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Szent Michael,

Te, aki őrzöd a Föld evolúcióját,

Melynek során a Golgotai Misztérium megtörtént,

Ahonnan az ember igazi Énjének belső szellem-születése létrejön,

Sugárzó Lényed vezesse ezt az Ént

Szabadságban és Szeretetben az emberi létezés útján,

Ami értelmét egyedül Krisztus által kapja meg.

Robert Powell

Christian Hermetic Astrology: The Star of the Magi and the Life of Christ  
„Az új Mihály-közösség”

Idézet Valentin Tomberg Belső fejlődés című előadássorozatának 1.előadásából

Rudolf Steiner két áramlatról beszélt az antropozófiai mozgalmon belül: a „platonikusokról” és az „arisztoteliánusokról.” A platonikusok azok, akikben egy új tisztánlátás fog megjelenni karmikus látnokság formájában. Az arisztoteliánusoknak egy természet titkait illető tisztánlátása lesz. Mihály közössége egyrészt olyan emberekből fog állni, akik a tudati lelküket olyan fokra fejlesztették, hogy tisztánlátásukat a természetről való ismeretszerzésre használják, és, másrészt, olyan emberekből, akik be fogják fogadni magukba a szellem-én elvét, hogy megtapasztalják a karmát. Ennek a két csoportnak együtt kell dolgoznia. Nincs semmilyen más út. Együtt kell majd dolgozniuk. Az egész, a teljes kört fogják reprezentálni – az új, szellemi lovagság körét, mely azt a nevet viselheti: „Michael Sophia in nomine Chisti.” Szófia, a reveláció férfiai és asszonyai, együtt fogják bejárni az utat a tudás férfiaival és asszonyaival; a platonisták együtt fognak őrként állni az arisztoteliánusokkal a szellemi világ küszöbén. Őrizniük kell majd a szellemi világ titkait. Ebben a közösségben az őrzés sem csendben maradást, sem mindennek a kinyilatkoztatását nem vonja maga után. Ehelyett, azt fogja jelenteni, hogy élő bástyát, vagy falat fognak emelni – egy olyan falat, ami rendíthetetlen emberi formákból áll, akik vertikális összekötő kapocsként fognak állni a szellemi és a fizikai világ között. Egyik oldalon meg fogják nyitni a kapukat a jogosultaknak, és a másik oldalon be fogják csukni azokat a jogosulatlanok számára. A „küszöb lovagjai” ezen közössége teljes mértékben a hatodik kultúrkorszakban fog megvalósulni. Ez Rudolf Steiner által kezdődött el, az antropozófiai mozgalom megalapításán keresztül, Mihály küldetésének kinyilatkoztatásán keresztül, és azon szerencsétlenségen keresztül, melyet később megtapasztaltunk. Meghív minket Rudolf Steiner hangja; és próbára tesz minket a felénk közeledő szerencsétlenség [1938]. Amit lelkünk mélységeiben fel kell ébresztenünk, az a komolyság a szellemi és a külső világot illetően, és hűség a szellem iránt, mindenkinél az életben betöltött szerepének megfelelően. Fegyelmezhetjük magunkat minden módon, beszédben és tettekben, a hétköznapi élet követelményei szerint. De tartsunk egy tartományt szabadon a kompromisszumtól; maradjunk igazak a szellemhez, függetlenül minden tanítástól és tanítótól, és minden világi szervezettől. Maradjunk hűek az igazság és a lelkiismeret belső hangjához! Ekkor mi abban az iskolában vagyunk, ami a jövőbeni Mihály-közösségre készül elő – arra a közösségre, ami a következő mottót fogja viselni: Michael-Sophia in nomine Christi. 
*****

