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| - 01 DIE SEELENGESCHICHTE DER MENSCHHEIT

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Die Seelengeschichte der Menschheit in bezug auf die Entwickelung des Gedachtnisses

Das Verstandlichwerden der Weltgeschichte durch Einsicht in die Seelengeschichte. Heutiges
Vorstellen und Erinnern, Fihlen, Wollen und ihre Entsprechungen bei vorgeschichtlichen orientali-
schen Volkern: Statt der Gedankenbilder - das Erleben des Kopfes und damit verbunden der gan-
zen Erde; statt der Gefuhlserlebnisse - das Erfahren des eigenen Brustraumes und des Herzens
und damit verbunden des unmittelbaren Erdenumkreises und der Sonne; statt des individuellen
Willens - das Erleben der Beweglichkeit der Glieder und darin wirkend das Verhaltnis der Erde zur
Gestirnswelt. Entwickelung des Gedéachtnisses: lokalisierte Erinnerung, haftend an &usseren
Merkzeichen; Ursprung des Denkmalwesens. Rhythmisierte Erinnerung, beginnend mit den Wan-
derungen nach Asien; Ursprung der Verskunst. Modernes Zeitgedachtnis, beginnend im Aufgang
des Griechentums. Weg der Verinnerlichung.

Erster Vortrag, Dornach, 24. Dezember 1923

In diesen Abendstunden unserer Weihnachtszusammenkunft méchte ich Ihnen
einen solchen Uberblick der Menschheitsentwickelung auf Erden geben, der dazu
fuhren kann, dasjenige, was der Mensch in der Gegenwart ist, intimer und intensiver
in das Bewusstsein aufzunehmen. Gerade in dieser gegenwartigen Zeit, in der sich
so ausserordentlich Bedeutsames, man darf schon sagen, fir die ganze Kultur-
menschheit vorbereitet, misste es eigentlich jedem tiefer denkenden Menschen na-
heliegen, die Frage auf zuwerfen: Wie ist die gegenwartige Konfiguration, die ge-
genwartige Verfassung der menschlichen Seele aus einer Entwickelung langer Zei-
ten hervorgegangen? - Denn es kann ja nicht geleugnet werden, dass das Gegen-
wartige dadurch verstandlich wird, dass man es in seinem Hervorgehen aus dem
Vergangenen zu begreifen versucht.

Nun ist man aber gerade in der Gegenwart ausserordentlich befangen in bezug
auf die Entwickelung des Menschen und der Menschheit. Zunachst stellt man sich ja
vor, dass der Mensch in bezug auf sein seelisch-geistiges Leben so, wie er jetzt ist,
im wesentlichen wahrend der ganzen geschichtlichen Zeit war. Gewiss, mit Bezug
auf das eigentlich Wissenschaftliche stellt man sich vor, dass in alten Zeiten die
Menschen kindlich waren, an allerlei Phantastereien geglaubt haben und dass die
Menschen eigentlich gescheit im wissenschaftlichen Sinne erst in der allerletzten
Zeit geworden sind. Aber wenn man davon absieht, was das eigentlich Wissen-

schaftliche ist, so denkt man sich dann, dass im allgemeinen die Seelenverfassung,
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die der heutige Mensch hat, auch schon der Grieche, der Orientale, gehabt hat.
Wenn man sich auch im Kleinen Modifikationen im Seelenleben denkt, im grossen
ganzen denkt man sich: wahrend der historischen Zeit ist eben eigentlich alles so
gewesen wie heute. Da nimmt man an, dass das geschichtliche Leben ins Vorge-
schichtliche verlauft und sagt: Da weiss man nichts Rechtes. - Dann aber geht man
weiter zurtick: Da war der Mensch noch in seiner tierischen Gestalt. - Geht man also
die Geschichte zurick, so stellt man sich das Seelenleben so ziemlich unverandert
vor, dann, im Nebel verschwimmend, das Bild und dann der Mensch in tierischer
Unvollkommenheit, so ein besseres Affenwesen.

Das ist ja ungefahr die gebrauchliche Vorstellung von heute. Sie beruht eben auf
einer ausserordentlichen Befangenheit, denn man bemuht sich, indem man eine
solche Vorstellung ausbildet, gar nicht zu erkennen, welch tiefgehende Unterschie-
de schon vorhanden sind in der Seelenverfassung zwischen dem Menschen der
Gegenwart und einer verhaltnisméassig gar nicht so weit zurtickliegenden Zeit, sagen
wir, dem 11., 10., 9. nachchristlichen Jahrhundert, oder wie gross der Unterschied in
der Seelenverfassung ist zwischen einem heutigen Menschen und einem Zeitge-
nossen des Mysteriums von Golgatha oder gar einem heutigen Menschen und ei-
nem Griechen. Und gehen wir dann in die orientalische Welt zurlick, von der gewis-
sermassen die griechische Zivilisation eine Art Kolonie war, eine Spatkolonie, so
kommen wir in Seelenverfassungen des Menschen hinein, die total verschieden
sind von der Seelenverfassung des gegenwartigen Menschen. Und ich méchte
gleich an Beispielen, an wirklichen Fallen Ihnen zeigen, wie der Mensch, der vor,
sagen wir, zehntausend Jahren etwa oder funfzehntausend Jahren im Oriente ge-
lebt hat, ganz anders geartet war als wieder der Grieche und als wir selbst etwa.

Stellen wir uns einmal unser Seelenleben vor das Seelenauge hin. Nehmen wir
irgend etwas aus unserem eigenen Seelenleben heraus. Wir haben irgendein Er-
lebnis. Wir bilden uns von diesem Erlebnis, an dem wir durch unsere Sinne oder
sonst durch unsere Personlichkeit beteiligt sind, eine Idee, einen Begriff, eine Vor-
stellung. Wir behalten diese Vorstellung in unserem Denken, und sie kann wiederum
nach einiger Zeit als Erinnerung aus unserem Denken in das bewusste Seelenleben
heraufkommen. Sie haben heute, sagen wir, irgendwelches Erinnerungserlebnis,
das Sie zurtckfuhrt in Ihre wahrgenommenen Erlebnisse vor vielleicht zehn Jahren.
Und nun fassen Sie ganz genau, was das eigentlich ist. Etwas haben Sie vor zehn
Jahren erlebt. Sagen wir, Sie haben vor zehn Jahren eine Gesellschaft von Men-
schen besucht, Sie haben die Vorstellung bekommen von jedem einzelnen dieser
Menschen, deren Antlitz und so weiter. Sie haben erlebt, was diese Menschen zu
Ihnen gesagt haben, was Sie mit ihnen gemeinsam getan haben und so weiter. Das
alles kann im Bilde heute vor Ihnen auftauchen. Es ist ein innerliches Seelenbild,

das von dem Ereignis von vielleicht vor zehn Jahren in lhnen vorhanden ist. Und
4



nicht nur nach der Wissenschaft, sondern nach einem allgemeinen Gefluhl, das al-
lerdings heute von den Menschen schon ausserordentlich schwach erlebt wird, aber
das vorhanden ist, lokalisiert man eine solche Erinnerungsvorstellung, die ein Erleb-
nis wiederum heraufbringt, im menschlichen Haupte. Man sagt sich: Im Kopfe ist
dasjenige vorhanden, was als Erinnerung an ein Erlebnis da ist.

Nun, machen wir jetzt einen ziemlich grossen Sprung zurtick in der Menschheits-
entwickelung, und sehen wir uns Bevolkerungen der orientalischen Gegenden ein-
mal an, von denen unsere historisch geschilderten Chinesen, Inder und so weiter
eigentlich erst die Nachkommen sind. Also gehen wir wirklich Tausende von Jahren
zurtick. Wenn wir da einen Menschen dieser alten Zeiten ins Auge fassen, dann leb-
te der nicht so, dass er sagte: Ich habe in meinem Kopfe die Erinnerung an irgend
etwas, was ich im ausseren Leben erfahren habe, durchgemacht habe. - Solch ein
inneres Erlebnis hatte er gar nicht, das gab es fur ihn nicht. Er hatte nicht Gedan-
ken, lIdeen, die seinen Kopf anfiillten. Die Oberflachlichkeit des gegenwartigen Men-
schen meint. Heute haben wir Ideen, Begriffe, Vorstellungen; das haben die Men-
schen in der historischen Zeit immer gehabt. - So ist es aber nicht.

Wenn wir mit geistiger Einsicht weit genug zurtickgehen, so treffen wir eben auf
Menschen auf, die ganz und gar nicht Ideen, Begriffe, Vorstellungen im Kopfe hat-
ten, die namlich nicht einen solchen abstrakten Inhalt ihres Kopfes erlebten, son-
dern, so grotesk es lhnen erscheinen mag, die den ganzen Kopf erlebten, die ihre
Kopfe einfach spirten, einfach empfanden. Mit Abstraktionen in unserem Sinne ha-
ben sich diese Menschen nicht abgegeben. Im Kopfe Ideen zu erleben, das kannten
sie eben nicht, aber ihren eigenen Kopf erleben, das kannten sie. Und so wie Sie,
wenn Sie ein Erinnerungsbild haben an ein Erlebnis, dieses Erinnerungsbild auf das
Erlebnis beziehen, wie eine Relation besteht zwischen Ihrem Erinnerungsbild und
dem Erlebnis, das da draussen war, so bezogen diese Menschen das Erlebnis ihres
Kopfes auf die Erde, auf die ganze Erde. Und sie sagten: Es gibt in der Welt die Er-
de, es gibt in der Welt mich und an mir meinen Kopf. Und mein Kopf, den ich auf
meinen Schultern trage, der ist die kosmische Erinnerung an die Erde. Die Erde ist
friher dagewesen, mein Kopf spater. Aber dass ich einen Kopf habe, das ist die Er-
innerung, die kosmische Erinnerung an das Erdendasein. Das Erdendasein ist noch
immer da, aber dasjenige, was die ganze Konfiguration, die ganze Gestaltung des
Menschenkopfes ist, das ist in Relation zu der ganzen Erde. - Und so fihlte ein sol-
cher alter Orientale in seinem eigenen Haupte das Wesen des Erdenplaneten sel-
ber. Er sagte: Die Gotter haben aus dem allgemeinen kosmischen Dasein herauser-
schaffen, herauserzeugt die Erde mit ihren Reichen der Natur, die Erde mit ihren
Flissen und Bergen. Aber ich selber trage auf meinen Schultern mein Haupt. Die-
ses Haupt ist ein getreues Abbild der Erde selber. Dieses Haupt mit seinem in ihm

fliessenden Blute ist ein getreues Abbild der tber die Erde fliessenden Fluss- und
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Meeresstromungen. Dasjenige, was auf der Erde an Gebirgskonfiguration ist, wie-
derholt sich in meinem eigenen Haupte in der Konfiguration meines Gehirnes. Ich
trage auf meinen Schultern ein mir zugehdriges Abbild des irdischen Planeten. -
Genau so, wie der moderne Mensch sein Erinnerungsbild auf sein Erlebnis bezieht,
so bezog dieser Mensch seinen ganzen Kopf auf den Erdenplaneten. Sehen Sie,
das war eine betrachtlich andere Innenanschauung des Menschen.

Und weiter. Wenn der Mensch den Umkreis der Erde empfindet und in seine An-
schauung fasst, dann wird ihm dieser Umkreis, das Luftige, das die Erde umgibt,
erscheinen als von der Sonne und ihrer Warme und ihrem Lichte durchsetzt, und
man kann in gewissem Sinne sagen, dass die Sonne lebt im Luftumkreise der Erde.
Die Erde 6ffnet sich dem Weltenall, indem sie ihre Wirkungen, die sie von sich aus-
sendet, dem Luftkreis tbergibt und sich den Sonnenwirkungen erschliesst. Und je-
der Mensch empfand in diesen alten Zeiten diejenige Gegend der Erde, auf der er
gerade lebte, als ganz besonders wichtig, als ganz besonders wesentlich. Und so,
sagen wir, empfand ein alter Orientale irgendeinen Teil der Erdoberflache als seinen
Teil, unten die Erde, oben den sonnenzugekehrten Umkreis. Das andere der Erde,
links und rechts und vorne und ruckwarts, das verschwamm im mehr Allgemeinen
(siehe Zeichnung, linker Teil).
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Wenn also etwa ein alter Orientale, auf indischem Boden lebend, diesen indi-
schen Boden als fur ihn besonders wichtig empfunden hat, dann verschwand ihm
dasjenige, was sonst auf der Erde war, ostwarts, sudwarts, westwarts, im Allgemei-
nen. Da kiimmerte er sich nicht viel um die Art und Weise, wie die Erde angrenzt an
die Ubrigen kosmischen Raume. Dagegen war ihm der Boden, auf dem er gerade
war, besonders wichtig (siehe Zeichnung, links, rot). Das Hinausleben der Erde in
den Weltenraum in dieser Gegend wurde ihm besonders wichtig. Wie er atmen durf-
te auf diesem besonderen Boden, das empfand er als ein flr ihn besonders wichti-
ges Erlebnis. Heute fragen sich die Menschen nicht viel: Wie atmet man auf einem
bestimmten Boden? - Sie stehen allerdings unter dem Einfluss glnstigerer oder un-
gunstigerer Atmungsbedingung, aber ins Bewusstsein wird das nicht so aufgenom-
men. Ein solcher alter Orientale hat eigentlich gerade in der Art und Weise, wie er
atmen durfte, ein tiefes Erlebnis gehabt, und so in anderem, was damit zusammen-
hing, wie die Erde an den Weltenraum hinausgrenzt.

Dasjenige, was die ganze Erde war, das empfand der Mensch als das, was in
seinem Haupte lebt. Aber das Haupt, es ist abgeschlossen durch feste Knochen-
wande nach oben, nach den Seiten, nach hinten. Aber es hat gewisse Ausgange,
ein gewisses freies Offnen nach unten, nach dem Brustkorb (siehe Zeichnung Seite
6, rechts). Das war fur den alten Menschen von ganz besonderer Wichtigkeit, zu
fuhlen, wie das Haupt mit einer relativen Freiheit sich gegen den Brustkorb hin 6ff-
net. Es empfand dieser Mensch die innere Konfiguration des Hauptes als ein Abbild
des Irdischen. Musste er die Erde in Relation mit seinem Haupte setzen, so musste
er den Umkreis, dasjenige, was uber der Erde ist, mit dem, was nun an das Untere
in ihm geht, in Relation setzen. Das Sich-Offnen nach unten, das Zugekehrtsein
dem Herzen, das empfand der Mensch als zugeordnet dem Umkreis, als Bild, als
Offnung der Erde in den Kosmos hinaus. Und ein gewaltiges Erlebnis war es fir den
Menschen, wenn er sagte: In meinem Haupte fuhle ich die ganze Erde. Dieses
Haupt ist eine kleine Erde. Aber diese ganze Erde Offnet sich in meinen Brustkorb
hinein, der mein Herz tragt. Und dasjenige, was da sich abspielt zwischen meinem
Haupte und meinem Brustkorb, meinem Herzen, das ist das Abbild dessen, was
sich zutragt von meinem Leben hinaus in den Kosmos, hinaus zu dem sonnenzuge-
kehrten Umkreis. - Und es war ein wichtiges, grundliches Erlebnis, wenn der alte
Mensch sagte: Hier, in meinem Haupte, lebt in mir die Erde. Gehe ich tiefer, so kehrt
sich die Erde der Sonne zu (siehe Pfeile), und das Abbild der Sonne ist mein Herz.

Da war der Mensch bei dem angekommen, was in der alten Zeit entspricht unse-
rem Gefihlsleben. Wir haben noch das abstrakte Gefiihilsleben, aber wir wissen ja
unmittelbar nichts von unserem Herzen. Durch die Anatomie, durch die Physiologie
glauben wir etwas davon zu wissen. Aber was da gewusst wird, das ist ja ungefahr

ebensoviel wie dasjenige, was wir von einem in Papiermache nachgebildeten Her-
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zen wissen. Das aber, was wir als Gefilhlserlebnis der Welt haben, das hatte der
alte Mensch nicht. Er hatte dafir sein Herzerlebnis. Und wie wir unser Gefihl hin-
ausbeziehen auf die Welt, die mit uns lebt, wie wir empfinden, ob wir einen Men-
schen lieben, ob wir einem Menschen antipathisch begegnen, diese oder jene Blu-
me lieben, dieser oder jener abgeneigt sind, wie wir unser Gefluhl auf die Welt be-
ziehen, aber auf eine Welt, die, man mochte sagen, in luftiger Abstraktion herausge-
rissen ist aus dem soliden festen Kosmos, so bezog der alte Orientale sein Herz auf
den Kosmos, das heisst auf dasjenige, was von der Erde in den Umkreis ging, der
Sonne zu.

Und wir, wir sagen zum Beispiel heute, wenn wir gehen: Wir wollen gehen. - Wir
wissen, unser Wille lebt in unseren Gliedern. Der Mensch des alten Orients, der hat-
te ein wesentlich anderes Erlebnis. Das, was wir heute Wille nennen, kannte er ja
nicht. Es ist ein blosses Vorurteil, wenn man meint, dass dasjenige, was wir Den-
ken, Fuhlen, Wollen nennen, bei den alten orientalischen Volkern vorhanden war.
Das war es gar nicht. Sie hatten Kopferlebnisse, die die Erdenerlebnisse waren,
Brusterlebnisse oder Herzenserlebnisse, die die Erlebnisse des unmittelbaren Um-
kreises bis zur Sonne waren. Die Sonne entspricht dem Herzenserlebnis. Aber sie
hatten dann das Sich-Dehnen und -Strecken in die Glieder, das Wahrnehmen der
eigenen Menschlichkeit im Bewegen der Beine und Fisse, im Bewegen der Arme
und Hande. Sie waren dadrinnen. Aber in diesem das Innenwesen Hineindehnen in
die Glieder empfanden sie doch nicht bloss ein Bild des Umkreises der Erde, son-
dern sie empfanden direkt ein Bild des Zusammenhanges des Menschen mit den
Sternen weiten (siehe Zeichnung Seite 6). In meinem Kopfe habe ich ein Bild der
Erde. In dem, was sich im Kopfe frei nach unten dehnt in die Brust hin zum Herzen,
habe ich ein Bild dessen, was im Umkreise der Erde ist. In dem, was ich als die
Krafte meiner Arme und Hande, meiner Fisse und Beine empfinde, habe ich das,
was abbildet das Verhéltnis der Erde zu den weit im Weltenraum draussen leben-
den Gestirnen.

So dass der Mensch, der in jenen alten Zeiten seine Erlebnisse ausdriickte, die er
hatte als, wie wir es heute nennen wirden, wollender Mensch, nicht gesagt hat: Ich
gehe. - Schon in den Worten lag das nicht. Er hat auch nicht gesagt: Ich setze mich.
- Wenn man die alten Sprachen auf diese feinen Inhalte prifen wirde, wirde man
uberall finden, dass fiir die Tatsache, die wir bezeichnen als: Ich gehe -, das alte
Orientalische hatte: Mars impulsiert mich, Mars ist in mir tatig. - Das Vorwartsgehen,
das war das Empfinden der Marsimpulse in den Beinen. Das Angreifen von irgend
etwas, das Gefuhl mit den Handen war so ausgedriickt, dass man sagte: Venus
wirkt in mir. - Das Zeigen von etwas, das Weisen, auch wenn ein grober Mensch ei-
nem anderen etwas dadurch weisen wollte, dass er ihm einen Tritt gab, alles Wei-

sen wurde so ausgedrickt, dass man sagte, Merkur wirke in dem Menschen. Das
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Niedersetzen war die Jupitertatigkeit in dem Menschen. Und das Niederlegen, ob es
nun im Ausruhen war, ob es aus Faulenzerei war, das war ausgedrtckt dadurch,
dass man sagte, man gebe sich den Impulsen des Saturn hin. Also man flhlte in
seinen Gliedmassen die Weiten des Kosmos draussen. Der Mensch wusste: wenn
er von der Erde aus in die Weltenweiten geht, dann kommt er von der Erde in den
Umkreis, in die Gestirnsphare. Wenn er von seinem Haupte nach abwarts geht,
macht er dasselbe in seiner eigenen Wesenheit durch. In seinem Haupte ist er in
der Erde, in seinem Brustkorb und Herzen im Umkreise, in seinen Gliedmassen im
Sternenkosmos draussen.

Ich mochte sagen, und von einem gewissen Gesichtspunkte aus kann man das
durchaus sagen: Ach, wir armen Menschen der Gegenwart, wir erleben die abstrak-
ten Gedanken. Was sind sie viel? Wir sind ja sehr stolz darauf, aber wir vergessen
Uber den selbst gescheitesten abstrakten Gedanken unseren Kopf. Und unser Kopf
ist viel inhaltsreicher als unsere allergescheitesten Gedanken. Eine einzige Gehirn-
windung - Anatomie und Physiologie wissen ja nicht viel von dem wunderbaren Ge-
heimnis der Gehirnwindungen - ist etwas Grossartigeres, Gewaltigeres als die geni-
alste abstrakte Wissenschaft irgendeines Menschen. - Und es gab eben einmal eine
Zeit auf der Erde, wo der Mensch sich bewusst war nicht bloss seiner armseligen
Gedanken, sondern seines Kopfes, wo er den Kopf empfand, wo er empfand, mei-
netwillen sagen wir, den Vierhigelkérper oder die Sehhiigel, wo er sie empfand in
ihrer Nachbildung einer gewissen physischen Gebirgskonfiguration der Erde; wo der
Mensch nicht bloss aus irgendeiner abstrakten Lehre heraus das Herz auf die Son-
ne bezog, sondern wo er empfand: Wie mein Haupt zu meiner Brust, zu meinem
Herzen, so steht die Erde im Verhéltnis zur Sonne.

Es war das die Zeit, in welcher der Mensch mit seinem ganzen Leben eben mit
dem Weltenall, mit dem Kosmos zusammengewachsen war. Aber dieses Zusam-
mengewachsensein, das drickte sich in seinem ganzen Leben aus. Wir sind ja ge-
rade dadurch, dass wir an die Stelle unseres Kopfes das armselige Denken setzen,
allerdings in die Lage versetzt, gedankliche Erinnerungen zu haben. Wir bilden uns
Gedankenbilder von dem, was wir durchlebt haben, als abstrakte Erinnerungen un-
seres Kopfes. Das konnte derjenige, der nicht die Gedanken hatte, sondern noch
seinen Kopf empfand, nicht. Der konnte sich nicht Erinnerungen bilden. Kam man
daher nach jenen Gegenden des uralten Orients, in denen die Leute sich noch ihrer
Kopfe bewusst waren, aber keine Gedanken hatten, also auch keine Erinnerungen
hatten, dann findet man in besonderer Ausbildung etwas, was wir wiederum gerade
beginnen, notig zu haben. Eine lange Zeit hatten es die Menschen nicht nétig, und
es ist ja eigentlich auch nur eine kleine Schlamperei unseres Seelenlebens, dass wir
es wieder notig haben. Wenn man in jener Zeit, von der ich spreche, in die Gegen-

den kam, wo die Menschen lebten, die sich ihres Kopfes, ihrer Brust, inres Herzens,
9



ihrer Gliedmassen so bewusst waren, wie ich es geschildert habe, dann sah man
uberall: da ist irgendein kleiner Pflock in die Erde hineingesetzt und irgendein Zei-
chen daraufgesetzt, da ist an irgendeine Wand irgendein Zeichen gemacht. Alle Le-
bensgebiete, alle Lebensdrtlichkeiten der Menschen waren mit lauter Merkzeichen
ubersat, denn man hatte noch nicht ein Gedankengedachtnis. Wo irgend etwas ge-
schah, da stellte man gewissermassen ein kleines Denkmal auf, und wenn man
wieder hinkam, dann erlebte man an dem Merkzeichen, das man machte, die Sache
wieder. Der Mensch war eben zusammengewachsen in seinem Haupte mit der Er-
de. Heute macht er bloss eine Notiz in seinem Kopfe - und ich sagte ja schon, wir
beginnen schon wiederum damit, Notizen nicht nur im Kopfe zu machen, sondern in
unseren Notizblchern und dergleichen, aber ich sagte auch, das ist ja bloss eine
Schlamperei der Seele, aber wir werden es immer mehr und mehr brauchen; aber
dazumal gab es das nicht, Notizen im Kopfe zu machen, weil die Gedanken, die
Ideen eben nicht vorhanden waren; da wurde alles tUbersat von Merkzeichen. Und
aus dieser naturgemassen Anlage der Menschen entstand ja das Denkmalwesen.

Alles, was in der Entwickelungsgeschichte der Menschheit aufgetreten ist, ist ja
aus dem Inneren der menschlichen Natur heraus bedingt. Man sollte nur ehrlich
sein und sich gestehen: Die eigentliche tiefere Grundlage des Denkmalwesens, die
kennt ja der gegenwartige Mensch gar nicht. Er macht aus Gewohnheit Denkméler.
Aber diese Denkmaler sind die Uberreste jener alten Merkzeichen, wo der Mensch
noch nicht ein solches Gedéachtnis hatte wie heute, sondern wo er darauf angewie-
sen war, an der Stelle, an der er etwas erlebt hatte, ein Merkzeichen anzubringen,
und wenn er wieder hinkam, eben das aufleben zu lassen in seinem Kopfe, der alles
das aufleben lasst, was irgendwie mit der Erde in Verbindung ist. Der Erde Uberge-
ben wir dasjenige, was der Kopf erlebt hat - das war Prinzip in alten Zeiten.

Und ich mochte sagen: Wir haben im alten Oriente eine uralte Zeit zu verzeich-
nen, die Zeit der lokalisierten Erinnerungen, wo eigentlich alles Erinnerungsmassige
gebunden ist daran, dass man Erinnerungszeichen auf die Erde hinstellte. Die Erin-
nerung war nicht dadrinnen, die war draussen, uberall waren Denkzettel und Denk-
steine. Man stellte Erinnerungszeichen auf die Erde hin. Das war das lokalisierte
Gedéachtnis, die lokalisierte Erinnerung.

Fur eine spirituelle Entwickelung des Menschen ist es heute noch ausserordent-
lich gut, wenn er etwas anknipft an dieses nicht im Inneren des Menschen befindli-
che Erinnerungsvermégen, sondern an jenes Erinnerungsvermogen, das eben ei-
gentlich im Zusammensein des Menschen mit der irdischen Aussenwelt sich entfal-
tet und gestaltet; wenn er sich zum Beispiel sagt: Ich will mich nicht erinnern an dies
oder jenes, sondern ich mache mir da oder dort ein Merkzeichen - oder: Ich will
uberhaupt Gber gewisse Dinge nur in Gemassheit von Merkzeichen innere seelische
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Empfindungen entwickeln. Ich will in meinem Zimmer in einer Ecke ein Madonnen-
bild aufstellen, und ich will, indem das Madonnenbild vor meine Seele tritt, dasjenige
erleben, was ich eben in der Hinlenkung meiner Seele zur Madonna erleben kann. -
Denn es ist eine feine Beziehung zu solchen Einrichtungen wie dem Madonnenbil-
de, das wir in den Wohnungen antreffen, wenn wir nur ein wenig nach dem Osten
kommen. Nicht nur in Russland ist es so, es ist ja tUberall schon auch im mittleren
Osteuropa. Das alles sind im Grunde genommen Uberreste aus der Zeit der lokali-
sierten Erinnerungen. Die Erinnerung haftet aussen an dem Orte.

Aber ein zweites Stadium ist das andere, wo der Mensch Ubergeht von der lokali-
sierten Erinnerung zu der rhythmisierten Erinnerung. Wir haben also erstens die |o-
kalisierte Erinnerung, zweitens die rhythmisierte Erinnerung. Da hatte der Mensch
nun nicht aus irgendeiner schlauen bewussten Finesse heraus, sondern aus seiner
inneren Wesenheit heraus das Bedirfnis entwickelt, im Rhythmus zu leben. Er hatte
das Bedurfnis entwickelt, wenn er irgend etwas gehort hatte, das so in sich zu re-
produzieren, dass ein Rhythmus herauskam. Wenn er die Kuh erlebte - Muh - dann
nannte er sie nicht Muh allein, sondern Muhmuh oder meinetwillen sogar in alteren
Zeiten Muhmuhmuh. Das heisst, er tirmte das Wahrgenommene so Ubereinander,
dass ein Rhythmus herauskam. In manchen Wortbildungen kénnen Sie das heute
noch verfolgen, zum Beispiel der Gaugauch oder Kuckuck. Oder auch dann, wenn
die Wortbildungen nicht unmittelbar hintereinander stehen, sehen Sie wenigstens,
wie bei Kindern das Bedurfnis noch vorhanden ist, diese Wiederholungen auszubil-
den. Das ist noch eine Erbschaft aus der Zeit, wo die rhythmisierte Erinnerung Platz
gegriffen hat, wo man nichts erinnerte, was man nur einfach erlebte, wo man nur
dasjenige erinnerte, was man in Rhythmisierung, also in Wiederholungen, in rhyth-
mischer Wiederholung erlebte. Und so musste wenigstens zwischen dem, was auf-
einanderfolgte, eine Ahnlichkeit sein: Mann und Maus, Stock und Stein. Diese
Rhythmisierung des Erlebten, das ist ein letzter Rest einer hochgradigen Sehnsucht,
uberall zu rhythmisieren, denn was nicht rhythmisiert wurde in dieser zweiten Epo-
che, nach dem lokalisierten Gedachtnisse, das behielt der Mensch nicht. Und aus
diesem rhythmisierten Gedachtnisse hat sich dann eigentlich die gesamte altere
Verskunst herausgebildet, GUberhaupt die versifizierte Dichtung. Und erst als dritte
Stufe hat sich dasjenige gebildet, was wir heute noch kennen: die .zeitliche Erinne-
rung, wo wir nicht mehr rdumlich in der Aussenwelt den Angriffspunkt der Erinne-
rung haben, wo wir auch nicht mehr angewiesen sind auf den Rhythmus, sondern
wo dasjenige, was sich in die Zeit hineinstellt, spater wieder hervorgerufen werden
kann. Dieses unser ganz abstraktes Gedachtnis ist erst die dritte Stufe in der Ge-
dachtnisentwickelung.

Und nun fassen Sie den Zeitpunkt genau ins Auge, wo in der Menschheitsentwi-

ckelung gerade ubergeht die rhythmische Erinnerung in die Zeiterinnerung, wo das
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zuerst auftritt, was uns in unserer jdAmmerlichen Abstraktheit des modernen Men-
schen ganz selbstverstandlich ist: das Zeitgedachtnis, wo wir im Bilde das hervorru-
fen, was wir hervorrufen; wo wir nicht mehr so erleben, dass wir in halb oder ganz
unbewusster Tatigkeit etwas in rhythmischer Wiederholung wachgerufen haben
mussen, wenn es wieder aufsteigen sollte. Nehmen Sie diesen Zeitpunkt des Uber-
ganges der rhythmischen Erinnerung in die zeitliche Erinnerung, dann haben Sie
jenen Zeitpunkt, wo der alte Orient eben nach Griechenland hertber kolonisiert, je-
nen Zeitpunkt, der Ihnen in der Geschichte geschildert wird als die Entstehung der
von Asien heriiber nach Europa begriindeten Kolonien. Was die Griechen erzéahlen
von jenen Heroen, die von Asien oder Agypten gekommen sind und sich auf grie-
chischem Boden niedergelassen haben, das ist eigentlich die Erzéhlung, die da
heissen musste: Es zogen aus einmal aus dem Lande, wo da war das rhythmische
Gedachtnis, die grossen Helden und suchten ein Klima auf, wo das rhythmische
Gedéachtnis Ubergehen konnte in das zeitliche Gedachtnis, in die zeitliche Erinne-
rung.

Damit haben wir den Zeitpunkt des Aufganges des Griechentums streng bezeich-
net. Denn was im Oriente als das Mutter- und Stammland des Griechentums dage-
standen hat, das ist im Grunde genommen ein Menschengebiet mit ausgebildetem
rhythmischem Gedachtnis. Da hat der Rhythmus gelebt. Und eigentlich ist der alte
Orient nur dann richtig begriffen von dem Menschen, wenn er ihn vorstellt als das
Land des Rhythmus. Und wenn das Paradies nur so weit zuriickversetzt wird, als
die Bibel es zurlickversetzt, dann wirden wir, wenn wir das Paradies nach Asien
verlegen, es uns vorzustellen haben als das Gebiet, wo die reinsten Rhythmen
durch den Kosmos erklangen und im Menschen wiederum anfeuerten das, was sein
rhythmisches Gedachtnis war, wo der Mensch als Rhythmus- Erleber in einem
Kosmos als Rhythmus-Erzeuger lebte.

Fuhlen Sie einmal in der Bhagavad Gita noch etwas nach von dem, was einst-
mals jenes grandiose Rhythmus-Erleben war, fihlen Sie es nach in der Vedenlitera-
tur, fihlen Sie es selbst in vielem nach, was auch westasiatische Dichtung und
westasiatisches Schrifttum ist, wenn wir dieses moderne Wort gebrauchen dirfen:
da leben die Nachklange des einstmals ganz Asien mit majestatischem Inhalt
durchgreifenden Rhythmus, der sich widerspiegelte als das Geheimnis des Umkrei-
ses der Erde in dem menschlichen Brustkorb, in dem menschlichen Herzen. Und
dann kommen wir in noch altere Zeiten, wo die rhythmische Erinnerung nach rick-
warts zurlckverlauft in das lokalisierte Gedéachtnis, wo die Menschen noch nicht
rhythmische Erinnerungen hatten, wo die Menschen darauf angewiesen waren, da,
wo sie etwas erlebt hatten, das Merkzeichen hinzustellen. Wenn sie nicht an diesem
Orte waren, brauchten sie das nicht; wenn sie an diesen Ort kamen, mussten sie

sich erinnern. Aber nicht sie erinnerten sich, das Merkzeichen, die Erde erinnerte
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sie. Wie die Erde Uberhaupt dasjenige ist, was den menschlichen Kopf als sein Ab-
bild hat, so hat nun das Merkzeichen in der Erde flr diese Menschen der lokalisier-
ten Erinnerungen im Kopfe sein Abbild wiederum hervorgerufen. Der Mensch lebt
ganz mit der Erde, der Mensch hat sein Gedachtnis ganz in seiner Verbindung mit
der Erde. Das Evangelium erinnert daran nur noch an einer Stelle, wo es mitteilt,
dass der Christus etwas in die Erde hineinschreibt.

Und wir haben einen Zeitpunkt festgehalten, wo die lokalisierte Erinnerung tber-
geht in die rhythmische Erinnerung. Das ist der Zeitpunkt, wo wahrend des Unter-
ganges der alten Atlantis von westwarts nach ostwarts, nach Asien hintiber, die ural-
ten nachatlantischen Voélker wandern. Denn wir haben, wenn wir von Europa nach
Asien hintibergehen, erst die Wanderung von der alten Atlantis, die ja heute der Bo-
den des Atlantischen Ozeans ist, hiniber nach Asien (siehe Zeichnung), und die Zu-
rickwanderung der Kultur wiederum nach Europa. Beim Hertberwandern der atlan-
tischen Volker nach Asien haben wir den Ubergang der lokalisierten Erinnerung in
die rhythmisierte Erinnerung, die ihre Vollendung im asiatischen Geistesleben hat.
Dann haben wir bei der Kolonisation nach Griechenland heriiber den Ubergang von
der rhythmischen Erinnerung zu der Zeiterinnerung, die wir heute noch in uns tra-
gen.
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Und in dieser Ausbildung der Erinnerung liegt die ganze Zivilisation zwischen der
atlantischen Katastrophe und der Entstehung der griechischen Zivilisation, liegt alles
das, was mehr legendenhaft, mehr sagenhaft als historisch vom alten Asien zu uns
heriibertont. Nicht dadurch lernen wir die Entwickelung der Menschen auf der Erde
kennen, dass wir das Aussere vor allen Dingen ins Auge fassen, dass wir die dusse-
ren Dokumente prufen, sondern dass wir die Entwickelung dessen, was im Inneren
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des Menschen lebt, ins Auge fassen, dass wir ins Auge fassen, wie so etwas wie
das Erinnerungsvermdgen, die Erinnerungsfahigkeit sich von aussen nach dem In-
neren entwickelt hat.

Sie wissen ja alle, was diese Erinnerungsfahigkeit fir den heutigen Menschen
bedeutet. Sie werden schon gehdrt haben von Menschen, die pl6tzlich in krankhaf-
ter Weise irgendeinen Teil ihres Lebens, an den sie sich erinnern sollten, ausge-
|6scht haben. Jemand, mit dem ich befreundet war, hat vor seinem Tode ein furcht-
bares Schicksal dadurch erfahren, dass es ihm passierte, dass er eines Tages sich
aus seinem Heim entfernte, sich auf der Bahnstation ein Billett kaufte bis zu einem
bestimmten Punkt, dann ausstieg, sich wieder eins kaufte; das alles, indem die Er-
innerung an sein Leben bis zum Kaufen dieses Billetts momentan in ihm ausge-
|6scht war. Er tat alles klug, der Verstand war ganz intakt; das Gedachtnis war aus-
geldscht. Und er fand sich dann wiederum, indem das Gedachtnis wieder anknipfte
an friher, in einem Obdachlosenasyl in Berlin, in welchem er sich eingefunden hat-
te. Man konnte nachher konstatieren, dass er in der Zwischenzeit in halb Europa
herumgereist ist, ohne dass er dieses Erlebnis verbinden konnte mit seinen friiheren
Erlebnissen. Das Gedéachtnis dammerte erst wieder auf, nachdem er auf ihm ganz
unbekannte Weise in dieses Berliner Asyl fir Obdachlose gekommen ist. Das ist nur
ein Beispiel fur zahlreiche Falle, die uns im Leben ja entgegentreten, wo wir sehen,
wie das seelische Leben des modernen Menschen eben einfach nicht intakt ist,
wenn nicht der Erinnerungsfaden bis zu einem gewissen Zeitpunkt nach unserer
Geburt unabgerissen ist.

Das war bei denjenigen Menschen, bei denen die lokalisierte Erinnerung ausge-
bildet war, nicht der Fall. Die kannten Uberhaupt diesen Erinnerungsfaden nicht.
Aber sie waren unglicklich in ihrem Seelenleben gewesen, sie waren so geworden,
wie wir werden, wenn etwas in uns das Selbst ausldscht, wenn sie nicht tberall auf
ihrem Boden umgeben gewesen waren von Denkzeichen, die sie an das erinnerten,
was sie selbst erlebt haben, von Denkzeichen, die sie selber tUberall errichtet hatten,
aber auch von Denkzeichen, die ihre Vater, ihre Schwestern, Brider und so weiter
errichtet hatten, die in ihrer Konfiguration ahnlich schauten ihren eigenen Denkzei-
chen, und die sie daher zu Verwandtem hinbrachten. Aber dasjenige, was wir inner-
lich als die Bedingung unseres intakten Selbstes empfinden, das war fir diese Men-
schen ein Ausserliches.

Nur dadurch, dass wir diesen Seelenwandel in der Menschheit vor unserer Seele
voriberziehen lassen, kommen wir auf die ganze Bedeutung dieses Seelenwandels
in der historischen Entwickelung der Menschheit. Dadurch, dass man so etwas be-
trachtet, bekommt die Geschichte erst ihr Licht. Und ich wollte zun&chst einmal an
einem besonderen Beispiel aufweisen, wie die Seelengeschichte der Menschheit in
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bezug auf das Erinnerungsvermdgen ist. Wir wollen dann in den nachsten Tagen
sehen, wie sich die historischen Ereignisse in ihrer wahren Gestalt erst zeigen wer-
den, wenn wir sie beleuchten kdnnen mit dem Lichte, das so von der menschlichen
Seelenkunde her genommen ist.

15



| « 02 BEWUSSTSEINSEBENEN UND ENTWICKELUNGSIMPULSE

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Bewusstseinsebenen und Entwickelungsimpulseder alten Vélker Asiens

Das Welterleben der alten Zeit. Erleben der irdischen Umgebung als unterstes Gebiet eines vier-
stufigen, einheitlich-geistigen Weltganzen. Tagesbewusstsein: traumendes Wachen, das die Ein-
dricke der Welt in Imaginationen verwandelt; Erleben der Elementargeister. Schlaf: dumpfes Be-
wusstsein von der Welt der dritten Hierarchie; Vertiefung bis zur Welt der zweiten Hierarchie. Be-
wusstsein der Eingeweihten: Vorausnahme des heutigen Wachbewusstseins; Lesen und Schrei-
ben; Erfahren der Geistentleerheit; Moralitat; Ausgleich durch Begegnung mit Wesen der ersten
Hierarchie. Verlauf der &usseren Geschichte in grausamen Eroberungskriegen. Der Impuls der
Weiterentwickelung darin: Auseinandersetzung junger Volker mit alteren, um an deren Todeskraf-
ten Bewusstsein, Besonnenheit zu erwerben. Anders spater die Griechen: ihr Uberschuss an To-
deskréften Uber die Lebenskrafte; der Trojanische Krieg als Angstkrieg.

Zweiter Vortrag, Dornach, 25. Dezember 1923

Aus den gestrigen Darstellungen wird Ihnen hervorgegangen sein, wie man eine
richtige Anschauung tUber den geschichtlichen Verlauf der Menschenentwickelung
auf der Erde nur dadurch bekommen kann, dass man sich einlasst auf die durchaus
verschiedenen Seelenzustande, die vorhanden waren in den verschiedenen Zeital-
tern. Und ich versuchte ja gestern zu begrenzen die eigentliche altorientalische, die
asiatische Entwickelung, versuchte hinzuweisen auf jenen Zeitabschnitt, in dem die
Nachkommen der atlantischen Bevdlkerung nach der atlantischen Katastrophe ihren
Weg heriibergefunden haben vom Westen nach dem Osten und nach und nach Eu-
ropa, Asien bevolkert haben. Dasjenige, was dann durch diese Volkerschaften in
Asien ablauft, es stand ja ganz unter dem Einflisse eines Gemutszustandes dieser
Menschen, der an das Rhythmische gewthnt war. Im Beginne haben wir noch die
Nachklange, die deutlichen Nachklange desjenigen, was ja in der Atlantis vollstan-
dig vorhanden war: das lokalisierte Gedachtnis. Dann geht es wéhrend der orientali-
schen Entwickelung in das rhythmische Gedachtnis tber. Und ich zeigte lhnen ja,
wie mit der griechischen Entwickelung erst der Umschwung zum Zeitgedachtnis ein-
tritt.

Damit aber ist die eigentliche asiatische Entwickelung - denn das, was die Ge-
schichte darstellt, sind ja schon Dekadenzzustande - diejenige ganz andersgearteter
Menschen, als es die Menschen spéaterer Zeit sind, und die ausseren geschichtli-

chen Geschehnisse sind in jenen alten Zeiten viel mehr abhéangig von dem, was im
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Menschengemdte lebte, als spater. Was in jenen alteren Zeiten im Menschengemd-
te lebte, das lebte eben im ganzen Menschen. Man kannte nicht ein so abgesonder-
tes Seelen- und Denkleben wie heute. Man kannte nicht dieses Denken, das gar
keinen Zusammenhang mehr fuhlt mit den inneren Vorgdngen des menschlichen
Hauptes. Man kannte nicht dieses abstrakte Fuhlen, das gar nicht mehr sich im Zu-
sammenhang weiss mit der Blutzirkulation, sondern man kannte nur ein Denken,
das man zu gleicher Zeit innerlich als Geschehen des Hauptes erlebte, ein Flhlen,
das man erlebte im Atmungs- und Blutrhythmus und so weiter. Man erlebte, man
empfand den ganzen Menschen in ungetrennter Einheit.

Das alles war aber damit verbunden, dass man auch das Verhéltnis zur Welt, zum
Weltenall, zum Kosmos, zum Geistigen und Physischen im Kosmos ganz anders
erlebte als spater. Der heutige Mensch erlebt sich auf Erden mehr oder weniger auf
dem Lande oder in Stadten. Er ist umgeben von dem, was er als Walder anschaut,
als Flusse, als Berge, oder er ist umgeben von dem, was Gemauer der Stadte ist.
Und wenn er von dem Kosmisch-Ubersinnlichen spricht, ja, wo ist es denn eigent-
lich? Der moderne Mensch weiss ja sozusagen keine Sphére anzugeben, wo er das
Kosmisch-Ubersinnliche sich denken soll. Es ist nirgends eigentlich fiir ihn greifbar,
fassbar, ich meine auch nicht seelisch-geistig greifbar, fassbar. Das war so nicht in
jener alten orientalischen Entwickelung, sondern in jener alten orientalischen Entwi-
ckelung war eigentlich die Umgebung, die wir heute als physische Umgebung be-
zeichnen wirden, nur die unterste Partie einer einheitlich gedachten Welt. Da war
um den Menschen herum dasjenige, was in den drei Naturreichen enthalten ist, was
in Fluss und Berg und so weiter enthalten ist, aber das war zu gleicher Zeit geist-
durchwachsen, wenn ich so sagen darf, geistdurchstromt, geistdurchwoben. Und
der Mensch sagte: Ich lebe mit Bergen, ich lebe mit Flissen, aber ich lebe auch mit
den Elementargeistern der Berge, der Flusse. Ich lebe im physischen Reich, aber
dieses physische Reich ist der Kérper eines geistigen Reiches. Um mich herum ist
uberall die geistige Welt, die unterste geistige Welt.

