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Zu den Veriffentlichungen
aus dem Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Gesamtausgabe der Werke Rudolf Steiners (1861-1925) gliedert
sich in die drei groflen Abteilungen: Schriften - Vortrige - Kinst-
lerisches Werk (siehe die Ubersicht am Schluf’i des Bandes).

Von den in den Jahren 1900 bis 1924 sowohl 6ffentlich wie fiir die
Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Gesell-
schaft zahlreichen frei gehaltenen Vortrigen und Kursen hatte Rudolf
Steiner urspriinglich nicht gewollt, dafl sie schriftlich festgehalten
wiirden, da sie von ihm als «miindliche, nicht zum Druck bestimmte
Mitteilungen» gedacht waren. Nachdem aber zunehmend unvollstin-
dige und fehlerhafte Horernachschriften angefertigt und verbreitet
wurden, sah er sich veranlafit, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser
Aufgabe betraute er Marie Steiner-von Sivers. lhr oblag die Bestim-
mung der Stenographierenden, die Verwaltung der Nachschriften und
die fur die Herausgabe notwendige Durchsicht der Texte. Da Rudolf
Steiner aus Zeitmangel nur in ganz wenigen Fillen die Nachschriften
selbst korrigieren konnte, muff gegeniiber allen Vortragsveroffent-
lichungen sein Vorbehalt beriicksichtigt werden: «Es wird eben nur
hingenommen werden miissen, dafl in den von mir nicht nachgesehe-
nen Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zunichst nur
als interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen 6ffentlichen
Schriften duflert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie «Mein
Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist am Schlufl
dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt gleichermafien
auch fir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche sich an einen
begrenzten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft vertrauten
Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemif ihren
Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamtausgabe
begonnen. Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil dieser. Ge-
samtausgabe. Soweit erforderlich, finden sich nihere Angaben zu den
Textunterlagen am Beginn der Hinweise.
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DAS CHRISTLICHE MYSTERIUM

Diisseldorf, 9. Februar 1906

Wenn wir uber die christliche mystische Entwickelung des Men-
schen sprechen, so miissen wir dabei in Betracht ziehen, daf} der
Weg, der im Christentum eingeschlagen worden ist, um sich geistig
hoher zu entwickeln, immer ein streng vorgeschriebener war. Den
christlich-gnostischen Entwickelungsgang konnte immer nur der-
jenige gehen, der sich von der aufleren Kultur zuriickzog. Seine vol-
lige Strenge ist nicht fur einen Menschen durchfuhrbar, der im
aufleren Schaffen darinsteht. Jeder kann aber viel erreichen, wenn er
nur annahernd diesen Weg betritt. Indessen erfordert der christliche
Weg eine ganz bedeutende Hohe der Entwickelung. Er unterschei-
det sich jedoch von allen andern Wegen dadurch, dafi innerhalb
dieses Weges der Mensch nicht durch eigene Anschauung zur
Erkenntnis von Reinkarnation und Karma kommen kann.

Im esoterischen Christentum hat man wohl die Uberzeugung da-
von gehabt, dafl es Reinkarnation gabe. Aber zum eigentlichen
exoterischen Christentum gehort diese Uberzeugung nicht. Es war
ein bestimmter Grund, warum das Christentum der Vergangenheit
diese Lehre nicht hatte.

Man braucht nur einige tausend Jahre zuriickzugehen, da war die
Lehre von Reinkarnation und Karma so ziemlich auf der ganzen
Erde verbreitet. Nur innerhalb der Volker semitischer Abstammung
ist die Lehre von Reinkarnation und Karma etwas zuruckgetreten.
Sonst findet man diese Lehre damals uberall. Die Menschen, die be-
driickt von ihrem Schicksal waren, sagten sich damals: Dies ist ein
Leben unter vielen; das, was ich in diesem Leben vorbereite, wird
seinen Lohn in einem andern haben. — Damals gab es ein fortwah-
rendes Hinaufschauen nach den hoheren Welten. Das war uberall
vorhanden, so auch bei den chaldaischen Priesterweisen. [hnen wa-
ren die Sterne der Ausdruck einer Seele und eines Geistes, die Kor-
per von Geistern waren sie. Der ganze Weltenraum war fur sie mit
geistigen Wesenheiten belebt. Sie sprachen von den Gesetzmaflig-



keiten, nach denen die Sterne sich bewegen, als von dem Willen der
Geister, deren Korper die Sonne und die Planeten sind. Der
Mensch lebte damals, indem er seine Seele fortwahrend zu dem
Geiste hinaufrichtete. Was die Menschen damals auflerlich an Ar-
beit auf der Erde vollbracht haben, das war primitiv, wihrend dage-
gen in hohem Mafle das geistige Durchdringen des Weltalls unter
ihnen wirkte. Hohe geistige Anschauungen findet man da neben
einer primitiven materiellen Kultur.

Nun sollte ein Zeitalter kommen, welches die auflere, materielle
Kultur immer mehr pflegte, welches sozusagen den Erdball fur die
materielle Kultur eroberte. Der Blick der Menschen sollte auf dem
physischen Leben ruhen. Das Denken der chaldaischen Priesterwei-
sen, der Hermesschiiler, der Schiiler der alten Rishis, war auf das
geistige Leben gerichtet. Fur sie alle waren die wiederholten Erden-
leben eine Tatsache. Davon mufiten die Menschen eine Zeitlang ab-
sehen. Alle Menschen sollten einmal durch eine Inkarnation gehen,
ohne etwas von den wiederholten Erdenleben zu wissen. Das wurde
schon achthundert Jahre vor dem Beginn des Christentums vorbe-
reitet. Allmihlich flutet das wieder ab in unsere Zeit hinein. Heute
ist fiir die, welche die okkulten Strémungen kennen, bekannt, daf}
jetzt auch das Christentum die Lehre von Reinkarnation und Karma
wieder aufnehmen muf3.

Das geht aus dem Mysterium auf dem Berge Tabor hervor. Es
handelt sich dabei um ein Ereignis, das sich «auf dem Berge» ab-
spielte. <Auf dem Berge» ist ein Schlisselwort, das bedeutet, dafl der
Meister seine Schiiler in das Innerste fuhrt, um ihnen dort die in-
timsten Lehren zu geben. Es steht da: «Die Junger waren entriickt.»
Das heiflt, da sie in hohere Welten gefithrt wurden. Da erschienen
ihnen Elias, Moses und Jesus. Das bedeutet, daf} eine Uberwindung
von Raum und Zeit stattfand. Die nicht mehr da waren, Moses und
Elias, erschienen ihnen in dem devachanischen Zustande. Der
Name Elias bedeutet so viel wie der Weg Gottes, das Ziel. Das Wort
El, gleich Gott, ist enthalten in Elohim, Gabrie/, Michae/, Raphae,
auch in Bel. Der Name Moses reprasentiert die Wahrheit. Moses ist
die okkulte Bezeichnung fuir die Wahrheit. Jesus bedeutet das Le-



ben. Christus selbst, in der Mitte stehend, ist das Leben. Da wurde
sozusagen mit ehernen Worten in das Mentale geschrieben: «Der
Weg, die Wahrheit und das Leben.» Die Jinger sagen: «Hier lafit
uns Hitten bauen.» Das bedeutet, daff sie Chelas im zweiten Grade
waren. Ferner sagt der Herr: «Elias ist wiedererschienen, sie haben
ihn nur nicht erkannt. Saget es aber niemandem, bis daf§ ich wieder-
komme.» Er redet hier von der Reinkarnation, Johannes der Taufer
ist Elias. Das Wiederkommen bezieht sich auf das Wiederkommen
des Christus Jesus. Das Verstandnis fiir dieses Ereignis soll vorberei-
tet werden durch die anthroposophische Weltanschauung.

Wenn alle Menschen einmal in einer Inkarnation das Erlebnis
durchgemacht haben, nichts von Reinkarnation und Karma zu wis-
sen, dann wird Reinkarnation wieder gelehrt. In den allerintimsten
Kreisen des Christentums hat die Reinkarnation aber immer als
Wabhrheit gegolten. Uberall, wo es Eingeweihte gab, die durch Taten
gelehrt haben, ist dies zu erkennen. Ein Beispiel hierfiir ist der Trap-
pistenorden. Durch eine vollige Enthaltsamkeit im Sprechen in der
einen Inkarnation bilden sie sich zu tiichtigen Rednern fir die fol-
genden Inkarnationen aus. Durch das Gegenteil in der einen Inkar-
nation wird also eine ganz besondere Gabe fur die nachste Inkarna-
tion ausgebildet. Flammende Redner sollten durch die Enthaltsam-
keit im Reden erzeugt werden.

Was in einem Zeitalter auflerlich gelehrt werden sollte, war, dafl
der Mensch an dem Gefuhl festhalten sollte, das Leben auf der Erde
sei mit diesem einen Leben erschopft. Der Mensch sollte sich sagen:
Eine ganze Ewigkeit hangt davon ab, was in dem einen Leben ge-
schieht. Eine radikale Ausgestaltung dieser Auffassung ist die Lehre
von den ewigen Hollenstrafen. Der Erdkreis ware nicht erobert wor-
den, wenn nicht die Lehrer des Christentums dies hinterlassen hat-
ten, dafl das eine Leben als ein so wichtiges angesehen werden
sollte. Die groflen Lehrer haben nie absolute Wahrheiten hingestellt,
sondern das, was dem Menschen angemessen ist. Die letzten Wahr-
heiten lehren die groflen Lehrer nie, sondern das, was fiir ein Zeital-
ter forderlich ist. Die Lehre von der Reinkarnation ware in dieser
Zeit nicht das Richtige gewesen. Auch was die Geisteswissenschaft



lehrt, ist nicht die endgultige Wahrheit, sondern die anthroposophi-
sche Weltanschauung muf} jetzt gelehrt werden, weil das heute das
Richtige ist. Die Menschen, die jetzt die geisteswissenschaftlichen
Lehren horen, werden die Wahrheit in einer spateren Inkarnation in
einer ganz andern Weise horen. Innerhalb von dreitausend Jahren
werden wir etwas, was auf einem hoheren Gebiete liegt, lernen, weil
wir schon einmal durch die Anthroposophie durchgegangen sind.
Dies ist die geistige Seite. Alles Geistige muf} aber auch ein Gegen-
bild im Physischen haben. Schon einige Jahrhunderte vor Christus
hat die Individualitat, die in Christus erschien, vorbereitend gewirkt.

Damit der Mensch sich dachte, die eine Inkarnation sei die ein-
zige, dazu war notwendig, dafl etwas das Gehirn von der Erkenntnis
von den hoheren Prinzipien im Menschen, von Atma, Buddhi, Ma-
nas und von der Erkenntnis der Reinkarnation abschnitt. Dazu
wurde den Menschen der Wein gegeben. Frither war bei allem Tem-
pelkultus nur das Wasser gebraucht worden. Dann wurde der Ge-
brauch des Weines eingefiihrt, und sogar ein gottliches Wesen, Bac-
chus, Dionysos, war der Reprasentant des Weines. Der tiefsteinge-
weihte Junger, Johannes, enthillt in seinem Evangelium, was der
Wein fur die innere Entwickelung bedeutet. Bei der Hochzeit von
Kana in Galilaa wird das Wasser in Wein verwandelt. Durch den
Wein wurde der Mensch so zubereitet, dafl er die Reinkarnation
nicht mehr verstand. Damals wurde das Opferwasser in Wein ver-
wandelt, und wir sind jetzt wieder dabei, den Wein in Wasser zu
verwandeln. Wer hinauftkommen will in die hoheren Gebiete des
Daseins, der muf} sich jeden Tropfens Alkohol enthalten.

Im Johannes-Evangelium ist jede Zeile ein tiefes Erlebnis im ein-
zelnen Menschen und in der ganzen Menschheit. Jesus sagte: Ich
bin hierhergekommen, um die Einleitung dieser Evolutionsepoche
herbeizufiihren. — Paulus, ein Eingeweihter, nennt Christus den um-
gekehrten Adam. In Adam haben wir den ersten Menschen, der
zuerst in dieser Form erscheint. Damit ist der geistige Mensch in die
Inkarnation auf der Erde versetzt. Nun kann er einen zweifachen
Weg nehmen. Er kann das nehmen, was die Gotter ihm geben, oder
sich selbst etwas Neues erwerben. Das ist die Geschichte von Kain



und Abel. Abel nimmt die Tiere, die da sind. Kain erarbeitet, was er
opfert. Durch das, was Kain erarbeitet, entsteht das Brot. Brot war
immer der Reprasentant flir das, was der Mensch selbst erarbeitet.
Der Mensch ist dadurch, dal er das Brot erarbeitet, sundig gewor-
den. Kain hat den Bruder erschlagen. Zugleich mit der eigenen At-
beit ist der Mensch siindig geworden, er ist in die Materie herabge-
fallen.

Der umgekehrte Adam ist Christus Jesus, der wieder hinauf-
steigt. Er mufl das mit seinem Blut erkaufen. Das mufite einmal
durch eine Personlichkeit geschehen. Das Brot und der Wein finden
ihren Reprasentanten in der Person Christi, in seinem Leib und
Blut. Die Kainstat mufl der Herr selbst auf sich nehmen: Dies ist
mein Leib, dies ist mein Blut. — Die Erlosung muff dadurch gesche-
hen, daf} das, was auf der Erde ist, geheiligt wird. Der Wein repra-
sentiert das beim Abendmahl, das Blut kommt dadurch in Bezie-
hung zum Wein.

Die Evangelien sind nicht nur Lehrschriften, sondern sie sind
auch Lebensschriften. Mit den Erzahlungen der Evangelien sind
nicht nur auflere geschichtliche Ereignisse gemeint, sondern innere
Erlebnisse des Menschen. Christlicher Joga ist das Sich-ganz-in-
das-Evangelium-Hineinleben, als ob es das eigene Seelenleben wire.

Vier Dinge sind entschieden notwendig, damit tuberhaupt der
christliche Joga moglich sein kann. Das erste ist die Einfalt. Dies ist
eine christliche Tugend. Man muf} sich klarwerden, daff man im Le-
ben in mannigfaltiger Weise solche Erfahrungen macht, durch die
man seine Unbefangenheit verliert. Fast jeder Mensch ist befan-
gen. Die einzigen unbefangenen Antworten auf Fragen sind die der
Kinder. Aber sie sind auch toricht dabei, weil die Kinder noch
nichts wissen. Man muf} aber lernen, weise zu sein und unbefangen,
kindhaft unbefangen mit der Erfahrung. Das nennt man im Chri-
stentum die Einfalt.

Die zweite Tugend, die man sich erwerben muf, besteht darin,
daf} man als christlicher Mystiker das abstreifen muf}, was viele Men-
schen haben, nimlich das innere Wohlgefiihl an religiosen Ubun-
gen. Man muf} nicht mehr aus Eigenbefriedigung sich den Ubungen



hingeben, sondern weil es der Ubungsweg erfordert. Alles Wohlge-
fiihl an religiosen Ubungen muf} schweigen.

Die dritte Tugend ist noch schwieriger. Sie besteht darin, daf3
man absolut darauf verzichtet, irgend etwas seiner eigenen Tuchtig-
keit zuzuschreiben. Man mufl dagegen lernen, alles der gottlichen
Kraft zuzuschreiben, dem Verdienste Gottes, der durch uns wirkt.
Ohne das kann man nicht christlicher Mystiker werden.

Als vierte Tugend muf} man die geduldige Ergebenheit in das er-
reichen, was den Menschen auch immer treffen mag. Alles Sorgen
und Furchten muff man ablegen, allem gegenuber gewappnet sein,
dem Besten und dem Schlechtesten gegenuber.

Wenn man solche Tugenden nicht bis zu einem gewissen Grade
ausgebildet hat, kann man nicht hoffen, christlicher Mystiker zu
werden. Diese Vorbereitung befahigt, die sieben Stufen des christli-
chen mystischen Weges durchzumachen.

Die erste Stufe ist die Fuflwaschung. Sie muf} jeder vollziehen.
Das ist die Ausfuhrung des Spruches: Wer will der Herr sein, mufi
aller Knecht sein. = Wir mussen uns klar sein, daf} wir das, was wir
sind, nicht unserem eigenen Selbst verdanken. Wir mussen alles in
Rechnung stellen, was andere Menschen und die Umwelt aus uns
gemacht haben, und das ernsthaft bedenken. Dann verstehen wir,
wie wir mit der ganzen Umgebung zusammenhangen. Wenn wir
Kraft gewonnen haben durch die vier Tugenden: Einfalt, Abstreifen
des Wohlgefiithles an religiosen Ubungen, Verzicht, sich eigene
Tuchtigkeit zuzuschreiben, geduldige Ergebenheit in alles, was uns
trifft — dann bekommen wir auch die Kraft, das auszufiihren, was
man die Fuflwaschung nennt, namlich auf alles dasjenige, was uns
von auflen gegeben ist, was uns erhoben hat, mit Dankbarkeit zu se-
hen, uns vor ihm zu beugen. Verwandeln mussen wir unser ganzes
Gefuhl in lauter Dankbarkeit gegeniiber denen, die uns alles gege-
ben haben. So mussen wir niederknien vor denjenigen, durch die
wir geworden sind. Christus Jesus kniete nieder vor seinen Jingern,
weil er ohne die Junger nicht das sein konnte, was er geworden ist.
Christus Jesus setzt die Junger so voraus, wie die Pflanze das Mine-
ral, wie das Tier die Pflanze voraussetzt. Er, der der Herr ist, wird al-



ler Knecht. Wenn man das lernt, sich zu erniedrigen bis zum Ge-
fuhl der tiefsten Dankbarkeit, dann fallt manches, was soziale Hulle
ist, weg, und wir konnen dann die nachste Stufe durchmachen.

Wenn wir auf die auflere Kraft verzichten, dann mussen wir in-
nere Kraft haben. Wenn wir der Letzte geworden sind, dann gehen
wir zum Vater. Das heifit «der Weg zum Vater». Mit dieser Urkraft
sind wir dann innig verbunden. Das kann nur gefunden werden
durch eigenes Erleben. Wir missen lernen, jeden Schmerz auszu-
halten. Das ist die zweite Stufe, die Geiflelung, die zweite Stufe im
christlich-mystischen Sinne. Dann ist das Selbst auf sich gestutzt.

Noch hoéher ist das Ertragen der Verachtung, die dritte Stufe.
Man muf} ertragen lernen, daff man tiberhaupt keine Achtung bei
den Menschen findet. Man muf die ganze Kraft im hoheren Leben
finden. Das ist das Tragen der Dornenkrone. Wir miissen lernen,
aufrechtzustehen, wenn die Welt uns verachtet und mit Hohn tber-
schiittet.

Wenn der Mensch so weit ist, dann steht er seiner eigenen Leib-
lichkeit wie einer fremden gegeniiber. Er hat sich erniedrigt,
Schmerzen ertragen gelernt, Verachtung ertragen gelernt. Jetzt ist
der Korper etwas, in dem er nicht mehr lebt, sondern den die Seele
umschwebt. Das ist die Kreuzigung, die vierte Stufe. Diese wird ab-
gelost von derjenigen, welche dadurch eintritt, daff der eigene Leib
ganz objektiv geworden ist, als wenn wir an ein fremdes Stiick Holz
gebunden waren. Dann hat das Sondersein fir uns aufgehort. Das
ist der mystische Tod am Kreuz, die funfte Stufe.

Die sechste Stufe ist dann erreicht, wenn der Mensch allem
gleich geworden ist, was auf der Erde ist, und er alles mit seinem
Gefuhl umfafit, die ganze Erde als seinen Leib empfindet. Das ist
die Grablegung. Damit ist der Mensch das geworden, was die Gei-
steswissenschaft das Einssein mit dem Planeten nennt. Er fuhlt dann,
daf} er kein Sonderwesen ist. Der Mensch kann nur auf dieser Erde
existieren. Ein paar hundert Meilen weit von ihr mufite er sterben,
verdorren, wie die Hand verdorrt, die vom Leibe abgeschnitten ist.
Die Erde ist dann der Leib des Menschen. In sie mussen wir begra-
ben werden. Aus diesem Zustand heraus erringt der Mensch das Er-



denbewufitsein. Dann folgt die siebente Stufe, die Auferstehung:
Der Mensch ist ein Auferweckter geworden. Dieser Zustand kann
nur von dem verstanden werden, dessen Denken nicht mehr an das
physische Instrument des Gehirns gebunden ist.

Die sieben Stufen kann der Mensch durchmachen, wenn er das
Johannes-Evangelium vom dreizehnten Kapitel an immer wieder in
sich leben lafit: erstens die Fufiwaschung, den Pfad des Dienen-
Wollens, des Sich-Neigens in All-Demut; zweitens die Geiflelung;
drittens die Dornenkronung; viertens die Kreuzigung; fiinftens den
mystischen Tod am Kreuz; sechstens die Grablegung; siebentens
die Auferstehung. Das sind die sieben Stufen des christlichen inne-
ren Mysteriums, das auflerlich dargestellt worden ist auf dem Plan
der Weltgeschichte.

Die christlichen Mdnche lebten das ganze Leben hindurch im-
mer wieder in diesen Erlebnissen des Johannes-Evangeliums von
Kapitel dreizehn ab. Daraus sogen sie ihre Kraft.



DAS RELIGIOSE WELTBILD DES MITTELALTERS
IN DANTES «GOTTLICHER KOMODIE»

Diisseldorf, 11. Februar 1906

Wir wollen heute tiber eine der grofiten Schopfungen der Weltlite-
ratur sprechen, iiber die «Goéttliche Komodie» Dantes. Da mussen
wir uns klar sein, daf} es notwendig sein wird, wenn wir uns nur ein
klein wenig Verstandnis fur diese Dichtung aneignen wollen, uns in
das 13. und 14. Jahrhundert zuriickzuversetzen. Goethe lafit seinen

Faust sagen: : . : .
& Was ihr den Geist der Zeiten heifit,
Das ist im Grund der Herren eigner Geist,

In dem die Zeiten sich bespiegeln.

Wenn einer eine Dichtung aus fritherer Zeit deuten will, geschieht
es gewohnlich so, daf} er seinen eigenen Geist hineinlegt und das
aus der Dichtung herausliest, was aus seinem subjektiven Gefuihl
kommt.

Bei Dantes «Gottlicher Komodie» sieht man, wie schwer es ist, sich
in die Zeit des Mittelalters zu versetzen. Es gibt dazu alle mdglichen
Auslegungen. So ist da eine deutsche Ubersetzung von Carneri. Aus
der Vorrede sieht man, er hat ein auflerordentliches Wagnis unter-
nommen. Er sagt, die «Gottliche Komodie» wiirde einem immer
verleidet durch die theologische Anschauung, die von den Ausle-
gern hineingebracht werde. Er habe die rein menschliche Anschau-
ung hineingebracht. Carneri ist der Ethiker des Darwinismus. Er hat
auf Grundlage des Darwinismus eine Sittenlehre aufgestellt, eine
edle Ethik, aber materialistisch, ohne Bewufitsein von den geistigen
Kriften in der Welt. Uber seine ganze Ubersetzung ist eine materia-
listische Gesinnung ausgegossen. Das ist «der Herren eigner Geist,
in dem die Zeiten sich bespiegeln».

Nun wollen wir uns aber wirklich in die damalige Zeit hineinver-
setzen. Wir mussen einmal alles ganz vergessen, was wir seit unserer
Kindheit aufgenommen haben, um uns in jene vergangenen Zeiten
zu versetzen. Damals dachten die Menschen dariiber ganz anders



und fiihlten ganz anders. Wir haben gelernt, wie die Planeten mit
der Sonne ein System bilden, und daf} dieses System eines unter vie-
len ist. In der Schule lernen wir: Die Sonne steht in der Mitte des
einen Systems, und um sie herum kreisen die Planeten. Abstrakte
Verstandesgesetze beherrschen alles, was da kreist, was da lebt, was
da schwebt in dem unendlichen Weltenraume um uns her. Wer so
denkt, sieht in diesem weiten Weltenraum nichts anderes als Wel-
tenkorper, die in dem groflen, unendlichen leeren Raum kreisen,
Weltenkorper und darauf Lebewesen.

Ganz anders war das Bild der Welt fur die Menschen, die zur
Dante-Zeit lebten. Kein Mensch dachte damals an so etwas wie
diese abstrakten Vorstellungen. Da war unsere Erde der Mittelpunkt
des ganzen Weltensystems. Sie war aber nicht nur dieser feste Pla-
net, sondern innerhalb der Erde waren Wesenheiten, die zu dem
Menschen in Beziehung standen. Es waren dort die Krafte, die den
Menschen zu einem tierahnlichen Wesen machten. Diese waren in
der Mitte der Erde. Darin waren die verschiedenen Stufen dessen,
was man als Holle bezeichnete. So wie Dante diese Dinge schildert,
so galten sie dem Menschen dazumal als wirklich. Das ist bei Dante
nicht Dichtung. Der versteht ihn nicht, der nur einen Moment
daran denken kann, dafl Dante das als bloflen Aberglauben angese-
hen hat. Damals hatte man die Vorstellung: Jenseits, auf der andern
Seite der Erde, wirkt die Schwerkraft in der entgegengesetzten
Richtung. Da stellten sich die mittelalterlichen Menschen die
Krafte vor, die dem Menschen entgegengesetzt waren, die Krafte,
die ihn loslosten von alledem, was geistige Erdenschwere bedeutet.
Da war das Lauterungsfeuer, Kamaloka.

Wenn man von da aus in den Sternenraum hinausblickt, so wa-
ren da ganz andere Vorstellungen. Der Mond war nicht ein Mineral,
sondern der Korper eines Geistwesens, auf dem viele Geistwesen
wohnten, ein Weltenkorper. Es lebten darauf Wesen, die ahnliche
Entwickelungszustande durchgemacht hatten wie die Menschen.
Sie waren aber tiefer hinuntergefallen als die Menschen, nur waren
ihre Laster geistiger aufgefafit als die tierischen Laster der Men-
schen.




Den Merkur stellte man sich auch als korperliches Wesen vor,
- welches einen Geist umfafite. Wie wir den Menschen aus dem in-
nersten des Seelenwesens ableiten, so dachte sich der mittelalter-
liche Mensch als Geistwesen die Sonne, den Mond, Merkur, Venus,
Mars, Jupiter, Saturn. Der Mensch nahm damals tiberall Geist wahr.
Uberall war die Welt fir ihn von Geistwesen bevolkert.

In dem Fixsternhimmel lebte der Christus, seit er die Welt ver-
lassen hatte. Jenseits des Fixsternhimmels war das Empyreum, das
heifit der zehnte Himmel, welcher die Urgriinde alles Daseins um-
faffte. Diejenigen Wesenheiten, welche nicht hier auf der Erde in
diesem Leibe waren, stellte sich der Mensch vor als wohnend in ir-
gendeinem Gebiet auflerhalb der Erde. Einen Krieger, der durch
den Tod gegangen war, hatten wir nach der damaligen Vorstellung
auf dem Mars zu suchen. Einer, der ein beschauliches Leben gefiihrt
hat, ware auf dem Saturn. Der noch hohergestiegen war, war im Fix-
sternhimmel zu suchen, wo der Christus nach seinem Tode war.
Dartiber standen dann noch hohere Wesenheiten.

Aus solcher Vorstellungsweise heraus hat Dante seine «Gottliche
Komodie» gedichtet. Die Menschen haben jetzt gar keine Vorstel-
lung davon, daf} Leute der damaligen Zeit in allem Materiellen noch
etwas Geistiges gesehen haben. Fur die damalige Anschauung gibt
es kein rein Korperliches und kein rein Geistiges. So ist ein Inein-
anderweben des Physischen und Geistigen fur alle Gemiiter selbst-
verstandlich gewesen. Wenn wir uns in eine solche Anschauung
hineinversetzen, dann leben und weben wir in den Gefuhlen, aus
denen heraus die «Gottliche Komodie» geschrieben ist. Es ist unsin-
nig, dariiber zu streiten, ob Beatrice nur Symbol war oder die Ge-
liebte des Dante. Darin liegt gar kein Widerspruch. Beatrice war
eine wirkliche Personlichkeit, sie war aber auch der Ausdruck alles
Geistigen. Beatrice ist gerade vor dem nicht verlernten inneren Sinn
die echte Personifikation der Theologia.

Wir wollen nun die geistige Atmosphare untersuchen, aus der
das Gedicht herausgewachsen ist. Es ist der hochste Ausdruck des
christlichen Katholizismus im 13., 14. Jahrhundert, der vor der
Kirchenspaltung liegt, aus dem heraus solche Geister gewirkt haben



wie der Kardinal Nikolaus Cusanus, der aus der Scholastik herausge-
wachsen ist. Dante ist ein Schuler der Scholastik. Er hat die Welt so
angesehen wie sein Lehrer Thomas von Aquino.

Was war die Mission des Christentums? Es hatte die Mission,
eine andere religiose Grundanschauung zu begrinden als diejenige,
welche vorher auf der Erde war. Vorher war ein Gurtel von reli-
giosen Anschauungen tiber die ganze Welt verbreitet. Nun kam eine
andere Grundanschauung.

Wir mussen weit zuriickgehen, wenn wir uns in den Grundton
des Danteschen Gedichtes versetzen wollen. Etwa zehntausend
Jahre vor unserer Zeitrechnung geschah es, daf} der weitausgebrei-
tete Kontinent, welcher Atlantis heilt, immer mehr und mehr un-
terging. In der Zeitschrift «<Kosmos» wird die Existenz von Atlantis
von dem Naturforscher Arldt naturwissenschaftlich bewiesen. Was
wir Sintflut nennen, ist das allmihliche Uberfluten dieses Konti-
nentes. Die Vorfahren der jetzigen europaischen und asiatischen
Menschheit lebten auf diesem Kontinent. Eine tiefe Verwandtschaft
findet sich bei all diesen Volkern in ihrer Mythologie. Die deutsche
Mythologie spricht von jener Atlantis und nennt den atlantischen
Kontinent Niflheim, Nebelheim. Was heribergekommen ist nach
Deutschland, ist die Weltanschauung, die uns die Gestalt mitge-
bracht hat, die als Wotan geherrscht hat. Wotan ist derselbe wie
Bodha oder Buddha. Veda und Edda haben beispielsweise ebenfalls
sprachlich den gleichen Ursprung.

Alle diese Anschauungen, die hier gleichsam als ein alterer Bo-
densatz vorhanden sind, haben ein Gemeinsames. Thnen war ur-
springlich die Reinkarnation ganz selbstverstandlich. Der Buddhis-
mus fand dann allerdings seine Verbreitung bei mongolischen Vol-
kern, nicht bei arischen Volkern. In die Anschauungsweise der ari-
schen Volker schob sich das semitische Element hinein, das von
Reinkarnation nichts weifl. Der erhabenste Ausdruck dieser Reli-
gionsform, die nur mit einer Inkarnation rechnet, ist das Christen-
tum. Es hat sein charakteristisches Merkmal darin, daff es nur mit
einer Verkorperung rechnet. Bei der esoterischen christlichen Lehre
war das nicht so, doch in der Volksreligion war die Lehre von der



Reinkarnation nicht enthalten. Das alte Judentum und der Arabis-
mus kannten nicht die Lehre von der Reinkarnation.

Wenn man dies voraussetzt, hat man den Grundton, aus dem das
herrliche Gedicht Dantes herausgewachsen ist. Das Gedicht stellt
dar eine Vision, ausgehend vom Karfreitag. Der war der Merktag fiir
den Sieg des Lebens uber den Tod. Das stellte man sich nicht ab-
strakt vor. Der Mensch empfand am Karfreitag und an Ostern, daff
die Sonne die neue Frithlingskraft empfingt. Sie steigt auf, sie tritt in
das Sternbild des Widders oder Lammes. Sie treibt die Pflanzenwelt
hervor. Die Sonne betrachtete man als den Ausdruck eines Geistes-
wesens. Man stellte sich eine Beziehung der geistig-seelischen Krifte
zum Geist des Sonnenkorpers vor. So empfand man die Nacht des
Karfreitags als die geeignetste Zeit, in welcher die Seele sich in das
versetzen kann, was jenseits des Todes liegt.

Eine Vision ist das Dantesche Gedicht, eine Vision in dem
Sinne, wie sie der Eingeweihte erlebt, eine Wirklichkeit in der gei-
stigen Welt. Dante kann wirklich das Geistige wahrnehmen. Er
nimmt mit geistigen Sinnen das, was in der geistigen Welt ist, wahr.
Er stellt sich das als ein christkatholischer Eingeweihter vor. Bei der
Vision bringt er mit, was sich in seinen Organismus von der katholi-
schen Welt hineingelebt hat, aber er sieht es geistig. Jederzeit sieht
der Mensch das Geistige durch die Brille seiner Erfahrungen. Wie
der Aufenthalt des Kindes im Leibe der Mutter sich zu dem physi-
schen Plan verhalt, so verhalt sich der Aufenthalt in der geistigen
Welt zu dem, was wir hier auf der Erde geistig erleben. Hier in unse-
rem Erdenleben reifen wir gleichsam wie im Mutterleibe aus, um
nachher geistig zu erstehen. Die Sinne, die wir fir das Geistige aus-
gebildet haben, hangen von dem Leben auf dieser Erde ab. Hier rei-
fen wir aus fir das Jenseits, hier bereiten wir uns die geistigen Au-
gen und Ohren fur das Jenseits. Daher hatte Dante seine geistigen
Organe in der Weise ausgebildet, wie es die christkatholische Welt
hervorgebracht hatte.

Wenn wir in das andere Dasein hintiberkommen, dann konnen
wir dasjenige wahrnehmen, was jetzt in uns ist. Das wird uns dann
auflerlich sichtbar. Von Leidenschaften, Instinkten, Trieben sagen



wir, sie gehoren uns. Wenn wir in die geistigen Welten eingetre-
ten sind, dann werden die Inhalte unseres seelischen Organismus
etwas, was aufler uns vorhanden ist, so wie im physischen Dasein die
aufleren Gegenstande wahrzunehmen sind. Was in unserer Seele
lebt, wird uns symbolisch sichtbar.

Dante nennt drei Symbole, die drei Haupteigenschaften seines
Triebkorpers, seines Astralleibes, seiner niederen Seele darstellen:
einen Panther, einen Lowen, eine Wolfin. Seine Hauptleidenschaf-
ten treten ihm also in Gestalt von drei Tieren entgegen. Das ist aber
nicht ein blofles Sinnbild. Wenn der Mensch den Astralplan betritt,
dann kommen ihm eben witklich die niederen Leidenschaften in
der Form von Tieren entgegen. Die Wolfin bedeutet die eine Lei-
denschaft. Es ist dieselbe Wolfin, die einstmals Romulus und Re-
mus gesaugt hat. Das ist die Leidenschaft, die dazumal, als das romi-
sche Volk gegrindet wurde, von den Menschen angenommen wor-
den ist, die Leidenschaft, die in allem lebt, was sich auf den Besitz
richtet, die Habsucht und andererseits das Recht auf personlichen
Besitz. Diese Leidenschaft ist damals den Menschen eingeimpft
worden, als die Wolfin Romulus und Remus gesaugt hat, vorher eig-
nete sich der Mensch die Eigenschaft der Tapferkeit an, die im Lo-
wen zum Ausdruck kommt und die zur Herrschsucht werden kann.
Noch weiter zuruck liegt das, wie sich aus der Priesterherrschaft die
groflere Schlauheit herausbildet: der Panther, die Odysseus-Eigen-
schaft. Als Virgil dem Dante entgegentritt, sagt er: Befreien kann
ich dich nicht von den drei Tieren, am wenigsten aber von der Wol-
fin. — Das sagt er, weil Dante aus dem herausgewachsen ist, was von
den alten romischen Leidenschaften in Italien geblieben ist. Den
Virgil, der in der Aneide ein Bild der Einweihung gegeben hat,
mufite Dante zum Fuhrer nehmen. Von Virgil lernten die Men-
schen damals am meisten daruber, wie es im Jenseits aussieht. In
drei Stufen bauten sie sich damals das Jenseits auf: aus Hoélle, Fege-
feuer und Himmel.

Es gibt nur zwei konsequente Weltanschauungen. Die eine ist
die des Auwugustinus, die andere ist die von Reinkarnation und
Karma. Augustinus sagt: Auf dieser Erde ist ein Teil der Menschen



zum Guten und ein Teil zum Bosen bestimmt. — Die andere An-
schauung ist die, wonach wir uns durch viele Verkorperungen hin-
durch entwickeln. Nur diese zwei Weltanschauungen sind moglich.
Dante steht auf dem Boden der Augustinischen Weltanschauung.
Da bereitet sich der Mensch in diesem Erdenleben zu einem
Schicksal fur die Ewigkeit vor. Daher schliefit sich an dieses Erden-
leben unmittelbar Holle, Fegefeuer oder Himmel an. Man betrach-
tet das eine Erdenleben hier als mafigebend. Man sieht nur auf die
Personlichkeit des Menschen.

Geht man Uber die Personlichkeit hinaus, so geht man tiber Ge-
burt und Tod hinaus. Uber die Persénlichkeit hinausgehend ist das,
was bei der Geburt hereinkommt und beim Tode wieder heraus-
geht. Das ist die Individualitat. Was der Mensch als Individualitat
verschuldet hat, mufl in einem nachsten Leben ausgeglichen wer-
den. Streicht man Reinkarnation und Karma, so muf} alles in einem
Leben ausgeglichen werden. Wenn man fur alles, was die Person-
lichkeit angeht, die Vergeltung sucht, so schafft man fiir das Person-
liche das Gegenbild, das ist die Holle. Die Holle ist nichts anderes
als das vollige Verstricktsein in das Personliche. Das Gegenbild des
Personlichen im Diesseits, das ist die Holle im Jenseits. Das Person-
liche darf nicht so verstrickt sein in das Diesseits, daf} es das Dasein
verschont. Das Christentum hat in die Welt die Auffassung hinein-
gebracht, daf} alles davon abhangt, wie sich dies eine Leben zwi-
schen Geburt und Tod abspielt. Darum mufite es das Irdische zu
einem Jammertal machen. Es mufite darauf hinweisen, daff man das
Irdische abzustreifen hat. Die heidnische Kunst ist dagegen das, was
uns in das personliche Element verstrickt. Die alten Kunstler ver-
suchten, dieses Irdische schon zu gestalten. Wer nur das Personliche
sieht, sagt: Dieses Personliche muf} alles Schone abstreifen. Er muf]
gerade die Erde weniger schon machen, die Personlichkeit von dem
Diesseits losreiflen. Darum war es konsequent, dafl Homer und alle
Dichter des Altertums dem Dante in der Holle erschienen.

Wahr ist seine Schilderung der Geizigen und Verschwender auf
dem astralen Plan. Dort kommen dem Menschen die eigenen Lei-
denschaften als Spiegelbilder entgegen. Der Geizige sieht auf dem



astralen Plan das, was er mit dem Geiz anrichtet, als Verschwender.
Der Verschwender sieht seine Eigenschaften in dem Gegenbild des
Geizigen.

In der Stadt Dis ist Epikur, der Vertreter der Weltanschauung,
die auf den Ausbau des Diesseits geht. Die Stadt Dis soll den Repra-
sentanten des physisch Wirklichen ausdricken. Da sind die Men-
schen in Sargen. Die Materialisten sind lebendige Tote. Sie sagen,
der Mensch sei ein blofler Leichnam. Nun mussen sie als tote Seelen
in Sargen liegen.

Aus der Holle wird Dante in das Fegefeuer gefuhrt. Firsten,
die ihr eigenes Seelenheil gegentiber dem Staatswohl versaumt haben,
mussen auch im Fegefeuer gereinigt werden. Die christlich-katho-
lische Weltanschauung geht auf Ausbildung des Personlichen aus.
Daher missen die Fursten, die das versaumt haben, im Fegefeuer
schmachten.

Als nachstes Gebiet zwischen Fegefeuer und Himmel kommt
Dante in den Garten Eden. Dort werden wir in die Anschauungs-
weise eingefuhrt, die die eigentlich christliche ist: wie der Ursprung
der Kirche im Geistigen ruht. Wer im Sinne des Mittelalters verste-
hen will, wie die Kirche sein soll, muf sich hinauforganisieren da-
hin, ihr Urbild im Jenseits zu sehen. Das fihrt Dante im Hinblick
auf die Weltanschauung des Dronysius Areopagita von den himmli-
schen Hierarchien aus. Eine Stufenfolge gibt es da, die Dionysius
bezeichnet: Engel, Erzengel, Urkrafte, Gewalten, Machte, Herrschaf-
ten, Throne, Cherubim, Seraphim. Die Stufenfolge der weltlichen
Hierarchie der Kirche sollte ein Abbild dieser himmlischen Hierar-
chien sein. Das stellt Dante im Garten Eden dar, wo uns die Hierar-
chien symbolisch entgegentreten.

Dann ubernimmt Beatrice die Fithrung. In der Seele unterschei-
den wir ein weibliches Element, das innere Seelenwesen, und ein
mannliches Element, das Geistige im Universum, das die Seele be-
fruchtet. Die weibliche Seele zieht uns hinan. Die mittelalterlichen
Alchimisten nannten das Weibliche im Menschen das «Liliumb.
Darum spricht auch Goethe in seinem Marchen von der «schonen
Lilie». Beatrice ist wirklich im Sinne der Danteschen Denkweise so



dargestellt, daf} er in ihr das Gebdude der scholastischen Theologie
zum Ausdruck bringen kann.

Ihr, Beatrice, werden zuerst die Wesen des Mondes entgegenge-
fihrt, die ihr geistliches Gelibde gebrochen haben. Sie hatten das
Geliibde, nur dem Geistigen zu dienen, gebrochen und waren wie-
der der Sinnlichkeit verfallen. Merkur war noch fiir die alte griechi-
sche Theosophie dasjenige Wesen, das mitgewirkt hat, als der alte
Atlantier sich zu dem Begriff des Ich aufgeschwungen hat. Die er-
sten Atlantier hatten noch nicht das Ich-Bewufitsein. Die Wesen-
heit, in deren Zeichen das Personliche steht, ist der Gott Merkur,
Hermes. Der Mensch kommt zum Personlichen, indem er zur Ich-
heit, zum Egoismus herunterfallt. Das hat uns zugleich zu den Men-
schen gemacht, die nach dem Besitz streben. Daher ist der Merkur
auch der Gott der Kaufleute.

Auf dem Jupiter findet Dante die Fursten, die Gerechtigkeit ge-
ubt haben. Auf der Sonne geht etwas sehr Wichtiges vor. Auf der
Sonne wird Dante der eigentliche Charakter des Ewigen gezeigt;
wie es aufzufassen ist, wenn man einen Tag erlebt, den man den
Jungsten Tag nennt. Der Jingste Tag verandert die Verhaltnisse. Da
treten uns zwei Menschen entgegen: Thomas von Aquino und der
Konig Salomo. Thomas von Aquino stellt das Leben im Sinne des
Christentums, des Neuen Testamentes dar, und Konig Salomo ist
der Lehrer des Alten Testamentes.

In dem Priestertum sah der Christ den korperlichen Ausdruck
dessen, was ihm der Christus in der geistigen Entwickelung war.
Nach dem Erdenleben ist der Christus entriickt und halt seinen
Triumphzug in den Fixsternhimmel. Wer hier seinen geistigen Em-
bryo so zubereitet hat, dafl er geistig schauen kann, vermag Christus
in dem Fixsternhimmel zu sehen. Der tiefsteingeweihte Jiinger,
Johannes, tritt als der Lehrer dieser Anschauung auf. Nur Christus
und Maria konnten ihren Leib in den Fixsternhimmel mit hinauf-
nehmen. Eine Meisterindividualitat hat auch den Korper ganz in
der Hand. So wie der heutige Kulturmensch lernt, mit seinen sittli-
chen Ideen tber die Leidenschaften Herr zu sein, so wahr lernt der
Mensch auf hoherer Stufe den physischen Leib beherrschen. Jesus



und Maria hatten den physischen Leib so geheiligt, dafl sie ihn in
die hochsten Regionen mitnehmen konnten.

Dann ubernimmt der heilige Bernhard die Fihrung in die hohe-
ren Gebiete, wo er die Gottesanschauung, die Versenkung in das
gottliche Selbst erhalt. Da wachst Dante uber das Kirchlich-Christli-
che hinaus. Er sieht die drei Kreise, die dreifache Urwesenheit der
Welt, Vater, Sohn und Geist. Die indische Religion nennt sie
Brahma, Vishnu, Shiva. Hier stellt sich die Dreifaltigkeit des Univer-
sums dar, wo Dante sich zur rein geistigen Anschauung, zur Kon-
templation aufschwingt.

Am Schluf! wird dargestellt, wie wir in Gott leben, weben und
sind, aber uns nicht vermessen kdnnen, Gott zu verstehen. Nur das
ahnende Gewifiwerden der menschlichen Erkenntnis von Gott wird
am Ende dargestellt. Fir Dante war sein Gedicht das Schauspiel der
Welt, von der andern Seite gesehen.



DAS JOHANNES-EVANGELIUM
ALS EINWEIHUNGSURKUNDE

Erster Vortrag, Koln, 12. Februar 1906

Die ersten zwolf Kapitel des_Jobannes-Evangeliums

Die gegenwartige Theologie unterscheidet streng zwischen den drei
ersten Evangelien und dem Johannes-Evangelium. Die drei ersten
werden die synoptischen Evangelien genannt. Dagegen wird das
letzte haufig als Lehrgedicht hingestellt, welches einen historischen
Wert nicht habe. Das Entscheidende ist aber, daff wir es bei allem,
was sich in den Evangelien auf den Christus bezieht, mit einem tie-
fen Symbol zu tun haben, und daf§ das Symbol zugleich eine histo-
risch wichtige Tatsache ist. Es unterscheiden sich die drei ersten
Evangelien vom Johannes-Evangelium in Wirklichkeit dadurch, daf}
sie von weniger tief eingeweihten Jiingern herriihren, das Johannes-
Evangelium jedoch von dem am tiefsten eingeweihten Schiiler.

Der Name des Johannes ist im Johannes-Evangelium unmuittel-
bar gar nicht erwahnt, sondern er wird bezeichnet als der Junger,
den der Herr lieb hatte. Diese Bezeichnung ist ein Schlusselwort fiir
den am tiefsten Eingeweihten. Daf} bestimmte Jiinger die intimsten
Eingeweihten sind, bezeichnete man damit, daff man sagte, der
Meister habe sie lieb.

Der Junger, der das Johannes-Evangelium niederschrieb, schil-
dert zunachst ein eigenes Erlebnis. Kapitel eins bis zwolf sind Erleb-
nisse in der astralen Welt, Kapitel dreizehn und die folgenden
schildern Ereignisse auf dem Devachanplan. Das ist sehr bedeutsam
und bezeichnend fiir die Sache. Johannes schildert die Erlebnisse
auf dem astralen Plan, weil er der Anschauung ist, daf§ man das, was
Christus Jesus hier auf der Erde vollbracht hat, nur verstehen kann,
wenn man es im Lichte des Geistigen betrachtet. Was der Meister
getan, gesagt hat, kann man nur begreifen, wenn man sich in einen
hoheren Zustand versetzt. Durch eine innere Entwickelung kann
der Mensch dazu kommen, in der astralen Welt wirklich zu sehen.
Das erreicht man durch ganz bestimmte Arten von Meditationen.



Der Mensch muf} sich abschliefflen gegen die Aufienwelt. Dann muf
er in der Seele ewige Wahrheiten aufgehen lassen. Eine neue Welt
geht dann rings um ihn auf.