A „küszöb lovagjainak közössége” ideája, melyet Valentin Tomberg a Belső fejlődés című könyvének első fejezetében fejtett ki, és részben fentebb idéztük, a Szófia Alapítvány közösségében sok tag érdeklődésének tárgyává vált. A lovagok közösségének egy elképzelése egy ideje érlelődik a Szófia Alapítvány tagjainak „méhében.” A „lovagok közösségére,” melyről először Rudolf Steiner beszélt, és azután Tomberg fejlesztett tovább és értelmezett, különböző kifejezéseket használtunk magunk között, mint „Grál-lovagok”, a „Grál lovagjai” vagy „Grál lovagság.” Az az elképzelés, melyet Valentin Tomberg előtérbe helyezett, az volt, hogy egy „lovagság” lesz megalapítva a jövőben a lovagság Európában kifejlődött kulturális jelensége értékének további fejlődéseként – alapvetően azért, hogy őrizze és védelmezze a keresztény zarándokokat. Egy modern lovagság szellemi lovagság lenne, ami „a szellemi világ titkait védené” a szellem modern zarándokai számára. „A szellemi világ titkait” méltán nevezhetjük a „Grálnak,” és a „Grál-lovagok” azok lennének, akik őrzik ezeket a titkokat. Gondolhatunk erre a lovagságra úgy, mint ami a Szófia-munka maszkulin elemét képviseli, melynek vezető szelleme, Krisztus és Szófia mellett, Mihály arkangyal, az a valaki, aki Krisztus győztese a gonosz elleni szellemi harcban a világban. Mihály teljesíti ki a lények alapvető hármasságát, mely ennek a közösségnek a Valentin Tomberg által adott mottójában nyer kifejezést az első fejezet végén: „Micheal-Sophia in nomine Christi” (Michael-Szófia Krisztus nevében).
Számos dolog jut természetes módon az ember eszébe, melyet meg kell értenünk, mint alapvető dolgot egy olyan közösség alapításához, melyet létre kívánunk hozni. Enélkül a megértés nélkül nem tud létrejönni olyan közösség, melyről Tomberg írt. Meg fogjuk vizsgálni ezeket a témákat egy cikksorozatban, melynek az a célja, hogy elkezdje egyesíteni az erőket, melyek szükségesek annak a  közösségnek a magas elhívatását beteljesíteni, melynek formálására törekszünk. Ez ilyen közösség el fogja vezetni az emberiséget a hatodik kultúrkorszakba, amely időszakot a Bibliában „Filadelfiának” hívnak, a „testvéri szeretet” közösségének, vagy amit ma az „emberi szeretet” közösségének nevezhetnénk. Ebben a cikkben különösképpen Tomberg következő közlését fogjuk megvizsgálni: „Maradjunk igazak a szellemhez, függetlenül minden tanítástól és tanítótól, és minden világi szervezettől.” 
Munkánk kezdeteképpen fontos, hogy elismerjük, hogy Mihály arkangyal a Grál Lovagság vezető szelleme. Mihály, ahogy fentebb említettük, a maszkulin elemet képviseli a lények triumvirátusában, akik elnöklő lényei annak a közösségnek, melynek építésére törekszünk. Szófia a feminin elvet reprezentálja. Ahogy az ókori lovagok történetéből tudjuk, melyekről Mallory Le Morte d’Arthur című művében, Eschenbach és Chrétien de Troyes Parszifálról szóló munkáiban és sok más műben olvashatunk, a maszkulin és a feminin elvek elkülönült és esszenciális szerepeket játszottak a lovagság kultúrájában. Könnyű volt azonosítani ezeket a működésben lévő elemeket, mert azonosak voltak a férfiak és asszonyok szerepeivel abban a közösségben. Ma nincs ilyen a nemek szerinti szerepábrázolás; helyette a szerepeket szellemileg éljük meg mind a férfi, mind a női lelkekben. Ennek a ténynek a megértése nagyban fog segíteni minket, mikor olyan közösséget építünk, melyről beszélünk. Ez egy olyan téma, ami sokkal több tárgyalásra lenne érdemes, de egyelőre egy egyszerű formulára szorítkozunk.
Ennek a formulának a felállításához szükséges elismernünk azt az igazságot, amit Szergej Bulgakov felismert, mikor Szófiának tulajdonította az „Omnia Conjungo” mottót. Ez a latin mottó azt jelenti, hogy „Ő, aki mindent egyesít.” A túlságos leegyszerűsítés kockázatára, azt mondhatjuk, hogy a Szófia-karakter elsődleges jellemzője, természetének fémjelzője az, hogy ő a legkülönfélébb és legsokrétűbb különbségeket is átöleli. Természetesen ez a kijelentés sok más attribútumot sugall és foglal össze: könyörületének leheletét és az együttműködéshez való ragaszkodását, abban való géniuszságát, hogy csak kettőt említsünk. Szófia megismerése és működésében való felismerése azt igényli tőlünk, hogy ismerjük ezeket a tényeket és fel tudjuk azokat ismerni működésükben. A szofianikus munka együttműködő munka. Azt is mondhatjuk, hogy Szófia nem beszél olyan individualitásokon keresztül, akik nem reprezentálják és nem ölelik fel a nagy különbözőségeket, túllépve azokon a korlátokon, melyeket modern, túlságosan maszkulin kultúránkkal emeltünk. Vagy azt mondhatjuk, hogy ő akkor beszél, amikor sok hang kerül reprezentálásra, de egy közös hang észlelhető/különböztethető meg individualitások egy változatos csoportjában. Azért említjük ezeket a jellemzőket, hogy segítsünk azonosítani és meghatározni Szófia feminin szerepét.

