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ZUR EINFUHRUNG

Aus einem Vorwort von Marie Steiner, 1940

Wir Ubergeben der Offentlichkeit eine Anzahl von Vortragen, die Rudolf Steiner in
Berlin flr das grosse Publikum gehalten hat. Berlin war der Ausgangspunkt fur diese
Offentliche Vortragstatigkeit gewesen. Was in anderen Stadten mehr in einzelnen
Vortragen behandelt wurde, konnte hier in einer zusammenh&ngenden Vortragsrei-
he zum Ausdruck gebracht werden, deren Themen ineinander tbergriffen. Sie er-
hielten dadurch den Charakter einer sorgfaltig fundierten methodischen Einflihrung
in die Geisteswissenschaft und konnten auf ein regelmassig wiederkehrendes Pub-
likum rechnen, dem es darauf ankam, immer tiefer in die neu sich erschliessenden
Wissensgebiete einzudringen, wahrend den neu Hinzukommenden die Grundlagen
fur das Verstandnis des Gebotenen immer wieder gegeben wurden.



|+ 01 WAS FINDET DER MODERNE MENSCH IN DER THEOSOPHIE?

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Was findet der moderne Mensch in der Theosophie? Der Zwiespalt im modernen naturwissen-
schaftlichen Weltbild zwischen Wissen und Glauben muss geldst werden. Aufgabe der theosophi-
schen Bewegung, diesen Zwiespalt zu Uberbrticken. Erweiterung und Vertiefung des naturwissen-
schaftlichen Weltbildes. Dem «Kampf ums Dasein» setzt Theosophie die Liebe als Urkraft der
Welt entgegen.

Erster Vortrag, Berlin, 29. September 1904

In diesem Vortrag will ich einerseits das Verhéltnis der theosophischen Bewegung
zu den grossen Kulturstromungen in der Gegenwart entwickeln, und auf der ande-
ren Seite mochte ich in den Vortragen, welche den Titel tragen: «Die Grundbegriffe
der Theosophie», ein Bild der theosophischen Weltanschauung selbst entwerfen.
Ich bitte Sie daher, den heutigen Vortrag durchaus als einen einleitenden zu be-
trachten und als einen solchen hinzunehmen.

Das, was mir heute obliegen wird zu besprechen, soll die Frage sein, was eigent-
lich die gegenwartigen Menschen innerhalb der theosophischen Bewegung finden,
welche Bedirfnisse des gegenwartigen Menschen innerhalb der theosophischen
Bewegung ihre Befriedigung finden kénnen. Und auf diese Weise will ich der ande-
ren Frage ndhertreten: Warum haben wir in der Gegenwart so etwas wie eine theo-
sophische Bewegung? - Auch der Frage mdchte ich ein wenig néhertreten, warum
dasjenige, was die Theosophie eigentlich will, was sie anstrebt, von so vielen Seiten
missverstanden und verkannt wird.

Wer die theosophische Bewegung in ihrem ganzen Wesen verstehen will, der
muss sich vor allen Dingen dartber klar sein, welche Aufgabe sie in der Gegenwart
zu erfullen hat. Er muss sich auch dartiber klar sein, zu wem sie sprechen will in der
Gegenwart. Was ist denn eigentlich der gegenwartige Mensch, von dem heute die
Rede sein soll? Unter diesem gegenwartigen Menschen wére zu verstehen derjeni-
ge, der sich mit den die Gegenwart beschaftigenden Fragen bekannt gemacht hat,
der also nicht nur im Alltaglichen lebt, sondern sich auch mit den Kulturaufgaben
unserer Zeit befasst hat und damit bekannt ist, dem die Fragen, welche die Kultur
uns stellt, selbst Herzens- und Geistbeditirfnisse sind; kurz, den Menschen mdchte
ich darunter verstehen, welcher bemuht ist, mit den Bildungs- und Erkenntnisfragen
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unserer Zeit sich auseinanderzusetzen. Ich mochte fur ihn einmal die Frage aufwer-
fen und skizzenhaft zur Beantwortung bringen: Was findet er in der theosophischen
Bewegung? Ist Uberhaupt innerhalb der Theosophie irgend etwas zu finden, was er
notwendig braucht?

Wir mussen da zuriickblicken in die Zeit, in welcher die theosophische Bewegung
in die Welt getreten ist, wenn wir ihre Aufgabe verstehen wollen. Wir missen uns
klarmachen, dass diese Bewegung drei Jahrzehnte alt ist und dass sie, als sie vor
nicht ganz dreissig Jahren in die Welt trat, eine Gestalt annahm, welche ausge-
drickt war durch die Zeitverhaltnisse. Wer verstehen will, warum sie diese Gestalt
angenommen hat, der muss sich die Entwickelung des Bildungs- und Unterrichts-
wesens der letzten Jahre vor die Seele ricken. Wir stehen ja noch in den Stromun-
gen, welche das 19. Jahrhundert gezeitigt hat, und diejenigen, welche die theoso-
phische Bewegung ins Leben gerufen haben, glaubten damit, der Welt etwas zu ge-
ben, was diese braucht. Und die, welche heute Theosophie lehren, glauben, dass
sie auch etwas ist, was in die Zukunft hineinfthrt.

Es ist heute fast zur Phrase geworden, und doch ist es wahr: Was in die Seelen
unserer Zeitgenossen sich eingelebt hat, hat in viele der Zeitgenossen einen Riss,
einen Zwiespalt zwischen Wissen und Glauben, zwischen Erkenntnis und Religion
gebracht, der sich in einer Sehnsucht des Herzens ausdrickt. Dieser Zwiespalt ist
bezeichnend fir die letzte Halfte des 19. Jahrhunderts. Er bedeutet nicht nur fur ei-
nige Menschen, sondern flir einen grossen Teil der Menschen Uberhaupt das, was
die Menschheit trennt und was einen Widerspruch in der einzelnen Menschenseele
hervorruft. Die Wissenschaft war, bis ins letzte Drittel des 19. Jahrhunderts herauf,
zu einer Hohe gekommen, die in der Tat fur den, der die Jahrhunderte Uberblickt,
bewundernswert ist. Diese Wissenschatft ist ja etwas, was das 19. Jahrhundert mit
gerechtem Stolz erfillt. Sie ist das grosse Erbe, das das 19. Jahrhundert allen
Kommenden zu Ubergeben in der Lage ist. Aber diese Wissenschaft hat zu gleicher
Zeit alte Uberlieferungen scheinbar Gber den Haufen geworfen. Sie hat scheinbar
eine Stoérung in das hineingebracht, was als alte Glaubensinhalte in friiherer Zeit
den Seelen so grosse Dienste geleistet hat. Vor allem waren es diejenigen, die tiefer
in die Wissenschaft hineingeblickt hatten, die nicht mehr glaubten, die wissenschaft-
lichen Erkenntnisse mit dem, was ihnen die Religion geboten hatte, in Einklang
bringen zu kénnen. Die Besten glaubten, dass ein ganz neues Bekenntnis Platz
greifen miusse und dass es an die Stelle dessen treten musse, was Jahrhunderte
hindurch der Glaubensinhalt der Menschen gewesen ist. So sehen wir, dass eine
wahre Revolution im Denken der Menschen nach und nach hereingebrochen ist. Wir
sehen, dass sogar die Frage gestellt worden ist, ob es Uberhaupt noch méglich sei,
dass der Mensch Christ sein kdnne; ob es noch mdglich sei, festzuhalten an den

Ideen, die den Trost im Sterben gegeben haben und die dem Menschen so lange
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Zeit gezeigt haben, wie er seine Bestimmung, die Gber den Tod, Uber das Endliche
hinausreichen sollte, aufzufassen hat. Die grosse Frage des «Woher» und «Wohin»
sollte in einer neuen, von der Wissenschatft beleuchteten Weise gelehrt werden. Von
einem «neuen Glauben» sprach man, und man meinte, dass er im Gegensatz zu
dem alten stehen misse. Man glaubte nicht mehr, dass man aus den alten Religi-
onsbuchern sich ein Weltbild bilden kénne. Ja, es waren nicht wenige, welche sag-
ten, dort seien kindliche Vorstellungen wiedergegeben, welche nur moglich seien im
Kindheitsalter der Menschheit; jetzt aber, wo wir mannlich geworden seien, musse
man auch mannliche Anschauungen haben. Viele sagten auch, sie wollten bei den
alten Glaubensvorstellungen bleiben, sie wollten sich nicht bekehren zu dem radika-
len Standpunkt der neuen.

Aber nicht von diesen vielen hangt der Gang der Geistesentwickelung in der
Menschheit ab. Immer waren es wenige, immer waren es diejenigen, welche auf der
Hohe ihrer Zeit gestanden haben, welche den Grundton angegeben haben fir die
Entwickelung in die Zukunft hinein. So kam es, dass die, welche nichts wissen woll-
ten von dem «neuen Glauben», auch meinten, sich nicht bekiimmern zu brauchen
um den Zwiespalt zwischen Glauben und Wissen; aber man konnte sich auch den-
ken und sagen, dass das in der Zukunft anders sein wird. David Friedrich Strauss
hat ja damals sein neues Glaubensbekenntnis aufgestellt, dass es nichts in der Welt
gebe als das, was sich zwischen Geburt und Tod abspielt, und dass der Mensch
seine Aufgabe hier auf Erden erschopfen misse. Man kann sehen, dass in der Ge-
genwart vielen der Trost der Glaubensvorstellungen erstirbt, und man kann anneh-
men, dass unsere Kinder und Kindeskinder nichts mehr davon haben werden. Da-
her mogen diejenigen mit Bangigkeit in die Welt gesehen haben, welche glaubten,
dass die Seligkeit von diesen Glaubensvorstellungen abhange. Die Besten waren
es.

Das 19. Jahrhundert hat ja auch nur die Friichte gezeitigt von dem, was im vor-
hergegangenen Jahrhundert geséat wurde. Das hat sich alles vorbereitet in den fri-
heren Jahrhunderten. Das ist vor allem zuzuschreiben denen, die die Erweiterung
des menschlichen Gesichtskreises von der Mitte des 15. bis ins 16. Jahrhundert er-
strebten, und vor allem auch der Popularisierung der Bildung. Biicken Sie zurtick,
dann werden Sie sehen, dass sich fur den Menschen in den verflossenen Jahrhun-
derten das Religiése ganz anders gestaltet hat. Das Weltbild wurde scheinbar voll-
standig geandert. Nur dadurch haben die Menschen sich Uber etwas falsche Begrif-
fe gemacht, dass grundsatzlich das Denken verschieden ist von dem, was man vor
Jahrhunderten dachte.

Versetzen Sie sich in das Zeitalter, wo die grosse Masse gegeniberstand einigen
wenigen: Die Priesterschaft war die Kaste, welche das Wissen hatte. In dieser Kaste
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gab es einen Zwiespalt zwischen Glauben und Wissen nicht. Was man sah und
greifen konnte, stand mit dem in Einklang, was man Glaubensvorstellungen nannte.
Was erforscht wurde mit den Instrumenten der Wissenschaft, mit den Sinnen und
mit demjenigen, was den Sinnen als Hilfsmittel zur Verfligung steht, das war ein Un-
terbau fir das, was durch die Weite des sinnlichen Blickes gewonnen worden war.
Darauf bauten sich auf, als die Spitze, die Vorstellung von Gott, die Vorstellung von
der Weltschopfung und die Vorstellungen von der Bestimmung der Menschenseele.
Nirgends war da ein Zwiespalt. Der mittelalterliche Mensch arbeitete sechs Wochen-
tage hindurch, und am Sonntag ging er in die Kirche. Da horte er, wie das, was er
wochentags arbeitete, zwar eine zeitliche Bedeutung hat, dass es aber anderseits
auch eine ewige Bedeutung hat; er horte, wie es sich einfugt in den grossen Wel-
tengang. So wusste der Mensch, dass das Kleinste, was er tat, eine Bedeutung hat-
te, die hineinreicht in alle Zeiten.

Das Bewusstsein, dass das, was der Mensch tut, auf alle Menschen und alle Zei-
ten wirkt, ist aber gerade denjenigen, welche die Trager der Bildung waren in den
letzten Jahrhunderten und am bedeutsamsten im 19. Jahrhundert, verlorengegan-
gen. Weltbilder hatten sich die Menschen entworfen auf ganz andere Art als friher.
Die Astronomie hatte ihnen gezeigt, wie man sich Weltbilder zusammenstellen kann
aus der blossen sinnlichen Beobachtung. Kopernikus hat die Menschen gelehrt,
hinauszublicken in die Welten und sich ein Weltenbild zu schaffen, welches aber
den Menschen selbst nicht enthalt. Blicken Sie zuriick in die alten Weltbilder: Da
hatte der Mensch eine Rolle darin, er hatte einen Platz darin. Nun aber hatte er ein
System von Sternen vor sich, das gewonnen war mit den Mitteln der Wissenschatt.
Aber dieses enthielt die Erde nur als ein kleines Wesen. Sie erschien wie ein Staub-
korn unter jener Sonne, welche eine ist unter unzahligen Sonnen.

Unter dem Eindruck von allem diesem war es unmdglich, die Frage zu beantwor-
ten: Was soll der Mensch, dieser kleine Bewohner der Erde, auf diesem Staubkorn
im Weltenall? Und die Wissenschaft hatte daher die Welt des Lebens zu untersu-
chen. Sie untersuchte die pflanzlichen, die menschlichen und die tierischen Korper
in ihrer Zusammensetzung - die kleinsten Lebewesen mit dem Mikroskop - und
fand, dass sie aus kleinsten Gebilden, die man Zellen nennt, aufgebaut sind. Wieder
war man einen Schritt vorwartsgekommen in der sinnlichen Erkenntnis, aber wieder
war nur etwas begriffen, was eine sinnliche Anschauung war, etwas, was dem Sinn-
lichen das physische Dasein erklarlicher machte. Aber wiederum ist etwas ausge-
schaltet worden, wonach der Mensch am intimsten fragen muss, namlich was die
Seele und ihre Bestimmung ausmacht. Nicht konnte man die neue Lehre befragen,
woher die Seele kam und wohin die Seele geht. - Wir kommen dann dahin, zu se-
hen, wie man von den alten Weltbildern abkam und die Frage mit den Mitteln der

Wissenschaft beantwortet wurde.
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In der Geologie hat man den sinnlichen Ursprung des Menschen erforscht. Die
verschiedenen Schichten, die es auf unserer Erde gibt, wurden bekannt. Friher hat-
te man davon gesprochen, dass die Erde durch gewaltige Revolutionen sich her-
ausgebildet und verschiedene Zustande durchgemacht hat; Zustdnde ganz bedeut-
samer Art, so dass man nur sich vorstellen konnte, dass geistige Machte das all-
mahlich herbeigefiihrt haben, was wir heute kennen. Heute glaubt man, dass die-
selben Kréafte, die heute noch an der Erde bauen, auch in alter Vergangenheit daran
gebaut haben. Wir sehen, dass der Fluss vom Berge herablauft und Geroll mitnimmt
und dadurch Land und Ebene schafft. Wir sehen, dass der Wind Sand Uber weite
Flachen tragt und ganze Strecken mit Sand bedeckt. Wir sehen, wie durch solche
Einflusse das Klima und ganz allmahlich die Erdoberflache verandert wird. Und nun
sagen die Geologen: so wie die Erde heute verandert wird, so wurde sie auch friher
verandert; und so begreift man dann auch, wie allmahlich die Erde sich gebildet hat.
Alles dasjenige, was fur physische Instrumente, flr die Berechnung und fir die
menschlichen Sinne nicht Wahrnehmung ist, das war ausgeschaltet fir die Erderkla-
rung. Man untersuchte die verschiedenen Schichten der Erde und fand, dass sich
nicht nur dasjenige darin findet, was an leblosen Produkten sich abgelagert hat;
man fand auch Wesen, die vor Jahrmillionen auf unserer Erde gelebt haben. In den
unteren Schichten fand man die unvollkommensten Wesen, mehr oben fand man
vollkommenere Wesen und noch weiter oben, fast zuletzt, die Schichten, in denen
der Mensch auftritt. Der Mensch tritt erst in verhaltnisméassig jungen Perioden der
Erdbildung auf. Wenn wir dieses Bild, das ich eben entworfen habe, anwenden,
wenn wir bei diesem Bilde blieben, so kdnnte man sich nichts anderes vorstellen,
als dass der Mensch sich von unten hinauf entwic- kelt hat, dass er nur einen klei-
nen Ruck gemacht hat und vorher nichts anderes war als ein tierisches Wesen ho-
herer Art.

Es kam nun das, was wir den Darwinismus nennen, der sagt, dass alles, was auf
der Erde lebt, miteinander verwandt ist, dass Vollkommenes aus Unvollkommenem
sich entwickelt und dass diese Entwickelung auf gewissen Gesetzen beruht, welche
sich innerhalb des sinnlichen Daseins ausleben. Das Schlagwort vom «Kampf ums
Dasein» kam auf. Man sagte sich, jedes Tier und jede Pflanze ist veranderlich. Sie
konnen sich in dieser oder jener Weise entwickeln, je nachdem die Wesen den aus-
seren Lebensbedingungen angepasst oder nicht angepasst sind. Diejenigen Wesen
werden sich am besten entfalten und erhalten, welche am besten den Lebensbedin-
gungen angepasst sind. Man konnte aber nicht feststellen, warum die Lebensbedin-
gungen bei dem einen besser sind als bei dem anderen. Man war auf den Zufall an-
gewiesen. Das Wesen, das zufallig das bessere war, hatte das Fortleben, das weni-
ger gut entwickelte ging zugrunde in dem Kampf aller gegen alle.



So haben wir ein astronomisches Bild, und ein Bild, das uns die Wissenschaft von
dem Leben entworfen hat. Aber der Mensch fehlt in demselben und vor allem fehlt
das, was man vorher die gottliche Bestimmung nannte. Es fehlt das, was man den
go6ttlichen Ursprung und das gottliche Ziel nennt. Bezeichnend ist das Wort, welches
ein grosser Naturforscher, der am meisten beigetragen hat zu dem Entwirfe eines
grossen Weltgebaudes, einmal aussprach: Als Laplace Napoleon I. gegenlberstand
und ihm das Bild von Sonne und Planeten auseinandersetzte, da sagte Napoleon:
Aber in einem solchen Weltbilde finde ich nichts von einem Gott. - Darauf erwiderte
Laplace: Ich habe eine solche Hypothese nicht nétig. - Das astronomische Weltbild
hatte die Hypothese eines geistig schaffenden Wesens, eines Gottes nicht ndotig.
Und ebenso verhalten sich die anderen Wissenschaften. Ist in ihrem Lebensbild et-
was enthalten von geistig-schaffenden Kraften? Nirgends ist so etwas in dem Bilde
enthalten, das die Wissenschaft entworfen hat und mit Recht entworfen hat. Suchen
wir dafir eine Erklarung, so finden wir, dass der Mensch mit seinen geistigen Eigen-
schaften eine Art von Waisenkind ist. Die Wissenschaft hat zwar begeisterte Worte
gefunden, wie wunderbar die Krafte sind, die die Sterne lenken, wie wunderbar die
Krafte sind, die das Leben bis zum Menschen entwickelt haben. Wir sehen aber,
dass die Wissenschaft in dem ganz erhabenen Bilde nichts mehr hat von den Vor-
stellungen, die den Menschen so viele Jahrhunderte hindurch so wertvoll waren.
Und von wem hétte der Mensch die Beantwortung der Fragen: Woher komme ich? -
Wohin gehe ich? - verlangen kdnnen, wenn nicht von der Wissenschaft? Immer ist
die Beantwortung dieser Fragen aus der Wissenschaft gegeben worden.

Gehen Sie in die ersten Jahrhunderte des Christentums zurtick, nehmen Sie Ori-
genes und die anderen ersten Kirchenlehrer: Da werden Sie finden, dass bei denen
nicht bloss Glaube, nicht bloss Ahnen und Meinen galt, sondern dass das Manner
waren, welche die ganze Bildung ihrer Zeit innehatten, Manner, welche das Weltli-
che weltlich beantworteten, aber zu gleicher Zeit auch hinaufzusteigen vermochten
zum Geistigen; welche das Geistige im Einklang mit der Wissenschatft ihrer Zeit be-
antworteten. Den Zwiespalt zwischen Wissenschaft und Glauben kennt erst das
letzte Jahrhundert. Gel6st muss dieser Zwiespalt aber werden. Der Mensch kann
ihn nicht ertragen: Glauben auf der einen, Wissen auf der anderen Seite.

Die, welche keinen anderen Ausweg fanden, als gegen den alten Glauben einen
neuen wissenschaftlichen Glauben zu stellen, waren trotzdem bedeutende Manner.
Nicht unwissenschaftlich, nicht unreligios kbnnen wir diese Menschen nennen, die
gesagt haben: Die religiosen Ideen widersprechen unserem Wissen, und deshalb
muissen wir einen neuen Glauben haben. - Da sehen wir das sich entwickeln, was
wir den wissenschaftlichen Materialismus nennen kdnnen, der den Menschen be-
trachtet als ein hoher geartetes Tier, als ein Glied der physisch-nattrlichen Schop-

fung, als ein kleines unbedeutendes Wesen, als ein Staubkorn. Dieses Wesen ha-
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ben Sie vor sich in dem, was die Freidenker und diejenigen ausgebildet haben, die
in dem Sinne die verschiedenen Weltratsel zu I6sen versuchen, wie Sie das in dem
aufsehenerregenden Buche von Haeckel tber die Lebenswunder sehen kdnnen. Da
sehen Sie ein aus der Wissenschaft herausgeborenes Bild, das nicht imstande ist,
den Einklang herzustellen mit den Anschauungen der friheren Jahrhunderte.

Das war die Lage am Ende des 19. Jahrhunderts, das war das einzige, was das
19. Jahrhundert als Verméchtnis an das 20. Jahrhundert hatte geben kdnnen, wenn
nicht ein anderer Einschlag gekommen waére. Dieser Einschlag hat sich vorbereitet
und ist dann in der theosophischen Bewegung als Frucht zur Welt gekommen. Vor-
bereitet hat sich dasjenige, was wir in der theosophischen Bewegung als das eigent-
liche Wesentliche erkennen, dadurch, dass man auf der einen Seite die wahre phy-
sische Gestalt des Weltengebaudes und der Lebensentwickelung kennenlernte, da
man nicht ausreichte mit den alten Glaubensvorstellungen, und vorbereitet auf der
anderen Seite dadurch, dass man die geistige Entwickelung selbst einem Studium
unterwarf, also nicht allein die Lebensentwickelung einem Studium unterwarf, son-
dern auch die geistige Entwickelung selbst. So wie man die Krafte untersuchte, aus
denen sich Lebewesen und lebendige Wesen entwickelten, so untersuchte man
auch die geistigen Krafte, die geistigen Inhalte der Menschheit, wie wir sie im Laufe
der geschichtlichen und auch vorgeschichtlichen Entwickelung beobachten. Man
ging nicht nur auf das zurlick, was sich vor den sinnlichen Augen abgespielt hat,
sondern auch auf das, was die Menschen geglaubt haben. Das war klar, dass die
moderne Wissenschaft etwas radikal Verschiedenes war von dem, was die alten
Glaubensbekenntnisse hatten. Erst unsere Zeit der Untersuchungen machte dem
Menschen die geistige Entwickelung der Menschheit klar. Uralte Glaubensvorstel-
lungen untersuchte man nach ihrer wahren Gestalt und ihrem Gehalt, und da fand
man etwas ganz Besonderes. Durch die Entzifferung der Urkunden der Agypter,
Perser, Inder, Babylonier, Assyrer wurde es uns moglich, in diese uralten Mensch-
heitsvorstellungen einzudringen. Und so wie die Wissenschaft auf der einen Seite
Licht in die Naturwissenschaft gebracht hat, so brachte jetzt die Wissenschatft Licht
in das, was die Glaubensvorstellungen der Alten waren. Da sah man, dass etwas
darin enthalten ist, woran man zwar in unserem Zeitalter und bei unserem freigeisti-
gen Wesen nur wenig gedacht hat.

Man hatte geglaubt, dass die Menschheit ausgegangen sei von der Unwissenheit,
von gewissen mythologischen Vorstellungen, von Phantasievorstellungen, von dich-
terischen Vorstellungen, die man sich gebildet hatte Uber Gott und Seele in unvoll-
kommener, primitiver Art und Weise. So ungefahr dachte man es sich, hatte sich die
Menschheit entwickelt, vom Unvollkommenen zu dem herrlich Vollkommenen unse-
rer Zeit. Aber man kannte die Vorstellungen der Alten nicht, und als man sie ken-

nenlernte, da erweckten sie Erstaunen und Bewunderung, nicht nur bei dem religio-
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sen Menschen, sondern auch bei den Forschern. Diese Bewunderung ist immer
wieder und wieder ausgesprochen worden, je mehr sie untersucht wurden. Je weiter
wir zurtickgehen in das Leben der alten Agypter, in das Leben der alten indischen,
babylonischen und assyrischen, ja selbst chinesischen Geisteswelt, desto mehr se-
hen wir, dass da so erhabene Weltvorstellungen vorhanden sind, wie sie nur ein
menschlicher Gedanke fassen und ein menschliches Herz fiihlen kann. Da sehen
wir Menschen, welche tief hineingeschaut haben, zwar nicht in das Aussere, das
uns heute die Naturwissenschaft erklart, aber in das innere Geistige. Konfuzius hat
tiefe Sittenlehren gegeben und Gebote Uber das gesellschaftliche Zusammenleben
geschaffen. Vergleichen Sie selbst, was in der gegenwartigen Zeit Philosophen an
Sittenlehren hervorgebracht haben, vergleichen Sie Herbert Spencer oder die Sit-
tenlehre des Darwinismus, vergleichen Sie die modernen Sittenlehren mit denen
des Agyptertums, mit den Vorstellungen tber die Sitten des Laotse, des Konfuzius,
des Zarathustras, da mussen Sie sich sagen, dass die neuen Vorstellungen zwar
unserer Zeit angemessen sind, dass wir aber bewundernd aufblicken zu den erha-
benen Sittenlehren der Alten, die sich mit dem, was wir als Wissenschaft haben,
nicht ermessen lassen. Max Miiller sagt tber die tibetanische Sittenlehre: Mag die-
ses Volk noch so weit von den sogenannten Kulturen unserer Zeit entfernt sein, vor
der erhabenen Moral Tibets beuge ich in Ehrfurcht mein Haupt! - So ungeféahr
sprach der Orientalist und objektive Wissenschafter Max Miller. Nimmermehr war er
imstande, daran zu glauben, dass die Menschheit von der Unwissenheit ausgegan-
gen sei. Seine Forschungen fuhrten ihm vielmehr das Resultat zu, das sich in die
Worte zusammenfassen lasst, dass zwar diese Weisheit nicht mit dem Verstande,
nicht mit den Sinnen erfasst werden kann, dass aber die Menschheit von einer sol-
chen Weisheit ausgegangen sein muss. Allmahlich lernte der Forscher dann davon
sprechen, was «Uroffenbarung», was «Urweisheit» ist. Das war das eine, die positi-
ve Seite.

Die andere Seite war diejenige, welche sich die Kritik, die Untersuchung dieser
Glaubensvorstellungen zur Aufgabe machte. Und da zeigte es sich dann, dass die
wichtigsten Urkunden, die wichtigsten Dokumente der wissenschatftlichen Kritik nicht
standhielten, wenn man sie so nimmt, wie man seit Jahrhunderten diese Dokumente
zu nehmen gewohnt war. Ich will von allem Ubrigen absehen, auch nicht auf eine
Kritik des Alten Testamentes eingehen, sondern nur mit ein paar Worten hindeuten
auf das, was diese Kiritik in bezug auf die Evangelien geleistet hat. In bezug auf die
Evangelien, in denen man noch vor hundert Jahren mit ganz anderen Augen gele-
sen hatte, wurde nun von der geschichtlichen Kritik gefragt: Wann sind sie entstan-
den, und wie sind sie entstanden? - Und die Wissenschaft hat von der alten Autori-
tat, welche die Evangelien besessen haben, Stick um Stick wegnehmen mussen.
Sie hat gezeigt, dass sie viel spater entstanden sind, als man geglaubt hatte; sie hat
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zeigen missen, dass sie menschliches Werk sind und nicht den Anspruch machen
konnen auf die Autoritat, die man ihnen zugeschrieben hat.

Nehmen wir diese drei Dinge zusammen: Auf der einen Seite die fortschreitende
Naturwissenschaft, auf der anderen Seite die Erkenntnis von dem wunderbaren In-
halt aller Glaubensvorstellungen des Altertums und zu gleicher Zeit die Kritik, wel-
che unerbittlich Hand angelegt hat an das, was man friher Gber die Geschichte der
religiosen Dokumente gedacht hat. Das brachte den Menschen in ein Fahrwasser,
dass er unsicher wurde und sein Schiff kaum in der alten Weise vorwartsbringen
konnte. Derjenige, der die Wissenschaft von allen Seiten zu Rate ziehen wollte,
wurde am Geiste irre. So war das Erkennen der Menschen am Ende des 19. Jahr-
hunderts beschaffen.

Da kam die theosophische Bewegung, gerade in der Absicht, denjenigen etwas
zu geben, welche in dieser Unsicherheit waren, denjenigen eine neue Botschaft zu
bringen, welche ihre neuen Erkenntnisse mit dem alten Glauben nicht in Einklang
bringen konnten. Ihnen sollte Antwort gegeben werden auf die Frage, warum dieses
Evangelium einen so tiefen Gehalt hat, und warum es in einer so gottlich-erhabenen
Weise seine Sittenlehre zu den Menschen sprechen lasst.

Viel verkannt wurde gerade diese theosophische Bewegung deshalb, weil sie eine
Sprache fuhrt, welche gerade in dem letzten Jahrhundert sich entwickelt hat. In der
ersten Zeit, in der die theosophische Bewegung in die Welt trat, wurde es der Welt
sehr schwer, sie zu verstehen. Was gab aber die theosophische Bewegung der
Menschheit? Um nur einiges zu bemerken, sei erwahnt: Aus gewissen Studien her-
aus erschien ein Buch, «Esoterischer Buddhismus» von Sinnett, dann ein weiteres
Buch, welches «Entschleierte Isis» hiess und Helena Petrowna Blavatsky als Autor
hatte. Ferner erschien ein zweibandiges Werk, die «Geheimlehre» von H. P. Bla-
vatsky. Das waren Biicher, welche ein ganz anderes Weltbild entwarfen, als die
Wissenschaft es bisher getan hatte, auch ein anderes Weltbild entwarfen, als die
Weltbilder der Religionen waren. Und dieses Weltbild hatte eine Eigentimlichkeit.
Gerade der wissenschaftliche Mensch, der mit gutem Willen an diese Werke heran-
trat, der nicht hochmiuitig, von vornherein absprechend und kritisierend diese Werke
in die Hand nahm, der fand, dass ihm hier etwas gegeben wurde, was seinen Be-
durfnissen gentigen konnte. Und nicht wenige waren es, welche gleich nach dem
Erscheinen der Blicher sie mit grossem Interesse aufnahmen. Menschen waren es,
welche wissenschaftlich zu denken verstanden, aber im Laufe der Zeit irre gewor-
den waren gerade an den wissenschaftlichen Fortschritten, gerade an dem, was die
Wissenschaft hat bieten kdnnen. Diese sahen jetzt in den neuen Werken «Esoteri-
scher Buddhismus», «Entschleierte Isis», «Geheimlehre», etwas, was ihre tiefsten
Herzensbedilrfnisse, ihre tiefsten Erkenntnisbedirfnisse und ihr wissenschaftliches
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Gewissen befriedigte. Woher ist diese Erscheinung gekommen und wer waren die
wenigen, welche eine solche Befriedigung an den neuen theosophischen Werken
empfanden? Wenn wir diese wenigen verstehen wollen, dann missen wir den wei-
teren Fortgang der wissenschatftlichen Entwickelung etwas ndher uns ansehen.

Die Wissenschaft hatte ein astronomisches Weltbild entworfen, ein Bild von dem
Leben auf der Erde bis zum Begreifen des physischen Menschen. Zu gleicher Zeit
hatte sie die Methode ausgearbeitet, mit all den wunderbaren Werkzeugen, welche
die neuere Zeit geschaffen hat, das Physische zu erforschen. Sie hat nicht nur mit
dem Mikroskop die kleinsten Lebewesen erforscht, nein, diese Wissenschaft hat
mehr getan. Sie hat es fertiggebracht, den Planeten Neptun, lange bevor er gese-
hen wurde, auszurechnen! Die Wissenschatft ist heute auch imstande, Weltkorper zu
photographieren, die wir nicht sehen kdénnen. Sie kann mit Hilfe der Spektralanalyse
ein Schema des Zustandes der Himmelskdorper geben, und sie hat in ungemein inte-
ressanter Weise gezeigt, wie die Weltkdrper durch den Raum eilen mit einer Ge-
schwindigkeit, von der wir vorher keine Ahnung hatten. Wenn die Weltkorper sich an
uns vorbeibewegen, kbnnen wir die Bewegung sehen. Wenn sie sich aber von uns
weg oder zu uns herbewegen, dann erscheinen sie ruhend. Die Wissenschaft hat es
dazu gebracht, auch die Bewegung dieser Himmelskérper mit einer besonders inte-
ressanten Methode zu messen. Dies ist ein Beweis daflir, wohin uns diese Erkennt-
nis fuhren kann. Wir sind dadurch auch in die Lage versetzt, die physische Natur
Stuck fur Stuck naher zu studieren. Da hat sich etwas ergeben, was flr den
menschlichen Geist wichtiger noch ist als das, was er friher als neue Wissenschatft
an die Stelle der alten gesetzt hatte.

In den letzten Jahren ist die Wissenschaft wieder an ihren eigenen Voraussetzun-
gen irre geworden. Gerade dadurch, dass sie so vollkommen geworden ist, hat sie
sich, selbst Gberwunden, hat sie in einer gewissen Weise ihr eigenes Fundament
untergraben. Sie sagte, der Kampf ums Dasein habe die Vollkommenheit der Lebe-
wesen bewirkt. Nun wohl, die Naturforscher haben die Dinge untersucht, und gera-
de welil sie sie untersucht haben, hat es sich gezeigt, dass alle die Vorstellungen,
welche sie sich gemacht hatten dariber, nicht haltbar sind. Jetzt spricht man von
einer «Ohnmacht des Kampfes ums Dasein». So hat die Naturwissenschaft mit ih-
ren eigenen Methoden ihr Erkenntnisfundament untergraben. Und so ging es Sttick
fur Stick weiter. Und als in den letzten Jahrzehnten der Mensch immer mehr auf-
merksam darauf wurde, wie er sich selbst auf unserer Erde entwickelt hat, kam man
am Ende zu der Vorstellung, dass der Mensch sich aus den héherstehenden Tieren
herausentwickelt habe. So kam es, dass vorsichtige und zu gleicher Zeit einsichtige-
re Naturforscher in den letzten Jahrzehnten dazu gekommen sind, von der Unmog-
lichkeit zu sprechen, die geistige Welt, die hinter unserer Sinneswelt sein muss, mit

den naturwissenschaftlichen Mitteln zu begreifen. Den ersten Anstoss gab die be-
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rihmte Rede von Du Bois-Reymond in Leipzig, in der er zum Ausdruck brachte,
dass die Naturwissenschaft nicht imstande sei, die wichtigsten Weltratsel zu l6sen
und darauf bezlgliche Fragen zu beantworten. Die Wissenschaft hore da auf, wo
das Fragen nach dem Ursprung des Stoffes und nach dem Ursprung des Bewusst-
seins beginne. Wir werden mit naturwissenschaftlichen Mitteln da nichts wissen
kdnnen: «Ignorabimus». Ostwald, ein guter Schiler Haeckels, der schon auf dem
Naturforscherkongress in Libeck von der Uberwindung des wissenschaftlichen
Materialismus sprach, hat in einem Vortrage bei der letzten Naturforscherversamm-
lung offen ausgesprochen, dass die Methoden, mit denen man hinter die Weltratsel
kommen wollte, als missgliickt anzusehen seien. «Naturforschung und Weltan-
schauung» ist der Titel des herausgekommenen Buches. Gerade die Naturwissen-
schatft ist es, die tber sich hinaus will. Sie will Gber sich hinausgehen und das Welt-
bild in einem hoheren Lichte sehen.

So wie diese Naturforscher heute vor der ganzen objektiven Forschung stehen,
so standen die wenigen schon beim Beginn der theosophischen Bewegung. Das
war ihnen klar: Was die Naturwissenschaft sagt, ist etwas Unzerstorbares, ist etwas,
worauf wir bauen mussen. Aber zu gleicher Zeit war ihnen auch klar, dass diese Na-
turwissenschaft selbst zu einer Entwickelungsetappe filhren muss, wo sie mit ihren
Mitteln keine Antwort auf die hoheren Fragen mehr geben kann. Diese Antwort fan-
den sie aber in den genannten theosophischen Schriften. Sie fanden sie darin, nicht
durch das Bekenntnis, sondern durch die Art und Weise des Denkens und Fihlens,
die sich in der theosophischen Bewegung ausspricht. Das ist die Bedeutung der
theosophischen Bewegung flr die heutigen Menschen, dass sie diejenigen voll be-
friedigen kann, welche den Einklang suchen zwischen Wissen und Glauben in der
Wissenschaft, welche nicht im Kampf gegen die Wissenschatft, sondern mit der Wis-
senschatt sich in die Zukunft hineinleben wollen.

Man glaubte noch vor wenigen Jahren, dass die Wissenschaft mit den alten
Glaubensvorstellungen im Widerspruch stande. Von einem neuen Glauben sprach
man im Gegensatz zum alten Glauben. Die theosophische Bewegung hat uns ge-
lehrt, dass zwar die alten Zeiten sich anders ausgesprochen haben als die moderne
Wissenschaft, dass aber das, was die Alten tber die geistigen Kréafte gelehrt haben,
Uber das, was nicht mit Augen zu sehen, nicht mit Ohren zu horen ist, flr uns etwas
ist, was das Glaubensbedirfnis ebenso wie das modernste Wissenschaftsbedtirfnis
befriedigen kann. Allerdings muss man mit voller Vorurteilslosigkeit, mit gutem Wil-
len und unbefangen sich in die alten Vorstellungen vertiefen; man muss wirklich den
Glauben hegen, dass je weiter man in sie eindringt, man auch immer mehr und
mehr daraus gewinnen kann.
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Dann stellt sich etwas ein. Die Naturwissenschaft hat uns im Laufe des 19. Jahr-
hunderts noch etwas anderes gelehrt. Sie hat uns mit der Einrichtung unserer eige-
nen Sinnesorgane bekannt gemacht. Sie hat uns gezeigt, wie die Augen eingerich-
tet sein mussen, damit sie Licht und Farben sehen; sie hat uns gezeigt, dass das
Auge ein physikalischer Apparat ist, der das, was draussen um uns herum vorgeht,
umsetzt in die farbige Welt, die wir vor uns haben. Man hat gesagt, dass es von der
Natur des Auges abhangt, wie auch von der Welt selbst. Denken Sie sich, die Welt
ware von nicht sehenden Wesenheiten bewohnt. Dann ware die Welt ohne Farben!
Die Sinneslehre hat das 19. Jahrhundert nach allen Seiten hin ausgebildet. Werden
wir uns klar dartber, dass die Welt finster und stumm um uns wére, wenn unsere
Augen und unsere Ohren nicht waren. Waren unsere Sinne nicht, die Welt, welche
wir nicht sehen und nicht horen, ware in ihren Ursachen nicht da, die durch die Sin-
ne auf uns wirken. Es kdnnen nicht Wirkungen da sein flr einen Menschen, dem die
Organe unter gewohnlichen Umstanden fehlen. Oder kdnnen nicht doch Wirkungen
da sein flr einen Menschen, dem die Organe unter gewohnlichen Umstanden feh-
len? Das war die Frage, die von der Naturwissenschaft selbst gestellt werden muss-
te! Diese Frage ist echt naturwissenschatftlich.

Auch auf diesem Felde brachte die theosophische Bewegung Werke von grund-
legender Bedeutung hervor. Nicht bloss lieferte sie ein Weltbild, sondern sie brachte
auch Werke hervor, welche Anleitung gaben zur Bildung von héheren Organen, zur
Bildung von hoheren Fahigkeiten. Bildet der Mensch dann diese hoheren Fahigkei-
ten in sich aus, dann steht er der Welt in einer neuen Weise gegeniiber. Versetzen
Sie sich einen Augenblick in eine dunkle Welt, in der ein helles Licht ist, und denken
Sie sich, dass Sie ein Auge aufschlossen: Mit einem Schlage erfillt sich die Welt mit
einer neuen Eigenschaft! Die Welt war friher auch da, als sie dunkel war und Sie
kein Licht sahen. Jetzt aber kdnnen Sie sie wahrnehmen. Konnten Sie sich hdhere
Organe aufschliessen, dann kénnten Sie erleben, dass noch hohere Welten da sind,
wirksam sind, weil Sie sie jetzt wahrnehmen kénnen.

«Licht auf den Weg» ist ein solches Werk, das ebenfalls durch die theosophische
Bewegung hervorgebracht worden ist. Es ist eine Anleitung dazu, wie der Mensch
sich geistige Augen und geistige Ohren heranbilden kann, um geistig zu sehen und
geistig zu horen. So tritt die theosophische Bewegung mit dem Anspruch auf, in ei-
ner ganz neuen Weise die Weltratsel zu lI6sen. Nicht nur dadurch, dass sie dem
Menschen die Fahigkeiten, die er schon hat, erschliesst, sondern auch dadurch,
dass sie die, welche in ihm schlummern, erweckt. Dadurch, dass wir uns in dieser
Weise vervollkommnen, wie dies seit Urzeiten geschehen ist, dadurch dringen wir
erst in die Geheimnisse der Welten ein und der Welten, die rings um uns sind. Da-
durch erschliesst sich uns das Leben, das den &usseren Sinnesorganen verborgen

bleibt. Die Naturwissenschaft konnte noch so weit dringen, sie kdnnte ihr Herrlichs-
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tes hervorbringen, sie musste doch zugeben, dass ausserdem noch etwas vorhan-
den ist, was sie nicht erfassen kann. Das aber konnte die Wissenschaft die
Menschheit lehren durch die Methoden, die die Theosophie ihr in die Hand gegeben
hat. Weil die Menschheit zwar durch die Wissenschaft die Welt in inren Weiten, aber
niemals in ihren Tiefen erforschen konnte, daher tritt der neueren Wissenschaft die
Theosophie an die Seite. Erweitert hat sich diese Wissenschatft, vertiefen aber soll
die theosophische Weltbewegung diese Wissenschatt.

Jetzt wurde es klar und verstandlich, warum der Mensch bewundernd stehen
muss, auch als Gelehrter, vor den alten Religionsbekenntnissen. Es wurde klar,
dass von jeher vollkommene neben unvollkommenen Wesen auf der Welt gelebt
haben. Jetzt wurde es auch klar, warum der Offenbarungsbegriff wissenschatftlich
zerstort wurde und auf der anderen Seite dem Menschen in einem schéneren Lichte
wiedergegeben wurde. Klar wurde es auch, dass die Evangelien und andere alte
Glaubensausdriicke nicht aus Unweisheit, sondern aus Weisheit hervorgegangen
sind, dass sie aus Kraften hervorgegangen sind, die in jeder Menschenbrust ruhen
und die damals schon in einzelnen entwickelt waren und offenbar machten jene
Welt, welche uns die Bestimmung der Seele und die Ewigkeit des Menschenlebens
zeigt. Was durch solche Geistesaugen erkannt worden war, das ist uns in den reli-
giosen Urkunden aufbewahrt. Dasjenige, was man nicht finden kann, wenn man den
Blick hinausrichtet in die Welt, das steht wirklich in diesen religiosen Urkunden.

und jetzt begreifen wir, warum die Antwort von Laplace so lauten musste, wie sie
gelautet hat. Was hatte Laplace beobachtet? Die dussere Sinneswelt! Nicht mehr
hatte er verstanden die geistige Welt, in welche die Erde eingebettet ist. Er hatte
daher recht mit seiner Antwort, dass er mit seinen Instrumenten das Gottliche in der
Welt nicht habe finden kénnen. Man hatte friher gelehrt, die geistigen Sinne zu
gebrauchen, um die geistige Welt zu beobachten. Das, was in den naturwissen-
schaftlichen Urkunden steht, das war nicht aus den Sternen geholt. Aber das, was in
den biblischen Urkunden geschrieben steht, das war von denjenigen, welche mit
Geistesaugen geschaut haben. Die braucht man, die Geistesaugen, um in die geis-
tige Welt hineinzuschauen, so wie man mit den Sinnen in die Sinnenwelt hinein-
schaut.

Mdchte man irre werden an der Wissenschaft - eine sichere Stiitze war nun ge-
wonnen. Jetzt sah man die grossen geistigen Zusammenhange, die ebenso klar vor
der Seele des Menschen liegen, wenn der Mensch nur sucht, die Wege dahin zu
finden. Und die Wege, welche dahin gehen, sucht die theosophische Bewegung der
Menschheit zu vermitteln.
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Nun wird man vor allen Dingen verstehen, was diese theosophische Bewegung
will, und warum sie zunachst so missverstanden worden ist. Missverstanden musste
sie werden. Das hangt mit der Zeitentwickelung zusammen. Lassen Sie mich den
tiefsten Grund des Missverstandnisses in der neuesten Wissenschatft bertihren. Der
«Kampf ums Dasein» habe die Menschen auf eine hohe Entwickelungsstufe ge-
bracht, so glaubten die Menschen. Aber eigentimlich ist es, dass diese Weltan-
schauung schon im Anfange des 19. Jahrhunderts aufgetreten ist als Lamarekis-
mus. Nichts wesentlich Neues lehrte Darwin. Aber erst seit Darwin hat diese An-
schauung eine weitere Verbreitung gefunden. Das hangt mit den Lebensverhaltnis-
sen des 19. Jahrhunderts zusammen. Das Leben war anders geworden. Das sozia-
le Leben war selbst ein Kampf ums Dasein geworden. Als die Darwinsche Lehre all-
gemeine Verbreitung fand, da war der «<Kampf ums Dasein» Realitat, und er ist es
noch heute. Er war es damals bei der Ausrottung der Volkerstamme in Amerika und
auch bei denen, die bemuht sind, ausseren Wohlstand zu erreichen: Niemand dach-
te etwas anderes, als wie das «Wohl» am besten zu erreichen sei. «Wenn die Rose
selbst sich schmickt, so schmuckt sie auch den Garten» - durch die Zufriedenheit
jedes einzelnen sollte auch die Zufriedenheit aller erreicht werden.

Dann kam man zu der merkwirdigen Lehre des Malthus, zu dem Malthusianis-
mus, zu jener Lehre, welche sagt, dass die Menschheit sich viel rascher entwickelt
als die fur sie notigen Lebensmittel, so dass es allméhlich zu einem solchen Kampf
ums Dasein im Menschenreich selbst kommen muss. Man hat geglaubt, dass der
Kampf notwendig sein wird, weil die Nahrungsmittel nicht ausreichen. Man mdchte
es als traurig ansehen, dass es so sei, aber man glaubte, dass es so sein misse.
Fur Darwin war der Malthusianismus der Ausgangspunkt zu seiner Lehre. Weil man
glaubte, dass der Mensch einen Kampf ums Dasein kampfen miisse, deshalb glaub-
te er, dass der Kampf auch in der ganzen Natur so sein misse. Hinausgetragen hat
der Mensch seinen sozialen Kampf ums Dasein in die Lebenswelt, in die Himmels-
welt.

Man hatte sich viel damit zugute getan, als man sich sagte, der neue Mensch sei
bescheiden geworden. Er soll nichts mehr sein als ein kleines Wesen auf dem
Staubkorn Erde, wahrend er friiher nach Erlésung strebte. Der Mensch ist aber nicht
bescheiden geworden! Indem man das, was als sozialer Kampf in der Menschheit
vorhanden ist, in die Welt hinausprojizierte, hat man die Welt zum Abbild des Men-
schen gemacht. Hat der Mensch friiher seine Seele betrachtet, sie von allen Seiten
durchforscht, um von hier aus die Weltseele zu erkennen, so hat er jetzt die physi-
sche Welt erforscht und sie sich so vorgestellt, dass er in ihr ein Bild der Menschheit
mit ihrem Kampf ums Dasein sieht. Wollte die theosophische Bewegung etwas er-
reichen, dann musste sie diese Tatsache erfassen. Wenn der Mensch wirklich in

sich das Gottliche wiederentdeckt, so dass er Gott in seinem Inneren findet, dann
17



kann er sich sagen: Der Gott, der in meinem Inneren wirkt, ist der Weltengott, ist
derjenige, welcher wirkt in mir und ausser mir; ich erkenne ihn und darf die Welt so
vorstellen, wie ich selber bin, weil ich weiss, dass ich sie goéttlich vorstelle, weil ich
weiss, wie diese neue Erkenntnis aus neuen Seelentiefen und neuen Herzensgefiih-
len heraus zu gewinnen ist.

So konnte man auch die verschiedenen Religionssysteme mit ihren tiefen Wabhr-
heiten erforschen. Die Religionsforscher wie Max Miiller und seine grossen Kollegen
haben diese Religionswissenschaft angebahnt, und die Theosophie musste sie fort-
setzen. Der Mensch soll mit geistigen Augen sehen und mit geistigen Ohren horen,
was kein physisches Auge sehen und kein physisches Ohr horen kann. Das hatte
die theosophische Bewegung angebahnt. Unmoglich wére es gewesen, in diesen
zwei Punkten wirklich etwas zu erreichen, wenn nicht in den Mittelpunkt dieser gan-
zen Bewegung eines geschoben worden ware, welches geeignet ist, wirklich die
neuen Erkenntnisse, die neue Wissenschaft und den neuen Glauben aus der Men-
schenseele heraus zu gebéaren: Hat in der Mitte des 19. Jahrhunderts der Mensch
geglaubt, nur durch Kampf zur Vollkommenheit vorzudringen und dadurch den
Kampf zum grossen Weltgesetz gemacht, so musste er jetzt lernen, das in seiner
Seele auszubilden, was das Gegenteil des Kampfes ist: die Liebe, welche das Gliick
und das Wohlergehen des einzelnen nicht trennen kann von dem Glick und dem
Wohlergehen des anderen; welche in dem anderen nicht denjenigen sieht, auf des-
sen Kosten man vorwartskommen kann, sondern denjenigen, dem man helfen
muss. Wird die Liebe in der Seele geboren, dann wird der Mensch auch in der Aus-
senwelt die schaffende Liebe sehen kbnnen. Wie der Mensch sich im 19. Jahrhun-
dert eine Naturanschauung schuf, die von seiner Vorstellung des Kampfes ausging,
so wird er eine Weltanschauung der Liebe schaffen, weil er entwickeln wird den
Keim der Liebe.

Ein Spiegelbild dessen, was in der Seele Liebe hat, wird das neue Weltbild wieder
sein. Das Gottliche mag der Mensch sich wieder vorstellen, wie er seine eigene
Seele findet - aber Liebe soll in dieser Seele leben. Dann wird er erkennen, dass
nicht Kampf die Eigenschaft des in der Welt schaffenden Kraftsystems ist, sondern
dass Liebe die Urkraft der Welt ist. Will der Mensch den Liebe schaffenden und Lie-
be ausstromenden Gott erkennen, dann muss er seine Seele selbst zur Liebe her-
anbilden. Das ist der wichtigste Grundsatz, den die theosophische Bewegung zu
dem ihrigen gemacht hat: Den Kern einer allgemeinen Menschenverbriiderung zu
bilden, welche auf Menschenliebe gebaut ist. Dadurch wird die theosophische Be-
wegung die Menschen in umfassender Weise zubereiten zu einer Weltanschauung,
in der nicht der Kampf, sondern die Liebe schafft und bildet. Der sehende Men-
schengeist wird die schaffende Liebe sich entgegenstromen sehen. Das In-sich-die-

18



Liebe-Heranbilden wird zu der Erkenntnis fuhren, dass die Liebe die Welt geschaf-
fen hat. Und der Goethesche Gedanke wird erfllt sein:

Edel sei der Mensch,
Hilfreich und gut!
Denn das allein
Unterscheidet ihn
Von allen Wesen,
Die wir kennen.

Dieses Vermachtnis des grossen Dichters bildet den Antrieb unserer theosophi-
schen Bewegung. Der moderne Mensch sollte den bedeutsamsten Faktor in der
fortschrittlichen Entwickelung durch die theosophische Bewegung in sich selbst
ausbilden. Das Zusammenwirken im sozialen Leben sollte er anstreben. Dadurch
wurde es ihm madglich, fortzuschreiten in der Weisheit und in weisheitserfullter Kraft
- auch in den geistigen Welten. Dann wird der Mensch mehr und mehr wieder er-
kennen, was sein Ewiges und was seine ewige Bestimmung ist. Er wird wissen, wie
er selbst schafft und arbeitet an dem «sausenden Webstuhl der Zeit», als ein Glied
in einer geistigen, nicht bloss sinnlichen Weltenkette. Er wird wissen, dass er die all-
tagliche Arbeit verrichtet und dass diese sich nicht in sich selbst erschopft, sondern
ein kleines Kettenglied ist in einem grossen Menschheitsfortschritt. Er wird wissen,
dass jeder Mensch ein Keim ist, der zu seinem Blihen und Gedeihen eine Kraft
braucht, die den Keim herausdrangt und -treibt aus der finsteren Erde. Das was die
Seele schafft, muss herausgeholt werden aus dem geistigen Erdreich, wie der
Pflanzenkeim aus dem physischen Erdreich herausgeholt werden muss. Und wie
der physische Keim herausgeholt wird von der Sonne zur Sonne, so wird die bli-
hende und gedeihende Menschenpflanze herausgeholt werden durch eine geistige
Sonnenkraft, durch jene geistige Sonnenkraft, welche die Theosophie den Men-
schen lehren und vermitteln wird. Sie wird ihn hinfihren zu der herrlichen und ge-
waltigen Geistessonne, die man aussprechen kann, aber nicht bloss auszuspre-
chen, sondern zu erkennen und zu durchschauen nétig hat: Das ist die Geistesson-
ne, die draussen lebt in der geistigen Welt, die aber auch im Inneren des Menschen
lebt.

Als ersten Grundsatz hat die theosophische Bewegung, dass diejenigen, welche
sich zusammenschliessen zu dieser Gesellschaft, in sich entwickeln das Anschau-
ungsvermogen fur diese geistige Sonne, die im Inneren des Menschen und in der
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grossen geistigen Aussenwelt lebt, die die treibende Kraft im Geistigen ist und wirk-
lich eine Kraft, wie alle anderen physischen Krafte, nur eine héhere - und das ist die
Kraft der schaffenden Liebe. Eine neue gottliche Erkenntnis wird herauf gefuhrt
werden. Dann wird der Mensch in der Aussenwelt die schaffende Liebe erkennen,
wenn der Mensch diese Liebe in sich immer grésser und grésser werden |&sst.
Dann wird die Theosophie nicht nur Erkenntnisse liefern, sondern auch die geistige
Zukunft herbeifiihren durch die wachsende und gedeihende Liebe.
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| « 02 DIE MENSCHLICHE WESENHEIT

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Wesen und Aufgabe der theosophischen Bewegung. - Charakteristik der physischen, seelischen
und geistigen Wesenheit des Menschen und ihrer Glieder. Uber die Wahrnehmung des «Ich». Die
Theosophie zeigt Mittel und Wege, um die tUbersinnlichen Wesensglieder wahrzunehmen. Johann
Gottlieb Fichte u. a. haben dieses Ubersinnliche Wahrnehmen bereits gefordert. Goethe hat in den
Bildern des «Marchens» theosophische Weltanschauung beschrieben.

Zweiter Vortrag, Berlin, 13. Oktober 1904

Die Vortrage Uber die Grundbegriffe der Theosophie sollen in aller Kiirze einen
Abriss der Weltanschauung und Lebensgestaltung geben, die man gewdhnlich als
Theosophie bezeichnet. Ich muss aber, um Missverstandnissen vorzubeugen, eini-
ges uber diese Theosophie vorausschicken. Es konnte der Glaube entstehen, dass
die Theosophische Gesellschaft oder die theosophische Bewegung die Auffassung,
die ich geben werde, als solche propagiere, dass also innerhalb der theosophischen
Bewegung diese Anschauung wie eine Dogmatik vorgetragen wiurde. Das ist nicht
der Fall. Dasjenige, was in der Theosophischen Gesellschaft von einzelnen vorge-
tragen wird, ist - um mich eines gebrauchlichen Ausdrucks zu bedienen - eine per-
sonliche Anschauung, und die Theosophische Gesellschaft soll nichts weiter sein
als eine Vereinigung, welche eine Pflegestatte schafft flir solche Weltanschauun-
gen, welche in die hoheren Gebiete des geistigen Lebens hineinfihren; so dass
niemand glauben sollte, dass es sich in der Theosophie um die Propagierung ir-
gendwelcher Dogmen handelt. Allerdings, wenn heute von Weltanschauungsverei-
nen gesprochen wird, wenn von monistischen oder dualistischen Anschauungen
gesprochen wird, so versteht man unter solchen Vereinen oder Gesellschaften sol-
che, die sich auf irgendein Dogma, wenn nicht gerade verpflichtet, so doch auf ein
Dogma hin vereinigt haben, sei es nun ein berechtigtes oder ein unberechtigtes
Dogma. So ist es nicht in der Theosophie. Doch muss auf der anderen Seite betont
werden, dass nur derjenige, welcher in das Wesen der theosophischen Weltan-
schauung eingedrungen ist, seine personliche Anschauung davon vorzutragen ver-
mag. Die theosophische Weltanschauung ist ndmlich eine solche, dass die einzel-
nen frei Ubereinstimmen, ohne dass sie sich dusserlich zu einem Dogma verpflich-
ten. Sie brauchen sich aus dem Grunde nicht so zu verpflichten, weil jeder zu den-
selben Anschauungen kommen muss, der die Tatsachen kennenlernt. Viel geringer
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als auf dem Gebiete des sinnlich-wissenschaftlichen Forschens und Erforschens der
ausseren Tatsachen ist auf diesem Gebiete die Differenz der einzelnen Forscher,
und Sie werden, wenn Sie wirklich in diese Dinge eindringen, nicht héren, dass die-
ser oder jener Theosoph, welcher wirklich die Methode der theosophischen Weltan-
schauung beherrscht, mit irgendeinem anderen in wesentlichen Dingen nicht tUber-
einstimmt. Das ist aus dem Grunde so, weil, wenn wir in die hoheren Gebiete des
Daseins heraufkommen, die Irrtiimer nicht mehr mdglich sind, die einfach auf dem
Gebiete der ausseren sinnlichen Tatsachen vorkommen. Da ist es nicht moglich,
dass der eine die, der andere eine andere Weltanschauung produziert. Nur das ist
maoglich, dass der eine weniger vorgeschritten ist und nur einen Teil der theosophi-
schen Weltanschauung vertreten kann. Ist er dann des Glaubens, dass das, was er
erkannt hat, das Ganze der Weltanschauung darstellt, dann kann es kommen, dass
er denen, die weiter entwickelt sind, scheinbar widerspricht. Die auf gleicher Stufe
stehenden Theosophen werden einander nicht widersprechen.

Ferner mdchte ich einleitungsweise betonen, dass es ein arges Missverstandnis
ist, wenn vielfach angenommen wird, dass die theosophische Weltanschauung ir-
gend etwas zu tun habe mit der Propagierung eines Buddhismus oder Neubudd-
hismus, wie es manche zu nennen belieben. Davon kann durchaus nicht die Rede
sein. Als Frau Blavatsky, Sinnett und andere die grundlegenden Anschauungen
verbreiteten, auf denen die theosophische Weltanschauung fusst, da kam ihre erste
Anregung allerdings aus dem Orient, aus Indien. Von dort kamen die ersten grossen
Lehren in den siebziger Jahren. Das war eine Anregung; aber dasjenige, was der
Inhalt der Anschauung ist, die innerhalb der theosophischen Bewegung lebt, das ist
ein Gemeingut nicht nur aller Zeiten, sondern auch aller derjenigen, die in diese
Dinge eingedrungen sind. Es ware falsch, zu glauben, dass, um Theosophie ken-
nenzulernen, man nach Indien pilgern oder sich in indische Schriften vertiefen mus-
se. Das ist nicht der Fall. Sie kénnen in allen Kulturen die gleichen Philosophien und
die gleichen theosophischen Lehren finden. Nur in dem, was wir die indische Ve-
dantalehre nennen, ist gleichsam nichts verunreinigt durch die aussere Sinneswis-
senschaft. Es ist da in gewisser Weise erhalten geblieben derjenige Kern der Welt-
anschauung, der als Theosophie immer gelebt hat. Also nicht um buddhistische
Propaganda handelt es sich, sondern um eine Weltanschauung, die jeder Uberall
kennenlernen kann. Ausserdem moéchte ich im besonderen betonen, dass es aller-
dings fir den Menschen der Gegenwart etwas Befremdendes hat, wenn er in den
zuerst erschienenen Biichern der theosophischen Weltanschauung liest von den
Quellen dieser Weltanschauung. In demjenigen Buche, welches die meiste Verbrei-
tung gefunden hat und das die meisten Menschen, die sich damit befasst haben,
angeregt hat, sich weiter mit Theosophie zu beschaftigen, in der «Esoterischen Leh-
re oder Geheimbuddhismus» von Sinnett, wird in dem ersten Kapitel verwiesen auf
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die grossen Lehrer, von denen die theosophischen Lehren stammen. So etwas ist
allerdings der europaischen Kultur etwas unsympathisch. Dennoch ist es fir den,
der klar und konsequent denkt, nichts, was mit den landlaufigen Begriffen nicht
ubereinstimmte. Denn wer wollte leugnen, dass unter den Menschen mehr oder we-
niger entwickelte sind! Wer wollte leugnen den grossen Abstand zwischen einem
afrikanischen Neger und etwa Goethe? Und warum sollte es nicht auf dieser Stufen-
leiter aufwarts noch viel entwickeltere Individualitaten geben? Es war im Grunde ge-
nommen nur wie eine Verwunderung, dass sich in unserer Entwickelung wirklich so
entwickelte Personlichkeiten finden, wie sie in Sinnetts Buch beschrieben werden.
Solche Personlichkeiten haben allerdings ein ganz ausserordentliches Wissen, eine
weltumspannende Weisheit. Es hatte keinen Zweck gehabt, wenn sie vor die Welt
hingetreten waren. Es ist kein absonderlicher Begriff, wenn wir sagen, dass die so-
genannten Meister flr uns grosse Anreger sind, weiter nichts, grosse Anreger auf
den geistigen Gebieten. Allerdings geht deren Entwickelung weit Uber das Mass
hinaus, das die landlaufige Kultur bietet. Grosse Anreger sind sie uns; sie fordern
aber nicht den Glauben an irgendeine Autoritat, nicht den Glauben an irgendein
Dogma. Sie appellieren an nichts anderes als an die eigene menschliche Erkenntnis
und geben Anleitung, durch bestimmte Methoden die Krafte und Fahigkeiten, die in
jeder Menschenseele liegen, zu entwickeln, um zu den héheren Gebieten des Da-
seins hinaufzusteigen.

Es ist also am Anfang dieser Vortrage so, dass ich Ihnen scheinbar ein personli-
ches Bild geben werde, und zwar deshalb, welil ich nichts sagen werde, geflissent-
lich nichts sagen werde, was ich nicht selbst in der Lage war zu prifen und wofur
ich nicht selbst als Zeuge eintreten kbnnte. Auf der anderen Seite habe ich mich
aber auch Uberzeugt, dass dasjenige, was ich in dieser Weise selbst zu sagen ha-
be, durchaus Ubereinstimmend ist mit denjenigen, die die theosophische Weltan-
schauung zu allen Zeiten vertreten haben und insbesondere mit denjenigen, die sie
heute vertreten. Es ist so wie bei den Menschen, die auf verschiedenen Punkten
stehen und eine Stadt betrachten. Wenn sie ein Bild der Stadt zeichnen, so werden
diese Bilder ein wenig voneinander verschieden sein, je nach der Perspektive, die
sich fur den betreffenden Gesichtspunkt ergibt. Ebenso sind natirlich auch die
Weltbilder verschieden, die nach den eigenen Beobachtungen der theosophischen
Forscher geschildert werden. Aber es ist ja doch im Grunde genommen immer das-
selbe. So verhélt sich das Weltbild, das ich geben werde, zu dem Weltbilde, das an-
dere theosophische Forscher geben. Es stimmt durchaus tberein und unterscheidet
sich nur durch die Perspektive des Gesichtspunktes.

Ich werde in dem heutigen Vortrage ein Bild geben, zunachst mehr beschreibend,
uber die Grundbestandteile des Menschen, seiner physischen und geistigen We-

senheit nach. Ich werde dann in dem zweiten Vortrag tbergehen zu den zwei we-
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sentlichen Begriffen der theosophischen Weltanschauung, zu Reinkarnation oder
Wiederverkdrperung und zu Karma oder dem grossen Menschenschicksal. Ich wer-
de dann in den folgenden Vortragen ein Bild geben von den drei Welten, die der
Mensch auf seiner grossen Pilgerfahrt zu durchlaufen hat, von der physischen Welt,
die jeder kennt, von der astralischen Welt, die nicht jeder kennt, die aber jeder ken-
nenlernen kann, wenn er in geduldiger Weise die entsprechenden Methoden an-
wendet, und von der geistigen Welt, die im wesentlichen das Seelenwesen zu
durchlaufen hat. Dann werde ich in einem Vortrage das theosophische Weltbild im
grossen geben: Entstehung und Entwickelung der Welt und Menschenentwickelung,
dasjenige, was man theosophische Menschenkunde und theosophische Astronomie
nennen kann. Das ist der Plan.

Vor allen Dingen mussen wir uns klar sein dartiber, was fur Bestandteile wir in der
Menschennatur haben. Durch ein sorgfaltiges Studium, das uns die Theosophie an
die Hand geben wird, werden wir kennenlernen, dass von diesen Bestandteilen des
Menschen fir die gewbdhnliche Betrachtung nur der erste Hauptbestandteil vorhan-
den ist: die physische Natur des Menschen im weitesten Sinn des Wortes, dasjeni-
ge, was wir Korper nennen. Der Materialist betrachtet diesen Korper des Menschen
als das einzige, was uberhaupt die menschliche Wesenheit zusammensetzt. Dazu
fgt die theosophische Weltanschauung zwei weitere Bestandteile: das, was man zu
allen Zeiten Seele genannt hat, und als hdchsten Bestandteil das unvergangliche
Wesen des Menschen, das, was keinen Anfang und kein Ende in unserem Sinne
des Wortes hat: den Geist. Das sind, grob betrachtet, die Grundbestandteile des
Menschen. Wer beobachten lernt auf den hoheren Gebieten des Daseins, der lernt
Seele und Geist ebenso beobachten, wie das physische Auge das Sinnliche, das
Korperliche zu beobachten lernt. Allerdings haben die Menschen seit der Ausbrei-
tung der reinen Sinneswissenschaft im Abendlande das Bewusstsein und auch die
Fahigkeit der Beobachtung auf diesem hdheren seelischen und geistigen Gebiete
zum grossen Teil verloren. Es ist nur auf eng begrenzte Kreise beschrankt geblie-
ben. Der letzte, der noch etwas auf dem Katheder gesprochen hat von diesen hohe-
ren Gebieten menschlicher Beobachtung, der noch in einem solchen Sinne gespro-
chen hat, dass man erkennen kann, dass er etwas wusste von dem, was man wis-
sen kann, das ist Johann Gottlieb Fichte, der grosse deutsche Philosoph. Er hat, als
er in Berlin an der neugegriindeten Universitat seine Vortrage eroffnete, ganz an-
ders gesprochen als andere Philosophieprofessoren seit dem 17. Jahrhundert. Er
hat so gesprochen, dass man erkennt: Er will nicht dasjenige bloss lehren, was man
mit dem Verstand begreifen kann, sondern er will hinweisen darauf, dass der
Mensch selbst sich entwickeln kann, dass Sinneswahrnehmung ein Untergeordne-
tes ist und dass der Mensch in sich Fahigkeiten entwickeln kann, die einfach im All-
tagsleben nicht vorhanden sind. In der Geschichte der deutschen Geistesentwicke-
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lung waren diese Vorlesungen von Johann Gottlieb Fichte etwas Epochemachen-
des. Heute konnen sie allerdings fur den nur bedeutungsvoll sein, der sie wieder
ausgrabt. Denkwirdig ist die Stelle: «Diese Lehre setzt voraus ein ganz neues inne-
res Sinneswerkzeug, durch welches eine neue Welt gegeben wird, die fir den ge-
wohnlichen Menschen gar nicht vorhanden ist . . . Denke man eine Welt von Blind-
geborenen, denen darum allein die Dinge und ihre Verhaltnisse bekannt sind, die
durch den Sinn der Betastung existieren. Tretet unter diese und redet ihnen von
Farben und den anderen Verhéltnissen, die nur durch das Licht fir das Sehen vor-
handen sind. Entweder ihr redet ihnen von nichts, und dies ist das Gllcklichere,
wenn sie es sagen; denn auf diese Weise werdet ihr bald den Fehler merken und,
falls ihr ihnen nicht die Augen zu 6ffnen vermdogt, das vergebliche Reden einstel-
len.»

Das ist es, um was es sich handelt, dass die Menschen hingewiesen werden sol-
len auf die Beobachtung von Seele und Geist. Die Theosophie ist durchaus nicht in
irgendeinem Widerspruche mit der landlaufigen Wissenschaft. Nicht einen einzigen
der modernen Satze der Wissenschatft braucht der Theosoph zu leugnen. Das alles
gilt. So wie etwa unter einer Summe von Menschen, die blaublind sind, alles dasje-
nige, was in gelben und roten Farbennuancen vorhanden ist, wahrgenommen wer-
den kann, just aber nichts Blaues, so kann flr denjenigen, der geistig blind ist, Seele
und Geist nicht wahrgenommen werden. Vollstandig einleuchtend wird dies dann,
wenn durch die entsprechenden Methoden aus dem Blinden ein Sehender gewor-
den ist. Wenn er sehend wird, leuchtet um ihn herum eine neue Welt auf, die eben-
sowenig fur ihn da war, wie fur den Blaublinden die blaue Farbennuance da ist, be-
vor er durch eine Augenoperation dazu gebracht werden konnte, das Blaue neben
dem Roten zu sehen.

Sehen Sie, das wusste Johann Gottlieb Fichte. Das wussten auch die Menschen
in jenen Zeiten, in denen die Menschheit noch nicht betaubt war - ich sage das nicht
in tadelndem Sinne -, das wussten die Menschen jener Zeit, und bei einigen weni-
gen hat sich die Tradition auch immer erhalten und wurden die Methoden ausgebil-
det. Sie wussten, dass, wenn man von der Wesenheit des Menschen spricht, man
es nicht nur zu tun hat mit dem, was wir den Leib nennen, sondern dass das, was
Seele ist, ebenso wahrgenommen werden kann, ebensolche Gesetze hat und
ebenso in eine Welt eingebettet ist wie der Leib. In hdherem Sinne ist es ebenso mit
dem Geist. Der Menschenleib ist beherrscht von denselben Gesetzen, von denen
rings um uns herum die anderen Dinge beherrscht sind. Im Menschenleib haben wir
dasselbe, was wir in der physischen Welt haben; dieselben chemischen und physi-
kalischen Gesetze finden wir auch im Menschenleib. Diese physische Welt ist fur
die physischen Sinne wahrnehmbar. Sie ist nicht nur subjektiv fir den Menschen

vorhanden, sondern auch objektiv flr seine Wahrnenmung da. Subjektiv bt der
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Mensch die physische Tatigkeit aus. Er verdaut, er atmet, er isst und trinkt, er bt
jene innere physische Tatigkeit des Gehirns aus, durch die die innere Gedankenta-
tigkeit vermittelt wird; kurz, die ganze Tétigkeit, die uns die Biologie, die Physik und
die anderen physischen Wissenschaften lehren, Ubt der Mensch aus. Das ist der
Mensch, der das ausibt. Und man kann es auch wahrnehmen. Wenn der Mensch
seinem Nebenmenschen gegentbertritt, so nimmt er unmittelbar oder durch die Mit-
tel der Wissenschaft das, was er subjektiv ist, auch objektiv wahr.

Nun ist der Mensch aber subjektiv noch etwas Hoheres, er ist auch eine Summe
von Gefuhlen, von Trieben, von Leidenschaften. Ebenso wie Sie verdauen, flhlen
Sie, begehren Sie. Das sind auch Sie! Das nimmt ein Mensch unter gewohnlichen
Verhaltnissen aber nicht objektiv wahr. Wenn er seinem Mitmenschen gegentiber-
tritt, sieht er nicht dusserlich sein Gefiihl, seine Begierde, seine Leidenschaft, seine
Triebe. Wéare der Mensch blind, so wiirde er eine ganze Summe von physischen Ta-
tigkeiten nicht sehen. Nur dadurch, dass er eine physische Sinnestatigkeit austben
kann, ist das Physisch-Subjektive flr ihn auch objektiv wahrnehmbar. Und weil er
eine seelische Sinnestatigkeit zunéchst nicht ausibt, ist das Seelisch-Subjektive,
das Geflhl, sind die Triebe, die Leidenschaften, die Begierden zwar subjektiv in je-
dem Menschen vorhanden, wenn er aber seinen Mitmenschen gegenibertritt, kann
er das nicht wahrnehmen. Nun kann er, ebenso wie er ein Auge ausgebildet hat auf
physischem Wege, um die Korpertatigkeit wahrzunehmen, sein seelisches Auge
ausbilden und die Welt der Triebe, Begierden, Leidenschaften wahrnehmen, kurz,
es dahin bringen, das Seelische auch objektiv als Wahrnehmung vor sich zu haben.
Diese Welt, in der der Durchschnittsmensch von heute zwar lebt, ohne dass er sie
wahrnimmt, die er aber wahrnehmen kann, wenn er durch die entsprechenden Me-
thoden die geeigneten Krafte bei sich ausbildet, diese Welt nennen wir mit einem
theosophischen Ausdruck die astrale oder mit einem deutschen Wort die seelische
Welt. Das, was unsere landlaufige Psychologie als Seele beschreibt, ist nicht das,
was die Theosophie unter seelischem Leben versteht, sondern nur der &ussere
Ausdruck davon.

Eine noch hohere Welt als die seelische ist die geistige Welt. Derjenige, der im-
stande ist, das Seelische wahrzunehmen dadurch, dass seine Organe fir das Seeli-
sche geoffnet sind, kann aber noch nicht das, was Geist ist, in seiner Umwelt wahr-
nehmen. Er kann das Seelische wahrnehmen, aber nicht den Gedanken selbst. Der
Seelenseher sieht Begierden und Leidenschaften, aber nicht das Denken, nicht den
objektiven Gedanken. Daher leugnen die, welche den objektiven Gedanken nicht
sehen konnen, den objektiven Gedanken Uberhaupt. Man hat Hegel nicht verstan-
den, als er vom objektiven Vorhandensein der Gedankenwelt sprach. Und die, wel-
che sie nicht wahrnehmen kdnnen, haben selbstverstandlich von ihrem Standpunkte

aus auch Recht, wenn sie sie leugnen. Sie kbnnen aber nichts anderes sagen, als
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dass sie sie nicht sehen, ebenso wie der Blindgeborene behauptet, dass er keine
Farbe sieht.

Leib, Seele und Geist sind, roh betrachtet, die drei Grundbestandteile der
menschlichen Wesenheit. Jeder Grundbestandteil hat wieder drei Bestandteile oder
Stufenfolgen. Dasjenige, was gewdhnlich als Leib bezeichnet wird, ist nicht so ein-
fach wie der materialistische Forscher es sich vorstellt. Es ist ein zusammengesetz-
tes Ding, das aus drei Gliedern oder drei Bestandteilen besteht. Der unterste, grobs-
te Bestandteil ist in der Regel dasjenige, was der Mensch mit seinen physischen
Sinnen sieht, der sogenannte physische Leib. Dieser physische Leib hat in sich die-
selben Krafte und Gesetze wie das Physische um uns herum, wie die ganze physi-
sche Welt. Die heutige Naturwissenschaft studiert am Menschen nichts anderes als
diesen physischen Leib; denn auch unser kompliziertes Gehirn ist nichts anderes
als ein Bestandteil dieses physischen Leibes. Alles, was unmittelbar raumerftillend
ist, was wir mit den blossen Sinnen oder mit den bewaffneten Sinnen, mit dem blos-
sen Auge oder mit dem Mikroskop sehen kénnen, kurz, alles dasjenige, was flr den
Naturforscher noch aus Atomen zusammengesetzt ist, das bezeichnet der Theo-
soph noch als physische Kdorperlichkeit. Das ist der unterste Bestandteil der physi-
schen Wesenheit. Nun leugnen aber schon viele Forscher den nachsten Bestandtell
der physischen Wesenheit, den Atherkorper. Der Ausdruck Atherkorper ist ja nicht
gliicklich gewahlt. Aber nicht auf den Namen kommt es an. Dass man den Atherkor-
per leugnet, ist erst das Ergebnis des neueren naturwissenschaftlichen Denkens. Es
schliesst sich an das Leugnen dieses Atherkdrpers ein schon lange dauernder na-
turwissenschatftlicher Streit. Ich will vorlaufig nur kurz andeuten, was unter diesem
Atherkorper zu verstehen ist.

Wenn Sie ein Mineral betrachten, einen toten, leblosen Kdrper, und ihn mit der
Pflanze vergleichen, dann werden Sie sich sagen — und das haben sich alle Men-
schen gesagt bis um die Wende des 18. zum 19. Jahrhundert, denn da ging der
Streit wegen des Atherkorpers los -, der Stein ist leblos, die Pflanze aber ist lebener-
fullt. Das, was also dazukommen muss, damit die Pflanze nicht Stein sei, das nennt
die Theosophie Atherkorper. Dieser Atherkorper wird wohl besser mit der Zeit bloss
Lebenskraft genannt werden, denn die Atheroder Lebenskraft ist etwas, wovon die
Naturwissenschaft bis ins 19. Jahrhundert hinein gesprochen hat. Die neuere Na-
turwissenschaft leugnet so etwas wie die Lebenskraft. Goethe hat bereits gespottet
uber jene, die nicht anerkennen, dass das Leben zur Erklarung etwas erfordert, was
hoher ist als das Leblose. Sie alle kennen die Stelle im «Faust»: «Wer will was Le-
bendigs erkennen und beschreiben, sucht erst den Geist herauszutreiben, dann hat
er die Teile in seiner Hand, fehlt leider! nur das geistige Band.» Das Band der Le-
benskraft meint Goethe. Ich habe in meinem Buche «Goethes Weltanschauung»

diese Sache auseinandergesetzt. Heute gibt es wieder eine Anzahl Naturforscher,
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welche glauben, nicht auskommen zu kdnnen mit dem Leblosen, die also wenigs-
tens ahnend das annehmen, was die Theosophen den Atherkdrper nennen. Sie
nennen sich die Neovitalisten. Ich brauche nur auf Hans Driesch und andere zu
verweisen, um zu zeigen, wie der Naturforscher wiederum dazu kommt, diesen
Atherkorper, wenn auch unter anderen Namen, als etwas wirklich Bestehendes zu
bezeichnen. Und je weiter die Naturwissenschaft vorrickt, desto mehr wird sie auch
erkennen, dass die Pflanze schon einen solchen Atherkorper hat, denn sonst kénnte
sie nicht leben. Auch das Tier und der Mensch haben einen solchen Atherdoppel-
korper. Derjenige Mensch, welcher die hoheren Korper ausbildet, kann diesen
Atherkorper auch mit den einfachsten, primitivsten Organen seelischer Anschauung
wirklich beobachten. Dazu ist ein ganz einfacher, allerdings nur fir den esoterisch
ausgebildeten Theosophen, Kunstgriff notwendig. Sie kennen das Wort Suggestion.
Die Suggestion besteht darin, dass der Mensch Dinge wahrnehmen kann, die
scheinbar nicht da sind. Die Suggestion, bei der dem Menschen etwas eingeredet
wird, interessiert uns zunachst nicht. Wichtiger fur uns ist, um zu der Anschauung
des Atherkorpers zu kommen, eine andere Suggestion. Derjenige, der sich mit der
Theorie der Suggestion befasst hat, weiss, dass der Hypnotiseur imstande ist, dem
Menschen Dinge abzusuggerieren, so dass er Dinge, die vorhanden sind, eben
nicht sieht. Sagen wir, es wiirde ein Hypnotiseur einem Menschen absuggerieren,
dass hier eine Uhr liegt. Dann sdhe der Betreffende nichts an der Stelle im Raum.
Es ist dies nichts anderes, als ein Ablenken der Aufmerksamkeit auf einem abnor-
men Gebiet, ein kinstliches Ablenken der Aufmerksamkeit. Diesen Vorgang kann
jeder an sich beobachten. Der Mensch ist imstande, sich selbst abzusuggerieren,
was vor ihm ist. Der theosophisch Gebildete muss folgenden Kunstgriff ausfiihren
kénnen, dann gelangt er zur Anschauung des atherischen Koérpers: Er muss sich
den physischen Kdorper eines Tiers oder eines Menschen absuggerieren. Ist dann
sein geistiges Auge erweckt, dann sieht er nicht etwa an der Stelle, wo der physi-
sche Korper war, nichts, sondern er sieht den Raum ausgefullt mit ganz bestimmten
Farbenbildern. Die Ausfiihrung dieser Anleitung muss naturlich mit der allergrossten
Vorsicht geschehen, denn es sind allerlei lllusionen auf diesem Gebiete moglich.
Allein, wer wirklich weiss, mit welcher Vorsicht, mit welcher alle wissenschaftliche
Genauigkeit Ubersteigenden Exaktheit gerade die theosophische Forschung ge-
pflegt wird, der weiss Bescheid. Der Raum ist erflllt mit Lichtbildern. Das ist der
Ather- oder Doppelkorper. Dieses Lichtbild erscheint in einer Farbe, die nicht in un-
serem gewoOhnlichen Spektrum vom Ultrarot bis Ultraviolett enthalten ist. Sie ahnelt
etwa der Farbe der Pfirsichblite. Das ist die Farbe, in der der Atherdoppelkérper er-
scheint. Einen solchen Atherdoppelkorper finden Sie bei jeder Pflanze, bei jedem
Tier, Uberhaupt bei jedem Lebewesen. Es ist der ausserliche, sinnliche Ausdruck ftr
das, was der Naturforscher heute wieder ahnt, fir das, was man Lebenskraft nennt.
Damit haben wir das zweite Glied des physischen Leibes des Menschen.
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Der physische Leib hat aber noch einen dritten Bestandteil. Den habe ich den
Seelenleib genannt. Eine Vorstellung davon konnen Sie sich machen, wenn Sie sich
denken, dass nicht jeder Korper, der lebt, auch empfinden kann. Ich kann mich nicht
auf den Streit einlassen, ob die Pflanze auch empfinden kann, das steht auf einem
anderen Blatt. Sie miUssen das, was man im groben Sinne Empfinden nennt, ins
Auge fassen. Was in dieser Art die Pflanze vom Tier unterscheidet, das wollen wir
festhalten. Ebenso wie die Pflanze vom Stein unterschieden ist durch den Ather-
doppelkorper, so ist der Leib des Tieres als empfindender Leib wieder verschieden
von dem blossen Pflanzenkoérper. Und dasjenige, was im Tierkorper ebenso hinaus-
ragt Uber das blosse Wachsen und Fortpflanzen, dasjenige, was die Empfindung
maoglich macht, das bezeichnen wir als den Seelenkdrper. In dem physischen Leib,
in dem Atherleib und drittens in dem Seelenleib, dem Trager des Empfindungsle-
bens, haben wir nur die ausserliche Seite des Menschen und des Tieres. Damit ha-
ben wir das beobachtet, was im Raume lebt.

Nun kommt dasjenige, was im Inneren lebt, dasjenige, was wir als empfindendes
Selbst bezeichnen. Das Auge hat eine Empfindung und ftihrt sie dahin, wo die Seele
die Empfindung wahrnehmen kann. Wir gewinnen hier den Ubergang vom Korper in
die Seele, wenn wir aufsteigen vom Seelenleib in die Seele, in das unterste Glied
der Seele, das bezeichnet wird als Empfindungsseele. Empfindungsseele hat auch
das Tier, denn es setzt das, was der Korper ihm zubereitet fur die Empfindung, das,
was die Seele ihm zubereitet, in inneres Leben, in Seelenleben, in Empfindungen
um. Nun kann man aber in der Wahrnehmung beim seelischen Schauen den See-
lenleib und die Empfindungsseele nicht getrennt wahrnehmen. Diese stecken sozu-
sagen ineinander und bilden ein Ganzes. Grob kann man vergleichen das, was hier
ein Ganzes bildet - den Seelenleib als dussere Hille und die darin steckende Emp-
findungsseele -, mit dem Schwert, das in der Scheide steckt. Das bildet fir die see-
lische Anschauung ein Ganzes und wird von der Theosophie Kamarupa oder Astral-
leib genannt. Das hdchste Glied des physischen Leibes und das niederste Glied der
Seele bilden ein Ganzes und werden in der theosophischen Literatur Astralleib ge-
nannt.

Das zweite Glied der Seele ist dasjenige, was das Gedachtnis und den niede-
ren Verstand umfasst. Das hdchste Glied ist dasjenige, was im eigentlichen Sinne
das Bewusstsein enthalt. Aus drei Gliedern besteht sowohl die Seele wie auch der
Leib. Wie der Leib aus physischem Koérper, Atherdoppelkorper und Seelenleib oder
Astralkorper besteht, so besteht die Seele aus Empfindungsseele, Verstandesseele
und Bewusstseinsseele. Den richtigen Begriff davon kann nur derjenige bekommen,
der durch die geisteswissenschaftlichen Methoden die Féahigkeiten ausbildet, die
zum wirklichen Schauen fuhren. Was wir empfinden von den Dingen von aussen,

das haftet an der Empfindungsseele. Und was wir Gefiihl nennen, Geflhl der Liebe,
29



Gefuhl des Hasses, Geflihl des Verlangens, also Sympathie und Antipathie, das
haftet an dem zweiten Glied der Seele, an der Verstandesseele, an Kamamanas.
Das dritte Glied, die Bewusstseinsseele, ist dasjenige, was der Mensch nur an ei-
nem einzigen Punkte beobachten kann. Das Kind hat in der Regel nur ein Bewusst-
sein von den zwei ersten Seelengliedern. Es lebt nur in den zwei Gliedern der See-
le, die ich genannt habe, in der Empfindungsseele und in der Verstandesseele, aber
es lebt noch nicht in der Bewusstseinsseele. In dieser Bewusstseinsseele fangt der
Mensch zu leben an im Verlaufe seines Kindheitsalters, und dann wird diese Be-
wusstseinsseele zur selbstbewussten Seele.

Diejenigen, welche das eigene Leben fein zu beobachten verstehen, betrachten
diesen Punkt in ihrem Leben als etwas besonders Wichtiges. Diesen Punkt finden
Sie geschildert in Jean Pauls eigener Lebensbeschreibung, da wo er das Bewusst-
sein des inneren Selbst erlebt. «Nie vergess ich die nhoch keinem Menschen erzahl-
te Erscheinung in mir, wo ich bei der Geburt meines Selbstbewusstseins stand, von
der ich Ort und Zeit anzugeben weiss. An einem Vormittag stand ich als ein sehr
junges Kind unter der Haustir und sah links nach der Holzlege, als auf einmal das
innere Gesicht: ich bin ein Ich, wie ein Blitzstrahl vom Himmel vor mich fuhr und
seitdem leuchtend stehen blieb. Da hatte mein Ich zum ersten Male sich selber ge-
sehen und auf ewig. Tauschungen des Erinnerns sind hier schwerlich denkbar, da
kein fremdes Erzéhlen sich in eine bloss im verhangenen Allerheiligsten des Men-
schen vorgefallene Begebenheit, deren Neuheit allein so alltaglichen Nebenum-
stdnden das Bleiben gegeben, mit Zusatzen mengen konnte.» Damit ist das hdchste
Gebilde der Seele, so wie der Mensch es lebt, dargestellt.

Bei dem seelisch Erweckten stellen sich in der Tat auch der ausserlichen An-
schauung die drei Bestandteile der Seele dar. So wie der Atherdoppelkérper, so
stellen sich auch die drei Stufen, die drei Bestandteile der Seele wirklich fir die aus-
sere seelische Anschauung dar. Ich sagte schon, der Empfindungsleib ist nie von
dem Seelenleib in der Anschauung trennbar. Nun stellt sich dieser hohere Teil des
Menschen, die Seele, dar in dem, was die theosophische Literatur als die soge-
nannte Aura bezeichnet. Wer durch die Anschauung Kenntnis davon haben will,
muss lernen, sie zu sehen. Die Aura ist dreigliedrig. Die drei Glieder stecken inein-
ander wie drei ovale Nebelgebilde, die die menschliche Gestalt umhullen und ein-
hillen. In dieser Aura stellt sich der Seelenleib des Menschen fir unsere Anschau-
ung dar. Sie erglanzt in den mannigfaltigsten Farben, die nur einen ausserlichen
Vergleich zulassen mit dem, was wir Farben des Spektrums nennen. In diesen Far-
ben, die auf die h6here Oktave wiederum gehen von Rot und Violett, erglanzt in der
mannigfaltigsten Weise das, was wir die Aura nennen. In dieser ist der Mensch ein-
gebettet wie in einer Wolke und in dieser Wolke driickt sich das aus, was als Be-

gierde, Leidenschatft, Triebe in der Menschenseele lebt. Der ganze Geflihlsorganis-
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mus des Menschen spricht sich in dem wunderbaren Farbenspiel der Aura aus.
Diese dreigliedrige Aura ist die Seele des Menschen. Das ist die Seele, wenn man
sie objektiv wahrnimmt. Subjektiv kann sie jeder wahrnehmen: Jeder fuhlt und be-
gehrt und hat Leidenschaften. Er lebt sie so, wie er das Verdauen lebt und das At-
men. Aber die aussere gewohnliche Schule der Psychologie beschreibt in der Regel
nur das, was ich den Seelenleib genannt habe, oder sie beschreibt h6chstens noch
den ausseren Ausdruck des Seelenlebens, nicht aber dasjenige, was die Theoso-
phie unter Seele versteht. Was sie unter der Seele versteht, ist eine objektive Tat-
sache. Aber man kann in der Regel nur so darauf hindeuten, wie es Fichte getan
hat, als er darauf aufmerksam machte, dass in dieser Welt hdhere Erlebnisse sind,
denen gegenuber aber der nur sinnlich wahrnehmende Mensch wie ein Blindgebo-
rener ist.

