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|- 01 DER GOTTGEWOLLTE UND DER GOTTENTFREMDETE MENSCH
Vor Mitgliedern — GA-134 Die Welt der Sinne und die Welt des Geistes

Der Kampf der materialistischen Denk- und Empfindungsrichtung mit der spirituellen Geistesrich-
tung. Der gottgewollte und der gottentfremdete Mensch. Die Erziehung des Denkens zu Staunen,
Ehrfurcht und Einklang mit den Welterscheinungen.

Erster Vortrag, Hannover, 27. Dezember 1911

Es soll in diesem Zyklus von Vortrdgen meine Aufgabe sein, eine Verbindungs-
briicke zu schlagen zwischen verhaltnisméassig alltdglichen Dingen, zwischen Erfah-
rungen, die dem Menschen im gewdhnlichen Leben begegnen kénnen, und den
hochsten Angelegenheiten der Menschheit. Und damit soll sich uns wiederum einer
der Wege ertffnen vom Leben des Alltags zu dem, was uns flir Seele und Geist
Anthroposophie oder Geisteswissenschaft sein kann. Wir wissen, dass Anthroposo-
phie, indem wir uns immer mehr und mehr in das vertiefen, was sie uns geben kann,
einfliesst in unser Empfinden, einfliesst in unser Wollen, einfliesst in diejenigen Kraf-
te, die wir brauchen, um uns den mannigfaltigsten Ereignissen des Lebens gewach-
sen zu zeigen. Und wir wissen ferner, dass so, wie wir jetzt Anthroposophie erfahren
kénnen durch die Einflisse, die aus den héheren Welten gerade in dieser Zeit zu
uns kommen, diese Anthroposophie fir die gegenwartige Menschheit gewissermas-
sen eine Notwendigkeit bedeutet. Wir wissen, dass in verhéltnismassig kurzer Zeit
das Menschengeschlecht verlieren misste alle Sicherheit, alle innere Ruhe, allen
zum Leben notwendigen Frieden, wenn die Verkindigung, die wir als Anthroposo-
phie bezeichnen, nicht eben zu dieser Menschheit gerade in unserem Zeitalter
kommen wirde. Und ferner wissen wir, dass eigentlich durch diese anthroposophi-
sche Geistesstromung scharf zwei Denk-, Geflhls- und Empfindungsrichtungen der
Menschen gleichsam aufeinanderstiirmen.

Die eine ist jene Denk- und Empfindungsrichtung, die sich durch viele Jahrhun-
derte vorbereitet hat und gegenwartig eigentlich die Menschheit in den weitesten
Kreisen Uberall schon ergriffen hat oder in der nachsten Zeit mit grosser Sicherheit
ergreifen wird. Es ist die Denk- und Empfindungsrichtung, die wir als die materialis-
tische bezeichnen, als die materialistische im weitesten Umfange. Und sie stirmt
sozusagen an gegen jene andere Denkrichtung, welche mit der Anthroposophie
selber gegeben ist, gegen die spirituelle Geistesrichtung. Und immer vernehmlicher
gegen die nachste Zukunft zu wird der Kampf dieser beiden Richtungen, der beiden
Denk- und Empfindungsrichtungen sein. So wird er sein, dass man gar nicht einmal
uberall wird unterscheiden kénnen, ob man es mit irgendeiner Gedanken- oder Ge-
fuhlsrichtung als mit einer ungeschminkten Wahrheit, sagen wir mit einem unge-
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schminkten Vertreten des Materialismus, zu tun hat, oder ob man es unter allerlei
Masken mit der einen oder anderen Denk- oder Gefluhlsrichtung zu tun hat. Denn es
wird genug materialistische Stromungen geben, welche sich, wenn wir so sagen
durfen, spirituell maskieren werden, und es wird zuweilen schwer zu unterscheiden
sein, wo eigentlich der Materialismus steckt und wo die spirituelle Geistesstromung
wirklich zu finden ist. Wie schwierig es ist, in dieser Beziehung zurechtzukommen,
das versuchte ich in den letzten Zeiten verschiedentlich zu zeigen durch zwei Vor-
trage, die ich unmittelbar nacheinander hielt, wo ich in dem einen Vortrag eine Emp-
findung hervorzurufen suchte davon, wie man aus gewissen Gedanken und Ideen,
die einen schon einmal in der Gegenwart beherrschen, zu einem ehrlichen und auf-
richtigen Gegner der Geisteswissenschaft werden kénne. «Wie man Geisteswissen-
schaft widerlegt», das suchte ich zu zeigen in dem einen Vortrag, dem ich dann fol-
gen liess einen anderen «Wie man Geisteswissenschaft verteidigt» oder «Wie man
Geisteswissenschaft begrindet».

Nicht als ob ich etwa geglaubt hatte, alles nach der einen oder der anderen Rich-
tung in diesen Vortragen vorbringen zu kdnnen, sondern nur ein Gefihl wollte ich
hervorrufen daflr, dass man in der Tat vieles, ausserordentlich vieles vorbringen
kann mit einem grossen Schein von Recht gegen die geisteswissenschaftliche
Weltanschauung, und dass diejenigen, die gar nicht anders kénnen als sozusagen
aus ihrer Seele herauspressen die Gegnerschaften, durchaus nicht zu den unwahr-
haftigsten Menschen der Gegenwart gehdren, sondern oftmals zu den ehrlichsten
Ringern nach Wahrheit. Ich will Innen durchaus nicht etwa all die Griinde, die ange-
fuhrt werden kdénnen gegen die Geisteswissenschaft, wiederum aufzahlen; es soll
nur darauf hingewiesen werden, dass es aus den Denkgewohnheiten, aus den An-
schauungen unserer Gegenwart heraus solche Grinde gibt, die auf guten Funda-
menten gebaut werden kdnnen, und dass man schon recht griindlich Geisteswis-
senschaft widerlegen kann. Nun fragt es sich aber, wenn man also Geisteswissen-
schaft widerlegt, wenn man alle Grinde anfiuihrt, die gegen Geisteswissenschaft
vorgebracht werden kdnnen: wodurch erreicht man denn gerade die allergrindlichs-
te, die allerbegrindetste Widerlegung? Sehen Sie, wenn jemand heute aus den
Grundvoraussetzungen seines ganzen Seelenwesens zur Geisteswissenschaft sich
bekennt und sich dann bekannt macht mit alledem, was im weiten Umfange die
Wissenschaften aus ihrer materialistischen Grundidee heute vorbringen kdnnen,
dann kann er, wenn er nur Uberhaupt bekannt ist mit der wissenschaftlichen Welt
der Gegenwart, grundlich Geisteswissenschaft widerlegen. Aber er muss bei sich
selber in seiner Seele zuerst einen gewissen Zustand herstellen, um eine solche
Widerlegung grtindlich machen zu kénnen. Er muss einen bestimmten Zustand sei-
ner Seele herstellen. Dieser Zustand ist derjenige, dass sich ein solcher Mensch,
um sich anzuschicken Geisteswissenschaft zu widerlegen, auf den blossen Vers-
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tandesstandpunkt, auf den blossen intellektualistischen Standpunkt stellen muss.
Was damit gemeint ist, wird uns gleich eine Betrachtung von der umgekehrten Seite
aus zeigen. Halten wir einmal zun&chst das fest, was ich wie eine personliche Erfah-
rung hingestellt habe. Wenn man die wissenschaftlichen Ergebnisse der Gegenwart
kennt und sozusagen sich bloss auf seinen Verstand verlasst, dann kann man Geis-
teswissenschaft grindlich widerlegen. Halten wir dabei ein wenig still und versuchen
wir jetzt, uns von einer ganz anderen Seite her unserer Aufgabe zu néhern.

Sehen Sie, der Mensch kann die Welt eigentlich von zwei Seiten aus anschauen.
Die eine Anschauung der Welt, die ergibt sich, wenn der Mensch, sagen wir, einen
wunderschénen Sonnenaufgang betrachtet, wo die Sonne aus dem Gold der Mor-
genrtte heraus wie sich selbst gebarend erscheint, dann glanzvoll tber die Erde
hinzieht, und der Mensch sich dann versenkt in den Gedanken, wie der Sonnen-
strahl, wie die Sonnenwarme hervorzaubert aus dem Erdengrund das Leben im all-
jahrlich wiederkehrenden Zyklus. Oder aber es kann sich der Mensch auch der Be-
trachtung hingeben, wenn die Sonne hinuntergegangen und die Abendrbte ver-
glommen ist, wenn nach und nach Finsternis der Nacht eingetreten ist und zahllose
Sterne aufglanzen am Himmelsgewdlbe; es kann der Mensch sich versenken in die
Wunder des néchtlichen Sternenhimmels. Es wird der Mensch, wenn er also be-
trachtet dasjenige, was Natur ist um ihn herum, zu einer Vorstellung kommen, die,
man mochte sagen, ihn mit tiefster Beseligung erfillen muss. Denn &hnlich einem
Goetheschen Grundgedanken kann diese Vorstellung sein. Goethe hat einmal so
wunderbar schon gesagt: Ach, wenn wir den Blick hin aufrichten in die Wunder der
Sternenwelt und den Gang des Universums mit all seinen Herrlichkeiten betrachten,
dann haben wir zuletzt doch die Empfindung, dass dies alles, alles, was uns so herr-
lich um uns herum im Umkreise des Universums erscheint, erst einen Sinn erhalt,
wenn es sich spiegelt in einem bewundernden Menschen, in einer Menschenseele. -
Ja, der Mensch erhalt ndmlich den Gedanken, dass so, wie die Luft um ihn herum
sein Wesen bildet, in ihn hereindringt, dass er sie atmen kann, dass sie durch den
Prozess, den sie in ihm durchmacht, seine eigene Wesenheit aufbaut, dass gerade-
so, wie er ein Ergebnis dieser Luft und ihrer Gesetze und ihrer Zusammensetzung
Ist, er in einer gewissen Weise ein Ergebnis ist auch der tbrigen weiten Welt, die ihn
umgibt mit alledem, was in unsere Sinne hereinfliesst, nicht nur in den Sinn des Ge-
sichtes, sondern auch in den Sinn, der aufnimmt die Klangeswelt und die anderen
Welten, die durch unsere Sinne einstromen. Dass der Mensch dasteht gegentiber
dieser dusseren Sinneswelt wie das zusammengeflossene Ergebnis dieser Sinnes-
welt, so dasteht, dass er sich sagen kann: Wenn ich alles das, was da draussen ist,
mir ndher ansehe, mir Uberdenke, wenn ich es wahrnehme mit all meinen Sinnen,
dann sehe ich den Sinn von alledem, was ich da tberschaue, am besten dadurch



erflllt, dass zuletzt aus alledem sich herauskristallisiert hat das Wundergebilde des
Menschen selber.

Und wabhr ist es, dass den Menschen dann das Gefiihl Gberkommen kann, das,
man moéchte sagen, so urelementar der griechische Dichter ausgesprochen hat mit
den Worten: Vieles Gewaltige lebt, doch nichts ist gewaltiger als der Mensch! Wie
einseitig erscheinen einem alle Offenbarungen draussen in der Welt! Im Menschen
aber scheinen diese Offenbarungen zur Allseitigkeit zusammengeflossen zu sein,
wenn wir die Sinneswelt draussen betrachten und dann den Menschen selbst inmit-
ten dieser als ein Sinneswesen, auf das alles Ubrige einfliesst. Denn je genauer man
die Welt betrachtet, desto mehr erscheint der Mensch als der Zusammenfluss aller
Einseitigkeiten des tbrigen Universums. Wenn man dieses Gefuhl in sich entwickelt
gegenuber der grossen Welt und ihrem Zusammenstromen im Menschen, da er-
scheint dann ein von einer tief beseligenden Empfindung durchdrungener Gedanke
in unserer Seele, der Gedanke von dem gottgewollten Menschen, von dem Men-
schen, der so erscheint, wie wenn Goéttertaten und Gotterabsichten ein ganzes Uni-
versum auferbaut hatten, aus dem sie die Wirkungen Uberall ausstrémen liessen, so
dass zuletzt diese Wirkungen zusammenstromen konnten in dem wirdigsten Wer-
ke, das Gotter von allen Seiten in den Mittelpunkt des Universums hinstellten: in
dem Menschen. Gottergewolltes Werk! Das sagte auch einer, der gerade in dieser
Beziehung die Sinneswelt draussen im Verhéltnis zum Menschen beobachtete: Was
sind alle Instrumente des Musikers gegen den Wunderbau des menschlichen Ge-
hororgans, dieses musikalischen Instrumentes, oder aber gegen den Wunderbau
des menschlichen Kehlkopfes, dieses anderen musikalischen Instrumentes! Man
kann vieles bewundern in der Welt: den Menschen nicht bewundern, so wie er mit-
ten in der Welt drinnensteht, das ist nur méglich, wenn man ihn nicht kennt in sei-
nem Wunderbau. Der Gedanke tritt dann in unsere Seele, wenn man sich solchen
Betrachtungen hingibt: Was haben doch géttlich-geistige Wesenheiten alles getan,
um diesen Menschen zustande zu bringen!

Das ist der eine Weg, den eine Weltbetrachtung dem Menschen geben kann.
Aber es gibt noch einen anderen Weg. Dieser andere Weg eroffnet sich uns dann,
wenn wir ein Gefiihl in uns entwickeln fir die Hoheit und Kraft und das Uberwalti-
gende dessen, was wir moralische Ideale nennen, wenn wir in unsere eigene Seele
blicken und ein wenig in uns anschlagen lassen, was moralische Ideale in der Welt
bedeuten. Es gehdrt eine gesunde Menschennatur dazu, eine allseitig gesunde
Menschennatur, um in voller Grosse die Hoheit der moralischen Ideale des Men-
schen zu empfinden. Und man kann den moralischen Idealen gegentber etwas in
sich entwickeln, was ebenso Uberwaltigend wirken kann innerhalb der Seele, wie
der Glanz und die Herrlichkeit der Offenbarungen des Weltalls durch den Menschen

von ausserhalb wirken. Das ist, wenn man in sich entztindet alle Liebe und allen En-
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thusiasmus, die sich anlehnen konnen an moralische Ideale und Ziele des Men-
schen. Da kann einen durchdringen eine ungeheure Warme. Dann aber gliedert sich
ganz notwendig als Gedanke an diese Empfindung der moralischen Ideale ein an-
deres an als das, was sich als Gedanke aus der vorhin genannten Welten-
betrachtung ergibt, die sich anlehnt an die Offenbarungen des Universums durch
den Menschen. Gerade diejenigen, welche am hochsten, am kréaftigsten empfinden
die Gewalt der moralischen Ideale, gerade sie empfinden diesen anderen Gedanken
auch am allerbedeutsamsten. Das ist, sie empfinden den Gedanken: Wie weit, 0
Mensch, bist du, so wie du gegenwartig dastehst, entfernt von den hohen morali-
schen ldealen, die dir aufgehen kdnnen in deinem Herzen! Wie stehst du so winzig
klein mit alledem, was du kannst, was du tust und vermagst, gegenuber der Grisse
der moralischen Ideale, die du dir vorsetzen kannst! Und nicht so empfinden, nicht
so sich klein empfinden gegeniber den moralischen Idealen, das kann nur aus einer
Seelenverfassung hervorgehen, die selber recht klein ist. Denn gerade mit dem
Wachsen einer gewissen Seelengriosse empfindet der Mensch seine Unangemes-
senheit gegentber den moralischen Idealen. Und ein Gedanke dammert dann in der
Seele auf, der uns als Menschen oftmals so Uberkommt: dass wir kraftvoll und mutig
versuchen, alle Veranstaltungen zu treffen, um uns einigermassen reif und immer
reifer zu machen, um nur wieder und wiederum ein wenig mehr die moralischen
[deale zu Kréften in uns selbst zu machen, als wir das vorher konnten. Oder aber
auch es kann in gewissen Naturen der Gedanke der Unangemessenheit an die mo-
ralischen ldeale so Wurzel fassen, dass sie vollig in sich zerschmettert sich fuhlen,
gottentfremdet sich fuihlen gerade deshalb, weil sie auf der einen Seite das Gottge-
wollte des &usseren Menschen, der hineingestellt ist in die Sinneswelt, kraftvoll
empfinden. Da stehst du, sagen sich vielleicht solche Menschen, mit alledem, was
du ausserlich bist. Wenn du dich als ausserliches Wesen anschaust, so musst du
sagen: du bist ein Zusammenfluss der ganzen gottgewollten Welt, du bist ein gott-
gewolltes Wesen, tragst gottergleiches Angesicht! Dann schaust du in dein Inneres.
Da gehen dir die Ideale auf, die dir Gott ins Herz geschrieben hat, die zweifellos fur
dich gottgewollte Kréafte sein sollen. Und du findest deine Unangemessenheit als ei-
ne Erfahrung aus deiner Seele quellen.

Diese zwei Wege zu einer Weltenbetrachtung gibt es im Menschen. Der Mensch
kann sich von aussen anschauen und tief beseligt sein tber seine gottgewollte Na-
tur, und der Mensch kann sich von innen betrachten und tief zerknirscht sein Uber
seine gottentfremdete Seele. Ein gesundes Fihlen, ein gesundes Empfinden, das
kann sich aber nur sagen: Aus demselben gottlichen Urgrunde, aus dem da kom-
men die Kréfte, die den Menschen mitten hineingestellt haben wie einen gewaltigen
Extrakt des ganzen Universums, aus demselben goéttlichen Urgrund missen auch
hervorspriessen die moralischen Ideale, die in unser Herz geschrieben sind. - Wa-
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rum ist das eine so weit vom anderen entfernt? Das ist eigentlich die grosse Ratsel-
frage des menschlichen Daseins. Und wahrhaftig, es hatte niemals Theosophie,
niemals auch Philosophie in der Welt gegeben, wenn nicht bewusst oder un-
bewusst, empfindungsgemass oder mehr oder weniger verstandesklar dieser Zwie-
spalt, der eben charakterisiert worden ist, in den menschlichen Seelen entstanden
ware. Denn aus der Erfahrung dieses Zwiespaltes ist alles tiefere menschliche
Nachsinnen und Nachforschen eigentlich entsprungen. Was stellt sich hinein zwi-
schen den gottgewollten Menschen und den gottentfremdeten Menschen? Das ist
eigentlich die Grundfrage aller Philosophie. Wenn man auch diese Frage in der
mannigfaltigsten Weise anders formuliert und charakterisiert hat, so liegt doch diese
Frage allem menschlichen Denken und allem menschlichen Sinnen zugrunde. Wie
kann der Mensch Uberhaupt eine Vorstellung davon gewinnen, dass eine Brlicke
geschlagen werden kann zwischen der zweifellos beseligenden Anschauung des
Ausseren und der zweifellos uns in tiefen Zwiespalt bringenden Anschauung unse-
rer Seele?

Nun, sehen Sie, wir miussen schon den Weg, den die Menschenseele gehen
kann, um in einer richtigen und wirdigen Weise sich hinaufzuleben zu den hdchsten
Fragen des Daseins, ein wenig charakterisieren, um dann herauszufinden, worin die
Urspringe der Irrtimer liegen kénnen. Denn in der Welt draussen, insofern diese
Welt heute von &usserer Wissenschaft beherrscht ist, wird man, wenn man von
Wissen, von Erkenntnis spricht, zweifellos immer sagen: Ja, Erkenntnis, Wahrheit
muss sich ergeben, wenn man richtige Urteile gefallt, wenn man das Richtige ge-
dacht hat. Ich habe letzthin einmal, um zu charakterisieren, welch grindlicher Irrtum
in dieser Voraussetzung liegt, dass sich Erkenntnis, dass sich Wahrheit ergeben
muss, wenn man richtige Urteile féllt, einen sehr einfachen Vergleich gebraucht, den
ich auch hier wiederum erzéhlen méchte, aus dem Sie sehen, dass das Richtige
keineswegs zu dem Wirklichen fihren muss. Es war einmal in einem Dorfe ein Klei-
ner Knabe, der wurde von seinen Eltern immer geschickt, Semmeln zu holen. Der
bekam immer - sagen wir, es war das an einem Orte, wo man nach Kreuzerwéhrung
rechnete - zehn Kreuzer mit und er brachte daftir sechs Semmeln. Wenn man eine
Semmel kaufte, kostete sie zwei Kreuzer. Also er brachte flr zehn Kreuzer immer
sechs Semmeln mit nach Hause. Der kleine Knabe war kein besonderer Arithmeti-
kus und hat sich nicht besonders darum gekimmert, wie das stimmt, dass er immer
zehn Kreuzer mitbekommt, dass eine Semmel zwei Kreuzer kostet und er doch fur
seine zehn Kreuzer sechs Semmeln mit nach Hause bringt. Aber da bekam er eine
Art Pflegebruder. Von einem anderen Orte her wurde ein Knabe in dasselbe Haus
gebracht, ein Knabe, der ungefahr gleichaltrig, aber ein guter Arithmetikus war. Der
sah nun, dass sein neuer Genosse zum Backer ging, dass er zehn Kreuzer mitbe-
kam, und er wusste, dass eine Semmel zwei Kreuzer koste, und sagte: Also musst
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du notwendigerweise funf Semmeln mit nach Haus bringen. Er war ein sehr guter
Arithmetikus und dachte das Richtige: eine Semmel kostet zwei Kreuzer, zehn
Kreuzer bekommt er mit, also wird er ganz sicher fuinf Semmeln mit nach Hause
bringen. Doch siehe da, er brachte sechs. Da sagte der gute Arithmetikus: Aber das
ist doch ganz falsch, du kannst, weil eine Semmel zwei Kreuzer kostet und du zehn
Kreuzer mitbekommen hast, da doch zwei in zehn fiinfmal enthalten ist, unmoglich
sechs Semmeln mitbringen. Da muss man sich geirrt haben oder du hast eine
Semmel geschnipft - das heisst namlich gestohlen. Nun, siehe da, am zweiten Tage
brachte der Junge wiederum fur zehn Kreuzer sechs Semmeln. Es war namlich tb-
lich an jenem Orte, dass man auf funf immer eine drauf bekam, so dass man in der
Tat, wenn man funf Semmeln kaufte flir zehn Kreuzer, sechs bekam. Es war eine
sehr angenehme Sitte flr die Leute die gerade finf Semmeln brauchten flr ihren
Haushalt.

Nun, der gute Arithmetikus hat ganz richtig gedacht, er hat gar keinen Fehler ge-
macht in seinem Denken, aber mit der Wirklichkeit stimmte dieses richtige Denken
nicht Gberein. Wir missen zugeben, es erreichte das richtige Denken die Wirklich-
keit nicht, denn die Wirklichkeit richtet sich eben nicht nach dem richtigen Denken.
Sehen Sie: so wie es hier in diesem Falle ist, so kann man nachweisen, dass in der
Tat bei den gewissenhaftesten, kniffligsten Gedanken, die man nur je logisch aus-
spinnen kann, das Richtigste herauskommen kann, aber an der Wirklichkeit bemes-
sen kann es ganz und gar falsch sein. Das kann immer der Fall sein. Deshalb ist
niemals ein aus dem Denken gewonnener Beweis irgendwie massgebend flr die
Wirklichkeit, niemals. Man kann sich auch sonst durchaus irren in der eigen-
timlichen Verkettung von Ursache und Wirkung, wie man sie gegenuber der Aus-
senwelt anbringen kann. Ich will Innen ein Beispiel auch davon geben. Nehmen Sie
einmal an, ein Mensch geht dem Ufer eines Baches entlang. Er kommt bis zu einem
gewissen Punkt, man sieht von der Ferne, wie er Giber den Rand des Baches stiirzt,
ins Wasser fallt, und man geht schnell hinzu und will ihn retten, aber er wird tot he-
rausgezogen aus dem Wasser. Nun sieht man da den Leichnam. Man kann nun
konstatieren meinetwillen, dass der Betreffende ertrunken sei, und kann dabei ganz
scharfsinnig zu Werke gehen. Vielleicht lag dort an der Stelle, an der er ins Wasser
gefallen ist, ein Stein; also, sagt man, er stolperte Gber den Stein, fiel ins Wasser
und ertrank. Denn es ist die Gedankenzusammenstellung richtig: wenn ein Mensch
so am Ufer gegangen ist, Uber den Stein, der da lag, gestolpert ist, hineingefallen ist
in den Fluss und tot herausgezogen worden ist, so ist er ertrunken. Es kann gar
nicht anders sein. Nur just bei diesem Menschen braucht es nicht so zu sein. Denn
wenn man nicht von dieser Verkettung von Ursache und Wirkung sich beherrschen
l&sst, so kann man finden: diesen Menschen hat in dem Momente, in dem er ins
Wasser fiel, der Herzschlag getroffen, infolgedessen ist er, weil er am Rande des
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Flusses war, ins Wasser gefallen. Er war schon tot, als er hineinfiel, er machte nur
die Dinge noch durch, welche derjenige auch durchmacht, der lebendig ins Wasser
fallt. Sie sehen, wenn jemand hier sich durch die Zusammenstellung der ausseren
Ereignisse zu dem Urteile entschliesst: der Betreffende ist ausgerutscht, ins Wasser
gefallen und ertrunken, so ist das falsch, so entspricht das nicht der Wirklichkeit, -
da er ins Wasser gefallen ist, weil er tot war, und nicht tot aus dem Wasser gezogen
wurde, weil er hineingefallen war. Urteile, sehen Sie, die so verkehrt gemacht sind
wie dieses, bei dem es so handgreiflich ist, die finden sich nun auf Schritt und Tritt in
unserer wissenschatftlichen Literatur, nur merkt man es dort nicht, wie man es nie
merken wirde, wenn man nicht jenen Fall mit dem ins Wasser Gefallenen, den der
Herzschlag getroffen hat, untersuchen wirde. In feineren Verkettungen von Ursache
und Wirkung werden namlich solche Fehler fortwahrend gemacht. Ich will damit
nichts anderes andeuten, als dass tatsachlich unser Denken zunachst gegentber
der Wirklichkeit absolut inkompetent, nicht ausschlaggebend ist, kein richtiger Rich-
ter ist.

Ja, aber wie kommen wir denn nun tberhaupt sozusagen aus dem Versinken in
den Zweifel und in das Nichtwissen heraus, wenn wirklich unser Denken gar kein
sicherer Fuhrer sein kann? Wer namlich Erfahrung hat in diesen Dingen, wer sich
viel mit dem Denken beschaftigt hat, der weiss, dass man alles beweisen und alles
widerlegen kann, und ihm imponiert kein Scharfsinn der Philosophie mehr. Er kann
den Scharfsinn bewundern, aber sich dem blossen Verstandesurteil hingeben kann
er nicht, weil er weiss, dass man ebenso gute Verstandesurteile im entgegengesetz-
ten Sinne auffinden kann. Das gilt fur alles, was bewiesen oder widerlegt werden
kann. In dieser Beziehung kann man oftmals die interessantesten Beobachtungen
gerade am Leben machen. Es hat einen gewissen Reiz - allerdings nur einen theo-
retischen Reiz -, Menschen kennenzulernen, die gerade an einem bestimmten
Punkte ihrer Seelenentwicklung angekommen sind: namlich an dem Punkte, wo sie
innerlich erleben, innerlich splren, dass man eigentlich alles beweisen und alles wi-
derlegen kann, und die noch nicht herangereift sind zu dem, was man spirituelle
Weltanschauung nennen kann.

Es mussten mich gerade in den letzten Wochen oftmals solche Gedanken be-
schaftigen in der Erinnerung an einen Mann, der mir einmal entgegengetreten ist mit
der wunderbarsten Auspréagung einer solchen Seelenbeschaffenheit, ohne dass er
durchgedrungen ware zu einem realen Erfassen der Wirklichkeit durch Geisteswis-
senschaft. Aber dazu war er gekommen, im Grunde genommen die Widerlegbarkeit
und auch die Begrundbarkeit aller Behauptungen, die philosophisch getan werden
konnen, einzusehen. Das war namlich ein Wiener Universitatsprofessor, der vor ei-
nigen Wochen gestorben ist, ein ausserst geistvoller Mann; Laurenz Mdullner heisst

er. Ein ausserordentlich geistreicher Mann, der mit einer grossen Klarheit alle Be-
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weise aufbringen konnte fir alle mdglichen philosophischen Systeme und Ge-
danken, aber der auch alles widerlegen konnte und der sich selbst immer als einen
Skeptiker bezeichnete; aus dessen Mund ich einmal die in gewissem Sinne ja
furchtbare Ausserung horte: Ach, alle Philosophie ist doch nichts anderes als ein
sehr schones Gedankenspiel! Und wenn man das Geistsprihende des Gedanken-
spiels jenes Mannes oftmals beobachtet hat, dann war es auch interessant zu se-
hen, wie gerade Laurenz Mdullner niemals festzuhalten war an irgendeinem Punkt,
weil er gar nichts zugegeben hat, als héchstens dann, wenn irgendein anderer et-
was gegen eine Weltanschauung vorgebracht hat: da konnte er liebevoll alles vor-
bringen, was zur Verteidigung jener Weltanschauung vorgebracht werden konnte,
die er vielleicht ein paar Tage vorher scharfsinnig in Grund und Boden gebohrt hat-
te. Es war ein ausserordentlich interessanter Kopf, tatsachlich in gewissem Sinne
einer der bedeutendsten Philosophen, die in dieser Zeit gelebt haben. Was ihn zu
dieser Grundstimmung gebracht hat, das ist auch interessant. Er war namlich, aus-
ser dass er ein grindlicher Kenner der philosophischen Entwicklung der Menschheit
war, zugleich katholischer Priester und war eigentlich immer gewillt, ein guter katho-
lischer Priester zu bleiben, trotzdem er zuletzt viele Jahre an der Wiener Fakultat
Professor war. Und die Art und Weise, sich in katholische Gedankengénge zu ver-
senken, die bewirkte bei ihm auf der einen Seite, dass ihm in der Tat gegentber den
durch eine gewisse religiose Inbrunst befruchteten Gedankengangen alles das klein
erschien, was ihm sonst in der Welt als ein blosses Gedankenspiel erschienen war;
aber dass er trotzdem nicht herauskonnte aus dem blossen Zweifel, das machte
dieser sein Katholizismus. Er war zu gross, um etwa bei dem bloss dogmatischen
Katholizismus stehenzubleiben, aber auf der anderen Seite war der Katholizismus
zu gross in ihm, als dass er hatte aufsteigen kdnnen zu einer geisteswissenschatftli-
chen Erfassung der Realitat. Es ist ausserordentlich interessant, eine solche Seele
zu beobachten, die gerade bis zu dem Punkt gekommen war, wo man eigentlich
studieren kann, was dem Menschen notwendig ist, um an die Wirklichkeit heranzu-
kommen. Denn selbstverstandlich war sich auch dieser scharfsinnige Mann daruber
klar, dass er mit seinem Denken nicht an die Wirklichkeit herankommen konnte.

Schon im alten Griechenland wurde ausgesprochen, wovon zunachst das gesun-
de menschliche Nachsinnen auszugehen hat, wenn es Aussicht haben will, einmal
zur Wirklichkeit zu kommen. Und jener Ausspruch, der im alten Griechenland schon
getan worden ist, gilt ganz gewiss noch immer. Man hat namlich schon im alten
Griechenland gesagt: Alles menschliche Nachforschen muss ausgehen von dem
Staunen. Fassen wir das aber in positivem Sinne auf, meine lieben Freunde! Fas-
sen wir es in dem positiven Sinne auf, dass tatsachlich in der Seele, die zur Wahr-
heit dringen will, dieser Zustand einmal vorhanden sein muss, vor dem Universum
staunend zu stehen. Wer namlich die ganze Kraft dieses griechischen Ausspruches
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zu fassen vermag, der kommt dazu, sich zu sagen: Wenn ein Mensch, gleichgultig,
wie sonst die Verhaltnisse sind, durch welche er zum menschlichen Forschen und
Sinnen kommt, von dem Staunen ausgeht, also nicht von irgend etwas anderem,
sondern vom Staunen Uber die Weltentatsachen, dann ist das so, wie wenn man ein
Samenkorn in die Erde steckt und eine Pflanze daraus emporwéchst. Denn alles
Wissen muss in gewisser Weise zum Samenkorn das Staunen haben. Anders aber
ist es, wenn ein Mensch nicht vom Staunen ausgeht, sondern vielleicht davon, dass
in gewisser Jugendzeit seine braven Lehrer ihm eingeblaut haben irgendwelche
Grundsatze, die ihn zum Philosophen gemacht haben; oder wenn er Philosoph ge-
worden ist, nun, weil es in dem Stande, wo er aufwuchs, Sitte ist, dass man etwas
derartiges lernen muss, und er durch die gerade vorhandenen Umstande zur Philo-
sophie kam. Bekanntlich ist auch das Examen in der Philosophie am leichtesten zu
machen. Kurz, es gibt Hunderte und Tausende von Ausgangspunkten fur die Philo-
sophie, die nicht vom Staunen, sondern von etwas anderem herkommen. Alle sol-
che Ausgangspunkte, die fihren nur zu einem solchen Zusammenleben mit der
Wahrheit, das sich vergleichen lasst damit, dass man aus Papiermache eine Pflan-
ze macht und nicht aus dem Samen sie zieht. Der Vergleich gilt vollstandig, denn
alles wirkliche Wissen, das Aussicht haben will, Gberhaupt etwas zu tun zu haben
mit den Weltenratseln, das muss aus dem Samenkorn des Staunens hervorgehen.
Und es kann einer ein noch so scharfsinniger Denker sein, er kann schon, man
mochte sagen, an einer gewissen Uberschwanglichkeit des Scharfsinns leiden:
wenn er niemals durchgegangen ist durch das Stadium des Staunens - es wird
nichts daraus; es wird scharfsinnige, kluge Verkettung von Ideen und nichts, was
nicht richtig ware, - aber das Richtige braucht nicht auf die Wirklichkeit zu gehen. Es
ist eben durchaus notwendig, dass, bevor wir zu denken beginnen, bevor wir tber-
haupt unser Denken in Bewegung setzen, wir durchgemacht haben den Zustand
des Staunens. Und ein Denken, das sich ohne den Zustand des Staunens in Bewe-
gung setzt, das bleibt im Grunde genommen doch ein blosses Gedankenspiel. Also
das Denken muss urstanden, wenn man diesen Ausdruck gebrauchen darf, im
Staunen.