Viszont, Mihály maszkulin szerepe, ahogy az ennek a cikknek a nyitó versében kifejezést nyer, az, hogy előidézze/véghezvigye „az ember igazi Énjének belső szellem-születését,” és hogy „vezesse ezt az Ént szabadságban és Szeretetben az emberi létezés útján.” Mihály elsődleges szerepét úgy lehet tekinteni, mint ami magasan individuális – azzal kapcsolatos, hogy születéshez segíti minden egyes individualitás egyedi énjét az egyes emberen belül. Ebben a tekintetben, ami az individualitás lelkében lévő Mihály általi kormányzóságról beszél, az az, hogy az embert nem vezetik kívülről mások, hanem az illető személynek van egy bölcsesség- és tudásforrása belül. Ha ezt felszínesen tekintjük, úgy hangozhat, mint az együttműködés (kollaboráció), avagy a másokkal való együttműködési készség antitézise, de természetesen nem ez a helyzet. És ez az új közösség formulájának azon pontja, melyet most vizsgálunk/felfedezünk. Csakis az ember magasan individuális hozzájárulásából, csak az ő Krisztussal való egyedülálló kapcsolatából képes az ember az elfogadható ajándékot előhozni a közösség számára/ a közösségért. 
Ezt a cikket Robert Powell Mihályhoz szóló hálaénekével kezdtük, és azért tettük ezt, hogy létrehozzuk a helyes tónust ehhez a munkához, ami egy Szófia-munka, egy Szófia közösségnek a munkája egy jövőbeli, Mihály gondnoksága alatt álló Szófia-közösségért. Röviden tisztáztuk fentebb ennek a munkának a valamelyest paradox természetét, melyben hangsúly kerül mind az univerzalitásra, mind az individualitásra, felölelve a szellemiség maszkulin és feminin aspektusait, talán pontosabban jellemezve mint polaritást, melyből az ember a szellem tüzének és az élet szellemi vizeinek összevegyülésére számíthat, hogy együtt dolgozzanak egy különösen erőteljes módon.

Az ehhez a munkához illő helyes hangszínt valamelyest enigmatikusnak is leírhatjuk, mivel az ismeretlen erős eleme tartozik hozzá, valamelyest Tomberg Meditations on the Tarot: A Journey into Christian Hermeticism szellemében, ami az arkánumok formáját alkalmazza, hogy életben tartsa a kereső kérdező szellemét. A Grál, mindenekfölött, még mindig nagy titok, annak ellenére, hogy a populáris média is jó ideje foglalkozik vele. Az ember különös módon közelíti meg a titkot; ez az amiért és ahogyan az titok marad. A küszöb lovagjainak speciális felelősségük van ebben a tekintetben, felfedni és elrejteni a Grál-bölcsességet. Az ismeretlen és enigmatikus eleme ebben a munkában az áhítat és alázat megfelelő érzékét adja, segítve minket még teljesebben megbecsülni a feladatot, melyet magunkra veszünk. Amikor az embernek az az érzése, hogy tud/ismer valamit – olyan érzés, ami gyakran előfordul, amikor absztrakt szellemtudományos ideákkal és szövegekkel foglalkozunk – biztos utat jelenthet a biztonság hamis érzetének kialakításához, saját okosságunk illúziójához, és a szellemi gőg attitűdjéhez. Ezek az attitűdök önhittséghez vezethetnek, vaskalapossá, doktrínerré és autoriterré téve azokat, akik megadják magukat nekik, és földiesség show-ját mutatva a szellemiesség helyett. Ez az a természetes folyamat, ami abból fakad, hogy olyan absztrakt szellemi ideákat tartanak fenn, melyeknek nincs alapja a szellemi valóságban. Az enigma, paradoxon és misztérium erős dózisa tart érintkezésben minket a föld termékeny és sötét káoszával. Nem repülünk fel, mint a mítoszbeli Ikarosz, akinek történetét a beavatott Ovidiusz mondta el, prognózisként arra vonatkozóan, hogy mi történik azzal, aki túlságosan beleszerelmesedik az intellektusba. Ikarosz, apjának, Daidalosznak a repülő találmányát kormányozva túl közel repült a Naphoz, elolvasztotta a viaszt, ami rögzítette a tollakat a szárnyain, és beleesett a tengerbe. Túl okos volt a saját kárára, túlságosan vonzódott a felemelő ragyogáshoz, amit külsődleges tanulással lehet elérni.
Miután kifejtettük Szófia és Mihály fenti jellemzését, melyben a különböző elemek magasabb cél érdekében való együtt-tartásának feminin elvét Szófia reprezentálja, a maszkulin elvet pedig, mely mindannyiunk egyedülálló individuális „én lényének” fényre segítésének elve, Mihály reprezentálja, készen állunk, hogy kifejezzük formulánkat: SZÓFIA MIHÁLY FÖLÖTT, SZOROZVA KRISZTUSSAL, EGYENLŐ KÖZÖSSÉG (lásd az 1.ábrát). És ezt újrafogalmazom: Az Isteni Individualitás (tűz lent), az Egész Emberiség szolgálatában, ahogy Szófia, „A minden népek Asszonya” példázta (víz fent), szorozva Krisztus kinyilatkoztatásával, egyenlő az Igaz Közösséggel. Ez az a formula, amely Grál-lovagságot épít, mely elvezeti az emberiséget annak kinyilatkoztatásához és megtapasztalásához, amit mi „hatodik korszakbeli” közösségnek, „Filadelfia-közösségnek” – az „emberi szeretet” közösségének nevezünk.
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         1. ábra: A közösség formulája