Damit haben wir die drei Glieder des menschlichen physischen Kdorpers und die
drei Glieder der menschlichen Seele geschildert. Da aber des Menschen physischer
Leib in seinem dritten Teile eine Einheit bildet mit dem menschlichen Seelenglied,
so haben wir zuerst zwei Teile plus einen plus weitere zwei, also funf Teile: physi-
scher Leib, Atherleib, Seelenleib, Verstandesseele, Bewusstseinsseele, in der das
Ich aufleuchtet. Dieses Ich ist ein ganz interessanter Punkt in der Aura. An einer
Stelle wird das Ich wahrnehmbar. Da finden Sie innerhalb des ausseren Ovals eine
merkwaurdige, blau flimmernde oder blau schillernde Stelle, auch ovalférmig. Es ist
eigentlich so, wie wenn Sie eine Kerzenflamme sehen; aber mit der Differenz, die
die astralen Farben gegeniiber den physischen Farben haben, ist es so, wie wenn
Sie in der Kerzenflamme in der Mitte das Blau sdhen. Das ist das Ich, das da wahr-
genommen wird innerhalb der Aura. Und das ist eine sehr interessante Tatsache.
Wenn der Mensch auch noch so weit sich entwickelt, wenn er auch noch so weit
seine hellseherischen Gaben ausbildet, an dieser Stelle sieht er zunachst diesen
blauen Ich-Kdrper, diesen blauen Lichtkorper. Das ist ein verhangenes Heiligtum,
auch fiur den Hellseher. Niemand kann in das eigentliche Ich des anderen hinein-
schauen. Das bleibt selbst fiir denjenigen, der seine seelischen Sinne entwickelt
hat, zunachst ein Geheimnis. Nur innerhalb dieser blau fimmernden Stelle glanzt
Neues auf. Da ist eine neue Flammenbildung, die im Mittelpunkt der blauen Flamme
aufglanzt. Das ist das dritte Glied, der Geist. Dieser Geist besteht wieder aus drei
Gliedern, wie die anderen Bestandteile des Menschen. Die morgenlandische Philo-
sophie nennt diese Manas, Buddhi, Atma. Diese drei Bestandteile sind bei den heu-
tigen Menschen so ausgebildet, dass eigentlich nur der unterste Teil, das Geist-
selbst - das ist die richtige Ubersetzung fur Manas - in der Anlage bei dem heutigen
denkenden Menschen entwickelt ist. Es ist dieses Manas ebenso fest verbunden mit
dem hochsten Gliede der Seele wie die Empfindungsseele mit dem Seelenleib, so
dass wieder das Hochste der Seele und das Niederste des Geistes ein Ganzes bil-
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den, weil man sie nicht unterscheiden kann. Man sieht eben in der Aura das héchste
Glied der Seele in dem Mittelpunkte der blau flimmernden Stelle, wo das Ich sitzt,
und man sieht aufleuchten innerhalb des Ich den Geist. Der Geist ist heute bei der
Menschheit bis zum Manas entwickelt. Die beiden hoheren Teile, Buddhi und Atma -
Lebensgeist und Geistesmensch -, sind in der Anlage entwickelt, und wir werden
sehen, wie sie sich weiter entwickeln werden, wenn wir im nachsten Vortrag tber
Reinkarnation und Karma sprechen.

Das ist es, was verbunden dasteht, das hochste Gebilde der Seele und das nie-
derste Gebilde des Geistes. Was nicht getrennt beobachtet werden kann, das nennt
die theosophische Literatur schlechtweg Manas. Die zwei hdchsten Gebilde, Buddhi
und Atma, sind die tiefste Wesenheit des Menschen, sind der unsterbliche Men-
schengeist. So haben wir drei mal drei Glieder der menschlichen Wesenheit, von
denen das dritte mit dem vierten zu einem Ganzen verbunden ist, und ebenso das
sechste mit dem siebenten. Dadurch kommt die berihmte oder bertchtigte Sieben-
zahl in der menschlichen Zusammensetzung, die Sie so oft lesen kénnen, zustande.
In Wahrheit besteht der Mensch aus Leib, Seele und Geist und jedes Glied wieder
aus drei Bestandteilen; davon sind zwei mal zwei Glieder je zu einem Ganzen ver-
einigt, wodurch die Neun zu einer Sieben sich reduziert. In dem zweiten der drei
Glieder, dem héheren Teil, lebt der Mensch zunachst. Der Mensch kann sie mit den
ausseren Sinnen nicht wahrnehmen.

Ich habe schon erwahnt in dem Einleitungsvortrage, dass die theosophische Lite-
ratur nicht nur eine Beschreibung gibt der verschiedenen Lebensgebiete, sondern
auch die Mittel und Wege zeigt, durch welche sich der Mensch zu den Methoden
erheben kann, die es ihm ermoglichen, selbst dies alles wahrzunehmen. Nur gehort
dazu, ebenso wie es fur den Naturforscher notwendig ist, das Mikroskopieren zu
lernen, um Einblick zu gewinnen in die physische Natur, eine gewisse geistige Ent-
wickelung, um dasjenige, was wir beschrieben haben, in eine echte Anschauung zu
bringen. Jeder kann das kennenlernen; es ist nicht das Gut von wenigen Bevorzug-
ten, sondern ein Gesamtgut fur alle. Diejenigen, welche sich sehr darauf eingelas-
sen haben, die Anweisungen der Theosophischen Gesellschaft zu befolgen, und die
selbst zu Anschauungen gekommen sind, kbnnen das, was sie erfahren haben, er-
zahlen. Sie betrachten es nicht anders, als wie wenn ein Afrikaforscher von seinen
Erlebnissen erzahlt. Diese kdnnen nicht nachgeprtft werden, wenn man nicht selbst
dahin geht. Die Methoden werden aber gewdhnlich nicht ernst genug genommen.
Wirde wirklich und ernsthaft durchgefuhrt, was im letzten Kapitel meines Buches
«Theosophie» gegeben ist, dann kdnnte ein Mensch schon sehr weit kommen in der
Beobachtung der héheren Gebiete des menschlichen Geistes.
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Wer sich ein theosophisches Weltbild machen kann, der wird manches verstehen,
was er vorher im gewohnlichen Verlauf des Lebens nicht hat verstehen kdnnen. Sie
kénnen schon ganz bestimmte Gebiete bei Goethe nicht verstehen, wenn Sie nicht
eine Ahnung haben von Theosophie. Goethes Ausfiihrungen Uber die Pflanzenwelt
versteht nur derjenige, welcher eine Ahnung davon hat, was Goethe die Lebensvor-
gange oder die Metamorphose der Pflanzen nennt. Dass Goethe Theosoph war,
geht aus einer «verborgenen» Schrift hervor, die zwar in jeder Ausgabe vorhanden
ist, jedoch von den wenigsten gelesen wird: aus dem «Marchen von der griinen
Schlange und der schdnen Lilie». Das enthélt die ganze Theosophie, aber so, wie
von jeher die theosophischen Wahrheiten mitgeteilt worden sind. Erst seit der Be-
grindung der Theosophischen Gesellschaft sind sie dusserlich zum Ausdruck ge-
kommen; friher konnten sie nur bildlich dargestellt werden. Das «Marchen» ist ein
solcher bildlicher Ausdruck fir die theosophische Lehre. In Leipzig hat Goethe Ein-
blick gewonnen in diejenige Welt, von der wir sprechen, und zwar in ziemlich tiefge-
hender Weise. Manches im «Faust» weist darauf hin, dass Goethe zu den einge-
weihten Theosophen gehdrte. Manches ist bei Goethe wie das Glaubensbekenntnis
eines Theosophen. Ich mdchte den heutigen Vortrag beschliessen mit Goethes
Worten, welche wie ein Motto Uber diesem Vortrag stehen kénnten, weil sie in gros-
sen Zugen und in lapidarem Stil verkindigen, dass die Welt nicht physische Natur
allein ist, sondern auch seelische und geistige Wesenheit. Und dass die Welt eine
geistige Wesenheit ist, drickt eben Goethe aus da, wo er den Erdgeist die Worte
sagen lasst, die das Weben des Geisteslebens in der ganzen Welt erkennen lassen:

In Lebensfluten, im Tatensturm

Wall' ich auf und ab,

Webe hin und her!

Geburt und Grab,

Ein ewiges Meer,

Ein wechselnd Weben,

Ein glihend Leben:

So schaffl ich am sausenden Webstuhl der Zeit
Und wirke der Gottheit lebendiges Kleid.
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| - 03 REINKARNATION UND KARMA

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Grundgesetz des seelischen Lebens ist das Gesetz der seelischen Entwicklung, der Wieder-
verkorperung; das des geistigen Lebens das Gesetz von Ursache und Wirkung, Karma. Verer-
bung. Entwicklung. Wesen der menschlichen Biographie. Konsequente Durchfihrung des natur-
wissenschaftlichen Entwicklungsgedankens fiihrt zur ldee der Reinkarnation. Entwicklung des
Begriffs des Gewissens. Widerlegung von Einwédnden gegen den Karmagedanken.

Dritter Vortrag, Berlin, 20. Oktober 1904

Vor acht Tagen sprach ich tber die Zusammensetzung des Menschen und Uber
die verschiedenen Teile seiner Wesenheit. Wenn Sie absehen von der feineren Ein-
teilung, die wir damals besprochen haben, so kdnnen wir sagen, dass die menschli-
che Wesenheit zerfallt in die drei Glieder: Leib, Seele und Geist. Nun fihrt eine Be-
trachtung dieser drei Glieder der menschlichen Wesenheit zu den grossen Geset-
zen des menschlichen Lebens, zu ebensolchen Gesetzen der Seele und des Geis-
tes, wie uns die Betrachtung der Aussenwelt zu den Gesetzen des physischen Le-
bens flhrt. Unsere gebrauchliche Wissenschaft kennt ja nur die Gesetze des physi-
schen Lebens. Sie weiss nichts zu sagen uUber die Gesetze des seelischen und
geistigen Lebens auf den hoheren Gebieten. Aber es gibt auf diesen hdoheren Ge-
bieten ebensolche Gesetze, und diese Gesetze des seelischen und geistigen Le-
bens sind unzweifelhaft fir den Menschen noch wichtiger und bedeutungsvoller als
das, was ausserlich im physischen Raume geschieht. Aber die hohe Bestimmung
des Menschen, das Begreifen unseres Schicksals, das Begreifen, warum wir in die-
sem Leibe sind, welchen Sinn dieses Leben hat - die Beantwortung dieser Fragen
kann einzig und allein auf den hoheren Gebieten des geistigen Lebens gefunden
werden.

Nun zeigt uns eine Betrachtung des seelischen Lebens das grosse Grundgesetz
des seelischen Lebens, das Gesetz der Entwickelung auf dem seelischen Gebiet,
das Gesetz der Wiederverkorperung. Und eine Betrachtung des geistigen Lebens
zeigt uns das Gesetz von Ursache und Wirkung im geistigen Leben, das Gesetz,
das wir im Physischen genau kennen, dass jegliche Tatsache ihre Ursache hat. Je-
de Tat des Geisteslebens hat ihre Ursache und muss ihre Ursache haben, und die-
ses Gesetz im geistigen Leben heisst das Gesetz von Karma. Das Gesetz der Rein-
karnation oder Wiederverkorperung besteht darin, dass der Mensch nicht nur einmal
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lebt, sondern dass das Leben des Menschen in einer ganzen Anzahl von Wiederho-
lungen verlauft, die allerdings einmal einen Anfang genommen haben und einmal
ein Ende finden werden. Von anderen Zustanden des Lebens ausgehend ist der
Mensch, wie wir in spateren Stunden noch sehen werden, in dieses Gesetz der Re-
inkarnation eingetreten, und er wird dieses Gesetz spater wieder Giberwinden, um zu
anderen Phasen seiner Entwickelung Uberzugehen. Das Gesetz von Karma sagt,
dass unser Schicksal, dasjenige, was wir im Leben erfahren, nicht ohne Ursache ist,
sondern dass unsere Taten, unsere Erfahrungen, unsere Leiden und Freuden in ei-
nem Leben abhangen von den vorhergehenden Leben, dass wir uns in den verflos-
senen Lebenslaufen unser Schicksal selbst gezimmert haben. Und so wie wir jetzt
leben, schaffen wir uns die Ursachen fur das Schicksal, das, wenn wir wiederver-
korpert werden, uns treffen wird; das wird die Ursache sein, die uns in der Zukunft
das Schicksal unseres Lebens bildet.

Nun wollen wir uns etwas genauer auf diese Vorstellungen der seelischen Entwi-
ckelung und der geistigen Verursachung einlassen. Das Gesetz von der Reinkarna-
tion oder Wiederverkorperung handelt davon, dass die menschliche Seele nicht
einmal, sondern viele Male auf dieser Erde erscheint und lebt. Dieses Gesetz in sei-
ner unmittelbaren Tatsachlichkeit kann nattrlich nur derjenige vollstandig einsehen,
der durch die mystischen, theosophischen Methoden sich so weit bringt, dass er im-
stande ist, auf den seelischen Gebieten des Daseins ebenso zu beobachten wie der
gewohnliche Mensch auf den &usseren Gebieten des sinnlichen Lebens und der
sinnlichen Tatsachen. Erst wenn die hoheren Tatsachen sich vor seinen seelischen
Augen abspielen, wie fur den sinnlichen Menschen die Tatsachen der physischen
Welt vor den physischen Sinnen sich abspielen, dann ist fur ihn die Reinkarnation
eine Tatsache. Auch gibt es noch vieles, was der Mensch heute seiner eigentlichen
Wesenheit nach noch nicht einsieht, aber er kann es in seinen Wirkungen sehen
und deshalb glaubt er daran. Die Wiederverkorperung ist etwas, was die meisten
Menschen nicht als Tatsache sehen kbnnen, was sie sich auch nicht gewohnt ha-
ben als eine aussere Wirkung zu betrachten, und deshalb glauben sie nicht daran.
Auch die Erscheinungen der Elektrizitat sind derart, dass jeder Physiker sagen wird,
die eigentliche Wesenheit der Elektrizitat sei uns unbekannt; aber die Menschen
zweifeln nicht daran, dass so etwas wie eine Wesenheit der Elektrizitat existiert. Sie
sehen die Wirkungen der Elektrizitat, das Licht und die Bewegung. Koénnten die
Menschen die aussere Wirkung dessen, was Erinnerung ist, vor ihren physischen
Augen sich abspielen sehen, dann kénnten sie nicht zweifeln, dass es eine Wieder-
verkdrperung gibt. Die Erinnerung kann man noch erkennen. Dennoch muss man
sich zuerst bekannt machen mit dem, was ausserlich sich ausdriickt von der Wie-
derverkorperung, um dadurch sich allméhlich an den Gedanken zu gewdhnen, um
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dahin zu kommen, in der richtigen Weise das zu sehen, was die Theosophie Wie-
derverkorperung nennt.

Ich mdchte daher zunachst rein ausserlich diejenigen Tatsachen betrachten, die
jedem zuganglich sind, die jeder beobachten kann, die er nur nicht gewohnt ist, in
die richtigen Gesichtspunkte hineinzurticken. Wenn er sich aber gewohnte, diese
ausseren Tatsachen in die richtigen Gesichtspunkte hineinzuriicken, so wirde er
sich sagen: Ich kenne die Reinkarnation noch nicht als Tatsache, aber ich kann, wie
bei der Elektrizitat, voraussetzen, dass es so etwas gibt. - Wer die ausseren physi-
schen Tatsachen im richtigen Lichte sehen will, muss das Gesetz der Entwickelung,
das wir seit der naturwissenschatftlichen Forschung des 19. Jahrhunderts in der
Aussenwelt Uberall wahrnehmen, aufmerksam verfolgen. Er muss sich fragen: Was
geschieht vor unseren Augen in der Lebewelt? - Ich bemerke von vornherein, dass
ich nur im allgemeinen diese Tatsache streifen will, weil ich in den néchsten Vortra-
gen Uber Darwinismus und Theosophie sprechen werde. Alle diejenigen Fragen, die
sich an diesen Teil des heutigen Vortrages knipfen kdnnen, kntpfen an an Zweifel
und Gedanken dartber, ob die Theosophie durch den modernen Darwinismus zu
widerlegen ware. Diese Fragen werden Sie in dem Vortrage, den ich Uber acht Ta-
gen halten werde, beantwortet erhalten.

Also, diese Entwickelung missen wir in der richtigen Weise erfassen. Im 18.
Jahrhundert hat noch der grosse Naturforscher Linne gesagt, dass so viele Pflan-
zen- und Tierarten nebeneinander existieren, als urspringlich geschaffen worden
sind. Diese Idee wird von keinem Naturforscher mehr geteilt. Die vollkommeneren
Lebewesen - so wird angenommen - haben sich aus unvollkommeneren Organis-
men entwickelt. So hat die Naturwissenschaft das, was man friher nur nebeneinan-
der betrachten konnte, in ein Nacheinander in der Zeit verwandelt. Wenn wir uns
nun fragen: Wodurch ist es méglich, dass die Entwickelung geschieht, wodurch ist
es maoglich, dass im Laufe der Aufeinanderfolge der verschiedenen Arten und Gat-
tungen im Tier- und Pflanzenreiche ein Zusammenhang existiert? - dann kommen
wir auf ein Gesetz, welches allerdings fur unsere Naturwissenschaft etwas dunkel
ist, aber doch zusammenhangt mit dem Gesetz der physischen Entwickelung. Und
das ist die Tatsache, die sich in der sogenannten Vererbung ausdrickt. Nicht ver-
schieden ist bekanntlich der Nachkomme eines Organismus von seinem Vorfahren.
Die Ahnlichkeit tritt uns also entgegen zwischen Vorfahren und Nachkommen. Und
dadurch, dass zu dieser Ahnlichkeit im Laufe der Zeit eine Verschiedenheit hinzu-
tritt, entsteht die Mannigfaltigkeit. Sie ist sozusagen ein Ergebnis zweier Faktoren:
dessen, worin die Nachkommen ihren Vorfahren gleichen, und dessen, worin sie
sich verschieden zeigen. Dadurch entsteht auch die Mannigfaltigkeit der Tier- und
Pflanzengestalt von der unvollkommensten bis zur vollkommensten. Niemals wére

einzusehen, warum die Verschiedenheit vorhanden ist, wenn nicht das Gesetz der
36



Vererbung da ware. Und es kdnnte auch nicht eingesehen werden, warum der
Nachkomme verschieden ist, so dass sich diese Verschiedenheit zu der Ahnlichkeit
hinzugesellt. Diese Verbindung zwischen Ahnlichkeit und Verschiedenheit gibt den
Begriff der physischen Entwickelung. Sie finden ihn im Pflanzen-, Tier- und Men-
schenleben. Wenn Sie aber fragen: Was entwickelt sich im Physischen, was im
Pflanzenleben, was im Tier- und was im Menschenleben? - dann bekommen wir ei-
nen durchgreifenden Unterschied heraus zwischen dem Menschenleben und dem
Tierleben. Diesen Unterschied muss man sich klargemacht haben, vollstdndig
durchdacht haben, dann wird man nicht stehenbleiben dort, wo der physische For-
scher stehenbleibt. Man wird sich gezwungen fihlen, weiterzuschreiten, man wird
den Gedanken der Entwickelung wesentlich erweitern missen. Nur das Hangen an
alten Denkgewohnheiten macht es, dass die Menschen nicht zu héheren Entwicke-
lungsstufen kommen kdnnen.

Diesen Unterschied mochte ich nun bei der Menschheit und bei der Tierheit
klarmachen. Er drickt sich in einer Tatsache aus, die unbestreitbar ist, aber nur
nicht gendgend bertcksichtigt wird. Wenn man sie aber gefasst hat, dann ist sie
lichtbringend und durchaus aufklarend. Diese Tatsache kann man mit dem Schlag-
worte ausdriicken: Der Mensch hat eine Biographie, das Tier hat keine Biographie. -
Natdrlich wird jeder Hunde-, Pferde-, Affenbesitzer einwenden, dass ein Tier eigen-
timliche, individuelle Neigungen und in gewisser Beziehung ein individuelles Dasein
hat, und dass man daher auch die Biographie eines Hundes, eines Pferdes oder ei-
nes Affen schreiben kann. Das soll nicht bezweifelt werden. Aber in demselben Sin-
ne kann man auch die Biographie einer Schreibfeder schreiben. Niemand wird aber
bestreiten, dass es nicht dasselbe ist, wenn wir von einer menschlichen Biographie
sprechen. Uberall sind nur Ubergange, Gradunterschiede, und daher gilt das, was
fur den Menschen vorzugsweise gilt, im Ubertragenen Sinne auch flr untergeordne-
te Wesen, ja es kann sogar auf ausserliche Dinge angewendet werden. Warum soll-
ten wir nicht die Eigenschaften eines Tintenfasses beschreiben konnen? Aber Sie
werden doch finden, dass ein radikaler Unterschied besteht zwischen der Biogra-
phie eines Menschen und der Biographie eines Tieres. Wenn wir sprechen wollen
von dem, was uns beim Tiere in gleichem Masse interessiert wie beim einzelnen
Menschen die Biographie, dann missen wir die Beschreibung der Gattung liefern.
Wenn wir einen Hund, einen Léwen beschreiben, dann hat das, was wir beschrei-
ben, Gultigkeit fur alle Hunde oder fur alle Lowen. Wir brauchen dabei nicht an Bio-
graphien hervorragender Menschen zu denken. Wir kénnen die Biographie eines
Herrn Lehmann oder eines Herrn Schulze schreiben. Sie unterscheidet sich doch
wesentlich von jeder Tierbiographie, und sie ist fir den Menschen von gleichem In-
teresse wie die Beschreibung der Gattung fur das Tierleben ist.
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Damit ist gesagt fur jeden, der in dieser Weise ganz und gar prazis denkt: Die
Biographie bedeutet fur den Menschen das, was die Gattungsbeschreibung fur das
Tier bedeutet. Im Tierreich spricht man daher von einer Entwickelung der Gattung
und der Arten; beim Menschen muss man beim Individuum einsetzen. Der Mensch
ist eine Gattung fUr sich, nicht im physischen Sinne, insofern der Mensch auf der
hochsten Stufe der Tierheit ist, denn in bezug auf das Gattungsmassige ist es beim
Menschen ebenso wie bei den Tieren: Wenn wir den Menschen als Gattung be-
schreiben, beschreiben wir ihn so, wie wir die Léwengattung oder die Tigerart, die
Katzenart beschreiben. Wesentlich anders ist die Beschreibung des Individuellen
des Menschen. Das Individuelle des Menschen ist eine Gattung fir sich. Dieser
Satz, durch und durch begriffen, ist das, was uns zu einer héheren Fassung des
Beschreibens der Evolution innerhalb des Menschenreiches fiihrt. Wenn Sie Uber
das Gattungsmassige des Menschen sich unterrichten wollen, wenn Sie sich unter-
richten wollen Uber dasjenige, was ausserliche Gestalt ist - denn das ist das Gat-
tungsmassige am Menschen -, dann werden Sie ganz wie in der tierischen Entwi-
ckelung zum Begriffe der Vererbung Ihre Zuflucht nehmen, dann werden Sie wis-
sen, warum Schiller eine bestimmte Gestalt der Nase, eine bestimmte Physiogno-
mie trug; dann werden Sie die Gestalt Schillers mit mehr oder weniger Glick von
seinen Ahnen herleiten. Dartber hinaus geht das, was die Biographie des Men-
schen ist. Da handelt es sich erst um dasjenige, wodurch sich der eine Mensch von
allen anderen radikal unterscheidet. Von diesen zwei Gebieten ist das Gattungs-
massige fir den Begriff der Reinkarnation oder Wiederverkdrperung nicht wichtig.
Das, worauf es ankommt, ist das andere Gebiet, das wir als das eigentliche Seeli-
sche, als das Innenleben des Menschen von dem Gattungsmassigen unterschei-
den, dasjenige, was den einen Menschen unterscheidet von jedem anderen.

Sie alle wissen, dass ein jeder von uns ein ganz besonderes Seelenleben hat und
dass es sich ausdrtickt in dem, was wir unsere eigentlichen Sympathien und Antipa-
thien nennen, was wir unseren Charakter nennen, was wir als die eigentimliche Art
erkennen, wie wir uns seelisch darleben kdénnen. So wie dasjenige, wodurch die
Lowen etwas leisten, den spezifischen Stempel der Léwen, der Lowenart tragt, so
tragt die spezifische Leistung eines Herrn Muller oder Lehmann die spezifische Pra-
gung dieser einzelnen Seelen. Sympathie, Antipathie, Neigungen, Gewohnheiten,
kurz, alles was wir das Temperament eines Menschen und was wir seinen Charak-
ter nennen - seine Begierden, Triebe, Leidenschaften, die Art und Weise, ob er stark
oder schwach, so oder so geartet zu sein winscht -, das kénnen wir nur im Men-
schen als Individuelles ansprechen. Wir finden allerdings schon im Tierreich Gberall
dasselbe, was wir jetzt lebenden Menschen als das Eigentimliche der Seele be-
trachtet haben. Wir finden da auch Sympathien und Antipathien, Neigungen, Triebe,
ja einen bestimmten Charakter. Wir nennen im allgemeinen, wiederum von feineren
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Unterschieden abgesehen, die Summe dessen, was wir beim Tier als seine Ge-
wohnheiten beobachten, die Ausserung der tierischen Instinkte. Nun hat die Natur-
wissenschaft des 19. Jahrhunderts versucht, auch diesen Instinkt, dieses Seelische
im Tier, zu erklaren wie die aussere Gestalt, nAmlich durch Vererbung. Man hat ge-
sagt, die Tiere verrichten gewisse Tatigkeiten, und dadurch, dass sie viele Tatigkei-
ten oft und oft verrichtet haben, pragen sich diese Tatigkeiten in ihre Natur ein, so
dass sie gewohnheitsmassig werden; dann erscheinen sie bei den Nachkommen
vererbt als bestimmte Instinkte, etwa wenn man bestimmte Hunde anhalt, schnell zu
laufen, indem man sie zur Jagd verwendet. Durch diese Ubung des Schnellaufens
werden die Nachkommen dieser Hunde dann schon mit dem Instinkt des Schnellau-
fens als so veranlagte Jagdhunde geboren. Das ist die Art und Weise, wie Lamarck
die Instinkte der Tiere zu erklaren sucht; sie sollen vererbte Ubungen sein.

Eine wirkliche Uberlegung zeigt aber sehr bald, dass gerade die komplizierten In-
stinkte unmaoglich vererbt sein kbnnen und unmdglich zusammenhangen kénnen mit
irgendeiner vererbten Ubung. Gerade diejenigen Instinkte, die am kompliziertesten
sind, zeigen ihrer blossen Natur nach den Beobachtern, dass man unmdglich davon
sprechen kann, dass sie von der Vererbung herrithren. Nehmen Sie eine Fliege,
welche davonfliegt, wenn man in ihre Nahe kommt. Das ist eine instinktive Ausse-
rung. Wodurch soll die Fliege diesen Instinkt erworben haben? Die Vorfahren muss-
ten diesen Instinkt nicht gehabt haben. Sie missten die bewusste oder unbewusste
Erfahrung gemacht haben, dass ihnen das Sitzenbleiben unter gewissen Umstan-
den schadlich ist, und dadurch missten sie sich angewdhnt haben, wegzufliegen,
um den Schaden zu vermeiden. Wer den Zusammenhang wirklich tbersieht, wird
kaum in der Lage sein, zu sagen, dass so und so viele Insekten, weil sie gefunden
haben, dass sie getdtet werden, sich angewéhnt haben fortzufliegen, um nicht geto-
tet zu werden. Um diese Erfahrungen an ihre Nachkommen weiterzugeben, hatten
sie ja am Leben bleiben miissen. Also, Sie sehen, es ist unmoglich, so von Verer-
bung zu sprechen, ohne sich in die schlimmsten Widerspriche zu verwickeln. Wir
konnten von hundert und tausend Fallen sprechen, wo Tiere nur ein einziges Mal
etwas tun. Nehmen Sie die Einpuppung: Das wird nur einmal im Leben gemacht,
und daraus geht schlagend hervor, dass es nicht moglich ist, von einer Vererbung
wie im physischen Leben auch auf dem Gebiete des seelischen Lebens zu spre-
chen. Daher verlasst der Naturforscher den Satz vollstandig, dass die Instinkte ver-
erbte Ubungen seien. Hier haben wir es nicht zu tun mit einer Ubertragung dessen,
was im physischen Leben unmittelbar erfahren ist, sondern mit einer Wirkung der
Tierseelenwelt. Wir werden in den nachsten Vortrdgen etwas genauer uber diese
Tierseelenwelt sprechen. Wir kdnnen uns heute begnigen mit der Feststellung der
Unmdglichkeit, von der Ubertragung seelischer Eigenschaften von Vorfahren auf
Nachkommen in demselben Sinne zu sprechen, wie man im physischen spricht von
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Vererbung. Dennoch aber muss der Mensch, wenn er Gberhaupt Sinn und Verstand
in der Welt sehen will, einen Zusammenhang in die Welt hineinbringen; er muss in
der Lage sein, eine jegliche Wirkung auf ihre Ursache zurtickzufiihren. Es muss also
dasjenige, was im individuellen Seelenleben auftritt, was auftritt beim einzelnen
menschlichen Individuum an Sympathien und Antipathien, an Ausserungen des
Temperamentes und des Charakters, auf Ursachen zuriickgefihrt werden kénnen.

Nun treten uns die Menschen verschieden in bezug auf ihre Eigenschaften entge-
gen. Wir missen daher die Verschiedenheit der menschlichen Individuen erklaren.
Wir kdnnen sie nicht anders erklaren, als dass wir auf seelischem Gebiete densel-
ben Begriff der Entwickelung einfiihren, wie wir ihn im Physischen haben. So unsin-
nig es ware, wenn man glauben wollte, dass ein vollkommener Lowe als Gattung
ploétzlich aus der Erde herausgewachsen sei oder dass ein unvollkommenes Tier
sich plotzlich entwickelt habe, ebenso unmdglich ist es, dass das Individuelle des
Menschen sich aus dem Unbestimmten heraus entwickelt hat. Wir missen das Indi-
viduelle ebenso ableiten, wie wir die vollkommene Gattung von einer unentwickelten
Gattung ableiten. Niemand wird, wenn er wirklich nachdenkt, die seelischen Eigen-
schaften eines Menschen ebenso wie die kdrperlichen Eigenschaften in ehrlicher
Weise durch Vererbung erklaren wollen. Was mit dem Kdorper zusammenhangt, was
dadurch bedingt ist, dass ich schwéachere Hande habe als der andere, das ist physi-
sche Vererbung. Dadurch, dass ich eine schwache Korpergestalt habe, wird auch
die Schwache der Hand eine grossere sein als bei einem anderen, der eine starkere
Korpergestalt hat. Alles was mit dem physischen Leib zusammenhangt, kann seiner
Entwickelung nach mit dem Worte Vererbung getroffen werden, nicht aber das, was
dem inneren Seelenleben angehort. Wer wollte Schillers charakteristische Eigenart,
seine Begabung, sein Temperament und so weiter, oder das Talent eines Newton
auf die Vorfahren zurickfihren? Wer die Augen verschliesst, wird das tun kénnen.
Aber es ist unmoglich, zu einer solchen Betrachtung zu kommen fur den, der sich
nicht so verschliesst. Wenn der Mensch als seelisches Wesen seine eigene Gattung
ist, so missen die komplizierten seelischen Eigenschaften, die uns bei diesem oder
jenem Wesen entgegentreten, nicht auf seine physischen Vorfahren zurickgefihrt
werden, sondern sie mussen zurtickgefuhrt werden auf andere Ursachen in der
Vorzeit, die anderswo gestanden haben als bei den Vorfahren. Und da die Ursachen
nur dem einzelnen Menschen zukommen, so haben sie auch nur mit dem einzelnen
Menschen zu tun. Und wie wir beim Tier den Léwen nicht verfolgen kénnen in der
Barengattung, so kann auch die Individualitat nicht von einem anderen Menschen
abgeleitet werden, sondern nur von dem Menschen selbst, weil der Mensch das In-
dividuum der eigenen Gattung ist. Deshalb kann er nur von ihm selber abgeleitet
werden. Weil der Mensch gewisse Eigenschaften mitbringt, die ihn ebenso bestim-
men wie den Lowen die Gattung bestimmt, so missen sie auch von dem Individuum
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selber abgeleitet werden. Wir kommen so zu der Kette der verschiedenen Verkoérpe-
rungen, die der einzelne Mensch ebenso wie die LOwengattung, die ganze Gattung,
bereits durchgemacht haben muss. Das ist die aussere Betrachtungsweise. Wenn
wir im physischen Leben uns umsehen, so erscheint es uns nur verstandlich, wenn
wir imstande sind, Uber die blosse Vererbung hinauszugehen und ein Gesetz der
Wiederverkorperung zu denken, das das Naturgesetz auf der seelischen Stufe ist.

Fur denjenigen, der Uberhaupt seelisch beobachten kann, liegt hier nicht eine
Hypothese, sondern eine Schlussfolgerung vor. Was ich gesagt habe, ist doch nur
eine Schlussfolgerung. Die Tatsache der Wiederverkdrperung selbst liegt fiir denje-
nigen vor, der sich durch die Methoden der Mystik und Theosophie erheben kann zu
dem direkten Beobachten. In der letzten Stunde wollten wir gleichsam theosophisch
mikroskopieren lernen. Heute wollen wir konstatieren, dass Theosophen so weit
sind, dass das, was wir Sympathien und Antipathien, Leidenschaften und Winsche,
kurz, Charakter nennen, vor ihrem seelischen Auge als eine Tatsache daliegt wie
vor dem Auge des physischen Beobachters die aussere physische Gestalt. Wenn
das der Fall ist, dann ist der Seelenbeobachter in derselben Lage wie der aussere
Forscher, dann hat der Seelenbeobachter dieselben Tatsachen vorliegen, dann be-
trachtet er das komplizierte Gebilde, jene Lichtgestalt, die in der dusseren Gestalt
eingebettet ist, ebenso als &ussere Wirklichkeit, wie die dussere Gestalt fir den
physischen Beobachter Wirklichkeit ist. Dieses aurische Gebilde drtckt fir ihn in
dem einen Falle die Tatsache aus, dass er es zu tun hat mit einem hohen, vollkom-
menen seelischen Lebewesen, mit einer differenzierten, organisierten, mit vielen
Organen ausgestatteten Aura, wie wir es beim Lowen zu tun haben mit einem We-
sen, das viele Organe hat.

Und wenn wir die Seele, die Aura betrachten bei unvollkommenen Wilden, dann
erscheint sie relativ einfach; sie erscheint in einfachen Farben, erscheint so, dass
wir diese einfache Aura, diese undifferenzierte, farbenarme Aura des Wilden in be-
zug auf ihre Vollkommenheit zu der komplizierten Aura eines europaischen Kultur-
menschen in denselben Gegensatz bringen kénnen wie eine unvollkommene
Schnecke oder Amdbe zu dem vollkommenen Léwen. Und dann verfolgen wir auf
dem seelischen Gebiete die Entwickelung geradeso wie die Aura. Dann sehen wir,
dass eine vollkommene Aura nur entstehen kann auf dem Wege der Entwickelung,
indem wir ndmlich sehen, dass die Aura, wenn wir nach rickwarts gehen, eine un-
vollkommenere war. Das liefert fur denjenigen, der auf diesem Gebiete beobachten
kann, eine unmittelbare Beobachtung des seelischen Lebens selbst.

Wenn wir nun zum Geistesleben aufsteigen, dann tritt uns das physische Gesetz
von Ursache und Wirkung im hoheren Leben entgegen, das Gesetz von Karma.
Dieses Gesetz von Karma besagt fir den Geist genau dasselbe, was das Gesetz
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von Ursache und Wirkung, das Gesetz der Kausalitéat, flr die ausseren, physischen
Erscheinungen besagt. Wenn Sie irgendeine Tatsache in der ausseren physischen
Welt sehen, wenn Sie sehen, dass ein Stein zur Erde fallt, dann fragen Sie: Warum
fallt der Stein? - Und Sie ruhen so lange nicht, bis Sie die Ursache festgestellt ha-
ben. Wenn Sie geistige Erscheinungen haben, missen Sie ebenso nach den geisti-
gen Ursachen fragen. Und wie nahe liegen uns die geistigen Tatsachen! Der eine ist
ein Mensch, den wir einen glucklichen nennen, ein anderer ist sein ganzes Leben
hindurch zum Unglick verurteilt. Was wir Menschenschicksal nennen, schliesst sich
in die Frage ein: Warum ist dieses und jenes? Vor diesem Warum steht die ganze
aussere Wissenschaft vollstdndig ratlos da, weil sie ihr Gesetz von Ursache und
Wirkung nicht anzuwenden weiss auf die geistigen Erscheinungen. Wenn Sie eine
Metallkugel haben und Sie werfen diese Metallkugel ins Wasser, so wird eine ganz
bestimmte Tatsache geschehen. Die Tatsache wird aber eine ganz andere, wenn
Sie die Metallkugel zuerst glihend gemacht haben. Die verschiedenen Erscheinun-
gen werden Sie sich nach Ursache und Wirkung klarzumachen suchen. Und ebenso
mussen Sie im geistigen Leben fragen: Warum gluckt etwas dem einen Menschen,
dem anderen nicht? Warum glickt mir dieses, warum ein anderes nicht? - Dies fihrt
dazu, zu erkennen, woran es liegt, dass eine bestimmte Tatsache eine ganz be-
stimmte Charaktereigenschatft in der Wirklichkeit aufweist. Dadurch, dass ich die
Metallkugel erst erhitzt habe, entsteht jenes Sieden im Wasser. Nicht vom Wasser
hangt es ab, sondern die Veranderung, die vorher mit der Metallkugel vorgegangen
ist, bewirkt das Schicksal, welches die Metallkugel im Wasser erfahrt. So hangt das
Schicksal der Metallkugel davon ab, welche Zustande sie vorher durchgemacht hat;
davon hangt ab, was fur Erscheinungen bei einem nachfolgenden Erlebnis dieser
Kugel an sie herantreten - um bei dem Beispiel zu bleiben.

Wir mussen also sagen: Jede Handlung, die ich begehe, tragt ebenso zu meinem
geistigen Menschen bei, verandert meinen geistigen Menschen, wie die Erhitzung
die physische Metallkugel verandert hat. Hier ist ein noch feineres Denken notwen-
dig als auf dem seelischen Gebiet. Hier muss man mit Geduld und Ruhe sich klar-
machen, dass durch eine Handlung der geistige Mensch verandert wird. Wenn heu-
te jemand etwas stiehlt, so ist das eine Handlung, die den geistigen Menschen mit
einer niedrigeren Eigenschaft stempelt, als wenn ich einem Menschen wohltue. Es
ist nicht dasselbe, ob ich eine moralische Handlung begehe oder eine physische.
Was die erhitzte Metallkugel fur das Wasser ist, das ist der moralische Stempel fur
den Menschen. Ebensowenig wie etwas Physisches ohne Wirkung bleiben wird fir
die Zukunft, ebensowenig wird der moralische Stempel fur die Zukunft ohne Wir-
kung bleiben. Auch im Geistigen gibt es keine Ursachen ohne entsprechende Wir-
kung. Daraus folgt das grosse Gesetz, dass jede Handlung notwendigerweise eine
Wirkung hervorbringen muss, eine Wirkung fur das betreffende Geistwesen. An dem
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Geistwesen selbst, an dem Schicksal des Geistwesens, muss sich der moralische
Stempel zum Ausdruck bringen.

Dieses Gesetz, durch das der moralische Stempel einer Handlung unter allen
Umstanden zur Wirkung kommen muss, ist das Gesetz von Karma. So haben wir
die Begriffe von Reinkarnation und Karma kennengelernt. Mancherlei wird einge-
wendet gegen diese Begriffe; gegen deren allgemeinen Charakter kann aber durch
den wirklichen Denker nichts eingewendet werden. Das menschliche Leben zeigt
uns in allen Erscheinungen, und die ausseren Tatsachen beweisen es, dass Entwi-
ckelung auch in dem geistigen Leben da ist, dass Ursache und Wirkung auch im
geistigen Leben vorhanden sind. Auch diejenigen, welche nicht auf dem Standpunk-
te der Theosophie stehen, haben versucht, Ursache und Wirkung auch auf dem
geistigen Gebiete zu suchen, so zum Beispiel ein Philosoph der neueren Zeit, Paul
Ree, der Freund Friedrich Nietzsches. Er hat eine geistige Erscheinung auf ausser-
liche Weise durch die Entwickelung zu erklaren versucht. Er fragt: Ist das Gewissen
immer da gewesen in der Entwickelung? - Und er zeigt dann, dass es Menschen
gibt, die das nicht haben, was wir in unserer Entwickelung Gewissen nennen. Er
sagt, es hat Zeiten gegeben, in denen so etwas in der menschlichen Seele noch
nicht entwickelt war, was wir Gewissen nennen. Dazumal haben die Menschen, ver-
schieden von uns, bestimmte Erfahrungen gemacht. Die Menschen haben gefun-
den, dass, wenn sie gewisse Taten vollziehen, ihnen diese Taten Bestrafung ein-
bringen, dass die Gesellschaft sich racht an denjenigen, die der Gesellschaft scha-
den. Dadurch hat sich innerhalb der menschlichen Seele ein Gefuhl flr dasjenige,
was sein soll, und flr dasjenige, was nicht sein soll, entwickelt. Das ist im Laufe der
Zeit in eine Art Vererbung tbergegangen, und heute werden die Menschen mit dem
Gefihl, das sich eben im Gewissen ausdriickt - etwas soll sein oder etwas soll nicht
sein -, schon geboren. So hat sich im allgemeinen, so meint Ree, bei der ganzen
Menschheit das Gewissen entwickelt. Ree hat hier in schoner Weise gezeigt, dass
wir auch den Begriff der Entwickelung auf die seelischen Eigenschaften, auf das
Gewissen also, anwenden kdnnen. Hatte er noch einen Schritt weiter gemacht, so
ware er in das Gebiet der Theosophie hineingekommen.

Nur noch eine Erscheinung mochte ich erzahlen, das ist die Erscheinung, dass
wir in der européischen Kulturgeschichte geradezu den Punkt genau angeben kon-
nen, wo Uberhaupt zuerst vom Gewissen gesprochen wird. Wenn Sie die ganze alte
griechische Welt durchgehen und die Beschreibungen und Schilderungen verfolgen,
so finden Sie nirgends, nicht einmal in der alten griechischen Sprache, ein Wort fr
dasjenige, was wir Gewissen nennen. Man hatte kein Wort daftir. Besonders auffal-
lend dirfte sein das, was wir bei Plato Uber Sokrates erzahlen horen. In allen sokra-
tischen Gesprachen ist noch nicht das Wort enthalten, das spater - erst im letzten

Jahrhundert vor Christi Geburt - in Griechenland aufgetreten ist. Einige meinen,
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dass das Damonium das Gewissen sei. Das kann aber leicht widerlegt werden, und
es kann daher nicht ernsthaft in Betracht gezogen werden. Das Gewissen finden wir
nur in der christlichen Welt. Es gibt eine Dramentrilogie, die Orestie von Aschylos.
Wenn Sie diese drei Dramen verfolgen, so sehen Sie, dass Orest unter dem unmit-
telbaren Eindruck des Muttermordes steht. Er hat die Mutter gemordet, weil sie den
Vater getttet hat. Nun wird uns vorgefiihrt, wie Orestes verfolgt wird von den Erin-
nyen, und es wird uns gezeigt, wie er sich dem Gerichte stellt und das Gericht ihn
freispricht. Nichts tritt auf als der Begriff der ausserlich sich rachenden Gotter. Es
drickt sich der Vorgang aus in der Furcht vor ausseren Gewalten. Nichts ist darin
von dem, was den Begriff des Gewissens einschliesst.

Dann folgt Sophokles und dann Euripides. Bei ihnen tritt uns Orest ganz anders
entgegen. Warum er sich schuldig fuhlt - das tritt uns hier in einer ganz anderen
Weise entgegen. Bei diesen Dichtern fuhlt Orest sich schuldig, weil er jetzt ein Wis-
sen davon besitzt, ein Unrecht getan zu haben. Und daraus bildet sich im Griechi-
schen und ebenso im Lateinischen das Wort Gewissen. Ein Wissen von seiner ei-
genen Tat haben, sich beobachten kdnnen, bei seiner eigenen Tat sein - das muss
sich also erst entwickelt haben. Wenn nun Paul Ree recht hatte, dass das Gewissen
eine Folge allgemeiner menschlicher Entwickelung wére, dass es sich herausentwi-
ckelt aus dem, was der Mensch beobachtet, indem er Strafe erhalt fir dasjenige,
was den Mitmenschen schadet, und dass es somit ihm selbst schadet, wenn er et-
was tut, was nicht im Sinne einer verninftigen Weltordnung ist, wenn das die Ursa-
che ware, dann hatte zweifellos dieses Gewissen auch generell auftreten missen.
Weil die dussere Veranlassung im gleichen Sinne verlauft, so miisste es bei grosse-
ren Menschenmassen auftreten; es musste in einem Stamme zu gleicher Zeit auf-
treten, artgemass sich entwickeln. Hier misste man die griechische Geschichte als
Seelengeschichte studieren. Damals namlich, als in Griechenland bei einzelnen sich
der Begriff entwickelt hat, den wir im alteren Griechenland noch nicht finden, da war
eine Zeit, in welcher geradezu die o6ffentliche Gewissenlosigkeit an der Tagesord-
nung war. Lesen Sie die Schilderungen der Zeit der Kriege zwischen Athen und
Sparta! Wir kdnnen also in bezug auf das Gewissen nicht von etwas Artgemassem
sprechen wie beim Tier.

Ein weiterer Einwand wird gemacht. Wenn der Mensch wiederholt lebt, so misste
er sich doch an die friheren Leben erinnern. Das ist allerdings nicht so von vorn-
herein einzusehen, warum das zumeist nicht der Fall ist. Man muss sich klarma-
chen, was Erinnerung heisst und wodurch Erinnerung zustande kommt. Ich habe
das letzte Mal bereits ausgefihrt, dass der Mensch heute im gegenwartigen Entwi-
ckelungsStadium zwar lebt im seelisch-astralischen und im geistig-mentalen Be-
reich, dass er sich aber nicht bewusst ist dieser zwei Welten, dass er sich bewusst

nur ist der physischen Welt und erst in der Zukunft und auf hoheren Stufen das er-
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reichen wird, was heute schon einzelne erreicht haben. Dass er sich bewusst wird
Im Seelischen und Geistigen, das wird der Durchschnittsmensch erst spater errei-
chen. Der Durchschnittsmensch ist in der physischen Welt bewusst und lebt in der
seelischen und geistigen Welt. Das rihrt davon her, dass seine eigentliche denken-
de Kraft, das Gehirn, die physische Welt braucht, um téatig sein zu kénnen. Physisch
tatig sein heisst, im physischen Leben sich bewusst werden. Im Schlafe ist der
Mensch sich seiner selbst nicht bewusst. Wer sich mit mystischen Methoden entwi-
ckelt, entwickelt auch das Bewusstsein wahrend des Schlafes und in den héheren
Zustanden. Es macht die Erinnerung moéglich an das, was der Mensch im Verlaufe
des Lebens erlebt. Weil sein Gehirn existiert in der physischen Welt, erinnert er sich
an das, was ihm physisch begegnet. Der Mensch, der nicht nur mit dem physischen
Gehirn arbeitet, sondern des Seelenmaterials sich bedienen kann, um innerhalb der
Seele ebenso bewusst zu sein, wie der gewdhnliche Mensch innerhalb des physi-
schen Korpers bewusst ist, bei dem reicht nun auch die Erinnerung weiter. Gerade-
so wie das unvollkommene Tier noch nicht die Fahigkeit des entwickelten Léwen
hat, aber diese Eigenschaft einst haben wird, so wird auch der Mensch, der noch
nicht die Fahigkeit hat, sich an die friheren Leben zu erinnern, diese spater errin-
gen.

Auf den noch héheren Gebieten ist es schwierig, zur Einsicht in den Zusammen-
hang von Ursache und Wirkung auf geistige Weise zu kommen. Das ist nur in der
mentalen Welt moglich, wenn der Mensch nicht nur im physischen und astralen
Korper zu denken vermag, sondern im rein geistigen Leben. Dann ist er auch im-
stande, bei jeder Begebenheit zu sagen, warum sie eingetreten ist. Dieses Gebiet
ist so hoch, dass viel Geduld dazu gehort, um diejenigen Eigenschaften sich anzu-
eignen, die es ermdglichen, Ursache und Wirkung im geistigen Leben zu durch-
schauen. Wer im Physischen bewusst ist und im Seelischen und Geistigen nur lebt,
der hat nur die Erinnerung an das, was ihm passiert ist seit der Geburt bis zum To-
de. Der im Seelischen Bewusste hat die Erinnerung der Geburt bis zu einem gewis-
sen Grade. Wer aber auf geistigem Gebiet bewusst ist, der sieht das Gesetz von
Ursache und Wirkung in seinem wirklichen Zusammenhang.

Ein weiterer Einwand, der gemacht wird, liegt in der Frage: Kommen wir da nicht
in den Fatalismus hinein? Wenn alles verursacht ist, dann steht der Mensch ja unter
dem Fatum, indem er sich immer wieder sagen wird: Das ist mein Karma, und wir
konnen das Schicksal nicht andern. - Das kann man ebensowenig sagen wie man
sagen kann: Ich kann meinem Mitmenschen nicht helfen, und es macht mich so
trostlos, wenn ich ihm nicht helfen kann; ich muss daran verzweifeln, ihn besser zu
machen, denn es liegt ja in seinem Karma. - Wer nur einigermassen das Gesetz des
Lebens mit den Naturgesetzen vergleicht und weiss, was Gesetz ist, der wird zu ei-

ner solchen irrtimlichen Auffassung des Karmagesetzes niemals kommen kdnnen.
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Wie sich Schwefel, Wasser- und Sauerstoff zu Schwefelsdure verbinden, das unter-
liegt einem unabanderlichen Naturgesetz. Wenn ich gegen das Gesetz handle, das
in den Eigenschaften der drei Stoffe liegt, so werde ich niemals Schwefelsdure zu-
stande bringen. Es gehdrt meine personliche Verrichtung dazu. Es liegt in meiner
Freiheit, die Stoffe zusammenzufuhren. Trotzdem das Gesetz ein absolutes ist,
kann es durch meine freie Handlung in Wirksamkeit gesetzt werden. So ist es beim
Karmagesetz auch. Unabanderlich zieht eine Handlung, die ich in den verflossenen
Leben begangen habe, in diesem Leben ihre Wirkung nach sich. Aber es steht mir
frei, der Wirkung entgegenzuarbeiten, eine andere Handlung zu schaffen, die in ge-
setzmassiger Weise etwa schadliche Folgen der friilheren Handlung aufhebt. Wie
nach unabanderlichem Gesetze eine glihende Kugel, auf den Tisch gelegt, den
Tisch verbrennen wird, geradeso kann ich die Kugel abkiihlen und sie dann auf den
Tisch legen. Sie wird den Tisch nicht mehr verbrennen. In dem einen und in dem
anderen Fall habe ich nach dem Gesetze gehandelt. Eine Handlung in der Vergan-
genheit bestimmt mich zu einer Handlung; die Wirkung meiner Handlung im vergan-
genen Leben kann nicht beseitigt werden, aber ich kann eine andere Handlung vor-
nehmen und ebenso gesetzmassig die schadliche Wirkung in eine nitzliche Wir-
kung abandern, nur dass das alles nach den Gesetzen der geistigen Ursachen und
Wirkungen verlauft. Das Gesetz von Karma lasst sich vergleichen mit dem, was ich
in einem Kontobuch habe. Links und rechts haben wir bestimmte Zahlen. Wenn wir
links und rechts addieren und dann voneinander abziehen, bekommen wir den
Stand der Kasse. Das ist ein unabéanderliches Gesetz. Je nachdem meine vorher-
gehenden Geschafte verlaufen sind, wird der Stand der Kasse gut oder schlecht
sein. Aber so bestimmt dieses Gesetz auch wirkt: ich kann doch neue Geschéfte
hinzuftigen, und der ganze Stand andert sich ebenso gesetzmassig, wie er sich fru-
her geandert hat. Ich bin in ganz bestimmter Art verursacht durch Karma, aber in
jedem Augenblick kann das Kontobuch meines Lebens durch neue Eintragungen
verandert werden. Wenn ich einen neuen Posten hinzufiigen will, muss ich erst die
beiden Seiten addiert haben, um zu sehen, ob ich einen Kassenbestand oder
Schulden habe. So ist es auch mit den Erfahrungen im Kontobuche des Lebens. Sie
fligen sich dem Leben ein. Wer sehen kann, wie sein Leben verursacht ist, der kann
sich auch sagen: mein Konto schliesst aktiv oder passiv ab, und ich muss diese
oder jene Handlung hinzufligen, um das Schlechte im Leben aufzuheben, um all-
mahlich befreit zu werden von dem, was ich als mein Karma angesammelt habe.
Das ist es, was wir als das grosse Ziel des menschlichen Lebens sehen: von dem
Karma, das einmal verursacht worden ist, wieder befreit zu werden. Zielpunkte zu
finden fur das Kontobuch des Lebens, das liegt in der Hand eines jeden einzelnen
Menschen.
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Dadurch haben wir die zwei grossen Gesetze, das Gesetz des Seelenlebens und
das Gesetz des Geisteslebens. Es entsteht heute schon die Frage: Was entsteht
zwischen den zwei Leben, wie wirkt der Geist zwischen dem Tod und der nachsten
Geburt? - Wir mussen das menschliche Schicksal betrachten in der Zeit wéahrend
zweier Leben und wollen die Stationen durchgehen zwischen dem Tod und einem
neuen Leben. Wir werden dann sehen, was an Glauben und Wissen und Religiositat
in das abendlandische Wissen hineindringen kann. Nicht nur zu den Sinnen spre-
chen die grossen Gesetze, sondern auch zu dem Geistigen und zu dem Seelischen,
so dass der Mensch nicht nur von Ursache und Wirkung im Physischen, sondern
auch im geistigen Leben zu sprechen versteht; denn das, was die grossen Geister
gesagt haben, wird sich erfillen; es wird sich zeigen, dass wir die Welt nur zum Tell
verstehen, wenn wir nur das nehmen, was wir horen, sehen und tasten. Wir mus-
sen, um die Welt ganz zu begreifen, hinaufsteigen und die Gesetze, die das ganze
Sinnen des Menschen ausmachen, erforschen, um zu lernen, woher der Mensch
kommt und in welche Zukunft er geht. Diese Gesetze missen auf dem geistigen
Gebiet gesucht werden, und dann werden wir den Ausspruch Goethes, der ein Rep-
rasentant der Theosophie war, verstehen, und erkennen, was er damit sagen wollte:

Geheimnisvoll am lichten Tag,

Lasst sich Natur des Schleiers nicht berauben,

Und was sie deinem Geist nicht offenbaren mag,

Das zwingst du ihr nicht ab mit Hebeln und mit Schrauben.

Erst wenn der Mensch hinausschreitet Gber das bloss Persénliche, wenn er sich
des Ubergewichtes der Individualitat, des hoheren Personlichen Uiber das Personli-
che bewusst ist, wenn er versteht, unpersonlich zu werden, unpersénlich zu leben,
das Unpersonliche in sich walten zu lassen, dann lebt er sich aus der in der ausse-
ren Form verstrickten Kultur heraus in eine lebensvolle Kultur der Zukunft hinein. Ist
es auch nicht das, was die Theosophie als ihr héchstes Ideal erkennt, ist es auch
nicht die letzte ethische Konsequenz, die wir aus der Theosophie ziehen, so ist es
ein Schritt dem Ideale entgegen, das der Mensch nur dann zu leben lernt, wenn er
nicht auf das Personliche sieht, sondern auf das Ewige und Unvergangliche. Dieses
Ewige und Unvergéngliche, die Buddhi, der Weisheitskeim, der in der Seele ruht, ist
dasjenige, was die blosse Verstandeskultur ablosen muss. Dass die Theosophie mit
dieser Anschauung von der Zukunft der Menschheitsentwickelung recht hat, dafir
gibt es viele Beweise. Der wichtigste aber ist derjenige, dass sich Krafte im Leben

selbst geltend machen, die es gilt, wirklich zu erfassen und zu verstehen, um uns
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dann selbst mit deren Ideal zu erflllen. Das ist das Grosse bei Tolstoi, dass er den
Menschen aus dem engen Kreise seiner Gedanken herausheben und spirituell ver-
tiefen will, dass er ihm nicht die Ideale unserer materiellen Welt zeigen will, nicht
unseres irgendwie gestalteten sozialen Lebens, sondern die Ideale, die nur in der
Seele erquellen kénnen. Wenn wir richtige Theosophen sind, dann werden wir die
Kréafte, die in der Weltevolution wirken, erkennen, dann werden wir nicht blind und
taub bleiben gegentber dem, was uns an theosophischem Sinn in unserer Gegen-
wart entgegenleuchtet, sondern wir werden diese Kréafte, von denen gewo6hnlich in
der Theosophie prophetischerweise gesprochen wird, erkennen. Das muss gerade
das Charakteristische eines Theosophen sein, dass er die Finsternis und den Irrtum
Uberwindet, dass er das Leben und die Welt in der richtigen Weise einzuschatzen
und zu erkennen lernt. Ein Theosoph, welcher sich zurtickziehen, kalt und fremd
dem Leben gegentiberstehen wirde, ware ein schlechter Theosoph, auch wenn er
noch so viel von theosophischen Dogmen zu predigen hatte.

Solche Theosophen, welche uns von der sinnlichen Welt hinauffihren in die ho6-
heren Welten, welche selbst hineinblicken in die tbersinnlichen Welten, sie sollen
uns auch auf der anderen Seite lehren, wie wir auf unserem physischen Plan das
Ubersinnliche beobachten und uns nicht verlieren im Sinnlichen. Wir erforschen die
Ursachen, die aus dem Geistigen kommen, um das Sinnliche, das die Wirkung des
Geistigen ist, vollkommen zu verstehen. Das Sinnliche verstehen wir nicht, wenn wir
innerhalb des Sinnlichen stehenbleiben, denn die Ursachen zum sinnlichen Leben
kommen aus dem Geistigen. Hellsehend im Sinnlichen will uns die Theosophie ma-
chen. Deshalb redet sie von der «uralten Weisheit». Aufgeschlossen will sie uns
machen fir das Geistige. Sie will den Menschen umgestalten, damit er hellsichtig
hineinschauen kann in die hdheren, Gbersinnlichen Geheimnisse des Daseins. Aber
das soll nicht erkauft werden mit dem Unverstand fur dasjenige, was unmittelbar um
uns herum vorhanden ist. Der ware ein schlechter Hellseher, der blind und taub wa-
re flr dasjenige, was in der sinnlichen Welt sich abspielt, fiir das, was seine Zeitge-
nossen in der unmitteloaren Umgebung zu vollbringen in der Lage sind. Und aus-
serdem ware er ein schlechter Hellseher, wenn er nicht imstande ware, das von ei-
ner Personlichkeit zu erkennen, wodurch in unserer Zeit die Menschen in das Uber-
sinnliche hineingefihrt werden. Was nuitzte es uns, wenn wir hellsehend wirden
und nicht imstande waren, das zu erkennen, was als unsere nachste Aufgabe un-
mittelbar vor uns liegt!
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FRAGENBEANTWORTUNG

Frage: In welchem Verhaltnis stehen die Tiere als Einzel- und als Gattungswesen
zum Menschen?

Das Tier als Gattungswesen ist das, was der Mensch ist. Das Tier als Gattung un-
terliegt der Reinkarnation nicht, ebensowenig das einzelne Tier. Die Lowengattung
zum Beispiel wird allmahlich individualisiert und in Verbindung mit h6heren Wesen-
heiten in der Zukunft Entwickelungsphasen durchmachen, die wir ahnen, aber nicht
menschenahnlich nennen kénnen, weil sie nicht dem &hnlich sein werden, was heu-
te der Mensch ist und am wenigsten dem &hnlich sein werden, was dann der
Mensch sein wird. Lesen Sie bei Haeckel in den «Lebenswundern» nach Uber den
Zeitpunkt, wo das Leben zuerst entstanden ist auf der Erde. Tiere kdnnen also nicht
Menschen werden. Das einzelne Tier kann jedenfalls niemals Mensch werden.

Frage: Hat das Gebet nach der theosophischen Anschauung eine Berechtigung?

Das Gebet war zu allen Zeiten der Entwickelung vorhanden. Es bedeutete fur die
ersten Christen nicht allein das Mittel der Vereinigung des Menschen mit seinem
Gott. Ganz die Stimmung, welche Tolstoi als Stimmung in der Seele des Menschen
schildert und fuhlt, dass er davon durchdrungen ist, soll hervorgerufen werden beim
Christen durch das Gebet. Je hoher die Dinge sind, um die der Mensch bittet, um so
besser ist es. Beten um ausserliche Dinge ist nicht im Sinne des Urchristentums.
«Vater, nicht mein, sondern dein Wille geschehe.» Was ist der Wille des Vaters im
urchristlichen Sinne? Derjenige Wille, welcher das Urgesetz aller Weltentwickelung
darstellt. Ich will, dass meine Erfolge und Winsche so vollkommen seien, dass sie
dem Sinne des Willens des Vaters, das heisst, dem geistigen Weltgesetz entspre-
chend seien, dass sie nicht abweichen von dem grossen geistigen Weltengesetz.
Wenn ich irgendein Gebet habe, durch das ich eine willkirliche Bitte anstrebe, die
aus meiner alltaglichen Natur entspringt, aus meinem Belieben, dann ist das Gebet
nicht gehalten in dem Stile: «Nicht mein Wille, sondern dein Wille geschehe.» Ein
Gebet in diesem Stile aber ist vorhanden, wenn nicht das zu Erflehende herunterge-
zogen werden soll zu uns, wenn nicht unser Wille durchgehen soll, sondern wenn
wir mit unserem Willen hinaufgehoben werden, wenn die Vergoéttlichung damit an-
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gestrebt wird, die Auferstehung der Seele im Gottlichen, im Christlichen. Da die
Theosophie nur das Verstehen aller Religionsbekenntnisse will, so ist sie damit ein-
verstanden. Nur dadurch kann er in Zwiespalt mit der Theosophie kommen, dass er
seine eigene Religion nicht versteht. Wer das Christentum in seinen Methoden
kennt - und das Gebet gehort zu den Methoden des Christentums, denn es ist ein
Mittel zur Vereinigung mit der gottlichen Allseele, der weiss, dass es nicht in Wider-
spruch zur Theosophie steht.

Frage: Was hélt der Theosoph von der christlichen Taufe?

Wenn wir die Taufe richtig verstehen wollen, so missen wir auf deren urspringli-
che Bedeutung zuriickgehen. Die Taufe bedeutete urspringlich eine der ersten Stu-
fen, durch die der Mensch allmahlich zu den héheren Erkenntnissen hinaufkam. Sie
war als sogenannte Wasserprobe in den alten Mysterien vorhanden. Sie gehorte zu
den zeremoniellen Handlungen, welche verknipft waren damit, dass die Menschen
stufenweise zu den hdchsten Weisheiten hinaufgefiihrt wurden. Diese alten Myste-
rien waren nichts anderes als Kultstatten und Weisheitsschulen. Die Taufe war die
erste Probe fur die Einweihung. Sie war nicht bloss eine aussere Form, sondern
verknipft mit bestimmten Erkenntnisgraden. Der Taufling musste gewisse Tugen-
den in sich ausgebildet haben; dann wurde ihm die Taufe erteilt. Vor allen Dingen
wurde von den Tauflingen der alten Mysterienreligionen verlangt, dass sie das im
Leben sich erworben haben, was man festes Selbstvertrauen nennt, die Moglichkeit,
sich immer auf sich selbst zu verlassen. Diese Charaktereigenschatft hing damit zu-
sammen, dass man in den tieferen Mysterienreligionen das Reich Gottes inwendig
im Menschen gesucht hat, und dass man nur denjenigen zugestanden hat, dass sie
der héheren Gemeinschaft angehdren, welche in sich selbst Richtung und Ziel ge-
funden haben, welche also sich selbst vertrauen durften. Fir diese war dann die in-
nere Umwandlung der Schlussstein eines Lehrplanes.

Das war in den Mysterien der Fall. Dann kam das Christentum und stellte das,
was in den Mysterien gelehrt worden war, als eine Wahrheit fir die ganze Mensch-
heit hin. Das ist eine ganz bedeutsame mystische Tatsache, dass jetzt nicht nur die-
jenigen selig werden kdnnen, welche in die Mysterien eingeweiht werden, sondern
auch diejenigen, welche nur glauben. Damit wurde die Taufe zu einem sogenannten
Sakramente der Kirche. Diese Taufe ist die Fortsetzung eines uralten zeremoniellen
Gebrauches, der Wasserprobe in den Mysterien. Hier ist ein Punkt, wo wir an spiri-
tuelles Wissen glauben muissen oder nicht weiterkommen. Die Handlungen, die

vollzogen werden bei der Eingliederung in die Gemeinschaft, sind so, dass damit
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etwas Spirituelles verkntpft ist, das nicht bloss dussere Formalitat ist, sondern et-
was ist, was mit dem ganzen spirituellen Leben der Gemeinschaft zusammenhangt,
so dass tatsachlich - vom spirituellen Gesichtspunkte aus - mit dem Taufling etwas
geschieht. Fir denjenigen, der Materialist ist, ist dies eine ganz phantastische Sa-
che. Aber fur den, der etwas von den hoheren Planen des Daseins weiss, ist es
auch eine Tatsache. Viel innere Spiritualitat ist auch unter der dusseren Form unter-
gegangen. Wir durfen aber nicht vergessen, wenn wir eine solche Handlung erfas-
sen wollen, dass wir sie nicht herunterziehen dirfen in unsere gegenwartige materi-
alistische Weltanschauung.
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| - 04 THEOSOPHIE UND DARWIN

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Die Wandelbarkeit der menschlichen Erkenntnisse und Anschauungen. In der Entwicklungsge-
schichte des Menschen wurde als letzte Stufe das Mechanische erfasst. Eine Entwicklungslehre
gab es immer. Darwin hat sie im Sinne von Ursache und Wirkung mechanisch verstanden. Seine
Theorie fusst auf der Lehre von Malthus. Darwinismus als notwendige Entwicklungsphase in der
Kultur; sie schliesst die Notwendigkeit der Uberwindung in sich. Anséatze dazu finden sich bei
Darwin selber.

Vierter Vortrag, Berlin, 27. Oktober 1904

In der Gegenwart finden wir zwei wichtige Kulturstrémungen. In Darwin zeigt sich
die eine, die ihren H6hepunkt bereits tberschritten hat, in Tolstoi eine andere Kul-
turstromung, die im Anfange begriffen ist.

Zahlreiche unserer Zeitgenossen, welche sich mit den Fragen beschéftigen, die
mit dem Namen Darwin zu tun haben, sind wohl der Meinung, dass mit dem, was
man Darwinismus nennt, so etwas wie eine endgultige Wahrheit gefunden sei; dass
demgegentber alles, was die Menschen friiher gedacht haben, Gberwunden sei,
und dass zu gleicher Zeit mit diesen endlich gefundenen Wahrheiten etwas da sei,
was fur die fernste Zukunft gelten misse. Viele Menschen kénnen sich nicht den-
ken, dass die Meinungen der Menschen etwas durchaus Wandelbares sind. Sie ha-
ben keine Vorstellung davon, dass der wichtigste Begriff, den wir gerade im Darwi-
nismus finden, der Begriff der Entwickelung, nicht minder auf das geistige Leben wie
auf das naturliche Leben anwendbar ist, und dass vor allen Dingen die menschli-
chen Meinungen und die menschlichen Erkenntnisse selbst der Entwickelung un-
terworfen sind. Erst wenn Sie einen grosseren Zeitraum der Entwickelung des Men-
schengeistes uberblicken wollen, wird es Ihnen klarwerden, dass die Wahrheiten,
die Erkenntnisse und Anschauungen einer bestimmten Epoche sich aus den friihe-
ren Gesichtspunkten heraus entwickelt haben, andere geworden sind und dass sie
in der Zukunft wieder andere werden.

Die Theosophie wirde ihre Aufgabe wenig erfillen, wenn sie nicht gerade diesen
Begriff der Entwickelung auf die grossen Erscheinungen des Lebens, des geistigen
Lebens vor allem, anwenden wirde. So lassen Sie uns heute einmal nicht vor dem
engbegrenzten Horizont eines Gegenwartsmenschen, sondern von einem héheren
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Gesichtspunkte dasjenige betrachten, was sich an den Namen Darwin knupft. Wir
werden dabei allerdings etwas weit in der Zeit zurickgehen mussen, denn niemand
kann jene Erscheinungen begreifen, wenn er sie nur fur sich hinstellt, wenn er sie
nicht im Zusammenhang mit anderen, ahnlichen Erscheinungen betrachtet. Die
Theosophie macht es uns moglich, diese Erscheinungen in die entsprechenden
grossen Zusammenhange hineinzubringen. Die Entwickelung des menschlichen
Geistes, die Entwickelung dieses Geistes in den verschiedenen Formen des Da-
seins, wie wir sie in den letzten Vortrdgen kennengelernt haben, betrachtet die
Theosophie. Dieser Menschengeist, dieser Mensch, wie er heute ist und wie er seit
Jahrtausenden ist, ist nichts Fertiges, nichts Abgeschlossenes. Er wird in Jahrtau-
senden und in noch ferneren Zeiten nicht mehr das sein, was er heute ist. Um zu
begreifen, wie er sich heute in die Welt hineinstellt und seine Aufgabe in der Welt
zunachst ansieht, missen wir die charakteristischen Eigentimlichkeiten hervorhe-
ben, die wir bei diesem heutigen Menschen antreffen. Um aber das zu kdnnen,
mussen wir unseren Blick dadurch etwas erweitern, dass wir gewisse Begriffe, ge-
wisse Vorstellungen, die wir haben, nicht Gberschatzen.

Namentlich ein Begriff ist es, den der Mensch heute nur zu sehr tberschatzt: das
ist der Begriff der bewussten menschlichen Tatigkeit, so wie wir heute unser Be-
wusstsein auffassen. Immer, wenn der Mensch irgendwie Kunst, Technik und der-
gleichen betrachtet, das von ihm ausgeht, dann hat er in gewisser Weise den Begriff
des bewussten Schaffens, des bewussten Denkens im Hintergrunde. Er wird gar
nicht aufmerksam darauf, dass es um ihn herum in der Welt Kunsttatigkeiten und
technische Tatigkeiten gibt, welche von mindestens so grosser Bedeutung sind wie
die menschlichen, sich aber von den menschlichen dadurch unterscheiden, dass
der Mensch das, was von ihm bewirkt wird, in bewusster Weise ausfuhrt; denn der
Mensch ist durch den Gedanken in der Welt tatig. Alles, was der Mensch unter-
nimmt, ist zuletzt ein verwirklichter menschlicher Gedanke. Als Gedanke lebt das
Haus zuerst im Geiste des Baumeisters, und wenn es fertig ist, ist es ein materiell
gewordener Gedanke. Aber solche materiell gewordene Gedanken finden wir auch
sonst in der Welt. Betrachten Sie nur einmal unbefangen - nicht durch die Brille der
gegenwartigen Weltanschauung - die Bewegung der Sterne in ihrer Regelmassig-
keit, und Sie werden finden, dass dem Bau des Weltgebaudes ein universeller Ge-
danke zugrunde liegt, wie dem Bau eines Hauses. Wie sollte der Mensch als Astro-
nom diesen Bau des Weltengebdudes in mathematische und in andere Gesetze
zwingen konnen, wie sollte er die Gesetze des Weltenbaues finden kdnnen, wenn
diese Gesetze, die er im Gedanken erfasst, nicht zuerst in diesem Weltenbau selbst
enthalten waren? Oder nehmen Sie, um an ein anderes Beispiel anzuknupfen, die
Bauten, welche ein bekanntes Tier, der Biber, ausfiihrt. Sie sind so kunstvoll, von
solch einer mathematischen Gesetzmassigkeit, dass der Ingenieur, der diese Dinge
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studiert, sich sagen muss: Wenn ihm die Aufgabe gestellt wirde, unter den gegebe-
nen Verhaltnissen das Zweckmassigste zu bauen, er kdnnte nach dem Gefalle des
Flusses und nach den Anforderungen der Lebensweise des Bibers nichts Zweck-
massigeres, nichts Vollendeteres ausfiihren. So kbénnen Sie die ganze Natur verfol-
gen, wenn Sie sie nur unbefangen verfolgen, und Sie werden Uberall sehen, dass
dasjenige, was der Mensch bewusst in Gedanken vollbringt, in die Wirklichkeit um-
setzt, rings um uns ist und dass das, was rings um uns ist, von Gedanken durch-
setzt ist.

Wir sind gewdhnt, dasjenige, was das Tier vollbringt, eine instinktive Tatigkeit zu
nennen. Wir wirden also auch den kunstvollen Bau eines Bibers, der Ameisen, der
Bienen, eine instinktive Tatigkeit nennen. So kommen wir aber dazu, zu begreifen,
dass sich die menschliche Téatigkeit nur dadurch von dieser um uns herum verlau-
fenden Tatigkeit unterscheidet, dass der Mensch weiss von den Gesetzen seiner
Tatigkeit, dass er ein Wissen davon hat. Und gerade das bezeichnen wir als eine
instinktive Tatigkeit, welche bei einem Wesen vorliegt, das kein Bewusstsein von
den Gesetzen hat, nach denen es arbeitet. Wenn Sie in dieser Weise zwei weit in
ihrer Entwickelung auseinanderliegende Wesen, wie den Menschen in seiner be-
wussten Tatigkeit und zum Beispiel den Biber oder die Ameise betrachten, so wird
Ihnen auffallend sein der grosse Unterschied zwischen der menschlichen bewuss-
ten Verstandestétigkeit und der unbewussten, instinktiven Tatigkeit eines verhélt-
nismassig unvollkommenen Tieres. Zwischen diesen beiden Tatigkeiten gibt es un-
zahlig viele Grade. Von diesen Graden kénnen wir auch solche beschreiben, die der
Mensch in einer zwar langen, aber gegentiber dem grossen Weltenzeitraum doch
wieder kurzen Vorzeit durchgemacht hat. Wir werden im weiteren Verlauf dieser
Vortrage gefuhrt werden zu einer friheren, sehr viel friiheren Stufe menschlicher
Kulturtatigkeit - heute kann ich das nur andeuten -, wir werden gefiihrt werden zu
den menschlichen Vorfahren in einer langst verflossenen Zeit, zu den sogenannten
Atlantiern, deren Kultur langst untergegangen ist und deren Nachkommen die Kul-
turschopfer unserer gegenwartigen menschlichen Rasse sind. Wenn wir nun die
Geistestéatigkeit, die ganze Art und Weise des Menschen, in der Umwelt tatig zu
sein, bei diesen Atlantiern, die vor vielen Jahrtausenden unsere Vorganger waren,
verfolgen und sehen, mit welchen Mitteln die theosophische Weltbetrachtung die
Geistestatigkeit dieser Vorfahren kennenlernt, dann wirde sich uns zeigen, dass sie
zwar nicht so weit absteht von unserer gegenwartigen Verstandestatigkeit wie die
Tatigkeit der Tiere, dass aber unsere atlantischen Vorfahren doch wesentlich anders
geartet waren als unsere heutigen Zeitgenossen. Diese atlantischen Vorfahren wa-
ren keineswegs unbefahigt, grosse Bauten aufzufuhren, keineswegs unbefahigt, die
Natur in ihre Gewalt zu bringen; aber ihre Tatigkeit war mehr instinktiv als die voll
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bewusste Tatigkeit der gegenwartigen Menschheit. Sie war nicht so instinktiv wie die
der Tiere, aber instinktiver als die der heutigen Verstandesmenschheit.

Die Geschichte des alten Babylon und Assyrien erzahlt uns von kunstvoll aufge-
richteten Bauten, und heutige Baukinstler, die diese Dinge studieren, versichern
uns, dass die Art und Weise, wie die damaligen Menschenwerke geschaffen worden
sind, so ausserordentlich waren, dass die bewusste Tatigkeit des heutigen Bau-
kiinstlers noch nicht so weit ist, um dasjenige zu vollbringen, was dazumal der
Mensch auf verhaltnismassig unbewussten Stufen zu tun in der Lage war. Sie mus-
sen sich an dem Worte «instinktiv» nicht stossen. Es ist doch nur ein geringer Un-
terschied zwischen dem heutigen Geiste des Menschen und dem friheren. Wirden
wir die Tatigkeiten, die - um mich etwas popular auszudriicken - die Leute mehr im
Griffe, mehr in der Empfindung und in der Intuition haben, die wir mehr mechanisch
und nicht indem wir sie uns bewusst vorsetzen, verrichten, wirden wir diese Tatig-
keiten zurlckverfolgen, dann kdmen wir zu unseren atlantischen Vorfahren, die in
viel h6herem Grade instinktiv wirkten, als es in den Zeiten der Fall war, die wir ge-
schichtlich verfolgen kénnen. So kdnnen wir sagen, dass wir geschichtlich die
menschliche Verstandestatigkeit verfolgen kdnnen bis zu einer Zeit, in der die Vers-
tandestatigkeit noch nicht in dem heutigen Grade vorhanden war, ja, im Anfange der
atlantischen Zeit tberhaupt noch nicht vorhanden war, und dass wir auf der anderen
Seite auch zugeben mussen, dass der Mensch sich in der Zukunft wieder zu ganz
anderen Geistesfahigkeiten entwickeln wird, als sein heutiger Verstand ist. Also, un-
ser heutiger Verstand, der das Bezeichnendste, das Charakteristische ist fir den
Gegenwartsmenschen, ist nicht etwas, was ewig oder auch nur unveranderlich ist,
sondern er ist etwas, was in der Entwickelung begriffen ist. Er ist entstanden und,
wird sich zu anderen, héheren Formen hinaufentwickeln.

Worin besteht nun die Tatigkeit dieses Verstandes? Auch das haben wir schon
angedeutet. Sie besteht darin, dass der Mensch immer mehr das bloss Instinktive
seiner Tatigkeit Uberwindet und klar weiss von den Gesetzen, die er anwendet im
ausseren Leben, klar weiss auch von den Gesetzen, die in der Natur sich verwirk-
licht haben. Wenn aber dieser Verstand selbst in der Entwickelung begriffen ist,
dann hat er offenbar verschiedene Entwickelungsstufen durchgemacht; er ist vorge-
schritten von verhaltnisméassig unvollkommenen Stufen zu einer héheren Stufe in
der Gegenwart, und er wird in der Zukunft zu noch anderen aufsteigen.

Blicken wir zuriick auf die atlantischen Vorfahren, so sehen wir den Verstand her-
vorgehen zuerst in seiner Morgendammerung, dann entwickelt er sich bis zu einem
Ho6hepunkt, um dann von einer héheren Geistestatigkeit in Zukunft abgelodst zu wer-
den. Nicht auf einmal kann dieser Verstand sich ausbilden. Er muss sozusagen
stuckweise das vollbringen, was seine Aufgabe ist. Von Etappe zu Etappe muss er
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schreiten, wenn er wissen will von den Gesetzen, die in unserer Natur sind und die
er selbst verwirklicht. Das kann nur in aufeinanderfolgenden Stufen geschehen.
Was soll dieser Verstand? Er soll die Dinge um sich herum begreifen, von ihnen
wissen. Er soll sie in seinem Inneren nacherschaffen, begrifflich nacherschaffen
dasjenige, was draussen in der Wirklichkeit ist. Dieses Wissen muss er sich nach
und nach aneignen. Dieses Wissen muss aber den ausseren Dingen entsprechen.
Die ausseren Dinge sind aber mannigfaltig. Die Dinge, die wir in der Welt verfolgen
konnen, sind Geist, Seele und aussere physische Wirklichkeit.

Nicht auf einmal ist der Verstand bei seiner Ausbildung in der Seele dagewesen,
um diese aussere Natur in ihrer ganzen Mannigfaltigkeit zu begreifen. Stick um
Stick hat der Mensch die verschiedenen Arten der Wirklichkeit erobern mussen,
das Geistige, das Seelische und das Physische. Und in sehr interessanter Weise
kénnen wir verfolgen, wie er sie erobert. Der Mensch ist nicht in der Lage, draussen
in der Welt die Dinge zu begreifen, bevor er sie sich nicht in der Einsamkeit seines
Nachdenkens angeeignet hat. Niemals wirde der Mensch imstande sein, eine Ellip-
se als Sternenbahn zu begreifen, wenn er nicht vorher die Gesetze der Ellipse, die
Formen derselben sich in der Einsamkeit angeeignet hatte. Hat er den Begriff in sich
gefunden, so sieht er denselben auch in der Aussenwelt verwirklicht. Erst wenn der
Mensch das Wissen in sich geschaffen hat, kann er es in der Aussenwelt materiali-
siert finden. Nun missen wir uns Kklar sein dartiber, dass dies auf den verschiedens-
ten Stufen der Verstandesentwickelung wéahrend unserer menschlichen Rassenent-
wickelung geschehen ist. Der menschliche Verstand musste sich selbst erst einen
Begriff machen von dem Bilde, das er in der Aussenwelt sehen kann, um dann das
in der Aussenwelt Gesehene zu verstehen. Zuerst erkennt der Mensch in der Regel
das, was in ihm selbst lebt. Das ist der Geist, die Seele. Erst nach und nach gelangt
er zu den Begriffen von dem, was um ihn herum ist. Sie kdnnen das beobachten bei
jedem Kinde. Es hat nicht zuerst einen Begriff von der leblosen Natur, sondern von
der Seele. Es schlagt den Tisch, an dem es sich gestossen hat, weil es ihn fur
gleichartig halt mit sich selbst. So ist es auch in der Kulturentwickelung. Wir haben
bei der Kulturentwickelung eine Epoche zu beobachten, welche die Forscher Ani-
mismus genannt haben. In der ganzen Natur hat man belebte Wesen gesehen, in
jedem Stein, in jedem Felsen, in jeder Quelle sah man etwas Lebendiges, weil man
selbst lebendig war und aus seinem Inneren den Begriff des Lebendigen bilden
kann. So haben auch frihere Menschenrassen zuerst den Begriff des Geistes, dann
den des Seelisch-Lebendigen gewonnen, und zuallerletzt haben sie sich den Begriff
des ausseren Mechanischen, Leblosen angeeignet.

Sehen wir zurick in die Zeit, die wir geschichtlich verfolgen kdnnen, in die Zeit
des alten Indiens mit seinen Veden und der Vedantaphilosophie, und studieren wir

diese uralten Weltanschauungen, so finden wir, dass die Menschen einen Begriff
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des Geistigen im umfassendsten Sinne hatten. Der Begriff des Geistes lebt in die-
sen alten, wunderbaren Urkunden. Was aber die alten Vélker nicht konnten, das war
das Begreifen des einzelnen Geistes, des Sondergeistes. Sie hatten eine grosse
Vorstellung von dem allumfassenden Weltengeist und seinen verschiedenen Wand-
lungen in der Welt, aber in die einzelne Menschenseele hineinzusehen, um den
Geist der Menschenseele zu fassen, das ist in dieser ersten Zeit noch nicht mdglich
gewesen. Von einer Psychologie in unserem Sinne, von dem, was man heute Geist-
lehre nennt, was aber erst in der Zukunft einmal wirkliche Geistlehre sein wird, hat-
ten sie keinen Begriff. Sie dachten den Geist, aber verstanden den einzelnen Geist
nicht. Wenn wir die Anfange der Geistentwickelung bis zum Anfange des Griechen-
tums verfolgen, so finden wir, dass in jener Zeit selbst diejenigen, welche sich Philo-
sophen nennen, den Begriff der Seele auf die ganze Welt anwenden. Alles ist bei
ihnen beseelt. Sollen sie aber die einzelne Seele verstehen, so scheitert ihr Ver-
standnis.

Zuerst bildet sich der Mensch also den allgemeinen Begriff des Geistes und den
allgemeinen Begriff der Seele. Aber erst in spaterer Zeit tritt er mit seinem Geiste an
diese Begriffe heran, um sie im einzelnen Wesen zu begreifen. Im ganzen Mittelalter
kénnen wir verfolgen, dass der Mensch noch nicht in den einzelnen Geist hinein-
dringt. Nur Giordano Bruno mdochte ich hier nennen. Wer die Philosophie dieses
tonangebenden Geistes studiert, der findet, dass er einen allumfassenden Begriff
eines Weltenlebens hat, einen Begriff des Lebens in seiner hochsten Bedeutung.
Die ganze Welt ist ihm Leben, in jedem Stein, in jedem Stern sieht er Leben. Jeder
einzelne Teil des Universums ist ihm ein Glied, ein Organ des Universums. Er blickt
zu den Sternen auf als zu belebten Wesen. Und auch den einzelnen Menschen be-
trachtet er konsequent in diesem Sinne. In dem lebendigen Menschen sieht er nur
eine Stufe in der Folge des allgemeinen seelischen Menschenlebens. Er nennt den
Menschen, der physisch vor uns steht, einen im Raum ausgebreiteten Geist, das im
Raum ausgebreitete Leben. Und den Tod fasst er als nichts anderes auf als das Zu-
sammenziehen des Lebens in einen einzigen Punkt. Ausdehnung und Zusammen-
ziehung sind fur ihn die Erscheinungen des Lebens und des Todes. Das Leben ist
ewig. Das Leben, das uns im Physischen erscheint, ist ein im Raum ausgedehntes
Leben; das Leben, das nicht im Physischen erscheint, ist zusammengezogenes Le-
ben. So wechselt das Leben fortwadhrend durch Ausdehnung und Zusammenzie-
hung. Ausser diesen beiden Eigenschaften, durch die Giordano Bruno zeigt, was fir
einen umfassenden Begriff er vom Leben hat, kénnte ich vielleicht noch anfiihren
den Begriff des Himmels, einen Begriff, den die Wissenschaft noch lange nicht er-
reicht hat, den man aber studieren musste, in den man sich versenken musste, um
wieder zum umfassenden Begriff des Himmels zuriickzukehren. Was aber auch
Giordano Bruno noch nicht méglich war, das ist, das einzelne Lebewesen, das Son-
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derwesen zu begreifen. Die Moglichkeit, diese einzelnen lebenden Sonderwesen zu
begreifen, entwickelt sich aber gerade in dieser Zeit. Da fangt man erst an, die Vor-
gange im menschlichen Koérper fur den Verstand klarzulegen, da fangt man an, zu
begreifen, wie das Blut im Korper fliesst, wie die Tatigkeiten des Kérpers vor sich
gehen. Was wir heute Physiologie nennen, das fing damals erst an, greifbare Ges-
talt zu bekommen. Wenn Sie die Naturforscher der damaligen Zeit, wie Paracelsus,
betrachten, dann werden Sie sehen, dass diesen ein Begriff fehlt; die menschliche
Kulturentwickelung hatte damals den Begriff noch nicht hervorgetrieben, der heute
unsere Weltanschauung beherrscht: den Begriff des Mechanismus. Der Begriff des
Mechanismus ist der, welcher am spéatesten erfasst ist. Was Maschine ist, das hat
der Mensch am spatesten erfasst. Erst nach Giordano Bruno und Paracelsus fangt
das wissenschaftliche Denken an, den Begriff der Maschine auszubilden, den Beg-
riff des Mechanischen.

Wir haben also gesehen, wie im Laufe der Zeiten die menschliche Verstandes-
entwickelung nacheinander die Begriffe: Geist, Seele, Leben, Mechanismus gefasst
hat. Nun folgt in unserer Rassenentwickelung das Umgekehrte. Nachdem die
menschliche Entwickelung die Begriffe gefasst hatte, wendete sie sie an auf die
ausseren Dinge selbst, und die erste Epoche in dieser Beziehung ist die Anwen-
dung des Begriffes der Maschine auf die umliegende Wirklichkeit. Man will nicht nur
die Maschine begreifen, sondern man wendet den Begriff der Maschine auch an auf
das Einzelwesen. Die Anwendung des Begriffes der Maschinentatigkeit ist das
Kennzeichen der Epoche, von welcher erst wenige Jahrhunderte abgelaufen sind.
Das 17. Jahrhundert gehort zu dieser Epoche. Wenn wir bis dahin zurtickgehen, fin-
den wir den Philosophen Descartes. Er wendet den Begriff des Mechanismus auf
die Tierwelt an. Er unterscheidet nicht zwischen dem Tier und leblosen Dingen,
sondern er betrachtet die ganze Tier- und Pflanzenwelt als Wesen, die Automaten
gleich sind, als vollstandig in reiner mechanischer Téatigkeit aufgehende Wesen. Das
kommt von nichts anderem, als weil die Menschheit so weit gekommen war, den
Begriff des Mechanischen zu erfassen, aber noch nicht verstand, den Begriff der
Seele und des Geistes auf das einzelne Wesen anzuwenden, sondern lediglich den
Begriff des Mechanischen auf die Natur anzuwenden verstand. So sah der Mensch
gleichsam durch Pflanze, Tier und Menschenseele hindurch. Da konnte er nichts
fassen; es war ihm nicht mdglich, in Pflanze, Tier und Mensch etwas Hoheres zu
sehen. Und in der ausseren Gestaltung ist ja jedes Wesen mechanisch. Ein jedes
Wesen auf dem physischen Plane ist mechanisch. Diese unterste Stufe erfasst zu-
erst der Verstand. Er erfasst den physischen Leib der verschiedenen Weltdinge, und
er fasst ihn, wie das naturgemass ist, zunachst als rein physische, mechanische Ta-
tigkeit auf. Das war die Epoche des mechanischen Verstehens der Welt und die
Epoche des Nichterkennens alles Hoheren der Welt zu gleicher Zeit. Diese Epoche
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dehnt sich bis in unsere Zeit hinein aus. Wir sehen, wie heute der Mensch bemiiht
ist, den Begriff des Mechanischen auf die Aussenwelt anzuwenden; wir sehen, wie
Descartes Pflanze, Tier und Mensch mechanisch begreift, denn auch des Menschen
physischer Leib ist mechanisch. Daher auch die Behauptung, der Mensch sei nur
Maschine.

