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|« 01 DIE VIERFACHE WESENHEIT DES ICH

Vor Mitgliedern — GA-161 Wege der geistigen Erkenntnis und der Erneuerung kunstlerischer
Weltanschauung

Die vierfache Wesenheit des Ich: von aussen wahrnehmbar — als Sprache und Gesang - als
schopferische Phantasie - als Innenerlebnis. Die Fruchtbarkeit von aus der Geisteswissenschaft
heraus erarbeiteten schematischen Aufstellungen. Die Bedeutung der Anthroposophie fur die Er-
neuerung einzelner Lebensgebiete wie Rezitation und Gesang.

Erster Vortrag, Dornach, 9. Januar 1915

Eine Anschauung dartber, welch kompliziertes Wesen eigentlich der Mensch ist,
haben wir uns bereits angeeignet. Man beachtet das nicht immer, weil man ja aus
einer gewissen Erkenntnisbequemlichkeit heraus nach Einfachheit, nach einer Ver-
einfachung des Erkennens, nach einem gewissen Schematismus strebt. Allein ein
genaueres Eingehen auf die Dinge, die wir durch Jahre hindurch betrachtet haben,
kann uns zeigen, welch kompliziertes Wesen die Totalitat der Menschennatur ist.

Nehmen wir nun einmal die Tatsache, dass des Menschen physischer Leib in be-
zug auf seine erste Anlage entstanden ist in ururferner Vergangenheit, wahrend der
alten Saturnzeit. Das, was dazumal entstanden ist als erste Anlage des physischen
Menschenleibes, das tragen wir ja heute noch in uns, aber so, dass wir es aus dem
Verwandlungsprodukt heraus, das wir nach und nach geworden sind, erkennen
mussen. Nachdem wir als physischer Menschenleib durch die Sonnen-, Monden-
und Erdenentwickelung hindurchgegangen sind, ist es so, dass wir nicht mehr mit
der gewdhnlichen Anschauung das erkennen kénnen, was wahrend der alten Sa-
turnzeit entstanden ist. Denn dieser menschliche Leib ist eben umgewandelt worden
wahrend der Sonnen-, Monden- und Erdenzeit. Er hat wahrend der Sonnenzeit eine
Umwandlung dadurch erfahren, dass der Atherleib ihn durchdrungen hat; wahrend
der Mondenzeit hat er eine Umwandlung erfahren dadurch, dass der astralische
Leib ihn durchdrungen hat, und wéhrend der Erdenzeit dadurch, dass das Ich ihn
durchdrungen hat.

Wenn wir also zunachst nur den physischen Menschenleib betrachten, noch nicht
den Atherleib als solchen, nicht den astralischen Leib und auch nicht das Ich, son-
dern nur den physischen Leib, so miussen wir sagen, dass dieser physische Leib
sich in der Hauptsache viermal verwandelt hat.



Einstmals war er da als physischer Leib, und da waren die héheren Glieder der
Menschennatur noch nicht darinnen. Dann hat er sich umgewandelt unter dem Ein-
fluss des Atherleibes, dann unter dem Einfluss des Astralleibes und endlich unter
dem Einfluss des Ich. Das alles ist aber der physische Leib, ist Umwandlungspro-
dukt des physischen Leibes.

Notieren wir uns das einmal: Da haben wir zunachst die erste Anlage des physi-
schen Leibes wahrend der alten Saturnzeit. Dann haben wir unter dem Einflusse der
Sonnenzeit dasjenige, was der atherische Leib aus dem physischen Leibe macht,
also die urspringliche Anlage, und das, was die Sonnenentwickelung daraus macht.
Dann haben wir unter dem Einflusse der Mondenzeit dasjenige, was der astralische
Leib aus ihm macht, und wahrend der Erdenzeit das, was das Ich aus ihm macht.
Das sind vier Verwandlungsformen des physischen Leibes (siehe Schema Seite
13). Jetzt haben wir ins Auge gefasst, was durch den atherischen und den astrali-
schen Leib und durch das Ich in diesem physischen Leibe bewirkt wird. Aber wir ha-
ben nicht die héheren Glieder der Menschennatur fir sich ins Auge gefasst, nicht,
was fur Veranderungen im Laufe der Zeit mit dem atherischen Leibe, mit dem astra-
lischen Leibe, mit dem Ich vor sich gegangen sind. Wahrend der Sonnenzeit kommt
der Atherleib hinzu; der macht nun wahrend der Sonnenzeit seine eigene Entwicke-
lung durch und erleidet dann Verdnderungen wéhrend der Mondenzeit durch den
Einfluss des astralischen Leibes und wahrend der Erdenzeit durch den Einfluss des
Ich, so dass dieser atherische Leib wiederum eine Dreigliedrigkeit hat. Endlich
kommt wéhrend der Mondenzeit hinzu der astralische Leib; der entwickelt sich fir
sich in seiner Astralitdt wahrend der Mondenzeit und wahrend der Erdenzeit durch
das Ich. Aber nun kommt nur wahrend der Erdenzeit das Ich selber hinzu als ein
einzelnes.

Wir kénnen nun das ganze auch von einem anderen Gesichtspunkte aus betrach-
ten. Wenn wir das Ich ins Auge fassen, so haben wir eigentlich ein vierfaches Ich in
uns. Wir haben in uns dasjenige, was das Ich aus dem physischen Leibe macht. Wir
haben dann dasjenige, was das Ich aus dem Atherleibe macht, dann das, was es
aus dem Astralleibe macht und dann das Ich selbst in dem Ich,

Nun wollen wir aber einmal eine andere Frage stellen. Wenn wir den Menschen
sehen, wie er auf dem physischen Plan ist - wir wissen, wenn wir die Abteilungen
des Schemas abzahlen, dass der Mensch eine Zehnheit ist -, also wenn er so auf
dem physischen Plane vor uns steht, was ist dann eigentlich von seiner ganzen
Zehnheit vor uns?



1. Physischer Leib 2. Atherleib 3. Astralleib 4. Ich

5. Atherleib 6. Astralleib 7. Ich
8. Astralleib 9. Ich
10. Ich

Nun, im Grunde genommen ist zunéchst von alledem nur sehr wenig auf dem
physischen Plane vor uns; das meiste von dem, was ich hier aufgeschrieben habe
von dieser Zehnheit, bleibt verborgen. Dasjenige, was vor uns steht, ist zunéachst
dieses Ich hier (siehe Schema: Ich 1). Was ist dieses Ich? Dieses Ich ist das, was
der physische Leib ist, das, was das Ich aus dem physischen Leibe gemacht hat.
Bitte, achten Sie jetzt wohl auf das, was ich sagen werde, denn man bekommt
tberhaupt nur dann davon einen richtigen Begriff.

Wenn Sie einem Menschen gegenubertreten und ihn anschauen, die Form seines
Kopfes, die Physiognomie der Nase, des Mundes, wenn Sie sehen, wie er ist, was
er so ist - auch wenn Sie ihn als Anatom oder Physiologe zerlegen -: dann haben
Sie das, was das Ich aus seinem physischen Leibe gemacht hat.

Das, was das Mondendasein, das Sonnendasein, das Saturndasein aus dem
physischen Leibe gemacht hat, das entgeht Ihrem Blick, das bleibt eigentlich im
Verborgenen; nur das, was das Ich aus dem physischen Leibe macht, das haben
Sie vor den physischen Augen. Also nur dann, wenn man darauf achtet, kann man
sich einen klaren Begriff von der Sache machen.

Ich will versuchen, Ihnen noch zu Hilfe zu kommen durch eine andere Betrach-
tung, um die Sache zu erklaren. Wenn Sie ein Tier vor sich haben, zum Beispiel ei-
nen Hund, einen Wolf, eine Katze, dann haben Sie eine Gestalt, die durch einen
astralischen Leib gemacht ist. Wenn Sie den Menschen betrachten, haben Sie eine
Gestalt, bis in die Blutzirkulation hinein, die durch das Ich gemacht ist. Wenn Sie
dagegen ein Tier betrachten, haben Sie eine Gestalt, die durch den astralischen
Leib gemacht ist.

Verborgen bleibt die Konfiguration des physischen Leibes, welche durch den
atherischen, den astralischen und den physischen Leib selber gemacht ist. Was wir
ausserlich erleben, ist eigentlich eine Verkorperung des Ich. Fassen wir das wohl ins
Auge. Das ist eine Verkorperung des Ich, und wir sollten, wenn wir genau sprechen
uber den Menschen, so sprechen, dass wir sagen: ein auf der Erde verkorpertes Ich
ist der Mensch in seiner ganzen Gestalt bis in die Blutzirkulation hinein.



Also was das Ich aus dem physischen Leibe macht, das nehmen wir wahr. Was
nehmen wir aber noch nicht wahr? Was wir noch nicht wahrnehmen, ist eben dieses
Ich. Wenn Sie das hier Ich 1 nennen und dies hier Ich 4 (siehe das Schema Seite
19), so ist Ich 1 von aussen wahrnehmbar, Ich 4 ist das, was Sie nicht von aussen
wahrnehmen, sondern was Sie nur als Selbsterlebnis haben. Wenn Sie sich erleben
in lhrem Selbstbewusstsein, wenn Sie erleben, was Sie wahrnehmen, was Sie flh-
len, was Sie denken, kurz, wenn Sie sich erleben als Ich, dann nehmen Sie dieses
Ich als solches wahr: das ist das Ich, von dem die Philosophen sprechen. Ich 4 also
nehmen Sie wahr als Innenerlebnis.

Nun konnten Sie es nicht als Innenerlebnis wahrnehmen, wenn wirklich nur das
Ich da ware. Ich habe Ihnen schon gesagt, dass wir nicht nur wahrend der Nacht,
sondern auch wahrend des Tages schlafen. Wir sind uns nicht voll bewusst des
ganzen inneren Erlebens, und insofern wir bei Tage schlafen, leben bei Tage auch
in uns die Wesenheiten der héheren Hierarchien.

In diesem Ich leben, von der geistigen Welt aus ihre Impulse hereinerstreckend,
die Angeloi, die Archangeloi und die Archai. In dem, was am allermeisten schlaft, in
dem entschiedenen Wollen, lebt zunachst die Kraft der Archai. Es leben schon auch
die Angeloi und die Archangeloi im Wollen, aber die tiefsten Impulse des Wollens
kommen immer von den Archai. Nur weiss der Mensch ja von seinem Wollen, wie
ich Ihnen schon auseinandergesetzt habe, sehr wenig. Im Gefiihle des Menschen
lebt die Kraft der Archangeloi und in seinem Denken die Kraft der Angeloi. Man
kann sagen: als unbewusstes Selbsterlebnis sind in uns die Willen gebenden Ar-
chai, die Gefuhle gebenden Archangeloi und die Denken gebenden Angeloi. Und
das alles strebt und webt in das Ich hinein und wird zuletzt zu dem, was der Mensch
eben sein inneres Seelenleben nennt.

Aber bekannt ist eigentlich nur das Ich 1. Geradeso wie hinter dem, was wir als
Verkorperung des Ich anschauen, das liegt, was der astralische Leib, der &therische
Leib und der physische Leib selbst aus dem physischen Leib gemacht haben, so
liegt hinter dem, was wir innerlich erleben, dasjenige, was die Angeloi, die Archan-
geloi und die Archai bewirken. So dass wir sagen konnen: Im Grunde genommen
kennt der Mensch sehr wenig von dem, was er eigentlich ist.

Wenn der Mensch einem anderen Menschen begegnet, so nimmt er dessen Ich 1
wahr; wenn er in sich selber hineinblickt, so nimmt er sein Ich 4 wahr. Also acht von
den zehn Gliedern bleiben zunachst im Verborgenen liegen. Wenn aber auch diese
Glieder fur sich selbst im Verborgenen bleiben, so kann man doch sagen, dass ihre
Wirkungen in gewissen Einzelerscheinungen des menschlichen Erlebens zutage

6



treten. Verborgen bleibt einmal, was das Ich aus dem &atherischen Leibe macht. Wie
das Ich hier, welches ich das Ich 2 nennen mdéchte, im atherischen Leibe sich be-
nimmt, das bleibt zunachst - aber eigentlich nur scheinbar - verborgen. Wir werden
gleich sehen, dass es auch etwas herauskommt.

Wie das Ich 1 aussieht, das gibt sich uns, wenn wir einem Menschen gegenuber-
treten, in seiner Gestalt, in seiner Form zu erkennen. So wie das Ich 1 in der physi-
schen Gestalt, in der physischen Form sich kundgibt fir das aussere Wahrnehmen,
kann natdrlich das Ich 2, also das, was das Ich aus dem atherischen Leibe macht,
nur dem Hellseher erscheinen. Der atherische Leib ist nicht ein Formenleib, sondern
ein Bewegungsleib. Ahnen kdnnen Sie, auch ohne Hellsehen, wie das Ich 2 den
atherischen Leib in ganz bestimmte rhythmische Bewegungen versetzt, so wie dem
physischen Leibe das Ich 1 seine Form gibt. Aber diese rhythmischen Bewegungen,
diese inneren Bewegungen des atherischen Leibes kommen, indem sie sich durch-
dricken in den physischen Leib hinein, im physischen Leibe zum Vorschein, oder
besser gesagt, sie kommen in der physischen Welt zum Vorschein.

Wir versuchen das, was da das Ich im atherischen Leibe darinnen an Bewegun-
gen erzeugen kann, ich mdchte sagen, herauszuholen durch die eurythmischen
Bewegungen, soweit das in der Gegenwart schon geschehen kann. Wenn Sie sich
ein Gedicht oder ein Musikstlck eurythmisiert vorstellen und Sie kdnnten abstrahie-
ren, absehen von dem physischen Leibe und nur hinsehen auf das, was der Ather-
leib tut, dann wiirden Sie das Ich im &therischen Leibe darinnen in Bewegung ha-
ben.