                                        ____________________________________

Namost, hogy megfelelően kezdjük el munkánkat, vegyük fontolóra, hogy Valentin Tomberg milyen magas hívás képét látta, ha körültekintően értékelünk bizonyos utalásokat, melyeket a „lovagok közösségére” a Belső fejlődés című könyvben tett. A legtöbb esetben egy „jövőbeni közösségre” utal, felismerve a magasba emelkedés kihívását, amit ő látomásszerűen kapott. Ő olyan messzire megy, hogy azt mondja, Rudolf Steiner elkezdett egy munkát az Antropozófiai Társaság megalapításán keresztül, minthogy a Társaság Mihály kinyilatkoztatása. Amikor „Mihály kinyilatkoztatásáról” beszélünk, nem Mihályról szóló ideák és elképzelések összegyűjtéséről szólunk, hanem tényleges lényének kinyilatkoztatásában való „járásról.” Mert a lovagok közössége, Mihály kinyilatkoztatása Életünkké kell hogy váljon. Mihály közvetítőivé/képviselőivé kell hogy váljunk a földön, megerősítve mihályi bölcsességgel és bátorsággal, és Szófia szolgálatában élve. 
Hogy milyen magas az a hívás, amit Tomberg elénk állított, világossá válik, ha megvizsgáljuk a Belső fejlődés első fejezetének záró szavait. Itt ő arról beszél, hogy mi szükséges, hogy mit kell kidolgoznunk a saját belső forrásainkból, hogy elérjük az új közösség célját. „Komolysággal kell élnünk a szellemi és a külső világot illetően,” és „hűségesnek kell lennünk a szellem iránt.” És, mindenek fölött „…tartsunk egy tartományt szabadon a kompromisszumtól; maradjunk igazak a szellemhez, függetlenül minden tanítástól és tanítótól, és minden világi szervezettől. Maradjunk hűek az igazság és a lelkiismeret belső hangjához! Ekkor mi abban az iskolában vagyunk, ami a jövőbeni Mihály-közösségre készül elő – arra a közösségre, ami a következő mottót fogja viselni: Michael-Sophia in nomine Christi.” Vegyük észre, hogy abban, ahogy elmondja az összes dolgot, amit tennünk kell, Valentin Tomberg azt mondja, hogy ezen dolgok megtétele csak „előkészület a jövőbeni Mihály-közösségre.”
Nézzük ezeket a szavakat, ahogy Tomberg kéri tőlünk – „komolyságban és hűségben a szellem iránt.” Mit jelent az, hogy „maradjunk igazak a szellemhez, függetlenül minden tanítástól és tanítótól, és minden világi szervezettől?” Hogy válik az ember „függetlenné minden tanítótól?” És „minden szervezettől?” Kell, hogy legyenek tanítóink. Képeseknek kell lennünk társulni másokkal szervezetekben. Hogy válik valaki függetlenné tanítóktól, mikor minket a szellem tanítókhoz von, akik alatt irányítást kaphatunk? Mire utalhatnak ezek a szavak?