Dann kommen die grossen Entdecker und die grosse technische Tatigkeit der
mechanischen Welt, der Industrie. Wir sehen, wie der Verstand und der mechani-
sche Begriff seine hochsten Triumphe feiert. Er dringt hinauf bis in die einzelnen Le-
bewesen, und er begreift sie in ihrem physikalisch-technischen Zusammenhang.
Was im 18. Jahrhundert noch nicht moglich war, das Zusammenleben der Tiere und
Pflanzen mechanisch zu begreifen, das bringt das 19. Jahrhundert. Nicht die Entwi-
ckelung ist das Wesentliche, sondern dass eine Verwandtschaft besteht zwischen
den Wesen. Die Entwickelung ist nicht das Charakteristische des Darwinismus;
denn eine Entwickelungslehre gab es immer. Sie kdnnen auf Aristoteles, ja bis in die
Vedantaphilosophie zuriickgehen, auch bei Goethe, Uberall werden Sie finden, dass
die Entwickelungslehre zu allen Zeiten vorhanden war. Auch im modernen naturwis-
senschaftlichen Sinne gibt es bereits im Beginne des 19. Jahrhunderts eine Entwi-
ckelungslehre, den Lamarekismus. Lamarcks Lehre betrachtet durchaus die Tier-
welt so, dass sie aufsteigt vom Unvollkommenen zum Vollkommenen bis herauf zu
dem physischen Menschen. Aber dazumal konnte der Lamarekismus noch nicht
popular werden. Lamarck wurde nicht verstanden. Erst die Mitte des 19. Jahrhun-
derts war reif dafir, die Entwickelungslehre in mechanischer Weise zu verstehen.
Da war die Erfahrung des ausseren physischen Lebens so weit, dass dieses wun-
derbare Gebaude zusammengestellt werden konnte, das Darwin aufgestellt hat und
wodurch er nichts anderes tat, als dass er mechanisch aufgestellt hat das, was uns
umgibt; in mechanische Gedanken gefasst hat das, was um uns herum ist.

Das nachste war, dass der Mensch, wenigstens als Hypothese, den Gedanken
von der physischen Verwandtschaft des materiellen Menschen mit den anderen ma-
teriellen Organismen fasste. Das war das Letzte, der Schlussstein in dem Geb&ude.
Und wir werden die Bedeutung des Schlusssteines kennenlernen, wenn wir tber die
Philosophie von Ernst Haeckel sprechen werden.

Wenn wir den Gedanken der Entwickelung auf den Menschen selbst anwenden,
dann finden wir, dass es begreiflich ist, dass eine Entwickelungsstufe des geistigen
Menschen die Eroberung des geistigen Gedankens sein muss. Der Darwinismus hat
durch rein dussere Ursachen, durch das Gesetz vom Kampf ums Dasein, dieses
Gebiet der Welt sich erobert. Er bedeutet daher eine notwendige Entwickelungs-
phase in der Kultur des Menschen, und wir werden aus der Notwendigkeit seines
Entstehens die Notwendigkeit seiner Uberwindung begreifen. Dadurch gewinnen wir
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den weiten Blick, dass wir den Darwinismus als eine Phase in der wissenschatftli-
chen Entwickelung auffassen werden. Dass der Darwinismus die Welt, die Tatsa-
chen betrachtet, wie sie wirklich sind - nur der Befangene kann dieses sagen. Die
Tatsachen kennt man, die waren ja immer da; nur die Art und Weise des Denkens
ist eine andere. Wenn Sie Goethes Aufsitze «Geschichte meines botanischen Stu-
diums» lesen, so werden Sie fast wortlich finden, was Darwin in seiner Weise be-
schreibt. Auch in Goethes «Metamorphose der Pflanzen» finden Sie vieles. Goethe
stitzt auf dieselben Tatsachen eine weitaus hohere, viel umfassendere Theorie des
Lebens, eine Theorie, von der die heutige Wissenschaft etwas Hoheres abldsen
wird, als der Darwinismus es ist. Das ist die Goethesche Lehre von dem Zusam-
menhang der Organismen. Aber wie jede Phase der Entwickelung durchgemacht
werden muss, so musste auch das Studium des Darwinismus durchgemacht wer-
den. Die ganze Lebenslage in der Mitte des 19. Jahrhunderts war so, dass durch sie
erst die Menschheit reif wurde, mechanische Gedanken in das Tier- und Pflanzen-
reich einzufiihren. Dieser machtige Gedanke hat sich dann ausgedrtckt in dem me-
chanischen Kampf ums Dasein der Lebewesen untereinander. Er hat seinen Ur-
sprung in einer ganz bestimmten Art des menschlichen Lebens selbst.

Darwin bezog, neben seinen Beobachtungen, alles dasjenige, was fir ihn den
grossten Ausschlag gegeben hat zu seiner Theorie, auf die Lehre von Malthus. Die-
se Lehre Uber die Bevolkerungs- und Nahrungsmittelzunahme ist es, die ihn darauf
gebracht hat, den dusseren Kampf ums Dasein als das Vervollkommnungsprinzip
aufzustellen. Malthus vertritt das Gesetz, dass die Menschheit sich rascher fort-
pflanzt, als die Mdglichkeit wachst, sich Nahrungsmittel zu verschaffen. Die Nah-
rungsmittelzunahme geschieht langsam in arithmetischer Progression, also wie 1 - 2
- 3 - 4 - und so weiter, die Bevélkerungszunahme aber geschieht in geometrischer
Progression, alsowie 1 -2 -4 -8 -1 6 - und so weiter. Wenn das der Fall ist, dann
ist es natirlich, dass bei der ungleichen Zunahme der Nahrungsmittel im Verhaltnis
zur Zunahme der Bevolkerung ein Kampf ums Dasein entsteht. Das ist das trostlose
sogenannte Malthussche Gesetz. Wahrend Malthus in der ersten Halfte des 19.
Jahrhunderts aus diesem Gesetz nur logische Folgerungen ziehen wollte, die auf
die Art des Zusammenlebens, auf eine Mdglichkeit, die Kultur zu férdern, auf eine
Moglichkeit, den Menschen ein besseres Leben zu bieten, hinausliefen, da sagte
sich Darwin: Wenn dieses Gesetz in dem Menschenleben herrscht, dann ist es um-
so sicherer, dass der Kampf ums Dasein Uberall ist. - Sie sehen daher am Darwi-
nismus am allerklarsten, dass der Mensch von sich selbst ausgeht; was er an sich
beobachtet, das Ubertragt er auf die dussere Natur. Das rein mechanische Gesetz
des Kampfes aller gegen alle, das das Prinzip der Lebensgestaltung im 19. Jahr-
hundert geworden ist, tritt uns wieder entgegen in der Darwinschen Theorie. Ich will
nicht davon sprechen, dass die naturwissenschaftlichen Untersuchungen es langst
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nicht mehr mdglich machen, an dem Prinzip des Kampfes ums Dasein festzuhalten,
sondern nur hervorheben, dass die Anwendung des Prinzips keine Notwendigkeit
Ist.

Wir mussen aber auch begreifen, dass nicht etwas Umfassendes, nicht etwas
Letztes geboten war damit, dass der Mensch die ganze Umwelt mechanisch be-
greift. In den Wesen steckt noch etwas anderes als der blosse Mechanismus. Wir
haben gesehen, wie der Mechanismus, die dussere physische Gestalt, nur ein Tell,
nur eines der Elemente ist, aus denen die Welt sich zusammensetzt. Dadurch, dass
wir die dussere Erscheinung begreifen, begreifen wir auch nur den alleruntersten
Teil der um uns herum existierenden Wesen. Jede Phase der menschlichen Kultur-
entwickelung hat auch ihre Schattenseite; jede Phase zeigt ihre Radikalismen. Der-
jenige, der klar gesehen hatte in der Zeit des aufblihenden Darwinismus, wirde
sich gesagt haben: Ganz gewiss muss die Entwickelung des mechanischen Gedan-
kens geschehen; aber dieser Gedanke ist noch nicht geeignet, das Leben, die See-
le, den Geist im Sonderwesen zu begreifen. Wir mussen erst lernen, Brunos Ge-
danken des allumfassenden Weltenlebens anzuwenden auf das einzelne Sonder-
wesen, das vor uns steht, dann werden wir die Welt um uns herum in Durchsichtig-
keit bis hinauf zum Geist allméhlich begreifen kbnnen. Wir sind heute erst so weit,
den Begriff des Mechanischen auf die Einzelwesen anwenden zu kdénnen. In der
Zukunft muss es gelingen, auch die Begriffe des Lebens, der Seele und des Geistes
wiederum in den Einzelwesen zu finden. Wir missen wiederum dahin kommen, die
Pflanze nicht bloss mit den Augen des mechanisch denkenden Physiologen, son-
dern mit den Begriffen des zu hdheren Stadien des Lebens steigenden Wissen-
schafters anzusehen. Wir mussen bis zu den Begriffen der Seele und des Geistes
aufsteigen. Gefasst sind diese Begriffe schon in vorhergegangenen Epochen; an-
wenden lernen muss sie die heutige Menschheit selber. Das ware die ldee gewesen
eines solchen, der die Dinge ganz tberschaut.

Noch eine andere Idee, eine andere Ursache war da hemmend. Das war die, sich
leicht zufrieden zu erklaren mit den mechanischen Begriffen der Welt und zu glau-
ben, dass damit, also mit dem mechanischen Standpunkt, alles erreicht sei, dass
der Mechanismus alles erklare. Diese Geister sind ja auch dagewesen. Das war in
der Zeit, wo man das rein materielle fir das All erklart hat, die Zeit der Blichner,
Vogt und auch - hinsichtlich der Begriffswelt, nicht der Forschung - Haeckel. Das ist
das andere Extrem. Dazwischen waren die vorsichtigen Geister, die sich zwar nicht
erheben konnten zu einem héheren Erfassen der Weltdinge, die aber ein dunkles
Empfinden hatten, dass sie nur einen Teil erfasst haben, nur einen Teil besitzen.
Das sind die vorsichtigen Forscher, welche das Richtige erfasst haben; die sich sag-
ten, dass sie auf einer Stufe stehen, wo sie noch nicht alles erforschen konnten, und

die das, was sie nicht erforschen konnten, als das Unerforschliche in Demut verehr-
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ten. FUr diejenigen Forscher, welche die richtige Empfindung hatten, hatte das Ge-
fuhl sich anschliessen mussen, dass hinter dem, was sie fanden, etwas Unbekann-
tes steht, demgegeniber sie nicht berufen sind, einzugreifen mit ihrem mechani-
schen Denken. Nun wollen wir einmal fragen, welche Forscher so gedacht haben,
und da treffen wir einen, der dieser Epoche angehort, welcher schreibt: «lch halte
dafir, dass alle organischen Wesen, die je auf dieser Erde gelebt haben, von einer
Urform abstammen, welcher das Leben vom Schopfer eingehaucht wurde.» Das ist
ein vorsichtiger Forscher, ein Forscher, der die dussere Welt mechanisch begreift,
aber nicht vordringen kann zur Erfassung des Lebens und des Geistes; er bleibt bei
dem Gedanken eines Schopfers und verehrt ihn in Demut. Derselbe Forscher darf
auch angefuihrt werden gegentber den Radikalen, die im Gefolge des Darwinismus
aufgetreten sind. Man hat Ja auch die Sprache mechanisch erklaren wollen. Im Bu-
che «Die Lebenswunder» fordert Haeckel, dass eingesehen werde, wie alle Spra-
che auch aus dem mechanischen Prinzip entstehe. Der andere oben erwéhnte For-
scher dagegen sagt: «Die Sprache ist jene wundervolle geistige Maschine, die allen
Arten von Dingen und Eigenschaften bestimmte Zeichen anfligt und Gedankenzlge
erregt, die aus bloss sinnlichen Eindriicken nie entstanden waren, und wenn sie
entstanden waren, nicht hatten weiter entwickelt werden kdnnen.» Dieser vorsichti-
ge Forscher sagt weiter: Was mechanisch entstanden ist, dringt nicht herauf bis zur
Sprache; es muss kinftigen Zeiten Gberlassen werden, das zu begreifen. - Wieder
kommt hier ein Gefuihl der Verehrung gegenuber dem Unerforschlichen. Und der-
selbe Forscher sagt es klar heraus: «Es ordnet ein allmachtiger und allwissender
Schopfer jedes Ding an und sieht jedes Ereignis voraus.» - Da haben Sie einen For-
scher, der der Zeit der Eroberung der Welt durch mechanische Gedanken angehort
und der den richtigen Gesichtspunkt findet gegentiber den Dingen und Wesen in der
Welt; der in Bescheidenheit verfolgt, was er verfolgen kann, und hindeutet auf die
zukinftige Entwickelungsepoche, so hindeutet, dass er sagt: Hier ist fir mich eine
Grenze.

Das, was dieser Forscher aus seiner Empfindung heraus gesprochen hat, ist der
Standpunkt, den der Theosoph einnehmen muss gegenuber der darwinistischen
Entwickelungslehre. Er zeigt uns den grossen Uberblick tiber die Entwickelung un-
serer Rasse, er zeigt uns, dass der Darwinismus nur eine Phase ist, die zu dem
Begriffe des Lebens fihren wird, zur Anwendung des Begriffes der Seele und des
Geistes. Wie wir heute eine mechanische Wissenschaft haben, so werden wir in Zu-
kunft eine Lebens-, eine Seelen- und Geisteswissenschaft haben. Das ist der Ge-
sichtspunkt, den die Theosophie erdffnet; und nichts anderes will sie, als das vor-
ausnehmen, was die Zukunft der Menschheit bringen muss. Sie will zeigen, wohin
wir gehen, und es muss durchaus betont werden, dass diese theosophische An-
schauung gerade mit den vorsichtigen Forschern, die durch sich selbst den richtigen
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Gesichtspunkt gefunden haben, Ubereinstimmt. Denn nicht von einem obskuren
Darwinianer, der sich nicht losmachen konnte von traditionellen Vorurteilen — der
religiose Vorurteile verknipfen wollte mit unserem Darwinismus —, nicht von einem
solchen ruhren diese Worte her, sondern von einem, dessen Kompetenz Sie nicht
bezweifeln werden: sie rihren her von Charles Darwin selber!
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|« 05 THEOSOPHIE UND TOLTSTOI

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Form als Offenbarung des Lebens auch im Kinstlerischen. Naturalismus des Westens. Zola, Ib-
sen. Die Formkultur der Gegenwart in Wissenschaft und Kunst. Tolstoi sucht etwas anderes: er
sucht die Seele, das Leben in den Formen. Das Unsichtbare, das Innere, Wesentliche will er er-
fassen im kinstlerischen wie im sittlichen Leben. Er sucht eine Erneuerung aller Lebens- und
Weltanschauung aus dem Inneren des Menschen zu begriinden. Theosophie will auch zum tiefe-
ren Verstandnis der Gegenwart, zum Wahrnehmen des Wirkens des Ubersinnlichen im Physi-
schen fuhren,

Funfter Vortrag, Berlin, 3. November 1904

Die beiden Vorstellungen, die uns durch das Labyrinth der Welterscheinungen
hindurchfihren missen, sind Leben und Form. In tausend und aber tausend For-
men wechselt fortwdhrend das Leben. Dieses Leben drickt sich aus in seinen man-
nigfaltigsten Gestaltungen. Es ware ohne alle Offenbarung nach aussen, ohne die
Mdglichkeit, sich in der Welt darzustellen, wenn es nicht in immer neuen und neuen
Formen auftreten wirde. Die Form ist die Offenbarung des Lebens. Aber alles wr-
de in der Starrheit der Form verschwinden, alles Leben musste sich verlieren, wenn
die Form nicht fortdauernd in dem Leben sich erneuerte, wenn es nicht immer wie-
der und wiederum zum Keim wiirde, um aus den alten Formen neue zu gestalten.
Der Keim der Pflanze wird zur ausgestalteten Form der Pflanze, und diese Pflanze
muss wiederum zum Keim werden und einer neuen Form das Dasein geben. So ist
es in der Natur Uberall, und so gerade ist es in dem Geistesleben des Menschen.
Auch im Geistesleben des Menschen und der Menschheit wechseln die Formen,
und das Leben erhalt sich durch die mannigfaltigsten Formen hindurch. Das Leben
aber wirde erstarren, wenn die Formen sich nicht fortwéhrend erneuerten, wenn
nicht neues Leben keimhaft herausquellte aus alten Formen.

Wie die Zeitalter wechseln im Laufe der Menschheitsgeschichte, so sehen wir in
diesen Zeitaltern das Leben in den mannigfaltigsten Formen auch in der grossen
Geschichte wechseln. Wir haben in dem Vortrage Uber «Theosophie und Darwin»
gesehen, in welch mannigfaltigen Formen sich die Menschheitskulturen und das,
was wir Geschichte nennen, seitdem ausgedrtckt hat. Wir haben einige der Formen
gesehen in der alten Vedenkultur Indiens. Wir haben diesen Formenwechsel gese-
hen durch die urpersische, dann durch die chaldaisch-babylonisch-assyrisch-
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agyptische, dann die griechisch-romische Kultur und endlich durch die christliche
Kultur herauf bis in unsere Zeit. Das ist aber gerade das Bedeutsame an der Geis-
tesentwickelung unserer Zeit, dass sich ein gemeinsames Leben immer mehr und
mehr in Formen nach aussen ergiesst, und unser Zeitalter darf geradezu genannt
werden das Zeitalter der Formen, das Zeitalter, in dem der Mensch nach allen Sei-
ten hin gelehrt wird, sich in der Form auszuleben.

Wohin wir blicken, Uberall sehen wir die Herrschaft der Form. Wir haben an Dar-
win das glanzendste Beispiel. Was hatte Darwin untersucht und in seiner Lehre der
Menschheit tUberliefert? Die Entstehung und Verwandlung der tierischen und pflanz-
lichen Arten im Kampf ums Dasein. Das ist ein Beweis dafiir, das diese unsere Wis-
senschaft auf die aussere Form gerichtet ist. Und wozu hat sich gerade Darwin er-
klaren missen und unverhohlen erklart? Ich habe lhnen gezeigt, wie er gerade be-
tont hat, dass in den mannigfaltigsten Formen die Pflanzen und Tiere sich ausleben,
dass aber nach seiner Uberzeugung es urspriingliche Formen gegeben hat, denen
das Leben von einem weltgestaltenden Schopfer eingehaucht worden sei. Das ist
Darwins eigener Ausspruch. Darwins Blick ist auf die Entwickelung der Formen, auf
die Entwickelung der ausseren Gestalt gerichtet, und er fuhlt selbst die Unmdglich-
keit, einzudringen in dasjenige, was diese Formen belebt. Dieses Leben nimmt er
als gegeben an, dieses Leben will er nicht erklaren. Er blickt gar nicht darauf hin,
vielmehr besteht fur ihn lediglich die Frage, wie sich das Leben ausgestaltet.

Betrachten wir das Leben auf einem anderen Gebiete, auf dem Gebiete der
Kunst. Ich will nur von einer charakteristischen Erscheinung unseres kiinstlerischen
Lebens sprechen, mochte es aber in seiner radikalsten Erscheinung gerade in die-
ser Beziehung beleuchten. Was hat nicht gerade in den siebziger und achtziger Jah-
ren das Schlagwort Naturalismus - nicht im bdsen Sinne gemeint - flr Staub aufge-
wirbelt! Und dieses Schlagwort Naturalismus entspricht ganz dem Charakter unse-
rer Zeit. Dieser Naturalismus kam am radikalsten heraus bei dem Franzosen Zola.
Wie gewaltig schildert er das Menschenleben! Aber sein Blick ist nicht direkt auf das
menschliche Leben gerichtet, sondern auf die Formen, in denen sich dieses Men-
schenleben ausdriickt. Wie es sich ausdrickt in Bergwerken, in Fabriken, in Stadt-
vierteln, wo der Mensch in Unmoralitat zugrunde geht und so weiter - alle diese ver-
schiedenen Ausgestaltungen des Lebens schildert Zola, und dasselbe schildern im
Grunde alle Naturalisten. Sie richten den Blick nicht auf das Leben, sondern nur auf
die Formen, in denen das Leben Ausdruck bekommt. - Betrachten Sie unsere So-
ziologen, welche die Daten liefern sollen, wie das Leben sich gestaltet hat und wie
es sich in der Zukunft gestalten soll. Das Schlagwort von der materialistischen Ge-
schichtsauffassung und vom historischen Materialismus hat viel von sich reden ge-
macht. Wie betrachten die Soziologen aber die Sache? Sie sehen nicht auf die

Menschenseele, nicht auf das Innere des Menschengeistes; sie betrachten das
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aussere Leben, wie es sich darstellt in unserem Wirtschaftsleben, wie in dieser oder
jener Gegend Handel und Industrie blihen, und wie der Mensch leben muss infolge
dieser ausseren Gestaltung des Lebens. Das ist die Art, wie die Soziologen das Le-
ben betrachten. Sie sagen: Was kiimmert uns das Ethische und die Idee der Sitt-
lichkeit! Schafft fir die Menschen bessere &ussere Formen, bessere dussere Le-
bensbedingungen, dann wird Sittlichkeit und Lebenshaltung von selbst eine héhere.
- Ja, in der Form des Marxismus hat die moderne Soziologie die Behauptung aufge-
stellt, dass nicht die ideellen Krafte im Menschenleben das Hauptsachlichste sind,
sondern die dusseren Formen des Wirtschaftslebens.

Das alles zeigt lhnen, dass wir in einer Phase der EntwiCkelung angekommen
sind, in welcher der Blick der Menschen vorzugsweise auf die Form des ausseren
Daseins gerichtet ist. Wenn Sie den grdssten Dichter unserer Gegenwart nehmen,
Ibsen, dann werden Sie gerade bei ihm sehen, wie sein Blick auf diese Form des
Daseins gerichtet ist und er sozusagen, weil er gleichzeitig von dem warmsten Ge-
fuhl flr das Leben der Seele, fir ein freies Leben erflillt ist, durch die Art und Weise,
wie sich die Formen ausgestaltet haben, geradezu zur Verzweiflung gekommen ist.
Das ist der Fall bei Henrik Ibsen. Er ist es, der uns das Leben in den verschiedens-
ten Formen vorfuhrt, der uns zeigt, wie das Leben in der Form immer Widerspriiche
wachruft, wie die Seelen zugrunde gehen und verkimmern unter dem Drucke der
Lebensformen. Symbolisch ist es geradezu fur das Vergessen des Seelisch-
Geistigen, wie er abgeschlossen hat die Dichtung: «Wenn wir Toten erwachen.» Es
ist, als ob er hatte sagen wollen: Wir modernen Menschen der Gegenwartskultur
sind so ganz eingeschlossen in die aussere Lebensform, die wir so oft gemeistert
haben . . . und wenn wir erwachen, wie stellt sich uns dann der Anblick von dem
Seelenleben dar in den festgefligten Gesellschafts- und Anschauungsformen des
Westens ? - Das ist die Grundtendenz in den Ibsenschen Dramen, die auch in sei-
nem dramatischen Testament zum Ausdruck kommit.

Damit haben wir einige Streiflichter geworfen auf die Formenkultur des Westens.
Bei der Betrachtung des Darwinismus haben wir gesehen, wie die Formenkultur ge-
richtet ist auf das aussere mechanische Leben der Natur, und wie unsere Seele
eingespannt wird in vollstandig abgezirkelte Lebens- und Gesellschaftsformen. Wir
haben gesehen, wie das langsam und allmahlich erreicht worden ist, wie unsere
funfte, arische Rasse von dem Geiste der alten Vedenkultur aus, die sich infolge
unmittelbarer Anschauung das Leben beseelt vorgestellt hat, durchgegangen ist
durch die persische, die chaldaisch-babylonisch-agyptische Kultur, dann durch die
griechisch-romische Kultur mit ihrer Anschauung, dass die ganze Natur beseelt ist.
Bei den Griechen denken selbst die Philosophen die ganze Natur beseelt. Dann
kam im 16. Jahrhundert Giordano Bruno, der in der ganzen Natur, im ganzen Uni-

versum, in der ganzen grossen Sternenwelt noch das Leben findet. Dann: in noch
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spaterer Zeit, ist das Leben stufenweise zum vdlligen Verstricktsein mit der ausse-
ren Form herabgestiegen. Das ist der tiefste Stand. Nicht in abfalliger Weise sage
ich das, denn jeder Standpunkt ist notwendig. Was die Pflanze schon macht, das ist
die dussere Form, das ist dasjenige, was aus jeder Anlage des Keimes heraus-
kommt. Unser Kulturleben ist in der vielgestaltigen Weise verausserlicht, hat die
mannigfaltigste verausserlichte Gestalt erlangt. Das muss so sein. Dies muss die
Theosophie als eine unbedingte Notwendigkeit verstehen. Am wenigsten kame es
den Theosophen zu, zu tadeln. Ebenso wie einst die geist- und lebenserfillte Kultur
notwendig war, so ist fir unser Zeitalter die Formkultur notwendig. Es war entstan-
den eine Formkultur in der Wissenschaft, im Darwinismus, eine Formkultur in dem
Naturalismus, eine Formkultur in der Soziologie.

Mitten in dieser Betrachtung mussen wir stillhalten und uns fragen: Was muss ge-
schehen in unserem geisteswissenschaftlichen Sinn - wir werden die notwendige
Umkehr des Menschengeistes in den «Grundbegriffen der Theosophie» nochmals
wiederholt betrachten -, was muss also geschehen, wenn die Form zum Ausdruck
gekommen ist? - Sie muss sich erneuern, neues, keimhaftes Leben muss wieder in
die Form hineinkommen!

Wer aufmerksam und unbefangen Zolas Zeitgenossen Tolstoi betrachtet - zu-
nachst den Kunstler - von dem Gesichtspunkte aus, den ich soeben dargelegt habe,
der wird schon finden, dass bei dem Kiinstler, dem Beschauer der verschiedenen
Typen des russischen Volkes, etwa der Soldatentypen, dem Typus des kriegeri-
schen Menschen, den er in «Krieg und Frieden» und spater in «Anna Karenina» ge-
schildert hat, ein ganz anderer Grundton herrscht als im Naturalismus des Westens.
Uberall sucht Tolstoi etwas anderes. Er kann schildern den Soldaten, den Beamten,
den Menschen irgendeiner Gesellschaftsklasse, den Menschen innerhalb eines Ge-
schlechtes oder einer Rasse - Uberall sucht er die Seele, die lebendige Seele, die in
allen, wenn auch nicht in gleicher Weise, sich ausdriickt. Die einfachen, geraden
Linien der Seele legt er - aber auf den verschiedensten Stufen und in den verschie-
densten Formen des Lebens - dar. Was ist das Leben in seinen verschiedenen
Formen, in seiner tausendféaltigen Mannigfaltigkeit, was ist das eine Leben? - das
geht wie eine Grundfrage durch Tolstois Dichtungen. Und von hier aus findet er
dann die Mdglichkeit, das Leben auch da zu verstehen, wo es scheinbar sich selbst
aufhebt, wo dieses Leben in den Tod Ubergeht. Der Tod bleibt ja der grosse Stein
des Anstosses fir die materialistische Weltauffassung. Der, welcher nur die aussere
materielle Welt gelten lasst, wie sollte er den Tod begreifen, wie sollte er endlich mit
dem Leben fertig werden, da der Tod wie ein Torschluss am Ende dieses Lebens
steht, ihn mit Bangen und Schrecken erfiillend? Auch als Klnstler ist Tolstoi bereits
hinausgeschritten Uber diesen Standpunkt des Materialismus. Schon in der Novelle

«Der Tod des Iwan lljitsch» konnen Sie sehen, wie kinstlerisch das Allermateriellste
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uberwunden wird, wie da in dieser Gestalt des lwan ein vollstandiger Einklang her-
gestellt wird in seinem innersten Leben. Einen kranken Menschen haben wir vor
uns, nicht einen Kranken am Koérper, sondern einen Kranken an der Seele. Wir ho-
ren es und sehen es an all den Worten, die uns Tolstoi sagt, dass er nicht der Mei-
nung ist, dass in dem Korper eine Seele wohnt, die mit dem Koérper nichts zu tun
hat; sondern wir vernehmen aus seinen Worten, dass er im koérperlichen Ausdruck
den Ausdruck des Seelischen findet, dass die Seele den Kdorper krank macht, wenn
sie krank ist, dass die Seele es ist, die sich durch die Adern des Korpers ergiesst.
Wir sehen aus dieser Form klnstlerischer Darstellung, wie das Leben sich selbst
findet. Und eine eigentimliche Auffassung des Todes tritt uns da entgegen, nicht als
Theorie, nicht als Dogma, sondern in der Empfindung. Diese ldee gewéhrt die Mog-
lichkeit, den Tod zu begreifen nicht als ein Ende, sondern als ein Ausgiessen der
Personlichkeit in das Universum, als ein Verlieren im Unendlichen und als ein Wie-
derfinden im grossen Urgeist der Welt. Dabei ist kiinstlerisch das Problem des To-
des in wunderbarer Weise gelost. Der Tod ist zu einem Gliuck im Leben geworden.
Der Sterbende fuhlt die Metamorphose von einer Lebensform zur anderen.

Das war Leo Tolstoi als kiinstlerischer Zeitgenosse der Naturalisten: der Sucher
des Lebens, der Frager nach dem Ratsel des Lebens in seinen verschiedenen For-
men. Da konnte es nicht anders sein, als dass fur ihn dieses Réatsel des Lebens
auch in den Mittelpunkt seiner Seele, seines Denkens und Fuhlens tritt in wissen-
schatftlicher und in religioser Beziehung. So hat er dieses Réatsel des Lebens zu er-
forschen gesucht, so hat er ausser der Form auch das Leben gesucht, tberall, wo
es ihm begegnete. Daher ist er der Prophet einer neuen Zeitepoche geworden, wel-
che die unsrige Uberwinden muss, einer Zeitepoche, welche im Gegensatz zu der
Ausgestaltung der Naturwissenschaft wieder das Leben fuhlen und erkennen wird.
In der ganzen Kiritik Tolstois tber die westliche Kultur sehen wir nichts anderes als
den Ausdruck des Geistes, der ein junges, frisches, kindhaftes Leben vertritt, der es
eingiessen will der sich fortentwickelnden Menschheit, der sich nicht befriedigen
kann mit einer zwar reifen, ja sogar Uberreifen, in der ausseren Form zum Ausdruck
gekommenen Kultur. Das ist der Gegensatz, in dem Tolstoi zur Kultur des Westens
steht. Von diesem Gesichtspunkte aus kritisiert er die Gesellschaftsformen und die
Lebensformen des Westens - tiberhaupt alles. Das ist der Standpunkt seiner Kritik.

Wir haben im Darwinismus gesehen, dass die Wissenschaft des Westens dazu
gekommen ist, die Formen des Lebens zu begreifen, dass aber Darwin erklart hat,
nicht imstande zu sein, etwas von dem Leben selbst zu begreifen, welches er als
Tatsache voraussetzt. Die ganze Kultur des Westens ist aufgebaut auf der Betrach-
tung der Form: Die aussere Form betrachten wir in der Stein-, in der Pflanzen-, in
der Tier-, in der Menschenentwickelung. - Wo Sie auch irgendeines der Blcher der

westlichen Wissenschaft aufschlagen, tberall ist es die Form, die im Vordergrunde
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steht. Erinnern wir uns nochmals an das, woran wir schon gedacht haben: wie gera-
de die Forscher des Westens eingestehen, dass sie vor dem Ratsel des Lebens
stehen und nicht einzudringen vermdgen. Die Worte «lgnoramus, ignorabimus», sie
tbnen uns immer wieder entgegen, wenn die Wissenschaft Auskunft geben soll tiber
das Leben selbst. Wie sich das Leben in Formen gestaltet, dariber weiss diese
Wissenschaft etwas auszusagen. Wie aber dieses Leben selbst sich verhalt, dar-
Uber weiss sie nichts. Sie verzweifelt an der Aufgabe, dieses Ratsel zu I6sen, und
spricht nur: Ignorabimus. - Da hat Tolstoi das richtige Wort gefunden, das richtige
Prinzip fur die Betrachtung des Lebens selbst. Ich mdchte Ihnen eine entscheidende
Stelle vorlesen, aus der Sie sehen werden, wie er den Standpunkt des Lebens ge-
genuber aller Wissenschaft der Formen des Lebens vertritt:

«Das falsche Wissen unserer Zeit» (des Westens) «nimmt an, dass wir das wis-
sen, was wir nicht wissen kénnen, und dass wir nicht wissen kdnnen, was wir wirk-
lich wissen. Dem Menschen mit falschem Wissen scheint es, dass er alles weiss,
was ihm in Raum und Zeit erscheint, und dass er das nicht weiss, was ihm durch
sein verninftiges Bewusstsein bekannt ist.

Einem solchen Menschen scheint es, dass das Wohl im allgemeinen und sein
Wohl der fur ihn unerforschbarste Gegenstand sei. Fast ebenso unerforschbar er-
scheint ihm seine Vernunft, sein verniinftiges Bewusstsein; etwas erforschbarer er-
scheint er sich selbst als Tier; noch erforschbarer erscheinen ihm die Tiere und
Pflanzen, und als am meisten erforschbar die tote, unendlich verbreitete Materie.

Etwas Ahnliches geht mit dem Gesichte des Menschen vor. Der Mensch richtet
seinen Blick immer unbewusst auf die entferntesten und ihm deshalb nach Farbe
und Konturen am einfachsten erscheinenden Gegenstande: auf den Himmel, den
Horizont, ferne Felder und Waélder. Diese Gegenstande erscheinen ihm desto be-
stimmter und einfacher, je ferner sie sind, und im Gegenteil, je ndher der Gegens-
tand ist, desto mannigfaltiger sind seine Konturen und Farben.» - «Geht nicht das-
selbe mit dem falschen Wissen des Menschen vor? Das, was ihm zweifellos be-
kannt ist - sein verninftiges Bewusstsein -, erscheint ihm unerforschbar, weil es
nicht einfach ist, doch das, was ihm unerreichlich ist - die grenzenlose, ewige Mate-
rie -, erscheint ihm leicht erforschbar, weil sie in der Entfernung einfach erscheint.

Und doch ist das eben das Gegenteil.»

Der Wissenschafter des Westens sieht als erstes, Stabiles, die leblose Materie
an. Dann sieht er, wie aus dieser sich die Pflanzen, Tiere und Menschen als Wir-
kung der chemischen und physikalischen Kréfte aufbauen; sieht, wie sich die leblo-
se Materie bewegt, zusammenballt und schliesslich die Bewegung des Gehirns her-

vorbringt. Nur kann er nicht begreifen, wie das Leben zustandekommt: denn das,
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was er untersucht, ist nichts als die Form des Lebens. Tolstoi sagt: Das Leben ist
uns das néachste, in dem stecken wir ja, das Leben sind wir ja; freilich, wenn wir das
Leben dadurch begreifen wollen, dass wir es in der Form betrachten und untersu-
chen, dann werden wir es nie begreifen. Wir brauchen es nur in uns selbst zu erbli-
cken, wir brauchen es nur zu leben, dann haben wir das Leben. Die, welche glau-
ben, es nicht begreifen zu kénnen, verstehen das Leben Uberhaupt nicht. - Hier
setzt Tolstoi mit seiner Lebensbetrachtung ein und untersucht, was der Mensch als
sein Leben erfassen kann, wenn auch die raffinierte, Uberreife Denkweise es in den
grossen Linien des einfachen Denkens nicht begreifen kann: Willst du die Form
recht verstehen, dann musst du in das Innere sehen. Willst du nur die formalen Na-
turgesetze erforschen, wie willst du dann unterscheiden, wie sich sinnvolles Leben
von nicht sinnvollem Leben unterscheidet? Nach denselben héheren Gesetzen sind
die Organismen gesund und werden die Organismen krank; ganz genau nach den-
selben Naturgesetzen wird der Mensch krank, wie er gesund ist. - Wieder in be-
zeichnender Weise spricht sich Tolstoi in der Abhandlung «Uber das Leben» aus:

«Wie stark und rasch die Bewegungen des Menschen im Fieberdelirium, im
Wahnsinn oder in der Agonie, in der Trunkenheit, selbst im Ausbruch der Leiden-
schaft sein mdgen, wir erkennen den Menschen nicht als lebend an, behandeln ihn
nicht als einen lebenden Menschen und erkennen ihm bloss die Mdglichkeit des Le-
bens zu. Aber wie schwach und unbeweglich auch ein Mensch sein mag - wenn wir
sehen, dass seine tierische Personlichkeit sich der Vernunft unterworfen hat, erken-
nen wir ihn als lebend an und behandeln ihn derart.»

Tolstoi meint, dass die aussere Form erst Sinn flr uns gewinnt, wenn wir sie
nicht bloss ausserlich studieren, sondern wenn wir das, was nicht Form ist, was nur
Geist ist, das Innere, das Wesentliche, unmittelbar erfassen. Niemals kénnen wir,
wenn wir bloss die Form zu erfassen suchen, zum wahren Leben dringen; aber die
Formen werden wir verstehen, wenn wir vom Leben aus auf die Form Ubergehen.

Doch nicht allein in dieser wissenschaftlichen Weise fasst Tolstoi sein Problem; er
fasste es auch von der sittlichen Seite auf. Wie kommen wir in unserer menschli-
chen Form zu diesem eigentlichen Leben, bis zu dem, was gesetzlich ist bis in die
aussere Form hinein? Das machte sich Tolstoi klar, indem er sich fragt: Wie befrie-
dige ich - wie befriedigen die Mitmenschen das Bediirfnis ihres eigenen Wohlseins?
Wie komme ich zur Befriedigung meines unmittelbaren personlichen Lebens? Aus-
gehend von der Ausgestaltung des tierischen Lebens, hat der Mensch keine andere
Frage als: Wie befriedige ich die Bediurfnisse der dusseren Lebensform? - Das ist
eine tiefstehende Anschauung. Eine etwas héherstehende haben diejenigen, die
sagen: Nicht der einzelne Mensch hat seine Bedurfnisse zu befriedigen, sondern er
hat sich dem Gemeinwohl einzufiigen, einer Gemeinschaft einzugliedern, und nicht
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nur flr dasjenige zu sorgen, was sein eigenes ausseres Leben in seiner Form be-
friedigt, sondern er hat darauf zu sehen, dass diese Form des Lebens bei allen le-
benden Wesen zur Befriedigung kommt. Wir sollen uns in die Gemeinschatft einglie-
dern und unterordnen den Bedirfnissen der Gesellschaft. Das ist dasjenige, was
zahlreiche Personlichkeiten, zahlreiche Ethiker und Soziologen in der Kulturentwi-
ckelung des Westens als das Ideal ansehen: Unterordnung der Bedurfnisse des
einzelnen unter die Bedurfnisse der Gemeinsamkeit. Das ist aber nicht das Hochste
- sagt Tolstoi -, denn was habe ich anderes im Auge als die aussere Form? Wie
man in der Gemeinschatft lebt, wie man sich eingliedert in dieselbe, das bezieht sich
doch nur auf die dussere Form. Und diese dusseren Formen &ndern sich fortwah-
rend. Und wenn mein einzelnes personliches Leben nicht unmittelbar Zweck sein
soll, warum sollte dann das Leben der vielen Zweck sein? Ist das persdnliche Wohl
der einzelnen menschlichen Lebensform nicht ein Ideal, so kann durch Summierung
vieler einzelner nicht ein Ideal des Gemeinwohles entstehen. Nicht die Wohlfahrt
des einzelnen, nicht die Wohlfahrt aller kann das Ideal sein: das geht nur auf die
Formen, in denen das Leben erst lebt. Wo erkennen wir das Leben? Wem sollen wir
uns unterordnen, wenn nicht den von unserer niederen Natur diktierten Bedurfnis-
sen, wenn nicht dem, was ein Gemeinwohl oder Humanitat vorschreibt?

Dasjenige, was im einzelnen und in der Gemeinschaft nach Wohlfahrt und Glick-
seligkeit begehrt, das ist in den mannigfaltigsten Formen das Leben selbst. Erfassen
wir deshalb unser sittliches, unser innerstes ldeal nicht nach ausseren Formen,
sondern nach dem, was der Seele selbst sich ergibt, was der Seele in ihrem Inne-
ren, durch den Gott, der in ihr lebt, als Ideal sich darbietet. Das ist der Grund, wa-
rum Tolstoi wiederum auf eine Art hoher ausgestaltetes Christentum zuriickgreift,
das er als das wahre Christentum betrachtet: Das Reich Gottes suchet nicht in aus-
seren Gebarden, in den Formen, sondern inwendig. Dann wird euch aufgehen, was
eure Pflicht ist, wenn ihr das Leben der Seele erfasst, wenn ihr euch inspirieren
lasst von dem Gott in euch, wenn ihr hinhorcht auf das, was eure Seele zu euch
spricht. Geht nicht in den Formen auf, so gross und gewaltig sie auch sein mdgen!
Geht zurick auf das urspriingliche einige Leben, auf das goéttliche Leben in euch
selbst. Wenn der Mensch nicht von aussen die ethischen Ideale, die Kulturideale in
sich aufnimmt, sondern aus seiner Seele herausquillen lasst, was in seinem Herzen
aufgeht, was Gott in seine Seele gesenkt hat, dann hat er aufgehort, bloss in der
Form zu leben, dann hat er tatséchlich einen sittichen Charakter. Das ist innere Sitt-
lichkeit und Inspiration.

Von diesem Gesichtspunkt aus versucht er eine vollstandige Erneuerung aller Le-
bens- und Weltanschauung in der Form dessen, was er sein Urchristentum nennt.
Das Christentum hat sich veréusserlicht nach seiner Anschauung, hat sich ange-

passt den verschiedenen Lebensformen, die aus der Kultur der verschiedenen
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Jahrhunderte hervorgegangen sind. Und er erwartet wieder eine Zeit, wo die Form
mit neuem innerem Leben durchpulst, wo das Leben wieder in unmittelbarer Art er-
griffen werden muss. Deshalb wird er nicht mide, in neuen Formen und immer wie-
der neuen Formen hinzuweisen darauf, dass es gilt, die Einfachheit des Seelischen
zu erfassen, nicht das komplizierte Leben, das immer Neues und Neues erfahren
will. Nein! Dass die Einfalt der Seele das Richtige treffen muss, dass zunachst ver-
bunden werden muss das Verwirrende der ausseren Wissenschaft, der dusseren
kiinstlerischen Darstellung, das Luxuriose des modernen Lebens mit dem unmittel-
bar Einfachen, das in der Seele eines jeden aufquillt, gleichgdltig in welcher Lebens-
und Gesellschaftsform er steckt: das schreibt Tolstoi als Ideal vor. Und so wird er
ein strenger Kritiker der verschiedenen Kulturformen des westlichen Europa, er wird
ein strenger Kritiker der westlichen Wissenschaft. Er erklart, dass diese Wissen-
schaft nach und nach in Dogmen erstarrt ist wie die Theologie, und dass die Wis-
senschafter des Westens einem vorkommen wie die echten, von falschem Geist er-
flllten Dogmatiker. Streng geht er mit diesen Wissenschaftern ins Gericht. Vor allem
mit dem, was in diesen wissenschaftlichen Formen als Ideal erstrebt wird, und mit
denen, welche das «Um und Auf» alles Strebens in unserer sinnlichen Wohlfahrt
suchen. Durch Jahrhunderte hindurch hat die Menschheit angestrebt, die Formen
aufs Hochste zu bringen, im dusseren Besitz, im dusseren Wohlsein das Hochste zu
sehen. Und nun soll - wir wissen ja, dass wir das nicht zu tadeln haben, sondern als
eine Notwendigkeit zu betrachten haben -, nun soll das Wohlsein nicht bloss auf
einzelne Stande und Klassen beschrankt sein, sondern allen teilhaftig werden. Ge-
wiss, dagegen ist nichts einzuwenden, aber gegen die Form, in der das zu erreichen
versucht wird durch die westliche Soziologie und den westlichen Sozialismus, wen-
det sich Tolstoi. Was sagt dieser Sozialismus? Er geht davon aus, die ausseren Le-
bensformen umzugestalten. Die Art der materiellen Kultur soll den Menschen dazu
bringen, dass er zu einem héheren Lebens stand, zu einer héheren Lebenshaltung
kommt. Und dann glaubt man, dass diejenigen, denen es besser gehen wird, die ein
besseres ausseres Fortkommen haben, auch eine héhere Sittlichkeit haben werden.
Alles sittliche Bemthen der Sozialisierung ist darauf gerichtet, die aussere Gestal-
tung einer Revolution zu unterwerfen.

Dagegen wendet sich Tolstoi. Denn das ist ja gerade das Ergebnis der Kulturent-
wickelung, dass sie dazu gefihrt hat, die mannigfaltigsten Stande- und Klassenun-
terschiede herauszubilden. Glaubt ihr, wenn ihr diese Formkultur aufs Hdchste
treibt, dass ihr wirklich zu einem héheren Kulturideal kommt? Ihr misst den Men-
schen erfassen da, wo er selbst sich Form gibt. Ihr misst seine Seele besser ma-
chen, in seine Seele gottlich-sittliche Krafte giessen, dann wird er vom Leben aus
die Form umgestalten. Das ist der Sozialismus Tolstois, und es ist seine Anschau-
ung, dass aus aller Umgestaltung der Formkultur des Westens niemals eine Erneu-
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erung der sittlichen Kultur erstehen kann, sondern dass diese Erneuerung von der
Seele, vom Inneren heraus geschehen muss. Daher wird er nicht zum Prediger ei-
nes dogmatischen Sittenideals, sondern zum Foérderer einer vollkommenen Umges-
taltung der menschlichen Seele. Er sagt nicht, des Menschen Sittlichkeit erhdht sich,
wenn des Menschen aussere Lebenslage sich erhoht, sondern er sagt: Gerade well
ihr von der ausseren Form ausgegangen seid, hat sich das Trubselige, das ihr lebt,
Uber euch ergossen. Ihr werdet diese Lebensform erst wieder Gberwinden kdnnen,
wenn ihr den Menschen von innen heraus umgestaltet. - In der Soziologie haben
wir, ebenso wie in der darwinistischen wissenschaftlichen Betrachtung, die letzten
Auslaufer der alten Formkultur. Bei uns aber haben wir die Ansétze zu einer neuen
Lebenskultur. Wie wir dort die absteigende Linie haben, so haben wir hier die auf-
steigende. Geradesowenig wie der Greis, der bereits seine Bestimmung, seine Le-
bensform erreicht hat, imstande ist, sich vollig zu erneuern, wie vielmehr aus dem
frisch aufwachsenden Kinde die neue Lebensform durch innere Belebung hervor-
geht aus dem, was noch undifferenziert ist und die Mannigfaltigkeit auseinander-
spriessen lasst, ebensowenig kann auch aus einem alten Kulturvolk eine neue Le-
bensform hervorgehen. Deshalb sieht Tolstoi gerade in dem russischen Volke ein
noch nicht von den Kulturformen des Westens eingenommenes Volk, er sieht darin
dasjenige Volk, innerhalb dessen dieses Leben der Zukunft aufspriessen muss. Ge-
rade aus der Betrachtung dieses slawischen Volkes, das heute noch in stumpfer
Gleichgultigkeit die europaischen Kulturideale ansieht - sowohl die europaische
Wissenschaft als auch die europaische Kunst-, behauptet Tolstoi, dass in ihm ein
undifferenzierter Geist lebt, der zum Trager werden muss flr das kinftige Kulturide-
al. Darin sieht er das, was zukinftig ist. Seine Kritik griindet sich auf das grosse Ge-
setz der Evolution, auf jenes Gesetz, welches uns den Wandel der Formen lehrt und
das fortwahrende neue keimhafte Aufgehen des Lebens.

Im zehnten Kapitel seines Buches «Uber das Leben» heisst es: «Und das Gesetz,
welches wir in uns selbst als das Gesetz unseres Lebens kennen, ist dasselbe Ge-
setz, nach dem sich auch alle dusseren Erscheinungen der Welt vollziehen, nur mit
dem Unterschiede, dass wir in uns dieses Gesetz als ein solches kennen, das wir
selbst vollziehen missen - in den ausseren Erscheinungen jedoch als etwas, das
sich ohne unser Hinzutun nach diesen Gesetzen vollzieht.»

So stellt sich Tolstoi selbst hinein in das in der Entwickelung begriffene, ewig
wandelbare Leben. Wir waren recht schlechte Vertreter der Geisteswissenschatft,
wenn wir eine solche Erscheinung nicht im richtigen Sinne verstehen kénnten;
schlechte Geisteswissenschafter waren wir, wenn wir nur uralte Wahrheit predigen
wollten. Warum machen wir den Inhalt der uralten Weisheit zu dem unsrigen? Well
die uralte Weisheit uns das Leben in seinen Tiefen verstehen lehrt, weil sie uns

zeigt, wie in den mannigfaltigsten Gestalten immer das eine Goéttliche wieder und
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wieder erscheint. Ein schlechter Vertreter der Geisteswissenschaft ware derjenige,
der zum Dogmatiker wurde, der nur predigen wollte, was die uralte Weisheit enthalt,
der sich zurtickzége und kalt und fremd dem Leben gegentberstande, blind und
taub ware flr das, was in der unmittelbaren Gegenwart geschieht. Die Weisheitsleh-
re hat uns die uralte Weisheit nicht gelehrt, damit wir sie in Worten wiederholen,
sondern damit wir sie leben und das verstehen lernen, was um uns herum ist. Die
Entwickelung unserer eigenen Rasse, die in verschiedene Formen zerfallen ist seit
der alten indischen Kultur bis zu der unsrigen, diese Entwickelung ist uns genau ge-
schildert und vorgezeichnet in jener uralten Weisheit. Und gesprochen wird uns da
auch von einer Zukunftsentwickelung, von einer Entwickelung in die unmittelbare
Zukunft hinein. Es wird uns gesagt, dass wir am Ausgangspunkte einer neuen Zei-
tenara stehen. Unser Verstand, unsere Intelligenz, sie haben ihre Ausgestaltung er-
langt infolge des Durchgangs durch die verschiedenen Gebiete des Daseins. Unse-
re physischen Verstandeskréafte haben ihre héchsten Triumphe in der Formkultur
unserer Zeit erlangt. Der Verstand ist eingedrungen in die Naturgesetze der Form
und hat in der Beherrschung der Naturgesetze der Form es bis zum héchsten ge-
bracht, in den grossen und gewaltigen Fortschritten der Technik, in den grossen und
gewaltigen Fortschritten unseres Lebens. Nun stehen wir am Ausgangspunkte der-
jenigen Epoche, in welcher sich in diesen Verstand etwas hineinergiessen muss,
etwas, das von innen heraus den Menschen ergreifen und ihn gestalten muss. Des-
halb hat die theosophische Bewegung zu ihrem Leitwort gewéhlt und sich als Zweck
gesetzt, den Kern, den Keim einer allgemeinen Menschenverbriderung zu bilden.
Nicht nach Ansichten, nicht nach Klassen, Geschlecht und Hautfarbe, nicht nach
Religionsbekenntnissen soll unterschieden werden, das Leben ist in all diesen For-
men zu suchen. Das, was uns vorschwebt als unser spirituelles Ideal, ist ein Ideal
der Liebe, das der Mensch, wenn er seiner Géttlichkeit bewusst wird, als das Reich
Gottes, das in ihm ist, erlebt. Als Manas bezeichnet die Theosophie die Kultur der
Intellektualitat, die Kultur des Geistes; als Buddhi das, was von der inneren Wesen-
heit, von der Liebe durchdrungen ist, das, was nicht weise sein will, ohne von Liebe
erflllt zu sein. Und wie unsere Rasse es auf Grund des Verstandes zur Manaskultur
gebracht hat, so wird es nun das nachste sein, dass wir es zu der von Liebe erfll-
ten Individualitat bringen, wo der Mensch aus der hoheren, inneren, gottlichen Natur
heraus handelt, und weder aufgeht in dem Chaos der dusseren Natur noch in der
Wissenschaft noch im sozialen Leben. Wenn wir das spirituelle Ideal in dieser Wei-
se erfassen, dann diurfen wir sagen, wir verstehen dieses Ideal richtig, und dann
durfen wir auch eine Personlichkeit nicht verkennen, die unter uns lebt, die neue
Lebensimpulse der Menschheitsentwickelung geben will.

Wie schon und Ubereinstimmend mit unseren Lehren ist manches, was gerade
Tolstoi in bezug auf die Auffassung des Menschen in seiner Unmittelbarkeit sagt.
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Nur eine Stelle mdchte ich noch vorlesen, die besonders fiir sein sittliches Ideal cha-
rakteristisch ist: «Das ganze Leben dieser Menschen ist auf die eingebildete Ver-
grosserung ihres personlichen Wohles gerichtet. Das Wohl der Personlichkeit erbli-
cken sie nur in der Befriedigung ihrer Bedtrfnisse. Bedirfnisse der Personlichkeit
nennen sie alle jene Existenzbedingungen der Persodnlichkeit, auf die sie ihre Ver-
nunft gerichtet haben. Die bewussten Bedurfnisse jedoch - jene, auf welche ihre
Vernunft gerichtet ist - wachsen immer infolge dieses Bewusstseins ins Unendliche.
Die Befriedigung dieser wachsenden Bedurfnisse verschliesst innen die Forderun-
gen ihres wahren Lebens.»

Tolstoi sagt also: Die Personlichkeit aber schliesst das verniinftige Bewusstsein
nicht in sich ein. Die Persdnlichkeit ist eine Eigenschaft des Tieres und des Men-
schen als Tier. Das verniunftige Bewusstsein ist die Eigenschaft des Menschen al-
lein. Erst wenn der Mensch hinausschreitet Uber die blosse Personlichkeit, wenn er
sich des Ubergewichts der Individualitat tiber das Personliche bewusst wird, wenn
er versteht unpersonlich zu werden, unpersonliches Leben in sich walten zu lassen,
dann tritt er aus der in der ausseren Form verstrickten Kultur heraus in eine lebens-
volle Kultur der Zukunft hinein.

Ist es auch nicht dasjenige, was die Theosophie als ihr Ideal erkennt, ist es auch
nicht die ethische Konsequenz, die wir aus der Theosophie ziehen, so ist es doch
ein Schritt dem Ideale entgegen, da der Mensch nur dann zu leben lernt, wenn er
nicht auf die Personlichkeit sieht, sondern auf das Ewige und Unvergangliche.

Dieses Ewige und Unvergangliche, die Buddhi, der Weisheitskeim, der in der
Seele ruht, ist dasjenige, was die blosse Verstandeskultur abldsen muss. Dass die
Theosophie mit dieser Anschauung von der Zukunft der Menschheitsentwickelung
recht hat, dariiber gibt es viele Beweise. Der wichtigste aber ist derjenige, dass sich
ahnliche Kréfte im Leben selbst bereits geltend machen, die es nun gilt, wirklich zu
erfassen und zu verstehen, um uns dann selbst mit deren Idealen zu erfillen.

Das ist das grosse bei Tolstoi, dass er den Menschen aus dem engen Kreis sei-
ner Gedanken herausheben und spirituell vertiefen will, dass er ihm zeigen will,
dass die ldeale nicht aussen in der materiellen Welt sind, sondern nur aus der Seele
hervorguellen kénnen.

Wenn wir rechte Theosophen sind, dann werden wir die Evolution erkennen,
dann werden wir nicht blind und taub bleiben gegeniiber dem, was uns im theoso-
phischen Sinne in unserer Gegenwart entgegenleuchtet, sondern wir werden diese
Kréafte, von denen gewohnlich in theosophischen Schriften in poetischer Weise ge-
sprochen wird, wirklich erkennen.
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Das muss gerade das Charakteristische eines Theosophen sein, dass er die Fins-
ternis und den Irrtum Uberwunden hat, dass er das Leben und die Welt in der richti-
gen Weise einzuschatzen und erkennen lernt.

Ein Theosoph, welcher sich zuriickziehen, kalt und fremd dem Leben gegeniiber-
stehen wirde, ware ein schlechter Theosoph, und wenn er noch so viel wisste.
Solche Theosophen, welche uns von der sinnlichen Welt hinauffiihren in eine hdhe-
re, welche selbst hineinblicken in tUbersinnliche Welten, sie sollen uns auch auf der
anderen Seite lehren, wie wir auf dem physischen Plane das Ubersinnliche beo-
bachten kdnnen und uns nicht verlieren im Sinnlichen.

Wir erforschen die Ursachen, die aus dem Geistigen kommen, um das Sinnliche,
das die Wirkung des Geistigen ist, vollkommen zu verstehen. Das Sinnliche verste-
hen wir nicht, wenn wir innerhalb des Sinnlichen stehenbleiben, denn die Ursachen
zum sinnlichen Leben kommen aus dem geistigen.

Hellsehend im Sinnlichen will uns die Theosophie machen, deshalb redet sie von
der uralten Weisheit. Sie will den Menschen umgestalten, dass er hellsichtig hinein-
sehe in die hohen Ubersinnlichen Geheimnisse des Daseins, aber das soll nicht er-
kauft werden mit Unverstandnis fur dasjenige, was unmitteloar um uns vorhanden
ist.

Der ware, wie gesagt, ein schlechter Hellseher, der blind und taub ware fir das-
jenige, was in der Sinneswelt sich abspielt, fir dasjenige, was seine Zeitgenossen in
seiner unmittelbaren Umgebung zu vollbringen imstande sind, und ausserdem ware
er ein schlechter Hellseher, wenn er nicht imstande wére, das von einer Personlich-
keit zu erkennen, wodurch in unserer Zeit die Menschen in das Ubersinnliche hin-
eingefihrt werden. Was nutzt es uns, wenn wir hellsehend wiirden und nicht im-
stande waren, das zu erkennen, was als nachste Aufgabe unmittelbar vor uns liegt.

Ein Theosoph muss sich nicht vom Leben zuriickziehen, er muss die Theosophie
unmittelbar auf das Leben anzuwenden wissen. Soll die Theosophie uns hinauffiih-
ren zu hoheren Welten, so missen wir die Ubersinnlichen Erkenntnisse auf unseren
physischen Plan herabbringen. Wir mussen die Ursachen, die im Geistigen liegen,
erkennen. Der Theosoph soll im Leben stehen, die Welt, in der seine Zeitgenossen
leben, verstehen und die geistigen Ursachen fur die verschiedenen Entwickelungs-
epochen erkennen.
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| - 06 DIE SEELENWELT

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Wesen des Ubersinnlichen muss man kennen, um die sinnenfallige Welt zu verstehen. - Die
Seele zwischen Hingabe an das Sinnliche und an das Geistige, Methodische Grundfragen der
Erkenntnis des Ubersinnlichen. - Das Schicksal der Seele zwischen Tod und Wiedergeburt. Die
Seele im Seelen- und Geisterland. Die sieben Gebiete des Kamaloka. Diese sind nicht raumlich
vorzustellen; es sind Bewusstseinszustande.

Sechster Vortrag, Berlin, 10. November 1904

Wiederholt habe ich in diesen Vortragen Veranlassung genommen, darauf hinzu-
weisen, dass die theosophische Weltanschauung nicht etwa von dem Wirken auf
dem sinnlichen, dem unmittelbaren Gebiete, das den Menschen angewiesen ist, ab-
fuhrt, dass sie in phantastische, illusionare Gebiete hinauffiihrt, wie es so haufig von
den Gegnern dieser Weltanschauung behauptet wird. Das habe ich wiederholt zu-
rickgewiesen. Es muss insbesondere aber heute, wo wir diejenige Welt in der Be-
trachtung der theosophischen Grundbegriffe betreten wollen, welche das Men-
schenwesen zu durchwandeln hat zwischen dem Tod und einer neuen Geburt, dies
noch einmal ganz besonders betont werden; denn die Gegner der theosophischen
Weltanschauung werden ja nur zu leicht geneigt sein, alles dasjenige, was ich auf
diesem Gebiete schildere, als etwas Imaginares, als etwas ganz und gar Phantasti-
sches zu erklaren. Und dennoch, gerade in diesen Welten, die tber der sinnlichen
Welt liegen, in diesen Ubersinnlichen Gebieten erkennt derjenige, der einen tieferen
Blick in die Natur der Dinge zu tun in der Lage ist, das eigentliche Wesen, den ei-
gentlichen Grund aller Wesen. So wie niemand in der Lage ist, eine Dampfmaschine
zu konstruieren, wenn er das Wesen des Dampfes nicht kennt, so ist niemand in der
Lage, dasjenige zu verstehen und zu erklaren, was rings vor unseren sinnlichen Or-
ganen sich abspielt, wenn er das Wesen des Seelischen und Geistigen nicht kennt.
Die Ursachen zu dem Physischen liegen im Ubersinnlichen, im Uberphysischen. So
wahr es ist, dass wir hinaufsteigen zu den hoheren Gebieten, so wahr ist es, dass
wir dieses ubersinnliche Wesen nur deshalb zu erfassen suchen, um hier in dieser
Welt tatig sein zu kdnnen. Das Wesen des Ubersinnlichen miissen wir kennen, um
es in die Welt unseres Sinnlichen hineinzutragen. Ich sage, insbesondere deshalb
muss das betont werden, weil wir Gebiete betreten, die dem sinnlichen Auge vollig
entzogen sind. Fir die sinnliche Beobachtung ist das Menschenwesen tot in dem
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Augenblicke, wo das Seelisch-Geistige sich getrennt hat von dem Physischen. Kein
Auge und kein Ohr kann Aufschluss dariber geben, welches das Schicksal des
Menschen ist in derjenigen Zeit, in welcher er nach dem Tode einer neuen Verkor-
perung entgegengenht.

Dieses Schicksal zwischen Tod und Wiedergeburt wollen wir betrachten. Zu die-
sem Zwecke wollen wir uns vertiefen in die zwei Gebiete unseres Daseins, welche
zu unserem Leben gehoren, die ebenso zu unserem Leben gehoéren wie die Sonne
und der Mond und wie alle Dinge, die auf unserer Erde sind. Nur weiss der bloss mit
den physischen Sinnen ausgerustete Mensch nichts von diesen héheren Welten. Er
lebt darin; aber leben in einer Welt und wissen davon sind zwei vollig voneinander
verschiedene Sachen. Sehr schon hat der deutsche Philosoph Lotze und auch der
Dichter-Philosoph Hamerling immer und immer wieder ausgesprochen, dass, wenn
der Mensch ohne Augen und Ohren wére, die ganze um uns befindliche, in Ténen
und Farben erscheinende Welt finster und stumm ware. Nur dadurch, dass wir diese
sinnlichen Organe haben, erglanzt die Welt in Farben und erklingt in Tonen. Wir
missen von dieser Welt sagen, dass wir nur soviel von ihr kennen, als uns durch
unsere sinnlichen Organe zuganglich ist.

Eben ist ein interessantes Buch erschienen, das uns erzahlt von dem Seelenle-
ben einer Dame - Helen Keller -, welche mit anderthalb Jahren taubstumm und blind
wurde und es dennoch zu einem weitausblickenden, geradezu genial zu nennenden
Seelenleben gebracht hat. Stellen wir uns einmal klar vor, wie die Welt, die anderen
Menschen in Farben erglanzt und in Tonen erschallt, einem solchen Menschen er-
scheinen muss, und stellen wir uns vor, wie einem Blindgeborenen und dann an den
Augen Operierten die Welt, die vorher farb- und lichtlos war, aufglanzt und berei-
chert wird mit neuen Eigenschaften; dann haben wir ein Bild von dem Menschen,
der von der sinnlichen Anschauung zu der geistigen Anschauung erwacht, der her-
ausoperiert wird von der Dunkelheit zur Helle. Uber der gewohnlichen Welt liegt eine
seelische Welt, die fir denjenigen, dessen geistiges Auge erschlossen ist, eine
Wirklichkeit bedeutet. Diese seelische Welt wird in der theosophischen Literatur
auch die astrale Welt genannt. Man hat viel eingewendet gegen den Ausdruck ast-
rale Welt, weil man glaubte, ein mittelalterliches Vorurteil anzutreffen. Aber nicht
umsonst ist diese Welt astral genannt worden von denjenigen, welche ein Sehver-
maogen im Seelischen haben. Denn genau ebenso wie Farben und Téne den physi-
schen Sinnen erscheinen, so erscheinen zunéchst in dieser astralen Welt als wahre
Wirklichkeiten alle diejenigen Tatsachen, die wir zusammenfassen mit den Ausdri-
cken: Begierden, Instinkte, Leidenschaften, Triebe, Winsche und Geflihle. Genau
ebenso wie der Mensch verdaut, wie er sieht und hort, so wiinscht er, so hat er Lei-
denschaften, so hat er Gefuihle. Er lebt in der Welt der Leidenschaften, der Triebe

und Begierden, der Geflihle und Winsche, so wie er in der physischen Welt lebt.
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Und wie das physische Auge, wenn es einem anderen Menschen gegenubertritt,
seine physischen Eigenschaften sieht, so sieht das erschlossene geistige Auge das,
was wir als seelische Eigenschaften zusammenfassen. Genau ebenso wie die phy-
sischen Sinne die Elektrizitat unterscheiden kdnnen von dem Licht oder das Licht
von der Warme, so kann das seelisch getffnete Auge unterscheiden zwischen ei-
nem Trieb, einer Begierde, die in der Seele des anderen vorhanden sind, und dem
Gefihl der Liebe, der Hingabe, dem Geflhle des religiossen Frommseins. Wie War-
me und Licht verschieden sind, so sind Liebe und religioses Frommsein in der Welt
des Seelischen verschieden. Und weil fur das seelisch getffnete Auge diese Eigen-
schaften aufglanzen wie Farbenerscheinungen, die durchtdnt sind wie das Astrale,
deshalb sind sie astral genannt worden.

Hier muss ich einiges von okkulten Vorstellungen einschalten. Unter ihnen ver-
stehen wir diejenigen Vorstellungen, welche sich auf das Ubersinnliche beziehen,
die nur gewonnen werden konnen von solchen, deren geistige und seelische Sin-
nesorgane aufgeschlossen sind. Nichts ist absolut verborgen. Winsche, Begierden
und Leidenschaft sind nur fiir denjenigen verborgen, dessen seelische Organe nicht
geoffnet sind. Wir kbnnen mit unseren seelischen Organen dasjenige erkennen, was
der Mensch von den Eigenschaften der Seelenwelt an sich hat. Wie er uns mit einer
bestimmten Physiognomie entgegentritt, so tritt uns auch jeder Mensch mit einer
bestimmten seelischen Physiognomie entgegen. Und wie er einen physischen Kor-
per hat, so hat er auch einen im seelischen Licht erstrahlenden Korper, der grosser
ist als sein physischer Kdrper, in den er eingehdllt ist wie in eine Lichtwolke, die in
den verschiedensten Farben erglanzt und erglimmt. Ich erwahne absichtlich beides,
denn beides ist vorhanden. Von den Eigenschaften, die sich auf Gedanken und
Ideen beziehen, sieht man einige erglanzen, andere nur erglimmen. Man nennt die-
se Lichtwolke, die fur das gewohnliche Auge unsichtbar ist, fir den Seher aber
sichtbar, die menschliche Aura. Sie enthalt alles dasjenige, was ich als seelische
Qualitaten bezeichnet habe. Wir kdnnen genau unterscheiden zwischen denjenigen
Eigenschaften, welche die Seele dadurch hat, dass sie nach dem Sinnlichen hin-
neigt, dass sie an das Sinnliche sich anklammert, den Begierden, die daher kom-
men, dass der Mensch das Sinnliche begehrt, und demjenigen, was sich bezieht auf
selbstlose Hingabe, auf Gefiihle der Liebe oder religibses Frommsein. Wenn die Au-
ra durchstrahlt wird mit Gefiihlen, die aus den unteren Instinkten kommen, die mit
dem materiellen Leben zusammenhéngen, so durchstréomt das in verschiedenen
Gestalten, in blitzformigen oder anderen Figuren die Seele in blutroten oder roétlich-
orangen oder roétlich-gelben Farben, wahrend alles, was mit edleren Geflihlen, mit
edleren Leidenschaften zusammenhéangt, wie mit Enthusiasmus, mit Frommsein, mit
Liebe, in der Aura des Menschen erscheint in wunderschonen griinlichen, grinlich-
blauen, blau-violetten und violett-rétlichen Farben.
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So hat der Mensch sein Seelisches auf der einen Seite hindeutend nach dem Ma-
teriellen, begehrend das Materielle, sich anklammernd daran, und auf der anderen
Seite ist dieses Seelische mit dem entgegengesetzten Pole ausgeristet, durch den
es sich erhebt zu dem Edlen und immer wieder durchgliiht und durchstromt wird von
dem Edlen. Zwischen diesen beiden Eigenschaften ist das Leben der Seele geteilt.
Diejenigen, welche in den grinen, blauen, violetten Farben hinleben, gehen durch
viele Wiederverkdrperungen hindurch, um sich diese edleren Eigenschaften zu er-
werben. Zunachst ist die Seele ja ausgerustet mit den niederen Eigenschaften, mit
Trieben, Begierden, Leidenschaften, Instinkten. Sie muss diese haben, denn wirde
die Seele nicht dasjenige haben, was wir in der okkulten Philosophie das Verlangen
nach dem Sinnlichen nennen, so wirde die Seele in der Sinnenwelt nicht zum Han-
deln kommen. Dass der Mensch tétig ist in der Sinnenwelt, dass er sich Besitztimer
verschafft, sich mit den Materialien der Sinnenwelt Werkzeuge fir sein Leben formt,
das entspringt daher, dass der Mensch Begierden hat nach dem sinnlichen Leben.
Dieses Verlangen ist zunachst fur die noch unentwickelte Seele, in den Zeiten, in
denen sie ihre ersten Wiederverkdrperungen durchmacht, eigentlich das allein trei-
bende Prinzip. Nur dadurch wird die jugendliche Seele in Tatigkeit versetzt. Wenn
die Seele dann durch die Wiedergeburten schreitet, schwingt sie sich immer mehr
und mehr dazu auf, nicht nur aus den Begierden heraus zu wirken, sondern aus Er-
kenntnis, aus Hingabe, aus Liebe. So schreitet die Seele fort auf ihrer Pilgerschaft
durch die Welt vom Verlangen zur Liebe. Das ist der Weg, den die Seele nimmt:
vom Verlangen zur Liebe. Die Seele, welche verlangt, haftet am Korperlich-
Sinnlichen. Diejenige aber, welche liebt, l&sst sich vom Geiste durchdringen, ge-
horcht dem Geiste, erflillt das Gebot des Geistes. Das ist der Unterschied im Alter
der Seelen. Die jungen Seelen sind die begehrenden, die reifen Seelen sind diejeni-
gen, welche lieben, das heisst, den Geist in sich wirken lassen. In der Seelenwelt
oder in der astralen Welt sehen wir diesen Seelenkdrper des Menschen erglanzen
in seinen verschiedenen Eigenschaften, und wir kénnen dadurch unterscheiden den
Grad der Reife, den eine menschliche Seele hat. Alle die Eigenschaften, die wir an
diesem Seelenkorper beobachten kénnen, riihren her aus der Hingebung zum Sinn-
lichen oder aus der Hingebung zum Geistigen.

Nun werden wir auch verstehen, was eigentlich «sterben» heisst. Den Begriff, die
Vorstellung des Sterbens wollen wir einmal mit diesem eben gewonnenen Begriff zu
verstehen suchen. Was geschieht zunachst, wenn der Mensch stirbt? Dasjenige,
was bisher in seinem physischen Leibe nicht allein physischen Gesetzen gefolgt ist,
sondern was auch gehorcht hat den seelischen Gesetzen - die Hand, die sich be-
wegt hat nach Massgabe der Geflihle, die die Seele durchwogt haben, der Blick, der
hinausgesehen hat in die Welt, weil er getragen worden ist von den geistigen Eigen-
schaften in der Seele, die Physiognomie, welche gespielt hat, je nachdem die Seele
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ihr die Form gab -, alles das, was im Leben so der Seele gehorcht hat, geht nach
dem Sterben des Leibes seine eigenen Wege. Der Leib des Menschen, insofern er
ein Zusammenhang ist von physischen und chemischen Kraften, folgt nicht mehr
den seelischen Impulsen, sondern den physikalischen Kraften der Welt, die ihn
nunmehr vollig in Anspruch genommen hat. Er gehort fortan der ausseren physi-
schen Welt an, und niemand, der sich nur beschéftigt hat mit denjenigen, welche
das ubersehen haben, kann entscheiden dartber, dass das Seelisch-Geistige, das
friher den Leib beherrscht hat, entschwunden ist, denn jetzt ist das Seelisch-
Geistige lediglich zuganglich dem geotffneten Auge des hellsehenden Menschen.
Wir werden in den letzten Stunden, die sich mit den theosophischen Grundbegriffen
beschéftigen, davon horen, wie der Mensch schon in diesem Leben das Auge ge-
offnet erhalt fur das hohere Leben und ihm daher bewusst werden kann, was ich er-
zahlt habe. Aber Sie sehen von vornherein, dass das Schicksal des Geistes nach
dem Tode nur verstanden werden kann vom Gesichtspunkte des Ubersinnlichen
aus. Jemand, der sich nur mit der Naturwissenschaft beschaftigt, ist nicht berufen,
etwas Uber das Geistige auszumachen. Der Mensch war ausgerustet mit physiolo-
gisch-chemischen Kraften. Die hat er nicht mehr zu beherrschen nach dem Tode;
sein «Korper» ist dann nur noch ein seelischer Leib. Das, was in ihm gelebt hat an
Winschen, Begierden, Leidenschaften, an Liebe, Enthusiasmus und Frommsein,
das war ja nicht gebunden an die physisch-chemischen Gesetze, das hat diese
vielmehr in seinen Bannkreis gezogen. Das Seelische ist nach dem Tode da, wie es
vorher da war, nur unverrnischt mit dem leiblichen Korper. Wenn der Mensch wéh-
rend des physischen Lebens, wie wir gesehen haben, aus Geist, Seele und Leib
besteht, so besteht er nach dem Tode aus Geist und Seele. Und wie der Mensch
sein Leben abspielt in der physischen Welt, so spielt er auch nachher, in der héhe-
ren Welt, in der seelischen oder geistigen Welt sein Dasein ab. Das sind die Aufent-
haltsorte, welche der Mensch durchzumachen hat, das Seelenland und das Geister-
land.

Diese beiden lassen Sie uns des ndheren betrachten. Man kann sie ebenso be-
trachten, diese astrale Welt oder diese mentale Welt, wie unsere physische Welt.
Wie es in unserer physischen Welt die mannigfaltigsten Naturkrafte gibt, wie War-
me, Elektrizitat, Magnetismus, so gibt es auch da die mannigfaltigsten Krafte. Diese
lassen sich in ganz bestimmte Gruppen bringen, die wir eben einmal kennenlernen
mussen, weil wir nur dadurch einen Einblick gewinnen kdnnen in die Schicksale der
Seele nach dem Tode. Da haben wir die niederste Gruppe von seelischen Eigen-
schaften, die eigentliche Begierdenwelt, die sich fir den Okkultisten die Welt der
sogenannten Begierdenglut benennt. Es ist diejenige Welt, welche in unserer Seele
selbst erzeugt wird durch die niedersten Hinneigungen der Seele zum physischen
Leibe. Alle diejenigen Gefiihle unserer Seele driicken sich in der Begierdenwelt aus,
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die von dem Begehren der Seele nach dem Physischen kommen. Das ist die nie-
derste Form des seelischen Lebens, die Glut der Begierden, die man daher auch in
der Mystik genannt hat das brennende Feuer der Begierden. Lassen Sie uns jetzt
auf die Natur der Betrachtung eine Vorschau werfen; das wird lhnen erklaren, wie
der Unterschied ist zwischen dem Leben im Leibe und dem Leben ohne den Leib,
wenn Sie diese Eigenschaft der Seele, die mit der Begierdenglut zusammenhangt,
betrachten. Was ist die Begierde flr die im Leibe lebende Seele? Sie ist ein Hinab-
streben des seelischen Verlangens nach einem physischen Gegenstande, nach
physischer Befriedigung. Nur dann verandert sich die Farbe der Begierdenglut der
Seele, die aus der Seele herausstromt wie der elektrische Strom herausstromt aus
einer Spitze, die elektrisch geladen ist, wenn die Begierde befriedigt wird. Der Strom
andert sich sofort, wenn die Begierde befriedigt wird. Dann hoért das Begierdenfeuer
auf zu brennen. Das ist ein wichtiger, fir den Seelenforscher massgebender Mo-
ment, wenn eine Begierde ihre Befriedigung findet. Es nimmt sich fir den Seelen-
beobachter aus, wie wenn ein Feuer geldscht wird mit Wasser. Dass diese Begier-
denglut geloscht werden kann mit dem Befriedigen, das ruhrt daher, weil der
Mensch einen Leib hat. Die sinnliche Begierde kann nur sinnlich befriedigt werden.
Da ist der Gaumen, der Wohlschmeckendes begehrt. In dem Augenblicke aber, wo
kein Gaumen mehr da ist, ist es unmdglich, die Begierde zu befriedigen. Die Seele
hangt am Gefluhle, an der sinnlichen Welt. Befriedigt kann die Begierde nur so lange
werden, als die Seele mit dem Leib verbunden ist. In dem Augenblicke, wo sie nicht
mehr mit dem Leibe verbunden ist, ist es unmoglich, die Begierde zu befriedigen,
und sie leidet unséaglich an der Unmoglichkeit, nicht mehr befriedigt werden zu kon-
nen. Das ist einer der Zustande, die die Seele durchzumachen hat im Kamaloka.
Um sich zu befreien, muss sie jenen Zustand kennenlernen, welcher zwar die Be-
gierde vorhanden sein lasst, aber die Unmoglichkeit der Befriedigung der Seele vor
Augen fuhrt. Dann lernt die Seele die Begierde allmahlich abstreifen. Das ist eine
Vorstellung, die gewonnen werden muss, wenn der Mensch sich einen Begriff ma-
chen will von dem, was geschieht zwischen dem Tode und einer neuen Geburt. Die
weiteren Vorgange missen wir aber erst kennenlernen, wenn wir einen genauen
Blick getan haben in das, was wir Seelenwelt und Geisterland nennen.

Bevor ich die Schicksale zwischen dem Tode und einer weiteren Geburt schilde-
re, werde ich genau diese Gruppe von seelischen Qualitaten und seelischen Vor-
gangen schildern, die wir finden in der tbersinnlichen Welt. Die Begierde war das
erste. Das zweite ist der seelische Reiz, dasjenige, was nicht unmittelbar Begierde
ist. Es ist aber zusammenhangend mit dem Sinnlichen, was uns umgibt, wenn wir
von der menschlichen Sinnlichkeit sprechen. Es ist der Reiz, der sich in edleren
Farben zum Ausdruck bringt, der die Freude der Hingabe an die unmittelbare Sinn-
lichkeit bedeutet; der das Geflhl sich erheben lasst, gehoben sein lasst an der Far-
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be, die uns umgibt, an der Form, die wir erleben, an dem Geruch, den wir an uns
herankommen spiren. Diese Hingabe an das Sinnliche, dieses Weben und Leben
durch die sinnlichen Organe in der Umwelt, das bezeichnen wir als die Kraft des
seelischen Reizes. - Ein weiteres Gebiet des seelischen Lebens ist das Gebiet der
Wiinsche. Die Winsche beziehen sich darauf, dass die Seele Sympathie empfindet
fur dasjenige, was in ihrer Umwelt lebt, und daher ihre Geflihle eben in der Form
des Wunsches auf diesen Gegenstand der Umwelt lenkt. Sie lebt nicht mehr bloss
durch die Sinne in der sinnlichen Umwelt, sondern sie erflllt sich fur diese Umwelt
mit dem Geflhl der Liebe. Diese ist aber noch ganz erfillt von Selbstsucht, von
Egoismus. Seelenliebe, die noch erflillt ist von Egoismus, nennen wir in der theoso-
phischen Sprache die eigentliche Qualitat der seelischen Wiinsche, der Wunsches-
welt. Damit haben wir die dritte Gruppe des seelischen Erlebens kennengelernt, die
Welt der Winsche. Die vierte Gruppe ist diejenige, wo die Seele nicht mehr auf To-
de und einer neuen Geburt. Die weiteren Vorgange missen wir aber erst kennen-
lernen, wenn wir einen genauen Blick getan haben in das, was wir Seelenwelt und
Geisterland nennen.

Bevor ich die Schicksale zwischen dem Tode und einer weiteren Geburt schilde-
re, werde ich genau diese Gruppe von seelischen Qualitdten und seelischen Vor-
gangen schildern, die wir finden in der tbersinnlichen Welt. Die Begierde war das
erste. Das zweite ist der seelische Reiz, dasjenige, was nicht unmittelbar Begierde
ist. Es ist aber zusammenhangend mit dem Sinnlichen, was uns umgibt, wenn wir
von der menschlichen Sinnlichkeit sprechen. Es ist der Reiz, der sich in edleren
Farben zum Ausdruck bringt, der die Freude der Hingabe an die unmittelbare Sinn-
lichkeit bedeutet; der das Geflihl sich erheben lasst, gehoben sein lasst an der Far-
be, die uns umgibt, an der Form, die wir erleben, an dem Geruch, den wir an uns
herankommen spiren. Diese Hingabe an das Sinnliche, dieses Weben und Leben
durch die sinnlichen Organe in der Umwelt, das bezeichnen wir als die Kraft des
seelischen Reizes. - Ein weiteres Gebiet des seelischen Lebens ist das Gebiet der
Winsche. Die Wiinsche beziehen sich darauf, dass die Seele Sympathie empfindet
fur dasjenige, was in ihrer Umwelt lebt, und daher ihre Gefiihle eben in der Form
des Wunsches auf diesen Gegenstand der Umwelt lenkt. Sie lebt nicht mehr bloss
durch die Sinne in der sinnlichen Umwelt, sondern sie erfillt sich fir diese Umwelt
mit dem Gefuhl der Liebe. Diese ist aber noch ganz erflllt von Selbstsucht, von
Egoismus. Seelenliebe, die noch erflillt ist von Egoismus, nennen wir in der theoso-
phischen Sprache die eigentliche Qualitat der seelischen Wiinsche, der Wunsches-
welt. Damit haben wir die dritte Gruppe des seelischen Erlebens kennengelernt, die
Welt der Wiinsche. Die vierte Gruppe ist diejenige, wo die Seele nicht mehr auf et-
was in der Umgebung gerichtet ist, sondern wo diese Seele gerichtet ist auf dasje-
nige, was in dem eigenen Korper lebt; wo das Gefihl sich richtet auf dasjenige, was
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in dem eigenen Korper als Wohlsein, als Wehesein, als Lust- und Unlustgefihle sich
abspielt. Dieses innere Wogen der Gefiihle im eigenen Dasein, diese Selbstlust,
diese Daseinslust bezeichnen wir bei jedem Wesen als die vierte Gruppe der seeli-
schen Kréfte. Und eine funfte Gruppe der seelischen Krafte fihrt uns hertiber aus
der Welt des Verlangens in die Welt der sich durch Sympathie ausgiessenden See-
le. Alles was wir bisher kennengelernt haben, war mit Verlangen verknipft, war da-
mit verknipft, dass die Seele die Dinge auf sich selbst bezogen hat. Jetzt lernen wir
die Dinge kennen, wo die Seele ausstrahlt inre Wesenheit, wo sie sympathisiert mit
anderen Wesen ihrer Umgebung. Es gibt davon zwei Arten. Zuerst haben wir es zu
tun mit der Liebe zu der Natur und dann mit der Liebe zu unseren Mitmenschen.
Diese seelischen Krafte bezeichnen wir als die flinfte Gruppe seelischer Tatsachen
mit dem Namen des Seelenlichtes. Ebenso wie die Sonne ihr physisches Licht aus-
strahlt, so strahlt die Seele hinaus ihr Licht, wenn sie sympathisiert mit der Welt,
wenn sie sie einhtllt, beleuchtet mit dem Licht ihrer Liebe. Das erscheint fur denje-
nigen Menschen, der nur Organe hat flr das Physische, als etwas lllusionéres. Es
ist aber viel wirklicher fiir denjenigen, der Geistesaugen und Geistesohren hat, als
der Tisch und die Wande, die uns umgeben, viel wirklicher als das Licht der physi-
schen Flamme. Die sechste Gruppe der seelischen Tatsachen ist dasjenige, was
der Okkultist die eigentliche Seelenkraft nennt, dasjenige, was die Seele mit Enthu-
siasmus erfullt fur ihre Aufgabe in der Welt, die liebevolle Hingabe an die Pflicht, die
in wunderschonen violetten und blau-violetten Farben erstrahlt. Dieses bildet das
Geisteslicht, welches aus der Seele heraus die Antriebe und Impulse fur die
menschliche Tatigkeit holt. Insbesondere entwickelt ist dies bei philanthropischen
Menschen. Diese Gefiihle begleiten die grossen hingebungsvollen Taten der
menschlichen Seele in dieser physischen Welt. Das sind die Erlebnisse der sechs-
ten Gruppe. Und die Erlebnisse der siebenten, der héchsten Gruppe, das sind die
Krafte des eigentlichsten seelischen Geisteslebens. Es ist da, wo die Seele nicht
mehr mit ihrem Geflhle auf das bloss Sinnliche sich bezieht, sondern wo sie das
Licht des Geistes in sich einstrahlen lasst, wo die Seele sich hohere Aufgaben stellt,
als sie in der blossen Sinnenwelt bekommen kann, wo ihre Liebe hinausgeht zu je-
ner geistigen Liebe, die Spinoza schildert am Ende seiner beriihmten «Ethik», wo er
davon spricht, dass das Hochste sich eingiesst in die Seele und dass es wieder als
Gottesstrahl herausstrahlt.

Wir haben das Seelische in der Menschenseele beobachtet und verfolgt von der
egoistischen Begierde bis zur geistigen All-Liebe. Diese sieben Stufen der geistigen
Tatsachen treten demjenigen, dessen Auge geoéffnet ist, Uberall in der Welt entge-
gen. Die Welt erstrahlt nicht nur in Farben und ertdnt nicht nur in Schallerscheinun-
gen, sondern erstrahlt auch in der Welt der Wiinsche, Begierden und Leidenschaf-
ten, erstrahlt auch in der Welt der Liebewirkungen. Das alles sind Wirklichkeiten.
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Und wenn die Seele diesem Schauplatz entzogen ist, dann ist sie auf einem ande-
ren Schauplatz, welcher sich insofern von dem &ausseren Sinnenschauplatz unter-
scheidet, als dieser aussere sinnliche Schauplatz nur dasjenige bietet, was Augen
und Ohren und die anderen Sinne zunachst wahrnehmen kdénnen. Flur das Organ
verhillt das Sinnliche gerade das Seelische, weil sich das Seelische zum Ausdruck
bringt durch das Sinnliche. So erscheint das Seelische nur durch das Sinnliche. Die
Seele hort durch die Téne der Sprache, fuhlt durch das Tasten und so weiter. Das
geistige Auge sieht dartber hinaus, sieht die seelischen Tatsachen in ihrer Bloss-
heit, in ihrer Nacktheit. Wenn die Seele dem Schauplatz der Sinne entriickt ist, dann
lebt sie in der Seelenwelt. Das sind die Erlebnisse der Seele in der Seelenwelt, die
sie unmittelbar nach dem Tode durchmacht. Da lebt sie in einer von allen physi-
schen und chemischen Kraften freien Welt, in einer Welt von Leiden, Begierden und
Trieben. Sie hat zunéchst alles dasjenige auszubilden, was da ausgebildet werden
kann. Hullenlos, das heisst ohne physische Hillle, ist sie hingegeben dem, was an
sie heranflutet und sie selbst durchstromt. Sie lautert sich allmé&hlich durch diese sie
durchstromenden Eigenschaften, indem sie kennenlernt die Begierden, ohne die
Mdglichkeit zu haben, sie zu befriedigen. Da lernt die Seele leben ohne den physi-
schen Leib. Da lernt sie ein Selbst zu sein, ohne die physische Lust und ohne den
physischen Schmerz, ohne das physische Wohlbehagen und ohne das physische
Missbehagen. Und da fiihlt sie sich zunachst nicht mehr als ein Selbst. Die leibver-
korperte Seele fuhlt sich als Selbst, weil sie im Leibe sich befindet. Die Seele im
Leibe sagt zu ihrem Leibe «ich». Will sie aber nach dem Tod «ich» sagen, so lernt
sie das Gefuhl des Leibes kennen, ohne die Moglichkeit, es zu leben. Gewohnt sie
sich das ab, so lernt sie sich als Seele empfinden. Sich als Seele empfinden lernt
der Mensch in der vierten Region, und je oOfter der Mensch hindurchgegangen ist
durch diese Region, je langer seine Seelenpilgerschaft gedauert hat, desto kraftiger
ist ausgebildet sein Seelenselbstgefihl, desto mehr weiss er dann auch, wenn er
wiederverkorpert wird, nicht nur zu seinem Leibe, sondern auch zu seiner Seele
«ich» zu sagen, desto mehr fuhlt er sich als seelisches Wesen. Das ist der Unter-
schied zwischen einem Menschen, der viele, und einem Menschen, der wenige
Verkdrperungen durchgemacht hat. Der Hochentwickelte fuhlt sich als Seelenwe-
sen. - Dann lernt der Mensch auch diese hohere Region kennen, die wir bezeichnet
haben als das Seelenlicht, als die Seelenkraft und als die Geistseele. Da lebt und
webt sich der Mensch hinein. Man ist gewohnt, diese héchsten Partien des astrali-
schen Gebietes in der theosophischen Literatur als das Sommerland zu bezeichnen.
Das ist dasjenige Gebiet, in dem die Seele allmahlich tbergeht in die Sympathie-
spharen, in die Spharen, wo sie in lauter Liebe zur Umwelt und in lauter Liebe zu
den Farben leben lernt. Erst dann, wenn des Menschen Seele nach dem Tode hin-
durchgegangen ist durch diese verschiedenen Regionen, dann ist sein Geist, der
dritte, der hochste Teil des Menschen, befahigt, alles Astralische, alles Seelische,
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was von Wunschen, Begierden und Leidenschaften erfillt ist und das sich noch an
das Sinnliche klammert, hinter sich zu lassen. Und nur dasjenige, was von der See-
le dem Geiste gehort, was Geist entwickelt hat in dem Seelischen, das lebt weiter,
nachdem der Mensch die Hinneigung, das Verlangen nach dem Sinnlichen abge-
streift hat.