Da war dieses Reich, das nun flr uns das irdische geworden ist, unten. Der
Mensch lebte darinnen. Aber er stellte sich eben in seinem Bilde vor (siehe Zeich-
nung), dass, wo dieses Reich (hell) nach oben hin aufhért, eben ein anderes beginnt
(gelb-rot), in welches das untere Ubergeht, und dann wieder ein anderes (blau), und
zuletzt das hochste, das noch zu erreichen ist (orange). Und wenn wir nach dem,
was unter uns in der anthroposophischen Erkenntnis tblich geworden ist, diese Rei-
che benennen wollten - im alten orientalischen Leben hatten sie andere Namen,
aber das kommt nicht darauf an, wir wollen sie so benennen, wie sie fir uns heissen
-, SO wirden wir da oben die erste Hierarchie haben: Seraphim, Cherubim, Throne,
dann die zweite Hierarchie: Kyriotetes, Dynamis, Exusiai, und die dritte Hierarchie:

Archai, Archangeloi, Angeloi.
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Und nun kam das vierte Reich, wo die Menschen drinnen leben, wo wir heute
nach unserer Erkenntnis nur die Naturgegenstande und Naturvorgange ansetzen,
wo diese Menschen die Naturvorgange und Naturdinge durchwoben fuhlten von den
Elementargeistern des Wassers, der Erde. Und das war Asien (siehe Zeichnung).

Asien bedeutete das unterste Geisterreich, in dem man als Mensch noch darin-
nen ist. Allerdings, was heute unsere gewohnliche Anschauung ist, die der Mensch
fur sein gewohnliches Bewusstsein hat, das hatte man in jenen alten orientalischen
Zeiten nicht. Es ware ganz unsinnig zu denken, dass man in jenen alten orientali-
schen Zeiten die Mdglichkeit gehabt hatte, geistlose Materie irgendwo zu vermuten.
Was wir heute reden von Sauerstoff, Stickstoff, es ware ja fir jene alten Zeiten zu
denken die reine Unmadglichkeit gewesen. Sauerstoff war das Geistige, das bele-
bend, erregend wirkte auf das schon Lebendige, das beschleunigend auf das Leben
des Lebendigen wirkte. Stickstoff, den wir heute uns so vorstellen, dass er dem
Sauerstoff beigemengt in der Luft enthalten ist, Stickstoff war jenes Geistige, das die
Welt durchwebt und das, indem es auf das lebendige Organische wirkt, dieses Or-
ganische bereitmacht, in sich Seelisches aufzunehmen. Nur so kannte man zum
Beispiel Sauerstoff und Stickstoff. Und so kannte man alle Naturvorgange als im
Zusammenhange mit Geistigem, weil man die Anschauung, die man heute als Mann
auf der Strasse hat, gar nicht hatte. Einzelne hatten sie, und das waren gerade die
Eingeweihten, die Initilerten. Die anderen Menschen hatten fir das gewohnliche All-
tagliche einen Bewusstseinszustand, der sehr ahnlich ist einem Wachtraum, aber
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eben ein Traumzustand, wie er bei uns nur noch in abnormen Erlebnissen vorhan-
den ist. Mit diesem Traumen ging der Mensch herum. Mit diesem Traumen ging er
an die Wiesen, an die Baume, an die Flusse heran, an die Wolken, und er sah alles
in dieser Weise, wie man es sehen und hdren kann in diesem Traumzustande.

Sie mussen sich nur einmal vorstellen, was da zum Beispiel geschehen kann flr
den heutigen Menschen. Der Mensch ist eingeschlummert. Pl6tzlich tritt vor ihm auf
das Bild, das Traumesbild eines feurigen Ofens. Er hort: Feurio! Draussen fahrt die
Feuerwehr vorbei, um irgendwo ein Feuer zu loschen. - Wie weit verschieden ist
dasjenige, was trocken die menschliche Vernunft, wie man sagt, und das gewdhnli-
che sinnliche Anschauen von diesem Tun der Feuerwehr vernehmen, von dem, was
der Traum dem Menschen vorspiegeln kann. Aber so in Traume gegossen war alles
das, was jene alte orientalische Menschheit erlebte. Da verwandelte sich alles, was
draussen in den Reichen der Natur war, in Bilder. Und in diesen Bildern erlebte man
die Elementargeister des Wassers, der Erde, der Luft, des Feuers. Und jener
Plumpsackschlaf, den wir haben - ich meine, jener Schilaf, wo man eben ganz da-
liegt wie ein Sack und gar nichts von sich weiss -, den hatten die Menschen in da-
maliger Zeit nicht. Nicht wahr, diesen Schlaf gibt es doch heute. Den hatten aber die
Menschen in der damaligen Zeit nicht, sondern sie hatten auch wahrend dieses
Schlafes ein dumpfes Bewusstsein. Wahrend sie auf der einen Seite, wie wir es
heute nennen, ihren Kérper ausruhten, wob das Geistige in ihnen in einem Tatigsein
der ausseren Welt. Und in diesem Weben nahm man wahr dasjenige, was die dritte
Hierarchie ist. Asien nahm man wahr im gewdhnlichen Wach-Traumzustande, das
heisst in dem alltaglichen Bewusstsein von damals. Die dritte Hierarchie nahm man
wahr im Schlafe. Und in den Schlaf tauchte dann zuweilen ein noch dumpfes Be-
wusstsein ein, aber ein Bewusstsein, welches seine Erlebnisse tief in das Men-
schengemit hineingrub. So dass es also fur diese orientalische Bevdlkerung dieses
Alltagsbewusstsein gab, wo alles sich in Imaginationen und Bilder wandelte. Sie wa-
ren nicht so real, wie jene der alteren Zeit, zum Beispiel der atlantischen oder gar
der lemurischen Zeit oder der Mondenzeit, aber es waren immerhin Bilder, die da
noch vorhanden waren auch wahrend dieser orientalischen Entwickelung.

Also diese Menschen hatten diese Bilder. Dann hatten sie in den Schlaf zustan-
den dasjenige, was sie in die Worte kleiden konnten: Entschlummern wir dem ge-
wohnlichen irdischen Dasein, dann treten wir ein in das Reich der Angeloi, Archan-
geloi, Archai und leben unter ihnen. Die Seele macht sich frei vom Organismus und
lebt unter den Wesen der héheren Hierarchien.

Zu gleicher Zeit war man sich klar dartiber, dass, wahrend man in Asien lebte, mit
Gnomen, Undinen, Sylphen, Salamandern, das heisst mit den Elementargeistern
der Erde, des Wassers, der Luft, des Feuers, dass man in dem Schlafzustand, in
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dem der Kdrper sich ausruhte, erlebte die Wesenheiten der dritten Hierarchie, aber
zu gleicher Zeit erlebte mit dem planetarischen Dasein, mit demjenigen, was in dem
Planetensystem lebt, das zur Erde gehdrt. - Dann aber trat manchmal herein in das
Schlafbewusstsein, wo man die dritte Hierarchie wahrnahm, ein ganz besonderer
Zustand, in dem der Schlafende fuhlte: Es kommt ein ganz fremdes Bereich an mich
heran. Es nimmt mich etwas an sich, es holt mich etwas weg aus dem irdischen Da-
sein. Das fuhlte man noch nicht, indem man in die dritte Hierarchie versetzt war,
aber indem dieser tiefere Schlafzustand kam, flhlte man dieses. Eigentlich war
niemals ein deutliches Bewusstsein davon vorhanden, was wahrend dieses Schlaf-
zustandes der dritten Art geschah. Aber tief, tief bohrte sich ein in das ganze
menschliche Sein dasjenige, was da erlebt wurde aus der zweiten Hierarchie her-
aus. Und der Mensch hatte es bei seinem Aufwachen in seinem Gemdite, und er
sagte: Ich bin begnadet worden von héheren Geistern, die Uber dem planetarischen
Dasein ein Leben haben. - Und so sprachen diese Menschen dann von jener Hie-
rarchie, welche die Exusiai, die Kyriotetes und die Dynamis umfasst. - Und dieses,
was ich lhnen jetzt erzahle, das war sozusagen im &lteren Asien im Grunde das ge-
wohnliche Bewusstsein. Die zwei Bewusstseinszustande, das Wachend-Schlafen,
Schlafend-Wachen, und den Schlaf, in den die dritte Hierarchie hereinragte, das
hatten schon von vornherein alle. Und manche hatten durch ihre besondere
Naturanlage dann dieses Hereinragen eines tieferen Schlafes, wo die zweite Hierar-
chie in das menschliche Bewusstsein hereinspielte.

Und die Eingeweihten in den Mysterien, sie bekamen einen weiteren Bewusst-
seinszustand. Welchen? Das ist eben gerade das Uberraschende. Wenn man die
Antwort darauf gibt: Welchen Bewusstseinszustand bekamen nun die Eingeweihten
der damaligen Zeit? -, so lautet sie: Den Bewusstseinszustand, den Sie heute am
Tage immer haben. - Sie entwickeln ihn in IThrem zweiten, dritten Lebensjahre auf
natirliche Weise. Der alte Orientale ist auf natlrliche Weise nie dazu gekommen,
sondern er musste ihn kinstlich heranbilden. Er musste ihn heranbilden aus dem
wachenden Traumen, trdumenden Wachen. Wahrend er, wenn er herumging mit
seinem wachenden Traumen, trdumenden Wachen, Bilder tberall sah, die mehr
oder weniger symbolisch nur dasjenige gaben, was wir heute mit scharfen Konturen
sehen, kamen die Eingeweihten dazu, die Dinge dazumal so zu sehen, wie sie der
Mensch heute mit dem gewdhnlichen Bewusstsein alle Tage sieht. Und die Einge-
weihten kamen dazumal dazu, durch dieses erst heranentwickelte Bewusstsein das
zu lernen, was heute jeder Schulknabe und jedes Schulmadchen in der Volksschule
lernt. Und der Unterschied bestand nicht darin, dass der Inhalt etwas anderes war.
Allerdings jene abstrakten Buchstabenformen, die wir heute haben, die hatte man
damals nicht. Die Schrift wies Charaktere auf, welche in innigerem Zusammenhan-
ge mit den Sachen und Vorgangen der Welt standen. Aber immerhin, das Schrei-
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ben, das Lesen lernten in diesen alten Zeiten nur die Eingeweihten, weil man
schreiben und lesen eben nur lernen kann in dem verstandesmassigen Bewusst-
seinszustand, der heute der naturliche ist.

Wenn Sie sich also vorstellen wirden, dass irgendwo wiederum auftreten wirde
diese altorientalische Welt mit Menschen jener Art, wie sie damals waren, und Sie
unter diese Menschen treten wirden mit lhrer Seelenartung von heute, so wéren
Sie fur jene Menschen dazumal alle Eingeweihte. Der Unterschied liegt eben nicht
im Inhaltlichen. Sie waren Eingeweihte, aber Sie wirden von den Menschen der
damaligen Zeit in dem Augenblicke, wo Sie als Eingeweihte erkannt wirden, mit al-
len moglichen Mitteln aus dem Lande getrieben werden, weil die Leute sich dartber
klar waren, dass man als Eingeweihter die Dinge nicht so wissen darf, wie die heuti-
gen Menschen sie wissen. Man darf zum Beispiel - das war die Anschauung der
damaligen Zeit, ich charakterisiere sie durch dieses Bild - nicht schreiben kénnen,
nach der Ansicht der damaligen Leute, wie die Menschen der heutigen Zeit schrei-
ben kdnnen. Wenn ich mich hineinversetze in ein Gemut der damaligen Zeit und es
trate einem ein solcher Pseudoeingeweihter, das heisst ein gewdhnlicher Mensch,
ein gewohnlich gescheiter Mensch der Gegenwart entgegen, so wiurde dieser
Mensch der damaligen Zeit sagen: Der kann schreiben, er macht Zeichen auf das
Papier, die etwas bedeuten, und er ist sich nicht einmal bewusst, wie unendlich teuf-
lisch es ist, so etwas zu tun und nicht das Bewusstsein in sich zu tragen, dass man
dies nur im Auftrage des gottlichen Weltbewusstseins tun darf, dass man Zeichen,
die etwas bedeuten, auf das Papier nur machen darf, wenn man sich bewusst ist:
Der Gott wirkt in den Handen, in den Fingern, der Gott wirkt in der Seele, so dass
die Seele sich ausdrtickt durch diese Buchstabenformen. - Dieses, das nicht in der
Verschiedenheit des Inhaltes liegt, das in der menschlichen Auffassung der Sache
liegt, das ist es, was eben die Eingeweihten der alten Zeit noch ganz anders hatten
als die heutigen Menschen, welche dasselbe inhaltlich haben. Sie werden, wenn Sie
in meiner Schrift «kDas Christentum als mystische Tatsache», die jetzt wiederum in
Neuauflage erschienen ist, nachlesen, gleich im Anfange angedeutet finden, dass
darinnen eigentlich das Wesen des Eingeweihten der alten Zeit lag. Und es ist ei-
gentlich immer so in der Weltenentwickelung: Was in einer spateren Zeit auf nattrli-
che Art in dem Menschen erwachst, das ist in einer friheren Zeit durch die Einwei-
hung zu erringen.

Gerade indem ich so etwas darstelle, werden Sie den grindlichen Unterschied
verspuren zwischen der Gemditslage dieser alten orientalischen Volker der vorhisto-
rischen Entwickelung und den Menschen, die spater in die Zivilisation eingetreten
sind. Es ist schon eine andere Menschheit, die den untersten Himmel Asien nannte
und das eigene Land darunter verstand, die Natur, die einen umgab. Man wusste,

wo der letzte Himmel ist. Vergleichen Sie das mit den Anschauungen von heute, wie
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wenig die Menschen der Gegenwart dasjenige, was sie umgibt, als den letzten
Himmel betrachten. Die meisten kdnnen ihn ja nicht als den letzten betrachten, weil
sie die vorhergehenden auch nicht kennen.

Nun, wir sehen also, dass das Geistige bis tief in das Naturdasein hereinragt in
dieser alten Zeit. Und dennoch, wir treffen etwas unter diesen Menschen wiederum,
das uns in der gegenwartigen Zeit unendlich barbarisch erscheinen méchte, wenigs-
tens vielen von uns. Den Menschen dazumal wéare es furchtbar barbarisch erschie-
nen, wenn jemand so hatte schreiben kdnnen, mit solcher Gesinnung, wie man heu-
te schreiben kann. Es ware ihnen Utberhaupt teuflisch erschienen. Einer grossen
Anzahl von Menschen der Gegenwart erscheint es aber ganz gewiss wiederum bar-
barisch, wie in jenem Asien driiben es etwas ganz Selbstverstandliches war, dass
eine Volkerschaft, die von Westen nach dem Osten weiter hinlberzog, oftmals mit
grosser Grausamkeit eine andere, die schon sesshaft war, sich Untertan machte,
deren Land eroberte, die Bevolkerung zu Sklaven machte. Das ist Uberhaupt im wei-
teren Umfange der Inhalt dieser orientalischen Geschichte tber ganz Asien. Wah-
rend diese Menschen eine hohe spirituelle Anschauung hatten in der Art, wie ich es
eben charakterisiert habe, verlief die dussere Geschichte in fortwahrenden Erobe-
rungen fremden Landes, deren Bevolkerung untertdnig gemacht worden ist. Das er-
scheint gewiss vielen Menschen in der Gegenwart wiederum barbarisch. Und wenn
heute auch noch irgendwie Eroberungskriege vorhanden sind, so hat man doch da-
bei, selbst diejenigen, die sie verteidigen, nicht ein ganz gutes Gewissen. Man merkt
das den Verteidigungen der Eroberungskriege schon an: man hat nicht ein ganz gu-
tes Gewissen dabei. In der damaligen Zeit hatte man gerade gegenuber den Erobe-
rungskriegen das allerbeste Gewissen, und man fand, dass dieses Erobern uber-
haupt gottgewollt ist. Und dasjenige, was dann spater als die Friedenssehnsuchten
Uber einen grossen Teil Asiens sich ausgebreitet hatte, das ist eigentlich Spatpro-
dukt der Zivilisation. Dagegen ist Frihprodukt der Zivilisation fur Asien das fortwah-
rende Erobern von Landern und Untertdnigmachen der Bevolkerungen. Je weiter
man in die vorhistorischen Zeiten zurtickschaut, desto mehr findet man dieses Er-
obern, von dem nur ein Schatten noch dasjenige ist, was Xerxes und ahnliche Leute
getan haben.

Aber diesem Prinzip der Eroberungen liegt ja etwas ganz Bestimmtes zugrunde.
In der damaligen Zeit war eben durch jene Bewusstseinszustande bei den Men-
schen, die ich Ihnen geschildert habe, der Mensch auch im Verhéltnis zu den ande-
ren Menschen und zur Welt in einer ganz anderen Lage als heute. Gewisse Unter-
schiede in den Bevoélkerungsteilen der Erde haben heute ihre prinzipielle Bedeutung
verloren. Dazumal waren sie in einer ganz anderen Weise vorhanden als heute.
Und so wollen wir einmal etwas, was oftmals real war, als Beispiel vor unsere Seele

hinstellen.
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Nehmen wir an, wir hatten hier links das europdische Gebiet (Zeichnung Seite
23), hier rechts das asiatische Gebiet. Eine erobernde Bevdlkerung (rot) konnte,
auch vom Norden von Asien, hertiberkommen, dehnt sich Gber irgendein Gebiet in
Asien aus, macht die Bevdlkerung Untertan (rot um gelb).

Was lag da eigentlich vor? In den charakterisierten Fallen, welche die eigentliche
geschichtliche Entwickelung im Fluss erhielten, war immer die Bevélkerung, die er-
obernd auftrat, als Volk oder als Rasse jung - jung, voller Jugendkraft. Nun, was
heisst heute unter den Menschen der gegenwartigen Erdenentwickelung jung sein?
Unter den Menschen der gegenwartigen Erdenentwickelung heisst jung sein, so viel
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Todeskréfte in jedem Augenblick seines Lebens in sich tragen, dass man die See-
lenkrafte, die die absterbenden Vorgédnge des Menschen brauchen, versorgen kann.
Wir haben ja die spriessenden, sprossenden Lebenskrafte in uns; die machen uns
aber nicht besonnen, sondern die machen uns gerade ohnmachtig, bewusstlos. Die
abbauenden, die Todeskrafte, die fortwahrend in uns auch wirken, die nur immer
von den Lebenskraften wahrend des Schlafes tUberwunden werden, so dass wir
eben nur am Ende des Lebens zusammenfassen all die Todeskrafte in dem einma-
ligen Tode, diese Todeskrafte missen fortwahrend in uns sein. Die bewirken die
Besonnenheit, das Bewusstsein. Das ist aber eben ein Charakteristikum der ge-
genwartigen Menschheit. Solch eine junge Rasse, ein junges Volk, das litt an seinen
Uberstarken Lebenskraften. Was da Mensch war, hatte fortwahrend das Gefuhl: Ich

dricke dauernd mein Blut gegen meine Korperwande. Ich kann es nicht aushalten.
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Mein Bewusstsein will nicht besonnen werden. Ich kann meine volle Menschlichkeit
wegen meiner Jugendlichkeit nicht entwickeln.

So sprachen allerdings nicht die gewohnlichen Menschen, so sprachen aber die
Eingeweihten in den Mysterien, die diese ganzen geschichtlichen Vorgange dazu-
mal noch leiteten und lenkten. Und so hatte eine solche Bevélkerung zuviel Jugend,
zuviel Lebenskrafte, zuwenig von dem in sich, was Besonnenheit geben konnte.
Dann zog sie aus, eroberte ein Gebiet, wo eine altere Bevolkerung lebte, die schon
in irgendeiner Weise Todeskrafte in sich aufgenommen hatte, weil sie bereits in die
Dekadenz gekommen war, zog aus, machte sich diese Bevolkerung untertanig. Es
brauchte nicht eine Blutsverwandtschaft einzutreten zwischen den Eroberern und
den zu Sklaven Gemachten. Dasjenige, was sich unbewusst im Seelischen abspiel-
te zwischen den Eroberern und den versklavten Leuten, das wirkte verjingend, und
auf die Besonnenheit hin wirkte es. Und der erobernde Mensch, der sich seinen Hof
begriindet hatte, wo er nun seine Sklaven hatte, er brauchte eben auch nur den Ein-
fluss auf sein Bewusstsein. Er brauchte nur hinzulenken seinen Sinn auf diese Skla-
ven, und, ich mochte sagen, abgedampft in der Sehnsucht nach der Ohnmachtigkeit
wurde die Seele, und Bewusstheit, Besonnenheit trat ein.

Dasjenige, was wir heute als individueller Mensch erreichen missen, wurde da-
zumal im Zusammenleben mit den anderen Menschen erreicht. Man brauchte sozu-
sagen um sich eine Bevolkerung, die mehr Todeskrafte in sich hatte als eine her-
risch auftretende, aber junge, nicht zu voller Besonnenheit kommende Bevoélkerung.
Die rang sich hinauf zu dem, was sie als Menschen brauchten, dadurch, dass sie
eine andere Bevolkerung dberwanden. Und so sind diese oftmals so furchtbaren,
uns heute so barbarisch anmutenden altorientalischen Kampfe nichts anderes als
die Impulse der Menschheitsentwickelung tberhaupt. Sie mussten da sein. Sie sind
die Impulse der Menschheitsentwickelung. Die Menschheit hatte auf der Erde sich
nicht entwickeln kénnen, wenn nicht diese uns heute barbarisch anmutenden
furchtbaren Kampfe und Kriege vorhanden gewesen wéren.
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Die Eingeweihten der Mysterien, die sahen dann eben die Welt doch schon so,
wie sie heute gesehen wird, nur verbanden sie damit eine andere Seelenverfas-
sung, eine andere Gesinnung. Fir sie war dasjenige, was sie in scharfen Konturen
erlebten, so wie wir heute beim sinnlichen

Tafel 3

Wahrnehmen die ausseren Dinge in scharfen Konturen erleben, fur sie war das im-
merhin dasjenige, was von den Gottern kam, auch fiir das menschliche Bewusstsein
von den Gottern kam. Denn wie trat das vor einen damaligen Eingeweihten?

Sehen Sie, da war vielleicht, sagen wir, der Blitz. Nehmen wir ein recht anschauli-
ches Bild. Nun, ihn sieht der heutige Mensch so, wie Sie ja wissen, dass man eben
den Blitz sieht (siehe Zeichnung, oben). Das sah der alte Mensch nicht so. Der sah
hier lebend-geistige Wesenheiten sich bewegen (gelb), und die scharfen Konturen
des Blitzes verschwanden vollstandig. Das war ein Heereszug oder eine Prozession
von Geistwesen, die Uber dem oder im Weltenraum vorwéartsdrangen. Den Blitz als
solchen sah er nicht. Er sah einen Geisterzug durch den Weltenraum schweben.
Fur den Eingeweihten wurde das so, dass er ja auch wie die anderen Leute diesen
Heereszug sah, aber fir sein Schauen, das in ihm entwickelt worden war, konnte
sich, indem das Bild von dem Heereszug allmahlich sich dampfte und dann ver-
schwand, der Blitz herausentwickeln in der Gestalt, wie ihn heute jeder sieht. Die
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ganze Natur, wie sie heute jeder sieht, musste in alten Zeiten erst durch die Initiati-
on errungen werden. Aber wie empfand man dieses? Auch dieses empfand man
durchaus nicht in der Gleichgultigkeit, mit der man heute Erkenntnisse oder Wahr-
heiten empfindet. Man empfand dieses durchaus mit einem moralischen Einschlag.
Und wenn wir uns das anschauen, was mit den Jingern der Mysterien geschah, so
missen wir uns das Folgende sagen: Sie wurden eingeflhrt in diejenige Naturan-
schauung, die dann spéater die naturgeméasse, allen zugangliche war. Einzelne nur
wurden durch harte innere Prifungen und Proben zu dieser Naturanschauung hin-
gefihrt. Dann aber hatten sie ganz naturgemass folgende Empfindung: Da ist der
Mensch mit seinem gewdOhnlichen Bewusstsein. Er sieht diesen Heereszug von
Elementarwesen durch die Lifte reiten. Aber er ist dadurch, dass er eine solche An-
schauung hat, bar des menschlichen freien Willens. Er ist ganz hingegeben an die
goéttlich-geistige Welt. - Denn in diesem wachenden Traumen, trdumenden Wachen
lebte der Wille nicht als freier, sondern als derjenige, der in den Menschen einstrom-
te als der gottliche Wille. Und der Eingeweihte, der den Blitz nun herauskommen
sah aus diesen Imaginationen, der empfand das so, dass er sagen lernte durch sei-
nen Initiator: Ich muss ein Mensch sein, der in der Welt sich auch bewegen darf oh-
ne die Gotter, fur den die Goétter auswerfen ins Unbestimmte den Welteninhalt. - Es
war gewissermassen fur die Initiierten dasjenige, was sie in scharfen Konturen sa-
hen, der von den Géttern ausgeworfene Welteninhalt, an den der Eingeweihte he-
rantrat, um unabhangig zu werden von den Gattern.

Sie begreifen, es ware ein unertraglicher Zustand gewesen, wenn er nicht ir-
gendein ausgleichendes Moment gehabt hatte. Das hat er aber gehabt. Denn indem
der Eingeweihte auf der einen Seite Asien erleben lernte gottverlassen, geistverlas-
sen, lernte er auf der anderen Seite einen noch tieferen Bewusstseinszustand ken-
nen als derjenige war, der zur zweiten Hierarchie hinreichte. Er lernte kennen zu
seiner entgotterten Welt die Welt der Seraphim, Cherubim und Throne.

In einer bestimmten Zeit der asiatischen Entwickelung, die etwa die mittlere ist -
wir werden Uber die Zeiten noch genauer zu sprechen haben -, war der Bewusst-
seinszustand dieser Menschen, dieser Eingeweihten so, dass sie tUber die Erde hin-
gingen und ungefahr schon den Anblick von den Erdenreichen hatten, den der mo-
derne Mensch hat; aber das fuhlten sie eigentlich in ihren Gliedern. Sie fuhlten ihre
Glieder befreit von den Géttern in der entgotterten Erdenmaterie. Aber dafir begeg-
neten sie in diesem gotterlosen Lande den hohen Goéttern der Seraphim, Cherubim
und Throne. Man lernte als Eingeweihter nicht mehr bloss kennen jene graugriinen
Geistwesen, welche die Bilder des Waldes, die Bilder der Baume waren, sondern
man lernte als Eingeweihter kennen den Wald geistlos, aber man hatte daftr das
Ausgleichende, dass man in dem Walde gerade den Angehorigen der ersten Hie-
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rarchie begegnete, irgendeinem Wesen aus dem Reiche der Seraphim, Cherubim
oder Throne.

Das alles als soziale Konfiguration aufgefasst, ist eben das Wesentliche im ge-
schichtlichen Werden des alten Orients. Und die treibenden Krafte der Weiterentwi-
ckelung, sie sind diejenigen, die den Ausgleich suchen zwischen jungen Rassen
und alten Rassen, so dass die jungen Rassen an den alten reif werden kénnen, ge-
rade an den unterworfenen Seelen reif werden konnen. Und so weit wir nach Asien
hindberblicken, Gberall finden wir dies, dass junge Rassen, die durch sich selber
nicht besonnen werden kénnen, die Besonnenheit im Erobern suchen. Aber wenn
wir den Blick von Asien hertiberlenken nach Griechenland, dann finden wir, dass da
etwas anders wird. In Griechenland driiben war auch schon in den herrlichsten Zei-
ten der griechischen Entwickelung eine Bevolkerung, welche allerdings das Alter-
werden verstanden hat, aber nicht verstanden hat, das Alterwerden zu durchdringen
mit voller Geistigkeit. Ich habe ja 6fter aufmerksam machen missen auf jenen cha-
rakteristischen Ausspruch des weisen Griechen: Besser ein Bettler sein in der
Oberwelt als ein Konig im Reiche der Schatten. - Mit dem Tode draussen und mit
dem Tode auch drinnen im Menschen kam der Grieche nicht zurecht. Aber auf der
anderen Seite hatte er diesen Tod wieder in sich. Und so war bei dem Griechen
nicht eine Sehnsucht nach Besonnenheit, die als Impuls in ihm vorhanden gewesen
ware, sondern bei dem Griechen war es die Angst vor dem Tode. Diese Angst vor
dem Tode empfanden die jungen orientalischen Vdlker nicht, denn sie zogen auf
Eroberungen aus, wenn die Menschen als Rasse den Tod nicht in der richtigen
Weise erleben konnten.

Der innere Konflikt aber, den die Griechen mit dem Tode erlebt haben, der flhrte
als ein innerer Menschheitsimpuls zu dem, wovon uns berichtet wird als dem Troja-
nischen Krieg. Die Griechen brauchten nicht den Tod bei einer fremden Bevdlke-
rung zu suchen, um die Besonnenheit sich zu erobern, die Griechen brauchten aber
gerade fir dasjenige, was sie vom Tode empfanden, das innere lebensvolle Ge-
heimnis vom Tode. Und das fiihrte zu jenem Konflikte zwischen den Griechen als
solchen und den Menschen, von denen die Griechen hergekommen waren in Asien.
Der Trojanische Krieg ist ein Sorgenkrieg, der Trojanische Krieg ist ein Angstkrieg.
Wir sehen, wie einander gegenuberstehen im Trojanischen Kriege die Reprasentan-
ten der kleinasiatischen Priesterkultur und die Griechen, die den Tod schon in sich
fuhlen, aber mit dem Tode nichts anzufangen wissen. Die Ubrige orientalische Be-
volkerung, die auf Eroberungen auszog, die wollte den Tod, die hatte ihn nicht; die
Griechen hatten den Tod, wussten aber mit ihm nichts anzufangen. Sie brauchten
einen ganz anderen Einschlag, um mit dem Tode etwas anfangen zu kénnen. Achill,
Agamemnon, alle diese Leute tragen den Tod in sich, wissen aber nichts mit ihm

anzufangen. Sie schauen hintdber nach Asien. Und sie haben in Asien driben eine
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Bevolkerung, die in der umgekehrten Lage ist, die unter dem unmittelbaren Eindruck
der entgegengesetzten Seelenlage leidet. Da driiben sind diejenigen Menschen, die
den Tod nicht in dieser intensiven Weise fiihlen wie die Griechen, die den Tod fiih-
len als etwas, was im Grunde doch lebenstrotzend ist.

In einer wunderbaren Weise hat das eigentlich Homer zum Ausdrucke gebracht.
Uberall, wo die Trojaner den Griechen gegeniibergestellt werden - sehen Sie sich
an die charakteristischen Figuren Hektor und Achill -, Gberall ist dieser Gegensatz
da. Und in diesem Gegensatze druckt sich aus, was an der Grenze von Asien und
Europa geschieht. Asien hatte in jener alten Zeit sozusagen einen Uberschuss des
Lebens Uber den Tod, sehnte sich nach Tod. Europa auf griechischem Boden hatte
einen Uberschuss von Tod im Menschen, mit dem man nichts anzufangen wusste.
So standen sich Europa und Asien von einem zweiten Gesichtspunkte aus gegen-
uber: auf der einen Seite der Ubergang des rhythmischen Erinnerns in das zeitliche
Erinnern, auf der anderen Seite das ganz verschiedene Erleben gegeniuber dem
Tode in der menschlichen Organisation.

Wir werden dann morgen diesen Gegensatz, den ich Ihnen am Schliisse der heu-
tigen Betrachtung nur andeuten konnte, genauer betrachten, um so jene tief in die
Menschheitsentwickelung einschneidenden Ubergange kennenzulernen, die von
Asien nach Europa hertberfiihren und ohne deren Verstdndnis im Grunde genom-
men doch auch nichts in der gegenwartigen Entwickelung der Menschheit zu ver-
stehen ist.
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| + 03 DAS AGYPTISCH-CHALDAISCHE ZEITALTER

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Das agyptisch-chaldéaische Zeitalter.
Gilgamesch und Eabani.

Die Doppelheit des menschlichen Ich-Bewusstseins im dritten nachatlantischen Zeitraum: Beginn
des Hinuntersinkens aus dem Geistig-Seelischen in das Physisch-Atherische. Gilgamesch und
Eabani. Das Zusammenwirken der «alten» Erobererkraft Gilgameschs mit dem Hell-Erkennen des
«jungen» Eabani, auch tGber den Tod hinaus. Gilgameschs Bewusstsein von dem welthistorischen
Ubergang aus innerer Erfahrung, nicht durch Zugehorigkeit zu den asiatisch-kosmischen Myste-
rien. Das Problem der Unsterblichkeit. Das Bewusstsein der Zusammengehorigkeit von Mensch-
heitsentwickelung und Erdenentwickelung. Letztes Fortwirken der asiatisch-kosmischen Mysterien
in Ephesus; ihr Zugang zur atherischen Welt. Wiederverkorperung Gilgameschs und Eabanis als
Angehdrige der ephesischen Mysterien; Konsolidierung der vergangenen geistig-seelischen Er-
lebnisse in Erdenweisheit; Ausbildung eines klaren Bewusstseins fir die doppelte Zugehdorigkeit
des Menschen zur Erdenwelt und zur oberen Geistwelt.

Dritter Vortrag, Dornach, 26. Dezember 1923

Fast genau auf den Tag ist es, dass ich vor dreizehn Jahren in Stuttgart in einem
Vortragszyklus, den ich auch gehalten habe zwischen Weihnachten und Neujahr,
Uber dasselbe Thema sprach, zu dem auch dieser Vortragszyklus gehért. Nur werde
ich den Gesichtspunkt, der dazumal dem Thema nach gewaltet hat, etwas zu ver-
andern haben.

Wir haben uns ja damit beschatftigt, in den zwei Einleitungsvortragen an unsere
Seele ein Verstandnis dafir heranzubringen, wie grtindlich sich die Gemiits-, die
Seelenverfassung der Menschheit im Laufe der geschichtlichen Entwickelung und
namentlich der vorgeschichtlichen Entwickelung geéndert hat. Wir brauchen auch
diesmal, zunachst wenigstens, nicht weiter zuriickzugehen als einige Jahrtausende.
Sie wissen ja, dass wir geisteswissenschaftlich als den wichtigsten Zusammenhang,
der sich ergibt fur das Geschichtliche und Vorgeschichtliche seit der sogenannten
atlantischen Katastrophe, von welcher die Erde befallen worden ist, denjenigen be-
trachten, den man gewohnlich die Zeit der Erdenvereisung, die jingere Eiszeit,
nennt. Dazumal aber ging ja auch der letzte Akt des Unterganges des atlantischen
Kontinents vor sich, der heute den Boden des Atlantischen Ozeans bildet. Und nach
dieser atlantischen Katastrophe haben wir dann bis zu unserer Zeit, worauf ja oft-
mals aufmerksam gemacht worden ist, finf aufeinanderfolgende grosse Kulturzeit-
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raume, von denen die ersten ja der geschichtlichen Uberlieferung vollstandig entfal-
len sind. Denn dasjenige, was im Oriente drtiben als Schrifttum - auch in den herrli-
chen Veden, in der tiefgehenden Vedantaphilosophie - enthalten ist, das sind ja nur
Nachklange dessen, was man schildern muss, wenn man jene Kulturepoche dar-
stellen will, von der ich immer als der urindischen, der urpersischen, auch in meiner
«Geheimwissenschaft», spreche.

Nun, auch bis dahin wollen wir heute nicht zurtickgehen, sondern wir wollen jenen
Zeitraum ins Auge fassen, den ich oOfter bezeichnet habe als die chaldaisch-
agyptische Kulturperiode, die der griechischen vorangegangen ist. Wir haben darauf
aufmerksam machen mussen, dass in dieser Zeit zwischen der atlantischen Katast-
rophe und dem griechischen Zeitalter sich mit Bezug auf die Erinnerungsfahigkeit,
die Menschen-Gedachtniskraft, und mit Bezug auf das menschliche Zusammenle-
ben grosse Veranderungen vollzogen haben. Ein solches Gedachtnis, wie wir es
heute haben, so dass wir uns in der Zeit nach rickwarts etwas vergegenwartigen
konnen, ein solches Zeitgedéachtnis war ja in dieser dritten nachatlantischen Kultur-
periode noch nicht vorhanden, sondern es war ein Gedachtnis vorhanden, das ge-
bunden war an rhythmisches Erleben, wie ich es dargestellt habe. Und das ist ja
hervorgegangen aus dem, was besonders stark wéahrend der atlantischen Periode
vorhanden war: das lokalisierte Gedéachtnis, wo der Mensch Utberhaupt nur ein Ge-
genwartsbewusstsein in sich trug, aber durch alles mogliche, was er in der Aussen-
welt entweder vorfand oder selber hinsetzte, Merkzeichen hatte, durch die er sich
mit der Vergangenheit nicht nur seiner eigenen Personlichkeit, sondern mit der Ver-
gangenheit der Menschheit Gberhaupt in eine Beziehung setzte.

Merkzeichen waren aber nicht nur diejenigen, die unmittelbar auf der Erde ange-
bracht waren, sondern Merkzeichen waren auch gerade in den alteren Zeiten die
Konstellationen am Himmel, insbesondere die Planetenkonstellationen, aus denen
man in ihrer Wiederholung oder variierten Wiederholung erkannte, wie die Dinge in
Vorzeiten waren. So dass eigentlich fur die Bildung des ausseren lokalisierten Ge-
dachtnisses einer alteren Menschheit Himmel und Erde zusammenwirkten.

Aber diese éltere Menschheit war auch in ihrer ganzen menschheitlichen Konsti-
tution anders beschaffen als die spéatere oder gar als die Menschheit unserer Zeit.
Die Menschheit unserer Zeit tragt in sich im Wachzustande das Ich und den astrali-
schen Leib so unvermerkt im physischen Leibe, dass die meisten Menschen ja ei-
gentlich es nicht bemerken, wie dieser physische Leib, als eine viel bedeutungsvol-
lere Organisation als er selbst ist, den astralischen Leib und die Ich-Organisation in
sich tragt neben dem Atherleib. Sie kennen ja diese Zusammenhéange. Eine &ltere
Menschheit aber empfand den Tatbestand des eigenen Seins ganz anders. Und zu
einer solchen Menschheit kehren wir noch zurlck, wenn wir in die frihere dritte
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nachatlantische Kulturperiode, in die agyptisch-chaldéaische, zuriickkehren. Da er-
lebte sich der Mensch als Geist und Seele im hohen Masse noch ausserhalb seines
physischen und Atherleibes, auch wenn er wach war. Er wusste zu unterscheiden:
Das habe ich an mir als meinen Geist und meine Seele - Ich und astralischen Leib
nennen wir es -, und das ist verbunden mit meinem physischen und meinem Ather-
leibe. Der Mensch ging als diese Zweiheit durch die Welt. Er nannte seinen physi-
schen Leib und seinen Atherleib nicht Ich, sondern er nannte Ich zunachst nur sei-
nen Geist und seine Seele, dasjenige, was geistig war und was nach unten in einer
gewissen Weise in Zusammenhang, aber in einem fir ihn merkbaren Zusammen-
hang mit dem physischen und mit dem Atherleib war. Und in diesem Geist-
Seelischen, in diesem Ich und astralischen Leib empfand der Mensch das Herein-
dringen der gobttlich-geistigen Hierarchien, so wie der Mensch heute das Hereindrin-
gen der Natursubstanzen in seinen physischen Leib empfindet.

In diesem physischen Leib empfindet ja der Mensch so, dass er weiss, er nimmt
mit der Nahrung, mit der Atmung die Substanzen der ausseren Naturreiche auf. Die
sind vorher draussen, dann in ihm. Die wirken so, dass sie durch ihn durchgehen,
Bestandteile von ihm werden. Dazumal wusste der Mensch, der eine gewisse Tren-
nung seines Geist-Seelischen von seinem Physisch-Atherischen empfand, dass
Angeloi, Archangeloi bis hinauf zu den héchsten Hierarchien Geistig-Substantielles
seien, das nun auch durch sein Geistig-Seelisches durchgeht, zu Bestandteilen,
wenn ich mich so ausdricken darf, von ihm wird. So dass der Mensch in jedem Au-
genblicke seines Lebens sagen konnte: In mir leben die Goétter. - Und er fasste sein
Ich nicht als von unten durch physische und atherische Substanzen aufgebaut auf,
sondern er fasste sein Ich als ihm durch Gnade geschenkt, von oben, von Seiten
der Hierarchien kommend, auf. Und gewissermassen wie eine Last, wie ein Vehikel,
wie etwas, dessen er sich wie des Lebenswagens bediente, um vorwarts zu kom-
men in der physischen Welt, fasste er sein Physisch-Atherisches auf. Wenn man
dies nicht in entsprechender Weise ins Seelenauge fasst, so versteht man eigentlich
den historischen Hergang der Menschheitsentwickelung nicht.

Nun kdnnten wir an verschiedenen charakteristischen Beispielen diesen histori-
schen Hergang der Menschheitsentwickelung verfolgen. Wir wollen heute gewis-
sermassen einen Faden vor uns hinstellen, einen Faden, den ich eben auch schon
dazumal vor dreizehn Jahren berthrt habe, indem ich anknipfte dazumal an jenes
historisch- sagenhafte Dokument, welches die alteste Phase jener Entwickelung
darstellt, von der ich sprechen will, ndmlich das Gilgamesch- Epos. Aber das Gilga-
mesch-Epos ist eben zum Teil sagenhaft, und ich werde den Vorgang, den ich, wie
gesagt, vor dreizehn Jahren dargestellt habe, heute so darstellen, wie er sich aus
dem geistigen Anschauen heraus unmittelbar ergibt.
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Da haben wir in einer Stadt Vorderasiens - Erek nennt sie das Gilgamesch-Epos -
eine von jenen Eroberernaturen, von denen ich gestern gesprochen habe, die so
recht herausgewachsen waren aus jenen Seelen- und sozialen Menschheitsverfas-
sungen, die gestern charakterisiert worden sind. Gilgamesch nennt ihn das Epos.
Also wir haben es da mit einer Personlichkeit zu tun, die in der Zeit, von der wir jetzt
reden, ebenso beschaffen war, wie ich es nun charakterisiert habe, die viele alte
Menschheitseigentiimlichkeiten noch bewahrt hatte aus friheren Zeiten. Aber so
klar es flr diese Personlichkeit in der damaligen Zeit war, dass sie gewissermassen
die Doppelheit ist zwischen dem Geistig-Seelischen, in das die Goétter hereinragen,
und dem Physisch-Atherischen, in das die Erden- und Kosmossubstanzen, die phy-
sischen und atherischen Substanzen hineinragen, so sehr ist auch dieses eine Tat-
sache, dass in der Zeit, in der diese Personlichkeit, von der das Gilgamesch-Epos
spricht, lebte, gerade die charakteristischen Menschen, die reprasentativen Men-
schen bereits in einer Ubergangsepoche zur spateren Menschheitsentwickelung
standen. Und dieser Ubergang bestand darinnen, dass das Ich-Bewusstsein, das
verhaltnisméassig kurz vorher beim Geistig- Seelischen oben war, wenn ich mich so
ausdruicken darf, hinuntergesenkt sich hatte in das Leiblich-Atherische, so dass also
Gilgamesch gerade unter denen war, die anfingen, nicht zu seinem Geistig- Seeli-
schen, in dem die Gotter gefuhlt wurden, Ich zu sagen, sondern zu dem, was ir-
disch-atherisch an ihm war. Das war diese neue Seelenverfassung.

Aber in diese Seelenverfassung, von der wir sagen kénnen, es ist das Ich herun-
tergezogen aus dem Geistig-Seelischen, als bewusstes Ich heruntergezogen in das
Leiblich-Atherische, in dieser Personlichkeit waren zugleich noch jene alten Ge-
wohnheiten: jene alte Gewohnheit, vorzugsweise dasjenige nur gedachtnismassig
zu erleben, was im Rhythmus erlebt wurde, und es war jene innere Empfindung da,
welche fuhlte, man muss mit den Kréften des Todes bekannt werden, weil eigentlich
nur die Krafte des Todes dasjenige ergeben, was den Menschen zur Besonnenheit
bringt. Nun, gerade dadurch, dass man es in dieser Gilgamesch-Persdnlichkeit zu
tun hat mit einer Seele, die dazumal schon durch viele Erdeninkarnationen gegan-
gen war, aber in die neue Form des Menschendaseins, die so war, wie ich sie jetzt
geschildert habe, eingetreten war, gerade dadurch war diese Personlichkeit, ich
mdochte sagen, in einem physischen Dasein, das eine gewisse Unsicherheit in sich
trug. Die Berechtigung sozusagen der Eroberergewohnheiten und des rhythmischen
Gedachtnisses fingen an, nicht mehr fir die Erde zu gelten. Und so waren die Er-
lebnisse dieser Personlichkeit durchaus die Erlebnisse einer Ubergangsepoche.

Daher passierte es, dass, als diese Personlichkeit aus der alten Gewohnheit her-
aus eben gerade jene Stadt, die im Gilgamesch-Epos Erek genannt wird, durch Er-
oberung sich aneignete, dass Konflikte kamen in dieser Stadt. Zun&chst wurde die-

se Personlichkeit nicht gern in der Stadt gesehen, wurde als Fremder empfunden,
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ware auch wohl allein mit all den Schwierigkeiten, die sich in der Stadt ergeben hat-
ten, nicht zurechtgekommen. Da fand sich, weil das Schicksal sie dahin ftihrte, eine
andere Personlichkeit - das Gilgamesch- Epos nennt sie Eabani -, eine Personlich-
keit, die verhaltnismassig spéat auf die Erde heruntergestiegen war aus jenem plane-
tarischen Dasein, das ja die Erdenmenschheit eine Zeitlang gefuhrt hat in dem Sin-
ne, wie ich das in meiner «Geheimwissenschaft» beschrieben habe. Sie wissen ja:
Nach und nach wéahrend der atlantischen Zeit sind die Seelen heruntergekommen,
die einen friher, die anderen spéater, nachdem sie sich in sehr frihen Zeiten der Er-
denentwickelung von der Erde nach dem Kosmos auf verschiedene Planeten zu-
riickgezogen hatten.