Wir versuchen abzutrotzen dem Ahriman diese Eurythmie; denn dadurch, dass
Ahriman in die Welt gekommen ist, ist der menschliche Atherleib so verhartet wor-
den, dass er die Eurythmie nicht als nattrliche Gabe entwickeln konnte. Die Men-
schen wirden eurythmisieren, wenn Ahriman den menschlichen atherischen Leib
nicht so verhartet hatte, dass das Eurythmische nicht zum Ausdruck kommen kann;
denn dieses Eurythmische muss sich durchpressen durch nur ein einziges Glied des
menschlichen physischen Leibes und wird durch die anderen Glieder des physi-
schen Leibes in Bann gehalten.

Der Atherleib, der beim Musikalischen, beim Singen und auch beim Sprechen ei-
gentlich veranlasst ist, in eurythmischen Bewegungen zu leben, der wird durch die
Schwere des physischen Leibes, also durch Ahriman, abgehalten, diese Bewegun-
gen wirklich auszufiihren und kann sie nur durch ein einziges Glied zum Ausdruck
bringen: er kann sie nur in Lunge und Kehlkopf hineinlegen, indem er die Luft durch
sie hindurchpresst. Dadurch kommt die Sprache und der Gesang zustande. Wir
konnen also sagen, dass das Ich 2, indem es den atherischen Leib durchorganisie-
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ren, durcheurythmisieren will, sich, statt den ganzen Menschen zu ergreifen, mit ei-
nem Teile des Menschen begniigen muss im Gesang und in der Sprache.

Wenn der Mensch singt oder spricht, dann kommt im Tone und in der Vokalisie-
rung eigentlich immer ein Spektrum des ganzen Menschen zum Vorschein. Das,
was man hort, ist der Ton, ist der Vokal. Dasjenige, was aber alles zum Vorschein
kommt fUr das hellseherische Bewusstsein, das ist im Grunde genommen ein gan-
zer Mensch, der ganze Mensch in einer gewissen Bewegungsform.

A, E, I, 0, U, das ist immer ein ganzer Mensch, namlich ein Spektrum, ein atheri-
sches Gespenst des ganzen Menschen. Nur wird in einseitiger Weise der atherische
Leib bewegt, so dass wenn Sie einen Menschen sprechen héren: A, E, I, 0, U -, das
so verlauft, dass Sie hintereinander finf Menschen spektrisch sehen, nur immer in
verschiedener Bewegungsform und so, dass nicht immer der ganze Mensch voll
und gleichméassig zu sehen ist, sondern manchmal mehr der Kopf, manchmal mehr
die Hande, manchmal mehr die Beine. Die anderen Teile treten dann, ich mdchte
sagen, in Dunkelheit, in Dusterheit zurick.

Nun steht aber in Verbindung mit jenem selben Ich 2, von dem ich Ihnen eben
gesagt habe, dass es in seinen Wirkungen in die Sprache, in den Gesang hinein er-
tont, wiederum eine Wesenheit aus der Reihe der Angeloi. Aber dieser Angelos ist
gerade derjenige, von dem ich o6fter in diesen Vortragen gesprochen habe. Das ist
das, was nattrlich ganz und gar nicht zum Bewusstsein kommen kann, denn es
kommt ja nicht einmal das zum Bewusstsein, was ich Ihnen soeben erzahlt habe
von der Ich-Tatigkeit im atherischen Leibe, wenn die Menschen singen oder spre-
chen. In alles das ergiesst sich ein Wesen aus der Hierarchie der Angeloi. Das ist
eben ein Diener des Volksgeistes, und auf diesem Wege kommt also aus dem
Volksgeiste die Sprachfarbung, die besondere Sprache in den Menschen hinein.
Dadurch, dass der Volksgeist der Hierarchie der Archangeloi angehdrt, hdngt dies
wieder mit den hdheren Gebieten zusammen. Das ist ein komplizierter Weg, durch
den das Volksmassige, das Nationale, in den Menschen hineinkommt. Aber so glie-
dert es sich hinein, auf diesem Wege und an dieser Stelle. Denn hinter diesem An-
gelos steht der Volksgeist, der eine Wesenheit aus der Reihe der Archangeloi ist.

Wir wollen nun dieses néachste Ich, das wiederum verborgen bleibt, Ich 3 nennen.
Dieses Ich 3 erlebt der Mensch auch nicht unmittelbar. Denn dasjenige, was man
unmittelbar erlebt, ist Ich 4. Was man von aussen sieht, ist Ich 1. Und wenn wir von
aussen wahrnehmen die Wirkung von Ich 2, so ist es dann, wenn der Mensch singt
oder spricht. Ich 3 lebt in sehr unterbewussten Regionen; es lebt in alle dem, des-
sen der Mensch fahig ist im Umfange seines Phantasieschaffens. Alles was der
Mensch an Phantasiebildern in sich hervorbringen kann, an Bildern, die nicht Abbil-
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der der physischen Aussenwelt sind, das stammt von Ich 3, so dass wir sagen kon-
nen: es lebt als schdpferische Phantasie im weitesten Umfange.

Hier musste auch dasjenige beschrieben werden, was Sie in meiner «Philosophie
der Freiheit» unter dem Titel «Moralische Phantasie» finden. Da kommt sie zum
Vorschein als Moralprinzipien schaffende Phantasie. Alles Schopferische, im Guten
und im Bosen, gehort an diese Stelle der menschlichen Wesenheit. Ich sagte: «Im
Guten und im Bosen», denn Sie kdnnten ja der Meinung sein, es gebe viele Men-
schen, die einen auffallenden Mangel an Phantasie zeigen. Da kann man nur sa-
gen: Oh, hatten sie mehr wirkliche Phantasie, diese Menschen! Denn ein wenig
Pflege der wirklichen Phantasie ist ein gutes Heilmittel gegeniiber gewissen Scha-
den des Lebens.

Ich méchte Sie nur auf eines aufmerksam machen. Es gibt Menschen, die schei-
nen gar keine Phantasie zu haben auf den Gebieten, auf denen man oftmals Phan-
tasie sucht. Ja, wenn sie manchmal Gelegenheit nehmen, sich Uber die Phantasie
ZU aussern, zeigen sie sogar einen ausgesprochenen Hass gegen alle Phantasie-
schopfungen. Wenn man ihnen aber zu Leibe oder, ich méchte sagen, zur Seele
rickt, zeigen sie, dass sie im Grunde sehr viel Phantasie haben: kaum horen sie
namlich da oder dort ein Wort Gber ihren Nebenmenschen, das ihm abtraglich ist, so
erfinden sie ganze Geschichten und erzahlen die tollsten Dinge Uber ihren Neben-
menschen. Alles, was man so lugt, ist ja Geschopf der Phantasie, ist ein Umwand-
lungsprodukt der Phantasie ins Bdse. Und wenn Sie diese Erweiterung der Phanta-
sie ins Bose nehmen, so werden Sie gewahr werden, dass die Phantasie doch
ziemlich verbreitet ist in der Welt der Menschen. Wenn Sie alle die Schépfungen der
Phantasie ins Auge fassen, welche die Menschen zuwege bringen, indem sie tber
ihre Mitmenschen dieses oder jenes sagen, oder auch sonst dieses oder jenes zum
besten geben, so werden Sie ein ziemliches Quantum von Phantasie finden auch
bei denjenigen Menschen, die im gewohnlichen, im edleren Sinne phantasiearm
sind. Die menschlichen Fahigkeiten verschlagen sich eben manchmal, und Ligen-
haftigkeit und Verleumdungssucht sind eben verschlagene Phantasie.

Im ganzen kdnnen wir sagen: Da unten in der Stromung der menschlichen We-
senheit, da ruht Ich 3, denn in allem, was der Mensch schaffen kann aus sich sel-
ber, was aus den Tiefen seines Seelenlebens heraufsprudelt im Guten und im Bo6-
sen, ist dasjenige, was vom Ich 3 kommt. Aber auf dieses Ich 3 haben Einfluss We-
senheiten aus der Kategorie der Angeloi und Wesenheiten aus der Kategorie der
Archangeloi, im Guten und im Bésen, mit luziferischer und ahrimanischer Natur.
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Jeh € von aufien wahrnehimbar
Jc.h¢ als Innenerlebnis

Jeh©  als Sprache und Gesang
‘Jch‘} als schopferische Phantasie

Sie bekommen ein Bild von der Menschennatur, wenn Sie dieses hier abgrenzen.
(Siehe Schema: Ich 4, Ich 3, Ich 2, Ich 1.) Wenn Sie dieses abgrenzen, haben Sie
auf der einen Seite die Offenbarung des menschlichen Ich nach aussen; wenn Sie
hier abgrenzen, haben Sie die Offenbarung des menschlichen Ich nach innen. Zwi-
schen den beiden haben Sie dasjenige, was, ich méchte sagen, halb aussen ist, die
Ausserung des Inneren nach aussen; das ist Ich 2. Ich 3 ist das, was nur halb inner-
lich ist, ndmlich von unbekannten Tiefen in das Innere hereinkommend. Dasjenige
dagegen, was nach aufwarts von dieser schragen Linie hier liegt, ist etwas von der
gegen die physische Natur hin liegenden verborgenen Menschennatur. Was unter-
halb dieser schragen Linie liegt, das sind die ndchsten geistigen Hierarchien, die mit
dem Menschen in Zusammenhang stehen.

Im Grunde genommen, wenn man auf der Erde vom Menschen spricht, hat man
kaum etwas anderes im Auge als das, was innerhalb dieser Linie liegt. Dariiber aber
ist alles das, was als Residuum, als Rest im Menschen vorhanden ist von der alten
Saturn-, Sonnen- und Mondenzeit.
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Wenn Sie hier eine Linie ziehen ( ), so bekommen Sie alles das, was aus der
Mondenzeit im Menschen verborgen ﬁegt. Wenn Sie hier (®) eine Linie ziehen, be-
kommen Sie alles das, was aus der Sonnenzeit im Menschen verborgen liegt. Wenn
Sie hier ( ?) eine Linie ziehen, alles das, was aus der Saturnzeit im Menschen ver-
borgen liegt.

Ziehen Sie hier eine Linie (%), so bekommen Sie das, was wéhrend der Jupiter-
zeit offenbar werden wird, wo der Mensch unter den Angeloi leben wird. Ziehen Sie
hier eine Linie (?), so bekommen Sie das, was wahrend der Venuszeit offenbar
werden wird, und hier zum Schlusse bekommen Sie das, was wahrend der Vulkan-
zeit offenbar werden wird.

Nach einer gewissen Seite hin gibt Ihnen dieses Schema ungefahr einen Begriff
von der Kompliziertheit der Menschennatur. Es ist gut, die Dinge nicht nur so zu be-
trachten, wie sie sich im Verlaufe unserer Zyklen darbieten, sondern wir sollen auch
die einzelnen Dinge miteinander in Beziehung bringen. Ich wollte Ihnen heute ein
Beispiel geben, wie diese Dinge miteinander in Beziehung gebracht werden kdnnen.

Ein solches Schema kann man ja auf verschiedene Weise finden. Ich will Thnen
zuerst sagen, wie etwa der Hellseher auf ein solches Schema kommt. Der Hellseher
wird sich sagen: Ich trete einem Menschen gegentiber; von diesem Menschen neh-
me ich zunachst mit der physischen Wahrnehmung seine aussere Gestalt wahr, al-
les was zum Ausseren gehdrt. Aber ich kann nun hellseherisch diese Gestalt vertie-
fen; da komme ich gewissermassen auf den Grund der ausseren Gestalt. Sehe ich
dann ab von der ausseren Gestalt, dann nehme ich ein atherisches Wesen wahr,
und in dieses atherische Wesen spielen hinein die Sprache, der Gesang, wie Uber-
haupt alle Tondusserungen. Das vertieft mir das Aussere. Ebenso kann ich mein
Inneres vertiefen. Ich kann zunachst mein Selbstbewusstsein so entwickeln, wie
man es im gewohnlichen physischen Leben entwickelt. Dann kann man es aber
auch vertiefen. Man kann in die Welt, die sonst nur als Phantasiewirkung sich aus-
sert, sein Innenleben hineinergiessen. Dann entsteht aber etwas Reales. Dann ent-
steht wirklich Imagination, dann hort die Phantasie auf, blosse Phantasie zu sein. Es
gelangt der Mensch in ein Gefluhl hinein, das ihm sagt: die Phantasie ist nicht mehr
bloss Phantasie, sondern taucht unter in ein Reales. Da kommt einem etwas entge-
gen und man weiss, das ist das Innere und dies ist das Aussere (siehe Zeichnung),
und die kommen einander entgegen.
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Das ist die Form, wie das hellseherische Bewusstsein dies erlebt. Dann muss es
sich wie daransttickeln das, was es in der Anschauung erleben kann, indem es sich
versetzt in die Monden-, Sonnen- und Saturnzeit. Auf diese Weise kann man hellse-
herisch, schopferisch die Notwendigkeit eines solchen Schemas in sich erleben.
Derjenige, der die ersten Stufen der Initiation durchgemacht hat, kann das so erle-
ben.