Jetzt tritt die Seele in diejenige Region ein, wo sie nichts mehr zu tun hat mit den
Kraften, die nach unten gehen. Weil der Geist sie ganz durchdringt, tritt sie jetzt ein
in das Gebiet des Devachan, in das eigentliche Geisterland. Das Geisterland, das
die Seele durchlebt, beansprucht weitaus die langste Zeit des Lebens nach dem
Tode. Die Zeit der Lauterung im Kamaloka ist verhaltnismassig kurz. Nachher, im
Devachan, kommt alles zum freien, ungehinderten Ausleben, was sie an Erfahrun-
gen in der irdischen, physischen Welt gewonnen hat, damit sie in Liebe wirken kann
in dieser physischen Sinnenwelt. Nicht in der physisch-sinnlichen Welt selbst kann
der Geist zum volligen Ausdruck kommen. Wir erwerben zwischen der Geburt und
dem Tode fortwahrend Erfahrungen. Aber diese sind eingeklemmt, wie eine Pflanze
eingeklemmt ist in einen Felsspalt. Im Geisterlande starkt und kraftigt sich die Seele.
Von diesem Aufenthalt der Seele im Geisterlande wird der nachste Vortrag handeln.
Er wird zeigen, welches das Schicksal der Seele ist in der weitaus langsten Zeit, die
sie durchzumachen hat zwischen dem Tod und einer neuen Geburt. Die astrale
Welt erscheint noch als etwas Niederdriickendes, dazu bestimmt, vieles abzustrei-
fen. Das Geisterland ist ein solches, vor dem keine Furcht bestehen kann. Nichts
verbindet den Geist, der eine Seele durchstromt, mit dem, was nach dem bloss
Sinnlich-Materiellen hinzieht. Das Schicksal, das er da durchlebt und das uns das
wahre Wesen des Menschen eréffnen soll, werden wir aus den Erfahrungen im De-
vachan zu zeichnen haben. Lassen Sie mich nur noch das eine erwéhnen. Es kénn-
te leicht scheinen, dass die einzelnen Gebiete der astralen Welt wie einzelne
Schichten oder Lagen tbereinander liegen. Das ist nicht der Fall. Sie sind mehr auf-
zufassen wie verschiedene Zustande des Bewusstseins. Nicht der Ort andert sich,
in dem der Mensch sich befindet, sondern der Zustand des Bewusstseins andert
sich. Das Seelenland, das Geisterland ist Giberall um uns. Uberall ist eine Welt des
Seelischen und Geistigen um uns, die wie Farbe und Licht aufglanzt, wenn die See-
le fahig wird, die geistigen Augen, die geistigen Ohren zu gebrauchen. Das ist es,
was fur die Seele die ganze physische Welt versinken lasst. Ebenso wie Sie etwa
einen Schleier sehen konnten und dann, wenn der Schleier versinkt, hinter den
Schleier sehen, ebenso wird fir die Seele zum Erlebnis, was in der Wunsch- und
Begierdenwelt vorgeht, wenn sie den Schleier des sinnlichen Tastens, Sehens, H6-
rens abstreift. Eine andere Welt breitet sich dann um sie aus, eine Welt, die sonst
auch um sie da war, aber nicht erlebt worden ist, die jetzt aber erlebt wird. Ein ande-
rer Zustand des Erlebens ist es, in den die Seele eintritt. Nicht verschiedene Orte,
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nicht verschiedene Gebiete sind es, es ist eine Metamorphose des menschlichen
Lebens. Von Stufe zu Stufe schreitet der Mensch auf seiner Lebenspilgerschatft.
Das lehrt uns, dass wir im Ubersinnlichen die Grunde fir das Sinnliche zu suchen
haben. Wir wollen diesen Ausblick in das Ubersinnliche deshalb tun, um so gestarkt
wieder in die wirkliche Welt hineinzugehen, mit dem vollen Bewusstsein, dass wir
nicht nur sinnliche Wesen sind, sondern dass wir seelische und geistige Wesen
sind. Mit diesem vollen Bewusstsein arbeiten wir in der Welt kraftig, mutvoll und si-
cherer, als wenn wir bloss glaubten, dass wir nur sinnliche Wesen seien. Das ist es,
was die theosophische Weltanschauung unmittelbar bringt. Nicht untlchtiger, son-
dern tlchtiger, mutiger, kraftiger, kiihner soll sie den Menschen machen. Das ist
nicht die richtige Theosophie, welche den Menschen vom Leben abzieht. Die
Kenntnis des Ubersinnlichen wollen wir deshalb vermitteln, weil im Ubersinnlichen
der Ursprung und die Wesenheit des Sinnlichen zu suchen ist. Das haben alle wah-
ren Erkenner und echten Okkultisten jederzeit gesagt, und das ist auch in allen in-
spirierten Schriften der Volker aller Zeiten zu finden. Und so richtig tont es uns her-
Uber wie bei unseren eigenen Mystikern aus dem wunderbaren, kinstlerisch vollen-
deten Schriftwesen des Ostens. Wir finden da eine Stelle in den Upanishaden, mit
der ich diese Betrachtung heute schliessen méchte, die uns so recht sagt, wie sich
das Sinnlich-Endliche zu dem Ubersinnlichen, Ewig-Dauernden verhalt. Sie zeigt,
wie das Sinnlich- Endliche hervorgeht aus dem Ewig-Dauernden, wie der einzelne
Funke aus der Flamme hervorgeht. Die Flamme, sie bleibt ein Ganzes, sie bleibt ein
Dauerndes, wenn auch der sinnliche Funke abstirbt. Die einzelne sinnliche Erschei-
nung springt ab von dem Ewigen und kehrt wieder zu dem Ewigen zurtick. So sagen
die Upanishaden: «So wie aus dem wohlentflammten Feuer die Funken, ihm glei-
chen Wesens, tausendfach entspringen, so gehn aus dem Unverganglichen die
mannigfachen Wesen hervor und wieder in dasselbe ein.»
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| « 07 DAS GEISTERLAND

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Schwierigkeit der Beschreibung dieses Gebietes; es ist nur bildhaft moglich. Es ist die Welt der
geistigen Urbilder. Es sind ebenfalls sieben Stufen zu unterscheiden, die die Seele im nachtodli-
chen Leben durchlebt als Bewusstseinszustande. Uber die Zeitdauer des Aufenthalts im Deva-
chan.

Siebenter Vortrag, Berlin, 17. November 1904

Wir stehen an einem wichtigen Punkte in der Entwickelung des geistigen Men-
schen zwischen dem Tod und einer neuen Geburt, in dem der Mensch libergeht von
dem sogenannten Seelenland in das Geistes- oder Geisterland. Der Mensch ist, wie
wir das letzte Mal bereits gehért haben, frei geworden an diesem Punkte von allem,
was ihn bindet, was ihn haften macht an das physisch-materielle Dasein. Alle die
Wiinsche, Begierden und Leidenschaften, die hinneigen zu dem physischen, zum
materiellen Dasein, sind von dem Geistesmenschen abgefallen. Sie beirren ihn nicht
mehr in seiner weiteren Entwickelung, und dieser geistige Mensch macht dann jene
lange Zeit durch, die man mit einem deutschen Ausdruck als das Geisterland be-
zeichnen konnte, und die gewdhnlich in der theosophischen Literatur genannt wird
Devachan. Deva heisst ein géttliches Wesen, ein Wesen, das nur in diesem Gebiete
des Daseins seine Wirklichkeit hat; das nicht einen physischen Kérper hat, sondern
einen Kaorper, der nur aus Substanzen dieses Geisterlandes besteht. Der Mensch ist
gleichsam ein Genosse dieser Wesenheiten in einer hdheren Region gewesen.

Wir mussen uns - und das mochte ich immer wieder betonen - nicht vorstellen, als
ob dieses Devachan irgendwo anders im Raume zu suchen ware. Dieses Geister-
land ist rings um uns, es erfillt unsere Welt ungefahr so, wie die Luft die physische
Welt alluberall erfullt. Es kann nur nicht wahrgenommen werden von denjenigen
Menschen, die sich bloss ihrer physischen Sinne zu bedienen vermdgen. Ist der
physische Sinn geschlossen und das geistige Auge gedffnet, dann erstrahlt die Welt
ringsherum in einem neuen Glanze. Sie nimmt neue Eigenschaften an. Der Mensch
sieht dann Dinge, die er vorher nicht gesehen hat. So wie das, was ich vor acht Ta-
gen als astrale, als seelische Welt beschrieben habe, nur fur die entsprechenden
seelischen Organe vorhanden ist, so ist fir das geistige Auge das Geisterland vor-
handen.
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Es ist schwer, ein Bild zu entwerfen von diesem Gebiete der Wirklichkeit. Sie
konnen sich ja vorstellen, dass dieses schwer ist, denn unsere Sprache ist nicht
gemacht fur diese hoheren Gebiete des Daseins. Unsere Worte sind allein ange-
messen fir dasjenige, was es in dem Alltagsleben gibt. Jedes Wort ist einem Sin-
nendinge zugeteilt. Dieser Worte missen wir uns aber bedienen, wenn wir die ganz
andersgearteten Welten beschreiben wollen, zu denen wir aufsteigen. Es kann da-
her nur ein vergleichsweises Sprechen sein, eine mehr sinnbildliche Sprache, derer
ich mich bedienen muss, um Ihnen das zu beschreiben. Dieses Land ist immerfort
um uns, und dem geoffneten Auge des Sehers liegt es vor. Es erstrahlt um ihn her-
um, wie es dem Menschen erstrahlt, wenn nicht nur der physische Korper, sondern
auch alle diejenigen astralen Eigenschaften, wie Begierden, Triebe, Leidenschaften,
die ihn an das physische Dasein ketten, von ihm abgeschmolzen sind, wie der
Schnee abschmilzt von einem Felsblock, wenn die Sonne diesen Block bescheint.

Das einzige, was der Mensch wéhrend seines physischen Daseins von diesem
Geisterlande kennt, das ist sein Gedanke. Der Gedanke ist aber nur ein schwaches
Abbild, ein Schattenbild dieses Geisterlandes. Gewohnlich sagen auch Menschen,
die am Physischen hangen, der Gedanke sei keine Wirklichkeit. Man hort auch sa-
gen, irgend etwas sei «nur ein Gedanke». Fur denjenigen aber, der sich einzuleben
weiss in die Welt der Gedanken, der die Bedeutung des Gedankenlebens kennt, der
in dem Gedankenleben zu leben weiss wie der gewdhnliche Mensch in unserer
Welt, fir den bekommt das Gedankenleben eine ganz andere Bedeutung. Auf keine
andere Weise als durch den Gedanken kann sich das Geisterland dem Menschen
mitteilen. Das Gedankenleben entspricht dieser héheren geistigen Wirklichkeit. Und
derjenige, der in diese geistige Wirklichkeit hineinzuschauen vermag, lernt darin un-
terscheiden. Fir ihn trennen sich die Gebiete flr diese héhere Wirklichkeit, wie sich
hier auf unserer Erde flir das physische Auge die verschiedenen Partien derselben
trennen. Es ist bildlich gesprochen, was ich sage, aber es entspricht dem Tatbe-
stand. So wie wir auf unserer Erde die feste Erdkruste haben, die aus Felsen, Ge-
stein und aus dem besteht, was wir das feste Land nennen, so entspricht dem auch
ein ganz bestimmtes Gebiet im Geisterlande. Und dann entspricht dem, was wir die
Ozeane, die Gewasser der Erde nennen, ein anderes bestimmtes Gebiet; und dem
Luftkreis der Erde entspricht eine Art von Luftkreis im Devachan. Aber diese drei
Gebiete des Devachan stehen in einer ganz bestimmten Beziehung zu den Erleb-
nissen auf unserer Erde. Alles das, was Sie im Physischen erleben kdnnen, was Sie
erleben kénnen als die physischen Gegenstdnde, die um Sie herum sind, alles das,
was Sie mit den Augen sehen, mit den Sinnen wahrnehmen kénnen, das bildet so-
zusagen die feste Kruste, das Festland im Devachan. Da sehen Sie alles dasjenige
in seinen Urbildern auf geistige Art, was Sie hier mit den physischen Augen wahr-
nehmen.
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Aber ganz anders nimmt sich dieses urbildliche Land aus. Wenn Sie einen physi-
schen Menschen anschauen, dann ist ein gewisser Teil des Raumes mit seiner
physischen Organisation ausgefillt. Ringsherum sehen Sie nichts mehr von dem
Menschen. Fiur den Seher aber gliedert sich die sogenannte Aura an, wie wir sie
das letzte Mal beschrieben haben. Im Geisterlande oder im Devachan ist das ganz
anders. Es verhélt sich dasjenige, was man da sieht, zu dem physischen Bilde des
Menschen so, wie das Bild auf der photographischen Platte zu der Wirklichkeit sich
verhalt, welche durch die photographische Platte aufgenommen wird. Es ist alles,
was mit der physischen Materie ausgefullt ist, im Geisterlande ein Hohlraum, sozu-
sagen ausgespart. Und wenn der Mensch wieder heruntersteigt in das Physische,
dann fullt sich der Hohlraum wieder mit physischer Materie an. Und da, wo in der
physischen Welt nichts ist, ist strahlendes Dasein, strahlende Organisation. Daher
glanzt es in manchem durch, was dann die ersten christlichen Eingeweihten das
héhere Aonenlicht nannten. Das ist dasjenige, was den Menschen organisiert und
was ihn in Zusammenhang bringt mit der geistigen Welt. So ist im Geisterlande der
Mensch da nicht vorhanden, wo er im Physischen vorhanden ist. Er ist gerade aus-
ser sich vorhanden, ausser dem physischen Raum, den er erfllt.

Wenn der Seher eintritt in die geistige Welt, sieht er alles dasjenige mit einer ho-
heren Wirklichkeit erfillt, was dem physischen Auge leer erscheint um die Dinge
herum. Das ist dann ausgefillt mit einem gldnzenden und strahlenden Licht. Dieses
Licht ist ein ganz anderes Licht als dasjenige, das die seelische Aura zusammen-
setzt. Der Mensch ist ja nicht nur diese seelische Aura. Diese Aura wiederum ist
durchzogen von einer hoheren Aura. Wahrend die seelische Aura in einem Glim-
merlicht, in einem matten Licht leuchtet, ist diese hthere geistige Aura, die auch
noch sichtbar bleibt, wenn der physische Kérper des Menschen abgefallen ist, in ei-
nem Licht erglanzend, nicht bloss glimmend; sie ist also nicht bloss etwas Glim-
mendes, sondern etwas Flammendes. Sie hat auch eine ganz besondere Eigen-
schatft, durch die sie sich unterscheidet von der astralen Aura. Das ist die, dass man
durch die geistige Aura durchsehen kann, wahrend man durch die astrale Aura nicht
durchsehen kann. Jedes geistige Gebiet ist vollstandig durchsichtig fur dasjenige,
was im Geisterlande ist.

Das ist der unterste Teil dieses Geisterlandes, den ich jetzt beschrieben habe.
Erhebt sich der Seher zu noch héheren Regionen, dann erlebt er dasjenige, was
man das all-eine Leben nennt. Dieses all-eine Leben durchfliesst alle Gebilde. Es ist
das flussige Element des Geisterlandes. So wie das Meer oder ein Fluss mit seinen
eigentimlichen Farben uns erscheint, wenn wir einen Fluss oder den Ozean be-
trachten, so erscheint uns das all-eine Leben als Ozean oder Fluss des Geisterlan-
des. Es erstrahlt in Farben, die sich nur vergleichen lassen mit den Farben der fri-

schen Pfirsichbltte. In diesem all-einen Leben finden Sie nicht etwa so unregelméas-
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sige Gestaltungen an Flissen und Ozeanen wie hier auf der Erde, sondern ganz
regelmassig gestaltete, so dass der Vergleich viel besser ware mit dem Herzen und
seinen Blutadern.

Das dritte, was erlebt werden kann, ist das, was ich den Luftkreis dieses Landes
nennen mochte. Dieser Luftkreis aber setzt sich zusammen aus dem, was wir hier
auf der Erde die Empfindungen nennen kénnen. Es ist sozusagen die luftférmige,
vollstandig den Raum des Geisterlandes durchdringende Empfindungswelt, was hier
wahrgenommen wird also der Luftkreis; das nimmt sich so aus, dass man da das
alleine Empfinden der ganzen Erde wahrzunehmen vermag. Es dringt aber von
aussen dieses Empfinden an uns heran, wie der Wind oder der Sturm, wie Blitz und
Donner in der physischen Atmosphére. Da gibt es nicht mehr unser eigenes Fihlen
und Empfinden. Diese eigenen Geflihle hat der Mensch da abgestreift. Da tritt an
ihn heran das, was alle anderen fihlen. Er flhlt sich eins mit dem, was andere fiih-
len. Das, was Leid und Schmerz ist, durchstromt wie Donner und Blitz diese geistige
Welt. Sie kdnnen sich wohl denken, dass der Einblick in diese Welt ein ganz ande-
res Verstandnis gibt flr dasjenige, was Uberhaupt Wirklichkeit ist. Derjenige, der
einmal hineingeblickt hat in dieses Wogenmeer von menschlichen und tierischen
Leiden und menschlichen und tierischen Freuden, der gesehen hat, was es eigent-
lich heisst: leiden und sich freuen, was es heisst, dass die Leidenschaften toben und
wuten, der hat einen anderen Begriff von dem Krieg und Frieden der Welt, einen
ganz anderen Begriff von dem «Kampf ums Dasein». Von dem erlebt nun der
Mensch auch etwas zwischen dem Tode und einer neuen Geburt.

Und dann kommt ein noch hdheres Gebiet. Diese Gebiete sind nicht so vorzustel-
len, dass man sich von dem einen Ort nach dem anderen begibt. Sie sind alle inein-
ander, sie durchdringen einander vollstandig. Ein viertes Gebiet steht mit unserer
Erde nur noch in sehr entferntem Zusammenhang. Wahrend wir in den drei Gebie-
ten, die ich aufgefuhrt habe, Qualitditen wahrnehmen kénnen, die sich auf unsere
Erde beziehen, stehen die des vierten Gebietes nur in einem entfernten Zusam-
menhang mit dem, was wir auf der Erde wahrnehmen. Hier treten wir schon in Ver-
bindung mit héher gearteten Wesenheiten, mit Wesenheiten, die vielleicht niemals
auf dieser Erde verkorpert sind. Es treten einem hier entgegen diejenigen Krafte,
welche schon lber das Physische hinausreichen. Dasjenige, was der Mensch leistet
aus dem rein Idealen, aus dem reinen Denken heraus, aus einer rein wohlwollenden
Gesinnung, aus der Liebe heraus, das, was der Mensch leistet Uber das Gebiet des
Physischen hinaus, das stammt von Kraften, die in diesem Gebiete sichtbar werden.
Diese Gebiete des Devachan umgeben fortwahrend den Menschen, wirken fortwéah-
rend auf den Menschen. Derjenige, welcher Intuition, Erfindungsgabe hat, schafft
Dinge, die nicht Abbilder von unserer Erde sind; er schafft also etwas, was aus ei-
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nem HOheren in unsere Erde hineingetragen wird. Das entstammt diesem vierten
Gebiet.

Man braucht nicht zu glauben, dass das, was uns nicht bewusst ist, in dieser
Sphare nicht vorhanden ist. Wir dirfen nicht glauben, dass, wenn ein einzelner
Mensch diese Dinge nicht wahrnimmt, sie auch nicht da sind. Wer mit einem beson-
deren Genie auf die Welt kommt, der bringt es sich mit von seinem Verweilen in die-
sem Gebiete des Devachan.

Damit haben wir die Grenze erreicht, die zwar, wie wir sahen, nur noch entfernt
mit unserem Erdenleben zusammenhangt, die aber das enthalt, was gerade unserer
Erde einen hoheren Glanz verleiht und dazu bestimmt ist, unmittelbar hinunterge-
tragen zu werden in das sinnliche Dasein, was auch noch abh&ngt von dem sinnli-
chen Dasein. Der Mensch kann kein Kunstwerk formen, keine Maschine konstruie-
ren, wenn er sich nicht nach der physischen Wirklichkeit richtet. Beim Kunstwerk
muss er das Material studieren.

Die anderen drei Gebiete des Devachan, die noch hoher liegen, sind Gebiete, die
einen noch ferneren Zusammenhang mit der Erde haben, Gebiete, die sozusagen
aus einer ganz anderen Welt hertiberleuchten. Und steigt der Mensch, entweder als
Seher oder in der Zeit zwischen dem Tode und einer neuen Geburt, in dieses Ge-
biet hinauf, dann entnimmt er diesem Gebiete alles dasjenige, was man nennen
mochte den Himmelsfunken, den der Mensch in diese Welt hineinbringt. Es ist das,
was ihm als Géttliches, als hoheres Geistiges erscheint, als das eigentlich Idealisti-
sche, was aus der hoheren Welt hereindringt und nur durch ihn hereinkommen kann
in die physische Welt als hohere Moral, hohere Religiositdat und feinere geistige
Wissenschaft. Alle Weisheit, aller héhere Glanz des Daseins, den der Mensch,
gleichsam als Bote Gottes, hereinbringt in diese physische Welt, entnimmt er aus
diesen drei héheren Gebieten des Devachan.

Noch einmal lassen Sie mich betonen, dass das, was ich geschildert habe, Be-
wusstseinszustande sind, so dass der Mensch sogar an ein und demselben Ort in
seiner Betrachtung bleiben kann, indem um ihn herum die verschiedenen Gebiete
des Devachan aufleuchten und ihm als eine viel reichere Wirklichkeit erscheinen,
als die Wirklichkeit ist, die das physische Auge sehen, das physische Ohr verneh-
men oder die physische Hand tasten kann. Ich mdchte immer und immer wieder den
Vergleich gebrauchen mit einem Menschen, welcher seiner physischen Augen und
Ohren nicht bewusst sein kann. Ich habe schon das letzte Mal hingewiesen auf das
interessante Buch mit der Lebensbeschreibung der blinden und taubstummen Ame-
rikanerin Helen Keller. Wir sehen da in ein geistiges Leben hinein, das ganz an-
dersgeartet ist. Denken Sie sich einmal, wie Ihnen die Welt erscheinen wirde, wenn
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Sie keine Ohren und keine Augen hatten. So waren die Fahigkeiten der Helen Kel-
ler. Die aber hat heute ein Universitatsstudium hinter sich und besitzt eine Bildung
gleich einem, der die Universitat hinter sich hat. Wir sehen da, wie diese Helen Kel-
ler einen Reichtum sich geschaffen hat schon innerhalb der physischen Welt, der im
Grunde genommen eine ganz andere Schattierung hat, von einer ganz anderen
Wesenheit ist als dasjenige, was sonst der physische Mensch besitzt. Sie selbst
sagt: «Leute, die der Meinung sind, dass uns alle Sinneseindricke durch das Auge
und das Ohr zugehen, haben sich gewundert, dass ich einen Unterschied zwischen
den Strassen der Stadt und den Wegen auf dem Lande bemerke. Sie vergessen
dabei, dass mein ganzer Korper auf die Umgebung reagiert. Das Getdse der Stadt
peitscht meine gesamten Nerven auf. Das Misstonende, Turbulente mit seinen
schrillen Eindricken, das einfache Klappern der Maschinen ist um so marternder ftr
die Nerven, als meine Aufmerksamkeit nicht durch bunt wechselnde Bilder, wie bei
den anderen Menschen, abgelenkt wird.» Schon fiir diese eigentiimlich organisierte
Natur ist die Welt um sie herum ganz anders. Und noch ganz anders ist sie nun,
wenn im Augenblicke des Todes - der Seher kann dies beschreiben, weil er durch
seine mystische Versenkung in gewisser Beziehung durch die Pforte des Todes zu
schreiten vermag - das physische Auge nicht mehr der Vermittler ist, wenn nicht
mehr durch das physische Ohr die Eindriicke von aussen an uns herantreten. Den-
ken Sie sich, Sie waren bewaffnet mit einem Glas, das rot geféarbt ist und alles in ei-
nem rotlichen Farbenton erscheinen lasst. Dadurch gewinnt die Welt eine Eigen-
schatft, die sie sofort nicht mehr hat, wenn Sie das rote Glas wegnehmen. So wie
Sie das rote Glas wegnehmen, so geben Sie alles das weg in dem Momente des
Todes, was lhre Augen und Ohren aus der Umwelt machen. Und das, was der
Mensch gleichsam in dem Schleier oder Farben ton, mit denen seine Augen und
Ohren behaftet waren, von der geistigen Welt in der Umgebung hat, erscheint ihm
jetzt, das erglanzt auf, wenn ich mich eines Goetheschen Ausdruckes bedienen
darf, aus einer reichen, vielfaltigen, mannigfaltigen Welt. Was aufflammt in der ast-
ralen Welt, habe ich das letzte Mal beschrieben. Jetzt, wenn der Mensch abgestreift
hat die Wiinsche, Begierden und Leidenschaften, die ihn veranlasst haben, eine Zeit
in der astralen Welt zuzubringen, kommt er in neue Zustande. Dann fallt ihm der
Schleier von seinen astralen Augen, dann tritt er ein in die Welt, die, ebenso wie un-
sere physische Welt von der Sonne bestrahlt wird, durchstrahlt wird von dem, was
die christlichen Mystiker das Aonenlicht genannt haben, jenes Licht, das von innen
heraus auch dem Menschen erstrahlen kann, wenn er sein geistiges Auge gedffnet
hat. Dieses Licht durchdringt die ganze geistige Welt. Der Mensch macht in mehr
oder weniger langen Zeitrdumen die Zustande durch zwischen dem Tod und einer
neuen Geburt, die ich Ihnen beschrieben habe. Der Mensch lernt die Gebiete des
Geisterlandes wirklich kennen, lernt kennen, was es heisst, wenn die physische Ma-
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terie verschwindet. Da, wo physische Materie ist, sind jetzt HohlrGdume. Da ist nichts
da. Ganz andere Gebiete des Daseins treten jetzt auf.

In der indischen Vedantaphilosophie wird besonders getibt ein Spruch, den sich
die Mystiker immer wieder und wieder sagten. Dieser Spruch wird in den entspre-
chenden Sprachen uberall gelibt, und dieser Spruch heisst: Das bist du. - Wenn der
Mystiker sich das immer und immer wieder sagt, so meint er damit, dass der
Mensch wahrhaft nicht bloss das ist, was in seiner Haut physisch eingeschlossen
ist. Der Mensch kdnnte nicht als Einzelwesen im Universum bestehen; er hangt zu-
sammen mit Kraften und Daseins stufen, die ausserhalb seines physischen Leibes
liegen, so dass, wo er auch hinsieht, eine Wirklichkeit ist, zu der er gehort. Und wie
er selbst von dieser Wirklichkeit abgegliedert ist, so ist jeder andere Mensch von
dieser Wirklichkeit abgegliedert. Da erlebt der Mensch, dass er im Grunde genom-
men nichts anderes ist als ein Blatt von einem grossen Baume. Und dieser Baum
bedeutet die Menschheit. Wie das eine Blatt verdorrt, wenn es vom Baume abfallt,
SO0 misste der einzelne Mensch zugrunde gehen, wenn er sich trennen wollte von
dem Baume der Menschheit. Aber das kann er ja nicht! Der physische Mensch
weiss das nur nicht; auf dieser Ebene wird es ihm aber Wirklichkeit. Wenn der
Mensch mit einer Gesinnung zur Welt kommt, die nicht bloss materialistisch ist, die
nicht bloss am sinnlich-physischen Dasein hangt, so wird er in Beriihrung kommen
mit der geistigen Welt. Und je mehr er sich zu einer idealistischen Gesinnung er-
hebt, je mehr er imstande ist, etwas Hoheres zu ahnen, desto mehr wird er in dieser
Welt des Geistes sich ausleben kénnen. In dieser Welt ist der Mensch eingeschlos-
sen in mannigfaltige physische Zusammenhénge: Hier ist der Mensch eingeschlos-
sen in Familie, Volksstamm, Rasse; da hat er seine Freunde. Alles das sind Zu-
sammenhange in der physischen Welt. Diese Zusammenhange durchlebt er noch-
mals im Geisterlande. Da im Geisterlande wird ihm die Freundschaft erst vollstandig
klar. Da wird ihm das Zusammengehorigkeitsgefuhl, das Gefiihl der Anhanglichkeit
an seine Heimat erst in hoherem Masse klar. Da lebt es sich aus, was hier in der
physischen Welt der Zusammenhang bedeutet. Innerhalb der Welt der Urbilder lebt
er nun. Je mehr er hier den Sinn gewendet hat auf einen dieser Zusammenhange,
desto mehr hat er auf dem Gebiete des Geisterlandes auszuleben, wahrend er hier
im physischen Leibe durch die physische Wirklichkeit eingeschlossen ist. Wie die
Pflanze, wenn sie eingepflanzt ist in eine Felsspalte, sich nicht entfalten kann nach
allen Seiten, so ist es auch mit dem menschlichen Geist.

Hier in der physischen Hiille sind die Eigenschaften eingeengt. Nur ein kleiner Tell
von dem kommt heraus, was er an Freundesliebe, Familienliebe, Vaterlandsliebe
und so weiter hat. Wenn der Mensch sich aber wie die Pflanze auf freiem Felde ent-
falten kann, so wird auch bei ihm, wenn er nicht mehr in die physische Hiuille einge-

schlossen ist, sich seine Wesenheit frei ausleben und dann mit gesteigerten Kraften
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wiederkommen. Wer Familiensinn im héheren Sinne durchlebt hat, lebt ihn hier in
intensiver Weise aus und wird dann mit einem ganz besonderen Familiensinn wie-
der ins Leben treten.

In dem Gebiete erlebt der Mensch, was ich als das «alleine Leben» beschrieben
habe. Er erlebt das flissige Element im Geisterlande. Da sehen wir, wenn wir als
Seher einen Einblick gewinnen, wie langsam sich aufhellt derjenige, welcher auf
dieser Erde schon einen Sinn entwickelt hat flr das «all-eine Lebenx», das webt und
treibt in allen Wesen. Das heisst, religiose Frommigkeit entwickeln. Der fromme
Mensch erhebt seinen Sinn zu dem «all-einen Leben», das alles durchstrémt. Den
religibsen frommen Sinn lebt der Mensch frei aus in diesem zweiten Gebiete des
Devachan. Gestarkt und gekréftigt kommt dieser Sinn bei der neuen Geburt zum
Ausdruck. Hier sehen wir den Menschen sich erheben Uber die Schranken, die ihm
in dieser Verkorperung im physischen Leben gesetzt sind. Wir sehen, wie der Hin-
du, der Christ auf ihre besondere Art das «all-eine Leben» erleben im Devachan,
wenn die Schranken gefallen sind und eine gréssere Einheit auf diesem Gebiete
hergestellt ist.

Das dritte Gebiet ist das, wo wir gewahr werden, was die Urbilder des Leides und
der Lust, der Freude und des Schmerzes sind, wo dieses Element uns umgibt, wie
die physische Erde der Luftkreis umgibt. Wenn der Mensch in dieses Gebiet sich
einlebt, dann lernt er einen Sinn entwickeln fir die selbstlose Hingabe an alles, was
in der Welt leidet, an alles, was in der Welt sich freuen kann. Nicht mehr Sinneslust
und Sinnesschmerz bedriicken ihn. Er kennt keinen Unterschied mehr zwischen
seinem Schmerz und dem Schmerz anderer, sondern er weiss, was Lust und
Schmerz an sich sind. Wir lernen so in seiner Realitat erkennen, was als Leid und
Schmerz an uns herantritt. Die grossen Philanthropen lernen wir hier kennen; alle
diejenigen, welche als die Genien des Philanthropismus, die Genien der Wohltatig-
keit, die grossen Schopfer philanthropischer Zusammenhange des Mitgefuhls und
Wohlwollens, der menschlichen Gemeinsamkeit in der Welt auftreten kbnnen, sind
eingeschlossen in dieses dritte Gebiet und erlangen da ihre Fahigkeiten.

Im vierten Gebiete nimmt der Mensch dasjenige auf, was er unter Bentitzung der
irdischen Krafte und Fahigkeiten, unter Bentltzung der Eigenschaften der irdischen
Dinge durch seine Intuition, seine Erfindungen und Entdeckungen verwirklicht. Hier
sind diejenigen, welche sich als Kiinstler, als grosse Erfinder oder sonstwie mit ge-
nialen Geistesblitzen, mit umfassender Anschauung der Welt, mit umfassender
Weisheit im neuen Leben ihren Mitmenschen dienstbar machen. Je nachdem der
Mensch schon in diesem Leben diese oder jene Eigenschaften entwickelt hat, je
nachdem dauert die Arbeit des Bewusstseins im Devachan nattrlich langer. Es ist
ein Zustand der hochsten Seligkeit. Was ihn auf der Erde beschrankt und gehemmt
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hat, ist von ihm gefallen. Frei entfaltet er jetzt seine Fahigkeiten. Alle Hindernisse
sind weggefallen. Diese Mdglichkeit, seine Fltigel nach allen Seiten hin zu entfalten,
um seine erhthten Krafte dann wieder hineinfliessen zu lassen in die physische
Verkorperung und auf diese Weise auf der Erde um so tatkréftiger und energischer
wirken zu kénnen; diese Mdoglichkeit fuhlt der Mensch, und das erscheint ihm als ein
Zustand der hochsten Seligkeit. Diese Seligkeit haben die Religionen aller Zeiten
beschrieben als die himmlische Seligkeit. Daher erscheint auch bei verschiedenen
Religionen Devachan als das sogenannte Himmelreich.

Nicht gleich ist die Zeit fur alle Menschen, die sie im Devachan verbringen. Der
ungebildete Wilde, der noch wenig von dieser Welt erfahren hat, der nur wenig sei-
nen Geist und seinen Sinn angewendet hat, wird nur einen kurzen Aufenthalt im
Devachan haben. Devachan ist ja im wesentlichen daflr da, das, was der Mensch
im Physischen gelernt hat, auszuarbeiten, frei zu entfalten, es geeignet zu machen
zu einem Neuen. Der Mensch, der auf einer hoheren Stufe des Daseins steht, der
reiche Erfahrungen gesammelt hat, der wird viel zu verarbeiten haben und daher
einen langen Aufenthalt im Devachan haben. Erst spater, wenn er in diese Zustande
hineinschauen kann, werden die Aufenthalte wieder kirzer bis zu dem Punkte, wo
das Wesen gleich nach dem Tode wieder zu einer neuen Verkérperung schreiten
kann, weil der Mensch das, was in Devachan auszuleben ist, bereits ausgelebt hat.

Es gibt noch hohere Stufen, die tGber Devachan hinaus liegen, die der Mensch
dann beschreiten wird, wenn er eine hohere Entwickelung des Wesens bereits er-
stiegen hat. Wir miussen uns vorstellen - dies ist auch bildlich gesprochen -, dass
jeder Mensch zwischen dem Tode und einer neuen Geburt dasjenige Gebiet des
Geisterlandes beschreitet, welches tber dem Zusammenhang alles Irdischen hin-
ausliegt, und dass Devachan in weit h6here Gebiete des Daseins hineinragt, von wo
der Mensch die gottlichen Krafte holt, die er als Gotterbote in diese Welt hinein-
bringt. Aus diesem Gebiete stammen die Gotterboten. Auch der ungebildete
Mensch, wenn er noch so schnell hindurcheilt, weil er wenig darin zu suchen hat,
weil er wenig darin entfalten kann, muss zwischen dem Tod und einer neuen Geburt
wenigstens kurze Zeit in diesem von allen irdischen Banden freiesten Lande des
Devachan zubringen. Da ist alle Erdenschwere von ihm gefallen. Da nimmt er teil an
dem Luftzug, der aus der gottlichen Welt zu ihm hertiberweht, der ihn durchdringt
zwischen dem Tode und einer neuen Geburt. Diejenigen, welche eine hdhere Ebe-
ne des Daseins erreicht haben, verweilen hier langer. Hier gewinnen sie die Mog-
lichkeit, mit besonderer Weisheit, mit besonderen geistigen Kréaften wieder hinunter-
zusteigen auf die Erde, um als héhergeartete Individualitaten ihren Mitmenschen zu
helfen.
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Die Fuhrer der Menschheit weilen in diesem Gebiete langere Zeit. Auch die, wel-
che der Welt schon entrickt sind, sind hier anzutreffen, Wesenheiten, die die theo-
sophische Literatur Meister nennt, jene Wesenheiten, die mit ihrer Entwickelung weit
hinaus sind Uber das, was dem Menschen der Gegenwart noch anhaftet. Je langer
der Mensch sich des Umgangs dieser Wesenheiten zwischen dem Tode und einer
neuen Geburt erfreuen kann, desto reiner, edler und moralischer betritt er wieder
den irdischen Schauplatz. Und je mehr er wieder auf dieser Erde dafir gesorgt hat,
dass er rein, edel, idealistisch geworden ist, desto langer kann er teilhaftig werden
der Luft, die in diesen Partien des Devachan weht.

Das ist der Weg, den die menschliche Wesenheit auf ihrer Pilgerfahrt zwischen
dem Tode und einer neuen Geburt durchzumachen hat. Es sind also Bewusstseins-
zustande, nicht andere Orte. Nicht von einem Ort zum anderen geht der Mensch,
wenn er diese Gebiete durchwandert. Viel eher kénnte man noch sagen, sie
schwinden hinweg, aber nur so, wie etwa hinwegschwindet die aussere physische
Welt, wenn Sie die Augen verschliessen, die Ohren verstopfen. Aber wie es in die-
sem Falle dunkel und tonlos um Sie wird, so wird es in jenem Falle licht und klar und
hell um Sie herum, und eine neue Welt geht auf.

Was uber die Zeit, die der Mensch zu verbringen hat in diesem Devachan, zu sa-
gen ist, ist nattrlich nur nach der Erfahrung zu entscheiden. Nur derjenige vermag
darUber etwas zu sagen, welcher irgendeine irgendwie geartete Erfahrung auf die-
sem Gebiete hat, derjenige, welcher sich zurtickerinnern kann an seine eigenen fri-
heren Verkorperungen oder der bewusst - als Seher - einen Einblick gewinnen kann
in die leuchtende Welt des Geistes.

Es ist sehr verschieden, je nach der Entwickelungsstufe des Menschen, wie lan-
ge er in Devachan zubringt. Aber ungefahr kann man die Zeit, die der Mensch in der
Himmelswelt zubringt, finden. Man findet sie, wenn man den irdischen Lebenslauf
des Menschen, also die Zeit zwischen der Geburt und dem Tode, multipliziert mit
einer Zahl, die zwischen zwanzig und vierzig liegt. Die Zeit hangt ab von der Entwi-
ckelung, die der Mensch erreicht hat, aber auch von der Lange des physischen Le-
bens. Wenn ein Kind bald nach der Geburt stirbt, so brauchen Sie nur die Zeit des
Lebens mit zwanzig bis vierzig zu multiplizieren, und Sie bekommen die Zeit des
Aufenthaltes im Devachan. Wer ein langes Leben hat, hat lange und wichtige Zu-
stande im Devachan durchzumachen und hat auch viel von dem zu empfinden, was
man in der Mystik die beseligenden Empfindungen des Devachan nennt. Dieses
Leben im Devachan unterscheidet sich ganz wesentlich von alledem, was sich die
physischen Augen oder Uberhaupt die physischen Sinne nur vorstellen kdnnen.
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Aber so annédhernd auch nur die Begriffe, die Worte, mit denen ich dieses Gebiet
beschrieben habe, sein konnten, so versuchte ich doch so treu, so genau wie mdg-
lich dieses Gebiet zu beschreiben. Diese Gebiete selbst gehdren nicht - nicht in ih-
rer Substanz, nicht in ihrem eigentlichen Wesen - zu der tiefsten Natur des Men-
schen. Diese tiefste Natur des Menschen, das, was Giordano Bruno die Monade
nennt, das héchste Geistig-Lebendige im Menschen, das stammt aus noch hoéheren
Welten. Von diesen noch hdheren Welten werden wir einiges sprechen in der
nachsten Stunde, die von den Grundbegriffen der Theosophie handeln wird. Dann
werden wir auch sprechen uber die Art und Weise, wie die Fahigkeiten der Men-
schen sich entwickeln missen, um einen Blick hineinzutun in diese héheren Welten.
Der Mystiker schildert nicht nur das, was er darin sieht, sondern er darf auch schon
schildern, wie der Mensch dazu kommen kann, wie er seine Anlagen entwickeln
kann, um einen naheren Blick in diese Welten zu tun. Heute, zum Schluss, mochte
ich nur noch wenige Bemerkungen machen.

Es ist gang und gabe, dass diejenigen, welche zuerst etwas horen von dem ge-
schilderten Gebiete des Devachan, sagen, dass dieses Gebiet eine lllusion, etwas
lllusorisches sei; weil es erinnert an sein Schattenbild, den Gedanken im physischen
Leben, misse es auch ein weniger wirkliches Dasein haben als unsere physische
Welt. Das ist aber nicht der Fall. Fur den, der Einblick gewonnen hat in diese hohe-
re Welt, ist es klar geworden, dass darin viel starkere, viel hohere Wirklichkeiten
vorhanden sind als in unserer physischen Realitat. Man lernt das physische Dasein
erst in seiner wahren Bedeutung kennen, wenn man es im Lichte dieser hdoheren
Welten zu sehen vermag. So wie ein Stick Stahl vor Ihnen liegen kann, ohne dass
Sie ahnen, dass es elektrische oder magnetische Krafte birgt, ebenso kann ein Ge-
genstand der physischen Welt vor Ihnen sich ausdehnen, ohne dass Sie ahnen,
dass er eine viel hohere Wesenheit enthalt. Daher beschreiben auch diejenigen,
welche etwas gewusst haben von der farbigen und ténenden Welt, sie in den leuch-
tendsten Farben und schildern auch die Téne, die an ihr geistiges Ohr dringen, in
der wunderbarsten Sprache. Die alten Pythagoreer sprachen von der Spharenmu-
sik. Niemand anders als der, welcher einen Einblick in diese Welt des Devachan
hat, weiss, was Spharenmusik ist. Viele meinen, es sei etwas Bildliches, etwas
Symbolisches. Nein, es ist etwas von hochster Wirklichkeit. Aus der geistigen Welt
klingen uns die rhythmischen Melodien entgegen, welches die kosmischen Krafte
des Universums sind. Die kosmischen Krafte sind rhythmisch gestaltet, und jenen
Rhythmus hdren wir, wenn wir das «devachanische Ohr» zu gebrauchen vermdgen,
und es tritt jene unaussprechliche Beseligung ein, die der Mystiker wahrzunehmen
vermag. Wenn schon alles in dieser Welt abfallt, alles seiner Aufmerksamkeit sich
entzieht, was durch die Sinne ertdnt, dann schildert er das, was der Eindruck des
Devachan ist.
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Dieses hat der Mensch zu durchlaufen zwischen dem Tod und einer neuen Ge-
burt. Da ist er ein Keim fir die neue Wiedergeburt. Er ist das Senfkorn, das herlber-
lebt durch die Devachanzeit zu einer neuen Verkorperung. Der deutsche Mystiker
Angelus Silesius, der so viele schone eindringliche Worte gesprochen hat in seinem
«Cherubinischen Wandersmann», hat in diesem wunderbaren mystischen Buche
auch in einem Spruche kurz und klar und inhaltsvoll die Empfindung und das ganze
Sein geschildert, wie der Geist hintberlebt vom Tode zu einer neuen Geburt als ein
Keimkoérnchen, das sich vorbereitet zu einem neuen Dasein, um dann neue und ho-
here Krafte zu entfalten. Das, was jeder Mystiker weiss, dass das spirituelles Licht
ausstrahlende Herz zu strahlen vermag, das sagt Angelus Silesius mit den Worten:

Ein Senfkorn ist mein Geist;
durchscheint ihn Seine Sonne,
So wachst er, Gotte gleich, mit freudenreicher Wonne.
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| - 08 FRIEDRICH NIETZSCHE IM LICHTE DER GEISTESWISSENSCHAFT

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Leben Nietzsches. Schopenhauer. Wagner. Der Bruch Nietzsches mit Wagner 1888, Beginn
seiner Seelenverdisterung. Besprechung der Werke: «Die Geburt der Tragoddie.» Was Nietzsche
ahnte, hat Eduoard Schuré aus der Spiritualitat dargestellt. «Uber den Nutzen und Nachteil der
Historie fur das Leben», «Also sprach Zarathustra». An seinen hohen Sehnsuchten und Idealen,
die sich ihm nicht erfullen konnten, ist Nietzsche gescheitert.

Achter Vortrag, Berlin, 1. Dezember 1904

Wer sich die Aufgabe stellt, das Verhéltnis des modernen Geisteslebens zur
theosophischen Lebensauffassung zu schildern, der darf an einer Erscheinung nicht
voribergehen, und das ist die Erscheinung Friedrich Nietzsches. Wie ein grosses
Réatsel steht Friedrich Nietzsche in der Kulturentwickelung der Gegenwart. Einen tie-
fen Eindruck hat er ohne Zweifel auf alle unsere denkenden Zeitgenossen gemacht.
Fur die einen war er eine Art von Fihrer, fir die anderen eine Personlichkeit, die
man auf das intensivste bekdmpfen muss. Aufgertittelt hat er viele, und viele stark
wirkende Ergebnisse seiner Arbeit hinterlassen. Eine umfangreiche Literatur ist tGber
Nietzsche erschienen, und man kann heute fast keine Zeitung mehr aufschlagen -
vor einigen Jahren war es noch mehr der Fall -, ohne irgendwo auf den Namen
Nietzsche zu stossen oder seine Denkweise direkt mit seinen Satzen, mit seinen
Gedanken angefuhrt zu finden, oder sonst irgendeinen Anklang an ihn. Tief einge-
wurzelt hat sich Friedrich Nietzsche in das ganze Geflige unseres Zeitalters. Er
steht, auch schon flr einen blossen Betrachter seines Lebens, wie ein Phdnomen
da.

Er ist hervorgegangen aus einem protestantischen Pfarrhause. Im Jahre 1844
geboren, zeigt er schon auf dem Gymnasium in freiester und unbefangenster Weise
ein grosses Interesse fur alle religiosen Fragen. Manche Aufzeichnungen, die aus
seiner Gymnasialzeit stammen, zeigen nicht nur einen frihreifen Jungen, sondern
auch einen Menschen, der mit genialen Geistesblitzen in so manche Gebiete der
religibsen Fragen hineinleuchtet. Und als er zur Universitat kommt, interessiert ihn
nicht nur sein Fachstudium in der Weise, dass er zu den ausgezeichnetsten Studen-
ten gehdrt, sondern es interessieren ihn auch die allgemeinen Probleme der
Menschheitsentwickelung. Er leistet in seiner Jugend schon viel auf dem Gebiete
der Philologie, mehr, als andere in einem ganzen Leben leisten kdnnen. Ehe er zum
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Doktor promovierte, erhielt er eine Berufung nach Basel. Sein Lehrer Ritschi wurde
gefragt, ob er empfehlen kdnne, dass Friedrich Nietzsche einen Lehrstuhl in Basel
einnehme. Darauf antwortete der beriihmte Philologe, er konne Nietzsche nur emp-
fehlen, denn Nietzsche wisse alles, was er selber wisse. Und als er schon Professor
war und das Doktorexamen machen wollte, da wurde zu ihm gesagt: Wir kénnen
Sie doch eigentlich nicht examinieren! - Nietzsche, der ausserordentliche Professor,
ist zum Doktor promoviert worden; so steht es auf dem Diplom! Wie tief man seinen
Geist achtete, daflr ist das ein Zeichen. Dann machte er eine Bekanntschaft, die
ausschlaggebend war fir sein ganzes Leben. Er machte Bekanntschaft mit der
Schopenhauerschen Philosophie, in die er sich so hineinlebte, dass er weniger die
Philosophie als die Personlichkeit Schopenhauers zum Fihrer und Leiter machte,
so dass er in Schopenhauer seinen Erzieher sah.

Eine zweite wichtige Bekanntschaft war die mit Richard Wagner. Aus diesen bei-
den Begegnungen entwickelte sich die erste Epoche in Friedrich Nietzsches Geis-
tesleben. In einer ganz personlichen Weise geschah das. Als Nietzsche junger Pro-
fessor in Basel war, da fuhr er, so oft er konnte - zeitweise jeden Sonntag -, nach
Triebschen bei Luzern. Damals beschaftigte sich Richard Wagner mit Siegfried. Da
wurden im Geiste der Schopenhauerschen Philosophie die meisten Werke Wagners
und die tiefsten Probleme des Geisteslebens mit dem jugendlichen Nietzsche be-
sprochen. Da sagte Wagner oft, dass er keinen besseren Ausleger finden kdnnte als
Friedrich Nietzsche. Wenn wir die Schrift «Die Geburt der Tragtdie aus dem Geiste
der Musik» betrachten, so werden wir finden, dass durch sie Richard Wagners
Kunst in ein solches Licht gerickt ist, dass sie unmittelbar als eine kulturhistorische
Tat erscheint, die Uber die Jahrhunderte, ja Jahrtausende hinleuchtet. Selten hat ein
solch inniges Verhéltnis bestanden wie zwischen dem jingeren Schiler und dem
alteren Meister, der seine Ideen, die in reicher Fille in seinem Inneren sprudelten, in
geistvollster Weise sozusagen neu kennenlernte, indem sie ihm in einer befreunde-
ten Gestalt in ihrem ganzen Wirken wie von aussen entgegenkamen, so dass er sie
dadurch in das richtige Licht zu stellen vermochte. Es war ein Phanomen noch nie
dagewesener Art. Glucklich war Wagner, der sagen konnte, er habe einen Verste-
henden gefunden, wie wenige in der Welt; nicht minder gltcklich war Nietzsche, der
zurtickblickte in die Urzeit des alten Griechentums, von der er glaubte, dass die
Menschen damals noch gottlich geschaffen haben, anders als in der Zeit, die er die
dekadente nennt. In Richard Wagner sah er eine Wiederauferstehung seltenster Art,
einen Menschen, der einen so reinen, geistigen Inhalt in sich hatte, wie er selten im
menschlichen Leben vorkommit.

Erst vom Jahre 1889 an ist viel tber Nietzsche geschrieben worden. Die, welche
seine Worte nachsprechen, beschéftigen sich erst nach diesem Zeitpunkt mit seinen

Werken. Die aber, welche sich schon um das Jahr 1889 mit Nietzsche beschaftig-
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ten, wussten, dass er damals in der Wagnerzeit, also bis etwa 1876, wie ein Komet
geschienen, aufgeleuchtet hatte neben Richard Wagner, dass er dann aber nahezu
vergessen wurde. Nur in kleinsten Kreisen war noch die Rede von ihm. Er schrieb
dann sein Werk «Also sprach Zarathustra» (1883), durch das er wieder bekannter
wurde. Dann ist eine Schrift von ihm erschienen, durch die er alles zu zertrimmern
schien, was er friher als sein eigen betrachtet hat. Das war der «Fall Wagner»,
(1888). Dadurch ist er wieder bekannt geworden. Diejenigen, welche sich mit Nietz-
sche beschaftigten, traten in zwei Lager auseinander. Georg Brandes hat auf der
Universitat Kopenhagen Vorlesungen Uber Nietzsche gehalten. Nietzsche war also
nicht nur in sehr jugendlichen Jahren zum Universitatsprofessor geworden, eine
Stelle, die er allerdings aus Gesundheitsgrinden bald wieder aufgeben musste,
sondern er wurde auch der Ehre gewirdigt, Gegenstand von Universitatsvorlesun-
gen zu sein. Diese Nachricht brachte wohl Trost in seine verdusterte Seele, konnte
sie aber vor der drohenden Umnachtung nicht mehr retten. Dann aber kam die
Nachricht, dass Nietzsche unheilbar dem Wahnsinn verfallen sei. So etwa war das
Gerippe seines ausseren Lebens.

Wie ich schon erwahnt habe, war sein erstes Werk «Die Geburt der Tragddie aus
dem Geiste der Musik». Das war herausgeboren aus einer seltenen Vertiefung in
Schopenhauers Philosophie und aus der Vertiefung in die Kunst, wie sie ihm im
Werk von Richard Wagner entgegentrat. Wer verstehen will, was diese Schrift als
Morgenrote Nietzsches bedeutet, und auch verstehen will seinen Lebensweg, der
muss sie heraus erklaren aus einer dreifachen Betrachtung. Erstens muss er sie
heraus erklaren aus seiner Zeit, mit der Nietzsche intim gelebt hat. Ich selbst habe
versucht, Nietzsche in dieser Weise objektiv darzustellen. Man kann ihn zweitens
darstellen als ein Wesen, das man hervorgehen lasst aus seiner Personlichkeit. Da
ist er eines der interessantesten psychologischen, ja psychiatrischen Probleme.
Auch das habe ich darzustellen versucht in einer medizinischen Zeitschrift in einem
Artikel Uber Friedrich Nietzsche. Drittens kann man ihn darstellen vom Standpunkte
der Weltanschauung des Geistes. Von diesem dritten Standpunkte aus zeigt sich
sein Verhaltnis zur Theosophie. Dieses wollen wir heute betrachten.

Schon seine erste Schrift «Die Geburt der Tragodie aus dem Geiste der Musik»
ergibt wichtige Anhaltspunkte vom theosophischen Gesichtspunkt aus, vom Stand-
punkt einer geistigen Weltbetrachtung. Unser Zeitalter ist das Zeitalter der flinften
Wurzelrasse der Menschheit, der zwei andere vorangegangen sind, welche ganz
andere Krafte auszubilden hatten als unsere Wurzelrasse. Unsere flnfte Wurzelras-
se hat vorzugsweise das menschliche Verstandes- und Gedankenleben zu entwi-
ckeln. Die vorhergehende Wurzelrasse ist die atlantische, die auf dem Kontinent ge-
lebt hat, der jetzt auf dem Grunde des Atlantischen Ozeans ist. Diese Menschen

hatten noch nicht den Verstand, noch nicht die Intellektualitat, sondern vorzugswei-
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se Gedachtnis auszubilden. Und eine dieser vorangehende Wurzelrasse war die
lemurische. Diese stand noch auf dem Standpunkte des Vorstellungslebens.

Das intellektuelle Leben ist dasjenige, was unsere Wurzelrasse auszubilden hat.
Seit einer Reihe von Jahrhunderten ist namentlich die europadische Menschheit dar-
an, die intellektuelle Kraft, diese Verstandeskraft, auszubilden. Unsere grossen Phi-
losophen, bis zu Kant und Schopenhauer herauf, sind es, die ganz und gar in dieser
Entwickelungsbewegung unserer Wurzelrasse darinstehen. FUr sie wurde das gros-
se Problem die Frage: Was bedeutet der menschliche Gedanke, wie kann der
Mensch etwas erkennen? Fir sie wurden diese Fragen die grossen Ratselfragen
des Daseins. Nun aber tritt fir unsere Wurzelrasse etwas ganz Eigentimliches ein.
Der Gedanke, den die Philosophen zur héchsten Entfaltung gebracht haben, wurde
fir unsere Zeit sozusagen losgeltst von seinem Mutterboden. In der reinsten und
herrlichsten Weise hat unsere Zeit den Gedanken in der Wissenschaft in bezug auf
das aussere technische Leben ausgebildet. Aber diese Gedanken oder eigentlich
diese Vorstellungen haben uns aus der Natur herausgerissen. Der menschliche Ge-
danke ist nur ein Bild eines viel HOheren, das wir in den vorhergehenden Vortragen
besprochen haben; er ist ein Schatten, ein Bild der geistigen Welt. Geistige Wesen-
heit ist der Gedanke. Gross und gewaltig hat die neuere Zeit das Gedankenleben
entwickelt; aber vergessen hat sie, dass dieser Gedanke nichts anderes ist als das
Schattenbild des geistigen Lebens. Dieses Leben sendet sozusagen die geistigen
Krafte in uns hinein, und uns kommt dann die Vorstellung. Der Ursprung des Ge-
dankens, der Vorstellung, war deshalb eine Ratselfrage, besonders fir die Philoso-
phie des 19. Jahrhunderts. Fur sie wurde der Gedanke, die Vorstellung selbst zum
Schein. Man hat vergessen, dass der Gedanke im Geiste urstandet, wie Jakob
Bohme sagt. Als man in der neueren Zeit versucht hatte, dennoch die Urquellen des
Daseins zu suchen, hinzudringen nach jenem Urquell, den man verloren hatte und
von dem man nicht mehr wusste, dass er in dem Geist urstéandet, konnte man ihn
nur im Sinne der Schopenhauerschen Philosophie in dem unverninftigen blinden
Willen finden; der Gedanke hingegen sei nichts anderes als ein Scheinbild, das un-
sere Vorstellungswelt uns bietet. So wurde die Welt Vorstellung auf der einen, Wille
auf der anderen Seite. Aber beide urstanden nicht mehr im Geiste, nur noch im
blossen Schein. Wie konnte es anders sein, als dass diese in materialistischen
Bahnen laufende Philosophie wenigstens den einen Trager des Geistes aufsuchte
in einem fUr jeden unbefangenen Betrachter unmittelbar in der Welt zu findenden
Element, wo der Geist als solcher nur in der Form eines blinden Willens, eines Aus-
triebes der Natur vorhanden ist? Das ist eben die Personlichkeit. Man hatte zwar
vergessen, dass in der Personlichkeit etwas Geistiges ist; aber die Personlichkeit
als solche konnte man nicht wegleugnen. In der Schopenhauerschen Philosophie
wurde wenigstens das eine, die geistige menschliche Personlichkeit, als das Hochs-
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te anerkannt; die Persdnlichkeit, welche durch ihre Genialitat oder durch ihre From-
migkeit oder Heiligkeit hervorragt und gleichsam eine Entwickelungsstufe innerhalb
der Ubrigen Menschheit darstellt. So wurde Schopenhauer hart und stellte die
Durchschnittsmenschen als Fabrikware der Natur dar; aus dem dunklen Triebe der
Natur heraus aber kristallisieren sich einzelne grosse Personlichkeiten heraus. Die-
se Anschauung wirkte auf Nietzsche.

Aber noch etwas anderes wirkte auf ihn. Durch Gedanken und Vorstellungen
konnen wir niemals etwas erfahren Uber das, was im unverntnftigen Willen flutet. In
der Musik findet Schopenhauer das wahre Wesen und Weben des Chaos der Ur-
triebe. So war es fur Schopenhauer nicht moglich, durch diese Scheinwelt der Vor-
stellung hineinzudringen in das Wesen, das sich im Willen ausspricht, sondern das
Wesen der Musik wurde fur ihn eine Losung des Weltratsels. Jeder, der in den Fra-
gen der Mystik bekannt ist, weiss, wie jemand zur der Anschauung kommen kann,
dass die Musik eine LOsung des Weltratsels biete. Musik gibt es ja nicht nur auf
demjenigen Plan, den wir den physischen oder die sinnliche Welt nennen, sondern
auch in den hoheren Welten. Wenn wir heraufdringen durch die Seelenwelt in die
hoheren geistigen Welten, so erklingt uns etwas von einer hoheren Musik. Nicht die,
welche wir auf dem physischen Plan wahrnehmen; denn nicht wie eine Allegorie ist
das aufzufassen, sondern als Wirklichkeit: Die Bewegung der Sterne im Welten-
raum, das Wachsen jeder Blume, das Fuhlen der Menschen und Tiere erscheint wie
ein klingendes Wort! Der Okkultist sagt daher: Der Mensch erfahrt erst die Weltge-
heimnisse, wenn das mystische Wort, das in den Dingen vorhanden ist, zu ihm
spricht. Das was Schopenhauer gefunden hat, ist ein Ausdruck fir eine héhere Tat-
sache, etwas, was eine viel hdhere Bedeutung hat, als was er darunter verstanden
hat; denn bei ihm klingt es doch nur in das physische Ohr hinein. Manas nennen wir
das Prinzip, das die Zeit Uberdauert und in das Ewige hineinreicht. Dieses Manas
findet seinen physischen Ausdruck in den Ténen der Musik, die von der Aussenwelt
an uns herandringen. Schopenhauer hat etwas durchaus Richtiges ausgesprochen,
und diesen Gedanken hat Nietzsche aufgenommen. Er empfand es mit dem ganzen
Reichtum seines Geistes, dass derjenige, welcher mit der blossen Sprache Uber die
Weltgeheimnisse sich ausdrticken will, dies nicht in derselben Weise kann, wie der
Meister der Tone sich aussprechen kann tber die Weltgeheimnisse. Und so sieht
Friedrich Nietzsche ebenso wie Schopenhauer in dem musikalischen Ausdruck den
Ausdruck der hoheren Weltgeheimnisse. So war fiir sie auch der Weg gewiesen in
die Urzeiten der alten Griechen, wo Kunst, Religion und Wissenschaft noch ein
Ganzes waren, wo in den Mysterientempeln die Mysterienpriester, die Wissenschaf-
ter und Kunstler waren, in gewaltigen Bildern vor die Seele das Schicksal des; Men-
schen und der ganzen Welt hinstellten. Wenn wir hineinsehen in den Tempel, so
finden wir dargestellt das Schicksal des Gottes Dionysos. Dieses war die Losung
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des Weltenratsels. Dionysos war aber herabgestiegen in die Materie und war zer-
stiickelt worden, und der menschliche Geist isr. dazu berufen, den in der Materie
Begrabenen zu erlésen und hinaufzufihren in die neue Glorie. Indem der Mensch
seine gottliche Natur in sich sucht, erweckt er den Gott in sich selbst, und diese Er-
weckung ist die Erweckung des Gottes, der in der niederen Natur eine Art von Grab
gefunden hat. Dieses grosse Weltenschicksal wurde den Mysten nicht nur sinnlich,
sondern auch in einer grossartigen Weise geistig dargestellt. Das war das Urdrama
des alten Griechenland. In ferne Zeiten reichen wir da zurtick, und aus diesem Kern
heraus stammt dasjenige, was das spatere griechische Drama wurde. Das Drama
des Aschylos, des Sophokles, das war bloss Kunst; es war aber hervorgegangen
aus der Tempelkunst. Abgezweigt hatten sich von der Tempelkunst Kunst, Wissen-
schaft und Religion. Wer zurtckblickt in diese Urzeiten, der sieht auf dem Grunde
etwas Tieferes, aus dem die menschliche Lebensauffassung und Lebensgestaltung
hervorgegangen ist. Der lebendige Gott Dionysos war die grosse Gestalt der grie-
chischen Mysterien. Das hat Nietzsche innerhalb des Wagnerkreises nicht erkannt,
aber geahnt.

Eine grosse dunkle Ahnung war es, und daraus ergab sich seine Auffassung vom
Wesen der Griechen vor Sokrates. Damals war der Mensch nicht einseitig, sondern
aus dem vollen schopfte der dionysische Mensch. Und weil alles unvollkommen ist,
erschuf sich der Grieche die erlésende Religion und Weisheit und spater auch die
erldsende Kunst. So erschien fur Nietzsche dasjenige, was spater als Kunst aufge-
treten war, nur wie ein Abbild der uralten Kunst, die er die dionysische nennt. Diese
ergriff noch den ganzen Menschen, nicht nur einseitig die Phantasie, sondern alle
geistigen Krafte. Spater war die Kunst nur ein Abbild.

So treten uns die beiden Begriffe dionysisch und apollinisch in seinen Werken
entgegen. Durch sie ahnt er den Ursprung alles kinstlerischen Lebens und der
Sprache, durch die sich die alten Griechen ausgedriickt haben. Das war eine Spra-
che, die zugleich Musik war. In der Mitte wurde das Drama aufgefihrt, darum herum
war der Chor, welcher das Leben und Sterben in gewaltigen Klangen darstellte.

Noch tiefer haben dann andere, die mit dem Wagnerkreis auch intim vertraut wa-
ren, dieses Schicksal dargestellt. Vor allem aus dem Geiste der eleusinischen Mys-
terien finden Sie es dargestellt in dem Buche: «Die Heiligtimer des Orients» von
Schuré. Was Nietzsche bloss ahnte, das hat Edouard Schuré nicht bloss aus der
Phantasie heraus, sondern aus Spiritualitéat dargestellt. Es ist das, was Nietzsche
wollte, aber nicht erreichte. Auf dieser Grundlage wurde fiir ihn die ganze materialis-
tische Denkweise unserer Zeit zu einer grossen Ratselfrage: Wie kam der Mensch
aus dieser Zeit, in der er sich selbst als Weltratsel aussprach, zu der trockenen ma-
terialistischen Zeit? Fir andere mochte das ein trockenes Vernunftratsel sein; fir

105



Nietzsche aber wurde es ein Herzensproblem, was andere mit Vernunft, Geist und
Phantasie behandeln und I6sen wollen. Nietzsche war mit der Zeit verschmolzen
wie Eltern mit den Kindern verschmolzen sind. Er konnte sich aber nicht freuen tber
die Zeit, sondern nur leiden. Das konnte Nietzsche: leiden; nicht aber sich freuen.
Darin liegt die Losung des Nietzsche-Problems.

In Wagner sah er den Erneuerer der alten griechischen Kunst, die in Ténen die
hochsten Geheimnisse ausspricht. Hinaufsteigen sollte der alte Mensch zum Uber-
menschen, zum gottlichen Menschen. Da brauchte man den Menschen, der hinaus-
reichte Uber das Durchschnittsmass der Menschen. Und Schopenhauer kam da ge-
rade recht. Nach Schopenhauer war ja der Mensch im Durchschnitt Fabrikware.
Zum geistig-seelischen Menschen, der nicht auf der Erde ist, sondern tber der Erde
schwebt, wurde der Mensch, und als Mittel, das dazu hinleitet, tiber den Menschen
hinauszukommen, wurde die dramatische Musik benutzt. Niemand hat so vereh-
rungsvoll Gber Richard Wagner geschrieben wie Friedrich Nietzsche in seinem Auf-
satz: «Wagner in Bayreuth» im Jahre 1876. Das Alltdgliche war aber fir ihn etwas
tief Verabscheuungswirdiges geworden. Deshalb bekampfte er auch, was David
Friedrich Strauss in seinem Werk «Der alte und der neue Glaube» ausgesprochen
hat.

Es existiert noch eine andere Schrift aus dem Anfange der siebziger Jahre, eine
Schrift, ohne deren Kenntnis man Nietzsche gar nicht verstehen kann. Aus dieser
Schrift geht hervor, dass Nietzsche dasjenige Problem unserer Zeit, das wir kirzlich
das Tolstoi-Problem nannten, ebenso ahnte wie das grosse Griechenproblem. Er
ahnte, dass unserer Zeit, die eben voriibergeht, etwas fehlt. Die ausseren Gestalten
sind ja dasjenige, in dem ewig Geburt und Tod waltet. Wir haben gesehen, wie jede
Pflanze in ihrer Gestalt zwischen Geburt und Tod lebt, wie ganze Vdélker zwischen
Geburt und Tod dahingehen, wie die herrlichsten Werke der Geburt und dem Tod
unterliegen. Aber wir haben auch gesehen, wie eines bleibt, etwas, was Geburt und
Tod besiegt, was gestaltet und immer neu gestaltet, was in immer neuer Verkorpe-
rung das Alte wiedererstehen lasst. Das, was der Keim einer Pflanze in eine neue
Pflanze hintbernimmt und was da wiedererscheint, dieses Leben hat Leo Tolstoi
dargestellt.

Und wieder, unsere gegenwartige Menschenrasse ist in Formen verkoérpert, die
Geburt und Tod haben. Wir eilen einem Zeitpunkt entgegen, der das Leben selbst
erkennen wird. Nietzsche hatte erkannt, dass unsere Zeit krankt an der Betrachtung
der Gestalten, nicht nur an der Betrachtung der Gestalten in der Naturwissenschatft,
sondern auch in der Geschichte. Aus diesem Sinn heraus hat er seine bedeutsame
Schrift geschrieben tber den Nutzen und Schaden der Historie, Uber die geschicht-
liche Krankheit. Die Menschen gehen in die fernsten Urzeiten zurtick und wollen die
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Anfange der Kultur betrachten, von Volk zu Volk, von Nation zu Nation, von Staat zu
Staat. Und dennoch lebt in allen diesen Geburt und Tod. Indem wir uns mit histori-
schem Wissen vollpfropfen, ertdten wir das Leben, das wir in uns haben. Das, was
in ewiger Gegenwart in uns lebt, ertéten wir. Je mehr wir uns mit dem Gedachtnis-
stoff der Geschichte anflllen, ertéten wir in uns den Willen zum Leben. Blicken wir
zurick und ermessen wir, was das bedeutet, dann sehen wir, dass wir nur etwas
finden kbnnen, indem wir unmittelbar das menschliche Leben, indem wir uns selbst
betrachten. Dadurch kommen wir einer neuen Zukunft naher.

Nietzsche weist auf diese neue Kulturepoche hin, die wir als die der Form und
Gestalt ansehen mussen. Das ist es, was in Nietzsche webt und lebt. Er glaubte an
die Kunst Richard Wagners, glaubte in ihr eine Erneuerung des Lebens, eine neue
Renaissance zu erblicken. Wagner war viel realistischer als Nietzsche. Er stand
ganz in seiner Zeit; er sagte sich, der Kinstler kann nicht den dritten Schritt vor dem
ersten machen. Und als Nietzsche im Jahre 1876 nach Bayreuth kam, da sah er et-
was Merkwtrdiges. Er sah, dass das Ideal, das er sich von Wagner gemacht hatte,
Zu gross war, dass es grosser war als das, was Wagner erftillen konnte. Wie Nietz-
sche eine dunkle Ahnung hatte von dem Hervorgang der griechischen Tragodie aus
der Mysterienzeit und unserer ganzen Zeit aus der Urzeit, so hatte er auch eine Ah-
nung davon, dass eine kinftige Kultur, die nicht bloss auf dem Verstand sich auf-
baut, aus den heute noch in dem Menschen schlummernden Geisteskraften hervor-
gehen muss. Das ahnte er, und das verwechselte er mit dem, was schon da war. Er
glaubte, dass das grosse Ratsel der Zukunft schon in der Gegenwart gelost sei.
Was er gegen Sokrates einzuwenden hatte, ist, dass durch seinen Einfluss unsere
Kultur einseitig geworden war, dass sie sich einerseits in eine Verstandeskultur und
anderseits in eine gemiuthafte Bewegung gespalten hatte. Deshalb verspottet er
auch Sokrates und bekampft die sokratische Kultur, die Verstandeskultur.

Als die Kunstwerke Wagners sich ihm in Bayreuth entgegenstellten, da wurde er
untreu, eigentlich nicht untreu, denn er hatte Wagner nie richtig gesehen, er hatte in
Wagner hineingesehen, was er als Zukunftsideal sich ertrAumt hat; da sagte sich
Nietzsche: Ich habe etwas falsch gesehen. - Nietzsche als Mann wurde so dem jun-
gen Nietzsche untreu, und die harten Worte sind nicht so sehr gegen Wagner ge-
richtet als gegen das, was er in seiner Jugend als Wagner-Verehrer selbst gewesen
war. Man kann eigentlich nicht eines anderen Gegner sein, man kann nur sein eige-
ner Gegner sein. «Ich fihle alle meine Jugendideale kompromittiert», so fihlte er.
Mitten unter den Ruinen einer Weltanschauung stand er. Nach etwas anderem
musste er sich umsehen. Und das wurde dann die «neue Aufklarung». Was er fri-
her abgelehnt hatte, das wollte er jetzt beseelen und beleben. Leben wollte er he-
rausschlagen aus der toten Materie, wie sie die Wissenschaft behandelt. Jetzt wur-
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de er selbst zu einem Studenten der Form, der ausseren Gestalt, die ewig in Geburt
und Tod an uns vorubergeht.

Und nun erfasse man die tiefe theosophische Wabhrheit, dass dreierlei in der Welt
lebt: Die aussere Gestalt, die der Geburt und dem Tode unterliegt, die entsteht und
vergeht, von neuem erscheint, in dem Leben von Form zu Form eilt. Dann das Le-
ben, das der Ausdruck der Seele ist. Die Seele durchbricht die Form, um in neuer
Form wiedergeboren zu werden. Und ein Drittes erfasse man: Das Bewusstsein in
seinen verschiedenen Graden. Jeder Stein, jede Pflanze und in den hdoheren Gra-
den jeder Mensch hat Bewusstsein. Dreierlei haben wir also in der Welt: Gestalt,
Leben und Bewusstsein. Dieses Dreifache ist der Ausdruck von einer Welt des Leib-
lichen, von einer Welt des Seelischen und von einer Welt des Geistigen.

Das ist die Weisheit, die allmahlich der Welt wieder erschlossen werden wird.
Das ist auch die uralte Weisheit der Mysterien, die Nietzsche dunkel ahnend im
Herzen hatte, flr die er aber keinen klaren Ausdruck gewinnen konnte, an der er litt
und die er herbeisehnte als neues Leben, das aus unserer Kultur hervorgehen soll-
te. Jetzt war er selbst in die Naturwissenschatft verstrickt. Er hatte kein Auge dafr,
dass es das Bewusstsein ist, das im Leben lebt und zu hoheren und hoheren Ges-
talten aufsteigt. Das ist der Gang der Welt. Das Bewusstsein nimmt dasjenige aus
der Form, was wert ist, herausgezogen zu werden, zu héherer Gestaltung. Dadurch
haben wir eine Entwickelung der Dinge von Form zu Form, von Lebensstufe zu Le-
bensstufe, wo das Leben bleibt und die Formen und Gestalten erhdhte Bildung zei-
gen. Er verstand da nicht mehr das Bewusstsein, das sich entwickelt und in immer
hohere und hohere Gestalten hineingeht. Nietzsche sah jetzt nurmehr die Form; er
verstand nicht das Bewegende, das in immer erhdohter Form erscheint.

So kam es, dass er einsah das Wiederkommen der Dinge und Wesen, aber nicht
einsah, dass sie sich in immer héheren und héheren Formen wiederverkorpern. Da-
her lehrte er die «Wiederkehr des Gleichen». Er wusste nicht mehr, dass das Be-
wusstsein auf hoheren Stufen wiederkehrt. Das ist der Gedanke, zu dem er beein-
flusst worden ist durch die Naturwissenschaft: So wie wir jetzt sind, so wie wir hier
dasitzen, waren wir schon unzahlige Male da und werden wir wieder da sein. Das
muss sich dem Denker aufdrangen, der nicht weiss, dass das Bewusstsein nicht in
derselben Gestalt, nicht in derselben Form wiederkehrt, sondern in erhdhter Gestalt,
in erhdhter Form. Das war die zweite Stufe der Nietzsche- Entwickelung.

Die dritte Stufe ist diejenige, die damit bezeichnet werden muss, dass dennoch im
Inneren der Seele Nietzsches geistiges Leben war, das er aber in einer solchen
Weltanschauung der blossen Form nicht herausholen konnte. Er wusste zwar nicht,
dass sich ihm die hoheren Gebiete des Daseins verschlossen hatten, wohl aber leb-
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te in ihm der méachtige Drang nach diesen hdheren Gebieten des Daseins. Der
Mensch hat sich an der Gestalt heraufentwickelt, von dem Tier bis zu dem Men-
schen, Diese Entwickelung kann aber nicht abgeschlossen sein. Wie der Wurm zum
Menschen sich entwickelt hat, so muss der Mensch sich weiter entwickeln. Dadurch
entstand fur ihn die Idee des Ubermenschen. Dieser Ubermensch ist dasjenige, was
der Mensch in der Zukunft sein wird. Vergleichen Sie ihn mit der entsprechenden
mystischen ldee, dann werden Sie finden, dass sie hart aneinandergrenzen. Der
Drang in der menschlichen Natur, der sich auch ausdrtckt in uns, ist der Drang
nach Vergeistigung, so dass man schon jetzt auf dem Grunde der Seele den Gott-
menschen finden kann, der herunterragt aus der zuklnftigen Welt und der Nietz-
sche erscheint als grosses geistiges Ideal, dem er zustrebt.

Betrachtet man nicht bloss Form und Gestalt, sondern auch Leben und Bewusst-
sein, Seele und Geist, dann erscheint dieser Ubermensch in seiner wahren Gestalt,
dann erscheint er als der ganze Mensch, der den hoheren Sphéaren des Daseins
zueilen wird. FUr Nietzsche war dieser Gedanke im Keime vorhanden, aber er konn-
te sich nur mit Worten des Naturforschers ausdrticken. Wie der Mensch sich aus
tausend und aber tausend Gestalten entwickelt hat, so muss er sich auch in héhere
Gestalten zum Ubermenschen entwickeln. Als Nietzsche «Die Geburt der Tragodie»
schrieb, stand er vor der Pforte der griechischen Mysterien, er stand vor der Pforte
des Dionysostempels, aber er konnte die Eingangspforte nicht aufschliessen. Dann
rang er weiter und schrieb «Also sprach Zarathustra»: noch einmal stand er vor der
Pforte des Tempels - und konnte ihn nicht aufschliessen. Das ist die Tragik seines
Lebens, seines Schicksals. Steht man also als einzelner Mensch, als Ich mit-
leidend, mit-fihlend mit seiner Zeit, dem Seelisch-Geistigen gegenuber, dann ge-
schieht mit diesem Ich etwas ganz Besonderes. Jeder, der bekannt ist mit den Er-
scheinungen der astralischen Welt, der weiss, was sich fir dieses Ich des Men-
schen einstellen muss, wenn es in dieser Weise geistvoll steht vor lauter Rétseln
und Toren, die sich ihm nicht aufschliessen: Vor jeder Frage steht in der seelisch-
geistigen Welt etwas, das wie der Schatten dieser Frage ist, der als ein Verfolger
der Seele erscheint. Das wird dem materialistisch Denkenden zunachst etwas ei-
gentumlich erscheinen. Aber der, welcher vor dem Christentum stand und nicht
wusste, wie es sich weiterentwickeln wird, derjenige, der vor unserer Philosophie,
vor dem Materialismus unserer Zeit stand und einen neuen Dionysos begehrte und
ihn nicht aus sich herausgebaren konnte, der stand da wie vor Schatten der Ver-
gangenheit. So stand fur Nietzsche, allerdings innerhalb dessen, was wir die astrale
Welt nennen, neben der Gestalt des Christus der Antichrist, neben der Gestalt des
Moralisten der Unmoralist. Bei dem, was er als Philosophie unserer Zeit kannte,
stand daneben die Negation. Das war es, was ihn quélte wie ein Verfolger seines
Ich.
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Lesen Sie die letzten Schriften Nietzsches, seinen «Willen zur Macht», und sei-
nen «Antichrist», wo er darstellt das Gespenst, die Kritik des Christentums, die Kritik
der Philosophie in seinem Nihilismus. Aus diesen Dingen kommt er nicht heraus; die
Moral unserer Zeit hemmt ihn, die aus Gut und Bdse nicht heraus kann, die Karma
nicht erkennen will, obgleich sie darnach strebt. Endlich erschien ihm das ewig
Wechselnde der Gestalt wie die Wiederkunft der ewig gleichen Gestalt. Das vierte
Werk ist nicht zu Ende gekommen. Er wollte es nennen «Dionysos oder die Philo-
sophie der ewigen Wiederkunft». So blieb nur der Drang des alleinstehenden Ich
nach dem Ubermenschen.

Nietzsche hatte hineinschauen mussen in das menschliche Selbst und hatte den
goéttlichen Menschen erkennen muissen, dann wéare ihm aufgeleuchtet dasjenige,
wonach er begehrte. So aber erschien es ihm unerreichbar. Es war nur der gewalt-
same Drang seines Inneren nach dem Ergreifen dieses Inhalts. Das nannte er sei-
nen Willen zur Macht, sein Streben zum Ubermenschen. Mit der ganzen Intensitat
seines Wesens fand er einen lyrischen Ausdruck, der seelenerhebend, seelenerhei-
ternd und ebenso seelenverzehrend, manchmal auch paradox ist, in «Also sprach
Zarathustra». Das ist der Schrei des gegenwartigen Menschen nach dem Gottmen-
schen, nach der Weisheit, der es aber nur bringt zum Willen zu der Weisheit, zum
Willen zur Macht. Lyrisch Grossartiges kann aus diesem Drang hervorgehen. Etwas
aber, was den Menschen in dem tiefsten Inneren ergreifen und hinauffiihren kann in
diese Hohen, das kann aus diesem Drang nicht hervorgehen. So ist die Gestalt
Nietzsches die letzte grosse Einfiihlung in den Materialismus, der Mensch, der tra-
gisch gelitten, tragisch zugrunde gegangen ist an dem Materialismus des 19. Jahr-
hunderts, und der hindeutet mit aller Sehnsucht auf die neue mystische Zeit. Meister
Eckhart sagt, Gott ist gestorben, dass auch ich der Welt und allen geschaffenen
Dingen absterbe und Gott werde. Das sagt auch Nietzsche in einem Prosaspruch:
«Wenn es einen Gott gabe, wer kdnnte es aushalten, kein Gott zu sein?» Also sagt
Nietzsche, gibt es keinen Gott! Er hat den Goethespruch nicht erfasst:

War' nicht das Auge sonnenhatt,

Die Sonne koénnt' es nie erblicken;

Lag' nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie konnt' uns Gattliches entziicken?

Das, was in unserer Zeit sich so aufhellte und was er als Leid empfand, das
musste sich verzehren. Ich will nicht sagen, dass seine Krankheit etwas zu tun hat
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mit dem Geistesleben. Was er herbeigesehnt hat, aber nicht hat erreichen kdnnen,
das war die theosophische Weltanschauung. Er hat Sehnsucht nach etwas empfun-
den, was er nicht hat finden kdnnen. Das hat er selbst in manchem quélenden Aus-
druck seines Lebens empfunden. Deshalb enthalten seine letzten Schriften auch
eine Sehnsucht nach dem Leben, das er aus der Form herauszaubern will, und
dann wieder einen lyrischen Aufschrei nach dem Gottmenschen in «Also sprach Za-
rathustra». Dann die Zertrimmerung alles dessen, was ihm die Gegenwart nicht
geben kann, die er versuchen wollte in der Schrift «Wille zur Macht» oder in «Die
ewige Wiederkunft», die nur Fragmente geblieben sind und jetzt aus dem Nachlass
herausgegeben wurden. Das alles lebte in der letzten Zeit in dieser tragischen Per-
sonlichkeit Nietzsches, und zeigt, wie man leiden kann in unserer Zeit, wenn man
sich nicht zu einer spirituellen Anschauung erhebt. Das hat er selbst in einem Ge-
dichte zum Ausdruck gebracht: «Ecce Homo», in dem er uns sein Lebensratsel
selbst vorfihrt:

Ja, ich weiss, woher ich stamme!
Ungesattigt, gleich der Flamme
Gluhe und verzehr‘ ich mich.
Licht wird alles, was ich fasse,
Kohle alles, was ich lasse:
Flamme bin ich sicherlich!
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|+ 09 VOM INNEREN LEBEN

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Die Entwicklung des inneren Menschen zum erlebenden Verstandnis der Geisteswissenschaft ist
eine Geburt der Seele und des Geistes; sie vollzieht sich in aller Stille, ohne dass dadurch ausse-
re Pflichten vernachlassigt werden diirfen. - Angabe von Ubungen. Umwandlung von Gewohnhei-
ten. Das Leben mit dem Karmagedanken. Kontrolle des Gedankenlebens. Innere Ruhe. Intensives
Verbinden mit einem Uberschaubaren Gedanken. Verehrung und Dankbarkeit. - Eine strenge
Schulung zum eigenen Schauen ist gegeben in dem Buch «Wie erlangt man Erkenntnisse der
hoheren Welten?». Gefahren des Weges. Weitere Tugenden als Ausblick auf den Pfad der okkul-
ten Schulung.

Neunter Vortrag, Berlin, 15. Dezember 1904

In den Vortrdgen Uber die Grundbegriffe der Theosophie habe ich mir gestattet,
Ihnen ein Bild zu entwerfen von dem Wesen des Menschen und den sogenannten
drei Welten: der eigentlichen physischen Welt, der Seelenwelt und der geistigen
Welt. Nun wird es meine Aufgabe nach Neujahr sein, Ihnen die wichtigsten theoso-
phischen Erkenntnisse zu entwickeln Gber die Entstehung des Menschen, Utber die
Entstehung der Erde und der Himmelskoérper tGberhaupt. Damit wird sich uns der
grosse Ausblick erdffnen fur das Weltbild, welches die Theosophie uns entwerfen
kann.

Heute aber méchte ich in einigen Andeutungen darauf hinweisen, wie des Men-
schen innere Entwickelung vor sich gehen muss, wenn er selbst zu einer Uberzeu-
gung kommen will Gber die Dinge, welche durch die theosophische Weltanschauung
verkindigt werden. Dabei bitte ich Sie allerdings das eine zu berlcksichtigen, dass
ein grosser Unterschied gemacht werden muss zwischen derjenigen Ausbildung der
menschlichen Seele und des menschlichen Geistes, welche dazu fuhrt, ein eigenes
Verstandnis zu haben fur dasjenige, was der Theosoph als seine Wabhrheit, seine
Erkenntnis, seine Erfahrung verkindigt, und einer zweiten Stufe. Eine hohere Stufe
ist erst diejenige, welche befahigt, selbst zu solchen Erkenntnissen und Erfahrungen
zu kommen. Ich mdchte sagen, man muss unterscheiden zwischen einer elementa-
ren Stufe der Ausbildung, die dazu fuhrt, dass man fahig wird, zu dem, was der er-
fahrene Mystiker sagt, «ja» zu sagen, zu sagen: ich verstehe, ich kann das in mir
nachdenken, nachfiihlen und selbst als eine Wahrheit in gewissen Grenzen aner-
kennen - und einer héheren Stufe, durch die man befahigt wird, selbst Erfahrungen
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Im Seelenoder Geisterlande zu machen. Die erste Stufe soll uns heute beschéfti-
gen. Die zweite Stufe betrifft das eigentliche Hellsehen, und soweit Uberhaupt 6f-
fentlich Uber dieses eigentliche Hellsehen Andeutungen gemacht werden kénnen,
wird es uns in einem spateren Vortrag beschéftigen.

Also, wie man zu einer Art eigenem Verstandnis der theosophischen Wahrheiten
kommt, das ist die Frage, die uns heute beschéftigt. Glauben Sie nicht, dass ich
mehr geben kann als ganz wenige Andeutungen; denn diejenige Ausbildung, wel-
che die menschliche Seele und der menschliche Geist erfahren muss, um einiger-
massen zu genanntem Verstandnis zu kommen, diese Ausbildung ist eine umfas-
sende. Sie erfordert eine lange, lange Zeit eines inneren Studiums, und alle Einzel-
heiten, die dazu notwendig sind, kdnnen natirlich nicht einmal berthrt werden im
Verlaufe eines kurzen Vortrages. Was ich Ihnen zu sagen imstande bin, das verhalt
sich zu dem, was der personliche Unterricht auf diesem Gebiete gibt, wie die Be-
schreibung eines Mikroskops oder eines Fernrohrs zu der Anleitung zur Handha-
bung des Instrumentes, die Sie im Laboratorium, auf der Sternwarte selbst erhalten
konnen.

Vorerst ist zu bemerken, dass fur die meisten Menschen ein wirklicher Unterricht
auf diesem Gebiete nur zu erlangen ist durch einen persénlichen Lehrer. Es mag
manchem erscheinen, als ob der Mensch durch eigenes Probieren dahin gelangen
konnte, innere Fahigkeiten, seelische Krafte, geistige Anschauung bei sich auszu-
bilden, und es konnte vielleicht betriblich erscheinen, dass auf diesem wichtigen
Gebiete des Lebens eine personliche Anleitung nétig sein sollte. Allein die Art und
Weise, wie eine solche Anleitung ist, gibt eine geniigende Garantie daflir, dass der
Mensch keineswegs in eine irgendwie geartete Abhangigkeit von einem anderen
gelangen kann. Es gibt keine hoéhere Schéatzung und Ehrung dessen, was man
Menschenwirde und Selbst Schatzung genannt hat, als diejenige, welche der Ge-
heimlehrer hat. Derjenige, welcher in mystischer und theosophischer Entwickelung
unterrichtet, wird nichts anderes geben als Ratschlage, und die hochsten Lehrer auf
diesen Gebieten gaben nichts anderes als Ratschlage und Anweisungen, und es
hangt ganz von des Menschen eigenem Ermessen ab, inwiefern man sie befolgen
will oder nicht. Es hangt vom Menschen selbst ab, welche Aufgabe er seiner eige-
nen Seele und seinem Geiste setzt; so stark ist die Schatzung der menschlichen
Freiheit, dass von Seiten der Lehrer nichts anderes gegeben wird als Ratschlage
und Anweisungen. Unter diesem Vorbehalt muss alles aufgefasst werden, was auf
diesem Gebiete nur irgendwie gesagt werden kann.

Dann mussen Sie sich auch klar sein dartber, dass die wichtigste Schulung auf
diesem Gebiete keine solche ist, welche in besonderen Ausserlichkeiten verlauft, zu
welcher ganz besondere &aussere Massnahmen notig sind, sondern dass diese
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Schulung eine ganz intime Ausbildung der menschlichen Seele ist, dass alle wichti-
gen Stufen, welche da durchgegangen werden muissen, im tiefsten Inneren des
Menschen sich vollziehen, dass eine Umwandlung mit dem Menschen vor sich geht,
und niemand, selbst nicht einmal der intimste Freund, irgend etwas zu bemerken
braucht. So im stillen, so in einer Ruhe und Abgeschlossenheit bildet sich der Mysti-
ker, bildet sich derjenige aus, welcher zum Verstandnis der Seelen- und Geisteswelt
kommen will. Niemand, das muss immer und immer wieder hervorgehoben werden,
braucht in irgend etwas seinen taglichen Beruf zu andern, braucht in irgend etwas
seine taglichen Pflichten auch nur im geringsten zu versdumen oder ihnen irgendei-
ne Zeit zu entziehen, wenn er sich einer inneren mystischen Ausbildung widmet. Im
Gegenteil, derjenige, welcher glaubt, eine besondere Zeit auf seine mystische Aus-
bildung verwenden zu sollen, welcher seine Pflichten vernachlassigt, ein schlechter
Birger, ein schlechtes Mitglied der menschlichen Gesellschaft dadurch wird, dass er
Einblick zu bekommen versucht in die héheren Welten, der wird sich bald tberzeu-
gen, dass auf eine solche Art das wenigste auf diesem Gebiete zu erreichen ist.