Wir haben es in Gilgamesch zu tun mit einer Personlichkeit, mit einer Individuali-
tat, die verhaltnismassig frih zur Erde wieder zurtickgezogen ist, also in der Zeit,
von der ich spreche, viele Erdeninkarnationen erlebt hatte. Bei der anderen Person-
lichkeit, die nun auch nach jener Stadt hingezogen wurde, haben wir es zu tun mit
einer solchen, die verhaltnismassig lange im planetarischen Dasein geblieben war
und sich spéat erst wiederum auf die Erde begeben hat. Das ist ja von einem etwas
anderen Gesichtspunkte in meinem Vortragszyklus, der vor dreizehn Jahren in
Stuttgart gehalten worden ist tGiber Geschichte vom Standpunkte der Geisteswissen-
schaft, zu lesen.

Diese Personlichkeit nun, die kam in innige Freundschaft mit Gilgamesch, und
zusammen konnten sie dann wirklich haltbare soziale Zustande in der Stadt Erek in
Vorderasien herstellen. Das war namentlich dadurch méglich, dass dieser zweiten
Personlichkeit verhaltnismassig viel geblieben war von jenem Wissen, das durch
wenige Erdeninkarnationen noch bewahrt geblieben war aus dem kosmischen Auf-
enthalte ausserhalb der Erde. Da war, wie ich schon damals in Stuttgart sagte, bei
dieser Personlichkeit eine Art Hellsichtigkeit, Hellhérigkeit, Heil-Erkenntnis vorhan-
den. Und aus dem Zusammenflusse desjenigen, was aus den alten Erobererge-
wohnheiten und aus dem auf Rhythmus hinzielenden Gedachtnis bei der einen Per-
sonlichkeit vorhanden war, und aus dem Hineinschauen in die Weltengeheimnisse
der anderen Personlichkeit erwuchs, so wie das ja in alteren Zeiten zumeist der Fall
war, der Aufbau der sozialen Ordnung in jener Stadt Vorderasiens. Friede zog in
diese Stadt ein, Glick der Bewohner zog ein, und alles ware zunachst in Ordnung
gewesen, wenn nicht ein bestimmtes Ereignis eingetreten ware, das den ganzen
Lauf der Tatsachen in einer anderen Weise wiederum orientiert hat.

Da war in jener Stadt eine Art Mysterium, das Mysterium einer Gottin, und dieses
Mysterium bewahrte ausserordentlich viele Geheimnisse der Welt. Aber es war im
Sinne der damaligen Zeit eine Art, ich méchte sagen, synthetischen Mysteriums,
das heisst, da waren gesammelt in diesem Mysterium die verschiedensten Myste-
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rienoffenbarungen Asiens. Und zu den verschiedenen Zeiten wurden die Mysterien-
gehalte in einer variierten, metamorphosierten Weise dort gepflegt und gelehrt. Das
verstand zunachst diejenige Personlichkeit, die im Epos den Namen Gilgamesch
tragt, nicht, klagte an diese Mysterienstatte, dass sie Widerspruchsvolles lehre. Und
dadurch, dass von massgebender Seite - denn die beiden Personlichkeiten, von de-
nen ich spreche, waren ja diejenigen, die eigentlich der ganzen Stadt die Ordnung
und die Verwaltung gaben -, dadurch, dass von einer so bedeutungsvollen Stelle
das Mysterium angeklagt wurde, ergaben sich Schwierigkeiten, die zuletzt dazu
fihrten, dass die Mysterienpriester sich an diejenigen Machte wandten, an die man
sich eben in den alten Mysterien wenden konnte. Sie werden ja heute sich nicht
verwundern, dass man sich in den alten Mysterien wirklich an die geistigen Wesen-
heiten der héheren Hierarchien wenden konnte, da ich Ihnen doch gestern gesagt
habe: Asien war in alten orientalischen Zeiten ja eigentlich nur der unterste Himmel,
und in diesem untersten Himmel wusste man die gdttlich-geistigen Wesen gegen-
wartig und verkehrte mit ihnen. - Dieser Verkehr wurde insbesondere in den Myste-
rien gepflegt. Und so wandte sich denn die Priesterschaft der Ischtarmysterien an
diejenigen geistigen Machte, an die sie sich sonst immer gewendet hatte, wenn sie
Erleuchtungen wollte, und da kam denn das zustande, dass diese geistigen Méachte
eine gewisse Strafe Uber die Stadt verhangten.

Man drickte das dazumal so aus, dass man sagte: Etwas, was eigentlich eine
hohere geistige Kraft ist, wirkt in Erek als tierische Gewalt, als gespensterhatfte tieri-
sche Gewalt. - Es kam allerlei Uber die Bewohner, physische Krankheiten, aber na-
mentlich seelische Zerrlttungen. Und die Folge davon war, dass die eine Person-
lichkeit, die sich zu Gilgamesch geschlagen hat, die im Epos Eabani genannt wird,
infolge dieser Schwierigkeiten starb, aber eigentlich zur Fortsetzung der Mission der
anderen Personlichkeit auf Erden auch nach dem Tode geistig bei dieser Person-
lichkeit verblieb. So dass wir also die spéatere Lebenszeit, die spatere Entwickelung
jener Personlichkeit, die im Epos den Namen Gilgamesch tragt, so aufzufassen ha-
ben, dass auch weiterhin ein Zusammenwirken ist zwischen den zwei charakterisier-
ten Personlichkeiten, aber so, dass Eingebungen, Erleuchtungen des Gilgamesch
von Seiten des Eabani in der Folgezeit stattfanden, so dass Gilgamesch allein fort-
dauernd handelte nicht nur aus seinem eigenen Willen heraus, sondern aus dem
Willen der beiden, aus dem Zusammenflusse des Willens der beiden.

Damit habe ich Ihnen wieder etwas hingestellt, was in diesen alten Zeiten durch-
aus eine Maoglichkeit war. So eindeutig war das menschliche Gemuit nicht in jener
alten Zeit, wie es heute ist. Daher konnte es auch in dem Sinne nicht das Erlebnis
der Freiheit geben wie heute. Es konnte durchaus entweder ein geistiges Wesen,
das niemals auf Erden sich verkdrpert hatte, durch den Willen einer irdischen Per-

sonlichkeit wirken, oder es konnte, wie es ja bei Gilgamesch der Fall war, eine Per-
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sonlichkeit, die schon durch den Tod gegangen war, die ein Post mortem-Leben
fuhrte, durch den Willen einer Personlichkeit auf Erden sprechen, handeln. Und so
war es bei Gilgamesch. Und aus dem, was sich auf diese Weise aus dem Zusam-
menflusse der zwei Willen ergab, stieg in Gilgamesch vor allen Dingen eine ziemlich
klare Erkenntnis davon auf, in welcher historischen Lage er sich eigentlich befand.
Er fing an, gerade durch den Einfluss des ihn inspirierenden Geistes zu wissen,
dass das Ich sich heruntergesenkt hat in den sterblichen physischen und in den
Atherleib, und es fing fur Gilgamesch an, das Problem der Unsterblichkeit eine in-
tensiv starke Rolle zu spielen. Alle seine Sehnsucht ging daraufhin, irgendwie hinter
dieses Problem der Unsterblichkeit zu kommen. Die Mysterien, die dasjenige be-
wahrten, was Uber Unsterblichkeit auf Erden in der damaligen Zeit zu sagen war, die
offneten sich zunachst Gilgamesch nicht. Diese Mysterien hatten ja noch die Tradi-
tion und aus den Traditionen heraus auch zum grossen Teil die lebendige Erkennt-
nis, die vorhanden war, wahrend auf der Erde die Urweisheit in der alten atlanti-
schen Zeit waltete.

Aber die Trager dieser Urweisheit, die einstmals auf der Erde wandelten als geis-
tige Wesenheiten, sie hatten sich langst zurtickgezogen und die kosmische Kolonie
des Mondes gegrindet. Denn es ist die reine Kinderei, zu meinen, dass der Mond
der starre, erfrorene Korper sei, als den ihn die heutige Physik schildert. Der Mond
ist der Weltaufenthalt vor allen Dingen derjenigen geistigen Wesenheiten, welche
die ersten grossen Lehrer der Erdenmenschheit waren, die der Erdenmenschheit
einstmals die Urweisheit gebracht haben und die sich, bald nachdem der Mond als
physischer Weltenkérper die Erde verlassen und seinen eigenen Ort im Planeten-
system eingenommen hat, nach diesem Monde zuriickgezogen haben. Derjenige,
der heute durch imaginative Erkenntnis die Méglichkeit hat, den Mond wirklich ken-
nenzulernen, lernt auch noch in dieser kosmischen Kolonie jene geistigen Wesen-
heiten kennen, die einstmals die Lehrer der Urweisheit der Menschheit auf der Erde
waren. Was diese einst gelehrt hatten, aber auch jene Impulse, durch die man
selbst in einer gewissen Beziehung zu dieser Urweisheit kommen kann, bewahrten
die Mysterien. Allein eine rechte Verbindung zwischen diesen Mysterien Vorder-
asiens zum Beispiel und der Personlichkeit, die im Epos Gilgamesch genannt wird,
gab es nicht. Aber durch den tbersinnlichen Einfluss des Freundes, der im Postmor-
tem-Zustande mit Gilgamesch vereinigt war, kam der innere Drang in Gilgamesch,
Wege in der Welt aufzusuchen, durch die er imstande sein kdnne, etwas Uber die
Unsterblichkeit der Seele zu erfahren.

Im Mittelalter ist es ublich geworden, wenn man etwas Uber die geistige Welt er-
fahren wollte, sich in das Innere des Menschen zu versenken. In der neueren Zeit ist
nun, ich mdchte sagen, ein noch innerlicherer Vorgang tblich. Aber in jenen alteren

Zeiten, von denen ich jetzt spreche, wusste man ganz genau: Die Erde ist nicht je-
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ner Gesteinsklotz, als den ihn etwa die heutige Geologie beschreibt, sondern die
Erde ist ein lebendig beseeltes, geistiges Wesen. - Und so wie etwa ein kleines Tier,
wenn es uUber den Menschen lauft, den Menschen kennenlernen kann, indem es
uber die Nase lauft, Gber die Stirne lauft, durch die Haare lauft und durch diese Rei-
se sein Wissen erwirbt, so war es in der damaligen Zeit, dass der Mensch, indem er
sich auf die Wanderung Uber die Erde machte, die Erde in ihren verschiedenen Kon-
figurationen an verschiedenen Orten kennenlernte und dass er dadurch Einblicke
gewann in die geistige Welt. Er gewann sie, ob ihm nun der Zugang zu den Myste-
rien gestattet war oder nicht, er gewann sie. Und es ist wirklich keine Ausserlichkeit,
dass von Pythagoras und dhnlichen Leuten erzahlt wird, dass sie zur Erwerbung ih-
rer Erkenntnisse eben grosse Wanderungen machten. Man ging die Erde ab, um in
der Mannigfaltigkeit ihrer Konfigurationen dasjenige aufzunehmen, was aus der ver-
schiedenen Gestaltung der geistig-seelisch-physischen Erde an verschiedenen Or-
ten dieser Erde zu beobachten war. Heute kdnnen die Menschen nach Afrika, nach
Australien reisen, sie erleben ja doch mit Ausnahme der Ausserlichkeiten, die sie
anglotzen, nicht viel anderes, als was sie zu Hause auch erleben. Denn flr die radi-
kalen Verschiedenheiten, die da bestehen zwischen verschiedenen Erdenflecken,
ist eben die menschliche Empfanglichkeit erstorben. In der Zeit, von der ich jetzt
spreche, war sie nicht erstorben. Und so bedeutete schon der Drang, durch eine
Wanderung Uber die Erde hin etwas zu bekommen fir die Losung des Problems der
Unsterblichkeit, fir Gilgamesch etwas sehr Bedeutsames.

Und so trat er denn diese Wanderung an. Diese Wanderung war fur ihn von ei-
nem immerhin sehr, sehr bedeutenden Erfolge. Er traf in einer Gegend, die etwa in
demselben Gebiete liegt, von dem in der neueren Zeit viel die Rede war, das aber in
bezug auf seine sozialen Zustande natirlich sich sehr geandert hat, er traf in dem
Gebiete des sogenannten Burgenlandes, lber das gestritten worden ist, ob es zu
Zisleithanien oder zu Ungarn gehoren sollte, in einem Gebiet also des Burgenlan-
des, ein altes Mysterium. Der Oberpriester dieses Mysteriums wird im Gilgamesch-
Epos Xisuthros genannt. Er traf ein altes Mysterium, das eine echte Mysterien-
Nachform der alten atlantischen Mysterien war, nattrlich in einer Metamorphose,
wie das in einer so spaten Zeit der Fall sein konnte.

Und in der Tat, in dieser Mysterienstatte wusste man die Erkenntnisfahigkeit des
Gilgamesch zu beurteilen, zu wirdigen. Man wollte ihm entgegenkommen. Es wur-
de ihm eine Prufung auferlegt, die dazumal vielen Schiilern der Mysterien auferlegt
worden ist. Die Prifung bestand darin, gewisse Exerzitien zu machen bei vollem
Wachsein durch sieben Tage und sieben N&achte. Das ging fur ihn nicht. Und so un-
terwarf er sich denn nur dem Surrogat einer solchen Prifung. Und dieses Surrogat
bestand darin, dass ihm gewisse Substanzen zubereitet wurden, die er in sich auf-

nahm und durch die er in der Tat eine gewisse Erleuchtung bekam, wenn auch, wie
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es auf diesem Felde immer der Fall ist, wenn nicht gewisse Ausnahmebedingungen
garantiert sind, diese in gewissem Sinne zweifelhaft waren. Aber eine gewisse Er-
leuchtung war nun bei Gilgamesch vorhanden, eine gewisse Einsicht in die Welten-
zusammenhange, in das geistige Geflige der Welt. So dass, als Gilgamesch diese
Wanderung vollendet hatte und wiederum zurtickkehrte, in ihm in der Tat eine hohe
geistige Einsicht vorhanden war.

Er wanderte etwa die Donau entlang, sidwarts der Donau entlang wiederum zu-
rick in seinen Heimatort, in seinen gewahlten Heimatort. Aber bevor er in diesem
Heimatort ankam, unterlag er, weil er eben nicht in der anderen Weise, die ich ge-
schildert habe, sondern in jener etwas schwierigen Weise die Einweihung in das
nachatlantische Mysterium erhalten hatte, er unterlag der ersten Versuchung, einer
furchtbaren Zornanwandelung tber ein Ereignis, das ihn traf, eigentlich etwas, das
er hérte von dem, was in der Stadt vorging. Er horte es, bevor er in der Stadt an-
langte. Eine furchtbare Zornaufwallung tGberkam ihn, und durch diese Zornaufwal-
lung wurde fast vollstadndig die Erleuchtung verdunkelt, so dass er ohne diese an-
kam.

Dennoch aber, und das ist das Eigenttimliche dieser Personlichkeit, bestand ja
die Mdglichkeit fort, im Zusammenhange mit dem verstorbenen Freunde, mit dem
Geiste des verstorbenen Freundes in die geistige Welt hineinzublicken oder wenigs-
tens Mitteilungen zu bekommen von der geistigen Welt. Nun ist es aber doch ein
anderes, durch eine Initiation unmittelbar hineinzuschauen in die geistige Welt oder
Mitteilungen zu bekommen von einer Personlichkeit, die im Postmortem-Zustande
ist. Man kann aber doch sagen: Etwas von einer Einsicht in das Wesen der Unsterb-
lichkeit ist bei Gilgamesch geblieben. - Und ich sehe jetzt ab von dem, was dann
durchgemacht wird nach dem Tode; diese Ereignisse, die da durchgemacht werden,
die spielen ja in das Bewusstsein nachster Inkarnationen, heute und damals, noch
nicht sehr stark hinein: in das Bewusstsein! In das Leben, in die innere Konstitution
gewiss sehr stark, aber nicht in das Bewusstsein.

Sehen Sie, da habe ich Ihnen zwei Personlichkeiten geschildert, die miteinander
zum Ausdrucke bringen die menschliche Geistesverfassung in der dritten nachatlan-
tischen Kulturperiode, ungeféahr in ihrer Mitte, die durchaus noch so lebten, dass an
der Art ihres Lebens stark bemerkbar war, wie der Mensch aus einer Zweiheit be-
steht. Denn der eine, Gilgamesch, war sich ja dieser Zweiheit bewusst, wenn er
auch einer der ersten war, die es durchgemacht hatten, dass das Ich-Bewusstsein
sich heruntergesenkt hat, das Ich sich heruntergesenkt hat in das Physisch-
Atherische. Der andere hat, weil er wenige Inkarnationen auf der Erde mitgemacht
hatte, eine Heil-Erkenntnis gehabt, wodurch er tberhaupt die Einsicht hatte, dass es
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Materie, Stoff, ja gar nicht gibt, dass alles geistig ist, dass das sogenannte Stoffliche
nur eine andere Form des Geistigen ist.

Sie kdnnen sich ja vorstellen: alles das, was der Mensch heute denkt und empfin-
det, konnte er ja bei einer solchen Konstitution seines Wesens selbstverstandlich
nicht denken und empfinden. Sein ganzes Denken und Empfinden war eben anders.
Und was an solche Personlichkeiten herankommen konnte, war naturlich nicht un-
ser heutiges Schulméassiges, weder etwas, das dem heutigen Volksschulmassigen
noch dem héheren Schulmassigen ahnlich war, sondern alles, was geistig, kulturell,
zivilisatorisch an die Menschen herankam, floss ja aus den Mysterien heraus, kam
in irgendeiner Weise zur Mitteilung durch allerlei Kanéle in die breitesten Massen
der Menschen. Aber die eigentlichen Pfleger waren die Priesterweisen in den Mys-
terien.

Nun war das Eigentimliche bei beiden Personlichkeiten, von denen ich spreche,
dass sie in jener Inkarnation, die ich eben geschildert habe, durch ihre besondere
Seelenart den Mysterien, gerade den Mysterien ihrer Umgebung nicht nahestehen
konnten. Derjenige, der im Gilgamesch-Epos Eabani genannt wird, er stand nahe
den Mysterien durch seine ausserirdischen Aufenthalte; derjenige, der Gilgamesch
genannt wird, hat eine Art Initiation erlebt in einem nachatlantischen Mysterium, die
aber nur halbe Friichte in ihm getragen hat. Aber all das wirkte so, dass wie im ei-
genen Sein dieser Personlichkeiten etwas gefuhlt wurde von ihnen, das sie dhnlich
machte der menschlich irdischen Vorzeit. Beide konnten sich sagen: Wie sind wir
denn geworden? Was haben wir denn mitgemacht mit der Erdenentwickelung? Wir
sind ja so, wie wir sind, eben durch die Erdenentwickelung geworden. Was haben
wir denn da mitgemacht?

Die Unsterblichkeitsfrage, an der Gilgamesch gelitten, mit der er gerungen hat,
die hing ja dazumal gerade durch das, was in den menschlichen Seelen war, mit
notwendigen Einsichten tber die irdische vorzeitliche Entwickelung zusammen. Und
man konnte eigentlich Uber die Unsterblichkeit der Seele nicht im damaligen Sinne
denken oder empfinden, wenn man nicht zu gleicher Zeit eine gewisse Einsicht da-
von hatte, wie die Seelen der Menschen, die ja auch bei den uraltesten Entwicke-
lungsphasen der Erde, wahrend des Monden- und Sonnenzustandes und so weiter
schon dabei waren, dasjenige, was dann irdisch geworden ist, an sich haben heran-
kommen sehen. Man flihlte, man gehért zur Erde dazu; man muss, um sich selber
zu erkennen, seinen Zusammenhang mit der Erde durchschauen.

Nun waren die Geheimnisse, die in allen asiatischen Mysterien gepflogen wurden,
in erster Linie kosmische Mysterien, die gerade den Hergang der Erdenentwicke-
lung im Zusammenhange mit dem Kosmos zu ihrem Lehr- und Weisheitsinhalte hat-
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ten. Es trat in diesen Mysterien in einer ganz lebendigen Weise, so dass es im Men-
schen zu Ideen werden konnte, vor die Menschen hin eine Uberschau von dem, wie
die Erde sich entwickelt hat und wie in dem Wellen und Wogen der Substanzen und
Krafte der Erde durch Sonnen-, Monden- und Erdenzeit der Mensch sich mit all die-
sen Substanzen entwickelt hat. Das wurde in aller Lebendigkeit vorgefthrt.

Eines derjenigen Mysterien, in denen solche Dinge vorgefiihrt wurden, hatte sich
erhalten bis in sehr spate Zeiten. Es ist die Mysterienstatte von Ephesus, die Myste-
rienstatte der Artemis von Ephesus. Diese Mysterienstéatte von Ephesus, sie war ja
so, dass sie in ihrem Mittelpunkte das Bildnis der Gottin Artemis hatte. Wenn heute
einer die Nachbildungen der Gottin Artemis von Ephesus anschaut, so hat er nur die
groteske Empfindung einer Frauengestalt mit lauter Briisten, weil er keine Ahnung
hat, wie solche Sachen in alten Zeiten erlebt worden sind. Auf das Erleben dieser
Dinge kam es ja in alten Zeiten an. Die Schiler der Mysterien hatten Vorbereitungen
durchzumachen, durch die sie dann zum eigentlichen Zentrum der Mysterien geftihrt
wurden. Das Zentrum dieser ephesischen Mysterien war dieses Artemisbildnis.
Wenn sie zu diesem Zentrum geftihrt wurden, so wurden sie eins mit einem solchen
Bildnis. Der Mensch horte auf, indem er vor diesem Bildnis stand, das Bewusstsein
zu haben, er sei irgend etwas da in seiner Haut drinnen. Er bekam das Bewusst-
sein, dass er das ist, was das Bild ist. Er identifizierte sich mit dem Bilde. Und die-
ses Sich-ldentifizieren im Bewusstsein mit dem Gotterbilde zu Ephesus, das hatte
die Wirkung, dass man nun nicht mehr hinschaute auf die Reiche der Erde, die ei-
nen umgaben, auf Steine, Baume, Flisse, Wolken und so weiter, sondern indem
man sich hineinfuhlte in das Bildnis der Artemis, bekam man innerlich die Anschau-
ung seines Zusammenhanges mit den Atherwelten. Man fiihlte sich eins mit der
Sternenwelt, mit den Vorgéngen in der Sternenwelt. Man fihlte nicht die irdische
Substantialitéat innerhalb der menschlichen Haut, man fiihlte sein kosmisches Da-
sein. Man fuhlte sich im Atherischen.

Und durch dieses Sich-Fiihlen im Atherischen ging einem auf, was frilhere Zu-
stande des Erdenerlebens des Menschen waren und des Erdenerlebens an sich.
Heute schauen wir die Erde so an, dass sie, wie gesagt, eine Art Gesteinsklotz ist,
der die Gewasser tragt Uber einen grossen Teil seiner Oberflache hin, der umgeben
ist von einem Luftkreis, in dem Sauerstoff und Stickstoff und andere Stoffe sind, in
dem vor allen Dingen das ist, was der Mensch zum Atmen braucht und so weiter.
Und wenn die Menschen heute in dem, was gebrauchliche Naturerkenntnisse sind,
zu spekulieren, zu beobachten, die Beobachtung zu deuten anfangen - dann kommt
schon etwas Rechtes heraus! Denn dasjenige, was diesen heutigen Zustanden in
uraltesten Zeiten vorangegangen ist, das kann nur durch Geistesschau erlangt wer-
den. Aber ein solches Geistesschauen tber Urzustande der Erde und der Mensch-

heit ging den Schilern von Ephesus auf, wenn sie sich mit dem Gotterbilde identifi-
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zierten, und sie lernten erkennen, wie dasjenige, was heute Atmosphare um die Er-
de ist, einst nicht so war, wie es jetzt ist, sondern wie das, was da vorhanden war in
dieser Erdenumgebung an der Stelle, wo heute die Atmosphare ist, wie das ausser-
ordentlich feines, flissig-flichtiges Eiweiss war, Eiweisssubstanz. So dass alles,
was auf der Erde lebte, zu seiner Entstehung die Kréfte dieser tber die Erde hin
flichtig-flissigen Eiweisssubstanz brauchte und
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auch in dieser lebte. Und man schaute an, wie dasjenige, was in dieser Eiweisssub-
stanz schon in einem gewissen Sinne da war, fein verteilt, aber durchaus mit der
Tendenz, Uberall zu kristallisieren (siehe Zeichnung, rétlich), was da in fein verteil-
tem Zustande als Kieselsaure war, eine Art Sinnesorgan der Erde darstellte, das die
Imaginationen, die Einflisse tberall vom Kosmos her in sich aufnahm. So dass man
in dem Kieselsauregehalt der irdisch-eiweissartigen Atmosphéare Uberall reale, dus-
serlich vorhandene Imaginationen hatte.

Diese Imaginationen hatten die Form von riesigen pflanzlichen Organismen, und
aus dem, was sich als Imaginationen dem Irdischen einbildete, entwickelte sich ja
spater durch Aufnahme der atmosphéarischen Substanz das Pflanzliche, zuerst in
einer flichtig-flissigen Form im Umkreis der Erde. Spater erst senkte es sich in den
Boden ein und wurde das spéatere Pflanzliche. Und ausser dem Kieselsaurehaltigen

war in diese Albuminatmosphéare eingebettet Kalkiges in feiner Verteilung. Aus dem
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Kalkigen heraus entstand wiederum unter dem Einflisse der Gerinnung dieses Ei-
weisses das Tierische. Und der Mensch fiuhlte sich in alledem darinnen. Der
Mensch flhlte, er war in den Urzeiten eins mit der ganzen Erde. Er lebte in dem,
was sich in der Erde als Pflanzen bildete durch Imagination, er lebte in dem, was
sich im Irdischen als Tierisches bildete, so wie ich es eben jetzt geschildert habe.
Jeder Mensch empfand sich im Grunde genommen als ausgedehnt tber die ganze
Erde, als eins mit der Erde. So dass die Menschen, wie ich es in bezug auf das
menschliche ldeenvermdgen in meinem Buche «Das Christentum als mystische
Tatsache» flr die Platonische Lehre noch dargestellt habe, ineinandersteckten.

Sehen Sie, das Schicksal ergab, dass jene beiden Personlichkeiten, von denen
ich in Stuttgart damals gesprochen habe, jetzt wieder spreche, wiederum verkdrpert
waren als Angehdrige des ephesischen Mysteriums und da das, was ich nunmehr
skizziert habe, innig in ihre Seelen aufnahmen. Dadurch wurde in einer gewissen
Weise ihr Seelisches innerlich konsolidiert. Sie nahmen als Erdenweisheit jetzt
durch das Mysterium auf, was ihnen friher nur im Erlebnis, aber zum grossen Tell
im unbewussten Erlebnis zugénglich war. Dadurch war also auf zwei voneinander
getrennte Inkarnationen das Erleben des Menschlichen bei diesen Personlichkeiten
verteilt. Dadurch aber trugen sie in sich ein starkes Bewusstsein der Zusammenge-
horigkeit des Menschen mit der oberen, mit der geistigen Welt, aber zugleich ein
starkes, ein intensives Empfindungsvermdagen fir alles das, was irdisch ist.

Denn sehen Sie, wenn einem bei zwei Dingen diese zwei Dinge immer durchein-
anderfliessen, wenn man sie nicht auseinanderhalten kann, dann verschwimmen sie
ineinander; wenn sie sich aber deutlich unterscheiden, dann kann man jedes an
dem anderen beurteilen. Und so konnten denn diese beiden Personlichkeiten auf
der einen Seite das aus dem Leben heraus folgende Geistige der oberen Welt, das
in ihnen lebte als Nachklang der friilheren Inkarnationen, beurteilen. Und jetzt, da
ihnen die Sache im Mysterium Uberliefert wurde, im ephesischen Mysterium unter
dem Einflisse der Gottin Artemis, jetzt konnten sie beurteilen, wie die Dinge auf der
Erde ausser dem Menschen entstanden sind, wie allméhlich das Aussermenschili-
che auf Erden sich herausgebildet hat aus einem ursprtinglichen Substantiellen, das
den Menschen mitumfasste. Dadurch wurde das Leben gerade dieser Personlich-
keiten, das zum Teil noch in die letzte Zeit fallt, in der Heraklit in Ephesus lebte,
dann aber in die spatere Zeit, es wurde das Leben dieser Personlichkeiten ein be-
sonders innerlich reiches, ein innerlich von Weltengeheimnissen stark durchzucktes.
Und es entstand auch ein starkes Bewusstsein davon, wie der Mensch in seinem
Seelenleben zusammenhangen kann nicht bloss mit dem, was sich horizontal auf
der Erde ausbreitet, sondern mit dem, was nach oben sich breitet, wenn der Mensch
seine Wesenheit nach oben dehnt. Und diese innere Seelenkonfiguration, die diese

beiden Personlichkeiten, die miteinander gewirkt hatten in der alteren agyptisch-
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chaldaischen Periode, die dann miteinander gelebt haben zur Zeit des Heraklit also,
konnte man sagen, aber noch etwas spater, im Zusammenhange mit dem ephesi-
schen Mysterium, es konnte dieses Zusammenwirken sich nun fortsetzen. Die See-
lenkonfiguration, die sich bei beiden ausgebildet hatte, die ging ja dann durch den
Tod, ging durch die geistige Welt durch und bereitete sich zu einem Erdenleben vor,
von dem aus im Grunde genommen vieles zum Problem werden musste, auf ver-
schiedene Art nattrlich zum Problem werden musste. Und gerade an der Art und
Weise, wie sich diese beiden Persodnlichkeiten in den historischen Gang der Erden-
entwickelung hineinstellen mussten, sieht man, wie durch die Erlebnisse der Seelen
aus friheren Zeiten, die sich dann karmisch in die spateren Erdenleben hinein fort-
setzen, wie die Dinge sich vorbereiten, die dann im spateren Leben in ganz anderen
Metamorphosen der Einverleibung in die Erdenmenschheitsentwickelung erschei-
nen.

Und ich fuhre dieses Beispiel aus dem Grunde an, weil diese beiden Personlich-
keiten dann auftreten in einer ausserordentlich wichtigen Epoche der historischen
Entwickelung, auf die ich dazumal in Stuttgart auch hingewiesen habe. Denn eigent-
lich habe ich diese Sachen alle schon von einem gewissen Gesichtspunkte vor drei-
zehn Jahren besprochen. Diese Personlichkeiten, die also durchgegangen waren
durch ein weit ausgedehntes Weltenleben in der agyptisch-chaldaischen Epoche,
die dann dieses Weltenleben innerlich vertieft haben, so dass sich ihre Seelen kon-
solidiert hatten in einer gewissen Weise, diese Personlichkeiten lebten in spateren
Inkarnationen auf als Aristoteles und Alexander der Grosse. Und erst dann, wenn
man diese Untergriinde in den Seelen von Aristoteles und Alexander dem Grossen
ins Auge fasst, kann man, wie ich schon in Stuttgart in jenem historischen Kapitel
dargestellt habe, verstehen, worinnen eigentlich das besteht, was dazumal auf eine
so problematische Weise in diesen Personlichkeiten in der Dekadenz des Griechen-
tums beim Ausgangspunkte der romisch-romanischen Herrschaft, was dann durch
diese Personlichkeiten gewirkt hat. Davon wollen wir dann morgen im néchsten Vor-
trag weiter sprechen.
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| - 04 ALEXANDER UND ARISTOTELES

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Die hybernischen und die ephesischen Mysterien.
Alexander und Aristoteles.

Bewusstseinsverdunklung und Freiheitsbildung. Vorbereitung und Einweihungserlebnisse in den
hybernischen Mysterien; die Art des Sich-Einlebens in den Kosmos, in das Wirken von Sonne und
Mond. Der Einweihungsweg in den ephesischen Mysterien; das Einleben in den Weltenéather
durch Einsicht in das Wesen der Sprache; das menschliche Sprechen als Abbild des schopferi-
schen Weltenlogos. Der Nachklang unmittelbarer Geistgegenwart in Ephesus; die Abbilder davon
in der griechischen Kultur. Aristoteles und Alexander. Das «Alexanderlied» des Pfaffen Lamp-
recht. Verlust und Schicksal vieler Schriften des Aristoteles. Seine Lehre an den Schiler Alexan-
der Uber die Erde und den Weltenather, tber die Beziehung des Menschen zu den Elementen und
die Verwandtschaft des Menschen mit der Erde. Alexanders Erleben in bezug auf die Geistigkeit
und die geographische Wirksamkeit der Elemente; sein Zug nach Osten aus Impulsen, die an Na-
turliches und Moralisches gleichermassen anknipfen.

Vierter Vortrag, Dornach, 27. Dezember 1923

Es war gestern meine Aufgabe, an einzelnen Persdnlichkeiten zu zeigen, wie die
weltgeschichtliche Entwickelung sich abspielt. Man kann, wenn man in geisteswis-
senschaftlicher Richtung vorwartsschreiten will, auch gar nicht anders darstellen als
so, dass man die Folge der Ereignisse in ihrer Spiegelung in dem Menschen zeigt.
Denn bedenken Sie, dass nur unser Zeitalter aus Griinden, die wir noch im Verlauf
dieser Vortrage besprechen werden, so geartet ist, dass der Mensch sich abge-
schlossen von der Gbrigen Welt als ein einzelnes Wesen fiihlt. Alle vorangehenden
Zeitalter und auch alle folgenden Zeitalter, das muss ausdricklich betont werden,
sind so, dass die Menschen sich fuhlten und fihlen werden als Glied der ganzen
Welt, als hineingehdrig in die ganze Welt. Wie ich oftmals gesagt habe: So wie ein
Finger an einem Menschen kein fir sich bestehendes Wesen sein kann, sondern
nur am Menschen, wahrend er vom Menschen abgetrennt eben nicht mehr der Fin-
ger ist, sondern zugrunde geht, etwas ganz anderes ist, ganz anderen Gesetzen un-
terliegt als am Organismus, geradeso wie der Finger nur Finger ist in Verbindung
mit dem Organismus, so ist der Mensch nur Wesen in irgendeiner Form, sei es in
der Form des Erdenlebens, sei es in der Form des Lebens zwischen dem Tode und
einer neuen Geburt, im Zusammenhange mit der ganzen Welt. - Aber das Bewusst-
sein davon war eben in friheren Zeiten vorhanden, wird spater wieder vorhanden

sein, ist nur heute getriibt, verdunkelt, weil, wie wir héren werden, der Mensch diese
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Vertribung, Verdunkelung brauchte, um das Erlebnis der Freiheit in vollem Masse
in sich ausbilden zu konnen. Und in je altere Zeiten wir zuriickkommen, um so mehr
finden wir, wie die Menschen ein Bewusstsein ihrer Zusammengehorigkeit mit dem
Kosmos haben.

Nun habe ich Ihnen zwei Personlichkeiten dargestellt, die eine Gilgamesch ge-
nannt in dem bekannten Epos, die andere Eabani in demselben Epos, und ich habe
Ihnen gezeigt, wie diese Persdnlichkeiten im alten chaldaisch-agyptischen Zeitraum
auf die Art leben, wie man eben damals leben konnte, wie sie dann eine Vertiefung
erfahren durch die ephesischen Mysterien. Und ich habe schon gestern darauf auf-
merksam gemacht, wie dieselben Menschenwesen dann in die weltgeschichtliche
Entwickelung hineingestellt sind in Aristoteles und Alexander. Aber damit wir vollig
verstehen kénnen, wie in jenen Zeiten, in denen sich das fur diese Personlichkeiten
abspielte, was ich beschrieben habe, der Gang der Erdenentwickelung tberhaupt
war, missen wir noch genauer hineinschauen in dasjenige, was solche Seelen in
diesen drei aufeinanderfolgenden Zeitpunkten in sich aufnehmen konnten.

Ich habe Sie ja darauf aufmerksam gemacht, wie die hinter dem Namen Gilga-
mesch sich verbergende Personlichkeit einen Zug nach dem Westen unternimmt
und immerhin eine Art westlicher nachatlantischer Initiation durchmacht. Nun wollen
wir uns, um das Spatere zu verstehen, eine Vorstellung davon bilden, wie eine sol-
che spate Initiation war. Wir missen da allerdings diese Initiation aufsuchen an der-
jenigen Statte, wo Nachklange der alten atlantischen Initiation lange Zeit bestehen
blieben. Und das war der Fall bei den Mysterien von Hybernia, von denen ich ja zu
den Freunden, die hier in Dornach sind, in der letzten Zeit schon gesprochen habe.
Ich muss aber einiges von dem Besprochenen nachholen, damit wir das zum vollen
Verstandnis bringen, was hier in Betracht kommt.

Die Mysterien von Hybernia, die irischen Mysterien, haben ja lange Zeit bestan-
den. Sie haben bestanden noch zur Zeit der Begrtindung des Christentums, und sie
sind diejenigen, welche von einer gewissen Seite her die alten Weisheitslehren der
atlantischen Bevolkerung am treuesten bewahrt haben. Nun mdchte ich lhnen ein
Bild geben zuné&chst Uber die Erlebnisse, die jemand hatte, der in die irischen Mys-
terien in der nachatlantischen Zeit eingeweiht worden ist. Derjenige, der diese Wei-
he, diese Initiation empfangen sollte, musste dazumal in einer strengen Art vorberei-
tet werden, wie Uberhaupt die Vorbereitungen in die Mysterien in alten Zeiten von
einer ausserordentlichen Strenge waren. Der Mensch musste eigentlich innerlich in
seiner Seelenverfassung, in seiner ganzen menschheitlichen Verfassung umgestal-
tet werden. Dann handelte es sich darum, dass bei den Mysterien von Hybernia der
Mensch zunachst so vorbereitet wurde, dass er aufmerksam wurde, in starken inne-
ren Erlebnissen aufmerksam wurde auf dasjenige, was trigerisch ist in dem den
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Menschen umgebenden Sein, in allen den Dingen, die den Menschen so umgeben,
dass er ihnen zunachst der Sinneswahrnehmung nach das Sein zuschreibt. Und der
Mensch wurde ferner aufmerksam gemacht auf all die Schwierigkeiten und Hemm-
nisse, die sich ihm gegeniberstellen, wenn er nach der Wahrheit, nach der wirkli-
chen Wabhrheit strebt. Der Mensch wurde aufmerksam gemacht, dass im Grunde
genommen alles, was uns in der Sinneswelt umgibt, eine lllusion ist, dass die Sinne
ein lllusionares geben und dass sich die Wahrheit verbirgt hinter der Illusion, dass
also eigentlich das wahre Sein vom Menschen durch die Sinneswahrnehmung nicht
zu erreichen ist.

Nun werden Sie sagen, das ist eine Uberzeugung, die Sie in lhrer langen anthro-
posophischen Zeit ja schon immer hatten. Das wissen Sie ganz gut, werden Sie sa-
gen. Aber jenes Wissen, das Uberhaupt in dem gegenwartigen Bewusstsein ein
Mensch haben kann von dem illusionaren Charakter der sinnlichen Aussenwelt, das
ist eben gar nichts gegen die inneren Erschiitterungen, gegen die innere Tragik, die
durchgemacht wurde von den Menschen, die damals vorbereitet wurden fir die hy-
bernische Einweihung. Denn wenn man so theoretisch sich sagt: Alles ist Maja, al-
les ist Illusion -, so nimmt man das eigentlich sehr leicht. Aber die Vorbereitung der
hybernischen Schiler wurde so weit getrieben, dass sie sich sagten: Es gibt keine
Menschenmdglichkeit, durch die lllusion durchzudringen und zu dem wirklichen,
wahrhaftigen Sein zu kommen.

Die Schiler wurden dadurch vorbereitet, dass sie sich, gewissermassen zunachst
aus Verzweiflung, innerlich seelisch zufriedenstellten mit der lllusion. Sie kamen in
die verzweiflungsvolle Stimmung hinein, dass der illusiondre Charakter ein so auf-
dringlicher, ein so gewaltiger ist, dass man uber die lllusion Uberhaupt nicht hinaus-
kommen kann. Und es gab im Leben dieser Schiler immer wieder die Stimmung:
Nun, dann muss man eben in der lllusion bleiben -, das heisst aber. Dann muss
man den Boden unter den Fussen verlieren, denn auf der lllusion ist nicht festzuste-
hen. - Ja, von der Strenge der Vorbereitung in den alten Mysterien, von der macht
man sich heute im Grunde kaum eine Vorstellung. Die Menschen schrecken eben
zurtick vor demjenigen, was innere Entwickelung wirklich fordert.

Und ebenso, wie es mit dem Sein und seinem illusiondren Charakter war, so war
es fur diese Schuler mit dem Streben nach Wahrheit. Und alles lernten sie kennen,
was den Menschen verhindert in seinen Emotionen, in seinen dunklen, ihn Uberwal-
tigenden Empfindungen und Gefuhlen, zur Wahrheit zu kommen, was triibt das kla-
re Licht der Erkenntnis. So dass sie auch da wiederum in einen Zeitpunkt hineinka-
men, in dem sie sich sagten: Wenn wir also nicht in der Wahrheit leben kdnnen,
dann muassen wir eben im Irrtum, in der Unwahrheit leben! - Es heisst ja geradezu,
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seine Menschheit aus sich selber herausreissen, wenn man eine Zeit seines Lebens
dazu kommt, zu verzweifeln an Sein und Wahrheit.

Das alles war dazu da, damit der Mensch durch das Erleben des Gegenteiles von
dem, was er zuletzt als das Ziel erreichen soll, diesem Ziele die richtig tiefe mensch-
liche Empfindung entgegenbringt. Denn wer nicht kennengelernt hat, was es heisst,
mit Irrtum und Illusion zu leben, der weiss eben das Sein und die Wahrheit nicht zu
schéatzen. Und schatzen lernen sollten die Schiler von Hybernia die Wahrheit und
das Sein.

Und dann, wenn die Schiiler solches durchgemacht hatten, wenn sie gewisser-
massen den Gegenpol absolviert hatten von dem, wozu sie zuletzt kommen muss-
ten, dann wurden sie - und ich muss das, was nun geschah, in solcher Bildlichkeit
darstellen, wie sie dazumal in der Tat in den hybernischen Mysterien real war - in
eine Art Heiligtum gefuhrt, in dem zwei Bildsaulen waren, Bilds&ulen von einer un-
geheuer starken suggestiven Gewalt. Und die eine dieser Bildsaulen von giganti-
scher Grosse, sie war so, dass sie innerlich hohl war; die Aussenflache, die den
Hohlraum umgab, also die Gesamtsubstanz, aus der die Bildsaule bestand, war ein
durchaus elastischer Stoff, so dass Uberall, wo man drickte, man hineindriicken
konnte in die Bildséaule. Aber in dem Augenblicke, wo man mit dem Drticken nach-
liess, da stellte sich die Form wieder her. Die ganze Bildsdule war so gemacht, dass
vorzugsweise das Haupt ausgebildet war und dass man, indem man ihr entgegen-
trat, das Gefuhl hatte: vom Haupte aus strahlen die Krafte in den Ubrigen kolossalen
Korper, denn den hohlen Innenraum sah man natirlich nicht, nahm ihn nicht wabhr,
merkte ithn nur, wenn man drickte. Und man wurde angehalten zu driicken. Man
hatte das Geflihl, dass der ganze Ubrige Korper ausser dem Kopfe von den Kréften
des Kopfes ausgestrahlt wird, dass der Kopf alles tut an dieser Bildsaule.

Ich gebe lhnen gern zu, dass wenn ein heutiger Mensch in der gegenwartigen
Prosa des Lebens vor die Bildsdule hingefuhrt wirde, er ja auch kaum etwas ande-
res als Abstraktes empfinden wtrde. Gewiss, aber es ist eben etwas anderes, mit
seinem ganzen Inneren, mit seinem Geist, mit seiner Seele, mit seinem Blute, mit
seinen Nerven erlebt zu haben die Macht der lllusion und die Macht des Irrtums und
dann die suggestive Gewalt einer solchen gigantischen Gestalt zu erleben.

Diese Bildsaule hatte einen mannlichen Charakter. Neben ihr stand eine andere,
die einen weiblichen Charakter hatte. Sie war nicht hohl. Sie war aus einem nicht
elastischen, aber plastischen Stoff. Wenn man an ihr drtickte - und man wurde wie-
der angehalten, an ihr zu driicken -, zerstorte man die Form. Man grub ein Loch ein
in den Korper.
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Aber nachdem der Schiler an der einen Bildsaule erfahren hatte, dass durch
Elastizitat sich alles wieder herstellte in der Form, nachdem er an der anderen Bild-
saule erfahren hatte, dass er sie deformiert hatte mit seinem Driicken, verliess er
nach einigem anderen, von dem ich gleich sprechen werde, den Raum, und er wur-
de erst wiederum in diesen Raum gefuhrt, wenn alle die Fehler, die Deformationen,
die er vollbracht hatte an der plastischen, nicht elastischen Bildsaule, die einen
weiblichen Charakter hatte, wieder ausgeglichen waren. Er wurde erst wiederum
hineingefiihrt, wenn die Bildsaule intakt war. Und durch alle diese Vorbereitungen -
ich kann die Sache nur skizzenhatft schildern -, die der Schiiler durchgemach hatte,
bekam er bei der Bildsaule, die einen weiblichen Charakter hatte, in seinem ganzen
Menschenwesen nach Geist, Seele und Leib ein inneres Erlebnis. Dieses innere Er-
lebnis war ja auch schon friher bei ihm vorbereitet, aber es stellte sich in vollstem
Masse ein durch die suggestive Wirkung der Bildsaule selber. Er bekam in sich ein
Gefluhl einer inneren Erstarrung, einer inneren frostigen Erstarrung. Und diese fros-
tige Erstarrung wirkte so in ihm, dass er seine Seele mit Imaginationen aufgefullt
sah, und diese Imaginationen waren Bilder des Erdenwinters, Bilder, die darstellten
den Erdenwinter. Also der Schiler wurde dazu gefiihrt, von innen heraus das Win-
terliche zu schauen im Geiste.