Aber selbst wenn man diese Stufe noch nicht erreicht hat, kann man sich bis zu
einem gewissen Grade helfen, damit man nach und nach dazu kommt, das auch
innerlich zu erleben, was von aussen an einen herantritt. Wenn man alles das zu-
sammennimmt, was bis jetzt vorgetragen worden ist Uber die Geisteswissenschatft,
dann kdnnen Sie dieses Schema, so wie es hier aufgeschrieben ist, sich selbst zu-
sammenstellen. Sie missen sich nur die Miihe geben, nicht nur hintereinander fort
zu lesen, sondern zu versuchen die Dinge zu verbinden, die vorgetragen worden
sind. Man kann sich dieses Schema aus dem vorhandenen Zyklenmaterial bilden.
Und das ist sehr nitzlich, denn indem man so das Material verarbeitet, das in den
Zyklen geboten ist, schreitet man weiter von einem ausserlichen Aufnehmen zu ei-
nem innerlichen Verarbeiten. Dieses innerliche Verarbeiten hat einen hohen Wert
flr das wirkliche Vorwartskommen.

Ich habe Ihnen heute ein Beispiel gegeben, wie man aus den Zyklen sich ein sol-
ches Schema aufbauen kann. Ich hoffe nun, dass viele von Ihnen sich solche
Schemata nach und nach aufbauen werden. Dann wird erstens das wesenlose
Spekulieren Uber den Inhalt der Zyklen geringer werden, und das ist sehr gut; und
zweitens werden durch solche Zusammenstellungen wirklich innere Evolutionen
durchgemacht. Es werden die einzelnen weiterkommen, wenn solche fruchtbaren
Zusammenstellungen gemacht werden. Man kann nicht nur ein paar solcher Zu-
sammenstellungen aus den Zyklen machen. Aus dem, was jetzt als Zyklenmaterial
vorliegt, kann man, wenn man sie fruchtbar macht, nicht nur Hunderte, sondern vie-
le, viele Tausende, vielleicht noch mehr, von solchen Zusammenstellungen machen.
Also Sie sehen, man hat genug zu tun, wenn man in entsprechender fruchtbarer
Weise dasjenige anwendet, was in den Zyklen gegeben ist.
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Geht man wiederum von einem solchen Schema zu einer Erweiterung des Sche-
mas, dann kommt man erst recht weit. Wenn Sie dasjenige, was eigentlich auf dem
physischen Erdenplane vorliegt, absondern, diese vierfache Gestaltung des Ich, so
konnen Sie sagen: Unter dem Diagonalstreifen liegt alles das hier, und tGber ihm
liegt alles das da. Bei diesen Punkten mussen wir nur die Anordnung umkehren.
Was hier unten eingeschrieben worden ist, missen Sie oben hinsetzen. Dann ha-
ben wir die sechs Punkte oben; wir missen also da oben sechs Punkte machen und
mussten das, was hier sechs Glieder sind, an diese sechs Punkte schreiben. Das,
was hier oben ist, missten wir unten hineinschreiben. Wir kdnnten wieder sechs
Punkte machen und wir kdnnten die sechs Punkte da hinschreiben, wo die oberen
Punkte sich befinden.

Das brauchen wir aber nicht zu tun, denn das hat schon der Kosmos fiir uns ge-
macht. Das, was auf der Erde ist, ist da; und obzwar das, was aus der Saturn-, aus
der Sonnen- und der Mondenzeit in uns lebt,
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zunachst verborgen ist, und das, was als Jupiter-, Venus- und Vulkanzeit einst
kommen wird, auch verborgen ist, so sind doch die Spuren dazu vorhanden im
Weltall, im Zodiakus, im Tierkreis.

Man kann also dieses Schema erweitern. Alles das, was auf der Erde nicht
Mensch ist, finden wir auch, wenn wir hinauf- oder hinuntersteigen. Es ist dies nur
eine Andeutung, wie Sie verbinden kénnen unsere elementarischen Lehren mit
dem, was in den Zyklen enthalten ist Uber die geistigen Hierarchien und ihren Zu-
sammenhang mit den Weltenkdrpern.

Aber auch mancherlei werden Sie finden in bezug auf, sagen wir, Padagogik.
Selbst Padagogik wird sich ergeben, wenn wir so etwas, wie wir es jetzt auseinan-
dergesetzt haben, in der richtigen Weise betrachten.

13



Bedenken Sie, dass wir darauf gekommen sind, dass in Ich 2 Sprache und Ge-
sang vorhanden sind. So dass wir sagen konnen: die Sprache und der Gesang sind
zusammengedrangt durch Ahriman aus der ganzen Menschennatur. Wenn das
einmal richtig verstanden werden wird, wird sich etwas ausserordentlich Wichtiges
fur das wirkliche Leben ergeben. Erstens wird sich ergeben fir die Gesangspada-
gogik der Grundsatz, dass man ein Bewusstsein hervorrufen muss bei dem Singen-
Lernenden von dem Anteil, den der Atherleib dabei hat: gleichsam von dem fortwah-
renden Uberleiten der Téne auf den Atherleib. Erst dann, wenn diese Anteilnahme
des Atherleibes beim Singen wirklich in Betracht gezogen werden wird, wird auch
jener Umwandlungsimpuls eintreten, der mit Bezug auf die Gesangspadagogik not-
wendigerweise aus unseren Prinzipien heraus erfolgen muss. Praktisch gesprochen
wird sich das darin zeigen, dass die Gesangslehrer und -Lehrerinnen den Schiler
immer mehr dahin bringen werden, weniger mit Bewusstsein zu verbinden das Ge-
fuhl in den physischen Organen, daflr aber mehr Bewusstsein zu entwickeln in
dem, was gewissermassen diesen physischen Organen anliegt. Der Singende muss
ein Gefihl haben, nicht so sehr von der Bewegung der Organe, sondern von dem,
was die Luft in ihm und um ihn in ihrer Bewegung tut. Eine Emanzipation des be-
wussten Erlebens des Tones in der Luft von dem Erleben des Tones im Organe ist
dasjenige, was aus dem richtigen Erkennen der geisteswissenschaftlichen Grund-
satze in der Gesangspéadagogik folgen wird.

Ebenso wird man mit Bezug auf die Sprachtechnik, namentlich was das Rezitie-
ren betrifft, immer mehr darauf kommen, dass auch da es sich handelt um ein wirkli-
ches Bewusstwerden von dem elementarischen Umwobensein, wahrend man
kiinstlerisch spricht.

Dadurch nun ist es moglich, dass der Ton zum wirklichen Kunstton wird, dass der
Sprecher ein Geflhl erhéalt von dem Bewusstsein, dass man, indem man kinstle-
risch spricht, nicht bloss in seiner Haut eingeschlossen lebt; sondern ich méchte es
so ausdrticken: derjenige, der kinstlerisch spricht, wird den Ton fihlen in der Luft,
den Laut fuhlen in der Luft als lebendiges Wesen, und durch dieses Den-Laut-
Fuhlen als lebendiges Wesen wird er etwas wie einen Unterton haben, wie eine Un-
ternuance im Sprechen. Den Laut fuhlen im lebendigen Sprechen: das wird wie-
derum eine Bereicherung der Rezitationspadagogik ergeben.

Gerade durch das Eingehen auf die Intimitaten der Geisteswissenschaft wird sich
fur das Lehren und das Lernen im Leben Bedeutungsvolles ergeben. Vieles von
dem, was anklingt, wenn man solche Dinge berihrt wie diejenigen, die heute be-
rihrt worden sind, ist eigentlich der Menschheit heute noch recht wenig bewusst.
Zum Beispiel ware es gut, ein Bewusstsein davon zu entwickeln, wie eine gewisse
neue Lautformulierung in einzelnen Gebieten meiner Mysteriendramen versucht
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worden ist. Am leichtesten ist das im siebenten Bilde des ersten Mysteriendramas
zu verfolgen. Aber auch in den anderen Mysteriendramen sind solche Partien, wo
das verfolgt werden kann.

Ein gewisses inneres Gestalten des Lautes - neben all dem, was sonst darinnen
liegt - ist es, in dem sich ausdrickt ein neues Element im poetischen Schaffen, von
dem heute kaum irgendwo eine Spur vorhanden ist, das aber an die Stelle treten
wird dessen, was Reim, Endreim oder Anfangsreim in friheren Zeiten war. Ein ge-
wisses innerliches, ich mochte sagen, ein atherisch-poetisches Erleben des Lautes
gegenuber dem mehr ausserlich-physischen Erleben des Lautes, wie es im Endreim
oder im Anfangsreim ist. Das Bedurfnis ist ja vorhanden, schon in unserem immer
mehr prosaisch werdenden Rezitieren, die alten Formen abzustreifen. Nicht leicht
l&sst sich heute jemand darauf ein, den Anfangsreim, die Alliteration, wie Jordan es
versucht hat, zu gebrauchen; und nicht sehr lasst sich heute ein Rezitator darauf
ein, den Endreim so zu betonen, wie er urspringlich betont war. Man betont lieber
sinngemass. Aber das ist Prosa; das ist keine poetische Sprache, wenn man bloss
sinngemass rezitiert. Poetisches Rezitieren wirde sein: ein Rezitieren mit vorzugli-
cher Betonung desjenigen, was nicht das prosaische Element ist in der klnstleri-
schen Gestaltungsart. Das wird aber erst wiederum mdglich sein, wenn man, statt in
das Ausserliche der Lautkonfiguration im Reim oder ausseren Rhythmus, sich in je-
nen inneren Rhythmus einlebt. So wird man sich hineinleben missen in den Laut in
der Weise, wie ich es auf einem anderen Gebiete besprochen habe: wie ich es be-
sprochen habe in den Vortragen der letzten Zeit, wo ich von dem Hineinleben in den
einzelnen Ton beim musikalischen Komponieren in der Zukunft sprach.

Alle diese Beispiele zeigen, dass es mit dem Lernen der Theorien der Geistes-
wissenschaft durchaus nicht getan ist, sondern dass es ankommt auf ein innerliches
Erleben desjenigen, was wir aufnehmen und auf ein Durchdringen der ganzen Seele
mit dem, was die Geisteswissenschatft will, wie ich es bei einer anderen Gelegenheit
schon gesagt habe.

Eben gerade damit sollte ein Anfang gemacht werden bei unserem Bau. Soweit
etwas, was eine Anregung zu geben vermag, ausserlich hingestellt werden kann,
sollte es in diesem Bau hingestellt werden, um durch das Anschauen von Formen
und Farben eine Wirkung zu erfuhlen in der ganzen Seele und nicht bloss im Auge.
Vollig wird aber das, was angedeutet worden ist, nur erreicht werden, wenn wir uns
veranlasst fuhlen, das ganze Leben in derselben Weise zu gestalten - da, wo es
heute schon mdglich ist -, wie es bei diesem Bau versucht wurde. Aber dann muss
man eben auch versuchen, die Geisteswissenschaft wirklich lebendig zu machen,
sie wirklich hineinzugiessen in das, was wir unternehmen und tun wollen. Es ist
notwendig sich bewusst zu werden, dass mit der geisteswissenschaftlichen Weltan-
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schauung etwas gegeben werden soll, was eine Art neuen Menschen in jenem alten
Menschen erzeugt, der wie ein Erbstlck friherer Erdenevolution auf uns gekommen
ist. Wir nehmen zu gleicher Zeit mit der Geisteswissenschaft die Vorbedingungen in
uns auf, die dazu dienen, dem zur Geburt zu verhelfen, was geboren werden soll fur
die Erdenzukunft.

Wenn man das will, dann muss man allerdings tief, tief mit seinem ganzen Wesen
die Geisteswissenschaft verbinden. Wir haben da und dort schon schéne Beispiele
von einem solchen Durchdringen erlebt. Von einem hervorragenden Beispiele ha-
ben wir des ofteren schon gesprochen. Ich moéchte bei dieser Gelegenheit einige
Worte unseres Freundes Christian Morgenstern zum Schlusse erwahnen, welche
solch ein Beispiel darstellen, wie unter uns Geisteswissenschaft als Seelenerlebnis
in Herz und Seele eindringen kann. Nicht dadurch, dass wir sie theoretisch aufneh-
men, dringt ja die Geisteswissenschaft in uns wirklich so ein, wie sie es kann, son-
dern erst dann, wenn sie sich in jede Fiber unseres Wesens hineinlebt.

Und das ist ein Beispiel, ein Beispiel unter vielen, dass Geisteswissenschaft so
schon in einem Gedichte wie demjenigen Christian Morgensterns zum Ausdruck ge-
kommen ist. Scheinbar kdnnte dieses Gedicht auch aus einer anderen Weltan-
schauung geschrieben worden sein, in Wirklichkeit atmet es aber ganz, in jeder Zei-
le nicht nur, sondern auch in der Vokalisierung - aber Vokalisierung hier seelisch
genommen - den Geist unserer Geisteswissenschatft:

Ich bin aus Gott wie alles Sein geboren,
ich geh im Gott mit allem Mein zu sterben,
ich kehre heim, o Gott, als Dein zu leben.

Erst wurde ich aus Deinem Ich gegeben,
dann galt es dies Gegebne zu erwerben,
Dir als ein Du es Brust an Brust zu heben.

Da wollte Stolz es mittendrin verderben,
und es ward Dir, und Du warst ihm verloren...
Bis dass Du Uberméchtig mich beschworen!

Da ward ich Dir zum andernmal geboren:

denn ich verstand zum erstenmal zu sterben,
denn ich empfand zum erstenmal zu leben.
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| + 02 DAS WEITERWIRKEN ALTER SATURNKRAFTE

Vor Mitgliedern — GA-161 Wege der geistigen Erkenntnis und der Erneuerung kunstlerischer
Weltanschauung

Das Weiterwirken der alten Saturnkrafte in der Schicksalsgestaltung des Menschen, der alten
Mondenkrafte in der Embryonalentwickelung. Die Wandlungen im Verhéaltnis des Menschen zu
den Gedanken. Das Wirken von Sonnenwesen in der philosophischen Entwickelung der Mensch-
heit. Das Empfinden fir solche Tatsachen bei Christian Morgenstern.