Und weiter. Das gentigt noch nicht. Wenn das Denken nun urstandet im Staunen
und der Mensch gerade durch sein Karma veranlagt ist, recht scharfsinnig zu wer-
den, und er durch einen gewissen Hochmut sehr bald dazu kommt, sich selber zu
erfreuen an seinem Scharfsinn und dann nur noch den Scharfsinn entwickelt, dann
hilft ihm auch das anfangliche Staunen nichts. Denn wenn, nachdem das Staunen in
der Seele Platz gegriffen hatte, der Mensch nun im weiteren Verlaufe seines Den-
kens nur denkt, dann kann er nicht zur Wirklichkeit vordringen. Wohlgemerkt, ich
betone das auch hier, ich will nicht sagen, dass der Mensch gedankenlos werden
soll und dass das Denken schadlich ist. Denn das ist eine weit verbreitete An-
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schauung auch in theosophischen Kreisen: man hélt das Denken gerade flr
schlimm und schéadlich, weil man sagt, der Mensch muss vom Staunen ausgehen.
Aber er braucht nicht, wenn er ein bisschen angefangen hat zu denken und aufzah-
len kann die sieben Prinzipien des Menschen und so weiter, wiederum mit dem
Denken aufzuhoéren, sondern das Denken muss bleiben. Es muss aber nach dem
Staunen ein anderer Seelenzustand kommen, und das ist der, den wir am besten
bezeichnen kdnnen mit der Verehrung flr das, an was das Denken herantritt. Nach
dem Zustand des Staunens muss der Zustand der Verehrung, der Ehrfurcht kom-
men. Und ein jegliches Denken, das sich emanzipiert von der Ehrfurcht, von dem
ehrfurchtigen Aufschauen zu dem, was sich dem Denken darbietet, das wird nicht in
die Wirklichkeit hineindringen kénnen. Niemals darf das Denken sozusagen auf ei-
genen leichten Fussen dahintanzeln in der Welt. Es muss wurzeln, wenn es Uber
den Standpunkt des Staunens hinweggekommen ist, in der Empfindung, in dem Ge-
fihl der Verehrung der Weltengriinde.

Da kommt allerdings der Erkenntnispfad sogleich in einen ganz gewaltigen Ge-
gensatz zu dem, was man heute Wissenschaft nennt. Denn wenn Sie jemandem,
der heute im Laboratorium vor seinen Retorten steht und Stoffe analysiert und durch
Synthese wiederum Verbindungen aufbaut, sagen: Du kannst eigentlich doch die
Wahrheit nicht erforschen! Du wirst zwar htibsch zerlegen und hilbsch zusammen-
setzen, aber was du tust, sind bloss Tatsachen. Du gehst pietétlos, ohne Verehrung
entgegenzubringen den Tatsachen der Welt, an diese heran. Du solltest eigentlich
mit derselben Pietat und ehrfurchtsvollen Verehrung dem, was in deinen Retorten
vorgeht, gegeniberstehen, wie ein Priester am Altar steht. - Was wird ein solcher
Mann Ihnen heute antworten? Wahrscheinlich wird er Sie auslachen, furchtbar aus-
lachen, weil es vom gegenwartigen wissenschaftlichen Standpunkt aus gar nicht
einzusehen ist, dass die Verehrung irgend etwas zu tun haben soll mit Wahrheit, mit
Erkenntnis. Der Mann wird Ihnen, wenn er Sie nicht auslacht, hdchstens sagen: Ich
kann mich wirklich begeistern flir das, was in meinen Retorten vorgeht, aber dass
diese meine Begeisterung etwas anderes sein soll als meine Privatsache; dass die
etwas zu tun haben soll mit der Wahrheitsforschung, das kannst du einem verninf-
tigen Menschen tatsachlich nicht begreiflich machen. - Man wird mehr oder weniger
narrisch erscheinen gegeniuber den heutigen Wissenschaftern, wenn man davon
spricht, dass das Forschen und namentlich das Denken tber die Dinge niemals sich
emanzipieren darf von dem, was Verehrung genannt werden muss, dass man kei-
nen Schritt im Denken machen darf, ohne dass man durchdrungen ist von dem Ge-
fuhl der Verehrung fur das, was man erforscht. Das ist das Zweite.

Aber auch ein Mensch, welcher es schon bis zu einem gewissen Gefuhl der Ver-
ehrung gebracht hat und dann, nachdem er, weil er dieses Geftihl der Verehrung

erlebt hat, nun mit dem blossen Denken vorwartsdringen wollte, ja, der wirde wie-
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derum ins Wesenlose kommen, wirde wieder nicht weiterkommen. Er wirde ja ein
Richtiges finden und, weil er die zwei ersten Stufen tberschritten hat, so wiirde sein
Richtiges durchzogen sein von mancherlei festgegriindeten Gesichtspunkten. Aber
er wirde dennoch bald ins Unsichere kommen mussen. Denn eine dritte Stufe muss
sich in unserem Seelenzustand einstellen, wenn wir Staunen und Verehrung genu-
gend durchgemacht haben, und diese dritte Stufe ist diese, die man bezeichnen
konnte als sich in weisheitsvollem Einklange fuhlen mit den Weltgesetzen. Ja, se-
hen Sie, dieses sich im weisheitsvollen Einklang fiihlen mit den Weltgesetzen, das
kriegt man Uberhaupt auf keine andere Weise zustande, als wenn man in einer ge-
wissen Beziehung die Wertlosigkeit des blossen Denkens schon eingesehen hat,
wenn man sich immer wieder und wiederum gesagt hat: Derjenige, der nur auf die
Richtigkeit des Denkens baut - ob er nun begrindet oder widerlegt, darauf kommt
es nicht an -, der ist eigentlich in demselben Falle wie unser kleiner Knabe, der die
Semmelzahl in richtiger Weise berechnet hat. Ware der kleine Knabe fahig gewe-
sen, sich zu sagen: Was du ausrechnest, kann richtig sein, aber du musst gar nicht
bauen auf dein richtiges Denken, sondern du musst einmal der Wahrheit nachge-
hen, musst dich in Einklang setzen mit der Wirklichkeit, dann héatte der Knabe ge-
funden, was hoéher steht als seine Richtigkeit: der Brauch am Orte, auf fiunf Sem-
meln eine drauf zu geben. Er hatte gefunden, dass man aus sich heraus muss in die
Aussenwelt und dass das richtige Denken nichts ausmacht dazu, ob etwas wirklich
ist.

Aber dieses sich in weisheitsvollen Einklang setzen mit der Wirklichkeit, das ist
etwas, was nicht so ohne weiteres geht. Wenn es so ohne weiteres ginge, meine
lieben Freunde, dann wirden Sie jetzt und dann wiirde niemals ein Mensch in die-
sem Punkt die Verfuhrung durch Luzifer erfahren haben. Denn eigentlich war dem
Menschen von den géttlichen Fuhrern der Welt durchaus zugedacht das, was man
nennt Unterscheidung von Gut und Bdse, Erwerbung von Erkenntnis, Essen vom
Baum der Erkenntnis - aber flr eine spatere Zeit. Dasjenige, was gefehlt worden ist
von den Menschen, das ist, dass sie in zu friher Zeit diese Erkenntnis von der Un-
terscheidung von Gut und Bdse sich haben aneignen wollen. Was ihnen fir spater
zugedacht war, haben sie unter der Verfihrung Luzifers sich friher aneignen wol-
len; darin liegt es. Dabei konnte nur herauskommen eine unzuléngliche Erkenntnis,
die sich zur wirklichen Erkenntnis, welche sich der Mensch hétte erringen sollen, wie
sie ihm zugedacht war, so verhéalt wie eine Frihgeburt zu einem ausgereiften Kinde.
So dass die alten Gnostiker - man spurt, wie recht sie hatten - tatsachlich das Wort
gebraucht haben: Die menschliche Erkenntnis, so wie sie den Menschen begleitet
durch seine Verkorperungen durch die Welt, ist eigentlich eine Frihgeburt, ein
Ektroma, weil die Menschen nicht haben warten kdnnen, bis sie alles das durchge-
macht hatten, was dann zur Erkenntnis hatte fihren sollen. Es hatte also eine Zeit

14



verfliessen sollen, in welcher der Mensch nach und nach hatte heranreifen lassen
sollen gewisse Seelenzustdnde, dann hatte ihm die Erkenntnis zufallen missen.
Diese Urstinde der Menschheit, die begeht man heute noch immer; denn wenn man
sie nicht begehen wirde, so wirde man weniger darauf bedacht sein, wie man
rasch das oder jenes als Wahrheit sich aneignen kann, sondern man wuirde darauf
bedacht sein, wie man reif werden kann, um gewisse Wahrheiten erst zu begreifen.

Das ist wieder etwas, was dem heutigen Menschen so sonderbar erscheinen
konnte, wenn einer kdme und sagte: Dir ist der Pythagoréaische Lehrsatz ganz be-
greiflich; aber wenn du ihn tiefer begreifen willst in seiner geheimnisvollen Bedeu-
tung: die Summe der Quadrate auf den beiden Katheten ist gleich dem Quadrat der
Hypotenuse - oder nehmen wir einen einfacheren Satz: Ehe du reif wirst zu be-
greifen, dass 3 x 3 = 9 ist, musst du noch das und jenes in deiner Seele durchma-
chen! Und noch heller wiirde ein Mensch von heute auflachen, wenn ihm einer sa-
gen wollte: Das begreifst du erst dann, wenn du dich in Einklang bringst mit den
Weltengesetzen, welche die Dinge so geordnet haben, dass uns die mathemati-
schen Gesetze in gewisser Weise erscheinen. Eigentlich begehen die Menschen
immer noch die Erbsiinde, indem sie glauben, auf jeder Stufe alles begreifen zu
kénnen, und nichts darauf geben, dass man erst etwas durchmachen muss, um die-
ses oder jenes zu begreifen, dass man ein inneres Getragensein haben muss von
dem Bewusstsein, dass man eigentlich mit all seinen strengen Urteilen gar nichts
erreichen kann in der Wirklichkeit.

Das gehdrt zum dritten Zustand, den wir zu schildern haben. Wenn man sich noch
so stark anstrengt im Urteilen - Irrtum kann immer unterlaufen im Urteil - ein richti-
ges Urteil kann sich nur ergeben, wenn wir einen gewissen Reifezustand erlangt
haben, wenn wir gewartet haben, bis das Urteil uns zuspringt. Nicht wenn wir uns
Muhe geben, das Urteil zu finden, sondern wenn wir uns Mihe geben, uns reif zu
machen, dass das Urteil an uns herankommt, dann hat das Urteil etwas mit der
Wirklichkeit zu tun. Derjenige, der sich noch so furchtbar anstrengt, ein richtiges Ur-
teil zu fallen, der kann nie darauf bauen, dass er durch diese innere Anstrengung zu
einem irgendwie massgeblichen Urteil kommt. Der allein kann hoffen, zu einem rich-
tigen Urteil zu kommen, der alle Sorgfalt darauf verwendet, immer reifer und reifer
zu werden, sozusagen die richtigen Urteile zu erwarten von den Offenbarungen, die
ihm zustromen, well er reif geworden ist. Da kann man namlich die merkwurdigsten
Erfahrungen machen. Ein Mensch, der rasch mit seinem Urtelil fertig ist, wird nattr-
lich denken: Wenn einer ins Wasser gefallen ist und man ihn tot herauszieht, ist er
ertrunken. Aber jemand, der weise geworden ist, der reif geworden ist durch Le-
benserfahrung, der wird wissen, dass in jedem einzelnen Falle eine allgemeine
Richtigkeit gar nichts bedeutet, sondern dass man in jedem einzelnen Falle allseitig

sich hinzugeben hat dem, was sich darbietet, dass man immer urteilen lassen muss
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die Tatsachen, die sich vor einem abspielen. Man kann das am Leben sehr gut be-
wahrheitet finden.

Nehmen Sie den Fall: Irgendein Mensch sagt heute irgend etwas. Nun gut, Sie
konnen eine andere Ansicht haben, Sie kdnnen sagen: Das ist ganz falsch, was der
sagt. Sie kbnnen eben ein anderes Urteil haben als der andere. Schon, es kann das
falsch sein, was er sagt und was Sie sagen; es kdnnen in gewisser Beziehung beide
Urteile richtig und beide falsch sein. Dass der eine ein anderes Urteil hat als der an-
dere, das werden Sie jetzt auf dieser dritten Stufe nicht als etwas Massgebendes
betrachten. Das besagt gar nichts; da steht man nur gleichsam auf der Spitze sei-
nes eigenen Urteils. Da halt der, der weise geworden ist, immer mit seinem Urteil
zurtick, und um sich nicht in irgendeiner Weise mit seinem Urteil zu engagieren, halt
er sogar dann zurick, wenn er das Bewusstsein hat, dass er recht haben konnte;
wie experimentell, wie probeweise halt er zuriick. Aber nehmen Sie an, ein Mensch
sagt Ilhnen heute irgend etwas; nach zwei Monaten sagt er etwas Gegenteiliges: da
konnen Sie sich ganz ausschalten, da haben Sie gar nichts zu tun mit den beiden
Tatsachen. Wenn Sie die beiden Tatsachen auf sich wirken lassen, dann brauchen
Sie keiner zu widersprechen, sondern sie widersprechen sich gegenseitig. Da wird
das Urteil vollzogen durch die Aussenwelt, nicht durch Sie. Da beginnt der Weise
erst zu urteilen. Es ist interessant, dass man niemals verstehen wird die Art und
Weise, wie zum Beispiel Goethe seine Naturwissenschaft getrieben hat, wenn man
nicht diesen Begriff von Weisheit hat, dass die Dinge selber urteilen sollen. Daher
hat Goethe auch den interessanten Ausspruch getan - Sie finden ihn in meiner Ein-
leitung zu Goethes naturwissenschaftlichen Werken -: Man sollte eigentlich niemals
Urteile oder Hypothesen machen uber die dusseren Erscheinungen, sondern die
Erscheinungen sind die Theorien, sie selber sprechen ihre ldeen aus, wenn man
sich reif gemacht hat, sie in der richtigen Weise auf sich wirken zu lassen. Nicht
darauf kommt es an, dass man sozusagen sich dahintersetzt und auspresst aus
seiner Seele, was man flr richtig halt, sondern darauf, dass man sich reif macht und
sich zuspringen lasst das Urteil aus den Tatsachen selber. So stehen muss man
zum Denken, dass man das Denken nicht zum Richter tUber die Dinge macht, son-
dern zum Instrument fur das Aussprechen der Dinge. Das heisst sich in Einklang mit
den Dingen setzen.

Wenn man diesen dritten Zustand durchgemacht hat, dann darf das Denken sich
noch immer nicht auf eigene Flsse stellen wollen, dann kommt erst der gewisser-
massen hdchste Seelenzustand, den man erreichen muss, wenn man zur Wahrheit
kommen will. Und das ist der Zustand, den man gut mit dem Worte Ergebenheit be-
zeichnen kann. Staunen, Verehrung, weisheitsvoller Einklang mit den Welt-
erscheinungen, Ergebung in den Weltenlauf, das sind die Stufen, die wir durchzu-

machen haben und die immer parallel gehen missen dem Denken, die niemals das
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Denken verlassen dirfen - sonst kommt das Denken zum bloss Richtigen, nicht zum
Wabhrhaftigen Halten wir einmal still bei dem, wohin wir aufgestiegen sind durch
Staunen, Verehrung, weisheitsvollen Einklang mit den Welterscheinungen, bis zu
dem, was wir heute Ergebung genannt haben, was wir aber noch nicht erklart ha-
ben, wovon wir morgen weitersprechen werden. Halten wir fest bei dem, dass wir
stehengeblieben sind bei der Ergebung, und halten wir fest auf der andern Seite die
Frage, die wir aufgeworfen haben: Warum man sich nur intellektuell zu machen
braucht, um Geisteswissenschaft widerlegen zu kdnnen. Und betrachten wir das als
zwei Fragen, zu deren weiterer Beantwortung wir dann morgen weiterschreiten wer-
den.
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| - 02 ERGEBUNG IN DEN WELTENLAUF
Vor Mitgliedern — GA-134 Die Welt der Sinne und die Welt des Geistes

Ergebung in den Weltenlauf. Waltender Wille in der Sinneswelt. Waltende Weisheit in der Welt
des Entstehens und Vergehens. Das Gute als schopferisches, das Bose als todbringendes Prin-

zip.

Zweiter Vortrag, Hannover, 28. Dezember 1911

Wir sind gestern angelangt bei der Betrachtung jenes Seelenzustandes, den wir
als die Ergebung bezeichneten und der uns erschien als der zunachst héchste der
Seelenzustande, die erreicht werden miussen, wenn Denken, wenn das, was man
im gewdhnlichen Sinn Erkenntnis nennt, in die Wirklichkeit eintreten soll, wenn es
mit der Wirklichkeit, mit dem wahrhaft Wirklichen etwas zu tun haben soll. Mit ande-
ren Worten: ein Denken, das sich erhoben hat zu den Seelenzustanden, wo wir uns
zuerst angeeignet haben das Staunen, dann dasjenige, was wir verehrende Hinga-
be an die Welt des Wirklichen nennen, dann das, was wir nennen sich in weisheits-
vollem Einklang wissen mit den Welterscheinungen. Ein Denken, welches sich nicht
dann auch noch in jene Region erheben kénnte, die in dem Seelen- zustand der
Ergebung charakterisiert ist, ein solches Denken kdénnte nicht zum Wirklichen kom-
men. Nun, diese Ergebung, sie ist eigentlich nur dadurch zu erringen, dass man in
ganz energischer Weise versucht, sich das Unmassgebliche des blossen Denkens
immer wieder und wiederum vor Augen zu fiihren, und dass man sich ferner be-
miht, eine Stimmung immer reger und energischer zu machen, die uns un-
aufhorlich sagt: Du sollst gar nicht von deinem Denken erwarten, dass es dir Er-
kenntnisse des Wahren geben kann, sondern du sollst von deinem Denken zu-
nachst bloss erwarten, dass es dich erzieht. Das ist ausserordentlich wichtig, dass
wir diese Stimmung in uns entwickeln, dass uns unser Denken erzieht. Sehen Sie,
wenn Sie diesen Grundsatz wirklich praktisch durchfiihren, dann werden Sie in ei-
ner ganz anderen Weise Uber mancherlei hinauskommen, als man gewo6hnlich
glaubt, dass man hinauskommen misse.

Ich glaube es ja gerne, dass nicht viele von Ihnen grindlich den Philosophen
Kant studiert haben. Das ist auch nicht notwendig. Es braucht zuné&chst ja hier nur
gesagt zu werden, dass Sie in Kants bedeutendster, bahnbrechendster Schrift, in
der «Kritik der reinen Vernunft», den Nachweis immer gefihrt finden auf der einen
Seite fur und auf der andern Seite gegen. Nehmen wir einen Satz, zum Beispiel: die
Welt habe einmal in der Zeit einen Anfang genommen, dann setzt Kant auf der an-
dern Seite desselben Blattes vielleicht den Satz: die Welt habe immer bestanden
von Ewigkeit her. Und fur diese beiden Satze, von denen man ja leicht einsehen
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kann, dass sie das gerade Gegenteil einer von dem andern zum Ausdruck bringen,
da bringt er giltige Beweise sowohl flr den einen Satz wie fir den andern. Das
heisst: er beweist in derselben Art, dass die Welt einen Anfang genommen habe,
und dann, dass sie keinen Anfang genommen habe. Kant nennt dies Antinomien
und will dadurch die Begrenztheit des menschlichen Erkenntnisvermdgens dartun,
will zeigen, dass der Mensch notwendigerweise zu solchen einander widerspre-
chenden Beweisfiihrungen kommen misse. Ja, solange man die Meinung hat, dass
man durch Denken oder Verarbeiten von Begriffen oder, sagen wir, denkendes
Verarbeiten von Erfahrungen zur Wahrheit, das heisst zur Ubereinstimmung mit ir-
gendeiner objektiven Wirklichkeit kommen soll, solange man sich dieser Meinung
hingibt, solange ist es tatsachlich eine recht schlimme Sache, wenn einem gezeigt
wird, wie man das eine beweisen kann und auch das genaue Gegenteil beweisen
kann. Denn wie soll man da durch die Beweise zur Wirklichkeit kommen! Wenn
man sich aber erzogen hat dazu, dass das Denken uberhaupt gerade da, wo die
entscheidenden Dinge in Betracht kommen, nichts entscheidet Uber das Wirkliche,
wenn man sich energisch dazu erzogen hat, das Denken bloss aufzufassen als Mit-
tel, um weiser zu werden, als ein Mittel, seine Selbsterziehung zur Weisheit in die
Hand zu nehmen, dann stort das nicht, dass das eine Mal das eine und dann das
andere bewiesen werden kann Denn dann merkt man sehr bald, dass gerade da-
durch, dass einem in bezug auf die Verarbeitung der Begriffe eigentlich die Wirk-
lichkeit gar nichts anhaben kann, man in der freiesten Weise innerhalb der Begriffe
und der Ideen arbeiten und sich erziehen kann. Wirde man fortwahrend von der
Wirklichkeit korrigiert werden, dann wirde man in der Verarbeitung der Begriffe kein
freies Selbsterziehungsmittel haben. Bedenken Sie das wohl, dass wir nur dadurch
in dem Verarbeiten unserer Begriffe ein wirksames, freies Selbsterziehungsmittel
haben, dass wir niemals durch die Wirklichkeit gestdrt werden in dem freien Verar-
beiten der Begriffe.

Was heisst das: wir werden nicht gestort? Ja, was ware denn eigentlich eine sol-
che Stérung durch die Wirklichkeit im freien Verarbeiten der Begriffe? Eine solche
Stérung kdnnen wir uns ein wenig vor die Seele fuhren, wenn wir zunéachst einmal
rein hypothetisch - wir werden spater noch sehen, dass das fur uns nicht hypothe-
tisch zu bleiben braucht - unserem menschlichen Denken das gdéttliche Denken ge-
genuberstellen. Da kénnen wir sagen: Das gottliche Denken, von dem kdnnen wir
uns zunachst nicht den Begriff bilden, dass es auch nichts zu tun habe mit dem
Wirklichen, sondern von dem goéttlichen Denken - nehmen wir es zunéchst also nur
hypothetisch an - kdnnen wir uns nur den Begriff bilden, dass es wohl eingreift in
die Wirklichkeit. Nun, daraus folgt aber nichts Geringeres als das: Wenn der
Mensch einen Fehler macht in seinem Denken, so ist es ein Fehler, so ist es nicht
weiter schlimm, denn es ist ein blosser Fehler, sozusagen ein logischer Fehler. Und

19



wenn der Mensch spater dann darauf kommt, dass er einen Fehler gemacht hat, so
kann er ihn korrigieren und er hat damit etwas getan zu seiner Selbsterkenntnis, er
hat sich weiser gemacht. Aber nehmen wir das goéttliche Denken: Ja, wenn das gott-
liche Denken richtig denkt, dann geschieht etwas, und wenn es falsch denkt, dann
wird etwas zerstort, etwas vernichtet. Wirden wir also ein gottliches Denken haben,
dann wirden wir bei jedem falschen Begriff, den wir fassen, sogleich einen Vernich-
tungsprozess hervorrufen, zunachst in unserem astralischen Leib, dann in unserem
Atherleib und von da aus auch in unserem physischen Leib, und die Folge eines
falschen Begriffes wirde sein - wenn wir ein wirksames gottliches Denken hatten,
wenn unser Denken mit der Wirklichkeit etwas zu tun hatte -, dass wir sozusagen
etwas hervorriefen in unserem Innern wie einen kleinen Vertrocknungsprozess in
irgendeinem Teile unseres Leibes, einen Verkntcherungs-prozess. Nun, da dirfen
wir wahrhaftig recht wenig Fehler machen, denn der Mensch wirde sehr bald so
viele Fehler gemacht haben, dass er seinen Leib dirr gemacht hatte, so dass er
vollstandig zerfallen wirde - er wirde ihn sehr bald zermirbt haben, wenn er um-
gesetzt hatte in die Wirklichkeit, was Fehler in seinem Denken waren. Wir erhalten
uns tatsachlich nur dadurch in der Wirklichkeit, dass unser Denken nicht eingreift in
diese Wirklichkeit, dass wir bewahrt sind vor dem Eingreifen unseres Denkens in
die Wirklichkeit. Und so kdnnen wir Fehler tber Fehler machen in unserem Denken:
wenn wir diese Fehler spater korrigieren, so haben wir uns selbst erzogen, wir sind
weiser geworden, aber wir haben nicht gleich verheerende Wirkungen angerichtet
mit unseren Fehlern. Wenn wir uns immer mehr und mehr durchdringen von der
moralischen Kraft eines solchen Gedankens, dann kommen wir zu jener Ergebung,
die uns endlich dazu bringt, gar nicht mehr, um Uber aussere Dinge etwas zu erfah-
ren, an den entscheidenden Punkten des Lebens das Denken anzuwenden.

Das klingt sonderbar, nicht wahr, und es scheint zunachst, wie wenn es unmaog-
lich ware, Gberhaupt so etwas auszufiihren. Und dennoch: wir kdnnen es zwar nicht
absolut ausfuhren, aber wir kbnnen es in einer gewissen Beziehung ausfihren. Wie
wir schon einmal geartet sind als Menschen, kdnnen wir uns ja in der Welt nicht
ganz das Urteilen tber die Dinge abgew6hnen; wir missen urteilen - wir werden in
diesen Vortragen noch sehen, warum -, das heisst, wir missen etwas tun zum Le-
ben, zur Lebenspraxis, was eigentlich wirklich nicht vordringt bis zu den Tiefen der
Wirklichkeit. Wir missen also schon urteilen, aber wir sollten allem Urteilen gegen-
tber durch eine weise Selbsterziehung in uns bewirken Vorsicht im Firwahrhalten
dessen, was wir urteilen. Wir sollten uns unausgesetzt bemihen, sozusagen uns
Uber die Schulter zu schauen und uns klarzumachen, dass wir, wo wir unseren
Scharfsinn anwenden, im Grunde genommen uberall im Unsicheren tappen, tberall
irren kénnen. Das trifft hart die Sicherlinge des Lebens, welche tberhaupt nicht
mehr recht fort-zukommen glauben, wenn sie daran zweifeln missen, dass das,
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was sie anheften als ihr Urteil an ein jegliches Ereignis, an ein jegliches Gescheh-
nis, massgebend sein soll fir sie. Beobachten wir nur einmal das Leben vieler Men-
schen, ob sie nicht als das Wichtigste eigentlich ansehen, tberall zu sagen, wenn
das oder jenes auftritt: Ich glaube aber das, ich glaube aber jenes, oder wenn sie
etwas sehen: Das gefallt mir nicht, das gefallt mir und so weiter. Das sind. die Din-
ge, die man, wenn man nicht zu den Sicherlingen des Lebens gehoéren will, sich ab-
gewobhnen muss, abgewohnen muss dann, wenn man mit seinem Seelenleben der
Wirklichkeit zusteuert. Also um das Entwickeln einer solchen Gesinnung handelt es
sich, die sich etwa mit folgenden Worten charakterisieren lasst: Nun ja, ich muss
eben leben, deshalb muss ich urteilen; daher werde ich mich des Urteilens bedie-
nen, insofern die Lebenspraxis das notwendig macht, aber nicht insofern ich Wahr-
heit erkennen will. Insofern ich Wahrheit erkennen will, werde ich mir immer sorgfal-
tig Uber die Schulter schauen und immer mit gewissem Zweifel ein jegliches Urteil,
das ich féalle, aufnehmen.

Ja, wie sollen wir dann Uberhaupt zu irgendeinem Gedanken Uber die Wahrheit
kommen, wenn wir nun nicht urteilen sollen? Nun, es ist in gewisser Beziehung
schon gestern angedeutet worden: Wir sollen die Dinge reden lassen, immer mehr
und mehr passiv uns zu den Dingen verhalten und die Dinge ihre Geheimnisse
aussprechen lassen. Es wirde ja vieles vermieden werden, wenn die Menschen
nicht urteilen wirden, sondern die Dinge ihre Geheimnisse aussprechen lassen
wurden. In einer wunderbaren Weise kann man lernen dieses Aussprechenlassen
der Geheimnisse der Dinge bei Goethe, der eigentlich geradezu da, wo er forschen
will Gber die Wahrheit, sich verbietet zu urteilen und die Dinge selber ihre Geheim-
nisse aussprechen lassen will. Nehmen wir einmal an, der eine Mensch urteilte, der
andere liesse die Dinge selbst ihre Geheimnisse aussprechen. Wir kdnnen das an
einem konkreten Beispiel anschaulich machen: Der eine urteilt, er sieht einen Wolf,
sagen wir, und nun beschreibt er den Wolf. Er findet, dass es noch andere Tiere
gibt, die auch so aussehen wie dieser Wolf, und kommt zu dem allgemeinen Begriff
des Wolfes auf diese Weise. Und nun kann ein solcher Mensch zu folgendem Urtell
kommen. Er kann sagen: Ja, in Wirklichkeit sind nur einzelne Wolfe vorhanden. Den
allgemeinen Begriff des Wolfes, den bilde ich mir in meinem Geiste, der Wolf als
solcher ist nicht vorhanden; es sind nur einzelne Walfe vorhanden in der Welt. - Ein
solcher Mensch wird leicht das Urteil fallen, man habe es nur mit Einzelwesen zu
tun, und das, was man im allgemeinen Begriff, in der Idee hat, dieses allgemeine
Bild des Wolfes, das sei nichts Wirkliches. Das wirde im eminentesten Sinne ein
bloss urteilender Mensch sein, der solche Vorstellungen sich bildet. Ein Mensch
aber, der die Wirklichkeit sprechen lasst, wie wird der Uber jenes Unsichtbare des
Wolfes denken, das man in jedem Wolf findet, das alle Woélfe zugleich charakteri-
siert? Nun, der wirde ungefahr so sagen: Ich vergleiche einmal ein Lamm mit ei-

21



nem Wolf, oder eine Anzahl von Lammern mit einem Wolf. Ich will jetzt gar nicht ur-
teilen, sondern will lediglich die Tatsachen sprechen lassen. Ja, nehmen wir an, es
spielte sich die Tatsache so recht anschaulich vor diesem Menschen ab: der Wolf
frisst die Lammer. Das ware recht anschaulich. Da wiirde der Betreffende sagen:
Ja, nun ist dasjenige, was friher als Lamm herumgesprungen ist, im Wolf und ist im
Wolf aufgegangen. Aber es ist sehr merkwurdig, dass gerade dieses Anschauen
der Dinge zeigt, wie real das ist, was Wolfsnatur ist. Denn das, nicht wahr, was man
ausserlich verfolgen konnte, das konnte zu dem Urteil fihren: Wenn der Wolf nun
abgesperrt wird von aller tbrigen Nahrung und lauter Lammer frisst nach und nach,
so muss ja, weil der Stoffwechsel das mit sich bringt, der Wolf nach und nach den
Stoff von lauter LAmmern in sich haben. Tatsachlich wird er aber nie ein Lamm, er
bleibt ein Wolf. Das zeigt ganz anschaulich, wenn wir richtig urteilen, dass da das
Materielle nicht bloss durch einen unrealen Begriff eingefangen wird im Wolf. Wenn
wir uns unterrichten lassen, was uns die aussere Tatsachenwelt gibt, so zeigt sie
uns, dass ausser dem, was wir vor uns haben als Materielles im Wolf, dieser Wolf
noch tber dies Materielle hinaus etwas ganz Wirkliches ist, dass also das, was man
da nicht sieht, etwas hochst Wirkliches ist. Denn das, was nicht im Stofflichen auf-
geht, das bewirkt gerade, dass der Wolf, wenn er lauter Lammer frisst, kein Lamm
wird, sondern eben ein Wolf bleibt. Das rein Sinnliche ist aus den Lammern in den
Wolf hintibergegangen.

Es ist schwierig, sich ganz klarzumachen, welcher Unterschied zwischen Urteilen
und Sichunterrichtenlassen von der Wirklichkeit besteht; aber wenn man dieses er-
fasst hat und dann das Urteilen nur verwendet fur die Zwecke des praktischen Le-
bens, und das Sichunterrichtenlassen von den Dingen verwendet, um an die Wirk-
lichkeit heranzukommen, dann gelangt man allmahlich in die Stimmung hinein, die
uns sagt, was Ergebung ist. Ergebung ist eben jene Seelenverfassung, die nicht
von sich aus die Wahrheit erforschen will, sondern die alle Wahrheit von der Offen-
barung erwartet, die aus den Dingen stromt, und die warten kann, bis sie reif ist,
diese oder jene Offenbarung zu empfangen. Das Urteil will auf jeder Stufe zu der
Wahrheit kommen. Die Ergebung, die arbeitet nicht, um in diese oder jene Wahrhei-
ten mit Gewalt einzudringen, sondern sie arbeitet an sich, an der Selbsterziehung,
und wartet ruhig ab, bis auf einer bestimmten Stufe der Reife die Wahrheit durch
die Offenbarungen aus den Dingen einstrémt, uns ganz durchdringend. Arbeiten mit
Geduld, die in weiser Selbsterziehung uns weiter und weiter bringen will - das ist die
Stimmung der Ergebung.

Nun handelt es sich darum, dass wir uns die Friichte dieser Ergebung vor die
Seele fuhren. Was erlangen wir dadurch, dass wir mit unserem Denken fortgeschrit-
ten sind vom Staunen durch die Verehrung, durch das Sichfiihlen in weisheitsvol-

lem Einklang mit der Wirklichkeit, in die Seelenverfassung der Ergebung, was er-
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langen wir dadurch? Dadurch erlangen wir zum Schluss dieses: Wenn wir nun hin-
gehen, die Pflanzenwelt in ihrer Grinheit und in ihren wechselnden Blitenfarben
und sonstiges betrachten, das Firmament betrachten in seiner Blauheit, die Sterne
betrachten in ihrem Goldglanz, ohne nun von innen heraus zu urteilen, uns offenba-
ren lassend, was die Dinge sind - wenn wir es zu dieser Ergebung gebracht haben,
dann werden alle Dinge fiir uns etwas ganz anderes, als sie vorher waren innerhalb
der Sinneswelt, dann offenbart sich uns in der Sinneswelt etwas, flr das es kein
anderes Wort gibt als ein Wort, das aus unserem Seelenleben selbst entnommen
ist. Alle Dinge offenbaren sich, und ich mochte geradezu die Sinneswelt, wie sie vor
uns auftritt, durch diese Niveaulinie charakterisieren (a-b, siehe Zeichnung Seite
41). Nehmen Sie an, Sie stehen hier (c) vor der Sinneswelt, Sie schauen diese Sin-
neswelt an, die sich wie ein Schleier vor Ihnen ausbreitet. Das also, was in dieser
Linie hier (a-b) charakterisiert sein soll, das seien die Tone der Sinneswelt, die auf
unser Ohr wirken, die Farben und Formen, die auf unser Auge wirken, die Gerliche
und Geschmacke, die auf unsere sonstigen Organe wirken, das sei Harte und
Weichheit usw., kurz das alles sei in dieser Linie charakterisiert. Diese Linie sei die
Welt der Sinne. Also im gewohnlichen Leben, so wie wir in dieser Sinneswelt ste-
hen, wenden wir unsere Urteilskraft an. Und wodurch entstehen die dusseren Wis-
senschaften? Dadurch, dass die Wissenschaften herantreten an diese Sinneswelt,
dass sie durch verschiedene Methoden sozusagen erforschen, was da in den Din-
gen dieser Sinneswelt fir Gesetze walten und dergleichen. Wir haben aus dem
ganzen Geist de? bisherigen Auseinandersetzungen gesehen, dass man dadurch
nicht in die Welt der Wirklichkeit hineinkommt, weil das Urteilen tiberhaupt kein Fih-
rer ist, sondern dass man durch die Erziehung des Denkens durch das Staunen, die
Verehrung und so weiter hindurch allein herandringen kann an die Welt des Wirkli-
chen. Dann verandert sich das, was Sinneswelt ist, dann wird diese Sinneswelt zu
etwas vollig Neuem. Das ist wichtig, dass wir an dieses Neue herankommen, wenn
wir Uberhaupt das Wesen der Sinneswelt erkennen wollen.