Bei der anderen Bildsaule, der mannlichen, war es so, dass der Schuler etwas
empfand, wie wenn all sein Leben, das er sonst in seinem ganzen Leibe hatte, in
sein Blut ginge, wie wenn das Blut durchdrungen wirde von Kraften und an die Haut
drickte. Wahrend er also vor der einen Bildsaule glauben musste, zum frostigen
Skelett zu werden, musste er vor der anderen Bildsaule glauben, dass sein ganzes
inneres Leben in Hitze zugrunde gehe und er lebe in seiner ausgespannten Haut.
Und dieses Erleben des ganzen Menschen, an dessen Oberflache gedriickt, das
fuhrte den Schuler dazu, die Einsicht zu bekommen, sich zu sagen: Du verspirst
dich, du empfindest dich, du erlebst dich so, wie du warest, wenn von allem im
Kosmos allein die Sonne auf dich wirkte. - Und der Schiiler lernte auf diese Weise
die kosmische Sonnenwirkung in ihrer Verteilung erkennen. Er lernte erkennen die
Beziehung des Menschen zur Sonne. Und er lernte erkennen, dass der Mensch nur
deshalb in Wirklichkeit nicht so ist, wie er sich jetzt unter der suggestiven Wirkung
der Sonnenstatue vorkam, weil andere Krafte von anderen Weltenecken aus diese
Wirkung modifizieren. In solcher Art lernte sich der Schiiler einleben in den Kosmos.
Und wenn der Schiler die suggestive Wirkung der Mondenstatue empfand, wenn er
also innerlich das Frostige hatte der Erstarrung, die winterliche Landschaft erlebte -
bei der Sonnenstatue erlebte er sommerliche Landschaft im Geiste, wie aus sich
selbst erzeugt -, dann fihlte der Mensch, wie er ware, wenn nur die Mondenwirkun-
gen da waren.
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Sehen Sie, in der Gegenwart, was weiss man denn eigentlich davon der Welt?
Man weiss von der Welt, dass die Zichorie blau ist, dass die Rose rot ist, der Him-
mel blau ist und so weiter. Aber das sind ja keine erschitternden Eindriicke. Die be-
richnten nur von dem Allernachsten, das in der menschlichen Umgebung ist. Der
Mensch muss in einem intensiveren Masse mit seiner ganzen Wesenheit zum Sin-
nesorgan werden, wenn er die Geheimnisse des Weltenalls kennenlernen will. Und
es wurde eben durch die suggestive Wirkung der Sonnenstatue sein Wesen in sei-
nem ganzen Blutumlauf konzentriert. Der Mensch lernte sich als Sonnenwesen
kennen, indem er diese suggestive Wirkung in sich erlebte. Und der Mensch lernte
sich als Mondenwesen kennen, indem er die suggestive Wirkung der weiblichen
Statue erlebte. Und dann konnte er aus diesen seinen inneren Erlebnissen heraus
sagen, wie Sonne und Mond auf den Menschen wirken, sowie heute der Mensch
nach dem Erlebnis seines Auges sagen kann, wie die Rose wirkt, nach dem Erleb-
nis seines Ohres, wie der Ton eis wirkt und so weiter. Und so erlebten die Schiiler
dieser Mysterien noch in den nachatlantischen Zeiten das Eingegliedertsein des
Menschen in den Kosmos. Das wurde fir sie eine unmittelbare Erfahrung.

Nun, dasjenige, was ich Ihnen erzahlt habe, ist eine kurze Skizze dessen, was in
ganz grandioser Weise bis in die ersten Jahrhunderte der christlichen Entwickelung
herein an den Mysterien in Hybernia von den Schiilern erlebt worden ist als kosmi-
sches Erlebnis, indem man an das Sonnen- und an das Mondenerlebnis herange-
fuhrt wurde.

In ganz anderer Weise waren die Erlebnisse, welche die Schiler durchzumachen
hatten in den ephesischen, den kleinasiatischen ephesischen Mysterien. In diesen
ephesischen Mysterien erlebte man in ganz besonders intensiver Weise mit seinem
ganzen Menschen dasjenige, was dann spater einen paradigmatischen Ausdruck
gefunden hat in den Anfangsworten des Johannes-Evangeliums: «Im Urbeginne war
das Wort. Und das Wort war bei Gott. Und ein Gott war das Wort.»

In Ephesus wurde der Schiuler nicht vor zwei Statuen gefiihrt, sondern vor eine,
vor die eine Statue, die ja bekannt ist als die Artemis von Ephesus. Und indem der
Schduler sich identifizierte mit dieser Statue, die voller Leben war, die tberall von Le-
ben strotzte, lebte sich der Schiler in den Weltenather ein. Er hob sich hinaus mit
seinem ganzen inneren Erleben und Empfinden vom blossen Erdenleben, er hob
sich in das Erleben des Weltenathers hinein. Und ihm wurde das Folgende klar. Inm
wurde zunachst vermittelt, was eigentlich die menschliche Sprache ist. Und an der
menschlichen Sprache, also dem menschlichen Abbild, dem menschlichen abbildli-
chen Logos gegenltber dem Welten-, dem kosmischen Logos, an dem wurde ihm
klargemacht, wie das Weltenwort schopferisch durch den Kosmos webt und wallt.
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Ich kann wiederum die Sache nur skizzieren. Sie ging so vor sich. Der Schiler
wurde besonders aufmerksam daraufgemacht, wirklich zu erleben, was da ge-
schieht, wenn der Mensch spricht, wenn er dem Atmungsaushauch das Wort ein-
pragt. Der Schuiler wurde zum Erleben dessen gefiihrt, wie dasjenige, was er da
durch seine eigene innere Tat in Leben dberfuhrt, in dem luftigen Elemente ge-
schieht, dass aber mit dem, was im luftigen Elemente geschieht, zwei andere Vor-
gange verbunden sind.

Stellen wir uns vor, dies sei der Aushauch (siehe Zeichnung, Tafel 6 rechter Tell,
hellblau mit roter Linie), dem eingepragt wirden gewisse Wortgebilde, die der
Mensch spricht. Wahrend dieser Aushauch, zu Worten geformt, aus unserer Brust
nach aussen stromt, geht nach unten die rhythmische Schwingung Uber in das gan-
ze wassrige, in das flussige Element, das den menschlichen Organismus durchzieht
(hell; Wasser). So dass der Mensch beim Sprechen in der Hohe seines Kehlkopfes,
seiner Sprachorgane, die Luftrhythmen hat; parallel aber geht mit diesem Sprechen
ein Durchwellen und Durchwogen des Flissigkeitsleibes in ihm. Die Flussigkeit, die
unterhalb der Sprachregion ist, kommt in Schwingungen, schwingt mit im Men-
schen. Und das ist es ja im wesentlichen, dass wir das, was wir sprechen, begleiten
vom Fihlen. Und wirde nicht mitschwingen das wassrige Element im Menschen,
die Sprache ginge neutral nach aussen, gleichgultig nach aussen; der Mensch wiir-
de nicht mitfihlen mit dem Gesprochenen. Nach oben aber, nach dem Kopf, geht
das Warmeelement (rot), und es begleiten die Worte, die wir dem Aushauche ein-
pragen, die nach oben stromenden Warmewellen, die unser Haupt durchdringen
und die da bewirken, dass wir die Worte mit Gedanken begleiten. So dass, wenn wir
sprechen, wir es zu tun haben mit dreierlei: mit Luft, Warme, Wasser oder Fllssig-
keit.
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Dieser Vorgang, der erst ein Gesamtbild dessen gibt, was im menschlichen Spre-
chen webt und lebt, dieser Vorgang wurde zum Ausgangspunkt genommen bei dem
Schuler von Ephesus. Und dann wurde ihm klargemacht, wie dieses, was da im
Menschen sich abspielt, ein vermenschlichter Weltenvorgang ist, dass in einer ge-
wissen alteren Zeit die Erde selber so gewirkt hat, dass in ihr nun nicht das luftfor-
mige, aber das wassrige, das flussige Element (linker Teil der Zeichnung, blau), je-
nes flissige Element, von dem ich gestern gesprochen habe als fllchtig-flissiges
Eiweiss, in einer solchen Wellenbewegung war. So wie dann im Menschen im Klei-
nen die Luft beim Aushauche ist, wenn er spricht, so war dereinst das die Erde als
Atmosphére umgebende flichtig-flissige Eiweiss. Und das ging dann uber, so wie
hier das Luftférmige in das Warmeelement, in eine Art Luftelement (links, hellblau),
und unten in eine Art erdigen Elementes (hell). So dass, wie bei uns in unserem
Korper durch das flissige Element die Geflihle entstehen, so entstanden in der Erde
die Erdenbildungen, die Erdenkrafte, alles dasjenige, was in der Erde wirkt und wellt
an Kraften. Und es entstand dartber im luftigen Element dasjenige, was webende
kosmische Gedanken sind, die da schaffend wirken im Irdischen.

Das war ein majestatischer, gewaltiger Eindruck, den der Mensch in Ephesus be-
kam, wenn er aufmerksam darauf gemacht wurde, dass in seiner Sprache der mik-
rokosmische Nachklang dessen lebt, was einmal makrokosmisch war. Und der
Schuler von Ephesus fuhlte, indem er sprach, in dem Erlebnis des Sprechens eine
Einsicht in das Wirken des Weltenwortes, wie es einstmals sinnvoll das fltssigfltich-
tige Element bewegte, wie es oben grenzte an die schaffenden Weltengedanken,
unten an die entstehenden Erdenkréfte.

So lebte sich der Schuler ein in das Kosmische, indem er in richtiger Weise sein
eigenes Sprechen verstehen lernte: In dir ist der menschliche Logos. Der menschli-
che Logos wirkt aus dir wéhrend deiner Erdenzeit, und du bist als Mensch der
menschliche Logos. - Denn in der Tat, durch dasjenige, was nach unten strémt im
flussigen Elemente, werden wir als Mensch geformt aus der Sprache heraus; durch
dasjenige, was nach oben stromt, haben wir unsere menschlichen Gedanken wah-
rend unserer Erdenzeit. - Aber ebenso, wie in dir das Menschlichste der mikrokos-
mische Logos ist, so war einstmals der Logos im Urbeginn und war bei Gott und war
selber ein Gott.

Das wurde in Ephesus grundlich, weil durch den Menschen und am Menschen
selber, verstanden.

Sehen Sie, wenn Sie sich nun solch eine Persdnlichkeit anschauen wie diejenige,
die sich hinter dem Namen Gilgamesch verbirgt, dann mussen Sie das Geflhl be-
kommen, dass diese ja lebte in dem ganzen Milieu, in der ganzen Umgebung, die

50



ausstrahlte von den Mysterien. Denn alle Kultur, alle Zivilisation war in friheren Zei-
ten Ausstrahlung der Mysterien. Und wenn ich IThnen Gilgamesch nenne, so war er,
als er noch in seiner Heimat Erek war, zwar nicht in die Mysterien von Erek selber
eingeweiht, wohl aber in einer Zivilisation drinnen, die substantiell durchsetzt war
von dem, was man empfinden konnte durch diese Beziehung zum Kosmos. Und
dann wurde von ihm etwas erlebt bei dem Zug nach dem Westen, was ihn direkt
bekannt machte allerdings nicht mit den hybernischen Mysterien, soweit kam er
nicht, aber gewissermassen mit dem, was gepflegt wurde in einer Kolonie der hy-
bernischen Mysterien, ich sagte lhnen, im heutigen Burgenlande war diese Kolonie.
Das lebte in der Seele dieses Gilgamesch. Das bildete sich weiter aus in dem Leben
zwischen Tod und neuer Geburt, das nun folgte und fur das dann beim néachsten
Erdenleben in Ephesus selber die Vertiefung der Seele stattfand.

Nun, fur beide Personlichkeiten, von denen ich gesprochen habe, fand eine sol-
che Vertiefung der Seele statt. Da brandete gewissermassen aus der allgemeinen
Zivilisation an die Menschenseelen dieser Personlichkeiten etwas in Realitat heran,
in starker, intensiver Realitat noch, was seit der homerischen Zeit in Griechenland
Im wesentlichen schon nur noch schoner Schein war.

Gerade in Ephesus driiben, an jener Statte, an der ja auch Heraklit lebte und an
der noch so viel von alter Realitat empfunden wurde bis in die spatere griechische
Zeit herein, bis ins 6., 5. Jahrhundert der vorchristlichen Zeit, gerade in Ephesus
konnte man noch nachempfinden die ganze Realitat, in der einstmals die Mensch-
heit gelebt hat, als sie noch in unmittelbarer Beziehung zu dem Goattlich-Geistigen
stand, als noch Asia nur der unterste der Himmel war, in dem man noch in Verbin-
dung stand mit den oberen Himmeln, die daran grenzten, weil in Asia die Naturgeis-
ter erlebt wurden, dartiber die Angeloi, Archangeloi und so weiter, dartiber die Exu-
siai und so weiter. Und so kann man sagen: Wahrend schon in Griechenland selbst
die Nachklange nur sich herausbildeten an dasjenige, was einstmals Realitat war,
wahrend dasjenige, was Wirklichkeit war, sich umwandelte in die Bilder der Heroen-
sagen, an denen noch deutlich zu merken ist, dass sie hinweisen auf urspringliche
Realitaten, wahrend in Griechenland das dramatische Element urspriinglicher Reali-
taten in Aschylos Leben gewann, war es eigentlich in Ephesus noch immer so, dass
man, in das tiefe Dunkel der Mysterien getaucht, Nachklange jener alten Realitaten
empfand, in denen der Mensch in unmittelbarem Zusammenhange mit der gottlich-
geistigen Welt lebte. Und das ist ja das Wesentliche des Griechentums, dass der
Grieche in die dem Menschen néherliegenden Mythen und in die dem Menschen
naherliegende Schonheit und Kunst getaucht hat, also ins Abbild getaucht hat das-
jenige, was einstmals im Zusammenhange mit dem Kosmos eben vom Menschen
erlebt werden konnte.
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Und nun mussen wir uns vorstellen, wie, als nun schon auf der einen Seite diese
griechische Zivilisation auf ihrem HOhepunkte angelangt war, als sie stolz zurtck-
gewiesen hatte sogar dasjenige, was, wie in den Perserkriegen, noch nachstossen
wollte von alter asiatischer Realitét, als sie auf der einen Seite auf ihrem H6hepunk-
te angelangt war, aber auf der anderen Seite schon im Sturze war, wie das Persén-
lichkeiten erlebten, die in ihren Seelen deutlich die Nachklange desjenigen trugen,
was einstmals gottlich-geistige irdische Realitat in Geist, Seele und Leib des Men-
schen war.

Und so missen wir uns vorstellen, dass eigentlich Alexander der Grosse und
Aristoteles in einer Welt lebten, die ihnen doch nicht ganz konform war, die eigent-
lich tragisch flir sie war. Das Eigentimliche ist, dass in Alexander und in Aristoteles
Menschen lebten, die eine andere Beziehung zum Geistigen hatten als ihre Umge-
bung, die, trotzdem sie sich nicht viel kimmerten um die samothrakischen Myste-
rien, dennoch in ihrer Seele eine grosse Verwandtschaft hatten mit dem, was in den
samothrakischen Mysterien mit den Kabiren vorging. Das hat man lange Zeit ge-
fahlt, im Mittelalter noch nachgefihlt. Und man muss schon sagen - dartber ma-
chen sich die Menschen heute ganz falsche Vorstellungen -, wie noch im Mittelalter,
bis herein ins 13., 14. Jahrhundert, bei einzelnen Menschen aller Stdnde ein deutli-
ches geistiges Anschauen wenigstens auf dem Gebiete war, das man einstmals im
alten Oriente driiben Asia genannt hat. Und das im Mittelalter von einem Priester
gedichtete «Alexanderlied» ist immerhin ein sehr bedeutsames Dokument des spa-
teren Mittelalters. Gegenluber dem, was heute in der Geschichte entstellt lebt von
demjenigen, was sich abgespielt hat durch Alexander und Aristoteles, erscheint das,
was der Priester Lamprecht als Alexanderlied etwa im 12. Jahrhundert gedichtet
hat, noch als eine grossartige, mit der alten verwandte Auffassung dessen, was
durch Alexander den Grossen geschehen ist.

Sie brauchen nur das Folgende sich vor die Seele zu stellen. Wir haben im Ale-
xanderlied des Pfaffen Lamprecht ja eine wunderbare Schilderung, eine wunderbare
Schilderung etwa der folgenden Art: Jedes Jahr, wenn der Fruhling kommt und man
geht nach einem Wald hinaus und kommt an den Waldesrand, da wo an diesem
Waldesrand Blumen wachsen und wo zu gleicher Zeit die Sonne so steht, dass von
den Waldesbaumen der Schatten fallt auf die am Waldesrande wachsenden Blu-
men, da sieht man, wie im Schatten der Waldesbaume im Frihling aus den
Blumenkelchen hervorkommen die geistigen Blumenkinder, die an den Waldesran-
dern Tanze und Reigen vollfihren. - Und man erkennt ganz deutlich, dass in dieser
Schilderung des Pfaffen Lamprecht durchschimmert etwas von einer wirklichen Er-
fahrung, von einer Erfahrung, die Menschen der damaligen Zeit noch machen konn-
ten; dass sie nicht in die Walder hinausgingen, um in prosaischer Weise zu sagen:

Da ist Gras, da sind Blumen, da fangen die Baume an -, sondern wenn sie sich dem
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Walde naherten, dann trat ihnen, wenn die Sonne hinter dem Walde stand und der
Schatten tber die Blumen her fiel, im Schatten der Waldesbaume von den Blumen
aus entgegen die ganze Welt von Blumengeschopfen, die da waren flr sie, bevor
sie den Wald betraten, wo sie ja dann im Walde die anderen Elementargeister
wahrnahmen. Aber dieser Blumenreigen, der erschien dem Pfaffen Lamprecht als
das, was er besonders gern schildern wollte. Und es ist immerhin bedeutsam, dass,
als der Pfaffe Lamprecht die Alexanderziige schildern wollte, er diese Schilderung
durchsetzte und durchstromte - noch im 12. Jahrhundert, Anfang des 12. Jahrhun-
derts -, durchsetzte und durchstromte mit Schilderungen der Natur, die Uberall das
Sich-Offenbaren der Elementarreiche in sich schliessen. Das Ganze ist getragen
von dem Bewusstsein: Wenn man schildern will, was da vorging einstmals in Make-
donien, als die Alexanderziige nach Asien begannen und als Alexander von Aristo-
teles unterrichtet wurde, wenn man das schildern will, so kann man es nicht schil-
dern, indem man die prosaische Erde ringsherum beschreibt, sondern man kann es
allein schildern, wenn man hinzunimmt zu der prosaischen Erde die Reiche der
elementarischen Wesenheiten.

Aber sehen Sie, wenn Sie heute ein Geschichtswerk lesen - es ist ja ganz berech-
tigt fur die gegenwartige Zeit -, nun ja, dann lesen Sie eben: Alexander hat gegen
den Rat seines Lehrers Aristoteles, dem er ungehorsam war, die Mission sich ein-
gebildet, er misse die Barbaren mit den zivilisierten Menschen verséhnen und mis-
se eine Durchschnittskultur etwa hervorrufen, die bestehen sollte aus den zivilisier-
ten Griechen, aus den Hellenen, aus den Makedoniern und den Barbaren. Das ist
zwar flr die heutige Zeit richtig, aber dennoch, gegentber der Wahrheit, der wirkli-
chen Wabhrheit ist es eben lappisch. Und man empfangt den Eindruck des Grossar-
tigen, wenn man sieht, wie der Pfaffe Lamprecht, indem er die Alexanderztige schil-
dert, diesen Alexanderziigen ein ganz anderes Ziel setzt. Und es kommt einem vor,
als ob dasjenige, was ich eben geschildert habe als das Hereinragen der Natur-
Elementarreiche, des Geistigen der Natur in das Physische der Natur, als ob dies
eben bloss die Introduktion sein sollte. Denn was ist das Ziel der Alexanderzlige im
Alexanderlied des Pfaffen Lamprecht?

Alexander kommt bis an die Pforte des Paradieses! Das ist zwar ins Christliche
der damaligen Zeit umgesetzt, aber es entspricht eigentlich in einem hohen Masse,
wie ich weiter ausfiihren werde, der Wahrheit. Denn die Alexanderziige waren nicht
bloss gemacht, um Eroberungen zu vollziehen oder, gar gegen den Rat des Aristo-
teles, um die Barbaren mit den Hellenen zu verséhnen, sondern die Alexanderzige
waren durchsetzt von einem wirklichen hohen geistigen Ziel, und sie waren impul-
siert aus dem Geiste heraus. Und wir lesen dann beim Pfaffen Lamprecht, der also,
man kann sagen, fiinfzehn Jahrhunderte, nachdem Alexander gelebt hat, in seiner

Art mit grosser Hingebung diese Alexanderzlge schildert, wir lesen, dass Alexander
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bis an die Pforte des Paradieses kommt, aber in das Paradies selber nicht hinein-
kommt, weil, wie der Pfaffe Lamprecht meint, nur derjenige in das Paradies hinein-
kommt, der die rechte Demut hat. Aber Alexander konnte in der vorchristlichen Zeit
noch nicht die rechte Demut haben, denn die rechte Demut konnte erst das Chris-
tentum in die Menschheit hineinbringen. Immerhin, wenn man nicht in engherzigem,
sondern in weitherzigem Sinn so etwas auffasst, so sehen wir, wie der christliche
Pfaffe Lamprecht etwas von dem Tragischen der Alexanderziige empfindet.

Nun, ich wollte Sie mit dieser Schilderung des Alexanderliedes nur aufmerksam
daraufmachen, dass es nicht Uberraschend zu sein braucht, wenn man gerade an
diesem Beispiel der Alexanderziige einsetzt, um das Vorhergehende und Nachheri-
ge der Menschheitsgeschichte des Abendlandes in seiner Angliederung an das
Morgenland zu schildern. Denn dasjenige, was dabei als Empfindung zugrunde
liegt, war noch, wie Sie sehen, bis zu einer verhaltnisméassig spéaten Zeit des Mittel-
alters nicht nur als eine allgemeine Empfindung vorhanden, sondern in so konkreter
Weise vorhanden, dass dieses Alexanderlied entstehen konnte, das nun eigentlich
wirklich in einer grossartig dramatischen Weise schildert, was nun durch die beiden
Seelen, die ich Ihnen charakterisiert habe, sich abgespielt hat. Durchaus weist die-
ser Punkt der makedonischen Geschichte auf der einen Seite weit in die Vergan-
genheit zurtick, auf der anderen Seite weit in die Zukunft hinein. Und man muss vor
allen Dingen dabei beriicksichtigen, dass Uber all dem, was bei Aristoteles und Ale-
xander vorhanden ist, weltgeschichtliche Tragik schwebt. Schon &ausserlich verrat
sich diese weltgeschichtliche Tragik. Sie verrat sich dadurch, dass ja durch die be-
sonderen Verhéltnisse, durch die besonderen weltgeschichtlichen Schicksalsver-
haltnisse von Aristoteles nur der kleinste Teil der Schriften in das europaische
Abendland gekommen sind und dann von der Kirche weiter gepflegt worden sind.

Es sind eigentlich im wesentlichen nur die logischen und die ins Logische geklei-
deten Schriften. Wer aber heute noch sich vertieft in das Wenige, was von den na-
turwissenschatftlichen Schriften des Aristoteles erhalten ist, der wird bei Aristoteles
sehen, wie gewaltig seine Einsicht noch war in den Zusammenhang des Kosmos
mit dem Menschen. Ich mdchte Sie da nur auf eines aufmerksam machen.
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Wir sprechen heute ja auch vom irdischen Elemente, vom wassrigen Elemente,
vom luftigen Elemente, vom feurigen oder Warmeelemente und dann von dem an-
deren, dem Ather. Wie stellt Aristoteles die Sache dar? Er stellt die Erde dar, die
feste Erde (siehe Zeichnung, heller Kern), die flissige Erde, Wasser (hellrot), die
Luft (blau),
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das Ganze mit dem Feuer durchdrungen und vom Feuer umgeben (tiefrot). Aber so
reicht fr Aristoteles die Erde bis zum Monde hinauf. Und vom Kosmos herein, von
den Sternen herein bis zum Monde - also nicht mehr in den irdischen Bereich, aber
bis zum Monde, bis hierher -, vom Tierkreis, von den Sternen herein reicht raumlich-
kosmisch der Ubrige Ather (hell aussen). Der Ather reicht bis zum Monde herunter.

Das lesen ja auch heute noch die Gelehrten in den Blichern, die tber Aristoteles
geschrieben werden. Aristoteles selber aber sagte seinem Schiler Alexander immer
wieder und wiederum: Jener Ather, der da ausserhalb des Irdisch-Warmehaften ist,
also der Lichtather, chemische Ather, Lebensather, war auch einstmals mit der Erde
verbunden. Das alles ging bis zur Erde herein. Als aber der Mond sich zurtickzog in
der alten Entwickelung, da zog sich der Ather von der Erde zuriick. Und - so meinte
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Aristoteles zu seinem Schiiler Alexander - so ist dasjenige, was ausserlich raumlich
tote Welt ist, auf der Erde zunachst nicht vom Ather durchzogen. Aber wenn zum
Beispiel der Frihling naht, dann bringen die Elementargeister von dem Monde fir
diejenigen Wesen, die entstehen - die Pflanzen, die Tiere, die Menschen -, den
Ather aus dem Mondenbereiche gerade wiederum in diese Wesen hinein, so dass
der Mond das Gestaltende ist.

Stand man vor der einen, der weiblichen Gestalt in Hybernia, so empfand man
das ganz lebhaft, wie der Ather eigentlich nicht der Erde angehdrt, sondern von den
Elementargeistern alljahrlich, soweit er notwendig ist zur Entstehung der Wesen, auf
die Erde heruntergebracht wird.

Es gab auch fur Aristoteles tiefe Einsichten in den Zusammenhang des Menschen
mit dem Kosmos. Die Schriften, die davon handelten, hat der Schiler Theophrast
nicht nach dem Westen kommen lassen. Nach dem Orient ging einiges von diesen
Schriften zurtick, wo noch Verstandnis fur solche Dinge war. Und da kam es dann
durch Nordafrika und Spanien, durch Juden und Araber kam es nach dem Westen
von Europa und stiess in der Weise, wie ich das noch schildern will, mit den Aus-
strahlungen, mit den Zivilisationsausstrahlungen der Mysterien von Hybernia zu-
sammen.

Aber das, was ich Ihnen bis jetzt charakterisiert habe, war ja nur der Ausgangs-
punkt fur die Lehren, die Aristoteles dem Alexander gab. Die bezogen sich durchaus
auf inneres Erleben. Und wenn ich, ich mochte sagen, in etwas kohlezeichnender
Darstellung die Sache gebe, so muss ich folgendes sagen: Alexander lernte durch
Aristoteles gut kennen, dass dasjenige, was draussen in der Welt lebt als das irdi-
sche, das wassrige, das luftige, das feurige Element, auch im Menschen drinnen
lebt, dass der Mensch in dieser Beziehung ein wirklicher Mikrokosmos ist, dass in
ihm, in seinen Knochen, das irdische Element lebt, dass in seiner Blutzirkulation und
in alle dem, was Séfte in ihm sind, Lebenssafte sind, das wassrige Element lebt;
dass in ihm das luftige Element in der Atmung und Atmungserregung wirkt, in der
Sprache wirkt, dass das feurige Element in den Gedanken lebt. Alexander wusste
sich noch in den Elementen der Welt lebend. Aber indem man sich in den Elemen-
ten der Welt lebend flhlte, fihlte man auch noch seine innige Verwandtschaft mit
der Erde. Heute reist der Mensch nach Ost, nach West, nach Nord, nach Sud: er
empfindet nicht, was da eigentlich alles auf ihn einstiirmt, denn er sieht ja nur dasje-
nige, was seine ausseren Sinne wahrnehmen, und er sieht ja nur, was die irdischen
Substanzen in ihm wahrnehmen, nicht was die Elemente in ihm wahrnehmen. Aber
Aristoteles konnte den Alexander lehren: Wenn du auf der Erde nach dem Osten
ziehst, ziehst du immer mehr und mehr hinein in ein dich austrocknendes Element.
Du ziehst in das Trockene hinein (siehe Zeichnung).
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Sie mussen sich das nicht so vorstellen, dass, wenn man nach Asien hindber-
zieht, man ganz austrocknet. Es ist nattrlich das so, dass es feine Wirkungen sind,
aber Wirkungen, die durchaus nach den Anleitungen des Aristoteles Alexander in
sich empfand. Er konnte sich in Makedonien sagen: Ich habe einen gewissen Grad
von Feuchtigkeit in mir; der vermindert seine Feuchtigkeit, indem ich nach Osten hi-
niberziehe. - So fuhlte er mit der Wanderung auf der Erde die Konfiguration der Er-
de, wie man fuhlt, sagen wir, wenn man einen Menschen beruhrt, Uber irgendeinen
Teil seines Korpers streichelnd fahrt, wie der Unterschied ist zwischen Nase und
Augen und Mund. So nahm eine solche Personlichkeit, wie die geschilderte, noch
wahr, wie der Unterschied ist, wenn man sich erlebt, indem man immer mehr und
mehr in das Trockene hineinkommt, und wie man sich erlebt, wenn man nach der
anderen Seite, nach dem Westen, in das Feuchte hineinkommt.
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Die anderen Differenzierungen, die erleben die Menschen, wenn auch grob, noch
heute. Gegen Norden erleben sie ja das Kalte, gegen Siden das Warme, das Feu-
rige. Aber jenes Zusammenspiel von feucht-kalt, wenn man nach dem Nordwesten
hintiberkam, das fiihlen die Menschen nicht mehr. Aristoteles machte rege in Ale-
xander, was Gilgamesch erlebt hat, als er den Zug nach dem Westen hiniiber un-
ternommen hatte. Und die Folge davon war, dass im unmittelbaren inneren Erleben
der Schuler das wahrnehmen konnte, was nun eben erlebt wird in der Zwischenzo-
ne zwischen feucht und kalt nach Nordwesten hin: Wasser. Und es war durchaus

57



nicht nur eine mdgliche, sondern eine sehr wirkliche Redensart flr einen solchen
Menschen wie Alexander, dass er nicht sagte: Dahin geht der Zug, nach Nordwes-
ten -, sondern: Dahin geht der Zug, wo das Element des Wassers die Oberherr-
schaft fuhrt. - In der Zwischenzone zwischen feucht und warm liegt das Element, wo
die Luft die Oberherrschaft fihrt. So war es in den alten griechisch-chthonischen
Mysterien gelehrt, so war es in den alten samothrakischen Mysterien gelehrt, so war
es von Aristoteles seinem unmittelbaren Schuler gelehrt. Und in der Zwischenzone
zwischen kalt und trocken, also gegen Sibirien zu von Makedonien aus, wurde die
Region der Erde erlebt, wo die Erde selbst, das Irdische die Oberherrschaft flhrte,
das Element Erde, das Feste. In der Zwischenzone zwischen warm und trocken, al-
so gegen Indien hin, wurde jene Region der Erde erlebt, wo vorherrschte das Feu-
erelement. Und so war es, dass der Schuler des Aristoteles nach Nordwesten zeigte
und sagte: Da empfinde ich herwirkend auf der Erde die Wassergeister. - Dass er
nach Sudwesten zeigte und sagte: Da her empfinde ich die Luftgeister. - Dass er
nach Nordosten zeigte, und da die Geister der Erde vorzugsweise heranschweben
sah. Dass er nach Siudosten zeigte, gegen Indien zu, und die Geister des Feuers
heranschweben oder in ihrem Elemente sah.

Und Sie empfinden jene tiefe Verwandtschaft gegentber dem Natirlichen und
gegenuber dem Moralischen, wenn ich jetzt am Schliisse sage, es entstand in Ale-
xander die Redensart: Ich muss aus dem kaltfeuchten Elemente heraus mich ins
Feuer stlrzen, den Zug nach Indien unternehmen! - Das war eine Redensart, die
ebenso an Natirliches anknUpfte, wie sie anknlUpfte an Moralisches, wovon wir
dann morgen sprechen wollen. Aber ich wollte Sie hineinflihren anschaulich in das-
jenige, was da lebte. Denn in dem, was da verhandelt wurde zwischen Alexander
und Aristoteles, sehen Sie zu gleicher Zeit sich spiegeln den ganzen Umschwung in
der weltgeschichtlichen Entwickelung. Man konnte noch im intimen Unterricht in der
damaligen Zeit sprechen von den grossen Mysterien der vergangenen Zeit. Dann
nahm die Menschheit nur mehr das Logische, das Abstrakte, die Kategorien auf,
wéahrend sie das andere zurlickstiess. Daher deuten wir damit zugleich auf einen
ungeheuren Umschwung in der weltgeschichtlichen Entwickelung der Menschheit,
auf einen allerwichtigsten Punkt in dem ganzen Hergang der europaischen Zivilisa-
tion in ihrem Zusammenhange mit dem Orient. Davon dann morgen weiter.
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| « 05 ALEXANDER DER GROSSE

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Die besondere Stellung des Mysteriums von Ephesus.
Alexander der Grosse

Der Charakter der orientalischen Mysterien: die Gegenwart des Gottlich- Geistigen; das Erleben
des Zusammenhanges von Natirlichem und Moralischem; das Erleben der Verwandtschaft des
Menschen mit der Pflanzenwelt, der Befreiung gegentber der Tierwelt; die Abhangigkeit der Of-
fenbarung von Raum und Zeit. Der Charakter der griechischen Mysterien: das Erleben der Schat-
tenbilder des Gottlich-Geistigen; Unabhangigkeit der Offenbarung von Raum und Zeit, ihre Ab-
hangigkeit von Vorbereitung und Reife des einzelnen Menschen. Ephesus: der Nachklang unmit-
telbarer Geistrealitat, aber schon in Unabhéngigkeit von Raum und Zeit. Der Abstieg Griechen-
lands aus einer «gottlichen» in eine rein irdische Zivilisation; Beginn der Geschichtsschreibung
durch Herodot; Ephesus als letzte geistige Orientierungsstatte. Die Bedeutung des Zusammen-
falls von der Geburt Alexanders und dem Brand von Ephesus, Der Impuls Alexanders, ein geisti-
ger Ephesus zu begriinden. Griindung der Akademien in Agypten und Asien; Alexandrien. Das
Ende der orientalischen, nur imaginativ erfassbaren Geschichte durch das Heraufkommen der
rémisch-westlichen Welt.

Funfter Vortrag, Dornach, 28. Dezember 1923

Unter den alten Mysterien nimmt dasjenige von Ephesus eine ganz besondere
Stellung ein. Ich habe ja mit jenem Entwickelungselemente in der Geschichte des
Abendlandes, das sich ankntpft an den Namen des Alexander, auch dieses Myste-
riums von Ephesus gedenken missen. Man begreift den Sinn der neueren und alte-
ren Geschichte nur, wenn man eingeht auf den Umschwung, den das Mysterienwe-
sen, von welchem ja alle alteren Zivilisationen ausgegangen sind, erfahren hat vom
Orient heriiber nach dem Okzident, nach Griechenland also zunachst. Und dieser
Umschwung besteht in dem Folgenden.

Sehen Sie, wenn man in alle alteren Mysterien des Morgenlandes hineinschaut,
uberall bekommt man den Eindruck: Da sind die Mysterienpriester in der Lage,
grosse, bedeutsame Wabhrheiten aus ihren Schauungen an ihre Schuler zu offenba-
ren. Ja, in je altere Zeiten man zurtickgeht, desto mehr sind diese Priesterweisen
imstande, in den Mysterien die unmittelbare Gegenwart der Gotter selber, der geis-
tigen Wesenheiten, welche die planetarischen Welten, welche die Erdenerschei-
nungen lenken, hervorzurufen, so dass die Gotter wirklich da waren.
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Der Zusammenhang des Menschen mit dem Makrokosmos, er enthullte sich ja in
verschiedenen Mysterien auf eine ahnlich grossartige Weise, wie ich sie Ihnen ges-
tern fr die Mysterien von Hybernia dargestellt habe und auch fir dasjenige, was
noch Aristoteles Alexander dem Grossen zu sagen hatte. Vor allen Dingen lag aber
das vor in allen altorientalischen Mysterien, dass das Moralische, die moralischen
Impulse nicht streng geschieden waren von den natirlichen Impulsen. Indem Aristo-
teles den Alexander nach Nordwesten wies, wo die Geister des Wasserelementes
die herrschenden waren, kam von dort nicht bloss ein physischer Impuls, wie heute
vom Nordwesten der Wind oder andere rein physische Dinge kommen, sondern es
kamen auch moralische Impulse mit den physischen Impulsen. Das Physische und
das Moralische war eines. Das konnte es sein, weil tberhaupt durch jene Erkennt-
nisse, welche in diesen Mysterien gegeben wurden, der Mensch sich mit der ganzen
Natur - er nahm ja den Geist der Natur wahr - als eine Einheit fUhlte. Da ist zum
Beispiel eines in dem Verhaltnis des Menschen zur Natur, das etwa gerade in der
Zeit liegt, die verflossen ist zwischen der Lebenszeit des Gilgamesch und der Le-
benszeit jener Individualitat, zu der er in seiner nachsten Inkarnation wurde in der
Nahe des Mysteriums von Ephesus. Gerade in der Zeit finden wir noch ganz leben-
dig eine Anschauung Uber den Zusammenhang des Menschen mit der Geistnatur.
Dieser Zusammenhang ist der folgende. Durch alles das, was da der Mensch ken-
nenlernte tUber die Wirkung der Elementargeister in der Natur, tber die Wirkung der
intelligenten Wesenheiten in den planetarischen Vorgangen, kam der Mensch zu
der Uberzeugung: Da draussen sehe ich tiberall ausgebreitet die Pflanzenwelt, die
grunende, die spriessende, die sprossende, die fruchtende Pflanzenwelt. Da sehe
ich die einjahrigen Pflanzen auf der Wiese, auf dem Felde, die im Frihling heran-
wachsen, die im Herbste wieder vergehen; da sehe ich jahrhundertelang wachsen-
de Baume, welche Rinde und Holz aussen bekommen und mit ihren Wurzeln weit in
die Erde hineinreichen. Das alles, was da draussen wurzelt in den einjahrigen Krau-
tern und Blumen, was da wachst mit festen Impulsen hinein in die Erde, das habe
ich als Mensch einmal in mir getragen.

Sehen Sie, heute fuhlt der Mensch, wenn irgendwo in einem Raume Kohlenséaure
ist, die durch die Atmung der Menschen entstanden ist: Diese Kohlens&ure habe ich
mit ausgeatmet. - Das fihlt der Mensch, dass er in den Raum die Kohlenséaure hin-
eingeatmet hat. Der Mensch ist ja heute, ich mdchte sagen, nur noch in einem ge-
ringen Zusammenhange mit dem Kosmos. In dem luftigen Teile seines Wesens, in
der Luft, die der Atmung und den sonstigen Luftprozessen, die im Organismus vor
sich gehen, zugrunde liegt, da ist der Mensch ganz im lebendigen Zusammenhange
mit der grossen Welt, mit dem Makrokosmos. Er kann hinschauen auf die ausgeat-
mete Atemluft, auf die Kohlenséure, die in ihm war und die jetzt draussen ist. Aber
so, wie der Mensch heute - er tut es ja nicht, aber er kdnnte es - hinschaut auf die
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ausgeatmete Kohlensaure, so schaute der Mensch, der in den orientalischen Myste-
rien entweder eingeweiht war oder aufgenommen hatte die Weisheit, die aus den
orientalischen Mysterien nach aussen gestromt ist, die ganze Pflanzenwelt an. Er
sagte sich: Ich schaue zurtick in der Weltenentwickelung auf eine alte Sonnenzeit.
Da habe ich die Pflanzen noch in mir getragen. Und dann habe ich sie herausstro-
men lassen in die weiten Kreise des Erdenseins. Aber als ich die Pflanzen noch in
mir trug, als ich noch jener Adam Kadmon war, der die ganze Erde umfasste und
die Pflanzenwelt mit, da war diese ganze Pflanzenwelt noch etwas Wasserig-
Luftiges.

Der Mensch sonderte von sich ab diese Pflanzenwelt. Wenn Sie sich vorstellen,
Sie wirden die Grdsse erlangen der ganzen Erde und dann nach innen absondern
Pflanzliches, das nun im wassrigen Elemente sich metamorphosierend entsteht,
vergeht, heranwéchst, anders wird, verschiedene Gestalten eben annimmt, dann
wirden Sie in Ihr Gemut herauf rufen, wie es einmal war. Und dass es einmal so
war, das sagten sich diejenigen, die etwa in der Gilgamesch-Zeit im Oriente driben
ihre Bildung aufgenommen hatten. Und schauten sie dann auf das Pflanzenwachs-
tum auf den Wiesen hin, dann sagten sie sich: Wir haben die Pflanzen abgesondert
in einem frilheren Stadium unserer Entwickelung, aber die Erde hat die Pflanzen
aufgenommen. Das Wurzelhafte ist ihnen erst von der Erde verliehen worden,
ebenso alles dasjenige, was das Holzige ist, was die Baumesnatur des Pflanzenhaf-
ten ist. - Aber das allgemein Pflanzenhafte, das hat der Mensch von sich abgeson-
dert, und das ist von der Erde aufgenommen worden. Eine innige Verwandtschaft
fuhlte der Mensch mit allem Pflanzlichen.

Nicht eine gleiche Verwandtschaft flihlte der Mensch mit dem hoheren Tierischen,
denn er wusste, er konnte sich nur dadurch auf die Erde heraufarbeiten, dass er
uberwunden hat die tierische Bildung, dass er zuriickgelassen hat auf seinem Ent-
wickelungswege die Tiere. Die Pflanzen hat er bis zur Erde mitgenommen, sie dann
der Erde Ubergeben, so dass die Erde sie in ihren Schoss aufnahm. Er wurde fir die
Pflanzen auf der Erde der Vermittler der Gotter, der Vermittler zwischen den Gottern
und der Erde.

Daher flhlten solche Menschen, die nun wirklich jenes grosse Erlebnis hatten,
das man skizzenhaft ganz einfach darstellen kann (siehe Zeichnung): Der Mensch
kommt an die Erde heran aus dem Weltenall (gelb). Die Zahl kommt ja nicht in Be-
tracht, da, wie ich schon gestern sagte, die Menschen ineinanderstaken. Er sondert
alles Pflanzliche ab, und die Erde nimmt das Pflanzliche auf und gibt ihm das Wur-
zelhafte (dunkelgrine Striche). - So fuhlte der Mensch, wie wenn er mit dem Pflan-
zenwachstum gewissermassen die Erde umschlungen héatte (rote Umhullung) und
wie wenn die Erde dankbar gewesen ware fur dieses Umschlungenwerden und auf-
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genommen hat dasjenige, was ihr der Mensch an wassrig-luftigen Pflanzenelemen-
ten zuhauchen konnte. Und diejenigen, die solches
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fihlten, die fuhlten sich in bezug auf dieses Pflanzenbringen zur Erde als innig ver-
wandt mit dem Gotte, mit dem Hauptgotte des Merkur. Durch diese Empfindung,
man habe selber die Pflanzen auf die Erde gebracht, kam man in eine besondere
Beziehung zu dem Gotte Merkur.

Dagegen fuhlte man gegentber den Tieren: man konnte sie nicht mit auf die Erde
bringen, man musste sie absondern, man musste sich freimachen von ihnen, sonst
hatte man die menschliche Gestalt nicht in der richtigen Weise entwickeln kénnen.
Man schob gewissermassen die Tiere von sich ab, so dass die Tiere eben wegge-
schoben wurden vom Menschen (rote Striche nach aussen) und dann flr sich eine
Entwickelung durchmachen mussten auf einer niedrigeren Stufe, als der Mensch
selber steht. So fuhlte sich auf der einen Seite der alte Mensch gerade der Gilga-
mesch-Zeit und der folgenden Zeit hineingestellt zwischen das Tierreich und das
Pflanzenreich. Dem Pflanzenreich gegenuber fuhlte er sich als der Tréger, der die
Erde sozusagen besamt in Vertretung der Gotter. Dem Tierreich gegenuber fuhlte er
sich so, als ob er es von sich abgestossen hatte, um Mensch zu werden ohne die
Belastung mit den Tieren, die dadurch verkiimmert sind. Der ganze agyptische Tier-
dienst hangt tbrigens mit dieser Anschauung zusammen. Vieles in Asien driben
von jenem tiefen Mitleid, das man da findet gegeniber den Tieren, hangt damit zu-
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sammen. Und es war eben eine grossartige Naturanschauung, die so fluhlte die
Verwandtschaft des Menschen mit der Pflanzenwelt auf der einen Seite, mit der tie-
rischen Welt auf der anderen Seite. Der Tierwelt gegentber fihlte man die Befrei-
ung, der pflanzlichen Welt gegeniber fuhlte man die innige Verwandtschaft mit ihr.
Man flhlte als Mensch die Pflanzenwelt als ein Stiick von sich selber, und man fuhl-
te die Erde in inniger Liebe, weil die Erde dieses Stiick Menschentum, das die
Pflanzen sind, in sich aufgenommen hat, in sich einwurzeln liess, ja sogar aus ihrem
Material sie mit Rinde tiberzog in den Baumen. Uberall war Moralisches in der Beur-
teilung der physischen Umwelt vorhanden. Man ging an die Pflanzen der Wiese
heran und empfand in diesen nicht nur das nattrliche Wachstum, sondern eine mo-
ralische Beziehung des Menschen zu diesem Wachstum. Man empfand den Tieren
gegenuber wieder eine moralische Beziehung: man hat sich Uber sie hinausgerun-
gen.