Was der Christus Jesus auf der Erde tat, konnte nur in der richti-
gen Weise beurteilt werden, wenn man sich in eine hohere Welt
versetzte. Was man physisch mit Jesus erlebt hatte, wurde erst
durchschaubar, wenn man es astral wahrnahm. Wollte man erleben,
was der Christus Jesus getan hatte, so mufite man durch das geeig-
nete christliche Meditieren sich in einen solchen Zustand versetzen,
durch den man zum Seelenverstandnis des Christus kam.

Das spricht Johannes in seinem Evangelium zuerst in der Einlei-
tung aus. Es ist ein meditatives Gebet, vom Anfang bis zu dem Satze
«die Finsternisse begriffen nicht das Licht». Wenn die Seele erlebt,
was in diesen Satzen liegt, dann werden die Krafte erweckt, um den
Inhalt von Kapitel eins bis zwolf zu verstehen. «Im Anfang war das
Wort, und das Wort war bei Gott, und ein Gott war das Wort.»
Diese alte Wahrheit wurde in allen alten Mysterien, besonders in
denen mit agyptischer Farbung, anschaulich dargestellt.

Die Worte durchtonen den Luftraum, wir wiirden sonst die
Worte nicht horen. Im Luftraum sind die Gestalten der Worte, die
wir aussprechen. Wenn die Luft, wahrend ich spreche, plotzlich
zum Erstarren gebracht werden konnte, so wiirden die in der Luft
schwirrenden Wellen als feste, starre Korper herunterfallen. Der
Mysterienlehrer machte dem Schiiler klar: So wie der Mensch
spricht und sein Inneres losringt in die Luft, so sprach auch die
Weltenseele in eine viel feinere Materie hinein, in die Akasha-Mate-
rie, und diese wurde darauf fest. Alles um uns herum ist verdichtetes
Gotteswort. So, sagte der Mysterienlehrer, ist die Welt ringsherum
ein gefrorenes Gotteswort, ein gefrorener Logos. «Im Anfang war
das Wort und das Wort war bei Gott» Es war noch in seinem Inne-
ren, es war selbst ein Gott. Dann erfullte es den Raum und erstarrte.
Dieser Logos ist jetzt {iberall enthalten. Uberall um uns her haben
wir die Kristalle des Logos. Aber indem das Leben entsteht, steht
der Logos aus dem Schlummerzustand gleichsam auf. Im Menschen
wird er zum Lichte der Erkenntnis. Wenn wir erkennen, tritt uns



Gott, der zuerst heruntergestiegen ist in die Welt, aus dieser Welt
entgegen. Sich ganz hineinleben mufl man, um so tief in die Welt
hineinzudringen, daf} man gewahr wird: Der Logos lebt in der Welt.

Das, was urspriinglich geschah, war die Heranbildung des physi-
schen Menschen. In diesen physischen Menschen kam der geistige
Mensch hinein. Da schien das Licht in die Finsternis. Aber die Fin-
sternisse begriffen es zunachst nicht. Dann kommt bei seiner Fort-
entwickelung dem Menschen der Inhalt der astralen Wahrvision. Da
wird ihm klar, was der Christus Jesus war, und was seine Lehre be-
deutete: dafl die Zeit damals reif war, einen umgekehrten Adam
hervorzubringen. Heruntergestiegen war der Mensch in den Korper,
und dadurch kam Geburt und Tod. Das Licht drang dann in die
Finsternis.

Nun sollte der Mensch wieder hinaufgefiihrt werden zu dem
Verstandnis dessen, dafl das Leben der Sieger tiber den Tod ist. Es
erschien der Vorlaufer, der Taufer Johannes. Der Taufer verkiindet,
daf! das Alte, das noch ganz im Zeichen dessen steht, was die gottli-
chen Machte einst hervorgebracht haben, nun durch ein neues
Reich abgelost werden wird. Bisher hief} es: Der Gott wird euch ver-
nichten, wenn ihr gegen sein Gesetz handelt. — Das neue Reich ist
aber dasjenige, was der Mensch in sich selber erleben kann, wenn er
den Gott erlebt. Die Vorstellung des Alten Bundes ist: Wir haben
uns unter Gottes Gebot zu fugen. Der Neue Bund sagt: Der Mensch
soll dem Gott im Inneren freiwillig folgen. Das ist die Liebe zum
Guten. Sie wird prophetisch vorherverkiindet, sie muff zunehmen.
Christus, der Reprasentant des Neuen, muf} zunehmen, Johannes,
der nur sein Vorlaufer ist, mufl abnehmen.

Zwei grofle Momente beriithren sich hier. Das erscheint in der
Vision des Johannes. Da erscheint alles in bildlichem Zustand. Zu-
gleich erscheint aber auch der wirkliche Taufer, seine geschichtliche
Mission vor dem geistigen Auge des Johannes. Die ganze Mission
des Christentums erscheint ihm nun. Dies schildert er im ersten
Kapitel.

Sehen wir zurtick in uralte Zeiten, in jene Zeiten, die mindestens
zweitausend Jahre vor Christus liegen. Da gab es die Weisen, die so



weit gekommen waren, da@d sie in die Mysterien eingeweiht wurden.
Ein gewisses Symbol war dabei die Opferung des Wassers. Der
Weisheitspriester benutzte das Wasser als Symbol. Ein Gesetz ist,
daf} der Mensch sich von der hoheren geistigen Welt durch den
Alkohol abschliefit. Wenn der Mensch sich in die geistigen Wel-
ten hinaufleben will, darf er keinen Wein trinken, auch keinen
Opferwein.

Durch die Hochzeit zu Kana wird die Mission des Christentums
charakterisiert. Die alten Priesterweisen besaflen die erhabensten
Geisteslehren, die aus der tiefsten Erkenntnis gegeben worden wa-
ren. Aber die alte heidnische Kultur hatte eines nicht: die Erobe-
rung der physischen Welt. Die Werkzeuge waren noch auflerst pri-
mitiv, die ganze duflere Kultur war primitiv. Die Menschen hatten
noch nicht den Zusammenhang mit dem, was unmittelbar hier un-
ten auf der Erde zu geschehen hatte. Damit nun der Mensch die
Erde beherrschen lernte, mufite er auf das Physische beschrankt
werden. Stark sollte er werden und den niederen Menschen hei-
ligen.

Vorbereitet wird diese Kultur durch grofle Lehrer, welche auf die
Bedeutung des physischen Plans hinweisen. Grof} ist die agyptische
Kunst in ihrer geistigen Auffassung, aber nicht als Gestaltung auf
dem physischen Plan. Die ganze griechische Kunst ist ein Herun-
terholen des Menschen auf den physischen Plan. Das romische
Recht ist ebenfalls etwas, was den Menschen auf den physischen
Plan herunterfuhrt. Mit alldem steht der Dionysos-Dienst in Zu-
sammenhang. Der Reprasentant des Weines wird sogar als Gott dar-
gestellt. In einer erhabenen Form ist die Einfilhrung des Weines in
die Menschheitsentwickelung dargestellt in der Erzahlung von der
Hochzeit zu Kana in Galilaa. Es handelt sich in Wahrheit darum, zu
zeigen, dafl das Wasser hohersteht als der Wein. Weil der Mensch
heruntergefuhrt werden sollte auf den physischen Plan, deshalb
wurde das Wasser in Wein verwandelt.

Heute sind wir mit allen unseren Einrichtungen auf den physi-
schen Plan heruntergekommen. Wenn nicht neben der Kultur auf
dem physischen Plan eine moralische Kultur einhergeht, so wirken



die physischen Errungenschaften zerstorend. Durch Entwickelung
der Moralitat wird der Mensch ganz andere Krafte erzeugen konnen
als diejenigen, die jetzt auf dem physischen Plan vorhanden sind.
Keely setzte seinen Motor in Bewegung durch Schwingungen, die er
im eigenen Organismus erregte. Solche Schwingungen hingen von
der moralischen Natur des Menschen ab. Das ist ein erster Morgen-
strahl fur dasjenige, was als Technik der Zukunft herauskommen
wird. In Zukunft werden wir Maschinen haben, die nur dann in
Bewegung geraten, wenn die Krafte von Menschen kommen, die
moralisch sind. Die unmoralischen Menschen konnen solche Ma-
schinen dann nicht in Bewegung setzen. Rein mechanischer Mecha-
nismus muf} verwandelt werden in moralischen Mechanismus.

Die geisteswissenschaftliche Weltanschauung bereitet dieses
Hinaufsteigen vor. Das Christentum mufite die Menschen zunachst
herabfiihren. Jetzt muf} das Christentum die Menschheit wieder hin-
auffiihren. Der Wein muf} wieder in Wasser verwandelt werden.

Der Blick des Johannes ging uber die physische Wirklichkeit
hinaus. Das, was der Herr getan hat, seine Mission, erschien dem
Junger Johannes also in dem Bilde der Hochzeit zu Kana in Galilaa.
Solcherart sind die zwolf ersten Kapitel des Johannes-Evangeliums
aufzufassen. Es steht nicht da, daffi Maria ihn aufforderte, sondern
die Mutter Jesu. Wir haben es hier mit einer mystischen Ausdrucks-
weise zu tun. Unter Mutter versteht man in aller Mystik das, was be-
fruchtet werden muf}, wenn der Mensch hinaufsteigt zu einer hohe-
ren Stufe. Jesus hatte das ganze bisherige Menschheitsbewufitsein
auf eine hohere Stufe zu bringen. Das ganze Menschheitsbe-
wuflitsein fordert ihn auf, es eine Stufe weiterzubringen. Daher
konnte Jesus sagen: «Weib, was habe ich mit dir zu schaffen?» — Zu
seiner Mutter hatte Jesus das nicht gesagt.

Am dritten Tage war eine Hochzeit. Das bedeutet, daf} Johannes
drei Tage lang im Einweihungsschlaf lag. Da geschah die Vision der
Hochzeit zu Kana in Galilaa. Wahrend des dreitagigen Schlafes
machte er das durch, was in der geistigen Welt vor sich ging. Am
dritten Tage erlebte er die Vision der Hochzeit zu Kana. Alles Fol-
gende sind Ereignisse, die er in der astralen Vision schaut.



Im dritten Kapitel folgt das Gesprach mit Nikodemus. In der
astralen Vision erscheint dem Johannes immer der Herr selbst. Was
mit Johannes geschehen soll, das tritt ihm in dem Gesprach mit Ni-
kodemus entgegen. Deutlich spricht sich der Herr aus. Nikodemus
versteht ihn zunachst nicht. Es soll dem Johannes selbst klarwerden,
es wird ithm in der Vision erklart, daf} es sich um eine Abt6tung des
niederen Menschen und um ein Aufleben des hdheren Menschen
handelt. Thm wird allmaéhlich klar, wer eigentlich der Jesus ist; dafl
in dem Jesus sich die ursprunglichen Krafte der Welt ausleben, der
Vater der Welt. Daher folgen hier die Reden des Christus tiber den
Vater. Die Gewalt der okkulten Krafte, die Jesus hat, tritt dem Jo-
hannes als astrales Spiegelbild der wirklichen Ereignisse entgegen.
Alles ist wirklich geschehen, aber Johannes erlebt es in der astralen
Vision. So lernt Johannes durch den Herrn selbst die tiefsten Wahr-
heiten kennen.

Im vierten Kapitel folgt die Begegnung mit der Samariterin. Der
Herr sagt ithr: «Funf Manner hast du gehabt, und den du nun hast,
der ist nicht dein Mann.» Sie soll hinaufgehoben werden zu dem hé-
heren Selbst. Dazu mufite sie durch die niederen Leiber hindurch-
gehen. Das sind die alten Gatten. Jetzt mufl sie mit dem hoheren
Selbst verbunden werden, das ist der neue Gatte. — In der Erzahlung
von dem Blindgeborenen wird klar, dafl es das Karma des Blindge-
borenen ist, wodurch er nicht sehend ist.

Astrale Erlebnisse sind die ersten Ereignisse im Johannes-Evan-
gelium. Ist es da nicht natiirlich, dafl Johannes selbst nicht dabei ist,
weil er alles im Bilderbewufitsein erlebt? In den ersten zwolf Kapi-
teln kommt Johannes nicht vor. Da ist er noch nicht der Junger,
weil er dies alles auf dem Astralplan erlebt.

Nun schlaft er den Einweihungsschlaf. Jetzt soll er zu einem ho-
heren Grade heraufbefordert werden. Das geschieht, indem er sich
aus den Erlebnissen der drei Tage hintberlebt in den vierten Tag.
Dreieinhalb Tage dauert die Einweihung. Da erscheint ihm die
eigene Initiation, die Auferweckung seiner selbst. Das ist die Auf-
erweckung des Lazarus. Lazarus ist der Schreiber des Johannes-Evan-
geliums. Martha und Maria sind die Bewufitseinszustande seiner



Seele, die gottliche und die dem Erdenleben zugewandte Seele. Die
Schilderung des Lazarus-Wunders ist die Schilderung einer hohe-
ren Einweihung. Im zwolften Kapitel wird vorbereitet die eigent-
liche Erkenntnis der Personlichkeit des Jesus. Das sagt Johannes
selbst: Nun erkenne ich ihn, der mich auferweckt hat.

Mit dem dreizehnten Kapitel beginnt die hohere Entwickelung
des Johannes. Jedes Wort des Johannes-Evangeliums wird uns ver-
standlich, wenn wir es als ein Erlebnis des Johannes auffassen. Er
wird jetzt bewuflt in seinem Ich, ohne Bilderbewufitsein. Nun wird
er bewuflt der Junger, den der Herr lieb hatte.



DAS JOHANNES-EVANGELIUM
ALS EINWEIHUNGSURKUNDE

Zweiter Vortrag, Koln, 13. Februar 1906

Der aweite Teil des_Johannes-Evangeliums

Die Erlebnisse des Johannes von Kapitel dreizehn an beziehen
sich auf den Devachanplan. Das deutet Johannes dadurch an, daf} er
auferweckt ist: Der auferweckte Lazarus, das ist Johannes. Daher
kann man verstehen, dafl erst von nun an die Rede von dem Jiin-
ger ist, den der Herr lieb hatte. Das ist das Mittelpunktsgeheimnis
des Johannes-Evangeliums, daff der Schreiber der auferweckte La-
zarus ist.

Johannes macht nun in der geistigen Welt die Erlebnisse mit
dem Christus durch. Namentlich der zweite Teil ist nicht blof} eine
Erzahlung dessen, was sich auf irgendeinem Weltenplane ereignet
hat, sondern es wird beschrieben, was jeder in seinem Inneren erle-
ben kann. Die Art und Weise, wie man empfindet, dafl man auf der
Stufe ist, die Johannes schildert, ist folgende: Der Mensch fuhlit sich
von einem bestimmten Punkte der Entwickelung an nicht mehr ge-
trennt von allen Dingen. Er taucht unter in den Dingen um ihn her.
Das bedeutet das eigene Selbst zum Universum erweitern. Johannes
fuhlt sich als ein Glied der ganzen ihn umgebenden Welt. Das
kommt zum Ausdruck in dem devachanischen Bild von der Fuflwa-
schung. Die erlebt Johannes in der geistigen Welt, wenn die Fuflwa-
schung auch zu gleicher Zeit historisches Ereignis ist.

Immer erhebt sich ein hoheres Naturreich auf Kosten eines nied-
rigeren Reiches. Gabe es kein Mineralreich, so konnte das Pflanzen-
reich nicht seine Nahrung daraus nehmen. Das Pflanzenreich wird
hinuntergestoflen, damit sich wieder ein hoheres Reich, das Tier-
reich, entwickeln kann und so weiter. Das Menschenreich braucht
auch die andern Reiche. Der hoher Entwickelte braucht den weni-
ger Entwickelten. Wenn sich nicht eine untergeordnete Kaste bil-
dete, so konnte es keine hohere Kaste geben. So wie das Pflanzen-
reich das Mineralreich voraussetzt, so setzt der Christus Jesus die



Apostel voraus. Kein Heiliger konnte sich entwickeln, wenn nicht
andere hinuntergestoflen wirden. In Kapitel 13, Vers 16 steht:
«Der Knecht ist nicht grofler denn sein Herr.» Christus ist aus den
Aposteln herausgewachsen, daher kann er sie die Herren nennen,
aus deren Gemeinschaft er herausgewachsen ist. Er wascht ihnen
die Fufle, um anzuzeigen, daf} er insofern unter ihnen steht, als er
ihnen sein Dasein verdankt. Diese Empfindung mufl jeder durch-
machen am eigenen Leibe. Wer niemals diese Empfindung durch-
lebt hat, der hat den christlich-mystischen Weg nicht erkannt.

Weiter sagt Jesus: «Wer mein Brot isset, der tritt mich mit Fu-
flen.» Er fuhlt sich als in einer Gemeinschaft mit der ganzen Erde
befindlich. Er fihlt die ganze Menschheit als auf ihm lastend, ihn
mit Fuflen tretend.

Nachdem Johannes dies alles auf dem Devachanplan erlebt hat,
kann er verstehen, was jetzt im Gleichnis vom Weinstock und den
Reben kommt. Die Gemeinschaft der ganzen christlichen Ge-
meinde kommt darin zum Ausdruck.

Wir leben in der finften Wurzelrasse unseres Erdendaseins.
Diese funfte Wurzelrasse hat sieben Unterrassen, die urindische, die
urpersische, die agyptisch-babylonisch-chaldaische, die griechisch-
rOmisch-semitische, die germanische, die slawische und die siebente
Unterrasse. Die drei letzten Unterrassen der vierten Wurzelrasse,
der atlantischen, sind besonders wichtig. Aus der drittletzten, der ur-
semitischen Unterrasse, ist die funfte Wurzelrasse hervorgegangen.
In der Gegend, wo heute Irland ist, saff diese funfte Unterrasse. Sie
wanderte von dort aus und lief} sich in die Wiste Gobi oder Schamo
fuhren. Von hier ging die Stammrasse fir die jetzige Wurzelrasse,
die funfte, aus. Nun sind drei Unterrassen der Atlantier, sieben Un-
terrassen der arischen Wurzelrasse und zwei der sechsten Wurzel-
rasse, die in gewisser Beziehung zusammengehoren. Dann, wenn die
Menschheit alle diese Rassen durchlaufen hat, dann wird sie soweit
gekommen sein, daf ein grofler Teil der Menschheit das erlangt hat,
wozu sie veranlagt ist.

Die zwolf Apostel sind die Sinnbilder fiir diese zwolf Unterras-
sen. Jesus ist aus den zwolf Aposteln herausgewachsen. Jesus neigt



sich in der Fuflwaschung zu den Rassen, denen er das Heil zu brin-
gen hat.

Im Gleichnis vom Weinstock fiihlt Christus sich als derjenige,
der mit allen Rassen in Verbindung steht; er versorgt sie mit dem,
was das geistige Lebensblut ausmacht.

Nun kommen da noch die verschiedensten Bilder in der hoheren
Welt hinein. Es wird uns der Verrat des Judas von Iskarioth vorge-
fuhrt. Er ist der Vertreter einer der Rassen, und zwar der Rasse, wel-
che gerade alles auf den materiellen Plan herabbringt, unserer jetzi-
gen funften Unterrasse, der materialistischen. Die Entwickelung,
derzufolge die Menschen vorher in der geistigen Anschauung gelebt
hatten und nun in die physische Welt hineingefiihrt werden muf-
ten, machte es ganz selbstverstandlich, daff der Vertreter dieser funf-
ten Unterrasse gerade der Verrater wurde. Judas von Iskarioth war
der Vertreter der Rasse, die am tiefsten herunterkommt. Das Johan-
nes-Evangelium erlangt dadurch, daff es symbolisch aufzufassen ist,
die Moglichkeit, Uber Raum und Zeit hinaus seinen Wert zu behal-
ten. Die Tat des Judas gliedert sich ganz organisch in die Mission
Christi ein. Judas geht durch eine Art Martyrertum. Er ist der Verra-
ter und auch in gewissem Sinne Martyrer. Er fuhrt die Opferung
Christi herbei.

Durch die Reihe von Gleichnissen sollen die Apostel hinaufge-
fuhrt werden in die innere Natur des Christentums. Bei dem Opfer-
tode Christi trat alles auf den Weltenplan, auf den Plan der Ge-
schichte, was friher sich im Mysterienkultus selbst abgespielt hatte,
indem der Schiiler es so durchlebte, wie hier im Evangelium Laza-
rus es durchlebte als den dreitagigen sinnbildlichen Tod. In Christus
sollte das auf den grofien Plan der Geschichte heraustreten. Ein
Mensch sollte von nun an auch dadurch erlost werden, wenn er
nur glaubte, ohne selbst in den Mysterien geschaut zu haben.
Jeder sollte das erleben, wenn der Geist der Wahrheit kam. Er ver-
kiundet, was durch die christlichen Ereignisse als eine Kraft in
die Weltgeschichte gelegt wird. «Was zukuinftig ist, wird er euch
verkundigen.»

Aus diesem Geiste der Wahrheit verkiindet Johannes voraus. Der



geschichtliche Verrat Christi spielt sich in der Zukunft ab in der
Rasse, die dem Judas entspricht.

Nun folgen die Ereignisse, die vorbildlich sind fur das eigene
innere Erlebnis des christlichen Mystikers. Christus erhalt den Bak-
kenstreich. Das ist das zweite wichtige Ereignis nach der Fuflwa-
schung. Das muf] jeder empfangen, der in seiner Seele das Christus-
Leben durchmachen will. Man muf} es mit volliger Seelenruhe ertra-
gen, von denen, vor denen man sein Bestes vertritt, nicht Anerken-
nung zu finden. Als zweites folgt auch noch die Geiflelung. Dies
heifft moralisch-seelisch, dafy wir die Schmerzen, die uns von der
Welt kommen, in Ruhe ertragen. Das ist, mit dem Backenstreich
zusammen, die zweite Stufe, die der christliche Mystiker durchzu-
machen hat.

Dies machen seit jener Zeit wirklich die Schiiler der christlichen
Mystik durch. Daf man fahig ist, in dieser Ruhe die Schmerzen zu
ertragen, das driickt sich am eigenen Leibe des Schiilers aus. Er be-
kommt tatsachlich eine Empfindung, als ob er mit Nadeln gesto-
chen wurde.

Das nachste, die dritte Stufe, ist das Tragen der Dornenkrone.
Das ist: Erniedrigung ruhig hinzunehmen. Das, was niederge-
driickt wird, ist gerade das menschliche Ich. Das Vorderhirn, wel-
ches in der letzten Zeit der Atlantis ausgebildet wurde, das empfin-
det die Dornenkrone. Es treten wirklich schmerzhafte Erscheinun-
gen dieses mystisch-seelischen Zustandes auf, die man tberwinden
muf}.

Dann kommt als vierte Stufe die Kreuzigung. Dies ist das mysti-
sche Erlebnis, welches bedeutet, dafl einem der eigene Leib so
fremd geworden ist wie etwas Auflerliches. Der Mensch tragt dann
die Last des Kreuzes. Seine Seele ist nun selbstandig geworden. Sie
ist dann nur noch so an den Leib gefesselt, wie der Leib Christi an
das Kreuz genagelt war. Es ist dies ein Vorgang im Inneren, den der
Mystiker empfindet. Der Mensch weif} jetzt tatsachlich, dafl er in
einem geistigen Leibe lebt. Die Begleiterscheinung dieses Vorganges
ist die Blutsprobe. Dann treten wirklich an den Handen und Fiflen
die Wundmale Christi auf, wenn der christliche Mystiker das durch-



gemacht hat. Fur alles, was geistig ist, gibt es eine physische Be-
gleiterscheinung.

Wenn der Mensch soweit ist, dann tritt der Tod am Kreuz ein.
Das ist ein geistiges Erlebnis. Es wird ausgedriickt in dem Aus-
spruch Goethes:

Und solang du das nicht hast,
Dieses: Stirb und Werde!
Bist du nur ein triber Gast
Auf der dunklen Erde.

Und Jakob Bibme sagt: «Wer nicht stirbt, bevor er stirbt, der ver-
dirbt, wenn er stirbt» Der christliche Mystiker muf§ den Tod ganz
und gar durchmachen. Anders kann er nicht in ein hoheres Leben
eingehen.

Dann tritt als sechstes Ereignis die Grablegung ein. Das ist die
mystische Verwirklichung der Gemeinschaft mit dem Erdenorga-
nismus. Der Schuler vereinigt sich dann mit dem Erdplaneten, er
wird ein planetarischer Geist. Alles um thn her ist dann fir ihn sein
Korper.

Die siebente Stufe ist das hohere Leben, die Auferstehung, die
dem Menschen zuteil wird.

Das sind die sieben Stufen der christlich-mystischen Entwicke-
lung: die Fuflwaschung, der Backenstreich und die Geiflelung, die
Dornenkronung, die Kreuzigung, der Tod, die Grablegung und die
Auferstehung. Es ist ein innerer Weg mit aufleren Symbolen.

Johannes stellt das alles in einer solchen Weise dar, daf} er tat-
sachlich ein mystisches Grundbuch gegeben hat. Die Satze mussen,
indem sie gelesen werden, als Meditationsstoff verwendet werden.
Dann hat der Mensch die Meditation, welche notwendig ist, um
~ diese Ereignisse durchzumachen. Es ist das Johannes-Evangelium
ein Wunderbuch, indem es in der Seele Wunder wirkt. Es ist ge-
schrieben fur alle Menschen, und alle konnen das Johannes-Evange-
lium in sich erleben.

Wir betrachten von diesem Gesichtspunkte aus nochmals das
zweite Kapitel. Der Mensch vor der Fullwaschung ist derjenige, der



den neuen Menschen gebaren soll. Durch die sieben Stufen ist der
Mensch dann hindurchgegangen. Er wird nun der neue Mensch.
Der neue Mensch verhalt sich zu dem alten Menschen, wie das
Kind zu der Mutter. Der alte Mensch hat ihn empfangen, der alte
Mensch hat ihn getragen. So haben wir das Bild von der Mutter Jesu
zu verstehen. Jeder alte Mensch ist dazu veranlagt, ein neuer
Mensch zu werden.

Verschiedene Typen haben die alten Menschen. Wenn der neue
Mensch in ihnen geboren wird, so werden alle den gleichen Chri-
stus aus sich heraus gebaren. Der alte Mensch, die Mutter, kann in
verschiedener Weise da sein. Als Christus am Kreuze ist, blickt er
zurtick auf seine Mutter, und zwar auf die drei Frauen als seine Mut-
ter, als Reprasentanten dreier verschiedener Menschengestaltungen,
aus denen der Mystiker herauswachsen kann. Nicht mit einem
Eigennamen kann man die Mutter Jesu nennen. Dennoch nennt
man sie Maria. Maria ist dasselbe Wort wie Maja, die Hulle, aus der
der neue Mensch hervorgegangen ist.

Bei der Herabnahme vom Kreuz sollte dem Christus kein Bein
gebrochen werden. Das hangt mit unserer ganzen Kulturentwicke-
lung zusammen. In der Atlantis besafl der Mensch noch die Fahig-
keit, auf die atherischen Bildekrafte einzuwirken. So konnte er die
Keimkraft der Kornerfriichte benutzen, um Luftschiffe in Bewe-
gung zu bringen. Die Aufgabe der zwolf Unterrassen, von der funf-
ten atlantischen Unterrasse an, ist es, die Krafte und Fahigkeiten zu
entwickeln, die sich auf das mineralische Reich beziehen, die kom-
binatorischen Fahigkeiten. Die zwolf Rassen haben die Erde so weit
zu bringen, dafl das mineralische Reich im wesentlichen erobert
wird. Die Zeit, fur die das Christentum im Mittelpunkt steht, ist die
Zeit, in welcher der Mensch das mineralische Reich umwandelt.
Der Mensch wird sich den Erdmagnetismus dienstbar machen,
wenn er einmal durch seine moralischen Krafte auf die Erde wirkt.
Fiir alles librige ist der Mensch noch mehr oder weniger unbewuft.

Das Johannes-Evangelium ist eine der Schriften, die das Unend-
liche wie einen Quell in sich tragen.



DAS JOHANNES-EVANGELIUM

Heidelberg, 3. Februar 1907

Von der heutigen christlichen Theologie wird das Johannes-Evange-
lium angefochten. Man sagt: Die Synoptiker, die drei ersten Evange-
lien nach Matthaus, Markus und Lukas, gaben ein einheitliches Bild
von Jesus. Die Abweichungen halt man fur unbedeutend. Man sagt,
nach den Synoptikern konne man sich ein einheitliches Bild von
Jesus machen. Das Johannes-Evangelium dagegen weicht davon stark
ab, indem es in ganz anderem Ton und scheinbar in ganz anderer
Weise uber den Stifter des Christentums spricht. Man halt es des-
halb fur weniger glaubwirdig. Die Synoptiker, sagt man, wollten das
Leben Christi erzahlen, der Schreiber des Johannes-Evangeliums
aber habe spater gelebt und in einer Art von Hymnus ausgedriickt,
was er fuhlte. Die Theologie sieht im Johannes-Evangelium eine
glaubige Dichtung. Die Zeiten sind vortiber, wo der Theologe Bun-
sen sagte: Wenn das Johannes-Evangelium nicht historische Wahr-
heit enthalt, dann ist das Christentum uiberhaupt nicht zu halten. —
Die Geisteswissenschaft hat die Aufgabe, die Bedeutung des Johan-
nes-Evangeliums den heutigen Menschen wieder zu eroffnen.

Es gibt noch etwas anderes, weshalb die heutigen Theologen den
Synoptikern den Vorzug vor dem Johannes-Evangelium geben.
Wenn man den Inhalt dieser drei Evangelien zusammenfafit, nach-
dem man die Wunder hinausgeworfen hat, so geben sie das Bild ei-
nes erhabenen Menschen, der aber eben nur ein hochentwickelter
Mensch ist. Nach dem Johannes-Evangelium aber war Jesus etwas
anderes als nur ein hochentwickelter Mensch: Er war eine univer-
selle Wesenheit, die in dem irdischen Leibe verkorpert war. Die
Synoptiker erzahlen von Jesus von Nazareth, das Johannes-Evange-
lium handelt von dem Christus.

Die Einleitung des Johannes-Evangeliums redet von einem um-
fassenden Weltprinzip, dem Logos, das sich in Jesus von Nazareth
verkorperte: «Im Urbeginne war der Logos.» Der heutige Mensch
will nichts wissen von einem hochgeistigen Wesen, das herunter-



steigt. Er glaubt nur an hochentwickelte Menschen, er glaubt nicht,
daf} je ein Gott auf Erden gelebt hat. Davon ruhrt es her, dafl man in
den letzten Jahrhunderten das Verhaltnis zum Johannes-Evangelium
verloren hat. Uber dieses Verhaltnis des Menschen zum Johannes-
Evangelium soll der Vortrag handeln.

Wenn man das Johannes-Evangelium liest, wie man ein anderes
Buch liest, um sich zu unterrichten von dem, was darin steht, so liest
man es ganz falsch. Das Johannes-Evangelium ist kein Buch wie das,
was man heute unter einem Buch versteht. Es ist ein Lebensbuch.

Es sei vorausgeschickt, daff in allen tiefreligiosen Urkunden jedes
Wort mit tiefer Absicht gesetzt ist. Ein Beispiel sei erlautert anhand
der Frage: Wie heifit nach dem Johannes-Evangelium die Mutter
Jesu? — Jeder wird antworten: Maria. — Aber aus dem Johannes-
Evangelium lafit sich das nicht nachweisen. Die Mutter Jesu wird im
Johannes-Evangelium zuerst bei der Erzahlung der Hochzeit zu Kana
erwahnt, aber ohne Namen: «Und am dritten Tage war eine Hoch-
zeit zu Kana, und die Mutter Jesu war da.» Spater wird sie noch ein-
mal erwahnt unter den drei Frauen am Kreuze: «Es stand aber bei
dem Kreuze Jesu seine Mutter und seiner Mutter Schwester, Maria,
des Kleophas Weib, und Maria Magdalena.» Hier wird also nicht
die Mutter Jesu, sondern ihre Schwester «Maria» genannt. Da es nicht
wahrscheinlich ist, dafl die Schwestern beide Maria hieflen, so muf}
man annehmen, daff die Mutter Jesu einen andern Namen trug.

Ein anderes Beispiel: Der Schreiber des Johannes-Evangeliums
oder derjenige, der sonst immer als Johannes bezeichnet wird, heifit
hier immer nur «der Jiinger, den der Herr lieb hatte»: «Da nun Jesus
seine Mutter sah und den Jlnger dabei stehen, den er lieb hatte,
spricht er zu seiner Mutter: Weib, siehe, das ist dein Sohn.» Dies ist
von tiefer Bedeutung fur das Verstandnis der Fragen, die uns im Jo-
hannes-Evangelium entgegentreten, wenn wir es in geistigem Sinne
auffassen.

Bis vor wenigen Jahrhunderten wurde das Johannes-Evangelium
als Meditationsbuch angesehen, das derjenige, der eine innere An-
schauung von Jesus haben wollte, innerlich erleben mufite. Es war
fur den Priester, der die Geheimnisse des Christentums schauen



wollte. Das haben Hunderte und Hunderte wirklich ausgefiihrt, und
Hunderte und Hunderte haben die Friichte davon gehabt. Wer zu
den christlichen Mysterien vordringen wollte, sollte seine Seele al-
lein durch das Johannes-Evangelium reif machen. Aber er mufite
wissen, daf} die ersten Satze Zauberkraft haben. Der Schuler mufite
sie jeden Morgen eine Viertel- oder halbe Stunde in seiner Seele le-
ben lassen, aber ohne dariiber zu spekulieren, sondern um rein die
Kraft daraus zu saugen. Das war Meditation. Dem, der so monate-
lang, jahrelang mit den ersten Satzen des Johannes-Evangeliums
lebte, zeigten diese Satze eine besondere Kraft: Die geistigen Augen
gingen ihm auf. Diese Satze sind lebendige Krafte, die fahig sind,
schlummernde Fahigkeiten zu wecken. So erlebte der Schiiler alle
Bilder des Johannes-Evangeliums in astralen Visionen. Die ersten
Worte konnen dieses Erleben hervorbringen. Diese Kraft war friuher
grofler als heute. Die Menschen haben sich mehr verandert, als man
gewohnlich glaubt.

In der Zeit des 13. Jahrhunderts, als es noch keine Buchdrucker-
kunst gab, lasen die Menschen nicht. Das Lesen hat die Menschen
sehr verandert. Von dem Reichtum der Gefiilhle der damaligen
Menschen macht sich heute auch der Allerfrommste keinen Begriff.
Heute mussen wir denen, die vorwartskommen wollen, andere Me-
ditationen geben.

Man mufite auch das Johannes-Evangelium richtig ubersetzen,
damit es den heutigen Menschen wieder das sein konnte, was es den
fritheren war:

«Im Urbeginne war das Wort; und das Wort war bei Gott, und
ein Gott war das Wort.

Dieses war im Urbeginne bei Gott.

Alles ist durch dasselbe geworden, und aufler durch dieses ist
nichts von dem Entstandenen geworden. In diesem war das Le-
ben, und das Leben war das Licht der Menschen. Und das Licht
schien in die Finsternis, aber die Finsternis hat es nicht begriffen.
Es ward ein Mensch, gesandt von Gott, mit seinem Namen
Johannes.



Dieser kam zum Zeugnis, auf dafl er das Zeugnis ablege von dem
Licht, auf dafl durch ihn alle glauben sollten.

Er war nicht das Licht, sondern ein Zeuge des Lichtes.

Denn das wahre Licht, das alle Menschen erleuchtet, sollte in
die Welt kommen. |

Es war in der Welt, und die Welt ist durch es geworden, aber die
Welt hat es nicht erkannt.

In die einzelnen Menschen kam es (bis zu den Ich-Menschen
kam es); aber die einzelnen Menschen (die Ich-Menschen) nah-
men es nicht auf.»

Zur Zeit der lemurischen Rasse stieg die menschliche Seele in
ihre erste menschliche Verkdrperung. Vorher ruhte sie im Schofle
Gottes; die Menschen waren noch keine Ich-Menschen.

Das innere Schauen. — Was geht nun vor, wenn der Mensch sich
einen Einblick in die geistige Welt verschafft? Der Alltagsmensch
lebt zwischen Wachen und Schlaf, der hochstens durch den Traum
unterbrochen wird. Der Mensch besteht aus physischem Leib, dem
Atherleib oder Lebensleib, dem astralischen Leib und dem Ich.
Diese vier Glieder sind im Wachen beieinander. Der physische Leib
ist eine Summe von physikalischen Apparaten, das Auge eine Ca-
mera obscura, das Ohr ein Saiteninstrument. Diese Apparate wer-
den durchsetzt von dem Atherleib, der sie belebt und der die Emp-
findungen dem Astralleib, dem Trager von Lust und Leid, von
Trieb, Begierde und Leidenschaft, und weiter auch dem Ich uber-
tragt. Im Schlafe liegen der physische und der Atherleib im Bette,
der astralische Leib mit dem Ich ist herausgehoben. Der Atherleib
bleibt beim physischen Leib und belebt ihn; die Lebensfunktionen
sind nicht unterbrochen wahrend des Schlafes. Farben, Tone, Lust
und Leid aber sind wie in ein tiefes Dunkel getaucht, der Mensch ist
sich ihrer nicht bewuft.

So viele Welten gibt es, als der Mensch Organe hat, sie wahrzu-
nehmen. Ohne Augen kein Licht. Hatte der Mensch ein Organ fur
die Elektrizitat, so wurde er diese ebenso wahrnehmen, wie er jetzt
etwa das Licht wahrnimmt.



Im Schlafe lebt nun der Mensch in der astralen oder auch in der
devachanischen Welt, aber er empfindet dort nichts. Erst wenn er
durch ausdauernde Arbeit hohere Organe herausbildet, tritt eine
Veranderung mit dem Menschen ein: Es beginnt um ihn her hell zu
werden. Im Schlafe empfindet er einen Raum um sich her, erfullt
von Gegenstanden. Es geschieht ihm, wie dem Blindgeborenen, der
operiert wird, astrale und geistige Sinnesorgane entstehen, er sicht
die geistige Welt, der Schlaf macht ihn nicht mehr unbewufit. Spa-
ter beginnt die geistige Welt um ihn her zu tonen. Er hort die Spha-
renmusik der Pythagoreer, die der heutige Mensch fiir einen bild-
lichen Ausdruck halt. Goethe verstand es richtig. Im Prolog des
«Faust» sagt er:

Die Sonne tont nach alter Weise
In Bruderspharen Wettgesang,
Und ihre vorgeschriebne Reise
Vollendet sie mit Donnergang.

Das kann man nicht fir eine Phrase halten, sondern man muf} es
wortlich nehmen: Man hort die Sonne tonen, wenn man die geistige
Musik hort. Im zweiten Teil des «Faust» sagt Goethe im gleichen
Sinne:

Tonend wird fiir Geistesohren
Schon der neue Tag geboren.

Die geistige Welt tritt also fur den Menschen zuerst im Schlafe
auf, aber was er im Schlafe erlebt, mufl er auch ins Alltagsleben her-
ubernehmen koénnen. Das, was er zuerst im Schlafe entdeckt, muf}
er auch im Wachen zwischen den physischen Gegenstanden wieder-
finden. Das erfolgt in der weiteren Schulung des Schiilers.

Nachdem die Wirkung der ersten Sitze des Johannes-Evange-
liums eingetreten war, indem die Bilder desselben vor seine Seele
traten, unterstitzte man ihn in der Ausbildung gewisser Gefiihle.
Nach einigen anderen Ubungen forderte der Lehrer den Schiiler
auf, lange Zeit hindurch folgendes Gefiihl auszubilden: Wirde die
Pflanze, die aus dem Boden wachst, den Stein betrachten, aus dem



sie wachst, so miifite sie zu ihm sagen: Du Stein gehorst zwar einem
niedereren Reiche an als ich, aber ohne dich konnte ich nicht sein. -
Sie mufite sich demiutig zu ihm herunterneigen und ihm danken,
daf} er ihr das Leben ermdglicht. Ebenso mufite das Tier demuitig
sich vor der Pflanze neigen und ihr danken, dafl sie ihm die At-
mungsluft gibt, die es verbraucht. Ebenso muf} jede hohere Klasse
von Menschen sich herabneigen zu der niederen Klasse und ihr
danken. Jeder hoherstehende Mensch verdankt dem niederen sein
Dasein. Dieses Gefuhl mufit du ganz in deiner Seele festsetzen,
stundenlang, jeden Tag, in Wochen oder Monaten.

Fuahrte der Schuler das aus, so kam schliefllich ein geistiges Bild
vor seine Augen, das bei jedem in gleicher Weise auftrat: Er sah um
sich herum zwolf niedere Menschen sitzen, denen er die Fifle
wusch. Dann sagte ihm der Lehrer: Jetzt verstehst du innerlich das
dreizehnte Kapitel des Johannes-Evangeliums, die Fuflwaschung. -
Neben diesem geistigen Bild trat auch ein aufleres Symptom auf,
und zwar wieder bei allen das gleiche. Der Schiiler fuhlte, wie wenn
Wasser um seine Fiifle spulte.

Darauf hatte er ein zweites Gefuhl durch Wochen und Monate
zu entwickeln: Wenn alle moglichen Schmerzen und alle Harten
des Daseins auf mich eindringen, ich will die Kraft entwickeln,
mich immer dagegenzustellen. — Hatte er dieses Gefiihl in sich ent-
wickelt, so trat wieder eine Vision auf: Er sah sich gegeiflelt. Auch
diese Vision trat bei allen in gleicher Weise ein. Das aufiere Sym-
ptom war ein Stechen und Jucken am ganzen Korper wahrend lan-
ger Zeit.

Darauf hatte er ein drittes Gefuhl auszubilden: Die Harten des
Daseins zu ertragen, ist noch nicht genug. Es kann das Beste, das du
hast, dir mit Spott und Hohn ubergossen werden. Bleibe dennoch
aufrecht stehen. — Hatte der Schuler dieses Gefihl ausgebildet, so
trat eine dritte Vision ein: Er sah sich mit der Dornenkrone. Als
aufleres Symptom fiihlte er heftige Kopfschmerzen.

Darauf hatte er wieder ein anderes Gefuhl auszubilden: Alle
Menschen sagen zu dem Leibe, den sie tragen: Ich. Dein Leib muf]
dir nicht wichtiger sein als irgendein anderer Gegenstand. Du muft



deinen Leib als etwas Fremdes empfinden. — Hatte der Schuler das
durchgemacht, so trat die Vision der Kreuzigung ein, auflerlich be-
gleitet von dem Auftreten der Blutmale Christi an den Handen und
Fuflen und an der rechten Brust — nicht an der linken Brust, wie ge-
wohnlich gesagt wird. In den Zeiten der Meditation kamen diese
Symptome ofter wieder.

Darauf sagte der Lehrer zum Schiiler: Nun kannst du den mysti-
schen Tod erleben. Dieses kann nur ungefihr geschildert werden.
Der Schiiler erlebt, wie wenn das ganze Dasein fiir einen Moment
ausgeloscht wiirde, alle Dinge sind nicht mehr da, sind hinter einem
Schleier verborgen. Dann reifit der Schleier von oben bis unten aus-
einander, und der Schuler sieht in die geistige Welt. Davor kommt
noch ein anderes Moment. Vor dem mystischen Tode hat der Schi-
ler Visionen von allem Schlechten, was es in der Welt geben kann;
er muf} in die Holle hinabsteigen, ehe er den mystischen Tod erlebt.

Darauf folgt die sechste Station, wo der Schiiler anfangt, seinen
Leib Giberhaupt nicht mehr als etwas ihm Eigenes zu empfinden. Er
erweitert sein Bewufltsein auf die ganze Erde. Hat er das ausgebildet,
so nennt man das die Grablegung. — Die siebente Station kann man
nicht mehr mit irdischen Worten schildern. Es ist die Auferstehung
und Himmelfahrt; dieser Zustand ist hoher, als sich ein Mensch
ausdenken kann.

Diese sieben Stufen schildert das Johannes-Evangelium. Wer sie
alle durchmachte, der erkannte Jesus, wie er auf Erden gelebt hat.
Das Johannes-Evangelium ist der Weg, den Christus Jesus zu erken-
nen. Deshalb wurde es denen, die weise werden wollten, als Entwik-
kelungsbuch, nicht nur als Erbauungsbuch gegeben. Man kann
jeden Teil daraus erleben.

Einzelheiten: Daf} diese Wahrheit der Menschheit enthillt
wurde, bildet einen Abschnitt in der Menschenentwickelung, der
sich mit keinem andern Abschnitt vergleichen lafit. Durch Jesus
wurde in die Welt folgendes hineingebracht: Viergliedrig war der
Mensch schon bei seiner ersten Verkorperung, aber er entwickelte
sich weiter. Betrachten wir einen unentwickelten Menschen: sein
astralischer Leib ist so geblieben, wie er ihn erhalten hat. Verglei-



chen wir ihn mit dem astralischen Leib eines europaischen Durch-
schnittsmenschen oder dem eines Idealisten wie Schiller oder
einem hochentwickelten Menschen wie Franz von Assisi. Der euro-
paische Durchschnittsmensch folgt nicht mehr allen seinen Trieben.
Die einen verwirft er, er setzt auch andere Gefiihle an ihre Stelle, die
moralischen Gebote. Das Ich hat an dem astralischen Leib gearbei-
tet. Sein astralischer Leib besteht aus zwei Teilen: dem ungelauter-
ten, der noch so ist, wie er ihn empfing, und dem gelauterten Teil.
Bei Schiller ist der gelauterte Teil schon sehr grof} gegeniiber dem
ungelauterten. Und der Astralleib eines Franz von Assisi besteht nur
noch aus dem gelauterten Teil. Diesen gelauterten Teil des astrali-
schen Leibes nennt man das Geistselbst oder Manas. Der Mensch
hat dann fiinf Wesensglieder.

Ebenso kann der Mensch in den Atherleib hineinarbeiten. Reli-
giose und kiinstlerische Gefiihle arbeiten am Atherleib und schaffen
daraus den Lebensgeist, Buddhi. Kann der Mensch seinen physi-
schen Leib in seine Gewalt bekommen, so ist das, was er davon ver-
geistigt hat, das Atma. In der aufleren Entwickelung geht dieser Pro-
zef} sehr langsam vor sich. In Griechenland nannte man die Buddhi
«Chrestos», und dies ist heute bei den meisten Menschen nur in den
ersten Anfangen da.

Die grofite Kraft, die unsere Zeit bekam, um die Buddhi zu ent-
wickeln, ist durch Christus gekommen. Er ermoglichte die Ausbil-
dung des sechsten Prinzips, der Buddhi, in der ganzen Menschheit.
Er vergeistigte die Menschheit. Das siebente Prinzip ist das des Va-
ters. Durch den Heiligen Geist wird Manas ausgebildet, durch Chri-
stus wird das sechste Prinzip ausgebildet, und wenn das in grofiem
Umfang bei einer ganzen Rasse entwickelt ist, so ist das herausge-
kommen, was als Kraft in ihr verborgen lag, namlich das sechste
Prinzip. Dann werden alle Menschen, die zu dieser Rasse gehoren,
die sechste Stufe der Einweihung erreicht haben: die Grablegung.

Ein heiteres oder ein trauriges Gesicht lafit auf eine heitere oder
trauernde Seele schlieflen, im Aufleren sieht man das Innere, alles
ist eine Auflerung der Seele. Denkt man sich die Erde als Leib einer
seelischen Wesenheit, so sind, wenn die Menschen leiblich in der



Erde aufgegangen sind, die Seelen der Menschen aufgegangen in
der Seele der Erde. Diese konnte so in der Erde sein, wie die
menschliche Seele im menschlichen Leib.

