje, ki ga
zemeljska Zalost ne more nikoli odnesti, pocitek na skali, ki je ne more stre-
sti noben potres, kraj znotraj templja, kjer ve¢no obstaja blazenost.
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Annie Besant Wood je bila
dolgoletna predsednica
Teozofskega drustva (1907-
1933), ki se je rodila 1.
oktobra leta 1847 v blizini
Londona v druzini irskega
porekla. S pomodjo materine
prijateljice Ellen Marryat je
pridobila dobro izobrazbo
ter razvila mocan ¢ut
odgovornosti do druzbe.

‘ Leta 1874 se je pridruzila
Secular Society ter v njem

tesno sodelovala s Charlesom Bradlaughom, urednikom revije
National Reformer, za katero napisala $tevilne ¢lanke o zakonu in
pravicah Zensk. Leta 1877 je izdala knjigo The Laws of Population, ki je
govorila o nadzorovanju rojstev in bila zaradi tega delezna velikega
odmeva v javnosti. To delovanje jo je povezalo s socialisti in Georgem
Bernardom Shawom. Pridruzila se je Social Democratic Federation in
zasnovala lasten ¢asopis The Link. Med drugimi je v njem leta 1888
objavila ¢lanek “White Slavery”, v katerem je opozorila na ne¢loveske
razmere in nizke place Zensk v eni izmed londonskih tovarn.
Naslednjega leta pa je sodelovala pri izdaji vplivne knjige Fabian
Essays.

Istega leta, 1889, je Annie Besant dobila v roke knjigo The Secret

Doctrine Helene Petrovne Blavatsky in se navdusila za teozofijo in
postala ¢lanica Teozofskega drustva, kateremu je nato posvetila svoje
nadaljnje Zivljenje. Leta 1893 je odpotovala v Indijo na sedez drustva in
ga istega leta v Chicagu zastopala na World Parliament of Religions.
Teozofijo in hindujsko filozofijo je predstavila tako bles¢ece, da si je
takoj pridobila naklonjenost hindujske javnosti, ki jo je nato podprla v
njenih reformnih prizadevanjih za druzbeno, vzgojno in politi¢no
prenovo Indije, ki jo je zacela leta 1898 z ustanovitvijo Central Hindu
College v Benaresu. Mahatma Gandhi je dejal, da je Annie Besant
prebudila Indijo iz spanja, e posebej, ko je leta 1916 ustanovila Home
Rule League in bila nato leta 1917 izvoljena za predsednico Indian
National Congress. Annie Besant se je $e nadalje vkljucevala v boj za
pravice zensk in se posvecala pisanju teozofskih vsebin, saj je napisala
$tevilne ¢lanke in knjige, ki sedaj spadajo med klasi¢na teozofska dela.
Umrla je 20. septembra 1933 v Adyarju.
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