Also eine grossartige Geistnatur-Anschauung stromte aus von diesen Mysterien
driben im Oriente. Mysterien waren dann auch, aber mit einer weit weniger realen
Geistnatur-Anschauung, in Griechenland. Die griechischen Mysterien sind grandios,
gewiss, aber sie unterscheiden sich ganz wesentlich von den orientalischen Myste-
rien. Es ist eben alles so in den orientalischen Mysterien, dass der Mensch sich ei-
gentlich nicht auf der Erde fihlt durch sie, sondern sich angegliedert fuhlt an den
Kosmos, an das Weltenall. In Griechenland war auch das Mysterienwesen zuerst
auf der Stufe angekommen, wo der Mensch sich mit der Erde in Verbindung flhlte.
Daher war dasjenige, was im Oriente entweder erschien oder empfunden wurde in
den Mysterien, die wesenhaft geistige Welt selber. Man schildert eben die absolute
Wahrheit, wenn man sagt: In den altorientalischen Mysterien erschienen die Gotter
selber unter den Priestern, die da opferten und die Gebete verrichteten. - Die Myste-
rientempel waren zu gleicher Zeit die irdischen Gaststéatten der Gotter, wo die Gotter
eben das den Menschen schenkten durch die Priesterweisen, was sie ihnen an
Himmelsgitern zu schenken hatten. In den griechischen Mysterien erschienen nur
mehr die Bilder der Gotter, die Abbilder, etwas wie die Schattenbilder; wahrhafte,
echte Buder, aber wie Schattenbilder, nicht mehr die goéttlichen Wesenheiten, nicht
mehr die Realitaten, sondern die Schattenbilder. So dass der Grieche eine ganz an-
dere Empfindung hatte als derjenige, welcher der alten orientalischen Kultur ange-
horte. Der Grieche hatte die Empfindung: Es gibt Gotter, aber den Menschen ist nur
maglich, Bilder von diesen Géttern zu haben, so wie man in der Erinnerung die Bil-
der der Erlebnisse hat, nicht mehr die Erlebnisse selber.

Das war die tiefe Grundempfindung, die aus den griechischen Mysterien heraus-
kam, dass die Menschen die Empfindung hatten, sie haben etwas wie Erinnerungen
an den Kosmos, nicht die Erscheinung des Kosmos selber, Bilder vom Kosmos, Bil-

der der Gatter, nicht die Gotter selber, Bilder von den Vorgéangen auf Saturn, Sonne,
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Mond, nicht mehr die lebendige Verbindung mit dem, was real war auf Saturn, Son-
ne, Mond, wie der Mensch etwa die reale Verbindung mit seiner Kindheit hat. Und
diese reale Verbindung mit Sonne, Mond, Saturn hatten eben die Menschen der ori-
entalischen Zivilisation aus ihren Mysterien heraus. So hatte das Mysterienwesen
der Griechen etwas Bildhaftes. Es erschienen eben die Schattengeister der gottlich-
geistigen Wirklichkeit. Aber das hatte etwas bedeutsames anderes gebracht. Denn
sehen Sie, es gab noch einen Unterschied zwischen den orientalischen Mysterien
und den griechischen.

Bei den orientalischen Mysterien war es doch immer so, dass wenn man irgend
etwas von dem Grossartigen, Gigantischen, das man da erfahren konnte, wissen
wollte, dass man erst die rechte Zeit abzuwarten hatte. Da war es so, dass man ir-
gend etwas nur erfahren konnte, wenn man den Opferdienst, der dazugehdrte, also
gewissermassen die ubersinnlichen Experimente, im Herbste machte, andere im
Fruhling, andere zur Hochsommerzeit, andere im tiefen Winter. Und wiederum, es
war moglich, dass zu irgendeiner Zeit, die man dadurch als die richtige erkannte,
dass die Mondkonstellation eine bestimmte war, irgendwelchen Gottern geopfert
wurde. Dann erschienen sie in den Mysterien. Man kam zu ihren Offenbarungen.
Dann musste man wiederum, sagen wir, dreissig Jahre warten, bis wiederum die-
selbe Gelegenheit war, dass irgendeine Gotterwesenheit sich in den Mysterien zeig-
te. Zum Beispiel alles dasjenige, was sich auf Saturn bezog, konnte nur alle dreissig
Jahre irgendwie in den Bereich der Mysterien treten, alles was sich auf den Mond
bezog, ungefahr immer in achtzehn Jahren und so weiter. So dass die Priesterwei-
sen der orientalischen Mysterien die grandiosen, gigantischen Erkenntnisse und
Anschauungen, die sie gewannen, eben nur in Abhangigkeit von Zeit und Raum und
allem moglichen bekamen. Man bekam zum Beispiel ganz andere Offenbarungen
tief in Berghdhlen drinnen, andere Offenbarungen auf den Gipfeln der Berge. Man
bekam andere Offenbarungen, wenn man irgendwie tiefer in Asien drilben war oder
an der Kuste war und dergleichen. Also eine gewisse Abhangigkeit von Raum und
Zeit auf der Erde, das war das Charakteristische gerade der Mysterien des Orients.

In Griechenland waren die grossen gigantischen Realitdten dahingeschwunden.
Bilder waren noch da. Aber die Bilder konnte man jetzt haben nicht in Abh&ngigkeit
von Jahreszeit oder Jahrhundertlauf oder dem Orte, sondern die Bilder konnte man
haben, wenn man sich als Mensch in der richtigen Weise vorbereitete, wenn man
diese oder jene Exerzitien machte, diese oder jene personlichen Opfer brachte.
Wenn man dann auf einer gewissen Stufe der Opfer und der personlichen Reife an-
gekommen war, dann konnte man deshalb, weil man das als Mensch erreicht hatte,
die Wahrnehmungen der Schatten der grossen Weltereignisse und Weltwesenhei-
ten haben. Das ist der grosse Umschwung im Mysterienwesen vom alten Orient

nach Griechenland herlber, dass die alten orientalischen Mysterien unterworfen wa-
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ren den Bedingungen von Erdenort und Erdenraum, dass die griechischen Myste-
rien diejenigen waren, wo der Mensch in Betracht kam mit dem, was er den Goéttern
entgegenbrachte. Der Gott kam sozusagen in seinem Schattenbilde, in seinem
Spektrum, wenn der Mensch gewirdigt werden konnte durch die Vorbereitungen,
die er dazu gemacht hatte, dass der Gott im Spektrum zu ihm kam. Dadurch sind
die griechischen Mysterien wirklich die Vorbereitung der neueren Menschheit ge-
worden.

Nun, mitten drinnen zwischen den alten orientalischen und den griechischen Mys-
terien stand das von Ephesus. Es hatte eben seine besondere Stellung. Denn in
Ephesus konnten jene, die dort die Einweihung gewannen, durchaus noch etwas
von den gigantischen, majestatischen Wahrheiten des alten Orients erfahren. Sie
wurden noch berthrt von dem inneren Empfinden und Fihlen des Zusammenhan-
ges des Menschen mit dem Makrokosmos und dem géttlich-geistigen Wesen des
Makrokosmos. Oh, in Ephesus war noch viel von dem wahrzunehmen, was Utberir-
disch war. Und die Identifizierung mit der Artemis, mit der Gottin des Mysteriums
von Ephesus, die brachte eben noch jenen lebendigen Zusammenhang: Die Pflan-
zenwelt ist die deine, die Erde hat sie nur aufgenommen. Die Tierwelt hast du tber-
wunden, du hast sie zurticklassen missen. Du musst moglichst mit Mitleid schauen
auf die Tiere, die auf dem Wege zuriickbleiben mussten, damit du Mensch werden
konntest. - Dieses Sich-eins-Fuhlen mit dem Makrokosmos, das wurde noch aus
den unmittelbaren Erlebnissen, noch aus den Realititen dem Eingeweihten von
Ephesus uberliefert.

Aber es war in Ephesus schon als dem ersten Mysterium, das gegen das Abend-
land zugekehrt war, die Unabhéangigkeit von den Jahreszeiten oder von dem Jahr-
hundertlauf, kurz, von Ort und Zeit auf Erden. In Ephesus kam es schon an auf die
Exerzitien, die der Mensch machte, auf die Art und Weise, wie er sich durch Opfe-
rung und Hingabe an die Gotter reif gemacht hatte. So dass in der Tat das Mysteri-
um von Ephesus auf der einen Seite durch den Inhalt der Mysterienwahrheiten noch
hinweist nach dem alten Oriente, und dadurch, dass es schon herangerickt war an
die menschliche Entwickelung, an das Menschentum, war das Mysterium von
Ephesus wiederum dem Griechentum schon zugeneigt. Es war sozusagen das letz-
te Mysterium da driben im Osten, wo noch die alten gigantischen Wahrheiten an
die Menschen herantraten, herantreten konnten. Denn im Osten waren sonst die
Mysterien schon in die Dekadenz gekommen.

Wo die alten Wahrheiten sich am langsten erhalten haben, das ist in den Myste-
rien des Westens. Von Hybernia kann man noch erzéhlen Jahrhunderte nach der
Entstehung des Christentums. Aber ich mdchte sagen: Die Geheimnisse von Hy-
bernia, sie sind im Grunde genommen doppelt geheimnisvoll. - Denn sehen Sie,
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das, was ich lhnen gestern erzahlt habe von diesen zwei Statuen, wovon die eine
eine Sonnen-, die andere eine Mondesstatue ist, eine méannliche und eine weibliche
Statue ist, diese Geheimnisse von den Statuen sind heute so, dass sie selbst aus
der sogenannten Akasha-Chronik noch schwer zu erforschen sind. Es ist verhalt-
nismassig gar nicht schwierig flr denjenigen, der in diesen Dingen geschult ist, he-
ranzukommen an die Bilder der orientalischen Mysterien und aus dem Astrallichte
heraus diese Bilder zu holen. Aber kommt man oder will man an die Mysterien von
Hybernia herankommen, will man sich ihnen ndhern im Astrallichte, so bekommt
man zunachst etwas wie eine Betaubung. Es schlagt einen zurtick. Sie wollen selbst
in den Akasha-Nachbildungen sich heute nicht mehr sehen lassen, trotzdem sie am
lAngsten bestanden haben in urspringlicher Echtheit, diese irischen, diese hyberni-
schen Mysterien.

Nun bedenken Sie: Berthrt von den hybernischen Mysterien war ja die Individuali-
tat, die in Alexander dem Grossen steckte, wahrend der Gilgamesch-Zeit, wahrend
des Zuges nach dem Westen bis in die Gegend des heutigen Burgenlandes. Es leb-
te in dieser Menschenindividualitat und lebte auf eine sehr alte Art in der Zeit, in der
eben durchaus noch starke Anklange in diesem Westen waren an die atlantische
Zeit. Das war nun durch den seelischen Zustand, der zwischen dem Tode und einer
neuen Geburt verfliesst, hindurchgetragen. Dann waren die beiden Freunde, Eabani
und Gilgamesch, wiederum eben gerade in Ephesus, um dort mit einer grossen Be-
wusstheit dasjenige zu erleben, was mehr oder weniger noch unbewusst, unterbe-
wusst im Zusammenhange mit der gottlich-geistigen Welt vorher wahrend der Gil-
gamesch-Zeit erlebt worden war. Aber es war wahrend der ephesischen Zeit ein
verhaltnismassig ruhiges Leben, ein Verdauen, Verarbeiten desjenigen, was in fri-
heren, bewegteren Zeiten in die Seelen hineingezogen war.

Nun muss man bedenken: Bevor diese Individualitdten wiederum erschienen in
der Dekadenz der Griechenzeit, in dem Aufblihen der makedonischen Zeit, was war
da Uber Griechenland hinweggegangen! Dieses Griechenland der alten Zeit, das im
Grunde genommen sich Uber das Meer hintiber ausdehnte und auch Ephesus um-
fasste, bis tief nach Kleinasien hineinging, dieses Griechenland, das hatte eben in
den Schattenbildern durchaus noch den Nachklang der alten Goétterzeit. Im Schatten
wurde der Zusammenhang des Menschen mit der geistigen Welt wohl erlebt. Aber
aus dem Schatten arbeitete sich das Griechentum allmahlich heraus, und wir sehen
ja stufenweise, wie sich die griechische Zivilisation aus einer sozusagen gottlichen
Zivilisation in eine rein irdische hineinarbeitet.

Oh, die wichtigsten Dinge des geschichtlichen Werdens werden ja gar nicht be-
rahrt in dem, was heute ganz materialistisch aussere Geschichte ist! Wichtig fur die
ganze Auffassung des Griechentums ist das allerdings, weil nur mehr ein Schatten-
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bild da war in der griechischen Zivilisation von der alten Gottlichkeit, in der der
Mensch zusammenhing mit den tbersinnlichen Welten, dass der Mensch allmahlich
herauskam aus der Gotterwelt und zu dem Gebrauche seiner eigenen, ganz indivi-
duell personlichen geistigen Fahigkeiten kam. Das ging stufenweise vor sich. Wir
konnen es den Dramen des Aschylos noch ansehen, wie da dasjenige, was noch
gefuhlt wird von der alten Gotterzeit, wie das nun noch auftritt in kiinstlerischem Bil-
de. Aber kaum kommt Sophokles, so reisst schon sozusagen der Mensch sich ab
von diesem Sich-zusammen-Fihlen mit dem gottlich- geistigen Dasein. Und dann,
dann tritt etwas ein, was an einen Namen gekntpft ist, der ganz gewiss nicht hoch
genug zu schatzen ist von einem gewissen Gesichtspunkte aus; aber es gibt ja ver-
schiedene Gesichtspunkte in der Welt.

Sehen Sie, in élteren griechischen Zeiten hatte man wahrhaftig nicht notwendig,
Geschichte aufzuzeichnen. Wozu denn? Es war ja die lebendige Abschattung da
des wichtigen Vergangenen. Die Geschichte las man ab in demjenigen, was sich in
den Mysterien zeigte. Da waren die Schattenbilder, die lebendigen Schattenbilder.
Was sollte man denn aufschreiben als Geschichte? Da kam die Zeit, wo diese
Schattenbilder hinuntergingen in die untere Welt, wo das menschliche Bewusstsein
sie nicht mehr aufnehmen konnte. Da entstand zuerst der Drang, nun Geschichte
aufzuschreiben. Da kam der erste Prosaiker der Geschichte, Herodot, herauf. Und
man konnte von da an viele Namen nennen, immer zielt das daraufhin, sozusagen
herauszureissen die Menschheit aus dem Gottlich-Geistigen, sie hinzustellen in das
rein Irdische. Aber immerhin war tUber diesem ganzen Irdischwerden wahrend des
Griechentums ein Glanz, ein Glanz, von dem wir morgen hdren werden, dass er
eben nicht auf das Romertum und nicht auf das Mittelalter Gbergegangen ist. Ein
Glanz war da. Den Schattenbildern, auch den in der Abenddammerung der griechi-
schen Zivilisation verglimmenden Schattenbildern spirte man es noch an, empfand
man es an, dass sie gottlichen Ursprungs waren.

Und inmitten von all dem, wie die Zufluchtsstétte, wo man Aufklarung fand tber all
das, was da in Griechenland, ich mochte sagen, in Fragmenten der Kultur vorhan-
den war, inmitten von all dem stand Ephesus. Heraklit, viele der grossten Philoso-
phen, auch Platon, Pythagoras, sie alle haben noch von Ephesus gelernt. Ephesus
war wirklich dasjenige, was bis zu einem gewissen Punkte bewahrt hatte die alten
orientalischen Weistimer, Und auch diejenigen Individualitaten, die in Aristoteles
und Alexander dem Grossen waren, in Ephesus konnten sie erfahren, etwas spater
als Heraklit, was dann noch an altem Wissen in den orientalischen Mysterien war,
das als Erbstiick geblieben ist dem Mysterium von Ephesus. Innig verbunden insbe-
sondere mit der Alexanderseele war dasjenige, was in Ephesus an Mysterienwesen
lebte. Und nun geschah eines jener historischen Ereignisse, von denen die Trivial-
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linge annehmen, dass sie ein ausserer Zufall sind, die aber gerade tief, tief begrtn-
det sind in den inneren Zusammenhangen der Menschheitsentwickelung.

Um die Bedeutung dieses historischen Ereignisses einsehen zu kénnen, rufen wir
uns das Folgende einmal vor die Seele. Denken Sie daran, dass ja in den beiden
Seelen, in der Seele desjenigen, der dann Aristoteles wurde, und desjenigen, der
Alexander der Grosse wurde, zunachst das lebte, was innerlich verarbeitet war aus
uralter Zeit heraus, dann das lebte, was in Ephesus ihnen ungeheuer wertvoll ge-
worden war. Ich méchte sagen, ganz Asien, aber in der Form, in der es griechisch
geworden war in Ephesus, lebte in den beiden, insbesondere in der Seele desjeni-
gen, der spater Alexander der Grosse geworden ist. Nun stelle man sich auch den
Charakter vor - ich habe ihn geschildert aus der Gilgamesch-Zeit -, und man denke
sich, dass sich ja nun im lebendigen Verkehr zwischen Alexander und Aristoteles
das Wissen, das an den alten Orient und an Ephesus gebunden war, wiederholte,
aber in der neuen Form des Wissens wiederholte. Man stelle sich das nur vor. Man
stelle sich vor, was hatte werden missen, wenn das gigantische Dokument, das ei-
gentlich in diesen Seelen mit einer ungeheuren Intensitat gelebt hat, wenn dieses
gigantische Dokument, das Mysterium von Ephesus, dagewesen ware, wenn also
auch in der Alexander-Inkarnation Alexander das Mysterium von Ephesus noch an-
getroffen hatte! Man stelle sich das vor, und man wuirdige dann die Tatsache, dass
an dem Tage, an dem Alexander geboren wurde, Herostrat die Brandfackel in das
Heiligtum von Ephesus geworfen hat, so dass der Dianentempel von Ephesus an
dem Tage, an dem Alexander geboren wurde, durch Frevlerhand abgebrannt ist. Es
ward nicht mehr gefunden dasjenige, was gerade geknupft war an seine Denkmal-
Dokumente. Das war nun nicht da; das war im Grunde genommen allein jetzt als
historische Mission in der Seele des Alexander und in seinem Lehrer Aristoteles.

Und nun verbinden Sie dasjenige, was da in ihnen als Seelisches lebte, mit dem,
was ich gestern, als wie aus der Konfiguration der Erde heraus folgend, in der Mis-
sion Alexanders des Grossen zeigte. Und nun werden Sie verstehen kdnnen, dass
ja mit Ephesus wie ausgeltscht war dasjenige, was im Orient real, reale Offenba-
rung des Gottlich-Geistigen war. Die anderen Mysterien waren im Grunde genom-
men nur noch Dekadenzmysterien, in denen Traditionen aufbewahrt wurden, wenn
auch manchmal sehr lebhafte Traditionen, und Traditionen, die in besonders veran-
lagten Naturen allerdings hellseherische Krafte hervorriefen. Aber die Grossartigkeit,
das Gigantische der alten Zeit war nicht da. Mit Ephesus war ausgeldscht dasjenige,
was aus Asien heriibergekommen war. Nun wirdigen Sie den Entschluss in der
Seele Alexanders des Grossen: Diesem Orient, der verloren hat dasjenige, was er
einst hatte, muss es wenigstens gebracht werden in der Form, in der es in Grie-
chenland im Schattenbilde sich bewahrt hat! - Damit entstand der Gedanke Alexan-

ders des Grossen, hintberzuziehen nach Asien, so weit als nur gezogen werden
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konnte, um das, was der Orient verloren hatte, ihm im Schattenbilde in der griechi-
schen Kultur wiederum zu bringen.

Und nun sehen wir, wie mit diesem Zug Alexanders des Grossen tatsachlich in
einer ganz wunderbaren Weise nicht eine Kultureroberung gemacht wird, wie man
nicht versucht, irgendwie Hellenentum in einer ausseren Weise dem Orientalen zu
bringen, sondern Alexander der Grosse nimmt tberall nicht nur die Sitten des Lan-
des an, sondern er ist tberall imstande, aus den Herzen, aus den Gemdutern der
Menschen heraus zu denken. Als er nach Agypten, nach Memphis kommt, wird er
als ein Befreier von all dem geistigen Sklavenzeug angesehen, das bis dahin ge-
herrscht hat. Das Perserreich durchdringt er mit einer Kultur, mit einer Zivilisation,
zu der die Perser niemals imstande gewesen sind. Bis nach Indien dringt er vor.
Den Plan fasst er, den Ausgleich, die Harmonisierung zu bewirken zwischen helle-
nischer und orientalischer Zivilisation. Uberall griindet er Akademien. Die bedeut-
samsten fur die Nachwelt sind ja dann die Akademien, die er in Alexandria, in Nord-
agypten, grundete. Aber das allerwichtigste ist, dass er Uberall in Asien driben
grosse und kleine Akademien griindet, in denen dann in der folgenden Zeit die Wer-
ke des Aristoteles, auch die Traditionen des Aristoteles gepflegt werden. Und das
hat durch Jahrhunderte in Vorderasien weitergewirkt, so weitergewirkt, dass, ich
mdochte sagen, immerfort noch wie im schwachen Nachbilde sich das wiederholt hat,
was Alexander inaugurierte. Alexander hat zunéchst in einem méchtigen Stoss das
Naturwissen drtiben in Asien gepflanzt bis nach Indien hinein - durch seinen friihen
Tod war er nur nicht imstande, bis nach Arabien zu kommen: Das war sein Haupt-
ziel. Bis nach Indien hinein, bis nach Agypten hinein, tberallhin verpflanzte er das,
was er als Naturgeist-Wissen von Aristoteles aufgenommen hatte. Und er hat es
tberall so hingestellt, dass es fruchtbar werden konnte dadurch, dass die Men-
schen, die es aufnehmen sollten, es als ihr Eigenes empfanden, nicht als ein frem-
des Hellenisches, das ihnen aufgedrangt werden sollte. Es konnte tatsachlich nur
eine so feuersprihende Natur wie Alexander der Grosse dies bewirken, was da be-
wirkt worden ist. Denn immerdar kamen Nachschlbe. Viele Gelehrte der spéateren
Zeit gingen wiederum von Griechenland hintiber, und insbesondere war es eine der
Akademien - ausser Edessa war es die Akademie von Gondishapur -, welche durch
Jahrhunderte hindurch immer wieder und wiederum Nachzlige aus Griechenland
erfahren hat.

Da wurde das Ungeheure vollzogen, dass dasjenige, was vom Oriente hertber-
gekommen war (es wurde gezeichnet, wobei sich die beiden Zeichnungen Uber-
schnitten; siehe Originaltafel 8. - Rot von rechts nach links, heller Fleck), was in
Ephesus gestoppt worden ist durch die Brandfackel des Herostrat, dass das von
seinem Schattenbilde, das in Griechenland war, zurtick beleuchtet wurde (hellgrin
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von links nach rechts) bis zum letzten Akt, als durch ostrémische Tyrannei die grie-
chischen Philosophenschulen geschlossen wurden im
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6. nachchristlichen Jahrhunderte und die letzten der griechischen Philosophen sich
hintberfliichteten nach der Akademie von Gondishapur.

Es war dieses ein Ineinanderarbeiten desjenigen, was vorangegangen war, und
desjenigen, was zuruckgeblieben war. Dadurch war in der Tat in dieser Mission,
wenn auch mehr oder weniger unbewusst, aber es war darinnen, dass ja in einer
gewissen Weise in Griechenland die Welle des Zivilisationslebens angekommen
war auf eine luziferische Art, in Asien driiben sie zuriickgeblieben war auf eine ah-
rimanische Art; in Ephesus war der Ausgleich. Und Alexander wollte, da Ephesus
physisch an seinem Geburtstage zugrunde gegangen war, ein geistiges Ephesus,
das seine Sonnenstrahlen Uber Orient und Okzident ausstrahlen sollte, begrinden.
In tieferem Sinne lag dem Wollen Alexanders zugrunde, ein geistiges Ephesus zu
begrinden Uber Vorderasien bis nach Indien hinein, Uber das agyptische Afrika,
uber den Osten von Europa.

Man kann nicht die geschichtliche Entwickelung der abendlandischen Menschheit
verstehen, wenn man diesen Hintergrund nicht hat. Denn bald nachdem dies ge-
schehen war, nachdem hier versucht worden war, das uralt ehrwirdige Ephesus auf
breitem Raum auszubreiten, wurde im Grunde genommen in Alexandrien in Agyp-
ten, wenn auch in matten Schriftzeichen, dasjenige bewahrt, was in leuchtenden
weiten Lettern einmal vorhanden war in Ephesus. Und nachdem gebliht hat diese
Nachblite von Ephesus, machte sich ja geltend weiter im Westen driiben das RoO-
mertum, das nun eine ganz andere Welt ist, das nichts mehr zu tun hat mit den grie-
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chischen Schattenbildern, sondern das im menschlichen Wesen eben nur die Erin-
nerungen an diese alten Zeiten zuriickbehalt. Daher ist der wichtigste Einschnitt, der
in der Geschichte studiert werden kann, der, als nach dem Brande von Ephesus be-
grindet werden soll durch Alexander ein geistiges Ephesus, das dann zuriickge-
schoben wird von demjenigen, was sich weiter im Westen geltend macht, zuerst als
Romertum, dann als Christentum und so weiter. Und man versteht die Entwickelung
der Menschheit nur, wenn man sich sagt: So wie wir sind, mit unserer Art, mit dem
Verstand aufzufassen, mit unserer Art, aus dem Willen heraus zu wirken, mit unse-
rer Gemutsstimmung, so kbnnen wir zurtckschauen in das alte Rom. Da versteht
man alles. Aber man kann nicht zurlickschauen nach Griechenland, nicht nach dem
Oriente. Da muss man in Imaginationen schauen, dazu ist geistiges Schauen not-
wendig.

Ja, nach Suden durfen wir schauen auch im geschichtlichen Werden mit dem ge-
wohnlichen, nichtern prosaischen Verstande, nicht aber nach dem Osten. Denn
wenn wir nach dem Osten schauen, mussen wir in Imaginationen schauen: hinten
auf dem Hintergrunde die machtigen Mysterientempel des uralten Asien der nachat-
lantischen Zeit, wo die Priesterweisen jedem ihrer Schiler seinen Zusammenhang
mit dem Gottlich-Geistigen des Kosmos klarlegten, wo eine Zivilisation war, wie sie,
wie ich IThnen geschildert habe, in der Gilgamesch-Zeit aufgenommen werden konn-
te. Dann mussen wir sehen, indem wir Uber Asien zerstreut diese wunderbaren
Tempel schauen, wie im Vordergrunde Ephesus steht, bewahrend noch vieles von
dem, was schon abgeblasst war in den Uber Asien zerstreuten Tempeln, vieles von
dem noch bewahrend, aber schon ins Griechentum lbergegangen. Schon braucht
der Mensch nicht mehr auf die Sternkonstellationen und Jahreszeiten zu warten und
auf seine eigenen Lebensalter, um die Offenbarungen der Goétter zu empfangen in
Ephesus, sondern schon kann er durch dasjenige, was er, wenn er reif ist, opfert,
wenn er Exerzitien macht, sich den Goéttern nahen, so dass sie gnadevoll zu ihm
kommen. Und nun sehen wir in einer Welt, die durch dieses Bild wiedergegeben
wird, in der Heraklit- Zeit, vorbereitet die Personlichkeiten, von denen ich lhnen ge-
sprochen habe, nun sehen wir 356, am Geburtstage Alexanders des Grossen, die
Feuerflammen auflodern aus dem Tempel von Ephesus. Alexander der Grosse wird
geboren, findet seinen Lehrer Aristoteles. Und es ist, wie wenn aus diesen zum
Himmel aufsteigenden Feuerflammen von Ephesus heraus erténen wirde fur dieje-
nigen, die verstehen konnten: Begrindet ein geistiges Ephesus, wo in den Weiten
das alte physische Ephesus wie sein Mittelpunkt, wie sein Zentrum in der Erinne-
rung dastehen kann.

Und so sehen wir dieses Bild des alten Asien mit seinen Mysterienstatten, im
Vordergrunde Ephesus, brennend, seine Schiler, und gleichzeitig fast, in etwas

spaterer Zeit, die Alexanderzlige, die das, was Griechenland im Fortschritte der
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Menschheit geben konnte, hintdbertrugen, so dass im Bilde nach Asien kam, was
Asien an Realitat verloren hatte.

Und indem wir da hindiberschauen, unsere Imagination befliigelt sein lassen von
dem, was sich da als Ungeheures ergibt, sehen wir zuriick auf den wahrhaften alten
Abschnitt der Geschichte, den man imaginativ fassen muss. Und dann sehen wir
erst im Vordergrunde sich erheben die romische Welt, die Welt des Mittelalters, die
Welt, die bis zu uns herein geht. Und alle anderen Einteilungen - Altertum, Mittelal-
ter und Neuzeit, oder wie sonst die Gliederungen heissen -, die rufen im Grunde ge-
nommen nur falsche Vorstellungen hervor. Dieses Bild allein, das ich jetzt vor Sie
hingestellt habe, kann IThnen, wenn Sie es tiefer und immer tiefer verfolgen, einen
wirklichen Einblick geben auch in die Geheimnisse, die sich bis zum heutigen Tage
in dem Werden der europaischen Geschichte ergeben haben. Davon dann morgen
weiter.
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[+ 06 ZWISCHEN DER OFFENBARUNG ASIENS

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Zwischen der Offenbarung Asiens und der gegenwartigen
Wirkungsgeschichte des Aristotelismus

Die Ubergangszeit zwischen Alexander und Julian Apostata. Die Kultur davor: getragen von den
Impulsen der Mysterien; danach: vom Personlichkeitsprinzip. Der Zusammenhang der Weltenglie-
derung nach Geisterland, Seelenwelt und physischer Welt mit der Gliederung des welthistorischen
Prozesses. Die Verwandlung der Erinnerungsfahigkeit zum personlichen Zeitgedéachtnis; Ge-
schichtsschreibung; Tradition. Das Mysterium von Golgatha und die Mysterien von Hybernia. Das
Fortwirken der Impulse des Aristoteles: durch Alexander dringt das Naturgeist- Wissen in den Os-
ten, erst im Mittelalter abgeschwécht in das Abendland; durch Theophrast gelangen die logischen
Schriften in den Westen. Der Charakter der aristotelischen Logik als geistiger Schulung. Fortleben
des aristotelischen Naturgeist-Wissens in der Unscheinbarkeit der Volksweisheit. Paracelsus,
Bohme u.a. Der Abstieg der geistigen Bildung seit Griechenland: Gymnast, Rhetor, Doktor. Die
letzten Auslaufer des Aristotelismus im 19. Jahrhundert ermdglichen gerade noch ein Wiederan-
knupfen an die alte Offenbarung. Der Brand von Ephesus und der Brand des Goetheanum.

Sechster Vortrag, Dornach, 29. Dezember 1923

Die Zeit drei bis vier Jahrhunderte vor dem Mysterium von Golgatha, drei bis vier
Jahrhunderte nachher, was einen Zeitraum von sechs bis acht Jahrhunderten gibt,
diese Zeit ist fur das Verstandnis der Geschichte des Abendlandes in ihrem An-
schliisse an das Morgenland ganz besonders wichtig. Das Wesentliche der Ereig-
nisse, von denen ich in den vergangenen Tagen gesprochen habe und die da gipfel-
ten im Auftreten des Aristotelismus und in den Alexanderziigen von Makedonien
nach Asien hintber, das Wesentliche dieser Ereignisse ist, dass sie eine Art von
Abschluss bilden fiir jene Zivilisation des Orients, die noch ganz und gar getaucht
war in die Impulse des Mysterienwesens.

Der letzte Abschluss sozusagen dieser noch echten, reinen Mysterienimpulse des
Orients war ja der frevlerische Brand von Ephesus. Und wir haben es dann zu tun
mit demjenigen, was sozusagen fur Europa, fur Griechenland, dann tbrigbleibt an
Mysterientradition, an Schattenbildern, méchte ich sagen, der alten gottdurchdrun-
genen Zivilisation. Und vier Jahrhunderte nach dem Mysterium von Golgatha kén-
nen wir sozusagen sehen durch ein anderes Ereignis, was noch vorhanden war von
den Trimmern des Mysterienwesens. Wir kdnnen es sehen an Julianus Apostata.
Julianus Apostata, der romische Kaiser, wird im 4. Jahrhundert in dasjenige einge-
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weiht, in das man eben eingeweiht werden konnte, von einem der letzten Hie-
rophanten der eleusinischen Mysterien. Das heisst, Julianus Apostata erfuhr eben-
soviel von dem, was die alteren Goéttergeheimnisse des Orients waren, als im 4.
nachchristlichen Jahrhundert in den Eleusinien noch zu erfahren war.

Damit haben wir an einem Punkt, dem Ausgangspunkt eines gewissen Zeitalters,
den Brand von Ephesus stehen. An dem Tage des Brandes von Ephesus ist der
Geburtstag Alexanders des Grossen. Wir haben am Ende dieser Epoche stehen,
363, den Todestag, den gewaltsamen Tod Julianus Apostatas driiben in Asien. Man
mochte sagen: Mitten drinnen in diesem Zeitraume steht das Mysterium von Golga-
tha. Und nun sehen wir uns einmal an, wie sich dieser Zeitraum, den ich eben be-
grenzt habe, eigentlich ausnimmt in der ganzen Entwickelungsgeschichte der
Menschheit. Wir haben ja jetzt die merkwlrdige Tatsache vor uns liegen, dass,
wenn wir zurlickschauen wollen jenseits dieses Zeitraumes in die Entwickelung der
Menschheit hinein, wir etwas tun mussen in unserem Anschauen, das sehr &hnlich
ist einem anderen. Nur bringen wir die beiden Dinge oftmals nicht zusammen.

Erinnern Sie sich, wie ich gendtigt war darzustellen in meiner «Theosophie» die
Welten, die fur uns in Betracht kommen: die physische Welt, daran grenzend eine
Ubergangswelt, die Seelenwelt, und dann als die Welt, in die nur Eintritt gewinnen
kann der hdchste Teil des Menschen, das Geisterland. Und wenn man absieht von
den besonderen Eigentumlichkeiten dieses Geisterlandes, das gegenwartig der
Mensch durchmacht zwischen dem Tod und einer neuen Geburt, wenn man so auf
die allgemeinen Eigenttimlichkeiten des Geisterlandes sieht, dann ist es so, dass wir
in ganz ahnlicher Weise, wie wir umorientieren missen unsere Seelenverfassung,
um dieses Geisterland zu begreifen, umorientieren mussen unsere Seelenverfas-
sung, um dasjenige zu begreifen, was jenseits dieses Zeitpunktes liegt. Mit den
Begriffen und Vorstellungen, die auf die heutige Welt anwendbar sind, sollen wir nur
ja nicht glauben, dasjenige verstehen zu kdnnen, was hinter dem Brande von Ephe-
sus liegt. Da muss man andere Begriffe und Vorstellungen ausbilden, die einem
eben gestatten, hinzuschauen auf Menschen, die noch wussten, dass sie, so wie
der Mensch im Atmungsprozesse mit der ausseren Luft, sie durch ihre Seele fort-
dauernd mit den Gottern zusammenhéangen.

Und nun, sehen wir uns an diese Welt, die gewissermassen ein irdisches Deva-
chan, ein irdisches Geisterland ist, denn die physische Welt nitzt nichts fur diese
Welt. Dann haben wir jene Zwischenzeit von meinetwillen 356 vor Christus bis 363
nach Christus. Und was liegt nun jenseits davon? Jenseits davon gegen Asien hin,
jenseits gegen Europa zu liegt die Welt, aus der die gegenwartige Menschheit eben
im Begriffe ist ebenso herauszukommen, wie die alte Menschheit aus der orientali-
schen Welt Uber die griechische ins Romerreich hineingekommen ist (siehe Zeich-
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nung). Denn dasjenige, was durch die Jahrhunderte des Mittelalters bis in unsere
Zeiten herein sich als Zivilisation entwickelt hat, das ist eine Zivilisation, welche sich
gebildet, entfaltet hat, abgesehen von dem eigentlichen Inneren des Mysterienwe-
sens, welche sich entwickelt hat auf der Grundlage dessen, was der Mensch mit
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seinen Begriffen und Vorstellungen ausbilden kann. In Griechenland hatte es sich
schon vorbereitet seit Herodot, der in ausserlicher Weise die Tatsachen der Ge-
schichte beschrieben hat und nicht mehr an das Geistige oder wenigstens nur
hochst mangelhaft an das Geistige herangetreten ist. Dann bildet sich das immer
mehr und mehr aus. Aber in Griechenland bleibt immer noch etwas von dem Hau-
che jener Schattenbilder, die an das geistige Leben erinnern sollten. In Rom dage-
gen beginnt jenes Zeitalter, dem die Menschheit der Gegenwart noch verwandt ist,
jenes Zeitalter, das in einer ganz anderen Weise eine Seelenverfassung hat, als
selbst diejenige Griechenlandes noch war. Nur solch eine Personlichkeit wie Julia-
nus Apostata empfindet etwas wie eine unbesiegliche Sehnsucht nach der alten
Welt, und er I&sst sich mit einer gewissen Ehrlichkeit in die eleusinischen Mysterien
einweihen. Aber es hat keine Erkenntniskraft mehr, was er da bekommt. Und vor
allen Dingen, er entstammt einer Welt, die mit dem Inneren der Seele nicht mehr
voll ergreifen kann, was da an Traditionen aus dem Mysterienwesen des Orients

vorhanden war.
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Die heutige Menschheit ware nimmermehr entstanden, wenn eben nicht auf Asien
Griechenland, Rom gefolgt ware. Die heutige Menschheit ist jene Menschheit, die
auf Personlichkeit, auf die individuelle Personlichkeit des Einzelnen gebaut ist. Die
orientalische Personlichkeit, die orientalische Menschheit war nicht auf die individu-
elle Personlichkeit des Einzelnen gebaut. Der einzelne flhlte sich als ein Glied des
fortlaufenden gottlichen Prozesses. Die Gotter hatten ihre Absichten mit der Erden-
entwickelung, die Gotter wollten dies oder jenes; daher geschah dies oder jenes hier
unten auf der Erde. Im Willen der Menschen wirkten inspirierend die Gotter. Alles
dasjenige, was die machtvollen Personlichkeiten, auf die ich Ihnen hingedeutet ha-
be, im Orient getan haben, war Gotterinspiration. Die Goétter wollten, und die Men-
schen taten. Und die Mysterien waren gerade dazu angetan in den alteren Zeiten,
dieses Gotterwollen und Menschentun in die richtigen Geleise zu bringen.

Erst in Ephesus war das anders geworden. Da waren, wie ich Ihnen sagte, die
Mysterienschiler auf ihre eigene Reife, nicht mehr auf Jahreszeitenlauf angewie-
sen. Da war zuerst die erste Spur von Personlichkeit aufgetreten. Da hatten auch
Aristoteles und Alexander der Grosse in friheren Inkarnationen den Impuls der Per-
sonlichkeit empfangen. Aber nun kam die Zeit, die ihre Morgendammerung da hat,
wo Julianus Apostata die letzte Sehnsucht bekommt, ein Mensch des Mysterienwe-
sens des Orients zu sein. Nun kommt die Zeit, in der es in der menschlichen Seele
ganz anders wird, als es selbst in Griechenland war.

Stellen Sie sich noch solch einen Menschen vor, der in den ephesischen Myste-
rien etwa seine Schulung erlangt hat. Nicht durch die ephesischen Mysterien, son-
dern dadurch, dass er in jener Zeit lebte, war es so in seiner Seele. Sehen Sie,
wenn heute ein Mensch sich besinnt, wie man sagt, auf was kann er sich besinnen?
Er kann sich besinnen auf irgend etwas, was er personlich seit seiner Geburt erlebt
hat. Da ist ein Mensch von einem bestimmten Alter; er besinnt sich auf dasjenige,
was er vor zwanzig, dreissig Jahren erlebt hat. Die innere Gedankenbesinnung fthrt
nicht weiter als in das personliche Leben. So war es nicht bei den Menschen, die
zum Beispiel noch die ephesische Zivilisation mitmachten. Wenn diese nur eine
Spur jener Schulung hatten, die in Ephesus zu erlangen war, dann kam es, indem
sie sich besannen, dass auftauchten in ihrer Seele, wie heute die Erinnerungen an
das personliche Leben auftauchen, die Ereignisse des vorirdischen Daseins und
auch die Ereignisse, die der Erdenentwickelung in den einzelnen Reichen der Natur
vorangegangen sind: Mondenentwickelung, Sonnenentwickelung. Da konnte man in
sich hineinschauen, und man schaute Kosmisches, Verbindung des Menschen mit
Kosmischem, gleichsam das Hangen des Menschen an dem Kosmischen. Das, was
in der menschlichen Seele lebte, war Selbsterinnerung.
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Wir kdnnen also sagen: Wir haben da ein Zeitalter, jenes Zeitalter, in dem man in
Ephesus erleben konnte die Weltgeheimnisse. Da war ein Erinnern der Menschen-
seele an die Vorzeit im Kosmos. Diesem Erinnern ging voran ein wirkliches Drinnen-
leben in der Vorzeit. Es blieb davon einfach ein Hineinschauen in die Vorzeit. In der
Zeit, von der das Gilgamesch-Epos erzahlt, da kdnnen wir nicht sagen: Erinnern der
Menschenseele an die Vorzeit im Kosmos; da miussen wir sagen: ein Erleben der
Vorzeit in der Gegenwart. - Nun kommt jener Zeitraum von Alexander bis Julianus
Apostata. Wir wollen ihn zunachst auslassen. Und dann kommen wir zu dem Zeital-
ter, aus dem die abendlandische Zivilisation des Mittelalters und der Neuzeit he-
rausgewachsen ist. Da gab es nicht mehr ein Erinnern der Menschenseele an die
Vorzeit im Kosmos, nicht mehr ein Erleben der Vorzeit in der Gegenwart, sondern
da gab es nur noch Tradition.

Tafel 10
Erstens: Erleben der Vorzeit in der Gegenwart.
Zweitens: Erinnern der Menschenseele an die Vorzeit im Kosmos.
Drittens: Tradition.

Man konnte dasjenige aufschreiben, was geschehen ist. Geschichte entstand.
Diese Geschichte beginnt mit dem rémischen Zeitalter. Denken Sie sich den gewal-
tigen Unterschied! Denken Sie sich die Zeit, die mitgemacht wurde von den alteren
ephesischen Schilern. Die brauchten keine Geschichtsbiicher. Aufschreiben dasje-
nige, was geschehen ist, ware ihnen lacherlich erschienen. Denn man musste
nachdenken, genigend tief nachdenken, dann kam herauf aus dem Untergrunde
des Bewusstseins dasjenige, was geschehen ist. Und kein moderner Medikus war
da, der das als Psychoanalyse darstellte, sondern es war gerade das Entzlicken der
Menschenseele, in dieser Weise heraufzuholen aus einem lebendigen Erinnern das-
jenige, was einstmals da war.

Dann kam die Zeit, in der die Menschheit als solche vergessen hatte und notdirf-
tig aufschreiben musste dasjenige, was geschehen ist. Aber wahrend die Mensch-
heit das verkimmern lassen musste, was friher in der Menschenseele kosmische
Erinnerungskraft war, wahrend die Menschheit stimperhaft anfangen musste aufzu-
schreiben die Weltereignisse, Geschichte zu schreiben und so weiter, wahrend der
Zeit entwickelte sich im menschlichen Inneren das persoénliche Gedachtnis, die per-
sonliche Erinnerung. -Jedes Zeitalter hat seine besondere Mission, seine besondere
Aufgabe. - Sie haben hier die andere Seite desjenigen, was ich schon in den alle-
rersten Vortragen so dargelegt habe, dass das Zeitengedéchtnis auftrat. Dieses Zei-

tengedéachtnis hatte seine erste Wiege in Griechenland, entwickelte sich aber dann
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eben durch die rémisch-romanische Kultur in das Mittelalter herein bis in die Neuzeit
herauf. Und dass zur Zeit des Julianus Apostata schon durchaus die Keime gelegt
waren zu dieser Personlichkeitskultur, daftur ist eben ein Beweis, dass es Julianus
Apostata im Grunde genommen nichts mehr genitzt hat, dass er sich in die eleusi-
nischen Mysterien einweihen liess.

Nun kommt also die Zeit, in der der Mensch im Abendlande vom 3., 4. nachchrist-
lichen Jahrhundert an bis in unsere Zeit herein wahrend seines Erdenlebens ganz
ausserhalb der geistigen Welt lebt, die Zeit, in der er in blossen Begriffen und Ideen,
in Abstraktionen lebt. In Rom werden selbst die Goétter zu Abstraktionen. Es kommt
die Zeit, in der die Menschheit nichts mehr weiss von dem lebendigen Zusammen-
leben mit der geistigen Welt. Die Erde ist nicht mehr Asia, das unterste Gebiet der
Himmel, die Erde ist eine Welt fur sich, und die Himmel sind ferne, sind abgedampft
im menschlichen Anschauen. So dass man sagen kann: Die Personlichkeit entwi-
ckelt der Mensch unter dem Einflisse desjenigen, was als rémische Kultur Gber das
Abendland gekommen ist.