Zweiter Vortrag, Dornach, 10. Januar 1915

In Erinnerung an das, was wir gestern zu betrachten versuchten, denken wir dar-
an, wie es zunachst mit dem, was wir die Saturnentwickelung des Menschen nen-
nen, eigentlich beschaffen sein muss.

Wenn wir das ins Auge fassen, was wir gestern ausgeftihrt haben, so wissen wir,
dass in uns, ich mochte sagen, in unserer Menschenwesenheit auf verborgene Art
dasjenige vorhanden ist, was in der Saturnzeit zuerst in uns verpflanzt worden ist:
die erste Anlage der physischen Leiblichkeit. Das was die alte Saturnentwickelung
an uns getan hat, das ist heute nicht mehr irgendwo innerhalb unserer ausseren
Welt anzutreffen. Diese alte Saturnentwickelung ist in urferner Vergangenheit ein-
mal heraufgezogen, ist wiederum vergangen, hat Eigentimlichkeiten, Krafte gehabt,
die wir heute, wenn wir um uns herumblicken, zunéchst vergeblich suchen. Denn
auch, wenn wir zu den Sternen aufschauen in den Weltenraum hinaus, finden wir
heute zunachst nicht das, was innerhalb der alten Saturnentwickelung herrschend
war.

Es ist ja, nachdem diese alte Saturnentwickelung abgedammert war, die Sonnen-
entwickelung und dann die Mondenentwickelung gekommen. Heute leben wir inner-
halb der Erdenentwickelung. Drei Entwickelungsperioden sind vergangen. Das, was
ihre Eigentimlichkeiten waren, ist mitvergangen, ist jetzt nicht mehr, ich méchte sa-
gen, in unserem Blickfelde. Nur unter den verborgenen, unter den okkulten Wirkun-
gen, die die Welt durchwallen, kdnnen wir das finden, was Eigentimlichkeit der al-
ten Saturnentwickelung war. Wir kdnnen noch die Kréfte gewissermassen entde-
cken, die dazumal an unserem physischen Leibe gearbeitet haben.

Wenn Sie sich erinnern an das, was in meiner «Geheimwissenschaft im Umriss»
dargestellt ist, so werden Sie wissen, dass damals tatig war ein Zusammenwirken
der Geister des Willens und der Geister der Personlichkeit. Dieses Zusammenwir-
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ken ist auch heute noch da, aber, wie gesagt, wir kdnnen es nicht im ausseren
Blickfelde finden. Wir finden es, wenn wir in das hineinblicken, was wir unser per-
sonliches Schicksal nennen. Unser personliches Schicksal wird ja so gewoben,
dass in den aufeinanderfolgenden Inkarnationen das, was uns trifft, wie Ursache
und Wirkung zusammenhangt. Und was da wirksam ist in unserem personlichen
Schicksalsstrom, das sind keine Krafte, die der aussere Naturwissenschafter unter-
suchen kann. Denn er wird unter den Kraften, die er auf dem Gebiete der Physik,
Chemie, Biologie, Physiologie und so weiter entdeckt, nichts finden, was hervorruft
jenen Zusammenhang von Ursache und Wirkung, der in unserem personlichen
Karma zum Ausdruck kommt. Die Gesetze, die da walten, entziehen sich der physi-
kalischen Beobachtung. Aber sie entziehen sich auch der historischen Beob-
achtung, derjenigen Beobachtung, die die sogenannten Kulturwissenschafter mate-
rialistischer Farbung heute pflegen. Wie man untersucht, was im geschichtlichen
Werden vor sich geht, wie man heute Geschichte schreibt, von den persischen,
agyptischen, griechischen und rémischen Zeiten bis in unsere Gegenwart, das ent-
halt Gesetze, die nichts zu tun haben mit jenen Kréften, die in unserem Karma wirk-
sam sind. Daher kommt der Historiker, der heutige Kulturwissenschafter materialisti-
scher Farbung auch nicht auf die Gesetze, die abhdngen von dem persdnlichen
Karma der Menschen.

Die Geschichte wird so betrachtet wie ein fortlaufender Strom, und es wird zum
Beispiel ganz ausser acht gelassen, inwiefern das geschichtliche Werden davon
abhangt, dass, sagen wir, Menschenseelen, die Persdnlichkeiten waren in der alten
Romerzeit, heute wiederum vorhanden sind, dass sie teilnehmen an den Ereignis-
sen, die um uns herum sind, und so teilnehmen, dass die Art, wie sie heute teilneh-
men, aus ihrem personlichen Karma fliesst. Das wird ausgeschaltet bei dem Histori-
ker materialistischer Farbung.

Also wenn wir suchen, was noch vorhanden ist an Kraften, die, ich méchte sagen,
die Naturkrafte der alten Saturnentwickelung waren, so mussen wir zu der Gesetz-
massigkeit unseres personlichen Karmas gehen. Erst wenn wir lernen, den Kosmos,
der in unserem Blickfelde ist, nicht bloss zu betrachten, sondern zu lesen das, was
in ihm ist, dann bekommen wir einen Einblick, wie in dem, was um uns herum ist,
noch immer die alten Saturngesetze in einer gewissen Weise wirksam sind.

Wenn wir die Anordnung und Ausstrahlung der zwo6lf Tierkreiszeichen wie eine
kosmische Schrift ins Auge fassen, wenn wir ins Auge fassen, welche Krafteaus-
strahlungen sich hineinergiessen in das Menschenleben von Widder, Stier, Zwillin-
gen und so weiter, dann denken wir im Sinne derjenigen Krafte, die Saturnkrafte wa-
ren. Und wenn wir versuchen, das personliche Karma in Zusammenhang zu bringen
mit den Konstellationen, die sich auf diese Tierkreiszeichen beziehen, dann leben
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wir ungefahr in der Sphare der Weltbetrachtung, die angewendet werden musste
auf die Gesetze der alten Saturnepoche.

Es ist also zurtickgeblieben gewissermassen nichts, was man sehen kann, son-
dern etwas Unsichtbares, was aber noch aus den Zeichen des Kosmos. zu deuten
ist. Derjenige, der glauben wirde, der Widder, der Stier, die Zwillinge machen sein
Schicksal, der wirde in demselben Irrtume leben wie derjenige, der durch einen
gewissen Gesetzesparagraphen verurteilt wird und nun auf diesen Gesetzespara-
graphen einen besonderen Hass bekdme und glaubte, dass der ihn ins Gefangnis
geschickt habe. So wenig ein einzelner Gesetzesparagraph - das, was auf dem
weissen Blatt als Druckschrift steht - einen Menschen verurteilen kann, so wenig
kann der Widder, der Stier oder die Zwillinge das Schicksal bewirken. Aber lesen
kann man dasjenige aus der Sternenschrift, was aus dem Kosmos heraus mit dem
Menschenschicksal zusammenhéangt. Wir kdnnen also sagen: Das, was so aus der
Sternenschrift folgt, ist ein Rest der alten Saturnentwickelung, ist die alte Saturn-
entwickelung, rein geistig geworden, nur ihre Zeichen zurticklassend in der Sternen-
schrift des Kosmos.

Wenn wir von der alten Saturnentwickelung fortschreiten zur Mondenen-
twickelung, dann missen wir uns klarmachen, dass wir auch zunachst von der
Mondenentwickelung so unmittelbar - ich sage: zunéchst, so unmittelbar - nichts in
unserem Blickfelde haben, das uns umgibt. Das, was dussere Naturwirkungen sind,
enthalt zunachst in der Hauptsache keine Krafte, die etwa gleichkdmen den Kraften
der alten Mondenentwickelung. Auch die Krafte der alten Mondenentwickelung ha-
ben sich gewissermassen ins Verborgene zuriickgezogen, aber sie sind noch nicht
in demselben Grade geistig geworden wie die alten Saturngesetze. Die alten Sa-
turngesetze sind so geistig geworden, dass wir sie in den Gesetzen unseres person-
lichen Schicksals, also ich mdchte sagen, ganz ausserhalb des Raumes und der
Zeit nur erforschen kénnen. Wenn wir das Menschenleben im ganzen betrachten,
so finden wir heute noch diese alten Saturngesetze, finden noch das, was wir, wenn
wir dem Menschen entgegentreten in der physischen Welt, nicht sehen kdnnen.

Wir haben gesagt: Wenn wir dem Menschen in der physischen Welt entgegentre-
ten, haben wir den physischen Leib als Rest der alten Saturnentwickelung, den
Atherleib als Rest der alten Sonnenentwickelung, den Astralleib als Rest der alten
Mondenentwickelung, und das Ich. Und eigentlich nur die Verkdrperung dieses Ich
sehen wir nicht als Rest, wenn wir den Menschen &ausserlich anschauen, wenn wir
seine Gestalt betrachten. Die Gesetze also, die waltend und wirksam sind, indem
das Ich sich den Menschen gestaltet, sich verkorpert, sind die Erdengesetze. Und
schon die Gesetze des astralischen Leibes, die Gesetze der Mondenentwickelung,
haben sich zuriickgezogen, sind nicht mehr ausserlich wirksam. Aber sie sind so,
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dass wir, wenn wir dem Menschen gegenubertreten, sagen werden: Du, Mensch,
bist, wie du mir gegenubertrittst als materieller Mensch, eine Verkorperung des Ich.
Aber tief im Hintergrunde deines Wesens liegt dein unsichtbares, personliches
Schicksal. - Wie dieses unsichtbare, persénliche Schicksal bestimmt ist, so walten in
ihm die alten Saturngesetze Da appellieren wir schon an etwas ganz Geistiges,
wenn wir von der Verkdrperung des Ich, also von den Erdengesetzen, auf die alten
Saturngesetze hinblicken. Nicht etwas so Geistiges ist es, wenn wir von dem, was
vor uns steht im Menschen, hinblicken auf das, was in ihm von den alten Monden-
gesetzen noch waltet. Aber auch das hat sich zurlickgezogen von der ausseren
Weltwirksamkeit, auch das ist nicht so unmittelbar sozusagen unter den Wirkungs-
kraften des Erdendaseins.

Wo miuissen wir es suchen, was von der alten Mondenwirksamkeit zurtickgeblie-
ben ist? Wir missen es suchen geschuitzt und eingebettet, verhillt vom Erdenda-
sein. Denn es ist wirksam in der Zeit bevor der Mensch durch seine physische Ge-
burt ins Erdendasein tritt, es ist wirksam bevor der aussere, physische Lichtstrahl in
sein Auge dringen kann, es ist wirksam bevor er den ersten Atemzug begonnen hat.
Es ist wirksam von der Empfangnis bis zur Geburt, wirksam im Embryonalleben,
aber nicht wirksam - das bitte ich ausdriicklich zu beachten - in dem, was sich zum
ausseren physischen Menschen entwickelt von der Eizelle aus, also in dem, was
von der Eizelle aus wéchst, durch fortwéahrende Zellteilung grésser und grosser wird
- da sind die Erdengesetze drinnen -, sondern wirksam in dem, was nur in der Mut-
ter vorhanden ist und abstirbt wahrend der Embryonalentwickelung, um sich mit der
Geburt zu verlieren und in den Tod lberzugehen. In dem, was da die Mutter umhuillt
und fur die Erndhrung des Erdenmenschen sorgt, solange er noch nicht geboren ist,
was einhillt den werdenden Menschen und dann von ihm abfallt: in dem walten die
alten Mondengesetze. Und mit dem hangt zusammen dasjenige, was Uber das ein-
zelne Menschenleben hinausgeht, was einen Zusammenhang schafft zwischen dem
einzelnen Menschen und seinen Vorfahren, was sich einschliesst in den Begriff der
Vererbung.

So sehen wir allerdings dasjenige noch wirksam, was wéahrend der alten Monden-
entwickelung da war, aber nicht in der dusseren Welt. In der &usseren Welt wirkt es
nur gleichsam als Absterbendes im Menschenwerden. Es wird Gberwunden, sobald
der Mensch seinen ersten, wirksamen Atemzug fiir sein Erdenleben tut.

Will man die Gesetze des alten Mondenseins studieren, rein physiologisch, nicht
hellseherisch, so wirde es heute keinen anderen Weg geben - wenigstens fir einen
Teil dieser Gesetze der alten Mondenwirksamkeit -, als die Gesetze zu studieren,
die wirksam sind in den Hdllen, die den menschlichen Embryo umgeben, bevor er
seinen ersten Atemzug tut, die ihn umhallen und erndhren. Was da eingeschlossen
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ist im Leibe der Mutter, was da gedeihen kann wahrend der Erdenentwickelung nur
unter der schitzenden Hiulle des Mutterleibes, das war ganz Natur wahrend der al-
ten Mondenentwickelung, das erflllte das ganze Blickfeld wahrend der alten Mon-
denentwickelung.

So ersterben nicht nur die Wesen, insofern sie eine Hullennatur haben, sondern
so ersterben ganze Typen von Naturgesetzlichkeiten und sind bloss noch in ihren
Resten vorhanden in den folgenden Zeiten.