Der Mensch entnimmt dem Leibe der Erde seine Nahrung und
er tritt sie mit Fuflen. «Wer mein Brot isset, der tritt mich mit Fu-
len», sagt Jesus. In alteren Schriften kommen oft sogenannte
Schliisselworte vor, ganz bestimmte Bezeichnungen fir bestimmte
Dinge. Wenn zum Beispiel ein Meister mit seinen Schulern in das
innerste Heiligtum geht, so «geht er auf den Berg». Die Bergpredigt
ist eine Predigt vor den Schiilern allein: «Als Jesus aber das Volk
sah, da ging er mit seinen Jungern auf den Berg.»

Ebenso ist «Tempel» der Ausdruck fiir den physischen Leib. Die
niedere Natur wird er gewOhnlich genannt. Ist er wirklich niedrig
im Verhaltnis zum astralischen Leib? Tatsachlich ist heute der phy-
sische Leib viel hoher entwickelt als der Astralleib. Spater wird ja al-
lerdings der astralische Leib hoher entwickelt sein als der physische
Leib. Man betrachte den Oberschenkelknochen, wo mit dem ge-
ringsten Aufwand von Stoff die grofitmogliche Kraft geleistet wird.
Oder man betrachte das Herz, das so weise eingerichtet ist, daf§ es
durch Jahrzehnte den fortwahrenden Attacken des Astralleibes
standhalt.

Von Eingeweihten sagte man, wenn der astrale Leib sich lockert
und bewuflt wird® er ist ausgetreten aus dem Tempel. Im Johannes-
Evangelium spricht Christus vom Tempel: «Da huben sie Steine auf,
daf} sie auf ihn wiirfen. Aber Jesus verbarg sich und ging zum Tem-
pel hinaus.» In diesem Sinne spricht er ferner von der Reinigung des
Tempels und dem Abbrechen des Tempels und Wiederaufbauen in
drei Tagen.

Wie Christus in die Welt trat, lafit sich folgendermaflen erken-
nen. Das sechste Prinzip, die Buddhi, ist geboren aus dem fiinften,
wenn dieses zur vollen Hohe gelangt ist, aus dem Geistselbst oder
Manas, oder wie die Griechen damals das fiinfte Prinzip nannten,
aus der Sophia. Alle Gnostiker, die sich zum Sinne des Johannes-
Evangeliums bekannten, nannten die Mutter Jesu «Sophia».

Durch das Erscheinen Jesu wird der Erde das sechste Prinzip ge-



bracht. Die Vereinigung des Lebensgeistes mit der Menschheit voll-
zieht sich. Dazu mufite die Sophia erst ganz reif werden. Wenn der
Lebensgeist sich mit der Menschheit vereinigt, so ist die Menschheit
die Sophia. In der Hochzeit zu Kana wird uns das im Gleichnis
erzahlt.

Das Johannes-Evangelium hat der Herr offenbaren lassen durch
den Jiinger, den er lieb hatte. Diesen Namen tragt immer der erste
und Lieblingsschiiler eines Meisters. Im Johannes-Evangelium tritt
zum ersten Mal der Ausdruck von dem Junger, den der Herr lieb
hatte, im elften Kapitel bei der Auferweckung des Lazarus auf. In
damaliger Zeit geschah die Einweihung so, dafl der Schiler drei
Tage im Tempel zubrachte. Hier wurde nicht nur sein Astralleib,
sondern auch sein Atherleib gelockert. Er starb also gewissermafien
und wurde am Ende der drei Tage wieder auferweckt. Diesen Jun-
ger, den der Herr lieb hatte, weihte er ein, und die Auferweckung
des Lazarus bedeutet diese Einweihung.

Der Junger, der am Kreuze stand, war also auch Lazarus, und
derselbe Eingeweihte ist der Schreiber des Johannes-Evangeliums.
Um alles zusammenstimmen zu lassen, ist der Junger, den der Herr
lieb hatte, auch nicht fruher erwahnt, als bei der Auferweckung des
Lazarus im elften Kapitel. Diese Auffassung hatte man in allen gno-
stischen und Rosenkreuzerschulen und diese Auffassung wird auch
wiederkommen.

Das Johannes-Evangelium ist ein Buch voll von Geheimnissen,
voll von Kraften fir die Menschheit.

FRAGENBEANTWORTUNG

2um Vortrag Heidelberg, 3. Februar 1907

Was ist der Kausalkorper?

Beim Tode des Menschen von heute trennen sich der Atherleib mit
dem Astralleib und dem Ich von dem physischen Leib. Eine Zeit-



lang bleibt der Atherleib noch bei den héheren Prinzipien, und
wahrend dieser ersten Zeit nach dem Verlassen des physischen Lei-
bes tritt vor die Seele des Menschen sein ganzes letztes Leben wie in
einem grofien Tableau. Das rithrt davon her, daf§ der Atherleib nicht
nur der Trager der Lebensfunktionen ist, sondern auch der Trager
des Gedachtnisses. Wahrend des Lebens ist er aber durch das physi-
sche Gehirn eingeengt, er kann seine Funktion nicht entfalten. So-
bald aber die physischen Schranken fallen, so liegt das ganze Ge-
dachtnis wie ausgebreitet vor der Seele des Menschen. Dies dauert
so lange, bis der Atherleib sich nach einigen Tagen auch von dem
Astralleib und dem Ich loslést. Es 16st sich aber nur das Atherisch-
Materielle, wahrend dieses Erinnerungsbild von dem Menschen
mitgenommen wird. Diese Essenz des Atherleibes behilt der
Mensch, und die Summe dieser Essenzen aus allen Erdenleben ist
der Kausalkorper.

Wie ist die Feier des Abendmahls im Johannes-Evangelium zu verstehen, besonders
die Reichung des Brotes an Judas, den Verrater?

Ein ganz bestimmter Vorgang bei der alten Einweihung besteht
darin, dafl der Schiiler in den Tempel gebracht wird und in einem
«dreitagigen Tode», wobei also auch sein Atherleib gelockert wird,
durch astrale und devachanische Erlebnisse hindurchgefihrt wird.
Eines dieser Erlebnisse war, daf} jeder Teil des Korpers in eine
menschliche Gestalt verwandelt wurde. Zwolf Glieder zahlte man,
und zwoOlf Gestalten sah der Schiiler, und sich als den Dreizehnten,
die Seele der Zwolf.

Die Sinnlichkeit hat den Egoismus gebracht, der uberwunden
werden muf}. Das wurde besonders dem mittelalterlichen Schiler
gelehrt. Das Folgende hatte etwa ein Lehrer damals zu seinen Schii-
lern sprechen konnen: Sieh dir die Pflanze an, sie halt die Fruchtor-
gane keusch nach oben der Sonne entgegen. Eine Frucht kann nur
entstehen, wenn die Blite von der Sonne gekuflt wird. Der Mensch
ist eine umgekehrte Pflanze. Das Tier steht mitten zwischen beiden.
Die Weltenseele geht durch die Pflanze, das Tier, den Menschen.
Die Weltenseele ist gekreuzigt am Kreuze der Erde. Der Mensch



hat seine Substanz durchwirkt von Begierden. Sein Fleisch steht
tiefer als das Fleisch der Pflanze. Spater wird der Mensch wieder
begierdelos werden und sich keusch den geistigen Sonnenstrahlen
entgegenbringen. Es entsteht das, was man den Heiligen Gral nennt,
das geistige Hervorbringen.

Beim Abendmahl im Johannes-Evangelium erscheint die niedere
Selbstsucht als Judas, der Verrater. Der Junger, den der Herr lieb
hatte, liegt an seiner Brust. Die gelauterte Kraft dringt herauf zum
Herzen, das in der Zukunft geistiges Hervorbringungsorgan werden
wird. Das zeigt sich schon heute im anatomischen Bau des Herzens.
Das Herz gehort zu den unwillkiirlichen Muskeln und sollte als sol-
cher glatte Fascrn zeigen. Aber das tut es nicht, sondern ist querge-
streift wie die willkiirlichen Muskeln. Dadurch weist es schon jetzt
auf die Zeit hin, wo es ein willkurlicher Muskel werden wird.

Beim Erwachen nach der Einweihung entrangen sich dem Schii-
ler die Worte: «Eli, Eli, lama sabachthani!», das heifit: <Mein Gott,
mein Gott, wie hast du mich verklart!s Dieser Wortlaut 1afit sich im
Urtext leicht in die andere Version umstellen, die bedeutet:
«Mein Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen.»

Das Haus, wo das Abendmahl stattfand, war eines der Einwei-
hungshauser.

Was bedeutet die Verwandlung von Wasser in Wein bei der Hochzeit zu Kana?

Nach der Erklarung der heutigen Theologen bedeutet es die Um-
wandlung des Alten Testamentes in das Neue, das den sprudelnden
Wein bedeuten soll.

Hier im Norden war Siegfried der vorchristliche Eingeweihte,
der vor der christlichen Einweihung stehenblieb. Das ist angedeutet
durch die verwundbare Stelle Siegfrieds. Siegfried, der Unverwund-
bare, war an der Stelle verwundbar, wo Christus das Kreuz trug.

Einer wird kommen, der den Sinn der Erde bedeutet. Das Blut
dieses Wesens ist das Wasser. In allen Mysterien wurde das Wasser
das Blut Christi genannt.

Im 8.Jahrhundert vor Christi Geburt entwickelt sich der Diony-
sos-Dienst; mit ihm das Uberhandnehmen des Weingenusses. In



der atlantischen Zeit kannte man keinen Wein. Heute hat der Wein
seine Funktion erfillt. Ein Zeichen fur das Schwinden des Weines
ist das Auftreten der Reblaus. Als es noch keinen Wein gab, hatten
alle Menschen ein Bewufitsein von dem ewigen Kern, der von Le-
ben zu Leben geht. In dem Glauben an die Reinkarnation hatte der
agyptische Arbeiter, von dessen Miithen bei dem Bau der Pyrami-
den wir uns heute keinen Begriff machen, seinen Trost. Das waren
Menschen, die keinen Wein tranken. Durch den Genufl des Weines
wird der Mensch abgeschnitten von der Erkenntnis der hoheren
Prinzipien. Dieser Zustand mufite einmal eintreten. Wire der
Mensch ohne Wein geblieben, so ware er der Erde uberdriissig ge-
worden, aber das durfte nicht geschehen. Um die Kultur hervorzu-
bringen, mufite der Mensch die Erde lieb gewinnen, er mufite von
seinen fritheren Verkorperungen abgeschnitten werden, um nur die
eine, in der er gerade lebte, zu lieben. Die ganze Menschheit mufite
einmal durch eine Periode hindurchgehen, in der sie von ihren ho-
heren Prinzipien und von den fritheren Verkorperungen nichts
wuflte. Das Christentum lehrte in den ersten zwei Jahrtausenden 6f-
fentlich keine Reinkarnation, sondern nur den Eingeweihten, wie
auch Christus das tat: «Saget es niemand, bis ich wiederkomme», das
heiflt, bis sich langsam die Entwickelung des sechsten Prinzips voll-
zogen hat. Nun ist die Zeit da. Die ganze Menschheit ist einmal
durch eine Inkarnation hindurchgegangen, wo sie von oben abge-
schnitten war.

In alten Zeiten bestand die Nahehe, die Ehe unter Blutsver-
wandten. Eine Folge des Ubergangs zur Fernehe war das Erldschen
des Hellsehens. Heute wirde die Nahehe die Degeneration hervor-
bringen. Zur Zeit der Nahehe hatten die Menschen nicht nur ein
Gedachtnis von dem, was sie selbst erlebten, sondern auch von dem
Leben ihrer Eltern. Dieses vererbte Gedachtnis trug einen Namen:
Adam, Seth, Enoch. Aufler dem Gedachtnis erbte sich Gutes und
auch Boses durch die Geburt hindurch, die Erbsiinde.

Sollte das geandert werden, so mufite fur die Blutsliebe die alige-
meine Menschenliebe treten: «Wer nicht verlasset Vater, Mutter,
Weib, Kinder, der kann nicht mein Junger werden.»



Jesus geht auch zu den Fremden, zu dem samaritischen Weib.
«Die Juden hatten keine Gemeinschaft mit den Samaritern.» Chri-
stus Jesus stammt aus Galilaa, dem Lande, wo die grofitmogliche
Blutsmischung bestand.

Wenn von einem entfernten Stern ein Wesen die Erde beobach-
ten konnte, so wiirde es die physische Erde von einem Ather- und
Astralleib durchdrungen und umgeben sehen. Wiirde dieses Wesen
etwa die Entwickelung der Erde von Abraham bis heute beobach-
ten, so wiirde es eine Anderung der Farben sehen in dem Augen-
blick, als das Blut aus Christi Wunden flief3t. - Eine Einweihung wie
die des Apostels Paulus hatte vor dem Erscheinen Christi nicht
stattfinden konnen. Es war das eine auflere Einweihung, die dadurch
erméglicht wurde, dafl der ganze Astralleib der Erde verandert
wurde.

Frage nach der Zukunft des Christentums

Das Christentum hat so unendliche Tiefen, dafd seine Entwickelung
ganz unabsehbar ist. Das Christentum ist als Religion die letzte. Es
tragt alle Moglichkeiten der Entwickelung in sich. Die Theosophie
ist nur ein Diener des Christentums.

Der Unterschied zwischen Christus und den andern groflen Re-
ligionsstiftern liegt darin, dafl in den andern Religionen an das ge-
glaubt wird, was ihre Stifter lehrten, im Christentum aber glaubt
man an das, was Christus ist.

Einflufl des Atherleibes auf die Heilung des physischen Leibes

Geisteskrankheiten beruhen zum Teil darauf, daf} der Atherleib
nicht die Macht hat, auf gewisse Teile des physischen Korpers zu
wirken. Ist der Atherleib zu schwach, einen Teil des Korpers zu be-
herrschen, so wird dieser Teil krank. Macht man den Atherleib
stark, so hat man geholfen.



DAS MYSTERIUM VON GOLGATHA

Kdin, 2. Dezember 1906

Das Geheimnis, das hinter dem Mysterium von Golgatha steht, ge-
hort zu den tiefsten Geheimnissen der Weltentwickelung. Um es zu
verstehen, werden wir durch die okkulte Weisheit Jahrtausende zu-
rick hineinleuchten miissen in die Vergangenheit der Erdenevolu-
tion. Gegen dieses tiefere Eindringen in das Mysterium von Golga-
tha bedeutet es keinen Einwand, dafl das, was der Christus Jesus ge-
wirkt hat, fir jedes schlichte Gemiit verstandlich sein soll. Das ist
der Fall. Aber ein volles Verstandnis fur diese grofite Erscheinung
auf der Erde mufl aus den Tiefen der Mysterienweisheit heraus ge-
schopft werden.

In dieser Stunde wird es sich fiir uns also darum handeln, aus der
ganzen Tiefe der Mysterienweisheit das Verstandnis dafir zu gewin-
nen, wie so etwas wie das Mysterium von Golgatha moglich sein
konnte. Wir mussen dabei daran festhalten, daf} sich mit dem Er-
- scheinen des Christus Jesus auf der Erde etwas zugetragen hat, was
wirklich einen tiefen Einschnitt in die Geschichte der Menschheit
bedeutet. Wir werden das am besten verstehen, wenn wir uns die
Frage beantworten: Wer war eigentlich der Christus Jesus? Diese
Frage zerfallt fir den Okkultisten in zwei Teile. Wir miissen unter-
scheiden zwischen der Personlichkeit, die damals in Palastina gelebt
hat und dreiflig Jahre alt geworden ist, und dem, was dann aus ihr
geworden ist.

Jesus wurde Christus im dreifligsten Jahre seines Lebens. Bei
dem gewohnlichen Menschen sind nur geringe Teile vom Astralleib
Atherleib und physischen Leib umgewandelt in Manas, Buddhi und
Atma oder Geistselbst, Lebensgeist und Geistesmensch. Jesus von
Nazareth war ein Chela im dritten Grade. Dadurch waren seine Lei-
ber in einem Zustande hoher Lauterung. Es war eine vollstandige
Reinigung, Heiligung und Lauterung bei ihm vorhanden im Astral-
leib, Atherleib und physischen Leib. Wenn ein Chela diese Liute-
rung seiner drei Leiber absolviert hat, dann wird er fahig, in einem



gewissen Zeitpunkt seines Lebens sein Ich hinzuopfern. Im dreiflig-
sten Jahre verlief§ das Ich des Jesus die drei Korper und ging in die
astrale Welt uiber, so daf} auf der Erde die geheiligten drei Leiber zu-
rickblieben, gleichsam ausgehohlt vom Ich, so dafl Platz darin war
fur die hohere Individualitat. Es hat also das Ich des Jesus von Naza-
reth im dreifligsten Jahre seines Lebens das grole Opfer gebracht,
seine gereinigten Leiber der Individualitat des Christus zur Verfu-
gung zu stellen. Christus fullte diese drei Leiber aus. Nach dieser
Zeit sprechen wir von dem Christus Jesus, der drei Jahre auf der
Erde umhergewandelt ist und die groflen Taten in dem Leibe des
Jesus vollbracht hat.

Um zu verstehen, wer der Christus war, mussen wir in der Ent-
wickelungsgeschichte der Erde und der Menschheit weit zuriickge-
hen. Die Erde war, ehe sie Erde wurde, der alte Mond, der nicht das
Gleiche ist wie der jetzige Mond, welcher nur ein abgesplittertes
Stuck der Erde ist. Ehe die Erde Mond wurde, war sie Sonne und
vorher Saturn. Wir mussen uns also driiber klar sein, dafl vor Jahr-
milliarden einmal im Weltenraum ein Korper war, der alte Saturn.
Ein Planet entwickelt sich auch durch verschiedene Verkorperun-
gen hindurch. Bevor unsere Erde zur Erde wurde, war sie als Saturn,
Sonne und Mond da. Nun wollen wir uns zunachst auf die Sonne
versetzen. Da hatten denselben Rang, den heute die Menschen auf
der Erde haben, die sogenannten Feuergeister. Sie haben aber auf
der Sonne nicht wie die jetzigen Menschen ausgeschaut. Diese ho-
hen Individualitaiten haben ihre Menschheit auf der Sonne unter
ganz andern Verhaltnissen durchgemacht, als der Mensch dies heute
auf der Erde tut. Auch auf dem Monde machte eine Schar von We-
sen die Menschheitsstufe durch, die dann auf die Erde als hohere
Wesen kamen: lunarische Pitris, Mondgeister, die jetzt schon eine
hohere Stufe erreicht haben als der Mensch, in der christlichen Eso-
terik Angeloi, Engel genannt. Erst auf der Erde ist der Mensch
«Mensch» geworden. Als nachste Stufe stehen uber ihm die lunari-
schen Pitris. Noch uber ihnen stehen die Feuergeister auf einer sehr
hohen Stufe des Werdens.

Wir kommen nun zu der Erde, und zwar zu dem Zustand der le-



murischen Rasse, die auf einem Kontinent zwischen dem heutigen
Asien, Afrika und Australien gelebt hat. Auf der Erde waren damals
physische Wesen vorhanden, hoher als die heutigen Tiere, weniger
ausgebildet als der heutige Mensch. Diese physischen Wesenheiten
bildeten eine Art von Gehause, ein Wohnhaus. Sie hatten in die De-
kadenz uibergehen miissen, wenn sie nicht befruchtet worden waren
von hoheren Wesenheiten. Damals erst zogen die Seelen in den
physischen Leib des Menschen ein. Diese Seelen haben damals
selbst erst den spateren Menschenleib vorbereitet. Die menschliche
Seele war frither ein Teil hoherer geistiger Wesenheiten. Es waren
auf der Erde die physischen Gehause der Menschenleiber, in die
von oben hohere Wesenheiten aus den geistigen Welten seelische
Substanz hineinstromen lieflen. Dieses Seelische war noch mit den
geistigen Welten verbunden. Es war wie Wasser, das als Tropfen in
eine Reihe von Gefalen ausgegossen wird. Die Wesen, die dieses
Seelische ausgossen, waren diejenigen Wesenheiten, welche auf dem
Monde ihre Menschwerdung vollendet hatten, die Mondgeister, die
jetzt eine Stufe hoher standen als die Menschen und einen Teil ih-
res Wesens in die Menschheit ausgieflen konnten, damit diese sich
weiter entwickeln konnte. Dadurch wurde der Mensch fahig, seinen
Organismus immer mehr umzugestalten. Der Mensch konnte sich
erheben von der Erde, aufrechtstehen, gehen, sprechen lernen, selb-
standig werden.
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Es bestand da eine gewisse Verwandtschaft zwischen all diesen
Seelen, denn sie kamen ja von gemeinschaftlichen Geistern her. Es
zeigten alle die, welche jeweils einen Tropfen von einer gemein-




samen Wesenheit bekommen hatten, grofie Ahnlichkeit. Friher
waren es die Mitglieder eines Stammes, welche solche ahnlichen
Seelen hatten. Spater waren es die Volker, zum Beispiel das ganze
agyptische, das ganze judische Volk. Sie hatten Seelen, die aus
einem gemeinschaftlichen Ursprung hervorgegangen waren.

Was die Mondgeister den Menschen gegeben hatten, war das
Geistselbst im Menschen. Dadurch wurde der Mensch eine selbst-
bewufite Wesenheit, ein Ich. Was ihm aber die Mondgeister nicht
hatten geben konnen, das konnte den Menschen nur geben eine
einzige gemeinschaftliche, noch hohere Wesenheit, die ihre
Menschheit schon auf der Sonne vollendet hatte, ein Feuergeist.
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Viele solche Feuergeister hatten sich auf der Sonne ausgebildet und
waren auf der Erde hohe Geister. Ein solcher Feuergeist war beru-
fen, Uber die ganze Menschheit sein Wesen auszugieflen. Fur die
ganze Erde war ein gemeinschaftlicher Geist vorhanden, der iiber
die ganze Menschheit in all thren Gliedern das Element der Son-
nengeister oder Feuergeister ausgieflen konnte, die Buddhi oder den
Lebensgeist. Aber in der lemurischen Rasse und in der atlantischen
Zeit waren die Menschen noch nicht reif, irgend etwas von diesem
Sonnengeist zu empfangen. In der Akasha-Chronik kann man da
hochst Merkwiirdiges in der damaligen Zeit sehen, namlich dafl
die Menschen aus physischem Leib, Atherleib, Astralleib und dem



Geistselbst bestanden. Das Geistselbst war aber nur in ganz schwa-
cher Weise in den Menschen darinnen. Die Buddhi oder der Le-
bensgeist umschwebte einen jeden, doch man konnte dies nur im
Astralraum bemerken. Ein jeder hatte eine solche Buddhi-Umge-
bung im astralen Raum; aber diese Buddhi, die den Menschen von
auflen umschwebte, war noch nicht reif, in ihn einzudringen. Sie
war ein Teil des einen groflen Feuergeistes, der seine Tropfen iiber
die Menschen ausgegossen hatte; diese konnten nur noch nicht in
die Menschen eindringen. Durch die Tat des Christus auf Erden
wurden in den Menschen die Anlagen ausgestaltet, dafl sie das, was
wir Buddhi nennen, in ihr Manas aufnehmen konnten.

Was Christus auf der Erde tat, wurde vorbereitet durch die an-
dern groflen Lehrer, die vorangingen, Buddha, der letzte Zarathu-
stra, Pythagoras, die alle ungefahr sechshundert Jahre vor Christus
lebten, das waren solche Geister, die schon viel von dem, was die an-
dern Menschen nur umschwebt hatte, sich zu eigen gemacht hatten.
Sie hatten diesen Funken des Christus in den Ich-Menschen aufge-
nommen. Auch Moses gehorte zu diesen Geistern. Aber die andern
Menschen hatten diesen Funken noch nicht im Ich-Menschen emp-
fangen.

Was in den physischen Leib, Ather- und Astralleib des Jesus von
Nazareth eingezogen ist, das ist dieser ganze Feuergeist, der gemein-
same Quell aller dieser Geistesfunken fiir die Menschen. Das ist der
Christus, die einzige gottliche Wesenheit, die in der Weise in keiner
andern Form auf der Erde vorhanden ist. Sie zog ein in den Jesus
von Nazareth, damit die, welche sich verbunden fuhlten mit dem
Christus Jesus, die Kraft erhielten, die Buddhi in sich aufzunehmen.
Es beginnt mit dem Erscheinen des Christus Jesus die Moglichkeit,
die Buddhi zu empfangen. Das nannte Johannes das gottliche
Schopferwort. Das gottliche Schopferwort ist dieser Feuergeist, der
seine Funken in die Menschen ausgof3.

Dadurch geschah folgendes: Konnten die Mondgeister durch
ihre Einwirkung gemeinsame Stamme unter den Menschen herbei-
fuhren, so war der Christus fiir die ganze Erde ein einziger Geist, so
dafl dadurch die Menschen zu einer die ganze Erde umfassenden



Familie vereinigt wurden. Wurden die Unterschiede zwischen den
Menschen dadurch bewirkt, dafl die verschiedenen Mondgeister ihre
Tropfen auf die Erde ausgegossen hatten, so wurde dagegen die Ein-
heit der Menschheit durch die Ausstromung des Christus Jesus her-
beigefuilhrt. Was die Menschen verbindet, das kam auf die Erde
durch den Christus Jesus.

Da, wo Christus von dem Jingsten Gericht spricht, sagt er in sei-
ner Weissagung also: «Wenn des Menschen Sohn kommen wird in
seiner Herrlichkeit» — damit meint er: wenn die Tropfen des Chri-
stus alle in die Menschen eingestromt sein werden, wenn alle Men-
schen Bruder geworden sind —, «dann wird er sagen zu denen zu sei-
ner Rechten: Kommet her, ihr Gesegneten meines Vaters, ererbet
das Reich, das euch bereitet ist von Anbeginn der Welt! Denn ich
bin hungrig gewesen, und ihr habt mich gespeiset. Ich bin durstig
gewesen, und ihr habt mich getranket». Es wird dann keinen andern
Unterschied zwischen den Menschen mehr geben, als den zwischen
Gut und Bose.

Er sagt seinen Jiingern: «Dasjenige, was ihr einem unter den ge-
ringsten meiner Briider getan habt, das habt ihr mir getan.» Dies be-
deutet, daf} der Christus Jesus auf die Zeit hinweist, wo die Tropfen,
die er ausgegossen hat, von den Menschen so aufgenommen worden
sind, dafl ein Mensch, wenn er einem andern gegenubersteht, weif3,
dafl in ithnen beiden die gleiche Substanz lebt. Die Kraft dazu, dafl
uberhaupt die Buddhi in den Menschen wachgerufen werden
konnte, diese Kraft ging aus von dem Leben des Christus auf der
Erde. So missen wir den Christus als den gemeinschaftlichen Geist
der Erde auffassen.

Konnten wir von einem fernen Stern herunterschauen auf die
Erde durch lange Jahrtausende hindurch, so wiurden wir einen Zeit-
punkt finden, wo Christus so auf der Erde wirkt, daf} die ganze
Astralmaterie von dem Christus durchdrungen ist. Der Christus ist
der Erdengeist, und die Erde ist sein Leib. Alles, was auf der Erde
lebt und spriefit und wachst, das ist der Christus. Er ist in all den Sa-
menkornern, in all den Baumen und in allem, was auf der Erde
wachst und spriefit. Darum mufite Christus hindeuten auf das Brot



und sprechen: «Das ist mein Leib.» Und von dem Saft der Weintrau-
ben — beim Abendmahl handelte es sich nicht um einen schon ge-
gorenen Wein — muflte er sagen: «Dies ist mein Blut», denn der Saft
der Frichte der Erde ist sein Blut. Die Menschheit muf ihm darum
auch erscheinen wie Wesenheiten, die auf seinem Leibe umherge-
hen. Darum sprach er auch zu seinen Jingern nach der Fufiwa-
schung: «Der mein Brot isset, der tritt mich mit Fuflen.» Dieser Aus-
spruch ist wortlich zu nehmen in dem Sinne, daf} die Erde der Leib
des Christus ist. Gerade dadurch, dafl er sich zum Trager der Erden-
entwickelung macht, wurde ein ferner Geist sehen konnen, wie im-
mer mehr von seinem Geist einflieflt in die Menschen — das Hinein-
ziehen der Substanz des Christus Jesus in jeden einzelnen Men-
schen hinein. Am Ende wurde er die ganze Erde verwandelt sehen,
verchristete Menschen tragend, durch Christus vergottete Men-
schen. Nur was nicht teilgenommen hat an dieser Vergottung, das
wird als das Bose beiseite gesetzt. Das muf} einen spateren Zeit-
punkt fir seine Entwickelung zum Guten abwarten.

Alle verschiedenen Volker vor dem Erscheinen des Christus auf
der Erde hatten Mysterien. Es wurde dargestellt in den Mysterien,
was in der Zukunft geschehen sollte. Die Schiler wurden durch
lange Ubungen darauf vorbereitet, dafl sie die Grablegung durchma-
chen konnten. Der Hierophant konnte den Schiiler dann in einen
hoheren Bewufltseinszustand bringen, wo er in einer Art von tiefem
Schlaf war. In alten Zeiten mufite immer das Bewufltsein herabge-
druckt werden, wenn das Gottliche im Menschen zum Vorschein
kommen sollte. Da wurde die Seele durch die Regionen der geisti-
gen Welt hindurchgefuhrt, und nach drei Tagen wurde der Mensch
durch den Hierophanten wiederbelebt. Dann fiihlte er sich als ein
neuer Mensch. Er bekam einen neuen Namen. Er wurde dann ein
Gottessohn genannt. |

Dieser ganze Vorgang spielte sich im Mysterium von Golgatha
drauflen auf dem physischen Plan ab. Vorher wurden die Schiiler
durch einen Geistesfunken des Christus belebt, und es wurde ithnen
gesagt: Es wird einmal Einer kommen, der es allen Menschen mog-
lich machen wird, verchristet zu werden. Einer wird wirklich das



Wort im Fleisch sein. Ihr konnt dies nur drei Tage lang erfahren, da
durchwandelt ihr die Reiche der Himmel. Aber Einer wird kom-
men, der durchwandelt immer die Reiche der Himmel, der wird die
Reiche der Himmel mit in die physische Welt hineintragen.

Was der Eingeweihte auf dem Astralplan erlebte, das sollte Chri-
stus auf dem physischen Plan darstellen: daf} es von Anfang an ein
gottliches Wort gegeben hat, das seine Tropfen ausgofl uber die
Menschen, das aber die Ich-Menschen noch nicht aufnehmen konn-
ten. Das sagt uns Johannes, der Verkiinder des Ich-Menschen, der
verchristet ist, der den Christus aufgenommen hat; das bedeutet
auch das «Wort» bei Johannes. Er spricht von dem Wort, das vom
Urbeginne auf der Erde da war:

«Im Urbeginne war das Wort, und das Wort war bei Gott, und
ein Gott war das Wort.

Dieses war im Urbeginne bei Gott.

Alles ist durch dasselbe geworden, und aufler durch dieses ist
nichts von dem Entstandenen geworden.

In diesem war das Leben, und das Leben war das Licht der Men-
schen.

Und das Licht schien in die Finsternis, aber die Finsternis hat es
nicht begriffen.

Es ward ein Mensch, gesandt von Gott, mit seinem Namen Jo-
hannes.

Dieser kam zum Zeugnis, auf daf} er das Zeugnis ablege von dem
Licht, auf dafl durch ihn alle glauben sollten.

Er war nicht das Licht, sondern ein Zeuge des Lichtes.

Denn das wahre Licht, das alle Menschen erleuchtet, solite in
die Welt kommen.

Es war in der Welt, und die Welt ist durch es geworden, aber
die Welt hat es nicht erkannt.

In die einzelnen Menschen kam es (bis zu den Ich-Menschen
kam es), aber die einzelnen Menschen (die Ich-Menschen) nah-
men es nicht auf.



Die es aber aufnahmen, die konnten sich durch es als Gottes
Kinder offenbaren.

Die seinem Namen vertrauten, sind nicht aus Blut, nicht aus
dem Willen des Fleisches, und nicht aus menschlichem Willen,
sondern aus Gott geworden.

Und das Wort ist Fleisch geworden und hat unter uns gewohat,
und wir haben seine Lehre gehort; die Lehre von dem ein-
zigen Sohn des Vaters, erfiillt von Hingabe und Wahrheit.»

Das Wort «Hingabe» in Vers 14 bedeutet fur Johannes dasselbe
wie Buddhi, «Wahrheit» ist das Manas, die Weisheit, das Geist-
selbst.

«Johannes leget Zeugnis fiir ihn ab und verkiindet deutlich:
Dieser war es, von dem ich sagte: Nach mir wird derjenige kom-
men, der vor mir gewesen ist, denn er ist mein Vorganger.
Denn aus dessen Fiille haben wir alle genommen Gnade iiber
Gnade. Denn das Gesetz ist durch Moses gegeben, die Gnade
und die Wahrheit aber ist durch Jesus Christus entstanden.
Gott hat niemand bisher mit Augen geschaut. Der eingeborene
Sohn, der im Innern des Weltenvaters war, er ist der Fihrer in
diesem Schauen geworden.»

Auf diese Erscheinung des Christus Jesus deutete jede Einwei-
hung in die Mysterien des Geistes hin. Im Jogaschlaf, im orphischen
Schlaf, im Hermesschlaf war diese Einwethung vorhanden. Wenn
der Eingeweihte wieder im Leibe erwachte, wenn er wieder mit phy-
sischen Sinnen horen und sprechen konnte, dann sagte er die
Worte, die im Hebraischen also lauteten: «Eli, Eli, lama sabach-
thani» — «Mein Gott, mein Gott, wie hast du mich erhohet!»

Das war die Initiation, wie sie im alten Judentum vor sich ging.
Der Eingeweihte erlebte wahrend des dreitagigen Aufenthaltes in
den hoheren Welten den Gang der ganzen kiinftigen Menschheits-
entwickelung, was ihm bevorstand in der zukinftigen Menschheits-
entwickelung. Wahrend des Schauens in den drei Tagen wurden in
der Regel die zukiinftigen Menschheitsstufen nicht in abstrakter



Weise gesehen, sondern jede Stufe wurde durch eine Personlichkeit
dargestellt. Der Schauende sah zwolf Personlichkeiten. Sie stellten
die zwolf Stufen der Seelenentwickelung dar. So zeigten sich vor
ihm die Seelenkrafte wie auflere Personlichkeiten. Da sah der Einge-
weihte in einem gewissen Zeitpunkte eine ganz bestimmte Szene
sich abspielen: Er sah seine eigene Individualitat verklart bis zu je-
ner Stufe, wo die ganze Menschheit von Buddhi erfullt ist — wo sie
also verchristet sein wird. Den Gott sah er als sich selbst, und die
Seelenkrafte dahinterstehen. Unmittelbar hinter ihm stand Johan-
nes, der als letzte Gestalt seine Vollendung ankiindigt. Sich selbst
sah er verklart, in einem Zustand, den er erlangen wird, wenn er
vollendet sein wird; seine Seelenkrafte personifiziert, als deren letzte
Vollkommenbheitsstufe die Personlichkeit des Johannes, welcher die
Christus-Stufe verkundigt. Dann bildeten sich diese zwolf Gestalten
im Jogaschlaf so, daf} sie sich zu dem gruppierten, was man das my-
stische Gemeinsamkeitsmahl nannte. Das stellt folgendes dar.
Wenn der Mensch dasitzt, umgeben von den Seelenkraften, sagt er
sich: Diese sind mit mir eins; sie haben mich durch die Erdentwik-
kelung hindurchgefiihrt. Ich bin weitergeschritten mit den Fuflen
dieser Apostel. — Das Mahl drickt die Gemeinsamkeit der zwolf
Seelenkrafte mit dem Menschen aus.

Es besteht die Vervollkommnung des Menschen darin, daff die
niederen Krafte von ihm abfallen und nur die hoheren Krafte zu-
rickbleiben. Die niederen Krafte wird der Mensch spater nicht
mehr haben, zum Beispiel die Kraft der Fortpflanzung. Gerade die
Seelenkraft des Johannes wird es bewirkt haben, dafl diese Krafte
dann hinaufgehoben sind in das liebende Herz. Es wird Strome gei-
stiger Liebe aussenden. Ist Christus im Menschen, dann ist das Herz
das Organ, das das machtigste in ihm ist. Die niedere Seelenkraft
wird dann aus dem Schofy zum Herzen emporgehoben sein. Das
erlebte jeder Eingeweihte als Mysterium des Herzens. Das fand in
den Worten Ausdruck: «Mein Gott, mein Gott, wie hast du mich
erhoheth

Mit dem Erscheinen des Christus Jesus wurde nun das ganze My-
sterium, das ganze Erlebnis, auf dem physischen Plan verwirklicht.



Es gab damals in Palastina Bruderschaften, die sich aus dem alten
Essaerorden herausgebildet hatten. Diese hielten als Symbol des
mystischen Abendmahls ein solches Mahl. Das Wort «das Oster-
lamm genieflen» ist ein allgemeiner Ausdruck fiir das, was zu Ostern
geschah. Jesus ging mit den Zwolfen zu Tisch und setzte das
Abendmahl ein mit den Worten: «<Am Ende der Erdentwickelung
werden alle Menschen das aufgenommen haben, was ich auf die
Erde gebracht habe; da wird das wahr sein: dies ist mein Leib, dies
ist mein Blut» Dann sagte er: «Einer unter euch wird mich verra-
ten» Der Verrater ist der Egoismus, die niedere Begierde. Der Jun-
ger, den der Herr lieb hatte, wuflte es, denn er lag in seinem Schofle.
Solange dort diese Kraft ist, totet sie — geschlechtliche Fortpflan-
zung und Tod bedingen sich gegenseitig —; diese Kraft, die im Ge-
schlechtlichen liegt, steigt hoher hinauf im Leib: ins Herz. Der Jun-
ger zeigt das im Evangelium durch seine Erhebung zum Herzen an.
Wie es sicher ist, daf} es die niedere Begierde ist, die den Verrat be-
geht, so ist es auch sicher, dafl die niedere Seelenkraft hoher geho-
ben wird. «<Es war einer unter seinen Jungern, der lag im Schofle
Jesu — dieser legte sich an die Brust Jesu» Das bedeutete, dafl alle
niederen Krafte, aller Egoismus, heraufgehoben sind zum Herzen.
Da wiederholte Jesus seinen Jungern das Wort: «Eli, Eli, lama
sabachthani» ~ «Jetzt ist des Menschen Sohn verherrlicht und Gott
verherrlicht in ihm.»

Was sich in den Mysterien abspielte, war dasselbe wie das, was in
Golgatha geschah. Unter dem Kreuze stand der Junger, den der
Herr lieb hatte, der beim Abendmahl in seinem Schofle gelegen
hatte und zur Brust hinaufgehoben ist. Dann stehen auch dort die
weiblichen Gestalten, seine Mutter, seiner Mutter Schwester Maria,
und Maria Magdalena. Es steht bei Johannes nicht, daf} die Mutter
Jesu Maria hief}, sondern seiner Mutter Schwester wird Maria ge-
nannt. Seine Mutter hie§ Sophia.

Johannes taufte Jesus im Jordan. Da kommt eine Taube vom
Himmel herunter. In diesem Momente geschieht eine geistige Be-
fruchtung. Die Mutter Jesu, die hier befruchtet wird — wer ist sie?
Der Chela Jesus von Nazareth, der in diesem Moment sich seines



Ichs entkleidet, das hochgebildete Manas wird befruchtet und die
Buddhi geht darin ein. Das hochgebildete Manas, das die Buddhi
empfangen hat, ist die Weisheit, Sophia, die Mutter, die befruchtet
wird von Jesu Vater. Der Name Maria, gleich Maja, bedeutet im all-
gemeinen den Mutternamen. Es heifit in der Schrift: «Der Engel
kam zu ihr und sprach: Gegruflet seist du, Holdselige, siehe, du
wirst fruchtbar werden und einen Sohn gebaren. Der Heilige Geist
wird Uber dich kommen und die Kraft des Hochsten wird dich
tiberschatten» Der Heilige Geist ist Jesu Vater; die Taube, die her-
unterfliegt, befruchtet die in Jesus befindliche Sophia.

Die Schrift ist also so zu lesen: «Es stand aber bei dem Kreuze
Jesu seine Mutter, Sophia» Zu dieser Mutter spricht er: «Weib,
siehe, das ist dein Sohn.» Er hatte die Sophia, die in ihm war, selbst
auf Johannes ubertragen. Er machte ihn zu dem Sohn der Sophia
und sprach: «Das ist deine Mutter» — «Die gottliche Weisheit hast
du fortan als deine Mutter anzuerkennen und ihr dich allein zu wei-
hen.» Was Johannes geschrieben hat, das war diese gottliche Weis-
heit, Sophia, die verkdrpert ist in dem Johannes-Evangelium selber.
Das Wissen hat er selbst von Jesus empfangen, und autorisiert ist er
von Christus, die Weisheit auf die Erde zu ubertragen.

Der hochste Erdengeist mufite in einem Leibe inkarniert werden.
Dieser Leib muflte absterben, getotet werden, das Blut mufite rin-
nen. Das bedeutet etwas Besonderes. Uberall, wo Blut ist, ist das
Selbst. Sollen alle alten Selbstgemeinschaften aufhdren, dann muf}
die Selbstheit, die im Blute sitzt, einmal hingeopfert werden. Alle
Einzelegoismen flieflen hin mit dem Blute Christi am Kreuze. Das
Blut der Stammesgemeinschaften wird ein gemeinsames Menschen-
blut dadurch, daf} in jenem Zeitpunkt das Blut Christi geopfert wor-
den ist.

Da geschah wieder etwas, was ein astraler Betrachter in der
Astralatmosphére hitte beobachten konnen: Die ganze astrale
Atmosphare der Erde anderte sich in dem Momente, wo er starb, so
dafl Ereignisse moglich waren, die frither nie moglich gewesen wa-
ren. Die plotzliche Initiation — wie bei Paulus — ware frither nie
moglich gewesen. Sie ist dadurch moglich geworden, dafl durch das



Flieflen des Blutes Christi die ganze Menschheit zu einem gemein-
schaftlichen Selbst geworden ist. Damals flof} das Selbst aus dem
Blute der Wunden Jesu. Nur die drei Leiber blieben am Kreuze
hangen und wurden spater wieder belebt von dem Auferstandenen.
In dem Augenblicke als der Christus den Leib verlief}, waren die
drei Leiber so stark, dafl sie imstande waren, selbst das Wort zu spre-
chen, was der Verklarte nach der Initiation gesprochen hat: «Eli, Eli,
lama sabachthani.»

Diese Worte wiirden allen, die von den Mysterienweisheiten et-
was wuflten, gezeigt haben, dafl es sich um ein Mysterium handelte.
Mit einer kleinen Umanderung im hebraischen Text entstand hier-
aus das Wort der Schrift: «Eli, Eli, lama asabthani», das heifit: <Mein
Gott, mein Gott, warum hast du mich verlassen.»



DIE BEDEUTUNG DES CHRISTFESTES
VOM GEISTESWISSENSCHAFTLICHEN STANDPUNKT

Leipzig, 15. Dezember 1906

Viele Menschen der Jetztzeit haben zum Weihnachtsfest keine an-
dere Beziehung mehr als das Anziinden des Christbaumes. Dieser
Christbaum ist aber das jungste Sinnbild des Weihnachtsfestes.
Selbst in den Gegenden, wo er zuerst aufkam, kennt man ihn erst
etwa hundert Jahre lang. Er ist nicht, wie viele meinen, eine uralte
heidnische Uberlieferung. So neu wie der Weihnachtsbaum, so alt,
so uralt ist indessen das grofle Menschheitsfest, das uns jetzt bevor-
steht. Solange Menschen auf Erden mit dem Menschentum fuhlten,
ahnten und wufiten von dem, was uber das Menschentum hinaus
zum Gottesmenschentum hinauffihrt, was die Menschen uber sie
selbst erhebt, so lange kannte man diese erhabene Weihnachtsfeier.
Im Johannes-Evangelium findet sich ein Ausspruch, der als ein Leit-
motiv fir die Idee des Weihnachtsfestes gelten kann: «Er muf}
wachsen, ich aber mufl abnehmen.» Hierin finden wir den Zusam-
menhang zwischen zwei wichtigen Jahresfesten angedeutet. Johan-
nes bezeugt selbst von sich, dafl er abnehmen muf}, wahrenddessen
aber der andere, der Christus, wachst. Wenn der Tag am langsten ist,
dann ist Johanni. Aber hinter der aufleren materiellen Erscheinung
in ihrer Verganglichkeit erhebt sich etwas, was im Johannes-Evange-
lium schon mit den Worten ausgedruckt wird: «Und das Licht
schien in die Finsternis», in die abnehmenden Johannistage. Inner-
halb der Finsternis lebt das Licht, das leuchtender, lebendiger ist als
alle materiellen Lichterscheinungen — das geistige Licht. Und das
Leben des groflen Lichtes in der Finsternis ist der Inhalt des christli-
chen Weihnachtsfestes, das in den alten Zeiten in allen Religionen
gefeiert wurde und das prophetisch hindeutete auf den groflen
Geistes-Sonnenhelden, den Christus Jesus.

Heute verstehen wir durch die geisteswissenschaftliche Weltan-
schauung das christliche Weihnachtsfest, das durch zwei Jahrtau-
sende hindurch als das Fest des grofilen Idealismus empfunden



wurde. Wenn in der Weihenacht, in der Finsternis der Mitternacht,
der Gottesdienst beginnt und die Lichter angeziindet werden, dann
leuchten sie hinaus in die Finsternis. Das bedeutet, daf}, wenn einst-
mals alles auf der Erde einem aufleren Tode geweiht sein wird — wie
auch alles rein Menschliche dem Tode verfallen wird —, daf} dann,
wie es von Christus zur Wahrheit gemacht wurde, im Leib die
triumphierende Seele lebt, die sich zu einem lichten Leben aus der
leiblichen Hiille erhebt, auch wenn die Erde als materieller Korper
in unzahlige Atome zerschellen wird. Aus dieser Finsternis, diesem
Untergang der Erde wird sich die Seele der ganzen Erde erheben
mit allen Menschenseelen, die in diese Erdenseele aufgenommen
sein werden. Und dafur, daf} nicht nur die Erdenseele dies erreicht,
sondern daf§ auch alle Menschen auf Erden die gleiche Gewiftheit
haben, dafiir war der Christus Jesus das Vorbild, das Ideal.

Und so ist nicht nur die physische Sonne das Abbild des Chri-
stus-Wesens, sondern gerade die wachsende geistige Sonne. Wenn
alle Krafte verwandelt sein werden, der Erdenleib durch die Liebe
durchgliiht sein wird, dann wird die Erde von dem Christus-Prinzip
ganz durchflossen sein. Dafiir ist das Weihnachtslicht das Sinnbild.