Nehmen wir an, ein Mensch, der in gewissem hohem Grade dieses Gefuhl, diese
Seelenverfassung der Ergebung entwickelt hat, er tritt entgegen, sagen wir, dem
frischen, vollen Grin einer Wiese. Sie zeigt sich ihm zunachst, weil keine einzelnen
Pflanzenfarben hervorstehen tber das allgemeine Grin, sie zeigt sich im allgemei-
nen frischen Grin. Ein solcher Mensch, der wirklich bis zu einem héheren Grade
die Seelenverfassung der Ergebung ausgebildet hat, der wird gar nicht anders kon-
nen, als, indem er diese Wiese betrachtet, etwas zu empfinden, was ihn in innerer
Seelenstimmung eines gewissen Gleichgewichtes beruhrt - aber eines belebten
Gleichgewichtes, so wie leises harmonisches, gleichmassiges Wellenrieseln des
Wassers. Er wird gar nicht anders kénnen, als dieses Bild vor seine Seele zu zau-
bern. Und so, sagen wir, wird ein solcher Mensch nicht anders kdnnen, als emp-
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finden bei jeglichem Geschmack, bei jeglichem Geruch in seiner Seele so etwas
wie eine innere Regsamkeit. Es gibt keine Farbe, keinen Ton, die nichts sagen,
sondern alles sagt etwas und alles sagt so etwas, dass der Mensch die Notwendig-
keit fuhlt, mit innerer Regsamkeit auf das Gesagte zu antworten - nicht mit einem
Urteil zu antworten, sondern mit innerer Regsamkeit. Kurz, der Mensch kommt dar-
auf, dass sich die ganze Sinneswelt flr ihn entpuppt als etwas, was er nicht anders
bezeichnen kann denn als Willen. Alles ist stromender, waltender Wille, insofern wir
der Sinneswelt entgegentreten. Das bitte ich Sie sehr wohl zu fassen, dass derjeni-
ge, der in einem hdheren Grade die Ergebung sich angeeignet hat, Uberall in der
Sinneswelt waltenden Willen entdeckt. Daher verstehen Sie, dass fur einen Men-
schen, der auch nur bis zu einem geringen Grade diese Ergebung in sich ausgebil-
det hat, es so schlimm ist, sagen wir, wenn er irgendeine impertinente Modefarbe
etwa auf der Strasse sich entgegenkommen sieht, weil er nicht anders kann, als
diese innerlich regsam zu empfinden gegentber all dem, was da draussen ist. Er ist
immer durch einen Willen, der er in allem empfindet, in allem flhlt, mit der ganzen
Welt verbunden. Dadurch naht er sich dem Wirklichen, dass er verbunden ist durch
den Willen mit allem, was Sinneswelt ist. Und so wird das, was Sinneswelt ist, wie
zu einem Meer von in der mannigfaltigsten Weise differenziertem Willen. Dadurch
aber wird dieses, was wir sonst wie ausgebreitet nur flihlen, wie von einer gewissen
Dicke sein. Wir sehen gleichsam hinter die Oberflache der Dinge hin, héren hinter
sie und horen tberall stromenden Willen. Fir diejenigen, die einmal Schopenhauer
gelesen haben, bemerke ich, dass Schopenhauer in einseitiger Weise nur in der
Tonwelt diesen waltenden Willen geahnt hat; daher beschreibt er die Musik Uber-
haupt als sozusagen differenzierte Willenswirkungen. Aber in Wahrheit ist fir den
ergebenen Menschen alles in der Sinneswelt waltender Wille.

Wenn der Mensch dann gelernt hat, in der Sinneswelt tberall waltenden Willen
zu spuren, dann kann er nun auch weiterdringen. Dann kann er gleichsam durch die
Sinneswelt hindurch in die hinter der Sinneswelt befindlichen Geheimnisse dringen,
die ihm sonst zunachst entzogen sind.

Um das zu verstehen, was jetzt kommen soll, missen wir uns zuerst die Frage
aufwerfen: Wodurch wissen wir denn Uberhaupt etwas von der Sinneswelt? Nun,
die Antwort ist einfach: durch unsere Sinne; durch das Ohr von der Tonwelt, durch
das Auge von der Farben- und Formenwelt und so weiter. Wir wissen durch unsere
Sinnesorgane von der Sinneswelt. Derjenige Mensch, der zunachst in der alltagli-
chen Weise dieser Sinneswelt gegentbersteht, der lasst diese auf sich wirken und
urteilt. Der ergebene Mensch, der lasst die Sinneswelt zunachst auf die Sinne wir-
ken. Dann aber fuhlt er, wie von den Dingen waltender Wille zu ihm tberstromt, wie
er gleichsam schwimmt mit den Dingen in einem gemeinschaftlichen Meer von wal-

tendem Willen. Wenn der Mensch diesen waltenden Willen den Dingen gegeniber
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fahlt, dann treibt ihn sozusagen seine Entwicklung wie von selbst zu einer nachst-
hoheren Stufe. Dann lernt er namlich, weil er ja durchgemacht hat bis zu dieser Er-
gebung hin die Vorstufen, die wir genannt haben das Sich-in-Einklang-Fihlen mit
der Weltenweisheit, die Verehrung, das Staunen, dann lernt er durch das Hineinwir-
ken dieser Zustédnde in dem zuletzt erlangten Zustand der Ergebung die M&g-
lichkeit, nun auch mit seinem Atherleib, mit dem, was als Atherleib hinter dem phy-
sischen Leib steht, mit den Dingen gleichsam zusammenzuwachsen. In dem wal-
tenden Willen wachst der Mensch zunachst mit seinen Sinnesorganen, das heisst
mit dem physischen Leib mit den Dingen zusammen. Wenn wir die Dinge sehen,
horen, riechen usw., dann wirkt das so, dass wir als ergebene Menschen den wal-
tenden Willen wie durch unser Auge, durch unser Ohr in uns einstromen, uns selber
in der Korrespondenz mit den Dingen fuhlen. Aber hinter dem physischen Auge ist
der Atherleib des Auges und hinter dem physischen Ohr der Atherleib des Ohres.
Wir sind ganz durchdrungen von unserem Atherleib. So kann geradeso, wie der
physische Leib durch den waltenden Willen zusammenwé&chst mit den Dingen der
Sinneswelt, auch der Atherleib mit den Dingen zusammenwachsen. Aber indem der
Atherleib mit den Dingen zusammenwachst, kommt tiber den Menschen eine ganz
neue Art der Anschauung. Die Welt ist dann in einem viel erheblicheren Masse ver-
andert, als sie verandert ist dadurch, dass wir von dem Sinnenschein vordringen
zum waltenden Willen. Da kommen wir dazu, wenn wir mit unserem Atherleib so-
zusagen zusammenwachsen mit den Dingen, dass die Dinge in der Welt, wie sie
dastehen, auf uns einen Eindruck machen, so dass wir sie in unseren Vorstellun-
gen, in unseren Begriffen nicht so lassen kénnen, wie sie sind, sondern sie veran-
dern sich uns, indem wir mit ihnen in Beziehungen treten.

Nehmen Sie einmal einen solchen Menschen, der durch die Seelenverfassung
der Ergebung gegangen ist. Er schaut sich, sagen wir, ein grines, vollsaftiges
Pflanzenblatt an und er wendet nun den Seelenblick auf dieses Blatt. Dann kann er
es nun nicht so lassen, dieses grine, vollsaftige Pflanzenblatt, sondern er fihlt im
Moment, wo er es anschaut, dass es Uber sich selbst hinauswachst. Er fuhlt, dass
dieses griine, vollsaftige Pflanzenblatt die Moglichkeit in sich hat, etwas ganz ande-
res zu werden. Wenn Sie das grine Pflanzenblatt nehmen, so wissen Sie, dass,
wenn es nach und nach in die H6he wachst, daraus das farbige Blumenblatt wird.
Die ganze Pflanze ist eigentlich ein verwandeltes Blatt. Das kénnen Sie schon aus
Goethes Naturforschung sich vor die Seele fuhren. Kurz, derjenige, der also ein
Blatt ansieht, der sieht im Blatt, dass das noch nicht fertig ist, dass es tber sich hin-
aus will, und er sieht mehr, als das grine Blatt ihm gibt. Er wird durch das griine
Blatt so berthrt, dass er in sich selber etwas wie sprossendes Leben empfindet. So
wachst er mit dem grinen Pflanzenblatt zusammen und empfindet sprossendes
Leben. Nehmen wir aber an, er sieht eine dirre Baumrinde an, dann kann er nicht
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anders mit der durren Baumrinde zusammenwachsen als dadurch, dass ihn etwas
uberkommt wie Todesstimmung. Er sieht weniger in der dirren Baumrinde, als sie
in Wirklichkeit darstellt. Derjenige, der nur dem Sinnenschein nach die Rinde an-
sieht, der kann sie bewundern, sie kann ihm gefallen, jedenfalls sieht er nicht das
Zusammenschrumpfende, das in der Seele sich gleichsam Spiessende, das die
Seele wie mit Todesgedanken Erflllende der abgestorbenen Baumrinde gegen-
uber.

Es gibt kein Ding in der Welt, dem gegentber bei einem solchen Zusammen-
wachsen des Atherleibes mit den Dingen nicht entstehen wiirden Uberall Gefiihle
des Wachsens, des Werdens, des Sprossens oder aber Geflihle des Vergehens,
der Verwesung. So schaut man in die Dinge hinein. Nehmen wir zum Beispiel an,
man richtet als solch ergebener Mensch, der sich dann weiter erzieht, den Sinn auf
den menschlichen Kehlkopf in irgendeiner Weise, dann erscheint einem der
menschliche Kehlkopf in einer merkwirdigen Weise wie ein Organ, das ganz im An-
fang des Werdens ist, das eine grosse Zukunft vor sich hat, und man empfindet es
unmittelbar durch das, was der Kehlkopf selber als seine Wahrheit ausspricht, dass
er wie ein Same ist, nicht wie eine Frucht oder wie etwas Abdorrendes, sondern wie
ein Same. Und es muss einmal - das weiss man unmittelbar durch das, was der
Kehlkopf ausspricht - fir die Menschheitsentwicklung etwas kommen, wo der Kehl-
kopf ganz umgestaltet ist, wo er so sein wird, dass, wahrend der Mensch jetzt durch
den Kehlkopf nur das Wort aus sich hervorbringt, er einmal den Menschen gebéaren
wird. Er ist das zukinftige Geburtsorgan, das Hervorbringungsorgan. Wie der
Mensch durch den Kehlkopf jetzt hervorbringt das Wort, so ist der Kehlkopf die An-
lage, das Samenorgan, das kunftig sich dazu entfalten wird, den Menschen, den
ganzen Menschen hervorzubringen, wenn er vergeistigt sein wird. Das drickt der
Kehlkopf unmittelbar aus, wenn man sich von ihm sagen lasst, was er ist. Andere
Organe am menschlichen Leibe erscheinen so, dass wir sehen, sie sind langst tUber
ihre HOhe hinlbergeschritten; dass wir sehen, sie werden kinftig sich gar nicht
mehr am menschlichen Organismus finden.

Einem solchen Anschauen dréngt sich unmittelbar etwas auf wie Werden in die
Zukunft und wie Absterben in die Zukunft hinein. Sprossendes Leben und Verwe-
sung, Absterben, das sind die zwei Dinge, die sich ineinanderschieben gegeniber
allem, wenn wir zu diesem Verbinden unseres Atherleibes mit der Welt der Wirk-
lichkeit kommen. Es ist dies etwas, was fur den Menschen dann, wenn er ein wenig
weiterkommt, eine schwere, schwere Prifung bedeutet. Denn ein jegliches Wesen
kindigt sich ihm so an, dass er immer gewissen Dingen gegeniber an dem Wesen
das Gefuhl des Werdens, des Sprossens, Spriessens hat; anderen Dingen gegen-
uber an diesem Wesen hat er das Gefiihl des Absterbens. Und aus diesen zwei

Grundkraften kindigt sich alles das an, was wir hinter der Sinneswelt sehen. Man
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nennt im Okkultismus das, worauf man da schaut, die Welt des Entstehens und
Vergehens. Gegeniber der Sinneswelt also schaut man hinein in die Welt des Ent-
stehens und Vergehens, und das, was dahinter ist, ist die waltende Weisheit.

Hinter dem waltenden Willen die waltende Weisheit! Waltende Weisheit sage ich
ausdricklich, aus dem einfachen Grunde, weil die Weisheit, die der Mensch in sei-
ne Begriffe hereinbringt, gewohnlich keine waltende Weisheit ist, sondern eine ge-
dachte Weisheit. Die Weisheit, welche sich der Mensch aneignet, indem er hinter
den waltenden Willen schaut, die steht mit den Dingen in Verbindung, und im Rei-
che der Dinge herrscht da, wo Weisheit waltet, die waltende Weisheit, die ihre Wir-
kungen wirklich &ussert, die wirklich da ist. Da, wo sie sich sozusagen abzieht von
der Wirklichkeit, da entsteht das Sterben; wo sie einfliesst, da entsteht Werden, da
ist Entstehung, spriessendes, sprossendes Leben. Sehen Sie, die Welt, auf die wir
hier schauen und die wir sozusagen als die zweite charakterisieren kbnnen, wir
konnen sie begrenzen und kdnnen sagen: Wir schauen zunachst auf die Sinneswelt
als auf die Welt A und auf die der waltenden Weisheit als B, die hinter der Sinnes-
welt ist. Aus dieser ist die Substanz unseres eigenen Atherleibes genommen. Das,
was wir da draussen ndmlich sehen als waltende Weisheit, das erblicken wir in un-
serem eigenen Atherleib. Und in unserem eigenen physischen Leib erblicken wir
nicht das bloss, was der Sinnesschein ist, sondern auch waltenden Willen, weil wir
Uberall in unserer Sinneswelt waltenden Willen sehen.

Ja, das ist das Eigenartige: wenn wir als ergebene Menschen einem andern ge-
genubertreten und ihn anschauen, dann erscheint uns seine Leibesfarbe, ob sie
einmal rétlich oder gelblich oder grunlich ist, nicht bloss rétlich, gelblich oder griin-
lich, sondern so, dass wir dann zum Beispiel mit seiner Rotwangigkeit gleichsam
zusammenwachsen, mit der Wirklichkeit zusammenwachsen und den waltenden
Willen drinnen haben, das heisst, dass wir all das, was in ihm lebt und webt, wie zu
uns heriberschiessen sehen durch seine Rotwangigkeit. Die Menschen, die gerade
selber gestimmt sind auf Rotwangigkeit zu sehen, die werden sagen: Ein rotwangi-
ger Mensch ist eben der einzig Gesunde. Also dem Menschen selber tritt man so
gegenuber, dass man diesen waltenden Willen in ihm sieht, und man kann nun sa-
gen: Unser physischer Leib, wenn wir ihn zunachst hier durch diesen Kreis schema-
tisch andeuten, ist aus der Welt A entnommen; aus der Welt des waltenden Willens
- physischer Leib! Dagegen ist unser Atherleib, den ich hier durch den zweiten Kreis
andeuten will, aus der Welt der waltenden Weisheit, aus der Welt B entnommen.
Hier haben Sie also den Zusammenhang charakterisiert zwischen der Welt der wal-
tenden Weisheit, die draussen sich ausdehnt, und unserem eigenen Atherleib - und
der Welt des waltenden Willens, die draussen sich ausdehnt, und unserem eigenen
physischen Leib.
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Nun, fur das gewo6hnliche Leben ist dem Menschen die Macht entzogen, tatsach-
lich einen Zusammenhang zwischen dem einen und dem andern zu wissen. Sie se-
hen: wie ich hier die Dinge aufgezeichnet habe, so ist ein unmittelbarer Zusammen-
hang zwischen der ausseren Sinneswelt und unserem physischen Leibe, und zwi-
schen der Welt der waltenden Weisheit und unserem Atherleib. Da sind Zusam-
menhange Aber dem Menschen ist dieser Zusammenhang entzogen, er kann dar-
auf keinen Einfluss haben. Wieso hat er darauf keinen Einfluss? Ja, es gibt namlich
eine Gelegenheit, wo unsere Gedanken und unser ganzes Leben, wie wir es in der
Seele als Urteilsleben entwickeln, nicht so, ich mdchte sagen unschéadlich sind flr
unsere eigene Wirklichkeit wie im Alltag.

Im Alltag, im wachenden Zustande, da haben gute Gotter daflir gesorgt, dass un-
sere Gedanken nicht allzu schlimm wirken auf unsere eigene Wirklichkeit, sie haben
uns die Macht entzogen, die unsere Gedanken austiben kénnten auf unseren phy-
sischen Leib und auf unseren Atherleib, sonst wiirde es wirklich recht schlimm in
der Welt stehen. Wenn Gedanken - ich betone es nochmals - wirklich das bedeuten
wurden in der Welt des Menschen, was sie eigentlich als Gottergedanken bedeuten
in Wahrheit, dann wirde der Mensch mit jedem Irrtum einen kleinen Absterbepro-
zess hervorrufen in seinem Innern, und er ware bald vertrocknet. Und eine Lige
gar! Wenn der Mensch mit jeder Lige das entsprechende Gehirnstiick verbrennen
musste, wie es sein musste, wenn er in die Welt in Wahrheit eingriffe, dann wirde
er schon sehen, wie lange sein Gehirn standhielte. Gute Gotter haben sozusagen
unserer Seele die Macht entzogen uber unseren Atherleib und physischen Leib.
Aber es kann das nicht immer sein. Wenn wir namlich immerfort von unserer Seele
aus gar keinen Einfluss ausiiben wirden auf unseren physischen und Atherleib,
dann wirden wir sehr bald fertig sein mit den Kréften, die in unserem physischen
und Atherleibe sind, dann wiirden wir eine sehr kurze Lebensdauer haben; denn in
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unserer Seele sind, wie wir sehen werden im weiteren Verlauf der Vortrage, diejeni-
gen Krafte, die wiederum hineinfliessen miissen in den physischen und Atherleib,
die wir da brauchen in dem letzteren Leibe. Daher missen in gewissen Zeiten Kraf-
testrome fliessen von unserer Seele in den Atherleib und physischen Leib. Das ge-
schieht namlich in der Nacht, wenn wir schlafen. Da fliessen aus dem Universum
auf dem Umwege durch Ich und Astralleib die Strome, die wir brauchen, um die
Ermidung fortzuschaffen. Da ist tatsachlich dieser lebendige Zusammenhang zwi-
schen der Welt des Willens und der Welt der Weisheit und unserem physischen
Leibe und Atherleibe. Denn da hinein, in diese Welten entschwinden wahrend des
Schlafes Astralleib und Ich. Die gehen da hinein, und da drinnen bilden sie Anzie-
hungszentren fir die Substanzen, die jetzt hereinstromen missen aus der Welt der
Weisheit in den Atherleib und aus der Welt des waltenden Willens in den physi-
schen Leib. Das muss in der Nacht geschehen. Wenn namlich der Mensch wirklich
bewusst dabei ware, da wirden Sie sehen, wie dieses Hereinstromen geschehen
wurde! Wenn der Mensch im allgemeinen bewusst dabei ware mit seinen Irrttimern
und Lastern, mit all dem, was er Béses und so weiter vertbt in der Welt, dann wir-
de das ein sonderbarer Fangapparat fir die Krafte sein, die da einstrémen sollten.
Da wirden greuliche Zerstérungen angerichtet werden mussen im Atherleib und
physischen Leib durch das, was der Mensch da hineinsenden wirde aus seinem
Ich und Astralleib in den physischen und Atherleib aus der Welt der waltenden
Weisheit und der Welt des waltenden Willens.

Daher haben wieder gute Gotter daflir gesorgt, dass wir nicht bewusst dabei sein
konnen, wenn in der Nacht hineinstromen muss die richtige Kraft in unseren physi-
schen und Atherleib. Sie haben namlich fur diesen Zustand das Bewusstsein des
Menschen abgedampft wahrend des Schlafes, damit er durch seine Gedanken, die
dann wirken wirden, nicht verderben kann, was er ganz zweifellos verderben wiir-
de. Das ist auch das, was bei dem Aufstiege in die hoheren Welten auf dem Er-
kenntnispfad, wenn wir grindlich zu Werke gehen, uns die meisten Schmerzen
macht. Sie finden ja beschrieben in der Schrift «Wie erlangt man Erkenntnisse der
hoheren Welten?», wie sozusagen das Nachtleben, das schlafende Leben in ge-
wisser Weise zu Hilfe genommen wird, um aus der Welt der ausseren Wirklichkeit
in die hbheren Welten aufzusteigen. Da muss der Mensch, wenn er beginnt aus der
Welt der Imagination heraus sich das Schlafbewusstsein zu durchleuchten mit Wis-
sen, mit Erfahrungen, mit Erlebnissen, in der Tat sehen, wie er wegkommt, damit er
richtig ausschaltet aus seinem Bewusstsein alle Quellen fur die Zerstérung seines
physischen und seines Atherleibes. Das ist es, was die Notwendigkeit hervorruft bei
diesem Aufsteigen in die hoheren Welten, sich nun wirklich ganz genau zu kennen.
Wenn man sich ganz genau kennt, dann hort man meistens auf, sich zu lieben. Die
Selbstliebe hort meistens auf, wenn man anfangt, sich zu kennen, und dieses Sich-
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lieben, das ja bei dem Menschen, der nicht zur Selbsterkenntnis gekommen ist,
immer vorhanden ist - denn es ist Tauschung, wenn jemand glaubt, dass er sich
nicht liebt, er liebt sich mehr als alles andere in der Welt -, diese Selbstliebe muss
man Uberwunden haben, um sich selbst ausschalten zu kénnen. Man muss tatséch-
lich bei diesem Aufsteigen in die Lage kommen, sich zu sagen: Wie du nun einmal
bist, musst du dich beseitigen. Man hat dazu schon viel getan dadurch, dass man
ergebener Mensch geworden ist. Aber man muss sich gar nicht lieben. Man muss
also immer die Mdoglichkeit haben, zu empfinden: Du musst dich auf die Seite
schieben. Denn wenn du das, was du sonst an dir liebst, was du an Irrtimern,
Kleinlichkeiten, Vorurteilen, Sympathien, Antipathien usw. hast, wenn du das nicht
beiseiteschieben kannst, dann wird das Aufsteigen so vor sich gehen, dass durch
deine Irrtimer, Kleinlichkeiten, Vorurteile - Kréfte sich mischen in das, was ein-
stromen muss, damit man hellsichtig werden kann. Die stromen in deinen physi-
schen und Atherleib ein; soviel Irrtiimer, soviele zerstorende Prozesse gibt es dann.
Solange wir kein Bewusstsein im Schlaf haben, solange wir nicht vermogen, in die
Welten der Hellsichtigkeit aufzusteigen, solange schitzen uns gute Goétter davor,
dass diese Krafte in die Stromungen aus der Welt des waltenden Willens und der
Welt der waltenden Weisheit in unseren physischen und Atherleib einstromen.
Dann aber, wenn wir unser Bewusstsein hinauftragen in die Welt der Hellsichtigkeit,
dann schiitzen uns keine Goétter mehr - denn der Schutz, den sie uns geben, be-
steht gerade darin, dass sie uns unser Bewusstsein nehmen -, dann missen wir
alles selber beseitigen, was Vorurteile, Sympathien, Antipathien usw. sind. Alles
das mussen wir beiseiteschieben; denn wenn wir da noch etwas haben von Eigen-
liebe, von Winschen, die uns als Personliches anhaften, wenn wir in der Lage sind,
aus dem Personlichen heraus dieses oder jenes Urteil zu féllen, dann sind alle die-
se Dinge Griunde, dass wir unsere Gesundheit, namlich unseren physischen Leib
und Atherleib, schadigen, indem wir uns in die héheren Welten hinaufentwickeln.

Es ist ungeheuer wichtig, dass wir dies scharf ins Auge fassen. Deshalb kdnnen
wir die Uberzeugung in uns aufnehmen, wie bedeutsam es ist, dass dem Menschen
im gewohnlichen Leben bei Tag ein jeglicher Einfluss auf seinen physischen und
Atherleib entzogen ist, indem unsere Gedanken, so wie wir sie fassen, wenn wir in-
nerhalb des physischen und Atherleibes sind, mit der Wirklichkeit gar nichts zu tun
haben, unwirksam sind und daher auch keine Entscheidung herbeifihren kénnen
uber das Wirkliche. In der Nacht konnen sie schon eine Entscheidung herbeifiihren.
Jeder falsche Gedanke wiirde den physischen Leib und Atherleib zerstéren. Da
wuirde uns alles das vor Augen treten, was jetzt beschrieben worden ist. Da wurde
uns die Sinneswelt erscheinen als ein Meer von waltendem Willen, und dahinter
wuirde erscheinen, wie wirksam durch diesen Willen und diesen Willen auf- und ab-
peitschend, die die Welt konstruierende Weisheit, aber so, dass sie mit ihrem Wel-
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lenschlag fortwahrend die Prozesse des Entstehens und Vergehens, der Geburt
und des Todes hervorruft. Das ist die Welt des Wahrhaftigen, in die wir da hineinbli-
cken, die Welt des walten den Willens und die Welt der waltenden Weisheit; die
letztere aber ist die Welt des Entstehens und Vergehens, der fortwdhrenden Gebur-
ten und der fortwahrenden Tode. Das ist ja die Welt, die die unsrige ist und die zu
erkennen ungeheuer wichtig ist. Denn erkennt man sie einmal, dann fangt man an,
tatsachlich ein wichtiges Mittel zu immer hoéher und hoher gehender Ergebung zu
finden, weil man sich eingeflochten fuhlt in fortwdhrende Geburten und fortwéhren-
de Tode, und weil man weiss: mit allem, was man tut, steht man in irgend etwas
von Entstehen und Vergehen. Und was gut ist, wird dann fir den Menschen nicht
nur etwas, wovon er sagt: Das ist gut, das erflllt mich mit Sympathie. Nein, jetzt
fangt der Mensch an zu wissen: Das Gute ist etwas im Weltenall, das schopferisch
ist, das die Welt des Entstehens Uberall bedeutet. Und von dem Bosen fluhlt der
Mensch Uberall, dass es sich ausgiessende Verwesung ist. Das ist ein wichtiger
Ubergang zu einer neuen Weltanschauung, in der man das Bdse nicht mehr anders
fihlen wird kdnnen denn als den Wirgengel des Todes, der durch die Welt schrei-
tet, in der man das Gute nicht anders wird fuhlen kénnen denn als den Schopfer
fortwéhrender Weltengeburten im grossen und kleinen. Und aus der Geisteswis-
senschaft soll dem Menschen, indem er das begreift, was so gesagt werden kann,
eine Ahnung davon aufgehen, wie sehr man durch diese Geisteswissenschatft,
durch diese spirituelle Weltanschauung, seine Weltanschauung tberhaupt vertiefen
kann, indem unmittelbar in das Geflhl fliesst: Die Welt des Guten und die Welt des
Bdsen sind nicht bloss das, als was sie in der &ussern Maya uns erscheinen, wo wir
mit der Urteilskraft nur vor dem Bdsen und dem Guten stehen und nichts anderes
finden, als dass das eine sympathisch und das andere antipathisch ist. Nein, die
Welt des Guten ist die Welt des Schopferischen, und das Bdse ist der Wiirgengel,
der mit der Sense durch die Welt geht. Und mit jedem B6sen werden wir Helfer des
Wirgengels, nehmen wir selber seine Sense und beteiligen uns an den Todes-, an
den Verwesungsprozessen. Kraftigend wirken auf unsere ganze Weltanschauung
die Begriffe, die wir aufnehmen aus spiritueller Grundlage. Das ist das Starke, das
die Menschheit aufnehmen soll von der Gegenwart an in die Kulturentwicklung der
Zukunft, denn das werden die Menschen brauchen. Bisher sorgten gute Gotter flr
die Menschen, jetzt aber ist die Zeit gekommen in unserer flinften nachatlantischen
Kulturepoche; wo dem Menschen mehr oder weniger die Schicksale, wo ihm wieder
Gut und Bose in die Hand gegeben werden. Dazu ist notig, dass die Menschen wis-
sen werden, was das Gute bedeutet als schopferisches, und was das Bdse bedeu-
tet als todbringendes Prinzip.

bringendes Prinzip.
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Geheimnisse des Lebens. Stérung des Gleichgewichts durch den luziferischen Einschlag.
Die unregelmassige Zusammenfugung der vier Glieder der menschlichen Natur.

Dritter Vortrag, Hannover, 29. Dezember 1911

Aus dem gestrigen Vortrage konnten wir ersehen, wie des Menschen physischer
Leib zusammenh&ngt mit dem, was wir unsere Sinneswelt nennen. Wir haben ge-
sehen, dass der menschliche physische Leib sozusagen aus derselben Substanz
ist, die wir in der ausseren Sinneswelt finden und die uns gestern entgegengetreten
ist eigentlich als Wille. So dass wir sagen kdnnen: In der dusseren Sinneswelt ha-
ben wir waltenden Willen und auch im menschlichen physischen Leib haben wir zu-
nachst der Wahrheit nach waltenden Willen. Und insofern ist ja der menschliche
physische Leib auch ein Teil der dusseren Sinneswelt. Hinter der Sinneswelt haben
wir gefunden die Welt des Entstehens und Vergehens und haben in ihr als ihre
wahre Gestalt gefunden dasjenige, was wir nennen kénnen waltende Weisheit. Und
aus dieser Substanz der waltenden Weisheit ist eigentlich wiederum das gebildet,
was wir den menschlichen Atherleib nennen. Nun ist ja eingefiigt in diesen mensch-
lichen Atherleib und physischen Leib dasjenige, was wir nennen den astralischen
Leib und das Ich, denn der Gesamtmensch ist so, wie er uns auf der Erde entge-
gentritt, eine Zusammenfligung, eine gesetzmassige Zusammenfligung von physi-
schem Leib, Atherleib, astralischem Leib und Ich.

Wir missen hier an dieser Stelle eine Betrachtung einfiigen, die vielleicht, sagen
wir, fur die heutige Stunde etwas schwierig sein kbnnte, die aber, wenn sie einmal
gemacht ist, uns ausserordentlich tief hineinfuihrt in das Verstandnis der Welt und
namentlich des menschlichen Wesens als solches. Wir werden von vornherein vor-
aussetzen konnen, dass physischer Leib, Atherleib, astralischer Leib und Ich in ei-
ner gewissen Weise zusammengeflgt sein missen. Nun, derjenige, der auf Grund-
lage entwickelten Hellsehertums sich einlassen kann auf eine Betrachtung dieser
Zusammenfiigung der vier Glieder der menschlichen Natur, der bekommt, wenn er
den Menschen so betrachtet, wie er nun einmal ist in der Welt, den Eindruck - wir
werden schon sehen, wie wichtig es ist, diesen Eindruck einmal zu beriicksichtigen
-, wie eigentlich diese vier Glieder der menschlichen Natur unregelmassig zusam-
mengefigt sind. Sie sind im heutigen Menschen so zusammengefligt, dass man
sagen muss: Es muss einmal in diese Zusammenfligung irgendeine Unordnung ge-
kommen sein. Also wohl gemerkt, das Folgende soll gesagt werden: Man erhalt
durch eine Untersuchung der vier Glieder der menschlichen Wesenheit den Ein-
druck: die stecken eigentlich nicht so ineinander, wie sie zueinander gehérten, son-
dern die stecken unordentlich ineinander, da ist einmal Unordnung hineingekom-
men. Diesen Eindruck erhélt man. Und Sie kbnnen, gerade wenn dieser Punkt von
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den Geheimnissen des Lebens berthrt wird, wiederum einmal sehen, welche un-
endlichen Tiefen die richtig verstandenen okkulten religiosen Urkunden in sich tra-
gen.

Wir werden namlich nach und nach sehen, dass das, was mit dieser Unordnung
gemeint ist, ganz wunderbar ausgedruckt ist in der Bibel mit den Worten, die Luzifer
zum Menschen sagt, wenn er ihn verfuhren, versuchen will: Eure Augen werden
aufgetan werden und ihr werdet unterscheiden das Gute und das Bose. In diesen
Worten liegt etwas ungeheuer Tiefes. Es soll das nicht nur heissen: Eure Augen
sollen aufgetan werden. Die Augen stehen hier als Reprasentanten der Sinne Uber-
haupt. Wenn wir das Wort des Luzifer in der richtigen Weise verstehen, so kbnnen
wir es in der folgenden Weise Ubersetzen: Alle eure Sinne werden anders wirken,
als sie eigentlich wirken sollten, wenn ihr nur den Gottern folgen wolltet und nicht
mir - namlich dem Luzifer. In einer andern Gestalt sozusagen wirken durch den Ein-
fluss des Luzifer die Sinne, als sie sonst wirken wirden. Ja, es ist allerdings aus-
serordentlich schwer flir den gegenwartigen Menschen, sich vorzustellen, wie diese
Sinne wirken, und ich werde schon manches Groteske sagen mussen, wenn ich
Ihnen klarmachen will, wie diese Sinne eigentlich wirken wirden, wenn nicht die
Unordnung eingetreten ware in der Zusammenfiigung der vier Glieder der mensch-
lichen Natur durch Luzifer. Man muss Groteskes sagen aus dem Grunde, weil ja die
Menschen sich gar nicht denken kdnnen, so wie sie nun einmal sind, dass irgend
etwas anderes eigentlich richtig ware von Anfang an als das, was die Menschen
eben gegenwartig erleben. Was konnte fir den gegenwartigen Menschen natirli-
cher und selbstverstandlicher sein, als dass, wenn man die Frage aufwirft: Wozu
gehoren eigentlich die Augen des Menschen? - er die Antwort gibt: Nun, selbstver-
standlich zum Sehen. Und man kénnte sagen, es hat schon in gewissem Sinn, nicht
wahr, ein Mensch das Recht, einen flr einen Narren zu halten, wenn man ihm sagt:
Die Augen gehoren nicht zum Sehen. In Wirklichkeit sollten vom Ursprung der Er-
denentwicklung aus des Menschen Augen gar nicht zum Sehen gehoren. Sie sind
so zum Sehen geworden, wie sie heute sehen, erst durch die Verfihrung des Luzi-
fer. Namlich das, was eigentlich Sehkraft des Menschen ist, das sollte nicht das
Auge durchdringen und nach aussen gehen bis zu den sogenannten Dingen, son-
dern es sollte eigentlich nur gehen bis ans Auge heran, und der Mensch sollte ei-
gentlich bei jedem Sehakt, bei jeder Tatigkeit des Sehens, wenn es nach den ur-
sprunglichen Absichten der Gotter - lassen Sie mich diesen Ausdruck gebrauchen -
gegangen ware, er sollte sich eigentlich bei jedem Sehakt unmittelbar seines Auges
wirklich bewusst werden, das heisst, er sollte nicht ein dusseres Ding sehen, son-
dern sollte eigentlich sein Auge empfinden. Er sollte sich der Tatigkeit bewusst wer-
den, die im Auge als solchem vorgeht, wahrend er sich heute der Tatigkeit des Se-
hens nicht bewusst ist, sondern sich erst dessen bewusst wird, was da geschieht
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durch die Tatigkeit des Auges: er wird sich bewusst, was als ausserer Gegenstand
ihm entgegentritt. Aber der Mensch sollte sich viel friher schon in seinem Sehen
selber verfangen als erst da beim Gegenstande: er sollte sich schon im Auge seiner
bewusst werden. Die Tatigkeit des Auges als solche sollte er flhlen.