Nun werden Sie die Frage aufwerfen missen: Wie ist es denn mit dem, was von
der Sonne herrthrt? - Betrachten wir das gestrige Schema. Wir haben gesehen,
dass durch all die Komplikationen, die hier eintreten, wir es zu tun haben bei dem
vollstandigen Menschen mit seinem physischen Leibe, Atherleibe, Astralleibe, Ich;
Atherleib, Astralleib, Ich; Astralleib,
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Ich; und mit dem Ich selber. Im Grunde genommen ist alles das, was hier oben ist
(Uber der Abgrenzung), der verborgene Teil der Menschennatur. Wenn wir die in der
physischen Leibesanlage wirksamen Gesetze studieren wollen, missen wir hinbli-
cken auf das, was im Menschen schicksalbestimmende Gesetze, Ubersinnliche,
schicksalbestimmende Gesetze sind. Wenn wir hinschauen auf das, was im Astral-
leibe waltet und seine Verkorperung findet im physischen Leibe, dann haben wir
nicht so Geistiges, nicht so Ubersinnliches, aber wir haben ein sich vom Sinnlichen
ins Ubersinnliche Auflésendes. Denn das, was da abfallt von dem menschlichen
Embryo, das wird immer, ich mdchte sagen, atomistischer und atomistischer, je
mehr der Mensch zur Geburt heranreift; es geht materiell seiner Auflésung entge-
gen. Und in demselben Masse, in dem es materiell seiner Auflésung entgegengeht,
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wird es geistiger und geistiger, denn was sich da angliedert an den Menschen als
astralischer Leib und atherischer Leib, das entsteht durch die Vergeistigung dieser
abfallenden Teile der Hullen, der embryonalen Hullen.

Nun konnte die Frage entstehen: Wie ist es denn nun aber mit dem Sonnenteile?
Kdnnen wir irgendwo in der Welt finden den Sonnenteil? - Auch dieser Sonnenteil
entzieht sich der sinnlichen Beobachtung. Wahrend das, was wir Karma nennen,
das personliche Schicksal, ich mochte sagen, der Saturnteil des Menschen, in
hochgeistigen Regionen liegt, brauchen wir, wie wir gesehen haben, beim Monden-
teil nicht so hoch hinaufzusteigen, denn wir finden ihn noch im Sinnlichen verhillt.
Beim Sonnenteil brauchen wir auch nicht so hoch hinaufzusteigen wie beim Saturn-
teile. Er ist gleichsam noch ergreifbar, dieser Sonnenteil des Menschen, aber er wird
nicht leicht erkannt. Ergreifbar ist er, aber er ist nicht leicht zu erkennen.

Ich mochte ein Beispiel anfuhren fir etwas, wo Sie den Sonnenteil, der wirksam
ist, noch erkennen kénnen, wenn auch nur verhillt auf ihn aufmerksam gemacht
werden kann. Diejenigen der lieben Freunde, welche sich bekannt gemacht haben
mit meinem Buche in der neuen Auflage «Die Ratsel der Philosophie, im Umriss
dargestellt)), werden gefunden haben, dass unterschieden worden sind vier Epo-
chen der philosophischen Entwickelung. Eine erste Epoche, die etwa wéhrt - ich ha-
be sie Uberschrieben «Die Weltanschauungen der griechischen Denker» - vom Jah-
re 800, das ist rund genommen, oder 600 vor Christus bis zu Christi Geburt, also bis
in die Zeit der Entstehung des Christentums; eine zweite Epoche, welche wahrt von
der Entstehung des Christentums bis etwa 800 bis 900 Jahre nach Christo, also bis
zu der Zeit des Johannes Scotus Erigena; dann eine Zeit, welche ich genannt habe
«Die Weltanschauungen im Mittelalter», eine dritte Epoche, die etwa dauert vom
Jahre 800 oder 900 bis zum 16. Jahrhundert nach Christo; und eine vierte Epoche
vom 16. Jahrhundert bis auf weiteres. Wir sind grade drinnen in dieser Epoche. Sie-
ben- bis achthundertjahrige Epochen in der Philosophiegeschichte sind angegeben
worden, so wie ich sie darstellen konnte in diesem Buche flir die noch ganz von der
Geisteswissenschaft unberihrte Welt.

Es sollte etwas gegeben werden, was anregen kann, wenigstens einmal die geis-
tige Struktur dieser Epochen auf sich wirken zu lassen. Das Eigentimliche der ers-
ten Epoche besteht darinnen, dass der Ubergang gefunden wird aus einem sehr
merkwirdigen alten Denken zu dem, was man nennen kann das Leben des Gedan-
kens im alten Griechenland. Unsere Zeit ist ja wirklich noch nicht sehr weit in dem
Verstehen solcher Unterschiede wie desjenigen zwischen dem Gedankenleben un-
serer Zeit und dem Gedankenleben des alten Griechenlands. Unser grobklotziges
Denken meint, der Gedanke habe in einem alten griechischen Kopf so gelebt, wie
der Gedanke in einem jetzigen Kopfe lebt. In Sokrates, in Plato und auch in Aristote-
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les lebte der Gedanke in ganz anderer Weise als in einem modernen Menschen,
und dieses Gedankenleben ist im 7. oder 6. Jahrhundert vor der christlichen Zeit-
rechnung im Grunde erst erwacht. Vorher gab es nicht so recht ein eigentliches Ge-
dankenleben. So wie es in meinem Buche dargestellt ist, kann man von einem An-
fange, von einer Geburt des Gedankenlebens in dieser Zeit des alten Griechenlands
sprechen.

Die kuriosesten Vorstellungen hat man gefasst tUber die ersten griechischen Phi-
losophen, Uber jene grossen Philosophengestalten Thales, Anaxagoras, Anaxime-
nes und so weiter, indem man zum Beispiel hingewiesen hat darauf, dass Thales
die Welt aus dem Wasser entstehen liess, Anaximenes aus der Luft, Heraklit aus
dem Feuer. Ich habe darauf hingewiesen, dass diese alten Philosophen ihre Philo-
sophien noch aus dem menschlichen Temperamente hervorgehen liessen, dass
diese Lehren nicht auf Spekulation beruhten, sondern dass Thales das Wasser als
den Urgrund der Dinge hinstellte, weil er von wasserigem Temperamente war, dass
Heraklit die Feuerphilosophie fand, weil er von feurigem Temperamente war und so
weiter. Das finden Sie im einzelnen nachgewiesen in meinem Buche.

Dann kommt das eigentliche Gedankenleben. Und noch in der Epoche, die hier
geschildert ist, ist dieses Gedankenleben anders als das heutige Gedankenleben,
wesentlich anders als das heutige Gedankenleben. Der griechische Denker zieht
nicht den Gedanken aus dem Grunde seiner Seele herauf, sondern bei ihm offen-
bart sich der Gedanke, wie sich fur den heutigen Menschen der aussere Ton oder
die Farbe offenbart. Der Grieche nimmt den Gedanken wahr; von aussen her nimmt
er ihn wahr, und wir missen, wenn wir von der griechischen Philosophie sprechen,
nicht von einem solchen Denken sprechen, wie heute gedacht wird, sondern von
Gedankenwahrnehmung. Also in der ersten Epoche haben wir es zu tun mit Gedan-
kenwahrnehmung. Plato und Aristoteles denken nicht so, wie ein heutiger Philosoph
denkt, sondern sie denken so, wie man heute anschaut, wie man heute wahrnimmt.
Sie blicken gleichsam in die Welt hinein und nehmen die Gedanken, die sie uns er-
zahlen in ihren Philosophien, so wahr, wie man eine Symphonie wahrnimmt. Sie
sind Gedankenwahrnehmer. Die Welt offenbart ihnen ein Gedankenwerk: das ist
das Wesentliche der griechischen Denker. Und in bezug auf diese Wahrnehmung
des Gedankenwerkes der Welt bringen es die griechischen Denker zu einer hohen,
zu einer hochsten Vollendung.

Wenn heute die Philosophen glauben, das schon verstanden zu haben, was Plato
und Aristoteles wie eine grosse Weltsymphonie von Gedanken wahrgenommen ha-
ben, so rihrt dies nur von einer kindischen Einstellung der gegenwartigen Philoso-
phen her. Das, was Aristoteles als Entelechie, was er als Seelenglieder der Men-
schennatur - Aisthetikon, Orektikon, Kinetikon und so weiter - darlegt, vollstandig zu
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begreifen, dazu werden die modernen Philosophen noch lange Wege machen mus-
sen. Jenes innere Gedankenarbeiten, wo man die Gedanken aus sich herausholt,
wo man subjektive Anstrengungen machen muss, um zu denken, das gab es in
Griechenland noch gar nicht. Ganz unsinnig ist es, zu glauben, dass Plato gedacht
hat; er hat Gedanken wahrgenommen. Dass Aristoteles im heutigen Sinne schon
gedacht hatte, ist ein Unsinn; er hat Gedanken wahrgenommen.

Wie das eigentlich ist, kann der moderne Mensch sich kaum denken, weil er sich
gar keine Vorstellung macht von der wirklichen Entwickelung. Er bekommt eine
leichte Gansehaut, wenn man ihm sagt, Plato und Aristoteles haben gar nicht ge-
dacht im modernen Sinne; und dennoch ist es so. Damit das Denken im modernen
Sinne Uberhaupt Platz greifen konnte in der modernen Menschenseele, musste ein
Impuls kommen, der das Innerste dieser Menschenseele erfasste, ein Impuls, der
nichts zu tun hat mit der Gedankensymphonie in der Umwelt des Menschen, son-
dern der ins innerste Wesen des Menschen hineingreift. Dieser Impuls kam von
dem Mysterium von Golgatha. Daher geht geradezu bis zu Christus diese philoso-
phische Epoche.

In der zweiten Epoche haben wir es zwar schon mit einem Denken zu tun, aber
mit einem Denken, das eigentlich noch kein eigenes Denken der Menschen ist, das
durch einen Impuls, der von der geistigen Welt kommt, angeregt ist. Gehen Sie
durch die Gedankensysteme all der Philosophen dieser zweiten Epoche, so werden
Sie Uberall finden, wie der christliche Impuls darinnen waltet bis zu Scotus Erigena
herauf. Es ist, man méchte sagen, etwas ausgeflossen von Christus selber, was den
ersten Antrieb, Gedanken von innen heraus zu erzeugen, in dem Menschen hervor-
bringt. Das gibt der patristischen Philosophie, der Philosophie der Kirchenvéater, der
Philosophie des Augustinus, der Philosophie herauf bis zu Scotus Erigena das Ge-
prage, die Physiognomie. So dass wir sagen kdnnen: Jetzt haben wir es nicht mehr
mit Gedankenwahrnehmung zu tun, sondern mit vom Geiste angeregter Gedanken-
inspiration.

Wieder anders wird es in der dritten Epoche, wo dieser innere Impuls, der vom
Christentum ausgeht, beginnt von den Menschen selber erfasst zu werden. Der
Mensch wird jetzt, in dieser dritten Epoche, gewahr, dass er es ja ist, der denkt. Pla-
to und Aristoteles haben noch nicht gedacht. Die konnten daher ebensowenig zwei-
feln, dass der Gedanke eine volle, objektive Gultigkeit habe, wie der Mensch zwei-
feln kann daran, dass, wenn er Griin am Baume sieht, das Grun wirklich volle, ob-
jektive Gultigkeit hat.

In der zweiten Epoche, da war es der intensive Glaube an den Christus-Impuls,
der dem erwachenden Denken Sicherheit gegeben hat. Aber jetzt begann die Epo-
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che, wo die Menschenseele anfing zu sagen: Ja, du bist es doch eigentlich selbst,
der denkt, die Gedanken steigen aus dir heraus. - Der Christus-Impuls verblasste
allméhlich, der Mensch wurde gewahr, die Gedanken steigen aus ihm heraus, und
er kam zu der Frage: Machst du dir vielleicht Gedanken, die gar nichts zu tun haben
mit dem, was draussen ist? Konnte nicht vielleicht die objektive Aussenwelt nichts
zu tun haben mit deinen Gedanken?

Denken Sie sich den grossen Unterschied gegentiber dem Denken des Plato und
Aristoteles! Plato und Aristoteles nahmen Gedanken wahr; da konnten sie nicht
zweifeln, dass die Gedanken draussen sind. Jetzt, in der dritten Epoche, wurden
sich die Menschen bewusst: Man erzeugt selber den Gedanken, und sie begannen
zu fragen: Ja, was haben denn die Gedanken mit dem objektiven Sein draussen zu
tun? - Und nun entstand das Bedtrfnis, dem Denken Sicherheit zu geben, wie man
sagte, das Denken zu beweisen. Erst in dieser Epoche konnte zum Beispiel Anselm
von Canterbury daran denken, einen Beweis fir die Glltigkeit der ldee Gottes zu
schaffen. Das ware friher volliger Unsinn gewesen in dem griechischen Denken,
aus dem Grunde, weil man da die Gedanken gesehen hat. Wie soll man zweifeln,
dass Gott existiert, wenn man so sieht, aussen, die Gedanken der Gottheit, wie man
draussen sieht die Grunheit des Baumes? Der Zweifel begann erst in der dritten
Epoche, als man sich klar wurde, dass man selbst es ist, der denkt. Es entstand das
Bedurfnis, zu beweisen, nachzudenken tber den Zusammenhang dessen, was man
denkt, mit dem, was da draussen ist. Und das ist im wesentlichen die Epoche der
Scholastik: das Gewahrwerden der Subjektivitat des Denkens.