Die drei Konige sind Symbole wie ihre Gaben: das Gold Symbol
der Weisheit und der koniglichen Macht, Myrrhen Symbol der Be-
siegung des Todes, Weihrauch Symbol fiir die vergeistigten Ather-
stoffe, in denen der Gott sich verwirklicht, der den Tod uberwunden
hat. Durch die drei Symbole steht Christus als Konig da, als der
Todbesieger, als Erfiillung aller irdischen Entwickelung. Jeder in die
Esoterik Eingeweihte empfindet so die Geburt des Gotteskindes,
vorgeahnt in den Mysterien schon vor der Zeit Christi und erlebt
auch noch nachher. Die Mysterien waren nicht kirchliche Einrich-
tungen und Schulen im auflerlichen Sinne, sondern Erziehungs-
und zugleich Kultusstatten, wo der Mensch Weisheit lernte, Erge-
bung und Glauben, der zugleich Wissen und Erkennen ist. Grofle
und kleine Mysterien gab es. Der nach mancherlei Prifungen Zuge-
lassene sah in den kleinen Mysterien dramatische Vorstellungen der
ewigen Wahrheiten, die der hoher Eingeweihte in sich selbst erlebt.
Die grofiten Momente der Menschheitsentwickelung sind im Klei-



nen zu vergleichen mit den Erfahrungen, die ein Blindgeborener
macht, wenn er operiert wird: es geht ihm eine ganz neue Welt auf.
Die Augen des Geistes werden dem Eingeweihten geoffnet. Es tut
sich ihm in Licht und Farbe eine Welt des Geistes auf, eine ganz
neue, viel groflere Welt als die physische, mit allen ihren Wesen und
Bewohnern. Alle Dinge scheinen ihm belebt. In diesem Augenblick
erleben die Eingeweihten die Geburt ihres hoheren Selbst. Das
nannte man das innere Christus-Fest. Was diese Auserwahlten erle-
ben konnten und was die Eingeweihten auch heute noch erleben
konnen, war fiir die andern, in den kleinen Mysterien, ein Ideal, das
sie alle zu erreichen hoffen durften, der eine bald, der andere spater.
Wer weif}, daf§ jeder viele Leben durchzumachen hat, der kann ge-
wif} sein, dafl auch in ihm seine Erweckung, jene Einweihung ein-
mal Wirklichkeit werden wird; dafl die Erweckung des Christus in
ihm erreicht werden wird, die Weihnacht, da das Licht in seinem
Inneren leuchten wird. Dann wird sich jener Spruch aus dem Johan-
nes-Evangelium umkehren: Und das Licht wird in der Finsternis be-
griffen werden.

Dies wurde also in den Mysterien dargestellt. Was als das grofle
christliche Ereignis stattfand, war eine physische Wiederholung des-
sen, was sich in den Mysterien fiir jeden Eingeweihten abgespielt
hat, in den kleinen Mysterien im Bilde, in den groflen Mysterien im -
Inneren des Menschen. In den kleinen Mysterien wurde das wich-
tige Erlebnis des inneren Christus in einer ganz bestimmten Zeit
des Jahres dargestellt, wo die Sonne am wenigsten Licht auf die
Welt sendet, in der lingsten Winternacht — wie heute noch am
Weihnachtsfest. Fuhren wir uns das Bild vor Augen, das den Sinn
der inneren Menschenentwickelung in den kleinen Mysterien sym-
bolisierte. In heiliger Weihestimmung waren die Menschen, die es
sehen sollten, in der Weihnacht, in volliger Finsternis der Mitter-
nacht versammelt. Da ertonte ein eigentimlich dumpfes, donnern-
des Getése, das sich allmahlich in wundervolles rhythmisches T6-
nen, in harmonische Klange verwandelte — die Spharenmusik. Und
ein schwach erhellter Korper, eine in der Finsternis matt leuchtende
Kugel wurde sichtbar, welche die Erde symbolisieren sollte. Aus der



schwach leuchtenden Erdscheibe erstanden allmahlich ineinander-
flielende, zu den Tonen gehorende regenbogenfarbige Ringe, die
sich nach allen Seiten verbreiteten — die gottliche Iris. So schien in
der alten Atlantis, dem Niflheim der germanischen Mythologie, den
Menschen die Sonne durch den Nebel hindurch. Die Erscheinung
wurde immer heller, und die sieben Farben gingen allmahlich in
schwaches Gold und schwaches Violett uber. Und immer heller
leuchtete das Gebilde, und immer machtiger wurde das Licht, bis es
sich in den hellsten Himmelskdrper, die Sonne, verwandelte. In der
Mitte dieser Sonne erschien — in der jeweiligen Sprache des betref-
fenden Volkes — der Name des Christus. Fur den Menschen, der
diese Feier mitgemacht hatte, galt das bedeutsame Wort: Er hat die
Sonne um Mitternacht gesehen. Das heift, ein Sinnbild des geisti-
gen Schauens ist ihm erschienen. Der Mensch, dessen geistiges
Auge geoffnet ist, erlebt, daf} alle Materie durchsichtig wird, er sieht
durch die Erde hindurch, er sieht in Wirklichkeit die Sonne um
Mitternacht, er besiegt die Materie. In umgekehrter Farbe, in vio-
lett-rotlicher Farbe erscheint ihm um Mitternacht die Sonne. Was
in dem groflen Weltsinnbilde kosmisch erscheint, ist fur den Chri-
sten, ins Menschliche ubersetzt, die Erscheinung des Christus Jesus
auf Erden. Wir werden alle die Sonne um Mitternacht sehen. Das
steht auch in keinem Widerspruch zum Neuen Testament.

So ist Christus die Wesenheit, die verklaren wird, was jetzt noch
zusammenhangt mit dem Niederen, vergottlichen wird, was noch
zusammenhingt mit dem Weltlichen. Er ist die Sonne im geistigen
Gebiet. Der christliche Esoteriker oder theosophische Christ emp-
findet so den Christus Jesus. Zur Zeit, wenn die Kalte und Dunkel-
heit auf Erden am grofiten sind, findet die geistige Erweckung statt,
weil die Eingeweihten wissen, dafl alsdann bestimmte Krafte durch
den Weltenraum ziehen und die Konstellation fur die geistige Er-
weckung dann am gunstigsten ist. Die Schiler wurden belehrt, daf}
sie sich nicht mit dem gewohnlichen menschlichen Wissen begnu-
gen sollten, sondern die ganze Menschheit, die ganze Erdenge-
schichte zu uberblicken lernen mufiten. Schauet auf die Zeit hin -
sagte man den Schiilern —, wo die Erde noch mit Sonne und Mond



vereinigt war. Die damalige Menschheit lebte im Sonnenlicht. Was
spater die Erde werden sollte, war mit Geisteskraft erfiillt, die gleich-
zeitig in jedem Wesen erglanzte. — Dann kam der Zeitpunkt, wo die
Sonne sich von der Erde abloste, wo das Licht von auflen auf die
Erde herabschien, wo es im Inneren des Menschen finster wurde.
Dieser Zeitpunkt ist der Beginn seiner Entwickelung zu jener fer-
nen Zukunft, wo er wieder Sonnenlicht in sich tragen wird. Dann
entwickelt sich in ihm der hohere Mensch, der Sonnenmensch, der
Licht in sich tragt und die Kraft des Erleuchtens besitzt.

So entstand die Erde aus dem Licht, sie geht durch die Finsternis
hindurch und wird wieder zum Sonnenlicht kommen. So wie gegen
den Herbst und in der Winterzeit die Kraft der Sonnenstrahlen ab-
nimmt, so tritt das Geistige in der Zeit, in welcher der Mensch die
aufleren Dinge der Erde, die Materie erkennen lernen soll, ganz zu-
ruck. Aber die geistige Kraft wachst wiederum, und zur Weih-
nachtszeit vollzieht sich, was bei Paulus durch das Gleichnis vom
Weizenkorn ausgedriickt wird. Wenn das ausgesate Kornlein nicht
in der Erde zugrunde geht, kann keine neue Frucht entstehen. In
der Weihnachtszeit vergeht das alte Leben, und in seinem Schof}
entsteht das neue Leben. Die Safte der Baume steigen von diesem
Tage an, neues Leben quillt hervor, das Licht beginnt in der bis da-
hin zunehmenden Finsternis wieder zu wachsen. Dies denkt sich
der Christ ins Geistige ubersetzt. Alles Herabziehende in der Mate-
rie muf} vergehen, um dem Emporsprieflenden Platz zu machen.
Der Christus kam in die Welt, damit gleichsam aus der Niedrigkeit
herausgeboren wird, was zum Hochsten hinauffithren soll. In dem
Stall der Evangelienerzahlung sehen wir eine Umwandlung, eine
Variante dessen, was die uralte Weisheit Hohle nannte. In ausge-
hohlten Felsen wurde das Fest gefeiert, verschieden nach den Vol-
kern. Am nachsten Tage folgte ein zweites Fest, durch das gezeigt
wurde, wie das sprossende Leben aus der Erde, aus dem Gestein
hervorgeht. Auch dies war ein Sinnbild des Hervorwachsens des
Geistigen aus dem absterbenden Irdischen.

Uberall in den inneren Heiligtiimern Agyptens, in den eleusini-
schen Mysterien und im orphischen Kult in Griechenland, in Vor-



derasien, bei den Babyloniern und Chaldaern, im Mithrasdienst der
Perser und in den Mysterien der Inder, tiberall wurde die Weih-
nacht in gleicher Weise gefeiert: Von den Teilnehmern an den klei-
nen Mysterien wurde das als sinnliches Schaubild gesehen, was die
Eingeweihten erlebten. Was dargestellt wurde, war eine propheti-
sche Hinweisung auf die Geburt des Christus im Menschen. Solche
Eingeweihte, die es schon erreicht haben, sind, wie man sagt, auf der
sechsten Stufe angelangt. Sieben solcher Stufen gab es: Auf der er-
sten Stufe war der Rabe, der den Verkehr zwischen dem Geistigen
und der Auflenwelt vermittelte. So wird in der Bibel von den Raben
des Elias gesprochen, die Sage berichtet von den Raben des Wotan
oder auch von den Raben Kaiser Barbarossas im Kyffhauser.

Auf der zweiten Stufe stand der Okkulte. Dieser war schon zum
Heiligtum zugelassen, er befand sich im Inneren desselben.

Der dritte Grad war der des Kampfers oder Streiters. Wer ihn er-
langt hatte, durfte fur die geistigen Wahrheiten nach auflen hin ein-
treten.

Wer den vierten Grad erreicht hatte, wurde der Lowe genannt.
Sein Bewuf}tsein hatte sich uber das seiner Individualitat hinaus auf
das Bewufltsein des ganzen Stammes erweitert. Man denke etwa an
den Lowen vom Stamme Juda.

Der Eingeweihte des flinften Grades hatte nicht nur das Stam-
mesbewufitsein, sondern er hatte das Bewufitsein des Volksgeistes in
das seine aufgenommen. Er erhielt daher den Namen seines Volkes,
bei den Persern hiefl er zum Beispiel der «Persers. Den Nathanael
nennt Jesus einen «rechten Israeliter»; Jesus erkennt in ihm den Ein-
geweihten des funften Grades.

Die Bezeichnung dessen, der die sechste Stufe erreicht hatte, be-
zieht sich auf eine wichtige Eigenschaft. Wenn wir uns in der Natur
umschauen, so sehen wir die Naturwesen sich hinaufentwickeln von
den niedrigsten Wesen bis zum Menschen, und vom Durchschnitts-
menschen hinauf bis zu dem, der in sich den Christus geboren wer-
den laflt. Bei den niedrigen Wesen sehen wir tiberall Rhythmus im
Leben, einen Rhythmus, der den Wesen von der Sonne auferlegt
wird. Die Pflanzen bliithen stets zur selben Jahreszeit, je nach ihrer



Art, und offnen ihre Bluten, jede Art zur selben Zeit des Tages.
Auch die Tiere zeigen in wichtigen Lebensfunktionen ihren Jah-
resthythmus. Nur der Mensch verliert immer mehr diese Regel-
mafligkeit. Er wird frei von dem Zwang des ihm urspriinglich eben-
falls auferlegten Rhythmus. Wenn aber die Liebe zu allen Wesen in
ihm erwacht und ihn durchflutet, dann wird ein neuer, eigener
Rhythmus aus ihm heraus geboren. Dieser ist nun so regelmafig
wie der Rhythmus der Sonne, die nie um ein Kleinstes von ihrem
Lauf abweicht — die Folgen davon wurde man sich kaum ausmalen
konnen. In dem Eingeweihten des sechsten Grades sah man ein Ab-
bild des Ganges der segenspendenden Sonne im Weltenraume, das
Abbild des Christus im Menschen und in der Geisteswelt. Deshalb
wurde der sechste Grad der Sonnenheld genannt.

Ein Schauer ging durch die Seele des Schiilers, der einen solchen
Sonnenhelden erblickte. In diesem war der Christus innerlich gebo-
ren. Das stellte ein Ereignis dar, das als Geburt auf dem geistigen
Plan empfunden wurde. Von den Eingeweihten der ersten Jahrhun-
derte wurde die Geburt des historischen Jesus in die auflerlich dun-
kelste Zeit des Jahres gesetzt, weil damit die geistige Sonne aufge-
gangen war. Darum wurde bei den ersten Christen auch die Mitter-
nachtsmesse eingefiihrt, ein Kultus um die finstere mitternachtige
Stunde, wo dann ein Lichtmeer auf dem Altar aufleuchtete. Der
hochste Grad war der des Vaters.

Was sich so oft im einzelnen in den Mysterien, fern von allem
aufleren Geschehen, vollzogen hatte, spielte sich in Christus Jesus
offen in der Weltgeschichte ab. Nichts Hoheres kann erlebt werden
in der menschlichen Seele als das, was auflerlich in der physischen
Welt in dem Besieger des Todes, dem Bringer des Unterpfandes
fir ein ewiges Leben der Seele, gebracht wurde. Was aus der sterben-
den Welt als neue Lebensfrucht erwuchs, wurde von den Eingeweih-
ten als die Geburt des Christus-Kindes empfunden in der geisti-
gen Welt. Wer das Geistige nicht abgesondert denkt von der physi-
schen Welt, fiihlt einen tiefen Zusammenhang zwischen der Sonne
in der Weihnacht und dem Geistesleben, das sich entwickelt
aus dem Weltenleben. In der Weihnacht wird die Geburt des grofi-



ten Ideals hingestellt, das es fur die Welt gibt, das verwirklicht wird,
wenn die Erde ihr Ziel erreicht. Was jetzt prophetisch verkiindet
wird, das wird dereinst zur Wirklichkeit. Wie die todbesiegende
Liebe auflebt im leuchtenden Weihnachtsbaum, so wird sie in
Zukunft in allen Menschen selbst aufleben. Als Perspektive steht
es jetzt da.

So fuhlen wir im Sinn des Weihnachtsfestes etwas, was aus wei-
ter Ferne zu uns kommt, was aber schon in uralten Zeiten immer
gefeiert wurde. Bei richtiger Erkenntnis wird das Fest wieder eine
viel hohere Bedeutung fiir uns erlangen. Auch der Baum wird uns
wichtiger werden als Sinnbild jenes Paradiesbaumes, den Sie alle aus
der Genesis kennen. Das Paradies ist ja ein Bild fiir die hohere
Menschennatur, an der nichts Boses hangt. Erkenntnis konnte nur
errungen werden auf Kosten des Lebens. Wie dies angesehen wurde
von denen, die da wufiten, soll eine Legende erlautern: Als Seth wie-
der zum Paradies hingehen wollte, lief} ihn der Cherub mit dem feu-
rigen Schwert herein. Da fand er, dafy der Baurn des Lebens und der-
jenige der Erkenntnis miteinander verschlungen waren. Auf die
Weisung des Cherubs durfte er drei Samenkorner von diesem verei-
nigten Baume nehmen. Der Baum stellt dar, was der Mensch einst
werden soll und was erst der Eingeweihte bereits erreicht hat. Als
Adam gestorben war, nahm Seth die drei Samenkorner und steckte
sie in Adams Mund. Daraus entsprof} ein flammender Busch, worin
die Worte standen: «Ejeh Asher ejeh» — «Ich bin, der da ist, war und
sein wird.» Weiter erzahlt die Legende, Moses habe daraus seinen
Wunderstab angefertigt. Spater sei vom selben Holze das Tor des sa-
lomonischen Tempels erbaut worden. Dann sei ein Stiick davon in
den Teich Bethesda gefallen und habe ihm Wunderkraft verliehen.
Und endlich sei daraus das Kreuz Christi geformt worden. Es ist ein
Bild fiir das absterbende, im Tode vergehende Leben, das in sich die
Kraft hat, neues Leben hervorzubringen.

Ein grofles Symbol steht vor uns: das Leben, das den Tod uber-
wunden hat, das Holz aus dem Samenkorn des Paradieses. Dieses
untergehende und neu entstehende Leben stellt uns das Rosenkreuz
vor. Nicht ohne Grund sagte der grofle Goethe daher:



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

Bist du nur ein tritber Gast
Auf der dunklen Erde.

Welch wunderbarer Zusammenhang zwischen dem Baum des
Paradieses, dem Holz des Kreuzes und dem daraus sprieffenden Le-
ben! Die Geburt des ewigen Menschen im zeitlichen Leben zu emp-
finden, das soll fur uns die Christus-Idee, die Weihnacht sein. Auf
sich anwenden mufl es der Mensch jetzt schon: «Das Licht scheint
in die Finsternis», und allmahlich muf} die Finsternis das Licht be-
greifen. All die Seelen, in denen die Weihnacht den richtigen Fun-
ken erregt, werden lebendig fithlen, was die Weihnacht in ihnen ge-
boren werden laflt, die Fahigkeit, die sich ihnen zur Kraft entwik-
keln wird, die sie instandsetzen wird, so zu sehen, zu fuhlen, zu
wollen, dafl sich der Spruch umkehrt und es heiflt: Das Licht scheint
in die Finsternis, und die Finsternis hat das Licht nach und nach
begriffen.



DER URSPRUNG DER RELIGIONSBEKENNTNISSE
UND GEBETSFORMELN

Leipzig, 17. Februar 1907

Von einer allumfassenden Grundanschauung ging die Menschheit
aus, und je nach den Charakteren der Volker, nach den klimatischen
Verhaltnissen, in denen sie lebten, pragte sich diese in den Reli-
gionsbekenntnissen verschieden aus. Wie im Vaterunser, so treten
uns in allen andern religiosen Formeln und Bekenntnissen die gei-
steswissenschaftlichen Grundbegriffe entgegen. Mag auch mancher
sagen, sie seien blofl hineingetraumt, sie sind tatsachlich darin ent-
halten. Aber wie kommen sie hinein? Dazu mussen wir uns klarma-
chen, daf} das, was uns heute gelehrt wird, in den altesten Anschau-
ungen nicht etwa in derselben Art vorgetragen wurde. Die Formeln
der religiosen Bekenntnisse waren zu verschiedenen Zeiten sehr
verschieden. Die alteren Anschauungen sprechen in Bildern, nicht
in Begriffen, wie wir es heute tun. Diese Bilder wurden in gewisser
Weise beibehalten, und wir finden sie wieder und wieder. So wird
stets von der Erkenntnis als einem Licht geredet, und von der Weis-
heit spricht man als vom flutenden Wasser. Wie kommt es aber, dafl
zu den alteren Volkern in Bildern gesprochen wurde? Wir wollen
uns einmal klarmachen, wie vor Hermes, vor Buddha, Zarathustra
und Moses, wie vor dem grofiten Religionsstifter, vor Christus, die
Religionslehrer zu den Volkern sprachen.

Zwischen dem alltaglichen und dem imaginativen Bewufitsein
mussen wir unterscheiden. Das gegenstandliche, alltagliche Be-
wufltsein haben wir von morgens bis abends. Da sehen wir die
Dinge so, wie sie sich unseren Sinnen zeigen. Die andern Be-
wufltseinszustande sind uns zunachst verborgen. Wir haben alle von
dem Zustande des traumlosen Schlafes gehort. Der hat fur den Ein-
geweihten eine ganz andere Bedeutung als fur die gewohnlichen
Menschen. Vom Einschlafen bis zum Aufwachen ist der Einge-
weihte in einem bewufiten Zustande. Er nimmt eine Welt wabhr,
wenn auch anders, in ganz anderer Art als sonst. Der gewohnliche



Mensch weifl nichts von diesem Zustand. Das Bewufltsein des
traumerfullten Schlafes kennt man schon eher. So soll uns nun der
traumerfullte Schlaf den traumlosen erklaren.

Der traumerfiillte Schlaf zeigt alles in Sinnbildern. Er ist ahnlich
dem Bewufitseinszustand des Eingeweihten, wenn er in der geisti-
gen Welt ist. Bilder sieht auch der Eingeweihte, aber nicht chaoti-
sche Traumbilder, obwohl sich auch seine Bilder fortwahrend ver-
wandeln. Auf dem physischen Plane hat jedes Ding nur eine Form,
zum Beispiel ein Tisch, ein Stein. Aber je hoher wir steigen, um so
mehr ist die Form in der Verwandlung begriffen. Es verwandelt und
regt sich die Pflanze, mehr noch das Tier, am beweglichsten und
verwandlungsfahigsten ist der Mensch. Im Devachan ist alles fort-
wihrend in der Verwandlung begriffen. Durch bestimmte Ubungen
kann man es erreichen, daff, wenn man eine Pflanze betrachtet, sich
die Farbe von ihr abhebt und im freien Raume auf und ab schwebt.
Dann mufl man lernen, solche freischwebenden Farben und auch
Tone zu bestimmten Dingen und Wesenheiten hinleiten zu kon-
nen. Dann wird die Farbe ein Ausdruck des Innenlebens. So wirkt ja
auch die Aura des Menschen in Farbe und Form. Inneres seelisches
Erleben driickt sich in ihr aus. Auch sie ist niemals still. Eine ewige
Bewegung ist sie, eine ewige Bewegung ist das Wesentliche der ho-
heren Welt. Das ist auch das Verwirrende der geistigen Welt fiir
den, der sie zum ersten Male betritt. Es verwirrt den Unerfahrenen
das, was sich augenblickgemafl manifestiert. Vor denen, die mit gei-
stigen Augen schauen, kann kein geistiges Wesen sein Seelenleben
verbergen. Der gewdhnliche Mensch muf} aus dem Aufleren aufs In-
nere schlieflen. Frei und offen liegt in der geistigen Welt das Innere
jedes Wesens da. Wir sind da mit dem innersten Wesen der Dinge
zusammen. Dies kann sich jetzt nur der Eingeweihte verschaffen,
der das Innere der Dinge zum Aufleren hinzufiigen kann. Und zwar
tut er dies bewuf§t. Unbewufit konnten dies einst die Menschen vor
langer Zeit. Je alter die Menschen sind, desto weniger konnen sie
das, was wir konnen: sie konnen nicht rechnen, nicht zahlen. Von
Logik wissen sie nichts. So war es in der Mitte der atlantischen Zeit.
Dafiir konnten die Atlantier aber etwas anderes. Sie konnten ein



ganz bestimmtes Gefiihl in sich aufsteigen fihlen, wenn sie zum
Beispiel eine Pflanze betrachteten. Blafl und schattenhaft sind un-
sere Gefuhle dagegen. Die ersten Atlantier hatten noch nicht so
deutliche Farbenvorstellungen wie wir. Wie Nebel sah der Atlantier
die Farbe frei schwebend von der Pflanze aufsteigen. Auch die Farbe
eines Kristalls hatte er nicht gesehen. Einen Strahlenkranz von Far-
ben sah er zum Beispiel um einen Rubin herum, den Rubin selbst
nur als Einschnitt darin. Vor dieser Zeit sah der Mensch noch nicht
einmal die Umrisse von Menschen, Tieren und Pflanzen. Aber
wenn er sich einem Feinde naherte, so sah er ein Gebilde von
braunlich-rétlicher Farbung aufsteigen. Eine schone blaulich-rotli-
che Farbung zeigte ihm den Freund. So nahm er das Innenleben in
einzelnen Farben wahr.

Wenn wir noch weiter zurtickgehen, in die lemurische Zeit, so
waren da sogar alle Willensimpulse anders. Der Wille wirkte noch
. magisch, er zeigte seine Verwandtschaft mit den Naturkraften drau-
flen. Legte damals ein Mensch die Hand uber eine Pflanze und lief}
dabei seinen Willen wirken, so wuchs sie zusehends. Dadurch, dafl
der Mensch sich in eine Haut abschlof}, entfernten sich seine Krafte
von den Kraften der Natur.

Der Natur am unahnlichsten sind die Denkkrafte. Noch weiter
zuriick gab es Wesen, die es fiir ein Unding gehalten hatten, zu sa-
gen: Ich fasse einen Begriff von einem Auflending. ~ Denn sie sahen
ja den Begriff drauflen, arbeitend, als Wesenheit. Die Begriffe bilde-
ten urspringlich die Dinge. Heute betrachten wir eine Uhr und bil-
den uns einen Begriff davon. Aber wir konnten uns den Begriff
«Uhr» nicht bilden, wenn nicht einmal jemand diesen Begriff, bevor
es Uhren gab, gebildet und danach eine Uhr konstruiert hatte. Gera-
deso ist es mit den Begriffen aller Dinge. Die Begriffe, die wir uns
iiber die Dinge der Welt bilden, existierten als Wirklichkeiten in ur-
ferner Vergangenheit. Damals wurden sie in die Dinge hineingelegt.
Alles entsteht nach solchen Begriffen, wie es die Menschen mit ih-
ren Schopfungen heute auch machen. Jene Wesen von damals ha-
ben gleichsam dem Werkmeister der Dinge zugeschaut. Sie hatten
einen schopferischen Intellekt. Im fleischlichen Leibe waren sie



noch nicht verkorpert. Was heute im menschlichen Leibe wohnt,
ruhte damals noch im Schofle der Gottheit. Unten auf der Erde gab
es schon ein physisches Leben und Wesen, die zwischen dem heuti-
gen Tier und Menschen standen und reif waren, die menschliche
Seele zu empfangen. Man kann sich das unter einem Bilde vorstel-
len. Wenn viele Schwaimmchen in Wasser getaucht werden, so wird
jedes Schwammchen Wassertropfchen aufsaugen, und so wird dann
das Wasser in lauter einzelne Tropfen geteilt. Die physische Erde
mit ihrem Gewimmel von Wesen war damals von einer geistigen
Hille umgeben, wie wir heute von einer Lufthiille. Da entstanden
erst die einzelnen Seelen, als jedes Wesen ein geistiges Tropfchen
aufgesogen hatte. Damit war auch der Prozef} eingeleitet, wodurch
der Mensch ein abgeschlossenes, gegenstindliches Bewufitsein
erhalt.

Vorher empfing die Seele von der Weltseele wie von innen her-
aus alles, denn die Weltseele wufite ja alles. Das ist der Unterschied
zwischen heutigem und damaligem Wissen. Die innere Welt sinkt
ins Dunkel des traumlosen Schlafes herab, wenn das helle Tagesbe-
wufltsein eintritt. Der astralische Leib ist es, der die Auflenwelt
wahrnimmt: er sieht Farben, hort Tone, empfindet Lust und
Schmerz, aber er kann dies nicht ohne den physischen Leib. Der
astralische Leib ist auch derselbe wie der, der einst in der gemein-
schaftlichen Seelensubstanz war. Wenn alle Menschen zugleich ein-
schlafen wiirden und ihre Astralleiber wiirden vermischt und auch
mit dem vermischt, was sich von der allgemeinen Weltseele nicht
in einzelne Leiber herabsenkte, dann wirde der traumlose Schlaf
aufhoren, Farben und T6ne wiirden in den Astralleibern aufsteigen,
geradeso wie es ehemals war, als alle Seelen noch in der Weltseele
ruhten. Was heute Nacht ist, das war einst lichterfullt, erfullt von
Wahrnehmungen in der geistigen Welt. So hat einst die ganze
Menschheit astral wahrgenommen.

Was hat die Menschheit seit jener Zeit wahrgenommen? Was hat
der Mensch sich seither erobert? Sein Ich-Bewufitsein, die Moglich-
keit, zu sich «ch» zu sagen. Das ganze altere Bewufitsein war nur ein
gesteigertes Traumbewufitsein, die Menschen waren nicht selbstbe-



wuflt. Das Selbstbewufitsein ward den Menschen beim Herunterstei-
gen in den Leib geschenkt. Und das steigert sich mehr und mehr. Es
bildet den Inhalt der jetzigen Menschheitsentwickelung. «Ich bin
der Ich-bin», hat sich den Menschen offenbart. Das ist der wahre
Name Jahves: «Ich bin der Ich-bin», oder langer ausgedrtickt: «Ich
bin, der da war, der da ist und der da sein wird.» In jener urfernen
Vergangenheit war beim Menschen dies Bewufitsein nicht vorhan-
den. Wo war da ein «Ich-bin»-Bewufitsein? In dem Wesen, in dem
die Seelen enthalten waren wie Tropfen im Wasser. Der Heilige
Geist ist der, der oben vor der Einkorperung das Ich-Bewuf3tsein
hatte. Der Geist an sich ist das, was im Menschen zum Ich-Be-
wufitsein kommt.

In jener urfernen Vergangenheit war das Lehren ein Ausgieflen
der Weisheit: sie kam von innen, nicht von auflen. Von jener Zeit
bis zu uns gab es eine Zwischenzeit, die atlantische Zeit. In threr
Mitte war es, da sahen die Menschen schon Umrisse von den Din-
gen und Wesen. Doch war ihnen alles noch in einen Farbennebel
eingehtllt und von Tonen durchklungen, die etwas zu sagen hatten,
die weise waren. Damals entstand eine Lehre, die sich zur spateren
religiosen Lehre fortentwickelte. Vor ungeheuren Zeitraumen gab
es dort eine grofle Adeptenschule. Alles, was wir heute lernen,
stammt von jenen, den turanischen Adepten. Es ward durch Schiiler
fortgepflanzt bis auf den heutigen Tag. Damals aber lehrte man ganz
anders als heute. Man mufite darauf Rucksicht nehmen, dafl die
Menschheit sich in einem Zwischenzustand befand. Bis fiinf hatten
die weisesten Manner nicht zahlen konnen. Aber man konnte, wenn
man auf ihr Inneres reagierte, sie erleuchten, bildlich ihnen Weis-
heit beibringen. Sagen hatte man ihnen die Weisheitslehren nicht
konnen, man ware nicht verstanden worden. Die Menschen von da-
mals hatten noch kein so helles Tagesbewufitsein wie wir heute. Da-
fur aber konnten sie leicht wieder in jenen Zustand versetzt werden,
in dem die Gottheit sie von innen erleuchtete. Die Lehrer brachten
die Schiiler in einen Zustand der Hypnose. Das war aber nicht der
hypnotische Zustand, mit dem heute so viel Unfug getrieben wird,
aber etwas Ahnliches. Diesen Schlafzustand benutzten die Lehrer,



um die Schiller zu erleuchten. Damals hatte man die okkulte
Schrift, das, was man auch okkulte Sprache nennen kann. Es gibt
noch Mantren, die mehr als Gedankenwert haben. Diese sind aber
schattenhaft gegenuber den Tonzusammenstellungen von damals.
Einfach waren diese Tonzusammenstellungen, aber wenn ein Ton
angeschlagen wurde, so war die verlorene Erleuchtungsfahigkeit er-
setzt. Da kam dann jene Welt innerer Erleuchtung kunstlich in den
Menschen hinein, er sah die Weltgeister am Werke so wie einst.
Von den Lehrern empfing dann der Schiler Formeln und be-
stimmte Zeichnungen. Die Weltengeheimnisse nahm er dann un-
mittelbar wahr. Zum Beispiel wie aus einem Samenkorn eine neue
Pflanze wird, sagte ihm dieses Zeichen:
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Der heutige Mensch kann sich ohne Auslegung nichts dabei den-
ken, nichts dabei fuhlen. Auf die Menschen der damaligen Zeit
wirkte dies Zeichen unmittelbar, wenn sie es sahen, oder wenn es
abgeklopft wurde. Die Formeln, die damals Anwendung fanden,
lehrten dann die Religionsstifter den spateren Volkern.

Je weiter wir zuriickgehen, um so einheitlicher war die Weltseele
noch. Im Schlaf sind die Astralleiber aller Menschen einander noch
ziemlich dhnlich. So waren damals in Atlantis die Astralleiber alle
einander gleich. Da konnte man allen Menschen eine Urweisheit
bringen. Nachdem die gewaltige Flut tiber die atlantische Mensch-
heit hingegangen war, war keine einheitliche Weisheit mehr mog-
lich. Jetzt mufite man in Indien so lehren, wie es der indische Leib
verlangte, und wieder anders in Persien, anders in Agypten, anders
bei den Griechen und Romern und wieder anders bei den alten
Germanen. Aber in allen wirklichen Religionsformen lebt das fort,
woraus sie entstanden sind. In Atlantis war die Erleuchtung Mittei-



lung von Leben, nicht von Lehre. Das Zeichen des Wirbels er-
weckte ja unmittelbar Empfindung. Heute mussen die Gefuhle sich
erst an Begriffen entziinden. Auch die sieben Bitten des Vaterunser
wurden einst so mitgeteilt wie eine Tonskala in sieben Tdnen, ver-
bunden mit bestimmten sieben Farben und Geruchen.

So erlebte der atlantische Schuler die siebengliedrige Wesenheit
des Menschen. Das gof§ der grofite der Religionslehrer, Christus, in
das Vaterunser. Die Wirkung des Vaterunsers hat jeder, der es betet.
Es ist kein eigentliches Mantram, obwohl es mantrische Krafte ha-
ben kann. Es ist ein Gedankenmantram. Freilich hatte es in der Ur-
sprache die grofite Gewalt. Aber da es eben ein Gedankenmantram
ist, so wird es seine Kraft nicht verlieren, und wenn man es in tau-
send Sprachen ubersetzt. Wie man verdauen kann, ohne die Ver-
dauungsgesetze zu kennen, so hat man die Frucht des Vaterunsers
auch ohne Erkenntnis, wenn auch der Hoherwissende noch eine
ganz andere Frucht davon hat.

Solchen Weg machten die religiosen Wahrheiten. Alle unsere
Seelen waren einst somnambul in der Weltenseele. Sie ward geglie-
dert und herabgezogen in viele Leiber. Die geistige Wahrnehmung
ward verdunkelt, auch die Moglichkeit, den Urzustand wieder her-
vorzurufen. Nur ein Nachklang in Begriffen und Worten sind die re-
ligiosen Lehren, und namentlich die Formeln, die aus der geistigen
Welt geholt wurden. Von Urideen und Ideen spricht noch die Weis-
heit des Alten Testamentes. In den Ideen lebt ein schwacher Ab-
glanz der Urideen. Aber jene Urweisheit ist nicht verloren. Sie ruht
noch in unseren schlummernden Seelen. Und das ins hellklare Be-
wufltsein heraufzuheben, ist die Arbeit der Geisteswissenschaft.
Wenn der Mensch nach der letzten Inkarnation die ganze Auflen-
welt kennengelernt haben wird, dann wird er in die urspriingliche
Hellsichtigkeit aufgenommen und bringt neue Erleuchtung, Hellbe-
wufltsein mit. Aufgehen im Allbewufitsein sei Erlsung —, sagt man
im Osten. So wird es nicht sein. Ehemals, vor der ersten Einkorpe-
rung, war kein Ich-Bewufltsein da. Es wird aber nach der letzten In-
karnation da sein. Jeder Tropfen der einen Seelenflissigkeit farbt
sich mit einer ganz bestimmten Farbe, jeder mit einer andern. Jeder



bringt am Ende seine Farbe mit, und das ehemals helle, klare Was-
ser wird schillernd von unendlich schonen, leuchtenden Farben, die
aber jede fir sich da sind. Jeder bringt seine bestimmte Farbe mit,
sein individuelles Bewufitsein, das unverlierbar ist. Harmonie aller
Bewufltseine ist das Allbewufitsein zuletzt. In Freiheit werden die
vielen, weil sie so wollen, eine Einheit sein! Wir mussen uns das vor-
stellen, wie es wirklich ist. Jedes Einzelbewufitsein ist ganz im All-
bewuf}tsein enthalten.

Diese Entwickelung der Menschheit ist nicht umsonst. Ja, das
Leben hat einen Sinn, und der schonste Sinn ist, dal der Mensch
zuletzt am Altar der Gottheit das Stiick Menschendasein nieder-
legen wird, was er selbst erworben hat. Und daraus wird gewoben
das Gewand, das der Erdgeist spinnt, wie Goethe so schon und erhe-
bend sagt:

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 schaff’ ich am sausenden Webstuhl der Zeit,
Und wirke der Gottheit lebendiges Kleid.



DIE BERGPREDIGT

Stuttgart, 19, Januar 1907

Die Bergpredigt (Matthdus 5) ist die bedeutendste Offenbarung des
Christentums. Gewdhnlich wird darunter eine Predigt verstanden,
die Jesus von einem Berge herunter an das Volk gehalten hatte.
Aber «auf den Berg gehen» ist ein Schlisselwort, das sich in allen
Geheimsprachen findet und uralt ist. «Liebhaben» ist ebenfalls ein
okkultes Schlusselwort. «Der Junger, welchen der Herr lieb hatte» —
und bei der Auferweckung des Lazarus: «Jesus hatte Martha lieb und
ihre Schwester und Lazarus», «Siehe, wie hat er ihn so lieb gehabt».
Immer ist unter dem Jiinger, welchen der Herr lieb hatte, der Ver-
fasser des Johannes-Evangeliums zu verstehen. Aber im ganzen Jo-
hannes-Evangelium steht nie sein Name, selbst nicht bei der Kreu-
zigung. Da heifit es: «Da nun Jesus seine Mutter sah und den Junger
dabeistehen, den er lieb hatte.» Dieses Wort «liebhaben» hat eine
tiefe Bedeutung. Derjenige Schiler eines Meisters, der am tiefsten
in die okkulte Wissenschaft aufgenommen und eingefithrt wird,
heiflt «ein Jinger, den der Herr lieb hats. «Auf den Berg gehen» be-
deutet: Ins tiefste Mysterium gehen und Worte lehren, welche die
Junger dann wieder zum Volke sprechen. Man liest eben die Worte
der Bibel nicht in ordentlicher Weise, sondern liest geradezu uiber
die Worte hinweg.

Vers 1 heifit in richtiger Weise ubersetzt: «Da er aber das Volk
sah, ging er hinweg auf einen Berg und setzte sich, und seine Junger
traten zu thm.» Jesus ging also gerade hinweg vom Volk und redete
nur zu seinen Jingern. Jesus Christus mufite stets die doppelte Spra-
che fiithren. Er redete in Gleichnissen, wenn er popular zum Volke
sprach. Den Jungern aber legte er den okkulten Sinn der Worte aus,
wenn er mit ithnen «auf dem Berge» war.

Vers 3: «Selig sind, die da Bettler sind um Geist, denn sie werden
in sich selbst finden die Reiche der Himmel» Die Worte, ja selbst
die Buchstaben, haben alle einen geheimen, tiefen Sinn. Unser deut-
sches Ich, mit seinen Buchstabenverbindungen I, C, H, enthalt in



sich die Initialen von Jesus Christus: I-Ch. Die groflen Eingeweihten
leiteten das Wort darauf hin, daf} das Ich = Jesus Christus heraus-
kam. Nur ein Volk konnte die Geburt des Namens Jesu Christi aus
dem Ich heraus finden - und so ist die deutsche christliche Mystik
entstanden. Es gibt noch mehr solcher Worter, die einen tiefen,
wortlichen Sinn enthalten; zum Beispiel «<heilig» = heil oder grund-
gesund sein. «Selig sein» = voll der Seele sein, den Inhalt der Seele
in sich selbst finden. Selig, wer Drang und Trieb hat, die Seele im-
mer mehr zum Geist zu fihren. Wenn viele immer sagen: In sich
selbst soll man schauen, dann werden wir Gott finden —, so ist das
nicht richtig. Denn wenn wir nur in uns selbst schauen, dann finden
wir nur, was eben in uns selbst ist. Wir sollen unser Streben bewa-
chen, unsere Individualitat soll herausgehen aus sich selbst, das
heifit: Erkenne dich selbst. — Die Autoritat der Menschen soll uns
nicht Uberzeugung, sondern Anregung geben.

Vers 4: «Selig sind, die da Leid auf sich nehmen, denn sie werden
durch sich selbst den Trost finden.» Das Leid stellt sich in die Welt
wie eines der grofiten Weltratsel. Schon die Griechen, dieses freie,
frohe Geschlecht, das so sehr am Dasein hing, dem Sinnengenuf3
Lebensluft war, lassen den weisen Silen auf die Frage, was das Beste
fur den Menschen sei, die Antwort geben: «Elendes Eintagsge-
schlecht ... Das Allerbeste ist fiir dich ganzlich unerreichbar: nicht
geboren zu sein, nicht zu sein, Nichts zu sein. Das Zweitbeste aber
ist fiir dich ~ bald zu sterben.» Asop sagt indessen, dafi man aus dem
Leid Lehre gewinnt. Und Hiob kommt durch alle seine Leiden, die
ihm auferlegt werden, zu dem Schlufl: Das Leiden lautert, es bringt
den Menschen hoher. - Warum gehen wir nach Anhérung einer
Tragodie doch befriedigt vom Theater weg? Der Held siegt gegen-
uber dem Leid. Zwischen dem Hohersteigen des Menschen und
dem Schmerz, wenn er getragen wird, besteht ein Zusammenhang.
Leid und Schmerz der Seele sprechen durch die Physiognomie zu
den Erkennenden. Der Mensch muf} sich ein Organ schaffen, damit
er das Leid tragen kann. Wie das Auge durch das Licht, das Ohr
durch den Ton gebildet wurde, so schaffen sich Leid und Schmerz
geistige Organe. In sich selbst trigt der Mensch den Trost der Er-



kenntnis, daf} er das Leid tragen kann. Der Mensch wird hoher ent-
wickelt durch das Leid.

Vers 5: «Selig sind, die da sanften Geistes sind, denn sie werden
das Erdenreich besitzen.» Zwei Krafte sind in der Welt tatig: einer-
seits der Egoismus, andererseits die Liebe und das Mitleid. Soll sich
die Liebe entwickeln, mufl der Egoismus schwinden. Die sinnliche
Liebe mufl sich zur hoheren geistigen Liebe entwickeln. Sanften
Geistes sein, das ist auch im dritten Satz in «Licht auf den Weg» ge-
meint: «Eh’” vor den Meistern kann die Stimme sprechen, muf} das
Verwunden sie verlernen.» Man soll allen mit liebevoller Gesinnung
entgegenkommen, dafl die Stimme nicht mehr verwundet, dann
sind wir sanftmutig, wie es in der Bergpredigt gemeint ist. Das Ziel
der Erdenentwickelung ist die Liebe, sie wird das Erdenreich
besitzen.

Vers 6: «Selig sind, die da hungern nach der Gerechtigkeit, denn
sie werden durch sich selber gesattigt werden.» Hier sagt Christus
den Jingern die ganze Bedeutung der tieferen, innersten Krafte der
menschlichen Seele: Gebt den andern Liebe — nicht: strebt nach
Liebe —, dann wird die Liebe allgemein, wenn es jeder selbst tut.

Vers 7: «Selig sind, die barmherzig sind, denn sie werden durch
sich selbst Barmherzigkeit erlangen.» Wir sollen uns hineinfiihlen in
jeden einzelnen Menschen, dann wird unsere getane und gegebene
Barmherzigkeit aus den andern uns entgegenstrahlen.

Vers 8: «Selig sind, die da Reinheit im Herzen haben, denn sie
werden durch sich selbst Gott anschauen.» Dieser Satz ist eine An-
leitung zur Mystik. Wir sollen unser Herz ldutern und reinigen. Das
Auge, das da gemeint ist, um Gott zu schauen, das ist das Herz. Es
ist das Zukunftsorgan, nicht das Gehirn. Es ist Gott gegeniiber das,
was ungetriubte Augen dem Licht gegentiber sind.

Vers 9: «Selig sind diejenigen, die da Frieden stiften, denn sie
werden Kinder Gottes durch sich selbst sein.» Die Seele macht den
Weg von Gott durch den Menschen zu Gott. Friedfertig waren die
Seelen, und der Friede fuhrt wieder hin zur gottlichen Wesenbheit.

Vers 10: «Selig sind, die Verfolgung leiden um der Gerechtigkeit
willen, denn ihrer ist das Himmelreich.» Jesus Christus verlangt, der



Mensch stelle an sich selbst die Forderung der Gerechtigkeit, dann
wird ihm der Durst durch die Gerechtigkeit gestillt. Eine Erdenfor-
derung und eine Himmelsforderung werden immer auseinanderge-
halten.

Vers 11: «Selig seid ihr, wenn euch die Menschen um meinetwil-
len schmahen und verfolgen und reden allerlei Ubels wider euch, so
sie daran ligen.» Das Christentum darf nicht verwechselt werden
mit andern Religionen. Beim Buddhismus kommt es darauf an, daf
alles befolgt wird, was Buddha gelehrt hat. So ist es mit der Lehre
des Hermes in Agypten, des Zarathustra in Persien und so weiter.
Christus aber war selbst da. Die Junger waren berufen, Zeugnis ab-
‘zulegen: Wir haben ihn selbst gehort, haben unsere Finger in seine
Nagelmale gelegt. Der Evangelist Johannes spricht am meisten in
seinem Evangelium von Jesus Christus. Das Christentum mufl an
den Christus Jesus selbst glauben, nicht nur an die Lehren von ihm.
Der Logos kam herunter zu den Ich-Menschen, das Wort ist in
einem Menschen Fleisch geworden und hat wirklich unter uns ge-
wohnt. Alle sind selig in dem Glauben an den Einzigen, in dem der
Logos selbst verkorpert ist. Nur Einer kann sagen: «Selig seid ihr, so
ihr um meinetwillen verfolgt werdet.»

Vers 12: «Seid frohen Mutes und voll von Trost, es wird fir euch
die Frucht im Himmel tragen, denn also haben sie verfolgt die Pro-
pheten.» Gemeint sind damit die von Gott inspirierten Ich-Men-
schen.

Vers 13: «Ihr seid das Salz der Erde.» Salz bedeutet das, was der
Erde Weisheit gibt.

Nun kdnnte jemand auf den Schluff von Kapitel 7, 28 und 29
verweisen: «Und es begab sich, da Jesus diese Rede vollendet hatte,
entsetzte sich das Volk uber seine Lehre, denn er predigte gewaltig
und nicht wie die Schriftgelehrten.» Man konnte also meinen, dafy
Jesus doch wirklich zu dem Volke gesprochen hatte. Allein diese
Verse stehen in gar keinem Zusammenhang mit der Bergpredigt,
diese kontrastiert sogar mit dem, was unterdessen im Volk Aufruhr
verursacht hatte. Das Volk entsetzte sich tiber eine Rede Jesu, aber
uber eine ganz andere als die Bergpredigt — und daruber entstand im



Volke Tumult und Aufruhr. Man muf! nur allen Vorgangen in der
Bibel genau nachgehen und die Worte richtig zu lesen wissen, so
geht einem fiir vieles, tiber das man bisher einfach weggelesen hat,
ein neues Verstandnis auf.

FRAGENBEANTWORTUNG

aum Vortrag Stuttgart, 19 Januar 1907

Was ist von den beiden Ubeltitern zu sagen, die mit Jesus gekreuzigt wurden?