Das kann der Mensch eigentlich heute kaum beim Auge, wenn er nicht eine be-
sondere okkulte Entwicklung durchgemacht hat. Mit der Hand kann der Mensch
das; denn der Mensch kann wenigstens unterscheiden, ob er mit der Hand auf ei-
nen Gegenstand aufgreift oder ob er die Hand nur frei bewegt, zwecklos, so dass er
sich nur der eigenen Tatigkeit der Hand bewusst wird. Wenn der Mensch bloss sei-
ne Sehkraft nach dem Auge richtet, nun, dann sieht er nichts. Das ist beim heutigen
Menschen so der Fall; aber so ist es urspringlich nicht beabsichtigt gewesen, son-
dern so, dass der Mensch, wenn er sein Auge in Betracht zieht oder sein Ohr, kurz
irgendein Sinnesorgan, den waltenden Willen wahrnimmt, wirklich im waltenden
Willen geradezu schwimmt und das erkennt an der Eigenart, wie das sein Auge be-
rahrt. Ganz ahnlich sollte es mit dem Auge ergehen, wie es mit der Hand ist. Wenn
Sie etwas ergreifen, so spiren Sie, dass der Gegenstand hart ist, wenn Sie ihn
schwer Uberwinden kénnen, dass er weich ist, wenn Sie leicht seine Harte tberwin-
den kénnen. Aber Sie spiren eigentlich das, was Sie mit lhrer Hand tun. So ware
das Auge auch. Man wirde das Auge nur spiren, das Auge sozusagen unmittelbar
empfinden als im Zusammenhang stehend mit dem waltenden Willen, wenn der
Atherleib richtig in den physischen Leib eingeschaltet ware.

Nun ist der Atherleib nicht richtig eingeschaltet in den physischen Leib. Das ist
das Eigenartige, dass der Atherleib nicht richtig eingeschaltet ist in den physischen
Leib. Aber dies ist nur ein Beispiel fur die Unordnung, die im Menschen ist. Es ist
tberhaupt kein Leib der menschlichen Wesenheit in die anderen Leiber ordentlich
eingeschaltet, sondern es ist sozusagen alles im Menschen in Unordnung. Wenn
nicht der luziferische Einfluss geschehen wére am Ausgangspunkt der Erdenent-
wicklung, dann ware alle Einschaltung der vier Glieder der menschlichen Wesenheit
eine andere geworden. Und das ist, was wir uns heute klarmachen wollen, dass et-
was ganz Besonderes geschehen ist durch die Unordnung, die da eingetreten ist
durch den Luzifer-Einfluss in dem Zusammenschluss der vier Glieder der menschli-
chen Natur.

Wir wollen uns das auf folgende Weise klarmachen. Ich will zunachst die Sache
schematisch ausdriicken, will mich schematisch behelfen (siehe Schema Seite 61).
Nehmen wir zuerst das Verhéltnis des physischen Leibes und des im physischen
Leib eingeschalteten Atherleibes. Wenn der Atherleib ganz regular, wie es ur-
sprunglich beabsichtigt war von den leitenden Goéttern, hineinergossen ware in den
physischen Leib, dann wiirde der Mensch ringsherum um sich etwas erleben - ja,
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wir haben schwer Worte fir die Dinge, weil die Dinge eben nicht wirklich sind - wie
ein fortdauerndes Rieseln von waltendem Willen. Differenzierten, waltenden Willen
wurde der Mensch tberall wahrnehmen, und er wiirde einen gewissen Unterschied
in den Willenswirkungen wahrnehmen, je nachdem er sich bewusst wird, dass er
die Organe seiner Augen, seiner Ohren und dergleichen auf die Welt richtet. Diese
Organe in ihrer Verschiedenheit wirden ihm nur Gelegenheit geben, in anderer
Weise den Willen zu erleben, aber rieselnden Willen wiirde der Mensch Uberall
empfinden. Das wiirde dann geschehen, wenn, wie gesagt, der Atherleib ordentlich,
wie es beabsichtigt war von den leitenden Gottern, in den physischen Leib einge-
schaltet ware. Das ist aber nicht der Fall, sondern es ist so, dass der Atherleib nicht
vollstandig in dem menschlichen physischen Leib drinnen ist, dass er sozusagen im
physischen Leib ein Stlck sich selbst lGiberlassen hat; dass er also nicht vollstandig
diesen physischen Leib durchdringt, sondern dass der physische Leib in einer ge-
wissen Beziehung ein Ubergewicht hat an eigener Tatigkeit, das er nicht haben soll-
te. Es gibt also sozusagen Stellen in dem menschlichen physischen Leib, die nicht
vollstandig vom Atherleib so durchdrungen sind, wie sie durchdrungen sein sollten
nach der urspriinglichen Absicht der die Erdenentwicklung leitenden goéttlich-
geistigen Wesenheiten. Und diese Stellen, wo der physische Leib nicht ordentlich
durchdrungen ist vom Atherleib, sind diejenigen, wo sich die Sinnesorgane ausbil-
den. Und weil das so gekommen ist, haben die Sinnesorgane ihre heutige Gestalt.
Daher findet sich bei jedem Sinnesorgan dieses hdchst Merkwiirdige, dass da rein
physikalische Wirkungen auftreten, die sozusagen wie ausgeschlossen sind von
den allgemeinen Lebenswirkungen.

Denken Sie doch, dass Sie im Auge etwas haben, was Sie vergleichen kdnnen
mit den rein physikalischen Wirkungen einer Dunkelkammer, eines photographi-
schen Apparates. Es ist so, wie wenn ein Stlick des physischen Leibes herausge-
nommen ware aus der allgemeinen Durchdringung mit dem Atherleibe. Das ist auch
der Fall. Ebenso ist es mit dem eigentimlichen inneren Ohr, wo im Ohrlabyrinth so
etwas wie eine Klaviatur vorhanden ist. Der Atherleib ist gleichsam zuriickgescho-
ben worden und es sind Eigenleistungen physischer Natur im physischen Leib, die
nicht in der entsprechenden Weise durchdrungen werden vom Atherleib, und da-
durch entsteht das, was wir die Sinnesempfindungen nennen. Farben werden da-
durch erlebt, dass der Atherleib fur das Auge nicht in der ordentlichen Weise das
Organ durchdringt und dass da innerhalb der Organisation rein physische Wirkun-
gen eingeschlossen sind. Und so ist es bei allen Sinnen, dass ein Ubergewicht des
physischen Leibes tiber den Atherleib stattfindet. So dass wir sagen kénnen: Wir
haben es erstens zu tun mit dem Eigentimlichen, das wir in dem Verhaltnis zwi-
schen physischem und Atherleib nennen kénnen ein Ubergewicht des physischen
Leibes Uber den Atherleib. Ware dieses Ubergewicht des physischen Leibes nicht
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vorhanden, dann ware die ganze um uns ausgebreitete Sinneswelt, so wie sie heu-
te ist, nicht vorhanden, sondern der Mensch stiinde mit der umliegenden Welt so in
Verbindung, dass er alles als rieselnden, wogenden, waltenden Willen wahrnehmen
wirde. Wenn ein solches Uberwiegen des physischen Leibes tber den Atherleib
nicht der Fall ware, wirde er sich gar nicht passiv, sondern aktiv fihlen, so wie er
sich aktiv fuhlt, wenn er seine Hand ausstreckt. Das ist also eine ausserordentlich
interessante Tatsache, die sich wirklich einer h6heren, einer okkulten Beobachtung
der menschlichen Wesenheit ergibt: dass alle Sinneswelt darauf beruht, dass
gleichsam der Atherleib zurtickgeschoben worden ist von den Sinnesorganen und
dass da etwas eingelagert ist, was blosse physische Welt ist in uns.

Nun kommen wir zweitens zu dem Verhaltnis von Atherleib und Astralleib. Das ist
nun wiederum nicht so, dass in der richtigen Weise der Astralleib den Atherleib
durchdringt, sondern wieder gibt es ein Ubergewicht des Atherleibes liber den Ast-
ralleib in der menschlichen Natur. Ein Ubergewicht des Atherleibes (iber den astra-
lischen Leib kann man mit einer geringfiigigen Hellseherkraft schon sehr bald un-
tersuchen. Dazu gehdrt gar nicht besonders viel: namlich wenn es ein solches
Ubergewicht nicht gabe, wirde unter vielem anderen der Mensch niemals weinen
konnen. Er kdnnte nicht weinen. Sofort, wenn man einen weinenden Menschen be-
obachtet, einen Menschen, der diese sonderbare salzige Flussigkeit aus den Au-
gendriisen absondert, da merkt man, dass in diesem Falle eine zu grosse Tatigkeit
des Atherleibes gegenuber der eingefugten Tatigkeit des astralischen Leibes vor-
handen ist. Der Mensch kann das, was er astralisch erlebt, nicht vollstandig in sei-
nen Atherleib hineinleben, der Atherleib hat ein Ubergewicht tiber den astralischen
Leib, und dieses Ubergewicht drtickt sich dadurch aus, dass der Atherleib zurtick-
wirkt auf den physischen Leib und ihm die Tranen auspresst. Aber so ist es nun mit
aller Drisenabsonderung, mit all dem, was Utberhaupt drisenartige Absonderungs-
prozesse im Menschen sind. Die alle beruhen auf einem Ubergewicht des Atherlei-
bes Uber den astralischen Leib. Und dieses Ubergewicht, dieses gestorte Gleich-
gewicht, das druckt sich so aus in seiner Fortsetzung auf den physischen Leib, dass
eben all die Absonderungen der Drusen erfolgen. Sonst wirde namlich nicht eine
Absonderung stattfinden in der Drisentétigkeit, sondern es wirde sich die Téatigkeit
des astralischen Leibes, wenn sie sich decken wiirde mit dem Atherleib, in der inne-
ren Beweglichkeit und in der inneren Tatigkeit der Drisen erschopfen. Die Drisen
wurden nichts aus sich auspressen, sondern sie wirden in sich selber sich erschop-
fen. Ein Auspressen einer Materie wirde nicht stattfinden. Sie sehen also, dass
ganz gewaltig sich zeigen vor einer okkulten Beobachtung die Folgen der luziferi-
schen Verfuhrung. Es wiirde zum Beispiel der Mensch, wenn Luzifer nicht eingetre-
ten ware in die Weltordnung, niemals schwitzen - verzeihen Sie den harten Aus-
druck -, sondern es ware, entsprechend der Téatigkeit, die da stattfindet, eine im In-
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nern, im Innern der betreffenden Organe sich erschopfende Tatigkeit, Bewegung;
es wirde nichts nach aussen dringen aus der Drise. So dass wir sagen kdnnen: wir
haben zweitens ein Ubergewicht des Atherleibes Uiber den astralischen Leib.

Wenn wir die eigentimliche Natur unserer Sinneswelt ableiten aus dem ersten
Ubergewicht, indem wir sagen: das Ubergewicht des physischen Leibes tber den
Atherleib, das bewirkt eigentlich das eigentimliche Aussehen unserer Sinneswelt,
so konnen wir sagen: dasjenige, was Ubergewicht des Atherleibes tiber den astrali-
schen Leib ist, das bewirkt, was wir nennen kdnnen unsere gefilhlsméssige Eigen-
empfindung. Denn die Gesamtempfindung, das Gesamtbefinden des Menschen,
sofern es sich in dem Leibesbefinden ausdriickt, das kommt durch dieses Uberge-
wicht des Atherleibes iber den astralischen Leib zustande. Also das rein korperli-
che Befinden, das koérperliche Gesamtgefiihl, das ist das, was subjektiv zum Aus-
druck bringt dieses Ubergewicht.

Wenn wir nun die Betrachtung fortsetzen wollen, dann dirfen wir nicht schema-
tisch vorgehen. Denn, nicht wahr, derjenige, der jetzt schematisch vorgehen wiurde,
der wiirde es leicht haben, der wiirde sagen: Nun ja, da hat er konstruiert ein Uber-
gewicht des physischen Leibes (ber den Atherleib, dann ein Ubergewicht des
Atherleibes Uber den Astralleib, jetzt kame als Drittes ein Ubergewicht des Astrallei-
bes Uber das Ich. Das wirde ein Aufstellen eines Schemas nach reinen Verstan-
desgrundsatzen bedeuten, aber man kommt namlich dadurch zu nichts. So darf
man die Betrachtung nicht fortsetzen. Es ist tatsachlich so, dass, wenn man bei ok-
kulten Tatsachen irgend etwas mitgeteilt erhalt und das dann durch den Verstand
schematisch fortsetzen will, es dann der Wirklichkeit gegeniiber doch immer anders
kommt. Es geht nicht mit dem Verstand fortzusetzen, es geht manchmal ein Stiick
lang, dann kommt es aber wieder anders. Namlich jetzt muss man als Drittes an-
nehmen ein umgekehrtes Ubergewicht, ein Ubergewicht des astralischen Leibes
uber den Atherleib. Jetzt muss als Drittes noch einmal in Betracht gezogen werden
das Verhaltnis des astralischen Leibes zum Atherleibe, und dann kommt wiederum
fur die okkulte Beobachtung ein Ubergewicht des Astralleibes tiber den Atherleib.

Dieses Ubergewicht, das ist sogar zunachst das Allerwichtigste in bezug auf die
menschliche Beobachtung. Denn sehen Sie, wenn Sie den Menschen im aller-
grébsten Sinn betrachten, namlich, ich méchte sagen so recht materialistisch, so
konnte sich lThnen der Mensch eigentlich so darstellen, wie er wirklich in manchen
materialistischen Blichern geschildert ist: als ein recht grosser Verdauungsapparat,
als ein Apparat, der isst und verdaut und seinen Korper aufbaut aus den Sub-
stanzen, die er durch Essen aufgenommen hat und die er in der verschiedensten
Weise verarbeitet hat und so weiter. Tatsachlich, in den materialistischen Weltan-
schauungen finden Sie den Menschen kaum viel anders geschildert als so, dass er
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ein grosser Verdauungs- und Essapparat ist, also ein Apparat, der Stoffe aufnimmt
von aussen und sie im Innern verarbeitet, sie in der verschiedensten Weise verteilt
auf die Muskeln, Knochen, Sehnen und so weiter. Wenn man den Menschen im
Groben betrachtet, wenn man absieht von dem, was der Mensch dadurch ist, dass
er eine sinnliche Welt wahrnimmt, dass er in einem korperlichen Gesamtgeftihl ge-
wisse DriUsenabsonderungen wahrnimmt, und tberhaupt, wenn man nur auf das
Grobe der Nahrungsaufnahme sieht, auf das, was mit den Stoffen vorgeht von ihrer
Aufnahme durch den Mund bis zu ihrer Verarbeitung zum Blut und zum Umlauf die-
ses Blutes - wenn man das, was der Mensch im Groben ist, in Betracht zieht, so ist
dies der materielle Prozess, der letzten Endes der physische Ausdruck ist fur das,
was als Ubergewicht existiert des astralischen Leibes tiber den Atherleib. Namlich
Sie erinnern sich, dass wir, wenn wir die Welt tGberhaupt geistig betrachten, hinter
jedem Sinnlichen ein Geistiges sehen mussen. Das Sinnliche ist eigentlich nur die
aussere Erscheinung. Hinter all diesen groben Vorgangen der Nahrungsaufnahme
und -verarbeitung haben wir als geistige Krafte zu sehen das Ubergewicht des
astralischen Leibes lber den Atherleib. So dass wir sagen konnen: Es driickt sich
dieses Ubergewicht des astralischen Leibes tiber den Atherleib aus in den norma-
len organischen Lebensvorgdngen, insofern diese physisch sind; also in den nor-
malen physisch-organischen Lebensvorgangen.

Ja, sehen Sie, da haben wir etwas Sonderbares herausbekommen. Ich bitte Sie,
dieses Sonderbare recht zu betrachten. Sie missen sich namlich klarmachen: das,
was der Materialismus oftmals als den ganzen Menschen ansieht, das, was eigent-
lich die Hauptsorge weitaus der meisten Menschen ist - Nahrung aufzunehmen und
die Stoffe nach den verschiedenen Organen des Korpers zu tragen -, das ist durch
nichts anderes tberhaupt vorhanden als dadurch, dass durch den luziferischen Ein-
fluss einmal eine solche Verschiebung stattgefunden hat, die ein Ubergewicht des
astralischen Leibes tber den Atherleib hervorgerufen hat. Das heisst, wenn es den
Luzifer nicht gegeben hatte am Anfang der Menschheitsentwicklung und der nicht in
der charakterisierten Weise den astralischen und den Atherleib verschoben hatte,
so wirde der Mensch in der heutigen Weise nicht essen und verdauen und die Stof-
fe verarbeiten, wie er das tut. Das also, was als materialistische Hauptsache beim
Menschen angesehen wird, ist eine rein luziferische Tat, ist GUberhaupt nichts ande-
res als das Produkt einer Verschiebung zwischen Astralleib und Atherleib, so dass
der Astralleib etwas abgekriegt hat an Tatigkeit durch Luzifer, wodurch er ein Uber-
gewicht erlangt hat tiber den Atherleib. Das hat ihm Luzifer gegeben, und dadurch
namlich ist der Mensch Uberhaupt dazu gekommen, grobe Nahrungsmittel aufzu-
nehmen. Der Mensch war gar nicht dazu bestimmt, grobe Nahrungsmittel aufzu-
nehmen, sondern er sollte eine Daseinsart bilden, eine Daseinsstufe haben, auf der
er gar nicht grobe Nahrungsmittel aufzunehmen brauchte.
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Wunderbar driickt uns diese Tatsache aus, dass durch die Versuchung des Luzi-
fer bewirkt worden ist, was wir nennen kénnen die Vertreibung aus dem Paradiese.
Denn im Paradiese sein heisst nichts anderes, als ein geistiges Wesen zu sein und
nicht nétig zu haben, physische Nahrungsmittel aufzunehmen und sie in sich zu
verarbeiten. Das ist die Vertreibung aus dem Paradiese, was den weitaus meisten,
materialistisch gesinnten Menschen als die hochste Lust erscheint. Die Menschen
sind nicht nur dadurch gestraft worden, dass sie sozusagen Nahrungsmittel auf-
nehmen und verarbeiten missen, sondern sie sind doppelt gestraft, weil das, was in
den Symbolen der Bibel den ersten Menschen als der grésste Verlust erschien:
dass sie heraus mussten aus dem Paradies und physische Nahrung aufnehmen, ftr
die weitaus meisten Menschen der grosste Genuss geworden ist. So sehr haben
sich die Menschen verandert, dass sogar das Sein ausser dem Paradies fir sie die
grosste Lust geworden ist. Das ist allerdings sonderbar, dass man sich diese Dinge
klarmachen muss, aber man muss es.

Endlich kommen wir zu einem Vierten. Das ist jetzt ein Verhéaltnis des Ich zum
astralischen Leib, und da tritt durch die luziferische Verschiebung ein Ubergewicht
des Ich ein Uber die Téatigkeit des astralischen Leibes. Sie sehen, was wir nicht ha-
ben: wir haben kein eigentliches Ubergewicht des astralischen Leibes tber das Ich.
Das ist eben nicht vorhanden. Man darf das nicht schematisch konstruieren, son-
dern man muss nach der Beobachtung vorgehen und wissen, dass die Beziehung
zwischen dem Astralleib und Atherleib doppelt vorhanden ist, und hier nur so, dass
wir ein Ubergewicht des Ich tiber den astralischen Leib haben. Das heisst, dass das
Ich sich nicht so zum astralischen Leib verhalt, wie es eigentlich urspringlich beab-
sichtigt war, bevor der luziferische Einfluss eintrat, sondern dass es egoistischer ist,
ichlicher ist, als es hatte sein sollen. Es ist egoistischer, es ist ichlicher geworden,
als es hétte sein sollen. Das geschah durch den luziferischen Einfluss. Was ge-
schah denn da eigentlich, dass dieses Ubergewicht stattfand, welches das vierte ist
in dem, was wir angefuhrt haben, - was geschah denn da eigentlich? Da missen
wir nun ins Auge fassen, wie das ordentliche Verhaltnis ware zwischen dem Ich und
dem astralischen Leibe.

Dieses ordentliche Verhaltnis, das kann man allerdings nur erkennen, indem man
es sozusagen wiederherstellt. Denn so, wie der Mensch einmal heute in der Welt
ist, wie er also unterlegen ist dem luziferischen Einfluss, so ist eben das Verhaltnis
des Ich zum astralischen Leib kein ordentliches, sondern es ist ein Ubergewicht des
Ich da. Der Mensch ist ichlicher, als er sein sollte - verzeihen Sie die Wortbildung,
aber sie ist eine ganz entsprechende. Nun haben wir namlich die Betrachtung
schon angestellt, die uns dazu fthrt, wie das Ich eigentlich sein sollte. Es wird das
Ich so, wie es ein regelmassiges Verhaltnis gibt, wenn der Mensch in weiser und
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energischer und geduldiger Selbstzucht sich aneignet die Dinge, die genannt wor-
den sind als Staunen, als Verehrungsgefunhl fur das Erforschte, als Gefuhl des wei-
sen Einklanges mit den Welterscheinungen und als Ergebung. So wie dann das Ich
steht zum astralischen Leib, so macht es fir unsere unbefangene Beobachtung den
Eindruck: Jetzt steht das Ich richtig, jetzt hat das Ich riickgdngig gemacht, was
durch den luziferischen Einfluss eingetreten war. Nur dadurch, dass man bis zur
hochsten Stufe diese vier genannten Eigenschaften der Seele ausbildet, kann man
das ursprtngliche Verhaltnis wiederum herstellen. Und wie steht denn dann das Ich
zum astralischen Leib? Ja, sehen Sie, das ist eben das Eigentimliche. Sie kbénnen
das schon entnehmen, wenn Sie gewisse Kapitel aus dem Buche «Wie erlangt man
Erkenntnisse der hoheren Welten?» mit Aufmerksamkeit verfolgen: In dem Zustand,
wie der Mensch heute ist, ist er eigentlich fortwahrend innig verwoben mit seinem
Denken, Fuhlen und Wollen. Man kann kaum leicht, nicht wahr, einen Zustand fin-
den im ausseren Bewusstsein, wo der Mensch eigentlich bloss in seinem Ich ist, wo
er nicht verwoben ist mit Denken, Fihlen und Wollen. Verlangen Sie nur einmal von
sich selber, dass Sie den reinen Gedanken des Ich fassen wollen. Unsere anthro-
posophischen Freunde, die keuchen fast unter der Anstrengung, den reinen Ge-
danken des Ich zu fassen, wenn Dr. Unger immer wieder und wiederum verlangt,
man soll diesen reinen Gedanken des Ich, abgesehen von all unserem Denken,
Fuhlen, Wollen, nun wirklich denken. Es ist ein féormliches Die-Puste-Verlieren, wie
man in Norddeutschland sagt.

Sie sehen daraus die Schwierigkeit, zu diesem Ich nur als Gedanken zu kommen,
geschweige denn es wirklich herauszuschélen aus diesem Denken, Fihlen und
Wollen. Wenn der Mensch so in seiner Seele fir gewdhnlich ist, dann schiessen
diese Gedanken-, Gefiuhls- und Willensdusserungen durch die Seele; dann auch
die Begierden. Da ist er nie abgesondert mit seinem Ich von Denken, Fihlen und
Wollen. Das ist es aber, was man durch die vier geschilderten Zustdnde erreicht:
ausserhalb des Denkens, Fuhlens und Wollens stehen zu kdnnen und dies an-
schauen zu kdnnen wie irgend etwas ausser uns. So gleichgtltig missen uns unse-
re eigenen Gedanken werden wie Gegenstande ausser uns -, wenn wir nicht mehr
sagen: Ich denke, sondern wenn uns unser Denken wie ein sich abspielender Pro-
zess erscheint, der uns eigentlich gar nichts angeht. Und ebenso muss es mit Fih-
len und Wollen werden. Jeder Mensch, der nur ein klein wenig nachsinnt Giber seine
Seeleneigentiimlichkeiten, der muss sich sagen: So etwas kann man sich als Ideal
vorstellen, als ein Ideal, das erfillbar ist. Aber es ist der Mensch tatsachlich so ver-
mischt mit seinem Denken, Fihlen und Wollen, dass er sich ausserordentlich
schwer herauskriegt und es ihm schwierig wird, mit der Gesinnung durch die Welt
zu gehen: Da gehe ich durch die Welt und nun fuhre ich auch noch immer so einen
zweiten Gesellen mit mir, der mir anhangt, weil ich mit ihm verwachsen bin, aber
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der mir wie eine Art Doppelganger erscheint. Da denkt's, fuhlt's, will's neben mir. Ich
bin doch ein anderer, ich bin das, was ich in meinem Ich bin; ich gehe nebenher
neben dem, was ich wie eine Dreiheit, wie drei Sacke mit mir herumtrage, von de-
nen der eine ausgefullt ist mit meinem Denken, der andere mit meinem Fihlen und
der dritte mit meinem Wollen. Aber bevor man nicht gekommen ist zu der praktizie-
rung dieser Drei-Sacke-Theorie, kann man sich keinen rechten Begriff machen von
dem Gegeniberstehen des Ich zum Denken, Fihlen und Wollen, wie es urspring-
lich beabsichtigt war von den goéttlichen Wesen, bevor der luziferische Einfluss an
den Menschen herangekommen ist. Zum Zuschauer seiner selbst war der Mensch
bestimmt, nicht zum In-sich-Erleben.

Worin hat denn die eigentliche Versuchung, die urspriingliche Versuchung be-
standen? Sagen wir es uns so trivial als mdglich: Darin hat sie bestanden, dass Lu-
zifer - ich werde jetzt ein wenig Ubersetzen - herangetreten ist an dieses menschli-
che Ich, das der Mensch hatte erhalten sollen in seiner Reinheit neben dem Astral-
leib, der ihm schon auf dem Mond gegeben war, und gesagt hat: Sieh einmal,
Mensch, das ist langweilig, da immer nur mit diesem einzigen Mittelpunkt «lch-bin»
herumzuwandeln und alles tbrige nur anzuschauen. Viel kurzweiliger ist es, du
tauchst unter in deinen Astralleib. Ich gebe dir die Kraft dazu, hineinzutauchen in
deinen Astralleib, und du bleibst nicht einseitig stehen mit deinem Ich und schaust
nur immer hin auf deinen Doppelgéanger, sondern tauchst unter in ihn. Und was
uber dich kommen wirde, indem du untertauchst in deinen Astralleib, was wie ein
Ertrinken sich ausnehmen wurde, das ersetze ich dir, indem ich dir von meiner Kraft
etwas gebe. - Da tauchte das Ich unter, und damit es nicht ertrdnke, bekam es ein-
geimpft die luziferische Kraft. Und was sich der Mensch aufgenommen hat an luzi-
ferischer Kraft, das ist der Uberschuss des Ich Uiber den Astralleib, das ist die gros-
sere Ichlichkeit, die eigentlich eine Luziferitat ist.

Und was ist sie denn in Wirklichkeit, wie tritt sie uns im Leben entgegen? Ja, zu-
nachst tritt uns diese Luziferitat, diese Ubergrosse Ichlichkeit im Leben dadurch ent-
gegen, dass wir eben vermischt sind, sagen wir, zunachst mit unseren Gedanken,
dann auch mit unseren Geflhlen und Willensimpulsen. Zunachst mit unseren Ge-
danken. Ja, sehen Sie, der Mensch ware Uberhaupt niemals - verzeihen Sie jetzt
den fur die Aussenwelt verriickten, aber bezeichnenden Ausdruck - zu der vertrack-
ten Idee gekommen, wenn nicht Luzifer damit herangetreten wére: dass er eine
Vernunft in sich habe, dass er Gedanken hege in sich, sondern er hatte gewusst,
dass die Gedanken ausser ihm sind, dass er also anschauen muss das Denken.
Der Mensch wirde immer betrachtet haben, bis der Gedanke gegeben ist, bis geof-
fenbart ist, was mit dem Denken gemeint ist. Das ist zum Beispiel in meiner «Philo-
sophie der Freiheit» dargestellt. Der Mensch wirde nicht auf die ldee gekommen

sein: Du sollst allerlei Gedanken zusammenfligen, du sollst in dir urteilen. Das Ur-
42



teilen in sich, unabhangig von aller Offenbarung, ist ein luziferisches Wesen in uns.
So ist die ganze Vernunft, insofern der Mensch sie als seine Eigenheit betrachtet,
eigentlich ein Irrtum, es ist bloss durch die luziferische Verfiihrung in den Menschen
die Idee hineingekommen, dass er Vernunft haben soll. Und jetzt werden Sie es
verstehen, dass in einer gewissen Weise diese Vernunft auch durch eine Verschie-
bung entstanden ist, dass diese Vernunft durchaus nicht als das Massgebende fir
alle menschliche Erfassung des Wirklichen aufgestellt werden kann.

Ich habe in Karlsruhe darauf aufmerksam gemacht, dass es flir einen Menschen,
der auf seine Vernunft baut, ganz begreiflich erscheint, wenn er sagt: Ja, wenn ich
begreifen will die Auferstehung beim Mysterium von Golgatha, dann muss ich mei-
ne Vernunft einfach streichen. Denn alles das, was diese sagt, widerspricht der
Auferstehung. So sagt der Mensch des neunzehnten Jahrhunderts, so sagt selbst
schon der Theologe, insofern er liberaler Theologe ist, im neunzehnten Jahrhun-
dert. Aber wie soll er denn Uberhaupt erwarten, dass das Mysterium von Golgatha,
dass etwas, was gerade keine Tat ist, die mit dem Luziferischen verflochten sein
sollte, was ganz ausserhalb der Sphare des Luzifer liegt, was gekommen ist, um die
Sphare des Luziferischen zu Uberwinden, dass das begriffen werden soll mit dem,
was durch Luzifer ihm zukommt, ndmlich durch seine eigene Vernunft! Es ist nichts
selbstverstandlicher, als dass man mit eigener Vernunft niemals diese Dinge be-
greifen kann. Denn sie ist ein luziferisches Geschenk und ist nicht geeignet, die
Dinge zu begreifen, die nicht mit dem Wirken des Luzifer zusammenhangen. Das ist
der tiefere Zusammenhang dieser Sache. Wéare das Mysterium von Golgatha mit
der menschlichen Vernunft begreifbar, dann, meine lieben Freunde, hatte es gar
nicht zu geschehen brauchen, dann wére es ganz unnétig, dieses Mysterium von
Golgatha. Denn es ist geradezu da, um die Verschiebung, welche durch den luzife-
rischen Einfluss zustande gekommen ist, wieder auszugleichen, also gerade, um
den Menschen zu kurieren von dieser sonderbaren Anmassung, von diesem son-
derbaren Hochmut der Vernunft, der sich dadurch aussert, dass der Mensch alles
mit seiner Vernunft begreifen will. Hier ist die Stelle, zu begreifen, wie eigentlich die
Vernunft als solche begrenzt ist. Dass die menschliche Erkenntnis begrenzt sei, da-
gegen ist von mir oft protestiert worden; aber die Vernunft als solche ist begrenzt.
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Physischer Leib ~ Atherleib

1.Ubergewichtdes phymchen Leibes Gber dan Atherfeib:
Sinneswelt

Atherleib — Astralleib

a.Vbergewlchtdes A'therieibes Gber den astralischen Leib:
Korperliches GesamtgefuUhl
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Astraileib — Atrherleib

3. Ubergew:chr des Astrolleibes Uber denAtherteib:
Normole physisch-organische Lebensvaorgénge

Jch — Astralleib

+.Ubergewicht des Jch Uber den Astraliesb :
Verwobensein des Jch mit Denken, Fohien und Wollen

% Hier treffensich Luzifer und Ahriman

Wenn Sie nun dieses, was hier als Tabelle sich ergeben hat, anschauen, so wer-
den Sie sagen: Man erkennt daran, wovon eigentlich die urspringliche Unordnung
ausgegangen ist. Was muss denn die erste Unordnung gewesen sein bei der luzife-
rischen Verfuhrung? Selbstverstandlich die, welche wir nennen: Ubergewicht des
Ich tber den Astralleib.

Davon ging aller luziferische Einfluss aus, dass dem Ich luziferische Kraft zuge-
flgt worden ist, dass dieses Ich sich unrein vermischt hat mit Denken, Fuhlen und
Wollen und dann das luziferische Ubergewicht erhalten hat iber den Astralleib. Da-
durch hat der Astralleib erst wiederum seinerseits sein Ubergewicht iber den Ather-
leib erlangt. Und jetzt war das Gleichgewicht im Menschen gestort. Das ist so, se-
hen Sie, wie wenn durch den luziferischen Einfluss ein Schlag ausgetibt worden
ware auf den Astralleib; der seinerseits setzt das fort und hat sein Ubergewicht tiber
den Atherleib. Aber da geht es nicht weiter. Der Atherleib setzt nicht einfach den
Schlag wieder fort. Das ist so, wie wenn Sie auf eine elastische Kugel aufschlagen:
da kommen Sie mit dem Schlag bis zu einer gewissen Grenze, dann gibt die Kugel
das zurtick. Wir kénnen sprechen vom Uberschuss des Astralleibes tiber den Ather-
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leib; dann dreht sich die Geschichte um: jetzt kriegt der Atherleib Giber den Astralleib
ein Ubergewicht, er schnappt zurtick, schnellt wiederum zuriick. Das ist das umge-
kehrte Ubergewicht, hier bei 2. Und dann folgt das Ubergewicht des physischen
Leibes Uber den Atherleib. Diese beiden schlagen zurlick. Warum schlagen sie zu-
rick? Aus dem Grunde, weil, wahrend hier Luzifer gewirkt hat, um hinzuschlagen,
von der anderen Seite im physischen Leib und Atherleib Ahriman zuriickschlagt. So
dass tatsachlich hier in der Mitte, wo auf der einen Seite das Ubergewicht des
Atherleibes tiber den Astralleib und des physischen Leibes tiber den Atherleib, und
auf der anderen Seite das Ubergewicht des Astralleibes tiber den Atherleib und des
Ich Uber den Astralleib ist, zusammenprallen Ahriman und Luzifer. Da kommen sie
zusammen. Es gibt im Menschen einen Mittelpunkt, wo sich begegnen in seiner ei-
genen Wesenheit Luzifer und Ahriman. Da hat der Mensch Gelegenheit, entweder
mit dem Luzifer hinzuschwingen und den Astralleib tiefer in den Atherleib einzuboh-
ren, als das gut ist, oder aber er hat Gelegenheit, die Stosskraft des Ahriman auf-
zunehmen und den Atherleib tiefer in den Astralleib hineinschlagen zu lassen, als
es richtig und regelmassig ist. Mit solchen Kraftwirkungen haben wir es zu tun.