Wenn Sie das ganze Gedankengebaude des Thomas von Aquino nehmen, so
steht es in dieser Epoche drinnen, ist ganz von dieser Epoche beherrscht. Uberall
ist das Bewusstsein vorhanden: die Begriffe werden im Inneren erzeugt, die Begriffe
werden so zusammengeflugt, wie die Gesetze der Subjektivitat sind. Also muss man
eine Stulitze finden dafir, dass das, was in dem Inneren erzeugt wird, auch ausser-
lich vorhanden ist. Es wird noch zunachst appelliert an die Uberlieferte Dogmatik,
aber man ist nicht mehr in solcher Weise verknipft mit dem Christus-Impulse, wie
es in der zweiten Epoche der Philosophie-Entwickelung der Fall war.

Dann kommt die vierte Entwickelungsperiode, das freie Walten des Gedankens
im Inneren, ein noch weiteres Emanzipieren des Gedankens von der ausseren Ge-
dankenwahrnehmung, jenes freie Gedankenschaffen im Inneren, das so grossartig
hervortritt in den Gedankengebduden des Giordano Bruno, Spinoza, des Cartesius
und der Folgenden, Leibniz und so weiter. Wenn wir diese Gedankengeb&ude ver-
folgen, so merken wir an ihnen, dass sie ganz aus dem Inneren heraus geschaffen
sind. Und uberall finden wir das intensive Bedurfnis dieser Denker, Griinde daftr
anzugeben, dass das, was sie im Inneren schaffen, auch wirklich eine aussere Gul-

25



tigkeit habe. Spinoza schafft ein wunderbares Ideengebaude. Die Frage entsteht
aber: Ja, ist das alles bloss drinnen im menschlichen Geiste geschaffen, oder hat es
eine Bedeutung da draussen in der Welt? Giordano Bruno, Leibniz schaffen die Mo-
nade. Die Monade soll etwas Reales sein. Wie kommt dasjenige, was die Menschen
ausdenken als Monade, dazu, da draussen in der Welt etwas Reales zu sein? Alle
Fragen, die seit dem 16., 17. Jahrhundert heraufgekommen sind, stehen noch im-
mer unter dem Eindruck dieses Strebens, das freie Gedankenschaffen in Einklang
zu bringen mit dem Weltendasein draussen. Der Mensch flhlt sich vereinsamt, ver-
lassen von der Welt in seinem freien Gedankenschaffen. Da stehen wir noch jetzt
mitten darinnen.

Was ist denn aber das Ganze jetzt hier? (Siehe Schema.) Wenn wir zurtickgehen
in die Gedankenwahrnehmung, wie sie war bei den alten griechischen Philosophen,.
dann missen wir sagen: Das philosophische Denken im alten Griechenland wirkt
so, dass - trotzdem im allgemeinen im alten Griechenland die Zeit der Verstandes-
oder Gemlutsseele ist - dieses alte Denken noch ein Wahrnehmungsdenken ist, tief
beeinflusst noch ist von der Empfindungsseele, sogar noch von dem Empfindungs-
leibe, dem astralischen Leibe. Es haftet noch an dem Ausseren.

Das Denken des Thales, der ersten Philosophen, war noch beeinflusst von dem
Atherleibe. Das Temperament sitzt im Atherleibe und aus dem Temperament her-
aus schaffen sie ihre Wasser-, Luft-, Feuerphilosophien; so dass man sagen kann:
der Philosophie des Empfindungsleibes
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geht eine Philosophie des Atherleibes voraus. - Dann kommen wir in die christliche
Zeit hinein. Der christliche Impuls dringt in die Empfindungsseele. Die Philosophie
wird innerlich erlebt, innerlich empfunden, aber in Zusammenhang mit dem, was
man glauben, was man fiihlen kann; es sind da die Einflisse der Empfindungsseele
vorhanden.

In der dritten Epoche, in der Epoche der Scholastik, da haben wir als das wesent-
liche Element des philosophischen Werdens die Verstandes- oder Gemitsseele. Sie
sehen, das philosophische Werden geht einen anderen Gang als die allgemeine
Menschheitsentwickelung. Und jetzt erst, seit dem 16. Jahrhundert, haben wir aller-
dings die Philosophie zusammenfallend mit dem, was auch sonst allgemeine
Menschheitsentwickelung ist: da haben wir den freien Gedanken in der Bewusst-
seinsseele waltend. Das grossartigste Beispiel, wie der freie Gedanke von der Abs-
traktion des Seins bis in die hochste Geistigkeit hinauf waltet, wie ein Gedankenor-
ganismus, ganz von der Welt ausgehend, nur in sich selber waltet, das ist die Philo-
sophie Hegels: der nur im Bewusstsein lebende Gedanke.

Wenn Sie das hier verfolgen, so ist es allerdings der Teil, den ich nicht in meinem
Buche darstellen konnte fur die Aussenwelt; aber es liegt darinnen. Und wenn Sie
die Beschreibungen lesen, die von den einzelnen Epochen gegeben werden, so
werden Sie, wenn Sie ordentliche Anthroposophen sind, sehr klar auf das hingewie-
sen werden, was ich hier links (siehe Schema) angeschrieben habe. Es entwickelt
sich alles etwa so, wie sich der Mensch selber entwickelt: vom Atherleib zum Emp-
findungsleibe, zur Empfindungsseele, zur Verstandesseele, zur Bewusstseinsseele.
Wir verfolgen einen Gang, wie den Gang der Menschheitsentwickelung, aber anders
geordnet. Es ist nicht der Gang der Menschheitsentwickelung, es ist etwas anderes.
Wesen entwickeln sich, und die beniitzen die menschlichen Krafte in der Empfin-
dungsseele, in der Verstandesseele und so weiter. Durch den Menschen und sein
Arbeiten gehen andere Wesen hindurch mit anderen Gesetzen, als die Gesetze des
Menschenwerdens sind.

Sehen Sie, das sind Wirksamkeiten der Sonnengesetze. Da brauchen wir nicht in
solch Ubersinnliche Regionen hinaufzusteigen, wie wenn wir das personliche
Schicksal untersuchen. Von dem, was als Rest der Sonnengesetze hier zu suchen
ist, davon sehen wir ein Beispiel in der philosophischen Entwickelung der Mensch-
heit.

Wir haben gestern, als entsprechend dem Atherleibe, hierher Angeloi zu schrei-
ben gehabt.
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Solche Angeloi entwickeln sich. Und wahrend die Menschen glauben selber zu
philosophieren, wirken in ihnen, indem sie die Sonnenentwickelung in sich tragen -
das heisst das, was als Sonnenentwickelung in
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ihrem physischen Leibe veranlagt war und auch in ihrem Atherleibe wirkt -, die Ge-
setze des Sonnendaseins. Und die Gesetze des Sonnendaseins, von Epoche zu
Epoche wirkend, sie wirken so, dass die Philosophie so wird, wie sie eben ist. Well
es Sonnengesetze sind, kann in ihnen auch der Christus, das Sonnenwesen, ein-
greifen in der zweiten Epoche. Es wird vorbereitet durch die erste Epoche, und dann
greift der Christus, das Sonnenwesen, in der zweiten Epoche ein.

Sie sehen, wie sich alles zusammenschliesst; Aber indem der Christus, das Son-
nenwesen, eingreift, kommt er in Zusammenhang mit einer Entwickelung, die nicht
die menschliche Entwickelung ist, nicht die menschliche Erdenentwickelung, son-
dern eigentlich Sonnenentwickelung innerhalb des Erdendaseins.

Sonnenentwickelung innerhalb des Erdendaseins! Denken Sie sich einmal, wozu
wir da in dieser Betrachtung eigentlich kommen. Wir betrachten den Gang der philo-
sophischen Entwickelung, betrachten den Lauf des philosophischen Denkens seit
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der alten griechischen Zeit, und wir sagen uns, wenn wir das alles vor uns hinstel-
len, wie das philosophische Denken von Philosoph zu Philosoph sich entwickelt hat:
Da sind wirksam darinnen nicht Erdengesetze, sondern Sonnengesetze. Die Geset-
ze, die dazumal sich abgespielt haben zwischen den Geistern der Weisheit und den
Erzengeln, treten in dem philosophischen Weisheitsstreben auf der Erde wiederum
zutage. Lesen Sie nach in der «Geheimwissenschaft», wie wahrend der Sonnen-
entwickelung die Geister der Weisheit eingreifen. Jetzt wiederholen sie dieses Ein-
greifen wahrend der Erdenentwickelung, nicht in der neuen, sondern in den Resten
der alten Sonnenentwickelung. Und indem der Mensch nicht bemerkt, dass in der
philosophischen Entwickelung die Geister der Weisheit sein Gemit durchpulsen,
entwickelt er seine Philosophie. Das alte Sonnendasein lebt in der philosophischen
Entwickelung. Es lebt wirklich und wahrhaftig darinnen. Dadurch aber, dass das die
alte Sonnenentwickelung ist, lebt auch herein damit etwas Zurtickgebliebenes, et-
was, was mit der alten Sonnenentwickelung zusammenhangt.

Die Menschen, von Generation zu Generation gehend, entwickeln sich als dusse-
re menschliche Personlichkeiten in der Erdenentwickelung. Aber jetzt geht eine phi-
losophische Entwickelung da hindurch, von Thales bis auf unsere heutige Zeit: da
geht die Sonnenentwickelung hinein. Das gibt Anlass, dass Wesenheiten, die zu-
riickgeblieben sind, benitzen kdnnen die Kréfte der philosophischen Entwickelung,
um ihr altes Sonnendasein weiterzufiihren, Wesen, die zurtickgeblieben sind wah-
rend der alten Sonnenzeit, die dazumal versdumt haben, die Entwickelung durch-
zumachen, die man durchmachen kann in seinem Atherleib, Empfindungsleib und in
der Empfindungsseele, im Zusammenwirken von Geistern der Weisheit und Ar-
changeloi. Diese Geister, die ihre Entwickelung wéahrend der Sonnenzeit versaumt
haben, die kdnnen die menschliche philosophische Entwickelung benltzen, um als
Parasiten in der menschlichen Entwickelung darinnen zu sein. Das sind ahrimani-
sche Geister!

Ahrimanische Geister unterliegen der Verlockung, in das, was die Menschen phi-
losophisch erstreben, parasitisch hineinzukriechen und ihr eigenes Dasein dadurch
zu pflegen. So konnen sich die Menschen philosophisch entwickeln, sind aber
zugleich mit dieser philosophischen Entwickelung ausgesetzt ahrimanischen Geis-
tern, mephistophelischen Geistern.

Sie wissen, dass Ahriman und Luzifer schadliche Geister sind, solange man ihrer
nicht gewahr wird, solange sie gleichsam im Verborgenen wirken. Solange sie nicht
so heraustreten, dass die Menschen sich ihnen im Geiste Auge in Auge gegenuber-
stellen, sind Ahriman und Luzifer schadliche Geister, schadlich in dieser oder jener
Weise. Nehmen wir an, ein Philosoph tritt auf und entwickelt den Gedanken, und
zwar den Gedanken, insofern man ihn im blossen Erdensein erfassen kann. Dann
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entwickelt er den Gedanken so, wie er leben kann durch das Instrument der irdi-
schen Vernunft. Das ist der Hegelsche Gedanke! Er ist reiner Gedanke, aber nur ein
Gedanke, wie er gefasst werden kann mit dem Werkzeug des physischen Leibes,
der aber abstirbt mit dem Tode.

Hegel hat das Tiefste gedacht, was gedacht werden kann im Erdenleben, was
aber in seiner Konfiguration mit dem Tode abstirbt. Und Hegels Tragik besteht dar-
innen: er hat nicht bemerkt, dass er den Geist in der Logik, in der Natur, im Seelen-
leben erfasst, aber nur denjenigen Geist, der in der Form des Gedankens existiert,
der aber nicht mitgeht, wenn wir durch den Tod gehen. Um dieses klar vor die Seele
zu stellen, hatte er sich sagen missen: Wenn ich glauben kénnte, dass das, was
durch das Denken hindurchgeht, was ich also denke vom abstrakten Sein durch die
Logik, durch die Naturgedanken, durch die Seelengedanken und herauf bis zur Phi-
losophie, wenn ich glauben kénnte, dass das mich hinter die Kulissen des Daseins
fahrt, dann ware ich von Mephistopheles verlockt!

Das hat ein anderer wahrgenommen, das hat Goethe wahrgenommen, und das
hat er in seinem «Faust» dargestellt: den Kampf des denkenden Menschen mit Me-
phistopheles, mit Ahriman. Und in dieser vierten Epoche der philosophischen Entwi-
ckelung sehen wir, wie in die Sonnenentwickelung hineinragt Ahriman und wie man
in Klarer Weise sich diesem Ahriman gegeniberzustellen hat, indem man seine We-
senheit wirklich erkennend erfasst.

Deshalb stehen wir heute an einer Wende auch des ausseren philosophischen
Denkens, deshalb muss dieses philosophische Denken, um nicht den Verlockungen
des Ahriman zu verfallen, um nicht mephistophelische Weisheit zu sein, hinter diese
Wesenheit kommen, muss sie erfassen, muss einminden in die Geisteswissen-
schatft.

Lesen Sie nach die beiden Kapitel, welche dem Schlusskapitel des zweiten Ban-
des meiner «Rétsel der Philosophie» vorangehen, wo ich die Weltanschauungen
darzustellen versuchte, die draussen als philosophische Weltanschauungen existie-
ren, um dann das Schlusskapitel hinzuzufiigen «Skizzenhaft dargestellter Ausblick
auf eine Anthroposophie». Da werden Sie sehen, wie die Philosophie heute im frei-
en, emanzipierten Gedankenleben zwar darstellt etwas, was heraufgeht bis in die
Bewusstseinsseele, wie sie aber innerhalb dieses Lebens in der Bewusstseinsseele
erfassen muss das, was vom Geistselbst kommt - zunachst philosophisch -, da
sonst die Philosophie in die Dekadenz verfallen, sich auflésen musste.