Nicht tumultuarisch, sondern still, in vollstdndig innerer Ruhe geht diese innere
Ausbildung vor sich. Und erwéhnt sei durchaus von mir heute, dass keine, ich
mochte sagen «ganz besonderen» Anweisungen gegeben werden, sondern nur ei-
ne Beschreibung eines solchen Weges, dessen Befolgung allerdings eines fordert
von dem Menschen, und dieses eine ist zu gleicher Zeit dasjenige, ohne das nie-
mals eigene hohere Erfahrung erreicht werden kann: das ist Geduld. Wer nicht
Standhaftigkeit und Geduld hat, wer nicht ausharren kann und immer wieder und
wieder in aller Stille die inneren Regeln befolgen kann, um die es sich dabei handelt,
der wird in der Regel gar nichts erreichen. Es gibt nur eine einzige Mdglichkeit,
durch die man etwas erreichen kann, ohne die Befolgung dieser Regeln. Dann aber
ist man sehr weit in der Entwickelung des menschlichen Wesens. Das ist dann der
Fall, wenn man in friheren Leben bereits auf einer gewissen Stufe des Hellseher-
tums gestanden hat; dann ist der Weg viel kiirzer und ganz anders. Das wird auch
derjenige,, der die betreffende Anleitung zu geben hat, bald wissen, und er wird nur
notig haben, die entsprechenden Hindernisse aus dem Weg zu raumen, die sich als
ein Wall da auftirmen.

Es ist deshalb in der Regel untunlich, ohne persénliche Anleitung eine mystische
Entwickelung zu suchen, weil fast fir jeden Menschen der richtige Weg flur diese
Entwickelung ein anderer ist, und weil derjenige, der die Anleitung gibt, nicht im ge-
wohnlichen Sinne des Wortes, sondern im geistigen Sinne des Wortes seinen Sch-
ler ganz genau kennen muss. Der Geheimlehrer braucht allerdings nichts zu wissen
uber Beruf, Lebensweise, Familienangehorige oder Erlebnisse des Schilers; er
braucht sich nur eine intime Kenntnis seiner Seele und seines Geistes und der je-

weiligen Stufe, auf der sie stehen, zu verschaffen. Die Art und Weise, wie der Ge-
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heimlehrer sich diese verschafft, kann heute noch nicht mitgeteilt werden; die Mittei-
lung wird aber folgen in den Vortragen Uber das Hellsehen. Ausserdem ist die inne-
re Entwickelung mit ganz bestimmten Folgeerscheinungen flr jeden Menschen ver-
kntpft. Wer seinen Pfad antritt, muss sich klar dariiber sein, dass in seinem Wesen
ganz bestimmte Eigenschaften auftreten werden. Diese Eigenschaften sind Sym-
ptome der inneren Entwickelung. Sie sind sozusagen ein Zeugnis fir diese innere
Entwickelung, und sie mussen sorgfaltig beobachtet werden. Der Geheimlehrer
muss wissen, wie er diese Symptome zu deuten hat. Dann erst wird die Entwicke-
lung in der richtigen Weise vor sich gehen kdnnen.

Die Entwickelung des inneren Menschen ist eine Geburt, die Geburt der Seele
und des Geistes, und zwar ist sie dies nicht im bildlichen, figirlichen Sinne, sondern
im wahrsten Sinne des Wortes als Tatsache. Und eine Geburt ist auch auf diesem
Gebiete nicht ohne Folgeerscheinungen, und diese muss man zu behandeln wissen
als Geheimlehrer. Das alles musste ich vorausschicken.

Nunmehr werden Sie ja selbst die Fragen ungefahr stellen kbnnen, die als erste
gewohnlich gestellt werden, wenn man hort von den Grundlehren der Theosophie,
von der Lehre, dass die menschliche Seele schon oftmals im Koérper verleiblicht war,
oftmals wiederkehren wird, von der Lehre von der Reinkarnation und der Lehre von
der ausgleichenden Gerechtigkeit, von Karma. Sie werden fragen, wie man das ver-
stehen kann, wie man sich selbst ein Verstandnis davon verschaffen kann. Das ist
die grosse Frage, die nun an jeden Menschen herantritt. Es gibt nun eine goldene
Regel, die man befolgen muss; dann kommt jeder — das ist eine gemeinsame Er-
fahrung derjenigen, die sich wirklich den betreffenden Ubungen unterzogen haben -
einmal zu diesem Verstandnis. Es gibt keinen Menschen, der sich nicht auf die
leichteste Weise von der Welt dieses Verstdndnis von Reinkarnation und Karma
verschaffen kann. Doch méchte man mit Goethe sagen: «Zwar ist es leicht, doch ist
das Leichte schwer» - denn wenige finden den rechten Willensentschluss, die
Standhaftigkeit und die Geduld, um sich ganz bestimmte Vorgéange der Seele und
des Geistes zu erarbeiten, die fir dieses Verstandnis notwendig sind. Diese goldene
Regel ist: Lebe so, wie wenn Reinkarnation und Karma Wahrheiten waren; dann
werden sie fur dich Wahrheiten werden. - Es sieht so aus, als ob das durch eine Art
von Selbstsuggestion erreicht werden sollte. Das ist aber nicht der Fall. Sie kennen
das mystische Symbol von der Schlange, die sich in den eigenen Schwanz beisst.
Dieses Symbol hat verschiedene tiefe Bedeutungen, aber unter den vielen Bedeu-
tungen, die es hat, ist auch diese, die in dieser goldenen Regel sich ausspricht.

Sie sehen, dass sich die Voraussetzung in gewisser Weise in sich selber ver-
schlingt, wie das die sich in sich ringelnde Schlange tut. Wie kann man das? Wenn
Reinkarnation eine Wahrheit ist, dann darf es nicht vergeblich sein, dass gewisse
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Anstrengungen, die gemacht werden von dem Menschen, eine Wirkung auf seine
Seele haben, und diese Wirkungen mussen spater Natur werden. Eines der grossen
Gesetze, die der Mensch aufstellt und intim bei sich selber erproben muss, ist das,
was ausgesprochen ist in einer indischen Schrift mit den Worten: Was du heute
denkst, das wirst du morgen. - Derjenige, welcher an Reinkarnation glaubt, muss
sich klar dartiber sein, dass eine Eigenschatft, die er bei sich ausbildet, ein Gedanke,
den er sich dadurch einpragt, dass er ihn immer und immer wieder hegt, zu etwas
Bleibendem in seiner Seele wird und in dieser Seele immer wieder und wieder er-
scheinen muss. Daher handelt es sich vor allen Dingen darum, dass der eine mysti-
sche Entwickelung Suchende bei sich selbst den Versuch macht, Neigungen, die er
vorher gehabt hat, sich abzugewo6hnen, sich neue Neigungen anzugewdhnen bloss
dadurch, dass er den Gedanken intim hegt und daran anhangt diese Neigung, Tu-
gend oder Eigenschaft, und sie so in sich einverleibt, dass er dadurch imstande ist,
durch seinen eigenen Willen seine Seele zu wandeln. Das muss probiert werden
genau ebenso, wie ein chemisches Experiment probiert werden muss. Wer niemals
versucht hat, seine Seele zu wandeln, wer niemals den ersten Entschluss gefasst
hat, die Eigenschaften der Ausdauer, der Standhaftigkeit, des ruhigen logischen
Nachdenkens zu entwickeln und niemals fest dabei geblieben ist - und wenn es ihm
in einer Woche nicht gelingt, dann einen Monat, ein Jahr, ein Jahrzehnt darauf ver-
wendet hat -, der kann Uber diese Wahrheiten nichts bei sich ausmachen.

Das ist der intime Weg, den die Seele gehen muss. Sie muss sich Eigenschaften,
Gedanken, Neigungen einverleiben kénnen. Es muss der Mensch imstande sein, im
Laufe einer bestimmten Zeit mit ganz neuen Gewohnheiten durch die Macht seines
Willens aufzutreten. Der Mensch, der vorher lassig war, muss sich angewoéhnt ha-
ben, genau und exakt zu sein, nicht durch ausseren Zwang, sondern durch den ei-
genen Willensentschluss. Wenn das durch kleine Eigenschaften, durch kleine Dinge
geschieht, dann ist es ganz besonders wirksam. Je Kklarer die Dinge sind, die er bei
sich ausmacht, desto sicherer wird er zu wahrer Erkenntnis auf diesem Gebiete
kommen. Sobald er imstande ist, eine ihm eigene Handbewegung, einen Ge-
sichtsausdruck, eine unbedeutende Gewohnheit zunachst einmal an sich objektiv zu
beobachten, wie wenn er sie an einem anderen beobachtete, und dann rein durch
die Macht seines Willens anstelle der Gewohnheit, der Neigung und so weiter etwas
zu setzen, was er selber will, es also selber sich einverleibt, wer das tut, der ist auf
dem Wege, das grosse Gesetz der Reinkarnation selbst verstehen zu lernen. Ge-
nauso wie ein erfahrener Chemiker Anweisungen geben kann Uber das, was im La-
boratorium vorgeht, so kann Ihnen einer auch solche Anweisungen geben, die er
versucht hat. Durch kleine Umwandlungen wird das Hochste erreicht.

Nun, in bezug auf Karma, das grosse Gesetz des gerechten Ausgleiches. Dar-

uber eignen wir uns die Erkenntnis, das Verstandnis an, wenn wir so leben, als
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wenn Karma eine Wahrheit ware. Wenn Sie getroffen werden von irgendeinem Un-
fall, von einem Schmerz oder dergleichen, dann versuchen Sie einmal, immer und
immer wieder den Gedanken zu hegen: Dieser Schmerz, dieser Unfall steht nicht
wie ein Wunder in der Welt da, sondern muss eine Ursache haben. - Sie brauchen
nicht tber die Ursache nachzuforschen. Erst derjenige, welcher Karma tiberschauen
kann, wird die Ursache eines Glucksfalles, eines Schmerzes und so weiter wirklich
sehen kdnnen. Aber ein blosses Geflihl brauchen Sie, missen Sie haben, um sich
ihm hinzugeben und zu flhlen, dass eine solche Handlung, ein solcher Schmerz
oder eine solche Freude eine Ursache haben muss, und dass sie Ursache sein
muss von zukinftigen Ereignissen. Wer sich durchdringt mit dieser Empfindung und
sein Leben und das, was von aussen auf ihn hereinstirmt, so betrachtet, als ob
Karma eine Wahrheit ware, der wird sehen, dass es fur ihn verstandlich wird. Wer
sich nicht argert, wenn ihm etwas zustosst, sondern imstande ist, dem Arger Einhalt
zu gebieten und sich denkt, dass ebenso wie ein Stein ins Rollen kommt, wenn er
gestossen wird, dasjenige, was ihn gedargert hat, eine notwendige Ursache haben
muss und sich ablést nach einer notwendigen Gesetzmassigkeit in der Welt, der ge-
langt zur Erkenntnis von Karma. So sicher, wie Sie, wenn alle Verhaltnisse bleiben
wie sie sind, und Sie selbst gesund bleiben, morgen friih aufwachen werden, eben-
so sicher kommen Sie zum Verstandnis von Karma, wenn Sie in diesem Sinne das
Leben betrachten.

Das sind die zwei Vorbedingungen flr denjenigen, der eine Geistesschulung
durchmachen will. Das sind die zwei Vorbedingungen fir jeden Geistesschiler,
dass er das Leben so betrachtet. Er braucht sich nicht den Gedanken gleich so hin-
zugeben, als ob sie Wahrheiten waren. Er muss es frei und offen lassen: vielleicht
sind sie wabhr, vielleicht sind sie es nicht. Weder Zweifel noch Aberglauben soll er
haben, denn diese sind die wichtigsten Hindernisse. Wenn jemand geeignet ist, das
Leben in diesem Sinne zu beobachten, dann ist er eigentlich erst geeignet, einen
mystischen Unterricht zu empfangen. Und noch ein drittes ist nétig.

Kein Geheimlehrer wird sich darauf einlassen, einen Menschen, der von Aber-
glaube, vom Vorurteil derbster Art beseelt ist, oder dazu neigt, unverniinftig zu urtei-
len oder jeder lllusion sich hinzugeben, zu unterrichten. Das ist die goldene Regel,
dass der Mensch versucht, ehe er die erste Stufe erreichen will, sich freizumachen
von jeder Irrlichterei des Gedankens, von jedem Aberglauben und jeder M6g-
lichkeit, die die lllusion fur Wirklichkeit nehmen konnte. Vor allen Dingen hat der
Geheimschuler ein verninftiger Mensch zu sein, der sich nur der strengen Folge
seiner Gedanken und seiner Beobachtungen hingibt. Wenn Sie in der sinnlichen
Wirklichkeit sich einem Vorurteil, einem Aberglauben hingeben, dann wird es in der
sinnlichen Wirklichkeit bald korrigiert. Wenn der Mensch aber nicht logisch denkt,
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sondern phantasiert, dann ist die Korrektur nicht so leicht. Daher ist es notwendig,
bevor man in die Seelenwelt und in das Geisterland eintritt, vollig sicher in seinem
Gedankenleben zu sein und strenge Kontrolle Gben zu kénnen in seinen Gedanken.
Wer daher leicht zu Phantastik und Aberglaube und zu lllusionen neigt, der ist un-
geeignet, in die Vorschule der Geisteslehre zu treten. Es kbnnte leicht entgegnet
werden: Ich bin frei von Phantastik, Aberglaube und lllusion. - Das wird man sich
leicht vortauschen. Freiheit von Vorurteil, von Phantastik und lllusion, und Freiheit
von Aberglaube, das sind Dinge, die durch strenge Selbstzucht erworben werden
mussen; das sind Dinge, die nicht so leicht flr jeden einzelnen Menschen zu haben
sind. Man denke, wie die meisten Menschen irrlichtelieren und nicht imstande sind,
durch die eigene Macht ihres Willens ihre Gedanken streng zu regeln.

Nun bedenken wir, wie das Leben ist. Es ist nicht mdglich, sich von den dusseren
Eindriicken ganz frei zu machen. Daher ist es nétig, kurze Zeit jeden Tag auszu-
sondern. Die kurze Zeit, die notwendig ist, ohne in Kollision mit seinen Pflichten zu
kommen, die genlgt - wenn es auch nur finf Minuten sind, ja noch weniger, sie ge-
nidgen. Aber dann muss der Mensch imstande sein, sich herauszureissen aus alle-
dem, was die Sinneseindricke ihm geboten haben, was er durch seine Augen,
durch seine Ohren, durch seinen Tastsinn aufgenommen hat. Er muss fir eine Wei-
le blind und taub werden fir seine ganze Umgebung. Alles, was von aussen auf uns
einstromt, das verbindet uns mit dem Sinnlichen, mit dem Alltag. Das muss fir eine
Weile schweigen. Eine vollstandige innere Ruhe muss eintreten. Und dann, wenn
diese innere Ruhe, dieses Abstreifen aller Sinneseindriicke eingetreten ist, dann
muss noch etwas kommen: dann muss alle Erinnerung an vorhergegangene Sin-
neseindricke schweigen. Bedenken Sie einmal, wie der Mensch durch alles, was
ich jetzt genannt habe, immer in Verbindung mit Zeitlichem und Raumlichem ist, in
Verbindung mit dem, was entsteht und vergeht. Versuchen Sie einmal, eine kurze
Weile das zu prifen. Nehmen Sie den Gedanken, der vor einer Minute durch lhren
Kopf gegangen ist, und prtfen Sie, ob er nicht an Vergangliches sich anlehnt. Sol-
che Gedanken taugen nichts zur inneren Entwickelung.

Alle Gedanken, die uns verbinden mit dem Endlichen, mit dem Vortibergehenden,
mussen schweigen. Wenn diese Ruhe dann in der Seele hergestellt ist, wenn das,
was uns umgibt als Zeitalter, Stamm, Volk, Jahrhundert, beseitigt ist, fir eine Welile
das innere Schweigen eingetreten ist, dann fangt die Seele von selbst zu sprechen
an. Nicht gleich; sondern es ist notwendig, dass der Mensch sie erst einmal zum
Sprechen bringt, und dazu gibt es Mittel und Anleitungen, welche diese innere
Sprache der Seele hervorrufen. Der Mensch muss sich hingeben solchen Gedan-
ken, Vorstellungen und Empfindungen, welche nicht dem Zeitlichen, sondern dem
Ewigen entstammen, welche nicht bloss heute, gestern und morgen, nicht bloss vor

einem Jahrhundert wahr gewesen sind, sondern immer wahr sein werden. Solche
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Gedanken finden Sie in den verschiedensten religibsen Bichern aller Volker. Sie
finden sie zum Beispiel in der Bhagavad Gita, dem Lied von der menschlichen Ver-
vollkommnung. Auch im Neuen und Alten Testamente, insbesondere aber im Jo-
hannes-Evangelium vom dreizehnten Kapitel ab. Solche Gedanken, die besonders
fur Menschen wirksam sind, welche der theosophischen Bewegung angehéren und
ihnen mitgegeben sind in dem Bilchelchen «Licht auf den Weg», haben Sie auch in
den ersten vier Satzen dieses Buches. Diese vier Satze, die auf den inneren Wan-
den eines jeden Einweihungstempels eingegraben sind, diese vier Spriiche sind
nicht abhangig von Zeit und Raum; sie gehdren nicht einem Menschen, nicht einer
Familie, nicht einem Jahrhundert an, auch nicht einer Generation; sie greifen hin-
Uber UGber die ganze Entwickelung. Sie waren wahr vor Jahrtausenden und werden
wahr sein nach Jahrtausenden. Sie erwecken die schlummernden Krafte und holen
sie heraus aus dem Inneren. Allerdings muss das richtig gemacht werden. Es ge-
ndgt nicht, dass man meint, den Satz zu verstehen. Der Mensch muss einen sol-
chen Satz in seinem Inneren aufleben lassen. Er muss die ganze Kraft eines sol-
chen Satzes in seinem Inneren ausstrahlen lassen, er muss sich ihm ganz hinge-
ben. Er muss einen solchen Satz lieben lernen. Wenn er glaubt, ihn zu verstehen,
dann ist erst der richtige Zeitpunkt gekommen, ihn immer und immer wieder in sich
aufleuchten zu lassen. Es kommt nicht auf das intellektuelle Verstehen an, sondern
auf das Lieben der geistigen Wahrheit. Je mehr Liebe uns durchstromt zu solchen
inneren Wahrheiten, desto mehr Kraft des inneren Schauens erwachst uns. Ein sol-
cher Satz muss uns nicht ein oder zwei Tage, sondern wochen-, monate- und jahre-
lang beschaftigen; dann erwachen in uns solche Krafte der Seele. Und dann kommt
ein ganz bestimmter Augenblick, wo noch eine andere lllumination eintritt.

Wer durch eigene Erfahrung theosophische Wahrheiten verkiindigt, der kennt
dieses innere beschauliche Leben. Er verkindigt Thnen heute, morgen theosophi-
sche Wabhrheiten. Sie sind ein Teil eines grossen theosophischen Weltenbildes, das
er mit der inneren Kraft seines Geistes und seiner Seele erschaut. Er wendet den
Blick in die Seelenwelt und in das Geisterland; er wendet den Blick von der Erde
hinweg zu den Sonnensystemen, um sie zu erforschen. Aber diese Kraft wirde bald
in ihm erléschen, wenn er ihr nicht jeden Morgen neue Nahrung gébe. Das ist das
Geheimnis des Geheimforschers. Das grosse Welt- und Menschheitsbild, das er
hundert und aber hundert Mal durch seine Seele hat ziehen lassen, das zieht jeden
Morgen wieder durch seine Seele. Nicht darauf kommt es bei ihm an, dass er das
alles versteht, sondern darauf, dass er es mehr und mehr lieben lernt; dass er jeden
Morgen einen Gottesdienst verrichtet, bei dem er in Verehrung zu den grossen
Geistern emporschaut. Er hat gelernt, in wenigen Minuten das ganze Bild zu Uber-
schauen. Mit Dankbarkeit durchrieselt es ihn fiir dasjenige, was es in seine Seele
gegeben hat. Ohne diesen Pfad der Verehrung kommt man nicht zur Klarheit. Aus
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dieser Klarheit muss aber sein Wort gepragt sein. Wenn das der Fall ist, dann ist er
wirklich erst berufen, lGber die Wahrheiten der Mystik, tGber die Wahrheiten der
Theosophie und der Geisteswissenschaft zu sprechen. So macht es der Geistesfor-
scher, und so muss es jeder machen, und in einfachster, elementarster Weise be-
ginnen, bis er zum Verstandnis dieser Lehren kommt. Das menschliche Wesen und
die Weltenwesen sind tief, unendlich tief. Nicht anders als durch Geduld, Ausdauer
und Liebe gegentber den Weltenmachten erreicht man etwas auf diesem Gebiete.
Das sind Krafte, die, wie die Elektrizitat in der ausseren Welt, machtig sind in der
inneren Welt. Sie sind nicht bloss moralische, sondern auch Erkenntniskrafte. Wenn
der Schuler solche Wahrheiten eine Zeitlang hat in sich leben lassen, wenn er sich
darin gelbt hat und in Dankbarkeit gegenliber denen, die sie ihm er6ffneten, sie
hingenommen hat, dann kommt ein Moment, der flr jeden einmal eintritt, der in sei-
ner Seele Ruhe und Stille hat zur Entwickelung kommen lassen. Das ist der Mo-
ment, wo die eigene Seele zu sprechen beginnt, wo das eigene Innere die grossen
ewigen Wabhrheiten zu schauen beginnt. Dann ist plotzlich die Welt um ihn herum
erleuchtet von Farben, die er vorher nicht gesehen hat. Es wird fur ihn etwas horbar,
was er friher niemals hat erténen horen. Die Welt wird in einem neuen Lichte er-
glanzen; neue Téne und Worte werden wahrnehmbar werden. Dieses neue Licht
und dieser Glanz leuchten ihm aus der Seelenwelt, und die neuen Tone, die er hort,
kommen ihm aus dem Geisterlande zu. Die Seelenwelt sieht man, das Geisterland
hort man. Das ist eine Charakteristik dieser Welten.

Will man selbst die Entwickelung suchen auf diesem Gebiete, dann gehort dazu
die Beobachtung einer grossen Summe von einzelnen Regeln, denn nur in grossen
Zugen konnte ich andeuten, wie so etwas erfolgt, wie es erfahren wird. Diese ein-
zelnen Regeln sollen streng befolgt werden, wie der Chemiker mit den subtilsten In-
strumenten die kleinsten Substanzen abwagen und messen muss, die er zu einer
Verbindung braucht. Eine Beschreibung jener Regeln, welche o&ffentlich gegeben
werden kdnnen, finden Sie in meiner Schrift «Wie erlangt man Erkenntnisse der ho-
heren Welten?» Diese Regeln sind eine spezielle Anleitung, wie dieser Weg gegan-
gen werden muss. Auch sie erfordern intimste Geduld und Ausdauer. Diese Regeln
sind friher niemals verdffentlicht worden. Seien Sie sich klar dartber, dass der Ge-
heimunterricht nur in Geheimschulen erteilt worden ist, und auch heute nur in Ge-
heimschulen erteilt wird, weil er ein intimer ist, der als solcher von Person zu Person
geht. Nichts hilft es, durch besondere Dinge, die man liest oder da oder dort als
Fragment hort, Anleitung zu suchen und selbst zu probieren. Das niitzt in der Regel
gar nichts. Alle Anleitungen, die Sie von den verschiedensten Seiten erhalten kon-
nen - es gibt ja geradezu Geschafte, welche solche Anleitungen anpreisen! -, sind
nichts anderes als kleine Fragmente aus dem grossen Buche der Geheimschulung.
Wer sie verwendet, muss sich klar sein dariiber, dass er sich gewissen Gefahren
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hingibt und dass es keineswegs1 tunlich ist fir den einzelnen Menschen, diese Din-
ge, die auf die innere Umwandlung der Seele sich beziehen, die auf das Grdsste,
auf das Bedeutsamste der Seele sich beziehen, durch geschéftlichen Zusammen-
hang an sich herankommen zu lassen. Was auf diesem Gebiete durch Anpreisung
fur Geld an Sie herankommt, das alles wird nicht nur wertlos, sondern auch unter
Umstanden gefahrlich sein. Das muss gesagt werden, weil heute so vieles auf die-
sem Gebiete an den Menschen herantritt. Diejenigen Regeln, die in «Wie erlangt
man Erkenntnisse der héheren Welten?» gegeben sind, entstammen uralten Tradi-
tionen, und aus dem Grunde, weil es heute notwendig ist gegenuber den Dingen,
die von allen Seiten an die Menschen herandringen, weil es notwendig ist gegen-
uber diesen Anweisungen, einmal ein Bild von der Wahrheit zu geben, deshalb ha-
ben die Meister der Weisheit die Erlaubnis gegeben zur Veroffentlichung solcher
Regeln. Es gibt nur die Mdglichkeit, einzelnes weniges zu verdffentlichen; das Ubri-
ge musste ausgeschlossen bleiben. Das Wichtigste kann nur von Mund zu Ohr mit-
geteilt werden.

Was Sie in «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» finden, hat zum
Unterschied von vielem anderen die Eigenschaft, unschadlich zu sein. Nur solche
Dinge sind mitgeteilt worden, welche - auch wenn sie nicht mit Geduld und Stand-
haftigkeit durchgefuhrt werden - dem Menschen keinen Schaden bringen. Auch
wenn sie nicht mit Standhaftigkeit durchgefihrt sind, kénnen sie nicht schaden.
Niemand kann Schaden durch sie erleiden. Das musste gesagt werden, weil ich ge-
fragt worden bin, wie es kommt, dass in letzter Zeit eine Summe solcher Regeln
mitgeteilt worden sind. Es hangt noch davon ab, dass man, um bewusst zu werden
in der Seelenwelt, fir diese Seelenwelt Organe haben muss wie fir die sinnliche
Welt. Wie Sie im Leibe Augen und Ohren haben, so missen Sie in der Seele und im
Geiste Organe haben, um die Seelenlichter und die Geistestone wahrnehmen zu
kénnen. Derjenige, der erfahren ist auf diesem Gebiete, der selbst sehen kann, der
sieht, wie sich bei demjenigen, der in innerer Entwickelung begriffen ist, in der Aura
wie in einer Wolke von Licht eingeschlossen diese Organe zu entwickeln beginnen.
Bei unentwickelten Menschen ist die Aura wolkenartig gebildet. Wenn der Mensch
schlaft, schwebt sie, weil der Astralleib sich vom physischen Leib trennt, Gber dem
physischen Leibe. Sie ist dann sichtbar wie zwei ineinander geringelte Spiralen, wie
Nebelringe. In dieser Weise schlingen sie sich ineinander, um in weitergehenden
Spiralen ins Unbestimmte zu verschwinden. Solche zwei ineinander verschlungene
Ringe bilden beim Schlafenden die Aura. Wenn der Mensch eine okkulte Entwicke-
lung durchmacht, wird die Aura immer bestimmter. Die ins Weite gehenden Enden
der Spiralen verschwinden, und es werden die beiden ineinandergefligten Spiralge-
bilde sich organisieren. Immer mehr und mehr werden sie ein bestimmtes, ge-
schlossenes Gebilde werden, und sie zeigen dann ganz gewisse Organe, welche in
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dieser Aura auftreten, und die man Chakras nennt. Das sind die Sinnesorgane der
Seele. Diese kommen zur Entwickelung. Diese Entwickelung vollzieht sich unter
keinen anderen Umsténden. Die Gebilde sind zart, sie missen gehegt und gepflegt
werden. Wer dies unterlasst, der wird niemals sich einer seelischen Anschauung
wirklich erfreuen kénnen. Dieses seelische Auge muss dadurch gehegt werden,
dass der Mensch alle negativen Empfindungen und Geflihle bei sich unterdriickt.
Nicht herauskommen koénnen die Chakras, wenn der Mensch bei jeder Gelegenheit
zornig wird. Gleichmut muss er sich bewahren, Geduld muss er haben. Arger und
Zorn lassen das Seelenorgan nicht herauskommen; auch Hastigkeit und Nervositat
lassen sie nicht zur Entwickelung kommen.

Ferner ist notwendig, dass der Mensch insbesondere das ablegt, was bei unserer
Kultur ausserordentlich schwer abzulegen ist, namlich die Begierde, fortwahrend
das Neueste zu erfahren. Das hat einen grossen Einfluss auf das Seelenauge. Wer
nicht schnell genug zur Zeitung greifen kann, und auch, wenn er etwas erfahren hat,
es einem anderen gleich mitteilen muss, wer nicht hdéren und sehen und es bei sich
behalten kann, wer die Begierde nicht unterdrticken kann, der kann nicht zur Entwi-
ckelung seiner Seele kommen. Ferner ist notwendig, dass der Mensch sich aneignet
eine ganz bestimmte Art der Beurteilung seiner Mitmenschen. Das ist schwer zu er-
reichen: Kritiklosigkeit. Verstandnis ist notig statt Kritik. Wenn Sie dem Mitmenschen
gleich lhre eigene Meinung gegenuberstellen, so unterdrickt das die Seelenentwi-
ckelung. Wir missen zuerst den anderen horen, und dieses Zuhoéren ist ein ausser-
ordentlich wirksames Mittel zur Entwickelung der Seelenaugen, und wer eine hdhe-
re Stufe auf diesem Pfade erreicht, hat es dem zu verdanken, dass er sich abge-
wohnt hat, alles zu kritisieren, alles zu beurteilen. Wie kénnen wir in die Seele hi-
neinsehen? Wir sollen nicht Gber den Verbrecher den Stab brechen, sondern auch
ihn verstehen, verstehen den Verbrecher wie den Heiligen. Verstandnis fir einen
jeden, das ist notwendig. Das ist das hohere, okkulte Zuhéren. Wenn der Mensch in
dieser Weise durch festen Willen sich dazu bringt, nicht seinen Mitmenschen, auch
nicht die Ubrige Welt nach seinem personlichen Urteil, nach seiner Meinung und
seinem Vorurteil zu bewerten, sondern sie mit Schweigsamkeit auf sich wirken zu
lassen, dann hat er die Moglichkeit, okkulte Krafte zu bekommen. Jeder Augenblick,
wo der Mensch sich vorsetzt: Ich werde jetzt einmal etwas, das ich Uber meinen
Mitmenschen Boses habe denken wollen, nicht denken - ein jeder solcher Augen-
blick ist ein gewonnener.

Der grosste Weise kann von einem Kinde lernen, und der einfachste Mensch
kann sagen: Was schwétzt mir das Kind da vor, das weiss ich ja viel besser! Er
kann aber auch sagen: Was schwatzt mir der Weise vor, was soll mir das nttzen?
Erst wenn er das Stammeln des Kindes wie eine Offenbarung anhért, dann hat er in

sich die Kraft geschaffen, die aus der Seele herausquillt.
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Man darf auch nicht erwarten, dass die Seelenaugen schon morgen da sind. Wer
Zorn, Arger, Neugierde und so weiter bekampft, der schafft zunachst nur Hindernis-
se hinweg, die sich wie Damme vor seine Seele gelegt haben. Das muss immer
wiederholt werden. Immer neue Anstrengungen sind zu machen. Der Okkultist kann
beurteilen, wie die zarten Gebilde sich herausentwickeln. Wenn die menschlichen
Worte das «Verwunden verlernt» haben, wenn sie nicht mehr scharf und spitzig
sind, wenn sie milde geworden sind, um den Menschen mit Verstandnis zu erfas-
sen, dann erwacht das Chakram am Kehlkopf. Der Mensch muss aber lange tben,
bis das fir die eigene Personlichkeit wahrnehmbar ist. Im Menschen wurde durch
die Natur erst ein Augenpunkt, dann die ersten Ansatze zu einer Linse gebildet, und
ganz langsam und allméhlich hat sich das physische Auge in Millionen von Jahren
entwickelt. Das Seelenauge braucht nicht so lange. Bei dem einen dauert es wenige
Monate, bei dem anderen langere Zeit. Geduld muss man haben. Einmal kommt bei
jedem der Augenblick, wo diese zarten Gebilde anfangen zu sehen, und dann, wenn
der Mensch in entsprechender Weise diese Ubungen fortsetzt, namentlich wenn er
gewisse Tugenden entwickelt, die zuweilen auch das Leben eines gepriften Men-
schen in dem Menschen entwickeln kdnnen, drei Tugenden gibt es, die er da noch
entwickeln muss, und die ihn fast zum Seher machen. Sie missen nur in gehdriger
Starke, mit Intensitat gelbt werden: Selbstvertrauen mit Demut, Selbstbeherrschung
mit Milde und Geistesgegenwart gepaart mit Standhaftigkeit.

Das sind die grossen Hebel in der Entwickelung der geistigen Organe. Die drei
Tugenden fuhren aber zu entsetzlichen Untugenden, wenn sie nicht gepaart sind mit
den drei anderen Tugenden, mit Demut, Milde und Standhaftigkeit. Das sind Andeu-
tungen, die gemacht werden kénnen. Es sind herausgegriffene Beispiele, wie sie
der Geheimschiler durchmacht auf den drei Stufen, die man die Vorbereitung, die
Erleuchtung und die Einweihung nennt. In der Geheimschulung gibt es diese drei
Stufen: Vorbereitung oder Katharsis, Erleuchtung und Einweihung. Die Vorbereitung
ist geeignet, den Menschen so auszuriisten, dass es den zarten Gebilden der Seele
maoglich wird, herauszukommen. Durch die Erleuchtung erlangt er die Moglichkeit,
auf seelischem Gebiete zu sehen, und durch die Einweihung erlangt er die Fahig-
keit, dass er sich im Geistesraum selber aussprechen kann. Es mag manchem als
etwas Schweres erscheinen, was ich heute geschildert habe. Es ist zwar leicht,
doch es gilt wirklich davon auch das, dass das Leichte schwer ist.

Jeder kann den Geheimpfad gehen, niemandem ist er verschlossen. In jedes
Menschen eigener Brust liegen die Geheimnisse. Es bedarf nur ernster innerer Ar-
beit und des Umstandes, dass der Mensch sich freimachen kann von allen Hinder-
nissen, die dieses intime innere Leben hemmen. Das Entfernteste und Grosste in
der Welt wird uns auf den intimsten Wegen kund. Dessen mussen wir uns klar sein.

Die grossten Weisen der Menschheit haben nicht auf einem anderen Wege als auf
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dem beschriebenen die grossen Wahrheiten erlangt. Sie haben sie erlangt, weil sie
den Weg in ihr Inneres gefunden haben, weil sie gewusst haben, dass sie Geduld
und Standhaftigkeit in diesen Verrichtungen tiben missen. Wenn der Mensch auf
diese Weise sein Inneres vertieft, wenn er von den Gedanken, die von aussen auf
ihn einstirmen, sich zu den Gedanken erhebt, die eine Ewigkeit bedeuten, dann
facht er in sich die Flamme an, die ihm leuchtet tber die Seelenwelten hin. Wenn
der Mensch in sich selber die hoheren Eigenschaften der Gelassenheit, der Ruhe
und des Friedens im Inneren entwickelt und die Eigenschaften, die wir genannt ha-
ben, dann nahrt er die Flamme, so dass sie unterhalten wird. Und wenn der Mensch
imstande ist, schweigsam zu sein und nicht mehr Worte als solche in die Welt hin-
auszusenden, sondern Liebe zu leben, dass das, was Leben sein soll, Gottesdienst
wird, dann fangt die Welt fur ihn an zu tbnen. Das ist dasjenige, was man pythago-
reische Spharenmusik nennt. Das ist nicht etwa ein Symbol, sondern eine Wirklich-
keit. Nur Andeutungen konnte ich geben, welche den Weg zeigen zu dem Pfad, der
zu einem engen Tor fuhrt. Jeder kann zu dem engen Tor kommen, und wer Mittel
und Muhe nicht scheut, dem wird es auf getan, und er findet, was er in den grossen
Weltanschauungen der Menschheit mitgeteilt bekommen hat: Die urewige einzige
Wahrheit und den Weg des Lebens.
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I+ 10 URSPRUNG UND ZIEL DES MENSCHEN

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Die naturwissenschaftliche Schépfungslehre. Gegensatz zu der wortlich genommenen Schép-
fungsauffassung der Bibel. Charakteristik der alten spirituellen Auffassungen bei Plato, Aristoteles;
Gnostik; Augustin und Thomas von Aquino. Vom 14. Jahrhundert an wird die Bibel woértlich ge-
nommen, die spirituelle Naturauffassung geht verloren. Die neueste Naturwissenschaft spricht
wieder von geistigen Einschldgen (Dominanten). Reinke. Eine spirituelle Entwicklungslehre in
Ubereinstimmung mit einer spirituellen Auffassung der religiosen Urkunden gibt es erst wieder
durch die Theosophie. Erkenntnismethodische Bemerkungen. Charakteristik einer spirituellen
Entwicklungslehre, die mit den Naturtatsachen Ubereinstimmt.

Zehnter Vortrag, Berlin, 9. Februar 1905

Vor Weihnachten habe ich hier im ersten Zyklus dieser Vortrage die Grundbegriffe
der Theosophie so weit besprochen, dass ich wohl wagen kann, heute mit der Be-
sprechung der wichtigsten Frage, die es fur den Menschen geben kann - die nach
seinem eigenen Ursprung und nach seinem Ziele -, zu beginnen. In den beiden letz-
ten Vortragen versuchte ich zu zeigen, wie dasjenige, was wir theosophische Welt-
anschauung nennen, die Grundlage des Goetheschen Schaffens ist, und in den
nachsten Vortragen werde ich versuchen, diese Goethesche Weltanschauung vom
Standpunkte der Theosophie aus zu vertiefen. Heute habe ich, weil sich das wohl
anschliesst an die beiden Vortrage, die ich in den letzten vierzehn Tagen gehalten
habe, einen Vortrag eingeschoben Uber die theosophische Vorstellung von dem Ur-
sprung des Menschen, von der Abstammung des Menschen, im modernen Sinne
des Wortes gesprochen.

Wer heute Uber den Ursprung des Menschen spricht, muss selbstverstandlich
Rucksicht nehmen auf dasjenige, was die gegenwartige Naturwissenschaft in der
zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts Uber dieses Thema erarbeitet hat. Nun kdnnte
man meinen, dass die Ergebnisse der Naturwissenschaft etwas absolut Sicheres
sind, dass sie etwas seien, wogegen es ein Ankampfen nicht gibt. Nun, gerade die-
se naturwissenschaftliche Vorstellung tber den Ursprung des Menschen hat im Lau-
fe der letzten Jahre eine so grindliche Veranderung erfahren, dass wohl kaum einer
der jingeren ernstzunehmenden Forscher heute noch auf demselben Standpunkt
steht, auf dem die darwinistische Forschung gestanden hat. Derjenige, der sich mit
dieser Wissenschaft befasst, weiss, wie stark diese Wandlungen sind. Sie wissen,
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dass die naturwissenschaftliche materialistische Anschauungsweise noch vor kurzer
Zeit es mehr oder weniger selbstverstandlich fand, dass man den Menschen uber-
haupt, den ganzen Menschen herzuleiten hat aus niederen tierischen Vorfahren,
dass man sich zu denken hat, dass unsere Erde einstmals von unvollkommenen
Wesen bewohnt war und dass sich durch allmahliche, langsame Vervollkommnung
dieser Wesen - ohne dass ein anderer Krafteinfluss hinzugetreten ware - allméhlich
der Mensch aus diesen Wesen bis zu seiner jetzigen Hohe heraufentwickelt habe.
Diese rein materialistische Vorstellungsweise ist heute von der Naturwissenschaft
erschuttert.

Nun hat man geglaubt, dass diese naturwissenschaftliche Vorstellungsweise ei-
nen einzigen Gegenpol habe. Man hat bis zur Begriindung der theosophischen Be-
wegung eigentlich nur die beiden Falle fir moéglich gehalten: entweder eine naturli-
che Abstammungslehre im Sinne der materialistischen Weltdeutung oder eine tber-
nattrliche Schopfungsgeschichte, so wie sie etwa in der Bibel dargestellt wird. Bibel
und Naturforschung sind ja immer noch etwas, was wie zwei polar entgegengesetz-
te Dinge hingestellt wird. Man hat sich auch vorgestellt, dass die biblische Vorstel-
lung von sechs Schopfungstagen die alten Zeiten ganz beherrscht hatte und dass
erst die neuere Zeit, die es so herrlich weit gebracht hat, dazu gekommen ist, eine
andere, natirliche Schopfungsgeschichte an die Stelle dieser Ubernatirlichen zu
setzen. Dabei hat man aber eines ausser acht gelassen. Man hat nicht gewusst,
dass die Vorstellungen, die sich die Gegner unserer sogenannten Ubernattrlichen
Schopfungsurkunde in der letzten Zeit gemacht haben und von denen aus sie die-
ses Sechstagewerk bekampft haben, auch fir die sogenannte orthodoxe christliche
Lehre und ihre Anhanger nicht alter sind als héchstens drei-, vier- oder finfhundert
Jahre. Alle diejenigen, welche sich Gberhaupt mit der Erforschung dieser Dinge in
dem Sinne befasst haben, dass sie auf Wissenschaft Anspruch gemacht haben, ha-
ben vor dieser Zeit durchaus nicht etwa die Bibel, so wie sie uns vorliegt, wirklich
wortlich genommen. Das Woartlichnehmen der Bibel, die Auffassung, als ob dasjeni-
ge, was da erzahlt wird, buchstablich zu nehmen ware, ist von den ernstzunehmen-
den auch christlichen Forschern niemals in den fritheren Jahrhunderten geteilt wor-
den.

Wir kénnen zuruckgehen in die Zeiten, in denen das Christentum entstanden ist.
Es ist hervorgegangen aus alteren Weltanschauungen. Darauf kdnnen wir uns aber
heute nicht einlassen. Ich mdchte nur hinweisen darauf, dass wir im ausgehenden
Zeitalter der griechischen Philosophie eine Schopfungslehre haben, welche an den
Namen Plato anknipft, und dass sich diese Lehre am schonsten ausgebildet findet
bei Aristoteles. Plato sagt, Gott bilde nach seinen Ideen, die die Vorbilder seien, die
Kdrperwelt. Auch der Menschenkdrper sei entstanden aus dem Urbild, der Idee Got-

tes. Und das, was in diesem Korper lebe als menschliches Bewusstsein, sei ein
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Nachbild des gottlichen Bewusstseins. Das Ziel der Erkenntnis des Menschen sei
ein Wiedererkennen des von Gott Erkannten. Im Streben nach diesem Ziel erkenne
der Mensch, dass sein Geist ewig sein misse, denn er ist eine ewige Idee Gottes.
Aristoteles, der Neu- Platonismus, die christliche Gnosis, sie leben alle in solchen
Ideen vom Ursprung und Ziel des Menschen. In der christlichen Gnosis haben wir
eine Schopfungslehre, die ich charakterisieren muss, um lhnen zu zeigen, wie we-
nig zutreffend die Vorstellungen waren, die sich die Gegner der Ubernatirlichen
Schopfungsgeschichte vor kurzem noch gemacht haben.

Man hat sich vorgestellt, dass sich im Laufe der Zeiten, seit urferner Vergangen-
heit, der Mensch entwickelt hat; dass er nicht dieselbe Gestalt, nicht dieselbe We-
senheit gehabt hat wie heute, dass er sich zu dieser Wesenheit erst heraufentwi-
ckelt hat. Man hat sich schliesslich vorgestellt, dass in verschiedenen niederen Tier-
formen Erinnerungszeichen an die friheren Gestaltungen des Menschen vorhanden
sind. Es ist etwas schwer, klarzumachen, wie diese Vorstellungen waren, weil sie
den heutigen Menschen ungelaufig sind. Das was als physischer Mensch vor uns
steht, war nicht immer so, wie es heute ist. Es war tierahnlicher, und diejenigen Tie-
re, welche dem Menschen am verwandtesten sind, zeigen auch ungefahr einen sol-
chen Zustand, wie ihn der Mensch damals gehabt hat, und so weiter zurtck, zu im-
mer unvollkommeneren und unvollkommeneren Geschdpfen. Das war die Anschau-
ung der Gnostiker. Sie haben nicht angenommen - wie die materialistische An-
schauung es tut —, dass etwa der Mensch gleichsam von selbst hervorgegangen ist
aus dem niederen Tierreich; sondern sie waren sich klar dartiber, dass aus einem
Wesen, das noch affenahnlich war, niemals der Mensch sich hatte entwickeln kon-
nen, wenn nicht eine hthere Wesenheit dieses Wesen ergriffen und es heraufgeholt
hatte zu einer hoheren Gestalt. Ganz klar kbnnte man es machen, wenn man aus
friheren Vorstellungen heraus dariber reden wollte. Aber es geniigt zu zeigen,
dass die Lehre der Gnostiker eine andere Entstehungslehre hatte, als gewdhnlich
gesagt wird.

Sie finden sie deutlich ausgesprochen bei dem heiligen Augustinus. Er hat nicht
etwa den Glauben an die buchstébliche Auslegung der Bibel gelehrt, sondern er
denkt sich die Entwickelung der Wesen so, wie ich das eben dargelegt habe. Er
denkt sich den Einfluss einer geistigen Welt, welcher eine fortwahrende Erhdéhung
der Wesenheit bewirkt, wahrend der &ussere Vorgang tatsachlich der ist, dass wir
zuerst physisch unvollkommene Wesen waren, dass dann ein geistiger Einfluss
stattfand und wir dann physisch hoherstehende Wesen wurden, dass dann wieder
ein geistiger Einfluss kam und dass wir dann wieder hohere Wesen wurden - bis der
hochste geistige Einfluss stattfand und der Mensch sich als Mensch entwickelte.
Das ungefahr ist die Anschauung des heiligen Augustinus. Das Sechstagewerk in

der Bibel sieht er wie ein schones Sinnbild an. Er ist der Meinung, dass man eine
127



solche Anschauung, wie ich sie jetzt als gnostische entwickelt habe, nicht mehr in
der rein gnostischen Gestalt weitergeben konne. Er stellt sich vor, dass in den Beg-
riffen der Bibel aussere Sinnbilder gegeben werden missen, weil die grosse Menge
es nicht verstehen kann, wenn man in solchen abstrakten hoheren Vorstellungen
spricht. Daher soll in bildlicher Weise, so wie es den allgemeinen Volksvorstellungen
angemessen ist, die Schopfungsgeschichte geoffenbart werden. Dasselbe kénnen
Sie bei Scotus Erigena, bei allen grossen Kirchenlehrern des Mittelalters, auch bei
Thomas von Aquino und bis in das 14. Jahrhundert hinein finden. Und Sie kénnen,
wenn Sie sich das klarmachen, den wirklichen Gang der abendlandischen Gelehr-
samkeit und Wissenschatft sich erklaren.

Dann, im 14., 15. Jahrhundert, verschwindet diese alte Entwickelungslehre. Im-
mer mehr und mehr stellt sich heraus, dass der Glaube an die Buchstéablichkeit der
Bibel das Massgebende in der Kirche wird. Diesen Tatbestand missen wir festhal-
ten. In den folgenden Jahrhunderten kennt sich der Mensch nicht mehr aus. Alle Er-
innerungen an solche Interpretationen der Bibel waren verlorengegangen, so dass
im 19. Jahrhundert die Leute glaubten, etwas ganz Neues mit einer naturlichen
Schopfungsgeschichte zu geben. Allerdings, entsprechend der materialistischen
Denkweise der neueren Zeit, wurde diese Schopfungsgeschichte ganz vermateriali-
siert, wahrend man ihr friilher mit spirituellen Begriffen gegenibertrat. Die Darwin-
Haeckelsche Schopfungsgeschichte hat nichts zu tun mit den wirklichen naturwis-
senschaftlichen Tatsachen, hat nichts zu tun mit dem, was man erforschen kénnte.
Eine natirliche Schopfungsgeschichte gab es auch friiher, nur war sie im spirituel-
len Sinne gedeutet, so dass man es dabei zu tun hat nicht nur mit materiellen Vor-
gangen, sondern auch mit einem spirituellen Einschlag.

Die Tatsachen haben in den allerletzten Jahren deutlich gesprochen, und zahlrei-
che Forscher sind wieder zuriickgekehrt zu einer ideengemasseren Anschauung der
Entwickelung. Da haben wir aber jetzt einen anderen Forscher, Reinke, der seine
Auseinandersetzungen Uber die Entwickelung in antidarwinistischer Weise dadurch
namentlich fir uns bezeichnend gemacht hat, dass er wiederum - aber ohne dass er
die alte Entwickelungslehre kannte - zurlckkehrte zur alten Vorstellung. Er spricht
von fortwdhrenden «Einschlagen» geistiger Art, welche die Entwickelung erfahren
hat. Er nannte diese Einschlage Dominanten. Das ist ein spéarlicher Anfang zu einer
Ruckkehr zu friheren Vorstellungen. Es soll nicht mehr von selbst durch rein mate-
rielle Krafte die Entwickelung vor sich gehen von unvollkommenen zu vollkommene-
ren Wesen, sondern es kann nur dadurch ein vollkommeneres Wesen entstehen
aus einem unvollkommeneren, dass eine neue Dominante einschlagt, ein neuer
Krafteinschlag geistiger Art, welcher den Fortschritt bewirkt, entgegen den materia-
listischen Lehren Darwins, Lamarcks, Haeckels und so weiter. Flr denjenigen, der

die Sache tiefer ansieht, erinnert der Ausdruck ganz genau an etwas, was Heine
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gesagt hat: «Die Armut kommt von der pauvrete.» Es ist die Umschreibung der Sa-
che mit einem anderen Wort. Eine Schopfungsgeschichte, welche sich wieder zu
den Urkunden der religiosen Bekenntnisse so stellt, wie sich die Forscher bis ins
13., 14. Jahrhundert hinein dazu gestellt haben, gibt erst wieder die theosophische
Weltanschauung, und diese Schopfungsgeschichte lassen Sie uns jetzt mit einigen
Worten entwickeln.

Wenn man den Menschen hinsichtlich seines Ursprunges erkennen will, so muss
man sich klar dariber sein, was das Wesen des Menschen ist. Der, welcher auf
dem Standpunkte steht, dass der Mensch nur der Zusammenhang dieser physi-
schen Organe ist: Hande, Fisse, Lunge, Herz und so weiter bis hinauf zum Gehirn,
der wird kein anderes Bedurfnis haben, als aus materiellen Kraften den Ursprung
des Menschen zu erklaren. Dadurch wird fir ihn die Frage eine andere werden als
fur denjenigen, der den Menschen als eine Ganzheit betrachtet. Er wird den Men-
schen als ein Wesen ansehen, welches nicht nur aus Leiblichem, sondern auch aus
Seele und Geist besteht. Inwiefern sich der Mensch aus den drei Gliedern Leib,
Seele und Geist zusammensetzt, das haben wir schon gesehen. Leib, Seele und
Geist, das sind die Glieder, aus welchen der Mensch zusammengesetzt ist. Das
was man Seelisches und Geistiges nennt, ist von der modernen Psychologie zu-
sammengefasst worden in einem einzigen Begriff, in dem Begriff der Seele. Darin
besteht die Verwirrung der modernen Seelenlehre, dass sie nicht unterscheidet zwi-
schen Seele und Geist. Das ist das, worauf die Theosophie immer wieder hinweisen
muss. Das was von der einen Seite Seelenwesen ist, was fuhlt und vorstellt und
sich Gedanken macht tber die alltdglichen Dinge, das alles ist flir uns Theosophen
auch Seele. Der Geist beginnt erst da, wo wir das sogenannte Ewige im Menschen
gewahr werden, das Unvergangliche, das, wovon Plato gesagt hat, dass es sich von
geistiger Nahrung nahrt. Erst der Gedanke, der frei ist von dem sinnlichen Inhalt, der
sich erhebt zu dem Charakter der Ewigkeit, der vom Geist erschaut wird, wenn der
Geist nicht mehr durch die Tore der Sinne nach aussen sieht, sondern in sein Inne-
res blickt, dieser Gedanke ist es erst, der den Inhalt des Geistes ausmacht. Der
abendlandische Forscher kennt diesen Gedanken nur auf einem einzigen Gebiet,
auf dem Gebiet der Mathematik, der Geometrie und Algebra. Da sind Gedanken, die
uns nicht von der Aussenwelt zufliessen, die der Mensch nur von innen her, intuitiv
schafft. Niemand kénnte einen mathematischen Lehrsatz bloss aus der Anschauung
gewinnen. Niemals kénnten wir aus der Anschauung erkennen, dass die drei Winkel
eines Dreiecks zusammen 180 Grad ausmachen.

Nun gibt es aber Gedanken, welche sich nicht bloss auf den Raum beziehen,
sondern reine Gedanken, die sinnlichkeitsfrei sind und sich auf alles tbrige in der
Welt beziehen, auf Mineralien, Pflanzen, Tiere und zuletzt auch auf den Menschen.

Goethe hat in seiner Morphologie versucht, eine Art von Pflanzenlehre zu geben,
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welche solche sinnlichkeitsfreien Gedanken hat. Da wollte er ergrinden, wie Natur
Im Schaffen lebt. Und derjenige, der mit Gefuhl und Empfindung sich in das, was
Goethe in seiner Metamorphosenlehre gibt, versenkt und vertieft, erlebt daran et-
was, wie eine grosse Erhebung in die Atherhéhen. Wenn Sie sich dann hoher und
hoher hinaufheben lassen zur Erfassung solcher Gedanken, die dem Mathemati-
schen im Raum nachgebildet sind, so kommen Sie zu den grossen Mystikern, die
uns Uber Seele und Geist aufklaren. Der Mystiker nennt daher auch die Mystik «Ma-
thematik» - Mathesis -, nicht weil die Mystik Mathematik ist, sondern weil sie nach
dem Muster der Mathematik aufgebaut ist. Goethe war ein solcher Mystiker. Er woll-
te eine Welt aufstellen, die uns aus dem bloss Seelischen in das Geistige hinauf
hebt. Da haben Sie dasjenige, was der Mensch mit seinem Verstand in der Alltag-
lichkeit tut, dies verstandige Auffassen der unmittelbaren zeitlichen und vergangli-
chen Wirklichkeit, auf ein hoheres Gebiet erhoben, in die reine Gedankenwelt. Und
Sie kdnnen da in sich etwas erleben, wenn Sie sich zum reinen Gedanken erheben,
wenn Sie von den sinnlichkeitserfillten Gedanken abstrahieren kdnnen, was zum
Ewigen gehort. Die Theosophie nennt dieses erste Element des Geistes auch Ma-
nas. Ich habe versucht, in meiner «Theosophie» diesen Ausdruck mit «Geistselbst»
zu Ubersetzen. Es ist das hthere Selbst, das sich herauslost aus dem, was nur auf
die irdische Welt beschrankt ist.

So wie nun der Gedanke erhoben werden kann in eine héhere Sphare, so kann
auch die Gefuhlswelt in eine hohere Sphare erhoben werden. Dasjenige, worlber
wir Freude haben, was wir begehren, ist scheinbar eine niedrigere Welt als die Welt
der Gedanken, aber wenn es in die htheren Regionen erhoben wird, dann steht es
noch hoher als der Gedanke. Das Ewige im Gefuhl ist hoher als der Gedanke.
Wenn Sie das Gefuihl emporheben zu den héheren Spharen, wie den Gedanken in
der Mathematik, dann erleben Sie die zweite Wesenheit des Geistes. Die Universi-
tatspsychologie kennt nur das niedere Geftihl. Sie tut so, als wenn alles mit dem
niederen Gefiihl erschopft ware. Aber in unserer Geflihlswelt lebt dieses Ewige als
Keim, und die Theosophie nennt es die Buddhi. Ich habe ihm den Namen «Lebens-
geist» gegeben, als der zweiten spirituellen Wesenheit des Menschen. Erheben Sie
Ihre Gedanken bis zur Erfassung eines Ewigen, dann leben Sie in Manas. Erheben
Sie lhr Gefuhl und Ihre Empfindung bis zum Charakter des Ewigen, dann leben Sie
in Buddhi. Dieses Leben in Buddhi ist bei den gegenwartigen Menschen nur in der
Anlage vorhanden. Manasisch denken konnen die Menschen schon manchmal,
wenn das Denken geregelt ist, den logischen Weltgesetzen unterliegt. Es gibt aber
auch ein Denken, welches irrlichteliert, das heisst, einen Gedanken haben und
gleich darauf wieder einen anderen, also immer wechselnd. Das ist das gewdhnli-
che Denken. Dann gibt es ein hoheres Denken, das logisch ist, zusammenhé&ngend,
das von dem Ewigen sich ndhrt - nach Plato - und teilhaftig wird des Ewigen. Wenn
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nun ein Gefuhl sich zu diesem Weltgebiet, zu einer solchen Weltgesetzlichkeit erho-
ben hat, dann lebt es in Buddhi. Das bedeutet nichts anderes als eine Art urewiger
Gesetzmassigkeit des Gefihls. Wer im gewohnlichen Leben lebt, kann irren, kann
auch mit seinem Geflhl abirren. Derjenige aber, welcher die urewigen Normen des
Gefihls in sich erlebt, wie der Denker die urewigen Normen des manasischen Den-
kens erlebt, dieser fihlende Mensch hat in sich eine ebensolche Sicherheit und
Klarheit des Fiuhlens, wie der Denker eine Klarheit des Denkens hat. Das ist es, was
die Theosophie beschreibt als spirituellen Menschen, der in sich den Geist erlebt.
Das ist dasjenige, was auch der tiefere Inhalt des Christus war. Der Mensch erlebt
dann den Christus, lebt mit dem Christus, hat teil an ihm. Christus ist dasselbe wie
Buddhi.

Wenn der blosse aussere Wille, der das am meisten Unbewusste im Menschen
ist, sich zur héchsten weltgesetzlichen Art erhebt, dann — man kann ja nur schwer
von dieser hdchsten Ausbildung des menschlichen Geistes reden, man kann nur
andeuten -, dann spricht man von dem eigentlichen Geist, von dem Geistesmen-
schen, oder, mit einem Sanskritwort bezeichnet, von Atma. Denn auch der Wille des
Menschen kann gereinigt werden vom Personlichen. Das sind die drei Glieder des
Geistigen: Manas, Buddhi, Atma. Wie eine Substanz in Wasser aufgel6st ist, so sind
diese drei Glieder in der Seele aufgeldst. Wo alles durcheinanderwogt, kann der
Mensch gewdhnlich nicht unterscheiden, was da irrlichtelierend auf und ab wogt.
Daher beschreibt der moderne Psychologe ein richtiges Durcheinander als Seele.

Wenn dasjenige, was sich als das hochste Geistige in der Seele auslebt, sich
vermischt mit den niederen Eigenschaften der Seele, wenn es auftritt als ein niede-
res Gefluhl, wenn es statt in Liebe sich auslebt in Verlangen, in Begierde, so nennen
wir es Kama. Kama ist dasselbe wie Buddhi, nur ist Buddhi die Selbstlosigkeit des
Kama, und Kama die Selbstigkeit, der Egoismus der Buddhi. Dann haben wir in uns
unseren gewohnlichen Verstand, der auf die Befriedigung unserer personlichen Be-
durfnisse ausgeht. Diesen Verstand nun nennen wir, insofern er in der Seele Manas
zum Ausdruck bringt, Ahamkara, das Ich-Bewusstsein, das Ich- Gefuhl. So dass wir,
wenn wir von dem sprechen, was man gewohnlich die Seele des Menschen nennt,
auch sprechen kdénnen von Buddhi, die sich im Kama auslebt, und wenn wir spre-
chen von Manas oder dem eigentlichen Geistigen des Denkens, so sprechen wir
von dem Verstande, der sich im Ich-Bewusstsein, im Ahamkara auslebt.

Nun habe ich versucht, die allmahliche Hinauferziehung des Menschen, die Rei-
nigung des Menschen aus dem Seelischen in das Geistige, in einem Buche darzu-
stellen, das ich vor einigen Jahren geschrieben habe als meine «Philosophie der
Freiheit». Was ich jetzt dargestellt habe, finden Sie dort in den Begriffen der abend-
lAndischen Philosophie ausgedrickt. Sie finden dort die Entwickelung des Seeli-
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schen vom Kama zum Manasleben. Ich habe dort Ahamkara das «Ich» genannt,
Manas das «hohere Denken», reines Denken, und die Buddhi, um noch nicht auf
den Ursprung hinzuweisen, die «moralische Phantasie». Das sind nur andere Aus-
dricke fur ein und dieselbe Sache. Damit haben wir erkannt, was des Menschen
geistig-seelisches Wesen ist. Dieses geistig-seelische Wesen ist verkorperlicht, ver-
leiblicht in demjenigen, was uns die &ussere Naturwissenschaft beschreibt. Dies
geistig-seelische Wesen ist eigentlich der Mensch. Es hat etwas wie eine Hulle um
sich: die aussere physische Korperlichkeit.

Nun ist die theosophische Anschauung die, dass das, was ich eben beschrieben
habe als geistig-seelisches Wesen des Menschen, schon friiher vorhanden war als
die gegenwartige Gestalt, als die physische Leiblichkeit des Menschen. Der Mensch
hat seinen Ursprung nicht genommen aus dem Physischen, er hat seinen Ursprung
genommen aus dem Geistig-Seelischen. Und dieses Geistig-Seelische, Atma,
Buddhi und Manas, das ich eben beschrieben habe, liegt aller physischen Gestal-
tung zugrunde. Von ihm spricht auch Plato, wenn er sagt, dass der Geist des Men-
schen ewig sein misse, denn er sei eine ldee Gottes. Diesem ewigen Geistestell
des Menschen kommt entgegen das, was sich als Formen entwickelt hat auf der Er-
de.

Nun kénnen wir uns vorstellen, dass wir uns in einem sehr entfernten Punkt urfer-
ner Vergangenheit befinden. Da haben wir auf der einen Seite des Menschen geis-
tig-seelische Wesenheit. Ich glaube, dass das materialistische Denken der Gegen-
wart sich schwer dieses Geistig-Seelische wird vorstellen kdnnen. Das ruhrt nur da-
her, dass seit Jahrhunderten das moderne Denken sich entwohnt hat Seelisch-
Geistiges vorzustellen. Auf der anderen Seite haben wir in urferner Vergangenheit
das sinnliche Leben. Wie haben wir uns das sinnliche Leben nun vorzustellen? Die
Naturwissenschaft lehrt uns, dass, wenn wir die Wesenheiten in den Uberresten der
Erdschichten untersuchen, wir dann zu einem Menschen von unvollkommener Ges-
talt kommen. Und weiter zurtickgehend finden wir Zeiten, in denen der Mensch in
der jetzigen Gestalt nicht auf der Erde war. Nur Affen und angrenzende verwandte
Tiere waren vorhanden. Weiter zurtickgehend finden wir, dass auch die Affen ge-
fehlt haben und dass nur niedere Séugetiere vorhanden waren. Noch friher waren
es Reptilien und Vdgel, und noch friher finden wir Tierarten von gewaltiger Grosse
und Machtigkeit, die Saurier, Ichthyosaurier. Die haben in anderer Weise gelebt als
heute. Dann, weiter zurtck, finden wir noch unvollkommenere Tiere, bis wir in ein
Zeitalter kommen, wo wir nicht mehr nachweisen kdnnen, dass es etwas lebendiges
Tierisches gegeben hat. Da muss das physisch Lebendige vorhanden gewesen sein
in einer noch tierisch-pflanzlich geformten Art und Weise.

132



Die Theosophie weist hin auf Zustdnde der Erdentwickelung, von denen auch in
der Wissenschaft gesprochen wird: die Erde war nicht immer der feste mineralische
Boden, auf dem wir heute umhergehen. Sie war friher in fliissig-weichem Zustande
da. Wenn man gewisse Erdformationen, Gebirgsformationen ansieht, da kann man
noch erkennen, wie sie aus einem quellend-flissigen Zustand heraus sich verhartet
haben. Noch friher war die ganze Erde in einem feurig-heissen Zustand gleich einer
gewaltigen Feuermasse. Die Theosophie weist nun darauf hin, dass noch friher ein
gasformiger, ein atherischer Zustand der Erde da war. Alles was jetzt in festem oder
flissigem oder luftférmigem Zustande auf der Erde vorhanden ist, war damals auch
vorhanden, aber in einem ganz feinen Atherzustande. Sie kénnen sich ungefahr ein
Bild davon machen, wenn Sie ein Stlck Eis nehmen; das ist eine feste Materie. Sie
schmelzen es, dann haben Sie das, was vorher fest war, in einen flissigen, wasse-
rigen Zustand gebracht. Sie verdampfen das Wasser, indem Sie es erhitzen. Dann
haben Sie wiederum das, was fest, was fllissig war, in einem luft-dampfférmigen
Zustand vor sich. - Die ganze Erde war friher in einem viel feineren, diinneren athe-
rischen Zustande da. Akasha ist die feinste Form, in der vor Urzeiten sich alles im
Atherzustand befand, was jetzt als Festes, Flissiges und so weiter auf der Erde uns
entgegentritt. Der feste Granit unserer Urgebirge, alle Metalle, alle Salze, alle Kalk-
arten, alles was heute auf unserer Erde ist - auch alle pflanzlichen und tierischen
Formen -, waren damals vorhanden in diesem feinen Akasha. Akasha ist die feinste
Form der Materie.

Der Menschenleib, den der Mensch heute hat, ist ja zusammengesetzt aus allen
Stoffen der Erde. Alle Arten der Materie finden sich in irgendeiner chemischen Zu-
sammensetzung im Menschenleibe. Damals waren alle diese Stoffe im Akasha-
Zustande und in diese Akasha-Materie inkarnierte sich nun die geistig-seelische
Wesenheit des Menschen. Eine ganz andere Gestalt war das als die heutige des
Menschen. In dieser Akasha-Materie war noch alles undifferenziert, was sich spater
differenziert hat. Es war alles das darin, was spater zu Mineral, Pflanze, Tierformen
geworden ist. In dem, worin sich der reine goéttliche Mensch inkarnierte, in dieser
Akasha-Materie waren alle Tierformen noch mitenthalten, ebenso wie alles, was
spater Menschenform geworden ist.

Wenn man sich ein Bild machen will von den Vorgangen innerhalb der Erdenent-
wickelung, die sich in diesen Urzeiten der Erde abspielten, so muss man streng un-
terscheiden die Zweiheit. Der Mensch ist eine Zweiheit, er ist aus zwei Wesen zu-
sammengesetzt. Oben ist der gottlich-geistige Wesenskern des Menschen: Atma,
Buddhi, Manas. In diesem gottlich-geistigen Menschen lebt die Begierde, Mensch
zu werden. Die treibt ihn herunter. Und im Herunterstieg bildet er sich eine Hille aus
dieser Begierde, einen Astralleib. Unten auf der Erde haben sich gebildet Wesen,

tierdhnlich, entstanden aus der noch unbestimmten Erdenmasse. Diese Wesen ka-
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men her aus einem noch viel friheren Erdenzustand, dem alten Mondenzustand,
einer friheren Verkdrperung der Erde. Als dieser alte Mond sein kosmisches Dasein
vollendet hatte, blieb zuriick von ihm etwas wie ein Same von Wesenheiten, die auf
dem alten Monde gelebt hatten; Wesen waren das, die nicht Tier, nicht Mensch wa-
ren, die zwischen Tier und Mensch standen. Das waren eine Art von Tiermenschen.
Die kamen wieder heraus, als die Erde begann sich zu bilden. In diesen Tiermen-
schen lebten die wildesten Triebe, Instinkte und Begierden. Sie konnten zunachst
noch nicht die héhere Geistigkeit in sich aufnehmen, sie mussten erst eine Reini-
gung ihrer Astralitdt durchmachen, um die h6heren Prinzipien in sich aufnehmen zu
kénnen. Das sind die physischen Vorfahren des Menschen, von denen die Gnosis,
Augustinus, die Scholastiker sprechen. Es waren tierahnliche Gestalten, die in viel
weicherem Korpermaterial lebten als heute die physische Materie ist, viel weicher
als die niedersten Tiere sie haben, zum Beispiel die Quallen und Weichtiere. Das
waren Wesen, die in einer durchscheinenden Korperlichkeit lebten, zum Teil sehr
schon gestaltet, zum Teil in ganz grotesken Formen. Sie hatten keine aufrechte Hal-
tung, sie lebten in schwimmendschwebender Koérperhaltung; sie hatten kein Ri-
ckenmark, das bildete sich erst spater, noch kein warmes Blut, waren noch nicht
zweigeschlechtlich. Sie lebten mit allem, was spéater Pflanze, Mineral, Tier geworden
ist, wie in einem gemeinsamen Astralzustand der Erde. Der Astralkérper der Erde
hatte damals die samtlichen auf dieser Erde verteilten Wesenheiten in sich. Diese
Astralerde war zusammengesetzt aus diesen Astralleibern der Menschen-Tiere.
Diese Astralerde, die aus den Astralkdrpern der Menschen-Tiere bestand, war um-
geben von einer geistigen Atmosphare, in der lebten die Monaden, der geistige
Mensch. Diese geistigen Menschen warteten oben, bis sie sich vereinigen konnten
mit den Astralkérpern unten. Aber zunachst waren diese Astralkdrper noch zu unge-
reinigt; alles Triebhafte der Tiere, die Instinkte und Leidenschaften mussten im
grobsten herausgeschieden werden. Sie wurden als besondere astrale Gebilde her-
ausgeschieden. Diese Absonderungen gingen immer wieder vor sich. Diese Abson-
derungen verfestigten sich, und daraus gingen die anderen Reiche unserer Erde
hervor.

Wir mussen uns vorstellen, dass zwei Astralitaten da waren, eine obere reinere
und eine untere dichtere. Die obere, indem sie immer tiefer herabsteigt, wirkt auf die
untere. Dadurch scheidet diese immer mehr das grébere aus sich heraus. Es ver-
dichtet sich das heraus geschiedene. Es entstehen so die anderen Naturreiche, die
jetzt um uns herum sind. Der Mensch selber behélt das feinste fiir sich. So war die
ganze Umwelt einst verbunden mit dem Menschen; er hat sie herausgesetzt aus
seinem Wesen.

Unten verdichtete sich die Astralmaterie zu reptilienartigen Tiergebilden; die wa-

ren noch kaltblltig. Sie waren nicht gebildet wie etwa ein Ichthyosaurus, von dem
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wir heute noch Reste finden. Reste von diesen Gebilden gibt es tberhaupt nicht,
denn diese Kdrper waren fein, weich - Knochen gab es erst viel spater. Mit diesen
Gebilden vereinigt sich zuerst das geistig-seelische Wesen von oben; beide be-
fruchten sich. Es findet immer mehr eine Verdichtung der Materie statt. Sie geht
uber in einen feurig-flissigen Zustand. Das war um die Mitte des Zeitraumes, den
wir den lemurischen nennen. Dieser Zeitraum ging dem atlantischen voraus. Diese
feurig-flissige Masse wird durchzogen von Stromungen, die sich nach und nach
immer mehr verdichten zu den spateren Knochen; es bildet sich heraus aus diesen
Stromungen das Atmungs- und Herzorgan mit dem Blutumlauf, die verschiedenen
Organe des Menschenkorpers. Herausgesetzt wird immer wieder von neuem alles
dasjenige, was fir den Menschen zu grob ist. Zum Beispiel die Wildheit des Léwen
wird herausgesetzt. Aussen entsteht eine Tierform aus groberem Stoff: das wird
dasjenige, was spater Lowe geworden ist. Im Menschen bleibt zurtick dasjenige,
was seine mutigen, seine aggressiven Eigenschaften sind. Die Schlauheit und List
wird herausgesetzt; es bildet sich draussen die Wesenheit Fuchs, und der Mensch
behalt fir sich zuriick das, was er gebrauchen kann an Schlauheit.

Es folgt dann ein weiterer Entwickelungszustand der Erde. Sie wurde kompakter,
fester. Dadurch war der Mensch genétigt, sich dieser festeren Gestaltung des phy-
sischen Erdenlebens anzupassen. Der Mensch konnte das nur dadurch, dass er ei-
nen Teil seiner Wesenheit abgab an die grobere Stofflichkeit. Und aus diesem Tell
der menschlichen Wesenheit, der abgegeben worden ist an die grobere Stofflichkeit,
entstand die erste unvollkommenste Tierwelt. So ist dies gleichsam eine Schale, die
der Mensch einmal abgeworfen hat. Sie ist aus der menschlichen Natur heraus ent-
standen. Die eigentlich menschliche Natur ist aber dadurch auf eine héhere Stufe
hinaufgestiegen. Der Mensch ist dadurch freigeworden von dem Einschlag, den er
von der niederen Tierwelt gehabt hat. Diese letzten Geschdpfe, die der Mensch ab-
gestossen hat, sehen wir in den ersten Erdschichten abgelagert. Es sind Krustentie-
re, Schalentiere, die der Mensch aus sich herausgesetzt hat. Dadurch ist er von et-
was reinerer Wesenheit geworden. Es ist so wie bei einer Losung, in der sich ein
groberer Teil abgesetzt hat. Und so geschieht die weitere Entwickelung dadurch,
dass der Mensch wiederum einen Teil seiner Wesenheit an die Stofflichkeit abgibt.
Dadurch entstand das, was wir die Wurmtiere, die Fischtiere nennen. Das ist wieder
eine Hulle, die der Mensch abgeworfen hat.

In dem zweiten Zustande hatte der Mensch eine Materie angenommen, die dhn-
lich unserer heutigen Luftmaterie ist. Der Mensch war da inkarniert als Luftwesen.
Es mag dem materialistischen Denker sonderbar erscheinen, aber der, welcher sich
mit der Theosophie bekannt macht, wird finden, dass alle lbrige Schopfungsge-
schichte Phantastik ist und dass diese theosophische Schdpfungsgeschichte schon

dem gewohnlichen Verstande einleuchten kann. Dadurch, dass der Mensch mit sei-
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ner Seele sich in feinerer Materie, in Luftmaterie verkorperte, war es maoglich, dass
er eine neue Hulle abwarf, dass er Tiere aus sich heraussetzte. Die Erde hatte da-
mals schon ein etwas festeres Knochengerist aufgebaut, und es bildete sich der
Mensch in dem, was man Feuernebel nennt. Man spricht da von den S6hnen des
Feuernebels. Das kam dadurch zustande, dass der Mensch seine Schalen abge-
worfen hat, die dann als Vogel und Reptilien auf der anderen Seite sich weiterentwi-
ckelten. Dann aber, als der Mensch auf diese Weise so weit war, als er zu dieser
Feuermaterie vorgertckt war, da war er imstande, einen neuen Einschlag von aus-
sen aufzunehmen. So wie wir im Beginne unserer Erdenbildung gesehen haben,
wie sich mit der physischen Materie dasjenige vereinigte, was der seelisch-geistige
Mensch abgeworfen hatte als das grobere Wesen, so vereinigte er sich in der Peri-
ode, von der wir jetzt sprechen und die schon mit starken Verdichtungszustanden
unserer Erde parallel geht, das, was wir den hoheren Geist nennen. Zunachst ge-
schah das dadurch, dass das, was ich die Buddhi genannt habe, herunterstieg und
zu Kama wurde. Es entstand dasjenige, was den Menschen von den niederen, kalt-
blitigen Wesenheiten scheidet, und es entstand damit auch alles tbrige Warmblti-
ge auf der Erde. Bis zu einem gewissen Punkte der Entwickelung gab es nur kalt-
blutige und leidenschaftslose Wesen; die anderen sind entstanden in der Mitte der
lemurischen Zeit. Dadurch haben sich auch die zwei Geschlechter aus dem einen
herausgebildet. Dadurch, dass der Mensch die niederen Wesen, die noch fortleben
als Reptilien, und dann, als er schon aufgeriickt war zur Warmblutigkeit, das Ge-
schlecht der Vogel von sich abstiess, durch diese Ausscheidung wurde er reif, den
Geist in seiner ersten Gestalt in sich aufzunehmen. Das ist das Geschlecht, das
zum ersten Male geistbegabt auftritt. In der lemurischen Zeit ist der Mensch zu einer
verdichteten Materialitdit gekommen, da hat der Mensch die Fleischlichkeit errungen.
Es ist das der lemurische Mensch. Und dieser lebte auf unserer Erde zu einer Zeit,
in welcher noch viel von der alten Feuermaterie vorhanden war. In diesem lemuri-
schen Zeitalter geht dann das ganze Geschlecht in umfassender Art zugrunde,
durch Katastrophen, die das Feuer in Form von grossen vulkanischen Tatigkeiten
anrichtet. Nur einige bleiben tbrig und leben weiter.

Die atlantische Periode spielte sich auf den Gebieten der Erde ab, die heute be-
deckt sind von den Fluten des Atlantischen Ozeans. Hier wird noch einmal etwas
abgestossen vom Menschen: Es werden die h6heren Saugetiere abgeschieden. Der
Mensch hatte zuerst noch die Natur der hoheren S&ugetiere in sich. Er hatte noch
das in sich, was man als menschenahnliche Affen bezeichnet. Das sind alles Aus-
scheidungen niederer Bestandteile seiner Wesenheit. Der Mensch hat sich jetzt zu
einer hoheren Stufe nur dadurch herauf entwickelt, dass er das Niedere abgestreift
hat. Es kam im Menschen das zum Vorschein, was ich friher Ahamkara, Ich, ge-
nannt habe. In der ersten atlantischen Zeit kommt Ahamkara mit der entsprechen-
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den Entwickelung des Gedéachtnisses und der Sprache im Menschengeschlecht
zum Vorschein. Ich-Bewusstsein wurde Bewusstsein des Egoismus. Die erste atlan-
tische Zeit ist daher auch eine Zeit, in welcher sich mehr und mehr der brutale
Egoismus ausgebildet hat. Wir werden noch hdren und lesen, zu welchen Exzessen
das ausgebildete Ahamkara gefiihrt hat. Also abgestossen worden ist die hohere
Saugetiernatur, so dass wir im Affen keinen Vorfahren zu sehen haben; vielmehr
haben wir im Menschen den Erstgeborenen auf unserer Erde zu sehen. Der Mensch
ist im Akasha-Ather inkarniert vorhanden, und alles, was ausser ihm besteht, ist
nach und nach von ihm ausgeschieden worden. Mensch und Tiere haben sich den
Verhaltnissen und Umstdnden angepasst und sind das geworden, als was wir sie
heute kennenlernen kénnen. Paracelsus hat das gewusst und gesagt, dass der
Mensch die Buchstaben selbst niedergeschrieben hat, aus denen seine ganze We-
senheit besteht. Also im Affen haben wir keinen Vorfahren zu sehen, sondern einen
Nachkommen des urspriinglichen Menschen. Es ist merkwitrdig, dass diese theo-
sophische Betrachtungsweise anklingt, ganz elementar, an eine Auslassung des
Naturforschers und Botanikers Reinke. Er sagt in seinem Buche «Die Welt als Tat»,
dass der Affe sich nicht als ein Vorfahre des Menschen ausnimmt, sondern als ein
degenerierter Mensch, als ein von der Menschheit abgefallener und degenerierter
Mensch. - Diese Anschauung stimmt ganz ausserordentlich mit dem Uberein, was
uns die Naturwissenschaft auf diesem Gebiete lehrt. Sie lehrt uns, dass in der alle-
rersten Anlage das menschliche Gehirn, namentlich das kindliche Menschengehirn,
sehr &hnlich ist - bis zu einem gewissen Grade - einem Affengehirn, dass aber das
entwickelte Menschengehirn doch abweicht vom Affengehirn. So dass das Affenge-
hirn sich ausnimmt wie etwas, was einen ganz anderen Entwickelungsgang nimmt.
Die darwinistische Anschauung aber will ihre Theorie von der Verwandtschaft des
Affen mit dem Menschen stitzten durch die erste Beobachtung. - Damals hat der
Mensch, damit er sich freier, in edleren Eigenschaften nach aufwarts entwickeln
konnte, die Natur, die heute die Affenbildung ausmacht, abgestossen. Dadurch ist
das Affengeschlecht degeneriert und hat sich nach einer anderen Richtung entwi-
ckelt. Der Affe ist nicht im entferntesten als Vorfahre des Menschen anzusprechen.
Das aber bringt die Entwickelung des Menschen weiter.

Nachdem der Mensch Buddhi und Kama und Ahamkara entwickelt hatte, war er in
der Lage, das erste Prinzip des Geistes wieder in sich aufzunehmen: Manas. Ma-
nas, das logische Denken, das kombinierende Denken hat sich seit der letzten Zeit
der atlantischen Epoche und in unserer ganzen finften Menschheitsepoche aus
dieser veredelten Menschennatur herausentwickelt. So hat der Mensch, nachdem er
Buddhi zuerst entwickelt hat bis zu Kama, die Weisheit ausleben missen im Egois-
mus, in Ahamkara; so hat er ein egoistisches Leben fiihren missen. Dann aber hat
sich die Weisheit wieder in reinerer Gestalt entwickelt, so dass der Mensch heute in

137



der Lage ist, logisch zu denken. Er wird einmal heraufsteigen zu einer héheren Art
der Geistigkeit, indem er auch aus der Kamanatur und aus dem alltaglichen Fuhlen
die Buddhinatur herausarbeiten wird, um dann zu noch héheren Stufen der Geistig-
keit emporzusteigen. Davon werden wir spater noch sprechen, wenn wir die Entwi-
ckelungsstufen noch genauer kennenlernen werden.

Es konnte nur im allgemeinen eine Skizze der theosophischen Anschauung ge-
geben werden. Das ist die Entwickelungslehre, die Lehre von der Abstammung des
Menschen im theosophischen Sinne. Das ist die Abstammungslehre, welche beru-
fen ist, an die Stelle derjenigen zu treten, welche ohnedies in der letzten Zeit eine
wesentliche Einbusse durch die wirklichen naturwissenschaftlichen Tatsachen er-
fahren hat.

Ich moéchte nun doch noch, um zu zeigen, dass das, was ich gesagt habe, nicht
S0 ganz gegen die naturwissenschaftlichen Vorstellungen spricht, einige Worte des
Botanikers Reinke vorlesen, um zu zeigen, dass es heute notig ist, eine neue Art
«Schopfungsgeschichte» zu denken. Er spricht da folgendes aus: «Es ist von vorn-
herein klar, welch tiefer Gegensatz zwischen dieser eben ausgesprochenen An-
schauung und der im allgemeinen in unserer Wissenschaft bestehenden Anschau-
ung und Methode der Forschung liegt. Wir suchen im allgemeinen nicht nach Theo-
rien, sondern bauen auf Tatsachen. Daher miuisste sich die Naturwissenschaft dazu
bequemen, sich nur auf Tatsachen zu beschréanken. Die Tatsachen sind aber bis
jetzt keineswegs vorhanden. Ich muss protestieren dagegen, wenn die Sache so
dargestellt wird, als ob von der Zoologie, Anatomie usw. die Tatsachen geliefert
worden seien. Wenn davon ein Bild abgeleitet werden soll, so ist das eine Phanta-
sie.» - Dabei sieht dieser Naturforscher noch nicht ein, dass es unmaoglich ist, aus
den dusseren Tatsachen jemals eine Anschauung zu erhalten tGber den Ursprung
des Menschen. Niemals kann man dies, denn der Ursprung des Menschen ist nicht
im Sinnlichen gelegen, sondern im Seelisch-Geistigen. Erst wenn man von dem
Sinnlichen aufsteigt zum Seelisch-Geistigen, wenn man aufsteigt zu einer Anschau-
ung, die nicht phantastischer, sondern spiritueller Natur ist, kbnnen wir wiederum zu
einer den Menschen wirklich befriedigenden Abstammungslehre kommen. Den
Menschen zu einer ihn wieder befriedigenden Abstammungslehre zu fiihren, ist die
Aufgabe der Theosophie. Die «natirliche» Schopfungsgeschichte kann heute nicht
mehr befriedigen. Auf der einen Seite macht sich das Bedurfnis nach einer spirituel-
len Erkenntnis geltend, und auf der anderen Seite haben die Tatsachen die Entwi-
ckelungslehre widerlegt. Die Naturwissenschaft wird niemals tber den Ursprung des
Menschen etwas sagen kénnen. Soll der Ursprung des Menschen erkannt werden,
so kann das nur im Sinne einer im geistigen Sinne gehaltenen Erkenntnis gesche-
hen. Die Gegenwart wieder hinzuflihren zu einer solchen spirituellen Erkenntnis:

diese Aufgabe hat die theosophische Weltanschauung.
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FRAGENBEANTWORTUNG

Frage: Waren die Krustazeen die ersten Lebewesen, welche abgeschieden wur-
den?

Die Krustazeen sind nicht die ersten Lebewesen gewesen, welche abgeschieden
wurden. Natdrlich sind es einzellige Lebewesen gewesen. Diese waren aber nicht
wie die heutigen einzelligen Lebewesen, sie waren in ganz anderen Verhaltnissen.

Frage: Wie hat man sich die feuerfliissige Oberflache der Erde in der lemurischen
Zeit zu denken und das Vorhandensein von Wesen darauf?

Nicht die gesamte Oberflache der Erde war da in feuerfliissigem Zustande, nur
der Wohnplatz der Wesen war feuerfliissig. Bei der Abscheidung der mineralischen
Wesenheiten war etwas wie eine Art Uberrest, schon fast ein Einschlag eines Kno-
chengeristes vorhanden, der Wesenheiten beherbergen konnte, welche in irgend-
einer Form schon feste Gestalt angenommen haben. Nur das kann durch die Paléa-
ontologie nachgewiesen werden, was feste Gestalt angenommen hatte.

Frage: Wird die Abstossung, welche die Zukunft noch bringen muss, geférdert durch
den Vegetarismus?

Es ist schwer dartiber zu sprechen, weil diese Frage, noch mehr wie andere Fra-
gen, das Gefuhl des Menschen herausfordert. Ich mochte aber doch unbefangen
Uber die Frage sprechen. Allerdings wird die weitere Veredlung des Menschen
durch den Vegetarismus in ganz wesentlicher Weise geférdert. Damit soll aber nicht
gesagt werden, dass es jedem Menschen moglich ist und dass es jedem Menschen
zutraglich ist, vegetarisch zu leben. Die Frage ist eine andere, wenn man fragt, ob
man Vegetarier werden soll, als wenn man fragt: Was bewirkt die vegetarische Le-
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bensweise? - Der Vegetarismus ist eine Beforderung der geistigen Intuition und ist
auch forderlich fir das Handeln. Gleichzeitig ist er auch eine Frage der Vererbung.
Gegen ein Vorurteil mochte ich mich aber wenden. Der materialistische Denker
kann auf diesem Gebiete zwar eine bis zu einem gewissen Grad reichende, aber
keine ausreichende Erfahrung haben. Es wird gesagt, dass Personlichkeiten durch
den Vegetarismus schwach geworden sind, dass sie also die vegetarische Lebens-
weise nicht aushalten kénnen. Das ist richtig und ist falsch. Richtig ist, dass viele
Menschen, welche ihr Denken nur mit Kamamanas beschaftigen, die als Inhalt ihres
Denkens also lediglich Sinnliches haben - und dazu gehdort die gewdhnliche Gelehr-
samkeit, Juristerei, Physiologie oder auch Medizin, wo der Inhalt der Vorstellungen
lediglich ein solcher ist, der der Sinnenwelt enthommen wird -, in dem Vegetarismus
nicht alles finden, was sie brauchen. Fir alle diejenigen, die auf dem Gebiete des
Verstandes, der auf die Sinnenwelt gerichtet ist, der sinnlich denkt, vorstellt und
fahlt, ihr geistiges Leben leben, wird ein Punkt kommen, wo sie zusammenbrechen
konnen durch den Vegetarismus. Es gibt sehr viele solcher Art. Es muss aber nicht
sein. Ich habe auf diesem Gebiete Menschen kennengelernt, die selbst gelehrte
Denker waren, die physiologische, historische Denker waren, bei denen es nicht
maoglich war, dass das Gehirn in entsprechender Weise richtig ernahrt wurde, wenn
sie bloss vegetarisch lebten. Die Sache wird aber sofort anders, wenn der Mensch
eine Spiritualitdt entwickelt. Sobald der Mensch zum spirituellen Erkennen kommt,
sobald er zum Leben im Spirituellen kommt, dann ist es moglich, dass er sich beim
Vegetarismus aufrechterhalten kann. Dann férdert der Vegetarismus das spirituelle
Leben, und der Mensch wird dahin kommen, wo ihm noch eine héhere Zukunft in
Aussicht steht. Von dieser hoheren Zukunft werde ich in den n&chsten Vortragen,
am 16. Februar, 23. Februar und 2. Marz sprechen, wo ich Uber Goethes «Geheime
Offenbarung» sprechen werde.

Frage: Was hat man unter einer geistig-seelischen Wesenheit zu verstehen?

Wir werden noch sehen, wo der Geist seinen Ursprung hat. Diesen geistigen
Einschlag missen wir uns innerhalb der Entwickelung des Menschen als einen Ein-
fluss von aussen vorstellen. Damit ist nicht etwa eine Naturanschauung verletzt oder
die Meinung berechtigt, dass das ja ein Dualismus sei. Wasserstoff und Sauerstoff
geben ja auch Wasser. Deshalb braucht aber der, welcher dieses weiss, kein Dua-
list zu sein.
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Frage: Was war es denn eigentlich, was als Mensch da war, bevor der geistige Ein-
schlag stattfand?

Bis zu einem gewissen Punkte ist der Mensch die Dreiheit: Geist, Seele und Leib.
Wenn wir weiter nach aufwérts kommen, so haben wir auf der Erde, verbunden mit
dem Physischen der Erde, den leiblich-seelischen Menschen. Dieser leiblich-
seelische Mensch ist da zunachst in einer viel feineren und lichteren Materie inkar-
niert, als der spatere Mensch. Es findet da fortwadhrend eine Verdichtung statt. Des-
halb sprechen wir auch von den sogenannten «Séhnen des Feuernebels». Wir ha-
ben es da zu tun mit einer Ausgestaltung des Menschen. Diese Gestalt mdchte ich
aber in offentlicher Vorlesung nicht beschreiben, weil, wenn man sie ohne weiteres
hinstellt, es sich nicht gut ausnimmt. Die Vorbedingungen sind nicht vorhanden, um
diese Gestalt zu verstehen. Im «Feuernebel» wurde zuletzt in Akasha inkarniert.
Von dieser Akasha hat die Physik unserer Zeit keine Kenntnis. Was wir jetzt haben
als Einschlag, das ist die Anlage zur Ewigkeit, der Geist, wenn wir beim heutigen
Menschen von Geist sprechen, spricht man von der Ewigkeit. Das Bewusstsein, um
das es sich damals handelte, war durchaus nicht dasselbe wie das Bewusstsein in
der Hypnose oder im Trancezustand. Es ist vorhanden, annéhernd, wahrend eines
besonders lebhaften Traumes. Das war der Bewusstseinszustand vor dem Ein-
schlag des Geistes.

Frage: Warum soll jeder Fortschritt durch Verdichtung der Materie geschehen, wéah-
rend wir doch die feinere Materie als Fortschritt betrachten?