Szt. Pál zsidókhoz szóló szavai segítséget jelenthetnek ebben a tekintetben. A 9. fejezet 10. és 11. szakaszában Pál elmagyarázza a zsidóknak az Isten és az ő népe közötti „új szövetséget”, amit ő létrehozott Krisztus által, megcímezve a tanítóktól való függetlenség tárgyát. Jeremiás prófétától idéz (31: 33-34), aki képes volt látomásban meglátni azt a hatást, amit a Messiás tehet Izrael közösségére, mondván,
Hanem ez lesz a szövetség, amelyet e napok után az Izráel házával kötök, azt mondja az Úr: Törvényemet az ő belsejökbe helyezem, és az ő szívökbe írom be, és Istenökké leszek, ők pedig népemmé lesznek.  És nem tanítja többé senki az ő felebarátját, és senki az ő atyjafiát, mondván: Ismerjétek meg az Urat, mert ők mindnyájan megismernek engem, kicsinytől fogva nagyig [dőlt betű a szerzőtől].
Ez az ő látomása egy igazán „új szövetségi” közösségről – egy olyan típusú tudással rendelkező közösségről, ami csak a Krisztus által megerősített individualitásoktól jön, akiknek az „én vagyok”-ja már felébredt általa. Különösen érdekes ebben az esetben ránézni a görög szavakra, ahonnan ez a fordítás származik. Először észreveszed a „nem tanítja többé senki az ő felebarátját…” szavakat. Más szóval, a szellemi ismeret, „az Úr ismerete” nem egy kívülről kapott dolog lesz. Nem egy másik személytől fog származni, hanem „mindnyájan megismernek engem, kicsinytől fogva nagyig.”
Ebben a tekintetben különösen érdekes a két „megismer” szó (dőlt betű az idézett szöveg utolsó sorában) ami két különböző görög szóból származik: az első a „ginisko”, a második az „oida.” A ginisko külsődleges ismeretre utal, a megismerés kezdetére. Az oida az ismeret érettségére, belső mivoltára utal. Megismételve a szöveget, így fordíthatjuk: „ők [ez a nép] nem taníthatják egymást, mondván: ismerd meg az Urat (fogadj el külső ismeretet), mert ők mind megismernek engem (belső teljességemet) a legkisebbtől a legnagyobbig.”
Amiről a szentírás beszél, az a belső képességünk, hogy megismerjük a belső tanítónkat. A belső tanító uralkodik döntően az olyan lelkekben, melyeknek megfelelő önismeretük van, mellyel nem csak azt tudják megítélni, hogy mi jó és rossz, hanem azt is, hogy milyen az Élet a szellemben – külső segítség nélkül. Krisztus a mi belső tanítónk, aki úgy jelenik meg számunkra, mint az a valaki bennünk, aki legigazabbul az énünk: ő a mi magasabb Énünk. Ha ezt helyesen meg fogjuk érteni, akkor látni fogjuk, hogy a szellem-én („manasz” az indiai ezoterikus terminológiában) misztériumáról beszélünk, és Krisztus megjelenéséről az éteriben úgyszintén.
Az előző bekezdésben említettem egy kapcsolatot a jó és rossz érzéke és az Élet érzéke között. A jó és rossz érzéke a „jó és rossz ismeretének fájáról” származik. Ez az a „fa”, melynek gyümölcse megevésével az emberiség elkárhoztatott Ádám és Éva idején, mivel az élet fáját akkor elvették az emberiségtől, halált hozva az evolúciós tervbe. A „kígyó” azt mondta, hogy a jó és rossz ismeretének fájáról való gyümölcs megevésével az emberiség olyan lesz, mint az istenek. Ez tényleg igaz volt, de ez csak a fele a történetnek. A kígyó nem említette a tényt, hogy hasonlatossá válni az istenekhez nagy szenvedést követel meg az emberiség részéről, és hogy az élet fáját elveszik addig, amíg az emberiség magas fokra nem fejleszti a lelkiismeretét. Namost, hogy a jelenbe ugorjunk: Krisztus odaadta az erőt, hogy felébresszük az emberi lelkiismeretet és visszahelyezzük/helyreállítsuk az élet fáját az emberiség számára. Nagy misztérium van az élet fája körül, amivel egy másik tárgyalásban lesz szükséges foglalkoznunk. Ez egy olyan misztérium, ami folyamatosan kerül feltárásra korunkban, egy olyan „élet fája” hamis utánzat fabrikálása mellett, amit a gonosz misztériuma fog felfedni korunkban. A következő tárgyalás nem fog közvetlenül az élet fájával foglalkozni, hanem csak érintőleges módon közelítjük azt.