So sehen Sie wenigstens ein Beispiel des Hereinwirkens der Sonnen-
entwickelung in das menschliche Erdenleben. Ich sagte, man kann diese Sonnen-

gesetze erhaschen, indem man den Werdegang der Philosophie studiert, aber man
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erkennt nicht immer, dass darinnen die Sonnengesetze wirksam sind. Die Geistes-
wissenschaft hat das zu erkennen. Denken Sie nur einmal, dass in Wahrheit sich
eine Wesenheit entwickelt, die nach und nach dieselben Glieder ansetzt wie der
Mensch selber.

Wenn man noch weiter zurlickgehen wirde in den alten Zeiten, so wirde man
finden, dass nicht nur der Atherleib, sondern auch der physische Leib Veranlasser
war von Weltanschauungsimpulsen. Es ist schwierig, jene Zeit, die hinter das 12. bis
14. Jahrhundert vor Christi Geburt zuriickgeht, die also vor Homer liegt, klarzuma-
chen in ihren Eigentiimlichkeiten, denn sie geht ja hinter alle Geschichte zurtick. Da
aber entwickelt sich etwas, was nun nicht Mensch ist, so wie der Mensch auf der
Erde lebt.

In der Geschichte lebt etwas, was durch den Atherleib, durch den Empfindungs-
leib und so weiter geht: eine wirkliche, reale Wesenheit Ich habe in meinem Buche
gesagt: In der griechischen Zeit wird der Gedanke geboren. Aber in der neueren
Zeit kommt der Gedanke wirklich zum Selbstbewusstsein in der Bewusstseinsseele.
Der Gedanke ist ein selbsteigen wirksames Wesen. Dieses letzte konnte naturlich
nicht gesagt werden in einem exoterischen, fir die ganze aussere Welt bestimmten
Buch. Der Anthroposoph wird es aber finden, wenn er das Buch sinnend liest und
merkt, was eigentlich das Beherrschende der Darstellung gewesen ist, was aber
nicht hineingetragen ist, sondern sich eben aus der Sache selbst ergibt.

Sie sehen daraus, dass viele, viele Umwandlungsimpulse in bezug auf das geisti-
ge Leben in unserer Zeit sich geltend machen. Denn wir haben hier etwas sich wei-
ter entwickeln sehen, was wie ein Mensch ist, nur dass es eine langere Lebensdau-
er als der einzelne Mensch hat. Der einzelne Mensch lebt auf dem physischen Pla-
ne: sieben Jahre entwickelt er den physischen Leib, sieben Jahre den Atherleib,
sieben Jahre den Empfindungsleib und so weiter. Und das Wesen, das sich als Phi-
losophie entwickelt - wir nennen es mit dem abstrakten Namen «Philosophie» -, das
lebt im Atherleibe 700 Jahre, im Empfindungsleibe 700 bis 800 Jahre - die Zeit ist ja
nur approximativ -, in der Empfindungsseele 700 bis 800 Jahre, in der Gemdts- oder
Verstandesseele 700 bis 800 Jahre und wiederum in der Bewusstseinsseele 700 bis
800 Jahre. Ein Wesen entwickelt sich herauf, von dem wir sagen kdnnen: Blicken
wir auf die allerersten Anfange der griechischen Philosophie, dann hat dieses We-
sen gerade die Entwickelungsstufe erlangt, die beim Menschen der Geschlechtsrei-
fe entspricht: geradeso ist es als Wesen wie der Mensch, wenn er sein 14. bis 16.
Jahr erreicht hat. Dann lebt es herauf bis zu der Zeit, wo der Mensch das erlebt,
was er vom 14. bis zum 21. Jahre erlebt: das ist die Zeit der griechischen Philoso-
phie, des griechischen Denkens. Dann kommt die Zeit der nachsten sieben Jahre,
was der Mensch vom 21. bis 28. Jahre erlebt: der Christus-Impuls geht hinein in die
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philosophische Entwickelung. Dann kommt die Zeit von Scotus Erigena bis in die
neuere Zeit hinauf: dieses Wesen entwickelt in den nachsten 700 bis 800 Jahren
dasjenige, was der Mensch entwickelt im Alter vom 28. bis zum 35. Jahre. Und jetzt
leben wir in der Entwickelung dessen, was der Mensch in seiner Bewusstseinsseele
erlebt: wir erleben die Bewusstseinsseele der Philosophie, des philosophischen Ge-
dankens. Die Philosophie ist tatsachlich in die Vierzigerjahre gekommen, nur dass
sie ein Wesen ist, das eine viel langere Lebensdauer hat. Was bei dem Menschen
ein Jahr ist, das ist bei diesem philosophischen Wesen ein Jahrhundert. Da sehen
wir durch die Geschichte ein Wesen hindurch walten, flr das ein Jahrhundert ein
Jahr ist. Man nimmt es nur nicht wahr; dieses Wesen entwickelt sich eben mit Son-
nengesetzlichkeit.

Und dahinter liegt dann erst dasjenige, was noch Ubersinnlicher ist als dieses
Wesen, das sich wie ein Mensch entwickelt, nur eben wie ein Mensch, bei dem ein
Jahr wie ein Jahrhundert lang ist: hinter diesem steht ein Wesen, welches sich so
entwickelt, dass sein ausserer Ausdruck unser personliches Schicksal ist, wie wir
dieses tragen durch noch langere Zeitraume, von Verkorperung zu Verkorperung. In
diesem leben sich die unser ausseres Schicksal regelnden Geister aus, flr die eine
noch langere Lebensdauer vorhanden ist als fir jene, von denen wir sagen mussen,
dass fiir sie ein Jahrhundert gleich einem Jahre ist.

So sehen Sie, wie wir da hineinblicken gleichsam in Schichtungen von Wesenhei-
ten, und wie wir, wenn wir nur wollen, sogar, ich mochte sagen, die Biographie eines
Wesens schreiben kdnnten, das um so viel héher steht als der Mensch in bezug auf
Geistigkeit, wie ein Jahrhundert langer ist als ein Jahr.

Versucht ist einmal worden, die Biographie eines solchen Wesens zu schreiben,
das seine Geschlechtsreife zur Zeit des Thales hatte, zur Zeit des Anaxagoras, und
jetzt zum Gebrauche seines Selbstbewusstseins gekommen ist, das seit dem 16.
Jahrhundert gleichsam in die Vierzigerjahre getreten ist: die Biographie dieses We-
sens ergab eine Geschichte der Philosophie.

Daraus ersehen Sie aber zugleich, wie wirklich die Geisteswissenschaft das, was
sonst abstrakt ist, lebendig macht, richtig belebt. Was flr trockenes Gestrlipp ist
zuweilen das, was man sonst «Geschichte der Philosophie» nennt! Und was wird
aus dieser Geschichte der Philosophie, wenn man weiss, sie ist die Biographie ei-
nes Wesens, das da hineinverwoben ist in unser Dasein, nur dass es sich statt mit
Erdengesetzen mit Sonnengesetzen entwickelt!

Solches wollte ich noch hinzufiigen zu allem, was ich Ihnen in diesen Zeiten ge-
sagt habe Uber die Lebenskrafte, die uns aufgehen, wenn wir die Geisteswissen-

schaft nicht wie eine Theorie betrachten, sondern wenn wir in ihr suchen die Fuhrer-
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schaft zum Lebendigen. Und wir finden das Lebendige eben durch die Geisteswis-
senschaft. Dasjenige, was so unlebendig ist, so strohern wie die Geschichte der
Philosophie oftmals ist, das wird, wenn wir uns. der Fuhrung der Geisteswissen-
schaft anvertrauen, so dass uns aus dem Nebel der Geschichte der Philosophie ein
Wesen entgegentritt, zu dem wir aufschauen wie zu einer Géttin, die herabsteigt aus
goéttlichen Wolkenhohen, die wir jung sehen in alten Zeiten, die wir heranwachsen
sehen, allerdings mit der Langsamkeit, dass ein Jahrhundert einem Jahre des Men-
schenlebens entspricht. Aber lebendig wird das alles. Die Sonne geht uns auf, wie
die Sonne innerhalb des Erdendaseins selber. Denn so wie die Sonne aufgeht auf
dem physischen Plan, so sehen wir die alte Sonne noch hereinstrahlen in die Er-
denwelt in einem Wesen, das eine langere Lebensdauer hat wie der Mensch. Wie
wir das Werden eines Menschen auf dem physischen Plan von der Geburt bis zum
Tode verfolgen, so verfolgen wir das philosophische Werden, indem wir ein Wesen
in ihm schauen.

Wenn wir so anschauen das, was uns die Anthroposophie sein kann, dann kom-
men wir dazu, in dieser Anthroposophie zu schauen eine wirkliche Fluhrerin nicht nur
zur Erkenntnis, sondern eine Fuhrerin zu lebendigen Wesen, die uns umgeben, oh-
ne dass wir von ihnen etwas wissen.

Ja, meine lieben Freunde, so etwas erftihlte auch Christian Morgenstern. Und in-
dem er solches fuhlte, fihlte in dem Tiefsten seines Seelenwesens, konnte er auf-
zeichnen - unser Freund Christian Morgenstern - eine schone Empfindung, die so
recht eine anthroposophische Empfindung ist, die zeigt, wie eine Seele sich aus-
sprechen kann, welche im tiefsten Inneren sich eins weiss mit unserer Anthroposo-
phie, nicht bloss als mit etwas, was uns Erkenntnis Uber dieses oder jenes gibt,
sondern als etwas, was uns belebt. Ein wunderbares Beispiel fir ein solches Sich-
Belebenlassen von der Anthroposophie ist das, was wir in dem schénen Gedichte
«Luzifer» unseres Christian Morgenstern finden, in jenem Gedichte, das, ich mdchte
sagen, in bezug auf die Empfindung so ganz in dem Hauche lebt, von dem man et-
was fuhlt, wenn man so, wie es heute versucht worden ist anzudeuten, den Uber-
gang findet von der Darstellung der Idee in der Anthroposophie zu dem Ergreifen
lebendiger Wesenheiten.

Ich will mein Licht vor eurem Licht verschliessen,
ich will euch nicht, ihr sollt mich nicht geniessen,
bevor ich nicht ein Eigenlicht geworden.

So bring ich wohl das Bose zur Erscheinung,

als Geist der Sonderheit und der Verneinung,
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doch neue Welt erschafft mein Geisterorden.

Aus Widerspruch zum unbeirrten Wesen,
aus Irrtum soll ein Gétterstamm genesen,
der sich aus sich - und nicht aus euch - entscheidet.

Der nicht von Anbeginn in Wahrheit wandelt,
der sich die Wahrheit leidend erst erhandelt,
der sich die Wahrheit handelnd erst erleidet.

Wenn Sie die Empfindung dieses Gedichtes so nehmen, dass Sie dabei beden-
ken, wie lebendig werden kann das, was in der Anthroposophie theoretisch verstan-
den wird, so dass man gleichsam durch unsere Geisteswissenschaft anfassen kann
die Wesen, die aus dem dunklen Abgrunde des Seins an uns herantreten, wenn Sie
dieses Gedicht so nehmen, wie Sie angeregt werden kénnen durch die Empfindun-
gen, die ich durch den heutigen Vortrag anregen wollte, dann werden Sie sehen,
dass diese Gestalt des Luzifer wirklich in wunderbarer Weise empfunden, gestaltet
ist. Damit ist ein Musterbeispiel gegeben, wie dasjenige, was die Anthroposophie an
uns heranbringt, in uns lebendig werden kann, unsere ganze Seele ergreifen kann.
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| « 03 DIE JUNGFRAU VON ORLEANS

Vor Mitgliedern — GA-161 Wege der geistigen Erkenntnis und der Erneuerung kunstlerischer
Weltanschauung

Echte Kunst geht zurlick auf die Geheimnisse der Initiation. Die Einweihung des Brunetto Latini.
Sein Einfluss auf Dante und die Konzeption der Gottlichen Komédie. Das Wirken des Christus-
Impulses in den unbewussten Seelenkraften. Kaiser Konstantin. Die Jungfrau von Orleans. Die
Erneuerung der Kunstimpulse durch die Erkenntnisse der Geisteswissenschaft.

Dritter Vortrag, Dornach, 30. Januar 1915

Im Grunde genommen geht aus den mannigfaltigen Betrachtungen, die wir nun im
Laufe der Zeit hier angestellt haben, doch hervor, dass wirkliche, echte Kunst zuletzt
zuruickgeht auf die Geheimnisse der Initiation. Wir haben das ja an verschiedenen
speziellen Beispielen, wenigstens schon hinweisend, erotrtert. Grosse Kunstepo-
chen, solche Kunstepochen, in denen Uber die Menschheit hinleuchtende kinstleri-
sche Taten geschehen, ziehen ihre kinstlerischen Quellen immer wieder und wie-
derum aus der Initiation heraus. Damit ist darauf hingewiesen, wie die Kunst das
spirituelle Leben hereinbringt ins physische Leben. Die Initiation erdffnet dem Men-
schen die Moglichkeit, fortzuschreiten von dem physischen Plan in die geistigen
Welten hinein, und was dann in den geistigen Welten erfahren, erlebt werden kann,
mehr oder weniger bewusst, das wird von wahrer Kunst heruntergetragen in die
physischen Formen, durch die sich die Kunst zum Ausdruck bringt.