Die allgemeine Form des Bewusstseins wurde erhellt, aber auch beschrankt
durch die Verdichtung bis zur materiellen Ausbildung der Sinnesorgane.

Frage: Ist der Akasha-Stoff atherischer oder astralischer Stoff?

Der astralische Stoff ist der hohere Stoff. Der Akasha- Stoff steht zwischen der
physischen und astralen Materie. Er ist die feinste physische Materie, die allerfeins-
te Materie, in welcher der Gedanke sich unmittelbar auspragen kann.
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Frage: Wie war der Mensch in diesen feinen Zustanden wahrnehmbar?

In der Zeit, als der Mensch noch luftig war, war es mdglich, ihn durch das Gehor
wahrzunehmen, als Vibration, nicht aber durch das Auge.

Frage: Welchen Einfluss hatte der Einschlag des Geistes auf die Geschlechtlich-
keit?

Mit dem Einschlag des Geistes trat auch die Eingeschlechtlichkeit des Einzelwe-
sens auf. Vorher waren beide Geschlechter in einem Wesen vorhanden. Die Fort-
pflanzung war damals ahnlich derjenigen unserer einzelligen Wesen.

Frage: Was ist der Ursprung der theosophischen Weltanschauung?

Fruher wurde in Bildern gelehrt. Heute ist das nicht mehr mdglich. Daher muss
man die ldeen in einer dem Verstande verstandlichen Sprache zum Ausdruck brin-
gen, besonders fir unsere Wissenschafter. Man sollte diese Dinge betrachten, wie
der Physiker die seinigen betrachtet, als eine brauchbare Arbeitshypothese. Das
gibt nach und nach doch Uberzeugung.

Als Dr. Steiner gebeten wurde, etwas Naheres Uber den Vorgang des Herausset-
zens des Affen zu sagen, antwortete er etwa so:

Denken Sie sich einen Vorfahren, er hat zwei Nachkommen. Der eine dieser
Nachkommen kann den gottlichen Funken in seine Form aufnehmen. Er entwickelt
sich herauf und wird Mensch. Der andere Nachkomme hat eine aus gréberen Stof-
fen geschaffene Form, er kann nicht den Funken aufnehmen. Er entwickelt sich
herab und wird Affe.
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|11 DIE ENTSTEHUNG DER ERDE

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Schwierigkeit der Darstellung des geistigen Entwicklungsgeschehens, weil unsere Sprache fur
und durch die Sinnenwelt gepragt ist. Charakteristik des Menschen in vorgeschichtlichen Zeiten.
Atlantis und Lemurien. Beschreibung der alten Erdzustéande unter der Einwirkung der Mond- und
Sonnenkrafte. Trennung von den Mond- und Sonnenkréften. Involution und Evolution im Zusam-
menhang der Erd- und Menschenentwicklung.

Elfter Vortrag, Berlin, 9. Marz 1905

Der Vortrag, den ich heute halten werde, ist eine Art Fortsetzung dessen, den ich
Uber den Ursprung des Menschen gehalten habe. Wir kommen heute auf Zeiten zu-
rtck, die in urferner Vergangenheit liegen, und wir kommen heute auf Begriffe, wel-
che dem gegenwartigen materialistischen Denken sehr fern liegen. Daher gestatten
Sie mir wohl, dass ich ein paar einleitende Worte Uber das Verhéltnis meines heuti-
gen Themas zu den zeitgendssischen Vorstellungen hier ankntipfe.

Es muss durchaus fir jeden, der die naturwissenschaftlichen Erkenntnisse der
Gegenwart durchdrungen hat und versteht, verstandlich sein, dass die theosophi-
schen Vorstellungen tdber den Ursprung der Erde als etwas sehr Spekulatives, viel-
leicht sogar sehr Phantastisches heute genommen werden kénnen. Aber glauben
Sie nicht, wenn man tiefer auf die Dinge eingeht, dass sich dann ein wirklicher Wi-
derspruch herausstellt zwischen den naturwissenschatftlichen Vorstellungen und de-
nen, welche die Theosophie, die Geisteswissenschaft zu den ihrigen macht. Wir
missen uns durchaus klar sein dartber, dass der Naturforscher lediglich in der La-
ge ist, dasjenige zu Uberprifen und darzustellen, was sich in der ausseren Sinnes-
welt abspielt und mit dem wissenschaftlichen Verstande zu ergreifen ist. Ich bin
ganz und gar der Ansicht, dass uber solch schwierige Fragen, wie die heutige eine
ist, auch vom theosophischen Gesichtspunkte nur derjenige sprechen sollte, wel-
cher zu gleicher Zeit mit der ganzen naturwissenschaftlichen Bildung unserer Zeit
bekannt ist, damit er eine Vorstellung davon hat, wie sehr er gegen die landlaufigen
Vorstellungen verstosst. Jedoch mochte ich fur alle diejenigen, die sich vom Stand-
punkte des Materialismus oder, sagen wir, einer materialistisch gefarbten Denkart
glauben auflehnen zu kdnnen gegen die weitergehenden Anschauungen, die heute
vorgetragen werden, ein Beispiel von gegenseitigem Verstandnis derjenigen Men-
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schen, die sich mit Weltanschauung befassen, an die Spitze meines Vortrages stel-
len.

Es war Ende der sechziger Jahre, da trat, wie Sie wissen, zum letzten Male eine,
wenn auch pessimistische, so doch entschieden idealistisch gefarbte Philosophie
auf, welche einen tieferen Eindruck auf ein grosseres Publikum machte. Es war
Eduard von Hartmanns «Philosophie des Unbewussten». Ich will nur sagen, was
geschichtlich sich da ergeben hat. Hartmann ging hart zu Leibe den weltanschauli-
chen Vorstellungen, die aus dem Darwinismus herausgeboren waren. Als die Man-
ner jener Zeit sahen, welchen grossen Eindruck die «Philosophie des Unbewuss-
ten» machte, da erschienen viele Oppositionsschriften. Unter diesen befand sich
auch eine, die anonym erschienen war, mit dem Titel: «Das Unbewusste vom
Standpunkte der Physiologie und Deszendenztheorie.» Die bedeutendsten Philoso-
phen sagten, dass es die beste Schrift sei gegen Eduard von Hartmann und seine
Philosophie. Die Schrift machte grosses Aufsehen. Die Naturforscher waren sich
dartber klar, dass sie von einem Naturforscher geschrieben sei und, dass Eduard
von Hartmann grindlich widerlegt war. Da erschien bald darauf die zweite Auflage
derselben anonymen Schrift, jetzt aber mit dem Namen des Verfassers, und zwar
mit dem Namen Eduard von Hartmanns! Es war eine geschickte Mystifikation! Ich
bin zwar kein Hartmannianer oder Anhanger der Philosophie des Unbewussten,
aber diese Philosophie steht héher und enthalt mehr, als von pessimistischer Rich-
tung sonst vorgebracht werden kann. Hartmann zeigte, dass man nur seinen Stand-
punkt herunterzuschrauben braucht, um die betreffenden Sachen noch viel tiefer zu
durchschauen als die Gegner. So kdnnte sich auch die Geisteswissenschaft oder
Theosophie so ausdriicken, wie diejenigen, welche glauben, die besten Naturfor-
scher zu sein. - Das habe ich gesagt, um zu zeigen, dass man in ahnlicher Weise
auch die Theosophie widerlegen kénnte. Diese Widerlegung aber kdnnte wahr-
scheinlich die Theosophie selbst besser geben als jeder andere.

Wir missen nun bedenken, dass wir es heute zu tun haben mit sehr schwierigen
Kapiteln und dass es ausserordentlich mihsam ist, in diese Regionen einzudringen.
Noch schwieriger ist es aber, innerhalb unserer nur flr die dussere sinnliche Welt
gepréagten Sprache die gehoérigen Ausdrucksmittel zu finden. Man muss alles Mogli-
che zu Hilfe nehmen, um die feinen, subtilen Begriffe und die Anschauungen, die
aus rein geistigen Welten genommen sind, in eine anschauliche Sprache zu kleiden.
Dennoch mochte ich versuchen, dasjenige, was mir bekannt ist als Erfahrung in die-
sen hoheren Gebieten, in moglichst bildhafter und anschaulicher Sprache zum Aus-
druck zu bringen. Sie finden die betreffenden Abschnitte der grossen Weltentwicke-
lung auch dargestellt in der theosophischen Literatur. Dort finden Sie sie aber mehr
schematisch dargestellt, als ich es heute tun werde. Ich méchte nichts einwenden

gegen diese so schematische Darstellung, welche auch ihren Nutzen hat und flr
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den Verstand klare Begriffe gibt von dieser Evolution. Das kann man aus den theo-
sophischen Handbtichern lernen. Ich méchte aber etwas anschaulicher schildern.

Wir haben von dem Menschen gesehen, dass er uns entgegengetreten ist als ein
ganz anderes Wesen in urfernen Zeiten, dass er das physische Kleid erst allmahlich
angenommen hat, dass er seinen Ursprung nicht hat aus dem Physischen, sondern
aus dem Seelischen. Wir haben gesehen, dass das Seelische dem Physischen vo-
rangeht, dass das Seelische in sich die Krafte entwickelt, durch die es sich in dieses
physische Kleid allmahlich einkleiden kann. Das alles ist dargestellt worden. Wir ha-
ben zu gleicher Zeit darauf aufmerksam gemacht, dass wir den Menschen, so wie er
heute vor uns steht, nur durch eine bestimmte Anzahl von Zeitraumen zuriickverfol-
gen kdnnen. Wir stehen heute innerhalb des flinften Zeitraumes unserer physischen
Erdenentwickelung. Ihr ist ein anderer Zeitraum vorangegangen, welcher sich auf
einem Kontinent abspielte, der heute den Boden des Atlantischen Ozeans bildet.
Und diesem Zeitalter, dem atlantischen, ist wiederum ein anderes vorangegangen,
welches wir das lemurische nennen. Und damals, in der Mitte der lemurischen Ras-
senentwickelung, finden wir, dass eigentlich sich mit dem Menschen, so wie er bis
dahin sich herausgebildet hatte, erst das verbindet, was wir heute unseren unsterb-
lichen Geist nennen. Dieses hdhere Element, diese hohere Wesenheit des Men-
schen, die alle physische Korperlichkeit Uberdauert, die auch alle seelische Entwi-
ckelung Uberdauert - mit anderen Worten das Ewige im Menschen -, das hat dazu-
mal, wenn wir uns bildlich ausdriicken wollen, als ein geistiger Funke sich festge-
setzt in der menschlichen Natur, so dass der Mensch bis dahin uns entgegentritt als
die Verbindung von Seele und Leib. Bis zur Mitte dieser in langst verflossenen Zei-
ten auf der Erde wohnhaften lemurischen Bevolkerung waren unsere Menschenvor-
fahren leiblich-seelische Wesen.

Wollen wir uns eine klare Vorstellung davon machen, wie diese Menschenvorfah-
ren eigentlich beschaffen waren, so missen wir uns daran erinnern, dass das, was
wir Geist nennen, untrennbar verknupft ist mit allem wirklich h6heren Denken. Ohne
Geist kdonnte der Mensch nicht zahlen, ohne Geist kbnnte der Mensch nicht spre-
chen, ohne Geist ware keine hthere Verstandestatigkeit, geschweige noch hdhere
Tatigkeiten moglich. So dass wir es bis dahin zu tun haben mit einem Menschen,
der wartete, um geistbegabt zu werden, der noch nicht den unsterblichen Teil hatte,
der aber ein Seelenleben hatte, das ganz anders war als unser heutiges Seelenle-
ben. Unser heutiges Seelenleben ist durchsetzt von Geist. Wenn wir den Menschen,
der noch nicht geistesbegabt war, Mensch nennen wollen - und der Kirze halber
wollen wir das tun -, so missen wir sagen, dass sein Seelenleben dumpf war, dass
es ein mehr trAumerisches, bildhaftes Seelenleben war. Das Seelenleben des da-
maligen Menschen kann man nur verstehen, wenn man es noch einen Zeitraum zu-

rickverfolgt. In der Zeit, von der ich jetzt gesprochen habe, ist der Mensch imstan-
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de, aussere Korpereindricke aufzunehmen, die Umgebung wahrzunehmen. Diese
Wahrnehmung hat sich erst langsam und allméhlich entwickelt.

Wenn wir die Lemurier noch weiter zurtickverfolgen, so finden wir, dass die Men-
schenvorfahren zwar schon Empfindung haben, dass die dusseren Gegenstande
auf sie einen Eindruck machen, dass sie aber keine Vorstellungen mit diesen ausse-
ren Wahrnehmungen verbinden konnten. Wenn Sie sich ein Seelenleben denken
ahnlich dem, das sich wahrend des Traumes abspielt, dann haben Sie etwas Ahnli-
ches. Es ist aber nicht ganz das gleiche. Denn die Bildvorstellungen, die damals in
der Seele auf und ab wogten, waren viel klarer, viel urspriinglicher und elementarer,
viel geséttigter als die verworrenen Traumbilder des heutigen Durchschnittsmen-
schen sind. Vor allem waren diese Bilder in der Seele des Menschen in gewisser
Weise doch abhangig von dem, was rings um den Menschen vorging. Der Mensch
war damals noch nicht imstande, mit einem &usseren Gegenstande eine Farbe zu
verbinden, er konnte die Dinge noch nicht farbig sehen. Er hat nicht sehen kdnnen,
dass ein Gegenstand grun oder rot ist; die Farbvorstellung verband sich noch nicht
mit dem Gegenstand. Und dennoch wogten Farben in der menschlichen Seele. Die-
se Farben hatten etwas Ahnlichkeit mit dem, was der Hellseher kennt, wenn er ge-
wisse Fahigkeiten in sich ausbildet. Der Hellseher sieht nicht nur das dussere Kor-
perliche, sondern auch die Gefiihle und Instinkte in der Form einer Aura. Der physi-
sche Mensch ist nur ein Teil des Menschen. Der physische Mensch ist eingebettet
wie in eine Wolke, in welcher allerlei Formengebilde auf und ab wogen. Diese kann
nur derjenige sehen, der die Gabe des Hellsehens in unserem theosophischen Sin-
ne hat - nicht im Sinne des Spiritismus. Ich werde das néachste Mal, wenn ich Uber
die grossen Eingeweihten der Welt sprechen werde, auch einige Bemerkungen ma-
chen Uber den Erwerb solcher Fahigkeiten. Alle wirkliche Einweihung kann nur ver-
kntpft sein mit der Hellsehergabe. Die Fahigkeiten der grossen Eingeweihten sind
aus der Gabe des Hellsehens herausgeflossen.

Heute muss man, bevor man Hellseher wird, durchaus ein verninftiger Mensch
sein. Man muss fahig sein, logisch und klar zu denken. Derjenige, welcher die Gabe
des Hellsehens sich erwerben wirde, ohne dass er ausgebildet hatte die Gabe des
vernunftigen, klaren Denkens, wirde ein schlimmes Geschenk empfangen. Er wur-
de statt in eine hohere, geistige Welt gefuihrt zu werden, in eine Welt von Phanta-
sien gefuhrt werden, wo ihm jegliche Kontrolle fehlt, in eine Welt, die vor ihm stiinde
wie die Traumwelt, die chaotisch vor dem Trdumenden steht. Erst wenn man sich
logisches, klares, verniinftiges Denken angewohnt hat, so dass man zwischen den
geistigen Dingen so wandelt wie der verninftige Mensch zwischen Tischen und
Stuhlen, so dass man nichts Besonderes mehr darin sieht, kann man die Hellseher-
gabe im heutigen Sinne als ein wirklich tiefer in die Weltratsel Hineinfihrendes ein-

sehen. Es ist also so, dass alle Geheimschulen als Voraussetzung haben, dass der
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Mensch ein ganz vernunftiger, vielleicht sogar etwas nichterner Mensch ist, so dass
er das Gegenteil von dem ist, was man einen Phantastiker nennt. Daher sagen wir,
dass das Hellsehen, das Erkennen der seelischen, der aurischen Welt verknlpft ist
mit der Entwickelung unserer geistigen Fahigkeiten.

Die Anschauung des Menschen, wie ich sie lhnen beschrieben habe, war in der
vorlemurischen Zeit eine &hnliche. Aber es fehlte ihr das Durchdrungensein mit Be-
wusstsein. Es war nur ein dammriges Bewusstsein in dem Menschen vorhanden. Er
fuhlte zwar schon auf der damaligen Stufe das, was Warme und Kalte war, er hatte
einen Tastsinn und konnte gewisse Unterschiede der Dichtigkeit und Undichtigkeit
wahrnehmen. Auch die Gabe des Hdorens hatte er. Der Gehdrsinn ist einer der altes-
ten Sinne, die die Menschheit entwickelt hat. Aber noch nicht hatte er den Sinn des
Sehens. Dieses war noch sozusagen ein innerliches. Im Menschen selbst lebte see-
lisch die Farbenvorstellung. Wenn er zum Beispiel in eine Region kam, die kalter
war als die, aus welcher er herauskam, dann stieg in seiner Seele ein Farbenbild
auf von dunkleren Farbenschattierungen. Machte er es umgekehrt, kam er von einer
kalteren Luftschicht in eine warmere, dann gab es ein gelbliches oder ein gelblich-
rotliches Farbenbild. So hatten jene Menschen Farbenbilder, die sich aber nicht ver-
banden mit der Oberflache der Kérper, sondern als unbestimmte Farbenbilder in der
Seele lebten. Das verband sich dann mit dem, was den Menschen ringsherum um-
gab.

Aber noch etwas anderes hatte der Mensch damals. Er hatte eine feine Sensibili-
tat fir dasjenige, was seelisch in seiner Umgebung vorging. Wenn wir hier in einem
Raume sind, so sitzen Sie nicht bloss da als physische Kérper, sondern auch als
Seelen. In jedem von lhnen leben Gefihle und Empfindungen. Und diese sind
ebenso etwas Wirkliches wie der physische Koérper etwas Wirkliches ist. Das, was
heute die menschliche Seele an Empfindungsfahigkeit hat, kann nicht mehr eindrin-
gen in diese Kréafte der Gefuhle und der Empfindung, weil gerade durch die Fortent-
wickelung der Menschheit der Mensch heller in seinem Bewusstsein geworden ist,
weil er seinen Verstand, seine alltdgliche Anschauung ausgebildet hat. Aber vorlau-
fig ist ihm verlorengegangen das, was seelisch in ihm vorhanden war. Er wird diese
Fahigkeit wiedererlangen unter Beibehaltung seiner gegenwartigen Vernunftigkeit
und seines klaren Tagesbewusstseins. Die ganze Menschheit wird einst einen Zu-
stand erlangen, den heute nur der praktische Mystiker, der Hellerseher hat. Um die-
sen Zustand zu erlangen, hatte der Mensch durch blosse kdrperliche Anschauung,
durch blosses leibliches Wahrnehmen hindurchzugehen. In einer Beziehung erreicht
die Menschheit einen héheren Stand, und in anderer Beziehung kommt sie auf ei-
nen in gewisser Weise tieferen Standpunkt herab.
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Von einem dumpfen, dammerigen Wahrnehmen ging damals der Mensch aus.
Aber das war zu gleicher Zeit ein seelisch-hellseherisches Wahrnehmen. Wenn nun
in des Menschen Né&he irgendein sympathisches Geflhl, ein Seelisches lebte, wel-
ches - gestatten Sie den Ausdruck - Sympathie ausstromte, dann empfing der
Mensch in sich jene hellen Farbenbilder. Bose Geflhle liessen durch eine seelische
Wirkung dunklere, zum Blauen, Braunlichen, Rétlichen hinneigende Farbenbilder
aufsteigen. Das war der Zusammenhang des seelischen Innenlebens mit der dama-
ligen ausseren seelischen Wirklichkeit. Aber damals konnte diese aussere seelische
Wirklichkeit eben wahrgenommen werden. Nur allmahlich gestalteten sich die Sinne
so heraus, wie sie heute sind. Und damit gelangte der Verstand, das gegenstandli-
che Erfassen der Dinge, zum Dasein. Die urspriingliche dammrige Hellsehergabe
dagegen trat zurtick. Zugleich kommen wir da in eine Zeit, wo Hand in Hand mit die-
ser Entwickelung eine andere geht, die Entwickelung der sogenannten Zweige-
schlechtlichkeit. Nicht immer war der Mensch so, wie er heute ist in bezug auf sein
Fortpflanzungsvermogen. Die grossere Kraft, welche die Seele tiber das Physische
hatte, bewirkte, dass der Mensch, ohne zu einem anderen physischen Menschen-
wesen seine Zuflucht nehmen zu missen - weil er beide Geschlechter in sich verei-
nigte -, ein Wesen gleicher Art aus sich hervorbringen konnte. Daher war der Uber-
gang in jener Zeit zugleich ein solcher der gegenseitigen Wahrnehmung und ein
solcher von der Zwei- zur Eingeschlechtlichkeit. In der damaligen Zeit war des Men-
schen Gehirn noch nicht in derselben Weise ausgebildet wie heute. Der Mensch war
noch nicht ein solches Gehirnwesen, wie er es heute ist; auch ein solches Wahr-
nehmungsvermogen hatte er damals nicht, wie er es heute hat. Es ist das die Zeit,
von der wir schon gesprochen haben, die zugleich die der Schépfung des menschli-
chen Gehirns ist.

Das letzte Mal habe ich angedeutet, dass wir nicht genau den Darwinismus un-
terschreiben. Wir unterschreiben ihn insoweit, als er die Verwandtschaft des physi-
schen Menschenwesens mit allen anderen physischen Lebewesen auf der Erde
darstellt. Aber ich habe auch angedeutet, dass wir in den unvollkommenen tieri-
schen Lebewesen, die wir neben uns auf der Erde haben, nicht Vorfahren der ge-
genwartigen Menschen, auch nicht der physisch-seelischen Menschen sehen, ge-
schweige des geistigen, dass wir vielmehr in diesen tierischen Wesen Abzweigun-
gen von einem gemeinschaftlichen Vorfahren zu sehen haben, der weder dem heu-
tigen Menschen gleicht noch den heute um uns herum lebenden unvollkommenen
Lebewesen, den Tieren. In der Zeit, von der ich jetzt gesprochen habe, gibt es auf
der Erde noch nicht die h6heren Saugetiere. Die hbheren Saugetiere haben, ebenso
wie der Mensch, nur unvollkommener, ein Gehirn und ein dem menschlichen ahnli-
ches Wahrnehmungsvermdgen. Die Wesen, welche ein solches Wahrnehmungs-
vermogen ausgebildet haben, gab es in dieser Zeit noch nicht. Es gab auf der Erde
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nur Wesen mit bildhaften Vorstellungen, mit einer bildhaften Art der Seelenbildung,
und im Grunde genommen war, wie in einem gemeinsamen Knotenpunkte, alles
das, was heute Mensch und hdheres Tierreich ist, in einer einzigen Wesensart ver-
einigt. Der Mensch war, insofern er ein seelisch-physisches Wesen ist, in einer ge-
wissen Beziehung auf der Stufe der Tierheit. Aber kein Gegenwartstier und auch
nicht der Gegenwartsmensch gleicht dem damaligen Menschen. Nun hat sich aber
das Menschenwesen so weit entwickelt, dass ein Teil, ein Ast der damaligen Art,
sich fortentwickelt hat bis zu den heutigen Menschen. Durch gewisse Verhéltnisse,
die ich ein anderes Mal besonders darstellen werde, sind andere Glieder der dama-
ligen Wesen zuriickgeblieben. Sie sind zuriickgegangen in ihrer Entwickelung, sind
dekadent geworden. Diese dekadenten Wesen sind die, welche wir als die hdheren
Tiere erkennen.

Ich mdchte diesen Punkt klarmachen und dazu folgendes heranziehen: Sie wis-
sen, dass es Gegenden gibt, in denen der Katholizismus bis zu einer Art Fetisch-
dienst herabgesunken ist, wo er sich ausnimmt wie das Anbeten lebloser Gegens-
tande oder Heiligenbilder. Nun wird niemand behaupten koénnen, dass dieser
Standpunkt, im Verhaltnis zu dem vollkommeneren, zu dem die Menschheit sich
hinaufentwickelt hat, der gleiche sei. Dieses Fetischchristentum ist ein herabge-
kommenes Christentum. So ist es vom theosophischen Gesichtspunkte aus auch,
wenn wir verschiedene der «wilden» Voélkerstimme betrachten. Die materialistisch
denkende Kulturgeschichte sieht in ihnen zurlckgebliebene Vorfahren der Kultur-
menschen. Wir sehen in ihnen die heruntergekommenen, dekadent gewordenen
Nachkommen einstmals hoherstehender Voélkerschaften. So geht es uns, wenn wir
noch weiter hinaufsteigen in der Zeit, mit den héheren Tieren. Sie waren einst voll-
kommener, sie haben sich herunterentwickelt. Wir kommen zu einer Gestaltung des
Menschenreiches, welche anders ist, welche den Menschen noch undifferenziert
von den dbrigen hoheren Tierarten zeigt, allerdings in einem Zeitpunkte, der Millio-
nen von Jahren hinter uns liegt.

Wie kommt es nun, dass der Mensch dazumal auf der Bahn seiner Entwickelung
stehengeblieben ist? Der Mensch ist hinsichtlich seiner seelischen Entwickelung
ganz und gar das Ergebnis dessen, was um ihn herum vorgeht. Denken Sie sich
nun einmal den Raum, in dem wir sind, mit einer um hundert Grad héheren Tempe-
ratur, und denken Sie sich auch, was da alles anders werden wurde! Wenn Sie die-
sen Gedanken auf alle anderen Naturverhaltnisse ausdehnen, wird er lhnen zeigen,
dass der Mensch in Wahrheit ganz abhéngig ist von der Konstellation und von der
Konfiguration der Krafte, innerhalb deren er lebt. Er wird ein anderes Wesen, wenn
er in einem anderen Zusammenhang ist. - Man hat in der neueren Zeit naturwissen-
schaftliche Versuche gemacht, man hat Schmetterlinge auskriechen lassen in Tem-

peraturen, in denen sie sonst nicht leben. Man hat gefunden, dass sie ihre Farben
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und Farbenschattierungen andern. Und bei héheren Temperaturen sind noch gros-
sere Veranderungen zu beobachten. Die Naturwissenschatt ist heute schon eine Art
elementarer Theosophie. Fiur die Theosophie gibt es keinen Widerspruch zwischen
der Naturwissenschaft und der Theosophie!

So hingen auch die damaligen Entwickelungsstufen der Menschheit von den ganz
andersgearteten Entwickelungsstufen auf unserer Erde ab. Schon der Physiker sagt
Ihnen - und zwar als Hypothese -, dass, je weiter wir in der Erdenentwickelung zu-
rickgehen, wir auf immer héhere und héhere Temperaturgrade kommen. Der Theo-
soph oder der praktische Mystiker sieht nun wirklich zurtick in diese Urzeiten, und er
sieht in dem, was wir die Akasha-Chronik nennen, diese Zustdnde als eine Wabhr-
heit, wie der Durchschnittsmensch Tisch und Stihle als eine Wahrheit vor sich sieht.
Wir kommen zu einem Zustande, in dem alle Stoffe auf unserer Erde in ganz ande-
ren Verhaltnissen zueinander sind als heute.

Sie wissen, dass die Stoffe, wenn sie erwarmt werden, ihren Zustand verandern.
Feste Stoffe werden flUssig, flissige werden dampfformig und so weiter. Nun kom-
men wir zu unermesslich viel hoheren Temperaturgraden zurlck, als wir sie heute
auf der Erde kennen. Da war die ganze stoffliche Welt unserer Erde eine andere.
Nur derjenige, welcher in der materialistischen Auffassung befangen ist und befan-
gen ist in der unmittelbaren Anschauung auf unserer Erde, kann zu der Anschauung
kommen, dass dies unmdglich sei. Wer sich freimacht von dem, was heute unsere
Wirklichkeit ist, der sieht auch ein, dass in diesen héheren Temperaturzustanden
dieser Erde Leben mdoglich war. Der Mensch lebte wirklich in diesen héheren Tem-
peraturzustanden, allerdings in einer ganz anderen Art. Er lebte im Zustande des
«Feuernebels». Eine dampfartige, weiche Masse waren die Korper, eine Masse, die
sich eigentlich nicht vergleichen lasst mit dem, was wir heute kennen. So kommen
wir auf ganz andere Verhaltnisse zuriick. Diese muss man dann noch weiter verfol-
gen, wenn man den Ursprung der Erde kennenlernen will. Dieser Ursprung hangt
innig zusammen mit der ganzen Entwickelung des Menschen. Gehen wir zurtick, so
finden wir den Menschen in Gesellschaft viel niedrigerer Tiere, von Tieren, welche
den niedrigeren Klassen unserer heutigen Tierwelt angehoren, welche aber dazu-
mal andere Gestalten hatten, anders geartet waren als ihre heutigen Nachkommen.
Dadurch, dass die Erde immer fester und fester, immer dichter und dichter wurde,
nahmen sie andere Gestaltungen und andere Artung an. Wir haben heute, wenn wir
das, was in uns vorgeht, mit blossem Verstandesauge beobachten, keine Vorstel-
lung von dem, wie es damals aussah. Dennoch lebte um den Menschen herum eine
Tierwelt. Und wie der Mensch heute Nahrung aus der physischen Welt aufnimmt, so
nahm er sie auch dazumal in &hnlicher Weise auf.
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Nun mussen wir uns klar sein, dass fur diejenigen, die ganz ungewohnt sind in
solchen Vorstellungen zu denken, das, was ich jetzt sage, etwas ganz Phantasti-
sches, etwas Befremdendes an sich hat. Heute ist die Zeit gekommen, es wieder
einmal auszusprechen. Wir stehen auf dem Entwickelungspunkt, wo wiederum eine
idealistische Weltanschauung die rein materialistische ablésen wird. Indem wir in
diese Zeiten zuriickgehen, wird die ganze Stofflichkeit unserer Erde eine andere.
Damals war namlich - ich bitte, nicht zu sehr frappiert zu sein Uber dasjenige, was
ich sagen werde — die Erdmasse noch in einer Verbindung mit anderen Weltkor-
pern, als das heute der Fall ist. Schon derjenige, der ohne Hellsehergabe die physi-
schen Vorstellungen unserer Gegenwart zu Ende denkt, wird sehen, dass das, was
ich sagen werde, nicht ganz widerspruchsvoll ist. Sie brauchen nur im Sinne der
Kant-Laplaceschen Theorie zurtickzugehen bis dahin, wo die einzelnen Planeten
die Sonne noch nicht umkreisen, sich noch nicht herausgebildet haben aus dem Ur-
nebel, dann haben Sie eine kiihne, aber richtige Hypothese. Wir kbnnen auch vom
Standpunkte des Physikers in eine Zeit zurickkommen, wo die irdische Stofflichkeit
noch in Kontakt war mit der Stofflichkeit des ganzen Sonnensystems. Der Mensch
war damals viel verwandter mit allem, als er das heute ist. In der Akasha-Chronik
finden wir in dieser Zeit, dass die Erde in einer stofflichen Verbindung viel intimerer
Art war mit einem anderen Weltenkérper, der die Erde heute umkreist, mit dem
Monde. Es war ein gewisser stofflicher Zusammenhang zwischen Erde und Mond.

Wenn ich mich grob ausdriicken darf, hat sich das, was wir heute als Erdmasse
haben, erst dadurch gebildet, dass sich die derbe Stofflichkeit, die wir im Monde ha-
ben, gleichsam herausgestaltet hat. Es haben sich die beiden Kdrper voneinander
differenziert. Sie kbnnen sich denken, welche gewaltigen Erschiitterungen da in der
ganzen Stofflichkeit vor sich gegangen sein missen! Diese kosmische Erschutte-
rung ist der Gegenpol, das Korrelat fur das, was ich erzahlt habe, das Korrelat fur
das grosse Lebewesen, bei dessen Trennung und der damit verbundenen Verande-
rung der Mensch aus der Eingeschlechtlichkeit in die Zweigeschlechtlichkeit tber-
ging. Die ganze Trennung ging nicht auf einmal vor sich. Die Lekttre der theosophi-
schen Literatur bietet leider so viel Anlass dazu, anzunehmen, als ob das so fix und
fertig geschehen ware, als ob ein Himmelskdrper nur so aus dem anderen heraus-
sauste. Es ist aber keine gewaltsame Entwickelung. Langsam und allmahlich ging
alles vor sich, in Millionen und Millionen von Jahren. Uber Zahlen zu sprechen ist
aber schwierig, weil man die Methoden kennenlernen muss, welche die Geheimleh-
re anwendet. Wenn wir noch weiter zurtickgehen, so finden wir noch einen anderen
Zusammenhang, noch schwieriger vorzustellen; intimer als jener Zusammenhang,
der heute besteht zwischen Sonne und Erde. Aber er ist in einer alteren Zeit vor-
handen gewesen. Wir wollen einmal eine Vorstellung zur Hand nehmen, welche uns
einigermassen erleichtern wird, diesen Zusammenhang ein wenig bildlich zu veran-
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schaulichen. Wenn Sie die Sonne sehen, wenn Sie infolge lhrer sinnlichen Vorstel-
lung sich die Sonne begrenzt denken innerhalb des Raumes - ist sie wirklich so be-
grenzt? Schon ein ganz gewoOhnliches Nachdenken kann uns ja lehren, dass im
Grunde genommen eine wirkliche Abgrenzung der Sonne nicht moglich ist. Hort
denn die Sonne wirklich da auf, Wesenheit, wesenhaft zu sein, wo man ihre Grenze
sieht? Sie hort nicht da auf, ihre Wirkung pflanzt sich durch das ganze Planetensys-
tem fort. Auf unserer Erde wirkt die Sonne. Gehdrt das, was die Sonne auf unserer
Erde tut, gehdren die Atherkrafte, die sich fortpflanzen und das Leben mdglich ma-
chen auf der Erde, nicht zum Sonnenkorper dazu? Sind diese Atherkrafte nicht
bloss die Fortsetzung der Atherkrafte der Sonne? Oder deren Anziehungskraft? Ge-
hort sie nicht zur Sonne? Da sehen wir, dass wenn wir das Dasein in einer weiter-
schauenden Weise auffassen, wir dann einsehen kdnnen, dass eine solche willkirli-
che Begrenzung nicht stattfindet, wenn wir von einem Himmelskorper wie die Sonne
sprechen. Die Wirkungen, die von der Sonne ausgingen, sie waren in den friheren
Zeiten noch ganz andere auf der Erde als sie spater waren, und andere als sie heu-
te sind. Sie waren so, dass, wenn jemand sich auf einen Stuhl setzen kdnnte und
das ganze Weltgebaude hatte anschauen konnen - im Grunde genommen stellt sich
das der Physiker auch so vor, wenn er es den Kindern veranschaulicht -, er nicht die
Sonne und die Erde als getrennt voneinander stehende Kérper wahrgenommen ha-
ben wirde, sondern er wirde das Ganze ausgefullt mit wahrnehmbarem Inhalt
Uberblickt haben; er wiirde gesehen haben, dass sich in spéterer Zeit die Erde her-
auskristallisiert hat aus dem ganzen Sonnenball.

Wenn wir also zurtickgehen in die Zeiten urferner Erdenvergangenheit, so kom-
men wir auf einen Punkt, wo dasjenige, was heute in der Mondmaterie sich abgela-
gert hat, noch verkntpft war mit der irdischen Materie, wo die Kréfte, die heute he-
rausgezogen sind, noch wirksam waren mit der Materie. Diese wirkten mit auf unse-
re physischen Kérper. Sie waren derart, dass sie ihn so gestalteten, dass er in ganz
anderer Weise auf die Kréfte reagierte und dass sich in ganz anderer Weise die
Wirkungen auf das Leibliche ausserten. Und in noch friiherer Zeit war die Sonnen-
wirkung auf der Erde in noch ganz anderer Weise da als heute, auch in bezug auf
das Wachstum. Als der Mond- und der Erdkorper noch miteinander verknupft waren,
da haben wir alle Erdenwesen noch in einem Zustand, den wir nur antreffen bei den
Tieren, welche ungefahr die Temperatur ihrer Umgebung haben. Das warme Blut
beginnt sich in demselben Masse zu entwickeln, wie sich die Mondmaterie aus der
Erde hinauszieht.

Wenn wir weiter zurtickgehen in die Zeiten, in denen der Sonnenkdrper noch mit
der Erde verbunden war, da finden wir innerhalb der damaligen Menschenvorfahren
Wirkungen, welche uns heute in nur ganz dekadenten Formen bei den allernieders-

ten Tieren erhalten sind. Der Mensch pflanzte sich dazumal fort durch eine Art von
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Teilungsprozess. Der Mensch war in ganz feiner Materie vorhanden, in ganz feiner
Leiblichkeit, noch feiner als der Feuernebel. Damals geschah die Fortpflanzung in
einer Art Abschnirung. Das Tochterwesen war auch ungefahr in derselben Grésse
wie das Mutterwesen. Die Sonnenkrafte waren dazumal Lebenskrafte. Die Gberwal-
tigten das Materielle. Sie pragten dem Materiellen Formen ein. So sehen wir, wenn
wir auf den Ursprung unserer Erde zurtickgehen, auf eine Zeit, in der der Mensch
von immer feineren und feineren stofflichen Zustanden umgeben war. Zuletzt kom-
men wir zu einem Zustand, den nur noch der Hellseher sich vergegenwartigen kann,
wo die feinste atherische Korperlichkeit tbergeht in das, was wir astralische We-
senheit nennen; als reines Seelenwesen wurde der Mensch in den irdischen
Schauplatz hineinversetzt. Menschen, die so gestaltet waren, wie die physische Au-
ra gestaltet ist, wurden in den irdischen Schauplatz hineinversetzt. In der Seele wirk-
ten Krafte, welche der Materie Formen einpragten, indem sie die Materie in sich
aufsaugten und gestalteten, dass sie ein ausserer Siegelabdruck, eine Art Schatten
von dem wurden, was die Seelen im reinen Seelenland waren. Und nun sind wir bis
zu dem Stadium unserer Erde zuriickgekommen, wo der Mensch noch nicht die
physische Stofflichkeit hatte, wo der Mensch als Astralwesen in diese physische
Welt, die dazumal von ausserst feiner Natur war, erst hereinkam. Nun kénnten wir
zurtiickgehen auf noch viel altere Zustande, in denen der Mensch noch nicht diese
astrale Art des Daseins hatte. Wir kdnnten zuriickgehen auf rein geistige Zustande.
Das soll uns aber jetzt nicht interessieren; denn wir wollen nicht den Menschen,
sondern den Ursprung der Erde verfolgen.

Noch ein paar Worte tber den Gang ruckwarts. Wir treffen den Menschen da so-
zusagen noch ohne materielle Erde. Er ist noch nicht in physischer Leiblichkeit ver-
korpert. Da mussten wir lange Zeitrdume zuriickgehen, wenn wir den Menschen auf
den friheren Entwickelungsstadien antreffen wollten. Der Mensch, der als Seelen-
wesen in die Erde hineinversetzt ist, hat die Fahigkeit, den Stoff in ganz bestimmter
Art an sich zu ziehen. Wirde man den Athermenschen priifen kénnen, so wiirde
man wahrnehmen, dass seine Seele bereits organisiert war. Sie konnte bereits
Formen bilden. Dazu musste sie sich durch lange Zeiten heraufentwickeln. Sie hatte
ja schon friher lange Entwickelungszustande durchgemacht. Diese sind nattrlich
auf anderen Weltenkérpern absolviert worden. Aber nun - wie haben wir uns eine
solche Entwickelung auf anderen Weltenkorpern vorzustellen? Die ganzen Fahigkei-
ten, die sich die Seele angeeignet hatte, waren so, dass sie im Physischen wirken
konnten. Sie wurde gefiihrt von friheren Entwickelungszustanden her. Die Seele
musste schon mehrmals durch physische Zustdnde durchgegangen sein, denn nur
innerhalb der physischen Welt kdnnen gewisse Fahigkeiten entwickelt werden. Der
Mensch kdnnte heute nicht sprechen und nicht denken, wenn er nicht mit der physi-
schen Natur in Beriihrung gekommen ware. Was wir uns heute erarbeiten, das wird
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spater Fahigkeit von uns werden. Schon o6fters habe ich durch einen Vergleich dar-
auf hingedeutet: durch das Kind, das schreiben und lesen lernt. Wenn das Kind he-
rangewachsen ist, so kann es schreiben und lesen. Was vorher Arbeit, Verkehr mit
der Aussenwelt war, ist verschwunden, aber die Frucht, das Ergebnis ist geblieben.
Und das ist die Fahigkeit des Schreibens, die Fahigkeit des Lesens. Was wir in der
Seele haben, das ist durch den Verkehr mit der Aussenwelt entstanden.

Die theosophische Weltanschauung nennt das Involution. Und wenn der Mensch
das, was er sich angeeignet hat, wieder von innen herausarbeitet, dann nennen wir
das Evolution. Zwischen Involution und Evolution geht alles Leben vor sich. Was die
Seele getan hat in der Evolution, beruht darauf, dass die Fahigkeiten herausgetre-
ten sind aus der Seele. Diese Fahigkeiten sind einstmals durch die Involution er-
worben worden. Diese Involution hat wieder stattgefunden in einem anderen physi-
schen Koérper. Wir haben da einen wichtigen Moment, der auf unserer Erde einge-
treten ist; das ist der Moment, wo durch das Heraustreten der Mondmaterie der
Mensch imstande war, aus dem wechselwarmen Wesen zu dem selbstwarmen We-
sen zu werden. Das ist der wichtige Punkt in der Erdenentwickelung. In allen mysti-
schen Schulen wird das hervorgehoben. Der Mensch nimmt die Warme an sich und
arbeitet sie im Inneren um. Die Mythe, die immer die grossen Wahrheiten bildlich
darstellt, hat uns das erhalten in der Prometheussage. Prometheus hat das Feuer
vom Himmel heruntergeholt. Das ist die Warme des Menschen, was er da herunter-
geholt hat, nicht das dussere Feuer. So mussten von dem Menschen auch alle tbri-
gen Fahigkeiten aus dem Himmel herabgeholt werden.

Ich mochte Sie noch bis zu einem Punkt fihren, der auch sehr wichtig ist fur die
Erdentwickelung. Das ist der Augenblick, wo der Mensch das in sich aufnimmt, was
wir friher als das Innere der Seele kennengelernt haben. Wir haben gesehen, dass
Bilder in dem Menschen aufgestiegen sind, die er nachher mit den Gegenstanden
verbunden hat. Diese Fahigkeit, Licht in sich zu entwickeln, war dem Menschen in
der ersten Zeit eigen. Die hat er sich frilher angeeignet, so wie er sich spater ange-
eignet hat die Fahigkeit, Warme zu entwickeln. Licht um sich her Uberhaupt erst als
Dasein zu empfinden, oder noch besser gesagt, die Gegenstdnde um sich her im
Lichtesdasein zu empfinden, diese Féahigkeit hat sich der Mensch auf einem Plane-
ten entwickelt, den die theosophische Weltanschauung den «Mond» nennt. Das war
aber nicht unser physischer Mond. Als die Seele sich die Fahigkeit des inneren Lich-
tes angeeignet hatte, da war die Verbindung da, und wer die Verhaltnisse der dama-
ligen Zeit kennt, weiss, dass sie das Seelenvermdgen des Farbenschauens, des in-
nerlichen Leuchtens hervorrief. Wir missen uns einmal klarmachen, wie diese Ver-
mdgen zusammenhéngen. Die Warmeentwickelung hangt zusammen mit allem Le-
ben auf unserer Erde, die Warmeentwickelung hangt zusammen mit der gegenwar-

tigen Art der Fortpflanzung, mit der Art, wie der Mensch etwas ins reale Dasein ru-
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fen kann. Alles Ubrige ist ein Kombinieren; nur die Fortpflanzung ist ein wirkliches
Schaffen, und das hangt mit der Warme zusammen. Ebenso haben wir eine ahnli-
che Entwickelungsstufe mit dem Auftreten des inneren Leuchtens. Das Leuchten
hat der Mensch auf einem friheren Planeten entwickelt. Das war ein Von-innen-
heraus-Leuchten, wie es heute ein Von-innen-heraus-Wéarmen ist. Ein Leuchten war
es. Und damit sind wir zu dem hervorragendsten Charakteristikum des Menschen-
wesens gekommen in seinem vorphysischen Zustand auf einem anderen Himmels-
korper. Alles was vom Menschen ausging, war selbst ein Leuchten, wie seine Aura
heute leuchtet. Der Mensch war ein leuchtendes Wesen, und die Wahrnehmung des
Menschen bestand in der Wahrnehmung seines Leuchtens. Damals war das Leuch-
ten bis zum Physischen herunterentwickelt. Es war ein physisches Leuchten des
Menschen.

Wodurch haben wir unsere vorziglichsten Vorstellungen von der Umwelt? Gera-
de durch die Gesichts Wahrnehmungen. Sie wirden ungefahr neun Zehntel verlie-
ren von dem, was Sie wissen, wenn Sie die Gesichts Wahrnehmungen streichen.
Dadurch dass wir heute Gesichtsvorstellungen haben, kann die Weisheit etwas in
uns einstromen. Bei unseren lunarischen Vorfahren war das anders. Von ihnen
stromte das Licht aus. Es war dasselbe von ihnen ausstromend, was heute mit
Lichtwirkung in uns einstrémt. Man nennt in der mystischen Mythologie unsere Erde,
weil sie zusammenhangt mit Liebeskréften, den Kosmos der Liebe. Und diesem
Kosmos der Liebe ging voran der Kosmos der Weisheit, auf dem das Licht die glei-
che Rolle spielte wie heute die Warme. Die Erde folgte als Kosmos der Liebe dem
Kosmos der Weisheit. Was innerliches Licht ist, hdngt mit dem Willen des Men-
schen zusammen. Der Mensch, der gewisse Triebe, Leidenschaften, Empfindun-
gen, Gefuhle in sich hat, stattet seine Aura, seinen Astralleib mit bestimmten
Farbengebilden aus. Diese sind dem unterworfen, was man im weiteren Sinne den
Willen nennt. Dazumal, in der lunarischen Periode, war der ganze Mensch Ausdruck
des Willens. Der Wille stromte nach aussen und erschien als das, was leuchtet. Da-
her sind unsere Vorfahren, wenn wir diese Menschen des Kosmos der Weisheit
Menschen nennen, die S6hne des Willens. Es stammen also die Kinder der Liebe
von den Sohnen des Willens ab. Das Licht spielte dazumal also eine ahnliche Rolle,
wie heute die Warme auf der Erde.

Man nennt diese leuchtenden Menschenwesen innerhalb der leuchtenden Umwelt
auch die Séhne des Zwielichts. Ein besonders leuchtendes Menschenwesen inner-
halb des umliegenden Leuchtens, ein Zusammenleuchten, ein Austausch war es,
wie wir heute einen Warmeaustausch haben. So ungefahr, wie wir heute ein Kalte-
gefuhl haben, wenn es kalt ist, so ein dhnliches Gefuhl hatte man, wenn es rings-
herum dunkler war als im eigenen Inneren. Der Wille war dasjenige, was dem

zugrunde lag, weil der Wille dasjenige war, was im Grunde genommen seinen Aus-
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druck fand in der ganzen Umgebung. Wie heute der Mensch schaffend ist durch die
Liebe, so war dazumal der Mensch noch durch seinen Willen schaffend. Sein Wille
hatte einen unmittelbaren Einfluss auf alle Umgebung. So ohnmachtig der Mensch
heute im Schaffen gegentber den physischen Dingen der Aussenwelt ist, weil er in
seinem Bewusstsein zur Klarheit gekommen ist und dadurch die anderen seelischen
Krafte unvollkommener geworden sind, so méchtig war dazumal der Wille. Der Wille
des Menschen hatte Einfluss auf die ganze physische Umgebung. Und weil er strebt
und in der Entwickelung die Tendenz nach aufwarts ist, so strebte dieser Wille zum
Ho6heren hinauf. Damit wurde dasjenige bewirkt, unmittelbar aus der lebendigen Na-
tur heraus, was den Mittelpunkt des damaligen Weltenkorpers in zwei trennte, so
dass damals schon eine Art von Einstllpung stattgefunden hat. In einer mehr seeli-
schen Art wurde der eine Mittelpunkt zu zwei Mittelpunkten. Und dieses Auseinan-
dertreten der Mittelpunkte sehen wir verwirklicht in der spateren Entwickelung in
dem Auseinandertreten der Erde und des Mondes.

Das sind skizzenhafte Andeutungen, die ich Ihnen habe geben kdnnen. Sie wer-
den aber das eine sehen, dass die Dinge in sich selbst zusammenstimmen. Wer
konsequent und streng zu denken bemiiht ist, wird das von vornherein zugeben
kénnen. Eine Widerlegung kodnnte ich ja selbst geben, wie ich es am Anfang ange-
deutet habe in bezug auf Eduard von Hartmann. Denkgewohnheiten sind etwas Vo-
ribergehendes. Wer die Geschichte studiert, und zwar nicht bloss die &ussere,
denn es ist ein falsches Bild, das uns zum Beispiel Uber das Mittelalter gegeben
wird, wird meine Ausfuhrungen bestatigt finden. Goethe sagt auch, es ist im Grunde
genommen nur der Herren eigener Geist, in dem die Zeiten sich bespiegeln. Die
Entwickelung in der Vergangenheit zu zeigen, um eine Vorstellung zu bekommen
von der grossen Menschheitszukunft, das ist die Aufgabe der Theosophie. Goethe
habe ich zitiert, denn er hat tief hineingesehen in diese mystischen, geheimnisvollen
Zusammenhange der Weltentwickelung. Er hat eine merkwirdige Figur gebraucht,
den «Alten mit der Lampe» in dem «Marchen von der griinen Schlange und der
schonen Lilie». Die Lampe kann nur da scheinen, wo schon anderes Licht ist. Ich
habe Ihnen das dargestellt als die Verkdrperung uralter Weisheit. Jetzt kommen wir
zu einer noch tieferen Bedeutung. Jetzt wird uns klar, was Goethe meint mit dem
Licht, das nur seinen Schein verbreitet, wo Licht ist. Da, wo wieder die Hellseherga-
be entwickelt wird, da entwickelt sie ihre ganze magische Kraft, diese Lampe. Da
kommen wir in jene Zeit, wo der Mensch zur Flamme wird, um auf diese Epoche zu-
riickzublicken, in der der Mensch ein leuchtendes Wesen war, wo ihm die Fahigkeit
sich entwickelte, Licht in das Dasein hineinzubringen. Goethe wusste, dass dieses
innere Licht einmal im Menschen dagewesen ist, und dass das heutige Sehen des
Lichtes ein spaterer Entwickelungszustand ist.
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Ehe der Mensch die Sonne sehen konnte, musste er erst ein innerlich leuchten-
des Wesen werden; er musste Licht in sich entwickeln, um Licht dem Lichte entge-
genzubringen. Goethe war Mystiker, man weiss es nur nicht. An der Spitze seiner
Vorrede zur Farbenlehre spricht er es aus, indem er die Worte eines alten Mystikers
gebraucht:

war' nicht das Auge sonnenhatft,

Wie kdnnten wir das Licht erblicken?
Lebt' nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie konnt' uns Gottliches entzticken?
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|« 12 DIE GROSSEN EINGEWEIHTEN

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Charakteristische der theosophischen Weltanschauung: Sie kennt keine Erkenntnisgrenzen.
Durch die Erkenntnis Schulung, die zur Einweihung fiihrt, wird die Grenze iberwunden. Uber Me-
ditation. Der achtgliedrige Pfad und die sechs Tugenden. Die Stufen der Einweihung. Zwei Bei-
spiele, wie Eingeweihte wirken: Hermes und Lohengrin.

Zwolfter Vortrag, Berlin, 16. Mé&rz 1905

Die theosophische Weltanschauung unterscheidet sich von, man darf wohl sagen,
allen tbrigen Weltanschauungen, denen wir in der Gegenwart begegnen konnen,
dadurch, dass sie der Erkenntnis auch in hohem Masse Befriedigung gewéhrt. Wir
haben ja so oft in der Gegenwart gehort: Gewisse Dinge sind fur uns unerkennbar,
unser Erkenntnisvermégen hat Grenzen und kann sich nicht tber eine gewisse Ho-
he hinaus erheben. Wenn wir die philosophischen Untersuchungen der Gegenwart
an uns herantreten lassen, dann wird uns - insbesondere bei denjenigen philosophi-
schen Schulen, welche auf den Kantianismus zuriickgehen — immer von solchen
Erkenntnisgrenzen gesprochen. Die Auffassung des Theosophen und des prakti-
schen Mystikers unterscheidet sich von allen solchen Auseinandersetzungen ihrer
Art nach dadurch, dass sie niemals dem menschlichen Erkenntnisvermégen Gren-
zen setzt, sondern es so betrachtet, dass es selbst einer Erweiterung, einer Erho-
hung fahig ist. Ist es da nicht in gewissem Grade eine Unbescheidenheit héchster
Art, wenn jemand sein besonderes Erkenntnisvermdgen, den Standpunkt des Er-
kennens, auf dem er gerade steht, in gewisser Beziehung als etwas Ausschlagge-
bendes betrachtet und nun sagt, dass wir mit diesem unserem Erkenntnisvermogen
nicht Gber eine gewisse Grenze hinausgehen kénnen? Der Theosoph sagt: Ich ste-
he heute auf einem gewissen Standpunkt menschlichen Erkennens. Von diesem
Standpunkt aus kann ich dieses oder jenes erkennen, dieses oder jenes nicht er-
kennen. - Aber es ist mdglich, das menschliche Erkenntnisvermogen selbst auszu-
bilden, dieses Erkenntnisvermogen selbst zu erhohen. Dasjenige, was man Einwei-
hungsschulen nennt, ist im wesentlichen dazu bestimmt, dieses menschliche Er-
kenntnisvermdgen selbst auf eine hdhere Stufe zu erheben, so dass es gewiss rich-
tig ist, wenn man von einer niederen Stufe der Erkenntnis aus sagt, es gibt Grenzen
des Erkennens, man kann dieses oder jenes nicht erkennen. Aber man kann sich ja
auch erheben uber eine solche Stufe der Erkenntnis, man kann zu héheren Stufen
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vordringen, und dann kann man erkennen, was man auf untergeordneten Stufen
nicht hat erkennen kdnnen. Dieses ist das Wesen der Einweihung, und diese Vertie-
fung oder Erhdhung der Erkenntnis ist die Aufgabe der Einweihungsschulen. Es gilt,
den Menschen zu Erkenntnisstufen zu erheben, auf denen er nicht von Natur aus
stehen kann, die er sich erst durch langjahrige geduldige Ubungen erwerben muss.

Zu allen Zeiten hat es solche Einweihungsschulen gegeben. Bei allen Vdélkern
sind Erkennende hoherer Art aus solchen Einweihungsschulen hervorgegangen.
Und das Wesen solcher Einweihungsschulen und der grossen Eingeweihten selbst,
die hinausgewachsen sind Uber die niederen Stufen des menschlichen Erkenntnis-
vermogens und durch ihre Inspirationen mit den héchsten Erkenntnissen, die uns
auf diesem Erdball zuganglich sind, bekannt wurden, drickt sich darin aus, dass
diese Eingeweihten den verschiedenen Volkern der Erde die verschiedenen Religi-
onen und Weltanschauungen geschenkt haben.

Das Wesen dieser grossen Eingeweihten oder Initiierten wollen wir heute einmal
mit einigen Strichen beleuchten. Wie man in jeder Wissenschatft, in jeder geistigen
Verfahrensart erst die Methoden kennenlernen muss, durch die man zu den Er-
kenntnissen dringt, so ist es auch in den Einweihungsschulen. Auch da handelt es
sich darum, dass wir durch gewisse Methoden zu den hdheren Erkenntnis stufen,
von denen wir eben gesprochen haben, hinaufgefihrt werden. Ich werde nun in
Kirze die Stufen, um die es sich handelt, anfihren. Gewisse Stufen der Erkenntnis
sind nur in den intimen Einweihungsschulen zu erlangen, nur da, wo Lehrer sind, die
in eigener Erfahrung selbst jene Schule durchgemacht haben, selbst jenen Ubungen
obgelegen haben, die jede einzelne Stufe, jeden einzelnen Schritt wirklich erwagen
kénnen. Und nur solchen Lehrern muss man sich in diesen Einweihungsschulen an-
vertrauen.

Allerdings, es gibt in diesen Einweihungsschulen nichts von Autoritat, nichts von
dem Prinzip des Dogmatismus, sondern es herrscht darin lediglich das Prinzip des
Ratens, des Erteilens von Ratschlagen. Wer einen gewissen Stufengang des Ler-
nens durchgemacht hat und dadurch sich die Erfahrungen des hdheren, des uber-
sinnlichen Lebens selbst erworben hat, der weiss, welches die intimen Wege sind,
die zu diesem hoheren Erkennen flhren. Nur ein solcher ist befahigt zu sagen, was
man zu tun hat. Was notwendig ist auf diesem Gebiete zwischen Schiler und Leh-
rer, das ist lediglich Vertrauen. Wer dieses Vertrauen nicht hat, kann auch nichts
lernen. Wer aber das Vertrauen hat, wird sehr bald sehen, dass von Seiten irgend-
eines okkulten, mystischen oder Geheimlehrers nichts anderes anempfohlen wird,
als was dieser Lehrer selbst durchgemacht hat. Es handelt sich dabei darum, dass
von der gesamten Wesenheit des Menschen, so wie der Mensch heute vor uns
steht, eigentlich nur der ausserlich sichtbare Teil heute schon innerhalb der mensch-
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lichen Natur abgeschlossen ist. Dieses muss sich jeder, der Geheimschulung an-
streben will, klarmachen, dass der Mensch heute so, wie er vor uns steht, kein ab-
geschlossenes Wesen ist, sondern dass er in der Entwickelung begriffen ist, dass er
in der Zukunft viel héhere Stufen erreichen wird.

Das, was heute die Ebenbildlichkeit Gottes bereits erlangt hat, das, was heute
vom Menschen auf der hoéchsten Stufe angekommen ist, das ist des Menschen
sinnlicher Korper, das was wir an ihm mit Augen sehen, tiberhaupt mit unseren Sin-
nen wahrnehmen koénnen. Das ist aber nicht das einzige, was der Mensch hat. Der
Mensch hat noch héhere Glieder seiner Natur. Zunéchst besitzt er noch ein Glied,
das wir den Atherkdrper nennen. Diesen Atherkdrper kann der, welcher die seeli-
schen Organe bei sich ausgebildet hat, sehen. Durch diesen Atherkorper ist der
Mensch nicht bloss ein Gebilde, in dem chemische und physische Krafte wirken,
sondern ein lebendiges Gebilde, ein Gebilde, welches lebt, mit Wachstum, Leben
und Fortpflanzungsvermogen versehen ist. Diesen Atherkorper, der eine Art von Ur-
bild des Menschen darstellt, kann man sehen, wenn man mit den Methoden der
Hellseherkunst, die im weiteren noch charakterisiert werden wird, sich den gewdhn-
lichen physischen Koérper absuggeriert. Sie wissen, man kann durch die gewdhnli-
che Methode der Hypnose und Suggestion erreichen, dass, wenn Sie zu jemand
sagen, es ist keine Lampe hier, er tatsachlich auch keine Lampe hier sieht. So kon-
nen Sie, wenn Sie genugend starke Willenskraft in sich entwickeln, jene Willens-
kraft, welche die Aufmerksamkeit ablenkt, aber grtindlich ablenkt von dem physi-
schen Korper, trotzdem Sie hineinsehen in den Raum, sich selbst den physischen
Raum voéllig absuggerieren. Dann sehen Sie den Raum nicht leer, sondern ausge-
fullt mit einer Art von Urbild. Ungefahr dieselbe Gestalt hat dieses Urbild wie der
physische Kérper. Es ist aber nicht durch und durch gleichartig, sondern durch und
durch organisiert. Es ist nicht nur mit feinen Aderchen und Stromungen durchzogen,
sondern es hat auch Organe. Dieses Gebilde, dieser Atherkdrper bewirkt das ei-
gentliche Leben des Menschen. Seine Farbe kann nur verglichen werden mit der
Farbe der jungen Pfirsichbliite. Es ist keine Farbe, die in dem Sonnenspektrum ent-
halten ist; sie ist etwa zwischen violett und rétlich. Das ist also der zweite Korper.

Der dritte Korper ist die Aura, die ich schon ofter beschrieben habe, jenes wol-
kenartige Gebilde, wovon ich das letzte Mal, da, wo ich den Ursprung des Men-
schen schilderte, gesprochen habe, in dem der Mensch wie in einer eiférmigen Wol-
ke ist. Es drickt sich darin alles aus, was im Menschen lebt als Begierde, Leiden-
schaft und Gefuhl. Freudige, hingebende Geflihle driicken sich in hellen Farben-
stromungen in dieser Aura aus. Hassgefiihle, sinnliche Gefiihle dricken sich in
dunkleren Farbentdnen aus. Scharfe, logische Gedanken drticken sich in scharfum-
rissenen Figuren aus. Unlogische, verworrene Gedanken kommen in Figuren mit

160



unklaren Umrissen zum Ausdruck. So haben wir in dieser Aura ein Abbild dessen,
was in der Seele des Menschen an Gefluhlen, Leidenschaften und Trieben lebt.

So wie jetzt der Mensch beschrieben worden ist, so ist er - sozusagen von der
Hand der Natur - in dem Zeitpunkte auf die Erde hingesetzt worden, der ungefahr im
Beginne des atlantischen Zeitraumes liegt. Ich habe das letzte Mal beschrieben,
was man unter dem atlantischen Zeitraum zu verstehen hat. In dem Zeitpunkte, wo
die Befruchtung mit dem urewigen Geist bereits stattgefunden hatte, da tritt uns der
Mensch mit den drei Gliedern: Leib, Seele und Geist entgegen. Heute ist im Grunde
genommen dieses Dreifache der menschlichen Wesenheit schon etwas verandert
dadurch, dass der Mensch seit jener Zeit, seit die Natur ihn entlassen hat, seitdem
er ein selbstbewusstes Wesen geworden ist, an sich gearbeitet hat. Dieses Arbeiten
an sich heisst, seine Aura veredeln, heisst, aus dem Selbstbewusstsein heraus in
diese Aura Licht hineinsenden. Der Mensch, der auf sehr tiefer Stufe steht, nicht an
sich gearbeitet hat, sagen wir ein Wilder, der hat eine Aura, wie sie ihm von der Na-
tur anerschaffen ist. Alle diejenigen aber, welche innerhalb unserer zivilisierten, un-
serer gebildeten Welt stehen, haben Auren, an denen sie schon selbst mitgearbeitet
haben, denn insofern der Mensch ein selbstbewusstes Wesen ist, arbeitet er an
sich, und diese Arbeit kommt zunachst dadurch in ihm zum Ausdruck, dass sie sei-
ne Aura verandert. Alles was der Mensch durch die Natur gelernt hat, was er aufge-
nommen hat, seitdem er sprechen und selbstbewusst denken kann, alles das ist ein
neuer, durch ihn selbst bewirkter Einschlag in seiner Aura.

Wenn Sie sich in die Zeit des lemurischen Zeitraumes zurtickversetzen, wo der
Mensch bereits seit langer Zeit warmes Blut in seinen Adern fliessen hatte, wo seine
Befruchtung mit dem Geist in der Mitte dieses lemurischen Zeitraumes stattgefun-
den hatte, da war der Mensch noch nicht ein des hellen Gedankens fahiges Wesen.
Das alles stand eben im Beginn der Entwickelung. Eben hatte der Geist Besitz er-
griffen von der Korperlichkeit. Die Aura war damals noch ganz ein Ergebnis der Na-
turkrafte. Da konnte man bemerken - und man kann es noch heute bei sehr tiefste-
henden Menschen -, wie an einer gewissen Stelle im Inneren des Kopfes, das heisst
an einer Stelle, die wir im Inneren des Kopfes zu suchen haben, eine kleinere Aura
in blaulicher Farbe entsteht. Diese kleinere Aura ist der &ussere aurische Ausdruck
des Selbstbewusstseins. Und je mehr der Mensch dieses Selbstbewusstsein durch
sein Denken und durch seine Arbeit entwickelt hat, desto mehr breitet sich diese
kleinere Aura Uber die andere aus, so dass sie oft beide in kurzer Zeit ganz anders
werden. Der Mensch, der in der dusseren Kultur lebt, der ein gebildeter Kultur-
mensch ist, arbeitet an seiner Aura so, wie die Kultur ihn eben antreibt. Unsere ge-
wohnliche Erkenntnis, wie sie unsere Schule bietet, unsere Erfahrungen, die uns
das Leben bringt, nehmen wir in uns auf, und sie verandern fortwéhrend unsere Au-

ra. Aber diese Veranderung muss fortgesetzt werden, wenn der Mensch in die prak-
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tische Mystik eintreten will. Da muss er ganz besonders an sich arbeiten. Da muss
er nicht nur das, was die Kultur ihm bietet, seiner Aura einverleiben, sondern da
muss er in bestimmter, regelrechter Weise auf seine Aura einen Einfluss austben.
Und das geschieht durch die sogenannte Meditation. Diese Meditation oder die in-
nere Versenkung ist die erste Stufe, die der Schiiler eines Eingeweihten durchzu-
machen hat.

Was hat diese Meditation flr einen Sinn? Versuchen Sie einmal, sich die Gedan-
ken, die Sie vom Morgen bis zum Abend hegen, vorzuhalten und nachzudenken
dartber, wie diese Gedanken beeinflusst sind von dem Ort und der Zeit, in denen
Sie leben. Versuchen Sie, ob Sie Ihre Gedanken verhindern kdnnen, und fragen Sie
sich, ob Sie sie haben wirden, wenn Sie nicht zuféllig in Berlin und im Anfange des
20. Jahrhunderts leben wiirden. Am Ende des 18. und am Beginne des 19. Jahr-
hunderts haben die Menschen nicht in derselben Weise gedacht wie die Menschen
von heute. Wenn Sie sich denken, wie die Welt im Laufe des letzten Jahrhunderts
verandert worden ist und was die Zeit fur Veranderungen bewirkt hat, dann werden
Sie sehen, dass das, was lhre Seele vom Morgen bis zum Abend durchzieht, ab-
hangt von Raum und Zeit. Anders ist es, wenn wir uns Gedanken hingeben, welche
einen Ewigkeitswert haben. Eigentlich sind es nur gewisse abstrakte, wissenschaft-
liche Gedanken, héchste Gedanken der Mathematik und der Geometrie, denen sich
der Mensch hingibt, und welche Ewigkeitswert haben. Zweimal zwei ist vier: das
muss zu allen Zeiten und an allen Orten gelten. Ebenso verhalt es sich mit den ge-
ometrischen Wahrheiten, die wir aufnehmen. Aber wenn wir von dem gewissen
Grundstock solcher Wahrheiten absehen, dann kénnen wir sagen, dass der Durch-
schnittsmensch sehr wenig denkt, was von Raum und Zeit unabhangig ist. Was da-
von abhangig ist, das verbindet uns mit der Welt und bt nur einen geringen Einfluss
auf jene Wesenheit, welche selbst ein Bleibendes ist.

Meditation heisst nichts anderes, als sich hingeben an Gedanken, welche einen
Ewigkeitswert haben, um in bewusster Weise sich zu erziehen zu dem, was Uber
Raum und Zeit hinaus liegt. Solche Gedanken enthalten die grossen Religions-
Schriften: Der Vedanta, die Bhagavad Gita, das Johannes-Evangelium vom drei-
zehnten Kapitel ab bis zum Schluss, auch die «Nachfolge Christi» von Thomas von
Kempen. Wer sich mit Geduld und Ausdauer versenkt, so, dass er in solchen Schrif-
ten lebt, wer jeden Tag aufs neue sich vertieft und vielleicht an einem einzigen Satz
durch Wochen hindurch arbeitet, ihn durchdenkt und durchfuhlt, der wird unendli-
chen Nutzen haben. So wie man ein Kind mit allen seinen Eigentimlichkeiten jeden
Tag selbst naher kennen und lieben lernt, so lasst man sich jeden Tag einen sol-
chen Ewigkeitssatz, der von den grossen Eingeweihten oder von inspirierten Men-
schen herrthrt, durch die Seele ziehen. Dies bewirkt dann, dass wir mit neuem Le-

ben erflllt werden. Sehr bedeutungsvoll sind auch die Spriiche in «Licht auf den
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Weg», nach héheren Weisungen niedergeschrieben von Mabel Collins. Schon die
vier ersten Satze sind so etwas, das, wenn es in entsprechender Weise geduldig
angewendet wird, geeignet ist, in des Menschen Aura so einzugreifen, dass diese
Aura ganz mit einem neuen Licht durchleuchtet wird. Man kann dieses Licht in des
Menschen Aura aufglanzen und aufleuchten sehen. An die Stelle der rétlichen oder
rotlich-braunlich schimmernden Farbennuancen treten blauliche, an die Stelle von
gelben treten hellrotliche und so weiter. Die ganzen Farben der Aura verandern sich
unter dem Einfluss solcher Ewigkeitsgedanken. Der Schiler kann dies im Anfange
noch nicht wahrnehmen, aber er beginnt allméhlich den tiefen Einfluss zu verspu-
ren, der von dieser sehr veranderten Aura ausgeht.

Wenn der Mensch dann neben diesen Meditationen noch in sorgféaltigster Weise
bewusst gewisse Tugenden austibt, gewisse Verrichtungen der Seele auslbt, dann
entwickeln sich innerhalb dieser Aura seine seelischen Sinnesorgane. Diese mus-
sen wir haben, wenn wir in die Seelenwelt hineinsehen wollen, ebenso wie wir phy-
sische Sinnesorgane haben mussen, um in die Kérperwelt hineinsehen zu kénnen.
Wie die ausseren Sinne von der Natur dem Korper eingepflanzt worden sind, so
muss der Mensch in gesetzmassiger Weise seiner Aura hohere seelische Sinnesor-
gane einpflanzen. Die Meditation bewirkt, dass der Mensch reif wird, von innen her-
aus auf diese in der Anlage vorhandenen seelischen Sinne gestaltend, entwickelnd
einzuwirken.

Aber wir missen die Aufmerksamkeit auf ganz bestimmte seelische Verrichtun-
gen lenken, wenn wir diese Sinnesorgane ausbilden wollen. Sehen Sie, der Mensch
hat eine Reihe von solchen Sinnesorganen in der Anlage. Wir nennen diese Sin-
nesorgane die sogenannten Lotusblumen, deshalb, weil das astrale Gebilde, wel-
ches der Mensch in seiner Aura zu entwickeln beginnt, wenn er sich in dieser ge-
schilderten Weise ausbildet, vergleichsweise die Gestalt von Lotusblumen annimmt.
Selbstverstandlich ist dies nur vergleichsweise, ebenso wie man von Lungenfliigeln
spricht, die ja auch nur eine Ahnlichkeit mit Fliigeln haben. Die zweiblattrige Lotus-
blume befindet sich in der Mitte des Hauptes Uber der Nasenwurzel zwischen den
Augen. In der Nahe des Kehlkopfes ist dann die sechzehnblattrige Lotusblume, in
der Nahe des Herzens die zwolf blattrige, in der Nahe der Magengrube die zehn-
blattrige. Weiter unten noch befinden sich die sechsblattrige und die vierblattrige Lo-
tusblume. Ich mochte heute nur von der sechzehnblattrigen und der zwoélfblattrigen
Lotusblume sprechen.

In der Lehre des Buddha finden Sie den sogenannten achtgliedrigen Pfad ange-
geben. Nun fragen Sie sich einmal, warum gibt Buddha gerade diesen achtgliedri-
gen Pfad als besonders wichtig an zur Erreichung der hoheren Entwickelungsstufen
des Menschen? Dieser achtgliedrige Pfad ist: Rechtes Entschliessen, rechtes Den-
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ken, rechtes Reden, rechtes Handeln, rechtes Leben, rechtes Streben, rechtes Ge-
denken, rechtes Sich-Versenken. - Solch ein grosser Eingeweihter wie Buddha
spricht nicht aus einem unbestimmt gefiihlten Ideale heraus, er spricht aus der Er-
kenntnis der menschlichen Natur, er weiss, welchen Einfluss auf diejenigen Korper,
welche sich erst in der Zukunft entwickeln mussen, das Ausiiben solcher seelischen
Betatigungen hat. Wenn wir die sechzehnblattrige Lotusblume an einem heutigen
Durchschnittsmenschen betrachten, so sehen wir eigentlich sehr wenig. Sie ist
eben, wenn ich so sagen darf, wiederum im Aufleuchten. In Zeiten urferner Vergan-
genheit war diese Lotusblume schon einmal vorhanden. Sie ist in ihrer Entwickelung
zuriickgegangen. Heute erscheint sie wieder etwas durch die Kulturarbeit des Men-
schen. In der Zukunft aber wird diese sechzehnblattrige Lotusblume wieder zur vol-
len Entwickelung kommen. Sie wird in ihren sechzehn Speichen oder Blattern hell
aufglanzen, jedes Blatt wird in einem anderen Farbenton erscheinen, und endlich
wird sie sich von links nach rechts bewegen. Was jeder Mensch einmal in der Zu-
kunft erleben und besitzen wird, das bildet derjenige, der in der Einweihungsschule
seine Ausbildung sucht, in bewusster Weise heute schon aus, damit er ein Fuhrer
der Menschheit werden kann. Nun sind acht von diesen sechzehn Blattern in urfer-
ner Vergangenheit bereits ausgebildet worden. Acht missen heute noch ausgebil-
det werden, wenn der Geheimschuler zum Gebrauch dieser Sinnesorgane kommen
will. Diese bilden sich aus, wenn der Mensch in bewusster Weise aufmerksam und
klar den achtgliedrigen Pfad geht, wenn er diese von Buddha angegebenen acht
Seelenbetatigungen in bewusster Weise ausubt, wenn er sein ganzes Seelenleben
SO einrichtet, dass er diese acht Tugenden, sozusagen indem er sich selbst in die
Hand nimmt, so stark ubt, als er sie nur Gben kann, dass er seine Meditationsarbeit
unterstitzt und die sechzehnbléttrige Lotusblume nicht nur zur Reife, sondern auch
zur Bewegung, zur wirklichen Wahrnehmung bringt.

Ich will nun noch von der zwdlfblattrigen Lotusblume in der Nahe des Herzens
sprechen. Von ihr waren sechs Blatter in urferner Vergangenheit bereits entwickelt,
sechs mussen in Zukunft bei allen Menschen, bei Eingeweihten und ihren Schilern
heute schon, entwickelt werden. In allen theosophischen Handbtichern kénnen Sie
gewisse Tugenden angefuhrt finden, welche im Vorhofe der sich aneignen soll, der
zur Stufe des eigentlichen Chela oder Schilers hinansteigen soll. Diese sechs Tu-
genden, die Sie in jedem theosophischen Handbuche, wo von der Entwickelung des
Menschen die Rede ist, angefiihrt finden, sind: Kontrolle der Gedanken, Kontrolle
der Handlungen, Duldsamkeit, Standhaftigkeit, Unbefangenheit und Gleichgewicht
oder das, was Angelus Silesius Gelassenheit nennt. Diese sechs Tugenden, die
man bewusst und aufmerksam Uben und zur Meditation hinzufigen muss, bringen
die sechs weiteren Blatter der zwolfblattrigen Lotusblume zur Entfaltung. Dieses ist
in den theosophischen Lehrbtichern nicht blind aufgelesen, nicht zuféllig oder aus

164



eigenem innerem Gefluhl heraus gepragt, sondern aus der tiefsten Erkenntnis der
grossen Eingeweihten heraus gesprochen. Die Eingeweihten wissen, dass derjeni-
ge, der sich wirklich zu héheren tbersinnlichen Entwickelungsstufen entwickeln will,
die zwolfblattrige Lotusblume zur Entfaltung bringen muss. Dazu muss er die sechs
Blatter, die in der Vergangenheit nicht entwickelt waren, heute schon durch diese
sechs Tugenden entwickeln. So sehen Sie, wie aus einer tieferen Erkenntnis des
menschlichen Wesens heraus die grossen Eingeweihten eigentlich ihre Anweisun-
gen fur das Leben gaben. Ich kénnte diese Betrachtung noch auf andere Erkennt-
nis- und Beobachtungsorgane ausdehnen, allein ich will Ihnen nur eine Skizze des
Einweihungsvorganges geben, wozu diese Andeutungen geniigen durften.

Wenn der Schiler dann so weit gekommen ist, dass er diese astralischen Sin-
nesorgane anfangt auszubilden, wenn er so weit gekommen ist, dass er dadurch
imstande ist, nicht nur die sinnlichen Eindricke in seiner Umgebung zu sehen, son-
dern auch das, was seelisch ist, also das, was im Menschen selbst, was im Tier und
was in der Pflanze Aura ist, dann beginnt eine ganz neue Stufe der Unterweisung.
Niemand kann, bevor seine Lotusblumen sich drehen, irgend etwas Seelisches in
seiner Umgebung sehen, ebenso wie der, welcher keine Augen hat, keine Farben
und kein Licht sehen kann. Wenn nun die Wand durchbrochen ist, wenn er auf der
Vorstufe der Erkenntnis so weit vorangeschritten ist, dass er einen Einblick in diese
seelische Welt hat, dann erst beginnt fur ihn die eigentliche Schiilerschaft. Diese
fuhrt durch vier Stufen der Erkenntnis hindurch. Was geschieht nun in diesem Au-
genblick, wo der Mensch, nachdem er die Vorstufen durchschritten hat, Chela ge-
worden ist? Wir haben gesehen, dass, was wir jetzt beschrieben haben, sich alles
auf den Astralkorper bezieht. Dieser wird vom menschlichen Korper aus durchorga-
nisiert. Eine ganz andere Aura hat der Mensch, der durch eine solche Entwickelung
hindurchgeschritten ist. Wenn dann der Mensch vom Selbstbewusstsein aus seinen
Astralkorper durchleuchtet hat, wenn er selbst die lichtvolle Organisation seines Ast-
ralkGrpers geworden ist, dann sagen wir, dieser Schuiler hat seinen Astralkérper mit
Manas durchleuchtet. Nichts anderes ist Manas als ein Astralkérper, welcher vom
Selbstbewusstsein aus beherrscht ist. Manas und Astralkérper sind ein und dassel-
be, aber auf verschiedener Entwickelungsstufe.

Man muss dies einsehen, wenn man das, was in den theosophischen Handb-
chern als die sieben Prinzipien angegeben ist, in praktischer Weise fur die prakti-
sche Mystik verwenden will. Jeder, der den mystischen Entwickelungsgang kennt,
jeder, der etwas von Einweihung weiss, der wird sagen, sie haben einen theoreti-
schen Wert fir das Studium, aber fur den praktischen Mystiker nur dann, wenn man
die Beziehungen weiss, die bestehen zwischen den unteren und oberen Prinzipien.
Kein praktischer Mystiker kennt mehr als vier Glieder: den physischen Leib, in dem

die chemischen und physischen Gesetze wirken, dann den Atherkorper, dann den
165



Astralkorper und endlich das Selbstbewusstsein, das wir in der gegenwartigen Ent-
wickelung Kamamanas nennen, das selbstbewusst denkende Prinzip. Manas ist
nichts anderes als das, was das Selbstbewusstsein in den Korper hineinarbeitet.
Der Atherkorper, wie er jetzt ist, ist jedem Einfluss des Selbstbewusstseins entzo-
gen. Wachstum und Ernéhrung kénnen wir mittelbar beeinflussen, aber nicht so, wie
wir unsere Wunsche, unsere Gedanken und Vorstellungen vom Selbstbewusstsein
ausgehen lassen. So kénnen wir unsere Ernahrungs-, Verdauungs- und Wachs-
tumsverhaltnisse nicht selbst beeinflussen. Diese sind beim Menschen ohne ir-
gendwelchen Zusammenhang mit dem Selbstbewusstsein. Dieser Atherkorper
muss unter den Einfluss des Astralkérpers, der sogenannten Aura, gebracht wer-
den. Das Selbstbewusstsein des Astralkdrpers muss den Atherkorper ebenso
durchdringen, ebenso von sich aus bearbeiten kbnnen, wie auf die beschriebene Art
der Mensch seine Aura, seinen AstralkOrper bearbeitet. Dann, wenn der Mensch
durch Meditation, durch innere Versenkung und durch Austibung der Seelentatigkei-
ten, die ich beschrieben habe, so weit ist, dass der Astralkérper von sich aus orga-
nisiert ist, dann geht die Arbeit tiber auf den Atherkérper, dann bekommt der Ather-
korper das innere Wort, dann hort der Mensch nicht nur dasjenige, was in der Um-
welt lebt, dann erklingt ihm in seinem Atherkorper der innere Sinn der Dinge.

Schon o6fters habe ich hier gesagt, dass das eigentlich Geistige in den Dingen ein
Tonendes ist. Ich habe darauf aufmerksam gemacht, dass der praktische Mystiker,
wenn er in dem richtigen Sinne spricht, von einem Tdnen in der geistigen Welt
spricht, wie er von einem Leuchten in der astralen oder Wunschwelt spricht. Nicht
umsonst sagt Goethe, als er seinen Faust nach dem Himmel fihrt: «Die Sonne tont
nach alter Weise in Brudersphéaren Wettgesang, und ihre vorgeschriebne Reise
vollendet sie mit Donnergang.» Und nicht umsonst sagt Ariel, als Faust durch die
Geister in die geistige Welt geleitet wird: «Ténend wird fir Geistesohren schon der
neue Tag geboren.»

Dieses innere Tonen, das naturlich kein flr das aussere sinnliche Ohr wahrnehm-
bares Tonen ist, dieses innere Wort der Dinge, wodurch sie ihre eigene Natur aus-
sprechen, das ist das Erlebnis, das der Mensch hat, wenn er von seinem Astralkor-
per aus seinen Atherkorper zu beeinflussen vermag. Dann ist er zum Chela gewor-
den, zum wirklichen Schiiler eines grossen Eingeweihten. Dann kann er weiterge-
fuhrt werden auf diesem Pfade. Einen solchen Menschen, der diese Stufe erstiegen
hat, nennt man einen heimatlosen Menschen, aus dem Grunde, weil er den Zu-
sammenhang gefunden hat, mit einer neuen Welt, weil es ihm aus der geistigen
Welt herliberklingt und weil er dadurch sozusagen in dieser sinnlichen Welt nicht
mehr seine Heimat hat. Man muss das nicht missverstehen. Der Chela, der diese
Stufe erlangt hat, ist ein ebenso guter Blurger und Familienvater, ein ebenso guter

Freund, wie er es sonst ware, wenn er nicht zur Chelaschaft gekommen ware. Aus
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nichts braucht er herausgerissen zu werden. Was er da erlebt, das ist ein Entwicke-
lungsgang der Seele. Da erlangt er eine neue Heimat in einer Welt, die hinter dieser
sinnlichen liegt.

Was ist denn da geschehen? Es tont die geistige Welt in den Menschen herein,
und indem die geistige Welt in den Menschen hereintont, Gberwindet er eine lllusion,
die lllusion Gberhaupt, in der im Grunde genommen alle Menschen vor dieser Stufe
der Entwickelung befangen sind. Das ist die lllusion des personlichen Selbst. Der
Mensch glaubt, er sei eine Personlichkeit, abgesondert von der tbrigen Welt. Schon
ein blosses Nachdenken konnte ihn lehren, dass er selbst im Physischen keine
selbstdndige Wesenheit ist. Bedenken Sie, wenn in diesem Raume die Temperatur
um zweihundert Grad hoher ware als jetzt, wir wirden hier alle nicht bestehen koén-
nen, wie wir jetzt bestehen. Sobald sich die Verhaltnisse draussen andern, sind die
Bedingungen zu unserem physischen Dasein nicht mehr da. Wir sind nur die Fort-
setzung der Aussenwelt und schlechterdings undenkbar als Sonderwesen. Das ist
noch mehr der Fall in der seelischen und in der geistigen Welt. Wir sehen, dass der
Mensch, als Selbst aufgefasst, nur eine lllusion ist, dass er ein Glied der allgemei-
nen gottlichen Geistigkeit ist. Hier Uberwindet der Mensch das personliche Selbst.
Es tritt das auf, was Goethe im Chorus mysticus mit den Worten ausgesprochen
hat: «Alles Vergangliche ist nur ein Gleichnis.» Was wir sehen, ist nur ein Bild einer
ewigen Wesenheit. Wir selbst sind nur ein Bild einer ewigen Wesenheit. Wenn wir
unser Sonderwesen aufgeben, dann haben wir das aussere Leben - und wir leben
ja durch den Atherkorper ein gesondertes Leben -, dann haben wir das dussere, ge-
sonderte Leben tberwunden, wir sind ein Teil des All-Lebens geworden.

Im Menschen tritt jetzt etwas auf, was wir die Buddhi genannt haben. Praktisch ist
jetzt die Buddhi erreicht, als eine Entwickelungsstufe des Atherkorpers, jenes Ather-
korpers, der nicht mehr ein Sonderdasein bewirkt, sondern eintritt in das All-Leben.
Der Mensch, der dieses erreicht hat, ist auf der zweiten Stufe der Chelaschaft ange-
langt. Dann fallen von seiner Seele alle Skrupel und Zweifel ab, dann kann er nicht
mehr ein aberglaubischer Mensch sein, ebensowenig wie er ein zweifelnder Mensch
sein kann. Dann braucht er sich nicht mehr die Wahrheit dadurch zu verschaffen,
dass er seine Vorstellungen mit der dusseren Umwelt vergleicht, dann lebt er im
Ton, im Wort der Dinge, dann tont und klingt es aus dem Wesen heraus, was es ist.
Da gibt es keinen Aberglauben, keinen Zweifel mehr. Das nennt man die Ausliefe-
rung des Schlissels des Wissens an den Chela. Wenn er diese Stufe erlangt hat,
dann tont ein Wort von der geistigen Welt in diese hinein. Dann verkindigt sein Wort
nicht mehr die Wiedergabe dessen, was in dieser Welt ist, sondern es ist sein Wort
die Wiedergabe dessen, was aus einer anderen Welt stammt, die hereinwirkt in die-
se, die aber nicht mit unseren ausseren Sinnen angeschaut werden kann. Boten der

Gottheit sind diese Worte.
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Wenn diese Stufe Uberschritten ist, kommt eine neue. Es tritt dies ein, dass der
Mensch Einfluss gewinnt auf das, was sein physischer Korper unmittelbar tut. Vor-
her hatte er nur auf den Atherkorper Einfluss, jetzt aber auf den physischen Korper.
Seine Handlungen missen den physischen Koérper in Bewegung versetzen. Was
der Mensch tut, wird eingegliedert in das, was wir sein Karma nennen. Aber der
Mensch arbeitet nicht bewusst daran; er weiss nicht, wie er durch seine Tat eine
Wirkung nach sich zieht. Erst jetzt fangt der Mensch an, in bewusster Weise in der
physischen Welt die Handlungen so zu vollfiihren, dass er bewusst an seinem Kar-
ma arbeitet. Da gewinnt er Einfluss auf das Karma durch das physische Handeln.
Da tbnt es nicht nur von den Dingen der Umwelt, sondern da ist er so weit, dass er
die Namen aller Dinge auszusprechen in der Lage ist. So wie der Mensch in unserer
Kulturstufe lebt, ist er nur in der Lage, einen einzigen Namen auszusprechen. Und
das ist der Name, den er sich selbst gibt: Ich. Das ist der einzige Name, den der
Mensch sich selbst geben kann. Wer sich tiefer darein versenkt, der kann zu tiefen
Erkenntnissen kommen, von denen die Schulpsychologie nichts traumt. Ein Einzi-
ges ist es, zu dem nur Sie selbst den betreffenden Namen geben kdnnen. Kein an-
derer kann zu lhnen Ich sagen, nur Sie selbst. Zu jedem anderen missen Sie du
sagen und jeder andere muss zu lhnen du sagen. Es ist in jedem etwas, zu dem je-
der nur selbst den Namen Ich sagen kann. Deshalb spricht die judische Geheimleh-
re auch vom unaussprechlichen Namen Gottes. Das ist etwas, was unmittelbar eine
Ankundigung des Gottes in ihm ist. Verboten war es, diesen Namen unwitrdig und
unheilig auszusprechen. Daher die heilige Scheu, die Wichtigkeit und Wesentlich-
keit, wenn der juidische Geheimlehrer diesen Namen aussprach. Ich ist das einzige
Wort, das Ihnen etwas sagt, was |hnen niemals in der Aussenwelt entgegentreten
kann. So nun, wie der Durchschnittsmensch seinem Ich allein den Namen gibt, so
gibt der Chela im dritten Grade allen Dingen der Welt Namen, die er aus der Intuiti-
on heraus hat. Das heisst, er ist aufgegangen in das Welten-Ich. Er spricht aus die-
sem Welten-Ich selbst heraus. Er darf den tief innersten Namen eines jeglichen
Dinges zu diesem Dinge sagen, wahrend der auf der Durchschnittsstufe stehende
heutige Mensch nur Ich zu sich sagen kann. Wenn der Chela diese Stufe erlangt
hat, dann nennt man ihn einen Schwan. Der Chela, der sich bis zu dem Namen aller
Dinge erheben kann, wird Schwan genannt, weil er der Verkiindiger aller Dinge ist.

Was Uber den dritten Grad hinausliegt, ist nicht mit gewohnlichen Worten auszu-
sprechen. Das erfordert die Kenntnis einer besonderen Schrift, die nur in den Ge-
heimschulen gelehrt wird. Der folgende Grad ist der Grad des Verhillten. Dartber
hinaus liegen die Grade, welche die grossen Eingeweihten haben, jene Eingeweih-
ten, welche unserer Kultur zu allen Zeiten die grossen Impulse gegeben haben.
Chelas waren sie zuerst. Zuerst haben sie den Schlissel des Wissens erlangt.
Dann wurden sie hingefuhrt zu den Regionen, wo ihnen das Allgemeine und die
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Namen der Dinge erschlossen wurden. Dann erhoben sie sich zur Stufe des All.
Dann konnten sie die tiefen Erlebnisse haben, durch welche sie geeignet waren, die
grossen Religionen der Welt zu stiften.

Aber nicht nur die grossen Religionen, sondern tiberhaupt jeder grosse Impuls, al-
les, was wichtig ist in der Welt, ist von den grossen Eingeweihten ausgegangen. Nur
zwei Beispiele seien angefuhrt dafiir, welcher Art der Einfluss der grossen Einge-
weihten, die die Schulung durchgemacht haben, auf die Welt ist.