Das Nachste wird nun sein, dass wir uns bewusst werden, dass wir eigentlich
jetzt es Uberall noch mit Kraftwirkungen zu tun haben. Namlich nirgends ist uns ent-
gegengetreten - ausser an der einen Stelle beim Ubergewicht des Astralleibes tber
den Atherleib, wo wir das Verarbeiten von Stoffen gesehen haben, das Aufnehmen
der Nahrungsmittel und Verarbeiten derselben -, nirgends als da ist uns entgegen-
getreten stoffliche Wirkung. Da tritt uns sozusagen die Notwendigkeit entgegen,
einmal von einem gewissen Gesichtspunkte aus Uber das Wesen dessen okkult
nachzuforschen, was eigentlich der Stoff, die Materie ist. Und diese Frage ist dieje-
nige, mit der wir morgen unsere Betrachtung beginnen werden.
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| - 04 DIE VERSCHIEDENEN ARTEN DES MATERIELLEN IN NATUR
UND MENSCH

Vor Mitgliedern — GA-134 Die Welt der Sinne und die Welt des Geistes

Die Stofferlebnisse im Raum und die Seelenerlebnisse in der Zeit. Gestaltung und Bewegung des
Seelenlebens in unraumlichen Formierungen. Das Entstehen der raumerflillenden Materie aus
dem Zerbrechen der unraumlichen Formen des Geistigen. Die verschiedenen Arten des Materiel-
len in Natur und Mensch.

Vierter Vortrag, Hannover, 30. Dezember 1911

Dasjenige, was man gewohnlich die Materie nennt, ist fur den Menschen eigent-
lich nur durch verhaltnismassig schwierige Vorstellungen zu erreichen. Und wenn
man im okkulten Sinn aufklaren will Gber das Wesen des Materiellen, des Stoffli-
chen, dann muss man vor allen Dingen sich fragen: Was ist das hervorstechendste
Eigentimliche an dem, was wir gewoOhnlich die Materie nennen? Nun wird man,
wenn man ohne Vorurteil zu Werke geht, denn doch finden missen, dass das Her-
vorstechendste alles Materiellen die Raumerfillung ist, die Ausgedehntheit im
Raum. Es wird namlich niemandem einfallen, bei irgend etwas, das ihm in der Seele
selbst entgegentritt - sagen wir, bei einem Geflhl, bei einem Gedanken oder selbst
bei einem Willensimpuls-, davon zu sprechen, dass der Wille oder der Gedanke
oder das Geflihl einen Raum einnehmen. Jeder Mensch wird sogleich einsehen,
dass er einen Unsinn sagen wirde, wenn er behaupten wollte, dass irgendein Ge-
danke - sagen wir der Gedanke meinetwillen an einen Helden - um fiunf Quadratme-
ter grosser ist als der Gedanke an einen gewohnlichen Menschen, nicht wahr?
Wenn man sich das ausdenken will, so merkt man gleich, dass man auf das, was
eigentlich unsere seelischen Zustdnde, unsere seelischen Vorgange sind, die
Raumerflllung, das Ausgedehntsein, gar nicht anwenden kann.

Nun kénnte man ja allerdings sagen, es gabe ein anderes Merkmal fir die Mate-
rie: das wéare das, dass die Materie ein Gewicht haben misse. Aber mit dieser Ei-
genschaft des Gewichtes steht es nicht so einfach, wie wir noch sehen werden im
Verlauf dieser Vortrage. Denn wenn wir uns nur betrachtend der Welt gegeniber-
stellen, so kdnnen wir im unmittelbaren Betrachten und Anschauen auch gar nicht
irgend etwas merken von dem Gewicht, wohl aber von der Raumerfillung, von der
Ausdehnung, von dem Ausgedehntsein.

Nun wissen wir ja ferner, dass dieses Ausgedehntsein gewohnlich nach den drei
Dimensionen zu zahlen ist, die wir fir den Raum anftihren, nach der Dimension der
Hohe, der Breite und der Tiefe oder Lange, wie man das dann nennen will. Es ist ja,
nicht wahr, eine allgemeine, man mochte sagen, triviale Wahrheit, dass die Dinge
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iIm Raum nach den drei Dimensionen ausgedehnt sind. Also die Ausdehnung nach
den drei Dimensionen wirden wir anerkennen mussen sozusagen als das hervor-
stechendste Charakteristiken des Materiellen. Nun wird jeder, wenn er das bedenkt,
was vorher gesagt worden ist - dass wir ndmlich gegentber dem, was in der Seele
liegt, nicht von Raumerfillung sprechen kénnen -, sich sagen miissen, dass es ge-
genuber der Raumerflllung noch etwas anderes gibt als eben das, was den Raum
erfillt, als die Materie oder den Stoff. Denn es gehort durchaus auch zu den Beo-
bachtungen, die man schon auf dem physischen Plan machen kann, dass es eben
nicht ausgedehnte Vorgange, Zustande, wie man es nennen will, als Seelenerleb-
nisse gibt.

Wenn Sie sich nun die Seelenerlebnisse in derselben Weise vorurteilslos an-
schauen wie die Stofferlebnisse im Raum, so werden Sie eine andere Eigentiimlich-
keit der Seelenerlebnisse sehr bald finden, ohne die die Seelenerlebnisse als solche
nicht sein konnen. Das ist - wir kbnnen gar nicht anders als es vorurteilslos
zugeben -, dass die Seelenerlebnisse in der Zeit ablaufen. Wenn wir auch nicht sa-
gen kdnnen, dass ein Geflhl, ein Willensimpuls funf Meter lang oder finf Quadrat-
meter gross ist, so mussen wir doch immer zugestehen, dass das, was wir fihlen
und denken, insofern diese Dinge Seelenerlebnisse sind, in der Zeit ablauft und
dass wir nicht nur eine bestimmte Zeit brauchen, um diese Dinge zu erleben, son-
dern dass auch das eine friher, das andere spater ist, kurz, dass das, was wir in der
Seele erleben, der Zeit unterworfen ist.

Nun handelt es sich darum, dass ja in unserer Wirklichkeit in alledem, was uns
umgibt und was wir selber sind, tatsdchlich Raum-und Zeitverhaltnisse durcheinan-
dergemischt sind. Namentlich in der Aussenwelt, da verlaufen die Dinge so, dass
sie im Raum ausgedehnt sind, sie verlaufen aber auch nacheinander in der Zeit,
beanspruchen selber eine gewisse Zeit. Es wird daraus sich schon, bevor man auf
okkulte Wahrheiten eingeht, die Frage ergeben: Wie steht denn Uberhaupt der
Raum zur Zeit im Verhéaltnis? Wir beriihren da, ich méchte sagen, innerhalb eines
anthroposophischen Vortragszyklus in héchst unschuldiger Weise eine Frage, wel-
che tatsachlich als eine grosse philosophische Frage immer durch die Welt gegan-
gen ist, Uber welche, wenn wir bildlich sprechen dirfen, sich Unzahlige die Kdpfe
zerbrochen haben: das Verhdltnis der Zeit zum Raum. Nun wird es Ihnen ja viel-
leicht nicht ganz leicht werden, in bezug auf dieses Verhdltnis der Zeit zum Raum
heute, wo wir eben, wie gesagt, in hdchst unschuldiger Weise an diese Frage he-
rantreten, die Gedanken, die da gemeint sind, zu verfolgen, weil doch der grosste
Teil der Zuhotrer ohne besondere philosophische Vorbildung ist. Aber wenn Sie sich
die Muhe geben, solche Gedanken zu verfolgen, dann werden Sie sehen, wie un-
endlich fruchtbar solche Gedanken sind und wie Sie, namentlich wenn Sie sie in der

Meditation verarbeiten, diese Gedanken weiterfihren kdnnen.
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Es ist gut, wenn Sie da zunachst ausgehen von der Zeit, die Sie in Ihrer eigenen
Seele erleben. Fragen Sie sich aber dabei, wie Sie denn die Zeit in Ihrem eigenen
Innern erleben. Ich will nun deutlicher sprechen dadurch, dass ich Sie bitte, nicht die
Zeit ins Auge zu fassen, die Sie an der Uhr ablesen; da vergleichen Sie nattrlich nur
Ihr Innenleben mit &usseren Vorgangen. Also sehen Sie ganz ab von dem Ablesen
der Zeit von der Uhr oder sonstigen ausseren Vorgangen. Versuchen Sie sich nur
so zu fragen, wie die Frage an die eigene Seele gestellt werden kann: Inwiefern
aussert sich das Zeitverhaltnis in der eigenen Seele? Da werden Sie, so tief Sie
auch nachdenken und so grindlich Sie die Frage in Erwagung ziehen, sich auf
nichts anderes besinnen kénnen als massgebend flr die Zeit, als wiederum darauf,
dass Sie einen Gedanken jetzt fassen kdnnen, den Sie sich erregen lassen durch
eine aussere Wahrnehmung. Sie schauen oder héren sich etwas an und dann ent-
steht ein Gedanke oder eine Vorstellung in Ihrer Seele. Und wenn Sie sich da ge-
nauer fragen, wie dieses Verhaltnis von Ihnen selber zu dieser Vorstellung, zu die-
sen Gedanken eigentlich ist, so mussen Sie sich sagen: Wahrend Sie den Gedan-
ken haben, sind Sie eigentlich selber der Gedanke. Versuchen Sie nur einmal
grindlich Uber diese Sache nachzudenken, so werden Sie sich sagen miussen:
Wahrend Sie der Gedanke in Anspruch nimmt, sind Sie in Ihrem innersten Wesen
der Gedanke. Es ware Vorurteil, dass Sie dann nebenbei noch die Vorstellung hat-
ten von «Ich bin» oder dergleichen. Das «Ich binx» ist nicht da, wahrend Sie selbst
dem Gedanken hingegeben sind. Sie sind selbst der Gedanke. Da missen Sie
schon selbst eine gewisse Praxis anwenden, wenn Sie neben dem Gedanken, den
Sie haben, noch etwas sein wollen.

Zunachst geht der Mensch in den Gedanken oder Geflihlen auf, die ihm unmittel-
bar gegeben sind. Nehmen wir aber an, Sie lassen sich durch dieses Stiick Kreide
solch einen Gedanken erregen, so ist, wenn Sie von allem Gbrigen absehen, wenn
Sie nur an die Vorstellung Kreide, die durch die Wahrnehmung erregt wird, hinge-
geben sind, Ihr eigenes Inneres eins mit der Vorstellung Kreide. Wenn Sie aber die-
se Vorstellung nun gefasst haben, und es kommt Ihnen nun in den Sinn, dass Sie
gestern auch Kreide gesehen haben, so vergleichen Sie das, was Ihnen unmittelbar
als die Vorstellung der Kreide gegeben ist, mit dem, was Sie gestern erlebt haben
als Kreide. Und wenn Sie genau den Gedanken nehmen, namlich, dass Sie sich mit
der heutigen Kreide unmittelbar identifizieren, so werden Sie auch gewahr werden,
dass Sie sich so, wie Sie sich mit der heutigen Kreide identifizieren, nicht identifizie-
ren kbnnen mit der Kreide von gestern. Die Kreide von gestern muss lhnen als eine
Erinnerungsvorstellung geblieben sein. Wenn Sie also wahrhaftig eins geworden
sind mit der Vorstellung Kreide von jetzt, dann ist Ihnen die Kreide von gestern in
lhrem eigenen Innern etwas Ausseres geworden, das heisst, die heutige Kreide ist
Ihre eigentliche heutige Innerlichkeit. lhre Erinnerungsvorstellung ist etwas, worauf
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Sie zwar zurickschauen, aber was lhnen gegentber der heutigen Vorstellung ein
Ausseres ist. Und so ist es mit allem, was Sie in der Seele erlebt haben, mit Aus-
nahme des gegenwartigen Momentes. Der gegenwartige Moment ist Ihr jeweiliges
Inneres. Alles, was Sie erlebt haben, das haben Sie fortgeschafft, das ist schon
draussen aus lhrem eigenen Innern. Und Sie kdnnen sich vorstellen - wenn Sie ein
Bild haben wollen -, dass der gegenwartige Augenblick mit den Vorstellungen, die
Sie haben, die Schlange ist, und das, was Sie fortgeschafft haben, die abgestreifte
Haut der Schlange. Wie wenn nun die Schlange eine Haut und noch eine und eine
dritte Haut abgestreift und hinter sich gelassen hatte, so kbnnten Sie alle abgestreif-
ten Vorstellungen haben als ein Ausseres gegentiber lhrem jeweiligen gegenwarti-
gen Innern. Das heisst, soweit Sie sich erinnern, haben Sie eigentlich sozusagen
fortwahrend ein Inneres zu einem Ausseren gemacht, denn Sie machen die Vorstel-
lung der Kreide, die Sie jetzt haben, im nachsten Moment zu einem Ausseren, in-
dem Sie zu einer anderen Vorstellung tibergehen. Das heisst, Sie arbeiten an einem
fortwahrenden Verausserlichen. Sie schaffen hinter sich Ihr Inneres, indem dieses
Innere sogleich wie eine Haut ein Ausseres wird. Darin besteht das Seelenleben,
dass das Innere fortdauernd ein Ausseres wird, so dass wir in unserem eigenen In-
nern, in diesem inneren geistigen Prozess unterscheiden kdnnen zwischen dem ei-
gentlichen Innern und dem Aussern in dem Innern drinnen. Wir sind im Innern
geblieben, haben aber im Innern selber zwei Partien zu unterscheiden: die Partie
von unserm eigenen Innern und die von unserm zum Ausseren gewordenen Innern.

Nun sehen Sie, dieser Prozess, den wir da sich jetzt haben vollziehen sehen, in-
dem das Innere zu einem Ausseren geworden ist, der bewirkt eigentlich den Inhalt
unseres Seelenlebens. Denn wenn Sie wieder einmal dartber nachdenken, so wer-
den Sie finden, dass Sie lhre Seele das nennen kénnen, was Sie alles, seitdem der
Zeitpunkt gekommen ist, bis zu dem Sie sich erinnern kdénnen in lhrer fritheren
Kindheit, durchlebt haben. Ein Mensch, der alles vergessen wirde, was er da durch-
lebt hat, wirde eigentlich sein Ich verloren haben. Also in dieser Mdglichkeit, hinter
uns zu schaffen die Erinnerungen und sie doch zu behalten wie fortwahrend abge-
legte Haute, darin besteht die Realitat unseres Seelenlebens.

Nun kdnnen Sie sich ja diese Realitat des Seelenlebens in der mannigfaltigsten
Weise gestaltet denken. Ich bitte Sie, einmal darauf zu achten, dass in einem jeden
Augenblicke das Seelenleben eigentlich verschieden gestaltet ist. Nehmen Sie ein-
mal an, Sie gehen draussen in einer sternenhellen, wunderschonen Nacht, oder Sie
lauschen einer Beethoven-Symphonie, so haben Sie in dem jeweiligen Augenblick
mit lhrem Innern identifiziert ein weites Gebiet des Seelenlebens. Nehmen Sie an,
Sie treten von dieser sternenhellen Nacht in ein finsteres, &rmliches Zimmer, so ist
es, wie wenn dieses Seelenleben plotzlich zusammengeschrumpft wére; es sind nur

wenige Vorstellungen da. Oder wenn die Symphonie verstummt, so sind Sie in be-
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zug auf Gehdrvorstellungen zusammengeschrumpft, und gar wenn Sie schlafen,
dann haben Sie Ihr Seelenleben ganz zusammengeschrumpft, bis es sich wiederum
aufplustert mit dem Erwachen. Sie haben also ein fortwahrendes Gestalten des
Seelenlebens. Und wenn wir jetzt - es ist das nur ein Symbolum, denn wir missen
es raumlich zeichnen und meinen doch die Zeit, die nicht raumlich ist -, wenn wir es
zeichnen wollen, so kdnnten wir es in der mannigfaltigsten Weise gestaltet zeich-
nen. Hier in der Zeichnung (a) ware es zusammengeschrumpft, hier (b) geht es auf.
Wir missten es in der mannigfaltigsten Weise gestaltet denken, wobei dieses hier
(c) immer der Inhalt des Seelenlebens ist. Nun, sehen Sie, aus dem Symbolum
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kénnen Sie schon erkennen - und dieses soll nichts anderes geben als sichtbar an-
schaulich das, was nicht sichtbar ist - das Aufplustern und Zusammenschrumpfen
des Seelenlebens. Ein Seelenleben, das eine Symphonie anhort, ist reicher als ei-
nes, das nur einen einzigen Schlag hort. Man kann also sagen, dass dieses Seelen-
leben sich aufplustert und sich zusammenzieht, wobei man dann keine raumlichen
Vorstellungen einmischen muss. Wahrend dieses Aufplusterns und Zu-
sammenziehens ist ja zweifellos eine innere geistige Bewegung vorhanden. Bewe-
gung! Seelenleben ist Bewegung.

Jetzt missen Sie sich nur Bewegung so denken, dass Sie sich nicht eine Bewe-
gung im Raum denken, sondern das, was wir beschrieben haben. Und dieses Auf-
plustern und Zusammenziehen, das gibt Formen; so dass Sie haben Bewegung und
aussern Ausdruck der Bewegung in gewissen Formierungen, in gewissen Formen.
Aber das alles ohne rdumliche Formen! Diese Formen, die hier gemeint sind, sind
keine rdumlichen Formen, sondern die Formen des sich erweiternden und zusam-
menziehenden Seelenlebens. Und was lebt da drinnen in diesem Ausgedehnt-
werden und Zusammenziehen, was lebt da drinnen eigentlich? Nun, da werden Sie
schon nahekommen der, man mochte sagen, Wirklichkeit, wenn Sie ein wenig
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nachdenken, was da drinnen leben muss: da drinnen leben Ihre Empfindungen, Ge-
danken, Willensimpulse, insofern das alles geistig ist. Das ist gleichsam das Was-
ser, das da schwimmt, in Formen sich bewegt, aber alles geistig. Und nun brauchen
Sie nur noch eine Vorstellung, um die ganze Sache zu durchdringen. Wir sagten:
Gedanken leben da drinnen, Vorstellungen, Geflhle, Willensimpulse. Aber die Wil-
lensimpulse sind in einer gewissen Weise etwas, was in fundamentalerer Beziehung
notwendig ist als die Gedanken selber; denn wenn Sie sich Uberlegen, dass dieses
Seelenleben zuweilen in raschere, zuweilen in langsamere Bewegung gebracht
werden kann, so splren Sie in IThrem Innern, dass das eigentlich der Wille selber ist,
der das in Bewegung bringt. Wenn Sie den Willen anspornen, kénnen Sie die Ge-
danken und Geflhle in rascheren Fluss bringen; wenn der Wille trage ist, so lauft
das alles langsamer ab. Sie brauchen den Willen, um auszuweiten dieses Seelenle-
ben. So dass wir da drinnen der Reihe nach haben: Willen; dann alles das, was in
Gefihlen, in Vorstellungen lebt und was innerhalb unseres Seelenlebens - unseres
Seelenlebens, sage ich - dasjenige ist, was wir als Ausdruck fassen kdnnen der
Weisheit; dann haben wir die Bewegung, das Aufplustern und Zusammenziehen;
und dann haben wir die Formierung, die Form, die als Ausdruck der Bewegung er-
scheint. Sie kdnnen genau unterscheiden innerhalb Ihres Seelenlebens Willen,
Weisheit, Bewegung und Form. Das webt und lebt da drinnen im Seelenleben.

Es ist schade, dass wir den Zyklus nicht auf einen Monat ausdehnen koénnen,
dann konnten wir genauer sprechen. Dann wirden Sie sehen, dass sich das genau
begrinden lasst, dass da in lhrem eigenen Seelenleben dasjenige verlauft, was
gleichsam in dem Willen seine Wurzel hat, was dann in sich enthalt Weisheit und
Bewegung und Form. Nun werden Sie in merkwirdiger Weise sehen, dass die Rei-
henfolge, die hier fir das Seelenleben aufgeschrieben ist, in sonderbarer Art Gber-
einstimmt mit den Namen, die wir geben konnten den aufeinanderfolgenden Hierar-
chien, von den Geistern des Willens, der Weisheit, der Bewegung bis zu den Geis-
tern der Form. Und wir haben gewissermassen, indem wir unser eigenes Seelenle-
ben in dieser Weise auseinanderlegen, an einem Zipfel die Hierarchien erwischt; wir
haben sie da drinnen wirklich erwischt. Da zeigen sie sich in einer ganz sonderba-
ren Weise in dem inneren Seelenleben. Und sie zeigen sich so, dass ihr Wirken vol-
lig unrdumlich ist. Und wenn wir gar nichts anderes bekommen hétten, so haben wir
mindestens das eine Wichtige gewonnen mit dem, was wir gesagt haben: wir haben
dadurch gewissermassen die né&chstliegenden Vorstellungen gewonnen Uber eine
wichtige Eigenschaft dieser vier Hierarchien - der Geister des Willens, der Weisheit,
der Bewegung und der Form -, die Eigenschaft ndmlich, dass sie unraumlich sind.
Dass also «Form» zunéchst gemeint ist als die unrdumliche, seelisch-geistig wir-
kende Formation. Das ist sehr wichtig. Also, wenn wir von den Formen sprechen,
welche die Geister der Form schaffen, so sind das nicht ausserlich rAumliche For-
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men, sondern das sind diese inneren, uns eigentlich nur innerlich zum Bewusstsein
kommenden Formationen, die wir im Verlauf unseres Seelenlebens fassen kdnnen.
Da verlauft aber alles bloss in der Zeit. Ohne Zeit kbnnen Sie sich das Uberhaupt
nicht vorstellen, sondern Sie missen, wenn Sie von der Veranschaulichung abse-
hen, die nichts bedeutet fir die Sache selber, es sich, insofern Sie im Seelenleben
bleiben, unraumlich vorstellen.

Wenn die Geister des Willens zunachst auf dem alten Saturn, die Geister der
Weisheit auf der alten Sonne, die Geister der Bewegung auf dem alten Mond und
die Geister der Form auf der Erde gewirkt haben, so wirden wir, wenn wir nur die
rein innere Art der Geister der Form ins Auge fassen, sagen: Die Geister der Form
haben auf der Erde den Menschen so geschaffen, dass er noch eine unsichtbare
Form hat. Das stimmt in schoner Weise mit dem Uberein, was sich uns auch gestern
ergeben hat. Unsichtbare, nicht raumliche Formen haben zunachst die Geister der
Form dem Menschen beim Beginne seines Erdenwerdens gegeben. Nun missen
wir zunachst ins Auge fassen, dass auch alle ausseren Gegenstande, die uns ent-
gegentreten, alles, was wir in der ausseren Welt durch unsere Sinne gewahr wer-
den, auch nichts anderes ist als eben ein dusserer Ausdruck eines inneren Geisti-
gen. Und hinter einer jeden ausseren rdumlich materiellen Dinglichkeit haben wir
etwas ganz Ahnliches zu suchen, wie es in unserer Seele selber lebt. Nur tritt uns
das natirlich nicht fir die ausseren Sinne entgegen, sondern es ist hinter dem, was
die dusseren Sinne darbieten.

Wie konnte nun ein Wirken Uber die Geister der Form hinaus, tUber das, was diese
schaffen als noch nicht rAumliche Form, vorgestellt werden? Also, wohlgemerkt, un-
sere Frage ist jetzt: Wenn nun dieses Wirken weitergeht von Wille, Weisheit, Bewe-
gung, Form, noch weiter Gber die Form hinaus, was geschieht denn dann? So ist die
Frage gestellt. Sehen Sie, wenn namlich ein Prozess im Weltenall fortgeschritten ist
bis zur Form, die noch ganz im Geistig-Seelischen ist, die noch keine Raumesform
ist, wenn der Prozess fortgeschritten ist bis zu dieser Gbersinnlichen Form, dann ist
der nachste Schritt nur noch mdglich dadurch, dass die Form als solche zerbricht.
Und das ist ndmlich das, was sich dem okkulten Anblick darbietet: wenn gewisse
Formen, die unter dem Einfluss der Geister der Form geschaffen sind, sich bis zu
einem gewissen Zustand entwickelt haben, dann zerbrechen die Formen. Und wenn
Sie nun ins Auge fassen zerbrochene Formen, etwas, was also dadurch entsteht,
dass Formen, die noch tbersinnlich sind, zerbrechen, dann haben Sie den Uber-
gang von dem Ubersinnlichen in das Sinnliche des Raumes. Und das, was zerbro-
chene Form ist, das ist Materie. Materie, wo sie im Weltenall auftritt, ist fur den Ok-
kultisten nichts anderes als zerbrochene, zerschellte, zerborstene Form. Wenn Sie
sich vorstellen kdnnten, diese Kreide ware als solche unsichtbar und sie hatte diese

eigentimliche parallelepipedische Form, und als solche ware sie unsichtbar, und
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jetzt nehmen Sie einen Hammer und schlagen rasch das Stlck Kreide an, dass es
zerstiebt, dass es in lauter kleine Stiicke zerbirst, dann haben Sie die Form zerbro-
chen. Nehmen Sie an, in diesem Augenblicke, in dem Sie die Form zerbrechen,
wurde das Unsichtbare sichtbar werden, dann haben Sie ein Bild fir die Entstehung
der Materie. Materie ist solcher Geist, der sich entwickelt hat bis zur Form und dann
zerborsten, zerbrochen, in sich zusammengefallen ist.

Materie ist ein Trimmerhaufen des Geistes. Es ist ausserordentlich wichtig, dass
man gerade diese Definition ins Auge fasst, dass Materie ein Trimmerhaufen des
Geistes ist. Materie ist also in Wirklichkeit Geist, aber zerbrochener Geist.

Wenn Sie jetzt weiter nachdenken, so werden Sie sich sagen: Ja, aber es treten
uns doch rdumliche Formen entgegen wie die schonen Kristallformen; an den Kris-
tallen treten uns doch rdumlich sehr schéne Formen entgegen - und du sagst,
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alles das, was stofflich ist, sei ein Trimmerhaufen des Geistes, sei zerborstener
Geist! - Denken Sie sich zunachst einmal, damit Sie eine gewisse Vorstellung ha-
ben, einen herabfallenden Wasserstrahl (a). Nehmen Sie aber an, er ware unsicht-
bar, Sie wirden ihn nicht sehen. Und Sie geben ihm hier (b) eine Widerlage. Da-
durch, dass dieser Wasserstrahl hier (b) auffallt, wird er in dieser Weise in Tropfen
zerbersten (c). Nun nehmen Sie an, der Wasserstrahl, der herunterféllt, wére un-
sichtbar; das wirde aber sichtbar, was zerborsten ist. Dann hatten Sie hier einen
zertrimmerten Wasserstrahl, hatten wiederum ein Bild der Materie. Aber jetzt muss-
ten Sie sich wegdenken die Widerlage da unten, denn so etwas gibt es nicht, das
wurde schon voraussetzen, dass Materie da ware. Sie missen sich vorstellen: ohne
dass eine solche Widerlage da ist, ist die Materie, indem sie sich geistig zur Form
gliedert, Ubersinnlich, ist die Materie in Bewegung, denn die Bewegung geht der
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Form voraus. Es gibt nirgends etwas anderes als das, was durchdrungen ist von
den Taten der Geister der Bewegung. An einem bestimmten Punkt kommt die Be-
wegung bei der Form an, erlahmt in sich selber und zerbirst in sich selber. Die
Hauptsache ist, dass wir es so auffassen, dass das, was zunéchst geistig-seelisch
ist, hinstrahlt, aber nur eine gewisse Schwungkraft hat, an das Ende der Schwung-
kraft kommt und nun in sich selber zuriickprallt und dabei zerbirst. So dass, wenn
wir irgendwo Materie auftreten sehen, wir sagen koénnen: dieser Materie liegt
zugrunde ein Ubersinnliches, das an die Grenze seines Wirkens gekommen ist und
an dieser Grenze zerbirst. Aber bevor es zerbirst, da hat es innerlich geistig noch
die Formen. Nun wirkt in den einzelnen auseinanderfallenden Trimmern, wenn es
zerborsten ist, nach das, was als geistige Form vorhanden war. Wo das stark nach-
wirkt, da setzen sich nach dem Zerbersten noch die Linien der geistigen Formen
fort, und da drickt sich, nachdem das Stick zerborsten auseinanderprallt, in den
Linien, die sie dann beschreiben, noch eine Nachwirkung der geistigen Linien aus.
Dadurch entstehen Kristalle. Kristalle sind Nachbildungen geistiger Formen, die
gleichsam noch durch die eigene Schwungkraft die urspriingliche Richtung im ent-
gegengesetzten Sinn beibehalten.

Das, was ich lhnen hier aufgezeichnet habe, das ist fast genau das, was sich der
okkulten Beobachtung fur den Wasserstoff ergibt. Der Wasserstoff ergibt sich der
okkulten Beobachtung wie ein aus der Unendlichkeit heranbrausender Strahl, der in
sich selbst erlahmt und auseinanderspriht - nur so, dass wir ihn etwa so zeichnen
mussen, wie wenn sich die Linien hier so tberschiessen wtrden und ihre Form so
beibehalten wirden. So dass etwa ein Wasserstoffteil so aussieht, dass wir etwas
wie einen unsichtbaren Strahl haben, der wie aus unendlichen Raumesweiten

herkommt und der am Ende zerbricht wie ein Strahl, der abspriht. Kurz, tberall ist
Materie das, was man nennen kann: zerbrochene Geistigkeit. Materie ist schon
eben nichts anderes als Geist, aber Geist im zerbrochenen Zustand.
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Und nun muss ich noch einen schwierigen Gedanken vor lhre Seele hinsetzen,
der anknupft an das, was ich im Beginne gesagt habe. Ich habe gesagt, dass wir im
inneren Geistig-Seelischen selber Ausseres und Inneres unterscheiden. Nun setzen
sich alle Raumesdimensionen in Wahrheit zusammen aus diesen Gegenséatzen, so
dass Sie Uberall, wo Sie zunachst eine Raumdimension haben, diese Raumdimen-
sion auffassen kdnnen als irgendwo ausgehend von einem Punkt: das ist das Inne-
re, und alles Ubrige ist Ausseres. Fur die Flache ist die Gerade ein Inneres, alles (b-
rige ein Ausseres und so weiter. So ist der Raum nichts anderes als das, was selbst
mit entsteht, indem der Geist zerbersten muss und dadurch in das materielle Sein
ubergent.

Nun ist es ausserordentlich wichtig, folgendes ins Auge zu fassen. Denken Sie
einmal, dass dieses Zerbersten des Geistes in die Materie hinein so geschieht, dass
er zunachst zerbirst, zerschellt, ohne irgendwelche Materie schon vorzufinden, von
sich aus zerbirst, zerschellt, also keinen irgendwie ausseren Widerstand vorfindet.
Nehmen wir also an, dieses Zerbersten geschieht sozusagen ins Leere hinein.
Wenn der Geist ins Leere hinein zerbricht, dann entsteht namlich mineralische Ma-
terie. Da muss also der Geist zunachst wirklich aus dem Geiste heraus sich in sich
selbst zerbrechen, und es entsteht dann mineralische Materie. Nehmen Sie aber
einmal an, es sei das nicht etwas, was gleichsam im Weltall jungfraulich vor sich
geht, sondern es sei die Sache so, dass aus dem Geiste heraus dasjenige, was da
zerbricht, zerbirst, schon eine vorbereitete Welt findet, also sich hineinentwikkelt
jetzt nicht ins Leere, sondern, sagen wir, in schon vorhandene Atherleiblichkeit.
Wenn es ins Leere sich hineinentwickelt, entsteht mineralische Materie. Wir nehmen
aber an, es entwickelt sich in vorhandene Atherleiblichkeit hinein. Solche zerbers-
tende Geistigkeit, sie plustert also in einen Atherleib hinein; diese zerberstende Ma-
terie und dieser Atherleib seien als solche schon vorhanden. Also nicht ins Jung-
frauliche der Welt hinein, sondern in den Atherleib hinein zerbirst Geistigkeit in Ma-
terie. Dann entsteht nicht mineralische Materie, sondern pflanzliche Materie. Wenn
also Geist in Athersubstanz hinein zerbirst, dann entsteht Pflanzenmaterie.

Aber nun haben wir gestern eine eigentiimliche Athersubstanz angetroffen. Erin-
nern Sie sich wohl, was auf der Tafel gestanden hat: wir haben einen Atherleib an-
getroffen, der einen Uberschuss, ein Ubergewicht hatte tUber astralische Substanz.
Und wir haben gestern gesagt, dass das von den luziferischen Einflissen kommt,
die auf den Menschen bewirkt worden sind. Nun, wir haben nicht nur getroffen
Athersubstanz, die ein Ubergewicht hat tber das Astralische, sondern haben auch
gefunden physische Leiblichkeit, die ein Ubergewicht hat Giber Athersubstanz, tber
den Atherleib. Das war sogar das erste, was wir gefunden haben, nicht wahr? Fas-
sen Sie jetzt dieses Eigentimliche auf, das also eigentlich nur durch den luziferi-

schen Einfluss entstanden ist: dieses eigentiimliche Zusammenwirken in dieser
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schlecht kombinierten menschlichen Organisation! Da, wo der physische Leib mit
dem Atherleib zusammentrifft und der Atherleib durch das Ubergewicht des physi-
schen Leibes uberall beirrt ist, da ist es nicht so, wie wenn der Geist einfach in
Athersubstanz hineinspriiht und zerbirst, sondern da spriiht er in eine solche Leib-
lichkeit hinein, die zwar Atherleiblichkeit ist, aber tUber die das Physische das Uber-
gewicht hat. Wenn nun Geist in eine solch vorbereitete Substanz hineinspriht und
zerbirst, dann entsteht Nervensubstanz, Nervenmaterie. So dass wir also haben
Geist hineinspriihend in Atherleiblichkeit, die von physischer Leiblichkeit tiberwogen
wird: dann entsteht Nervenmaterie.