Nun wird man den ganzen Zusammenhang, der hiermit gemeint ist, doch erst so
recht durchschauen, wenn man darauf Ricksicht nimmt, dass die letzten Jahrhun-
derte der Menschheitsentwickelung wirklich vieles zugedeckt haben, unsichtbar,
unwahrnehmbar gemacht haben fur die weitaus meisten Menschen, was vor selbst
funf, sechs, sieben Jahrhunderten noch durchaus nicht in demselben Grade ein Ge-
heimnis war, wie es heute fur diejenigen, die sich Kulturmenschen nennen, ein Ge-
heimnis ist.

Um auf eine bedeutsame Tatsache hinzuweisen, sei das Beispiel eines ja wirklich
uber die Zeiten hinleuchtenden Kunstwerkes gewahlt, der «Gottlichen Komodie»
Dantes. Wer wird, wenn er wirklich die «Gottliche Komddie» auf sich wirken lasst,
nicht den spirituellen Zug walten sehen durch dasjenige, was Dante zum Ausdruck
gebracht hat! Heute wird man gerne geneigt sein, wenn es sich darum handelt, zu
sagen, wie Dante zu den grandiosen Bildern seines Gedichtes gekommen ist, das
Wort «Phantasie» zu gebrauchen und sich zufrieden geben damit, dass man sagt:
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Nun ja, in Dante hat eben die kinstlerische Phantasie gewirkt. - Selbstverstandlich
soll nicht geleugnet werden, dass in Dante die klinstlerische Phantasie gewirkt hat.
Aber selbst historisch, ausserlich historisch ware es unrichtig, wenn man glauben
wollte, dass Dante, so wie aus dem Nichts heraus, aus der Phantasie sein ganzes
grandioses Gedicht geschaffen hatte.

Dante hatte einen Lehrer und Freund, Brunetto Latini, und ich denke, man wird
aus dem, was wir gleich werden zu sagen haben, erkennen, dass Brunetto Latini im
wahrhaften Sinne ein Initiierter genannt werden kann. Wenn wir damit also den Zu-
sammenhang eines nach den Verhaltnissen seiner Zeit Initilerten mit Dante haben,
so haben wir ja den Zusammenhang, den wir gerade gegentiber unseren Anschau-
ungen aufs grundlichste betonen missen.

Eines wusste die damalige Zeit: dass man den Weg durch die Wiedergeburt des
Menschen gehen musse, wenn man hinter die Geheimnisse des Daseins kommen
will. Und das war vor allen Dingen in der damaligen Zeit noch unbedingt lebendig,
dass der Weg zur Welterkenntnis durch die Selbsterkenntnis ftihrt. Nur darf man
diese Selbsterkenntnis nicht so oberflachlich betrachten, wie man heute oftmals von
Selbsterkenntnis spricht. Wer glaubt nicht in der Lage zu sein, tber sich selbst et-
was zu wissen! Ich mdchte durch ein kleines Beispiel einleitend Ihnen zum Be-
wusstsein bringen, wie schwierig Selbsterkenntnis schon in den allerelementarsten
Dingen ist, wie wenig der Mensch eigentlich geneigt ist, auf das wirklich loszugehen,
was man Selbsterkenntnis nennen kann.

Ich habe hier ein Buch von einem ganz beriihmten Philosophen der Gegenwart,
ein Buch von Dr. Ernst Mach, der eine ganze Reihe fir die Gegenwart durchaus
charakteristischer Werke geschrieben hat. Er macht gleich auf Seite 3 seiner «Ana-
lyse der Empfindungen» eine Anmerkung, wo er Uber den Zusammenhang des
Physischen mit dem Psychischen spricht, eine Anmerkung, die ganz charakteris-
tisch ist. Er sagt: «Als junger Mensch erblickte ich einmal auf der Strasse ein mir
hochst unangenehmes, widerwartiges Gesicht im Profil. Ich erschrak nicht wenig,
als ich erkannte, dass es mein eigenes sei, welches ich an einer Spiegelniederlage
vorbeigehend durch zwei gegen einander geneigte Spiegel wahrgenommen hatte.»

Also er ging, und sein Karma trug ihn vorbei an einer Spiegelniederlage, wo zwei
Spiegel so geneigt waren, dass er sich selbst sehen konnte. Und da sah er dieses
ihm unangenehme Gesicht, von dem er dann entdeckte, dass es sein eigenes sei.
Also selbst in bezug auf dieses Ausserlichste ist es nicht ganz leicht, auch nur die
elementarste Selbsterkenntnis zu gewinnen.

Aber noch eine andere Anmerkung macht der Betreffende. Er wird Universitats-

professor und hat sich so eine Anschauung gebildet, wie ein héherer Schulmeister
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aussieht. «Vor nicht langer Zeit stieg ich nach einer anstrengenden nachtlichen Ei-
senbahnfahrt sehr ermidet in einen Omnibus, eben als von der anderen Seite auch
ein Mann hereinkam, dachte ich. Ich war es selbst, denn mir gegeniber hing ein
grosser Spiegel.» Und nun flugt er erklarend hinzu: «Der Klassenhabitus war mir al-
so viel gelaufiger als mein Spezialhabitus.» Er hatte sich die Vorstellung gebildet
von einem Schulmeister, und das wusste er, dass der, der da hereinstieg, so aus-
sah wie ein herabgekommener Schulmeister. Erst hinterher entdeckte er, dass er es
selber war.

Das ist ein schones Beispiel fur die oft recht mangelnde Selbsterkenntnis, selbst
in bezug auf die aussere Gestalt; aber mit der seelischen Selbsterkenntnis geht es
noch schwieriger. Dennoch ist ja diese individuell-personliche Selbsterkenntnis
nichts anderes als der allerelementarste Anfang, der Anfang jenes Weges, der
durch den Menschen hindurch in die weiten, universellen Geheimnisse des Daseins
fahrt.

Wenn wir ausserlich auf dem physischen Plan die Welt betrachten, so haben wir
ja innerhalb dieser physischen Welt wirklich nur alles dasjenige, was zum alleraus-
sersten Wesen des Menschen gehort, ndmlich zum Geflige des physischen Men-
schenleibes. Wir kbnnen sagen: Wenn wir die weite Umgebung, die wir Giberschau-
en kénnen auf dem physischen Horizont, ins Auge fassen, dann haben wir da alles
dasjenige, was verwandt ist unserem ausseren physischen Menschenleib. Wir mus-
sen uns Klar sein, dass das nur ein Teil unserer Gesamtwesenheit ist, dass dahinter
der Atherleib liegt. Aber was alles dhnlich dem Atherleib in der Umgebung des Men-
schen ist, das ahnt ja der Mensch zun&chst nicht; noch weniger ahnt er, was ahnlich
ist seinem Astralleib, was ahnlich ist seinem Ich.

Der Mensch muss, well er ja zuné&chst hier auf der Erde fir sich selbst das einzige
Beispiel ist, welches ihm aus der geistigen Welt Dokumente hertragt, er muss durch
diese seine eigenen Dokumente durchgehen, er muss durch sich hindurchgehen!
Das haben alle diejenigen, die etwas von der Initiation erlebt haben, gewusst; das
hat auch Brunetto Latini gewusst.

Nun ist bei ihm, bei diesem Lehrer und Freund Dantes, besonders charakteris-
tisch, dass - was sehr haufig ist - durch ein besonderes Ereignis ausgelost wird das-
jenige, was man Initiation nennt. Im Grunde genommen erwartet eigentlich ein jeder,
der sich auf den Pfad der Geisteswissenschaft begibt, dass tUber kurz oder lang fur
ihn die Tore der geistigen Welten sich 6ffnen werden. Sie werden es auch. Es kann
ja allerdings vorkommen und kommt oftmals vor, dass das Hineingehen in die geis-
tige Welt allmahlich erfolgt, dass wir langsam hineinwachsen in die geistige Welt;
aber sehr haufig ist es auch so, dass durch eine Art plotzlichen Ereignisses, wie

37



durch eine Art Lebensschock, der tber uns hereinbricht, die geistige Welt uns ge-
offnet wird. Und so erzahlt denn Brunetto Latini selber, wie er als Gesandter zum
Beherrscher Kastiliens geschickt worden war, wie er wieder zuriickkehrte, wie er auf
dem Wege erfuhr, dass aus Florenz seine Partei, die Weifische Partei, vertrieben
worden war, dass Florenz sich vollstandig verandert hatte wahrend seiner Abwe-
senheit. Das brachte ihn in Verwirrung. Mit solcher Verwirrung der ausseren, fur die
physische Welt geeigneten Seelenverfassung ist oftmals das verbunden; was den
Anfangspunkt bildet flr das Hereinkommen in die geistige Welt.

Er erzahlt weiter, wie er infolge der Verwirrung statt nach Hause in einen benach-
barten Wald hineingeritten ist, ganz besinnungslos, wie er nachher in der Erinne-
rung glauben muss. Als er zur Besinnung kam, war es ihm ganz eigentimlich: da
sah er nicht die gewohnliche Welt des physischen Planes um sich herum, sondern
da sah er etwas wie einen méchtigen Berg vor sich. Er kam nicht zur Besinnung in
dem Bewusstsein, das zunéachst der physischen Welt gegentbersteht, sondern er
kam zum Bewusstsein gegentber einer ganz anderen Welt, als diejenige war, die
ihn physisch umgab. Ein machtiger Berg. Die Dinge waren aber so, dass sie kamen
und gingen, entstanden und wieder vergingen. Und an der Seite dieses Berges
stand eine Frau, nach deren Befehlen dasjenige, was entstand, entstand, und das-
jenige, was verging, verging.

Die Gesetzmassigkeit des natirlichen Geschehens sah Brunetto Latini in der
Form einer Imagination. Die ganzen Naturgesetze und ihre Gesetzmassigkeit, die
schaffende, webende, wesende Natur kamen ihm vor in der Imagination in der Ges-
talt einer Frau, die die Befehle gab, wie da die Dinge entstehen und vergehen soll-
ten.

Wir sehen, wir leben in der Zeit des 13., 14. Jahrhunderts, wir leben in der Zeit, in
welcher die naturwissenschaftliche Denkweise nach und nach heranrtickt. Dasjeni-
ge, was man spater abstrakt die Naturgesetzlichkeit nannte, wovon man sich spéter
durchaus nicht hat vorstellen wollen, dass etwas Wesenhaftes dahinter ist, das sah
Brunetto Latini in Form der Imagination von einer Frau, aus deren Geiste, wie in ei-
nem diese von ihm auch imaginierte Natur beherrschenden Worte, dasjenige her-
vorging, was spéater in abstrakter Form als Naturgesetzmassigkeit empfunden wur-
de. Diese Frau sagte ihm dann - so erzahlt er -, er solle seine Seelenkréfte vertie-
fen, dann werde er immer tiefer in sich hineinkommen. - Und nun ist es interessant,
wie sie, gleichsam ihre Kraft Uber ihn ausstrahlend, ihm die Mdglichkeit gibt, immer
tiefer in sich hineinzukommen. Es ist das Untertauchen in die eigene Wesenheit
Und die Reihenfolge, die er angibt, ist wirklich fiir gewisse Verhaltnisse die richtige
Reihenfolge der Initiation.
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Das erste, sagt er, was er nun kennenlernte, das waren die Seelenkrafte. Also in-
dem man da in sich untertaucht, lernt man das, was einem ja sonst unbewusst
bleibt, wirklich kennen: die eigenen Seelenkrafte. Und dieses Erkennen der eigenen
Seelenkrafte, das ist ja allerdings etwas, was leicht der Mensch, wenn er wirklich an
sie herankommt, flieht. Denn es ist schon wirklich oftmals so, dass uns diese See-
lenkrafte, wenn wir sie wahrnehmen, unsympathisch vorkommen, dass wir uns sa-
gen: Was flr eine unsympathische Seele ist das! - Und das will man dann nicht. Ge-
rade so, wie es dem guten Professor gegangen war, als er seine eigene Gestalt ge-
sehen hat und sie ihm recht unangenehm vorkam. Man will sie nicht sehen! Denn
innerhalb dieses Chores von Seelenkraften sieht man so manches, was man an
sich hat, was man sich durchaus im gewdhnlichen Leben nicht zuschreibt. Aber man
sieht es in einer Weise, dass es an der Gesamtheit unseres Wesens arbeitet, an der
Erh6éhung, aber auch an der Verringerung unseres Wesens, dass es uns wertvoller
oder weniger wertvoll macht fir das Gesamtdasein des Universums.

Also wir steigen da zuerst herein in die Seelenkrafte. Die nachste Stufe, die man
dann erlebt, ist diejenige der vier Temperamente. Wie wir da zusammengewoben
sind aus dem cholerischen, melancholischen, sanguinischen, phlegmatischen Tem-
perament, und wie dieses Zusammenweben tiefer unten liegt als die Seelenkréfte,
das wird zunéachst klar. Und erst wenn man durch die Temperamente gegangen ist,
kommt man zu dem, was man im okkulten Sinne die finf Sinne nennen kann. Denn
so wie der Mensch zunéachst von diesen funf Sinnen spricht, ist es ja nur, wie er sie
von aussen kennt. Er kennt sie ja nur von aussen, diese funf Sinne. Innerlich kann
man die Sinne nur kennenlernen, wenn man durch die Temperamente herunterge-
stiegen ist in tiefere Regionen des eigenen Selbstes. Dann sieht man die Augen, die
Ohren, die anderen Sinne von innen, das heisst, man erlebt zum Beispiel seine ei-
genen Augen, seine eigenen Ohren, sie ausfillend von innen. Sie missen sich, sa-
gen wir, folgendes vorstellen: Statt dass Sie hier hereinge