Man muf} vor allen Dingen ins Auge fassen, dafl die sinnbildliche
Deutung die wirkliche Tatsache nicht ausschliefit. Manche wollen
nur alles nach dem Buchstaben auslegen, halten Jesus nur fir einen
Menschen, der wirklich gelebt hat, und kénnen nicht glauben, daf}
hinter alldem noch ein tieferer Sinn steckt. Die andern dagegen
wollen alles auf geheime Weise deuten und konnen nicht an die ge-
schichtlichen Begebenheiten glauben. Aber das Sinnbild ist zugleich
wirklich geschichtliche Tatsache. Die Tatsache des Christentums ist
tiberhaupt nur zu fassen, wenn sie als wirkliche Tatsache betrachtet
wird. Es ist das Geheimnis der Menschheitsevolution: Christus zwi-
schen den beiden Verbrechern, dem, der bereut, und dem, der ver-
stockt bleibt. Es ist dies wieder der Ausgleich zwischen Egoismus
und Liebe. Die Liebe ist auf Blutsverwandtschaft gegrindet, und die
Selbstsucht will sie auseinanderbringen. Christus will dies ausglei-
chen, das bedeuten die drei Kreuze auf Golgatha. Das eine ist das
Prinzip des Guten, das andere ist das Prinzip des Bosen. «Wahrlich,
ich sage dir, heute wirst du mit mir im Paradiese sein.» Paradies ist
ein Schliisselwort und heift: Du wirst mit mir an einem Orte sein
uber den gewohnlichen Tag hinaus. Bevor der Mensch schuldig ge-
worden ist, lebte er im Schofle der Gottheit. Wie erlangt er ein An-
recht, wieder ein Kind Gottes zu werden? Durch Friedfertigkeit!
Wie kommt man davon weg? Durch Selbstsucht!



Haben auch andere Volker in ihrem Ich die Initialen I-CH?

Es gilt nur fiir die deutsche Sprache. Das deutsche Ich gibt Kraft in
die Seele. Daf} diese Initialen den Namen Christus ergeben, soll uns
das Wort lebendig machen. Christus ist da alle Tage und wirkt
durch alle Sprachen. Je weiter wir nach Osten kommen, desto rei-
cher ist die Sprache, je weiter nach Westen, desto armer. Amerika
ist darum am armsten; es hat den geringsten Wortschatz in seiner
Sprache. Die Gebete der alten Sprachen verlieren ihre alte Kraft,
wenn sie in neuere Sprachen ubertragen werden. In den lateinischen
Worten des Pater noster liegt viel mehr Kraft als im Vaterunser. Die
Sprache des alten Vaterunser ist die aramaische. Wer es sprach in
der aramaischen Sprache, hat Zauberkraft empfunden. Durch die
richtige Erfassung der Sachen miissen wir wieder die Gewalt der
Worte in die Sprache hineinbringen. Die vier Sitze in «Licht auf
den Weg» zum Beispiel haben englisch nicht dieselbe Kraft wie im
Deutschen. Diese vier Satze lauten in keiner Sprache so schon, wie
in der deutschen; sie hat die schonste Ubersetzung dieser vier Satze.

Die dritte Frage ist unverstandlich.

Diese friheren Naturforscher haben mit der grofiten Ehrfurcht zur
Bibel aufgesehen. Pfarrer X. sagte: Moses hat ebenso viele Dinge ge-
wuflt wie der moderne Naturforscher, oder er war inspiriert. Pfarrer
X. hat Giberhaupt eine brillante, feine Art, wie er die Bibel erklart.
Als die Bibelkritik anfing, da ging die Ehrfurcht und Achtung vor
der Bibel verloren. Aber aus der Bibelkritik wird nie anderes er-
wachsen. Fur die Geisteswissenschaft ist eines charakteristisch, und
dieses eine ist Gesinnung. Jeder Gedanke wird durchstromt von die-
ser Gesinnung, alles wird davon durchdrungen. Und was ist diese
Gesinnung? Der Natur gegenuber haben wir auch eine Gesinnung,
aber die Natur kritisieren wir nicht. Die Geisteswissenschaft will im
Geistesleben unbefangen und mit Verstandnis verstehen, alles im
Leben verfolgen; nicht den Mafdstab von Sympathie und Antipathie
anlegen, sondern unbefangen alles verstehen, so im Menschenleben,
so in der geistigen Welt. Um Verstdndnis handelt es sich in der Gei-
steswissenschaft. Man muf} sich eine Gesinnung aneignen im Gei-



stesleben wie in den Forschungen der Natur, dann macht man Er-
fahrungen. Die Bibel soll ein Buch werden, vor dem die Kritik an-
faingt zu schweigen. Wenn man sie dann richtig und unbefangen
liest, so erlebt man, daf} man anfangt, etwas als Ausdruck und Erfah-
rung zu empfinden, was man sich vorher nicht traumen lief}. Man
findet dann tiefe Weisheiten, wahrend man vorher sich Hindernisse
in den Weg gelegt hat. Aus der Geistesforschung muf der Schlussel
gefunden werden, wie die Bibel richtig zu lesen ist; und sie wird ihn
finden. Dann wird die Bibelkritik abgelost von einer tiefen und tief-
grindigen Auslegung. Die Naturwissenschaft hat es nur mit mate-
riellen Erscheinungen zu tun und sieht davon ab, daf] diese eine gei-
stige, ihnen zugrunde liegende Entwickelung haben. Die Aufgabe
der Geisteswissenschaft ist, das Wesen des Menschen zu erforschen
und die Entwickelung des Menschen im Weltenall. Wo Naturfor-
scherweisheit stehenbleiben muf}, da tritt die Geistesforschung ein,
denn der Naturforscher sieht nur das Auflere, er will die Atome er-
grinden. Aber gerade das, was der Naturforscher nicht erklaren
kann, das ist da. Auch der Haeckelismus ist fur den Geistesforscher
Wahrheit, insofern er auflere Dinge beschreibt. Der Geistesforscher
will aber mit hoheren, geistigen Augen zurickblicken auf das zarte
Werden und will erforschen, welche geistigen Tatsachen neben den
aufleren Tatsachen hergehen. Wenn man mit Geistesaugen und Gei-
stesohren die Dinge betrachtet, dann nimmt man das Ubersinnliche
am Menschen wahr.

So viel physische Sinnesorgane wir haben, so viel nehmen wir
von der aufleren Welt wahr. Wer also streitet und sagt: Es gibt nur,
was ich physisch sehe —, der hat noch keine Geisteskrafte entwik-
kelt. So oft der Mensch ein neues Organ erwirbt, so oft nimmt er
eine neue Welt wahr. Die Seelenaugen und Seelenohren konnen er-
worben werden. Wenn der Mensch Energie und Geduld genug hat,
dann wird er ein Eingeweihter. Was ein Eingeweihter mit geistigen
Augen schaut, muf} er mit Bildern aus der physischen Welt ausdriik-
ken. Das meinte Goethe, der ein Eingeweihter war, in dem Vers: «Al-
les Vergangliche ist nur ein Gleichnis.» Die groflen geistigen Wahr-
heiten in zutreffenden Gleichnissen ausdriicken, nennt man imagi-



native Erkenntnis. Also nicht wegfithren von der Materie will die
Geisteswissenschaft, sondern sie sieht in der Materie den verdichte-
ten Geist, der sich zu der Materie verhalt wie das Eis zum Wasser.

Das Siebentagewerk ist ein Vergleich mit groflen geistigen Tatsa-
chen. Wer den Schliissel zum Lesen der Bibel hat, der kann immer
wieder die Bibel ganz wortlich nehmen. Kein Dokument enthalt die
Wahrheiten der Theosophie besser als die Bibel. Die Erklarung der
Bibel und den Zugang zum unbefangensten Verstandnis der Bibel
strebt die Geisteswissenschaft an. Die Zerspaltung des Schopfungs-
werkes in zwei Teile wird man verstehen lernen, wenn man zu un-
terscheiden lernt den Menschen, der ungeschlechtlich ist — das ist
der geistige astrale Mensch. Dann fand eine Umdrehung statt: der
ungeschlechtlich-geistige Mensch wurde zum physischen zweige-
schlechtlichen Menschen, deshalb muf} von einer doppelten Schop-
fung die Rede sein. So oft hort man sagen: Der Buchstabe totet, der
Geist macht lebendig —, wobei dann jeder seinen eigenen Geist
meint. Goethe sagt:

Und solang du das nicht hast,
Dieses: Stirb und Werde!
Bist du nur ein truber Gast
Auf der dunklen Erde.

Dieses «Stirb» heif3t nicht: téte den physischen Leib, sondern: ge-
bare einen neuen Menschen aus dir heraus, dafl er dir das Werkzeug
gibt fur die geistige Welt. Er soll ein Werkzeug der Starke werden.
«Stirb und Werde» miissen wir auch zum Buchstaben sagen. In der
Geisteswissenschaft ist eben alles wertvoll, auch das Kleinste ist ein
Ausdruck von verdichtetem Geist. Wer die Bibel bekampft, versteht
sie nicht, er bekampft sein eigenes Wahngebilde. Viele Menschen
vermessen sich, ein Bekenntnis zu begrinden. Aber klein und unbe-
scheiden ist es, wenn man sich dann zufrieden gibt im Bewufitsein:
Wie haben wir es so herrlich weit gebracht! — Die Geisteswissen-
schaft will immer tiefer dringen, sie will liebevoll in den Buchstaben
sich vertiefen und der Seele den Weg zum Géttlichen erdffnen.



DAS VATERUNSER

Karlsrube, 4, Februar 1907

In all den gebetsartigen Formeln und sonstigen Weisheitsspriichen
und dergleichen, die uns iberkommen sind von den grofien Religio-
nen, liegt tiberall viel von den tiefen Geheimnissen des Daseins. Wir
mussen uns nur daruber klar sein, daf} alle die verschiedenen Reli-
gionen das Gebet hatten, daf} sie sich allerdings in einer bestimmten
Art unterschieden, indem die einen das Gebet mehr in der Form
der sogenannten Meditation, das Christentum und einige andere
Religionen dagegen das eigentliche, wirkliche Gebet hatten, wie es
unter diesem Namen heute bekannt ist. Meditationen haben vor-
zugsweise die orientalischen Religionen. Meditation ist ein Sich-
Versenken in einen geistigen Inhalt, und zwar so, dafl der Betref-
fende in diesem geistigen Inhalt, in den er sich versenkt, ein Zusam-
mengehen mit dem geistig-gottlichen Urgrund der Welt findet.
Also fassen Sie das richtig auf: Es gibt Religionen, die ihren Ange-
horigen Meditationsformeln geben, zum Beispiel bestimmte gebets-
artige Formeln, in die man sich versenkt und in deren Versenkung
man fuhlt, wie der Strom des gottlich-geistigen Lebens die Seele
durchzieht, und der Mensch in diesen Momenten in dem gottlichen
Urgrund des Geistigen aufgeht. Diese Formeln sind aber mehr Ge-
dankeninhalt. Im Grunde genommen ist das christliche Gebet auch
nichts anderes, nur ist sein Inhalt ein mehr empfindungs- und ge-
fuhlsmafliger. Der Christ versenkt sich mehr auf dem Wege der
Empfindung und des Gefiihls in das gottliche Wesen, das die Welt
durchstromt.

Man darf aber nicht glauben, dafl das christliche Gebet immer in
einem solchen Sinne aufgefafit wurde oder uberhaupt so aufgefafit
werden kann, wie es heute vielfach geschieht. Es gibt ein christli-
ches Urgebet, in dem der Christus Jesus selbst, so klar als es irgend
moglich ist, darauf hingewiesen hat, welche Stimmung fur den Chri-
sten im Gebet notwendig ist. Und dieses Urgebet ist einfach das:
«Vater, ist es moglich, so laf} diesen Kelch an mir vorubergehen,



doch nicht mein, sondern dein Wille geschehe.» Fassen wir einmal
diese letzten Worte ins Auge. Wir haben es zunachst mit einer wirk-
lichen Bitte zu tun: das Vorubergehenlassen des Kelches, aber zu
gleicher Zeit mit einem volligen Aufgehen in dem Willen des Gott-
lich-Geistigen: «Doch nicht mein, sondern dein Wille geschehe.»
Diese Stimmung, dafl man wahrend des Gebets den Willen des
Gottlich-Geistigen durch sich hindurchwirken laft, aufgeht darin,
nichts fur sich will, sondern in sich die Gottheit wollen 1af}t, diese
Stimmung muf} als eine Unterstromung, ein Grundton das Gebet
durchdringen, wenn es christlich sein soll.

Klar ist, wie unmaglich es ist, hierdurch ein egoistisches Gebet
zu haben. Es ist ja schon auch aus andern Griinden unmaglich, ein
egoistisches Gebet zu Gott zu schicken, denn der eine wiirde bitten
um Regen, der Nachbar um Sonnenschein, beide wiirden bitten aus
threm Egoismus heraus, ganz abgesehen von dem Falle, wo zwei
Heere kampfbereit einander gegeniiberstehen, und jedes bittet, dafd
ihm der Sieg verliechen werde, was ja ganz ausgeschlossen ist. Aber
wenn man den Unterton, den Grundton hat, «<nicht mein, sondern
dein Wille geschehe», dann kann man um alles bitten, dann ist das -
ein Aufgehen in dem gottlich-geistigen Willen. Ich mochte um das
bitten, aber ich stelle es der gottlich-geistigen Wesenheit anheim, zu
entscheiden, ob es mir werden soll oder nicht.

Dies ist die Grundstimmung des christlichen Gebets, und von
diesem Gesichtspunkte aus ging nun das umfassendste, universellste
Gebet der christlichen Uberlieferung: Das Vaterunser, das nach der
christlichen Uberlieferung von Christus Jesus selbst gelehrt worden
ist. Dieses gehort tatsachlich zu den allertiefsten Gebeten der Welt.
Wir konnen nur heute nicht mehr die ganze volle Tiefe des Vater-
unsers ermessen, wie es die Ursprache ergeben hat, in der es gelehrt
wurde. Aber der Gedankeninhalt ist ein so gewaltiger, daf} er in kei-
ner Sprache auch nur irgendwie Einbufle erleiden konnte.

Wenn Sie zu den Gebeten anderer Volker gehen, dann finden
Sie uberall da, wo die Religionen in ihrer Blite stehen, ihre Hohe
erreicht haben, Gebete in dem Sinne, der Ihnen charakterisiert wor-
den ist. Solche Gebete haben allerdings dann, wenn die verschiede-



nen Religionen heruntergekommen sind, einen weniger richtigen
Charakter angenommen: Sie sind zu Zauberformeln geworden, zu
Mitteln des Gotzendienstes, und in der Zeit, in der Christus Jesus
die Seinigen beten lehrte, waren viele, viele solcher Zauberformeln
— die ja alle da, wo sie entstanden sind, etwas Tiefes bedeuteten — im
Gebrauch. Solche Zauberformeln bezogen sich immer auf das, was
man auflerlich gerne hatte, also gerade auch auf eine egoistische, von
personlichen Winschen erfiillte Bitte. So sollen die Christen nicht
beten, lehrte der Herr. Das ist ein Gebet, das sich auf Aufleres be-
zieht. Der Christ soll so beten, daf} sein Gebet im stillen Kammer-
lein geschieht, und das ist das Innerste der menschlichen Seele,
jener Teil, in dem sich der Mensch mit der gottlich-geistigen Wesen-
heit verbinden kann. Klar miussen wir uns ja sein, dafl in jedem
Menschen etwas lebt, das wir als einen Tropfen aus dem Meere des
Gottlichen bezeichnen konnen, dafl etwas in jedem Menschen ist,
was Gott gleich ist. Es ware aber ganz falsch, zu denken, daf} deshalb
der Mensch selbst Gott gleich sei. Wenn man sagt: Etwas ist im
Menschen, das Gott gleich ist —, so heift das noch nicht, auch der
Mensch selbst ist Gott gleich, denn ein Tropfen aus dem Meere ist
seiner Substanz nach dem Meere gleich, aber der Tropfen ist doch
nicht das Meer. So ist die menschliche Seele ein Tropfen aus dem
Meere der Gottheit, aber sie ist nicht Gott, und so wie der Tropfen
sich mit seiner eigenen Substanz vereinigen kann, wenn Sie ihn ins
Meer gieflen, so vereinigt sich die Seele als ein Tropfen der Gottheit
in geistiger Weise in Gebet oder Meditation mit ihrem Gott. Dieses
Vereinigen der Seele mit ihrem Gott heiflt Christus Jesus, das Beten
im stillen Kammerlein.

Wenn wir nun zunachst charakterisiert haben, welches die Ge-
sinnung des christlichen Gebetes und die Forderung bei diesem Ge-
bet in bezug auf die christliche, menschliche Gesinnung ist, dann
werden wir uns nun den Inhalt des Vaterunsers selbst vor die Seele
riucken konnen. Gesagt wurde Ihnen, daf} das Vaterunser das umfas-
sendste Gebet ist. Deshalb werden Sie es mit mir fur notig finden,
daf} wir, um das Vaterunser zu verstehen, einmal eine ganz umfas-
sende Weltbetrachtung anstellen. Es wird ein weiter Umweg not-



wendig sein, das Vaterunser zu begreifen. Wir mussen von einem
gewissen Gesichtspunkte aus das Wesen des Menschen betrachten.
Sie wissen, daf} wir das so tun, wie die Geistesforschung der Jahrtau-
sende es immer betrachtet hat. Fihren wir uns das noch einmal
rasch vor die Seele. |

Wenn ein Mensch vor uns steht, so steht da zunachst der physi-
sche Leib, den er in seinen Stoffen und Kraften mit allen Mineralien
und scheinbar leblosen Naturprodukten gemeinsam hat. Dieser
physische Leib des Menschen ist aber nicht, wie etwa der materiali-
stische Sinn meint, allein in dem Raume vor uns, sondern er ist nur
das allerunterste der Glieder der menschlichen Wesenheit. Als
nachstes Glied unterscheiden wir den Atherleib oder Lebensleib des
Menschen, den er gemeinschaftlich mit den Pflanzen und Tieren
hat, denn jede Pflanze, jedes Tier und jeder Mensch muf} die chemi-
schen und physischen Stoffe aufrufen, so daf} sie zum Leben kom-
men, nicht durch sich selbst konnen sie sich Leben geben. Das
dritte Glied ist der astralische Leib, der Trager von Lust und Leid,
Trieben, Begierden und Leidenschaften und den gewohnlichen Vor-
stellungen des taglichen Lebens. Alles das konnte der Mensch nicht
haben, wenn er nicht diesen astralischen Leib hatte. Diesen hat er
nur noch mit den Tieren gemeinschaftlich. Auch das Tier hat Lust
und Leid, Triebe, Begierden und Leidenschaften und hat also auch
diesen Leib. Den physischen Leib hat der Mensch demnach ge-
meinschaftlich mit den scheinbar leblosen Mineralien, den Ather-
oder Lebensleib mit allem was wachst und sich fortpflanzt, mit dem
ganzen Pflanzenreich; den astralischen Leib hat er gemeinschaftlich
mit der tierischen Natur. Dazu hat er noch etwas, wodurch er hin-
ausgeht uber diese drei Naturreiche der Erde, wodurch er die Krone
der Erdenschopfung ist. Das ist das vierte Glied seiner Wesenbheit.

Wir kommen dazu, wenn wir eine kleine Uberlegung anstellen.
Es gibt einen Namen, der sich unterscheidet von allen ubrigen:
«Ich» konnen Sie zu niemand anderem sagen. Fur jeden anderen bin
ich ein «Du», und jeder andere ist fiir mich ein «Du». «Ich» kann nur
als Name fur das, was es bedeutet, im Inneren der Seele selbst erto-
nen, niemals kann es von auflen an Sie heranklingen, wenn es Sie



selbst bedeutet. Das haben die tieferen Religionen immer empfun-
den zu allen Zeiten, und daher sagten sie: Wenn die Seele anfangt,
im Inneren diese ihre Selbstbezeichnung sich zu geben, dann fangt
der Gott im Menschen zu sprechen an, der Gott, der durch die
Seele spricht. Der Name «Ich» kann nicht von auflen hineintonen,
er mufl in der Seele selbst ertonen. Das ist das vierte Glied der
menschlichen Wesenheit.

Die hebraische Geheimwissenschaft hat dieses Ich den unaus-
sprechlichen Namen Gottes genannt. «Jahve» bedeutet nichts ande-
res als: «Ich bin». Was eine auflere Wissenschaft auch fir Interpreta-
tionen geben kann, in Wahrheit hat es bedeutet: «Ich bin» — das
vierte Glied der menschlichen Wesenheit. Dieses sind die vier Glie-
der, aus denen der Mensch zunachst besteht. Wir nennen sie auch
die vier Glieder der sogenannten niederen Natur des Menschen.

Nun mussen Sie, um die ganze Wesenheit des Menschen zu ver-
stehen, in der menschlichen Entwickelung noch ein wenig zuruck-
gehen. Da kommen wir zurlick zu mannigfaltigen Volkern, die uns
vorangegangen sind: die alte germanische und mitteleuropaische
Entwickelung, die griechisch-lateinischen und chaldaischen Volker,
Agypter, Assyrer, Babylonier und Hebrier, die persischen Volker bis
hinunter zu dem Volk, von dem unsere jetzige Kultur ausgegangen
ist: zu dem indischen Volk. Dieses hat seinerseits aber auch wieder
Vorfahren gehabt, welche aber ganz woanders gelebt haben, und
zwar auf jenem Erdteil, der jetzt der Meeresboden zwischen Europa
und Amerika ist, in der Atlantis. Diese ist durch machtige Fluten
hinweggespult worden, der Boden hat sich gesenkt durch ein gewal-
tiges Naturereignis, das sich in den Mythen und Sagen aller Volker
als die Sintflut erhalten hat.

Aber auch dieses ist noch nicht das alteste Kulturland der Erde.
Vor langen Zeiten kommen wir zuriick in das Gebiet, wo der
Mensch in seiner heutigen Form entstanden ist, ein Land, das unge-
fahr zwischen dem heutigen Hinterindien, Australien und Afrika
lag: das alte Lemurien, ein uraltes Land, in dem ganz andere Ver-
hiltnisse als heute auf der Erde geherrscht haben. Gewohnlich stellt
man sich viel zu wenig vor, wie groff und ganz umfassend die Um-



anderungen auf der Erde im Laufe der Menschheitsentwickelung
selbst waren. Da nun treffen wir einen Zeitpunkt an, in dem die
niedrige Natur des Menschen schon vorhanden war. Damals wan-
delten auf dieser Erde Wesenheiten, die aus diesen vier Gliedern be-
standen: physischem Leib, Atherleib, Astralkorper und der Ich-
Natur. Diese Wesenheiten waren hoher organisiert als die hochsten
heutigen Tiere, nur noch keine Menschen: Tiermenschen, aber
nicht etwa wie die heutigen Tiere. Diese sind degenerierte Nach-
kommen, die sich von diesen Tiermenschen durch Zurtickbleiben
und Zurtckbildung entwickelt haben. Mit diesen Wesen also, die
damals lebten, ist in jener Zeit etwas ganz Besonderes geschehen.

Damals waren sie reif, eine gewisse Kraft in sich aufzunehmen,
eine Kraft, welche unsere hohere Seelenkraft ist. Es fand, wenn wir
das so ausdriicken wollen, damals die Vereinigung der niederen
Menschennatur mit der menschlichen Seele statt. Diese Menschen-
seele ruhte bis dahin im Schofle der Gottheit, war ein Glied inner-
halb der Gottheit selbst. Oben also, im Reiche des Geistigen, haben
wir die gottlich-geistige Wesenheit, unten die bis zu diesem Zeit-
punkt herangereiften viergliedrigen Menschenhiillen, die fiahig wa-
ren, Tropfen dieser Gottheit aufzunehmen. Bildlich kénnen wir uns
nun vorstellen, was damals geschah. Denken Sie sich ein Glas mit
Wasser, Sie nehmen hundert kleine Schwammchen und versuchen,
nach und nach jedes dieser Schwammchen mit einem Tropfen aus
diesem Wasser anzusaugen, dann haben Sie hundert Tropfen, die
vorher mit dem Wasser ganz verbunden waren, verteilt auf hundert
Schwammchen. So kénnen Sie sich bildlich und einfach vorstellen,
wie dazumal der Prozefl der Beseelung vor sich ging. Die Seele
ruhte bis dahin in der groflen allgemeinen gottlichen Wesenheit wie
der Tropfen in dem Glase Wasser. So wie diese Schwammchen
wirkten, so wirkten diese physischen Menschenhiillen. Es sonderten
sich diese geistigen Tropfen aus der gemeinsamen gottlichen Sub-
stanz heraus, sie wurden individualisiert, sie waren als Seelen Trop-
fen in den Hiillen darin und fingen dazumal an, den Menschen
eigentlich zu bilden, wie er jetzt ist, als eine geistig-physische Wesen-
heit. Dazumal verkorperten sich diese Seelen zum ersten Mal, gin-



gen dann durch viele, viele Verkorperungen hindurch und bildeten
ihren Menschenleib aus bis zu seiner heutigen Gestalt. Aber was da-
zumal geschehen ist, ist die Vereinigung von Teilen der Gottheit
mit den niederen Gliedern der Menschennatur. Mit jeder Verkorpe-
rung kamen sie weiter, mit jeder Verkorperung wurden sie vollkom-
mener, um in der Zukunft einen gewissen Hohepunkt zu erlangen.

Diesen Teil der hoheren Natur, der sich dazumal verbunden hat
als eine Kraft, welche die niedere Natur umanderte und sich in die-
ser Umanderung selbst erhoht, nennen wir den hoheren Wesens-
kern des Menschen: Geistselbst, Lebensgeist und Geistesmensch
oder Manas, Buddhi, Atma. Es sind das also die Teile der gottlichen
Wesenheit, durch die der Mensch stufenweise die niedere Natur in
die hohere allmahlich Uberfuhrt. Durch seine Kraft des Manas ge-
staltet er den astralischen Leib um, durch die Buddhi den Atherleib,
und durch die Kraft des Atma gestaltet er den physischen Leib um.
Sie alle also hat er zu verklaren, zu durchgeistigen, um einmal das
Ziel seiner Entwickelung zu erlangen. So hatten wir einmal die vier
Glieder: physischen Leib, Atherleib, Astralleib und Ich, und wir ha-
ben in jener Zeit dazu erhalten die Keimanlage zur Hoherentwicke-
lung, die eigentlich ein Ausfluf} der hochsten geistigen Wesenheit
ist: die dreifache, hohere Wesenheit des Menschen, den gottlichen
Wesenskern, die gottliche Anlage des Menschen. Diesen hoheren
Teil der menschlichen Natur konnen wir nun von zwei Gesichts-
punkten aus betrachten. Der eine ist der, daf} wir sagen: Das ist die
hohere Menschennatur, zu der sich der Mensch im Laufe der Ent-
wickelung hinentfaltet. Oder aber wir betrachten ihn ais einen Teil
der gottlichen Wesenheit, von der er ausgeflossen ist, der gottliche
Teil im Menschen. Der Christ betrachtet ihn zunachst im letzteren
Sinne, und wir wollen dies nun auch tun und studieren, welcher Art
diese hoheren Krafte der menschlichen Natur sind. Wir gehen von
dem hochsten Glied aus, von dem, was im Menschen die Kraft des
Atma genannt wird.

Was ich lhnen jetzt schildere, ist nicht etwa irgendeine auflere
Definition, sondern ich mochte Thnen die wirkliche Natur und We-
senheit dieses hoheren Teiles der menschlichen Natur charakterisie-



ren. Dasjenige, was zur Kraft des Atma wird, das ist namlich, inso-
fern es eine Kraft ist, die aus der Gottheit flief3t, willensartiger Na-
tur. Wenn Sie sich auf lThre eigene Willenskraft besinnen, auf das,
was in lhnen wollen kann, dann haben Sie eine schattenhafte Nach-
bildung, einen schattenhaften Abglanz dessen, was aus der Kraft des
Atma, aus der Gottheit ausfliefit. Der Wille des Menschen ist heute
die Kraft, die noch am wenigsten ausgebildet ist. Der Wille kann
sich aber immer weiter und weiter ausbilden, bis eine Zeit kommen
wird, da er einmal auf seinem Hohepunkt angelangt ist, dann, wenn
dieser Wille fahig sein wird, das zu vollbringen, was man in den
Religionen «das grofie Opfer» nennt.

Stellen Sie sich vor, Sie stiinden vor einem Spiegel und schauten
hinein. Thr Bild gleicht Ihnen vollstindig in jedem Teile Ihrer Phy-
siognomie, Ihrer Gesten, in allem ist es Ihnen gleich, es ist aber Ihr
totes Bild. Sie stehen davor als eine lebendige Wesenheit und haben
es mit Threm toten Bilde zu tun, das Thnen in allem gleich ist bis auf
die lebendige Wesenheit, bis auf den substantiellen Inhalt. Denken
Sie sich einmal, Ihr Wille ware bis zu dem Punkte gewachsen, daf3
er imstande ware, den Entschluf§ zu fassen, Ihr eigenes Dasein, Thre
eigene Wesenheit aufzugeben und diese abzugeben an Ihr Spiegel-
bild; Sie waren imstande, sich ganz hinzuopfern, um Ihr Spiegelbild
mit IThrem Leben zu versehen. Von einem solchen Willen sagt man:
er emaniert, er stromt sein eigenes Wesen aus. Es ist das die hochste
Entfaltung des Willens, das, was das Christentum den «géttlichen
Vaterwillen» nennt.

Der menschliche Wille ist also heute unter allen Seelenkraften
das am wenigsten ausgebildete Glied. Er ist aber auf dem Wege, sich
zu solcher Macht hin zu entfalten, dafl er «das grofle Opfer» zu voll-
bringen imstande ist. Das ist die wirkliche Natur dessen, was sich als
die Kraft des Atma entwickeln kann: willensartige Natur, insofern
es ein Ausflufl gottlicher Wesenheit ist.

Nun wollen wir das zweite Glied der hoheren menschlichen Na—
tur betrachten, die Buddhi oder den Lebensgeist, unter dem Ge-
sichtspunkt eines Ausflusses von der Gottheit, wie es im Christen-
tum betrachtet worden ist. Sie bekommen am leichtesten einen Be-



griff davon, wenn Sie sich nun nicht an die Kraft halten, die von
sich ausstromt, um das Spiegelbild zu beleben, sondern an das Spie-
gelbild selbst. In dem Spiegelbild entsteht eine vollstandige Wieder-
holung der urspriinglichen Wesenheit, es ist dasselbe — und doch
nicht dasselbe —, wenn Sie das auf die Welt anwenden, auf das ganze
Universum: wie der gottliche Weltenwille in einem Punkte nach
allen Seiten gespiegelt wird.

Denken Sie gleichsam eine Hohlkugel, die nach innen spiegelt.
Der eine Punkt im Inneren wird unendlichfach nach innen gespie-
gelt. Uberall in unendlicher Vermannigfaltigung der géttliche Wel-
tenwille, Uberall Spiegelbilder, Einzelheiten des Gottlichen.

Betrachten Sie so den Kosmos, das Universum als eine Spiege-
lung des unendlichen Weltenwillens. In keinem einzelnen Wesen
ist der gottliche Weltenwille darin, aber uberall spiegelt sich der
Weltenwille in der mannigfaltigsten Weise. Die Spiegelung der
Gottheit — wobei die Gottheit in dem Punkte bleibt, wo sie ist, und
doch jeden Punkt, in dem sie sich spiegelt, durch «das grofle Opfer»

‘belebt — das nennt man das «Reich» im christlichen Sinne. Und die-
ser Ausdruck, das Reich, bezeichnet dasselbe, was im Menschen die
Buddhi ist. Wenn Sie das Universum in bezug auf das schopferische,
produktive Prinzip betrachten, das aus dem Ursprunglichen, Gottli-
chen ausfliefit, so ist dasjenige, was sich zunachst an das Atma an-
schlieflt, sein gottlicher Lebensfunke, die Buddhi. Als «Reich» ist es
universell-kosmisch.

Und nun wenden wir den Blick von da herunter auf die Einzel-
heiten des Reiches. Wir haben es erst als ein Ganzes betrachtet.
Jetzt gehen wir zum einzelnen herunter. Wodurch unterscheidet
man das eine von dem andern? Durch das, was man im christlichen
Sinne den «Namen» nennt. Ein jedes wird benannt, und dadurch
unterscheidet man das Mannigfaltige, Einzelne des Reiches unter-
einander. Der Christ versteht unter dem Namen das, was vielfach
die Vorstellung genannt wird, das, was einem Dinge eigen ist. Wie
der einzelne Mensch sich von dem andern durch den Namen unter-
scheidet, so wird der Name so empfunden, daff in ihm zugleich ein
Teil der gottlichen gespiegelten Wesenheit liegt. Der Christ verhalt



sich richtig zu diesem Namen, wenn er sich klar ist, daf} ein jedes
Glied des Reiches ein Ausflufl des Gottlichen ist, bei jedem Bissen
Brot, daf} er ein Ausflufi, ein Spiegel und ein Teil der Gottheit ist.
Den geringsten Dingen gegeniiber soll der Christ sich dartber klar
sein. In der menschlichen Natur macht es das individuelle Geist-
selbst aus, dafl er ein einzelner den andern gegenuber wird. Was im
Reich der Name ist, das hat der Mensch in dem einzelnen Geist-
selbst oder Manas dadurch, daf} er einen besonderen Teil der Gott-
heit bildet, einen besonderen Namen fiir sich hat, den Namen, der
sich bei den einzelnen Menschen durch alle Inkarnationen hin-
durchzieht.

So sehen wir nun diese dreifache Natur vor uns als einen Ausfluf}
der gottlich-geistigen Wesenheit, und in diesem Sinne ist Atma der
Wille der Gottheit, Buddhi oder der Lebensgeist das Reich und Ma-
nas oder das Geistselbst der Name.

Nun betrachten wir die vier niederen Teile der menschlichen
Natur, von unten anfangend zuerst den physischen Leib. Dieser ist
dasjenige, was dieselben Stoffe und Krafte hat wie die aufiere physi-
sche Natur, aber auch dieselben Stoffe und Krafte fortwahrend um-
setzt. Diese ziehen ein und aus im menschlichen physischen Leib,
und nur dadurch ist er da, daf} diese Stoffe und Krafte fortwahrend
ein- und ausziehen. Er kann nur dadurch bestehen, daf} er sich fort-
wahrend erneuert und umsetzt durch die aufleren physischen Stoffe.
Er ist ein Ganzes mit der ubrigen physischen Natur. So wenig Sie
diesen Finger abschneiden konnen, so dafl er bleibt, was er ist — er
verdorrt, sobald Sie ihn vom tbrigen Korper trennen, er ist das, was
er ist, nur dadurch, daf} er im ganzen Organismus ist —, ebensowenig
konnen Sie den physischen Menschenleib so von der Erde trennen,
daf! er bleibt, was er ist. So ist der Mensch nur das, was er im Zu-
sammenhang mit den Elementen der Erde ist. Die physischen
Stoffe und Krifte ziehen aus und ein in ithm, und dadurch ist er das-
jenige, wodurch er einzig und allein seine Wesenheit erhalten kann.
Damit ist dieser physische Leib charakterisiert.

Das zweite Glied ist der Ather- oder Lebensleib. Bei ihm miissen
wir uns klar sein, dafl er das ist, was die blof§ physischen Stoffe und



Krafte zum Leben aufruft. Er ist der Trager von Wachstum und
Fortpflanzung, der Lebenserscheinungen uiberhaupt, aber auch noch
von ganz etwas anderem: von allen denjenigen Eigenschaften des
Menschen, welche bleibenderer Natur sind als die voriibergehenden
Triebe, Begierden und Leidenschaften. Wodurch unterscheidet er
sich von diesen? Wenn Sie diesen Unterschied fassen wollen, dann
denken Sie einmal nach, zurtick bis zu der Zeit, da Sie acht Jahre alt
waren. Denken Sie daran, was Sie seitdem alles gelernt haben, mit
wieviel Begriffen und Vorstellungen, Erlebnissen und Erfahrungen
Sie Ihre Seele bereichert haben — es ist ungeheuer viel. Aber nun
denken Sie uber etwas anderes nach: Wie langsam, im Schnecken-
gang, etwas anderes geht. Denken Sie daran, wie Sie ein jahzorniges
Kind waren, und sagen Sie, ob dieser Zorn jetzt nicht noch manch-
mal durchdringt, wie Ihre Neigungen oder Ihr Temperament zum
groflen Teile dieselben geblieben sind. Das alles hat sich nicht so
viel geandert wie [hre Erlebnisse. Was man lernt, erlebt, erfahrt, das
kann man vergleichen mit dem Minutenzeiger der Uhr, und die An-
derungen in bezug auf Charakter, Temperament und Gewohnheit
mit dem Stundenzeiger der Uhr. Diese Verschiedenheit ist vorhan-
den, weil der ersteren Trager der Astralleib ist, wahrend diese an-
dern, die so langsam gehen, den Atherleib zum Triger haben. Wenn
sich Ihre Gewohnheiten andern, so ist das eine Veranderung in Ih-
rem Atherleibe. Haben Sie nur dieses oder jenes gelernt, so bedeu-
tet das eine Veranderung im Astralleib.

Bei dem, der im héheren Sinne ein Schiiler des eigentlichen Ok-
kultismus wird, beruht diese Schulung nicht auf auflerem Lernen,
sondern alle geheimwissenschaftliche Schulung geht im Atherleib
vor sich. Daher haben Sie fur die eigentliche okkulte Ausbildung
mehr getan, wenn es Ihnen gelungen ist, nur irgendeine festgewur-
zelte Charaktereigenschaft umzubilden, als wenn Sie noch soviel
aufleres Wissen sich angeeignet hatten. Demnach unterscheidet man
exoterisch, wofiir der Atherleib Trager ist, und esoterisch, was der
Atherleib braucht. Der Atherleib ist auch der Triger des Gedacht-
nisses als Eigenschaft, nicht der Erinnerung. Wenn das Gedachtnis
zum Beispiel scharfer werden soll, so ist damit eine Uméanderung



des Atherleibes verkniipft, oder schwindet es, so ist das im Ather-
leib eine Anderung, eine Anderung der Gedichtniskraft. Noch et-
was, das uns unendlich wichtig ist: Der Mensch lebt, so wie er jetzt
ist, nach zwei Richtungen hin. Jeder gehort einer Familie, einem
Stamm, Volk und so weiter an, und es sind auch gewisse Eigen-
schaften, die er mit den andern gemeinschaftlich hat und die ihn zu
jenem Zusammenhang verbinden. Der Franzose hat andere als der
Deutsche, dieser wiederum andere als der Englander und so fort. Sie
haben alle gewisse Stammeseigenschaften gemeinsam. Daneben hat
aber jeder wieder seine eigenen, individuellen Eigenschaften, wo-
durch er herauswachst aus seinem Volk, wodurch er dieser beson-
dere Mensch wird. Man ist ein Angehdriger einer Gemeinschaft we-
gen gewisser Eigenschaften des Atherleibes. Der Atherleib hat die
Eigenschaften, durch die man einem Volk, einer Rasse, uberhaupt
der menschlichen Gemeinschaft angehort. Wollen Sie aber das er-
fassen, wodurch Sie herauswachsen aus dieser Gemeinschaft, so ist
das im Astralleib zu suchen. Dieser bedingt das Individuelle im
Menschen.

Daher hangt alles Leben eines Menschen in der Gemeinschaft
davon ab, daf} sein Atherleib den richtigen Ausgleich findet mit den
Atherleibern derer, mit denen er zusammenleben mufl. Findet er
diesen nicht, so kann er nicht mit ihnen zusammenleben, es geht
schief, er fallt heraus. So daf} also dieser Atherleib des Menschen die
Aufgabe hat, sich den andern Atherleibern anzupassen. Der astrali-
sche Leib bedingt das Individuelle, er hat vor allen Dingen so zu le-
ben, daf} der Mensch nicht personliche Sunden begeht. Das, wo-
durch der Astralleib da- oder dorthin abirrt, sind die personlichen
Siinden, sind Verfehlungen des astralischen Leibes. Die Disharmo-
nie mit der Gemeinschaft, das sind Verfehlungen des Atherleibes.
Die christliche Esoterik nannte nun, wenn sie genau sprach, die
Verfehlungen des Atherleibes «Schulds, das, was das Gleichgewicht
mit den andern stort. Eine Verfehlung des Astralleibes, die durch
die Individualitat bedingt ist, hief} in der christlichen Esoterik ein
«Unterliegen der Versuchung». Der Astralleib unterliegt in bezug
auf seine Triebe, Leidenschaften und Begierden der Versuchung.



Dadurch irrt er ab, dafl er in sich selbst der Versuchung verfallt. So
unterschied man in der christlichen Esoterik «Schuld» und ein «Un-
terliegen der Versuchung».

Nun noch das vierte Glied der menschlichen Wesenheit: das Ich.
Wir hatten den physischen Leib, der durch den Stoffwechsel be-
steht, den Atherleib, der behaftet sein kann mit Schuld, den Astral-
leib, der der Versuchung erliegen kann. Nun das Ich. Es ist der Ur-
grund der Selbstsucht, des Egoismus. Das Ich, das ist dasjenige, das
bewirkt hat, daf} das, was Eins war in dem groflen gottlich-geistigen
Wesen, in die vielen eingezogen ist. Der Abfall aus der Einheit des
Gottlichen in die einzelnen hinein ist durch das Ich bedingt. Des-
halb sah das christliche Wissen in dem Ich den eigentlichen Ur-
sprung des Egoismus und der Selbstsucht. Solange die einzelnen
Wesenheiten in der Gottheit vereint waren, konnten sie nicht ge-
geneinander streben. Dies konnten sie erst in der Absonderung als
Iche. Vorher konnten sie nur das wollen, was die Gottheit wollte.
Dieses Gegeneinander-sich-Entwickeln, das dem Egoismus ent-
spricht, das nennt das Christentum die Verfehlung des Ich, und die
christliche Uberlieferung bezeichnet den Zeitpunkt sehr genau, wo
diese Seele heruntersteigt in den Leib durch den Siindenfall, durch
den Apfelbiff. Die eigentliche Verfehlung des Ich bezeichnet man
mit dem Ausdruck «Ubel». Die Verfehlung des vierten Gliedes ist
also das Ubel. Dem Ubel verfallen kann also nur das Ich, und dies
entstand durch das, was mit dem Apfelbif} bezeichnet wird. Malum
ist ja im Lateinischen dasselbe Wort fiir Apfel und Ubel.

Also nochmals kurz zusammengefafit: Der physische Leib ist
gleich mit den physischen Elementen rings um sich und erhalt sich
durch den fortwahrenden Wechsel der Stoffe und Krifte, Stoffwech-
sel. Der Atherleib ist das, was das Gleichgewicht halt mit den andern
Gliedern der Gemeinschaft und das der Schuld verfallen kann. Der
astralische Leib, der nicht der Versuchung erliegen soll, und das Ich,
das nicht dem Egoismus zum Opfer fallen darf, dem Ubel.

Diese viergliedrige Wesenheit schliefit sich zusammen mit der
dreigliedrigen hoheren, dem gottlichen Wesenskern:
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Nun fassen Sie einmal das Gebet auf als eine Verbindung des Men-
schen im stillen Kammerlein mit der Gottheit selbst. Im Ursinne
des Christentums ist es eben so, daf} die Seele als gottlich dargestellt
wird, als Tropfen vom Meere der Gottheit. Und diese Seele muf erfle-
hen, daf} dieser abgesonderte Tropfen wiederum zu seinem Ursprunge
hinkommt. Diesen Ursprung der gottlichen Wesenheit des Men-
schen bezeichnet man mit dem Vater-Namen. Und das, wonach die
Seele strebt, wo sie wieder vereinigt sein wird mit dem, was man mit
dem Vater-Namen bezeichnet, ist das Devachan oder der Himmel.

Und nun denken wir uns das Urgebet: Eine Anrufung des Hin-
ganges des einzelnen menschlichen Wesens zu dem, was die gott-
liche Vaternatur ist.

Dieses Gebet mufite erflehen, dafl die drei hoheren Glieder der
Menschennatur zur Entwickelung kommen mogen, bitten, daf} der
«Wille», der der hochste Ausflufy des Gottlichen ist, im Menschen
sich verwirklichen mdge; dafl das zweite Glied der gottlichen We-
senheit, das «Reich», im Menschen Platz greifen soll; daf} das dritte
Glied, der «Name», als heilig empfunden werden solle. Es wiirde
sich dies also beziehen auf die drei hoheren Glieder der gottlichen
Wesenheit im Menschen. Und fur die vier niederen Glieder der
menschlichen Natur wiirde man bitten: Es mogen meinem physi-
schen Leibe zukommen die Stoffe, die er braucht zu seinem Unter-
halt. Der Atherleib moge einen Ausgleich finden zwischen seiner
Schuld und der Schuld der andern, er mochte in Harmonie mit den
andern zusammenleben. Das Gebet mifite erflehen, dafl fir den
astralischen Leib keine Versuchung ihn herunterziehe, und fiir das
Ich, daf es nicht dem Ubel, dem eigentlichen Ausflu§ dessen, was
man Egoismus nennt, verfallt.

Ihr sollt Eure Vereinigung mit dem Vater in einem Urgebete er-
flehen. Ihr sollt das in dem Sinne tun, daff die einzelnen Glieder
Eurer siebengliedrigen Wesenheit in Eurem Gebete Euch vor der
Seele stehen:

P . _— [ — - — L D



«Vater unser in den Himmeln.» Erst ruft Ihr den Vater an, dann
bringet die Bitten, die sich auf die drei hoheren Glieder beziehen:

«Geheiligt werde dein Name, zu uns komme dein Reich.»

«Dein Wille geschehe, wie im Himmel also auch auf Erden.»

Dann die vier Bitten, die sich auf die vier uibrigen Glieder der
menschlichen Natur beziehen:

«Gib uns heute unser taglich Brot.»

«Vergib uns unsere Schulden, wie auch wir vergeben unseren
Schuldigern.»

Das ist der Ausgleich mit denjenigen, unter denen wir leben.

«Fuhre uns nicht in Versuchung»: Unser astralischer Leib.

«Sondern erlése uns von dem Ubel»: das heifit: von jeglichem
Ausflufl des Egoismus.

So haben Sie in den sieben Bitten des Vaterunser den Sinn der
Entwickelung der siebengliedrigen Menschennatur gegeben. Aus
der Tiefe der Weisheit iiber den Menschen heraus ist das Vaterunser
als ein christliches Gebet den Christen gegeben, und die ganze theo-
sophische Weisheit uber den Menschen liegt im Vaterunser darin.
Man braucht es nur zu verstehen, und man hat die ganze theosophi-
sche Weisheit, insofern sie sich auf den Menschen bezieht.

Diejenigen Gebete, die nicht nur kurz wirken, sondern die durch
Jahrtausende hindurch die Seelen ergreifen und die Herzen erhe-
ben, sind alle aus der tiefsten Weisheit geschopft. Niemals ist ein
solches Gebet so gegeben worden, dafl man in beliebiger Weise
schone oder erhabene Worte zusammengestellt hat, sondern man
hat sie aus der tiefsten Weisheit heraus genommen, weil sie nur so
die Kraft haben, uber die Jahrtausende hiniiber zu wirken auf die
Seele der Menschen.

Nicht gilt der Einwand, daf} ja die naive Seele nichts weif} von
dieser Weisheit. Sie braucht nichts zu wissen, denn die Kraft, die
das Vaterunser hat, kommt doch aus dieser Weisheit, und sie wirkt,
auch wenn man nichts davon weifl.

Man muf] es nur in der richtigen Weise verstehen: Ein Mensch
geht hin vor eine Pflanze und ist entziickt davon. Auch das naivste
Gemiit wird entziickt sein und weif§ doch vielleicht nichts von der



gottlichen Weisheit, die in der Pflanze ist. Ebenso ist es mit den gro-
flen Gebeten. Man braucht ebensowenig die Weisheit zu kennen,
und ein solches Gebet hat doch die Kraft, die Weisheit, die Erhe-
bung, die Heiligkeit des Gebetes. Ist es auch herausgeboren aus der
hochsten Weisheit, so kommt es doch nicht darauf an, diese Weis-
heit zu wissen, sondern darauf, die Kraft der Weisheit zu erleben.