Geradeso wie an die Geisteswelt, das Geisterland, das oben ist, unten eine See-
lenwelt angrenzt, so grenzt nun auch der Zeit nach dasjenige an diese geistige ori-
entalische Welt an, was die Zivilisation des Abendlandes ist: eine Art Seelenwelt.
Und diese Seelenwelt zeigt sich eigentlich direkt bis in unsere Tage herein. Aber die
Menschheit merkt heute in ihren meisten Exemplaren noch nicht, dass tatsachlich
ein méachtiger Umschwung im Gange ist. Einzelne der Freunde, die mich ofter ho-
ren, werden wissen, dass ich nicht gern davon spreche, dass ein Zeitalter ein Uber-
gangszeitalter ist, denn es ist eben jedes Zeitalter ein Ubergangszeitalter, namlich
vom Friiheren zum Spateren. Es kommt nur darauf an, von was zu was der Uber-
gang stattfindet. Aber gerade mit dem, was ich Ihnen gesagt habe, ist hingedeutet
darauf, dass dieser Ubergang so ist, wie wenn man vom Geisterland in die Seelen-
welt und von da erst in die physische Welt kommt. Oh, es gab noch immer in der
Zivilisation, die bisher sich entwickelt hat, gewisse geistige Anklange! Selbst im Ma-
terialismus verrieten sich gewisse geistige Anklange. Der eigentliche Materialismus
auf allen Gebieten, er ist erst seit der Mitte des 19. Jahrhunderts da, und er wird
noch von den wenigsten Menschen in seiner vollen Bedeutung verstanden. Aber er
ist da mit einer riesigen Kraft, und es ist heute eine Ubergangszeit zu einer dritten
Welt, die wirklich von der vorhergehenden so verschieden ist, wie diese vorherge-
hende romische von der orientalischen verschieden ist.

Nun, ich mdchte sagen, es ist gewissermassen ein Zeitraum ausgespart worden
zwischen Alexander und Julianus, und in die Mitte dieses Zeitraumes hinein fallt das
Mysterium von Golgatha. Dieses Mysterium von Golgatha wird von der Menschheit
nicht mehr so empfangen wie zur Zeit, da die Menschen die Mysterien begriffen ha-
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ben, sonst wirde man ja ganz andere Vorstellungen von dem Christus gehabt ha-
ben, der in dem Menschen Jesus von Nazareth gelebt hat. Aber nur wenige Men-
schen, die in die Mysterien eingeweihten Zeitgenossen des Mysteriums von Golga-
tha, hatten noch solche Vorstellungen. Die weitaus grésste Zahl der abendlandi-
schen Menschheit hatte keine Vorstellungen, um spirituell das Mysterium von Gol-
gatha zu begreifen. Daher war die erste Art, wie das Mysterium von Golgatha auf
Erden Platz gegriffen hat, die durch dussere Tradition, durch die dussere Uberliefe-
rung. Nur in Eingeweihtenkreisen in den allerersten Jahrhunderten war es so, dass
man auch spirituell begreifen konnte, was mit dem Mysterium von Golgatha ge-
schehen war.

Aber etwas anderes war noch da, wovon ich schon zu einigen von Ihnen in kurz
vorangegangenen Vortrdgen gesprochen habe. Driiben in Hybernia, m Irland, waren
die Nachklange der alten atlantischen Weisheit. In den Mysterien von Hybernia, die
ich Thnen vorgestern skizziert habe, waren flr den Schuler in den zwei suggestiven
Gestalten die Moglichkeiten vorhanden, scharf so die Welt zu sehen, wie sie die al-
ten Atlantier gesehen haben. Und streng in sich abgeschlossen, in eine Atmosphare
von ungeheurem Ernst gehlllt, waren diese Mysterien von Hybernia. Sie waren da
in den Jahrhunderten vor dem Mysterium von Golgatha, sie waren auch da zur Zeit
des Mysteriums von Golgatha. Driben in Asien ging vor sich das Mysterium von
Golgatha, in Jerusalem spielte sich dasjenige ab, was dann traditionell historisch
mitgeteilt wird in den Evangelien. Aber ohne dass irgendein menschlicher Mund ei-
ne Nachricht Uberbracht hatte, ohne dass irgendeine andere Verbindung dagewe-
sen ware, wusste man hellsichtig in den Mysterien von Hybernia in dem Momente,
als das Mysterium von Golgatha sich tragisch vollzog, dass in Palastina das reale
Mysterium von Golgatha vor sich ging. In den Mysterienstétten von Hybernia vollzog
sich das symbolische Bild gleichzeitig. Man lernte dort nicht durch Tradition, man
lernte dort kennen das Mysterium von Golgatha auf spirituelle Art. Und wéhrend sich
das grossartigste, majestétischste Ereignis in Paléstina in dusserer physischer Tat-
sachlichkeit zugetragen hat, hatten sich in den Mysterien von Hybernia jene Kult-
handlungen vollzogen, durch die dort im Astrallichte ein lebendes Bild des Mysteri-
ums von Golgatha da war.

Sie sehen, wie die Dinge verkettet sind, wie tatséchlich, ich mochte sagen, eine
Art Weltentales da ist, indem der alte Zusammenhang mit den Goéttern schwindet.

Im Morgenlande korrumpiert diese alte Gotteranschauung nach dem Brande von
Ephesus. In Hybernia ist sie vorhanden, bleibt sie vorhanden, bis sie, aber da erst in
der nachchristlichen Zeit, auch da verschwindet. Und es entwickelt sich alles, was
vom Mysterium von Golgatha ausstrahlt, durch Tradition, durch miindliche Uberliefe-
rung. Es entwickelt sich Uberhaupt im Abendlande eine Zivilisation, die nur auf
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mundliche Uberlieferung rechnet oder aber spater auf eine aussere Naturforschung,
auf eine rein sinnliche Naturforschung, was ja auf dem Gebiete der Natur entspricht
der blossen Uberlieferung, der schriftichen oder mindlichen Uberlieferung auf ge-
schichtlichem Gebiete.

So dass man sagen kann: Hier ist die Zivilisation der Personlichkeit. Das Spiritua-
listische, das Mysterium von Golgatha wird noch historisch tberliefert, nicht mehr
geschaut (siehe Zeichnung, Seite 82). Man stelle sich das nur lebhaft vor, stelle sich
vor, wie in der Zeit nach Julianus Apostata sich da eine Kultur mit Ausschluss des
Spirituellen ausbreitet. Erst am Ende des 19. Jahrhunderts, vom Ende der siebziger
Jahre an, kam sozusagen ein neuer Ruf aus geistigen HOhen an die Menschheit
heran. Es begann jenes Zeitalter, das ich oftmals als das Michael-Zeitalter charakte-
risiert habe. Heute will ich es von dem Gesichtspunkte aus charakterisieren, dass
ich sage: Es kam jenes Zeitalter, wo der Mensch, wenn er bleiben will beim alten
Materialismus - und ein grosser Teil der Menschheit will zun&chst dabei bleiben -,
dann aber in furchtbare Abgrinde hineinkommen wird. Der Mensch, wenn er blei-
ben will beim alten Materialismus, kommt unbedingt ins Untermenschliche hinunter,
kann sich nicht auf der menschlichen H6he erhalten. Um sich aber auf der mensch-
lichen HOhe zu erhalten, muss der Mensch seine Sinne er6ffnen. Das ist unbedingte
Notwendigkeit vom Ende des 19. Jahrhunderts ab, dass der Mensch er6ffne seine
Sinne den spirituellen Offenbarungen, die seither wiederum zu haben sind.

Es waren gewisse geistige Machte am Werke, die in der Personlichkeit des He-
rostrat, ich méchte sagen, nur ihren ausseren Ausdruck gefunden haben. Herostrat
war sozusagen der letzte Degen, den vorstreckten gewisse geistige Machte von
Asien. Und als Herostrat die Brandfackel in den Tempel von Ephesus hineinschleu-
derte, waren hinter ihm, gewissermassen ihn nur haltend als das Schwert oder als
die Fortsetzung der Brandfackel, damonische Wesenheiten, welche im Grunde ge-
nommen vorhatten, kein Spirituelles hindiberzulassen in diese europaische Zivilisati-
on.

Dem, sehen Sie, widersetzen sich Aristoteles und Alexander der Grosse. Denn
was geschah denn nun eigentlich? Durch die Alexanderziige wurde nach Asien hi-
nibergetragen dasjenige, was Naturwissen des Aristoteles war, und tberall breitete
sich aus ein grindliches Naturwissen. Alexander hatte tberall, nicht nur in Alexand-
ria, in Agypten, sondern tberall driiben in Asien Akademien gegriindet, in denen er
die alte Weisheit festsetzte, so dass diese alte Weisheit da war und lange Zeit ge-
pflegt wurde. Immerzu konnten die griechischen Weisen kommen und fanden dort
ihre Zufluchtstatte. Naturwissen wurde durch Alexander nach Asien getragen.
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Europa konnte dieses tiefere Naturwissen zunachst in aller Ehrlichkeit nicht ver-
tragen. Es wollte nur dusseres Wissen, aussere Kultur, dussere Zivilisation. Daher
nahm von dem, was im Aristotelismus war, sein Schiler Theophrast dasjenige, was
man dem Abendlande lbergeben konnte. Aber in dem steckte noch immer ausser-
ordentlich viel. Die mehr logischen Schriften des Aristoteles bekam das Abendland.
Aber das ist nun eben das Eigentimliche des Aristoteles, dass er sich doch anders
liest, selbst da, wo er abstrakt und logisch ist, als andere Schriftsteller. Man versu-
che es nur einmal mit innerer, spiritueller, auf Meditation gegrtindeter Erfahrung,
den Unterschied herauszufinden zwischen dem Lesen des Plato und dem Lesen
des Aristoteles. Wenn ein moderner Mensch mit einer wirklichen, richtigen geistigen
Empfindung und Grundlage einer gewissen Meditation Plato liest, dann fthlt er nach
einiger Zeit so, wie wenn sein Kopf etwas hoéher als der physische Kopf wéare, wie
wenn er etwas herausgekommen ware aus seinem physischen Organismus. Es ist
das unbedingt bei demjenigen, der nicht nur ganz grob Plato liest, durchaus der Fall.

Bei Aristoteles ist das anders. Bei Aristoteles wird man niemals die Empfindung
gewinnen koénnen, dass man durch die Lektire ausser den Korper kommt. Aber
wenn man den Aristoteles auf Grundlage einer gewissen meditativen Vorbereitung
liest, dann wird man das Gefiihl haben: er arbeitet gerade in dem physischen Men-
schen. Der physische Mensch kommt gerade durch Aristoteles vorwarts. Es arbei-
tet. Es ist nicht eine Logik, die man bloss betrachtet, sondern es ist eine Logik, die
innerlich arbeitet. Aristoteles ist doch noch um ein Stiick hoher als alle die Pedan-
ten, die hinterher gekommen sind und Logik aus dem Aristoteles gebildet haben.
Aristoteles' logische Werke sind in einer gewissen Beziehung nur dann richtig aufge-
fasst, wenn sie als Meditationsbiicher aufgefasst werden. So dass ein Merkwurdiges
vorliegt. Denken Sie sich einmal: Wenn auf das Abendland einfach Gibergegangen
wéren von Makedonien nach dem Westen, nach Mitteleuropa und Stdeuropa, die
naturwissenschaftlichen Schriften des Aristoteles, sie wirden in einer Weise aufge-
nommen worden sein, die unheilvoll geworden ware. Gewiss, die Menschen hatten
manches aufgenommen, aber es ware unheilvoll geworden. Denn dasjenige, was
naturwissenschaftlich - ich habe eine Probe davon gegeben - Aristoteles zum Bei-
spiel dem Alexander zu Uberliefern hatte, das musste aufgefasst werden mit Seelen,
die doch noch berthrt worden waren von dem Wesen der ephesischen Zeit, der vor
dem Brande von Ephesus liegenden Zeit. Die konnte man nur driiben in Asien fin-
den oder im agyptischen Afrika. So dass durch die Alexanderziige hinibergegangen
war nach Asien die Naturwesenheits- Erkenntnis und -Einsicht (es wurde am Tafel-
bild - siehe Tafel IV - weitergezeichnet; orange nach rechts), und in abgeschwachter
Gestalt kam sie spater durch alle méglichen Zige Gber Spanien heriiber nach Euro-
pa, aber m einem sehr durchgesiebten, abgeschwéchten Zustande (gelb von rechts
nach links).
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Dasjenige aber, was direkt heribergekommen war, das waren die logischen
Schriften des Aristoteles, war das Denkerische des Aristoteles. Und das lebte fort,
lebte fort in der mittelalterlichen Scholastik.

Ja, und jetzt haben wir diese zwei Stromungen. Immer haben wir auf dem Grunde
der mitteleuropéischen Einsichten dasjenige, was, ich mochte sagen, unansehnlich
in weiten Kreisen von sogar etwas primitiven Menschen sich weiter fortpflanzt. Se-
hen Sie nur einmal, wie die Saat, die Alexander einstmals nach Asien hintibergetra-
gen hat, die auf allen mdglichen Wegen erst tiber Arabien und so weiter, dann aber
auch auf den Landwegen durch die Kreuzfahrer nach Europa gekommen war, wie
das uberall lebt, aber unansehnlich, an verborgenen Statten. Dahin kommen Leute
wie Jakob Béhme, wie Paracelsus, wie zahlreiche andere, die das aufnehmen, was
auf solchen Umwegen in die breiten primitiven Kreise Europas gekommen ist. Wir
haben eine volkstimliche Weisheit hier Ubermittelt, viel mehr, als man gewo6hnlich
glaubt. Die lebt. Und sie rinnt manchmal in solche Reservoirs wie Valentin Weigel,
wie Paracelsus, wie Jakob Bo6hme, wie viele andere, deren Namen viel weniger ge-
nannt werden; reichlich glanzt auf dasjenige, was da in Europa spat erst angekom-
mener Alexandrinismus war oder ist, in Basilius Valentinus und so weiter. In Klos-
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tern lebte eine wirkliche alchimistische Weisheit, die aber nicht bloss aufklarte tber
einige Verwandlungen der Stoffe, die aufklarte tber innerste Eigenttimlichkeiten der
menschlichen Verwandlungen selber im Weltenall. Und die anerkannten Gelehrten
beschéftigen sich mit einem allerdings entstellten, durchgesiebten, verlogisierten
Aristoteles; aber dieser Aristoteles, mit dem sich die Scholastik und spater die Wis-
senschaft beschaftigen als Philosophie, dieser Aristoteles wird doch dem Abendlan-
de zum Segen. Denn erst im 19. Jahrhundert, als man nichts mehr verstand von
Aristoteles, als man den Aristoteles nur noch studiert, als ob man ihn lesen sollte,
als ob man nicht ihn Uben sollte, als ob er nicht ein Meditationsbuch wére, erst im
19. Jahrhundert kommt es dahin, dass die Menschen nichts mehr haben von Aristo-
teles, weil er nicht mehr in ihnen wirkt und lebt, sondern weil sie ihn bloss noch stu-
dieren, weil er nicht ein Ubungsbuch ist, sondern ein Studienobjekt. Bis ins 19-
Jahrhundert herein war er ein Ubungsbuch. Aber sehen Sie, im 19. Jahrhundert
geht ja alles so, dass dasjenige, was friiher Ubung war, was Kénnen war, dass das
sich umwandelt in abstraktes Wissen.

In Griechenland - nehmen wir diese andere Linie, durch die sich die Sache auch
charakterisiert -, in Griechenland hat man Vertrauen dazu, dass aus dem ganzen
Menschen heraus noch das kommt, was der Mensch als Einsicht hat. Der Lehrer ist
der Gymnast. Aus dem ganzen Menschen in seiner korperlichen Bewegung, in der
die Gotter wirken, kommt das zustande, was dann gewissermassen heraufkommt
und zu menschlicher Einsicht wird. Der Gymnast ist der Lehrer. In Rom tritt spater
an die Stelle des Gymnasten der Rhetor. Das ist schon etwas abstrahiert vom gan-
zen Menschen, aber es ist wenigstens noch etwas da, was zusammenhangt mit ei-
nem Tun des Menschen in einem Teil des Organismus. Was wird alles bewegt,
wenn wir reden! Wie lebt das Reden in unserem Herzen, in unserer Lunge, wie in
unserem Zwerchfell und weiter hinunter! Es lebt nicht mehr so intensiv im ganzen
Menschen wie dasjenige, was der Gymnast getrieben hat, aber es lebt immerhin in
einem grossen Teil des Menschen. Und die Gedanken sind dann nur ein Extrakt aus
dem, was im Reden lebt. Der Rhetor tritt an die Stelle des Gymnasten. Der Gymnast
hat es mit dem ganzen Menschen zu tun. Der Rhetor hat es nur noch zu tun mit
dem, was gewissermassen die Gliedmassen schon ausschliesst und also aus einem
Teil des Menschen herauf in den Kopf dasjenige schickt, was Einsicht ist. Und die
dritte Stufe, die kommt erst in der Neuzeit herauf: das ist der Doktor, der nichts mehr
abrichtet als den Kopf, der nur mehr auf die Gedanken sieht. Es ist ja so geworden,
dass sozusagen noch im 19. Jahrhundert an einzelnen Hochschulen Professoren
der Eloquenz ernannt worden sind, aber sie haben diese Professur nicht mehr aus-
uben kdnnen, weil es nicht mehr Ublich war, etwas zu geben auf das Reden, welil
alles nur noch denken wollte. Die Rhetoren starben aus. Diejenigen, die nur noch
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das Geringste am Menschen vertraten, die Doktoren, die nur noch den Kopf vertra-
ten, die wurden die Fuhrer der Bildung.

Und so war es wirklich, als der echte Aristoteles lebte, Ubung, Askesis, Exerziti-
um, was aus dem Aristoteles folgte. Und diese zwei Stromungen verblieben sogar.
Derjenige, der nicht ganz jung ist und der bewusst mitgemacht hat, was sich ab-
spielte ab Mitte bis in die letzten Jahrzehnte des 19- Jahrhunderts, der weiss schon,
wenn er etwas herumgekommen ist in der Art, wie etwa der Paracelsus unter dem
Landvolke herumgegangen ist, der weiss schon, dass schliesslich die letzten Uber-
reste mittelalterlichen Volkswissens, aus dem Jakob B6hme, aus dem Paracelsus
geschopft hat, da waren bis in die siebziger, achtziger Jahre des 19. Jahrhunderts
hinein. Und schliesslich, auch das ist wahr. Namentlich innerhalb gewisser Orden
und im Leben gewisser enger Kreise hat sich ein gewisser Aristotelismus der Praxis,
der inneren Seelenpraxis auch noch erhalten bis in die letzten Jahrzehnte des 19.
Jahrhunderts herein. Und man darf schon sagen: Man konnte noch kennenlernen
auf der einen Seite die letzten Auslaufer desjenigen, was von Alexander vom Aristo-
telismus hintber nach Asien getragen worden war, was auf der anderen Seite durch
Vorderasien, Afrika, Uber Spanien heriibergekommen ist und in solchen Leuten wie
Basilius Valentinus und in Spateren auflebte als volkstiimliche Weisheit, aus der ja
auch Jakob Bohme, Paracelsus und zahlreiche andere geschopft haben. Es ist auf
anderem Wege auch wiederum zurickgekommen durch die Kreuzfahrer. Aber es
war da in den breiten Massen des Volkes, und man konnte es noch finden. Man
konnte noch in den letzten Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts sagen: Gott sei Dank,
dass da noch, wenn auch kaum erkennbar, wenn auch korrumpiert, die letzten Aus-
lAufer desjenigen lebten, was als alte Naturwissenschaft durch die Alexanderziige
nach Asien hintibergetragen worden ist. Was da noch von alter Alchimie, von alter
Erkenntnis und den Zusammenhéngen der Natursubstanzen und Naturkrafte auf
ganz merkwlrdige Weise im primitiven Volkstume lebte, das waren die letzten
Nachklange. Heute sind sie erstorben, heute sind sie nicht mehr da, sind nicht mehr
zu finden, ist in ihnen nichts mehr zu erkennen.

Ebenso war da bei gewissen einzelnen Leuten, die man kennenlernen konnte,
aristotelische Geistesschulung. Heute ist sie nicht mehr da. Es war bewahrt dasjeni-
ge, was dazumal nach dem Osten hintubergetragen war (Fortsetzung der Tafel-
zeichnung; rot von rechts nach links), und dasjenige, was auf dem Umwege von
Aristoteles' Schiiler Theophrastus nach dem Westen hintibergetragen war (blau von
der Mitte nach links). Dasjenige aber, was nach dem Osten hintubergetragen war,
das war wiederum zuriickgekommen. Und man kann sagen: In den siebziger, acht-
ziger Jahren des 19. Jahrhunderts konnte angeknlpft werden mit neuem, unmittel-
barem spirituellem Erkennen an dasjenige, was in den letzten Auslaufern ankntpfte

an jene Ereignisse, die ich Ihnen geschildert habe. Das ist ein wunderbarer Zusam-
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menhang, denn man sieht daraus, dass die Alexanderziige und der Aristotelismus
da waren, um den Faden mit dem alten Spirituellen aufrechtzuerhalten, um Ein-
schlage zu haben in dasjenige, was materielle Kultur werden sollte, Einschlage zu
haben, die gerade reichen, bis neue spirituelle Offenbarungen kommen sollten.

Sehen Sie, unter solchen Gesichtspunkten nimmt es sich ja wirklich so aus, und
es ist dies wahr, dass scheinbare Unfruchtbarkeiten sich gerade als ausserordent-
lich bedeutungsvoll im geschichtlichen Werden der Menschheit erweisen. Man kann
leicht davon sprechen,
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dass die ganze Alexander-Expedition nach Asien und Agypten hintiber dennoch ver-
flutet ware. Sie ist nicht verflutet. Man kann sagen, dass der Aristotelismus im 19.
Jahrhundert aufgehdort hat. Er hat nicht aufgehort. Beide Stromungen haben gereicht
bis dahin, wo es moglich ist, ein neues spirituelles Leben zu beginnen.

Ich habe Ihnen ja an verschiedenen Orten Ofter gesagt, dass dieses neue spiritu-
elle Leben gerade am Ende der siebziger Jahre des 19. Jahrhunderts begonnen
werden konnte in den ersten Andeutungen und dann mit dem Ende des Jahrhun-
derts immer mehr und mehr. Heute haben wir die Aufgabe, den vollen Strom des
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geistigen Lebens, der, ich méchte sagen, von den Hohen zu uns kommt, aufzufan-
gen. Und so stehen wir heute drinnen in einem wirklichen Ubergang der geistigen
Menschheitsentfaltung. Und werden wir uns nicht bewusst dieser merkwtrdigen Zu-
sammenhange und dieser Anknupfung an Fruheres, dann schlafen wir eigentlich
gegenuber den wichtigsten Ereignissen, die sich um uns herum im geistigen Leben
abspielen. Und wieviel wird eigentlich heute wirklich geschlafen gegenuber den al-
lerwesentlichsten Ereignissen! Anthroposophie sollte aber dasein, um den Men-
schen zu erwecken.

Und ich glaube, fir alle diejenigen, die jetzt hier bei dieser Weihnachtstagung ver-
sammelt sind, gibt es einen Impuls einer moglichen Erweckung. Sehen Sie, wir ste-
hen ja unmittelbar vor dem Tage und werden uns in dieser Tagung eben bis zu dem
Jahren dieses traurigen Ereignisses hindurchfinden missen, wir stehen vor jenem
Tage, da die furchtbaren Feuergarben aufloderten, die das Goetheanum verzehrten.
Und mag nun die Welt denken, wie sie will, (iber dieses Feuerverzehren des Goe-
theanum, in der Entwickelung der anthroposophischen Bewegung bedeutet dieser
Brand etwas Ungeheures. Aber man beurteilt ihn doch nicht in seiner vollen Tiefe,
wenn man nicht hinschaut auf der einen Seite, wie diese physischen Feuerflammen
dazumal aufschlugen, als in merkwirdiger Art - ich werde davon noch sprechen in
den néchsten Tagen - von den Orgelpfeifen, von anderem Metallischem das sen-
gende Metallische in die Flammen hineinloderte, so dass diese merkwirdigen Far-
bungen der Flammen entstanden. Dann musste man die Erinnerung mit hintber-
nehmen in das verflossene Jahr. Aber in dieser Erinnerung muss leben die Tatsa-
che, dass Physisches Maja ist, dass wir die Wahrheit aus den Feuerflammen in dem
geistigen Feuer zu suchen haben, das wir nunmehr anzufachen haben in unseren
Herzen, in unseren Seelen. Aufgehen sollte uns in dem physisch brennenden Goe-
theanum das geistig wirksame Goetheanum.

Ich glaube nicht, dass das in vollem weltgeschichtlichem Sinne geschehen kann,
wenn man nicht sieht auf der einen Seite das uns teuer gewordene Goetheanum in
der furchtbaren gigantischen Flamme auflodern und im Hintergrunde den anderen
frevelhaften Brand von Ephesus, wo Herostrat die Brandfackel hineinwarf, geleitet
von damonischen Machten. In dem Zusammenempfinden desjenigen, was da im
Vordergrunde, und desjenigen, was im Hintergrunde steht, wird man vielleicht doch
ein Bild gewinnen kdnnen, das tief genug in unser Herz hineinschreiben kann, was
wir vor einem Jahre verloren haben und was wir mit allen Kraften wieder erbauen
mussen.
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|« 07 DAS VERLORENGEHEN DES WISSENS

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Das Verlorengehen des Wissens um den Zusammenhang des Menschen
mit der Welt in der Neuzeit

Der letzte grosse historische Einschnitt: der Ubergang in das Zeitalter der Bewusstseinsseele.
Das Wissen noch im Mittelalter um die Entsprechung von Mikrokosmos und Makrokosmos. Die
Unterschiedlichkeit der Metalle in der Natur oder im Menschen; feinste Arten des Substanzaus-
tausches zwischen Mensch und Kosmos. Der physische Mensch und die Kréfte der Erde. Die
Krafte des Weltenumkreises und der Atherleib; Verdeutlichung dieser Kréfte am Eiweiss, insofern
es Trager der Fortpflanzung ist. Ablesbarkeit des Wirkens der Erden- bzw. Umkreiskréfte an der
menschlichen Gestalt: Beine, Kopf, Arme. Der Astralleib und die Kréfte von ausserhalb des Rau-
mes. Beispiele fur das Sicheinfligen der irdischen Kréafte in das Atherische bzw. in das Astral-
Atherische: Fortpflanzung der Gallwespe; die Beziehung von Biene, Blume und Wabenbau zu der
Bildung der Quarzkristalle. Die Notwendigkeit erneuerter Einsicht in das Zusammenwirken der
Wesensglieder des Menschen und den Zusammenhang mit den Naturreichen; die Grundlagen
einer neuen Heilkunde. Die Beziehung der Ich-Organisation zu allem Mineralischen; die Ich-
Organisation und die Warme; die Verwandlung alles Festen, Flussigen, Luftigen und Warmehatf-
ten durch die Aufnahme der Ich-Organisation.

Siebenter Vortrag, Dornach, 30. Dezember 1923

Der letzte grosse Einschnitt in der geschichtlichen Entwickelung der Menschheit
ist der ja oftmals erwahnte im ersten Drittel des 15. Jahrhunderts etwa, wo der
Ubergang stattfindet von dem, was man nennt die Entwickelung der Verstandes-
oder Gemlutsseele in die Bewusstseinsseele hinein. Wir leben ja in einem Zeitalter,
in dem in der Menschheit vorzugsweise die Entwickelung der Bewusstseinsseele
stattfindet, und in diesem Zeitalter ist verlorengegangen eine wirkliche Einsicht in
den Zusammenhang des Menschen mit den tieferen Impulsen und Kréften der Na-
tur, das heisst des Geistes in der Natur. Wir reden heute sogar, wenn wir vom Men-
schen und seiner physischen Konstitution reden, zum Beispiel von den chemischen
Stoffen, wie sie der Chemiker heute feststellt als sogenannte Elemente. Aber es hat
fur die Erkenntnis des Menschen ungefahr nicht mehr Wert, zu wissen, dass irgend-
ein Nahrungsmittel Kohlenstoff, Stickstoff und so weiter enthalt, als fur die Mechanik
der Uhr, zu wissen, dass diese Uhr aus Glas und meinetwillen Silber und einigen
anderen Stoffen noch besteht. All dieses, was das Substantielle zurtickfihrt auf die-
se ausserste stoffliche Abstraktion, Wasserstoff, Sauerstoff und so weiter, liefert im
Grunde genommen keine wirkliche Erkenntnis des Menschen. Geradeso wie der
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Mechanismus der Uhr erkannt werden muss aus einem Kraftesystem-
Zusammenhange, so muss die Wesenheit des Menschen erkannt werden aus der
Art und Weise, wie die verschiedenen Impulse der Welt, die in den Reichen der Na-
tur verteilt sind, die in anderer Weise in der Welt wirken, nun im Menschen gerade
zur Geltung kommen. Aber dasjenige, was verhaltnismassig noch, wenn auch schon
degeneriert, doch so vorhanden war, dass instinktiv gut angelegte Naturen bis ins
14., 15. Jahrhundert etwas damit machen konnten, das ist, mit Ausnahme einiger
Menschen wie Paracelsus, Jakob B6hme und so weiter, nach und nach voéllig verlo-
rengegangen: ein wirkliches Hineinblicken in den Zusammenhang des Menschen
mit der Welt.

Was weiss zum Beispiel die neuere Wissenschatft, die sich allmahlich seit dem 15.
Jahrhundert herausgebildet hat, tber die Beziehung, sagen wir, der pflanzlichen,
der tierischen Welt zum Menschen! Sie untersucht eben die Pflanzen auf ihre che-
mischen Bestandteile und versucht dann irgendwie die Bedeutung dieser chemi-
schen Bestandteile auf den Menschen zu studieren; versucht dann eventuell, sich
Vorstellungen zu bilden - meistens unterlasst sie es auch - tber die Wirkung der
Substanzen auf den gesunden und kranken Menschen. Aber all dies liefert im
Grunde nur Erkenntnisfinsternis um den Menschen. Es handelt sich heute durchaus
darum, wenn man auf Grundlage geschichtlicher Einsicht in Menschenerkenntnis
vorzuriicken geneigt ist, die Beziehungen des Menschen zur aussermenschlichen
Natur wiederum kennenzulernen.

Bis zu dem letzten grossen Umschwung, bis ins 15. Jahrhundert herein, haben
die Menschen ein deutliches Gefuhl davon gehabt, welch grosser Unterschied be-
steht zwischen Metallen in der &usseren Natur und Metallen, die in irgendeiner Wei-
se zum Vorschein kommen, wenn man das Substantielle des Menschen, das Stoffli-
che des Menschen ins Auge fasst, sagen wir zum Beispiel das Eisen in seinen ver-
schiedenen Bindungen im menschlichen Organismus oder die Magnesia oder der-
gleichen. Fur dieses, dass es solche Metalle gibt, die sich auch zeigen, wenn man
den menschlichen Organismus selber untersucht, und solche Metalle, die in der
ausseren Natur vorhanden sind, die sich nicht finden zunachst, wenn man den
menschlichen Organismus untersucht, fur diesen Unterschied in der Metallitat der
Erde hatte man bis ins 15. Jahrhundert eine tiefe, griindliche Empfindung. Denn
man sagte sich: Der Mensch ist ein Mikrokosmos. In irgendeiner Weise findet sich in
ihm alles, was sich draussen in der Welt im Makrokosmos findet. - Dies ist ja nicht
irgendein allgemeines abstraktes Prinzip, sondern es folgt fir den, der irgendwie
jemals der Initiationswissenschaft nahegetreten ist, als mit dem Wesen des Men-
schen und dem Wesen der Welt notwendig verbunden. Denn man kommt nur zu ei-
ner wirklichen Erkenntnis des Menschen, wenn man die ganze Natur mit allen ihren

Impulsen und substantiellen Inhalten zusammentragt, dann bekommt man ein Bild,
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eine Imagination vom Wesen des Menschen. Und in diesem Bilde, in dieser Imagi-
nation storte es, wenn man irgend etwas draussen in der Natur hatte, das im Men-
schen selber sich nicht finden kénnte. - So dachte eine Personlichkeit, die im Begin-
ne, sagen wir, noch des 9., 10., 11. nachchristlichen Jahrhunderts Naturforscher
war. Aber man wusste ja damals auch, dass dasjenige, was der Mensch aufnimmt
durch seine physische Ernahrung, nur ein Teil dessen ist, wodurch der Mensch sei-
ne physische Organisation und Uberhaupt seine Organisation unterhalt, vielleicht
gar nicht einmal der wichtigste.

Nun, nahe liegt es ja, aufzusteigen von der physischen Ernahrung zu der Atmung,
die ja auch ein Stoffwechsel ist. Aber weiter aufzusteigen fallt dem heutigen Men-
schen nicht ein. Dem Naturforscher vor dem 15. Jahrhundert war es klar, dass der
Mensch, wenn er sein Auge anwendet zum Wahrnehmen, nicht bloss sieht mit dem
Auge, sondern dass durch das Auge wahrend des Wahrnehmeprozesses in unend-
lich feiner Verteilung Substantielles aus dem Weltenall aufgenommen wird. Und so
durch das Auge, so durch das Ohr, so aber auch durch andere Organisationsbe-
standteile des Menschen. Und als etwas Allerwichtigstes sah man an, dass der
Mensch dasjenige, was er nicht in grober Weise in sich enthélt, sagen wir zum Bei-
spiel Blei, dass er das aufnimmt aus der unendlich feinen Verteilung, in der es vor-
handen ist da, wo man es zuné&chst nicht vermutet. Blei ist ein Metall, das der
Mensch zunachst nachweisbar nicht in sich hat. Aber Blei ist ein Metall, das ausge-
breitet ist, in sehr grosser Verdinnung ausgebreitet ist im ganzen, fur den Men-
schen in Betracht kommenden Kosmos. Und das Blei nimmt der Mensch auf aus
dem Kosmos durch viel feinere Prozesse, als es der Atmungsprozess ist. Der
Mensch sondert fortwahrend in peripherischer Richtung von sich Substanz ab. Sie
schneiden sich nicht nur die Nagel, sondern Sie sondern von der Haut fortwéhrend
Substanz ab. Aber das ist nicht nur ein Fortgehen, sondern wahrend die Substanz
fortgeht, wird andere Substanz aufgenommen.

Sehen Sie, in diesen Gedankengéngen lebte so ein Naturforscher des 9., 10., 11.,
12. Jahrhunderts noch im Mittelalter. Fur ihn war es ja noch nicht die Waage, waren
es noch nicht die groben Messinstrumente, durch die er bestimmte, wie die Sub-
stanzen, wie die Krafte wirken, sondern es war ein Eingehen auf die inneren Quali-
taten der Natur, auf die inneren Impulse der Natur und den Zusammenhang der Na-
tur mit dem Menschen. Dadurch wusste man viele Dinge bis zu diesem 15. Jahr-
hundert, die man anfangen wird missen wiederum zu wissen, denn im Grunde ge-
nommen weiss man heute tber den Menschen gar nichts.

Wir sagen ja zunachst, indem wir die Konstitution des Menschen aufsuchen, um,
ich mOchte sagen, eine Art Klassifizierung, eine Art allgemeinen Plan zu geben: Der
Mensch ist zusammengesetzt aus dem physischen Leib, dem &atherischen Leib, dem
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astralischen Leib, dem Ich oder der Ich-Organisation. - Gut, das sind ja zunachst
Worte. Es ist gut, wenn man bei diesen Worten anfangt; ein bisschen etwas kann
jeder sich darunter vorstellen. Aber will man diese Dinge gebrauchen in der Le-
benspraxis, will man sie namentlich gebrauchen in der Heilkunde, die ja die wich-
tigste Lebenspraxis ist, die aus der Erkenntnis des Menschen folgen kann, dann
kann man bei den Worten nicht stehenbleiben, dann muss man eingehen auf dasje-
nige, was die Worte mit einem wirklichen Inhalte ausfullt. Da fragen wir zunéachst:
Physischer Leib, wie kommen wir zu einer Vorstellung des physischen Leibes? - Sie
werden gleich nachher sehen, warum ich diesen Begriff entwickle. Wie kommen wir
zu einer Vorstellung des physischen Leibes? Nun, wenn wir irgendeinen Gegens-
tand auf der Erde haben ausser dem Menschen, sagen wir einen Stein: er fallt zur
Erde. Wir sagen, er ist schwer, er wird von der Erde angezogen, er hat ein Gewicht.
Wir finden noch andere Kréafte, die wirken. Wenn der Stein sich zum Kiristall bildet,
wirken in ihm formbildende Krafte. Die sind aber verwandt den irdischen Kraften.
Kurz, wir haben, indem wir um uns blicken in der Welt, Stoffe, die dem irdischen
Wesen unterworfen sind. Halten wir das fest: Wir haben Stoffe, die dem irdischen
Wesen unterworfen sind.

Wer solche Dinge nicht ordentlich ins Auge fasst, der wird kommen und wird ei-
nem ein Stick Kohle zeigen, schwarze Kohle. Was ist das in Wirklichkeit? Es ist
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dies schwarze Kohle nur in der Nahe der Erde, denn in dem Augenblicke, wo man
diese Kohle auch nur eine verhaltnismassig kurze Strecke von der Erde weg hatte,
ware sie nicht mehr so. Alles, was an ihr die Kohle zur Kohle macht, sind die Krafte
der Erde. Sie kdnnen also sagen: Wenn ich hier die Erde habe, dann sind die Krafte
der Erde hier im Irdischen, aber auch in jedem Gegenstande, den ich hier auf Erden
habe. Und der physische Leib des Menschen ist zwar sehr zusammengesetzt, aber
im Grunde genommen auch ein Gegenstand, der diesen physischen Kraften der Er-
de unterworfen ist, den Kraften, die vom Erdenmittelpunkte kommen. Das ist physi-
scher Leib des Menschen, was unterworfen ist den Kraften, die vom Erdenmittel-
punkte kommen (Pfeile nach auswarts). - Nun sind auf der Erde aber auch andere
Krafte. Diese Krafte kommen vom Umkreis (Pfeile einwérts). Denken Sie sich ein-
mal, ich gehe in ganz unbestimmte Weiten hinaus. Dann wirken von den unbe-
stimmten Weiten her Krafte, gerade umgekehrt den Kraften der Erde. Die wirken
von Uberall herein. Ja, es gibt solche Krafte, die von tUberall hereinwirken, die von
allen Richtungen der Welt Uberall hereinwirken gegen den Mittelpunkt der Erde zu.
Man kann eine ganz bestimmte konkrete Vorstellung von diesen Kraften bekom-
men, und zwar auf folgende Art.

Die wichtigste Substanz, die dem Organismus zugrunde liegt, dem pflanzlichen,
dem tierischen, dem menschlichen Organismus, ist das Eiweiss. Das Eiweiss liegt
aber auch zugrunde dem Keim eines neuen pflanzlichen, tierischen, menschlichen
Organismus. Von einer Keimzelle geht das aus, von einer befruchteten Keimzelle,
was sich als pflanzlicher, tierischer, menschlicher Organismus entwickelt. Die Sub-
stanz ist das Eiweiss. Man stellt sich heute vor, weil man Uberall phantasiert, statt
wirkliche Wissenschatft zu treiben: Das Eiweiss, das ist halt eine kompliziert zusam-
mengesetzte Substanz aus, wie man sagt, Kohlenstoff, Sauerstoff, Wasserstoff,
Stickstoff, Schwefel, etwas Phosphor - recht kompliziert zusammengesetzt. - So
dass man eigentlich schon das Ideal einer Zusammensetzung, wie der Atomist
denkt, im Eiweiss hat. Man musste ganz kompliziert da die Atome und Molekile
hineinzeichnen. Und dann, dann bildet sich im Muttertier oder in der
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Mutterpflanze dieses komplizierte Eiweissmolekil, oder wie man es nennen will; das
entwickelt sich dann weiter, und es entsteht das neue Tier daraus durch reine Ver-
erbung. Aber das ist ja alles vor dem geistigen Blicke der reine Unsinn. In Wirklich-
keit ist es so, dass das Eiweiss des Muttertieres nicht kompliziert zusammengesetzt
ist, sondern vollig korrumpiert wird und chaotisch wird. Das Eiweiss, das der Korper
in sich sonst enthalt, das ist noch einigermassen geordnet, aber ein Eiweiss, das
der Fortpflanzung zugrunde liegt, das ist gerade dadurch ausgezeichnet, dass es
innerlich vollig chaotisch durcheinandergerittelt ist, dass die Materie vollstandig zu-
rickgefuhrt wird ins Chaos, gar keine Struktur mehr hat, sondern eben ein Haufen
von Substanz ist, die dadurch, dass sie ganz in sich zerschlissen, zerfetzt, zerstort
ist, nicht mehr der Erde unterworfen ist. Solange das Eiweiss noch irgendwie inner-
lich zusammenhalt, so lange ist es den zentralen Kraften der Erde unterworfen. In
dem Augenblick, wo das Eiweiss innerlich zerkliftet wird, kommt es unter den Ein-
fluss der ganzen Weltensphare. Die Krafte wirken von tberallher herein, und es ent-
steht das kleine Eiweissklimpchen, das der Fortpflanzung zugrunde liegt, als ein
Abbild des ganzen, zunachst uns Uberschaubaren Weltenalls. Jedes einzelne Ei-
weissklimpchen ist ein Abbild des ganzen Weltenalls, weil die Eiweisssubstanz zer-
Kliftet, zerstort, ins Chaos ubergefuhrt wird und dadurch gerade als Weitenstaub
geeignet gemacht wird, dem ganzen Kosmos unterworfen zu werden. Davon weiss
man heute nichts mehr.

Heute glaubt man: Nun ja, das alte Huhn, das hat eben das komplizierte Eiweiss.
Es wird in das Ei hineingebracht. Dann entsteht das neue Huhn, das ist das fortge-
setzte, weiterentwickelte Eiweiss. Dann wird wiederum Keimsubstanz, und so geht
das weiter von Huhn zu Huhn. - Aber so ist es eben nicht. Jedesmal, wenn der
Ubergang von einer Generation zu der nachsten ist, wird das Eiweiss ausgesetzt
dem ganzen Kosmos. So dass wir sagen missen: Wir haben auf der einen Seite die
irdischen Substanzen, die unterworfen sind den irdischen zentralen Kraften, aber wir
konnen sie in gewissen Verhaltnissen auch unterworfen denken den Kraften, die
von den Grenzen des Weltenalls her Uberall hereinwirken. Diese Krafte, die letzte-
ren, das sind nun diejenigen, die im menschlichen Atherleib wirken; der ist unterwor-
fen den Kréften des Kosmos. - Sehen Sie, jetzt haben wir reale Vorstellungen vom
physischen Leib und Atherleib. Stellen Sie sich jetzt die Frage: Was ist Ihr physi-
scher Leib? - Er ist derjenige, der den Kraften unterworfen ist, die vom Mittelpunkt
der Erde ausgehen. Was ist Ihr Atherleib? - Es ist dasjenige an Ihnen, was den Kréaf-
ten unterworfen ist, die von Uberall her aus der Peripherie hereinkommen. Sie kon-
nen es auch zeichnen. Denken Sie einmal: Wir haben hier den Menschen. Sein
physischer Leib ist derjenige, der, wenn es da dem Mittelpunkt der Erde zugeht
(rot), den Kraften unterworfen ist, die nach dem Mittelpunkte der Erde gehen. Sein

92



Atherleib ist der (gruin), welcher den Kraften unterworfen ist, die tberall von dem
Ende des Weltenalls hereinkommen. Jetzt haben wir ein Kraftesystem im Men-
schen: die Krafte, die hinunterziehen, die eigentlich in allen Organen
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sind, welche senkrecht stehen, und diejenigen Krafte, die von aussen hereinkom-
men, die eigentlich in dieser Weise tendieren (siehe Pfeile). Das konnen Sie aus der
Form des Menschen formlich ablesen, wo die eine Art und die andere Art mehr ver-
treten ist. Wenn Sie die Beine studieren, so werden Sie sagen: Die Beine haben ihre
Form selbstverstandlich aus dem Grunde, weil sie den Erdenkraften mehr ange-

passt sind.
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Der Kopf ist mehr den Kraften der Peripherie angepasst. - Ebenso kbnnen Sie die
Arme studieren. Das ist ganz besonders interessant. Halten Sie die Arme an den
Korper angedriickt: sie sind unterworfen den Kraften, die nach dem Mittelpunkte der
Erde hingehen. Haben Sie die Arme in lebendiger Bewegung, dann unterwerfen Sie
selber Ihre Arme den Kraften, die von uberallher aus der Peripherie hereinkommen.

Sehen Sie, das ist der Unterschied zwischen Beinen und Armen. Die Beine sind
eindeutig unterworfen den zentralen Kréaften der Erde, die Arme sind nur bedin-
gungsweise in einer gewissen Haltung unterworfen den zentralen Kraften der Erde.
Der Mensch kann sie herausheben aus den zentralen Kraften der Erde und hinein-
fugen in die Krafte, die wir die atherischen nennen, die von der Peripherie Uberall
herkommen. So kann man aber auch fur die einzelnen Organe wirklich Gberall se-
hen, wie diese Organe eingefiigt sind dem Weltenall.