Valentin Tomberg sok írásában, különösen késői írásaiban, észrevehetjük ismételt utalásait az „Életre”, mint ami esszenciális az egészséges szellemiséghez. Ez az „élet” szó, eltekintve tipikus prózai jelentésétől, ami a modern emberiség számára „biológiai élet,” inkább enigmatikus; mélyebb jelentése elillan előlünk. Ez egy olyan szó, ami sok asszociációt és jelentést von magával, ami nagyon nehézzé teszi meghatározását. Az élet sokrétegű és komplex, olyan forrásból származik, amit nem tudunk felfogni. Olyan sokszor hallottuk már, hogy közmondássá vált: „Az élet egy misztérium.” Az emberiség magától értetődőnek fogja fel ezt a misztériumot, mivel az ÉLET szóba ágyazódnak a halál misztériumai, a halál utáni élet misztériumai, a karma és reinkarnáció misztériumai, amiket mi csak említeni fogunk itt.
A modern világban hajlamosak vagyunk az élet szót morálisan semleges szóként használni. Úgy gondolunk a növényekre, állatokra és emberekre, mint akiknek életük van, akár jók akár rosszak; életet kap minden élő lény. De a szellemtudomány tanulója megérti, hogy az élet összekötésben van a lélekkel és szellemmel, és ténylegesen sosem válik külön a lélektől és szellemtől. A szellemi tanuló megtanulja, hogy az életnek alapvető morális talaja van. A Genezis második fejezetében az ember azt olvassa, „Akkor az Úristen megalkotta az embert a föld porából és orrába lehelte az élet leheletét. Így lett az ember élőlénnyé.” Itt az eredeti kapcsolatot látjuk az „élet” és a „lélek” között. Szt. János az ő evangéliumában az élet ezen morális minőségét tükrözi a prológusában: „Ő benne vala az élet, és az élet vala az emberek világossága … Ez a világosság a sötétségben fénylik, de a sötétség nem fogadta be azt.” Az „élet, ami az ember világossága” az, ami életre kelti az emberi lelkiismeretet; ez az, ami lehetővé teszi a különbségtételt világosság és sötétség között, jó és rossz között. Ezt még inkább világossá teszi Szt. János első levele, ami mindjárt az első fejezet első szakaszában egy Krisztusra, mint az „élet igéjére” való hivatkozással kezdődik, és az utolsó fejezetben (5:12) ismét ezt az „életet” említi: „Akié a Fiú, azé az élet: akiben nincs meg az Isten Fia, az élet sincs meg abban.”  Több mint világos, hogy egy magasabb életről van itt szó.
János első levelének ezen első és utolsó fejezete között, a 2:20 fejezetben azt olvassuk: „És néktek kenetetek van a Szenttől, és mindent tudtok.” És ismét, egy hosszabb formában, ugyanez a gondolat kerül közvetítésre néhány szakasszal később: „És az a kenet, amelyet ti kaptatok tőle, bennetek marad, és így nincs szükségetek arra, hogy valaki tanítson titeket; hanem amint az a kenet megtanít titeket mindenre, úgy igaz is az és nem hazugság, és amiként megtanított titeket, úgy maradjatok ő benne” (I János 2:27) [dőlt betű a szerzőtől]. Amikor az ember elolvassa az egész levelet, több mint egyértelművé válik, hogy János röviden összefoglalja és gondosan kidolgozza az Igéhez, a Logoszhoz szóló hálaadó/dicsőítő énekét, ami olyan költői erővel jelenik meg evangéliuma prológusának első néhány szakaszában: „Kezdetben vala az Ige… Ő benne vala az élet, és az élet vala az emberek világossága [dőlt betű a szerzőtől]. Itt, ahogy mi ezen szakaszok összességére tekintünk, világosan látjuk az „élet” morális minőségét.
Az, hogy Valentin Tomberg hangsúlyozza az „életet” mint szellemi minőséget, nem meglepő. Mint Krisztus éteriben való visszatérésének vezető küldöttje/megbízottja korunkban, ő szükségszerűen felöleli az „életet” munkájának vezető princípiumaként. Amint tudjuk, az éteri világ az élet világa, ahogy az étertest az élettestet jelenti. Ahhoz, hogy Tomberg nyomát kövessük, mint Krisztus éteri visszatérésének küldöttjei, mindannyiunknak ki kell fejleszteni az „élet érzékét” a jó és rossz ismeretén túl és felül. Megismerni a jót és rosszat volt az esszenciája a régi szövetségnek, ahogy az előtérbe kerül az Ószövetség szentírásaiban. Az izraeliták úgynevezett Törvénye, ha úgy