Hier haben Sie drei Stufen von Stofflichkeit: zuerst die gewdhnliche Stofflichkeit,
die Sie draussen in der Sinneswelt antreffen, dann die Stofflichkeit, die Sie in den
Pflanzenkérpern finden, und dann die Stofflichkeit, die Sie finden im menschlichen
und im tierischen Leib dadurch, dass da Unregelmassigkeiten zustande gekommen
sind. Denken Sie, was wir nun alles tun missten, wenn wir die verschiedenen Be-
dingungen fir die mannigfaltigen Stoffe in der Welt aufzahlen wollten! So mancher-
lei haben wir ja gestern durch den luziferischen Einfluss entstehen sehen als Unre-
gelmassigkeiten, haben dann gesehen, wie wiederum die Atherleiblichkeit tiberwie-
gen kann die Astralleiblichkeit. Wenn in eine solche Astralleiblichkeit, die tiberwogen
ist von Atherleiblichkeit, Geist hineinspriiht in gewisser Weise, dann entsteht Mus-
kelmaterie. Deshalb, sehen Sie, haben Nervenmaterie und Muskelmaterie ein so
sonderbares Aussehen, das sich mit allem andern, was draussen ist, nicht verglei-
chen lasst, weil sie auf so komplizierte Weise entstehen. Es ist so vorzustellen, dass
Sie die Unterschiede ins Auge fassen mussen, wie wenn Sie irgendein flissiges
Metall aussprengen, zunéchst in die freie Luft und dann ins Wasser und dann viel-
leicht in feste Materie hineinspritzen lassen: auf so komplizierte Weise kommen die
verschieden gearteten Materien in der Welt zustande. Das Hauptséachlichste, das
ich heute damit wollte, war, Ihnen zu zeigen, in welche Tiefen des Seins man hinun-
tersteigen muss, wenn man diese Dinge wirklich ergriinden will. Wenn Sie namlich
Geist nun einsprihen lassen in das, was noch weiter materiell folgt, in das, wo das
Ich hineinwirkt mit Uberschuss in den Astralleib, wenn also Geist hineinspriiht und
zerstiebt in das, was ihm da entgegentritt in jener Unregelmassigkeit der Leiblich-
keit, die zustande gekommen ist dadurch, dass das Ich in seiner Ichlichkeit den Ast-
ralleib Gberwiegt, da entsteht - aber erst auf vielen Umwegen - Knochenmaterie. Es
hangt also im wesentlichen, wie Sie sehen, davon ab, wie Materie aufspriht, zu-
sammenschiesst, wenn sie also aus dem Geiste entsteht. Halten Sie dies nun fest,
was ich Ihnen gesagt habe, wenn Sie es auch im einzelnen nicht mit lhren Gedan-
ken verfolgen konnen. Den Sinn des Ganzen werden Sie erfasst haben, der darin
liegt, dass man Materie Uberall als zerspriihenden, zerberstenden Geist anzusehen
hat, dass aber schon etwas entgegenkommen kann dem zerberstenden Geist. Und
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je nachdem dieses oder jenes ihm entgegenkommt, wird er gleichsam zerspriht in
anderes hinein und es entstehen die verschieden konfigurierten Materien: Nerven-,
Muskel-, Pflanzenmaterie und so weiter.

Jetzt wird Ihnen aber eine Frage auf der Seele liegen; das ist die Frage: Ja, was
waére denn nun geworden mit dem Menschen, wenn nicht der luziferische Einfluss
gekommen waére in dieser Beziehung? Wir haben schon gestern mannigfaltig aufge-
zahlt, was geworden ware mit dem Menschen. Aber was ware es in dieser Bezie-
hung geworden? Ja, sehen Sie, solche Nerven, wie sie der Mensch heute hat, hatte
er nicht bekommen kénnen. Denn diese Nerven in ihrer Materie entstehen nur da-
durch, dass dieser unordentliche Zusammenhang da ist. Ebenso hatte er nicht Kno-
chen, nicht Muskeln haben kénnen, wenn der luziferische Einfluss nicht gekommen
ware. Kurz, wir haben die verschiedenen Materien dadurch entstehen sehen, dass
sich Formen geistig hineinergiessen in etwas, was nur durch den luziferischen Ein-
fluss da ist. Es hatten alle diese Materien, Muskel-, Nervenmaterien usw. nicht ent-
stehen kénnen ohne den luziferischen Einfluss. In noch intensiverem Sinne als ges-
tern mussen wir sagen: was ist denn der ganze Mensch als materieller Mensch?
Lediglich ist er so, wie er ausserlich uns entgegentritt, ein Ergebnis des luziferischen
Einflusses. Denn er hétte keine Nerven, keine Muskeln, keine Knochen im heutigen
Sinn, wenn der luziferische Einfluss nicht dagewesen ware. Der Materialismus be-
schreibt nichts, als was Luzifer aus dem Menschen gemacht hat, so dass der Mate-
rialismus eben im eminentesten Sinne die Schilerschaft des Luzifer ist und alles tb-
rige ablehnt.

Wie ware denn also dieser Mensch, wenn er paradiesisch geblieben ware? Nun,
da will ich Thnen heute zun&chst einmal, damit wir morgen auf diese Dinge mit leich-
teren Vorstellungen aufbauen kdnnen, eine flichtige Skizze von dem geben, was
der Mensch geworden wéare, wenn der luziferische Einfluss nicht gekommen ware.
Ware namlich dieser Einfluss nicht gekommen, dann wirde ja zunédchst bei der
menschlichen Evolution auf der Erde das dagewesen sein, was aus dem Einfluss
der Geister der Form gekommen ist. Denn die Geister der Form waren die letzten
Geister der hoheren Hierarchien, die in den Menschen hereingewirkt haben. Diese
Geister der Form haben nur eine rein tbersinnliche Form geschaffen, nichts Raum-
liches zunachst. Das, was da geworden wére - lassen Sie mich es heute nur kurso-
risch anfihren -, das kénnte namlich kein ausseres Auge sehen, kénnten keine dus-
seren Sinne wahrnehmen, denn rein seelische Formen kdnnen nicht von ausseren
Sinnen wahrgenommen werden. Was da geworden ware, fiele zusammen mit dem,
was lhnen beschrieben ist in «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?»
mit dem, was gegeben ist mit der imaginativen Erkenntnis. Imagination wére das,
was die Geister der Form zunachst geschaffen hatten. Also nichts Sinnliches, son-

dern tbersinnliche Imagination.
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Nehmen wir einmal das, was da ungefahr geworden ware, ganz schematisch
(siehe Zeichnung 1, Seite 80), so hatten wir ein Imaginationsbild dessen, was die
Geister der Form als Imagination des Menschen geschaffen haben, und das ware
durchsetzt von dem, was dem Menschen geblieben ist aus den Schépfungen der
friheren Hierarchien. So dass dieses durchsetzt ware von dem, was dem Menschen
geblieben ware durch die Geister der Bewegung, von innerer Bewegung (Zeichnung
2, schematisch gezeichnet), und es wirde uns entgegentreten als dasjenige, was
wir beschrieben haben in «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» als
durch inspirierte Erkenntnis gegeben, denn diese Bewegungen wtrden nur als In-
spiration erkenntlich sein. Das heisst: der ganze Mensch wirde aus Imagination be-
stehen, und dann wirde sich das andere ergeben, was Bewegung ist, die Inspirati-
on. Und das, was die Geister der Weisheit geben, das wirde Intuition sein. Das
wurden also wesenhafte innere Inhalte sein, mit denen das alles in irgendeiner Wei-
se noch ausgefillt ware. Wir mussten hier hinein (Zeichnung 3) Intuition, das heisst
unmittelbare Wesenheiten setzen. Und das Ganze wirden wir dann als hervorge-
hend aus dem Kosmos wie mit einem Aura-Ei umhdllt finden, das nun das Ergebnis
ware der Geister des Willens (Zeichnung 4). Das wére die ubersinnliche Menschen-
natur, die bestehen wirde aus Inhalten, die nur einer rein tbersinnlichen Erkenntnis
zuganglich sein wirden. So phantastisch das aussieht, es ist der wirkliche Mensch,

2

)

N

W

A N =
é % by X 2 z
S S

—
)
A3
Y

\\\\\\\\\m\\\\\\\\\\\“

ZN /;.-:
Z
e

wenn wir so sagen dirfen, symbolisch: der paradiesische Mensch, der nicht besteht
aus denjenigen Materieinhalten, aus denen er heute besteht, sondern der durchaus
ein Ubersinnliches Wesen hat.
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Und was ist nun geworden durch den luziferischen Einfluss? Nun, sehen Sie,
durch den luziferischen Einfluss sind die Imaginationen gleichsam ausgespritzt wor-
den mit zerberstendem Geist, das heisst mit Materie, und das, was da geworden ist,
steht heute da als menschliches Knochensystem. Das Knochensystem ist der ima-
ginierte Mensch, ausgeftllt mit Materie. Aber zum eigentlichen héheren Menschen
gehort die Materie nicht, sondern die ist hineingeschossen in das, was sonst nur
imaginativ sein wirde, dadurch, dass der luziferische Einfluss gekommen ist. Wah-
rend man sonst also bequem durch einen Menschen hindurchgehen kénnte - wenn
das nicht ein Unsinn ware -, sind diese Imaginationen erstens zusammengezogen
worden und dann extra noch ausgeflllt worden mit Knochenmaterie. Nun stosst
man sich an den Knochen, wenn man durch den Menschen hindurchgehen wiirde.
Er ist erst undurchdringlich geworden. - Das, was von den Geistern der Bewegung
gekommen ist, das ist ausgefullt mit Muskelmaterie, und das, was als Intuition wahr-
zunehmen ware, das ist ausgefullt mit Nervenmaterie. - Und das, was Uber dieses
hinausgeht, das ist erst das Ubersinnliche, wo nun in Betracht kommt des Men-
schen Atherleib, der also schon tibersinnlich ist, der heute nur das feinste Materielle
ist, das gerade wie die feinsten Ausspriihungen des Atherischen erscheint, was
noch der Materie, die feiner ist als Nervenmaterie, zugrunde liegt und eigentlich gar
nicht in Betracht gezogen wird.

So, sehen Sie, ist der Mensch eigentlich ein hochst vergrobertes Wesen. Denn
wirde er geworden sein das, was er nach den urspringlichen Absichten und An-
sichten der Goétter hatte werden sollen, so hatte er keine Knochen, sondern aus
ubersinnlichen, imaginierten Knochen wirde seine Form bestehen; er hatte keine
Muskeln als Bewegungsapparate, sondern er hatte Ubersinnliche Substanz, die sich
in ihm bewegte, wéhrend jetzt das, was sich da bewegt, liberall ausgespickt worden
ist mit Muskelsubstanz. Was die Geister der Bewegung als tbersinnliche Bewegung
gegeben haben, ist zur physischen Bewegung in den Muskeln geworden, und was
die Geister der Weisheit als Intuition gegeben haben, ist beim sinnlichen Menschen
das geworden, was als Nervenmaterie hineingespickt ist in die Intuition. Wenn Sie
also in den Anatomiebtichern aufgezeichnet finden das Knochensystem, so kbnnen
Sie denken: das sollte urspringlich eine reine Imagination sein und ist durch den
luziferischen und ahrimanischen Einfluss so vergrobert worden, dass sie einem heu-
te in den dichten, dicken, zerbrechlichen, harten Knochen entgegentritt: so verfestigt
sind da die Imaginationen. Und nun sagen Sie noch, dass der Mensch in der physi-
schen Welt nicht schon einen Abglanz der imaginativen Welt finden kann! Wer da
weiss, dass dieser Knochenmensch ein Abbild ist eines Imaginativen, der findet,
wenn er einen Knochenmenschen anschaut, durchaus ein Abbild der imaginativen
Welt. Und wenn Sie abgebildet sehen den Muskelmenschen, so sollen Sie eigent-
lich sich sagen: Das ist ein ganz unnattrliches Gebilde, das ist eigentlich innerlich
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ganz verlogen; denn erstens sehe ich ihn ausgebildet, ich sollte ihn aber geistig ho-
ren. In Wahrheit handelt es sich namlich darum, dass Ubersinnliche rhythmische
Bewegung ausgespickt ist mit Muskelmaterie, die weggehort; was ubrigbleibt, sollte
nicht gesehen werden, sondern wie die schwingenden Bewegungen der Musik ge-
hort werden. Inspirationen sollten Sie eigentlich héren. Und das, was Sie als Mus-
kelmensch abgebildet sehen, sind die durch den Stoff fixierten Inspirationen des
Menschen. Und erst der Nervenmensch: den sollten Sie weder sehen noch héren,
sondern nur ganz geistig wahrnehmen. Und es ist flr eine kosmische Weltbetrach-
tung geradezu vollstandig deplaciert, dass, was man in reinster Geistigkeit nur er-
fassen sollte, eine in der Wirklichkeit mit physischer Materie ausgespritzte geistige
Hdlle ist, dass man das vor sich sichtbar sieht, was eigentlich nur als Intuition wahr-
genommen werden sollte.

Dieser Auszug aus dem Paradies besteht durchaus darin, dass der Mensch ur-
springlich in der geistigen Welt, das heisst im Paradies war und da bestanden hat
aus Imagination, Inspiration und Intuition, das heisst in einem ganz und gar tberirdi-
schen Dasein war. Und dann wurde er so behandelt durch das, was er in sich selber
angestiftet hat durch den luziferischen Einfluss, dass er gleichsam ausgespritzt wor-
den ist mit dem, was gekommen ist durch zerberstenden Geist, durch Materie. Die
ist also etwas, womit wir im Grunde ausgefillt sind, was nicht zu uns gehoért. Wir
tragen sie in uns, diese Materie, und weil wir sie in uns tragen, missen wir physisch
sterben. Das ist tatsédchlich der Grund des physischen Todes, und von mancherlei
anderem noch. Denn indem der Mensch sozusagen seinen geistigen Zustand ver-
lassen hat, lebt er hier in dem physischen Dasein nur so lange, bis die Materie
Uberwindet das, was sie zusammenhaélt. Denn sie ist eigentlich so, dass sie fortdau-
ernd zerbersten will, und die Materie in den Knochen wird nur von der Kraft der
Imagination zusammengehalten. Wenn sie Uber die Kraft der Knochen Oberhand
bekommt, dann werden die Knochen lebensunféhig. Ebenso ist es bei den Muskeln
und Nerven. Sobald die Materie in den Knochen, Muskeln und Nerven die Oberhand
bekommt Uber die Imagination, Inspiration und Intuition und zerbersten kann, muss
der Mensch seinen physischen Leib ablegen. Da haben Sie den Zusammenhang
zwischen dem physischen Tod und dem luziferischen Einfluss, und wir werden mor-
gen zu verfolgen haben, wie auch das Bdse und anderes, Krankheiten und so wei-
ter, in die Welt gekommen sind.
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| - 05 BLUT, EIN BESONDERER SAFT
Vor Mitgliedern — GA-134 Die Welt der Sinne und die Welt des Geistes

Das Doppelwesen des Menschen: die zersprihende Form und die ausstrahlende Substanz. Das
Mysterium ihrer Eingliederung in den Kosmos: die Technik des Karma. Das Aufleuchten des Geis-
tigen durch den Zerfall des Materiellen. Blut, ein besonderer Saft.

Funfter Vortrag, Hannover, 31. Dezember 1911

Die Hauptsache in dem gestrigen Vortrage war ja, dass wir aus all den verschie-
denen komplizierten Auseinandersetzungen eine Vorstellung bekommen haben,
was wir uns zunachst unter Materie, Stofflichkeit, vorzustellen haben: dass wir uns
eigentlich unter der Materie, der Stofflichkeit, vorzustellen haben zerbrochene geis-
tige Formen, gleichsam pulverisierte geistige Formen. Und wir mussten ja gerade in
dem Zusammenhange dieser Vortradge von dieser Seite her auf das Wesentlichste
des materiellen Daseins hinweisen, weil wir als Menschen eingesponnen worden
sind in dieses materielle Dasein, weil sozusagen die zerspriihende geistige Form in
uns eingedrungen ist und uns ausfillt als Erdenmenschen -, worin gerade das be-
steht, was so schén symbolisch in der Vertreibung aus dem Paradies dargestellt ist:
das Durchdringen des Menschen mit der Erdenmaterie. Sie werden, wenn Sie nicht
bloss in Begriffen, sondern ein wenig miterlebend dasjenige verfolgt haben, was
gestern gesagt worden ist, auch die Vorstellung bekommen haben, dass wir im
Menschen eigentlich so recht eine Art von Doppelwesen haben. Denken Sie nur
einmal daran, wie vorgestern darauf hingewiesen worden ist, dass der Mensch
durch den luziferischen Einfluss dasjenige in sich eingeftigt bekommen hat, was wir
nennen kdénnen unsere Sinneswahrnehmungen, so wie wir sie als Erdenmensch
haben. Wir haben ja darauf hingewiesen, dass diese irdischen Sinneswahrnehmun-
gen eigentlich dem Menschen nicht von vorneherein vorbestimmt waren, sondern
dass ihm vorbestimmt war eine Art von Zusammenleben mit dem waltenden Willen,
und dass die Art, wie wir heute durch Ohren héren, durch Augen sehen, durch an-
dere Sinnesorgane wahrnehmen, schon eine Verunstaltung ist, die aus dem Grunde
eingetreten ist, weil der luziferische Einfluss gekommen ist. Dann konnten wir darauf
hinweisen, dass ferner mehr nach dem Innern des Menschen zu alles das, was uns
leiblich erscheint als Driisenabsonderungen, ebenfalls durch die Verschiebung in
den Gliedern der menschlichen Organisation zustandekommt, die wir betrachtet ha-
ben. Und endlich haben wir eigentlich die ganze normale organische Tatigkeit, alles
Ernahren, alles Verarbeiten der Stoffe im Menschenleibe zurtickzufiihren auf eine
Art von Uberschuss der Tatigkeit des Astralleibes tiber die Tatigkeit des Atherleibes,
welcher Uberschuss ja auch zustande gekommen ist durch den luziferischen Ein-
fluss. Das war etwas, was sich uns vorgestern ergeben hat. Also die groben, mate-
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riellen Prozesse, die Erndhrungs-, die Verdauungsprozesse und so weiter, die Pro-
zesse der Drusenabsonderung und auch die Prozesse des Sinneswahrnehmens,
sie sind so, wie sie der Mensch heute hat, auf den Einfluss des Luzifer zurick-
zufihren. Gestern hat sich uns von einer anderen Seite her ergeben, dass nun das-
jenige, was wir Nervenmaterie, Nervenstoff nennen, wiederum sozusagen zu ver-
danken ist dem luziferischen Einfluss; ebenso die Muskelmaterie und auch die Kno-
chenmaterie.

Betrachten wir dieses menschliche Doppelwesen zunachst einmal so, dass wir
sagen: Auf der einen Seite hat sich uns ergeben, dass Sinneswahrnehmung, DrU-
sentatigkeit und der gesamte organische Stoffwechsel dem luziferischen Einflusse
zu verdanken sind, auf der anderen Seite ebenso diesem luziferischen Einflusse
das Vorhandensein der Nerven, des Muskel- und Knochensystems. Wie verhalten
sich diese beiden Menschen, der Sinnes-, Drisen-, Verdauungsmensch auf der ei-
nen Seite und der Nerven-, Muskel-, Knochenmensch auf der anderen Seite? Was
haben diese beiden in ihrem Zusammengekoppeltsein in der menschlichen Natur fur
eine kosmische, fur eine Weltenaufgabe?

Nun werden Sie leicht, wenn Sie sich auch nur ganz ohne weiteren Okkultismus
die Sache uberlegen, zu der Vorstellung kommen kénnen, dass alles das, was ge-
kntpft ist an unsere Sinnes- und Driisentatigkeit, an unser Verdauungssystem, im
Grunde genommen etwas ist, was - man braucht es nur ganz oberflachlich anzu-
schauen -, wenn es am Menschen sich abgespielt hat, so recht der unmittelbaren
Verganglichkeit angehort. Das ist etwas, was sozusagen der Mensch hinter sich
l&sst durch seine eigene Natur. Vergegenwartigen wir es uns, dass es keinen ewi-
gen Zweck hat, dass wir die organischen Tatigkeiten ausfiihren. Denn Sie brauchen
nur ein klein wenig sich umzusehen in dem, was die Wissenschaft oder das alltagli-
che Leben lehren, so werden Sie sagen: Als Verdauungs-, als Erndhrungs-Appa-
rate sind wir eigentlich in ganz schrecklicher Weise eingespannt in diesem Leben.
Denn das ist ein Rad, das sich fortwahrend in der gleichen Weise dreht. Wenn man
das nicht als besonderen Fortschritt der menschlichen Natur anrechnen will, dass
der Mensch, wenn er Gelegenheit dazu hat im Leben, etwa im Laufe von Jahren fur
ganz bestimmte Speisen oder Getrdnke eine besondere Feinschmeckerei ent-
wickelt, die er friher nicht gehabt hat, so muss man sagen: es verrat sich ungemein
wenig Vorwartsentwicklung in dieser fortdauernden Tretmihle von Essen und Ver-
dauen und so weiter. Das wiederholt sich immer in der gleichen Weise, und dass wir
als Menschen, insofern wir diese Tatigkeit ausiben missen, einen besonderen
Ewigkeitswert haben durch sie, das wird sich kaum jemand auch nur traumen las-
sen kdnnen. Auch die Drisenabsonderung hat eigentlich ihre Aufgabe erfillt, wenn
sie eben eingetreten ist. Sie hat nattrlich fur das Leben des Gesamtorganismus ihre

Bedeutung, aber Ewigkeitswert hat sie nicht. Auch nicht die Sinneswahrnehmung
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als solche, denn der Sinneseindruck kommt und vergeht. Und wenn Sie nur beden-
ken, wie blass schon nach vielleicht wenig Tagen das ist, was Sie als Sinnesein-
druck aufgenommen haben, wie grundverschieden im Grunde doch die Erinnerung
gegenuber den Sinneswahrnehmungen selber ist, dann muissen Sie sagen: Die
Sinneswahrnehmungen sind zwar etwas Schones, etwas flr das Menschenleben in
dem unmittelbaren Erfahren und Beobachten Erfreuendes, aber einen Ewigkeitswert
haben sie sicher nicht. Denn wo sind die Werte, die flr Sie entstanden sind durch
die Sinnesempfindungen, die Sie vielleicht als Kind oder ganz junger Mensch ge-
habt haben? Wo ist das hin, was dazumal an Ihr Auge, an Ihr Ohr gedrungen ist?
Wie blass sind die Erinnerungen!

Wenn Sie bedenken, dass der Mensch, insofern er ein Sinnesmensch, ein Dru-
sen-, ein Verdauungsmensch ist, durch diese Tétigkeit keinen Ewigkeitswert hat,
wenn Sie das bedenken, so werden Sie diesen Gedanken nun leicht verbinden kon-
nen mit dem allgemeinen Gedanken, der gestern gedussert worden ist, der ja leider
nur skizzenhatft in kurzen Vortragen angedeutet werden kann: mit dem Gedanken
von der zerspriihenden Form. Indem die Form hineinspriiht in diese Tatigkeiten und
sozusagen den Organismus so mit zerfallender Form, das heisst mit Materie ver-
sorgt, dass Sinnestatigkeit, Drisenabsonderung, Verdauungstatigkeit zustande
kommt, zeigt sich ja auch handgreiflich, dass wir es da mit zerbrechender Form zu
tun haben, mit einer Form, die auseinanderbréckelt. Es sind nur spezielle Zerfalls-
prozesse der Form, die uns in der Sinnestatigkeit, in der Driisenabsonderung und in
der Verdauungstatigkeit entgegentreten. Von dem, was wir allgemein als Zerfalls-
prozess der Form oder als das Schiessen der Form in die Materie ansprechen kon-
nen, sind das besondere Prozesse, Spezialprozesse.

Ganz anders liegt die Sache, wenn wir zur Nerventatigkeit, zur Muskeltatigkeit
und zur Knochenwirksamkeit, zum Knochendasein des Menschen gehen. Wir haben
gestern besprechen kdnnen, dass gewissermassen im Knochensystem vorliegt ma-
teriell gewordene Imagination, materiell gewordene Bildhaftigkeit, im Muskelsystem
materiell gewordene Inspiration in der Beweglichkeit, im Nervensystem materiell
gewordene Intuition. Nun zeigt sich - und hier kommen wir zu der genaueren Be-
sprechung einer Sache, die ja in den allgemeineren geisteswissenschatftlichen Vor-
tragen nur annahernd besprochen werden kann -, dass, wenn der Mensch durch die
Pforte des Todes geht, nach und nach durch Verwesung oder Verbrennen oder wie
immer, sein Knochensystem zerféllt. Aber was bleibt, wenn das Knochensystem
materiell zerfallt, das ist die Imagination; die geht nicht verloren. Die bleibt in denje-
nigen Substanzen, die wir auch an uns haben, wenn wir durch die Pforte des Todes
geschritten sind und ins Kamaloka oder ins Devachan hineingehen. Wir behalten
allerdings eine Bildgestalt an uns zurtck, die ja, wenn sie der wirklich geschulte

Hellseher betrachtet, nicht gerade &hnlich ist dem Knochensystem, die aber, wenn
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sie der etwas weniger geschulte Hellseher auf sich wirken lasst, sogar ausserlich in
der Bildgestalt etwas Ahnliches hat mit dem menschlichen Knochensystem, weswe-
gen der Tod Uberhaupt nicht ganz unrichtig unter der Imagination des Knochenske-
lettes vorgestellt wird. Das beruht auf einer allerdings ungeschulten, aber immerhin
nicht ganz danebentreffenden Hellsichtigkeit. Und beigemischt ist dieser Imagination
das, was nun von den Muskeln bleibt, wenn sie stofflich zerfallen: da verbleibt die
Inspiration, von der sie eigentlich nur der Ausdruck sind, denn sie sind eigentlich nur
stoffdurchtrankte Inspirationen. Die Inspiration bleibt uns, wenn wir durch die Pforte
des Todes geschritten sind. Das ist etwas sehr Interessantes. Und ebenso bleibt
uns die Intuition von dem Nervensystem, wenn die Nerven selber ihrem Verfalls-
oder Zerfallsprozess nach dem Tode entgegengehen. Das sind alles wirkliche Be-
standteile unseres astralischen und &therischen Leibes.

Sie wissen ja, dass man den Atherleib nicht ganz ablegt: ein Extrakt aus dem
Atherleib ist es, den wir mitnehmen, wenn wir durch die Pforte des Todes geschrit-
ten sind. Aber nicht nur das, sondern noch etwas anderes ist der Fall. Der Mensch
tragt ja fortwadhrend sein Nervensystem durch die Welt, und dieses Nervensystem
ist ja nichts anderes als Intuition, stofflich durchsetzt. Indem der Mensch dieses
Nervensystem durch die Welt tragt, ist eigentlich an den Stellen, wo die Nerven den
menschlichen Organismus durchsetzen, fortwahrend Intuition, und diese Intuition
stromt die Geistigkeit aus, die der Mensch immerfort wie eine Strahlenaura um sich
herum hat. Nicht nur das also kommt in Betracht, was wir, wenn wir durch die Pforte
des Todes schreiten, mit uns nehmen, sondern wir strahlen immer in dem Masse
Intuition aus, als die Nerven zerfallen. Sie haben ja immer eine Art von Verfallpro-
zess in sich, sie mussen immer doch in gewisser Weise neugestaltet werden, wenn
auch beim Nervensystem am meisten Haltbarkeit da ist: es findet immer Ausstrah-
lung statt, die man nur durch Intuition wahrnehmen kann. So dass wir sagen kon-
nen: Intuitiv erfassbare Substanz, geistige Substanz strahlt fortwahrend von dem
Menschen aus in dem Masse, als sein physisches Nervensystem zerbrdckelt. So
dass Sie schon daraus sehen, dass, indem der Mensch sein physisches Nervensys-
tem gebraucht, es abnutzt, es zum Zerbrdckeln bringt, er nicht eigentlich bedeu-
tungslos ist fur die Welt. Er hat seine grosse Bedeutung. Denn wozu er seine Ner-
ven benitzt, davon héngt ab was fur intuitiv erfassbare Substanzen von ihm aus-
strahlen. Und wiederum: indem der Mensch seine Muskeln beniitzt, strahlen durch
Inspiration erfassbare Substanzen aus. Diese Ausstrahlung ist so, dass sie die Welt
fortdauernd mit lauter ungemein fein differenzierten Bewegungsvorgéngen bevol-
kert. Also inspirierte Substanzen stromen aus - die Worte sind nicht ganz gliicklich
gebildet, aber wir haben keine anderen. Und von seinen Knochen stromt beim Men-
schen dasjenige aus, was wir nennen kbnnen imaginativ zu erfassende Substanz.

64



Das ist nun ganz besonders interessant. Nicht um Sie zu Uberfttern mit Ergeb-
nissen hellseherischer Forschung, sondern weil es wirklich interessant ist, soll er-
wahnt werden, dass durch diese Ausstrahlung aus den Knochen, wenn sie zerfallen,
in gewissem Masse tatsachlich der Mensch Uberall wo er hinkommt, Bilder, das
heisst durch Imagination wahrnehmbare Geistesbilder von sich zurlcklasst: feine
Schattenbilder bleiben Uberall von uns zuriick, wo wir gewesen sind. Und wenn Sie
nachher aus diesem Saale gehen werden, so werden fir ein feineres, gutgeschultes
Hellsehen auf den Banken in gewisser Weise noch immer feine Schattenbilder eine
Zeitlang wahrzunehmen sein, bis sie in den allgemeinen Weltenprozess aufgenom-
men sind - feine Schattenbilder von jedem Einzelnen, die ausgestromt sind von sei-
nem Knochensystem. Auf diesen Imaginationen beruht ja das Unangenehme, das
man manchmal empfindet wenn man in ein Zimmer kommt, das vorher ein anderer,
ein unangenehmer Mensch bewohnt hat. Das beruht hauptsachlich auf den Imagi-
nationen, die er zurickgelassen hat. Man trifft ihn in einer gewissen Weise in einer
Art Schattenbild dort noch an Und in dieser Beziehung ist im Erleben ein einiger-
massen sensitiver Mensch gar nicht hinter dem Hellseher zuriickstehend denn er
empfindet das Unbehagen Uber das, was ein anderer zurticklasst in einem Zimmer
Der Hellseher hat nur das voraus, dass er sich in einem imaginativen Bilde veran-
schaulichen kann was der andere spuirt.

Was geschieht nun aber mit all dem, was wir in dieser Weise ausstrahlen? Fas-
sen Sie das alles zusammen, was wir in dieser Weise ausstrahlen, meine lieben
Freunde: es ist im Grunde genommen eigentlich alles das, was von uns in die Welt
hinaus bewirkt wird. Denn tun Sie was immer in irgendeiner Weise: wenn Sie, indem
Sie etwas tun, sich bewegen und herumgehen, da bringen Sie Ihr Knochen- und
Muskelsystem in Bewegung. Aber selbst wenn Sie bloss liegen und nur denken, so
strahlen Sie intuitiv zu erfassende Substanz aus. Kurz, was Sie in Téatigkeit setzen,
das strahlen Sie fortwahrend in die Welt aus, das geht fortwahrend in die Welt tGber.
Nun sehen Sie, wenn diese Prozesse nicht stattfinden wirden, dann wirde von un-
serer Erde, wenn sie am Ziele ihrer Entwicklung angelangt sein wird, nichts vorhan-
den sein als pulverisierte Materie, die in den allgemeinen Weltenraum als ein Staub
ubergehen wirde. Dasjenige aber, was aus den materiellen Prozessen der Erde ge-
rettet wird durch den Menschen, das lebt in dem allgemeinen Kosmos, in der allge-
meinen Welt als das, was entstehen kann durch Intuition, Inspiration und Imaginati-
on. Der Mensch gibt auf diese Weise der Welt das, woraus sie als aus den Baustei-
nen sich wieder neu aufbaut. Es wird das sein, was ebenso weiterlebt als das Geis-
tig-Seelische der ganzen Erde, wenn diese Erde in bezug auf ihr Materielles wie ein
Leichnam zerfallt, wie die einzelne Menschenseele geistig weiterlebt, wenn der ein-
zelne Mensch durch die Pforte des Todes geschritten ist. Der Mensch tragt seine
einzelne Seele durch die Pforte des Todes; die Erde tragt das, was geworden ist
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aus den Intuitionen, Inspirationen und Imaginationen der Menschen, hinlber zum
Jupiterdasein. Damit haben Sie den grossen Unterschied charakterisiert, der da be-
steht zwischen dem einen Menschen und dem anderen, insofern der Mensch ein
Doppelwesen ist: der Sinneswahrnehmungen erfassende Mensch, der aus den DrU-
sen absondernde Mensch, der verdauende, sich erndhrende Mensch - das ist der
Mensch, der fir das Zerkliften in der Zeitlichkeit bestimmt ist. Das aber, was erar-
beitet wird durch das Vorhandensein des Nerven-, Muskel- und Knochensystems,
das wird einverleibt der Erde, damit sie weiter bestehen kann.

Nun aber kommt etwas, was wie ein Mysterium sich hineinstellt in unser gesam-
tes Dasein, etwas, was ja tatsachlich, weil es im Grunde genommen ein Mysterium
ist, nicht fir den Verstand zu erfassen, sondern fur die Seele zu glauben und zu
durchdringen ist, was aber doch wahr ist. Dasjenige namlich, was der Mensch so in
seine Umgebung ausstrahlen kann, das gliedert sich deutlich in eine Zweiheit: in ei-
nen Teil von Inspiration, Intuition, Imagination, auf welche, man kénnte sagen, das
allgemeine kosmische Dasein ja angewiesen ist, die es aufnimmt - das allgemeine
kosmische Dasein, es saugt das auf; aber etwas anderes saugt es nicht auf, das
wird zurtickgeworfen, wird nicht angenommen. Es erklart formlich der allgemeine
Kosmos: Ja, diese Inspirationen, Intuitionen, Imaginationen kann ich gebrauchen,
die sauge ich auf, damit ich sie hinauftragen kann zum Jupiterdasein. Aber andere
stdsst er zurlck, die nimmt er nicht auf. Und die Folge davon ist, dass diese Intuitio-
nen, Inspirationen und Imaginationen, weil sie nirgends aufgenommen werden, fir
sich stehend dableiben. Sie bleiben im Kosmos geistig drinnen stehen, sie kbnnen
nicht aufgeldost werden. Es zerfallt also das, was wir ausstrahlen, in zwei Teile, in
etwas, was gerne aufgenommen wir vom Kosmos, und in etwas, was er zuruck-
weist, was er sich nicht gefallen lasst, was er dastehen lasst. Das letztere bleibt nun
stehen.