Erst in unserer Zeit ist die Moglichkeit vorhanden, wiederum das
herauszuholen, was Christus Jesus hineingelegt hat in das Gebet,
und wiederum das zu wissen, was er als Kraft hineingelegt hat be-
sonders in das Vaterunser. Weil es aus den grofiten Tiefen der Weis-
heit uber den Menschen selbst herausgeschopft ist, uber seine sie-
bengliedrige Natur, deshalb ist es grofl und gewaltig auch fir das
naivste Gemut, und erst recht wiederum erhebend fiir einen, der
auch die Weisheit herausschopfen kann, die darinnen ist. Und
nichts verliert es dabei von der Macht, die es immer ausgeiibt hat,
erschiitternd und erhebend, wie die ganze Theosophie, die gottliche
Weisheit, in dem Vaterunser darinnen ruht.

Der Menge sagte der Herr vieles in Gleichnissen. Wenn er aber
mit seinen Jiingern allein war, legte er sie ihnen aus, denn sie sollten
aus der weisheitsvollen Erklarung der Gleichnisse jene Kraft schop-
fen, durch die sie seine Boten werden konnten, durch die sie wissen
konnten, wodurch er selbst jene Zauberkraft erlangt hat, wodurch
sein Werk uiber die Jahrtausende hin zu wirken berufen war.

Das ist dasjenige, was in den Sinn des Vaterunsers hineinfithren
sollte.



DAS VATERUNSER

Koln, 6. Mdrz 1907

Wenn man von Gebet spricht im christlichen Sinne, mufi man sich
vor allen Dingen klarmachen, daf} die Form des Gebetes kaum et-
was anderes darstellt als die Versenkung, die Hingabe an das Gottli-
che. In denjenigen groflen Religionen, die diese Hingabe mehr in
gedanklicher Versenkung zu erreichen suchen, spricht man von Me-
ditation; bei denjenigen Religionen, wo die Hingabe mehr vom
Herzen als vom Kopfe ausgeht, mehr von der Personlichkeit aus-
geht, nennt man diese Hingabe Gebet. In der christlichen Religion
hat diese Hingabe einen personlichen Charakter bekommen; in den
alten Religionen war sie viel mehr Unbewufltes, Unpersonliches.
Der Mensch hat vor Jahrtausenden schon gewuf}t, daf es ein Ewiges,
ein Gottliches gibt. Beispiel vom Sklaven, der sich sagt: Ein Leben
unter vielen. — Lebenshoffnung, Mut, Kraft und Sicherheit lebten
darum damals in den Menschen. Eine Art Hinausblicken vom Zeit-
lichen ins Ewige war es. Es muflte aber fir die Menschheit ein Zeit-
alter kommen, wo der Mensch personlich zu seinem Gotte aufsieht.
Das exoterische Christentum sagt: Von der Personlichkeit, die von
der Geburt bis zum Tode geht, hangt ungemein viel ab. So nahm
darum die Meditation auch diesen personlichen Charakter des Ge-
bets an. Aber wir durfen nicht vergessen, dal es im Christentum ein
Urgebet gibt: «Mein Vater, ist’'s moglich, so gehe dieser Kelch von
mir; doch nicht mein, sondern dein Wille geschehe.»

Wenn Sie diese Stimmung erzeugen, dann haben Sie ein christli-
ches Gebet. Dasjenige Gebet, das fiir seine Personlichkeit, fiir seine
Angelegenheiten bittet, ist kein christliches Gebet. Da sind zum
Beispiel zwei Heere, die zur Schlacht geriistet sind, beide beten um
Sieg. — Zwei Bauern, der eine bittet um Regen, der andere um Son-
nenschein. Was soll der Gott tun? Mit solchen persénlichen Wiin-
schen und Begehren hat das wahre christliche Gebet nichts zu tun.
Das personliche Gebet, das wahre Gebet, kann auch bei personli-
cher Bitte da sein, aber der oberste Grundsatz muf§ dabei sein:



«Nicht mein, sondern dein Wille gescheheb Damit ist aus dem
christlichen Urgebet des Christus Jesus, des Herrn, heraus die Stim-
mung angegeben, die das Gebet haben soll. Es gibt viele christliche
Gebete, aber das Vaterunser, das christliche Urgebet, ist dasjenige,
von dem man sagen kann, daf§ es kaum etwas gibt auf der Welt, was
so viel und so wichtiges enthalt, wie dieses Vaterunser. Und dann
erinnern wir uns daran, wie der Christus Jesus dieses Gebet einsetzt.
«Wenn du betest, so gehe in dein Kammerlein», sagt er.

Uberall, in allen Religionen finden Sie Meditationsformeln, Zau-
berformeln. Diese Zauberformeln haben meditativ sogar die gleiche
Bedeutung wie die Meditationen. Der Mensch hat sich seinem
Gotte damit meditativ hingeben wollen, auch durch Zauberuben
hat er sich seinem Gotte hingeben wollen. Der Christus Jesus aber
mahnt: «Jhr sollt nicht beten um das, was auf der Strafle geschieht,
ihr sollt tief, tief in euer Inneres gehen, wenn ihr betet.» Es lebt in
dem Menschen etwas von der gottlichen Wesenheit, ein Tropfen
der gottlichen Wesenheit lebt im Menschen, der von demselben
Stoffe ist wie die Gottheit. — Das ganze Meer und der Tropfen Was-
ser sind auch vom selben Stoffe.

Und nun wollen wir einmal so, wie es in den ersten esoterischen
Schulen ublich war, das Weltenall und den Menschen betrachten.
Wir wollen dazu zuruckgehen bis zu dem Zeitpunkt, wo die
Menschenleiber, die sich vorbereiteten, gleichsam warteten auf den
gottlichen Keim der Menschenseele, der sich aus der Gottheit her-
untersenkt. Die damalige Weltbevolkerung bestand aus Pflanzen
und anderem, Tiermenschenleiber waren darunter. Nicht der
Mensch, wie er heute ist, war da. Die Seelen bereiteten sich den
heutigen Leib allmahlich vor. Eine geistige Fliissigkeit war rings um
die Erde herum. Und nun denken Sie sich, es nahme jemand hun-
dert kleine Schwammchen und wiurde in jedes dieser Schwamm-
chen einen Tropfen dieser Flussigkeit sammeln. Nun haben Sie in
jedem einen Tropfen des Gottlichen. Die Seelen waren vorher im
Meere der Gottheit, dann sind sie verkorpert als Tropfen. Diese
Seelen waren damals noch sehr unvollkommen bei der ersten Verkor-
perung, aber im Keim hatten sie schon auch: die héhere menschli-



che Wesenheit: Atma, Buddhi, Manas in sich zur Entfaltung, zur
Entwickelung im Erdenleben. Der tierische Mensch hat schon die
vier niederen Hullen, aber erst mit der Seele gestaltet er sie um und
erhalt dann Atma, Buddhi, Manas.

Nun wollen wir diese Entwickelung esoterisch betrachten von
zwei Gesichtspunkten aus: Erstens, der Mensch vergéttlicht sich im-
mer mehr in Atma, Buddhi, Manas; zweitens, der Tropfen der Gott-
heit ist in thm.

Wir wollen zuerst den hoheren Menschen von seinem gottlichen
Aspekt aus betrachten. Man hat in den christlichen Schulen gesagt:
Erst betrachtet ihr das oberste Glied der gottlichen Wesenheit, zu
dem der Mensch am Ende seiner Entwickelung aufgestiegen sein
wird. Atma, der Wille, willensartiger Natur ist dieses oberste Glied.
Sein Wille wird, wenn der Mensch vollkommen geworden sein
wird, seine grofite Macht sein. Der Wille mufl dann nach auflen flie-
flen. Es wird dann beim Menschen keinen Willensentschlufl mehr
geben, der nicht sogleich zur Tat wird. Unser Atma ist willensartiger
Natur. Die Gottheit hat uns mit dem Atma zuerst ihren Willen ein-
stromen lassen. Der gottliche Wille lebt in uns und in allen Dingen.

Als zweites haben wir im Menschen die Buddhi. Indem die Gott-
heit herunterstromt in den Menschen, geht sie von Atma zu
Buddhi. Wie wirkt denn der gottliche Wille? Wir konnen dem Ver-
standnis des gottlichen Willens nur beikommen mit dem Begriffe
des Opfers. Denken Sie sich, Sie sehen in einen Spiegel, da sehen
Sie Ihre Gestalt: diese Gestalt ist Thnen ahnlich. Denken Sie sich
nun, in Thnen ware ein schopferischer Wille, Sie wiirden dann alles,
was Sie haben, all Ihr Leben, all Ihr Sein an das Bild hingeopfert ha-
ben. Sie leben damit in diesem Bilde. So kénnen Sie das opfervolle
Schaffen des gottlichen Willens begreifen. Der gottliche Wille spie-
gelt sich nicht nur in den Dingen, in den Bildern, sondern er opfert
alles in sie hinein, und so haben Sie den geopferten gottlichen Wil-
len im ganzen Weltenraum. So schaut der Christ in einem jeglichen
Dinge der Welt ein Spiegelbild der Gottheit, des gottlichen Willens.
Die hingeopferte Gottheit haben Sie im Weltenraum, und dieses
Spiegelbild der Gottheit bezeichnete man im esoterischen Christen-



tum als das «Reich». Millionenfach vermannigfaltigt zurickgestrahlt
den gottlichen Willen, das empfand man als das Reich. Das, was als
Atma schafft, was in uns lebt als Buddhi, was drauflen schafft in der
Welt, das bezeichnete man als das Reich.

Nun blicken Sie hinauf, was im Spiegelbilde lebt von der Gott-
heit im Kosmos. Das kann das einzelne Wesen unterscheiden durch
den «Namen». Dieser ist in uns Manas, das Geistselbst, das ist unser
Name. Manas ist der Name in uns und einem jeglichen Dinge drau-
flen. So war fur den Menschen der Name eines jeglichen Dinges ge-
heiligt. Und man sagte dem Schiuler: Du sollst dir klarwerden, selbst
wenn du einen Bissen Brot issest, daf} auch dieser ein Ding ist, in
dem die Gottheit ist, und darum soll es dir heilig sein.

Insoferne unser Name in Gott ist, ist er Manas, der Name. Un-
sere Buddhi ist so das Reich. In unserem Atma lebt der gottliche
Wille. Die gottlichen Wesensglieder des Menschen sind diese drei.
Der Mensch bekam diese géttlichen Wesensglieder, und drauflen in
der Welt sind sie aufgezahlt als Name, Reich und Wille.

Und nun denken Sie sich, der Christus wollte seine Jiinger so
lehren, dafl er ihnen sagte: Die Gottheit nannte man den Vater und
das Gottliche den Himmel. Die Vereinigung mit dem Géttlichen
war nur moglich, indem dieses Gottliche sich nunmehr den hohe-
ren drei Gliedern des Menschen hingibt.

Was mufl der Christ sagen, wenn er dieses ausdriicken will?

Unser Vater, der du bist in den Himmeln,

geheiliget werde dein Name,

Dein Reich komme,

Dein Wille geschehe wie oben in den Himmeln
also auch auf Erden.

So haben Sie in den drei ersten Bitten des Vaterunser die drei
hoheren Glieder des Menschen in bestimmtester Weise ausge-
druckt. Diese ersten Bitten des Vaterunser sind aus der hoheren gei-
stigen Wesenheit des Menschen herausgebildet.

Nun betrachten wir esoterisch die vier niederen Glieder des



Menschen: den physischen Leib, den Atherleib, den astralischen
Leib, das Ich.

Der physische Leib ist derjenige, den der Mensch mit allen Mi-
neralien gemein hat und in dem die physischen Stoffe und Krafte
taglich aus- und eingehen. Wenn der Mensch seinen physischen
Leib aufbauen will, mufl er darum flehen, dafl diese physischen
Stoffe, die da drauflen in der physischen Welt sind, ihm gegeben
werden. Den Atherleib haben wir gemeinsam mit allen Menschen,
die uns umgeben. Den Astralleib, den haben wir mehr als ein Per-
sonliches.

Im Atherleibe haben wir etwas Gemeinsames in jeder Familie, in
jedem Volke. Du gehorst mehr einer Art, einer Gattung an, indem
du einen Atherleib hast. Du bist mehr eine Individualitat, indem du
einen Astralleib hast. Du stdrst die Atherleiber deiner Umgebung,
wenn du nicht in Harmonie mit ihnen bist, und das nannte man die
«Schuld», das, was man einem andern antut durch seinen Atherleib.
Dadurch wurde man aber auch selbst geschadigt. Schuld haftet also
am Atherleib oder Lebensleib. Du wirst dem Nachsten etwas schul-
dig, indem du seinen Atherleib oder Lebensleib verletzest oder
schadigst. Hute dich davor, denn nur dadurch kénnen dir deine
eigenen Schulden vergeben werden.

Wodurch gedeiht der Astralleib? Das Abirren der Individualitat
vom richtigen Pfade ist die Versuchung. Der astralische Leib unter-
liegt der Versuchung. Alles, was die Individualitat sundigt, ist die
Versuchung.

Das Ich ist die Quelle der Selbstandigkeit im Menschen und zu-
gleich die Quelle des Egoismus, der Selbstsucht. Das Ich ist in die-
sem Sinne das Ubel, das Symbolum dafiir. Malum heifit «Apfel> und
«Ubel». Der Siindenfall ist das Ubel, das Fehlen aus Egoismus.

Will der Christ bitten fur das rechte Gedeihen seiner vier niede-
ren Glieder, so sagt er fur diese Wesenheiten:

Unser taglich Brot gib uns heute,
Und vergib uns unsere Schulden,
wie wir vergeben unsern Schuldigern,



Und fiihre uns nicht in Versuchung,
Sondern erlose uns von dem Ubel.

Das sind die vier anderen Bitten des Vaterunser.

So hat der Christ der esoterischen Schulen zu bitten gehabt, so
sind diese vier Formeln fur die vier unteren Glieder der mensch-
lichen Wesenheit. Sehen Sie sich die vier letzten Bitten des Vater-
unser an auf die niedere Wesenheit des Menschen hin, so haben Sie
da ebenso die vier Bitten fur die niederen Glieder, wie Sie in den
drei ersten Bitten die fiir die drei oberen Glieder der menschlichen
Wesenheit haben. So haben Sie in den sieben Bitten des Vaterunser
die Lehre von der siebengliedrigen Wesenheit des Menschen, wie
sie die Geisteswissenschaft lehrt.

In allen grofilen Religionen gibt es kein Gebet, keine Formeln,
die nicht aus der ganzen tiefen Weltenweisheit herausgenommen
sind, und nur dadurch, daf} sie da herausgeboren sind, haben diese
Gebete ihre tiefe Wirkung. Die groflen Religionen verdanken ihre
tausendjahrige Wirkung der Urweltweisheit.

Der Vater bringt die Urwesenheit der Welt zum Ausdruck. Man
kann das nicht schoner schildern, als es im Vaterunser geschildert
ist. Daher die Wirksamkeit des Vaterunser, das zu Herzen Gehende,
das Kraftvolle dieses Gebetes. Man kann nicht sagen, der naive
Mensch weif3 nichts von dieser Weisheit. Der naive Mensch hat das-
selbe davon. Es ist ebenso, wie wenn er entzuickt ist von den Blu-
men und auch nichts ahnt von der Weisheit, mit der sie aufgebaut
sind. So kann doch seine Seele entztickt sein vom Vaterunser, ohne
seine Weisheit zu begreifen. Wenn man diese Weisheit, die im Ge-
bet lebt, auch nicht begreift, kann es doch diese Kraft fiur den Men-
schen haben. Diejenigen, die die Gebete den Menschen gegeben ha-
ben, haben sie aus der tiefsten Weisheit herausgeholt; darum die
Macht des groflen Weltengebetes. Das ist das Geheimnis dieser Ge-
bete, dafl sie von Eingeweihten und Religionsstiftern aus der Ur-
weisheit geholt worden sind.

Heute ist die Zeit gekommen, dafl die Menschen wissen mussen,
was mit diesen Gebeten gemeint ist. Wir sollen das Vaterunser be-



ten, und taglich. Man braucht tiber die Natur des Menschen sonst
nichts zu wissen als das, was im Vaterunser gesagt ist. Denn damit
wiirde der Mensch das empfangen, was die theosophische Weisheit
uber die Natur des Menschen zu sagen hat.

Tief war die Esoterik der Schule, die der Apostel Paulus gegrin-
det hat. Drauflen wurde das Christentum exoterisch vertreten. Dro-
nysius, den Areopagiten, hat Paulus beauftragt, diese Weisheit esote-
risch zu pflegen. So stellte man sich das Reich des Geistes in den
Gewalten, Herrschaften und Machten vor, und man sagte sich:
Wenn wir so leben, wie das Vaterunser es fordert, so leben wir uns
hinauf durch die Gewalten, Machte, Herrschaften bis zu den Cheru-
bim, Seraphim hinauf, bis zu der Gottheit selbst im Vaterunser.

Da haben Sie diese drei Stufen: «Denn Dein ist das Reich und
die Kraft und die Herrlichkeit» erhalten, denn diese drei Stufen sind
im Reiche des Geistes.

Uber das Amen zu sprechen im besonderen, ist schwierig. Ich
kann nur sagen, daff es eine alte Formel ist, etwas verstimmelt aus-
gedruckt.

So haben wir gesehen, inwieferne das Vaterunser und seine so
machtige Wirkung, die es in der Seele des Menschen hat, die Lehre
von der Siebengliedrigkeit des Menschen darstellt. Es ist darum das
wirksamste Gebet. Dieser Rhythmus, der da in einer Seele ange-
schlagen wurde, wurde dem bewuflt, der esoterisch wufite: Der
Christ hat, indem er das Vaterunser gebetet hat, menschliche Theo-
sophie gebetet, im Gebet gelebt. — Diese Theosophie ist nichts
Neues, sondern sie ist dasjenige, was in allen Herzen ist, was im Gei-
ste erfafit wird, damit sich das Licht der Erkenntnis uber das Gebiet
des Gottlichen verbreiten kann. Geschieht dieses in den Herzen
und Seelen, so findet der Mensch seinen Pfad zu den hochsten
Hohen des Geistes, zu denen er sich entwickeln kann.



DIE ADEPTENSCHULE DER VERGANGENHEIT
DIE MYSTERIEN DES GEISTES, DES SOHNES
UND DES VATERS

Diisseldorf, 7. Mdirz 1907

Die geisteswissenschaftliche Bewegung ist nicht etwas, was durch den
Willkiirakt eines einzelnen, dieses oder jenes Menschen, dieser oder
jener Gesellschaft in unsere Zeit gekommen ist. Sie hangt mit der
ganzen Entwickelung der Menschheit zusammen und ist als solche
als einer der wichtigsten Kulturimpulse anzusehen. Wollen wir uns
in diese Mission der geisteswissenschaftlichen Bewegung hineinfin-
den, so mussen wir uns in Vergangenheit und Zukunft der Mensch-
heit hineinversetzen. Wie die einzelnen Menschen von da ab, wo sie
zum ersten Male als Individualseelen aus dem Schofle der Gottheit
herabgestiegen sind, eine Entwickelung durchgemacht haben, so
hat auch die ganze Menschheit eine Entwickelung durchgemacht.
Machen Sie sich einmal klar, welche Unterschiede, welche Ver-
anderungen und welche Entwickelung auf der Erdoberfliche im
Laufe der Jahrtausende zu bemerken sind — wie griindlich sich da al-
les verandert hat! Was wir gewohnt sind, <Menschheit» zu nennen,
ist erst ein Ergebnis der sogenannten fiinften Wurzelrasse. Dieser
ging eine andere Menschheit voran, die vierte Wurzelrasse, deren
Kontinent, die Atlantis, wir etwa zwischen dem heutigen Europa
und Amerika zu suchen hatten. Diese Atlantis sah unsere Vorfahren
in einer ganz andern Gestalt. Dort herrschte eine ganz andere Kul-
tur. Nicht verstandes- und gedankenausgebildet war der alte Atlan-
tier, aber dafur mit feinen somnambul-hellseherischen Kraften aus-
gestattet. Logik, kombinierender Verstand, Wissenschaft, Kunst wie
jetzt, gab es nicht im alten Atlantien, denn das Vorstellen, Denken
und Fuhlen der Menschen war dort ganz anders. So kombinieren,
rechnen, zahlen, lesen hatte der Mensch damals nicht gekonnt wie
heute. Aber gewisse somnambulisch-hellseherische geistige Krafte
lebten in ihm. Er konnte die Sprache der Natur verstehen, was Gott
zu ihm sagte im Platschern der Wellen, was der Donner rollt, was



der Wald rauscht, was die feinen Geriiche der Blumen ausdricken.
Er verstand diese Sprache der Natur und war im Einklang mit der
ganzen Natur. Nicht Gesetz, nicht Juristerei gab es damals, um den
Nachbarn mit dem Nachbarn zu verstandigen. Nein, da ging der At-
lantier hinaus und horchte auf die Laute der Baume, des Windes,
und die sagten ithm, was er zu tun hatte.

Schon hat sich in der Volkssage, die nie etwas Zufalliges, Ausge-
dachtes ist, das Andenken an die alte Atlantis, das Nibelheim, erhal-
ten, zum Beispiel in dem Nibelungenlied. In dem Wort «Nibel» oder
«Nifel» wird angedeutet, dafl der Rhein und alle diese Flisse zurtick-
gebliebene Wasser aus den Nebelmassen der alten Atlantis sind.
Und die Weisheit, die von ihr zuriickgeblieben ist, wird angedeutet
als der Schatz, der in ihnen verborgen liegt. In diesem Kontinent
zwischen Amerika und Europa haben wir auch die Pflanzschule der
alten Adepten zu suchen, wo diejenigen sich aufhielten, welche ge-
eignet waren, Schuler der groflen Individualitaten zu werden, die wir
die Meister der Weisheit und des Zusammenklanges der Empfin-
dungen nennen.

Die Stelle, wo sich diese Adeptenschule befand, deren Bliitezeit
in die vierte Unterrasse der alten Atlantis fallt, ware in der Mitte des
Atlantischen Ozeans zu suchen. Dort wurde der Schiiler ganz an-
ders gelehrt als heute. Ganz anders, gewaltig konnte da von Mensch
zu Mensch durch die Kraft, die damals noch in den Worten lag, ge-
wirkt werden. Was heute noch im Volke lebt, das ist ein feines Ge-
fuhl fur die innere geistige, okkulte Kraft der Worte. Die jetzige
Kraft der Worte konnen Sie absolut nicht vergleichen mit der da-
maligen. Das war etwas ganz Gewaltiges: das Wort schon erweckte
Krafte in der Seele des Schilers. Ein Mantram von heute hat lange
nicht mehr die Kraft von damals, wo die Worte nicht so durchsetzt
von Gedanken waren. Wenn diese Worte wirkten, gingen die Seelen-
krafte des Schulers auf. Eine menschliche Initiation durch die
Sprache der Natur von gewaltiger Wirkung konnte man das nennen.
Eine deutliche Sprache wurde auch noch dort gesprochen durch das
Abrauchern von Substanzen, das Verbrennen von Stoffen wie Weth-
rauch und so weiter.



Es bestand dort ein viel unmittelbarerer Zusammenhang zwi-
schen der Seele des Lehrers und derjenigen des Schiilers. Und was
als Schriftzeichen in der Adeptenschule der alten Atlantis existierte,
das waren Nachbildungen von Naturvorgangen, die mit der Hand in
die Luft gezeichnet wurden und die wirkten, auch nachwirkten auf
den Geist der damaligen Bevolkerung. Sie weckten in der Seele
Krafte.

So hat jede Rasse ihre Aufgabe in der Menschheitsentwickelung.
Die Aufgabe der unsrigen, der fiinften Haupt- oder Wurzelrasse be-
steht darin, zu den vier Gliedern der menschlichen Wesenheit das
hinzuzubringen, was man das Manasische nennt, das heiflt, durch
Begriffe und Ideen das Verstandnis zu wecken. Jede Rasse hat ihre
Aufgabe: diejenige der atlantischen war die Ausbildung des Ich. Un-
sere, die funfte Wurzelrasse, die nachatlantische Zeit, hat das Manas,
das Geistselbst auszubilden.

Mit dem Untergang der Atlantis gingen aber deren Errungen-
schaften nicht unter, sondern es wurde von alldem, was in der atlan-
tischen Pflanzschule der Adepten vorhanden war, das Wesentlichste
von einem kleinen Kern von Menschen mitgenommen. Diese
kleine Masse zog unter der Fiuhrung des Manu in die Gegend der
heutigen Wiiste Gobi. Und diese kleine Schar bereitete nun Nach-
bildungen der fritheren Kultur und Lehre vor, aber mehr im Ver-
standeshaften. Es waren die in Gedanken und Zeichen umgesetzten
friheren geistigen Krafte. Von dort, von diesem Zentrum zogen
dann, wie Radien, wie Strahlungen, die verschiedenen Kulturstro-
mungen aus. Zunachst die wunderbare uralte vorvedische Kultur,
die zum ersten Male die einstromende Weisheit in Gedanken umge-
setzt hat.

Die zweite der von der alten Adeptenschule ausgehenden Kultu-
ren war die uralte persische Kultur. Die dritte war die chaldaisch-
babylonische mit ihrer wundervollen Sternenweisheit, ihrem groflar-
tigen Priesterwissen. Als vierte erblithte die griechisch-lateinische
Kultur mit ihrer personlichen Farbung, und endlich als funfte die
unsrige. Der sechsten und siebenten leben wir entgegen. Damit
habe ich Ihnen unsere Aufgabe in der Menschheitsentwickelung ge-



kennzeichnet: in Gedanken umzusetzen, herunterzubringen bis auf
den physischen Plan dasjenige, was bis jetzt an kosmischer Weisheit
da war.

Wenn der alte Atlantier unter den ihm erklingenden Tonen hin-
horchte auf den Zwischenton, dann horte er den Namen dessen,
was er als das Gottliche erkannt hatte: Tao. — In den agyptischen
Mysterien haben Sie diesen Ton umgesetzt in Gedanken, in Schrift,
in Zeichen - in dem Tao-Zeichen, den Tao-Buchern. Alles, was Wis-
sen, Schrift, Gedanke ist, kam erst in der nachatlantischen Zeit in
die Welt. Frither hatte man das nie aufgeschrieben. Das Verstandnis
dafiir ware nicht dagewesen. Nun stehen wir in der Mitte der mana-
sischen Entwickelung darinnen. Die Verstandeskultur, zugleich aber
auch den Egoismus auf das Allerauflerste zu bringen, das besorgt
unsere Rasse. Man kann wohl sagen, wenn es auch grotesk klingt:
Es gab niemals so viel Verstandeskraft in der Welt und so wenig in-
neres Schauvermogen wie in der Gegenwart. Der Gedanke ist am
weitesten entfernt von dem, was die innere Wesenheit der Dinge ist,
weit weg vom inneren, spirituellen Schauen.

Wenn der atlantische Priester ein Zeichen in die Luft schrieb, so
war die Wirkung in der Hauptsache das innere Seelenerlebnis des
Schulers. In der vierten, der griechisch-lateinischen Epoche tritt das
PersOnliche mehr in den Vordergrund. In Griechenland entwickelt
sich die personliche Kunst. In Rom finden wir das Personliche in
der staatlichen Regulierung und so weiter. In unserer Zeit erleben
wir den Egoismus, das trocken Personliche, das trocken Verstandes-
maflige. Aber unsere Aufgabe besteht heute darin, das Okkulte im
Manas, im reinsten Element des Gedankens zu erfassen. Das Erfas-
sen des Spirituellen in diesem feinsten Destillat des Gehirns ist die
eigentliche Mission unserer Zeit. Diesen Gedanken so kraftvoll zu
machen, daf} er etwas von okkulter Kraft hat, das ist die uns gestellte
Aufgabe, um unseren Platz fir die Zukunft ausfillen zu konnen.

Durch machtige Feuermassen ist das alte Lemurien, durch mach-
tige Wasserfluten das alte Atlantien zerstort worden. Auch unsere
Kultur wird untergehen, und zwar durch den Krieg aller gegen alle:
das steht uns bevor. So wird unsere flinfte Wurzelrasse zugrunde ge-



hen durch den aufs Hochste gesteigerten Egoismus. Zugleich wird
sich aber eine kleine Gruppe von Menschen bilden, die von der
Kraft des Gedankens aus die Kraft der Buddhi, des Lebensgeistes
entwickelt, um sie dann mit hinuberzunehmen in die neue Kultur.
Alles Produktive im strebenden Menschen wird immer grofler und
grofler werden, bis seine Personlichkeit so hoch gekommen ist, daf§
sie den Gipfel der Freiheit erreicht hat. In unserer Zeit wird jede
einzelne Individualitat in sich finden mussen eine Art von fithren-
dem Geist im Inneren der Seele, die Buddhi, die Kraft des Lebens-
geistes. Wurden wir der Zukunft so entgegengehen, daf} wir die
Kulturimpulse nur so aufnehmen konnten wie in fruheren Zeiten,
so wurden wir einer Zersplitterung der Menschheit entgegengehen.

Was haben wir nun in der Gegenwart? Ein jeder will sein eigener
Herr sein: der Egoismus, die Selbstsucht, ist auf die Spitze getrie-
ben. Es kommt die Zeit, da uberhaupt keine andere Autoritat aner-
kannt werden wird als diejenige, welche die Menschen freiwillig an-
erkennen, deren Macht auf dem freien Vertrauen basiert. Jene My-
sterien, die auf der Macht des Geistes aufgebaut waren, nennt man
die Mysterien des Geistes. Diejenigen, die in der Zukunft aufgebaut
sein werden auf der Grundlage des Vertrauens, auf der Macht des
Vertrauens, nennt man die Mysterien des Vaters. Mit denen schlie-
flen wir unsere Kultur ab. Dieser neue Impuls der Macht des Ver-
trauens mufl kommen, sonst gehen wir einer Zersplitterung entge-
gen, einem allgemeinen Ich- und Egoismuskultus.

In den Zeiten der Mysterien des Geistes, die auf der allerdings
berechtigten Macht, Autoritat und Gewalt des Geistes gebaut waren,
gab es einzelne grofle Weise. Sie waren im Besitz der Weisheit, und
nur wer die harten Proben durchmachte, konnte durch sie einge-
weiht werden. Nun gehen wir in der Zukunft den Mysterien des
Vaters entgegen und mussen immer mehr darauf hinarbeiten, dafl
jeder einzelne weise wird. Wird dies gegen den Egoismus und die
Zersplitterung helfen? — Ja! Denn nur, wenn die Menschen hochste
Weisheit bekommen, in der sie nicht variieren konnen, in der es
keine eigene Meinung, keinen Standpunkt der Personlichkeit gibt,
sondern nur eine Ansicht, konnen sie einig werden. Blieben die



Menschen so, wie sie sonst verschieden sind, Standpunkte haben
und so weiter, so wurden sie sich immer wieder trennen. Die hoch-
ste Weisheit erzeugt aber stets bei allen Menschen die gleiche An-
sicht. Die wirkliche Weisheit ist eine einzige, welche die Menschen
wieder zusammenbringt bei grofitmoglichster Freiheit, ohne jegli-
che Zwangsautoritat. Wie die Mitglieder der grofien weiflen Bruder-
schaft immer in Harmonie miteinander und mit der Menschheit
sind, so werden einst durch diese Weisheit die Menschen alle eins
werden. Nur diese Weisheit wird die wahre Bruderschaftsidee be-
grunden. Die Geisteswissenschaft braucht daher sich keine andere
Aufgabe zu stellen, als nur die Menschen dieser Idee zuzufuhren,
jetzt durch die Entfaltung des Geistselbstes und spater des Lebens-
geistes. Das Freiwerden des Menschen, das wahre Weisewerden
moglich zu machen, das ist das grofle Ziel der geisteswissenschaftli-
chen Bewegung; diese Wahrheit und Weisheit einstromen zu lassen
in die Menschen, das ist ihre Mission.

Man hat in der modernen Bewegung fiir Geisteswissenschaft mit
der elementarsten Lehre angefangen. Es ist dabei viel Wichtiges ent-
hillt worden in den Jahren, die seit dem Beginn dieser Bewegung
verflossen sind, und noch Wichtigeres wird immer mehr zur Ent-
hilllung kommen. Die Arbeit der geisteswissenschaftlichen Bewe-
gung ist also ein allmahliches Ausstromenlassen der Weisheit der
groflen weiflen Bruderschaft, die in der Atlantis ithren Ursprung hat.
Vorbereitet wurde solche Arbeit immer durch lange Zeitraume. So
haben wir als Vorbereitung fiir das eine grofle Ereignis der einzigar-
tigen Erscheinung des Christus Jesus das ganze Wirken der grofien
Religionsstifter. Die Geisteswissenschaft will die Testamentsvoll-
streckerin des Christentums sein. Und das wird sie sein. Werden
einst die Vater-Mysterien erfillt sein, das heifit wird die Buddhi-Ent-
wickelung in jedem einzelnen Menschen vollendet sein, dann wird
jeder seine tiefste Wesenheit Atma, den Geistesmenschen, in sich
selbst finden. Vorbereitet wurde also die Erscheinung des Christus
Jesus durch die Reihe der Religionsstifter, durch Zarathustra, Her-
mes, Moses, Orpheus, Pythagoras. Alle ihre Lehren verfolgen das
gleiche Ziel: die Weisheit in die Menschheit einflieflen zu lassen,



nur immer in der fur das betreffende Volk gerade geeignetsten
Form. So ist denn, was Christus gesagt hat, nicht das eigentlich
Neue. Das Neue an der Erscheinung und Lehre des Christus Jesus
ist, dafl in dem Christus Jesus die Kraft war, all das zum Leben zu
bringen, was vorher nur Lehre war.

Durch das Christentum ist der Menschheit die Kraft entstanden,
daf} bei grofitmoglicher Individualisierung in der freiwilligen Aner-
kennung der Autoritat des Christus Jesus alles sich einigen, und daf3
durch den Glauben an ihn, sein Erscheinen, seine Gottlichkeit, die
Menschen sich zu einem Bruderbunde zusammenschlieflen konnen.
So stehen zwischen den Mysterien des Geistes und denjenigen des
Vaters die Mysterien des Sohnes, deren Pflanzstatte die Schule des
heiligen Paulus war, zu deren Leitung er den Dionysius Areopagita
bestimmt hatte. Unter ihm hatte diese Schule ihre Blutezeit, denn
Dionysius hat diese Mysterien in einer ganz besonderen Weise ge-
lehrt, wahrend Paulus die Lehre exoterisch ausbreitete.

Nun wollen wir noch von einer andern Seite eine Erklarung su-
chen, um zu verstehen, was es heifft: es kommen die Mysterien des
Vaters. Die Lehrer der alten atlantischen Adeptenschule waren noch
keine Menschen, sondern hohere Wesen als die Menschen. Sie hat-
ten auf fruheren Planeten ihre Entwickelung vollendet. Und sie, die
von alten planetarischen Entwickelungen her da waren, lehrten
einer auserlesenen kleinen Schar die Mysterien des Geistes. In den
Mysterien des Sohnes trat bei besonderen Anlassen der Christus
selbst in Person als Lehrer auf: also auch ein Lehrer, der nicht
Mensch, sondern Gott war. Erst die, welche Lehrer werden in den
Mysterien des Vaters, werden Menschen sein. Solche Menschen, die
sich schneller als die tibrige Menschheit entwickelt haben, werden
dann die wahren Meister der Weisheit und des Zusammenklanges
sein. Sie nennt man die Vater. Die Fihrung der Menschheit geht
also bei den Vater-Mysterien uber von Wesenheiten, die aus andern
Welten herabgestiegen sind, in die Hande der Menschen selbst. Das
ist das Bedeutsame.

Die Menschen dazu vorzubereiten, einen Kern fur dieses Ziel zu
bilden, sie vorzubereiten fir eine gemeinsame Weisheit, fur eine



Autoritat, die nur auf Vertrauen gebaut ist, und das Verstandnis da-
fir zunachst in einem kleinen Menschheitskern zu entwickeln: das
ist die Aufgabe der Geisteswissenschaft. Die Entwickelung der ma-
teriellen Kultur hatte im 19.Jahrhundert ihren Hohepunkt erreicht.
Daher kam in dieser Zeit der Einschlag der Geisteswissenschaft in
die Welt. Mit ihr wurde geschaffen — und war da — der Gegenimpuls
fur den Materialismus, die Gegenrichtung nach der Spiritualitat hin.
Geisteswissenschaft ist nichts Neues, die geisteswissenschaftliche
Bewegung ebensowenig, sie ist nur die Fortsetzung dessen, was da
war. Der Materialismus, der Egoismus bringen die Zersplitterung
der Menschheit, der einzelne ubersieht nur seine Interessen. Die
Weisheit mufl die dadurch getrennten Menschen wieder zusam-
menbringen. In vollster Freiheit, durch keinerlei Zwang, werden die
Menschen in der Weisheit zusammengefiihrt . Das ist die Aufgabe
der geisteswissenschaftlichen Bewegung in unserer Zeit. Klar miis-
sen wir uns dabei sein, dafl wir uns im Konkreten die Weisheit an-
zueignen haben. Wir kennen alle das Beispiel des Ofens, dessen
Aufgabe darin besteht, das Zimmer warm zu machen. Stellen wir
dem Ofen seine Aufgabe in noch so beweglichen Worten vor und
bitten wir ihn, das Zimmer warm zu machen, so wird er das nicht
tun. Erst wenn wir ihn heizen, kann er seine Aufgabe erfullen. So
hat alle Rederei von Bruderschaft und Nachstenliebe kaum einen
Wert. Nur die Erkenntnis ruckt an das Ziel heran. Fir jeden einzel-
nen und fiir das allgemeine Menschentum ist der Weg zur Weisheit,
zur Bruderschaft nur zu erreichen durch Erkenntnis.

Wir haben nun diesen Weg durch drei Mysterienarten hindurch
verfolgt. Geisteswissenschaft mufl es dazu bringen, daff ein kleiner
Menschheitskern Verstandnis fiir das Gesagte hat, um in der sech-
sten Rasse das Verstandnis dafur in der Masse zu wecken. Es ist dies
die Aufgabe, welche die Geisteswissenschaft zu erfiillen hat. Ein
kleiner Teil der finften Wurzelrasse wird die Entwickelung voraus-
nehmen, er wird Manas spiritualisieren, das Geistselbst entfalten.
Der grofle Teil aber wird den Gipfel der Selbstsucht erreichen. Jener
Menschheitskern nun, der das Geistselbst entwickelt, wird der Same
der sechsten Wurzelrasse sein, und die Vorgeschrittensten dieses



Kernes, die aus der Menschheit hervorgegangenen Meister, wie wir
sie nennen, werden dann die Menschheit fithren. Nach diesem Ziel
hin strebt die Bewegung fiir Geist-Erkenntnis.



DIE VERHEISSUNG DES GEISTES DER WAHRHEIT

Koln, 8 Mdrz 1907

Die Wahrheiten der religidsen Urkunden sind aus den Tiefen der
Weisheit heraus genommen. Aber da kommen viele Menschen und
sagen: [hr gebt uns da eine komplizierte Sache, wir wollen das Evan-
gelium einfach und naiv haben. Die groflen Wahrheiten durfen
nicht kompliziert sein. — In gewisser Weise haben diese Menschen
recht, aber nicht nur das schlichte, auch das weisheitsvolle Denken
muf} die hochsten Wahrheiten finden konnen. Der Standpunkt, von
dem aus wir diese Dinge betrachten, kann gar nicht hoch genug
sein. Den Bequemlichkeitsstandpunkt missen wir in der Zukunft
immer mehr verlassen, um mit rechtem Ernst in die tiefsten Er-
kenntnisse einzudringen.

Die Verheiflung des Geistes der Wahrheit wollen wir heute ver-
stehen lernen. Um eine geheime Einweihung handelt es sich bei
diesen Worten.

<Wer meine Gebote hat und halt sie, der ist’s, der mich liebet»,
sagt Christus. «Lieb haben» deutet auf das vertrauliche Verhaltnis
zwischen Lehrer und Schiiler hin, das esoterisch ist. Von Person zu
Person werden da die tiefsten Seelengeheimnisse tibertragen, ganz
intim. Die Worte der Bibel, die wir uns heute klarmachen wollen,
heiflen folgendermaflen:

«Euer Herz bleibe ruhig. Glaubet an Gott und glaubet an mich.
In meines Vaters Hause sind viele Wohnungen .. »

«Liebet ihr mich, so haltet meine Gebote! Und ich will den Vater
bitten, und er wird euch einen andern Troster geben, daf} er bei
euch bleibe in Ewigkeit: den Geist der Wahrheit, welchen die Welt
nicht kann empfangen; denn sie siechet ihn nicht und kennet ihn
nicht. Ihr aber kennet ihn; denn er bleibet bei euch und wird in
euch sein.»

«Wer meine Gebote hat und halt sie, der ist’s, der mich liebet.
Wer mich aber liebet, der wird von meinem Vater geliebet werden,
und ich werde ihn lieben und mich ihm offenbaren. Spricht zu ihm



Judas, nicht der Ischariot: Herr, was ist ’s, daf§ du uns willst dich of-
fenbaren und nicht der Welt? Jesus antwortete und sprach zu ihm:
Wer mich liebet, der wird mein Wort halten; und mein Vater wird
ihn lieben, und wir werden zu ihm kommen und Wohnung bei ihm
machen.»

«Vater», so heifit die innerste Kraft der Seele. Sie soll den intimen
Jungern offenbar werden. Judas fragt: «Was ist’s, dal du dich uns -
den intimen Jungern — willst offenbaren und nicht der Welt?» Da-
mit bringt Judas direkt zum Ausdruck, daf} den intimen Jingern im
Mysterium etwas geoffenbart werden soll.

Jesus spricht: «Wir werden Wohnung machen beim Vater.» Das
war das Wichtigste bei der Ausgieflung des Geistes, die begann mit
den Worten: «Euer Herz bleibe ruhig.» Fiir seine intimen Junger
geht Christus hin, die Wohnung zu bereiten: «In des Vaters Hause
sind viele Wohnungen.»

Diese Worte wollen wir uns klarmachen. Den Grad von Be-
wufltsein, den der Mensch einmal erlangt hat, kann er nie mehr ver-
lieren. AbgewOhnen muff man sich jede andere Vorstellung. Im
«Aufgehen im Allbewufltsein» schwelgen die Menschen so oft und
meinen, das sei eine Erlosung. Solches Allbewufltsein gibt es gar
nicht und wird es niemals geben. Die Fahigkeit, «Ich» zu sagen, er-
ringt sich ja jetzt der Mensch. Und je mehr er Jch» sagt und vom
Ich aus an der Lauterung seiner drei niederen Leiber, an dem Astral-
leib, Atherleib und dem physischen Leib, arbeitet, um so stirker
entwickelt er sein Ich und entwickelt sich in die Zukunft hinein. So
kann der Mensch bewufit selbstlos werden, weil er will. Einmal wer-
den alle Menschen auf dem Gipfel der Ich-Entwickelung angekom-
men sein. Dennoch konnen sie selbstlos den Geist der Gemein-
schaft erfassen. Wir sitzen hier in diesem Zimmer beisammen, und
der gemeinsame Geist darinnen ist wie ein Punkt, von dem alles ge-
meinsam ausstrahlt. Aber dieser gemeinsame Geist kann auch frei-
willig aus jedem Herzen hervorstrahlen und den Raum durch-
schwirren. Denken wir daran, wie die Gottheit sich in der Welt spie-
gelt. Sie hat all ihr Leben durch das grofie Opfer hineingegossen in
ihr Spiegelbild. Nun wollen wir uns vorstellen, wir konnten unser



Leben auch in unzahlige Spiegelbilder hinein ausgiefien, so daf} je-
des einzelne Spiegelbild sagen wiurde: Ich und mein Ursprung sind
eins. — So gingen einst alle Menschen wie Spiegelbilder der Gottheit
aus dem Schofle der Gottheit hervor. Leere Iche sind sie schliefilich
mit umgewandeltem Astralleib, Atherleib und physischem Leib,
und sie treten hin in die geistige Welt und sagen das tiefste Geheim-
nis ithres Wesens: «Ich und der Vater sind eins%» Die Tiermenschen
der lemurischen Zeit konnten nie von sich aus geistig werden; nur
dadurch, dafl sie die gottlichen Tropfen aufnahmen. Am Ende ihrer
Entwickelung, gereinigt und gelautert, konnen sie sagen: «Ich und
der Vater sind eins.»

In ferne Zeiten blicken wir zuriick. Viel vulkanische Tatigkeit
war da noch auf der Erde in der lemurischen Zeit. Ganz andere We-
sen lebten'damals als heute. Da empfing der Mensch zuerst das, was
er als Seele herausarbeiten sollte. Gehen wir noch weiter zuriick, so
sehen wir oben die Seelennatur und unten die Leibesnatur des Men-
schen noch als e7ne Natur. Im gemeinsamen Gottesschofle waren da
beide vereint. Dann wurde die physische Stromung unten sich
selbst Uiberlassen und entwickelte sich zu den Tiermenschen der le-
murischen Zeit. Das Obere entwickelte sich seelisch-geistig. Der
. Leib muflte unten erst vorbereitet werden, die Seele von oben aufzu-
nehmen.

Der Geist, der in dem gemeinsamen Ursprung beider, der Seelen
und der Leiber, waltete, das ist der Vatergeist, das ist der Vater.

Der Geist, der unten im Physischen waltete, als das Geistige
oben getrennte Wege ging, das ist der Sohnesgeist, das ist der Sohn.

Und der Geist, der oben im Seelischen waltete, bis er ins Physi-
sche hinabsteigen konnte, das ist der Heilige Geist.

In der lemurischen Zeit, bei der ersten Inkarnation der Seele, gab
es eine Ausgieflung des Geistes: «Und Gott hauchte dem Menschen
den lebendigen Odem ein, und also ward der Mensch eine leben-
dige Seele.»

Das war die erste Ausgieflung des Geistes, eine unbewufite Aus-
gieflung. Da lebte der Mensch noch lange traumhaft. Erst in der
zweiten Halfte der atlantischen Zeit eignete er sich die Fahigkeiten



‘an, zu rechnen, logisch zu denken und die Auflenwelt richtig in ih-
ren Verhaltnissen zu beobachten. Der Mensch der ersten Halfte der
atlantischen Zeit sah einen andern Menschen wie eine farbige
Wolke. Rétlichbraun sah die Wolke aus, wenn der Mensch unsym-
pathisch, ein Feind war. Eine violett-rotliche Wolke kiindigte das
sympathische Wesen, den Freund an. Auch andere Dinge wurden
so wahrgenommen: Stieg eine goldgelbe Wolke auf wie eine Art
Nebelgebilde zwischen dem Astralen und dem Physischen, so war
das das Zeichen, dafl hier ein niitzliches Metall lag. Eine dumpf
blaurote Wolke mit merkwurdigen Begrenzungslinien, wie sie nur
ein Mineral haben kann, deutete auf ein unbrauchbares Metall hin.
Allmahlich sonderten sich die Menschen immer mehr ab, sie grenz-
ten ihre Gefiihle ein durch die Haut, das auflere physische Wahr-
nehmen entwickelte sich. Wie heute ein Fisch oder eine Schnecke -
nicht aber wie eine Schildkrote oder ein Krokodil —, so nahm der
Mensch der ersten atlantischen Zeit wahr. Dadurch, dafl der
Mensch anfing, durch eine Lunge zu atmen, fing die neue Wahrneh-
mung an. Damit war auch die Blutbildung und die Tatigkeit des Ich
im Inneren verbunden.