tetszik, Krisztus kezdeti képe volt, egy olyan kép, melyet egy olyan nép tudott befogadni, amely épp csak megkezdte kifejleszteni az emberi lelkiismeretet – egy kép a jó elhozójáról és a gonosz legyőzőjéről. Az ujj, ami a vonalat húzta a homokba, hogy megvédje a házasságtörő asszonyt attól, hogy halálra kövezzék, ahogy az Újszövetség leírja, ugyanaz az ujj volt, amely a Tízparancsolatot kőtáblákra véste, amit Mózes a Sínai-hegyen kapott az Ószövetségben. A „Törvény” szavaival ítélkezés szerint, melynek a Tízparancsolat volt a csontvázszerkezete, az asszonyt halálra kellett volna kövezni; Krisztus „ujjával” ítélve az asszony védelmet és új életet kapott. Az Ószövetség történetei (történelmi perspektívából) Krisztus egy viszonylagosan fejletlen/éretlen reprezentálását mutatják – nagyban élet nélkül, inkább külső szabályok és szabályozások karakterével, melyek az élet puszta jelei, de nem maguk az élet – annak az életnek csak a jelzéseit, amit Jézus Krisztus végül elhozott a világba.
Visszatérve Valentin Tomberg kitartásához ezt az új közösséget illetően, ami „függetlenné válik minden tanítótól és minden szervezettől,” miután felderítettünk valamit az eszközökből, melyekkel elérjük a szükséges függetlenséget, világossá válik, hogy ő egy olyan közösségről fest képet, melynek tagjai a szellem-énnel telnek el – a bennünk lévő szellemi ismeret elvével. Az ebben a közösségben lévő individualitások ismerhetik ugyanazokat a dolgokat a külső ismeret értelmében tanításokon keresztül (ginisko), de ők ismerik ugyanazokat a dolgokat lényük mélységeiben is (oida) – élő tapasztalásuk van róluk, és „nincs szükségük senkire, hogy tanítsa őket.”
Hogy próbára tegyük magunkat ebben a tekintetben, feltehetünk magunknak néhány kérdést, hogy megvizsgáljuk, milyen messzire jutottunk a szellem-én kifejlesztésének útján. Vagy másképpen szólva, ezek a kérdések segíteni fognak megtudni, hogy mennyire ismerünk belsőleg (oida) az érett belső ismeret értelmében. Az ide tartozó kérdés ez: amit mi hiszünk, abból mennyit tartunk ismeretnek azért, mert bízunk tanítónkban vagy tanítóinkban, mert hisszük, hogy tanítóink ismerik az igazságot? Abból, amit tudunk, mennyi az ilyenfajta tudás? Bármit is tudunk ilyen módon (mert mi bízunk a tanítóinkban), nem tudjuk a második értelemben (oida) belsőleg; csak az első értelemben (ginisko) tudjuk. Nincs ebben szégyen; mindannyiunknak úgy kell kezdenünk, hogy bízunk az apa és anya alakjaiban. Másfelől, ha meg tudjuk válaszolni a „Miért hiszünk ebben vagy abban a bizonyos dologban?” kérdést az út leírásával, mely által ezt a tudást elértük belsőleg, a saját forrásainkból kifolyólag, függetlenül a tanítóktól, akkor eljutunk ahhoz a belső tudáshoz, melyről Szt. Pál beszél a korábban idézett szövegben, mikor a görög „oida” szót használja a belső ismeretre való utaláskor – „mert ők mindnyájan megismernek engem, kicsinytől fogva nagyig.”
Csak ennek megértésével kezdhetjük el felfogni, hogy mit jelent minden tanítótól és szervezettől függetlennek lenni. Ezzel megértjük, hogy jó folytatni a szervezetekben való részvételt, és érzékenységünket tanítók/beavatottak bölcsességének segítségével fejleszteni, akik irányítani tudnak minket olyan módon, ami megfelelő a tudati lélek korszakának, melyben élünk. Inspiráltakká válhatunk Valentin Tomberg a küszöb lovagjainak új közösségéről szóló víziója által, azon keresztül, hogy fejlesszük individuális észlelési erőinket, melyek lehetővé teszik számunkra, hogy megismerjük az „igazságot és életet”, melyről Szt. János beszél evangéliumában és apostoli leveleiben. Felfedhetjük a tudást, melyről Szt. János levele ír: „…„És néktek kenetetek van a Szenttől, és mindent tudtok.” Felfedezhetjük a bennünk lévő élet tudását, vagyis„az Igét” és „az életet” és „az emberek világosságát.” Törekedhetünk arra, hogy részévé váljunk a jövőbeni Szófia-közösség egyenletének azzal, hogy megtaláljuk ezt a világosságot magunkban, és hogy ebben a világosságban élünk. Ha így teszünk, az élő ideák tüzét adjuk hozzá az isteni bölcsesség vizeihez; elfogadható felajánlást teszünk a fejlődő emberiség oltárára azzal, hogy egyedülálló szellemi víziónkat és tapasztalásunkat tesszük az asztalra ünnepként/lakomaként az istenek és embertársaink számára.