Versetzen wir uns zurtick in die Alltaglichkeit jener Zeit, wo unter der Fuhrung des
Hermes die Schuler der Einweihungsschulen angeleitet worden sind. Diese Anlei-
tung war zunachst ein gewohnlicher, sogenannter esoterischer, wissenschaftlicher
Unterricht. Nur mit ein paar Strichen kann ich lhnen hinzeichnen, was ein solcher
Unterricht enthielt. Es wurde da gezeigt, wie der Weltengeist heruntersteigt in die
Korperwelt, sich verkorpert, und wie er in der Materie auflebt, wie er im Menschen
dann seine hochste Stufe erreicht und seine Auferstehung feiert. Das hat besonders
Paracelsus noch so schon ausgedrickt, indem er sagte: Was wir draussen treffen,
diese einzelnen Wesen, sind die Buchstaben, und das Wort, das aus ihnen zusam-
mengefigt ist, das ist der Mensch. - Wir haben alle menschlichen Tugenden oder
Schwachen auf die Geschopfe draussen abgeladen. Der Mensch aber ist der Zu-
sammenfluss von alledem. Wie in dem Menschen ein Zusammenfluss des Ubrigen
Makrokosmos als Mikrokosmos auflebt, das wurde in den Einzelheiten und mit un-
geheurem Geistesreichtum als esoterischer Unterricht in den agyptischen Einwei-
hungsschulen gelehrt.

Nach diesem Unterricht kam der hermetische Unterricht. Was ich gesagt habe,
das kann man mit den Sinnen und mit dem Verstande begreifen. Was aber im her-
metischen Unterricht geboten wurde, das kann man nur begreifen, wenn man den
ersten Grad der Chelaschaft erreicht hat. Dann lernt man jene besondere Schrift
kennen, welche nicht eine zufallige und willktrliche ist, sondern welche die grossen
Gesetze der geistigen Welt widergibt. Diese Schrift ist nicht wie die unsrige ein aus-
serliches Abbild, das willklrlich in einzelnen Buchstaben und Gliedern festgesetzt
ist, sondern sie ist herausgeboren aus dem geistigen Naturgesetze selbst, weil der
Mensch, der dieser Schrift kundig ist, im Besitze dieser Naturgesetze ist. So wird all
sein Vorstellen im Seelen- und Astralraum selbst ein Gesetzmassiges. Was er vor-
stellt, stellt er im Sinne dieser grossen Schriftzeichen vor. Das kann er, wenn er sein
Selbst aufgibt. Er fligt sich den urewigen Gesetzen. Jetzt hat er seinen hermeti-
schen Unterricht hinter sich. Nunmehr wird er selbst zur ersten Stufe einer tieferen
Initiation zugelassen. Jetzt soll er als nachste Stufe etwas in der Astralwelt, in der
eigentlichen Seelenwelt erleben, was eine Bedeutung hat, die Uber die Weltenzyk-
len hintberreicht. Nachdem er die Fahigkeit erlangt hat, dass die astralen Sinne voll
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wirken, so dass sie herunterwirken bis in den Atherkdrper, dann wird er drei Tage
eingefthrt in ein tiefes Geheimnis der astralen Welt. Dann erlebt er in der astralen
Welt das, was ich lhnen das letzte Mal als den Ursprung der Erde und des Men-
schen beschrieben habe. Dieses Heraussteigen des Geistes, dieses Auseinander-
treten von Sonne und Mond und Erde und das Hervorgehen des Menschen, diese
ganze Reihe von Erscheinungen, die erlebt er, die hat er vor sich. Und zu gleicher
Zeit hat er sie so vor sich, dass sie ein Bild werden. Und dann tritt er heraus. Nach-
dem er dieses grosse Erlebnis in der Einweihungsschule hinter sich hat, tritt er unter
das Volk und erzahlt, was er in dieser seelischen und astralischen Welt erlebt hat.
Und diese Erzahlung lautet ungefahr so:

Einst war ein Gotterpaar mit der Erde vereinigt, Osiris und Isis. Dieses Gotterpaar
sind die Regenten alles dessen, was auf der Erde geschieht. Aber Osiris wurde von
dem Typhon verfolgt und zerstlickelt, und die Isis musste seinen Leichnam suchen.
Sie brachte ihn nicht nach Hause, sondern es wurden an den verschiedenen Orten
der Erde die Osirisgraber angelegt. Da ist er also ganz heruntergestiegen und in der
Erde begraben. Da aber fiel auf Isis ein Strahl der geistigen Welt, der sie befruchtete
zu dem neuen Horus durch unbefleckte Empfangnis.

Dieses Bild war nichts anderes als eine grosse Darstellung dessen, was wir so-
eben kennengelernt haben als das Hervortreten von Sonne und Mond, als das Aus-
einandergehen von Sonne und Mond und als das Aufgehen des Menschen. Isis ist
das Sinnbild vom Mond, Horus bedeutet die Erdenmenschheit, die Erde selbst. Als
die Menschheit noch nicht mit warmem Blute begabt war, als sie noch nicht umklei-
det war mit dem physischen Korper, da hat die Menschheit in grossen Bildern das
empfunden, was in der seelischen Welt vorgeht. Vorbereitet war sie dazu, je im Be-
ginne der lemurischen, der atlantischen und der arischen Entwickelung von den
grossen Eingeweihten, die grossen Wahrheiten in solchen Bildern zu empfangen.
Daher wurden diese Wahrheiten nicht einfach so hingestellt, sondern in dem Bilde
von Osiris und Isis gegeben. Alle die grossen Religionen, die wir im Altertum antref-
fen, sind von den grossen Eingeweihten erlebt worden in dem seelischen Raum.
Und heraus traten diese grossen Eingeweihten und sprachen zu einem jeglichen
Volk in der Art, wie es das Volk verstehen konnte, namlich in Bildern, von dem, was
sie selbst in den Einweihungsschulen erlebt haben. Das war im Altertum so. Nur
dadurch, dass man in einer solchen Einweihungsschule war, konnte man zu dem
héheren astralen Erlebnis hinaufsteigen.

Mit dem Heraufkommen des Christentums ist das anders geworden. Es stellt ei-
nen bedeutsamen Einschnitt dar in der Entwickelung. Seit dem Erscheinen Christi
war es madglich, dass man eingeweiht werden konnte als Natureingeweihter, wie
man auch vom Naturdichter spricht. Es gibt christliche Mystiker, welche aus Gnade
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die Einweihung erhalten hatten. Der erste, welcher dazu berufen war, das Christen-
tum herauszutragen in alle Welt unter der Einwirkung des Spruches: «Selig sind, die
da glauben, auch wenn sie nicht sehen», das war Paulus. Die Erscheinung auf dem
Wege nach Damaskus war eine Einweihung ausserhalb der Mysterien. Auf weitere
Einzelheiten kann ich hier nicht eingehen.

In allen grossen Bewegungen und Kulturbegrindungen gaben die grossen Ein-
geweihten die Impulse. Aus dem Mittelalter ist uns ein schdoner Mythus erhalten, der
das zeigen sollte in einer Zeit, als man noch nicht materialistische Griinde verlangte.
Das Epos ist in Bayern entstanden und hat daher das Kleid des Katholizismus an-
genommen. Was damals geschehen ist, wollen wir uns auf folgende Weise klarma-
chen. In Europa entstand damals die sogenannte Stadtekultur, das moderne Bur-
gertum. Die Fortentwickelung der Menschheit, jeder Seele Vorschreiten zu einer
nachsten Stufe hat der Mystiker aufgefasst als das Aufricken der Seele, des Weib-
lichen im Menschen. Der Mystiker sieht in der Seele etwas Weibliches, das von den
niederen Sinneseindriicken der Natur und von den ewigen Wahrheiten befruchtet
wird. In jedem geschichtlichen Prozess sieht der Mystiker einen solchen Befruch-
tungsprozess. Die grossen Impulse fir den Fortschritt der Menschheit werden flr
denjenigen, welcher tiefer hineinschaut in den Entwickelungsgang der Menschheit,
der die geistigen Krafte sieht, die hinter den physischen Erscheinungen stehen, die-
se tiefen Impulse werden von den grossen Eingeweihten gegeben. So hat auch der
mittelalterliche Weltanschauungsmensch den grossen Eingeweihten zugeschrieben
jenen Aufstieg der Seele zu héheren Stufen wahrend des neuen Kulturabschnittes,
der durch die Stadte bewirkt worden ist. Diese Stadteentwickelung wurde dadurch
erreicht, dass die Seele einen Ruck vorwarts machte in der Geschichte. Ein Einge-
weihter war es, welcher diesen Ruck bewirkte. Alle grossen Impulse schrieb man
der grossen Loge der Eingeweihten, die den Heiligen Gral umgaben, zu. Von dort
kamen die grossen Eingeweihten, die fir den dusseren Menschen nicht sichtbar
sind. Und denjenigen, der dazumal die Stadtekultur mit einem Impulse versehen
hat, nannte man damals im Mittelalter Lohengrin. Das ist der Sendling des Heiligen
Grals, der grossen Loge. Und die Stadteseele, das Weibliche, welches befruchtet
werden soll durch die grossen Eingeweihten, das ist angedeutet durch Elsa von
Brabant. Derjenige, der vermitteln soll, ist der Schwan. Lohengrin wird durch den
Schwan herubergebracht in diese physische Welt. Der Eingeweihte darf nicht um
seinen Namen gefragt werden. Er gehort einer hoheren Welt an. Der Chela, der
Schwan, hat diesen Einfluss vermittelt.

Nur andeuten habe ich kdnnen, dass der grosse Einschlag wieder symbolisiert
wurde fur das Volk in einem Mythos. So haben die grossen Eingeweihten gewirkt
und in ihre Lehren das, was sie zu verkindigen haben, hineingelegt. So wirkten

auch die, welche die elementare Kultur der Menschheit begrtindet haben: Hermes in
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Agypten, Krishna in Indien, Zarathustra in Persien, Moses im judischen Volk. Dann
wirkten wieder Orpheus, Pythagoras und endlich derjenige, der der Eingeweihte der
Eingeweihten ist, Jesus, der den Christus in sich getragen hat.

Damit sind nur die Grossen der Eingeweihten bezeichnet. Wie deren Zusammen-
hang mit der Welt ist, das haben wir in diesen Ausflihrungen zu charakterisieren
versucht. Was damit geschildert worden ist, wird vielen Menschen noch fernliegen.
Aber diejenigen, welche selbst in ihrer Seele etwas verspurt haben von den hdoheren
Welten, haben immer hinauf geschaut, nicht nur zu den geistigen Welten, sondern
auch zu den Menschheitsfliihrern. Nur unter diesem Gesichtspunkte waren sie im-
stande, so begeistert zu sprechen wie Goethe. Aber Sie finden auch bei anderen
noch etwas von einem heiligen Funken, der hinleitet zu diesem Punkte, den uns die
Geisteswissenschaft wiederbringen soll. Bei einem Deutschen werden Sie es fin-
den, bei einem jungen verstandigen deutschen Dichter und Denker, dessen Leben
sich ausnimmt wie eine selige Erinnerung eines friheren Lebens eines grossen
Eingeweihten. Wer Novalis liest, wird etwas verspuren von dem Hauch, der in diese
hohere Welt hineinfiihrt. Es ist nicht so ausgesprochen wie gewdhnlich, aber es ist
etwas in ihm, was auch die Zauberworte haben. Dashalb hat er das schone Wort
des Verhaltnisses unseres Planeten zur Menschheit geschrieben, das fur den Nie-
deren, Unentwickelten, wie auch fir den Eingeweihten gilt:

Die Menschheit ist der Sinn unseres Erdenplaneten, die Menschheit ist der Nerv,
welcher diesen Erdenplaneten mit den oberen Welten verbindet, die Menschheit ist
das Auge, wodurch dieser Erdenplanet den Blick hinaufrichtet in die Himmelreiche
des Weltalls.
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FRAGENBEANTWORTUNG

Frage: Warum hat Christus keine Schriften hinterlassen?

Dr. Steiner: Das ist gerade der Grundunterschied zwischen ihm und den friheren
Religionsstiftern. Christus sagt: «Ich bin der Weg, die Wahrheit und das Leben.» Die
anderen Religionsstifter waren Weg und Wahrheit. Sie haben verkindigt das, was
getan und geglaubt werden soll, wie das Moses zum Beispiel getan hat. Wenn wir
die alten Religionsbekenntnisse studieren, dann werden wir in dem Inhalt keinen
Unterschied finden zwischen dem Christentum als Lehre und den anderen grossen
Religionen. Wer das agyptische Religionssystem in seiner Tiefe kennt, der findet
alles, was im Christentum enthalten ist, auch da. Und so ist es mit allen Religionen.
Dennoch ist das Christentum etwas vollig Neues, nicht als Lehre, sondern als Tat-
sache. Daher habe ich mein Buch genannt: «Das Christentum als mystische Tatsa-
che.» Die Erscheinung Christi bedeutet etwas, was mit «selig» bezeichnet wird, von
Seele durchdrungen. Jetzt sollen alle selig werden, welche im Glauben zusammen-
hangen mit dem Stifter. Christus steigt herab in das Tal und wird Mensch unter
Menschen. Er lehrt nichts Neues, aber er lebt im unmittelbaren Dasein, in eigenster
Personlichkeit dasjenige, was die anderen gelehrt haben. Was die anderen gelehrt
haben, war der Logos, die gottliche Wahrheit. Wenn Sie Buddha studieren, die er-
habenen Lehren des Hermes durchdringen oder die Lehren der Veden, so haben
Sie aussere Ausspriiche des gottlichen Schopferwortes. Der Logos ist da Lehre ge-
worden.
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| 13 IBSENS GEISTESART

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Charakteristische der theosophischen Weltanschauung: Sie kennt keine Erkenntnisgrenzen.
Durch die Erkenntnis Schulung, die zur Einweihung fiihrt, wird die Grenze iberwunden. Uber Me-
ditation. Der achtgliedrige Pfad und die sechs Tugenden. Die Stufen der Einweihung. Zwei Bei-
spiele, wie Eingeweihte wirken: Hermes und Lohengrin.

Dreizehnter Vortrag, Berlin, 23. M&rz 1905

Bevor ich den Vortragszyklus dieses Winters abschliesse mit einem Bild der
Menschheitszukunft und Menschheitsideale, mochte ich heute noch von dem Geis-
tesleben der Gegenwart reden, wie es sich ausdrlickt in einem der bedeutendsten
und bezeichnendsten Geisteshelden unserer Zeit.

Nicht vom literarischen, nicht vom &sthetischen Standpunkt, sondern vom Wel-
tanschauungs-Standpunkt aus méchte ich von Ibsens Geistesart sprechen; denn
tatsachlich spricht sich alles das, was die tiefsten und besten Geister der Jetztzeit
fuhlen und denken, gerade in Ibsen aus. Man hat oft gesagt, jeder Dichter sei der
Ausdruck seiner Zeit. Gewiss, dieser Satz gilt; aber nur dann, wenn man ihm den
ganz speziellen Inhalt gibt, kann er verstanden werden. Ebenso wie Homer,
Sophokles, Goethe Ausdriicke ihrer Zeit waren, ist es zweifellos Henrik Ibsen fur die
Gegenwart, und doch, wie ganz anders pragt sich unsere Zeit in ihm aus als in je-
nen Personlichkeiten die ihre.

Um zu erkennen, wie ganz anders die Zeit um die Wende des 18. Jahrhunderts
war, die Zeit Goethes, Schillers und Herders, und wie ganz anders sich unsere Zeit
ausdrtickt, braucht man nur zwei Dinge nebeneinander zu stellen. Goethe schliesst
noch den zweiten Teil seines «Faust» ab, versiegelt ihn und hinterlasst ihn wie ein
grosses Testament seines Lebens. Ein Vermachtnis, in die Zukunft leuchtend voll
von Kraften, hinterlasst er es den Menschen nach seinem Tode, in dem Glauben:
«Es kann die Spur von meinen Erdentagen nicht in Aonen untergehn.» Ein Mensch,
der im Grunde der Reprasentant der ganzen Menschheit ist, steht vor uns im Faust.
Wir klammern uns an ihn, wir erfullen uns mit Lebensinhalt, mit Lebenskraft an ihm.
Uber seinen Tod hinaus weist uns Goethe darauf hin. Er kann nicht veralten, der
«Faust», immer tiefere Wahrheiten finden wir darin. Wir empfinden ihn als etwas
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Fortlebendes, etwas, das wir nicht ausgeschopft haben: das ist ein Lebensab-
schluss, der in die Zukunft hinaus weist.

Henrik Ibsen hat lange vor seinem Tode sein Lebenswerk bewusst abgeschlos-
sen mit seinem Drama «Wenn wir Toten erwachen». Was ein halbes Jahrhundert
hindurch die Menschen erflllt hat, was an revolutionaren und anderen ldeen vor-
handen war, ist durch die Seele Henrik Ibsens gegangen. Er hat geschildert, was
die Herzen bewegt, was sie in die Sonderung bringt, sie den Daseinskampf in einer
nie gewesenen Art kdmpfen lasst. Wie ein grosser Ruckblick wirkt dieses Drama
und steht da wie ein Symbol fir den Kiinstler selbst. Ein Einsiedler im menschlichen
Leben, ein Einsiedler im eignen Leben ist er gewesen. Ein halbes Jahrhundert hat
er gesucht nach Menschenglick und Wahrheit, keine Krafte gespart, um zu Licht
und Wahrheit zu gelangen, zur Klarung der grossen Ratselfragen. Nun erwacht er
selbst, fuhlt, was hinter ihm liegt, als etwas Totes, etwas Abgestorbenes und er be-
schliesst, nichts mehr zu schreiben. Ein Rickblick ist es, der nur auf Vergangliches
weist; was er ersehnte, erscheint ihm als etwas Ratselhaftes, nicht wirklich Dage-
wesenes - die Ideale fallen hinter ihm zusammen. Da er erwachte, weiss er nicht
weiter. - Das ist der Dichter, welcher der Reprasentant unserer Zeit ist, der dichte-
risch grosste. Eine Kritik ist diese Lebensbilanz alles dessen, was wir haben - ein
Sich-Aufgeben und zugleich ein Erwachen aus und an der Kritik unserer Zeit. Eine
gewaltige Uberschau des modernen Lebens driickt sich in diesem Drama aus; wenn
wir sie uns vorhalten, werden wir das Tragische in der Personlichkeit des Dichters
verstehen. Denn eine tragische Persdnlichkeit ist Henrik lbsen.

Will man ihn ganz verstehen, muss man ihn als Repréasentanten unserer Zeit auf-
fassen. Deshalb betrachten Sie es nicht als gelehrte Klugelei, wenn ich zunachst
versuche, den Nerv unserer Zeit zu erfassen; denn Henrik Ibsen ist ein Ausdruck
davon. Ein Wort charakterisiert unsere Zeit und auch den ganzen Ibsen, das ist das
Wort «Personlichkeit». Wohl hat auch Goethe gesagt: «Hochstes Glick der Erden-
kinder ist nur die Personlichkeit.» Aber bei lIbsen geschieht es doch in noch ganz
anderer Weise. Ibsen ist ganz Kind unserer Zeit, und von hier aus werden wir ihn
am besten verstehen.

Erinnern Sie sich, wie ganz anders die Personlichkeit dasteht im alten Griechen-
land. Wie steht Odipus da? Weit hinaus reicht, was Odipus' Schicksal bewegt, hin-
aus Uber sein ganzes Geschlecht. Wir missen die Faden ziehen in ganz andere
Regionen hinein: das Schicksal reicht weit Gber seine Einzelpersonlichkeit hinaus,
es ist Uber die Personlichkeit herausgehoben - doch noch nicht herausgehoben ist
das Personliche aus dem sittlichen Zusammenhange mit der ganzen Welt. Das ist
der Unterschied mit heute: dass wir jetzt den Mittelpunkt in der Personlichkeit zu su-
chen haben, dass das Schicksal in die Personlichkeit verlegt ist. Sttck fur Stick
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konnen wir das verfolgen. Mit dem Heraufkommen des Christentums geschieht es,
dass der Drang der Personlichkeit sich befriedigen will. Frei will die Personlichkeit
sein, frei wenigstens vor dem Hochsten, dem Goéttlichen. Die Zusammenhénge wer-
den zerrissen, die Personlichkeit wird auf sich selbst gestellt. Und durch das Mittel-
alter hindurch versucht die Persdnlichkeit, sich zu erfassen.

Wie tief hangt in Griechenland noch die ganze Umwelt mit der Personlichkeit zu-
sammen! Wie wachst der Mensch heraus aus dem, was ihn umgibt! Er ist heraus-
geboren aus dem ganzen Kosmos. Die dussere Konfiguration des griechischen Le-
bens aber ist wie ein Kunstwerk: Plato schafft eine Staatsidee, in die der einzelne
sich einfigen soll wie ein Glied in den ganzen Koérper. Das Christentum bringt ein
anderes Ideal herauf; aber dies Neue wird erkauft um den Preis der Naturverbun-
denheit, es wird gesucht Uber der Natur. Der Christ sucht das, was seine Person-
lichkeit erlésen soll in einem Etwas, das Uber die Personlichkeit hinausgeht. Noch
der einzelne Romer flhlte sich als Glied des ganzen Staatswesens: er ist erst Blr-
ger, dann Mensch. Im Mittelalter herrscht eine Stimmung, die hinausblickt tber die
Umwelt, hinaufblickt nach einer jenseitigen Welt, an die man sich klammert. Das
macht einen grossen Unterschied fur das ganze menschliche Denken, Empfinden
und Wollen. Und das geht so fort bis in die Neuzeit hinein.

Der Grieche, der rémische Birger lebte und starb fir das, was ihn umgab, was in
seiner Aussenwelt lebte. Im Mittelalter lebte noch, zwar nicht in der Umwelt, aber in
dem, was vom Gottlichen heriberstromte, in dem «Evangelium der frohen Bot-
schaft», etwas von einer goéttlichen Weltordnung und brachte sie wie im Spiegel zum
Ausdruck. In den besten wie in den einfachsten Seelen, im Mystiker wie im Volke
lebte diese gottliche Weltordnung. Es ist etwas, was von aussen zwar gegeben wird,
aber was als etwas neu Entstehendes in der Seele lebt. Was in der Sternenwelt sich
abspielt als Willen Gottes, erfillt als etwas Inhaltvolles die Seele: man weiss, was
jenseits ist von Geburt und Tod.

Nehmen wir die neue Zeit, und blicken wir zun&chst vom kiinstlerischen Stand-
punkt aus auf Shakespeare. Das, was zum Ausdruck kommt in den Dramen
Shakespeares und zuvdrderst in diesen Dramen lebt, ist der Charakter. So etwas
hat es in Griechenland und im Mittelalter nicht gegeben. Shakespeares Dramen sind
Charakterdramen, das Hauptinteresse heftet sich auf den Menschen selbst, auf das,
was in den Tiefen seiner Seele sich abspielt, so wie er hineingestellt ist in die Welt.

Das Mittelalter hatte keine eigentliche Dramatik, die Menschen waren mit anderen
Interessen beschéftigt. Jetzt beginnt die Personlichkeit heraufzuziehen - aber damit
zugleich alles Unbestimmte, Unbegreifliche der Personlichkeit. Nehmen Sie Hamlet:
man kann von so vielen Gelehrten so viele verschiedene Auslegungen dariber ho-
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ren! Uber kein Werk sind wohl so viele Bilicher geschrieben worden. Und das riihrt
davon her, dass dieser Charakter selbst etwas Unbestimmtes hat. Er ist nicht mehr
Spiegelbild der Aussenwelt, auch nicht mehr Spiegel der frohen Botschatft.

Die ganze Anschauungsweise der Neuzeit nimmt diesen Charakter an. Sehen Sie
sich die Gestalt Kants an, wie alles in die Persdnlichkeit gelegt wird! Nicht moglich
ware, was er sagt, im Mittelalter, nicht moglich im Altertum. Es ist etwas ganz Unbe-
stimmtes, was er vertritt: Handle so, dass dein Handeln zur Richtschnur fir die All-
gemeinheit werden konnte. - Aber dieses Ideal bleibt ein ganz Unbestimmtes. Er
sagt: Wir kdnnen nicht erkennen, wir haben Grenzen, die wir mit unserer Vernunft
nicht zu Uberschreiten vermoégen; nur etwas Dunkles empfindet sie, was drangt und
treibt. - Kant nennt es den kategorischen Imperativ.

Der Grieche, der mittelalterliche Mensch hatte bestimmte, scharf umrissene ldea-
le. Nicht nur wusste er, dass er wie die anderen Menschen in ihrem Sinne leben
sollte: sie lebten in seinem Blut. Das war jetzt anders geworden: ein kategorischer
Imperativ, der keinen rechten Inhalt hat, stellte sich vor die Vernunft; nichts fillt die-
se Seele mit bestimmten Idealen aus. So war es im 18. Jahrhundert.

In unseren Klassikern ist etwas erwacht, was nach bestimmten Idealen verlangt.
Es ist interessant, dass Schiller, der ein nicht minder herber Kritiker seiner Zeit war
als Ibsen - nehmen wir die «Rauber»: Karl Moor will etwas Bestimmtes, Menschen
will er schaffen, die ihre Zeit umgestalten, nicht bloss Kritik tiben -, es ist interessant,
dass Schiller Vertrauen hat zum Ideale und sagt: Wie die Welt auch sein mag, ich
stelle Menschen hinein, die diese Welt aus ihren Angeln heben kdénnen.

Noch bedeutsamer tritt das bei Goethe in seinem «Faust» hervor. Goethe er-
scheint hier wie ein Geist, der in das neue Morgenrot hineinschaut.

Aber nun kam das 19. Jahrhundert mit seiner Forderung nach Freiheit, nach Per-
sonlichkeit. Was ist Freiheit? Worin soll der Mensch frei sein? Man muss etwas Be-
stimmtes wollen. Aber es war Freiheit an sich, die man wollte. Dazu kam, dass das
19. Jahrhundert das rationalistischste geworden war. Die Menschen sehen ihre
Umgebung; aber es stromt kein Ideal daraus hervor, die Menschen werden nicht
mehr getragen von Idealen. Es steht der Mensch auf der Spitze seiner Personlich-
keit, und die Personlichkeit ist Selbstzweck geworden. Daher kann die Menschheit
heute zwei Begriffe nicht mehr unterscheiden: Individualitat und Personlichkeit; sie
trennt nicht mehr, was getrennt werden muss.

Was ist Individualitat? Individualitat ist dasjenige, was inhaltsvoll in der Welt auf-
ragt. Wenn ich einen inhaltserfiillten Zukunftsgedanken habe, mir ein Bild von dem
mache, was ich in die Welt einflige, so mag meine Personlichkeit kraftvoll oder
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schwach sein, aber sie ist der Trager dieser ldeale, die Hille meiner Individualitat.
Die Summe aller dieser Ideale ist die Individualitat, die aus der Personlichkeit her-
vorleuchtet. Diesen Unterschied macht das 19. Jahrhundert nicht; es sieht in der
blossen kraftvollen Personlichkeit, in dem, was eigentlich Gefass sein soll, Selbst-
zweck. Daher wird die Personlichkeit etwas Nebuloses, und damit wird auch das,
was friher atherklar war, etwas Nebelhaftes. Friher hiess die Mystik Mathesis, well
sie klar war wie zwei mal zwei. Der Mensch lebte in einem solchen geistigen Inhalt,
er ging in sich und fand etwas, was hoher war als die Personlichkeit: er erkannte
seine Individualitat. Das 19. Jahrhundert kann die Mystik nicht verstehen, man redet
von ihr als von etwas Unklarem, nicht Verstandlichem. Das ist etwas, was notwen-
dig war: es musste einmal die Personlichkeit wie ein ausgehdéhlter Balg gefuhlt wer-
den. Heute spricht man am meisten von Personlichkeit, von wirklicher Personlichkeit
ist aber am wenigsten vorhanden. Da, wo die Personlichkeit erfllt ist von der Indivi-
dualitat, spricht man am wenigsten von ihr, well sie selbstverstandlich ist. Man redet
am meisten von dem, was nicht da ist. Wenn daher das 19. Jahrhundert von Mystik
redet, spricht es von etwas Unklarem. Wir verstehen, warum das so gekommen ist.

Als ein Sohn seiner Zeit hat Henrik Ibsen tief hinuntergeblickt in diese Personlich-
keit und diese Zeit. Wie ein ehrlicher Wahrheitssucher trachtet er nach dem wahren
Inhalt der Personlichkeit, aber wie jemand, der ganz aus seiner Zeit herausgeboren
ist. «Ach, geblendet ist mein Auge vor dem Licht, dem es sich wendet.»

Wie hatte ein alter Rbmer vom Recht gesprochen? Es war ihm selbstverstandlich;
so wenig wie er das Licht leugnete, hatte er das Recht geleugnet. Bei Ibsen heisst
es: «Recht? wo gilt es noch als Recht?» Heute wird schlecht und recht alles von der
Macht bestimmt. - So sehen wir Henrik Ibsen als grtindlich revolutionaren Geist. Er
blickte hinein in die menschliche Brust, und nichts fand er da, alles, was das 19.
Jahrhundert geboten, war ihm nichts. Er spricht es aus: Ach, wie haben doch diese
alten Ideale der Franzdsischen Revolution ihre Kraft verloren; heute brauchen wir
eine Revolution des ganzen menschlichen Geistes! - Das ist die Stimmung, die in
Ibsens Dramen sich ausdrickt.

Noch einmal lassen Sie uns die alten Zeiten betrachten. Der Grieche fuhlte sich
wohl in seiner Polis, der Romer in seinem Staat, der mittelalterliche Mensch fihlte
sich als Kind Gottes. Wie fuhlt sich der Sohn der neuen Zeit? Er findet nichts um
sich her, das ihn tragen kann. Nicht fiihlte sich als ein einsamer Mensch der Grie-
che, der mittelalterliche Mensch - bei Ibsen ist der starkste Mann der einsamste.
Dieses Einsamkeitsgefiihl ist etwas durchaus Modernes, und daraus erwéchst Ib-
sens Kunst. Dieser Begriff jedoch, der aus Ibsens Dramen spricht: Wir missen an
die menschliche Personlichkeit appellieren -, ist nichts Klares. Diese Krafte im Men-
schen, die es blosszulegen gilt, sie sind etwas Unbestimmtes, aber an sie missen
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wir uns wenden. Und so versucht Ibsen auf solchen Wegen die Menschen um sich
herum zu verstehen. - Doch was kann man denn anderes sehen in so einer Zeit als
den Kampf der Personlichkeit, die herausgerissen ist aus allem sozialen Zusam-
menhang? Ja, die zweite Mdglichkeit gibt es: Wenn der Mensch noch zusammen-
hangt mit dem Staate, mit seiner Umgebung, dass sich die Personlichkeit dem
beugt, sich verleugnet. Doch was kdnnen dem Menschen diese Zusammenhénge
heute noch sein? Friher waren sie wahr, jetzt steht der Mensch nur noch fir sich -
und es entstehen Disharmonien zwischen der Personlichkeit und der Umgebung.

Ibsen hat einen scharfen Spursinn fur die Unwahrheit dieser Zusammenhange
zwischen dem Menschen und seiner Umgebung. Der Wahrheitsforscher wird zum
scharfen Kritiker der Liige. Seine Helden werden daher entwurzelte Persénlichkei-
ten, und diejenigen, die den Zusammenhang mit ihrer Umgebung herstellen wollen,
missen der Luge verfallen, kénnen es nur durch Téauschung ihres Selbstbewusst-
seins tun. In den Dramen der mittleren Zeit lebt diese Gesinnung. Wir sehen dies,
wenn wir «Brand», «Peer Gynt», «Kaiser und Galilder» an unseren Augen voriber-
ziehen lassen. Wir finden in dem letzteren Drama einen Hinweis auf drei Zeitalter.
Das erste ist jenes, welches wir vorher charakterisiert haben, das der Vergangen-
heit, wo die dussere Form so viel gegolten hat. Kaiser Julian, er blickt hintiber in das
zweite, das des Galilaers, das eine Verinnerlichung der Seele aufweist. Aber ein
drittes Zeitalter soll kommen, wo der Mensch wieder Ideale hat und diese von innen
nach aussen hin auspragt. Friher kam das Schicksal von aussen herein. Was er-
sehnt werden muss, sind innere Ideale, die der starke Mensch der Welt aufpragen
kann; er soll ein Sendbote sein - nicht nachbilden, sondern pragen, schaffen. Das
dritte Weltalter, in dem das ldeal zu seiner Geltung kommt, ist noch nicht erreicht. In
der Einsamkeit findet es der Mensch in seiner Seele, aber nicht so, dass es Kraft
und Macht hatte, die Welt zu gestalten. Diese Vereinigung des Christentums mit
dem antiken Ideal, es ist der umgekehrte Weg. Aber auf eine schwache Seele hat
Ibsen dieses Ideal gelegt, die darunter zusammenbricht; Julian ist eben noch
Mensch der Vergangenheit.

Wiederum haben wir es zu tun mit dem Menschen, der auf dem bloss Formalen,
dem Ausgehdhlten der Personlichkeit ruht: Nichts ist charakteristischer flr Ibsen als
die Art, in der er die harte knorrige Gestalt seines «Brand» hineingestellt hat in un-
sere Zeit. Nicht despotisch und autokratisch ist er, aber herausgerissen aus dem
Zusammenhang mit der Umwelt. Er steht da als Geistlicher, umgeben von Men-
schen, denen der Zusammenhang mit dem Gottlichen zur Lige hat werden kénnen.
Neben ihm steht ein Geistlicher, der, was er glauben kann, nur glaubt, weil er tGber-
haupt kein starkes Glaubensgefthl hat.
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Ein Ideal, das ein hoheres ist, muss auf alle Menschen wirken konnen. Das theo-
sophische Ideal der Briderlichkeit taucht des Menschen Handeln in Milde und Giite
und sieht in jedem Menschen den Menschenbruder. Solange dieses Ideal noch
nicht geboren ist und der Mensch sich stitzen muss auf die Fetzen und Reste der
alten ldeale, welche Personlichkeit und Individualitat vermischen, wird er hart und
unbeugsam erscheinen. Wer das Personlichkeitsideal so hoch stellt, wird hart und
unbeugsam wie Brand, und muss es sein. Die Individualitat bindet, die Personlich-
keit trennt. Dieser Durchgangspunkt durch die Personlichkeit legte jedoch Kréafte
bloss, die entwickelt werden mussten und sonst nicht herausgekommen wéaren. Wir
mussten die alten Ideale verlieren, um sie einst auf hoherer Stufe wiederzugebaren.
Ein Dichter wie Ibsen musste hineingreifen in diese Personlichkeit und sie als eine
ausgehohlte schildern, wie er es in grandioser Weise im «Bund der Jugend» tut.

Was an der Personlichkeit arbeitet, was sie bloss vorstellen soll, hat er in seinen
spateren Dramen dargestellt, in denen er zum positiven Kritiker der Zeit wird, wie in
den «Stutzen der Gesellschaft».

Er zeigt uns die Personlichkeit im Zwiespalt mit ihrer Umgebung in den «Ges-
penstern». Im Konflikt mit ihrer Umgebung muss Frau Alving da ligen, wo sie
Wahrheit sucht, um ihren Sohn in eine reine Atmosphéare zu bringen. Und so bricht
das Geschick lber sie herein wie Uber die alten Griechen. In dem Zeichen Darwins
lebt Ibsen, und dieser Oswald steht nicht in einem geistigen, ethischen Zusammen-
hange mit dem Vorhergegangenen, sondern in dem der Vererbung. Die Personlich-
keit kann nur, soweit sie Seele ist, herausgerissen werden aus ihrer Umgebung; die
Korperlichkeit steht im Zusammenhange der physischen Vererbung, und so bricht
ein rein aus den physischen Gesetzen herausstromendes Schicksal Uber Oswald
Alving aus wie ein moralisches, geistig-goéttliches Gber den antiken Helden.

So ist Ibsen ganz Sohn seiner Zeit. So zeigt er aber auch, was berechtigt ist an
dieser Personlichkeit - der Personlichkeit, die vielleicht spater wieder Individualitat
werden soll.

In einer besonders charakteristischen Weise tritt uns dieses Problem entgegen in
der Frau. «Nora» lebt gleichsam im Puppenheim und wéchst aus ihm heraus, sucht
den Weg zur Individualitat. Alle alten Weltanschauungen haben einen individuellen,
naturlichen Unterschied konstatiert zwischen Mann und Frau, und das pflanzte sich
fort bis in unsere Zeit. Um dies abzustreifen, musste eben der Durchgangspunkt ge-
funden werden durch die Personlichkeit. Erst als Personlichkeit stehen sich Mann
und Weib gleich gegeniber; erst wenn sie das gleiche in der Personlichkeit finden
werden, kbnnen sie das gleiche Individuelle entwickeln, damit sie einst als Kamera-
den in die Zukunft gehen. Solange man die Ideale von aussen hereinholte, waren
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sie mit dem Naturlichen verbunden, und das Naturliche wurzelte in der Differenz
zwischen Mann und Weib, die nur in der Seele ausgeglichen werden kann. Aus der
Natur wurde dieser Gegensatz in die Religion hineingetragen - auch im Mittelalter
noch, indem sie noch im Géttlichen selbst einen Nachklang hatte vom Natdrlichen.

Sie finden in den alten Religionen das méannliche und das weibliche Prinzip ne-
beneinander stehen als etwas, was das ganze Sein durchzuckt, in der Natur lebt
und webt. Wir finden es in Osiris und Isis, selbst in Gottvater und Maria. Erst als
man die Naturgrundlage abgestreift hatte, da erst, als man zur Seele vordrang und
diese Seele emanzipierte, rang sich das Personliche im Menschen zur Freiheit
durch, durch das, woran sich nicht die Differenzierung von Mann und Weib kntpft.
So erst wurde der Gegensatz von mannlich und weiblich tGberwunden. Und der
Dichter der Personlichkeit musste auch das charakteristische Wort daftr finden. So
wéchst als Problem jene Differenzierung in ihm empor in solchen Dramen wie «No-
ra», «Rosmersholm» und «Die Frau vom Meer».

Wir sehen, wie Ibsen mit alldem zusammenhéangt, was das Grosse, wenn auch
vielleicht das Leere unserer Zeit ausmacht. Je mehr Ibsen in die Zukunft schaute,
desto mehr fuhlte er, wie das Leere eintreten muss, wenn die Personlichkeit eman-
zipiert wird, losgeldst wird von ihren gottlich-geistigen Zusammenhangen. So steht
in «<Baumeister Solness» Ibsen selbst vor dem Problem der Persodnlichkeit mit der
grossen Frage an die Zukunft: Die Personlichkeit haben wir frei gemacht - aber wo-
zZu? - Etwas Unbestimmtes bleibt bei diesem Suchen nach dem Wesenhaften. Als
echter Wahrheitssucher stellt er dies Unbekannte wie im Gleichnis dar in der «Frau
vom Meer». Frei wird diese - zu den alten Pflichten. Doch wozu? - muss man weiter
fragen. Das ist in dem Drama in wunderbarer Weise symbolisch dargestelit.

Als er noch weiter in die Ratsel des Lebens hineinzublicken sucht in «Klein Ey-
olf», in «Wenn wir Toten erwachen», da verschwindet ihm etwas Tiefes im Men-
schenherzen, an das er vorher geglaubt hat. Den Bildhauer in «Wenn wir Toten er-
wachen», der das ldeal zu fassen suchte, ergreift die Verzweiflung. Noch kann er
den freien Menschen nicht formen: Tierfratzen steigen vor ihm auf. Er sucht etwas,
das ihn dartber hinaushebt, eine Auferstehung will er schopferisch gestalten - doch
immer drangt sich ihm das Fratzenhafte vor das Auge, stellt sich vor das Bild. Als
ihm klar wird, dass er es nicht Uberwinden kann, erwacht er - und sieht, was unserer
Zeit fehlt, was sie nicht hat. Ein ungeheuer tragischer Moment wird in «Wenn wir To-
ten erwachen» vor uns hingestellt.

So ist Henrik Ibsen ein kiihner Prophet unserer Zeit: wohl fihlt er im tiefsten Her-
zen dennoch zukunftssicher, dass es etwas geben muss, was uber die Persoénlich-
keit hinausgeht; aber er schweigt, und dieses Schweigen hat jenes ungeheuer Tra-
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gische in sich. Wer sich mit dem bekannt gemacht hat, was sich in der Personlich-
keit selbst tGber Geburt und Tod hinaushebt, wer mit dem grossen Karmagesetz sich
vertraut gemacht hat, der findet einen neuen Inhalt auch in dem Persénlichen. Er
stellt ein neues ldeal auf, er schreitet Uber die Persdnlichkeit hinaus und macht sich
zum Bekenner und Herrn dieses grossen Gesetzes der ausgleichenden Gerechtig-
keit.

Der antike Mensch vertraute auf die Wirklichkeit um sich her; er baute auf ihr die
Stitzen seiner Seele auf. Das Mittelalter erlebte das Ideal im innersten der Seele.
Der moderne Mensch ist heruntergegangen bis zur Vereinsamung in der Person-
lichkeit, der Egoitat. Den kategorischen Imperativ fuhlt er noch, aber als etwas Un-
bestimmtes, Dunkles. Er strebt nach personlicher Freiheit, aber ihm dréangt sich die
Frage auf: Wozu soll die Personlichkeit freigemacht werden?

Die alten Ideale sagen unserer Zeit nichts mehr; ein Neues muss erstehen.

Freiheit, die nicht mehr an personlicher Willkiir hangt, die sich wieder mit gottli-
chen Idealen verbindet, dieses herbeizufiihren ist das Ziel theosophischer Weltan-
schauung. Daran mitzuarbeiten, diese Zukunft aufzubauen, das ist spirituelles,
theosophisches Leben, theosophische Weltanschauung.

Nur wenn die Besten unserer Zeit hinweisen auf diese in der kosmischen Wirk-
lichkeit wurzelnde theosophische, geisteswissenschaftliche Weltanschauung, hat sie
die Bedeutung, die sie haben muss. Und wenn ein Grosser schweigt in tragischer
Bescheidenheit, einer, der die Geister aufgertttelt hat wie Henrik Ibsen, so ist das
ein solcher Hinweis.

In den zu Ende gehenden Tagen des 19. Jahrhunderts hat er sein «Wenn wir To-
ten erwachen» geschrieben. Wohlan denn, jetzt ist es an der Zeit, dass an uns To-
ten sich Goethes Wort verwirkliche:

Und so lang du das nicht hast,
Dieses: Stirb und Werde!

Bist du nur ein triiber Gast
Auf der dunklen Erde.

Es ist an der Zeit, dass wir wieder leben, dass wir wieder zu Personlichkeiten
werden, aber zu emanzipierten Personlichkeiten: zu Individualitaten.
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| 14 DIE ZUKUNFT DES MENSCHEN

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Das Charakteristische der theosophischen Weltanschauung: Sie kennt keine Erkenntnisgrenzen.
Durch die Erkenntnis Schulung, die zur Einweihung fiihrt, wird die Grenze tiberwunden. Uber Me-
ditation. Der achtgliedrige Pfad und die sechs Tugenden. Die Stufen der Einweihung. Zwei Bei-
spiele, wie Eingeweihte wirken: Hermes und Lohengrin.

Vierzehnter Vortrag, Berlin, 30. M&rz 1905

In dem Vortrage Uber «Die grossen Eingeweihten» vor vierzehn Tagen gestattete
ich mir, darauf hinzuweisen, dass die grossen Eingeweihten im wesentlichen die
Trager der Zukunftsideale der Menschheit seien und dass ihre Kraft, ihre Wirkungs-
weise darin besteht, dass sie dasjenige, was fir die ganze tbrige Menschheit erst in
der Zukunft offenbar wird, als ihr Geheimnis in sich bergen, als ihr Mysterium in sich
aufgenommen haben und in der ihnen geeignet erscheinenden Weise in die Ideale
der Menschheit hineinlegen. So dass wir in dem, was wir den Idealismus der
Menschheit, die Zukunftsideale unseres Geschlechtes nennen, zumeist Auspragun-
gen dessen haben, was bei den grossen Eingeweihten aus der Tiefe der Erkenntnis
der grossen geistigen Weltgesetze hervorgeht. Und ich sprach es dazumal aus,
dass die theosophischen Ideale, die aus den Meistern hervorgehen, sich unter-
scheiden von dem, was man selbst im Leben Ideale nennt, dass sie aus einer wirkli-
chen Erkenntnis der Naturgesetze hervorgehen und nicht etwa aus Empfindungen
wie: so sollte es sein, so ist es richtig und so weiter. Ich habe damals darauf hinge-
wiesen, dass das nicht Prophetie im schlechten Sinne des Wortes ist. Es ist eine Art
von Hinweisung auf die Zukunft, wie wir sie auch in den Naturwissenschaften ha-
ben. So wie wir aus der Erkenntnis der stofflichen Gesetze von Wasserstoff und
Sauerstoff genau wissen, dass sie sich unter gewissen Bedingungen verbinden und
dann Wasser geben, so ist es auch mit den geistigen Gesetzen, so dass wir sagen
konnen, welches die Ideale der menschlichen Zukunft sein werden. Das Entwicke-
lungsgesetz fuhrt den Menschen hinein in die Zukunft. In bewusster Weise muss der
Eingeweihte das, was er fir die Zukunft will, aus der Erkenntnis der grossen Welt-
gesetze herausholen. Das war der eine schon vor vierzehn Tagen gegebene Hin-
weis auf unseren heutigen Vortrag. Der andere Hinweis war der, den ich vor acht
Tagen in dem Vortrage uber «lbsens Geistesart» gemacht habe, wo gezeigt wurde,
wie Ibsen in so scharfer und grossartiger Weise auf die Ausgestaltung der Person-
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lichkeit in unserer Zeit hinweist und wie er gerade dadurch, dass er das, was in un-
serer Zeit sich so ausgepragt hat, bedeutungsvoll charakterisiert, hinweist auf etwas
Hoheres, das uUber die Personlichkeit hinausgeht, was wir in der theosophischen
Weltanschauung Individualitat nennen.

Wir stehen wirklich heute an einem Wendepunkte. Die grossen Erfolge der Natur-
forschung haben uns gezeigt, wie auf der einen Seite die materialistische Anschau-
ung die hochsten Friichte gebracht hat, wie der Darwinismus und der Materialismus
in unsere Zeit hineinragen und wir ihnen einen grossen Kulturfortschritt zu verdan-
ken haben; dass sich aber andererseits auch Strome geltend machen, die die Zu-
kunft vorbereiten. Neue Ideale tauchen auf gerade in den hervorragendsten Geis-
tern. Diese Geister, die auf eine ferne Zukunft hindeuten, sind zwar nicht die soge-
nannten praktischen Geister, aber die Weltgeschichte geht auch anders, als die
Praktiker sich es vorstellen. Auf eine S&ule des Idealismus, auf Tolstoi habe ich
schon friher hingewiesen. Heute mdchte ich aber noch auf einen westlichen Geist
hinweisen, auf Keely, den grossen Mechaniker, der uns, wenn er auch heute mit
seiner mechanischen ldee noch keine praktische bringen konnte, aber doch weiter-
fuhren wird. Damit sind Fragen verbunden, die dem Materialisten phantastisch vor-
kommen. Aber wir wollen doch zu gleicher Zeit einen Idealismus kennenlernen, der
anderer Art ist als der, den man gewohnlich im Alltagsleben kennt. Es ist derselbe,
der friher in den Mysterien gelebt hat. Bis zur Begrindung der Theosophischen
Gesellschaft im Jahre 1875 lebte das, was wir heute in popularen Vortragen verbrei-
ten, in den sogenannten Geheimschulen. Ich habe schon oOfter auf die Rosenkreuzer
hingewiesen; auch darauf, dass man Uber die eigentlichen Geheimnisse der Rosen-
kreuzer auf gelehrtem Wege nichts finden kann. Goethe stand selbst mit den Ro-
senkreuzern in Verbindung; in dem Gedicht «Die Geheimnisse» hat er dies klar zum
Ausdruck gebracht. Das alles haben wir den verflossenen Vortrdgen entnommen.

Heute wollen wir uns mit denjenigen grossen Weltgesetzen beschaftigen, die in
den Mysterien als die Weltgesetze der Zukunft verkindigt worden sind, als diejeni-
gen Weltgesetze, nach denen sich der Mensch zu richten hat, wenn er nicht im
Dunkel hineintappen will in die Zukunft, sondern dass er - so wie der Naturforscher,
der ins Laboratorium geht, weiss, dass wenn er gewisse Stoffe mischt und verbin-
det, er gewisse Resultate erhalten wird - sich bewusst ist, diesen oder jenen Ereig-
nissen in der Zukunft entgegenzugehen. Das, in popularer Weise auseinanderge-
setzt, kann erst seit dem Jahre 1875, seit der Begriindung der Theosophischen Ge-
sellschaft, gehért werden. Daher kann es uns nicht erstaunen, dass das, was heute
wissenschatftliche Literatur ist, noch nichts birgt von diesen Idealen der Zukunft.

Nun konnte die Frage entstehen, und es ist oftmals diese Frage gestellt worden:
Sind es Uberhaupt die weitabgewandten Idealisten, welche scheinbar von aller Pra-
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xis entfernt sind, die zunachst in ihren Kopfen die Gedanken der Zukunft ausspin-
nen, welche das Leben tragen? Konnen es diese sein? Muss das Leben nicht aus
der Praxis herausgeboren werden? Sie spinnen doch nur Gedanken aus, sie sind
Phantasten, und wollen die Zukunft gebaren? Nur derjenige, der weiss, wie man die
Dinge des Alltags handhabt, kann eingreifen, und dem kommt es zu, einzugreifen in
das praktische Leben. Lassen Sie mich als kleines Intermezzo Beispiele Uber den
Praktiker und den Idealisten herausgreifen und zeigen, dass es bei den grossen und
wahren Fortschritten nicht die Praktiker sind, sondern dass es die Theoretiker wa-
ren, die aus der Flle der Ideen heraus schafften, und die auch im alltaglichen Le-
ben die Zukunft herbeigefihrt haben.

Nehmen Sie die Entdeckungen des 19. Jahrhunderts. Nichts kénnen wir heute
finden, was uns nicht auf Schritt und Tritt erinnert an die Dampfkraft, an den Tele-
graphen, an das Telephon, an das Postwesen, an die Eisenbahn und so weiter.
Aber schon die Eisenbahn hat kein Praktiker erfunden. Und wie haben sich die
Praktiker dazu gestellt? Ein Beispiel daflr: Als in Deutschland die ersten Eisenbah-
nen gebaut werden sollten, als die Eisenbahn von Berlin nach Potsdam gefthrt
werden sollte, da machte dies dem preussischen Generalpostmeister von Nagler
sehr viel Kopfzerbrechen. Er sagte: Ich lasse jetzt schon taglich sechs bis sieben
Postwagen nach Potsdam gehen, die nicht einmal vollstandig besetzt sind. Statt
dass sie da eine Eisenbahn bauen, sollten sie lieber das Geld zum Fenster hinaus-
werfen. - Und das Votum des bayrischen Arztekollegiums, das tber die sanitéare
Wirkung der Eisenbahn gefragt wurde, war ungefahr so: Man sollte keine Eisenbah-
nen bauen, denn die Menschen koénnten sich dadurch schwere Schadigungen zufi-
gen. Wenn man sie aber trotzdem baute, so sollte man wenigstens zu beiden Seiten
Bretterwande aufrichten, damit die, welche vorbeigehen, durch den Anblick der
schnellen Zige nicht schwindlig werden. Das war im Jahre 1830. Nehmen Sie fer-
ner das Pfennigporto. Rowland Hill, ein Privatmann in England, hat zuerst diese
Idee gehabt, nicht ein Praktiker des Postwesens. Als im Parlament in London dieser
Vorschlag verhandelt werden sollte, da wandte der oberste Postbeamte ein, dass
die Postgebaude bei der zunehmenden Briefabfertigung zu klein werden wirden,
und man musste dem Praktiker antworten, dass die Postgeb&dude sich nach dem
Verkehr zu richten haben, und nicht umgekehrt der Verkehr nach den Postgeb&au-
den. Das Telephon ist auch keine Erfindung eines Praktikers. Es wurde erfunden
von dem Lehrer Philipp Reis in Frankfurt am Main. Dann ist es weiter ausgestaltet
worden von dem Taubstummenlehrer Graham Bell. Es wurde ausgesprochen von
Theoretikern erfunden. So war es auch mit dem Telegraphen. Erfunden wurde er
von zwei Gelehrten, von Gauss und Weber in Gottingen.

An einigen grossen Beispielen habe ich zeigen wollen, dass es niemals die Prak-
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haben kein Urteil Gber das, was der Zukunft gehort. Sie sind die eigentlichen Kon-
servativen, die jedem Gedanken, der in die Zukunft geht, alle moglichen Hemmnisse
entgegensetzen. Es ist eine gewisse Betonung ihres ausschliesslichen Kénnens
und ihres Autoritatsgefihls so leicht bei den Praktikern herauszufiihlen.

Das ist vorausgeschickt worden, um zu zeigen, dass die ldeale nicht aus dem
Praktischen hervorgehen, sondern getragen sind von denen, welche erfillt sind von
einer hdheren geistigen Wirklichkeit. Doch, dies war nur ein Intermezzo.

Nun erinnern Sie sich an den Vortrag tUber den «Ursprung des Menschenx», wo wir
als Theosophen der Menschheit einen sehr friihen Ursprung zugeschrieben haben.
Wir suchen diesen Ursprung viel weiter zurtick, als uns selbst die naturwissen-
schaftlichen Dokumente fiihren kdnnen. Mag es phantastisch erscheinen, dass die-
se Abstammung bis zur Spaltung der Erde von der Sonne und dem Mond zurtck-
verfolgt wurde: der, welcher sich vertieft in die Methode, welche die Theosophie an
die Hand gibt, wird finden, dass das keine phantastischen ldeen sind, sondern greif-
bare Wirklichkeiten wie die Tische und Stihle in diesem Raum. Wer sich so hinein-
vertieft in die Gesetze der Vergangenheit und zugleich den Blick scharft an der geis-
tigen Entwickelung, der kann aus der Erkenntnis der Vergangenheit die Gesetze
kennenlernen, die weder der Vergangenheit, noch der Gegenwart, noch der Zu-
kunft, sondern der Allzeit angehéren. Hat man es so weit gebracht, dass man die
Einweihung bis zu dem Grade, den ich in dem Vortrage Uber die grossen Einge-
weihten charakterisiert habe, erlangt hat, dann liegen vor dem geistigen Blick die
Weltgesetze offen da, Weltgesetze, nach denen sich die Entwickelung vollzieht,
welche allerdings des Menschen bedirfen, um realisiert zu werden. Genauso wie
der Chemiker die Stoffe erst mischen muss, um die Naturgesetze spielen zu lassen,
so muss auch der Mensch die Stoffe mischen, um die grossen Weltgesetze zum
Durchbruch zu bringen. Fussend auf der Grundlage solcher Weltgesetze, soll uns
heute zweierlei beschaftigen: Die ferne Zukunft, auf die wir hinblicken, so dass wir
nicht haften bleiben an den paar Jahrtausenden, die wir geschichtlich Uberblicken
konnen - und eine kurze Spanne Zeit, wenn wir mit dem Alltagsblick in die Zukunft
hineinschauen.

Wir wollen in die fernere Zukunft hineinschauen, wie wir in die ferne Vergangen-
heit hineingeschaut haben. Wir wollen auch unsere Aufgabe in der Zukunft vom
theosophischen Gesichtspunkte aus begreifen. Wir haben gesehen, dass unserer
Gegenwartsmenschheit eine andere vorangegangen ist. Wir sind zurickgegangen
auf die alteren Rassen, welche gelebt haben unter anderen Lebensverhaltnissen
und mit anderen Fahigkeiten. Die Aufgabe unserer Rasse ist es, den kombinieren-
den Verstand auszubilden. Wahrend wir das logische Denken haben, das Rechnen
und Zahlen, das, was uns befahigt, die Gesetze der ausseren physischen Natur
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kennenzulernen und es im Dienste der Technik und Industrie zu verwenden, war es
bei der atlantischen Rasse wesentlich anders. Die Grundkraft dieser Rasse war das
Gedachtnis. Der Mensch von heute kann sich kaum mehr eine Vorstellung davon
machen, welche Ausdehnung das Gedachtnis bei den Atlantiern gehabt hat. Rech-
nen konnten sie nur wenig. Alles beruhte auf dem Zusammenhang, den sie sich aus
dem Gedachtnis heraus bildeten. Zum Beispiel drei mal sieben wussten sie aus
dem Gedachtnis, nicht aber konnten sie es errechnen. Sie kannten kein Einmaleins.
Eine andere Kraft, welche bei ihnen ausgebildet war, die aber noch schwieriger zu
verstehen ist, war die, dass sie auf die Lebenskraft selbst einen gewissen Einfluss
hatten. Durch eine besondere Ausbildung der Willenskraft konnten sie auf das Le-
bendige einen unmittelbaren Einfluss gewinnen, so zum Beispiel auf das Wachstum
einer Pflanze. - Wenn wir noch weiter zuriickgehen, dann kommen wir zu einem
Kontinente, den wir Lemurien nennen. Die Naturwissenschaft gibt diesen Kontinent,
der etwa an der Stelle des heutigen Indischen Ozeans lag, zu, obwohl sie als Bevdl-
kerung auf demselben nicht Menschen annimmt, sondern niedere Saugetiere.

Wir kommen jetzt zu ganz anderen Entwickelungsstufen. Wer vor einigen Wochen
den Vortrag uber die Erdenentwickelung mitverfolgt hat, wird wissen, dass wir zu
einer Periode kommen, wo der Mensch noch zweigeschlechtlich war, wo das ein-
zelne Wesen mannlich und weiblich zugleich war. In Mythen und Sagen ist diese
urspringliche Zweigeschlechtlichkeit dem Bewusstsein der Voélker noch erhalten
geblieben. Die Griechen haben dem Zeus urspriinglich eine Zweigeschlechtlichkeit
zugeschrieben. Man sagte, er sei ein schoner Mann und zugleich eine schéne Maid.
In den Mysterien der Griechen spielte der zweigeschlechtliche Mensch noch eine
grosse Rolle; er wurde als eine Einheit des Menschen hingestellt. Aus diesem ist
erst, durch den Prozess, den ich damals geschildert habe, der eingeschlechtliche
Mensch entstanden. Nun verfolgen wir den Prozess weiter, wie er sich dem Seher in
den Welten, die einen Einblick gewahren in diese Dinge, darstellt; also dem, der
durch die angedeuteten, ein anderes Mal weiter auszufihrenden Mittel der prakti-
schen Mystik sich ergibt.

Wenn wir den Menschen so weiter verfolgen, dann sehen wir, dass er jetzt nur
bewusst das wieder durchmacht, was er unbewusst in friiheren Zeitraumen bereits
absolviert hat. Wir treffen den damaligen Menschen so, dass seine dussere mate-
rielle Hulle dinn ist. Die Erde war damals noch in einem hohen Temperaturzustan-
de. Der Mensch hatte noch eine diinne Hulle. Die Stoffe gingen nur so aus und ein,
es war wie eine Art Ein- und Ausatmen. So lebte der Mensch, ohne dass die Wahr-
nehmungen durch die Sinne zogen; als eine Art auf und ab wogender Bilder, wie
beim Trdumer, zogen die Sinneseindriicke an ihm vortuber. Wenn ein solcher
Mensch, der im wesentlichen ein Seelenmensch war, trdumerisch, hellsehend ei-

nem Gegenstand oder Wesen sich naherte, so konnte er nicht mit den Augen die-
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sen Gegenstand oder dieses Wesen wahrnehmen, er konnte sie nicht mit dem Ge-
riche riechen, sondern er naherte sich dem Wesen, und es war durch eine Kraft,
die ich heute nicht weiter beschreiben kann, dass in ihm ein Traumbild aufgestiegen
ist. Eine Welt in seiner Seele antwortete auf das, was draussen vorging. Es war un-
gefahr so, wie wenn Sie eine Uhr vor sich liegen haben, und Sie nehmen nicht die
Uhr wahr, aber Sie vernehmen das Tick-Tack der Uhr. Oder Sie werfen im Schlafe
einen Stuhl um und traumen von einem Duell. Heute ist das ja chaotisch, so dass es
keine Bedeutung fur uns hat. Das muss aber wiederum zum Hellsehen umgewan-
delt werden, dann hat es wieder Bedeutung. Wenn Sie sich dazumal einem Men-
schen naherten, der ein bdses Gefluhl in sich hatte, so stieg ein Bild in lhrer Seele
auf, das in dunklen Farbennuancen gehalten war und das eine Widerspiegelung und
nicht eine Wahrnehmung der dusseren Wirklichkeit war. Das sympathische Verhalt-
nis wurde durch helle Nuancen gespiegelt. So lebte der Mensch. Erst dadurch, dass
er die Tore der Sinne erhalten hat, verwandelten sich die Seelenbilder in Wahrneh-
mungen. Er verband seine Fahigkeit, Farbenbilder auszugestalten, mit der &usseren
Wirklichkeit. Der Physiker sagt heute, dass nichts anderes vorhanden sei als die
Vibration der Materie, und was Farbe ist, ist die Antwort des Seelischen auf die Vib-
rationen. Als das menschliche Auge ausgebildet war, verlegte der Mensch das, was
als Bilder in der Seele auf und ab wogte, auf die ausseren Gegenstande. Im Grunde
genommen war das Ganze, was er in der Umwelt wahrnahm, nichts anderes als ei-
ne Ausbreitung der Seelenbilder tiber die aussere Welt.

Die weitere Entwickelung des Menschen besteht nun darin, dass er wiederum,
und zwar in bewusster Weise, nicht in Dammerungszustanden, hinaufdringt in die
hoheren Welten, wo er die Seelenwelt um sich gewahrt. Nichts anderes ist die Ein-
weihung, als ein Hinauf entwickeln auf diese Stufe. Was der Mystiker heute schon
durch gewisse Methoden in sich ausbilden kann, das wird in Zukunft bei allen Men-
schen entwickelt werden. Das ist das Wesen des Eingeweihten, dass er das, was
bei allen Menschen in der Zukunft offenbar werden wird, heute schon entwickelt,
und dass er die Zukunftsideale der Menschheit in ihrer Richtung wenigstens 2 schon
angeben kann. Dadurch haben die Ideale der Eingeweihten einen Wert, den die un-
bewussten Ideale niemals haben kénnen. Der Mensch wird sich dann zwischen den
Seelendingen bewegen, wie er sich heute zwischen Tischen und Stihlen beweqgt.
Immer und immer wieder mochte ich betonen, dass es notwendig ist fir denjenigen,
der sich heute schon auf diese Stufe emporarbeiten will, dass er vollig fest ist in be-
zug auf die Entwickelungsstufe der Menschheit, auf der sie jetzt steht: Er muss ein
Mensch sein, der Phantastik von Wirklichkeit unterscheiden kann. Nicht der kann in
die hohere Welt gefuhrt werden, der sich jeder Phantasterei hingibt, sondern nur
der, welcher fest steht auf dem Standpunkte der Entwickelung, auf dem die
Menschheit angekommen ist.
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Ein weiterer Zustand ist der, in dem der Mensch anfangt, geistig zu sehen, oder
vielmehr geistig zu horen dasjenige, was die Tiefe, das Wesen der Dinge ausmacht.
Das ist das sogenannte innere Wort, wodurch uns die Dinge selbst sagen, was sie
sind. So wie uns heute nur die Menschen selbst sagen kdnnen, was sie sind, so gibt
es eine innere Wesenheit aller Dinge. Wir kbnnen diese innere Wesenheit der Dinge
nicht mit dem Verstande erkennen, wir missen in die Dinge hineinkriechen, mit den
Dingen eins werden. Das kdnnen wir nur mit dem Geist. Wir mussen uns also im
Geist mit den Dingen verbinden. Dadurch wird die Welt zu jener tdnenden Welt, von
der Goethe spricht und die ich ofter angefiihrt habe, so dass sich der Mensch hin-
aufhebt in die hoheren Regionen, gleichsam in die geistige Welt oder in das Deva-
chan; in die Welt, in der der Mensch verweilt in der Zeit zwischen dem Tode und ei-
ner neuen Geburt. Das sind die Welten, deren der Mensch teilhaftig wird zwischen
dem Tode und einer neuen Geburt.

Unsere Erde ist gegenwartig in ihrem vierten Zyklus oder in der vierten Runde.
Drei Runden hat sie hinter sich. Die drei Runden, welche noch folgen, werden hdhe-
re Fahigkeiten beim Menschen zur Entwickelung bringen. Das, was ich eben be-
schrieben habe, bildet sich nun bald; und die Wurzelrasse, die der unsrigen folgen
wird, wird wesentlich andere Eigenschaften haben. In der Mitte derselben wird sie
ein Menschengeschlecht hervorbringen, welches nicht so tief in die physische Welt
hineinsteigen wird wie das unsrige und welches die Eingeschlechtlichkeit abgestreift
haben und zweigeschlechtlich geworden sein wird. Dann wird es sich hdher entwi-
ckeln, bis dahin, wo die Entwickelung ihren Abschluss findet. Das wird im Astralen
sein. Dann wird es noch einmal einen Zyklus durchmachen und noch einmal. Drei
solche Zyklen muss also die Menschheit noch absolvieren. Aber nur den néchsten
und den zweitn&chsten kdnnen wir heute berthren.

Da mussen wir uns zunéchst klarmachen, welches die Aufgabe des gegenwarti-
gen Menschheitszyklus ist. Dabei kommen wir am besten weiter, wenn wir uns die
Frage stellen: Was flr eine Aufgabe hat der Mensch auf der Erde mit seinem kom-
binierenden Verstand? Hellsehen und Hellhéren sind Zustande, welche friheren
und wieder spateren Entwickelungszustanden angehotren. Jetzt hat der Mensch die
Aufgabe, im physischen Leben festzustehen, und im Grunde genommen ist das nur
deshalb, um der Menschheit ihr Ziel anzuweisen. Nicht abftihren soll die Theosophie
von der physischen Grundlage; nur deshalb erhebt sich die Theosophie von der
physischen Erde, weil diese auch der Ausdruck von der seelischen und geistigen
Welt ist. Wir wollen nicht in irgendein Unbestimmtes, Unklares hineinfihren, wir wol-
len nicht abfihren von der physischen Wirklichkeit, sondern wir wollen diese physi-
sche Wirklichkeit zum richtigen Verstandnis, zum richtigen Begreifen bringen. Dann
wird das, was hinter der physischen Wirklichkeit steht, hinweisen darauf, welche

Aufgabe der Mensch im gegenwartigen Entwickelungszyklus hat.
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Betrachten Sie das, was jetzt geschieht. Wir nennen den gegenwartigen Zyklus
den mineralischen, weil der Mensch es darin mit der mineralischen Welt zu tun hat.
Der Naturforscher sagt: Die Pflanzenwelt kbnnen wir noch nicht begreifen - denn er
betrachtet die Pflanze als eine Summe von mineralischen Prozessen -, und ebenso
macht er es auch mit dem Tier. Wenn dies auch eine Karikatur einer Weltanschau-
ung ist, so liegt doch der Sache etwas zugrunde. Er kombiniert mit dem Verstande
das, was nebeneinander im Raume und hintereinander in der Zeit ist. Uberall ist es
der Verstand, der am Toten, am Unlebendigen arbeitet, der die Teile zusammen-
setzt. Fangen Sie an mit der Maschine und fiihren Sie es bis zum Kunstwerk: diese
Aufgabe hat der Mensch in dem gegenwartigen Entwickelungszyklus, und er wird
sie so weit zu Ende fihren, dass er die ganze Erde in sein Kunstwerk verwandelt.
Das ist die Aufgabe, die der Mensch fir die Zukunft hat. So lange noch ein Atom da
ist, das der Mensch nicht durchgearbeitet hat mit seinen Kréften, so lange ist die
menschliche Aufgabe auf der Erde noch nicht vollendet. Wer die neuesten Fort-
schritte der Elektrizitat verfolgt, der weiss, wie der Naturforscher seinen Blick bis in
die kleinsten Teile der mineralischen Welt werfen kann, weil er die vor flnfzig Jah-
ren noch fast unbekannte elektrische Kraft beherrscht. Seine Aufgabe besteht darin,
das Unlebendige in ein grosses Kunstwerk zu verwandeln. Daher hat es weit vor
den historischen Zeiten, lange vor den Agyptern, Kunstwerke gegeben. Verfolgen
Sie das, und Sie werden begreifen, dass der gegenwartige Zyklus die Durchgeisti-
gung der ganzen mineralischen Natur bedeutet. Schon der verstandige Naturfor-
scher sagt uns, dass es nicht undenkbar ist, nach dem, was wir heute wissen, dass
eine Zeit kommen wird, wo die Menschen imstande sein werden, noch tiefer hinein-
zugehen in das Wesen des Materiellen. Das ist eine gewisse Zukunftsperspektive.

Denen, die sich mit Physik beschaftigt haben, wird ein Satz erinnerlich sein: eine
Zukunftsperspektive wird dadurch gewonnen, dass ein grosser Teil unserer techni-
schen Arbeit durch Aufwendung von Warme, durch Verwandlung von Warme in Ar-
beit, geleistet wird. Der Warmetheoretiker zeigt uns, dass immer nur ein gewisser
Teil der Warme verwandelt werden kann in Arbeit oder in dasjenige, was technisch
brauchbar ist. Wenn Sie eine Dampfmaschine heizen, so kdnnen Sie nicht alle
Warme dazu verwenden, um Fortbewegungskrafte zu schaffen. Nun denken Sie
sich, dass immer Warme fur die Arbeit verbraucht wird, ein Teil der Warme aber
nicht in Arbeit umgewandelt werden kann und zuriickbleibt. Dies ist der Warmezu-
stand, den der Warmetechniker, der Warmetheoretiker als eine Art Todeszustand
unserer physischen Erde hinstellen kann. Da wendet der ein, der sich mit den Er-
scheinungen des Lebens beschaftigt, dass dann moglicherweise der Zeitpunkt ge-
kommen sein kann, dass das Leben selbst eingreift: jene lebendige Maschinerie,
welche die Molekile und Atome in ganz anderer Weise beherrscht, durch die wir
unseren Arm bewegen, das Gehirn in Bewegung versetzen. Diese Kraft kdnnte
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dann, wenn unsere Umgestaltungskrafte nicht mehr ausreichen, tiefer hineinarbei-
ten in die materielle Natur, als selbst die Krafte hineinarbeiten konnen, von denen
wir uns heute eine Vorstellung machen kénnen.

Dies zeigt Ihnen eine Perspektive, die aber fir den Hellseher, der den Geist der
Entwickelung zu verfolgen in der Lage ist, nicht nur ein Bild, sondern ein Konkretes
und Wirkliches ist: Er sieht, wie sich die ganze Erde umgestaltet haben wird zu ei-
nem Kunstwerk. Ist das erreicht, dann hat der Mensch aber nichts mehr zu tun in
der mineralischen Welt, dann wird er frei von allen Seiten, dann kann er sich frei
bewegen, seine Seele stdsst sich nicht mehr an den Gegenstanden. Das ist die Zeit,
in welcher die Erde eintreten wird in den sogenannten astralischen Zustand. Wie
heute schon der Mechaniker Herr wird tGber die Aussenwelt, wenn er die Maschine
herstellt, die von seinem Geist durchdrungen ist, so ist es auch mit dem Menschen.
Alles was da ist, wird das unmittelbare Produkt seiner Taten sein. Was unsere Tat
ist, was wir selbst gestaltet haben, das brauchen wir nicht wahrzunehmen. Die Sin-
ne haben sich dann umgewandelt, und der astralische Zustand tritt ein. Das ist die
Perspektive: die mineralische Welt hort mit unserem Erdenzyklus auf. Wir nennen
daher den nachsten Zyklus, den der Mensch absolvieren wird, den Zyklus des
Pflanzendaseins. Die ganze Erde wird ihre mineralische Natur abgestreift haben,
und der Mensch wird - wie jetzt mit dem Verstande in Mineralisches - mit seiner
Seelenkraft in Lebendiges eingreifen. Er wird dann auf einer héheren Stufe Herr
sein der Pflanzenwelt, wie er jetzt Herr der mineralischen Welt ist. Dann kommen
wir auf die Stufe, wo der Mensch auf einer ganz lebendigen Erde leben wird. Doch
wollen wir dieses Bild nur als ein annéherndes hinstellen; wir wollen uns damit be-
gntgen, einen Ausblick in den nachsten Zyklus gewonnen zu haben.

Damit haben Sie gesehen, dass der Mensch auf einer Bahn ist, die in einen ganz
anderen, von dem unseren total verschiedenen Zustand hineinfiihrt, dass in ihm
Krafte liegen von einer solchen Art, dass sie ganz andere Formen in der Zukunft
annehmen kdnnen. Damit aber verbindet sich flr den, der das durchschauen kann,
zu gleicher Zeit ein Gefluhl, eine Empfindung, die grundlegend flr unser ganzes Le-
ben ist: Was wird der Mensch, wenn wir ihn so als einen Quellbrunn solcher Zu-
kunftskrafte betrachten? Ganz anders treten wir dem Menschen gegentber, von
dem wir wissen, dass der Keim zu diesem Zukunftsmenschen in ihm schlummert.
Da verwandelt sich unsere Seelenhaltung ihm gegentber in das Gefihl, dass wir in
einem jeglichen Menschen etwas wie ein ungeldstes Ratsel vor uns haben. Tiefer
und immer tiefer méchten wir hinuntersteigen in die Schichten der Menschennatur,
weil wir wissen, dass sie so Tiefes bergen. Nicht die Theorien sind das Wichtige und
auch nicht das, sich in Gedanken auszumalen, wie es in der Pflanzenrunde einmal
aussehen wird, sondern dass wir die grosse Ehrfurcht bekommen vor jeder mensch-

lichen Individualitat. Wenn wir so dem Menschen gegentbertreten, dass wir vor ihm
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stehen wie vor einem Gott, der herauswill aus seiner Hille, dann haben wir etwas
von dem theosophischen Leben begriffen; und auf das theosophische Leben, nicht
auf die Theorien, kommt es an. Wenn wir bestimmte Ideen haben, die uns zeigen,
was der Mensch werden kann, und was er in sich tragt, dann erfillt sich unser Herz
mit jener echten Liebe zu dem goéttlichen Menschen, den die theosophische Weltan-
schauung heraufbringen will. Und wenn wir so denken, dann verstehen wir erst den
ersten Grundsatz der Theosophischen Gesellschaft: den Kern einer allgemeinen
Menschenbriderschaft zu bilden, ohne Unterschied von Geschlecht, Farbe und Be-
kenntnis. Denn was sind hier diese Unterschiede?

Nun fragen Sie sich weiter: Was haben diese Menschenbilder fiir eine Bedeutung
fur die Zukunft? Wie stellt sich das grosse Ideal zu dem, was uns obliegt? Ist es
nicht etwas, was schliesslich doch einem Wolkenkuckucksheim angehort, weil es
einer Zukunft angehdrt, in die wir uns praktisch nicht zu finden haben? Was der
Mensch in sich entwickelt, muss er in sich verwerten. Es ist nicht einerlei, ob er mit
den Geflhlen, die ich eben entwickelt habe, fortlebt, oder ob er nur dunkel tastend
in die Zukunft hineinlebt. Genau wie die Pflanze bereits den Keim zu dem, was sie
im nachsten Jahr sein wird, in sich tragt, so muss der Mensch die Zukunft als seinen
Keim in sich tragen, und er kann diesen Keim nicht inhaltsvoll, nicht gross genug
machen. Und das hat auch in der unmittelbaren Gegenwart seine Anwendung. Da
Sie sich zum grossen Teil mit dem beschaftigt haben, was man als soziale Ideale,
als Zukunftsplane fir die nachste Zeit des Menschen ausdenkt, so wissen Sie, dass
fast jeder, der dartber nachdenkt, sein eigenes soziales ldeal hat. Nun fragt man
sich, wenn man tiefer in diese Dinge hineinsieht: Warum haben diese Ideale so we-
nig Uberzeugungswert? Die Sachen klappen alle nicht und gehen alle nicht zusam-
men. Sowohl diejenigen, welche in utopistischer Weise, als auch diejenigen, welche
mit praktischem Geist Zukunftsideale aufzustellen versuchen, kénnen unmdéglich zu
wirklich grossen und einschneidenden Gesichtspunkten kommen. Alles das - das
darf man behaupten von tieferen Gesichtspunkten aus -, was an sozialen Ideen,
selbst der Glaube umfassender grosser Weltparteien, bloss aus dem Bewusstsein
der sinnlichen Welt heraus gepredigt wird, kann nie irgendeinen praktischen Wert
haben. Nach flinfzig Jahren werden die Leute erstaunt sein Uber diese Hirngespins-
te. Das soziale Ideal kann nicht ausgedacht werden. Nicht unsere Gedanken, nicht
dasjenige, was wir aus unseren Meinungen, aus unserem Verstande gewinnen,
kann zu irgendeinem sozialen Ideale die Grundlage bilden; es muss geradezu ge-
sagt werden: Keine soziale Theorie, und sei sie was auch immer, ist geeignet, zum
Heile der Menschheit zu dienen.

Das ist allerdings schwer zu beweisen. Betrachten Sie aber den Zeitpunkt, in dem
wir stehen: Die Gegenwart hat die Personlichkeit herausgebildet. Das Personliche

ist das Charakteristische, das Bedeutungsvolle am Menschen. Alle sonstigen Diffe-
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renzierungen, selbst die Differenzierungen zwischen Mann und Frau, werden da
uberwunden. Heute gibt es nur noch Personlichkeit, ohne jegliche andere Differen-
zierung. Halten wir uns da vor, dass durch diesen Durchgangspunkt die Menschheit
durchgehen musste; und halten wir uns vor, dass das, was wir hier Personlichkeit
nennen, in der theosophischen Weltanschauung niederes Manas genannt wird: das
ist die Denkkraft, welche auf die unmittelbare Welt sich bezieht. Der Mensch ist also
eine Personlichkeit, soweit er der Sinnenwelt angehort, und dieser Sinnenwelt ge-
hort auch der kombinierende Verstand an. Alles was der Mensch aus dem Verstan-
de heraus denken kann, was seine Personlichkeit erhdht, das missen wir hinaufhe-
ben auf eine hthere Stufe, wenn wir es in seiner wahren Wesenheit begreifen wol-
len. Deshalb unterscheiden wir auch zwischen Personlichkeit und Individualitat, zwi-
schen niederem und hoherem Manas. Was ist eigentlich dieses niedere Manas?

Nehmen Sie den Unterschied, der besteht zwischen uns und einem einfachen
Barbaren, welcher die Getreidekdrner zwischen zwei Steinen zerreibt, um sich Mehl
zu bereiten, dann ein Brot daraus zusammenbackt und so weiter, mit einem moder-
nen Menschen. Mit einem ganz geringen Aufwand von Denkkraft bringt der Barbar
das zustande, was seinen leiblichen Bedirfnissen entspricht. Nun geht aber die Kul-
tur weiter, und was tun wir im Grunde genommen in unserer Zeit? Wir telegraphie-
ren nach Amerika und lassen uns dieselben Produkte kommen, die sich der Barbar
zerrieben hat. - Alle technische Verstandigkeit, was ist sie anderes als ein Umweg,
die tierischen Bedtrfnisse zu befriedigen? Denken Sie sich doch, ob der Verstand
viel anderes leistet, als die gewdhnlichen leiblichen Bedurfnisse zu befriedigen?
Wird der Verstand deshalb zu etwas Hoherem, indem er Schiffe, Eisenbahnen, Te-
lephone und so weiter baut, wenn er doch nichts hervorbringt, als die gewohnlichen
Bedurfnisse des Menschen zu befriedigen?

Der Verstand ist also nur ein Umweg und fuhrt nicht aus der Sinnenwelt heraus.
Wo aber die geistige Welt hineinleuchtet in diese Welt: in den grossen Kunstwerken,
in den originellen Ideen, welche Uber die Alltagsbedirfnisse hinausgehen, oder wo
hineinleuchtet etwas von dem, was wir die theosophische Weltanschauung nennen,
da leuchtet etwas Hoheres hinein; dann wird der Menschengeist nicht bloss zu ei-
nem Verarbeiter dessen, was rings um ihn ist, sondern dann ist er ein Kanal, durch
den der Geist in die Welt hineinfliesst. Er bringt etwas Produktives in diese Welt. Je-
der einzelne Mensch ist ein Kanal, durch den sich eine Geistwelt ergiesst. Solange
der Mensch nur die Befriedigung seiner Bedirfnisse sucht, ist er Personlichkeit.
Wenn er tut, was dartber hinausftihrt, ist er Individualitat. Diesen Quell kbnnen wir
nur im einzelnen Individuum finden; der Mensch ist der Vermittler zwischen der geis-
tigen und sinnlichen Welt, der Mensch vermittelt zwischen den beiden. Das ist die
zweifache Art, wie wir dem Menschen gegentbertreten kdnnen.

193



Als Personlichkeit sind wir im Grunde genommen alle gleich: der Verstand ist bei
dem einen vielleicht etwas mehr, bei dem anderen etwas weniger ausgebildet. Aber
nicht so ist es mit der Individualitat. Da wird der Mensch zu einem besonderen Cha-
rakter, da bringt jeder etwas Besonderes in seine Sendung hinein. Will ich wissen,
was er als Personlichkeit in der Welt soll, will ich wissen, was er durch seine Origi-
nalitat als Individualitat sein kann, dann muss ich warten, bis durch diesen Kanal
etwas aus der geistigen Welt in diese Welt einstromt. Wenn dieser Einfluss stattfin-
den soll, missen wir jeden Menschen als ungeltstes Réatsel betrachten. Durch jede
einzelne Individualitat fliesst uns die originelle Geistkraft zu. Solange wir den Men-
schen als Personlichkeit betrachten, kdnnen wir ihn regeln: Sprechen wir von allge-
meinen Pflichten und Rechten, so sprechen wir von der Personlichkeit. Sprechen
wir aber von der Individualitdt, so kénnen wir den Menschen nicht in eine Form
zwangen, er muss der Trager seiner Originalitat sein. Was in zehn Jahren Uber die
Menschheit kommen wird, das werden die Menschen wissen, die sich als Individua-
litat ausleben. Das Kind, das ich erziehe, darf ich nicht von mir aus bestimmen, son-
dern aus seinem ratselhaften Inneren habe ich herauszuholen, was mir selbst ganz
unbekannt ist. Wollen wir eine soziale Ordnung, dann mussen die einzelnen Indivi-
dualitaten zusammenwirken, dann muss jeder in seiner Freiheit sich entwickeln
konnen. Stellen wir ein soziales Ideal auf, so schniren wir diese Personlichkeit an
diesen, jene Personlichkeit an jenen Platz. Die Summe dessen, was vorhanden ist,
wird einfach zusammengeworfen: Nichts Neues kommt aber dabei in die Welt. Des-
halb mussen Individualitdten hinein, die grossen Individualitaten mussen ihren Ein-
schlag hineinwerfen. Nicht Gesetze, soziale Programme aus Verstandesidealen
muss es geben, sondern soziale briderliche Gesinnung soll entstehen. Nur eine so-
ziale Gesinnung kann uns helfen, die Gesinnung, dass wir jedem Wesen als Indivi-
dualitat gegentbertreten. Seien wir uns immer dessen bewusst, dass jeder Mensch
uns etwas zu sagen hat. Jeder Mensch hat uns etwas zu sagen. Eine soziale Ge-
sinnung, nicht soziale Programme brauchen wir. Das ist durchaus real und prak-
tisch. Es ist etwas, das man in der heutigen Stunde zum Ausdruck bringen kann,
und es ist das, was die Theosophie hinstellt als grosses Zukunftsideal. Damit ge-
winnt die Theosophie eine unmittelbare praktische Bedeutung. Wenn die Theoso-
phie einfliesst in das Leben, werden wir uns abgewohnen, alles einzuschniren in
Regeln und Reglemente, wir werden uns abgewdhnen, nach Normen zu urteilen, wir
werden den Menschen als Menschen frei und individuell gelten lassen. Wir werden
uns dann klar sein dartiber, dass wir unsere Aufgabe erfiillen, wenn wir den richti-
gen Menschen an den richtigen Platz hinstellen. Wir werden nicht mehr fragen, ist
der der beste Lehrer, der am besten den Unterrichtsstoff beherrscht, sondern wir
werden fragen, was ist das fur ein Mensch? Man muss ein feines Geflhl, vielleicht
eine hellseherische Gabe dafiir haben, ob der betreffende Mensch mit seinem We-
sen an seiner richtigen Stelle steht, ob er als Mensch an seinem Platze steht. Man
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kann seine Lehrgegenstande vollstandig innehaben, man kann eine lebendig wan-
delnde Wissenschaft sein, und doch ungeeignet sein zu lehren, weil man dasjenige,
was vom Menschen ausstromt, was die Individualitaét aus dem anderen Menschen
herauslockt, nicht kennt. Erst wenn wir absehen von Regeln und Reglements und
fragen, was ist das fir ein Mensch, und den besten Menschen an den Platz stellen,
wo er gebraucht wird, dann erftillen wir in uns die Ideale, welche die Theosophie
gebracht hat. Man kann auch als Arzt sehr viel wissen, aber es kommt doch
schliesslich darauf an, wie man dem Kranken gegentbersteht, was fur ein Mensch
der Arzt ist. Wenn die Theosophie eingreift unmittelbar in das Leben, dann ist sie
das, was sie sein soll.
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FRAGENBEANTWORTUNG

Frage: Was halten Sie von Dr. Eugen Heinrich Schmitt?

Er steht der Theosophie sympathisch gegeniber, hat selbst, nachdem er die
Schrift Uber das Geheimnis der Hegelschen Dialektik herausgegeben hat, manches
uber Theosophie geschrieben. Seine Denkweise ist aber eine zu mathematische,
sie ist zu konstruktiv-mathematisch, und beruht auf zu wenig Anschauung. Seine
Denkweise ist auch zu wenig tolerant gegen andere Anschauungen.

Frage: Woher wissen wir etwas von den Atlantiern und Lemuriern?

Aus der Akasha-Chronik. Das sind Spuren, die jede Tat zurlcklasst und die man
lange Zeiten zurlck lesen kann. Diese Akasha-Chronik ist durchaus eine Wirklich-
keit fir den, der sie lesen kann. Sie ist aber schwer zu lesen, und man ist dabei
leicht Irrttmern ausgesetzt. Um eine grobe Vorstellung davon zu geben, sei das
Folgende gesagt. Wenn ich hier spreche, erfillt das Wort den Luftraum. Die
Schwingungen entsprechen den Worten. Wer meine Worte nicht héren kdnnte, aber
die Schwingungen der Luft zu studieren vermochte, der wiirde aus den Schwingun-
gen meine Worte konstruieren konnen. In der Luft bleiben diese Schwingungen nur
kurze Zeit. Im astralen Stoff aber halten sie sich langer. Wenn der Mensch als
Traumender so lebt, wie der Mensch in der dusseren Wirklichkeit, dann kann er
auch das Seelische in der ausseren Wirklichkeit sehen, dann kann er auch die Erd-
entstehung verfolgen bis zur astralen Entstehung der Erde. Wenn der Mensch aber
die Kontinuitat des Bewusstseins erreicht hat, und wenn er dieses kontinuierende
Bewusstsein wahrend der Nacht im Traume hat, so kann er die Weltenketten, ihre
Entstehung und ihr Vergehen sehen.
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Frage: Was halten Sie von Karl Marx und seinem Werk?

Was Karl Marx geleistet hat, gilt fir die Zeit vom 16. Jahrhundert bis heute. Es
umfasst die Zeit des heraufkommenden modernen Wirtschaftslebens und des sich
entwickelnden Industrialismus. Soweit Produktion, Konsumtion und was damit zu-
sammenhangt, in Betracht kommt, kann die Theosophie mit Marx zusammengehen.
Der Fehler, den der Marxist macht, ist aber der, dass er alles auf Klassenkampf zu-
rackfihrt. Es ist eine Verkennung der Tatsachen. Der Mensch gestaltet, nicht die
Umgebung, nicht die Produktionsverhaltnisse. Kann vielleicht jemand behaupten,
dass die Erfindung der Differentialrechnung von den Produktionsverhaltnissen ab-
hing? Sicher nicht. Was aber ist mit Hilfe der Differentialrechnung geleistet worden?

Frage: Kann ein Theosoph Sozialdemokrat sein?

Ja, wenn er bei jedem Schritte auch Theosoph ist. Ob die Sozialdemokratische
Partei das ist, was das Wiinschenswerte ist fur die ndchste Zeit, das hat jeder mit
sich selbst abzumachen.

Frage: Welche Aufgabe hat die Kunst in bezug auf die geistige Entwickelung der
Menschheit?

Dieselbe, wie andere Betéatigungen. Sie hilft die ganze Welt umgestalten in ein
Kunstwerk, wenngleich auch das einzelne Kunstwerk vergeht. Wir kbnnen aber fra-
gen, ob diese einzelnen Kunstwerke keine Bedeutung haben, und wir missen dann
vom theosophischen Gesichtspunkt aus sagen, dass bei einem solchen Kunstwerk
zweierlei in Betracht kommt: Erstens das Kunstwerk im Raum und zweitens die
Kraft des Menschen, die gewirkt hat. Die Kraft des Menschen ist das Bleibende. Die
Kunst bedeutet etwas, was eine noch viel hGhere Bedeutung hat.
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Frage: Wie stellt sich die Theosophie zu dem Jingsten Gericht und den ewigen HoI-
lenstrafen?

Ewige Hoéllenstrafen gibt es in der theosophischen Anschauung nicht. Es gibt nur
Entwickelungsetappen, Auswirkung des Karma. Das Jiuingste Gericht hat aber eine
ganz andere Bedeutung. Es bedeutet einen gewissen Zeitpunkt in jener Runde, von
der ich im Vortrage gesprochen habe. In dieser Runde wird der Mensch eine gewis-
se Stufe erreichen, wo er keinen ausseren Anstoss mehr hat, wo er das Sinnliche
vollstandig tberwunden haben wird, wo er das Mineralisch- Physische durchgeistigt
hat. Dasjenige, was er im geistigen Leben erobert hat, wird auftreten, wie seine
Gemuditsstimmung in dem Geiste auftritt. Daher wird seine Stimmung in der &usseren
Gestalt zum Ausdruck kommen. Der Mensch wird diejenige aussere Gestalt tragen,
die er sich durch sein Karma ausgestaltet hat. Das Jiingste Gericht bedeutet nichts
anderes, als dass jedem das aufgepragt wird, was er in seiner Seele veranlagt hat.
Heute kann der Mensch verbergen, was in seiner Seele lebt, das wird dann aber
nicht mehr der Fall sein.