Ein Rest der Wirkung des Ich auf das Blut ist heute noch vor-
handen, wenn wir in Angst erblassen oder in Scham erroten. Darin
zeigt sich noch die unmittelbare Tatigkeit des Ich. Dies ist zuriick-
geblieben aus einer Zeit, in der das Ich auf das Blut machtig wirkte.
Heute auflert sich die innere Kraft des Ich nur in Gesten, im Erro-
ten und Erblassen. Heute kénnen die Menschen im Enthusiasmus
mit den Hinden gestikulieren, damals konnte das Blut durch den
Impuls des Ich Organe aus dem Leibe herausgestalten: So entstan-
den zum Beispiel die Finger. Am Ende der atlantischen Zeit war der
damalige Mensch dem heutigen schon ahnlich.

Ehemals waren die Blutsbande starker als jetzt. Ein viel groflerer
Zusammenhang bestand zwischen Blutsverwandten. Als Beispiel
mag folgendes angefithrt werden. Zwei Schriftsteller unserer Zeit
haben in ihren Werken die Bauern vortrefflich dargestellt, aber auf
ganz verschiedene Weise. Anzengruber stellt sie scharf umrissen hin,
geradezu gemeiflelte Figuren sind es. Rosegger dagegen stellt viele



einzelne Zuge auflerlich zu einem Ganzen zusammen. Er macht
sich Notizen iiber seine Beobachtungen, und diese verwendet er
dann. Rosegger wunderte sich nun, wie Anzengruber tberhaupt
Bauern darstellen konne, obwohl er doch nie unter ihnen gelebt
und sie auch nie beobachtet hatte. Anzengruber antwortete ihm, er
konne die Bauern gerade darum so gut darstellen, weil er sie nicht
kenne: Alle seine Vorfahren waren Bauern, und da lag ihm die Art
der Bauern im Blut. Aus seinem Blut heraus beschrieb er die Figu-
ren der Bauern, die seine Vorfahren gekannt hatten.

In friherer Zeit umfaflite die Menschheit viele kleine Gruppen.
Wenn wir die «Germania» des Tacitus lesen, so finden wir darin
viele blutsverwandte kleine Stamme aufgezahlt, fir welche die
Blutsverwandtschaft etwas Besonderes bedeutete. Bei den Patriar-
chen-des Alten Testamentes wird immer im selben Stamme geheira-
tet, da rollt immer dasselbe Blut in den Adern; da reicht das Ge-
dachtnis des Nachkommen bis zu den Vorfahren hinauf. Der Nach-
komme erinnert sich der Vorfahren so, wie wir uns unserer Kind-
heit erinnern. Neunhundert Jahre nach Adam erinnerten sich die
Nachkommen noch an Adams Erlebnisse. So erklaren sich die ho-
hen Altersangaben in der Bibel. Solange man sich erinnern konnte,
hief} das durch die Generationen hindurchreichende Ich zum Bei-
spiel <Adam». Ein gemeinsames Ich lebt im Stamme und es lebt im
Blute. Darum kann nur mit Blut gesiihnt werden, wenn Blut vergos-
sen wurde. Und der ganze Stamm racht sich fur das Blut eines ein-
zelnen Stammesgenossen durch die Blutrache.

Allmahlich geht die Nahehe immer mehr in weitere Zusammen-
hange, in die Fernehe tiber. Die Stamme werden international. Das
Prinzip der reinen Menschlichkeit gewinnt die Oberhand.

Im Physischen, in der Verwandtenliebe, die durch das Blut zu-
sammengehalten wird, wirkt das Sohnes-Prinzip. Die Seele aber ent-
wickelt sich immer individueller, so dafl das Blut in immer weitere
Kreise rollt, immer mehr abkommt von der Gemeinschaft des
Stammes.

Auf dem Prinzip der Blutsverwandtschaft waren alle alten Staa-
ten aufgebaut. Die zehn Gebote der Juden sind Stammesgebote.



Was am judischen Volke haftet, haftete noch nicht an der ganzen
Menschheit. Da erschien der Sohnesgeist in Christus auf der Erde
und sein Blut rann. Das Blut, das frither nur enge Verbande geschaf-
fen hatte, ward ausgegossen. Dadurch wurde errungen das Ausflie-
flen aller engen Bande zu einem Bruderbunde aller Menschen. Das
engbegrenzte Ich-Gefiihl, das noch nicht sagen kann: «Wer nicht
verlasset Vater, Mutter, Weib, Kinder, Bruder und Schwester und
dazu sein eigen Leben, der kann nicht mein Junger sein», solche
Ich-Sucht muf} rinnen aus den Wunden des Erldsers. Im rinnenden
Blute Christi ward die Fahigkeit der Liebe errungen, welche die
Blutsbruderschaft, Stamm und Volk uberwindet. Hatten wir die
Blutstropfen am Kreuze auffangen konnen, so hatten wir wirklich
und in vollster Wahrheit die Substanz gehabt, die die Menschen so
verwandelte. Erreicht soll werden, dafl der Mensch den Zusammen-
hang finden kann mit allen Menschen, daf} nicht nur Bruder und
Schwester sich lieben kénnen, sondern daf} der Mensch den Men-
schen lieben kann. Das physische Blut, das aus den Wunden Christi
flof}, ist die Verkorperung des Erlosungsprinzips, dieses Blut ist ein
bedeutsames Erlosungssymbolum.

Die Menschen sollen in vollem Umfange den Geist wieder-
finden. Sie hatten ihn einst, aber nur dumpf, nebulos. Dann hat
er die Form angenommen, wie der Mensch heute die Welt an-
sicht. Aber der Mensch sieht heute nur das Diesseits, nur die eine
Seite. Wie durch einen Schleier ist der Mensch durch diese An-
schauung vom geistigen Leben abgeschnitten. Nun soll er durch
das Einzelbewufitsein, das ithn zum Ich machte, wieder hinaus-
gebracht werden zum Weltenbewufitsein. Darum ward Christi
Blut aus dem engen Stamme in die weite Welt versprengt. Das
Kreuz vermochte dies. Vom Kreuze stromte das Blut hinaus in die
ganze Menschheit. Aber zugleich entwickelte das Kreuz das Ich
auch immer enger, immer individueller. Das alles brachte uns das
Christentum.

Aber wenn die Menschen so allein auf sich gestellt werden, ohne
Stammeszusammenhang und mit gesteigertem Ich-Bewuftsein, so
mufl der Egoismus hoher steigen. Das sah der Christus Jesus voraus.



Er sah das Kommen des Materialismus, und als Bollwerk setzte er
dagegen das Christentum.

Im Altertum war alles auf der Blutsbruderschaft aufgebaut. Das
zeigt deutlich der Ahnenkult. Viele Sagen schlossen sich an die Ge-
stalt eines Ahnenhelden an, zum Beispiel an Theseus, an Kadmos.
In Gesetz und Gebot herrschte dieses Prinzip. Dann aber wurden
auflere Einrichtungen mafigebend fur das Zusammenleben. Das bil-
dete sich aber erst mit der Verbreitung des Christentums heraus.
Was findet der Mensch heute in der Internationalitat? Ein Prinzip,
das machtiger ist als die Gewalt des Staates. International sind die
groflen Machte, welche die Welt heute beherrschen. Sie heiflen:
Geld, Verkehr, Industrie und so weiter. Nichts hat das mehr mit der
alten Blutsbruderschaft zu tun. Die Kehrseite dieser Entwickelung
ist der Materialismus. In der Maschine wohnt der egoistische Ver-
stand. Wie anders bildete noch der Grieche seinen Gott ab in Zeus,
sich erinnernd, daf} das Vaterprinzip allem zugrunde liegt. Wo fin-
den wir bei uns im offentlichen Leben etwas Gottliches? Maschinen,
Eisenbahnen und so weiter, alles dient dem Egoismus. Das wird in
der Zukunft noch eine besondere Rolle spielen. Im Krieg aller ge-
gen alle wird es sich auf das auflerste steigern.

Wenn auch Christus das Einigungsband fur alle Menschen schuf,
so mufl zur Tat des Erlosers doch noch ein zweites hinzutreten. In
den Menschen, die sich zu Christus hingezogen fuhlen, leben die
Empfindungen, die von Mensch zu Mensch fithren. Seine Tat ist die
grofle Verbindungstat, die den Geist mit dem Physischen wieder zu-
sammenbringen kann. Heute beherrschen die Menschen das Physi-
sche noch im Dienste des Egoismus. Sie sollen es einst im Dienste
des Geistes gebrauchen. Der Geist muf sich mit dem Sohne verei-
nen, damit beide vereint im Vater aufgehen!

Christus spricht: «Niemand kommt zum Vater denn durch
mich!)» Ein jeder soll sagen: Ich bin wie die Rebe am Weinstock;
Christus ist mein Weinstock. — Dann tiberwindet Christus den Ego-
ismus in den Organismen der Menschheit. In die einzelnen Iche
muf} der Vatergeist, der Geist des gemeinsamen Ursprungs, einzie-
hen, dann schafft das Ich am Vaterprinzip; dann baut sich jedes Ich



sein eigenes Haus, und doch sind sie alle durch das Christus-Prinzip
geeint. «In meines Vaters Haus sind viele Wohnungen», sagt Chri-
stus. Damit sind die Wohnungen gemeint, die die Iche sich bauen.
Christus aber muf} die Statte, den Wohnplatz bereiten. Aber dazu
muf} der Geist kommen, der die Menschen einigt: das ist der Geist
der Wahrheit.

Die Theosophie soll die Menschen das Gemeinsame verstehen
lehren, sie soll die hohere Weisheit bringen, den Geist der Wahr-
heit. Man hat so lange verschiedene Meinungen, als man noch nicht
das hochste Wissen hat. Die Gnostiker nannten die Mystik «Mathe-
sis», denn in der Mathematik kann niemand sagen, er sei anderer
Meinung als die anderen. Es konnen nie zwei Gelehrte uber einen
mathematischen Satz verschiedener Meinung sein. Da kommt es
nicht auf das menschliche Wiinschen an. Bei der groflen Weisheit
miissen wir uns noch freimachen von unseren Wunschen. Nur wer
den Geist der Wahrheit studieren will, ganz ohne eigenes Wiin-
schen, nur der ist reif, ihn zu empfangen. Das hochste Wissen einigt
die Menschen, da gibt es kein Meinen und Wahnen. Der Geist der
Wahrheit muff die Menschen uberstrahlen. Dann konnen sie noch
so sehr zerstreut sein in ihren verschiedenen Wohnungen, aber der
Geist der Wahrheit wird sie einigen. Damit das Haus, das das Ich
sich baut, ins Geistige hineinpasse, muf} der gemeinsame Geist der
Wahrheit die Iche beherrschen. Den Geist der Wahrheit verheifit
Christus seinen Jungern am Pfingstfest. Da reden die Jiinger in ver-
schiedenen Zungen, da lernen alle Nationen einander verstehen.
Mag auch der Egoismus immer grofler werden, jedes Ich wird den
Gemeinsamkeitsgeist haben, wenn es teil hat am Geiste der Wahr-
heit. Im Geiste des Johannes-Evangeliums mufl leben, wer solches
anstrebt. Das ist wahre Theosophie. Wie alle Pflanzen sich zur
Sonne neigen, wie sie alle ihr entgegenwachsen, wo auch immer ihr
Wohnplatz sei, so werden sich alle Iche zur Sonne des Geistes
wenden, zum Geisteslicht der Wahrheit!



FRUHERE EINWEIHUNG
UND ESOTERISCHES CHRISTENTUM

Miinchen, 17 Mdrz 1907

Wenn wir gerade zwei Ideen der christlichen Weltanschauung, die
Sinde wider den Heiligen Geist und die Idee der christlichen
Gnade, aus ithren Tiefen heraus beleuchten wollen, so mussen wir
uns ein wenig bekanntmachen mit den Grundfragen und Grund-
stromungen des Christentums. Sie wissen aus andern Vortragen, dafl
den Lehren des gewdhnlich verkiindeten Christentums zugrunde
liegt ein sogenanntes esoterisches Christentum. Sie wissen auch, daf3
sich im Evangelium selbst Andeutungen finden fur ein solches
Christentum, einfach in den Worten: Wenn der Herr vor dem
Volke war, dann sprach er in Gleichnissen, wenn er aber mit den
Jiingern allein war, dann legte er ihnen diese Gleichnisse aus. — Es
gab eben einfach eine Lehre fir diejenigen, die noch weniger verste-
hen konnten, zu denen man in Andeutungen sprechen mufite, fur
die man noch nicht tiefer gehen konnte, und eine Lehre gab es, die
fir die Eingeweihten bestimmt war. In diesem Sinne hat denn auch
der grofle Verbreiter des Christentums, Paulus, vor dem Volke das
gelehrt, was wir aus seinen Briefen kennen. Aufler dieser Lehre des
Paulus, die eine auflerliche fiir das Volk war, gab es aber auch von
ihm eine esoterische Lehre. Paulus hat, was die auflere Geschichte
nicht weif}, die esoterische Schule in Athen unter der Fithrung des
Dionysius begrindet. Innerhalb dieser esoterischen Schule des
Christentums wurde intimen Schilern diejenige Geheimlehre ge-
lehrt, die Sie auch heute durch die Geisteswissenschaft wieder kennen-
lernen.

Die Gelehrsamkeit weify nicht viel von den Lehren, die damals
von den esoterischen Genossen des heiligen Paulus in Athen zu in-
timen Schulern geredet worden sind. Man spricht sogar von einem
falschen Dionysius, weil man sagt, dafl man nicht nachweisen
konne, dafl irgend etwas von diesen Lehren damals niedergeschrie-
ben wurde. Pseudo-Dionysius nennt man den, der im 6. Jahrhundert



diese Esoterik gelehrt hat. Nur diejenigen sagen das, die nicht wis-
sen, was mit solchen intimen Lehren in alter Zeit tiblich war. Erst in
unserer Zeit ist es ublich geworden, daff jeder nicht schnell genug
alles der Schrift anvertrauen kann. Was die heiligste Wahrheit war,
das hat man in alten Zeiten vor Veroffentlichung bewahrt. Man hat
sich den erst angesehen, dem man sie sagte. Nur in der esoterischen
Schule, nur von Person zu Person wurde sie gelehrt, wenn diese
sie auch wirklich wiirdigen konnte. So wurden auch die Lehren des
esoterischen Christentums von Mensch zu Mensch uibertragen und
einige im 6. Jahrhundert aufgeschrieben. Weil es uiblich war, daf} der
Vorsteher einer solchen Schule immer den Namen Dionysius trug,
deshalb trug der Vorsteher dieser Schule in Athen im 6. Jahrhundert
auch diesen Namen, den namlichen wie sein grofler Vorfahre in
Athen, der Freund des Paulus. Im Sinne dieser esoterischen Schu-
le, wirklich wie es da gelehrt worden ist, wollen wir den Begriff
der Siinde wider den Heiligen Geist oder eigentlich des Lasterns
wider den Heiligen Geist und den Begriff der christlichen Gnade be-
trachten.

Wenn wir den Ursinn des Christentums erfassen wollen, dann
miissen wir weit in die Entwickelungsgeschichte der Menschen zu-
ruckgehen und uns klarmachen, daff wirklich mit dem Auftreten
des Christus Jesus etwas ganz Neues in die geistige Entwickelungs-
geschichte der Menschheit eingepragt worden ist. Was da einge-
pragt worden ist, kommt in der Einweihung des Paulus selbst am in-
tensivsten zum Ausdruck. Die Tatsache, daf} ein Mann wie Saulus
durch eine so plétzliche Erleuchtung die ganze Uberzeugung von
der Wahrheit des Christentums erhielt, ware vor dem Erscheinen
des Christus Jesus nicht moglich gewesen. Wir haben schon ofters
davon gesprochen, wie die Einweihung vor der Erscheinung des
Christus Jesus auf der Erde war. Wir wollen es noch einmal tun, um
zu verstehen, was im christlichen Sinn der Geist der Wahrheit
eigentlich bedeutet. Wenn wir erfassen wollen, was in den alten
Einweihungsstatten vorgegangen ist, dann miussen wir uns kurz
das Wesen des Menschen vor die Seele rufen.

Sie kennen das Bestehen des Menschen aus sieben Wesensglie-



dern. Der physische Leib ist aus denselben Bestandteilen aufgebaut
wie die leblosen Stoffe der physischen Welt. Der Atherleib ruft
diese Krafte zum Leben auf, er arbeitet in jedem Moment unseres
Lebens dem Verfall des physischen Leibes entgegen. Erst im Tode
riickt der Ather- oder Lebensleib aus dem physischen Leibe heraus.
Der Kristall behalt seine Stoffe beisammen aus sich selbst; der le-
bende Korper zerfallt, sobald er sich uberlassen wird. Wahrhaft ist
in jedem Moment in ihm ein Kampfer gegen den Tod. Hort dieser
zu kampfen auf, dann tritt der Tod ein. Das dritte Glied ist der
Astralleib, der Bewufltseinsleib. Das vierte Glied ist das Ich, durch
dieses ist der Mensch die Krone der Schopfung. Alle Geheimlehren
haben den Menschen aus diesen vier Gliedern aufgebaut gedacht. In
der pythagoreischen Schule mufite ein jeder Schuler zuerst in diese
Lehre von dem viergliedrigen Menschen eingefuhrt werden. Erst
wenn diese Lehre in ihm innerste Uberzeugung geworden war,
konnte er in die héhere Weisheit eingefihrt werden. Er mufite also
geloben: Ich gelobe bei dem, was uns tief ins Herz gepragt, der heili-
gen Vierheit, dem geistig erhabenen Symbolum, dem Urquell alles
naturlichen und geistigen Schaffens.

Der unentwickeltste Mensch hat diese vier Glieder. Der Mensch
entwickelt sich durch die verschiedenen Verkorperungen hindurch
zu immer groflerer Vollkommenheit dadurch, dafl das Ich an diesen
drei Gliedern der Wesenheit arbeitet. Im astralen Leib arbeitet es
zuerst an allem, was Kulturfortschritt, logisch wissenschaftliches
Lernen ist, was dazu dient, wegzukommen von der tierischen Stufe.
Das ist Arbeit des Ich am astralischen Leib. Bei jedem entwickelten
Menschen, dessen Ich schon am astralischen Leibe gearbeitet hat,
teilt sich dieser in zwei Teile: in den gegebenen und in den Teil, den
das Ich erst gemacht hat. Diesen Teil, der immer groler und grofier
wird, je weiter der Mensch vorwartsdringt, bezeichnet man mit Ma-
nas oder Geistselbst. Die christliche Esoterik bezeichnet diesen Teil
als den Heiligen Geist, im Gegensatz zu dem Geiste, dem ungelau-
terten und ungeheiligten Teile des astralischen Leibes. Somit ken-
nen wir das funfte Glied.

Nun kann das Ich aber auch in den dichteren Atherleib hineinar-



beiten. In einer gewissen Weise geschieht dies schon bei dem gewohn-
lichen Menschen, das heiflt unbewuf3t. Schon 6fters wurde gesagt, wie
man unterscheiden muf} zwischen der Arbeit am astralischen Leib und
am Atherleib: erstere a6}t sich — in der Raschheit des Fortschrittes ge-
genuber der letzteren — mit der Bewegung des Minutenzeigers gegen-
uber der des Stundenzeigers vergleichen. Wenn der Mensch sich dem
Eindruck eines erhabenen Kunstwerkes hingibt, dann wirkt ein sol-
ches Kunstwerk umgestaltend auf Lebens- und Bewufitseinsleib. Jeder
grofle kuinstlerische Impuls tibt diese Wirkung aus. Am starksten ist
die Wirkung religioser Impulse, welche die Religionsstifter in die Welt
gebracht haben, die das Ich auf das Ewige hin richten. Das hellseheri-
sche Auge kann es sehen, wenn der Atherleib eines Menschen immer
schoner und reiner wird.

Denjenigen Teil des menschlichen Atherleibes, den das Ich ver-
geistigt, nennt man die Buddhi, den Lebensgeist; es ist der umge-
~wandelte Lebensleib. In der christlichen Esoterik nennt man diesen
Teil, der vom Ich umgearbeitet ist, den Christos. Das funfte Glied
der menschlichen Wesenheit ist der Heilige Geist, das sechste Glied
ist der Christus, der innere Christos.

Es ist auch schon darauf hingedeutet worden, daf} es immer soge-
nannte Geheimschulungen fiir den Menschen gegeben hat, und daf}
er dadurch ein Eingeweihter werden und in die geistige Welt selbst
hineinschauen kann. Dies beruht eben auf einer hoheren Umgestal-
tung des Ather- oder Lebensleibes. Darum miissen Sie sich auch
klarmachen, dafl eine jede hohere Schulung nicht nur eine Auf-
nahme von Begriffen und Lehrmaterial ist. Die Geheimschulung be-
steht vielmehr in der Umwandlung der Eigenschaften unseres Le-
bensleibes. Wer sein Temperament umgestaltet hat, hat viel mehr
getan, als wenn er unendlich viel Wissenschaft aufgenommen hatte.

Es gibt noch eine hohere Umwandlung, die erst bei fortgeschrit-
tener Schulung eintritt. In dieser lautert und reinigt der Mensch sei-
nen physischen Leib. Was weif§ der Mensch von seinem physischen
Leib? Dadurch, daf} er ihn im anatomischen Institut durch Zerlegen
untersucht, erlangt er noch keine Erkenntnis der in ihm waltenden
Gesetze, keine innere Beherrschung derselben. Es gibt aber eine



Moglichkeit, in sich hineinzuschauen, daf} einem die Bewegungen
der Nervenstrange, des Pulsschlages, der Atmungsstrome klarwer-
den, so daf} der Mensch bewuflt in sie hineinarbeiten kann. Wenn
der Mensch in der sogenannten Geheimschulung auch seinen phy-
sischen Korper umzuwandeln vermag, dann nennt man diesen um-
gearbeiteten dichten Korper Atma, weil das beginnt mit einer Regu-
lierung des Atmungsprozesses. Das siebente Glied der mensch-
lichen Wesenheit ist Atma, in der christlichen Esoterik der Vater.

So kommt man zuerst zum Heiligen Geist, dem umgestalteten
astralischen Leib, durch den Heiligen Geist zum Christus, dem Be-
wufltsein des Atherleibes, und durch den Christus zum Vater, dem
Bewufltsein des physischen Leibes.

Wenn Sie verstanden haben, wie diese sieben Glieder der
menschlichen Natur zusammenhangen, so werden Sie auch verste-
hen, wie nun die Einweihung in alten Zeiten vor Christus war und
wie diese Einweihung war, nachdem der Christus Jesus auf Erden
erschienen war. Wenn der Mensch schlaft, dann liegen im Bett nur
der physische und der Atherleib, der astralische Leib ist draufien.
Wenn der Mensch stirbt, 1alt er den physischen Leib zuriick, und
heraus hebt sich der Teil, den er vom physischen Leib schon umge-
staltet hat, Krafte, keine Stoffe. Sehr wenig ist das, was der Mensch
da mitnimmt. Es ist aber doch das, was in einer neuen Inkarnation
dazu dient, den neuen physischen Leib zu formen. Der Materialis-
mus nennt diesen Teil «Permanentes Atoms. Zunachst dringt dieser
Teil heraus, den der Mensch vom physischen Leib selbst umge-
wandelt hat, heraus dringt der Atherleib, heraus der Bewufitseins-
leib, heraus das Ich. Nach einiger Zeit 1st sich der Teil des Ather-
leibes los, an dem der Mensch noch nicht gearbeitet hat. So geht der
Mensch in das Kamaloka ein, den Ort der Lauterung. Nach einiger
Zeit 10st sich vom astralischen Leib auch das los, woran das Ich
noch nicht gearbeitet hat. Es kommt dann die Zeit, wo am Men-
schen von den drei Leibern nur das noch haftet, was das Ich selbst
erarbeitet hat. Das geht durch das Geistgebiet hindurch. Es ist der
ewige Wesenskern des Menschen. Dieser wird immer grofler, je
mehr das Ich erarbeitet hat.



Der Heilige Geist ist der ewige Geist im Menschen. Der Christus
ist der ewige Teil des Lebensleibes, der Vater das Ewige des physi-
schen Leibes. Diese drei gehen mit dem Menschen durch alle, alle
Zeiten als sein ewiger Teil mit.

Vor der christlichen Zeit war die Einweihung so, dafl der Schiiler
zunachst vorbereitet wurde zu alledem, was die Geheimwissenschaft
geben kann, bis zu dem Punkte, wo ihm alle Begriffe und Vorstel-
lungen, alle Gewohnheiten und Gefuhle gelaufig waren, die man
braucht, um in den hoheren Welten leben zu konnen, um darin
wahrnehmen zu konnen. Dann kam, was man die Auferweckung
nannte, was dreieinhalb Tage und drei Nachte dauerte. Diese be-
stand darin, dafl durch die Kunst des Tempelpriesters der Mensch
fur dreieinhalb Tage kunstlich in einen todahnlichen Schlaf versetzt
wurde. Wihrend sonst im Schlaf physischer und Atherleib verbun-
den bleiben, wurde dem Einzuweihenden fiir diese Zeit der Ather-
leib durch die Kunst des initiierenden Priesters herausgehoben aus
dem physischen Leibe, so daf} nur eine lose Verbindung zwischen
dem physischen Leib und den andern Leibern bestand. Es war ein
tiefer Tranceschlaf. Das Ich des Menschen lebte wahrend dieser Zeit
in den héheren Welten. Da man dem Schiiler ein Wissen von der
hoheren Welt gegeben hatte, kannte er sich dort aus. Der Priester
leitete ihn. Erst mufite der Priester den Atherleib von dem lethargi-
schen physischen Leib befreien, um den Schiiler in die geistigen
Welten hinauszufihren. Im vollbewufiten Zustande hatte der
Mensch in jene hoheren Welten nie hinaufsteigen konnen. Er
muflte aus diesem Zustande herausgehoben werden.

So groflartig und gewaltig es war, was der Mensch da erlebte, er
war doch ganz in der Hand des Priesters. Ein anderer herrschte uber
ihn, und nur um diesen Preis konnte er in die hoheren Welten ein-
dringen. Was er nach dieser Zeit war, konnen Sie sich vorstellen,
wenn Sie bedenken, dafl der Mensch bei dieser Gelegenheit sein
Ewiges erleben konnte. Er war entledigt desjenigen Teiles der End-
lichkeit, des physischen Leibes, den er nicht brauchen konnte, wenn
er sich in den hoheren Welten bewegen sollte. Aus diesem kam ein
solcher Mensch als ein Wissender heraus, als ein solcher, der aus



eigener Anschauung zeugen konnte von dem Siege des Lebens uber
den Tod. Das waren die Eingeweihten, die davon zeugen konnten.
Es mufite der Atherleib aus dem physischen Leib herausgehoben
werden, um den Christos im Menschen zu erleben. Diese Einge-
weihten konnten sagen: Ich habe es selbst erlebt, daff im Menschen
vorhanden ist ein Teil, der ewig ist, der alle Verkorperungen uber-
dauert. Ich weif} es, ich habe ihn selbst erlebt, diesen ewigen We-
senskern. — Um diesen Preis mufiten sie in einen dreitagigen volli-
gen Traumschlaf eingehen.

Noch etwas anderes war damit verknupft; diese Art der Einwei-
hung war noch an etwas anderes gebunden. Je weiter wir zuruckge-
hen, desto mehr erkennen wir das. Ich habe es schon einmal charak-
terisiert, als ich davon sprach, dafl in uralten Zeiten das vorhanden
war, was wir die Nahehe nennen im Gegensatz zur Fernehe. Bei al-
len Volkern gab es kleine Gemeinschaften, die miteinander ver-
wandt waren. Innerhalb dieser heiratete man, aus diesen kleinen Ge-
meinschaften herauszutreten galt als unmoralisch. Immer flof§ ver-
wandtes Blut in den Ehen. Erst allmahlich wurde die Nahehe abge-
16st durch das Prinzip der Fernehe. Es waren sogar fiir Einweihun-
gen ganz besondere Mafinahmen notwendig: Man mufite sorgfaltig
die vorhergehenden Inkarnationen auswahlen, um eine mdglichst
gute Blutmischung herbeizufuhren. Aus diesem Stamm wurde her-
ausgeboren der, welcher die hohen Einweihungen durchmachen
konnte. Bei Blutsverwandten ist es besonders leicht moglich, den
Atherleib aus dem physischen Leibe herauszuheben. Bei den Fern-
ehen ist es gar nicht so leicht moglich. Es waren ganze Generatio-
nen von Priestern da, die darauf achteten, daf} das Blut in einer ganz
bestimmten Weise erhalten werde.

Das Menschenleben ist kompliziert, es geht nicht immer den ge-
raden Weg. Man muf tiefer hineindringen in die Ratsel des Daseins.
Immer mehr und mehr wurde das Prinzip der Nahehe durchbro-
chen, immer mehr erweiterte sich der Stamm zum Volke. Bei den
Israeliten sehen wir, wie das Stammesprinzip ganz und gar zur
Volksgemeinschaft erhoben wurde. Christus erweitert diese Per-
spektive auf eine ferne Zukunft hinaus: «Wer nicht verlaflt Vater,



Mutter, Bruder, Schwester um meinetwillen, der kann mein Junger
nicht sein.»

Grausam, aber am wahrsten zeigt dieses Wort die Tendenz des
Christentums an. Bei der Volksgemeinschaft sagte man: Das ist
mein Bruder, der innerhalb des Volkes geboren ist. ~ Bei der
Menschenverbruderung, die das ganze Menschengeschlecht umfas-
sen mufl, heifdt es: Weil du Mensch bist, bist du mein Bruder. — Das
ist das tiefste Prinzip des Christentums. Alle Engherzigkeit der an-
dern Verwandtschaft muf} zerrissen werden, ein gemeinsames Band
von Mensch zu Mensch geschlungen werden. Damit ist aber auch
zugleich das alte Einweihungsprinzip zerrissen worden, das auf der
Verwandtschaft des Blutes beruht.

Das neue Einweihungsprinzip, das von jetzt ab an keine physi-
sche Eigenschaft gebunden ist, sehen wir bei Paulus selber angedeu-
tet: Er wird im Licht eingeweiht, nicht im Dunkel des Tempels. Das
hatte frither nicht geschehen konnen. Wenn wir dies bedenken,
werden wir den groflen Umschwung erkennen kénnen, der durch
den Christus Jesus herbeigefithrt wurde. Vorbereitet war er durch
Moses, Zarathustra, Buddha, Pythagoras, gebracht wurde er durch
den Christus Jesus.

So sehen wir denn auch in den christlichen Einweihungsschulen
zum ersten Male das Prinzip durchgefiihrt, nicht durch Herauszie-
hen aus dem physischen Leibe den Menschen in die hoheren Wel-
ten hineinzufthren, sondern ihn bei vollbewufitem physischem
Leibe einzufiihren. Das ist dann in den christlich-esoterischen Schu-
len der Fall gewesen. Diesem steht bei den Alten, und damit einem
groflen Teile der Menschheit auch jetzt noch, der initiierende Tem-
pelpriester gegentuiber, dessen strenger Autoritat der Einzuweihende
sich fligt. Nur dadurch, dafy man sich ganz der Gewalt eines solchen
Einweihenden unterwarf, konnte man hinaufsteigen.

Das Prinzip der Zwangsautoritat kam auch im aufleren sozialen
Leben zum Ausdruck: Herrscher waren die Priester. Alle Regeln
des Regierens, alle Struktur des Staates ging von der initiierenden
Gewalt aus. Von der Blutsgemeinschaft im Stamm bis zum Volk war
das moglich. Dadurch, daf§ das alte initiierende Prinzip aufgehoben



wurde, wurde eine ganz andere Autoritat angebahnt: die freie, ledig-
lich auf das Vertrauen gebaute Autoritat. Du sollst dem glauben,
dem du vertraust — , das ist die hochste christliche Idee, zu der man
sich hinauferhebt, wo ein jeder dem andern gegenubersteht als ein
Bruder, und derjenige, der hoher steht, anerkannt wird als der, dem
man Vertrauen schenkt.

«Wachet und betet», das ist der christliche Grundsatz. Im Wach-
zustand verlauft die neue Einweihung. «Ihr werdet die Wahrheit er-
kennen, und die Wahrheit wird euch frei machen», das ist ein tiefes
christliches Wort. Es bedeutet eine Perspektive in die Zukunft des
Christentums hinein. Das Christentum steht erst am Anfang seiner
Entwickelung.

Bedenken Sie den intensiven Zusammenhang zwischen dem in-
itiierenden Lehrer im alten Tempelschlaf und dem Schiiler, der in
den dreieinhalb Tagen das Letzte in der Einweihung empfingt. Dies
Verhiltnis war so, wie wir es uns heute nicht einmal vorstellen kdn-
nen. Das Verhiltnis zwischen Hypnotiseur und Hypnotisiertem gibt
uns ein schwaches Abbild von der Art und Weise, wie der initiie-
rende Tempelpriester zuerst den Heiligen Geist und dann den Chri-
stos erweckte. Der Schiiler spiegelte wider den Heiligen Geist und
den Christos des Lehrers; zusammengeflossen waren sie, der Hellse-
her konnte diesen Vorgang beobachten. Wahrend der drei Tage wa-
ren Lehrer und Schiiler identifiziert. Das Ich des Lehrers lebte fort
in allen seinen Schulern, tief verschmolzen durch die dreieinhalb
Tage. Betrachten Sie den sozialen Pyramidenbau: unten das Volk,
daruber die Eingeweihten, daruber die Lehrer der Eingeweihten.
Ein Geist flof} herunter durch alle Stufen. Es lebte vieles fort in den
so Eingeweihten, auch Fremdartiges.

Durch das Prinzip des Christentums trat die Individualitat in
ihre Geltung ein. Daher der Grundatz der christlichen Einweihung:
Nie darf der Schuler mit dem Lehrer in dieser Weise verschmelzen.
Sie durfen nicht wahrend der Einweihung efne Person sein. Der
Heilige Geist muf} in dem Ich eines jeden entstehen, auferweckt
werden. Das ist das Prinzip der christlichen Einweihung geworden.
Dies wird auch im Pfingstwunder der Apostelgeschichte symbolisch



zum Ausdruck gebracht. Die Moglichkeit der Einweihung war da-
durch gegeben, dafl alle anfingen, in den verschiedenen Zungen zu
reden.

Der Lehrer lafit die Individualitit des andern gelten; er steigt in
das Herz des Schilers hinein, er holt es sich nicht heraus aus dessen
physischem Korper.

Bedenken Sie, wie es bei dem jetzigen Menschen vor allem dar-
auf ankommt, dafl selbstandig der Heilige Geist und der Christos
entwickelt werden. Da werden Sie begreifen, dafl diese menschliche
Personlichkeit eigentlich erst durch dieses Prinzip des Christentums
als eine freie gedacht worden ist. Erst das Christentum hat die
menschliche Individualitat wirklich befreit, und daher ist durch das
Christentum ein ganz anderes Verhaltnis zur Wahrheit und Weis-
heit als friher notwendig geworden.

In den alten Zeiten herrschte der Geist der Weisheit, weil er zen-
tralisiert wurde. Mit der Zerkluftung wird er dezentralisiert, es tritt
aber der Egoismus ein. Je mehr das Prinzip der Fernehe geltend
wird, desto grofler mufl die Gewalt dessen sein, was die freigeworde-
nen Menschen wieder zusammenbringt. Was ist das? Sehen Sie sich
an, was wir heute in den elementaren Teilen der Geisteswissenschaft
lernen, und gehen Sie zurtick in der Geschichte, so sehen Sie dies
Wissen nur im Besitz kleiner Gemeinschaften, schliefilich nur der
hochsten Spitze. Dadurch herrschte diese nach dem Prinzip der
Zwangsautoritat. Wir nahern uns der Zeit, wo die Weisheit immer
mehr und mehr popular wird. Dies wird ein Mittel sein, den groflen
Bruderbund der Menschheit zu stiften.

Zwei Geistesforscher werden nie tber eines verschiedener Mei-
nung sein. Wenn sie es sind, dann ist die eine Meinung falsch. Die
Weisheit ist etwas Einheitliches, das keiner Differenz fahig ist. Je in-
dividueller die Menschen werden, desto mehr mufl man ihnen die
Weisheit geben; die wird sie zusammenfihren. Heute sind wir in
einem Ubergangsstadium. Das Prinzip des Standpunktes hort ganz
auf mit der zunehmenden Weisheitsentwickelung. Je individueller,
desto weiser muf} die Menschheit werden, denn Erkenntnis wird sie
zusammenflihren: das ist der Geist der Weisheit, den Christus Jesus



den Seinigen verheiflt. Die Sonne der Weisheit zieht alle Stand-
punkte zu sich hin, wie die Sonne die Pflanzen.

Der Geist, der den Menschen frei machen wird, ist der Heilige
Geist. Gegen diesen Geist darf der Christ niemals siindigen. Wer da-
gegen stindigt, siindigt wider das Christentum selber, gegen den ver-
heiflenen Geist, der die einzelnen menschlichen Individualitaten
einzig zusammenfuhren kann.

Es wird in den Evangelien davon gesprochen, dal der Christus
Jesus Damonen austreibt. Damonen gibt es nur, solange der Mensch
nicht frei geworden ist, solange er diesen Geist der Weisheit noch
nicht aufgenommen hat. Der Mensch ist ganz gespickt mit allerlei
Wesenheiten, die in seinen niederen Gliedern aus- und einfluten.
Wir nennen sie Schemen, Spektren, Gespenster, Damonen. Wenn
wir einen trivialen Vergleich nehmen wollen: es ist so, wie beim
Kase die Maden aus- und einwandern. Indem sich der Christus
Jesus als den Geist hinstellt, der die Damonen austreibt, gibt er sich
als den Geist der Freiheit zu erkennen. Austreiben kann man die
Damonen nur, indem man den einen Geist gegen den andern auf-
ruft, den Geist der Freiheit gegen alle andern Geister.

Nun denken Sie noch kurz an jene alten Gemeinschaften von
der Stammes- bis zur Volksgemeinschaft. Wie kann man diese Men-
schen zusammenbringen, die nicht individuell frei geworden sind?
Denken Sie sich, alle Hiersitzenden waren frei geworden, in ihnen
allen lebte der Geist der Wahrheit! Werden wir je streiten, je in Un-
frieden kommen? Nein, denn Standpunkte gibt es nicht, wenn uns
nur der Geist vereinigt.

In alten Zeiten mufite das auflere Gesetz walten, um die Men-
schen zusammenzuhalten. Zwei Menschen, die den Geist der Wahr-
heit kennen, werden sich von selbst zueinander hingezogen fuhlen.
So steht am Beginn der Menschheitsentwickelung das Gesetz, am
Ende von innen heraus das friedliche, harmonische Zusammenar-
beiten. Das nennt man im esoterischen Christentum, im Gegensatz
zum Gesetz, die Gnade. Nichts anderes als die Fahigkeit, mit dem
anderen im vollen Frieden mitzufihlen, das ist der tiefste Begriff
des Christentums.



Der vom Heiligen Geist erfullte astralische Leib ist allen gleich,
der Geist der Wahrheit ist in einem jeden gleich. Denken Sie sich
diesen Geist in einer solchen Individualitat, in der auch zugleich der
Christos erweckt ist, dasjenige Prinzip, das als Lebensgeist im Le-
bensleib wirkt. Wenn ein jeder den Atherleib mit diesem Gefiihl
durchdringt, dann haben Sie in jedem Herzen das Gefiihl fiir den
einheitlichen Geist, die Individualitaiten zusammengefithrt durch
die gemeinsame Weisheit. Und das, was Sie in sich fuhlen: das ist
die Caritas, die Gnade.

. Gebracht hat sie Er, der im Beginne unserer Zeitrechnung in der
Individualitat den ganzen Christos in sich hatte, der das ganze
Menschheitsprinzip als erster erfiillt hat. Der Christus Jesus hat sich
zu dem gemacht, was in jedem einzelnen Menschen leben soll.
Durch ihn ist das in die Welt gekommen, was durch Freiheit und
friedliches Zusammenwirken besteht.

«In Christo werdet wieder lebendig; totet den Geist der Uneinig-
keith» sagt Paulus.

Es kann der Mensch gegen alles dasjenige stindigen, was nicht in
diesem Geist selber gehalten ist. Wirde er gegen diesen Geist der
allgemeinen Menschheit stndigen, wiirde er ihn leugnen, dann
wurde er kein Christ mehr sein.

Der Mensch mufl dahin kommen, tiber den Geist bewufit zu
sein. Wenn der Mensch sich immer mehr und mehr entwickelt, ge-
schieht die Umwandlung seines Bewufltseinsleibes zum Heiligen
Geist. Darum kann die Siinde wider den Heiligen Geist nicht verge-
ben werden.

Beim Uneingeweihten geschieht die Umwandlung des Atherlei-
bes unbewuflt. Solange der Mensch nicht eingeweiht ist, kann er nur

im astralischen Leib die Stinde begehen, die nicht vergeben werden
kann. Der Eingeweihte darf auch nicht gegen den physischen und
den Atherleib siindigen. Dem noch nicht Eingeweihten konnen
diese Siinden vergeben werden. Es geschieht dies mit der Hilfe der-
jenigen, welche die Fuhrer der Menschheit sind.






LUZIFER UND CHRISTUS






LUZIFER, DER TRAGER DES LICHTES
CHRISTUS, DER BRINGER DER LIEBE

Diisseldorf, 30. Mdrx 1906

Bei den verschiedenen Volkern ist in ihren Religionsbekenntnissen
und Weltanschauungen ein Bewufltsein von zwei einander entge-
genstrebenden Machten vorhanden. Auch im Christentum finden
wir dies. Das hangt ein wenig mit der Frage zusammen, die uns
heute eingehend beschaftigen soll.

Tatsachlich gibt es Machte, die weder als absolut gut noch als ab-
solut bose bezeichnet werden konnen. Was in einer gewissen Bezie-
hung eine gute Macht ist, kann in anderer Beziehung eine bose
Macht werden. Wir brauchen da nur an die Naturerscheinung des
Feuers zu denken. Dem Feuer verdanken wir Unendliches. Mit der
Erfindung des Feuers begann in der Natur und der Kultur eine neue
Epoche. Aber auch schlimme Wirkungen hangen damit zusammen.
Schén hat dies Schiller in dem «Lied von der Glocke» geschildert:

Wohltatig ist des Feuers Macht,

Wenn sie der Mensch bezahmt, bewacht,
Und was er bildet, was er schafft,

Das dankt er dieser Himmelskraft,

Doch furchtbar wird die Himmelskraft,
Wenn sie der Fessel sich entrafft,
Einhertritt auf der eignen Spur,

Die freie Tochter der Natur.

Auf der einen Seite ist das Feuer die wohltatige Macht, auf der an-
dern Seite die verderbenbringende.

Wer tiefer hineinsieht in das Dasein, wird sich das Urteil abge-
wohnen, dafl etwas unter allen Umstanden gut oder bose ist. Im
Christentum wird die Schlange als Verfithrerin der Menschheit be-
zeichnet und Luzifer mit Abscheu genannt. Die Anschauung tiber
das luziferische Prinzip hat sich allerdings geandert, aber Goethe hat



doch recht, wenn er die Weltanschauung des Durchschnitts der
Menschen im Christentum so schildert:

Natur und Geist — so spricht man nicht zu Christen.
Deshalb verbrennt man Atheisten,

Weil solche Reden hochst gefahrlich sind.

Natur ist Stinde, Geist ist Teufel,

Sie hegen zwischen sich den Zweifel,

Ihr mifigestaltet Zwitterkind.

Dies ist keine Anschauung des urspringlichen Christentums,
sondern spater erst in das Christentum hineingekommen. Auch bei
den christlichen Mystikern der ersten Jahrhunderte, bei den Gnosti-
kern ist die Schlange nicht ein Symbol fir das Bose, sondern sogar
ein Symbol fir die geistige Fuhrung der Menschheit. Der Weise, der
Fiihrer heiflt «die Schlange». So wurde derjenige bezeichnet, welcher
die Menschheit zur Erkenntnis fihrt. Die Schlange ist das Symbol
des Luzifer.

An der Anderung der Faust-Sage kann man die Wandlung in der
Auffassung des luziferischen Prinzips verfolgen. Faust war eine Ge-
stalt des Mittelalters, halb Gaukler, halb schwarzer Magier, der aller-
lei Kiinste getrieben hat, aber allmahlich fiir das Volk ein Typus ge-
worden ist. Die Faust-Sage steht genau im Gegensatz zur Luther-
Sage. Luther ist der Mann Gottes, der mit der Bibel in der Hand
dem Bosen widersteht und ihm das Tintenfafl an den Kopf wirft.
Faust dagegen legt die Bibel zunachst beiseite und wird ein Medizi-
ner, der nach Weisheit sucht anstelle des bloflen Offenbarungsglau-
bens. Faust wird vom Teufel geholt und geht zugrunde. Bei Goethe
ist es das Grofle, dafl er den Faust gerettet werden lafit. Das ist eine
vollige Wandlung, die sich in bezug auf die Auffassung der Faust-
Gestalt in den letzten Jahrhunderten vollzogen hat. Goethe hat das
luziferische Prinzip dem Faust in Gestalt des Mephistopheles gegen-
ubergestellt. Mephis bedeutet Liigner, Tophel Verderber, ein hebra-
ischer Name, heruibergekommen aus alten magischen Lehren. Faust
ist der weifle Magier im Gegensatz zu Mephistopheles, der den An-



fang der schwarzen Magie darstellt. Goethe lafit den Faust nicht
dem Mephistopheles verfallen.

Der Name Luzifer bedeutet: der Trager des Lichts. Lux heifit
Licht, fero: ich trage. Das kann nicht das Prinzip des Bosen sein.
Um dieses Prinzip wirklich zu verstehen, mussen wir uns zurtickbe-
geben in sehr alte Zeiten. Will man das Prinzip des Luzifer verste-
hen, dann muf} man das Gottesprinzip und das Menschenprinzip so
denken, wie sie noch in der ersten Zeit des Christentums vorgestellt
worden sind. Als der Mensch seine Heranbildung begann, gab es
Wesen, die tiefer standen als der Mensch, und solche, die hoher
standen. Diese waren die Gotter. Sie sind das auch erst nach einer
langen Entwickelung geworden. Diese hohen Wesen haben nun
nicht mehr notig, dieselben Lehren aufzunehmen, die der Mensch
aufzunehmen hat. Wir stellen uns vor, daff dem irdischen Dasein
ein anderes planetarisches Dasein vorangegangen ist, daf} sich dort
die Gotter entwickelten, die spater schopferische Machte wurden.
Die Gotter sind uns voraus. Sie haben sozusagen schon die Schule
absolviert, die der Mensch jetzt durchmacht. Auf einer gewissen
Stufe, als sie am Anfang der Evolution standen, waren auch die
Gotter noch Menschen.

Man mufl ins Auge fassen, wie sich iberhaupt die verschiedenen
Stufen des Daseins zueinander verhalten. Beginnen wir mit dem
Mineralreich, dem Pflanzen- und dem Tierreich.