Elkezdhetjük a jövő közösség fogantatását, ami talán csak néhány lovaggal fog kezdődni, akik együtt tudnak dolgozni, akik magas individuális tehetségükből kifolyólag tudnak együttműködni más Krisztussal-telt individualitásokkal egy Krisztussal-telt Közösségben. Ehhez a képhez hozzátehetjük Rudolf Steiner a hatodik korszak szellemileg fejlett közösségének tagjairól szóló leírását. Ő azt mondta, hogy ezen közösség minden tagjának meglesz a „szellemtudomány” saját egyedülálló „vallása” vagy változata. És ők mégis mind meg fogják érteni egymást, és nem mulasztják el az együttműködést nagy komolyságban – mindennek a javát szolgálva. 
Ebben a cikkben épphogy csak elkezdtük felfedni a Grál-lovagság titkait, melyből sok van, és melyek idővel feltárásra kerülnek majd. Milyen reménytelennek tűnő elgondolni, hogy milyen messze vagyunk ennek az emelkedett célnak a megvalósításától - hogy mi valójában csak „előkészülünk” a „jövőbeni Mihály-közösségre.” Nem kezdtünk még el beszélni az arisztoteliánusok és platonikusok egyesítésének nagy feladatáról, ami a „tűz és víz” titkaival függ össze, melyre fentebb céloztunk, és az „élet fájának” felfedéséről. Nem beszéltünk még az intenzív önéletrajzi munkáról, amit a Grál-lovagság megkövetel, és a lehetetlen kihívásokról, melyekkel találkoznunk kell. Nagy feladat az, melyre elhívatást kaptunk. És a Lovagok Közösségének kialakításának útján haladásunkat ezen magas elhívatottsággal kapcsolatos alázatosságunk által tudjuk megítélni. Minél többet valósítunk meg, bármilyen messze is legyen a cél, annál jobban látjuk azt. Ez azért van, mert a szellemtudománytól eltérően, melyet az intellektussal és értelemmel lehet felfogni, a Grálhoz vezető út meg van terhelve paradoxonokkal és talányokkal, melyeket nem lehet megfejteni csak az intellektus által. Szükségünk van a szellemtudományra, de nem kellene oda jutnunk, hogy elhiggyük, hogy beavatotti tudást érhetünk el anélkül, hogy a szükséges küzdelmeken átmenjünk, anélkül, hogy intellektusunkat és értelmünket a földi birodalom fölé emeljük, Lucifer és Ahrimán fortélyai fölé. Nem értelem és intellektus az, ami kioldja a „gordiuszi csomót,” mely blokkolja utunkat, hanem egy magasabb észlelés, egy magasabb intelligencia, ami át tud repülni az intellektuális érvelés szakadékai fölött egy olyan bölcsességgel, ami felülmúl minden mentális tornagyakorlatot.
Bármi történjen is, nem kellene csüggednünk; ha szívünk a Grál-lovagságért ver, elérjük azt – ha igazak maradunk a szellemhez. Ez olyan, mint az éjszakai égbolt. Minél sötétebb az éjszaka, annál messzebbre ér el látásunk; minél kevesebb fény sugárzik a földből, annál több csillag sugárzik elő, hogy találkozzon tekintetünkkel. Hogy mielőtt tudnánk azt, körbe vagyunk véve csillagfénnyel. És ahogy a földi élet, ahogy megismertük azt, feledésbe fakul, egy új talajon állva találjuk meg magunkat, jóllehet próbaképpen, melyet olyannyira szerettünk volna elérni, de a gondolat képtelen elérni. Ezt mondhatjuk a Grállal, a szellemi világ titkaival, és a Grál Lovagságával kapcsolatban; nem érjük el addig, amíg nem törekszünk teljes erőnkkel és nem fedezzük fel, hogy elérhetetlen. Nem érhetjük el a Grál Lovagságot saját természetes erőnk vagy általános okfejtésünk által. A Lovagsághoz vezető út egy önzetlen út, egy út, ami kikerül bennünk mindent, ami nem haladt még át a halálon, és nem is kellene azt várnunk, hogy ez másképpen legyen. 
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Megjelent a Starlight című újságban (12. kötet/2.szám, 2012 Advent).

Fordította: Cseri Krisztina, 2013. július
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