Frage: Wie vertragt sich der Patriotismus mit der allgemeinen Brtiderschaft?

Der Patriotismus ist auf einer gewissen Stufe der Entwickelung berechtigt. Was
wir aber als das Ideal der Menschen-Verbriiderung hinstellen, ist etwas Uberspan-
nendes. Beide sind miteinander vereinbar. Die Verstandestatigkeit kann ja auch in-
dividuelle Momente haben, und dadurch, dass wir Gber die Individualitat nachden-
ken, kommt da ein gewisses Moment hinein. Nicht jeder Mensch hat seine eigene
Logik, denn die Logik ist etwas Allgemeines, nichts Individuelles. Diese Verstandes-
tatigkeiten bekommen aber eine individuelle Farbung. Der Verstand aber ist nicht
das Individuelle.

Frage: Weshalb kann sich ein Irrsinniger nicht beherrschen?

Der Irrsinnige ist zunachst physisch krank. Das Gegenteil von Irrsinnigsein heisst
Klugsein, das heisst, sein Leben im Inneren mit der Umgebung in Einklang bringen
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zu kdnnen. Wer diese Harmonie nicht fertig bringt, der erscheint irrsinnig. Wenn Sie
sich auf dem Mars so benehmen wollten wie auf der Erde, so wirden Sie ein Mars-
Irrsinniger sein.

Frage: Was ist von den amerikanischen Bichern tber Hypnotismus, Magnetismus
zu halten?

Was eine wirkliche Bedeutung hat, ist nicht in diesen Blichern zu finden. Im dbri-
gen sind diese Dinge oft nachteilig hinsichtlich der Gesundheit und auch sonst. Vom
Standpunkte der theosophischen Weltanschauung kann ich von solchen Dingen nur
in der scharfsten Weise abraten.

Frage: Hat Christus wirklich hundert Jahre vor dem Jahre eins gelebt?

Ich stehe hier auf dem Standpunkte der Orthodoxie. Andere haben da meiner
Meinung nach einen Fehler gemacht.
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Il - 01 GOETHES EVANGELIUM

Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft

Begriindung der theosophischen Weltanschauung aus dem mitteleuropéischen Geistesleben:
Lessing, Schiller, Novalis und vor allem Goethe. Erlauterungen zu «Faust I. und Il. Teil».

Erster Vortrag, Berlin, 26. Januar 1905

In diesem Vortrag mochte ich ein Bild der theosophischen Weltanschauung ge-
ben, das ganz frei ist von jeglicher Dogmatik, indem ich an Erscheinungen unseres
mitteleuropaischen Geisteslebens versuche zu zeigen, was ihr eigen ist. Es handelt
sich nicht um das Hereintragen irgendeiner fremden orientalischen Weltanschau-
ung, sondern darum, zu zeigen, dass Theosophie Leben ist und Leben werden
muss. Sie ist kein neues Evangelium, sondern die Erneuerung tief in der Menschen-
seele wurzelnder Empfindungen.

Am meisten muss uns interessieren, wie uns nahestehende Genien durchdrungen
sind von dem, was wir theosophische Weltanschauung nennen. So hatte Lessing
den Glauben an die Wiedergeburt. In Herders Schriften finden wir Ideen der Wie-
derverkdrperung. Bei Schiller finden wir sie in seinen Philosophischen Briefen
(1786), in dem Briefwechsel des Julius und Raphael (Schiller und Kdrner) und in
den Briefen «Uber die asthetische Erziehung des Menschen» (1793/94). Novalis
hatte auch den Glauben daran. Insbesondere finden wir theosophische Weltan-
schauung in den spateren Werken Goethes. Zwar kann dies zunachst tiberraschen,
aber wer sich mit dem Studium Goethes beschaftigt, namentlich mit der tiefen
Faust-Dichtung, wird sich immer mehr in das einleben, was ich auszufiihren suche.
In ungezwungendster Weise hat sich mir das ergeben, was ich jetzt versuchen wer-
de zu erzahlen.

Goethe war seiner ganzen Natur, dem innersten Sinn seines Lebens nach Theo-
soph, weil er niemals eine Grenze seines Erkennens, Wissens und Wirkens ange-
nommen hat. Goethe war durch seine ganze Anlage zu der Weltanschauung be-
stimmt, von der wir hier sprechen. Er war tberzeugt, dass der Mensch in tiefem Zu-
sammenhang stehe mit der Welt, und dass diese Welt nichts Stoffliches ist, sondern
wirkender, schaffender Geist; nicht nur Pantheismus mit unbestimmter, nicht zu fas-
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sender Wesenheit, sondern dass wir hinaufsteigen kdnnen zu einem lebendigen
Verhaltnis zum grossen Gott.

Als siebenjahriger Knabe sammelte er die Sonnenstrahlen und entziindete das
Kerzchen; an dem Feuer der Natur wollte er sich einen Opferdienst entziinden. In
«Dichtung und Wahrheit» sagt er: Wenn wir die verschiedenen Religionen tber-
schauen, finden wir in ihnen einen gemeinsamen Wahrheitskern. - Immer haben die
Weisen aller Zeiten den Pendelschlag gezeigt zwischen dem hdheren und dem nie-
deren Selbst.

Als Goethe nach dem Leipziger Studium nach schwerer Krankheit heimgekehrt
war, widmete er sich mystischen Studien. Was da in ihm vorgegangen ist, das gan-
ze Drangen, beschloss er in der Faust-Dichtung zum Ausdruck zu bringen; in der
Sage, in welcher das Mittelalter den Kampf zwischen alter und neuer Weltanschau-
ung schildern will.

Das 16. Jahrhundert dachte nicht, dass man bis zur Erlésung durch die Kraft der
eigenen Seele schreiten konne; es liess Faust untergehen. Goethe aber hat es ge-
tan. Nachdem er Faust in der Jugend, im Ur-Faust, als strebenden Menschen hin-
stellt, hat er ihn in den neunziger Jahren des 18. Jahrhunderts auf eine neue Grund-
lage gestellt. Goethe stellt im «Faust» die Entwickelung des Menschen von den nie-
deren zu den héheren Seelenkraften dar und, wie wir noch sehen werden, auch im
«Marchen von der griinen Schlange und der schonen Lilie». Seine Anschauung war:
Nur derjenige, der durch die Stufen der Entwickelung gegangen ist, der sich hinge-
zogen gefuhlt hat zum Goéttlichen, der durch Zweifel hindurchgegangen ist, der hat
die volle Uberzeugung, hat den Glauben errungen und sich durch Disharmonie zur
Harmonie durchgerungen. Sein «Faust» ist ein Lied der menschlichen Vervoll-
kommnung. Wir brauchen den Weg zur Vervollkommnung nicht in der Bhagavad
Gita zu suchen. Das grosse Problem finden wir auch im «Faust». Goethe stellt sich
im «Faust» die Aufgabe, das Geheimnis des Bdsen zu lésen.

Der Prolog im Himmel ist es, wodurch uns Goethe zeigen will, um was es sich ihm
handelt in der Faust-Dichtung. Die physische Welt ist ein Abglanz von Kréafteverhalt-
nissen der Ubersinnlichen Welt. Mit den Worten des Prologs im Himmel schildert
Goethe die Welt des Devachan, die tonende Welt. Er fasst ihn im Bild der pythago-
reischen Spharenmusik:
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Die Sonne tdnt nach alter Weise
In Bruderspharen Wettgesang.

Wer da sagt, dass es sich hierbei nur um ein oberflachliches Bild handle, sagt Ober-
flachliches.

Horchet! horcht dem Sturm der Horen!
Tonend wird fur Geistesohren
Schon der neue Tag geboren

sagt er auch zum Schluss in der Ariel-Szene; Goethe spricht immer vom Tdnen der
geistigen Welt.

Wir sprechen in der Theosophie von drei Welten: von der Traumwelt, der astralen
oder seelischen Welt und der mentalen oder geistigen Welt. Das Aufleben des geis-
tigen Auges bringt zuerst im Traumleben gewaltige Veranderungen hervor. Wenn
das neue Schauen, die neue Welt sich erschliesst, erhalt es grosse Regelmassig-
keit. Auf das, was der Mensch da erfahrt, darf freilich keine Wissenschaft gegrtindet
werden. Der Schiler oder Chela muss lernen, durch den Traum das Bewusstsein
der zweiten, der Astralwelt mit in sein Tagesbewusstsein hintiberzunehmen. Spater
dann erfahrt er im traumlosen Schlaf Erlebnisse, mit denen er die geistige, die men-
tale Welt wahrnimmt.

Das Bewusstsein der Astralwelt driickt sich in Bildern aus; das Bewusstsein der
geistigen Welt in geistigem Héren. Die Pythagoreer nannten das Spharenmusik.

Noch ein wichtiges Prinzip des Menschen rollt sich im Prolog auf: das Karmage-
setz. - Wer weiss, dass Goethe die Mystiker des Mittelalters grtindlich gekannt hat,
wird nicht von &ausserlichen Bildern sprechen, wenn Goethe sagt:

Die Geisterwelt ist nicht verschlossen,
Dein Sinn ist zu, dein Herz ist tot!
Auf, bade, Schiler, unverdrossen

Die ird'sche Brust im Morgenrot.
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«Morgenrot» ist ein Ausdruck, der den Mystikern gelaufig ist. Jakob B6hmes erstes
Werk hiess: «Aurora oder die Morgenrote im Aufgang».

Von Anfang an strebt Faust hinaus Uber die Grenzen des physischen Lebens. Die
Schilderung des Erdgeistes ist ganz in technisch-mystischem Ausdruck gehalten,
eine wunderbare Schilderung des Astralkorpers der Erde, aus den Frichten des Le-
bens geistig gewirktes und gewebtes unvergéngliches Seelenkleid. Der Erdgeist ist
kein Symbol; er ist ein wirkliches Wesen fur Goethe. Er nahm an, dass in den Plane-
ten planetarische Wesen seien und jene ihre Korper, wie wir unsere Korper, von
Fleisch haben. Goethes Glaubensbekenntnis war: der Erdgeist habe ihn gelehrt,
das einheitliche Wesen von Stein, Pflanze, Tier bis zum Menschen nicht nur zu be-
trachten, sondern zu fihlen und zu empfinden. Er habe ihn die Bruderlichkeit gelehrt
von allem Geschaffenen bis zum Menschen, der Krone der Schoépfung. Sein Glau-
bensbekenntnis sprach er auch als Funfunddreissig-, Sechsunddreissigjahriger aus
in «Die Geheimnisse». Ein Pilger wandert zum Kloster. An der Pforte sieht er ein
Rosenkreuz. Das Rosenkreuz ist Zeichen fiir die Reiche der Natur; Stein, Pflanze,
Tier = Kreuz. Rosen = Liebe. Goethe sagt spater selber, jede der zwolf Personlich-
keiten in den «Geheimnissen» stelle eines der grossen Weltbekenntnisse oder eine
der grossen Weltreligionen dar. Zweck des Pilgers war, den wahren innerlichen
Kern der Weltreligionen zu suchen.

Im ersten Teil sehen wir den jungen Faust voll Empfindung und Disharmonie. An-
hand des Versuchers muss Faust sein niederes Selbst durch alle Irrtiimer hindurch-
fuhren. Im Mephistopheles schuf Goethe das Bild fiir eine uralte Idee, die in aller tie-
fen Geistesweisheit enthalten ist. Er versuchte, das Geheimnis des Bdsen zu lésen.
Das Bdse ist die Summe aller derjenigen Krafte, die sich dem Fortgang der mensch-
lichen Vervollkommnung entgegenstellen. Wenn Wahrheit in der Fortentwickelung
besteht, dann ist jedes Hemmnis Lige. Mephistopheles heisst der durch Lligen
Verderbende, Mephiz, der Verderber - Tophel, im Hebréischen, der Ligner. Er fuhrt
durch alle Arten des Erfahrens des niederen Selbst.

Gegen Ende des ersten Teiles steht Faust anders vor dem Erdgeist; er erlangt
den Einblick, dass es mdglich ist, wirklich das Selbst zu erkennen. Nachdem er mit
den Irrungen fertig ist, gelangt er durch Lauterung in die geistige Welt.

Faust endet im hohen Alter, und da wird man Mystiker. In den Gesprachen
Eckermanns mit Goethe sagt Goethe: Fiur den Eingeweihten wird bald ersichtlich
sein, dass viel Tiefes in diesem «Faust» zu finden ist.
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Der Gang zu den Mduttern: in aller Mystik ist das hochste Seelische ein Weibli-
ches; die Erkenntnis ist ein Befruchtungsprozess. Das Feuer auf dem Dreifuss ist
die Urmaterie. Das Reich der Miitter stellt den Urgrund aller Dinge dar; aus diesem
stammt der Geist. Um in das geistige Reich - Devachan in der Sprache der Theoso-
phie - einzugehen, dazu gehdrt eine moralische Qualifikation. Das Streben der
Theosophie ist, die Menschen hinaufzufiihren. Der Mensch muss sich erst dazu fa-
hig machen, wirdig machen. Als Faust zum ersten Male die Helena herauffihrt,
entbrennt er in wilder Leidenschaft und damit zerstiebt die Helena.

Faust soll das tiefe Geheimnis der Menschennatur ergrtinden, wie sich Leib, See-
le und Geist verbinden.

Geist ist das Ewige; es war vor der Geburt und wird nach dem Tode sein; Seele
ist das Bindeglied zwischen Geist und Leib; sie neigt sich in der Entwickelung erst
mehr dem Leibe zu, dann dem Geist, und mit diesem dem Bleibenden, dem Ewigen.
Die Entwickelung des geistigen Auges hilft dazu.

Im «Faust» wird man nun ins Laboratorium gefuhrt, in dem der Homunkulus er-
zeugt wird; er wird wunderbar verstandlich, wenn Homunkulus als Seele aufgefasst
wird, die sich noch nicht inkarniert hat. Homunkulus soll einen Leib bekommen. Die
allméahliche Entwickelung des Leiblichen stellt Goethe in einem grossartigen Bild in
der Klassischen Walpurgisnacht dar. Proteus ist der Weise, der da weiss, wie die
korperlichen Metamorphosen vor sich gehen. Mit dem Mineralischen muss Homun-
kulus den Anfang machen, dann folgt das Pflanzenreich. Fur das Durchgehen durch
das Reich der Pflanze gebraucht Goethe den Ausdruck: «Es grunelt so.»

Das Geschlechtliche tritt erst auf einer bestimmten Stufe auf. Eros verbindet sich
mit Homunkulus: Durch die Verbindung des seelisch Mannlichen und des seelisch
Weiblichen entsteht der Mensch.

Fausts Erblindung stellt dar: die physische Welt stirbt fir ihn ab; die innere Seh-
kraft geht ihm auf. Ein grossartiges Bild fiir diesen Vorgang: «Und so lang du das
nicht hast, dieses: Stirb und Werde . . .» Die Mystiker driicken es so aus: «Und so
ist denn der Tod die Wurzel alles Lebens.» Und: «Wer nicht stirbt, bevor er stirbt,
der verdirbt, eh er stirbt.»
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Im Schlussbild des «Faust» sagt der Chorus mysticus:

Alles Vergangliche

Ist nur ein Gleichnis;
Das Unzulangliche
Hier wird's Ereignis;
Das Unbeschreibliche,
Hier ist's getan:

Das Ewig-Weibliche
Zieht uns hinan.

In aller Mystik ist die strebende menschliche Seele als etwas Weibliches bezeich-
net. Die Vereinigung der Seele mit dem Weltgeheimnis: die geistige Vereinigung ist
bei den Mystikern ausgedrickt als Hochzeit des Lammes. Diese Anschauung brach-
te Goethe noch tiefer in dem «Marchen von der griinen Schlange und der schonen
Lilie» zum Ausdruck.

Von der letzten Partie in Goethes «Faust» hat Goethe selbst gesagt - in den Ge-
sprachen mit Eckermann -, er habe im Schluss den Aufstieg Fausts im Bild des
Montserrat darstellen wollen. Im Gedicht «Die Geheimnisse» ist es angedeutet.
Parzival, der Talwanderer. Als Faust erblindete, war ihm die Moéglichkeit gegeben,
sich rasch emporzuentwickeln. Da kam er in die hheren Regionen, in den Deva-
chan, wirden wir sagen. Goethe brauchte aber auch katholische Ideen. So liess er
Pater Marianus in der «reinlichsten Zelle» erscheinen. Das deutete an: die Befrei-
ung von jeglichem Geschlechtlichen, also tber Mann und Weib stehend. Deshalb
legte er ihm auch den Frauennamen mit ménnlicher Endung bei. Nun trat anstelle
des Zweigeschlechtlichen das Eingeschlechtliche. Er war ganz in Buddhi erwacht.
Buddhi, der sechste Grundteil, hatte tber alles andere die Oberhand gewonnen.
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I - 02 GOETHES GEHEIME OFFENBARUNG |
Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft
Das Marchen von der griinen Schlange und der schonen Lilie
Das «Marchen», Goethes Apokalypse. Das Marchen fuhrt hinein in die theosophische Weltbe-

trachtung. Verschiedene Erklarungsversuche. Sammlung durch Meyer-von Waldeck. Erzéhlung
und Auslegung des Marchens vom Gesichtspunkt der Theosophie.

Zweiter Vortrag, Berlin, 16. Februar 1905

In diesem und den zwei folgenden Vortrdgen wollen wir uns beschaftigen mit
dem, was man, nach Goethes eigenem Ausdruck, seine Apokalypse, seine geheime
Offenbarung, nennen kann.

Wir haben gesehen, zu welch hoher Bruderschaft sich Goethe rechnete. Es war
seine Uberzeugung, dass Erkenntnis nicht etwas von einem menschlichen Stand-
punkt aus einmal Festgestelltes ist, sondern dass die menschliche Erkenntnisfahig-
keit sich entwickeln kann und dass diese Seelenentwickelung einer Gesetzmassig-
keit unterliegt, von der der Mensch zunachst nichts zu wissen braucht, ebensowenig
wie die Pflanze die Gesetze kennt, nach denen sie sich entwickelt. Die allgemeinen
theosophischen Lehren von der Entwickelung der Erkenntnisfahigkeit der menschli-
chen Seele stimmen ganz Uberein mit der Goetheschen Lebensanschauung. In
mancherlei Weise hat Goethe diese Anschauung ausgedriickt.

Eine Frage, die er in unendlich tiefer Weise zu l6sen versuchte, an die er heran-
ging, als sein Freundschaftsbund mit Schiller sich immer enger schloss, sie beant-
wortete er jetzt. Schwer schloss sich dieser Bund, da diese beiden Personlichkeiten
geistig auf ganz verschiedenem Boden standen. Erst in der Mitte der neunziger Jah-
re fanden sie sich auf immer und ergénzten sich gegenseitig. Damals lud Schiller
Goethe ein, an den Horen mitzuarbeiten, an einer Zeitschrift, in der die schénsten
Produkte deutschen Geisteslebens dem Publikum zuganglich gemacht werden soll-
ten. Goethe sagte seine Mitarbeit zu, und sein erster Beitrag in dieser Zeitschrift war
seine Apokalypse, seine «Geheime Offenbarung»: Das Marchen von der grinen
Schlange und der schonen Lilie (1794/95).
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Es handelt sich hierbei um den grossen Zusammenhang des Leiblichen und des
Geistigen, des Irdischen und des Ubersinnlichen, den er darlegen wollte, sowie um
den Weg, den der Mensch durch seine sich entwickelnden Erkenntnisfahigkeiten
nehmen muss, wenn er vom Irdischen zum Geistigen aufsteigen will.

Es ist dies eine Frage, die der Mensch sich immer stellen muss. Schiller hatte
dies Problem in seiner Weise geistvoll dargelegt in den «Briefen Uber die astheti-
sche Erziehung des Menschen». Diese Abhandlung, nur wenig gekannt und stu-
diert, ist eine Fundgrube flr denjenigen, der sich an dieses Réatsel macht. Goethe
wurde dadurch angeregt, sich lber dieselbe Frage zu aussern und er hat es getan
im Marchen «Von der griinen Schlange und der schonen Lilie», das er spater den
«Unterhaltungen deutscher Ausgewanderten» angefiigt hat.

Dies Marchen fihrt tief hinein in die Theosophie. Auch die Theosophie sagt, dass
der Erkenntnisinhalt unserer Seele jederzeit abhangig ist von unserer Erkenntnisfa-
higkeit, und dass wir als Menschen diese Erkenntnisfahigkeit immer hoéher hinauf
entwickeln kdnnen, so dass wir nach und nach dazu kommen kénnen, in unserer
Seele als Erkenntnisinhalt nicht mehr zu haben etwas Subjektives, sondern dass wir
in der Seele einen objektiven Welteninhalt erleben kbnnen. Das Marchen «Von der
grinen Schlange und der schénen Lilie» zeigt die Entwickelung der menschlichen
Seele zu immer hoéherer Einsicht dadurch, dass alle menschlichen Seelenkrafte sich
entwickeln kénnen, nicht nur allein das menschliche Denkvermdgen. Alle Seelen-
krafte, auch das Fuhlen und Wollen, kdnnen eindringen in die objektiven Weltge-
heimnisse. Aber sie miussen alles Personliche ausschalten lernen.

Es ist so tief, dieses Marchen, dass es sich lohnt, eine intimere Behandlung daftr
zu finden. Es fihrt uns in die Tiefen von Goethes Weltanschauung. Goethe hat
selbst davon zu Riemer gesagt, dass es damit sei wie mit der Offenbarung Sankt
Johannis, dass wenige das Richtige darin finden werden. Goethe hat sein Tiefstes,
was er Uber das Menschenschicksal wusste, hineingelegt. Er ist immer sehr zurick-
haltend darlber gewesen: er hat gesagt, wenn hundert Menschen sich fanden, die
es richtig verstehen, wirde er eine Erklarung dartber geben. Es fanden sich bis zu
seinem Tode nicht hundert, die eine Auflosung gaben, und die Erklarung wurde
nicht mitgeteilt. Nach Goethes Tod sind eine grosse Anzahl von Erklarungsversu-
chen gemacht worden, die von Meyer-von Waldeck gesammelt wurden. Sie sind
zum Teil als Bausteine wertvoll, vermégen aber nicht den tiefen Sinn zu ergrinden.

Die Frage kdnnte auftauchen: Warum hat denn Goethe sein eigentliches Lebens-
geheimnis in ein solches Marchen gelegt? - Er hat selbst gesagt, dass er sich tber
eine solche Frage nur im Bilde &ussern kdnne. Er hat damit dasselbe getan, wie alle
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grossen Lehrer der Menschheit, die nicht in abstrakten Worten lehren wollten, die
die hochsten Fragen in Bildern, in symbolischer Weise behandelten.

Selbst bis zur Begrindung der Theosophischen Gesellschaft war es nicht mdg-
lich, anders als in bildlicher Form diese héchsten Wahrheiten zu geben. Dadurch
kommt das zustande, was Schopenhauer so schon den «Chor der Geister» genannt
hat, wenn so, wie durch Hieroglyphen hindurch, in denen, die sie verstehen, der
Funke entzindet wird. Wo die Weltanschauung fir Goethe eine ganz personliche,
ganz intime geworden ist, kann er sich nur in dieser Form aussern. Zweimal finden
sich in Goethes «Gesprachen mit Eckermann» wichtige Anhaltspunkte hiertber.

Spéater hat Goethe sich noch in zwei anderen Marchen intimer ausgesprochen, in
der «Neuen Melusine» (1807) und dann in dem «Neuen Paris» (1810). Diese drei
Marchendichtungen sind der tiefste Ausdruck von Goethes Weltanschauung. Im
«Neuen Paris» sagt er zum Schluss: «Ob ich euch erzéhlen kann, was weiter be-
gegnet, oder ob es mir ausdriicklich verboten wird, weiss ich nicht zu sagen.» Das
soll ein Hinweis sein darauf, aus welchen Quellen dies Marchen stammit.

Diese Méarchen sind Offenbarungen von Goethes intimster Lebens- und Weltan-
schauung. Das Knabenmarchen, der «Neue Paris», zeigt deutlich hin auf die Quel-
len, aus denen es stammt. Es beginnt: Alle Kleider fallen dem Knaben vom Leibe,
alles was sich der Mensch angeignet hat innerhalb der Kultur, in der er lebt, fallt von
ihm ab. Ein Mann, jung und schon, tritt zu dem Knaben. Dieser bewillkommt ihn
freudig. Der Mann fragt: Kennt ihr mich denn? - Und der Knabe antwortet: Ihr seid
Merkur. - Das bin ich und von den Go6ttern mit einem wichtigen Auftrag an dich ge-
sandt!

So lasst uns diese drei Marchen als tiefste Offenbarungen Goethes betrachten.
Zunachst das Marchen von der «Griinen Schlange und der schonen Lilie». Das
Marchen beginnt gleich in geheimnisvoller Weise. Drei Gebiete werden uns vorge-
fuhrt, ein Diesseitiges, ein Jenseitiges und dazwischen ist der Fluss. Die Welt von
Leib, Seele und Geist, und den Weg des Menschen in die Ubersinnliche Welt stellt
es uns dar. Das diesseitige Ufer ist die physische, das jenseitige, das Land der
schonen Lilie, ist die Welt des Geistes; dazwischen ist der Strom, die astrale Welt,
die Welt des Verlangens.

Die Theosophie spricht vom Leben der Seele in der physischen Welt, dem Dies-
seits, dann vom Devachan, in dem die Seele sich erlebt nach dem Tode, aber auch,
wenn sie sich durch eine okkulte Entwickelung schon hier in der physischen Welt
frei gemacht hat von allem Personlichen. Dann kann sie aufsteigen in das Jenseits,
in das Reich der schonen Lilie; sie findet dann den Weg zum jenseitigen Ufer, dahin,

wohin der Mensch immerfort strebt, den Weg zur Heimat seiner Seele und seines
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Geistes. Der Strom dazwischen, die Astralwelt, der Strom der Begierden und Lei-
denschaften, die den Menschen trennen von der geistigen Welt, muss tUberwunden
werden.

Eine Brucke wird nun lber den Fluss gebaut und der Mensch gelangt in das
Reich der schonen Lilie. Das ist das Ziel, wohin der Mensch strebt. Was die Lilie in
der mittelalterlichen Mystik bedeutete, war Goethe genau bekannt. Er hatte sich
praktisch einweihen lassen in die Geheimnisse mystischer Weltanschauung und war
bekannt mit den alchimistischen Bestrebungen des Mittelalters. Nachdem er auf der
einen Seite die Tiefe der Mystik erkannt hatte, begegnete er auch dem trivialen Ab-
glanz davon in den Zerrbildern der Literatur.

Im ersten Teil des «Faust» zeigt er uns noch in humoristischer Weise, dass das
Problem des Zusammenhanges des Menschen mit der schénen Lilie ihm vor Augen
stand. Da heisst es im Osterspaziergang - ehe er die Bekanntschaft mit Mephisto-
pheles macht - von den Bestrebungen des Menschen in einer verzerrten Alchimie:

Mein Vater war ein dunkler Ehrenmann,
der Uber die Natur und ihre heil'gen Kreise,
in Redlichkeit, jedoch auf seine Weise,

mit grillenhafter Mihe sann; . . .

da ward ein roter Leu, ein kihner Freier,
im lauen Bad der Lilie vermahlt.

Es ist dies ein technischer Ausdruck der Alchimie: Lilie bedeutet Merkur. Im Sinne
der theosophischen Weltanschauung ist Merkur das Sinnbild der Weisheit, welcher
der Mensch zustrebt, und Lilie jener Bewusstseinszustand, in dem der Mensch sich
befindet, wenn er das Hochste erreicht, sich selbst gefunden hat. Die Verméhlung
des Mannlichen mit dem Weiblichen in der menschlichen Seele ist hier dargestellt.
«Im lauen Bad» heisst im Sinne der Alchimie «freigeworden vom Feuer der Begier-
den». Wir sprechen in der Theosophie von Ahamkara, dem menschlichen Ich- Stre-
ben, was das Hochste umfassen will. Dieses zunachst in Selbstheit strebende
menschliche Prinzip wird in der Alchimie als Leu dargestellt, der frei geworden von
der Selbstheit, von Begierden und Leidenschaften, sich mit der Lilie vereinen darf.
Wenn man auch nicht mehr viel wusste im Mittelalter von der wahren Alchimie, so
hatte man doch die Bezeichnungen konserviert. Alle hdheren Wahrheiten stehen im
Atherglanz vor uns, wenn wir, freigeworden von stirmischen Begierden, von dem
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Leu der Begierden, die abgekthlt sind im lauen Bad, uns ihnen nahen. Dann kann
der Menschengeist die Lilie finden, das Ewig-Weibliche, das uns hinanzieht; er kann
die Vereinigung haben mit diesen Wahrheiten der geistigen Welten. Das ist ein
Weg, den die Seelen immer gegangen sind, in vollster Klarheit. Mystiker ist derjeni-
ge, der Klarheit, H6he, Reine der Anschauungen anstrebt.

Nicht Sympathie und Antipathie darf es flr die Weisheit geben, sondern allein ein
selbstloses Aufgehen in ihr. Welil bei den Wahrheiten der Mathematik keine Leiden-
schaft mehr empfunden wird, ist kein Streit dariiber moglich; kamen menschliche
Empfindungen dabei in Betracht, wirde auch dartber gestritten werden, ob zwei
mal zwei gleich vier ist. Im selben Atherglanze stehen alle hoheren Wahrheiten vor
uns, wenn wir diese Gesinnung zum Ausdruck bringen. Und diese Abgeklartheit in
allem war es, was Pythagoras die Katharsis, die Reinigung nannte. Diesen ganzen
Weg mit seinen intimen Geheimnissen hat Goethe in seinem Marchen geschildert,
weil unsere Umgangssprache wirklich nicht befahigt ist, diese Dinge darzustellen.
Erst wenn es uns gelingt, in farbigen Bildern dasjenige zu schildern, was in der See-
le des Mystikers lebt, finden wir auch sprachlich den Weg zur héchsten Form des
menschlichen Bewusstseins, zur Lilie.

Man geféllt sich darin, die Mystik als etwas Unklares hinzustellen. Aber unklar ist
nur der, der nicht den Weg zu den Hohen findet. Frei von brutaler unmittelbarer
Wirklichkeit, in reiner Atherhohe wird die kostbarste Klarheit der Begriffe vom Mysti-
ker angestrebt. Wir haben es notig, uns erst die Begriffe anzueignen, die uns in die-
ses Land der Klarheit fihren. Goethe hat nach diesem Lande der Klarheit gesucht,
mathematische Erkenntnis hat er angestrebt. In Goethes Nachlass fand ich vor funf-
zehn Jahren ein Heft, das bestétigte, dass sich Goethe noch in spateren Jahren mit
mathematischen Studien befasste, sogar bis zu héchsten Problemen. Im Sinne ei-
nes echten Gnostikers hat er auch seine Studien Uber die Natur und Uber die
menschliche Seele angestellt. Aus seinem intuitiven Geist heraus kam ihm zum Bei-
spiel auch das Schauen der Urpflanze.

Aber wie er schwer verstanden werden konnte in bezug auf Urpflanze und Urtier,
so noch weniger in bezug auf das Seelenleben. Ich erinnere hier an das Gesprach
mit Schiller in Jena 1794. Goethe sprach sich zu Schiller so aus, dass er sagte, es
konnte sich wohl eine Betrachtungsweise der Welt und ihres Inhaltes finden, die
nicht, wie die Wissenschaft es tut, die Dinge zerpflickt, sondern die das einheitliche
Band aufweist, das allem zugrunde liegt, die hinweist auf ein Hoheres, ein Einheitli-
ches hinter allem Sinnlichen. Und Goethe zeichnete seine Urpflanze, ein Gebilde,
das zwar einer Pflanze &hnlich sah, aber nicht einer lebenden, die man mit usse-
ren Sinnen wahrnehmen kann, und er sagte zu Schiller: das sei die Pflanzenheit, die
Urpflanze, das sei das Verbindende der Pflanzen; aber diese Urpflanze lebe in kei-
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ner einzelnen Pflanze, sondern in allen Pflanzenwesen. Das sei das Objektive aller
Pflanzen. - Auf den Einwand Schillers, das, was er als Urpflanze bezeichne, sei eine
Idee, erwiderte er: «Wenn das eine Idee ist, sehe ich meine Ideen mit Augen.» Da-
mals hat Goethe gezeigt, wie er zum Geiste steht, eine intuitiv erschaute Pflanze
gibt es fur ihn, die in jedem Pflanzenwesen lebt. Nur ein intuitives Schauen kann
das Obijektive hinter allen sinnlichen Dingen wahrnehmen, nur ein sinnlichkeitsfreies
Denken kann dazu gelangen. Wie das Denken sich zu einer Objektivitat entwickeln
kann, zeigen uns die Irrlichter im Marchen. Wer sich nicht aufschwingen kann zu der
Anschauung Goethes, versteht nicht, was er meint; selbst Schiller verstand damals
nicht recht, was Goethe meinte, aber er hat sich alle Miihe gegeben, einzudringen in
Goethes Weltanschauung. Dann kam der Brief vom 23. August 1794. Das war das
Brechen des Eises zwischen beiden Geistern.

Von dem hoheren geistigen Anschauen, das in Goethe lebte, hat er vieles in dies
Marchen hineingeheimnisst. Versuchen wir nun in das Marchen einzudringen.

Es heisst: Mitten in der Nacht wecken zwei Irrlichter den alten Fahrmann, der am
jenseitigen Ufer - also in der geistigen Welt - schilaft, und wollen Ubergesetzt wer-
den. Er setzt sie heriiber vom Reich der Lilie Uber den vom Sturm gepeitschten
Strom. Sie benehmen sich unmanierlich, tanzen in dem Kahn so, dass ihnen der
Fahrmann sagen muss, der Kahn fallt um. Endlich, nachdem sie mit Mihe das an-
dere Ufer erreicht hatten, wollen sie ihn bezahlen mit vielen Goldstiicken, die sie
von sich schitteln. Der Fahrmann weist sie zurlick und sagt missmutig: Gut, dass
ihr es nicht in den Strom geworfen habt, der kann kein Gold vertragen und wéare wild
aufgeschaumt und hatte euch verschlungen. Ich muss das Gold nun vergraben. Ich
selbst aber kann nur mit Frichten der Erde bezahlt werden. - Und er lasst sie nicht
eher los, als bis sie ihm drei Kohlh&aupter, drei Artischocken und drei Zwiebeln ver-
sprechen. Der Fahrmann verbirgt dann das Gold in den Kluften der Erde, wo die
grine Schlange wohnt. Diese verzehrt das Gold und wird dadurch leuchtend von
innen heraus. Sie kann nun im eigenen Lichte wandeln und sieht, wie alles um sie
herum von diesem Lichte verklart wird. Die Irrlichter treffen mit ihr zusammen und
sagen ihr: Ihr seid unsere Muhme von der horizontalen Linie. - Die Irrlichter sind ihre
Vettern, die von der vertikalen Linie stammen. Das sind uralte Ausdricke, vertikal
und horizontal, die immer in der Mystik fir gewisse Seelenzustande gebraucht wur-
den.

Wie kommen wir zur schonen Lilie? - fragen nun die Irrlichter. Oh, die wohnt auf
dem anderen Ufer, versetzt die Schlange. - O weh, da haben wir uns schon gebet-
tet, von dort kommen wir ja! - Die Schlange gibt ihnen Auskunft dartiber, dass der
Fahrmann wohl jeden herlUber, niemanden aber hintber bringen durfe. - Gibt es
nicht andere Wege? - Ja, zur Mittagszeit bilde ich selbst eine Briicke -, sagt die gru-
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ne Schlange. Aber den Irrlichtern ist diese Zeit nicht genehm, und die Schlange
weist sie daher an den Schatten des Riesen, der selber machtlos, mit seinem Schat-
ten aber alles vermag. Bei Sonnenauf- und -Untergang lege sich der Schatten als
eine Brucke Uber den Fluss.

Die Schlange sucht, nachdem sich die Irrlichter entfernt hatten, eine Neugierde zu
befriedigen, die sie lange gequélt hatte. Sie hatte auf ihren Wanderungen durch die
Felsen, durch ihr Geflhl glatte Wande und menschenéhnliche Figuren entdeckt, die
sie nun durch ihr neues Licht zu erkennen hofft.

Sie schleicht durch den Felsen und findet ein Gemach, in dem die Bildnisse von
vier Konigen aufgestellt sind. Der erste der Konige ist aus Gold, er ist mit einem Ei-
chenkranz geschmiuckt. Er fragt die Schlange, woher sie komme: Aus den Kiliften,
in denen das Gold wohnt! - Was ist herrlicher als Gold? -, fragt der Kénig: Das Licht
-, antwortet die Schlange. - Was ist erquicklicher als das Licht? - Das Gespréach -,
versetzt die Schlange. Dann betrachtet sie die Ubrigen Kénige, von denen der zwei-
te aus Silber ist, mit einer Krone geschmiuckt, der dritte aus Erz, mit einem Lorbeer-
kranz geziert, wahrend der vierte von unformlicher Gestalt, aus all diesen Metallen
zusammengesetzt ist.

Nun verbreitet sich ein helles Licht; ein alter Mann mit einer Lampe erscheint in
dem Gewdlbe.

Warum kommst du, da wir Licht haben? - fragt der goldene Konig. - Ihr wisst,
dass ich das Dunkle nicht erleuchten darf. - Endigt sich mein Reich? - fragt der sil-
berne Konig. - Spat oder nie -, versetzt der Alte. Der eherne Konig fangt an: Wann
werde ich aufstehen? - Bald -, antwortet der Alte. - Mit wem soll ich mich verbinden?
- fragt der silberne Konig. - Mit deinen alteren Bridern -, sagt der Alte. Was wird mit
dem Jiingsten werden? - Er wird sich setzen.

Wahrend dieser Reden sah sich die Schlange im Tempel um.

Indessen sagt der goldene Kdnig zu dem Alten: Wieviel Geheimnisse weisst du?
- Drei -, versetzt der Alte. - Welches ist das Wichtigste? - fragt der silberne Konig. -
Das offenbare -, antwortet der Alte. Willst du es auch uns er6ffnen? - fragt der eher-
ne Konig. Sobald ich das vierte weiss -, sagt der Alte. Was kimmert's mich -, mur-
melt der zusammengesetzte Konig vor sich hin. Ich weiss das vierte -, sagt die
Schlange, néhert sich dem Alten und zischt ihm etwas ins Ohr. Es ist an der Zeit! -
ruft der Alte mit gewaltiger Stimme. Der Tempel schallt wider, die metallenen Bild-
saulen klingen, und in dem Augenblick versinkt der Alte nach Westen und die
Schlange nach Osten, und jedes durchstreicht mit grosser Schnelle die Klufte der
Felsen.
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Soweit zunachst der Inhalt des Marchens. «Das Publikum wird noch manches er-
fahren, die Auflosung steht in dem Marchen selbst», schreibt Schiller an Cotta. Wir
sind an einem Punkte, wo wir mit der Auflésung beginnen wollen. Wir miissen uns,
um nicht zu weit auszuholen, zunéachst einige uralte Ausdricke der Geheimlehre
klarmachen, um die Bilder zu verstehen: Flammen bedeuten fir den Mystiker etwas
ganz Bestimmtes. Was hatte nun Goethe in den Flammen, den Irrlichtern darge-
stellt? Die Flammen, die Irrlichter sind, sinnbildlich genommen, das Feuer der Lei-
denschaften, der sinnlichen Begierden, der Triebe und der Instinkte. Das ist das
Feuer, das nur in warmblitigen Tieren und im Menschen lebt. Es gab einst eine
Zeit, in welcher der Mensch noch nicht die Gestalt hatte wie heute. Dieses Feuer
war vor der lemurischen Rasse nicht da; ehe es in den Menschenkdrper inkarniert
war, gab es in dieser Art keine Begierden und Triebe. Ein begehrendes, winschen-
des Wesen, das ist der Mensch geworden durch die Durchdringung mit der Warm-
blutigkeit, Kamamanas. Die Fische und Reptilien gehdren zu den wechselwarmen
Tieren. Die Mystik unterscheidet deshalb auch weit mehr als die Naturwissenschatft
zwischen fischblitigen und warmblitigen Wesen.

Damals, in der Mitte der lemurischen Zeit, tritt ein Augenblick ein, in dem der
Mensch sich von Niederem zu Hoherem entwickelt. Dieser Augenblick wird in den
Mythen, in der Prometheussage, als das Herabholen des Feuers bezeichnet. Von
Prometheus wird erzahlt, er habe es vom Himmel geholt, und er wurde an den Fel-
sen - den physischen, mineralischen Menschenleib - geschmiedet.

Die Summe der Triebe, Geflhle, Instinkte und Leidenschaften, das ist das Feuer,
welches die Menschen zu neuen Taten drangt. Diese Flamme wird in der Theoso-
phie genannt das Hervorquellen des menschlichen Selbstbewusstseins, der Fahig-
keit «lch» zu sich zu sagen. Ware der Mensch nicht dazu gekommen, zur Flamme
zu werden, so hatte er nicht das Selbstbewusstsein entwickeln kdnnen und damit
nicht aufsteigen kénnen zur Erkenntnis des Gottlichen. Es gibt ein niederes Ich-
Bewusstsein, das Selbstbewusstsein, und ein hoheres. Die niedere Natur der Triebe
und die hohere des Bewusstseins sind im Menschen verbunden. Der physische
Mensch ist geworden durch die Durchdringung seines Selbst mit dem Blute, mit der
Flamme. Die Flammenbildungen der Irrlichter zeigen das Hervorquellen des Selbst-
bewusstseins innerhalb der Triebe, Begierden und Leidenschaften. Das ist Kama-
manas, wie wir in der Theosophie sagen. Damit lebt der Mensch zunachst in der
physischen Welt, diesseits des Stromes.

Aber die Heimat des Menschen, in der er weilt, ehe er geboren wird, ist jenseits
des Stromes, in der geistigen Welt. Der Fahrmann flhrt den Menschen aus dieser
geistigen Welt Gber den Strom der astralischen Welt hinein in das koérperliche, dies-
seitige Dasein. Die suchende Seele strebt aber unablassig wieder zurtick in das
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Land jenseits des Stromes; aber dahin kann der FAhrmann - die Natur - sie nicht
bringen. Es heisst: Wenn sie ihn auch selbst an dem diesseitigen Ufer antrafe, so
wurde er sie nicht aufnehmen, denn er darf jedermann hertiber-, niemand hintber-
bringen. So sagt die Schlange zu den Irrlichtern. Naturkrafte haben den Menschen
hineingebracht durch die Geburt in die physische Welt. Will der Mensch wéhrend
des Lebens zurlck in die htheren Welten, so muss er das selber tun. Es gibt einen
Weg zurlck. Das Ich vermag Erkenntnisse zu sammeln. Erkenntnis hat immer als
Sinnbild im Okkultismus das Gold. Gold und Weisheit - Erkenntnis - entsprechen
sich. Das Gold der Erkenntnis, das was durch die Irrlichter reprasentiert wird, hat
auch die niedere Menschlichkeit, die ein Irrlicht wird, wenn sie nicht den rechten
Weg findet. Es gibt eine niedere Weisheit, die der Mensch sich erwirbt innerhalb der
Sinneswelt, indem er die Dinge und die Wesenheiten dieser Sinneswelt beobachtet,
sich Vorstellungen davon macht und sie durch sein Denken kombiniert. Das ist aber
eine blosse Verstandes Weisheit. Die Irrlichter wollen den Fahrmann bezahlen mit
diesem Gold, das sie leicht aufnehnmen und leicht wieder von sich schleudern. Aber
der Fahrmann weist es zurick. Verstandesweisheit befriedigt nicht die Natur, nur
diejenige Gabe kann in der Natur wirken, die verbunden ist mit den lebendigen Kraf-
ten der Natur. Unreif empfangene Weisheit lasst den Fluss des Astralen aufschau-
men, er nimmt sie nicht an, er weist sie zuriick. Der Fahrmann verlangt Friichte der
Erde als Lohn. Die haben die Irrlichter noch nie genossen; die haben sie nicht. Sie
haben nie danach gestrebt, in die Tiefen der Natur einzudringen, aber sie missen
dennoch der Natur ihren Tribut abzahlen. Sie mussen versprechen, die Forderung
des Fahrmanns demnéchst zu befriedigen. Diese Forderung besteht in Frichten der
Erde: drei Kohlh&upter, drei Artischocken und drei grosse Zwiebeln. Was sind diese
Erdenfriichte? Goethe nimmt diese Frichte, welche Schalen haben, die die
menschlichen Hiillen vorstellen.

Der Mensch hat seine drei Hullen, seine drei Kérper: den physischen Kérper, den
atherischen Korper und den astralischen Koérper. Innerhalb dieser Hullen lebt der
Wesenskern des Menschen, sein Selbst. In diesen Korpern, die es wie Schalen um-
geben, hat das Selbst zu sammeln die Friichte einer Inkarnation nach der anderen.
Erdenfrichte sind es, die es sammeln muss. Nicht bestehen diese Frichte aus
Verstandeswissen. Der Fahrmann verlangt diese drei schalenformigen Korper als
Abgabe an die Natur. Goethe hat diese Lehre in feiner Weise in sein Marchen hi-
neingeheimnisst.

Das Gold kommt zur Schlange. Das ist das Gold wirklicher Weisheit. Die Schlan-
ge ist immer das Symbol gewesen flur das Selbst, das nicht in sich bleibt, sondern in
Selbstlosigkeit das Gottliche in sich aufnehmen kann, sich hinopfern kann; das de-
mdtig, selbstlos Erdenweisheit sammelt, indem es in den «Kluften der Erde» umher-

kriecht, das hinaufsteigt zum Gottlichen, indem es nicht den Egoismus und die Eitel-
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keit entfaltet, sondern indem es sich selbst dem Goattlichen &hnlich zu machen
sucht. Die Schlange in ihrem selbstlosen Streben nimmt das Gold der Weisheit auf,
sie durchdringt sich ganz mit dem Gold und dadurch wird sie leuchtend von innen
heraus. Sie wird leuchtend, wie das Selbst es wird, wenn es zu der Stufe der Inspi-
ration sich emporgearbeitet hat, wo der Mensch innerlich leuchtend, lichtvoll gewor-
den ist und Licht dem Licht entgegenstromt. Die Schlange bemerkt, dass sie durch-
sichtig und leuchtend geworden war. Lange schon hatte man ihr versichert, dass
diese Erscheinung mdglich sei. War sie vorher grin, so ist sie jetzt leuchtend. Die
Schlange ist grun, weil sie in Sympathie ist mit den Wesen ringsumher, mit der gan-
zen Natur. Wo diese Sympathie lebt, da erscheint die Aura in hellgriiner Farben-
schattierung. Grin ist die Farbe, in der die Aura des Menschen erscheint, wenn
vorwiegend selbstloses, hingebungsvolles Streben in der Seele lebt. Jetzt, wo sie
selbst von innen heraus leuchtend geworden ist, sieht die Schlange, vorher tastete
sie nur in ihrem strebenden Bemuhen. Alle Blatter scheinen von Smaragd, alle Blu-
men auf das herrlichste verklart. Sie sieht alle Dinge in neuem, verklartem Licht. So
leuchtend smaragdfarbig erscheinen uns die Dinge, wenn uns der Geist aus ihnen
entgegenstromt, wenn Licht dem Licht entgegenstromt.

Jetzt, wo sie leuchtend geworden ist, wo sie die hohere goéttliche Natur in sich
aufgenommen hat, findet sie auch den Weg zu dem unterirdischen Tempel.

Tief verborgen waren die Statten, in denen in vergangenen Zeiten die Wahrheiten
vorgetragen wurden, tief verborgen in den Hohlen und Kliften der Erde standen die
Mysterientempel. Dort tritt Licht dem Licht entgegen.

Die Schlange war zwar bisher ohne Licht genétigt gewesen, durch diese Abgrun-
de zu kriechen; aber sie konnte durch das Gefiihl die Gegenstande wohl unter-
scheiden. Sie hatte durch das Geflihl Gegenstande wahrgenommen, welche die bil-
dende Hand des Menschen verrieten, vor allem menschliche Figuren. Jetzt ist sie im
Besitz von Licht, und Licht kommt ihr entgegen. Sie findet den Tempel und in ihm
die vier Kbnige, und entgegen kommt ihr der Alte mit der Lampe. Der Mann mit der
Lampe bedeutet die uralte Weisheit, die uralte Weisheit der Menschheit, die nur
Licht ist und keinen Schatten wirft, die etwas enthalt, was die moderne Naturwis-
senschaft nicht begreifen kann. Tiefsinnig sagt Goethe, dass die Lampe der Men-
schenseele nur leuchtet, wenn ihr ein anderes Licht, das die Seele in sich erzeugen
muss, entgegengebracht wird. Es ist dieselbe Anschauung, die er in dem Spruch
ausdrickt, den er seiner Farbenlehre vorangestellt hat und von dem er sagt, dass
es die Worte eines alten Mystikers seien:
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War' nicht das Auge sonnenhatft,

Wie kdnnten wir das Licht erblicken?
Lebt' nicht in uns des Gottes eigne Kratft,
Wie konnt' uns Gottliches entzlicken?

Da, als das Schlangenauge sonnenhaft geworden ist, als das Licht des Goéttlichen
in der Schlange entzlindet ist, leuchtet ihr das Licht der uralten Weisheit der Welt
entgegen.

Das Feuer der Leidenschaft hat sich gewandelt zum Licht. Feuer, das draussen
im Erdenreich sich gewandelt hat zum Weisheitslicht, kann entgegenleuchten dem
Bringer der Weisheit, dem «Alten mit der Lampe».

Im weiteren Verlauf des Marchens werden uns die vier Kénige vorgefihrt.

Die vier Konige erschaut die Schlange mit Erstaunen und Ehrfurcht. Staunen und
Ehrfurcht sind immer die Seelenkrafte, die den Menschen voran- und aufwartsbrin-
gen. Sie schaut zuerst den goldenen Konig, und er beginnt zu reden: Wo kommst
du her? - Aus den Kluften - antwortet die Schlange -, wo das Gold wohnt. - Was ist
herrlicher als Gold? - fragt der Konig. Das Licht -, antwortet die Schlange. Was ist
erquicklicher als Licht? - fragt jener. Das Gesprach -, antwortet die Schlange. Im
Gesprach tritt die Weisheit in intimer Weise fur den Menschen hervor, das ist er-
quicklicher als die grosse Offenbarung. - Denkt man nicht an die platonischen Ge-
sprache, bei diesem Gesprach des Konigs mit der Schlange! Da werden auch in
wenigen Worten, wenigen Satzen Weltengeheimnisse ausgesprochen. Goethe will
darstellen: In dem, was sich im Tempel befindet und was sich da abspielt, handelt
es sich um die htéchsten Geheimnisse der Menschheitsentwickelung.

Welche Alchimie ist es, durch die die Dinge so verwandelt werden? Es ist die Ini-
tiation. Selbst die moderne Evolutionslehre geht von der fortwdhrenden Verwand-
lung der Dinge aus. Der Tempel muss zunachst unterirdisch, das heisst, verschlos-
sen sein den meisten Menschen; aber nun naht der Moment, wo er sich allen Men-
schen 6ffnen wird. Licht gewordenes Weisheitsgold will er von Mensch zu Mensch
senden.

Wer ist der goldene Konig, und wer sind die anderen drei Konige, der silberne,
der eherne und der gemischte Konig? - Der goldene Kdnig ist Manas, die Weisheit
selber, die sich bisher nur im Mysterientempel hoher entwickeln konnte. Das ist die-
jenige Seelenkraft, die der Mensch sich erringen kann durch gereinigtes, sinnlich-
keitsfreies Denken. Der silberne Konig deutet auf ein noch héheres Element als die
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Weisheit: er ist die Liebe, das schopferische Wort der Welten- Buddhi, der in Liebe
erstrahlende Gott. Sein Reich wird das Reich des Scheins genannt; es ist damit
gemeint, was das Christentum als Glorie bezeichnet (Gloria in excelsis). Es ist auf
einen Zeitpunkt hingedeutet, der erst spater erreichbar wird; dann wird Buddhi die
Menschheit beherrschen. Der eherne Konig, den die Schlange zunachst noch nicht
erschaut, der scheinbar wenig wertvoll ist, ist von gewaltiger Gestalt, méchtig anzu-
schauen. Er sieht eher einem Felsen gleich als einer Menschenform. Das ist der
Konig, der die willensartige Seelenkraft, die im Menschen verborgen ruht, zum Aus-
druck bringt. Er stellt dar Atma, das womit der strebende Mensch zuletzt begabt
wird, was er zuletzt findet.

So hat Goethe in einem schénen Bilde die Begabung des Menschen mit den drei
hochsten Tugenden dargestellt, die ihm dereinst verliehen werden. Ohne diese Rei-
fe erlangt zu haben, wurde in friiheren Zeiten niemand zur Initiation zugelassen.

Dann ist noch ein vierter Konig da, schwerfallig von Gestalt; er besteht aus einem
Gemisch von Gold, Silber und Erz, aber die Metalle schienen beim Guss nicht recht
zusammengeschmolzen zu sein, es stimmt nichts tGberein mit dem anderen bei ihm.
Das ist die Seele des unentwickelten Menschen, der noch kein Hoherstreben entwi-
ckelt, in dem Denken, Fuhlen und Wollen chaotisch durcheinanderwogen und dem
«Bilde ein unangenehmes Ansehen gebenx». Die Denkkraft, die noch von den Sin-
neseindriicken getrubt ist, das Feuer der Seele, die nicht Liebe entfaltet, sondern in
Begierden und Trieben lebt, der ungeordnete Wille des Menschen, das stellt dieser
vierte Konig dar.

Erinnern wir uns des Gesprachs der Kénige mit dem Mann mit der Lampe. Der
goldene Konig fragt den Alten: Wieviel Geheimnisse weisst du? - Drei -, versetzte
der Alte. - Welches ist das wichtigste? - fragte der silberne Konig. Das offenbare -,
versetzte der Alte. Willst du es auch uns erdffnen? - fragte der eherne. - Sobald ich
das vierte weiss -, sagte der Alte. Ich weiss das vierte -, sagte die Schlange, ndherte
sich dem Alten und zischte ihm etwas ins Ohr. - Es ist an der Zeit! - rief der Alte mit
gewaltiger Stimme.

Drei Geheimnisse gibt es - das wichtigste ist das offenbare. Wenn das eroffnet
wird, kann das vierte gewusst werden! Dies ist das wichtigste Wort des ganzen
Marchens und zugleich der Schlissel zu ihm - wie Goethe in einem Gesprach mit
Schiller diesem sagte. Der Alte kennt drei Geheimnisse, das sind die Geheimnisse
der drei Reiche der Natur. Die Naturreiche sind stationéar geworden in ihrer Entwi-
ckelung. Der Mensch aber entwickelt sich fortwéhrend weiter. Er kann das, da der
Geist, das Selbst in ihm lebt. Die drei Geheimnisse, die der Alte kennt, erklaren die
Gesetze des Mineralreiches, des Pflanzenreiches und des Tierreiches. Das Gesetz,
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das in der Menschenseele leben muss, wenn sie die Reife zur Initiation erreichen
will, muss die Seele selbst, aus eigenen Kraften, finden. - Die Schlange hat es ge-
funden. Sie zischt es dem Alten ins Ohr. Was hat die Schlange dem Alten ins Ohr
gesagt? Dass sie den Willen habe, sich aufzuopfern! - Das Opfer ist das Gesetz flr
die geistige Welt! - Den Weg zu den héheren Erkenntnissen kann nur der gehen,
dem diese Erkenntnisse nicht Selbstzweck sind, der sie sucht im Dienst der
Menschheit. Alle wahren Mystiker kennen diesen Seelenweg, sie alle haben durch-
gemacht dies Erlebnis des Hinopferns der Schlange. Sobald dies Wort: Ich will mich
opfern! - im Tempel ertdnt, sagt der Alte: Nun ist es an der Zeit!

Auf die ferne Zukunft, wenn fir die gesamte Menschheit die Reife erreicht sein
wird, deuten die Worte des Alten: Es ist an der Zeit! - Dann ist es an der Zeit, dass
der Tempel sich Uber den Fluss erhebt, dass die ganze Menschheit teilhaftig wird
der Weisheit, teilnimmt an der Initiation, die sonst nur in den Tempeln, in den KIUf-
ten, wenigen zuteil wurde.

Fur denjenigen, der gleich mir sich seit zwanzig Jahren mit diesem Marchen be-
fasste, zeigen sich in ihm immer tiefere Weisheiten, immer wieder weisen die Linien
auf einen noch tieferen Urgrund. Noch sind hier reiche Schatze zu heben; heben
aber missen wir sie. Wir missen uns nur hiten, Goethe gegenuber uns etwas zu
gestatten, was Goethe selbst im «Faust» durch Mephisto so charakterisieren lasst:

Wer will was Lebendigs erkennen und beschreiben,
Sucht erst den Geist herauszutreiben,

Dann hat er die Teile in seiner Hand,

Fehlt, leider! nur das geistige Band!

Dieses geistige Band lassen Sie uns in Goethes Schopfungen suchen!
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Il - 03 GOETHES GEHEIME OFFENBARUNG I
Offentliche Vortrage — GA-53 Ursprung und Ziel des Menschen — Grundbegriffe
der Geisteswissenschaft
Das Marchen von der griinen Schlange und der schonen Lilie
Goethe zeigt im Méarchen verschiedene Wege der Entwicklung der Seelenkrafte. Fortsetzung der

Erlauterung: Der Alte mit der Lampe im Tempel bis zum Schluss. Dieser Schluss weist auf eine
zukunftige Entwicklung der Menschheit hin.

Dritter Vortrag, Berlin, 23. Februar 1905

Schon vor acht Tagen habe ich darauf hingewiesen, dass in Goethes Marchen-
dichtung von der griinen Schlange und der schonen Lilie die Grundfrage zur Losung
kommen soll, wie der Mensch sich von seinem niederen Ich zum h6éheren Ich entwi-
ckelt, und dass dem Marchen zugrunde liegt ein grosser Ausblick in die Zukunft.

Wie kann der Mensch zum Tore kommen, das in das geistige Land fuhrt? Das
war ein Grundproblem fiir Goethe. In eindringlicher Weise fasst er dieses Problem
und versucht in der verschiedensten Weise darzustellen, welches der Weg der Ent-
wickelung der menschlichen Seelenkréafte ist.

Von diesem grossen Gesichtspunkte ausgehend, versucht er in allen Einzelheiten
als Wissender und Kennender zu zeigen, welche inneren Wege der Mensch zu ab-
solvieren hat.

Wir sind stehengeblieben im Augenblicke, wo der Alte mit der Lampe und die
Schlange vor den Bildern der Konige, den Reprasentanten der hochsten Geistes-
krafte, sich begegnen. Wir haben in dem Tempel ein Sinnbild zu erkennen fir die
grossen Geheimschulen, die es immer gegeben hat und auch heute noch gibt. In
diesen Tempel hinein werden die Menschen gefuhrt und durch die Lehren und An-
weisungen, die sie dort erhalten, werden sie, wenn sie dieselben wirklich auf sich
anwenden, nach und nach so weit kommen, dass ihnen endlich die Initiation erteilt
werden kann.

Wir haben gesehen, dass vor den Kodnigen die Schlange dem Alten ein Wort ins
Ohr zischt. Wir wissen, dass dies die Loésung des Ratsels, das wichtigste Wort ist,
von dem Goethe und Schiller sagten: «Die Losung steht in dem Marchen selbst.»
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Dass in diesem Wort die LOsung liegt, lasst uns das Verhalten des Alten erken-
nen. Denn sogleich als die Schlange das Wort gesprochen, erwidert der Alte das
bedeutungsvolle Wort: «Es ist an der Zeit!»

Die Schlange weiss das vierte Geheimnis; darum sagt der Alte: «Es ist an der
Zeitl» Und als spéater diese Worte der schonen Lilie hinterbracht werden, betrachtet
sie sie als einen Lichtblick, als einen Hinweis auf ihre Erlésung.

Der Alte kehrt nach Hause zurtick; er trifft dort seine Frau besturzt an. Sie erzahit
ihm, dass zwei Irrlichter dagewesen, die sich in nicht angemessener Weise aufge-
fuhrt, das Gold von den Wanden abgeleckt, dann es von sich gestreut hatten. Der
Mops habe vom Golde gefressen und sei daran gestorben. Dann habe die Alte noch
versprechen mussen, die Schuld der Irrlichter an den Fluss abzutragen. Der Alte bil-
ligt dies, da sich die Irrlichter gelegentlich dankbar erweisen wirden. Zunachst hat
er die Aufgabe, im Hause wieder Ordnung zu schaffen; er tut dies, indem er seine
Lampe leuchten lasst und so die Wande neu mit Gold bekleidet.

Es scheint hier ein Widerspruch vorzuliegen. Erst heisst es in dem Gesprach des
Alten mit dem goldenen Konig: Warum kommst du, da wir Licht haben? - Der Alte
antwortet: Ihr wisst, dass ich das Dunkle nicht erleuchten darf. - Der Mensch muss
sich erst selbst ein inneres Licht erwerben, das er der uralten Weisheit entgegen-
bringt; dann erst kann sie ihm leuchten. - Dann aber, als der Alte nach Westen
versunken ist und durch die Gange der Erde mit seiner Lampe dahinwandelt, heisst
es: Alle Gange fillten sich hinter ihm sogleich mit Gold; denn seine Lampe hatte die
wunderbare Eigenschaft, alle Steine in Gold, alles Holz in Silber, tote Tiere in Edel-
steine zu verwandeln und alle Metalle zu zernichten. Diese Wirkung zu aussern,
musste sie aber ganz allein leuchten. Wenn ein ander Licht neben ihr war, wirkte sie
nur einen schonen, hellen Schein, und alles Lebendige ward immer durch sie er-
quickt. - So kann man diesen Widerspruch verstehen, dass sie erst nur leuchtet,
wenn ihr Licht entgegengebracht wird; dann aber, wenn kein anderes Licht da ist,
leuchtet sie besonders und verwandelt alles, was um sie herum ist: die Steine wer-
den zu Gold, der tote Mops wird zu einem Onyx. So ergibt sich eine sinngeméasse
Deutung.

Nun sagt der Alte zu seiner Frau: Geh zum Fahrmann, bringe ihm die drei Frich-
te, und den toten Mops trage zu der schonen Lilie; wie sie Lebendes totet, so wird
sie durch ihre Bertihrung das Tote lebendig machen. - Die Frau macht sich auf den
Weg. Der Korb mit dem toten Mops ist ganz leicht; er wird schwer, als sie die Frich-
te hinzufiigt. Es ist dies ein bedeutsamer Zug.

Der Riese kommt ihr in den Weg; sein Schatten raubt je eine der Frichte und er

verzehrt sie. Der FAhrmann kann mit den dbrigen Friichten nicht zufrieden sein; bin-
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nen vierundzwanzig Stunden muss er dem Fluss den Tribut abliefern. Die Alte ver-
pflichtet sich dem Flusse und streckt die Hand hinein. Ihre Hand wird nun immer
kleiner und schwarz und schliesslich wird sie unsichtbar, wahrend sie dem Gefuhl
nach da ist; wenn die Frau den Tribut bringt, wird sie die Hand wieder bekommen.

Gerade als die Alte ankam, setzte der FAhrmann einen Juingling tber, der wie ge-
lAhmt ist. Sie kommen endlich beide Uber die Briicke, die von der Schlange am Mit-
tag gebildet wird, in das Reich der Lilie. Sie finden sie, umgeben von drei Dienerin-
nen, die Harfe spielend. Sie ist von wunderbarer Schonheit, aber traurig, denn der
Vogel, an dessen Gesang sie sich erfreute, hat sich vor einem Habicht zu ihr ge-
flichtet und ist durch ihre Berihrung getdtet worden. Sie ist betriibt Uber diesen
neuen Schrecken. Auch die Alte klagt ihr Leid, verkiindet ihr aber zugleich die Bot-
schaft ihres Mannes, es sei an der Zeit.

Unterdessen waren auch die Schlange und die Irrlichter angekommen. Die
Schlange trostet die schone Lilie. Die Alte bittet um die fehlenden Friichte; doch in
dem Reiche der Lilie wachst nichts, was Bluten und Frichte tragt, daher kann sie
sie nicht bekommen.

Der Zeitpunkt zu etwas Wichtigem scheint nahegertickt; da sucht der Jingling die
Lilie zu umarmen und sinkt tot nieder. Die Schlange zieht einen magischen Kreis um
den Korper, um ihn vor der Faulnis zu schitzen, die ihn sonst bei Untergang der
Sonne treffen muss. Endlich, als die Sonne untergeht, kommt, von dem Habicht
herbeigeflhrt, der Mann mit der Lampe sowie die Irrlichter, die die Alte herangeru-
fen hat.

Jeder bereitet sich vor, das seinige zu tun, um die harmonische LOsung eintreten
zu lassen. Die Irrlichter sollen den Tempel 6ffnen, kdnnen aber nicht selbst den Weg
zum Tempel finden. Der tote Jiingling und der Korper des Vogels werden davonge-
tragen, die Schlange breitet sich tber den Fluss; als sie alle hintiber sind, erklart sie
sich bereit, sich zu opfern.

Durch das Opfer der Schlange werden alle Ereignisse verandert. Friher wirkte die
uralte Weisheit in allen Religionen, die der Menschheit durch Initilerte gegeben wur-
den. Erquickung brachten die Religionen den Seelen, die sich lebendig ihnen an-
schléssen. Der Alte versinkt nach Westen; er geht in das Reich der Menschen. Die
Schlange, der Intellekt, der nach Erleuchtung trachtet, versinkt nach Osten, denn
aus dem Osten erstrahlt immer das geistige Licht der Sonne, das der Menschensee-
le Erkenntnis bringt.

Der Tempel schallte wider, die metallenen Bildsaulen klangen -, das ist ein Bild fur
den Zustand der Seele, die durch das Opfer die Gesetzmassigkeit der geistigen
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Welt auf sich nimmt. Im Devachan tont alles, spricht im Ténen sein Wesen aus.
Goethe spricht im «Faust» im Prolog im Himmel - das ist das Devachan - von einer
tonenden Sonne. «Die Sonne tdnt nach alter Weise in Brudersphéaren Wettgesang.»
Da meint Goethe die geistige Sonne, denn die physische Sonne tént nicht.

Solange der Intellekt nur nach Erleuchtung trachtet, solange er sich durch sein
Streben mehr und mehr inneres Licht erwirbt - das kann man auch durch den immer
lichter werdenden Verstand -, so lange muss der Alte mit seiner Lampe, wenn sie
der Seele leuchten soll, ein Seelenlicht haben, in das er sein Licht hineinsenden
kann. Durch das Sich-Opfern-Wollen der Seele tritt flr sie die Erleuchtung ein und
alles verwandelt sich nun. Alles wird nun in seinem geistigen Zustand geschaut,
nicht mehr in seinem physischen. Hier werden Zustéande beschrieben, die die Men-
schenseele in der Initiation durchmacht.

Der Jingling wird durch das Opfer der Schlange belebt, doch fehlt ihm noch das
Bewusstsein. Der Korper der Schlange zerféallt in schone Edelsteine, die der Alte in
den Fluss wirft. Aus ihnen entsteht eine schone standige Briicke zu dem anderen
Ufer. So ist jetzt ein freier Ubergang aus dem Reiche des Sinnlichen zu dem des
Geistigen geschaffen.

Doch wir mussen erst horen, was geschieht innerhalb des Tempels. Das Tor wird
geobffnet, wieder sagt der Alte: Es ist an der Zeit! - Der Tempel hebt sich tber den
Fluss, die Hitte des Fahrmanns bildet einen schonen kleinen Tempel innerhalb des
anderen, eine Art von Altar. Der Alte wird wieder zum Jungling, auch der Fahrmann
und die Frau des Alten sind verjlingt. Die letztere schliesst sich den drei Gefahrtin-
nen der schonen Lilie an und bildet so die flinfte im Bunde. An dem Jungling voll-
zieht sich im weiteren Verlauf des Marchens die Einweihung, die Initiation. Die drei
Konige geben ihm, was sie zu geben haben. Der eherne Konig verleiht ihm das
Schwert mit den Worten: Das Schwert zur Linken, die Rechte frei! - Der silberne
Konig tberreicht ihm das Szepter, indem er spricht: Weide die Schafe! - wahrend
der goldene Koénig ihm den Eichenkranz auf das Haupt drickt und ihn mahnt: Er-
kenne das Hochste! - Mit Starke, Schonheit und Erkenntnis wird er begabt.

Jetzt ist der Jungling nicht nur lebendig, sondern auch geistbegabt. Vorher folgte
er dem Alten mit der Lampe gleichsam mechanisch aus der Welt bis hinein in den
Tempel, der noch unterirdisch ist. Dann steigt der Tempel aufwérts. Der Mann mit
der Lampe leuchtet dem Jingling; er bleibt immer an seiner Seite und fuhrt ihn end-
lich vor die drei Kbnige, die ihm ihre Gaben reichen. Es heisst dann: «Sein Auge
glanzte von unaussprechlichem Geist» -, da ist die Initiation vollzogen! Und jetzt darf
sich der Jungling mit der schonen Lilie vereinigen; er darf die Lilie in Liebe umfas-
sen, ihre Ehe vollzieht sich.
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Der vierte Konig sturzt in sich selbst zusammen, nachdem die Irrlichter alles Gold
aus ihm herausgeleckt haben. Der Riese kommt herzu; anfangs ist der Jingling be-
sturzt, doch der Schatten richtet keinen Schaden mehr an. Der Riese wird zu einer
Art von Obelisk; er dient als Sonnenuhr, bei der kinstliche menschliche Figuren
statt der Zahlen die Zeit angeben.

Prachtig stehen Briicke und Tempel erbaut, das Volk stromt herzu, die Brlcke
wimmelt von Wanderern, und der Tempel ist der besuchteste auf Erden.

Das ist der Schluss des Marchens.

Dieser Zeitpunkt ist kein Zeitpunkt der Gegenwart, auch nicht der Vergangenheit,
er ist der einer fernen Zukunft der Menschheitsentwickelung, wo das Bewusstsein
der jetzigen Menschheit, das ganz einseitig auf die Sinneswelt gerichtet ist, den
Seelenweg durchgemacht haben wird, der im Marchen beschrieben ist; wo der
Mensch die Weisheit, die Initiation erlangt hat, die die Dinge nicht nur erfasst, son-
dern auch beherrscht; der Zeitpunkt, wo die ganze Menschheit die Initiation wird er-
halten kdnnen.

Was hat dies alles nun zu bedeuten? Der Alte mit der Lampe ist, wie schon aus-
gefuhrt, die uralte Weisheit, jene Weisheit, die durch Intuition wirkt, die die Macht
hat, Gottes-, nicht Menschenkraft zu entwickeln, die Dinge zu beherrschen, alle
Dinge zu verwandeln. Sie legt in die Naturkréfte das Geprage des Geistigen hinein.
Sie versteht, die Steine in Gold zu verwandeln, die Metalle zu vernichten. Das sind
alles Eigenschaften, die zugeschrieben werden dem Lebenselixier des wahren Al-
chimisten. Ein tiefes Wissen ist damit angedeutet. Goethe fasst im ganzen Fort-
schreiten der Ereignisse, die im Marchen dargestellt werden, einen zukinftigen Zu-
stand der Menschheit ins Auge und zeigt den Weg zu der Erlangung dieses Zustan-
des auf. Wenn wir betrachten - so will Goethe sagen -, was um uns herum ge-
schieht, so sehen wir die Menschheitsentwickelung in einer fortwdhrenden Ver-
wandlung begriffen; auch die Natur verwandelt sich fortwédhrend. Es ist Aufgabe des
Menschen, die ganze physische Natur mit seinen Gedanken zu durchdringen.

Der Mensch ist durch seinen Fortschritt in der Technik imstande, das Rohprodukt
der Natur zu verwandeln in etwas, das der Kultur dient. In seiner Kunst haucht er
dem unlebendigen Marmor seinen Geist ein. Der Mensch wandelt die Natur um in
ein Kunstprodukt; er verwandelt alles, was die Natur ihm darbietet, in etwas, das
sein Geprage tragt. So wird heute die Natur von den Menschen verstandesgemass
vergeistigt. Der Mensch wird der Schopfer einer htheren Natur.

Dies ist der Werdegang der Menschheit, diese Alchimie: nach und nach wird al-
lem Unlebendigen der Menschengeist eingepragt. Goethe sieht in grosser Perspek-
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tive in eine Welt, wo alles in der Natur vom menschlichen Geist so durchsetzt, so
umgewandelt sein wird, dass nichts vom Reiche der Natur vorhanden ist, sondern
alles vom Menschengeist so umgewandelt sein wird, dass alles Unlebendige mit
ihm durchsetzt ist.

Diese dussere Umwandlung des Unlebendigen wird im Marchen dargestellt durch
das Licht, das von der Lampe des Alten ausstromt und die Steine, die Metalle ver-
wandelt. Wenn dieses Licht sich aber einsenkt in die menschliche Seele, so hat es
noch eine ganz andere Gewalt erlangt; nicht mehr Uber Totes, sondern auch uber
Lebendes wird es sein Reich ausdehnen. Der Mensch wird fahig werden, indem er
die uralten Weisheiten in sich aufnimmt und sich innere Erkenntnisse verschaftft,
dann noch ganz andere Kréfte zu erreichen. Er wird in Zukunftszeiten nicht nur
herrschen Uber Totes; er wird auch die Herrschaft erlangen Uber Lebendiges. Er
wird auch das Lebendige durch seine geistige Alchimie verandern. Dieselbe Weis-
heit, die einst die Welt geschaffen, die uralte Weisheit der Welt wird er in sich auf-
nehmen und wird dadurch imstande sein, das was tot ist, in Lebendiges zu verwan-
deln.

So wird das Pflanzliche, was verholzt und verdorrt ist, von der Weisheit auch ver-
wandelt. Die absterbende Pflanzenwelt wird Silber, zur glanzvollen Erscheinung.
Das Lebende, Empfindende, Tierische aber geht einen anderen Weg; seine niedere
Natur wird geopfert, muss absterben, um zur H6he aufzusteigen. Es vollzieht sich
das, was wir bei Jakob Bohme, der diese Geheimnisse der Alchimisten wohl kannte,
geschildert finden, wenn er sagt: «Der Tod ist die Wurzel alles Lebens» und:

Wer nicht stirbt, eh' er stirbt,
Der verdirbt, wenn er stirbt.

Und was Goethe selbst in die Worte fasst:

Und so lang du das nicht hast
Dieses: Stirb und Werde!

Bist du nur ein triber Gast
Auf der dunklen Erde.
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Gerade dadurch vermag der Mensch die Fahigkeit zu erlangen, sein hoheres
Selbst in sich auszubilden, wenn er das Niedere in sich ertotet. Der Mensch ist nur
fahig, der Gottheit sich zu nahern, wenn er seine niedere Natur tberwunden hat.

Nur der vorbereitete Mensch, der durch harte Prifungen die innere Lauterung, die
Katharsis durchgemacht hat, kann das Goattliche erfassen. Daher wird der Jiingling,
der sich der Lilie ndhert, ehe er vorbereitet und gelautert ist, getétet.

Wer den Schleier der Isis luftet, wer zu dem Gotterbilde durch Schuld schreitet,
muss daran zugrunde gehen. Erst nachdem er langsam sich vorbereitet, erst nach-
dem er sich bekanntgemacht mit allen Prifungen, ist er imstande, die Weihe, die
Initiation zu empfangen. Der Jingling, wie er uns im Marchen zuerst entgegentritt,
hat sein Inneres noch nicht gereinigt. Er wird, als er vordringen will mit einer solchen
Seelenverfassung zum Reiche des Geistes, gelahmt, und spater, als er mit Gewalt
sich den Eintritt verschaffen will, getétet durch die Lilie. Im «Faust» finden wir, wie
Faust wohl durch Magie vordringen kann in das geistige Reich, wo diejenigen sind,
die nicht mehr im physischen Erdensein sind: Paris und Helena. Aber er wird durch
Mephistopheles hingeflhrt, nicht durch eigene innere Seelenarbeit, und er wird da-
her paralysiert, gelahmt. Nur der Mensch, der gelautert durch Leid und Schmerz,
getragen durch ernstes Wollen und Streben vordringt, kann Eintritt finden, nachdem
er wohl vorbereitet ist durch die «Lampe». Erst dann kann er hoffen, zur Initiation zu
kommen.

Der Alte mit der Lampe kommt zurlick zur Hiitte. Die Irrlichter sind inzwischen da-
gewesen. Er findet sein Weib in grosser Betrtibnis, denn die Irrlichter haben sich
gegen sie unziemlich benommen und haben dann alles Gold, das die Wande seit
uralten Zeiten bedeckte, heruntergeleckt. Sie haben sie im Mutwillen ihre Konigin
genannt, haben dann das von den Wéanden geleckte Gold wieder abgeschdttelt. Der
Mops hat davon gefressen, und nun liegt er tot da. Die Irrlichter sind die Reprasen-
tanten der niederen, begierdevollen Personlichkeit; sie nehmen alles Gold der Er-
kenntnis auf, wo immer sie es finden, aber in eitler, selbstgefélliger, eigennitziger
Seelenhaltung. Sie konnen dadurch den tiefen Wert des Goldes auch nicht erken-
nen; sie achten es nicht und werfen es wieder von sich. Dem Fahrmann streuen sie
ihr abgeschuitteltes Gold hin. Der FAhrmann erschrickt vor diesem Gold, an dem die
begierdevolle Personlichkeit beteiligt ist. Er sagt: der Strom - die reine kosmische
Astralitat - kann das nicht brauchen; er schaumt wild auf davon. Die Schlange aber
verwandelt das Gold; es dient ihr zu ihrem suchenden Streben. Sie fuhlt, dass sie
ihr Haupt zur Erde biegen muss, um von der Stelle zu kommen. Die Irrlichter haben
durch das Gold wohl Ideen und Begriffe, aber diese sind Abstraktionen, sind starr;
die Irrlichter selber sind unproduktiv. Die Schlange macht das Gold wertvoll; sie wird
davon von innen heraus leuchtend. Sie macht das Gold fruchtbar; durch das Gold
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wird ihr Denken ein solches, durch das sie in das Wesen der Dinge eindringen kann.
Bei den Irrlichtern fuhrt es bloss zur Vertikallinie, zu der Seelenverfassung, die fla-
ckerhaft, ohne inneres Leben die Verwandtschaft mit dem, was unten ist, verliert.

Das Tier, der Mops, kann keine Weisheit aufnehmen; er wird davon getotet. An
ihm erprobt sich jetzt die Wirkung der Lampe. Solange er lebte, hatte die Lampe
nicht die Fahigkeit, ihn hinaufzufihren zu Gott; nur durch das Abt6ten der niederen
Eigenschaften ist das mdglich. Der Alte mit der Lampe kann das Unlebendige, den
Mops, wohl verwandeln in einen schonen Onyx. Die Abwechslung der braunen und
schwarzen Farbe des kostbaren Gesteins macht ihn zum seltenen Kunstwerk - aber
beleben kann er ihn nicht. Die Weisheit allein kann nicht selbst Leben geben; dazu
missen noch andere Krafte kommen. Der Mops kann nur Leben bekommen, wenn
er durch den Tod hindurchgegangen ist. Tod bedeutet Abt6tung alles dessen, was
ungoéttlicher Natur ist, aller niederen Begierden. So weist Goethe darauf hin, dass
auch das Tier in einer Hinaufentwickelung begriffen ist, wenn auch nicht das einzel-
ne Tier; die Tiergattung ist zur Vervollkommnung bestimmt.

Er war Theosoph; so kennt er diese uralte Weisheit von dem Aufsteigen, von der
Lauterung aller Wesen, die alle Religionen im Kerne enthalten. In allen Religions-
systemen schimmert die uralte Weisheit der Welt durch; ihre Wahrheit leuchtet auf
in allen Bekenntnissen der verschiedenen Volker der Erde. In dem Alten stellt Goe-
the diese Weisheit dar. Aber nicht das allein gentigt, was nur die niederen Begier-
den und Leidenschaften niederhalt. Eine noch hohere Weisheit muss kommen; die
uralte Weisheit wird abgeldst werden von einer noch htheren Weisheit. Hingedeutet
darauf wird in dem, was sich in der Behausung des Alten abspielt: «<Das Feuer im
Kamin war niedergebrannt, der Alte tiberzog die Kohlen mit viel Asche, schaffte die
leuchtenden Goldstlicke beiseite und nun leuchtete sein LAmpchen wieder allein in
dem schonsten Glanze.»

Die Geheimlehre, in der die uralte Weisheit verborgen ist, ist Gut der Menschheit
seit vielen tausend Jahren. Strengste Geheimhaltung waltete dartber; nur dem, der
vorbereitet war, durfte das Licht der Weisheit leuchten. Die Schlange, die sich op-
fert, stellt uns das hohere Selbst des Menschen dar, das zur Erkenntnis kommt. Die
Lampe darf das Dunkle nicht beleuchten; die Weisheit des Lehrers darf nicht an den
herandringen, der sie nur entgegennehmen will, sondern an den, der ihr inneres Le-
ben entgegenbringt. Aber dies bezieht sich nur auf die hochste Erleuchtung. Die
grossen Lehrer der Menschheit, die grossen Initiierten sind immer tatig. Das Wirken
der uralten Weisheit findet immer statt, findet auch statt, wenn kein anderes Licht
leuchtet, wenn es nicht gestort wird. So finden wir in diesem scheinbaren Wider-
spruch tiefe Bedeutung. Alles was geschehen ist im Ablauf der Menschheitsentwi-
ckelung, ist geschehen durch das Walten der uralten Weisheit. Hinter allem, was
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von Kultur zu Kultur durch Menschen geschehen ist, stehen die Verwalter dieser ur-
alten Weisheit, die Initiierten; sie lenken die Geschicke und Geschehnisse, die sich
abspielen auf dem ausseren Plan der Weltgeschichte.

Wir betrachten nun die Frau des Alten; da tritt uns eine weibliche Figur entgegen.
Die verschiedenen Seelenzustdnde des Menschen werden in der Mystik durch ver-
schiedene weibliche Gestalten dargestellt. Die Alte ist der Seelenzustand der ge-
genwartigen, im sinnlichen Leben verharrenden Menschheit. Es ist damit nicht et-
was niedriges bezeichnet; es ist der allgemeine Zustand der Menschen. Sie ist ver-
mahlt mit dem Alten mit der Lampe. Die Menschheit ist vermahlt mit der uralten
Weisheit. Die uralte Weisheit wirkt auch in der heutigen Menschheit; ohne sie kénn-
te die Menschheit nicht fortbestehen. Diese uralte Weisheit hat sich von jeher ver-
bunden mit der sinnlichkeitsbegabten Menschheit.

Die Frau geht zum Fahrmann, der die Naturkrafte reprasentiert. Sie muss die
Schuld der Irrlichter abtragen. Die gegenwartige Menschheit hat eine Schuld der
Natur gegenuber. Das niedere Selbst, der Mensch, der sich nur mit dem Korper be-
gabt empfindet, muss seinen Tribut an die Ubrige Natur, die auch zu ihm gehort,
wenn er sie auch nicht als zu ihm gehdrig empfindet, abgeben. Das flackerhafte
Seelenleben der Irrlichter erkennt das nicht an; sie kénnen nicht zu solchen Begrif-
fen vordringen. Aber trotzdem wirkt das Gesetz; «sie fuhlen sich auf unbegreifliche
Weise an den Boden gefesselt, es war die unangenehmste Empfindung, die sie je-
mals gehabt hatten». Die Irrlichter stellen, wie schon erwahnt, die niedere Erkennt-
nis dar. Der Mensch, der mit Sinnlichkeit begabt ist, ist dies nur dadurch geworden,
dass er durch die ganze Natur hindurchgegangen ist. Das wird im Bilde des Flusses
dargestellt.

Der Fluss, der dahinfliessende Strom der Leidenschaften, muss die Abzahlung
erhalten durch «Erdenfriichte». Die drei schalenférmigen Frichte sind die einzelnen
Hillen, die den wahren Menschen, das eigentliche Selbst, umschliessen. Das
Selbst entstammt dem Reiche, das jenseits des Flusses liegt. Um im Reiche des
Astralen zu landen, muss der Fluss Uberschritten werden; ihm sind die schaligen
Friichte zu entrichten. Die Alte - die gesunde, verstandige menschliche Seelenkraft -
kann wohl dem Vertreter der unbewusst im Menschen wirkenden Seelenkréfte, dem
Fahrmann, den schuldig gebliebenen Sold bringen, aber nicht den ganzen; dazu
reicht das heutige allgemeine Bewusstsein nicht aus. Darum, wie die Alte den Sold
schuldig bleibt, verschwindet das sinnlich Erschaubare. Es kann erst durch Eindrin-
gen in das Geistige wieder zu neuem Leben erscheinen.

Der Riese hat es der Alten unmoglich gemacht, die Schuld an den Fahrmann ab-
zutragen; er hat einen Teil ihrer Frichte, die sie an den Fluss tragen wollte, geraubt
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und verzehrt. Vorher hat die Schlange zu den Irrlichtern gesagt, als sie zu wissen
verlangten, wie sie in das Reich der schonen Lilie gelangen kdnnen: «Der Riese
vermag mit seinem Korper nichts; seine Hande heben keinen Strohhalm, seine
Schultern wirden kein Reisbiindel tragen; aber sein Schatten vermag viel, ja alles.
Deswegen ist er beim Aufgang und Untergang der Sonne am machtigsten, und so
darf man sich abends nur auf den Nacken seines Schattens setzen; der Riese geht
alsdann sachte gegen das Ufer zu und der Schatten bringt den Wanderer Uber das
Wasser hintber.»

Den Weg Uber die Schlange, die sich bei hellem Mittag als Briicke tber den Fluss
legen will, lehnen die Irrlichter ab. - Der Riese, was ist er? Uber die Schlange ge-
langt die Seele hinein in die geistige Welt, die hingebungsvoll durch Entwickelung
der eigenen Seelenkréfte, bei hellem, lichtem Tagesbewusstsein Uber die Schwelle
zu treten vermag. Es gibt aber noch einen anderen Weg, da wo dies helle, lichte
Tagesbewusstsein herabgedammert ist, in somnambulen Zustanden. Da ist der
Mensch kraftlos, ohne eigenes Bewusstsein. Da wirken niedere Krafte im Men-
schen; die Seele selbst ist ohne eigene Krafte, ist ohnméchtig. Aber trotzdem kann
der Mensch auch so einiges aus der geistigen Welt erleben, wenn es auch irrtums-
voll ist.

Im Reich der schonen Lilie herrscht Trauer. Die Lilie ist tief ungliicklich; zu ihren
Fussen liegt ihre letzte Freude, der Kanarienvogel, tot, der sonst die Lieder der Lilie
begleitete. Die Lilie trauert; denn das, was ihr der Vogel war, die Erinnerung an das
Sinnliche, ist tot. Geistiges und sinnliches Reich gehdren aber zusammen; Harmo-
nie ist nur da, wo beide sich durchdringen. Eine neue Harmonisierung zwischen den
beiden Reichen soll aber eintreten; darum muss das, was die Erinnerung an das
Sinnliche ist, den Durchgang durch den Tod durchmachen, um dann neu zu «wer-
denx.

In den Begleiterinnen der Lilie treten uns wieder drei Wesen entgegen. Wir wer-
den nachstes Mal mehr dartber horen. Sie erganzen sich mit der Lilie. Die Alte rep-
rasentiert den gegenwartigen Bewusstseinszustand, die Verstandesseele des Men-
schen, die Lilie das hohere Bewusstsein, das der Mensch erreicht, wenn er sich wie
die Schlange aufopfert. Die Alte ist das helle Tagesbewusstsein, die Lilie das hell-
seherische Bewusstsein, das dem Menschen werden soll. Bevor die Menschheit
das gegenwartige Bewusstsein erreichte, gingen drei friihere Bewusstseinszustande
voran, die in den drei Begleiterinnen dargestellt sind. Es sind Zustande, wie sie heu-
te in Trance, in gewissen Atavismen manchmal noch auftreten, traumhafte, dumpfe,
aber weitumfassende Bewusstseinszustande. Der Mensch hat, ehe er sein heutiges
waches Tagesbewusstsein bekam, andere seelische Bewusstseinsstufen durchge-
macht, in denen ihm durch Natursein der Einklang zwischen Sinnessein und Geis-
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tessein geschenkt war. - Die drei Begleiterinnen schlafen, wahrend die Umwandlung
vor sich geht; sie leben hintber in den neuen Zustand, ohne die Umwandlung zu
merken. Ihnen ist das schon durch Natur geschenkt, was die anderen Seelenkréfte
sich erst erwerben mussen.

Beim Aufsteigen des Tempels wird die Lilie auch die Alte mit sich bringen. Alle
funf Bewusstseinszustande, die vorhergegangenen und den noch zu erreichenden,
wird dann der Mensch in sich vereinigen. Das hdochste Bewusstsein, das dem Men-
schen zunachst zuteil werden kann, erlangt der Jingling in der letzten Szene.

Der Habicht hat den Kanarienvogel getotet. Nicht mehr im Rickschauen, in der
Erinnerung an alte Menschheitsguter soll die Harmonisierung zwischen Sinnlichem
und Geistigem gesucht werden, sondern im Hinschauen auf das Zukunftige. Der
Habicht ist der Verkinder der Zukunft, das Prophetische. Er fangt die letzten Strah-
len der untergehenden Sonne mit der purpurroten Brust auf. Das Zeichen fiuihrt den
Alten mit der Lampe her, der die Verwandlung bewirkt und durch den alle zum Tem-
pel der Initiation gefuhrt werden. Der Habicht schwebt tiber diesem Tempel und wirft
das Licht der neu aufgehenden Sonne hinein in den Tempel, so dass er von einem
himmlischen Glanz erleuchtet ist. So verbindet der Habicht einen untergehenden
Weltentag mit einem neu aufgehenden Weltentag. Der Habicht ist dasjenige in der
menschlichen Seele, das ahnend vorausspurt, was in der Zukunft Wirklichkeit wer-
den soll.

In dem Tempel vollzieht sich die Initiation. Da wird dargestellt, wie der Jingling
mit den drei Kraften: Manas, Buddhi und Atma begabt wird. Warum Goethe diese
drei Kra