Wie lange bleibt es stehen? Ja, sehen Sie, das bleibt so lange stehen, bis der
Mensch kommt und es selber vernichtet durch Ausstrahlungen, die geeignet sind,
das zu vernichten. Und es hat kein anderer Mensch in der Regel die Fahigkeit, die-
se vom Kosmos zuriickgeworfenen Ausstrahlungen zu vernichten, als der Mensch,
der sie selber ausgestrahlt hat. Und hier haben Sie die Technik des Karma, hier ha-
ben Sie den Grund, warum wir alle diejenigen Dinge an Imaginationen, Inspiratio-
nen, Intuitionen wiederum im Verlaufe unseres Karma treffen missen, die vom
Kosmos zuriickgewiesen sind. Die mussen wir selber vernichten, denn der Kosmos
nimmt nur das auf, was denkerisch richtig, gefihlsmassig schon und moralisch gut
ist. Alles Ubrige weist er zurlick. Das ist das Mysterium. Und das, was denkerisch
falsch, gefiihlsméassig hasslich und moralisch schlecht oder bdse ist, das muss der
Mensch selber ausstreichen aus dem Dasein durch andere entsprechende Gedan-

ken, Gefihle und Willensimpulse oder Taten, wenn es nicht mehr vorhanden sein
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soll. Und es wird ihm so lange nachgehen, bis er es ausgestrichen hat. Hier haben
wir den Punkt, wo sich uns zeigt, dass es nicht wahr ist, dass der Kosmos nur aus
neutralen Naturgesetzen besteht oder sich nur durch neutrale Naturgesetze dussert.
Der Kosmos, der uns umgibt, von dem wir glauben, dass wir ihn durch die Sinne er-
fassen und durch den Verstand begreifen kdnnen, der hat noch ganz andere Krafte
in sich, der ist, wenn wir so sagen kénnen, in sich selber ein strenger Abweiser des
Bosen, Hasslichen, Falschen, und er ist darauf erpicht, aufzunehmen in sich das
Gute, Schone, Wahre. Gericht gehalten von den Machten des Kosmos wird nicht
bloss zu bestimmten Zeiten, sondern im Grunde genommen ist dieses Gerichthalten
etwas, was durch die ganze Erdenentwicklung durchgeht.

Und jetzt kdnnen wir uns die Frage beantworten: Wie steht es denn nun Uber-
haupt mit der Entwicklung des Menschen im Verhaltnis zu den hoéheren geistigen
Wesenheiten?

Wir haben gesehen, dass auf der einen Seite sozusagen der Sinnes-, Drisen-,
Verdauungsmensch entstanden ist durch luziferischen Einfluss. Auch den anderen
Menschen kdnnen wir in gewisser Weise dem luziferischen Einflusse zuschreiben.
Aber wahrend der erstere Mensch der Verfallsmensch ist, ganz und gar fir die Zeit-
lichkeit bestimmt, kommt es dem anderen Menschen zu, das Menschliche fur die
Ewigkeit, fur die Dauer zu retten, hintberzutragen fir spateres Dasein. Dem Ner-
ven-, Muskel-, Knochenmenschen kommt es zu, hinlberzutragen dasjenige, was
der Mensch auf Erden erlebt. So dass wir daraus ersehen, dass im Grunde genom-
men der Mensch heruntergestirzt ist aus seiner geistigen Hohe, indem er zu dem
ersteren Menschen, zum Sinnes-, Drisen-, Verdauungsmenschen geworden ist,
und dass er sich nach und nach hinaufarbeitet ins geistige Dasein, indem er wie ein
Gegengewicht erhalten hat den Nerven-, Muskel-und Knochenmenschen. Nun ist
aber das Eigentiimliche, dass diese Absonderungen von intuitiver, inspirierter und
imaginativer Substanz nicht anders geschehen konnen, als dass die materiellen
Prozesse Zerstorungsprozesse darstellen. Wenn unsere Nerven, wenn unsere
Muskeln, wenn unsere Knochen nicht fortwahrend in Verfall waren, sondern bleiben
wurden, was sie einmal sind, dann wirden wir das nicht absondern kénnen, denn
nur durch den Zerfall auf der einen Seite, der sich im Dasein des Materiellen aus-
driickt, entsteht gleichsam das Aufbrennen und Aufleuchten des Geistigen. Kénnten
also unsere Nerven, unsere Muskeln, unsere Knochen nicht zerfallen und endlich
ganz zerfallen im Tode, dann wirden wir verurteilt sein, ein bloss an dieses Dasein
innerhalb der Erde gebanntes Wesen zu sein und wtrden nicht teilnehmen kdnnen
an der Weiterentwicklung in die Zukunft hinein. Gleichsam starre, versteinerte Ge-
genwart wirden wir sein, keine Entwicklung in die Zukunft hinein. Tatsachlich wie
zwei sich das Gleichgewicht haltende Krafte sind die Krafte, welche spielen in dem

einen und in dem anderen Menschen.
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Zwischen beiden drinnen steht nun, wie die beiden miteinander vermittelnd, dieje-
nige Substanz, diejenige Materialitat, die wir ja 6fter auch so aus den allgemeineren
geisteswissenschatftlichen Vorstellungen heraus besprochen haben, aber aus die-
sem Zusammenhange heraus haben wir doch weniger darauf hingewiesen: zwi-
schen beiden steht nun mitten drinnen das Blut, das auch in dieser Beziehung ein
«besonderer Saft» ist. Denn alles das, was wir da kennengelernt haben als Nerven-
substanz und so weiter, ist, wir haben es gesehen, erst so geworden in der Art und
Weise seiner Kraftwirkungen durch den luziferischen Einfluss. Aber in dem Blut ha-
ben wir etwas gegeben, was unmittelbar als Stoff selber den luziferischen Einfluss
erlitten hat. Denn das haben Sie ja gesehen, dass die Art und Weise, wie inein-
anderwirken wirden physischer Leib, Atherleib und Astralleib, eine andere sein
wurde, wenn kein luziferischer Einfluss geschehen ware. Aber da haben wir es doch
in gewisser Beziehung mit einer Art von Ubersinnlichen Dingen zu tun, die dann den
Stoff erst wiederum aufnehmen, die also erst durch ihren luziferischen Einfluss auf
den Stoff wirken, dass er so wird. Dadurch, dass gewisse Leiber des Menschen
nicht ordentlich zusammengefligt sind, dadurch entstehen Nerven-, Muskel- und
Knochensubstanzen. Auf die Substanzen als solche hat Luzifer keinen Einfluss,
denn diese Substanzen entstehen erst durch das, was er angerichtet hat, dass er
die Leiber gleichsam verschoben hat. Also wo er herantritt an den Menschen, hat er
die Verschiebung herbeigeftihrt. Auf das Blut aber hat er einen direkten Einfluss als
Materie, als Stoff. Ja, das Blut ist sogar das einzige, und deshalb ein so besonderer
Saft, wo unmittelbar sich am Stoff, an der materiellen Substanz selber zeigt, dass es
nicht so ist beim gegenwartigen Erdenmenschen, wie es ihm eigentlich zugedacht
war, wenn kein luziferischer Einfluss gekommen ware. Das Blut ist namlich etwas
ganz anderes geworden, als es hatte werden sollen. Wiederum, nicht wahr, eine
groteske Sache, aber es ist eben so. Erinnern Sie sich, was eigentlich gesagt wor-
den ist, wie Stoff, wie Materielles Uberhaupt entsteht. Wir haben gesagt: Materie
entsteht dadurch, dass geistige Form bis an eine gewisse Grenze kommt und dann
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verspriht, so dass diese pulverisierte Form die Materie darstellt. Das ist die eigentli-
che Erdenmaterie. So unmittelbar stellt sie sich eigentlich nur dar im Mineralischen,
denn die anderen Substanzen werden dadurch, dass sie von anderen Mitteln ergrif-
fen werden, verdndert. Eine eigenartige Substanz ist aber nun die Blutsubstanz als
solche.

Diese Blutsubstanz als solche war namlich urspriinglich veranlagt, auch bis zu ei-
ner gewissen Grenze der Form zu kommen. Denken Sie sich, da (a) waren rein
geistige Formstrahlen der Blutsubstanz, hier (b) ware seine Kraft erschopft. Nun
sollte aber das Blut vermoge seiner urspriinglichen Anlage nicht versprihen, so
dass es in den Raum hinausspruht, sondern es sollte nur hier (b) an der Grenze ein
klein wenig, ich mochte sagen, materiell werden und dann in sich selber zurtck-
spruhen (Punkte nach oben), wiederum unmittelbar zuriick ins Geistige sprihen. So
hatte das Blut werden sollen. Also es hatte das Blut, wenn ich mich grob ausdri-
cken soll, gleichsam nur immer bis zu einer feinen Hautchenbildung es bringen sol-
len, bis zum Anfang des Materiellen, so dass es immer nur flr einen Moment aus
dem Geistigen herausschiesst, gerade bis zum materiellen Wahrnehmen ein wenig
Materie wird, dann wiederum ins Geistige zurtickschiesst und wiederum vom Geisti-
gen aufgenommen wird. Ein fortwahrendes Herauswogen und Zuriickschiessen ins
Geistige, das héatte das Blut werden sollen. Dazu hat namlich das Blut seine Anlage.
Also das Blut sollte sein ein fortwahrend blosses Aufglanzen, Aufleuchten im Mate-
riellen und sollte eigentlich etwas ganz Geistiges sein. Das wéare es geworden, wenn
die Menschen im Beginne der Erdenevolution nur von den Geistern der Form aus
ihr Ich bekommen hatten; dann wirden die Menschen namlich dieses Ich empfinden
durch den Widerstand, den dieses momentane Aufleuchten im Blut bedeutet. In
dem Aufleuchten im Blute wiirde der Mensch empfinden das «Ich bin», und das
wirde das Organ seiner Ich-Wahrnehmung sein. Das ware aber die einzige Sin-
neswahrnehmung, die der Mensch Uberhaupt hatte, denn die anderen waren nicht
da, wenn alles gegangen ware ohne luziferischen Einfluss. Das ware ein Mitleben
mit dem waltenden Willen. Zugedacht war dem Menschen als einzige Sinneswabhr-
nehmung diese: in dem Aufglanzen der Blutsubstanz und gleich wieder Zurick-
schiessen in das Geistige sein Ich wahrzunehmen. Statt dass der Mensch Farben
sieht, Tone hort, Geschmécke wahrnimmt, sollte er eigentlich in dem waltenden Wil-
len leben; das sollte wie ein Schwimmen in dem waltenden Willen sein. Zugedacht
war ihm, dass er aus dem geistigen Weltenall, in das er hineinversetzt wére als
blosse Imagination, Inspiration, Intuition, herunterschaute auf ein Wesen auf der Er-
de oder im Umkreise der Erde, von dem er nicht fuhlte: Ich stecke da drinnen, -
sondern: Ich schaue da hinunter, das gehoért zu mir, da glanzt mir als einzig Mate-
rielles auf, was materiell werdendes spirituelles Blut ist, und darin nehme ich mein
Ich wahr,
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Die einzige Sinneswahrnehmung, die hatte kommen sollen, ist eigentlich die
Wahrnehmung des Ich, und die einzige Substanz im Materiellen, die dem Menschen
zugedacht war, ist das Blut in dieser Form des momentanen Aufglanzens. So dass
der Mensch, wenn er so geworden ware, wenn er der paradiesische Mensch geblie-
ben ware, aus dem Weltall herunterschauen wirde auf das, was bestimmt ist, ihn
auf dieser Erde zu symbolisieren und ihm das Bewusstsein des Ich zu geben. Ein
rein geistiges Wesen, aus Imaginationen, Inspirationen, Intuitionen bestehend, in
denen aufschiesst mit dem aufglanzenden Blute das Ich. Und in diesem Aufglanzen
kénnte der Mensch sagen: Ich bin, denn ich bewirke das, was da unten von mir ist.
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Nicht wahr, es ist sonderbar, aber es ist wirklich so, dass man sagen kann: Ei-
gentlich war der Mensch dazu bestimmt, im Umkreise der Erde zu leben. Wenn nun
hier (a) ein Mensch im Umkreise lebt, so sollte er auf der Erde selbst sein Spiegel-
bild (b) hervorbringen, und nur durch dieses Aufglanzen sein Ich wieder zurick-
strahlen und sagen: Da unten ist das Zeichen fir mich. So hatte es nicht kommen
sollen, dass der Mensch seinen Knochen-, Muskel-, Nervenmenschen, seinen Drui-
senmenschen mit sich herumtragt und gar noch fortwahrend das groteske Urteil
fallt: Das bin ich; sondern anders hatte es kommen sollen. Im Umkreise des Erdpla-
neten hatte der Mensch leben sollen und ein Zeichen eingraben in der Erde durch
die aufglanzende Blutform und sagen: Da schlage ich meinen Pfahl ein, mein Siegel
und mein Zeichen, das mir das Bewusstsein meines Ich beibringt. Denn mit dem,
was ich geworden bin aus Saturn-, Sonnen- und Mondendasein, schwebe ich
draussen im Weltenall. Ich brauche nur das Ich hinzuzufiigen. Das aber nehme ich

dadurch wahr, dass ich mich da unten einschreibe und immer lesen kann in dem
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aufglanzenden Blut, was ich bin. - Also nicht dazu sind wir urspriinglich bestimmt als
Menschen, dass wir in solchen Knochen- und Fleischesleibern herumwandeln, wie
wir sind, sondern dazu, dass wir die Erde umkreisen und unten Eintragungen ma-
chen und an diesen erkennen, dass wir das sind, dass wir ein Ich sind. Wer dies
nicht bertcksichtigt, kennt nicht das Wesen des Menschen.

Nun kam Luzifer und brachte den Menschen dazu, dass er nicht nur sein Ich als
Sinneswahrnehmung, sondern auch alles das als sein Ich empfinden solle, was er
schon auf dem Mond gehabt hat als Astralleib: Denken, Fuhlen und Wollen. Das Ich
wurde damit vermischt. Damit aber war die Notwendigkeit gegeben, dass der
Mensch in die Materie herunterfiel. Die Vertreibung aus dem Paradies ist der Fall in
die Materie. Und zuné&chst geschah jene Verdnderung an dem Blute des Menschen,
die dadurch zustandekam, dass nun das Blut nicht bloss aufglénzt fiir einen Augen-
blick und wieder zuriickgenommen wird in die Geistigkeit, sondern dass tatsachlich
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die Blutsubstanz hindurchdringt und zerspruht, veranlagt wurde zum Zerspruhen.
Und so spruht die Blutsubstanz, die eigentlich zurlckkehren sollte ins Geistige, in
dem Augenblick, wo sie materiell wird, in den tGbrigen Menschen hinein und fillt sei-
ne Ubrige Organisation aus, entsprechend sich verandernd nach den Kraften dieser
Organisation. Je nachdem sie eindringt in einen Uberschuss, sagen wir des physi-
schen Leibes Uber den Atherleib oder des Atherleibes lber den Astralleib und so
weiter, wird sie zur Nerven-, Muskelsubstanz und so weiter. So drangte Luzifer das
Blut zu seiner groberen Stofflichkeit. Wahrend das Blut bestimmt war, gerade aufzu-
spruhen und gleich wieder als Materie zu verschwinden, liess Luzifer das Blut he-

reinfahren in die grobe Stofflichkeit. Das ist die unmittelbare Tat, die er im Stoffe
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vollbracht hat, dieser Luzifer, dass er eigentlich das Blut, so wie es ist, als Materie
fabriziert hat, wahrend er in die anderen Dinge wenigstens nur Unordnung hinein-
gebracht hat. Das Blut ware Uberhaupt nicht so da, wie es da ist, sondern nur in sei-
ner Geistigkeit, die nur bis zur Grenze der Materialitat kommt, nur bis zu dem Status
nascendi, dann gleich wiederum zuriickgeht. So wie es materiell da ist, ist das Blut
luziferische Schopfung, und indem der Mensch mit dem Blute zugleich den physi-
schen Ausdruck seines Ich hat, ist der Mensch mit seinem Ich verknUpft hier auf
dieser Erde mit der Schopfung des Luzifer. Und da wiederum Ahriman an den Men-
schen herangekommen ist dadurch, dass Luzifer vorher da war, so kdnnen wir sa-
gen: Das Blut ist das, was Luzifer hingeworfen hat, dass es Ahriman auffangen
konnte, so dass beide nun an den Menschen herankommen kdnnen. Brauchen wir
uns nun noch zu wundern, dass im Sinne einer uralten Empfindung Luzifer-Ahriman
das Blut als sein irdisches Eigentum betrachtet? Wundern wir uns noch, dass er mit
dem Blute seine Vertrage schreiben lasst und dass er Wert darauf legt, dass ihm
Faust mit seinem Blut den Vertrag unterschreibt? Denn das ist ganz und gar dasje-
nige, was ihm zukommt. Alles Gbrige enthalt in gewisser Beziehung ein Gottliches;
bei dem ist ihm nicht recht wohl. Selbst die Tinte ist flr Luzifer goéttlicher als das
Blut, das so recht sein Element ist.

So sehen wir, wie der Mensch diese zwei Wesen in sich hat, den Sinnes-, DrU-
sen-, Verdauungsmenschen und den Nerven-, Muskel-, Knochenmenschen, und
wie beide versorgt werden in ihrer groben Materialitat, mit der die entsprechenden
Krafte dieser beiden Menschen ausgegossen werden, von dem, was das Blut durch
den luziferischen Einfluss geworden ist. Denn nicht wahr, leicht kbnnen Sie ja schon
aus der ausseren Wissenschaft ersehen, dass, insofern der Mensch ein materielles
Wesen ist, er ganz ein Ergebnis seines Blutes ist. Alles, was am Menschen Materie
ist, wird ja aus dem Blut ernéhrt, ist eigendich umgewandeltes Blut. So dass Kno-
chen, Nerven, Muskeln, Drisen, alles, alles, umgewandeltes Blut ist, der Materie
nach. Der Mensch ist eigentlich Blut, und insofern er Blut ist, ist er der wandelnde
Luzifer-Ahriman selber, der also fortwahrend herumgetragen wird. Nur insofern der
Mensch hinter diesem Materiellen das hat, was der Materie vom Blut aus eingegos-
sen wird, insofern gehdrt er den gottlichen Welten, der Vorwartsentwicklung an, die
sozusagen nicht ein Zuriickgebliebenes darstellt. Luzifer ist dadurch in die Welt ge-
kommen, dass er auf gewissen Stufen der Entwicklung zurtickgeblieben ist, ebenso
Ahriman.

Wenn wir dies, was jetzt geschildert worden ist, ins Auge fassen, so werden wir
sagen: Die Menschen hatten dann offenbar von dem Ursprunge der Erdenentwick-
lung aus ein Gemeinsames. Sie hatten zunachst etwas sehr Gemeinsames im Blut,
namlich: dass, wenn das Blut so geblieben wére, wie es dem Menschen bestimmt

war, dieses Blut eigentlich ein reiner Ausfluss ware der Geister der Form. So dass
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also in dem urspringlichen Blute die Geister der Form in uns leben wirden. Diese
Geister der Form sind, wie die meisten von lhnen nun schon wissen, nichts anderes
als die sieben Elohim der Bibel. Sie brauchen nur den Minchener Zyklus von der
Genesis durchzublattern, so werden Sie darauf kommen: der Mensch wére, wenn er
dies beh4ten hatte, was sein Blut urspringlich hatte werden sollen, so, dass er in
sich fuhlen wirde die sieben Elohim. Das heisst, sein Ich wirde er in einer Sieben-
gliedrigkeit empfinden, wovon eines das Hauptglied ware, das dem Jahve oder Je-
hova entspricht, und die anderen sechs wéaren zunachst Nebenglieder flr den Men-
schen. Diese Siebengliedrigkeit, die der Mensch als sein Ich empfinden wirde wie
Hereinragungen der sieben Elohim oder Geister der Form, die wirde dem Men-
schen urspringlich, wenn sein Blut durch Luzifer nicht verdorben worden wére, das
beigebracht haben, was wir jetzt uns mit grosser Mihe wieder aneignen als Er-
kenntnis der siebengliedrigen Menschennatur. So lange hat die Menschheit durch
ihr verdorbenes Blut warten mussen darauf, zu erkennen, dass eigentlich eine Sie-
bengliedrigkeit hereinspielt, so lange, bis sie umgekehrt durch geniigende Ausstrah-
lungen von intuitiver, inspirativer und imaginativer Substanz aus Nerven, Muskeln
und Knochen reif geworden ist, diesen Menschen wiederum hereinzubekommen,
diese siebengliedrige Menschennatur! Jetzt sind wir eben dabei, erst in abstrakter
Form aufzuzéhlen jene Natur des Menschen, die ins Ich vom physischen Leib und
vom Atherleib hereinspielt, jene Natur, die hereinspielt vom Astralleib, von sich
selbst - Jahve oder Jehova -, die hereinspielt vom Manas oder Geistselbst, jene Na-
tur, die hereinspielt von Buddhi oder Lebensgeist, und jene, die hereinspielt vom
Atma oder Geistesmenschen. Aber der Mensch héatte es nicht bringen kbnnen zu
einer speziellen Verdunkelung der sechs anderen Glieder und einer besonderen Er-
hellung des einen Gliedes, des Ich, wenn nicht abkommandiert worden wéare Luzifer
im Verlaufe der Weltenentwicklung. Und dass beim Beginne der Erdenentwicklung
verdunkelt worden sind die anderen Glieder und das Ich besonders hell, zu einer
helleren Ichlichkeit erleuchtet worden ist, das ist materiell dadurch geschehen, dass
dieses Ich hereinbefordert worden ist in die dichte Materie, damit es so recht zu sei-
nem Bewusstsein als Einzelheit, als Singularitat hat kommen kénnen, wahrend es
sich sonst vom Anfang an als Siebenheit gefuhlt hatte.

So sehen wir, dass auf der einen Seite der Mensch, wenn sein Blut geblieben wa-
re, wie es war, zu einem Ich gekommen ware, das von vorneherein einen siebenfal-
tigen Charakter gehabt hétte. Dadurch, dass Luzifer dem Menschen beigegeben
worden ist, ist er gekommen zu dem Einheitscharakter des Ich, ist er dazu gekom-
men, das Ich als den Mittelpunkt seines Wesens zu empfinden, zu fihlen, zu wis-
sen. Daher kdnnen wir es begreifen, dass im Grunde genommen - weil dieselben
sieben Elohim sich durch alle menschlichen Iche anfangs hatten offenbaren sollen -
in dem, wozu das Blut urspringlich veranlagt war, etwas die Menschen Zusammen-
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bringendes, die Menschen Vergesellschaftendes lag, etwas von dem, dass sich die
Menschen geflhlt hatten als ein gemeinsames Menschengeschlecht. In dem, was
Luzifer dem Menschen gab, liegt, dass der Mensch sich als Einzel-Ich, als be-
sondere Individualitat fuhlt und sich herausgliedert in seiner Selbstandigkeit aus
dem allgemeinen Menschengeschlecht. Daher sehen wir auch, dass der Weltpro-
zess auf der Erde so verlauft, dass der Mensch durch Luzifer veranlasst wird, immer
selbstandiger und selbstandiger zu werden, wahrend er durch die sieben Elohim
veranlasst wird, immer mehr und mehr sich als Glied der gesamten Menschheit zu
fuhlen. Wie das nun sich fur die Moralitat und das ganze Leben der Menschheit in
ihrer Entwicklung darstellt, davon wollen wir dann morgen weiter reden.
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| - 06 WERDENDES UND ERSTERBENDES
Vor Mitgliedern — GA-134 Die Welt der Sinne und die Welt des Geistes

Werdendes und Ersterbendes. Die sieben Pflanzensphéaren und deren Mittelpunkt. Das Arbeiten
der Umgebung am Gesamtmenschen. Das Ende der Philosophie als Ideenwissenschaft. Der geis-
tige Ausatmungs- und Einatmungsprozess.

Sechster Vortrag, Hannover, 1. Januar 1912

Sie werden vielleicht gerade aus diesen Vortragen haben entnehmen kdnnen, ein
wie kompliziertes Wesen der Mensch eigentlich ist und von wie vielerlei Seiten man
den Menschen betrachten muss, wenn man seinem Wesen beikommen will. Es soll
in diesem Augenblicke nur noch auf eine Tatsache hingewiesen werden, die sich
gewissermassen als eine der bedeutendsten Entwicklungstatsachen ergibt, wenn
man an der Hand hellseherischer Forschung des Menschen Werdegang von sehr
alten Zeiten bis heute und seine Aussichten in die Zukunft des Menschengeschlech-
tes hinein betrachtet. Ich habe Sie ja im Verlaufe der Vortrdge darauf aufmerksam
gemacht, dass, wenn man sein Erkenntnisvermégen, seinen Erkenntnistrieb so er-
zieht, dass die menschliche Seele, wahrend sie die Erkenntnis anstrebt, aufnimmt
die Zustande, die wir bezeichnen kdnnen als Staunen, Verehrung, weisheitsvollen
Einklang mit den Weltereignissen und Ergebenheit gegentber allem Weltgesche-
hen, dann die Erkenntnis sich allméhlich dazu aufschwingen kann, tberall in dem,
was uns umgibt, zu unterscheiden: hier habe ich es mit einem Werdenden zu tun,
mit einem, das erst in der Zukunft seine Vollkommenheit erlangen wird, und auf der
anderen Seite habe ich es mit einem allméhlich Ersterbenden, Hinschwindenden zu
tun. In der Region des Entstehens und Vergehens nehmen wir ja solche Dinge
wahr. Und es ist insbesondere darauf hingewiesen worden, wie der menschliche
Kehlkopf eigentlich ein Zukunftsorgan ist, wie er dazu berufen ist, in der Zukunft et-
was ganz und gar anderes zu sein, als er heute ist. Heute teilt er nur unsere inneren
Zustande durch das Wort der Aussenwelt mit, wahrend er in der Zukunft mitteilen
wird alles das, was wir selbst sind, das heisst, was zur Hervorbringung des ganzen
Menschen dienen wird. Er wird das zukinftige Reproduktionsorgan sein. Der
Mensch wird in der Zukunft nicht nur die Verfassung seines Gemdutes durch das
Wort zum Ausdruck bringen mit Hilfe des Kehlkopfes, sondern er wird sich selbst in
die Welt hinein durch den Kehlkopf zur Darstellung bringen; das heisst, die Vermeh-
rung des Menschen wird an das Organ des Kehlkopfes gebunden sein.

Nun gibt es in diesem komplizierten Mikrokosmos, in dieser komplizierten kleinen
Welt, die wir als den Menschen bezeichnen, flr ein jegliches Organ, das in dieser
Weise gleichsam in seinem Samenzustande ist und in der Zukunft dann einen héhe-
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ren Vollkommenheitsgrad erreichen wird, ein anderes Organ, welches daflr - sagen
wir - in allmahlicher Abnahme, im Hinsterben ist. Flr den menschlichen Kehlkopf ist
nun das entsprechende hinschwindende Organ der Gehdrapparat. Und in demsel-
ben Masse, in dem der Gehoérapparat fur den Menschen immer mehr dahinschwin-
den wird, immer mehr abnehmen wird, in demselben Masse wird der Kehlkopf im-
mer vollkommener und vollkommener werden, ein immer bedeutungsvolleres Organ
werden. Die ganze Grosse dieser Tatsache konnen wir nur dann ermessen, wenn
wir sozusagen mit Hilfe der Akasha Chronik in eine weite Vergangenheit des Men-
schen zuriickblicken und dann aus dem, was wir da erforschen kdnnen, uns eine
Vorstellung zu bilden in der Lage sind, was denn der Gehorapparat, das Ohr, einmal
eigentlich war. Ungeheuer aufschliessend flr die Erkenntnis des menschlichen We-
sens ist es, gerade das Ohr zuriickzuverfolgen. Denn in seinem jetzigen Zustand ist
dieser Gehorapparat des Menschen eigentlich, man mochte sagen, wirklich nur
noch ein Schatten dessen, was er war. Dieser menschliche Gehorapparat hért heu-
te nur die Tone oder die in Tonen sich ausdrickenden Worte des physischen Pla-
nes. Das ist gewissermassen ein letzter Rest dessen, was durch das Gehor in den
Menschen eingeflossen ist. Ein letzter Rest davon: denn es flossen einstmals durch
diesen Apparat ein die gewaltigen Bewegungen des ganzen Universums. Und wie
wir heute nur irdische Musik durch das Ohr héren, so floss in den Menschen herein
in alten Zeiten Weltenmusik, Sphéarenmusik. Und wie wir heute die Worte in die To-
ne kleiden, so kleidete sich einstmals in die Spharenmusik das gottliche Weltenwort,
dasjenige, wovon das Johannes-Evangelium als dem gottlichen Weltenworte, dem
Logos, kiindet. Aus der geistigen Welt floss ein in alles, was im alten Sinn als Gehor
bezeichnet werden kann, wie jetzt nur das menschliche Wort und die irdische Musik,
so einst die himmlische, die Spharenmusik, und innerhalb der Spharenmusik das,
was die gottlichen Geister sprachen. Und wie heute der Mensch durch sein Wort
und durch seinen Gesang, durch seinen Ton die Luft in Formen zwingt, in Formen
bringt, so brachten die gottlichen Worte und die goéttliche Musik Formen hervor.

Und die kostbarste dieser Formen, die kann uns in der folgenden Weise vor die
Seele treten. Betrachten Sie einmal, wenn Sie heute irgendein Wort, meinetwillen
auch nur einen Vokal aussprechen, zum Beispiel das A, - wie dann durch dieses A
in die Luft eindringt die Mdglichkeit, in dieser Luft eine Form zu bilden. So drang
heraus aus dem Weltenwort in die Welt herein die Form, und die kostbarste dieser
Formen ist der Mensch selber. Der Mensch selber in seinem Urzustande wurde er-
zeugt dadurch, dass er aus dem gottlichen Worte ausgesprochen wurde. Die Gotter
sprachen - und wie heute die Luft in Formen kommt durch des Menschen Wort, so
kam unsere Welt in ihre Form hinein durch das Wort der Gotter. Und der Mensch ist
die kostbarste dieser Formen. Da war allerdings das Gehdrorgan ein viel, viel kom-
plizierteres noch. Jetzt ist es zusammengeschrumpft. Denn das, was Sie heute als
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ausseres Gehororgan haben, was nur bis zu einer gewissen Tiefe in das Gehirn
eindringt, das breitete sich von aussen nach innen aus Uber die ganze menschliche
Wesenheit. Und Uberall im Innern der menschlichen Wesenheit breiteten sich aus
die Wellengange, die den Menschen aus dem Gotteswort heraus in die Welt hinein-
sprachen. So ist der Mensch, als er noch spirituell erzeugt wurde, erzeugt worden
durch das Gehdororgan, und so wird in der Zukunft der Mensch, wenn er wieder auf-
gestiegen sein wird, ein ganz rudimentares, ein ganz zusammengeschrumpftes Ohr
haben. Der Sinn des Ohres, er wird ganz und gar vergangen sein. Das Ohr ist in
absteigender Bewegung; dafltr aber wird zu htherem Glanze und hdherer Vollkom-
menheit sich entwickelt haben das, was heute erst im Samenzustande ist, der Kehl-
kopf. Und in seiner Vollkommenheit wird es hinaussprechen das, was der Mensch
fur die Welt als die Wiederholung seines Wesens hervorbringen kann, wie die Goétter
den Menschen als ihr Geschopf auf die Erde hereingesprochen haben. So kehrt
sich der Weltengang in einer gewissen Weise um. Dieser ganze Mensch, wie wir ihn
haben betrachten kdnnen, er ist so, eben wie er vor uns steht, das Produkt einer
absteigenden Entwicklung, und wenn wir ein solches Organ wie das Ohr betrachten,
SO0 mussen wir uns uUberall sagen: Dieses Ohr, das es schon bis zu der inneren Ver-
dichtung des Knochigen in den Gehérknéchelchen gebracht hat, dieses Ohr ist so-
zusagen im letzten Stadium absteigender Entwicklung. Der Sinn als solcher schwin-
det hin, der Mensch aber entwickelt sich in die Welt der Geistigkeit hinein, und seine
aufsteigenden Organe sind die Bricken, die ihn hinaufleiten in die Geistigkeit. So
verhalt sich die Welt der Sinne zu der Welt des Geistes, indem die Welt der Sinne
uns angezeigt wird durch lauter absterbende Organe, die Welt des Geistes durch
aufsteigende Organe.

Und so ist es in aller Welt, insofern uns diese Welt gegeben ist. In aller Welt kdn-
nen wir verfolgen in einer gewissen Weise Werden und Vergehen. Und lehrreich ist
es, anzuwenden die Idee, die uns tber Werden und Vergehen gegeben wird, wich-
tig ist es, bedeutungsvoll, sie anzuwenden auf die tbrige Welt. So ist uns zum Bei-
spiel in der Welt des Mineralischen etwas gegeben, das auch in einer gewissen
Weise in einer aufsteigenden Entwicklung ist, das jetzt in einer Art von Samenzu-
stand ist. Und das ist das Quecksilber. Das Quecksilber ist ein Metall, das Verwand-
lungen durchmachen wird, aber Verwandlungen zum Vollkommenen. Das Quecksil-
ber hat als Metall noch nicht alle diejenigen Kréafte pulverisiert, die ein jeder Stoff im
Geistigen hat, bevor er Stoff wird. Es wird in der Zukunft noch Wesentliches aus
seiner Spiritualitdt heraussetzen kénnen und wird noch andere Formen annehmen
konnen, so dass in der Welt des Mineralischen in gewisser Weise das Quecksilber
dem menschlichen Kehlkopfe entspricht und auch in einer gewissen Weise dem Or-
gan, dessen Anhangsorgan der Kehlkopf ist, der Lunge. Andere Metalle, sagen wir
zum Beispiel das Kupfer, das ist dafir in einer Art absteigender Entwicklung. Das
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wird in der Zukunft so sich zeigen: es hat nicht mehr innere spirituelle Krafte, die es
heraussetzen kann, sondern es muss immer mehr und mehr sich bloss zersplittern,
bloss zerfallen, bloss zum Weltenstaube werden. Solche Zusammenhénge, wie sie
jetzt eben angefihrt worden sind mehr beispielsweise, die werden immer mehr und
mehr von unserer jetzigen Zeit ab studiert werden. Man wird immer mehr die Ver-
wandtschaft im Entstehen und Vergehen in den einzelnen Reichen der Natur studie-
ren, wird darauf kommen, wie zum Beispiel nicht bloss durch Probieren, sondern
durch die imaginative Erkenntnis eine gewisse Verwandtschaft metallischer Stoffe
zu gewissen Organen des menschlichen Leibes gefunden werden kann, woraus
sich dann ergeben wird, dass man diese Stoffe, deren Wirksamkeit ja aus der aus-
seren Erfahrung zum Teil bekannt ist, aus der Imagination heraus gerade in ihrer
Heilkraft, in ihrer reproduktiven und restituierenden Kraft auch ftir den menschlichen
Leib wird erkennen lernen. Uberhaupt Verwandtschaften der einzelnen Wesenhei-
ten werden sich in der mannigfaltigsten Art ergeben.