Nun haben Sie physischen Leib, Atherleib. Was ist es aber mit dem astralischen
Leib? Im Raume gibt es ja keine dritte Art von Kréften mehr. Die gibt es nicht mehr.
Der astralische Leib, der hat seine Krafte von ausserhalb des Raumes. Der atheri-
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sche Leib hat sie von der Peripherie Uberall herein, der astralische Leib, der emp-
fangt sie von ausserhalb des Raumes.

Man kann geradezu an gewissen Stellen der Natur aufsuchen, wie sich die physi-
schen Krafte der Erde hineinfligen in die atherischen Krafte, die von allen Seiten he-
rankommen. Denken Sie einmal: Eiweiss, das ist zunachst in der physischen Erde
vorhanden. Solange im Eiweiss chemisch irgendwie konstatierbar sind Schwefel,
Kohlenstoff, Sauerstoff, Stickstoff, Wasserstoff, so lange ist das Eiweiss eben den
physischen Erdenkraften unterworfen. Kommt das Eiweiss in die Sphéare der Fort-
pflanzung, dann wird es herausgehoben aus den physischen Kraften. Die Krafte des
Umfanges des Weltenalls beginnen auf das zerkliftete Eiweiss zu wirken, und es
entsteht neues Eiweiss als Abbild des ganzen Weltenalls.

Aber sehen Sie, manchmal stellt sich folgendes heraus: die Zerkliftung kann nicht
weit genug gehen. Es kann Eiweisssubstanz da sein, die misste, damit zum Bei-
spiel bei irgendeinem Tiere Fortpflanzung geschehen kann, im abgelegten Ei zer-
kliftet werden kdnnen, damit sie sich figen kann den Kraften des ganzen Welte-
nalls. Aber das Tier ist in irgendeiner Weise verhindert, solche Eiweisssubstanz zur
Fortpflanzung zu liefern, die einfach sich einfiigen kann in den ganzen Makrokos-
mos. Fortpflanzungsfahige Eiweisssubstanz muss sich in den ganzen Makrokosmos
einfigen. Das Tier, sagen wir, ist verhindert, fortpflanzungsfahige Eiweisssubstanz
ohne weiteres zu bilden, zum Beispiel die Gallwespe. Was tut daher die Gallwespe?
Die Gallwespe legt ihr Ei in irgendeinen Pflanzenteil hinein. Sie haben Uberall diese
Gallen an den Eichen, an anderen Baumen, wo die Gallwespen ihre Eier ablegen.
Dann sehen Sie an dem Blatt zum Beispiel diese merkwtrdigen Gallen:
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da drinnen ist ein Gallwespen-Ei. Warum geschieht das so? Warum wird da das Ei
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der Gallwespe, sagen wir, in das Eichenblatt hineingelegt, so dass dieser Gallapfel
entsteht, in welchem aber das Ei drinnen ist, das sich jetzt entwickeln kann? Frei
konnte es sich nicht entwickeln. Das ist aus dem Grunde, weil das Pflanzenblatt in
sich einen &therischen Leib hat. Der ist angepasst dem ganzen Weltenather, und
der kommt zu Hilfe dem Ei der Gallwespe. Das Ei der Gallwespe kann allein sich
nicht helfen. Daher legt es die Gallwespe in einen Pflanzenteil hinein, wo schon
Atherleib drinnen ist, der sich einfligt dem ganzen Weltenather. Also die Gallwespe
kommt an die Eiche heran, um ihre Eiweisssubstanz zur Zerkliftung zu bringen,
damit die Weltenperipherie auf dem Umwege durch das Eichenblatt, durch die Ei-
che, wirken kann, wahrend das blosse Gallwespen-Ei zugrunde gehen misste,
denn es kann nicht zerkliftet werden, es halt zu fest zusammen.

Sehen Sie, das gibt eine Moglichkeit, sogar hineinzusehen, wie merkwirdig in der
Natur gearbeitet wird. Aber diese Arbeit, die ist auch sonst in der Natur vorhanden.
Denn nehmen Sie an, das Tier sei nicht nur nicht fahig, Keimsubstanz zu liefern, die
dem Weltenather ausgesetzt werden kann zur Fortpflanzung, sondern das Tier sei
nicht imstande, in sich selbst beliebige Stoffe in innere Nahrungsmittel zu verwan-
deln, zur inneren Erndhrung zu verwenden. Naheliegend ist ja gleich das Beispiel
der Biene. Die Biene kann nicht alles fressen. Die Biene kann nur dasjenige fressen,
was ihr von der Pflanze schon zuerteilt wird. Nun aber sehen Sie sich etwas sehr
Merkwurdiges an. Die Biene geht an die Pflanze heran, sucht sich den Honigsaft,
nimmt ihn auf, verarbeitet ihn in sich, baut dasjenige auf, was wir so bewundern
mussen bei der Biene, baut auf den ganzen Wabenbau, den Zellenbau im Bienen-
stock. Wir schauen auf diese zwei ganz merkwtrdigen, wunderbaren Vorgange hin,
auf die Biene, die draussen auf der Blume sitzt, den Blumensaft saugt, dann hinein-
geht in den Bienenstock und aus sich heraus im Zusammenhange mit anderen Bie-
nen die Wachszellen auf erbaut, um sie mit Honig zu flllen. Was geschieht denn
da? Sehen Sie, diese Zellen missen Sie der Form nach ansehen. Sie sind so ge-
formt (siehe Zeichnung, rechts), da ist die eine, die zweite daran und so weiter.
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Es sind kleine Zellen, deren Hohlraume so geformt sind, wie, ausgefullt allerdings
mit Substanz, etwas anders geformt, wie geformt sind die Quarzkristalle, die Kiesel-
saurekristalle. Wenn Sie ins Gebirge gehen und die Quarzkristalle ansehen, so kon-
nen Sie sie auch so zeichnen. Sie kriegen zwar eine etwas unregelmassige, aber
eine ahnliche Zeichnung wie bei den Bienenzellen, die nebeneinander sind. Nur
sind die Bienenzellen aus Wachs, der Quarz ist aus Kieselsaure.

Geht man der Sache nach, so findet man: Unter dem Einfliisse des allgemeinen
Atherischen, Astralischen wurde in einer bestimmten Zeit der Erdenentwickelung mit
Hilfe der Kieselsaure der Quarzkristall in den Gebirgen gebildet. Da sehen Sie ein-
mal Krafte, die aus dem Umkreis der Erde herankommen, die wirken als atherisch-
astralische Krafte, die Quarzkristalle im Kiesel aufbauend. Sie finden sie Uberall
draussen in den Gebirgen, finden ganz wunderbare Quarzkristalle, diese sechsecki-
gen Gebilde. Das, was da diese Quarzkristalle sind, das sind als Hohlrdume die
Bienenzellen in den Bienenstocken. Die Biene holt namlich aus der Blume dasjenige
heraus, was einstmals da war, um die sechseckigen Quarzkristalle zu machen. Das
holt die Biene aus der Blume heraus und macht durch ihren eigenen Koérper Nach-
bildungen der Quarzkristalle. Da geht zwischen der Biene und der Blume etwas
Ahnliches vor wie das, was einstmals draussen im Makrokosmos vorgegangen ist.

Ich erwdhne diese Dinge, damit Sie sehen, wie notwendig es ist, nicht bloss hin-
zuschauen auf dieses ganz jammerlich Abstrakte, das in Kohlenstoff, Stickstoff,
Wasserstoff, Sauerstoff und so weiter vorhanden ist, sondern dass es notwendig ist,
hinzuschauen auf die wunderbaren Gestaltungsprozesse, auf die inneren intimen
Beziehungen in der Natur und in den Naturvorgdngen. Und solches lag wirklich
einmal instinktiv der Wissenschaft zugrunde. Das ist verlorengegangen im Laufe der
geschichtlichen Entwickelung der Menschheit gegen das 15. Jahrhundert hin. Das
muss wiedererobert werden. Wieder missen wir in die intimen Beziehungen des na-
tirlichen Daseins und seines Verhdaltnisses zum Menschen hineingelangen. Nur
dann, wenn wiederum solche Beziehungen erkannt werden, wird eine wirkliche Ein-
sicht in den gesunden und kranken Menschen wiederum dasein kdénnen. Sonst
bleibt es bei aller Heilmittellehre lediglich beim Probieren, ohne dass man den inne-
ren Zusammenhang einsieht.

Es ist eine Art unfruchtbarer Periode von dem 15. Jahrhundert bis heute in der
Entwickelung des menschlichen Geistes dagewesen. Diese unfruchtbare Periode
hat auf die Menschheit gedriickt. Denn diese unfruchtbare Periode, wo man Pflan-
zen anschaute, Tiere anschaute, Menschen anschaute, Mineralien anschaute und
eigentlich von allem nichts mehr wusste, diese Periode hat den Menschen Uber-
haupt herausgebracht aus allem Weltzusammenhang. Und schliesslich ist er einge-
treten in jenes Chaos, in dem er heute gegenuber der Welt lebt, wo er sich nicht
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mehr in irgendeinem Zusammenhang weiss mit der Welt. In der Zeit, in der solche
Dinge Uberlegt wurden, wusste ja der Mensch: Jedesmal, wenn Fortpflanzung ge-
schieht, spricht der ganze Makrokosmos. In dem fortpflanzungsfahigen Keim oder
Samen entsteht ein Abbild des ganzen Makrokosmos. Da ist die grosse Welt draus-
sen, aber im kleinsten Keim ist ein Ergebnis der Wirkungen, die von Uberallher von
der grossen Welt kommen.

Im Menschen wirken nun zusammen zunachst diejenigen Krafte, die die physisch-
zentralen Krafte der Erde sind; sie wirken in allen Menschenorganen; aber es wirken
ihnen Uberall entgegen die Kréfte, die von uberallher kommen, die atherischen Kraf-
te. Sehen Sie sich irgendwie die Leber an, die Milz, die Lunge, Sie begreifen sie zu-
nachst nur, wenn Sie wissen: Da wirken die Krafte zusammen, die aus dem Mittel-
punkt der Erde kommen, und jene, die Uberall aus dem Umkreis der Welt herkom-
men. - Dann aber werden gewisse Organe durchsetzt vom Astralleib, von der Ich-
Organisation noch, wahrend andere Organe weniger von diesen hoheren Gliedern
durchsetzt werden und der Mensch im schlafenden Zustande Uberhaupt in sich nicht
seinen astralischen Leib und seine Ich-Organisation hat. Nehmen Sie einmal ir-
gendein Organ - die Lunge (siehe Zeichnung Seite 90, rechts oben): Durch irgend
etwas ist das eingetreten, dass die Krafte, die tberall aus dem Weltenall herein-
kommen (Pfeile), zu stark auf die menschliche Lunge wirken. Sie werden die Lunge
krank machen, weil ein gewisser harmonischer Gleichgewichtszustand bestehen
muss zwischen dem, was in der Lunge wirkt vom Mittelpunkt der Erde aus, und
dem, was von allen Seiten des Umkreises kommt. Gelingt es Ihnen nun, zu wissen,
wie Sie mineralische Substanzen finden kénnen, welche den zu stark wirkenden
Atherkraften ein Gegengewicht in der Lunge geben, dann haben Sie das Heilmittel,
wodurch Sie die zu stark wirkenden &atherischen Krafte eliminieren. Und so kann
auch das Umgekehrte vorliegen: Die atherischen Krafte kénnen zu schwach wer-
den, die physischen Krafte, die vom Mittelpunkte der Erde aus wirken, wirden zu
stark. Sie werden im Umkreise des Pflanzenreiches suchen, was auf den Menschen
so wirken kann, dass es verstarkt die atherischen Krafte durch irgendein Organ, und
Sie bekommen das entsprechende Heilmittel.

Es ist unmoglich, durch die blosse Betrachtung des physischen Leibes allein ir-
gendwie auch nur das geringste Heilmittel zu finden, denn der physische Menschen-
leib hat an sich gar keinen Grund, etwas zu sagen Uber seine Konstitution. Denn der
sogenannte normale Prozess, der in ihm vorgeht, ist ein Naturprozess, aber der
Krankheitsprozess ist auch ein Naturprozess. Wenn Sie eine sogenannte normale
Leber haben, haben Sie eine Leber, in der nur Naturprozesse vor sich gehen. Wenn
Sie aber eine Leber haben, in der ein Geschwdr ist, haben Sie auch eine Leber, in
der nur Naturprozesse vor sich gehen. Der Unterschied kann niemals aus dem phy-

sischen Leib gefunden werden. Aus dem physischen Leib kann man nur die Tatsa-
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che konstatieren, dass es das eine Mal anders ausschaut als das andere Mal, aber
uber die Ursache kann man nichts wissen. Aber haben Sie ein Geschwdur in der Le-
ber, so werden Sie nur dann die Ursache der Geschwirbildung finden, wenn Sie
wissen, dass in einem solchen Fall zum Beispiel der astralische Leib viel machtiger
in die Leber eingreift, als er eingreifen sollte. Sie missen den astralischen Leib, der
bei einer Geschwaurbildung der Leber stark eingreift in die Leber, wiederum aus ihr
austreiben. Und so gibt es tberhaupt keine Mdéglichkeit, real zu sprechen tber den
gesunden und kranken Menschen, wenn man nicht tber den physischen Leib hin-
aus in die héheren Glieder der Menschennatur geht. So dass man eigentlich sagen
kann: Eine Heilmittellehre wird es Gberhaupt wiederum erst geben, wenn man tber
den physischen Leib des Menschen hinausgehen wird, denn das Wesen der Krank-
heit ist einfach nicht einzusehen aus dem physischen Menschenleib heraus.

Ich habe diesmal nur die Absicht, die Dinge in historischer Beziehung darzustel-
len. Aber es ist eben so, dass, als immer mehr und mehr verglommen ist, was aus
alten Zeiten in die neuere heraufgetragen worden ist, Uberhaupt jegliche Menschen-
kenntnis verlorenging. Und heute stehen wir vor der Notwendigkeit, wiederum Men-
schenkenntnis zu erwerben. Diese Menschenkenntnis wird sich nur erwerben las-
sen, wenn man wiederum die Beziehung des Menschen zu den umliegenden Natur-
reichen zu fassen vermag.

Gehen wir einmal von der Ich-Organisation des Menschen aus. Hat man zu-
nachst, sagen wir, durch imaginative Erkenntnis aus der Initiationswissenschaft eine
Anschauung von der menschlichen Ich- Organisation, dann kann man sich fragen:
Zu was im heutigen menschlichen Organismus steht denn diese Ich-Organisation in
besonderer Beziehung? - Diese Ich-Organisation steht in besonderer Beziehung zu
demjenigen, was im Menschen mineralisch ist. Wenn Sie daher ein Mineralisches,
ein wesentlich Mineralisches aufnehmen, zum Beispiel Salz auf die Zunge bringen,
sogleich ist es die Ich-Organisation, die sich Uber dieses Mineralische hermacht.
Dann wird das Mineralische weiterbeférdert, kommt in den Magen. Die Ich-
Organisation bleibt dabei, auch wenn die Salzsubstanz im Magen ist; die Ich-
Organisation bleibt dabei. Das Salz geht weiter, macht ja allerdings Verdnderungen
durch, geht durch den Darm, geht weiter: aber niemals wird Ihr Salz von der Ich-
Organisation verlassen. Die benehmen sich wie recht zusammengehérige Dinge,
die Ich-Organisation und das Salz, das in den Menschen hineinkommit.

Sehen Sie, so ist es nicht, wenn Sie zum Beispiel ein Spiegelei essen, das hat
noch etwas von Zusammenhalt mit der Eiweisssubstanz. Da kimmert sich nur ein
wenig die Ich-Organisation, wenn Sie die Spiegeleisubstanz auf der Zunge haben.
Dann kiimmert sich schon sehr wenig der astralische Leib noch darum, wahrend es
hinunterschlipft in den Magen. Dann geht es weiter; dann wirkt intensiv der Ather-
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leib, dann der physische Leib. Diese zerkliften in Ihnen selber die Eiweisssubstanz,
die Sie mit dem Spiegelei in Ihren Organismus hineinbekommen. Und jetzt wird das
Spiegelei in Ihnen selber ganz mineralisch gemacht. Es wird zerkliftet. Alles Leben-
dige wird aus ihm ausgetrieben. Es wird in Ilhnen zerkliftet. An den Darmwéanden
hort diese ausserlich aufgenommene Eiweisssubstanz auf, irgendwie noch Eiweiss
zu sein, wird ganz mineralisch. Da geht es nun uUber jetzt wieder in die Ich-
Organisation, und von da aus wird das mineralisierte Eiweiss von der Ich-
Organisation aufgenommen.

Und so konnen wir immer sagen: Die Ich-Organisation gibt sich nur mit Minerali-
schem ab. Aber jedes Mineralische wird durch die Ich-Organisation im menschli-
chen Organismus etwas anderes, als es ausserhalb ist. Es darf nichts im menschli-
chen Organismus so bleiben, wie es ausserhalb dieses menschlichen Organismus
ist. Daflr muss die Ich-Organisation in radikaler Weise sorgen. Nicht nur, dass sol-
che Substanzen wie, sagen wir, Kochsalz und dergleichen, von der Ich- Organisati-
on erfasst und innerlich zu etwas ganz anderem gemacht werden, als sie ausserlich
sind, sondern es darf nicht einmal, wenn der Mensch von einem gewissen Warme-
zustande umgeben ist, der aussere Warmezustand den Menschen irgendwie durch-
dringen. Sie dirfen nicht Ihre Finger ausgefullt haben von dem, was sich als dusse-
re Warme ausbreitet. Die Wéarme darf auf Sie nur als Reiz wirken, und Sie miissen
die Warme, die Sie in sich haben, selber erzeugen. In dem Augenblick, wo Sie bloss
Gegenstand sind, sich nicht Ihre Warme oder Kélte selber erzeugen, sondern wo
irgendwo in Ihnen die Warme so weiterwirkt, wie zum Beispiel bei irgendeinem aus-
seren Gegenstande, da werden Sie krank - von der ausseren Warme selbst, nicht
einmal bloss von der Substanz, sondern von der ausseren Warme. Denken Sie sich
einmal, da ware irgendein Tuch oder ein Schwamm, und da ware ein Ofen. Die
Ofenwarme, die darf ganz ruhig sich ausbreiten, durch das Tuch oder den
Schwamm durchgehen. Das Tuch oder der Schwamm setzt nur fort, was da als
Ofenwarme sich ausbreitet. Das darf die Ofenwarme nicht tun, wenn sie bis zur
Haut kommt. Wenn die Ofenwarme den Sinnenreiz ausibt, dann muss die Reaktion
kommen: die Innenwdrme muss von innen aus erzeugt werden. Erkéltungszustande
beruhen gerade darauf, dass man nicht sich bloss reizen lasst, um seine innere Ei-
genwarme zu erzeugen, sondern dass man die dussere Kéalte etwas unter die Haut
kommen lasst, so dass man sich selber nicht in die Welt stellt als der voll tatige
Mensch, der sich mit seinem Wirken, seinen Impulsen selbst ausfillt, sondern der
sich wie einen Gegenstand hinstellt und durch sich die Wirkungen der Aussenwelt
durchziehen lasst. - Das ist das Wesen der Ich-Organisation, dass es in sich auf-
nimmt das Mineralische, aber es innerlich ganz und gar &ndert, in etwas anderes
verwandelt.
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Erst wenn wir gestorben sind, ist das Mineralische wiederum Mineralisches der
ausseren Natur. Wahrend wir auf der Erde leben, das Mineralische innerhalb unse-
rer Haut haben, verandert die Ich-Organisation das Mineralische fortwahrend. Das
Pflanzliche, das wir aufnehmen, wird durch die astralische Organisation, durch den
astralischen Leib fortwahrend verandert. So dass wir sagen koénnen: Die Ich-
Organisation des Menschen metamorphosiert grindlich um alles Mineralische, nicht
nur das fest Mineralische, auch das Wassrige, auch das Luftférmige, auch das
Warmeartige. - Man kann ja naturlich, wenn man grob spricht, sagen: Hier irgendwo
iIst Wasser. Ich trinke. Ich habe das Wasser jetzt in mir. - Aber in dem Augenblicke,
wo mein Organismus das Wasser aufnimmt, ist das, was ich in mir habe, durch
meine Ich-Organisation nicht mehr dasselbe, was das aussere Wasser ist. Das ist
es erst wiederum, wenn ich es ausschwitze oder auf eine andere Art zu Wasser
mache. Innerhalb meiner Haut ist Wasser nicht Wasser, sondern ist etwas, was le-
bendige Flussigkeit ist.

In dieser Weise muss immer unendlich vieles umgedacht werden. Ich konnte |h-
nen heute nur kleine Andeutungen geben. Aber wenn Sie das durchdenken, wenn
Sie wissen, wie das Eiweiss zerkliftet werden muss, um in die Wirkung des ganzen
Makrokosmos zu kommen, wie das Wasser, das ich trinke, innerlich lebendige Flus-
sigkeit ist, nicht mehr das unorganische Wasser, sondern von Ich-Organisation
durchdrungenes Wasser ist, wenn Sie bedenken, indem Sie Kohl essen: Draussen
ist es Kohl, innerlich nimmt der astralische Leib sogleich den Kohl in sich auf - we-
nigstens den wirklichen, den physischen Kohl - und veréandert ihn in etwas ganz an-
deres, so kommen wir hier an die Betrachtung ausserordentlich bedeutsamer Vor-
gange, dringen vor bis zu der Anschauung, dass wir in unserem Stoffwechsel Vor-
gange haben, die nur um eine gewisse Stufe der Entwickelung verschieden sind von
den Stoffwechselprozessen, die wir zum Beispiel im Gehirn haben, die das Nerven-
system da ausmachen und so weiter. Dartiber werde ich dann morgen weiterreden,
um an diesen Vorgangen nun den ganz radikalen Unterschied der Menschheit noch
des 12. nachchristlichen Jahrhunderts und des 20. Jahrhunderts hervorzuheben, um
davon her dann die Notwendigkeit zur Einsicht zu bringen, wie im weiteren Fort-
schritt fir den gesunden und kranken Menschen neue Impulse kommen mussen,
damit nicht alle Menschenkenntnis tberhaupt verlorengehe und man nichts mehr
wisse Uber den gesunden sowohl wie Uber den kranken Menschen. Davon also
morgen dann weiter.
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|+ 08 BRAND VON EPHESUS UND BRAND DES GEOTHEANUMS

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Der Brand von Ephesus und der Brand des Goetheanum

Der Ephesus-Brand und das aus der Antike Uberlieferte Wort vom Neid der Goétter. Die Mysterien
als Statten der Begegnung und des Verstehens zwischen Menschen und den «guten Goétterns».
Der Neid luziferisch-ahrimanischer Gotter. Die Tat von Golgatha durch den Gott, der der hochsten
Liebe fahig ist. Was Angelegenheit von Goéttern und Menschen war, wird im Zeitalter der Freiheit
Angelegenheit des physischen Menschenlebens. Die Anspruchslosigkeit, mit der sich Gotterweis-
heit im Mittelalter im Irdischen darstellt. Die Unterweisung eines Rosenkreuzer- Meisters an einen
Schuler: das Verhaltnis des physischen, Ather- und Astralleibes zur Erde; ihre eigentliche Zugeho-
rigkeit zu den Hierarchien; das besondere Verhaltnis des Menschen zur Warme. Die «Sprache»
der neuen geistigen Offenbarung in den Formen und Bildinhalten des Goetheanum. Die Statue
der Gottin in Ephesus - die Statue des Menschheitsreprasentanten im Goetheanum. Der Brand
des Goetheanum und der Neid der Menschen. Verwandlung des Schmerzes in Treue und Tatkraft
in bezug auf die geistigen Impulse des Goetheanum.

Achter Vortrag, Dornach, 31. Dezember 1923

Wir stehen heute in dem Zeichen einer schmerzlichen Erinnerung, und wir wollen
dasjenige, was wir gerade heute zum Inhalte dieses Vortrags zu nehmen haben,
durchaus in das Zeichen dieser schmerzlichen Erinnerung stellen. Der Vortrag, den
ich in unserem alten Bau gerade vor einem Jahre halten durfte: diejenigen von Ih-
nen, die anwesend waren, werden sich daran erinnern, wie er den Weg genommen
hat, von der Schilderung irdischer natirlicher Verhaltnisse ausgehend, hinauf in die
geistigen Welten und die Offenbarungen dieser geistigen Welten aus der Schrift der
Sterne; wie dann die Moglichkeit vorhanden war, das menschliche Herz, die Men-
schenseele, den menschlichen Geist in Zusammenhang zu bringen ihrem ganzen
Wesen nach mit dem, was gefunden werden kann, wenn man den Weg hinaus
nimmt aus dem Irdischen nicht nur in die Sternenweiten, sondern in dasjenige, was
durch die Sternenweiten wie eine Weltenschrift das Geistige abbildet. Und das letz-
te, was ich hinschreiben durfte auf die Tafel in jenem Raum, der uns dann bald dar-
auf genommen ward, ging durchaus darauf hinaus, die menschliche Seele hinauf-
zuheben in geistige Hohen. Damit war eigentlich gerade an jenem Abend unmittel-
bar angekniipft an dasjenige, dem ja unser Goetheanumbau durch seine ganze
Wesenheit gewidmet sein sollte. Und von dem, woran damals angeknUpft worden
ist, lassen Sie mich zuné&chst heute wie in einer Fortsetzung gerade des Vortrages,

der vor einem Jahre hier gehalten worden ist, sprechen.
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Wenn in der Zeit, die dem Brande von Ephesus vorangegangen ist, die Rede war
von den Mysterien, dann sprachen alle diejenigen, welche in ihrem Gemiite etwas
verstanden von dem Mysterienwesen, so, dass ihre Rede ungefahr klang: Menschli-
ches Wissen, menschliche Weisheit hat eine Statte, eine Heimstatte in den Myste-
rien. - Und wenn in jenen alten Zeiten unter den geistigen Lenkern der Welt die Re-
de von den Mysterien war, wenn also in tbersinnlichen Welten von den Mysterien
gesprochen wurde - ich darf mich dieser Ausdriicke bedienen, obwohl sie natlrlich
nur in figtrlicher Weise die Art bezeichnen, wie von den tbersinnlichen Welten her-
unter gedacht und wie gewirkt wird in die sinnlichen -, wenn also in den tbersinnli-
chen Welten gesprochen wurde von den Mysterien, da klang ungefahr die Rede so:
In den Mysterien errichten die Menschen Stétten, wo wir Gotter die opfernden Men-
schen finden kdnnen, die uns verstehen im Opfer. Denn in der Tat, das war allge-
meines Bewusstsein der alten Welt derer, die da wussten in der alten Welt, dass
sich in den Mysterienstatten Gotter und Menschen begegneten und dass alles das-
jenige, was die Welt tragt und halt, abhangt von dem, was sich abspielt in den Mys-
terien zwischen den Goéttern und zwischen den Menschen.

Aber es gibt ein Wort, das ja auch ausserlich historisch tberliefert ist, das aus
dieser historischen Uberlieferung ja ergreifend sprechen kann zum Menschenher-
zen, das aber besonders ergreifend spricht, wenn man es sieht aus ganz besonde-
ren Ereignissen heraus sich formen, wie mit ehernen, aber nur fir den Augenblick
iIm Geiste sichtbaren Lettern hineingeschrieben in die Geschichte der Menschheit.
Und ich meine, ein solches Wort ist immer zu sehen, wenn der geistige Blick hinzielt
auf die Herostratos-Tat, den Brand von Ephesus. Man kann in diesen Feuerflam-
men das alte Wort finden: der Neid der Gotter.

Ich glaube allerdings, dass unter den mancherlei Worten, die aus alten Zeiten
uberliefert sind, die im Leben alter Zeiten auf die Weise zu sehen sind, wie ich sie
eben geschildert habe, in dieser physischen Welt dieses eines der furchtbarsten ist:
der Neid der Gotter. In jenen alten Zeiten wurde alles mit dem Worte Gott bezeich-
net, was in uUbersinnlicher Wesenheit so lebte, dass es niemals nétig hatte, in einem
physischen Leib auf Erden zu erscheinen, und man unterschied in jenen alten Zei-
ten die mannigfaltigsten Gottergeschlechter. Und ganz gewiss, diejenigen gottlich-
geistigen Wesenheiten, welche so verbunden sind mit der Menschheit, dass der
Mensch seinem innersten Wesen nach durch sie entstanden und durch den Lauf
der Zeiten geschickt ist, diese gottlich-geistigen Wesenheiten, die wir versplren
durch die Majestat und durch die kleinsten Erscheinungen der dusseren Natur, die
wir verspuren durch dasjenige, was in unserem Inneren lebt, diese goéttlich-geistigen
Wesenheiten kdnnen nicht neidisch werden. Aber in der alten Zeit meinte man mit
dem Neid der Gotter dennoch etwas sehr Reales. Wenn wir die Zeit verfolgen, in

der sich das Menschengeschlecht bis gegen Ephesus hin entwickelt hat, da finden
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wir, dass allerdings die fortgeschritteneren menschlichen Individuen vieles von dem,
was ihnen die guten Gotter gern in den Mysterien gegeben haben, an sich genom-
men haben. Denn wir treffen durchaus das Richtige, wenn wir sagen: Es besteht
zwischen den guten Menschenherzen und den guten Géttern ein inniges Verhaltnis,
das immer fester und fester gebunden wurde in den Mysterien, so dass es gewissen
anderen, luziferisch-ahrimanischen Gotterwesenheiten vor die Seele getreten ist,
dass der Mensch immer nadher und nédher herangezogen wurde an die guten Gott-
heiten. Und es entstand der Neid der Gotter auf den Menschen. - Und wir missen
es immer wieder und wiederum in der Geschichte horen, wie der nach dem Geist
strebende Mensch, wenn er einem tragischen Geschick verféllt, in den alten Zeiten
so bezeichnet wird, dass man sein tragisches Geschick zusammenbringt mit dem
Neid der Gotter.

Die Griechen wussten, dass dieser Neid der Gotter besteht, und sie leiteten man-
ches von dem, was ausserlich vorging in der Menschheitsentwickelung, von diesem
Neid der Gotter her. Mit dem Brande von Ephesus ist eigentlich offenbar geworden,
dass eine gewisse geistige Weiterentwickelung der Menschheit nur mdglich ist,
wenn die Menschen sich bewusst wurden: Es gibt Gotter, das heisst Ubersinnliche
Wesenheiten, die auf den weiteren Fortschritt der Menschen neidisch sind. - Das
gibt schliesslich aller Geschichte, die da folgte auf den Brand von Ephesus - ich
kann auch sagen, auf die Geburt des Alexander -, das besondere Kolorit. Und zu
der rechten Auffassung des Mysteriums von Golgatha gehoért auch dieses: Man
schaue hin auf eine Welt, die erflllt ist von dem Neide gewisser Gottergeschlechter.
-Ja, die seelische Atmosphare, sie war eigentlich in Griechenland schon seit einer
Zeit, die bald nach dem Perserkriege liegt, erfullt von den Auswirkungen dieses Nei-
des der Goétter. Und dasjenige, was in der makedonischen Zeit dann getan worden
ist, musste im vollen Bewusstsein davon getan werden, dass der Neid der Gotter
Uber die Erdoberflache hin in geistiger Atmosphare waltet. Aber es wurde getan
mutvoll, kithn, den Missverstandnissen der Gétter und Menschen trotzend.

Und es senkte sich hinein in diese Atmosphare, die erfullt war von dem Neide der
Gotter, die Tat desjenigen Gottes, der fahig war der gréssten Liebe, die in der Welt
existieren kann. Man sieht das Mysterium von Golgatha nur im rechten Lichte, wenn
man zu allem dbrigen auch noch hinzufiigen kann das Bild der Wolken in der alten
Welt, in Hellas, Makedonien, Vorderasien, Nordafrika, Stideuropa; das Bild der Wol-
ken, die da der Ausdruck sind des Neides der Gotter. Und wunderbar warmend,
mild strahlend fallt hinein in diese wolkenerfiillte Atmosphare die Liebe, die da
stromt durch das Mysterium von Golgatha.

Das, was dazumal, wenn ich so sagen darf, eine Angelegenheit war, die sich zwi-
schen Gottern und Menschen abspielte, sie muss sich ja in unserer Zeit, in der Zeit-
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epoche der menschlichen Freiheit, mehr unten im physischen Menschenleben ab-
spielen. Und man kann schon schildern, wie sie sich abspielt. In alten Zeiten, wenn
man an die Mysterien dachte, sprach man davon auf Erden: Menschliche Erkennt-
nis, menschliche Weisheit hat in den Mysterien eine Heimstétte. - Wenn man unter
den Gottern war, so sagte man: Wenn wir in die Mysterien hinuntersteigen, dann
finden wir die Opfer der Menschen, und im opfernden Menschen werden wir ver-
standen.

Im Grunde genommen war der Brand von Ephesus der Beginn derjenigen Epo-
che, in der das Mysterienwesen allmahlich in seiner alten Form verschwand. Ich ha-
be erzahlt, wie es fortbestanden hat da und dort, grandios zum Beispiel in den Mys-
terien von Hybernia, wo im Kultus das Mysterium von Golgatha gleichzeitig gefeiert
worden ist, wahrend es physisch driiben in Paldstina vor sich ging. Man hatte
Kenntnis davon nur aus der geistigen Vermittelung zwischen Palastina und Hyber-
nia, nicht durch physische Vermittelung. Aber dennoch, das Mysterienwesen in der
physischen Welt ging immer mehr und mehr zuriick. Die &usseren Heimstétten, die
Begegnungsstatten waren zwischen Gottern und Menschen, verloren immer mehr
und mehr ihre Bedeutung. Sie hatten sie fast vollstandig verloren im 13., 14. nach-
christlichen Jahrhundert. Denn wer den Weg finden wollte zum Beispiel zum Heili-
gen Gral, der musste geistige Wege zu gehen verstehen. Physische Wege war man
gegangen in der alten Zeit, vor dem Brande von Ephesus. Geistige Wege musste
man gehen im Mittelalter.

Insbesondere aber musste man geistige Wege gehen, wenn es sich darum han-
delte, vom 13., 14. Jahrhundert, namentlich aber vom 15. Jahrhundert ab eine wirk-
liche Rosenkreuzer-Unterweisung zu erlangen. Denn die Tempel der Rosenkreuzer
waren tief verborgen fir das aussere physische Erleben. Viele wirkliche Rosenkreu-
zer waren Besucher der Tempel, aber kein ausseres physisches Menschenauge
konnte die Tempel finden. Schiler aber konnte es geben, die kamen zu diesen alten
Rosenkreuzern, die da und dort wie Eremiten des Wissens und der heiligen Men-
schentat zu finden waren, zu finden waren fir denjenigen, der aus mildem Augen-
glanz Gottersprache vernehmen kann. Ich sage damit nichts Uneigentliches. Ich will
kein Bild aussprechen, ich will durchaus eine Wirklichkeit aussprechen, die in der
Zeit, auf die ich deute, wirklich eine recht bedeutsame Wirklichkeit war. Den Rosen-
kreuzer-Meister fand man, wenn man sich erst die Fahigkeit erworben hatte, im
physischen milden Augenglanz die Himmelssprache vernehmen zu kdénnen. Dann
fand man in anspruchslosester Umgebung, in anspruchslosesten menschlichen
Verhaltnissen, gerade im 14., 15. Jahrhundert in Mitteleuropa diese merkwtrdigen
Personlichkeiten, die in ihrem Inneren gotterfullt waren, die in ihrem Inneren zu-
sammenhingen mit den geistigen Tempeln, die vorhanden waren, zu welchen aber
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der Zugang wirklich so schwierig war wie derjenige, der als Zugang zum Heiligen
Gral in der bekannten Legende geschildert wird.

Dann, wenn man hinschaut auf dasjenige, was sich abspielte zwischen einem
solchen Rosenkreuzer-Meister und seinem Schiler, dann kann man manches Ge-
sprach belauschen, welches auch in der Form der neueren Zeit Gétterweisheit auf
Erden wandelnd darstellt. Die Unterweisungen waren durchaus tief konkret. Da
wurde in seiner Einsamkeit ein Rosenkreuzer-Meister gefunden von einem Schiiler,
der es sich hat heiss werden lassen, ihn zu suchen und zu finden. Da schaute einer
der Schiuler in die mild blickenden Augen, aus denen Goéttersprache spricht, und da
bekam er anspruchslos etwa die folgende Unterweisung.

Schaue hin, mein Sohn, auf deine eigene Wesenheit. Du tragst an dir jenen Kor-
per, den deine ausseren physischen Augen sehen. Der Mittelpunkt der Erde schickt
diesem Korper die Krafte, die ihn sichtbar machen. Das ist dein physischer Leib,
Aber schaue dich um in der Umgebung deiner selbst auf der Erde. Du siehst die
Steine, sie durfen fur sich auf der Erde sein, sie sind heimatlich auf der Erde. Sie
kbnnen, wenn sie eine Gestalt angenommen haben, diese Gestalt behalten durch
die Erdenkrafte. Sieh den Kristall: er tragt seine Form in sich, er behalt diese Form
seiner eigenen Wesenheit durch die Erde. Das kann dein physischer Leib nicht. Ver-
lasst ihn deine Seele, dann zerstort ihn die Erde, dann 16st sie ihn in Staub auf. Die
Erde hat keine Macht Uber deinen physischen Leib. Sie hat die Macht, die durch-
sichtigen, wunderbar gestalteten Kristallgebilde zu bilden und zu erhalten; sie hat
keine Macht, die Gestalt deines physischen Leibes zu erhalten, sie muss ihn in
Staub auflésen. Nicht von der Erde ist dein physischer Leib. Dein physischer Leib ist
von hoher Geistigkeit. Seraphim, Cherubim, Throne, ihnen gehort dasjenige, was
Form und Gestalt deines physischen Leibes ist. Nicht der Erde gehort dieser physi-
sche Leib, den héchsten dir zunachst zuganglichen geistigen Machten gehort dieser
physische Leib. Die Erde kann ihn zerstdren, niemals kann sie ihn aufbauen.

Und innerhalb dieses deines physischen Leibes wohnt dein atherischer Leib. Es
wird der Tag kommen, da dein physischer Leib von der Erde zur Zerstérung ange-
nommen wird. Dann wird dein atherischer Leib in den Weiten des Kosmos sich auf-
|6sen. Die Weiten des Kosmos konnen diesen atherischen Leib zwar auflésen, aber
nicht aufbauen. Aufbauen kénnen ihn nur jene gottlich-geistigen Wesenheiten, die
der Hierarchie der Dynamis, Exusiai, Kyriotetes angehdren. Ihnen verdankst du dei-
nen atherischen Leib. Du vereinigst mit deinem physischen Leib die physischen
Stoffe der Erde. Was aber in dir ist, wandelt die physischen Stoffe der Erde so um,
dass es in ihnen ungleich wird allem, was physisch in der Umgebung des physi-
schen Leibes ist. Dein atherischer Leib bewegt alles dasjenige in dir, was in dir
Flissigkeit, was in dir Wasser ist. Die Safte, die da kreisen, die da zirkulieren, sie
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stehen unter dem Einflisse deines atherischen Leibes. Aber sieh dein Blut: Exusial,
Dynamis, Kyriotetes, sie sind es, die dieses Blut als Flissigkeit durch deine Adern
kreisen lassen. Du bist nur als physischer Kérper Mensch. In deinem Atherleib bist
du noch Tier, aber ein Tier, das durchgeistigt wird von der zweiten Hierarchie.

Dasjenige, was ich Ihnen hier, allerdings jetzt in wenigen Worten zusammenfas-
se, es war der Gegenstand eines langen Unterrichtes jenes Meisters, in dessen mil-
dem Augen-Blick der Schuler die Sprache des Himmels vernahm. Dann wurde der
Schuler hingewiesen auf das dritte Glied der menschlichen Wesenheit, das wir den
astralischen Leib nennen. Dem Schiler wurde klargemacht, dass dieser astralische
Leib die Impulse enthalt zum Atmen, zu alledem, was Luft im menschlichen Orga-
nismus ist, zu alledem, was als Luft pulsiert im menschlichen Organismus. Aber ob-
wohl das Irdische sich bemdiht, durch eine lange Zeit, nachdem der Mensch durch
die Pforte des Todes gegangen ist, gewissermassen zu rumoren im Luftartigen und
fur einen hellsichtigen Blick in den atmospharischen Erscheinungen der Erde jahre-
lang wahrzunehmen ist das Poltern der astralischen Leiber der Verstorbenen, so
kann auch die Erde mit ihrem Umkreis doch nichts anderes tun gegentber den Im-
pulsen des astralischen Leibes als sie auflosen. Denn bilden kdnnen sie nur die
Wesenheiten der dritten Hierarchie: Archai, Archangeloi, Angeloi.

Und so sagte, damit den Schiler tief ins Herz treffend, der Meister: Du gehdrst
deinem physischen Leibe nach, insofern du das Mineralreich in dich aufnimmst und
es veranderst, insofern du das Menschenreich in dich aufnimmst und es verarbei-
test, du gehorst den Seraphim, Cherubim, Thronen an. Insofern du ein atherischer
Leib bist, bist du im Atherischen tierahnlich, aber du gehérst da den Geistern an, die
da bezeichnet werden als die der zweiten Hierarchie: Kyriotetes, Dynamis, Exusiali,
und insofern du im flissigen Elemente waltest, gehoérst du nicht der Erde an, son-
dern dieser Hierarchie. Und indem du im luftférmigen Elemente waltest, gehérst du
nicht der Erde an, sondern der Hierarchie der Angeloi, Archangeloi, Archai.

Und nachdem in gentigender Weise der Schiler diese Unterweisung erhalten hat-
te, fihlte er sich nicht mehr als ein Angehoriger der Erde. Er flhlte gewissermassen
von seinem physischen, atherischen, astralischen Leib ausgehend die Kréafte, die
ihn durch die Mineralwelt verbinden mit der ersten Hierarchie, durch die wasserige
Erde verbinden mit der zweiten Hierarchie, durch den Luftkreis verbinden mit der
dritten Hierarchie. Und klar war ihm: er lebt auf der Erde lediglich durch dasjenige,
was er als Warmeelement in sich tragt. Damit aber empfand der Rosenkreuzer-
Schiler die Warme, die er in sich tragt, die physische Warme, die er in sich tragt, als
das eigentliche Irdisch-Menschliche. Und immer mehr lernte er verwandt fihlen mit
dieser physischen Wéarme die Seelenwarme und die Geisteswarme. Und wahrend
der spatere Mensch immer mehr und mehr verkannt hat, wie mit dem Gattlichen zu-
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sammenhangen sein physischer Inhalt, sein atherischer Inhalt, sein astralischer In-
halt durch Festes, Fllssiges, Luftférmiges, hat der Rosenkreuzer-Schiler dies recht
gut gewusst und hat gewusst: das wahrhatft Irdisch-Menschliche ist das Warmeele-
ment. In dem Augenblicke, wo dem Schiiler des Rosenkreuzer-Meisters dieses Ge-
heimnis vom Zusammenhange des Warmeelementes mit dem Menschlich-Irdischen
aufgegangen war, in diesem Momente wusste er sein Menschliches an das Geistige
anzuknupfen.

Und in jenen oftmals recht anspruchslosen Heimen, in denen solche Rosenkreu-
zer-Meister wohnten, da war es, dass vor dem Eintritt auf eine oftmals ungesuchte,
ja wunderbar erscheinende Weise die Schiler vorbereitet wurden, indem sie auf-
merksam gemacht wurden - der eine auf diese, der andere auf jene Art, es schien
oftmals ausserlich ein Zufall zu sein -, indem sie aufmerksam daraufgemacht wur-
den: Du musst suchen, wo sich dein Geistiges an das Kosmisch-Geistige anschlies-
sen kann. - Und wenn der Schuler jene Unterweisung, von der ich Ihnen eben ge-
sprochen habe, erhalten hatte, dann, ja dann konnte er seinem Meister sagen: Ich
gehe jetzt von dir mit dem grossten Troste, der mir auf Erden hat werden kénnen.
Denn dadurch, dass du mir gezeigt hast, dass der irdische Mensch sein Element
wahrhatftig in der Warme hat, dadurch hast du mir die Mdglichkeit gegeben, mit mei-
nem Physischen anzukniipfen an das Seelische und Geistige. In die festen Kno-
chen, in das flissige Blut, in die luftfrmige Atmung bringe ich nicht hinein das See-
lische. In das Warmeelement bringe ich es hinein.

Und eine ungeheure Ruhe war es, mit der die also Unterwiesenen in jenen Zeiten
von ihren Meistern hinweggingen. Und aus der Ruhe des Antlitzes, die ausdrickte
das Ergebnis des grossen Trostes, aus der Ruhe des Antlitzes entwickelte sich all-
mahlich jener milde Blick, aus dem die Sprache des Himmels sprechen kann. Und
so war eine tief seelische Unterweisung im Grunde vorhanden bis in das erste Drit-
tel des 15. Jahrhunderts herein, verborgen gegenlber jenen Vorgangen, von denen
die aussere Geschichte berichtet. Aber eine Unterweisung fand da statt, welche den
ganzen Menschen ergriffen hat, eine Unterweisung, welche die menschliche Seele
an die Sphére des Kosmisch-Geistigen hat anknipfen lassen ihr eigenes Wesen.