So wird man erkennen, dass an der Pflanze alles das, was im Samen ruht, was in
der Samenkraft darinnen ist, in anderer Weise mit dem Menschen verwandt ist als
das, was zum Beispiel in der Wurzel der Pflanze enthalten ist. Alles das, was in der
Wurzel der Pflanze enthalten ist, das entspricht in einer gewissen Weise dem
menschlichen Gehirn und dem sich anschliessenden Nervensystem (siehe die
Ubersicht auf Seite 78). Und das geht so weit, dass in der Tat auch der Genuss von
all dem, was in den Pflanzenwurzeln enthalten ist, eine gewisse Verwandtschaft hat
mit den Prozessen, die sich in Gehirn und Nervensystem abspielen. So dass in ei-
ner gewissen Weise der Mensch, wenn er will, dass sein Gehirn und Nervensystem
als physische Werkzeuge des Geisteslebens physisch beeinflusst werden sollen,
dann dasjenige, was als Kréfte in den Wurzeln ist, mit den Nahrungsmitteln zu sich
nimmt. Er l&sst dann dasjenige, was er in sich aufnimmt, in einer gewissen Weise in
sich denken, in sich geistige Arbeit verrichten, wahrend er, wenn er weniger dazu
neigt, sagen wir das wurzelhafte Wesen aufzunehmen, es dann mehr selber sein
wird, seine Geistigkeit, welche das Gehirn und Nervensystem benutzt. Daraus erse-
hen Sie, dass viel Wurzel-Genuss den Menschen in bezug auf sein seelisch-
geistiges Erleben unselbstandig macht, weil das Objektive, das Aussere, durch ihn
arbeitet, weil sozusagen das Gehirn und Nervensystem verselbstandigt werden.
Wenn der Mensch also in einem hoheren Masse es selbst sein will, was in ihm ar-
beitet, dann muss er sich beschranken in bezug auf den Wurzel-Genuss. Meine lie-
ben Freunde, das sind keine Anweisungen zu irgendeiner Diat, sondern nur Mittei-
lungen Uber die Tatsachen der Natur. Denn ich ermahne Sie ausdrticklich, sich nicht
ohne weiteres an solche Regeln zu halten. Nicht jeder Mensch ist so weit, dass er
nicht notig hat, sich die Kraft des Denkens von dem Objektiven abnehmen zu las-
sen, und es kann sehr leicht geschehen, dass der Mensch, der noch nicht reif ist,
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sich die Kraft des Denkens und Empfindens von dem objektiven Seelenleben ab-
nehmen zu lassen, dann, wenn er den Genuss von Wurzeln aus dem Pflanzenreich
vermeidet, in eine Art schlafmitzigen Zustand kommt, weil sein Spirituell-
Psychisches noch nicht stark genug ist, um in sich die Kréfte aus dem Geistigen
heraus zu entwickeln, die sonst eben objektiv, ohne Zutun des Spirituell-
Psychischen im Menschen entwickelt werden. So liegt die Sache. Alle Diat ist ganz
individuell und ganz und gar abhangig von der Art und Weise, wie der Mensch in
dieser oder jener Weise entwickelt ist.

Dasjenige, was zum Beispiel in den Blattern der Pflanze ist, das steht in einer
ahnlichen Weise in einem Zusammenhange mit dem, was wir als Lunge ansehen
kénnen, und all dem, was zum Lungensystem gehort. Hier haben wir schon etwas,
das uns darauf hinweist, wie eine Art Bilanz geschaffen werden kann in einem Men-
schen, von dem zum Beispiel gesagt werden kann, dass sein Atmungssystem durch
seine vererbten Anlagen oder durch sonstige Verhaltnisse im Ubermass von innen
her erhalten ist. Bei dem wére es gut, ihm abzuraten, in seiner Nahrung vorzugs-
weise das zu geniessen, was die Blatter der Pflanze liefern. Demjenigen aber, dem
wir nachhelfen wollen in bezug auf sein Atmungssystem, sein Lungensystem, dem
tun wir gut, anzuraten, méglichst viel Blattriges zu geniessen. Diese Dinge hédngen
dann wieder zusammen mit den Heilkraften, die in der Welt in den einzelnen Rei-
chen draussen sind, denn diejenigen Teile der einzelnen Pflanze, welche eine be-
stimmte Verwandtschaft zu solchen Organen haben, diese Teile der Pflanze sind es
vorzugsweise, welche auch fir diese Spharen, fur diese Gebiete des menschlichen
Organismus die Heilkrafte enthalten. So dass also Wurzeln von Pflanzen viele Heil-
krafte enthalten in bezug auf das Nervensystem, Blatter viele Heilkrafte enthalten in
bezug auf das Lungensystem. Bliten der Pflanzen enthalten viele Heilkréfte in be-
zug auf das Nierensystem zum Beispiel, und Samen der Pflanzen enthalten in einer
gewissen Weise Heilkrafte in bezug auf das Herz, aber nur so in bezug auf das
Herz, dass heilkraftig die Samenkrafte sind, wenn sozusagen das Herz sich der
Blutzirkulation zu stark widersetzt. Wenn es der Blutzirkulation zu stark nachgibt,
dann sind mehr die Krafte, die in den Friichten sind, in dem ausgereiften Samen al-
S0, in Betracht zu ziehen.

Wurzel - Gehirn
Blatter - Lunge
Bliten - Nieren
Samen - Herz
Friichte - Blutsystem

79



Dies, sehen Sie, sind einzelne Andeutungen, die sich dann ergeben, wenn wir
Rucksicht darauf nehmen, dass in dem Augenblick, wo wir vom Menschen hinaus-
dringen in die uns umgebende Natur, dasjenige, was in dieser uns umgebenden Na-
tur den Sinnen erscheint, was zur Sinneswelt gehort, eigentlich nur die Oberflache
ist. An den Pflanzen ist also das, was zur Sinneswelt gehort, nur das Oberflachliche;
hinter dem, was dem Auge, dem Geschmacke, dem Geruche an der Pflanze er-
scheint, sind erst die geistig-seelischen Krafte der Pflanze. Aber diese geistig-
seelischen Krafte der Pflanze sind nicht so in der Pflanze enthalten, dass wir etwa
davon sprechen koénnten, jede einzelne Pflanze wéare beseelt, wie jeder einzelne
Mensch etwa beseelt ist. Das ist nicht der Fall. Derjenige, der glauben wirde, jede
einzelne Pflanze sei beseelt, der wirde sich demselben Irrtum hingeben wie der,
welcher glauben wirde, jedes einzelne Haar oder das Ohrlappchen oder die Nase
oder ein Zahn im Menschen sei beseelt. Der ganze Mensch ist beseelt, und wir er-
langen einen Einblick in das Seelische des Menschen erst dann, wenn wir von sei-
nen Teilen zum Ganzen gehen. Das mussen wir aber bei jeglichem Wesen tun. Wir
mussen spirituell bei jeglichem Wesen sorgfaltig darauf kommen, ob es Teil oder ob
es in einer gewissen Weise Ganzes ist. Die samtlichen Pflanzen der Erde sind nun
keineswegs flr sich ein Ganzes, sondern sie sind Teile, Glieder, und eigentlich
sprechen wir von einem Wirklichen nur, wenn wir von dem sprechen, zu dem die
Pflanzen als Teile, als Glieder gehéren. Beim Menschen sehen wir das auch phy-
sisch, wozu seine Zahne, wozu sein Ohrlappchen, wozu seine Finger gehdren, wir
sehen es physisch als den Gesamtorganismus. Bei den Pflanzen sehen wir das,
wozu die einzelnen Pflanzen gehoéren, nicht mit dem physischen Auge, nehmen es
nicht wahr mit einem physischen Organ, sondern da gelangen wir gleich vom Teill
zum Ganzen, da kommen wir gleich ins Geistige hinein. Und im wesentlichen mis-
sen wir sagen: Das Seelische der Pflanzenwelt ist ein solches, welches in den
Pflanzen nur seine einzelnen Organe hat. Und eigentlich sind es nur wenige Wesen
in unserem Erdenganzen, die gleichsam zusammengestopft in der Erde sind und
die als ihre einzelnen Teile die Pflanzen haben, wie der Mensch seine Haare an sich
tragt.

Wir kbnnen, wenn wir wollen, davon sprechen, dass, wenn wir tber die Pflanze,
insofern sie unseren Sinnen erscheint, hinausgehen, wir dann zu den Gruppensee-
len der Pflanzen kommen, die sich zur Pflanze so verhalten wie das Ganze zum
Teil. Im grossen und ganzen gibt es sieben Gruppenseelen, die als Pflanzenseelen
zur Erde gehoren und alle im Erdmittelpunkt in einer gewissen Weise den Mittel-
punkt ihres eigenen Wesens haben. So dass wir uns die Erde nicht nur als diesen
physischen Ball vorstellen kénnen, sondern diese Erde ist durchdrungen von sieben
solchen mehr oder weniger grossen oder kleinen Spharen, die alle im Mittelpunkt
der Erde etwas haben wie einen eigenen geistigen Mittelpunkt. Und dann treiben
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diese geistigen Wesen die Pflanzen heraus aus der Erde. Die Wurzel wachst dem
Mittelpunkt der Erde zu, weil sie eigentlich dahin will und nur durch die Ubrige Er-
denmaterie abgehalten wird, bis zum Mittelpunkt vorzudringen. Jede Pflanzenwur-
zel hat das Bestreben, bis zum Mittelpunkte der Erde vorzudringen, wo der Mittel-
punkt des geistigen Wesens ist, zu dem die Pflanze gehort.

So sehen wir also, dass wir etwas ausserordentlich Wichtiges haben in dem
Grundsatz, dass wir immer zu dem Ganzen gehen mussen, dass wir bei einem je-
den Wesen darauf sehen mussen, ob es Teil 6der Ganzes ist. In der neueren Zeit
sehen einige Naturforscher die Pflanzen wohl als beseelt an, aber sie sehen die
einzelnen Pflanzen als beseelt an. Das ist nicht geistreicher, als wenn man einen
Zahn einen Menschen nennen wiurde; das steht auf derselben geistigen Hohe. Und
alles das, wovon gerade heute viele sagen: Das ist schon ganz Anthroposophie,
denn die sehen die Pflanzen als beseelt an - das ist fur die Zukunft nichts weiter als
wissenschatftliche Makulatur. Denn in den Pflanzen einzelne individuelle Seelen su-
chen, das wirde eben heissen: Ich reisse einem Menschen einen Zahn aus und su-
che darin die Menschenseele. Die Pflanzenseele haben wir nicht zu suchen in der
einzelnen Pflanze, sondern so, dass sogar ihr Wichtigstes im Mittelpunkte der Erde
ist, nach welchem die Wurzel als die nach dem geistigsten Teile des Pflanzenda-
seins strebende Kraft hinzielt.

Wenn Sie nun ein solches Reich ins Auge fassen, dann wird Ihnen vom Stand-
punkte der heutigen Naturanschauung allerdings schon etwas entgegentreten, was
uns in einer gewissen Weise so weit an die Pforte der Wahrheit bringen kann, wie
Mephistopheles den Faust ins Reich der Mitter bringt, namlich just bis zum alle-
raussersten Tor, nicht hinein in das Reich der Mutter. Denn ebensowenig, wie Me-
phistopheles mit dem Faust in das Reich der Mutter herunter kann, ebensowenig
kann die heutige Naturwissenschaft in das Geistige hinein. Aber wie in gewisser
Weise der Mephistopheles den Schlissel gibt, gibt die Naturwissenschaft schon
auch den Schlissel. Sie will nur nicht selber hinein, wie Mephistopheles selber auch
nicht hinein will in das Reich der Mitter. Also in gewisser Weise gibt uns Natur-
wissenschaft heute Anhaltspunkte, die dann, wenn Sie das so erkennen, wie wir es
charakterisiert haben in diesen Vortragen, dieses Erkennen oftmals an die Pforte
des Wahren bringen kdnnen.

So spricht die Naturwissenschaft der Gegenwart, indem sie sich von Darwin hat
anregen lassen, bloss aus der Welt der Sinne einen wichtigen naturwissenschatftli-
chen Grundsatz abzuleiten, von dem sogenannten Kampf ums Dasein. Wer wollte
diesen Kampf ums Dasein nicht tberall bemerken, wenn er nur das, was zunachst
die dussere Sinneswelt darbietet, ins Auge fasst? Oh, dieser Kampf ums Dasein tritt
uns ja udberall entgegen. Wir brauchen nur zu beachten, wie, sagen wir, unzahlige
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Keime von Meerestieren in das Meer oder an den Strand abgelegt werden, wie viele
da zugrunde gehen und wie wenige zu wirklichen Tieren sich auswachsen, wie we-
nig Keime also wiederum Tiere werden und wie die anderen alle zugrunde gehen.
Da schon beginnt sozusagen ein scheinbar furchtbarer Kampf ums Dasein, und
man konnte nun anfangen zu lamentieren, wenn man bloss auf die Welt der Sinne
horte, und sagen: Von den Millionen und Abermillionen Keimen gehen im Kampf
ums Dasein so viele zugrunde und nur wenige kommen fort. - Aber dies ist nur die
eine Seite eines Gedankens. Denn fassen wir diesen Gedanken einmal an einem
anderen Ende an. Gleichsam um Ihr Denken in eine gewisse Richtung zu bringen,
mdchte ich Sie ermahnen, den Gedanken am anderen Ende anzufassen. Sie kon-
nen auch in der folgenden Weise lamentieren tber den Kampf ums Dasein. Sie
kénnen lhren Blick richten auf ein Getreidefeld, wo so und so viele Ahren mit so und
so vielen Kérnern stehen, und kénnen sich jetzt fragen: Wieviel geht von diesen
Kornern, die in den Getreideahren sind, in irgendeiner Weise flr sein eigentliches
Ziel verloren, und wie wenig davon wird wiederum in die Erde gesenkt, um Neues
zu werden in demselben Sinne, wie es das Alte war? - Wir senden also unseren
Blick tiber ein Ahrenfeld hin, das in Uppiger Fruchtbarkeit sprosst und spriesst, und
sagen uns: Wieviel von dem, was da sprosst und spriesst, wird vergehen, ohne sei-
nen Zweck erreicht zu haben, und nur weniges wird in die Erde gesenkt, so dass
neue Pflanzen der gleichen Art entstehen. Es ist da also auch so, nur ein wenig auf
einem anderen Gebiete, wie bei den Meerestieren, wo auch nur wenig Keime zur
Entfaltung kommen.

Aber jetzt méchte ich Sie einmal fragen, was mit den Menschen, die etwas essen
mussen, werden sollte, wenn alle Getreidekdrner wiederum in die Erde gesenkt
wiurden? Nehmen wir an, es kdnnte sein - theoretisch kann man ja alles annehmen -
, dass so viel wachst, dass alle Getreidekorner wieder aufgehen kénnten. Aber den-
ken wir dann, was mit denjenigen Wesen geschehen wiirde, welche sich vom Ge-
treide erndhren missen! Hier, sehen Sie, kommen wir an etwas sehr Merkwirdiges;
hier kommen wir zu einer Erschitterung in bezug auf einen Glauben, der uns be-
rechtigt erscheinen kdnnte, wenn wir die Welt der Sinne anschauen. Es konnte uns
berechtigt erscheinen, wenn wir, sagen wir in bezug auf rein sinnliches Dasein ein
Ahrenfeld anschauen, dass ein jegliches Korn wieder eine ganze Pflanze werde.
Aber der Gesichtspunkt ist vielleicht falsch. Vielleicht ist es im Gesamtzusammen-
hange der Welt gar nicht so, dass wir richtig denken, wenn wir einem jeglichen Sa-
menkorn den Zweck zuschreiben, wiederum eine ganze Pflanze zu werden, son-
dern vielleicht ist es so, dass uns nichts berechtigt zu sagen, dass irgendwie dieje-
nigen Korner ihren Weltenzweck verfehlt haben, welche anderen Wesen zur Nah-
rung dienen, ebensowenig, wie uns irgend etwas zwingt zu sagen, dass die Samen
der Meeresfische ihren Zweck verfehlt haben, die nicht wiederum zu Fischen ge-
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worden sind. Es ist namlich wirklich nur ein menschliches Vorurteil, dass ein jegli-
cher Same wiederum zu demselben Wesen werden solle. Denn die Aufgaben der
Einzelwesen kbnnen wir nur ermessen, wenn wir wiederum den Blick auf das Ganze
richten. Und wenn das, was alljahrlich in millionenfacher Weise an Samen im Meere
zugrunde geht, auch nicht zu Fischen wird, so dient es dafiir anderen Wesenheiten,
die der Mensch jetzt nur nicht Gberschaut, zur Nahrung, gibt sich anderen Wesen-
heiten hin. Und wahrhatftig, diejenigen geistigen Substanzen, die sich ins Dasein
ringen in den scheinbar zugrunde gehenden Meeressamen, die lamentieren nicht,
dass sie ihr Ziel nicht erreichen - um Nahrung zu sein flr andere Wesen, aufge-
nommen zu werden von diesen anderen Wesen. Der Mensch, der ja mit seinem
Verstande aussen steht, der glaubt, dass nur alles das eine Bedeutung habe, was
sozusagen zu dem Ziele hinstrebt, das er durch seine Sinne als das letzte Ziel an-
sehen muss. Ein vorurteilslos auf die Natur gerichteter Blick sieht in jedem Stadium
eines jeden Wesens etwas Vollkommenes, und solche Vollkommenheit ruht nicht
erst in dem, zu dem ein Wesen wird, sondern in dem, was es ist.

Das sind solche aus dem Okkultismus heraus gewonnene Gedanken, die in lhnen
angeschlagen werden mussen. Und wenn Sie jetzt von der Aussenwelt zurtckbli-
cken auf die eigene Seele, dann werden Sie wahrnehmen, dass in dieser eigenen
Seele eine Fille von Gedanken ist, die fortwahrend in diese Seele hereinstromen,
fortwéhrend in dieser Seele aufleben, und wenige von diesen Gedanken nur werden
klar gefasst, wenige nur werden ein bewusster Teil der menschlichen Seele. Ma-
chen Sie irgendeinen Weg durch die Stadt und denken Sie daran, wie vieles da
durch Ihre Sinne hereinfallt in Ihre Seele und wie wenig Sie es so beachten, dass es
dann ein bleibender Bestandteil Ihres Seelenlebens wird. Sie nehmen fortwéahrend
Eindriicke auf, und die Masse dieser Eindriicke, die Sie aufnehmen, verhalt sich zu
dem, was dann ein bleibender bewusster Besitz Ihrer Seele wird, geradeso, wie die
grosse Menge der jahrlich entstehenden Fischkeime im Meere sich zu dem verhélt,
was wirkliche, ausgewachsene Fische wird. Auch in lhrem inneren Seelenleben
missen Sie auf dem Grund und Boden eines weiten Gebietes fortwahrend die Pro-
zedur ausfuhren, weniges nur zur Entfaltung kommen zu lassen. Und wenn der
Mensch nur ein klein wenig dahinter kommt, aus welchem Flutenmeere von Phanta-
siegebilden und Vorstellungsgebilden er auftaucht, wenn er aus dem Schlafe auf-
taucht, wenn manchem Menschen noch der Traum eine letzte Spur zeigt von die-
sem ungeheuer reichen Leben, das der Mensch im Schlafzustande fiihrt, dann kann
er auch darauf kommen, dass es eine Bedeutung hat, wenn er so vieles in sich auf-
nimmt, was nicht zum deutlichen Bewusstsein kommt. Denn was zu einem deutli-
chen Bewusstsein kommt, das ist fir die innere Arbeit des Menschen verloren, das
arbeitet nicht mehr an dem System der Sinnesorgane, an dem System der Drisen-
organe, an dem System der Verdauung, an dem Nerven-, Muskel-, Knochensystem
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usw. Das, was in der Seele bewusst wird, was der heutige Mensch als bewussten
inneren Seelengehalt in sich tragt, das arbeitet nicht mehr, das ist gerade dadurch
charakterisiert, dass es losgerissen ist von dem Mutterboden des Gesamtmenschen
und dadurch dem Menschen zum Bewusstsein kommt. Das, was sich verhélt zu
diesen bewussten Vorstellungen wie die vielen Samen zu den wenigen, die Fische
werden, was da hereinkommt an ungeheuer vielen dusseren Eindrticken, aber nicht
ins Bewusstsein hereinkommt, das arbeitet an dem Gesamtmenschen.

Es arbeitet also fortwéhrend an dem Gesamtmenschen dasjenige, was in seiner
Umgebung ist. Sehen Sie, der Traum kann Sie manchmal auch dariber belehren,
wie in der Tat nicht nur das in die Seele hereinzieht, was dann als bewusste Vorstel-
lung fortlebt, sondern wie auch andere Eindriicke in die Seele hereinziehen. Sie
brauchen nur zu achten auf solche Dinge, die sich tausendfach im Leben finden. Sie
trAumen irgendeine Situation: Sie stehen einem Menschen gegenuber, der mit ei-
nem anderen Menschen spricht. Sie stehen als Dritter da. Sie traumen ganz genau
das Antlitz des betreffenden Menschen und so weiter. Sie sagen sich: Woher dieser
Traum? Er macht so den Eindruck, als ob er sich mit Personen befasste, die ich
kenne im physischen Leben, er geht also auf den physischen Plan hinaus in seiner
Anregung. Woher aber der Traum? Ich habe das nicht gehdrt, nicht gesehen. Und
nun forschen Sie nach, und wenn Sie genau forschen, so kbénnen Sie finden, dass
Sie vor ein paar Tagen doch den Menschen gegentibergestanden sind in einem Ei-
senbahnwagen, nur ist es damals unbewusst an |hnen vorbeigegangen. Aber es
lebt sich doch ein. Nur Ungenauigkeit in der Beobachtung macht es, dass die Men-
schen so etwas nicht wissen.

Nun sind allerdings solche Vorstellungen, die in dieser Weise der Traum uns vor
Augen bringt, nicht die allerwichtigsten, die als Eindriicke auf die Seele wirken, son-
dern ganz andere. Denken Sie einmal daran, dass das, was lhnen gestern vorge-
fuhrt worden ist, ja fortwahrend geschehen ist in der Menschheitsentwicklung. Durch
sein Knochensystem hat der Mensch fortwahrend Imaginationen hervorgebracht,
durch sein Muskelsystem fortwéahrend Inspirationen in die Welt geschickt, durch sein
Nervensystem fortwahrend Intuitionen. Das alles ist in der Welt. Das, was bdse ist,
muss der Mensch wiederum zurticknehmen und durch sein Schicksal abtragen.
Aber das andere baut draussen auf und gestaltet, ist fortwdhrend in der Umgebung
des Menschen da. Tatsachlich ist auch alles das, was, sagen wir, nur seit der atlan-
tischen Katastrophe der Mensch an Imaginationen, an Inspirationen und Intuitionen
in die Erdenwelt hinausgegeben hat, vorhanden und gehort zu unserer Umgebung.
Das alles, insofern es ein Gutes war, was da die Menschen hervorgebracht haben,
das brauchen die einzelnen Menschen nicht wieder in ihrem Karmaverlauf zurtick-
zunehmen. Aber was sie so durch Jahrhunderte und Aberjahrhunderte in den auf-

einanderfolgenden Epochen gleichsam hinausgesendet haben in die geistige Er-
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denatmosphéare, das ist wahrhaft fir die Menschen, die jetzt weiterleben, ebenso
vorhanden, wie die Luft fir den physischen Menschen vorhanden ist. Wie der
Mensch die physische Luft atmet, wie die Luft von seiner Umgebung in sein physi-
sches Inneres dringt, so dringen in den Menschen herein die Dinge, die sich da
entwickelt haben als Imaginationen, Inspirationen und Intuitionen, und der Mensch
nimmt mit seinem Seelisch-Geistigen teil an alledem. Und nun ist das Wichtige,
dass der Mensch nicht wesenlos dem gegenuberstehe, was er also in den friiheren
Epochen seines Erdendaseins der Erde selber mitgeteilt hat, dass er nicht unver-
wandt dem gegenuberstehen soll. Verwandt aber kann der Mensch nur werden
dem, was er also als geistigen Inhalt der Erde einverleibt hat, wenn er sich allméah-
lich die Fahigkeit erwirbt, in seine Seele diese Dinge hereinzunehmen.

Wie aber wird das gemacht? Sehen Sie, wenn man in den geistigen Sinn der Er-
denentwicklung eindringt, dann zeigt sich, dass in den Zeiten, in denen die Men-
schen der nachatlantischen Zeit noch etwas von altem Hellsehen hatten, Imaginati-
onen, Inspirationen und Intuitionen in einem ganz umfassenden Sinne der geistigen
Erdatmosphéare mitgeteilt worden sind. Da war vorzugsweise die Zeit der Ausgabe
von solchen spirituellen Substanzen. Seit der vierten nachatlantischen Periode, ins-
besondere aber von unserer Gegenwart an, kommen wir immer mehr und mehr da-
zu, weniger auszusenden, aber mehr darauf angewiesen zu sein, das Alte als ein
uns Verwandtes aufzunehmen, das, was hinausgesendet worden ist, wiederum in
uns hereinzunehmen. Das heisst. der Mensch ist angewiesen darauf, gleichsam ei-
nem friheren geistigen Ausatmungsprozess einen geistigen Einatmungsprozess
entgegenzusetzen. Der Mensch muss immer empfindlicher und empfanglicher wer-
den fur das Geistige, das in der Welt vorhanden ist.

Die alten Zeiten hatten das noch nicht so notwendig, weil sie Geistiges aus ihrem
Innern heraussetzen konnten, sie hatten einen Reservefonds. Der ist aber seit der
vierten nachatlantischen Kulturepoche so weit erschopft, dass in der Zukunft nur
immer das in gewisser Weise herausgesetzt werden kann, was zuerst eingeatmet,
eingesogen wurde. Dass der Mensch in diese neue Mission seines Erdendaseins
sich verstandnisvoll hineinfinden kénne, dazu ist ja gerade Anthroposophie oder
Geisteswissenschaft da, welche den Menschen, die heute schon einen Zug zu ihr
hin haben, wahrhaftig nicht aus dem Grunde geféllt, weil unter anderen Marotten
eben auch diese geisteswissenschaftliche Marotte einmal in die Welt gekommen ist;
sondern Geisteswissenschaft oder Anthroposophie hangt im Innersten zusammen
mit der ganzen Erdenentwicklung, hangt damit zusammen, dass der Mensch darauf
angewiesen ist, nach und nach Verstandnis flr das Geistige um sich herum zu ent-
wickeln. Denn die Menschen, die von unserer jetzigen Zeit ab kein Verstandnis ent-
wickeln werden fur den Geist hinter den Sinnen, fir die geistige Welt hinter der Sin-

neswelt, sie werden denen gleichen, welche im physischen Leibe ihr Atmungssys-
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tem so verdorben haben, dass sie keine Luft bekommen kénnen zum Atmen, dass
sie an Atemnot leiden. Heute ist es noch so, weil ein gewisses Erbgut uralter
menschlicher Weisheit in Begriffen geblieben ist, dass die Menschen von diesen al-
ten Begriffen zehren. Wer aber mit geistigen Augen die Entwicklung der Menschheit
in der letzten Zeit betrachtet, der wird wahrnehmen: wieviel auch im ausseren Mate-
riellen die Erfindungen und Entdeckungen sich h&ufen, geistiger Inhalt ist in einer
gewissen Weise merkwirdig der Erschopfung entgegengegangen. Neue Begriffe,
neue ldeen, sie spriessen der Menschheit immer weniger. Nur diejenigen, welche
die alten Ideen nicht kennen und immer das Alte gerade fur sich wiederum ent-
decken, das heisst, die in gewisser Weise ihr ganzes Leben lang etwas unreif blei-
ben, nur die kdnnen glauben, dass jetzt neue ldeen als solche reifen kénnen. Nein,
die Welt der abstrakten Ideen, die Welt der Verstandesideen, sie hat sich erschopft.
Neue ldeen spriessen nicht mehr.

Bei Thales begann ein gewisses Entstehen der Verstandesideen fir das abend-
landische Denken. Jetzt sind wir in gewisser Weise am Ende, und Philosophie ist
als solche, als Ideenwissenschaft, am Ende. Der Mensch muss sich erheben lernen
zu dem, was jenseits der Ideen und Gedanken, die ja auch nur dem physischen
Plane angehoren, was jenseits dieser Welt der Ideen liegt. Zunachst wird er sich er-
heben zu den Imaginationen. Die werden wiederum etwas Reales fir ihn werden.
Dann wird eine neue Befruchtung eintreten fir das Geistige der Menschheit. Daher
erfliessen uns in der Geisteswissenschaft Imaginationen fir wichtige Weltenvorgan-
ge. Sehen Sie sich an, wie sich die Beschreibung von Saturn, Sonne und Mond von
anderen Dingen unterscheidet, wie sich diese verhalt zu den abstrakten Begriffen
der anderen Wissenschaft. Bildhaft muss man alles geben, so dass es in der ausse-
ren sinnlichen Welt nicht unmittelbar realisierbar ist. Von dem alten Saturn sagen
wir, dass er einen blossen Warmezustand hat. Das ist Unsinn fir die heutige Welt
der Sinne, denn eine blosse Warmesubstanz gibt es nirgends fir die Welt der Sin-
ne. Was aber Unsinn ist fur die Welt der Sinne, ist Wahrheit fir die Welt des Geis-
tes, und hinein sich zu leben in die Welt des Geistes ist das, was dem Menschen
unmittelbar obliegt in die nachste Zukunft hinein. Denn diejenigen, die sich nicht
entschliessen werden, die Luft des Geistes zu atmen, fir welche die Menschensee-
le durch Geisteswissenschaft, durch eine Wissenschaft, die Gber die der blossen
Sinne hinausgeht, empfanglich gemacht werden soll, diejenigen, die sich nicht emp-
fanglich machen wollen fir die geistige Wissenschaft, sie werden wirklich einem Zu-
stande entgegengehen, den man in gewisser Weise flr viele heute schon heran-
kommen sieht: einer geistigen Atemnot und damit einer geistigen Erschopfung, die
dann weiterfuihrt zu einer geistigen Auszehrung, zu einer geistigen Schwindsucht.

Das wirde das Los der Menschen auf Erden sein, die nur bei der Sinneswelt

verbleiben wollten, dass sie an geistiger Schwindsucht zugrunde gehen wirden. So
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wird sich in der Zukunft die Kultur entwickeln, dass es Menschen geben wird voller
Empfanglichkeit und Seelenhaftigkeit und Herz flr die geistige Welt, fir das, was
zunachst als Geisteswissenschaft gegeben wird, flur das, was dann ganz von selbst
in den menschlichen Seelen entspringen wird als die Welt der Imagination, Inspirati-
on und Intuition. So wird es sein mit dem einen Teil der Menschheit, dass er ein
Verstandnis und eine Hingabe haben wird fir diese Welt des Geistes. Das werden
diejenigen Menschen sein, welche die Aufgabe, die der Erde zun&chst gesetzt ist,
erfullen werden. Andere Menschen werden vielleicht bleiben bei der Welt der Sinne,
nicht vorricken wollen tber die Welt der Sinne und Uber das blosse Schattenbild
der Sinneswelt, das in den philosophischen Begriffen, das in der ausseren Wissen-
schaft gegeben werden kann. Diese gehen entgegen geistiger Atemnot, geistiger
Auszehrung, geistigem Siechtum, die vertrocknen innerhalb des Erdendaseins und
erreichen nicht das, was der Erdenentwicklung als Ziel gestellt ist. Es muss aber die
Entwicklung so geschehen, dass ein jeglicher die eigene Seele fragen muss: Wel-
chen Weg wahist du? Gleichsam zur Linken und zur Rechten werden die Menschen
stehen in der Zukunft - diejenigen, fur die allein die Welt der Sinne Wahrheit sein
wird, und diejenigen, fir welche die Welt des Geistigen, des Spirituellen Wahrheit
sein wird.

Da aber die Sinne, wie das Ohr des Menschen, dahinschwinden, da dem Men-
schen am Erdenende alle Erdensinne hingeschwunden sein werden, so kdnnen Sie
jetzt eine Vorstellung davon bekommen, wie real jene Schwindsucht und Auszeh-
rung zu verstehen ist. Verlassen wir uns auf die Welt der Sinne, so verlassen wir
uns auf etwas, was den Menschen verlasst in der Zukunft der Erdenentwicklung.
Dringen wir zur Welt des Geistes vor, so entwickeln wir uns zu dem, was immer
mehr und mehr an den Menschen herankommen will in der Zukunft der Erdenent-
wicklung. Wenn wir ein Symbolum gebrauchen wollen, so kénnen wir sagen: Der
Mensch kann einmal dastehen am Ende der Erdenentwicklung und sprechen wie
Faust, nachdem Faust dusserlich erblindet ist - denn er wird nicht nur dastehen, der
Mensch, ausserlich erblindet, sondern ausserlich taub, ausserlich ohne Geschmack,
ausserlich ohne Geruch -: doch im Innern leuchtet helles Licht, doch im Innern tont
herrlichstes Menschentonen und Menschenwort. So wird der Mensch sagen kon-
nen, der sich der Welt des Geistes zuwendet. Aber der andere, der bei der Welt der
Sinne stehen bleiben wollte, ware ein solcher Faust, der, nachdem er ausserlich er-
blindet ist, sich sagen misste: Blind bist du im Ausseren geworden, doch im Innern
leuchtet kein geistiges Licht, Finsternis nimmt dich allein auf. Zwischen diesen zwei
Faustnaturen hat die Menschheit in bezug auf die Erdenzukunft zu wahlen. Denn
der erste Faust hatte sich zugewendet der Welt des Geistes, der andere Faust aber
hatte sich zugewendet der Welt der Sinne und wéare damit verwandt geworden, ver-
wandt mit dem, was der Mensch empfinden muss als das Wesenlose, das ihm all
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sein Wesen raubt. So nimmt sich das, was wir aus okkulten Hohen herunterholen
wollen, fur das unmittelbare Leben des Menschen aus. Und ich denke, man kann
sich ersparen, in Worte zu fassen, was an moralischen Grundsatzen, was an Wil-
lensantrieben aus einem wirklichen Verstandnis der okkulten Wissenschaft fur die
Menschen der Gegenwart erwachsen kann. Denn aus der richtig verstandenen
Weisheit wird die richtig verstandene Tugend in dem Menschenherzen schon gebo-
ren werden. Streben wir nach wirklichem Verstandnis der Weltentwicklung, suchen
wir nach Weisheit, und es wird nicht fehlen, dass das Kind der Weisheit die Liebe
sein wird.

Das sollte in diesen Vortrdgen auseinandergesetzt werden.
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