Diese ganze geistige Stimmung, sie ist im Laufe der letzten Jahrhunderte dahin-
gegangen. Sie ist nicht mehr in unserer Zivilisation enthalten. Und eine &usserliche,
gottfremde Zivilisation hat sich tber die Statten ausgebreitet, die einstmals solches
gesehen haben, wie ich es Ihnen jetzt eben geschildert habe. Man steht heute da
mit der Erinnerung, die ja nur im Geiste, im Astrallichte herauf erschaffen werden
kann, an so manche Szene, die ahnlich derjenigen ist, die ich Ihnen eben geschil-
dert habe. Das gibt die Grundstimmung, die man heute hat, wenn man zurickblickt
in jene Zeiten, die oftmals als so finster geschildert werden, und dann blickt in unse-
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re Zeit. Aber bei diesem Blick geht im Herzen auf aus den geistigen Offenbarungen,
die seit dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts dem Menschen werden kdnnen, die
tiefe Sehnsucht, in geistiger Art wiederum zu den Menschen zu sprechen. Und die
geistige Art lasst sich nicht bloss sprechen durch abstrakte Worte, die geistige Art
fordert mancherlei Zeichen, um in der umfassenden Weise zu sprechen. Und eine
solche Sprache, die gefunden werden sollte flr jene geistigen Wesenheiten, die zu
der modernen Menschheit sprechen sollen, eine solche Sprachform waren die For-
men unseres vor einem Jahre verbrannten Goetheanums. Wabhrhaftig, in diesen
Formen sollte weiter sprechen dasjenige, was vom Podium aus in Ideen zu den Zu-
horern gesprochen worden ist. Und damit war in einer gewissen Weise mit dem
Goetheanum etwas vorhanden, was wirklich an Altes in ganz neuer Form wieder
erinnern konnte,

Wenn der Einzuweihende den Tempel von Ephesus betrat, dann wurde sein Blick
gelenkt auf jene Statue, von der ich in diesen Tagen gesprochen habe, auf jene Sta-
tue, die ihm eigentlich die Worte in Herzenssprache zurief. Vereinige dich mit dem
Weltenather, und du schaust das Irdische aus Atherhohen. - So hat mancher Schii-
ler von Ephesus das Irdische aus Atherhthen geschaut. Und ein gewisses Gotter-
geschlecht wurde neidisch. Aber gegen den Neid der Gotter haben Jahrhunderte
vor dem Mysterium von Golgatha dennoch mutvolle Menschen die Mdglichkeit ge-
funden, fortzupflanzen - wenn auch in Abschwachung, so doch nur in der Abschwa-
chung, in der es fortwirken konnte - dasjenige, was aus uralt heiligen Menschheits-
Entwickelungsjahren bis zum Brande von Ephesus gewirkt hat. Und wére unser
Goetheanum ganz fertig geworden, dann wéare auch vom Eintritte im Westen der
Blick gefallen auf jene Statue, in der der Mensch die Aufforderung gefunden hétte,
sich selber als kosmisches Wesen zu wissen, hineingestellt zwischen die Machte
des Luziferischen und die Machte des Ahrimanischen, in innerer, gottgetragener
Wesensausgleichung. Und blickte man auf die Formen der Saulen, der Architrave,
so sprach das eine Sprache, eine Sprache, welche die Fortsetzung der vom Podium
aus in Ideen Geistiges wie interpretierenden Sprache war. Die Worte klangen weiter
entlang den Formen, die plastisch ausgestaltet waren. Und oben in der Kuppel wa-
ren zu sehen jene Szenen, welche die Menschheitsentwickelung dem geistigen Bli-
cke nahebringen konnten. Es war schon in diesem Goetheanum fur den, der emp-
finden konnte, eine Erinnerung an den Tempel von Ephesus zu sehen.

Aber die Erinnerung wurde furchtbar schmerzlich, als auf eine gar nicht un&hnli-
che, der alten nicht unahnlichen Weise gerade in dem Punkte der Entwickelung, in
dem das Goetheanum hétte Ubergehen sollen durch es selbst, der Trager der Er-
neuerung des spirituellen Lebens zu werden, in dem Zeitpunkte nun auch die
Brandfackel in dieses Goetheanum geworfen wurde.
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Meine lieben Freunde, unser Schmerz war tief. Unser Schmerz war unbeschreib-
lich. Aber wir fassten den Entschluss, ungehindert um das Traurigste, Tragischste,
das uns hat passieren kbnnen, unsere Arbeit flr die geistige Welt fortzusetzen.
Denn man konnte sich in seinem Herzen sagen: Schaut man hin auf die Flammen,
die aus Ephesus aufsteigen, so erscheint in die Flammen hineingeschrieben der
Neid der Goétter in einer Zeit, in der die Menschen noch unfrei mehr dem Willen gu-
ter und boser Gotter folgen mussten.

In unserer Zeit sind die Menschen organisiert zur Freiheit hin. Und vor einem Jah-
re, in der Silvesternacht, schauten wir hin auf die verzehrenden Flammen. Die rote
Lohe ging gegen den Himmel. Dunkelblauliche, rétlich-gelbe Flammenlinien zlingel-
ten durch das allgemeine Feuermeer, von den metallischen Instrumenten herrth-
rend, die das Goetheanum barg, ein Riesenfeuermeer mit den mannigfaltigsten far-
bigen Inhalten. Und man musste, wenn man in dieses Flammenmeer sah mit den
farbigen Linien darinnen, sprechend zum Schmerze der Seele, lesen: der Neid der
Menschen.

So gliedert sich dasjenige, was von Epoche zu Epoche in der Menschheitsentwi-
ckelung spricht, zusammen, selbst im grossten Ungliicke. Es geht ein Faden von
dem Worte, das da ausdriickt ein grésstes Unglick aus der Zeit, wo die Menschen
noch in Unfreiheit zu den Goéttern aufsahen, aber sich freimachen sollten von der
Unfreiheit, es geht ein Faden der geistigen Entwickelung von jenem Ungliicke, da
man eingeschrieben sah in die Flammen: der Neid der Gotter - herliber zu unserem
Ungliicke, wo der Mensch in sich selber die Kraft der Freiheit finden soll und wo in
die Flammen eingeschrieben war: der Neid der Menschen. In Ephesus die Gotter-
statue; hier im Goetheanum die Menschenstatue, die Statue des Menschheits- Rep-
rasentanten, des Christus Jesus, in dem wir gedachten, uns mit ihm identifizierend,
in aller Demut so in der Erkenntnis aufzugehen, wie einstmals in ihrer Art auf eine
heute der Menschheit nicht mehr vollig verstandliche Art die Schiler von Ephesus in
der Diana von Ephesus aufgingen.

Der Schmerz wird nicht geringer, wenn man im historischen Lichte schaut dasje-
nige, was uns der Silvesterabend im vorigen Jahre brachte. Es hat ja sollen, als ich
zum letzten Mal auf dem Podium stehen durfte, das im Einklange mit dem ganzen
Bau dort aufgerichtet war, es hat ja sollen der Blick der damaligen Zuhérer, der See-
lenblick, hingelenkt werden auf den Aufstieg aus irdischen Gebieten in Sternenge-
biete, die ausdricken den Willen und die Weisheit, das Licht des geistigen Kosmos.
Ich weiss, Pate standen dazumal manche von den Geistern, die im Mittelalter also
ihre Schiler lehrten, wie ich es Ihnen beschrieben habe. Und eine Stunde, nachdem
das letzte Wort gesprochen war, wurde ich geholt zum Brande des Goetheanums.
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Und am Brande des Goetheanums verbrachten wir die Silvesternacht des vorigen
Jahres.

Man braucht ja diese Worte nur auszusprechen, und unsagliches geht vor in al-
len unseren Herzen, in allen unseren Seelen. Aber wenn so etwas uber ein Heiliges
in der Menschheitsentwickelung hinweggezogen ist, dann gab es immer einige, die
gelobten, nach der Auflésung des Physischen weiterzuwirken in dem Geiste, dem
das Physische gewidmet war. Und ich denke, da wir versammelt sind in dem Au-
genblicke, da sich jahrt unser Goetheanum-Ungltck, so dirfen wir gedenken, dass
unsere Seelen die rechte Stimmung fir dieses unser Zusammensein haben, wenn
wir uns alle geloben, das im Geiste weiter durch die Fortschrittswelle der Mensch-
heit zu tragen, was durch physische Form, physisches Bild, physische Gestaltung
mit dem Goetheanum hingestellt war auch vor das physische Auge und dem physi-
schen Auge durch eine Herostratos-Tat entzogen worden ist. Am alten Goetheanum
haftet unser Schmerz. Wurdig werden wir nur durch dasjenige, das uns immerhin
auferlegt ist dadurch, dass wir dieses Goetheanum bauen durften, wenn wir uns
heute in der Erinnerung das Gel6bnis ablegen, jeder vor dem gdttlich Besten, das er
in der Seele tragt, treu zu bleiben den geistigen Impulsen, die ihre daussere Form in
jenem Goetheanum gehabt haben. Dieses Goetheanum konnte uns genommen
werden. Der Geist dieses Goetheanums kann uns, wenn wir wirklich ehrlich und auf-
richtig wollen, nicht genommen werden. Und er wird uns am wenigsten genommen,
wenn wir in dieser ernst-feierlichen Stunde, die uns nur noch kurze Zeit trennt von
dem Zeitpunkte, da vor einem Jahre herausloderten die Flammen aus unserem ge-
liebten Goetheanum, wenn wir in diesem Augenblicke nicht nur den Schmerz erneut
empfinden, sondern aus diesem Schmerze heraus uns geloben, jenem Geiste treu
zu bleiben, dem wir diese Statte durch zehn Jahre hindurch aufbauen durften. Dann,
meine lieben Freunde, wenn dieses innere Gel6bnis uns ehrlich, aufrichtig heute
aus dem Herzen quillt, wenn wir den Schmerz, das Leiden verwandeln kdnnen in
den Impuls der Tat, dann werden wir auch das traurige Ereignis verwandeln in Se-
gen. Der Schmerz kann dadurch nicht geringer werden, aber es obliegt uns, gerade
aus dem Schmerze heraus den Antrieb zur Tat, zur Tat im Geiste zu finden.

Und so, meine lieben Freunde, schauen wir zuriick auf die furchtbaren Feuer-
flammen, die uns mit so unsaglicher Trauer erfillten. Fihlen wir aber heute, den
besten gottlichen Kréaften in uns selbst uns angelobend, die heilige Flamme in unse-
ren Herzen, die geistig leuchten und erwdrmen soll dasjenige, was mit dem Goe-
theanum gewollt war, indem wir diesen Willen forttragen durch die Fortschrittswellen
der Menschheit. So wiederholen wir in diesem Augenblicke vertieft die Worte, die
ich vor einem Jahre driiben ungeféahr in diesem selben Zeitpunkte sprechen durfte.
Damals sprach ich ungefahr: Wir leben in einem Silvester, wir missen entgegenle-

ben einem neuen Weltenjahr. - Oh, stiinde das Goetheanum noch unter uns, diese
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Aufforderung kdnnte in diesem Momente erneut werden! Es steht nicht mehr unter
uns. Sie darf gerade, weil es nicht mehr unter uns steht, wie ich glaube, mit vielfach
vermehrter Kraft am heutigen Silvesterabend ausgesprochen werden. Tragen wir
die Seele des Goetheanums in das neue Weltenjahr hintiber, und versuchen wir, zu
errichten in dem neuen Goetheanum dem Leibe des alten ein wirdiges Monument,
ein wirdiges Denkmal.

Das, meine lieben Freunde, kniipfe unsere Herzen an das alte Goetheanum, das
wir den Elementen tbergeben mussten. Das knlpfe aber unsere Herzen an den
Geist, an die Seele dieses Goetheanums. Und mit diesem Angel6bnis an unser bes-
tes Wesen in uns selber wollen wir hintiberleben nicht bloss in das neue Jahr, wol-
len hintiberleben, tatkraftig, geisttragend, seelenfiihrend in das neue Weltenjahr.

Meine lieben Freunde, Sie haben mich empfangen, indem Sie sich in der Erinne-
rung an das alte Goetheanum erhoben haben. Sie leben in der Erinnerung an die-
ses alte Goetheanum. Erheben wir uns jetzt zum Zeichen, dass wir uns angeloben,
in dem Geiste des Goetheanum weiterzuwirken mit den besten Kraften, die wir im
Bilde unseres Menschenwesens finden kdnnen. Ja, so sei es. Amen.

Und so wollen wir es halten, meine lieben Freunde, so lange wir es kbnnen, nach
dem Willen, der unsere Menschenseelen verbindet mit den Goétterseelen, denen wir
treu bleiben wollen in dem Geiste, aus dem heraus wir diese Treue zu ihnen such-
ten in einem bestimmten Zeitpunkte unseres Lebens, da wir die Geisteswissen-
schaft des Goetheanums suchten. Und verstehen wir, diese Treue zu halten.
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| « 09 DIE DURCH ANTHROPOSOPHIE AUFERLEGTE VERANTWORTUNG

Vor Mitgliedern — GA- 233 Die Weltgeschichte in anthroposophischer Beleuchtung
und als Grundlage der Erkenntnis des Menschengeistes

Blick auf das Zukunftsziel anthroposophischen Strebens: zu verhindern, dass die Menschheit den
historisch auferlegten Schwellentbertritt verwirkt durch den Missbrauch des ldeenvermdgens
ausschliesslich fur die materielle Welt. Die Aufgabe Dornachs als dem Ort, an dem offen von den
geistigen Realitdten gesprochen werden muss. Die notwendige Kompromisslosigkeit und Wahr-
haftigkeit in bezug auf den anthroposophischen Impuls in den verschiedenen Zweigen der Le-
benspraxis. Von der Hoffnung, die sich mit der Weihnachtstagung verbindet. Der Grundstein-
spruch.

Neunter Vortrag, Dornach, 1. Januar 1924

Da wir nun zum letzten Mal in dieser Tagung, von der Kraftvolles, Wichtiges fir
die anthroposophische Bewegung ausgehen soll, zusammen sind, lassen Sie mich
wohl den letzten Vortrag so gestalten, dass er sich innerlich, dem Impulse nach, an-
schliesst an die mancherlei Ausblicke, die uns diese Vortragsreihe gegeben hat,
dass aber auch auf der anderen Seite in einer gewissen Weise, ich mdchte sagen
empfindungsgemass, auf die Zukunft, namentlich die Zukunft des anthroposophi-
schen Strebens dadurch hingewiesen werde.

Wenn man heute in die Welt hinaussieht, so bietet sich, zwar seit Jahren schon,
ausserordentlich viel Zerstorungsstoff. Krafte sind am Werk, die ahnen lassen, in
welche Abgrinde die westliche Zivilisation noch hineinsteuern wird. Aber man
mochte sagen: Wenn man gerade nach denjenigen Menschen sieht, welche gewis-
sermassen ausserlich die geistige Fuhrerschaft auf den verschiedensten Gebieten
des Lebens innehaben, dann wird man bemerken, wie diese Menschen in einem
furchtbaren Weltenschlafe befangen sind. - Sie denken ja ungefahr so, noch vor
kurzer Zeit dachten die meisten vielleicht so: Bis ins 19. Jahrhundert herein war die
Menschheit in bezug auf ihre Einsichten und Anschauungen kindlich, primitiv. Dann
ist die neuere Wissenschaft auf den verschiedensten Gebieten gekommen, und nun
sei etwas da, was wohl in alle Ewigkeit als die Wahrheit weitergepflegt werden mis-
se.

Die Menschen, die so denken, leben eigentlich in einem ungeheuren Hochmut,
wissen es nur nicht. Demgegenuber erscheint manchmal doch innerhalb der heuti-
gen Menschheit diese oder jene Ahnung, dass die Dinge doch nicht so sind, wie ich
sie eben als in der Meinung der meisten liegend dargestellt habe.
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Wahrend ich vor einiger Zeit jene Vortrage halten konnte in Deutschland, die vom
Wolffschen Bilro organisiert waren und die eine ausserordentlich reiche Zuhorer-
schaft gebracht haben, so dass schon mancher aufmerkte, wie Anthroposophie ei-
gentlich begehrt wird, da zeigte sich unter so vielen albernen gegnerischen Stimmen
eine, die ja inhaltlich nicht viel gescheiter als die anderen war, die aber dennoch ei-
ne merkwurdige Ahnung verriet. Sie bestand in einer Zeitungsnotiz, die anknupfte
an einen der Vortrage, die ich in Berlin zu halten hatte. Da sagte eine Zeitungsstim-
me: Wenn man sich so etwas anhort - wie ich es dazumal in jenem Berliner Vortra-
ge vorgebracht habe -, dann wirde man doch aufmerksam darauf, dass nicht nur
auf der Erde - ich zitiere ungefahr, wie die Notiz war -, sondern im ganzen Kosmos
etwas vorgeht, was die Menschen zu einer anderen Geistigkeit aufruft, als sie vor-
her da war. Man sehe, dass jetzt sozusagen die Krafte des Kosmos, nicht bloss die
irdischen Impulse, von den Menschen etwas fordern; eine Art Revolution im Kos-
mos, deren Ergebnis eben das Streben nach neuer Geistigkeit sein msse.

Solch eine Stimme war immerhin da, und sie war eigentlich recht bemerkenswert.
Denn wabhr ist es ja: Was in richtiger Art impulsieren muss dasjenige, was nunmehr
von Dornach ausgehen soll, das muss, wie ich in diesen Tagen von den verschie-
densten Gesichtspunkten aus betonte, ein Impuls sein, nicht auf der Erde entspros-
sen, sondern ein Impuls, entsprossen in der geistigen Welt. Wir wollen hier die Kraft
entwickeln, Impulsen aus der geistigen Welt zu folgen. Deshalb habe ich in diesen
Abendvortragen wahrend dieser Weihnachtstagung von mannigfaltigen Impulsen,
die in der geschichtlichen Entwickelung da waren, gesprochen, damit die Herzen
aufgehen konnen flr das Aufnehmen geistiger Impulse, die erst einstrémen sollen in
die irdische Welt, die nicht von der irdischen Welt selber genommen sein sollen.
Denn alles, was bisher die irdische Welt in richtigem Sinne getragen hat, war aus
der geistigen Welt entsprungen. Und sollen wir etwas flr die irdische Welt Fruchtba-
res leisten, so mussen die Impulse dazu aus der geistigen Welt geholt werden.

Das, meine lieben Freunde, regt an, hinzuweisen darauf, wie die Antriebe, die wir
mitnehmen sollen aus dieser Tagung in unser ferneres Wirken, verbunden sein
muissen mit einer grossen Verantwortung.

Lassen Sie uns einmal einige Minuten verweilen bei dem, was uns auferlegt ist
durch diese Tagung als eine grosse Verantwortung. Man konnte in den letzten Jahr-
zehnten mit einem Sinn fir die geistige Welt an mancherlei Persénlichkeiten vorbei-
gehen, geistig beobachtend und bittere Geflhle empfangend aus dieser geistigen
Beobachtung fur das kommende Schicksal der Erdenmenschheit. Man konnte vor-
beigehen an den Mitmenschen der Erde auf jene Art, wie man es eben im Geiste
kann, und diese Menschen beobachten, wenn sie schlafend ihren physischen und
Atherleib verlassen haben und mit inrem Ich und mit ihrem astralischen Leib in der
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geistigen Welt weilen. Ja, Wanderungen anzustellen tber die Schicksale der Iche
und astralischen Leiber in den letzten Jahrzehnten, wahrend die Menschen schlie-
fen, das war schon die Veranlassung zu Erfahrungen, die auf schwere Verantwort-
lichkeiten fir den, der diese Dinge wissen kann, hinweisen. Diese Seelen, die vom
Einschlafen bis zum Aufwachen ihren physischen Leib und ihren Atherleib verlassen
hatten, diese Seelen sah man dann 6fter herankommen an den Huter der Schwelle.

Dieser Huter der Schwelle in die geistige Welt ist ja im Laufe der Menschheits-
entwickelung den Menschen in der mannigfaltigsten Weise vor das Bewusstsein ge-
treten. Manche Legende, manche Sage - denn in solcher Form erhalten sich ja die
wichtigsten Dinge, nicht in der Form der geschichtlichen Uberlieferung -, manche
Legende, manche Sage weist eben daraufhin, wie in élteren Zeiten diese oder jene
Personlichkeit dem Huter der Schwelle begegnet ist und von ihm die Unterweisung
bekommen hat, wie sie hineinkommen soll in die geistige Welt und wiederum zurtick
in die physische Welt. Denn alles richtige Hineinkommen in die geistige Welt muss
begleitet sein von der Mdglichkeit, in jedem Augenblicke wiederum zuriickkehren zu
kénnen in die physische Welt und in ihr wirklich auf beiden Beinen zu stehen als ein
durchaus praktischer, besonnener Mensch, nicht als ein Schwarmer, nicht als ein
schwarmerischer Mystiker.

Das wurde im Grunde genommen gegenuber dem Huter der Schwelle durch all
die Jahrtausende des Menschenstrebens in die geistige Welt hinein verlangt. Aber
insbesondere im letzten Drittel des 19. Jahrhunderts, da sah man kaum Menschen,
die im wachen Zustande an den Hiter der Schwelle herangelangten. Um so mehr
aber in unserer Zeit, wo es der ganzen Menschheit historisch auferlegt ist, in ir-
gendeiner Form am Huter der Schwelle vorbeizukommen, um so mehr findet man,
wie gesagt, bei entsprechenden Wanderungen in der geistigen Welt, wie die schla-
fenden Seelen als Iche und astralische Leiber an den Huter der Schwelle heran-
kommen. Das sind die bedeutungsvollen Bilder, die man heute bekommen kann:
der ernste Huter der Schwelle, um ihn herum Gruppen von schlafenden Menschen-
seelen, die im wachenden Zustande nicht die Kraft haben, an diesen Hiter der
Schwelle heranzukommen, die an ihn herankommen, wéhrend sie schlafen.

Dann, wenn man die Szene sieht, die sich da abspielt, dann bekommt man einen
Gedanken, der gerade verbunden ist mit dem, was ich das Aufkeimen einer not-
wendigen grossen Verantwortung nennen mdchte. Die Seelen, die so im schlafen-
den Zustande an den Hiter der Schwelle herankommen, sie fordern mit demjenigen
Bewusstsein - fir das wache bleibt es unbewusst oder unterbewusst -, das der
Mensch im Schlafe hat, den Einlass in die geistige Welt, das Hinlberwandern tber
die Schwelle. Und in zahllosen Fallen hért man dann die Stimme des ernsten Huters
der Schwelle: Du darfst zu deinem eigenen Heile nicht hintiber Uber die Schwelle.
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Du darfst nicht den Einlass gewinnen in die geistige Welt. Du musst zurlck. - Denn
wurde der Huter der Schwelle solchen Seelen ohne weiteres den Einlass in die geis-
tige Welt gewéhren, sie wirden Uber die Schwelle hintibergehen, sie wirden in die
geistige Welt hineinkommen mit den Begriffen, die ihnen die heutige Schule, die
heutige Bildung, die heutige Zivilisation Uberliefert, mit den Begriffen und Ideen, mit
denen der Mensch heute aufwachsen muss zwischen dem sechsten Jahre und im
Grunde genommen dem Ende seines Erdenlebens.

Diese Begriffe und Ideen, sie haben die Eigentiimlichkeit: wenn man mit ihnnen, so
wie man mit ihnen geworden ist durch die gegenwartige Zivilisation und Schule, in
die geistige Welt eintritt, wird man seelisch paralysiert. Und man wirde zurlckge-
langen in die physische Welt in Gedanken- und Ideenleerheit. Wirde der Hlter der
Schwelle nicht ernst diese Seelen zuriickstossen, viele Seelen der gegenwartigen
Menschen zuriickstossen, wirde er sie hintberlassen in die geistige Welt, dann
wuirden sie, wenn sie wiederum aufwachend zurickkommen, beim entscheidenden
Aufwachen zurtickkommen, das Gefiihl haben: Ich kann ja nicht denken, meine Ge-
danken ergreifen mein Gehirn nicht, ich muss gedankenlos durch die Welt gehen. -
Denn so ist die Welt der abstrakten Ideen, die der Mensch heute ankntpft an alles:
man kann mit ihnen hinein in die geistige Welt, aber nicht wieder mit ihnen heraus.
Und wenn man diese Szene sieht, die wirklich heute im Schlafe mehr Seelenerle-
ben, als man gewdhnlich glaubt, dann sagt man sich: Oh, wenn es nur geldnge, die-
se Seelen davor zu behiten, dass, was sie im Schlafe erleben, sie nicht auch im
Tode erleben missen. - Denn wenn der Zustand, der so erlebt wird vor dem Huter
der Schwelle, lange genug fortdauern wirde, das heisst, wenn die menschliche Zivi-
lisation lange unter demjenigen bliebe, was man heute in den Schulen aufnehmen,
durch die Zivilisation Uberliefert erhalten kann, dann wirde aus dem Schlafe Leben
werden. Die Menschenseelen wiirden hintibergehen durch die Pforte des Todes in
die geistige Welt, aber nicht wieder eine Kraft der Ideen in das nachste Erdenleben
bringen kdnnen. Denn man kann hinein mit den heutigen Gedanken in die geistige
Welt, nicht aber mit ihnen wieder heraus. Man kann nur seelisch paralysiert wieder
herauskommen.

Sehen Sie, die Zivilisation der Gegenwart lasst sich begriinden mit dieser Form
des geistigen Lebens, die eben seit so langer Zeit gepflegt worden ist, aber das Le-
ben lasst sich damit nicht begriinden. Diese Zivilisation kdnnte eine Zeitlang fortge-
hen. Die Seelen wirden eben wahrend des Wachens nichts ahnen von dem Hiuter
der Schwelle, wahrend des Schlafens von ihm zuriickgewiesen werden, damit sie
nicht paralysiert wirden, und zuletzt wirde das bewirken, dass ein Menschenge-
schlecht in der Zukunft geboren wirde, welches keinen Verstand, keine Moglichkeit,
Ideen im Leben anzuwenden, in diesem kinftigen Erdenleben zeigte, und das Den-

ken, das Leben in Ideen wirde von der Erde verschwinden. Ein krankhaftes, bloss
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instinktives Menschengeschlecht wiirde die Erde bevdlkern missen. Schlimme Ge-
fuhle und Emotionen allein, ohne die orientierende Kraft der Ideen, wirden Platz
greifen in der Menschheitsentwickelung. Ja, es ist so, dass nicht nur in der schon
geschilderten Weise sich durch die Beobachtung der vor dem Huter der Schwelle
stehenden Seele, die keinen Einlass gewinnen kann in die geistige Welt, dass nicht
nur dadurch ein trauriges Bild sich darbietet dem geistig Schauenden, sondern auch
noch in einer anderen Beziehung.

Nimmt man eine Menschenwesenheit, die nun nicht aus westlicher Zivilisation,
sondern aus Ostlicher Zivilisation entsprungen ist, mit auf jener Wanderung, die ich
charakterisiert habe, auf der man beobachten kann die schlafenden Menschensee-
len vor dem Huter der Schwelle, nimmt man eine solche 6stliche Menschenwesen-
heit mit, dann kann man von ihr die Geistworte wie einen furchtbaren Vorwurf ge-
genuber der gesamten westlichen Zivilisation erheben horen: Seht ihr, wenn das so
fortgeht, wird schon, wenn die Menschen, die heute leben, neuerdings in einer In-
karnation auf Erden erscheinen, die Erde barbarisiert sein. Die Menschen werden
ohne Ideen, nur noch in Instinkten leben. So weit habt ihr es gebracht, weil ihr abge-
fallen seid von der alten Spiritualitdt des Morgenlandes.

In der Tat, fur dasjenige, was Aufgabe des Menschen ist, kann gerade ein solcher
Blick in die geistige Welt hinein, wie ich ihn geschildert habe, von einer starken Ver-
antwortlichkeit zeugen. Und hier in Dornach muss eine Statte sein, wo flr diejenigen
Menschen, die es héren wollen, gesprochen werden kann von allen wichtigen, un-
mittelbaren Erlebnissen in der geistigen Welt. Hier muss eine Statte sein, wo die
Kraft gefunden wird, nicht bloss in ausspintisierender, dialektisch-empirischer Wis-
senschaftlichkeit der Gegenwart hinzudeuten darauf, dass es da oder dort solche
kleinen Spuren des Geistigen gibt, sondern wenn Dornach seine Aufgabe erflllen
will, dann muss hier offen von dem, was in der geistigen Welt vorgeht geschichtlich,
was in der geistigen Welt vorgeht als Impulse, die dann in das natirliche Dasein hi-
neingehen und die Natur beherrschen, es muss in Dornach von wirklichen Erlebnis-
sen, von wirklichen Kraften, von wirklichen Wesenheiten der geistigen Welt der
Mensch horen kodnnen. Hier muss die Hochschule der wirklichen Geisteswissen-
schaft sein. Und wir dirfen fortan nicht zuriickweichen vor den Anforderungen heu-
tiger Wissenschatftlichkeit, die die Menschen so, wie ich es geschildert habe, schla-
fend vor den ernsten Hiter der Schwelle fiihrt. Man muss sozusagen in Dornach
Kraft gewinnen kdnnen, sich - geistig sei es gemeint - Auge in Auge der geistigen
Welt wirklich gegentiberzustellen, von der geistigen Welt zu erfahren.

Daher soll auch hier nicht in dialektischen Tiraden von dem Ungeniigenden der
heutigen Wissenschaftstheorie gesprochen werden, sondern ich musste darauf
aufmerksam machen, in welche Lage der Mensch gegeniber dem Huter der
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Schwelle durch diese Wissenschaftstheorien mit inren Auslaufern in die gewdéhnli-
che Schule kommt. Wenn man sich jetzt bei dieser Tagung hier einmal dies
ernsthaftig gegenlber der eigenen Seele eingestanden hat, dann wird diese Weih-
nachtstagung einen kraftigen Impuls in die Seelen hineinsenden, der dann diese
Seelen hinaustragen kann zu kraftigem Wirken, wie es die Menschheit heute
braucht, damit die nachste Inkarnation die Menschen so finde, dass sie wirklich dem
Huter der Schwelle begegnen koénnen, das heisst, dass die Zivilisation so werde,
dass sie selbst als Zivilisation vor dem Hter der Schwelle bestehen kann.

Vergleichen Sie die heutige Zivilisation mit friiheren Zivilisationen. In allen frihe-
ren Zivilisationen gab es Ideen, Begriffe, die zuerst hinaufgingen nach der tbersinn-
lichen Welt, nach den Gottern, nach der Welt, wo gezeugt, geschaffen wird, hervor-
gebracht wird; dann konnte man mit den Begriffen, die vor allem den Goéttern gehor-
ten im Aufblicke, herabblicken auf die irdische Welt, um diese irdische Welt nun mit
den gotterwirdigen Begriffen und ldeen auch zu verstehen. Kam man mit diesen
Ideen, die gotterwirdig und gotterwert ausgebildet waren, vor den Huter der
Schwelle, dann sagte einem der Hiter der Schwelle: Du kannst passieren, denn du
bringst hindiber in die tUbersinnliche Welt dasjenige, was schon wahrend deines Er-
denlebens im physischen Leibe nach der tbersinnlichen Welt gerichtet ist. Dann
bleibt dir bei der Riuckkehr in die physisch-sinnliche Welt noch genug der Kraft tbrig,
um nicht gelahmt zu werden durch den Anblick der Ubersinnlichen Welt. - Heute
entwickelt der Mensch Begriffe und Ideen, die er nach dem Genius der Zeit nur an-
wenden will auf die physisch-sinnliche Welt. Diese Begriffe und Ideen handeln von
allem maoglichen Wéagbaren, Messbaren und so weiter, nur nicht von den Gattern.
Sie sind nicht gotterwuirdig, sie sind nicht goétterwert. Deshalb donnert es den See-
len, die nun schon ganz verfallen sind dem Materialismus der gotterunwerten und
g6tterunwirdigen Ideen, deshalb donnert es ihnen, wenn sie schlafend den Huter
der Schwelle passieren, entgegen: Tritt nicht Gber die Schwelle! Du hast deine
Ideen missbraucht fir die Sinneswelt. Du musst mit ihnnen deshalb in der Sinneswelt
bleiben, kannst mit ihnen nicht, wenn du nicht seelisch paralysiert werden willst, in
die Gotterwelt eintreten.

Sehen Sie, solche Dinge missen gesagt werden, nicht, damit man tber sie spin-
tisiert, sondern sie missen gesagt werden, damit man sein Gemiut von ihnen durch-
stromen und durchdringen lasst und in die rechte Stimmung kommt, die man mit-
nehmen soll von dieser so ernsten Weihnachtstagung der Anthroposophischen Ge-
sellschaft. Denn wichtiger als alles Ubrige, was wir mitnehmen, wird sein die Stim-
mung, die wir mitnehmen, die Stimmung fur die geistige Welt, die Gewissheit gibt: In
Dornach wird ein Mittelpunkt geistiger Erkenntnis geschaffen werden.
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Deshalb klang es heute vormittag wirklich schon, als gesprochen worden ist fur
ein Gebiet, das hier in Dornach gepflegt werden soll, fir das Gebiet der Medizin,
von Dr. Zeylmans, dass heute nicht mehr Bricken gebaut werden kénnen von der
gewohnlichen Wissenschaft aus in dasjenige, was hier in Dornach begriindet wer-
den soll. Wenn wir dasjenige, was auf unserem Boden medizinisch erwachst, so be-
schreiben, dass wir den Ehrgeiz haben: Unsere Abhandlungen kénnen bestehen vor
den gegenwartigen Kklinischen Anforderungen-, dann, dann werden wir niemals mit
den Dingen, die wir eigentlich als Aufgabe haben, zu einem bestimmten Ziele kom-
men, denn dann werden die anderen Menschen sagen: Nun ja, das ist ein neues
Mittel; wir haben auch schon neue Mittel gemacht.

Dasjenige, um was es sich handelt, ist doch, dass tatsachlich hereingenommen
werde in das anthroposophische Leben solch ein Zweig der Lebenspraxis, wie es
die Medizin ist. Das habe ich wohl als eine Sehnsucht von Dr. Zeylmans heute vor-
mittag richtig verstanden. Denn zu diesem Ziele sagte er doch: Derjenige, der heute
Arzt geworden ist, sagt: Ich bin eben Arzt geworden -, aber er sehnt sich nach et-
was, was aus einer neuen Weltenecke heraus Impulse gibt. - Und sehen Sie, auf
dem Gebiete der Medizin soll das in eindeutiger Weise in der Zukunft von Dornach
aus hier so gemacht werden, wie mancher andere Zweig des anthroposophischen
Wirkens, der im Schdsse des Anthroposophischen geblieben ist, eben gewirkt hat
und wie jetzt mit Frau Dr. Wegman als meiner Helferin ausgearbeitet wird gerade
jenes ganz aus der Anthroposophie herauskommende medizinische System, das
die Menschheit braucht und das demnachst vor die Menschheit treten wird. Ebenso
wird es meine Absicht sein, eine engste Beziehung zu dem ja so segensreich wir-
kenden Klinisch-Therapeutischen Institut in Arlesheim, eine moglichst intime Ver-
bindung des Goetheanum mit diesem Institute in moglichster Balde, in kurzer Zu-
kunft herzustellen, so dass tatsachlich dasjenige, was da gedeiht, in der wirklichen
Orientierungslinie der Anthroposophie liegen wird. Das ist auch dasjenige, was Frau
Dr. Wegmans Absicht ist.

Nun, damit aber hat ja Dr. Zeylmans hingewiesen fur ein Gebiet auf dasjenige,
was sich der Vorstand von Dornach nun auf allen Gebieten des anthroposophischen
Wirkens zu seiner Aufgabe machen wird. Man wird daher in der Zukunft wissen, wie
die Dinge stehen. Man wird nicht sagen: Bringen wir dorthin Eurythmie; wenn die
Leute zuerst Eurythmie sehen und nichts hoéren von Anthroposophie, da gefallt ih-
nen die Eurythmie. Dann vielleicht kommen sie spater und weil ihnen die Eurythmie
gefallen hat und sie erfahren, dass hinter der Eurythmie die Anthroposophie steht,
dann gefallt ihnnen die Anthroposophie auch. - Oder: Man muss den Leuten zuerst
die Praxis der Heilmittel zeigen, man muss ihnen zeigen, dass das richtige Heilmittel
sind; dann werden die Leute das kaufen. Dann werden sie spater einmal erfahren,
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da stecke die Anthroposophie dahinter, und dann werden sie auch da an die Anth-
roposophie herankommen.

Wir miussen den Mut haben, solch ein Vorgehen verlogen zu finden. Erst wenn wir
den Mut haben, solch ein Vorgehen verlogen zu finden, es innerlich verabscheuen,
dann wird Anthroposophie ihren Weg durch die Welt finden. Und in dieser Bezie-
hung wird schon gerade das Wahrheitsstreben dasjenige sein, was in der Zukunft
von Dornach hier ohne Fanatismus, sondern in ehrlicher, gerader Wahrheitsliebe
verfochten werden soll. Vielleicht kbnnen wir gerade dadurch eben manches gut
machen, was in den letzten Jahren in so schwerer Weise versiundigt worden ist.

Mit nicht leichten, sondern ernsten Gedanken muissen wir diese Tagung, die zur
Begrindung der Allgemeinen Anthroposophischen Gesellschaft geftihrt hat, verlas-
sen. Aber ich denke, dass es flr niemanden nétig geworden ist, aus dem, was sich
hier abgespielt hat an Weihnachten, Pessimismus mitzunehmen. Zwar gingen wir
jeden Tag vorbei vor der traurigen Goetheanum-Ruine, aber ich denke, in jeder
Seele, die hier, zu der Tagung auf diesen Hiigel heraufsteigend, an dieser Ruine
vorbeiging, ging zu gleicher Zeit durch dasjenige, was hier verhandelt worden ist,
was hier, wie man sichtlich hat bemerken kdnnen, von unseren Freunden wohl in
ihren Herzen verstanden worden ist, aus alledem ging doch der Gedanke hervor: Es
wird geistige Feuerflammeri geben kénnen, die gerade als wahres Geistesleben aus
dem wiedererstehenden Goetheanum zum Segen der Menschheit in der Zukunft
hervorgehen sollen, hervorgehen sollen durch unseren Fleiss, hervorgehen sollen
durch unsere Hingabe. Und je mehr wir mit Mut zur Fihrung der anthroposophi-
schen Angelegenheiten von hier weggehen, desto besser haben wir vernommen,
was immerhin wie ein hoffnungsvoller Geisteszug in diesen Tagen durch unsere
Versammlung gegangen ist. Denn gerade die Szene, die ich Ihnen geschildert habe,
die so oftmals zu sehen ist: Der heutige Mensch mit der dekadenten Zivilisation und
Schule, schlafend vor dem Huter der Schwelle - der ist eigentlich in den Kreisen der
empfindenden Anthroposophen doch nicht vorhanden. Da ist doch dasjenige vor-
handen, das unter Umstanden nur die eine Ermahnung braucht, die eine Ermah-
nung, die da lautet: Du musst zu dem Vernehmen der Stimme aus dem Geisterland
den starken Mut, dich zu dieser Stimme zu bekennen, entwickeln, denn du hast be-
gonnen zu wachen. Der Mut wird dich wach erhalten; die Mutlosigkeit allein kénnte
dich zum Einschlafen fuhren.

Die mahnende Stimme zum Mut, die mahnende Stimme durch den Mut zum
Wachsein, das ist die andere Variante, die Variante fir Anthroposophen im gegen-
wartigen Zivilisationsleben. Die Nicht-Anthroposophen horen: Bleibe draussen aus
dem Geisterland, du hast missbraucht die Ideen fir die bloss irdischen Gegenstan-
de, du hast keine ldeen gesammelt, die gotterwert und gotterwirdig waren. Daher
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wirdest du paralysiert werden beim Wieder-Zurickkommen in die physisch-
sinnliche Welt. - Denjenigen Seelen, die Anthroposophenseelen sind, denen aber
wird gesagt: lhr sollt nur noch erprobt werden in eurem Mute zum Bekenntnis des-
sen, was ihr als Stimme ja durch die Neigung eures Gemiites, durch die Neigung
eures Herzens wohl vernehmen konnt.

Meine lieben Freunde, wie es gestern Jahresfrist war, dass wir hinschauten auf
die ztungelnden Flammen, die uns das alte Goetheanum verzehrten, so dirfen wir
schon heute - da wir, selbst als die Flammen draussen brannten, uns hier nicht st6-
ren liessen in der Fortsetzung der Arbeit vor einem Jahre -, so dirfen wir schon heu-
te wohl darauf hoffen, dass wir, wenn das physische Goetheanum dastehen wird, so
gearbeitet haben werden, dass das physische Goetheanum bloss das &aussere
Symbolum ist fur unser geistiges Goetheanum, das wir mit als Idee nehmen wollen,
wenn wir jetzt in die Welt hinausgehen.

Den Grundstein haben wir hier gelegt. Auf diesem Grundstein soll das Gebaude
errichtet werden, dessen einzelne Steine sein werden die Arbeiten, die in allen un-
seren Gruppen nun von den einzelnen draussen in der weiten Welt geleistet wer-
den. Auf diese Arbeiten wollen wir hinschauen im Geiste jetzt und uns bewusst wer-
den der Verantwortung, von der heute gesprochen worden ist gegentiber dem vor
dem Huter der Schwelle stehenden Menschen der Gegenwart, dem der Einlass in
die geistige Welt verwehrt werden muss.

Ganz gewiss darf es uns niemals einfallen, anders als den tiefsten Schmerz und
die tiefste Trauer zu empfinden Uber dasjenige, was uns vor Jahresfrist passiert ist.
Aber alles in der Welt - dessen dirfen wir auch eingedenk sein -, alles in der Welt,
was eine gewisse Grosse erreicht hat, ist aus dem Schmerz heraus geboren. Und
so moge denn unser Schmerz so gewendet werden, dass aus ihm eine kréaftige,
leuchtende Anthroposophische Gesellschaft durch lhre Arbeit, meine Heben Freun-
de, entstehe.

Zu diesem Zwecke haben wir uns vertieft in jene Worte, mit denen ich begonnen
habe, in jene Worte, mit denen ich schliessen méchte diese Weihnachtstagung, die-
se Weihnachtstagung, die eine Weihenacht, ein Weihefest fur uns sein soll flr nicht
nur einen Jahresanfang, sondern fur einen Welten-Zeitenwende-Anfang, dem wir
uns widmen wollen zu hingebungsvoller Pflege des geistigen Lebens:

Menschenseele!

Du lebest in den Gliedern,

Die dich durch die Raumeswelt
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Im Geistesmeereswesen tragen:
Ube Geist-Erinnern

In Seelentiefen,

Wo in waltendem
Weltenschopfer-Sein

Das eigne Ich

Im Gottes-Ich

Erweset;

Und du wirst wahrhaft leben

Im Menschen-Welten-Wesen.

Denn es waltet der Vater-Geist der Hohen
In den Weltentiefen Sein-erzeugend.
Seraphim, Cherubim, Throne,
Lasset aus den HOhen erklingen,
Was in den Tiefen das Echo findet;
Dieses spricht:

Ex deo nascimur.

Das horen die Elementargeister

Im Osten, Westen, Norden, Siden:
Menschen mogen es horen.

Menschenseele!

Du lebest im ruhenden Haupte,
Das dir aus Ewigkeitsgriinden
Die Weltgedanken erschliesset:
Ube Geist-Erschauen

In Gedanken-Ruhe,

Wo die ew'gen Gotterziele
Welten-Wesens-Licht

Dem eignen Ich

Zu freiem Wollen

Schenken;

Und du wirst wahrhaft denken

In Menschen-Geistes-Griinden.
Denn es walten des Geistes Weltgedanken
Im Weltenwesen Licht-erflehend.
Archai, Archangeloi, Angeloi,

O lasset aus den Tiefen erbitten,
Was in den HOhen erhoret wird;



Dieses spricht:

Per spiritum sanctum reviviscimus.
[Das horen die Elementargeister
Im Osten, Westen, Norden, Siden:
Menschen mégen es horen.]*

* Die in Klammern stehenden Worte des Spruches wurden laut Stenogramm hier
nicht gesprochen.

In der Zeiten Wende

Trat das Welten-Geistes-Licht
In den irdischen Wesensstrom;
Nacht-Dunkel

Hatte ausgewaltet;

Taghelles Licht

Erstrahlte in Menschenseelen;
Licht,

Das erwarmet

Die armen Hirtenherzen;
Licht,

Das erleuchtet

Die weisen Konigshaupter.
Gottliches Licht,
Christus-Sonne

Erwarme

Unsere Herzen;

Erleuchte

Unsere Haupter,

Dass gut werde,

Was wir aus Herzen
Grinden,

Aus Hauptern

Zielvoll fuhren wollen.
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So, meine lieben Freunde, traget hinaus Eure warmen Herzen, in denen lhr hier
eingegrindet habt den Grundstein fir die Anthroposophische Gesellschaft, traget
hinaus diese warmen Herzen zu kraftigem, heilkraftigem Wirken in die Welt. Und
Hilfe wird Euch werden, dass erleuchtet Eure Haupter dasjenige, was lhr jetzt alle
wollt zielvoll fihren kénnen. Das wollen wir uns heute in aller Kraft vornehmen. Wir
werden doch sehen: Wenn wir uns dessen wiurdig erzeigen, wird ein guter Stern
walten Uber demjenigen, was von hier aus gewollt wird. Folget, meine lieben Freun-
de, diesem guten Stern. Wir wollen sehen, wohin uns die Goétter durch das Licht
dieses Sternes fihren werden.

Gattliches Licht,
Christus-Sonne,
Erwarme
Unsere Herzen,
Erleuchte
Unsere Haupter!
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