Wenn wir das Mineralische anschauen, miissen wir uns fragen:
Wie ist das eigentlich entstanden? Diese Frage fiihrt auf eine tiefe
okkulte Wahrheit. Man blicke die Steinkohle an. Sie ist heute Stein.
Einige Millionen Jahre zuriick in der Erdenevolution war das, womit
wir heute unsere Ofen heizen, noch in einem schonen Farnwalde
enthalten. Durch eine Erdkatastrophe wurden die Baume verschut-
tet und machten dann den Prozefl durch, der sie nach und nach in
Kohle verwandelte. Man kann bei der Steinkohle konstatieren, daf}
aus Lebendem Lebloses entstanden ist. Im Gesteinsreich gibt es Be-
standteile, bei denen man das nicht so leicht feststellen kann, zum
Beispiel den Diamanten und den Bergkristall. Auch diese gehorten
einmal einem Lebenstrager an. Wenn man weiter zuriuckginge,



wurde man ebenfalls Pflanzen finden, die spater zu diesen andern
Mineralien versteinert sind. Alles Tote ist aus einem einzigen Leben
hervorgegangen. Wiurde alles Leben einmal versteinert werden, so
wirde die Erde ein starrer Korper. Unsere heutigen Pflanzen sind
etwas, was das Leben heriibergerettet hat aus einem fritheren allge-
meinen Leben. Ein Teil ist versteinert, aber ein Teil hat das Leben
herubergerettet. Die alten Farnwalder versteinern, ein neues Reich
entsteht, daraus tritt neues Leben hervor. Eine alte Zeit war zuerst
da, in der es nur Leben gab, dann eine neue Zeit, in der ein Teil ver-
steinerte und daneben ein jungeres Pflanzenreich entstand. Das Ge-
steinsreich tritt uns nicht chaotisch entgegen, sondern schon geglie-
dert. Es ist Weisheit darin. Das ganze Geriist der Erde ist in Weis-
heit aufgebaut. Das Pflanzenreich hat das Leben hiniibergenommen.
Wir konnen aber das Leben selbst aus einem noch hoheren Reiche
ableiten. Wir konnen uns vorstellen, daf} alles Lebendige aus einem
noch hoheren Reich hervorgegangen ist. Das ist das Reich der
Liebe. Ein Urwesen muf} dagewesen sein, das die Liebe in sich barg.
Aus ihm gliederte sich ab das Reich des Lebens, und vom Reich des
Lebens das Reich der Weisheit. Von dem Reich der Liebe gliederte
sich auflerdem das jingere Reich der Liebe ab, in dem die Wesen
auf der Tierstufe stehen, in dem aber die Liebe schon zum Aus-
druck kommt. Nun kommen wir zu etwas noch Hoherem hinauf.
Das Gottliche steht uber all diesen Reichen. Aus dem Gottlichen
haben sich die andern Reiche herausgebildet. Jetzt begreift man, wie
im Anfang der planetarischen Evolution Mensch und Gott sich ge-
genuiberstanden, so wie sich in den Naturreichen im Anfang Mine-
ral und Pflanze gegeniiberstanden.

Friher gab es ein Pflanzenreich, welches das Gesteinsreich nicht
brauchte. Aber das jiingere Pflanzenreich braucht das Gesteinsreich.
So brauchten auch die Goétter am Anfang der Erdenevolution die
Menschen. Ohne die Menschen hitten die Gotter beim Anfang der
Erdenevolution ebensowenig gedethen konnen wie die Pflanzen
ohne die Steine. Man betrachte nun das Tier- und das Pflanzenreich.
Es besteht eine ganz bestimmte Beziehung zwischen beiden Rei-
chen. Das Tier atmet Kohlensaure aus, die Pflanze Sauerstoff. Sie



sind voneinander abhangig. Das niedere Pflanzenreich gibt in scho-
ner Liebe das dem Tier zuriick, was es braucht. Die Pflanze behalt
den Kohlenstoff fir sich und gibt den Sauerstoff wieder zuruck. So
besteht fortwahrend die wunderbare Wechselwirkung zwischen den
niederen und den hoheren Reichen. Eine solche Wechselwirkung
besteht auch zwischen dem Pflanzen- und dem Mineralreich. Die
Pflanze zieht fortwahrend die Stoffe der Erde aus dem Mineralreich
heraus und versetzt dadurch diese Stoffe in einen Lebensprozef;. So
wirkt das hohere Reich auf das niedere Reich. Und so wirkte im An-
fang der Erdenevolution auch das Reich der Gotter auf das Men-
schenreich. Anfangs war da eine Wechselwirkung wie zwischen
Pflanze und Mineral und zwischen Tier und Pflanze. Die Wechsel-
wirkung zwischen Gottern und Menschen kam anfangs in dem zum
Ausdruck, was wir Liebe der Menschen untereinander nennen. Als
der Mensch anfangs auf der Erde auftrat, wurde er ein zweige-
schlechtliches Wesen. Diese Kraft der Liebe, der Verwandtschaft
untereinander, das ist das, wodurch das Gottliche sich im Anfang
der Erdenevolution ausdriickt. Die Gotter empfangen die in den
Menschen pulsierende Liebe und leben von ihr, so wie das Tier von
dem Sauerstoff lebt, den ihm die Pflanze zubereitet. Die im Men-
schengeschlecht lebende Liebe ist die Nahrung der Gotter. Anfangs
ist alles auf diese Liebe gebaut. Blutsverwandtschaft verbindet die
Menschen. Stamme, Horden, Volkerschaften und so weiter griinden
sich darauf. Auf dieser Liebe, die sich um die zwei Geschlechter
schlingt, beruht alle Macht der Go6tter im Anfang der Menschheits-
evolution. Die Liebe war vorher da, bevor die Zweigeschlechtlichkeit
entstand. Sie bestand vorher als eine vollstandig bewufite Liebe.
Jetzt, als der zweigeschlechtliche Mensch entstand, verdunkelte
sich das Bewufitsein der Liebe. Es wurde daraus ein blinder Trieb,
die Sinnlichkeit, die nicht erfullt ist von heller Klarheit, sondern
die sich nur als dunkler Trieb auslebt. Das Bewufitsein der Liebe war
hinaufgestiegen zu den Gottern. Die Gotter thronten nun oben im
Bewufitsein der Liebe, die Menschen aber ubten die Liebe in einem
blinden Trieb. Die Gotter nahren sich von diesem blinden Trieb
der menschlichen Liebe, es wird daraus fuir sie das helle Licht.



Es gibt eine Moglichkeit des Hellsehens, wo alles sichtbar wird,
was in dem Menschen als blinde Triebe lebt. Die Gotter haben die-
ses Sehen im Anfang der Menschheitsevolution gehabt, die Men-
schen aber waren bar dieser Anlage. Sie wurden erfiillt von Leiden-
schaften, sie wurden durchflutet von dem, was die Geschlechter
zueinander treibt. Die Gotter lebten im astralen Licht. Sie sahen
diese Triebe, sie lebten davon.

Wie frither das jungere Pflanzenreich zurtickblieb und das Mine-
ralreich zuriickgestoflen hat, so ist aus einem alten Gotterreich ein
neues Gotterreich und die Menschheit in ihrer jetzigen Verfassung
entstanden. Es gibt namlich auch solche Wesen, die nicht das volle
Bewufltsein im astralen Licht erlangt hatten. Sie standen zwischen
Gottern und Menschen mitten darin, als die Menschheit ihr Dasein
auf der Erde begann. Diese Wesenheiten nennen wir die Scharen
des Luzifer. Unter dem Einfluf3 der Gotter, die durch ihre frithere
Evolution ihre Vollendung erlangt hatten, ware der Mensch ohne
das Astrallicht geblieben, ohne Erkenntnis. Diese Gotter hatten
kein anderes Interesse, als daff der Mensch auf der Erde lebt. Luzifer
aber mufite das nachholen, was er frither versaumt hatte. Das konnte
er jetzt nur, wenn er sich des Menschenwesens mit dazu bediente.
Das sinnliche Dasein war im Menschenreich vorhanden. Luzifer
hatte kein sinnliches Dasein. Er mufite die Leiber der Menschen be-
nutzen, um sich selbst vorwartszubringen. Daher mufite er dem
Menschen die Gabe verleihen, das im Lichte zu schauen, was die
Gotter ihm eingepflanzt hatten. Die Goétter hatten ihm die Liebe
eingepflanzt, Luzifer mufite ihn verleiten, diese im Lichte zu
schauen. Nun haben wir also den Menschen, die gestaltete Form,
die Weisheit; ferner Luzifer, der der Menschheit Licht gibt; und den
Gott, der den Menschen durchstromt mit Liebe.

Mensch — Weisheit
Luzifer — Licht

Gott - Liebe

Luzifer steht zu dem Menschen in einem viel intimeren Verhaltnis als
die in Liebe thronenden Gotter. Luzifer hat dem Menschen die Augen



gedffnet. Indem der Mensch die Augen offnet und hinausschaut
in die Welt, schaut Luzifer innerhalb des Menschen in die Welt
hinaus. Er vollendet im Menschen seine Entwickelung. Sofern der
Mensch im Schof! der Gotter ruhte, war er ein Kind Gottes. Sofern
er nach Erkenntnis strebte, war er ein Freund Luzifers. Das kommt
in der Paradiesessage zum Ausdruck. Jehova gestaltet den Menschen.
Er ist der Geist der Form. Er wiirde die Menschen so geschaffen
haben, daf} sie in Liebe lebten, ohne das Licht. Da kam Luzifer, die
Schlange, und brachte dem Menschen das Licht der Erkenntnis
und damit auch die Eventualitat, das Bose zu tun. Jetzt sagt Jehova
dem Menschen, dafl die Liebe, die sich .mit der Erkenntnis des
Luzifer verbunden hat, Schmerzen bringen werde. Die Taten dessen,
der die Erkenntnis eingepflanzt hat, das Licht der Liebe, dammt
Jehova dadurch ein, daf} er zu der Liebe die Schmerzen hinzugibt.

In Kain sehen wir den, der sich auflehnt gegen das, was durch
die blutsgebundene Liebe geschaffen ist. Er durchschneidet die Ver-
wandtschaftsbande. Er ist aber auch der Reprasentant der Selbstan-
digkeit. Neben der passiven Liebe die aktive, lichte Erkenntnisar-
beit. Die Liebe - eine Jehovagabe, die Erkenntnis — eine Gabe Luzi-
fers. Die Liebe mufl geregelt werden. Die Organisation fir die Fami-
lienbande ist das Gesetz von Sinai. Daneben steht die Erkenntnis,
das Licht, das aus den Menschen selbst kommen soll, das den in
ihm waltenden Lichttrager zum Ursprung hat. Auch das muf§ ver-
tieft werden, es mufl eine neue Phase erleben. Das kann nur da-
durch geschehen, daf} nicht blof} das Gesetz von auflen her waltet.
Das Gesetz wirkte von auflen als ein Zwangsgesetz. Das, was Chri-
stus der Erde brachte, wirkt von innen. Es ist das zur Liebe herauf-
geholte Licht, das Gesetz, das in der Seele selbst geboren wird, das
Paulus die Gnade nennt. Das Gesetz, das aus der innersten Natur
heraus wiedergeboren war, das war zugleich Liebe und Licht, und
das hat den Anfang gegeben zu einer neuen Evolution auf der Erde.
Paulus nennt den Christus den umgekehrten Adam.

Beim Menschen wirkte uber ihm der Gott der Liebe, in ihm
selbst der Luzifer, das Licht. Um zur Liebe zu gelangen, mufl man
erst Licht werden. Durch das Erscheinen des Christus Jesus ist die-



ses Licht zur Liebe verwandelt worden. Christus Jesus stellt die Hin-
aufhebung des Lichts zur Liebe dar.

Man sprach friher von Luzifer als dem andern Pol, welcher der
Menschheit Licht gebracht hat. Zwei Machte mussen auf der Erde
wirken: der Liebestrager Christus, der Lichttrager Luzifer. Fir den
Menschen sind Licht und Liebe die zwei Pole. Unter der Einwir-
kung dieser beiden polarisch auftretenden Krafte lebt jetzt der
Mensch. Die Gotter, welche die Liebe impulsiert haben, waren
einstmals Licht, das Licht ist berufen, wiederum Liebe zu werden.
Das Licht kann mifibraucht werden und zum Bosen fiahren, aber es
muf} da sein, wenn der Mensch frei werden soll.

Die ersten Christen sahen in Luzifer etwas, was durchaus in der
Menschennatur wirken sollte. Erst spater anderte man die Anschau-
ung daruber. Nur wer die Qualen des Zweifels durchgemacht hat,
kann sich in der Erkenntnis befestigen. Die junge christliche
Menschheit mufite noch vor dem Lichte behiitet werden. Aber
heute ist die Zeit gekommen, wo der Bund zwischen Liebe und
Weisheit neuerdings geschlossen werden soll. Er wird geschlossen,
wenn das Wissen als Weisheit im Menschenherzen geboren wird
durch die Liebe. Dieses Wissen, welches als Weisheit im Menschen-
herzen geboren wird, indem es zur Liebe heraufgehoben wird, das
ist die Geisteswissenschaft.

Im Altertum ist das Gesetz da. Das Gesetz ist durch Christus zur
Gnade geworden, indem das Gesetz aus der eigenen Menschenbrust
herausgehoben wird. Nun soll das Wissen wieder zur Liebe herauf-
gehoben werden. Zu der aufleren Organisation des Christentums
soll das innere Christentum hinzugefugt werden. Bisher hat das
Christentum die Liebe nur in seinen Einrichtungen verwirklichen
konnen. Aber jetzt missen wir die Liebe bis in die tiefsten Tiefen
der Menschenbrust tragen. Jetzt hat jeder noch die Eigenliebe fur
seine Meinung. Die Liebe steht erst tiber der Meinung, wenn man
sich trotz der verschiedensten Meinungen vertragen kann. Die ver-
schiedensten Meinungen nebeneinander — und daruber die Liebe.
Dann wirkt die einzelne Meinung nicht allein, sondern alle zusam-
men wirken in einem groflen Chor.




DIE KINDER DES LUZIFER

DIE ABLOSUNG DER BLUTSLIEBE
DURCH DIE GEISTIGE LIEBE

Diisseldorf, 4. April 1906

Wir kénnen sagen, daf} es auf der Erde zweierlei Arten von Men-
schen gibt. Zwei grofle geistige Stromungen sind in der Menschheit
zu erkennen. Der Unterschied zwischen den beiden liegt darin: Die
einen streben mehr dahin, alles im Lichte der Erkenntnis zu sehen,
die andern mochten in einer gewissen Beziehung gefuhrt werden.
Gerade die Art der Aufnahme der geisteswissenschaftlichen Weltan-
schauung zeigt, daf} das Streben, nach hellem, klarem Licht zu su-
chen, nicht sehr verbreitet ist. Die Mehrzahl der Menschen ist noch
nicht so weit, von allem etwas wissen zu wollen. Vielen ist eine Um-
nebelung recht und lieb, es geniert sie, wenn sie in irgendeiner Sa-
che vollstandige Klarheit bekommen sollen. Es muf} aber alldem
entsagt werden, was zu einer Umnebelung des Bewufltseins fithren
kann. Das gilt auch fur die ganze Lebensfihrung. So mufl der
Mensch auch in bezug auf seine Nahrung enthaltsam sein und alles
vermeiden, was das Bewufltsein umdunkelt, wie es zum Beispiel
beim Alkohol der Fall ist. Es gibt noch unzahlige andere Dinge, die
den Menschen von der Klarheit wegfithren. Die Entsagung von die-
sen Dingen macht den Menschen auch praktischer im taglichen Le-
ben. Auch Autoritatsglauben fuhrt zu einer Umdunkelung. Nur an-
regen soll man sich lassen, aber nicht auf die Autoritat bauen.

Was wir hier unter Klarheit zu verstehen haben, ist am wenig-
sten verbunden mit einer untergeordneten Art, die hoheren Welten
zu sehen. Eine solche untergeordnete Art ist in der Tat mit einer
seelischen Umdammerung des Bewufltseins verbunden. Ein derarti-
ger Zustand war in den fritheren Zeiten der Menschheitsgeschichte
allgemein verbreitet. In der Zeit der Atlantier war das Bewufitsein
des Menschen viel weniger klar als jetzt. Jetzt sind sogar die wilde-
sten Volkerschaften weit hinausgeruckt tber den Bewufitseinszu-
stand der Atlantier. Wenn wir immer weiter zurickgehen in der



Menschheitsentwickelung, kommen wir immer mehr in Zustande,
wo der Mensch von innen heraus sieht, aber nicht mit dem Ver-
stande begreift. Bei der atlantischen Rasse dammert der Verstand
zum ersten Male auf. An der Statte, die das heutige Irland einnimmt,
lebten zu einer gewissen Zeit die Atlantier. Wenn dem Atlantier
sich ein anderer Mensch naherte, so stiegen in ihm astrale Bilder
auf. Nachdenken konnte der Atlantier noch nicht. Erst wenn das
Vorderhirn entwickelt ist, kann der Mensch zu sich «Ich» sagen. In
dem Teil der Atlantis, der an der Stelle des heutigen Irlands lag, fin-
gen die Menschen zuerst an, das Ich-Bewufltsein auszubilden. Von
dieser Stelle aus verbreiteten sich die Atlantier uber Europa hin
nach Asien. Die Menschenknochen, welche man im Neandertal ge-
funden hat, sind solche, welche von den Nachkommen der Atlantier
herruhren, sie haben noch eine weit zuruckliegende Stirn. Der
Mensch lernte von der damaligen Zeit an ganz langsam,. verstandes-
maflig zu denken und das Ich-Bewufitsein auszubilden. In dem Mo-
ment, wo der Mensch hier auf der Erde sein mit dem Geiste be-
fruchtetes Dasein anfing, war er schon weit uber das Tier hinaus,
konnte aber noch nicht sprechen und denken.

Damals waren gottliche Wesen da, die man die Devas nennt, die
keinen physischen Leib brauchten, die im Astralraum schwebten.
Was sie durch einen physischen Leib erwerben konnten, hatten sie
auf dem Monde durchgemacht. Es waren aber auch noch andere
Wesenheiten da, die auf dem Monde ihre Evolution nicht beendet
hatten, die damit nicht fertig geworden waren. Dies sind die luziferi-
schen Wesenheiten, die gegeniiber den Devas zuriickgeblieben wa-
ren. Die Gotter oder Devas lebten von dem auf der Erde, was eine
Eigenschaft der Menschen geworden war, von der zweigeschlecht-
lichen Liebe. Die Liebe der Menschen ist die Luft oder auch die
Nahrung, welche die Goétter genieflen. Man bezeichnete sie in der
griechischen Mythologie als Nektar und Ambrosia.

Solange die Menschen noch somnambul waren, hatten die Scha-
ren des Luzifer keine rechte Aufgabe in der Menschheit. Daf sie
den Menschen so recht zu ihrem eigenen Kinde machten, das bil-
dete sich erst in der fiinften Wurzelrasse aus. Menschliches Denken



ist noch gar nicht so sehr alt. Was man uralte Weisheit nennt, war
bei den altesten Volkern heimisch. Diese uralte Weisheit ist alte
Priesterweisheit, die von innen heraus geoffenbart ist. Richtiges Er-
kennen ist aber erst ein paar Jahrhunderte vor Christi Geburt ent-
standen, etwa um 600 vor Christus. Auch die Urteilskraft hat sich
erst nachtraglich in der Welt entwickelt.

Da kommen wir an ein wichtiges Mysterium mit einer Tatsache,
die man bei alten Volkern findet. Nur wer hineinleuchten kann in
die seelische Welt, ist imstande, diese Tatsache zu begreifen. Bei
einem nordamerikanischen Indianerstamm findet man eigentumli-
che Benennungen fiir die Familienbeziehungen. Geschwisterkinder
nannten sich bei den Irokesen «Geschwister» — doch nur die Kinder
von Bridern, nicht die von Schwestern. Das ist noch ein Relikt aus
der alten Atlantis. In dieser frithen Zeit der Menschheitsgeschichte
war der Familienzusammenhang das einzig Geltende. Die Frau
hatte mehrere Manner, und man konnte nicht bezeichnen, wer der
Vater der Kinder war. Alle Volker hatten ursprunglich Vorfahren,
welche nicht so sehr darauf gesehen haben, keine nahen Verwand-
ten zu heiraten. Eine nahe Blutsverwandtschaft war keineswegs ein
Hindernis fir die Ehe. Man sagte, daf} solche Kinder, die von am
nachsten verwandten Eltern abstammten, am meisten erleuchtet wa-
ren: sie waren somnambul. Die weitere Evolution geht nun immer
mehr und mehr dahin, dafl sich solche Menschen verbinden, die
nicht blutsverwandt sind. Es ist ein Gesetz, daf} sich durch die Ver-
bindung Fernerstehender der Atherleib der Menschen herauslockert
aus dem physischen Leib. Bei den blutsverwandten Ehen safl bei
den Nachkommen der Atherleib fest. Er wurde von innen heraus er-
leuchtet. Sie dachten noch mehr mit dem Sonnengeflecht, aber sie
hatten nicht Urteilskraft. Diese wachst durch Fernehen und tritt in
demselben Mafle auf, wie die alten blutsverwandten Ehen zurilickge-
hen. Es schwindet dann das alte somnambule Anschauen, und es
tritt eine neue Art des Anschauens auf, die Urteilskraft. Man be-
zeichnet diese neue Epoche mit dem Aufkommen des dionysischen
Prinzips. Dionysos wird zerstiickelt, nur das Herz wird gerettet. Als
das Dionysische auftrat, wurden die Menschen zerstiickelt und dann



wieder aufs neue zusammengefihrt durch das Herz, die seelische
Verwandtschaft, die mit einer vollstandigen Veranderung des sexu-
ellen Lebens zusammenhangt. Der Verstand ist umgewandelte fru-
here Verwandtensexualitat.

Die fruheren Entwickelungszustande der Menschheit werden
nun im einzelnen Menschenleben noch einmal in Siebenjahres-
rhythmen wiederholt. Vom ersten bis siebenten Jahr tritt der
Atherleib des Kindes noch ganz zuriick. Man soll daher vor dem
sicbenten Jahr noch nicht das Gedachtnis ausbilden, sondern nur
die Sinne. Man kann dann auf die Sinne wirken, und die inneren
Krafte werden mit Hilfe der Sinne geweckt. Man soll diese Krafte
dadurch anregen, dafl man den Kindern Spielzeuge gibt, bei denen
die Phantasie tatig sein kann, etwa einen Holzklotz mit angemalten
Punkten als Augen und so weiter, aber keine fertigen Puppen, bei
denen das Kind gar nichts mehr durch seine Phantasie hinzuftigen
kann. Vom siebenten bis zum vierzehnten Jahr mufl man bei den Kin-
dern hauptsachlich feste Gewohnheiten ausbilden, die ithnen dann
im spateren Leben einen bestimmten Halt geben. In diesen Jahren
muf} alles Gedachtnismaflige an den Menschen herantreten. Daher
ist es besser, wenn man in diesem Lebensabschnitt nicht auf die Ur-
teilskraft wirkt. Das Kind soll dann Autoritat um sich haben, aber
nicht selbst Autoritat sein. Man soll durch Erzahlungen auf das
Kind wirken, nicht Moral predigen, sondern hinweisen auf grofie
Beispiele, auf Vorbilder. Fur die Moral wiirde es notig sein, daff man
dann in der alten pythagoreischen Form das Gefiihl dafir ausbildet.
Pythagoras sagte zu seinen Schilern: Du sollst nicht mit dem
Schwerte ins Feuer schlagen —, ein Bild dafir, daff man nutzlose
Dinge nicht tun soll. Ein anderes derartiges pythagoreisches Wort
war: Du sollst auf deinem Wege nicht umkehren, ehe du ans Ende
gekommen bist. — Erst nach der Geschlechtsreife soll der Mensch
selbst urteilen lernen. Der Atherkorper wird zu diesem Zeitpunkt
gelockert, und der Astralkorper ist erst jetzt bereit, nach auflen tatig
Zu sein.

Diese Entwickelung, die also heute der einzelne Mensch in Sie-
benjahresrhythmen durchmacht, hat die Menschheit als solche im



Lauf ihrer groflen Entwickelungsepochen absolviert. Ein Teil der
untergeordneten Krafte im Menschen wurde heraufgehoben zur
Ausbildung der Urteilskraft. Da konnten erst die Scharen des Luzi-
fer eingreifen. In dem selbstandigen Urteil des Menschen auflert
sich diese luziferische Kraft. In diesen Zeiten des Eingreifens des lu-
ziferischen Prinzips traten zum ersten Mal eigene menschliche Ar-
beiten auf. Wenn man die alten Zeiten verfolgt, kann man sich sa-
gen: Es hat sich damals nur das zusammengefunden, was eine Fami-
lie bildet. Die anstelle der Blutsverwandtschaft das rein Geistige set-
zen wollten, waren diejenigen, welche im Namen Luzifers arbeite-
ten. Die Kirche bildete sich als Fortsetzung der alten Priesterweis-
heit heraus. Daneben entstand aber die Stromung, die selbst nach
Licht suchte, die luziferischen Menschen wie zum Beispiel die Tem-
pelritter. Sie sagten, man misse sich selbst Licht und Wahrheit su-
chen. Es gab im Mittelalter eine Sekte, die dies verstand. Ihre Mit-
glieder nannten sich Luziferianer. Sie sagten: Wenn der Mensch
noch so selig werden kann, aber ohne das Licht der Erkenntnis, so
ist dies nicht unsere Sache — wir wollen uns zum Licht durchringen.

Dies sind die zwei Stromungen in der Menschheit. Die eine Stro-
mung ist die, welche nur selig werden will, die andern wollen das
Licht dabei. Die, welche vor der Erkenntnis Furcht haben, betrach-
ten Luzifer als den Bdsen. Aber fur die andern ist Luzifer der Licht-
trager, der Lichtbringer. In einem Manuskript im Vatikan steht da-
von, aber es wird von der Kirche geheimgehalten und diese kirchli-
che Richtung warnt die Menschen vor Luzifer.

Dogmatik kann durchaus Wahrheit enthalten. So ist der pytha-
goreische Lehrsatz fur den, der ihn nicht eingesehen hat, ein
Dogma. Wenn er ihn aber versteht, so wird er fiir ihn helle, klare Er-
kenntnis. Die Dogmen sind als auf Autoritat begriindet hingestellt.
Wenn man sie versteht, so werden sie auch klare Erkenntnis.

In der Zeit, da Paulus lebte, war das Christentum so, dafl es zur
allgemeinen Menschenliebe fuhren sollte. Aus einer Stammes- und
Volksreligion sollte eine Weltreligion entstehen. An der Blutsge-
meinschaft hangt der Offenbarungsglaube. Feste Gesetze werden ge-
geben von Moses. Christus gibt nicht feste Gesetze, sondern anstelle



des Gesetzes tritt die Gnade. Es ist das Aufleben des Innersten in
der menschlichen Seele.

Eine absteigende Welle ist es, die in der Kirchenorganisation an-
gestrebt wird, und eine aufsteigende Welle in dem Anstreben der
Freiheit der Meinungen. Es gibt solche Bestrebungen in bestimm-
ten Bruderschaften, so bei den Tempelrittern, die nach dem Licht
streben. Dies Geschlecht, das nach dem Lichte ringt, das sind die
Kinder des Luzifer.

An den Zeitpunkt, als das Christentum anfangt sich stramm zu
organisieren, versetzte Edouard Schuré das Drama «Die Kinder des
Luzifer». Da ist eine kirchliche Stromung, und daneben die andere,
das luziferische Prinzip. Die Kinder des Luzifer sind die Kinder des
inneren Lichtes, nicht des Offenbarungsglaubens. Diese, die der Zu-
kunft zustreben, mussen sich in genioser Weise verwandt fihlen. In
unserer Zeit ist durch die geisteswissenschaftliche Bewegung das
ausgesprochen worden, dafl man durch eigenes Streben zum Licht
kommen soll. Tief innerste Freiheit soll innerhalb der menschlichen
Seele entwickelt werden.

Mit Absicht ist die theosophische Zeitschrift «Luzifer» genannt
worden. Sie hangt zusammen mit dem innersten Wesen der theoso-
phischen Bewegung. Es sollte einmal dokumentiert werden, dafl in
bewufiter Weise das luziferische Prinzip in die Welt hineingeworfen
worden ist. Als die katholische Kirche das Dogma der Infallibilitat
aufstellte, trat als entgegenstrebender Pol die Betonung des luziferi-
schen Prinzips auf. Oder umgekehrt kann man sagen: Dafl die
Theosophie die geistige Freiheit proklamierte, das erzeugte als an-
dern Pol das Dogma der Infallibilitat, weil die Kirche sich nur da-
durch retten konnte.



DER VERSTAND ALS GABE
LUZIFERS UND SEINE KUNFTIGE UMWANDLUNG
IN EIN NEUES HELLSEHEN

Stuttgart, 29. April 1906

Heute wollen wir von den Funktionen reden, die man gewissen gei-
stigen Wesenheiten zuschreibt, die man luziferische nennt. Wir wer-
den da auf merkwiirdige Zusammenhange stoflen, die sie mit der
Menschheit haben. Zum Ausgangspunkt nehmen wir die Tatsache,
daf} die Wissenschaft vom Denken, von der Uberlegung, nicht weiter
als achthundert bis neunhundert Jahre vor Christus zuriickgeht.
Wer die Geschichte der Philosophie studiert, weif}, dafl dieselbe mit
Thales beginnt, der um 600 vor Christus lebte und einmal eine Son-
nenfinsternis nach naturwissenschaftlichen Beobachtungen voraus-
sagte, was damals noch etwas Auflergewohnliches war. Die Philoso-
phie der abendlandischen Logik haben wir erst seit Aristoteles. Vor-
her gab es keine Lehre uiber das Denken, denn das Denken selber,
der abstrakte Verstand dammerte erst 600 bis 800 vor Christus her-
auf. Keime dazu waren natirlich schon in der atlantischen Rasse
enthalten. Wir haben allerdings schon eine Astronomie bei den
Chaldiern, den alten Agyptern und andern Orientalen, doch
statnmte diese aus den tieferen Anlagen des Hellsehens.

Ein halbes Jahrtausend vor Christus kommt also erst der Ver-
stand herauf, und diese Tatsache hangt mit der Abanderung aller
Verwandtschafts- und Eheformen zusammen. Diese waren ganz an-
dere als heutzutage. Noch bei wilden Volkern Amerikas hat die
Wissenschaft konstatiert, daf} die Verwandtschaft von Vettern und
Cousinen eine viel kompliziertere ist als bei uns. Die Irokesen zum
Beispiel nennen Vettern und Cousinen vaterlicherseits Geschwister,
mutterlicherseits jedoch nicht, aus dem Grunde, weil die gleichaltri-
gen Manner einer Familie alle gleichaltrigen Frauen zu Frauen ha-
ben konnten, man also innerhalb einer Familie wohl die Mutter
eines Kindes genau kannte, aber nicht den Vater. Die Irokesen haben
noch heutzutage diese verwandtschaftlichen Beziehungen und Be-



zeichnungen. Nur der Okkultismus kann die richtige Erklarung fir
diese Verhaltnisse geben. 800 bis 900 vor Christus haben wir Tatsa-
chen zu verzeichnen, die darauf deuten, dafl nunmehr aus der Ver-
wandtschaftsehe die Fernehe wurde. Frither war ein Oberhaupt der
Familie der Vater des Stammes. Noch bei den Germanen finden wir
in viel spateren Zeiten diese Einrichtungen, wahrend in Afrika und
in den Landern um das Mittelmeer herum schon zur Fernehe uber-
gegangen wird. Im Mittelalter finden wir in den deutschen Sagen,
zum Beispiel im Gudrunlied, diesen Ubergang zur Fernehe verherr-
licht. Tacitus spricht in seiner «Germania» noch von den deutschen
Stimmen mit einem Ahnherrn. Dieser Gebrauch wird spater gebro-
chen, und im Gudrunlied ziehen die Konige in ferne Lander, um
ihre Frauen zu suchen. In der Siegfriedsage haben wir eine Schilde-
rung davon, wie sich die neue Ordnung auflehnt gegen die Blutsver-
wandtschaftsehe: Siegmund und Sieglinde, deren Ehe von Frigga
verworfen wird. Wotan ist der Begrunder der Fernehe. Bet den ver-
schiedenen Volkern ist die Fernehe zu verschiedenen Zeiten einge-
fuhrt worden, aber es existiert ein eigenartiger Zusammenhang zwi-
schen dem Ubergang zur Fernehe und der Ausbildung des Verstan-
des. Es ist ein okkulter Satz, dafl die Fernehe auf einen Teil des
Atherkérpers totend wirkt: das Vorderhirn wird belebt, wahrend das
alte Hellsehen abgetotet wird, das durch Blutsverwandtschaftsehen
wachst. Die verstandesmafliige Erfassung der Dinge erwacht. Heute
ist die Menschheit der Fernehe angepafit, wie sie es frither der Ver-
wandtschaftsehe war. Die Verwandtenehe wirkt heute schadigend
auf die geistige Tatigkeit der Kinder, besonders auf das Sinnesorgan,
das mit der Verstandesentwickelung zusammenhingt, das Auge.
Daher gibt es so viele Blinde in Verwandtenehen. Nur durch die
Fernehe wird das Gehirn verbessert. Diese physiologische Tatsache
steht in engem Zusammenhang mit der Menschheitsentwickelung.
Sie war notwendig, um das Erscheinen des Christentums vorzube-
reiten. Hatte dieses unter andern Bedingungen entstehen konnen?
Es bringt die Liebe der Seele zur Seele, das Wirken von Seele auf
Seele. Die Blutsverwandtschaftsliebe mufite erst tiberwunden wer-
den. Die Volker werden uberhaupt erst reif fiir das Christentum



werden, wenn sie die Verwandtschaftsliebe uberwunden haben. Die
alten Eingeweihten Agyptens stammten immer aus der gleichen Fa-
milie innerhalb langer Generationen. Die altere Weisheit war in-
tuitiver Art, was um so deutlicher hervortritt, je weiter man die
Menschheit zuriickverfolgt. Das verstandesmaflige Uberlegen héngt
mit der Grundlage des Christentums zusammen.

Wie war nun das Verhaltnis der Gotter zu den Menschen? Die
Menschen werden im Verlaufe ihrer Entwickelung Gotter sein, und
die Gotter haben eine Art Menschheitsentwickelung durchgemacht,
anders als die unsrige, auf andern Planeten, aber immerhin etwas
Ahnliches. Die Hoherstehenden entwickeln sich fort auf der Grund-
lage der niederen: Mensch und Tier leben von der Pflanze, diese
vom Mineral. Nie konnten die Gotter sein, wenn die Menschen
nicht waren. Es besteht das gleiche Verhaltnis zwischen ihnen. Was
brauchen nun die Gotter von uns? Sie nahren sich von unserer
Liebe. Die Zweiteilung der Geschlechter tritt ein. Die wirkliche Be-
deutung von Nektar und Ambrosia, der Nahrung der Gotter, ist die
Liebe des Mannes und der Frau. Es ist dies der Ausdruck einer
okkulten Tatsache.

Zwischen Gottern und Menschen stehen nun Wesenheiten, die
ihre Entwickelung nicht zu gleicher Zeit mit den Gottern vollen-
det haben, die sozusagen in der Schule der Evolution sitzengeblie-
ben sind, den Menschen aber weit voraus sind. Es sind die luziferi-
schen Wesenheiten. Sie sind die Anfacher der hoheren geistigen
Selbstandigkeit beim Menschen. Sie erzogen ihn zum Aufruhr ge-
gen die Gotter, sie bildeten jenen Teil in ihm aus, der die Gotter
nicht nahrt. In der Paradiesessage erscheint deshalb Luzifer als
Schlange, und die Strafe Jehovas ist: «<Mit Schmerzen sollst du Kin-
der gebaren» Die Scharen des Luzifer wirkten weiter an der Ver-
standeserziehung. Was sie nicht erreicht hatten, holten sie nach, als
die Fernehe entstand. Nicht mehr das unfreie Blut bewirkt Liebe,
sondern von auflen durch Ubereinstimmung der Seelen kommt sie.
Wenn wir dies erwagen, wird uns auch Jehovas Walten klar: Er ord-
net durch richtige Gesetze die Blutsverwandtschaft. Das alte Gesetz
schafft unter den Menschen Ordnung. Luzifer wurde achthundert



bis neunhundert Jahre vor Christus frei, und die innere Kraft der
Seele beginnt sich zu entfalten. Christus ist der Reprasentant der
neuen Ordnung. Das auflere Gesetz wurde auf dem Sinai gegeben,
das innere Gesetz, die Gnade, ist denen gegeben, die befreit durch
Christus sind. So ist der Fortschritt der Menschheit: immer mehr
mufite sich im Menschen das luziferische Prinzip entwickeln. Die
auflere Wissenschaft soll durch die Theosophie frei werden: Wissen-
schaft vertieft zur Weisheit. Der Name Luzifer deutet das Prinzip
der Selbstandigkeit an, deshalb nannte Madame Blavatsky ihre erste
Zeitschrift so und deshalb heifit die unsere so, um dieses Prinzip zu
dokumentieren. Mehr und mehr werden sich die Unterschiede zwi-
schen Menschen und Volkern abschleifen und der erste Satz der
Prinzipien der Theosophischen Gesellschaft in Kraft treten: den
Kern einer Menschenbruderschaft zu bilden. Die Liebe der Bluts-
verwandtschaft wird immer mehr Uberwunden werden, und man
wird mehr die seelischen Zusammenhange suchen. Aus den grofiten
Fernen werden sich die Seelen zusammenfinden. Die Weiterentwik-
kelung und Umwandlung des Verstandes wird uns in der Zukunft
ein neues Hellsehen bringen. Das Uberwinden der Geschlechtsliebe
bedeutet zunachst Vereinsamung. Der Chela muf} entwurzelt wer-
den — die grofle Uberwindung aller Verwandtschaftsgefiihle, das ist
die Funktion des luziferischen Prinzips.

FRAGENBEANTWORTUNG

zum Vortrag Stuttgart, 29. April 1906

Fragen nicht notiert.

Dem Kastenwesen der Inder liegt Kenntnis des Karma zugrunde.
Die hellsehenden Fuhrer der Inder sahen voraus, fur welche Kaste
das Karma den Menschen bestimmte, so daf} jeder in der ihm ent-
sprechenden Kaste geboren wurde. Mit dem aufsteigenden Ver-
stande durch die Fernehe werden die Menschen ein bewuf3tes Hell-



sehen erlangen, und am Ende der sechsten Unterrasse werden sie
sich in moralische Kasten gliedern. Mit der nachsten Unterrasse
wird alle Blutsverwandtschaftsliebe schwinden. Den Goéttern
schwindet damit die Nahrung, sie ziehen sich mehr und mehr von
den Menschen zurick zu hoheren Entwickelungsstufen. Die Men-
schen werden weitergefihrt durch ihre Meister, die sozusagen von
der Pike auf in der Menschheit gedient, sich aber bewufit schneller
entwickelt haben. Diese gottlichen Fuhrer brauchen die Liebe der
Menschen nicht zur Nahrung, deshalb hort die Geschlechtsliebe auf.

Ware das luziferische Prinzip nicht in Kraft getreten, wiirde die
Erde gleich dem Mond allmahlich zur Schlacke geworden sein, tot
und verodet. Das soll sie nicht, der Mensch selber wird sie davor be-
wahren und umgestalten. Als die Menschen auftraten, sah die Erde
noch nicht aus wie jetzt. Lemurien hatte keine toten, erstarrten Me-
talle und Steine, alles flof, Metallflisse durchstromten die Berge,
was man jetzt noch deutlich erkennen kann. Die Bergleute, die in so
intime Beruhrung mit dem Erdinnern kommen, verstehen das und
sind deshalb immer die besten Spiritualisten. Viele Pflanzen waren
damals noch Tiere, und Milch, von der die Menschen sich nahrten,
flo§ ebenfalls in freien Stromen. Als Kind machen wir unbewufit
dieses Stadium noch einmal durch. Wir sollen aber bewufit zu dieser
Nahrungsweise zurickkehren. Das ist ebenfalls in dem Satze be-
schlossen: So ihr nicht werdet wie die Kindlein. — Milch und Pflan-
zenkost rufen okkulte Heilkrafte wach, deshalb mufl ein Arzt der
Zukunft sich so nahren, das heifit von allem, was der Sonne zu-
strebt. Indische Arzte machen sich immun gegen Schlangenbisse,
indem sie sich von Schlangen beiflen lassen, um dann bei andern
diese Bisse heilen zu konnen. Unsere Nahrung wird mineralisch
sein. Mineralisch nahren sich jetzt schon die physiologischen Einge-
weihten. Es gibt verschiedene Eingeweihte: solche, die Weisheit
lehren, und unter andern solche, die an der Blutsverbesserung der
Menschheit arbeiten, physiologische. Diese brauchen nicht beson-
ders klug nach anderer Richtung hin zu sein, lediglich ihr Sinn fir
Physiologie ist sehr entwickelt. Wir sollen nur das von Pflanzen und
Tieren essen, was nicht die Lebenskraft derselben enthalt, also nicht



die Wurzeln, nicht das Fleisch, sondern die Fruchte und die Milch,
die Blatter. Was uber der Erde wachst, was die Kuh ifit, das ist rich-
tige Nahrung, was an der Sonne gedeiht. Von Mineralien esse man
nicht, was sich absetzt, also kein Salz, nur Wasser. Physiologische
Okkultisten wachen uber den Blutsiibergang zur nachsten Rasse.

Wir haben uns im letzten Jahrhundert seit Friedrich dem Gro-
len zehnmal schneller entwickelt, als in dem Jahrtausend von Karl
dem Groflen bis zu Friedrich dem Groflen, und die Entwickelung
wird entsprechend schneller weitergehen. In Ruflland bildet sich die
sechste Unterrasse. Nichtglaube ist ein grofles Hindernis fur die
Entwickelung.

Der Merkur ist der Korper gewisser grofler Wesenheiten, von
denen eine sich in Gautama Buddha verkorperte.

Im Verlaufe der Entwickelung wird der Mensch seinen Korper
von auflen regieren, ihn gewissermaflen wie die Schnecke ihr Haus
mit sich tragen, an ihm arbeiten und ithn umwandeln, wie er es jetzt
schon unbewuflt im Schlafe tut.



ALTE ESOTERIK
UND ROSENKREUZERTUM






DIE DREI EINWEIHUNGSPFADE

Ansprache zur Griindung des Paracelsus-Zweiges
Basel, 19. September 1906

Wenn man einen Vortrag uber ein christliches Thema vor einer of-
fentlichen Versammlung halt, so kann man tber die theosophische
Weltbewegung nicht so intim sprechen wie im vorliegenden Fall in
kleinerer, geschlossenerer Gesellschaft. In dem folgenden Vortrag
soll eine skizzenhafte Schilderung der drei Pfade der Initiation gege-
ben werden.

Viele von Ihnen werden sich wohl in der mannigfaltigsten Weise
mit der Theosophie befafit haben und kennen auch verschiedene
Anschauungen, die durch die theosophische Weltbewegung verbrei-
tet werden. Aus Literatur, Vortragen, eigenem Nachdenken ist
manch einem das Interesse dafiir rege geworden, von ubersinnli-
chen, ewigen, uber das Zeitlich-Vergangliche hinausgehenden Din-
gen genauere Kenntnis zu erhalten.

So hat es denn besonders die Geisteswissenschaft zu ihrer Auf-
gabe gemacht, Belehrungen tber das tiefere Wesen des Menschen
und seine Stellung zum Weltganzen zu geben, ferner zu erforschen,
was im Menschen das Ewige und Bleibende sei, welches die Ursa-
chen von Krankheiten, vom Bosen und Ubel in der Welt wie im
einzelnen Menschen seien, wohinaus letztlich die Ziele und Zwecke
der Welt und der Menschen laufen, und endlich, wie die Welt ent-
standen sel.

Heute freilich sollen im wesentlichen die Pfade besprochen wer-
den, die einzuschlagen sind, wenn man eine Einsicht in jene héhe-
ren Probleme erlangen will.

Menschheitsmoral ist das hochste Ziel, das sich der Mensch set-
zen kann. Allgemeine Verbriiderung unter den Menschen ist das
Ideal, das sich alle groflen, edeln Menschen zu allen Zeiten vorge-
stellt haben. Das gleiche will auch die theosophische Vereinigung.
Nie und nimmer bezweckt sie aber die Begrundung einer neuen
Sekte auf buddhistischer Grundlage, noch weniger will sie das Chri-



stentum abschaffen oder ersetzen. Sie will iberhaupt auch nichts
Unwissenschaftliches bringen. Wichtig ist dann noch, auseinander-
zuhalten die Lehre der Theosophie, ihre Weltanschauung, und die
Ziele derselben, namlich die der allgemeinen Menschenverbriide-
rung.

Beides ist wichtig, die theoretische wie die praktische Seite der
Theosophie. Thre Erkenntnissatze sollen dazu dienen, uns mit dem
Hoheren und Hochsten bekanntzumachen. Denn durch ein solches
theoretisches Denken leisten wir an unserer Seele eine gewisse Ar-
beit. Wir bereiten sie in gewissem Mafle vor zur praktischen
Menschenliebe und Verbriderung. Die theoretischen Ziele sind, da-
hin zu gelangen, die Mitmenschen in ihrem Wesen zu verstehen, so
dafl einer dem andern wirklich verstandnisvoll gegentuibersteht und
ihn demgemafl beurteilt und behandelt. Denn die verschiedenen
Meinungen, Beschaftigungen, Umgebungen und so weiter bringen
sie im Leben auseinander. Das Mittel, um trotz der verschiedensten
Meinungen zwischen den Menschen Frieden und Liebe zu stiften,
soll eine tiefere Einsicht und Erkenntnis sein, namlich die theoso-
phische Weltanschauung. Sie stammt ursprunglich von denen, wel-
che sich bemuht haben, durch Vertiefung und Entwickelung ihrer
schlummernden inneren Fahigkeiten mehr von der Welt zu erken-
nen, als es mittels der gewdhnlichen Sinne oder des gemeinen
Menschenverstandes moglich ist. Solche Menschen nennt man Ein-
geweihte. Dabei unterscheidet man verschiedene Stufen der Initiier-
ten. Die groflen Religionsstifter waren grofie Eingeweihte, zum Bei-
spiel Hermes, der Lehrer der altagyptischen Priester, Zarathustra,
Moses, Plato, Jesus Christus. Sie alle haben eine hoher entwickelte
Seele getragen. Sie vermochten hineinzusehen in die geistige Welt,
die uns ahnlich umgibt wie die physische.

Solange man nicht selbst danach strebt, den Pfad der Einwei-
hung zu gehen, gibt es nur ein Mittel, in jene geistigen Welten zu
schauen, namlich die menschliche Vernunft. Die Welt wird licht
und klar bei der Durchdringung durch die Vernunft.

Durch die geisteswissenschaftliche Weltanschauung wird die
Weltkenntnis klarer und tiefer als durch die andern Philosophien.



Die Vernunft ist die Richterin fir die Annahme oder Verwerfung
solcher Menschheitslehren. Nach ihnen hat der Mensch ein wirkli-
ches Bedurfnis, weshalb sie ihm auch vorgetragen werden.

Wie man nun selber seine Seele so entwickelt, daf sie imstande
ist, jenes Hohe, Ubersinnliche zu erkennen, soll im folgenden des
genaueren dargetan werden. Freilich ist zu einer solchen Entwicke-
lung kein Soll oder gar ein Mufl vorhanden. Nicht jeder braucht
einen solchen Pfad zu beschreiten. Wer sich dazu eignet, wird schon
die notigen Anregungen erhalten und ihnen entsprechend die ge-
eigneten Schritte tun.

Methoden, sich jene hoheren Fahigkeiten anzueignen, hat es zu
allen Zeiten gegeben. Nur waren sie bis in die letzten Jahrzehnte
hinein blofl wenigen auserwahlten Geheimlehrern und Geheim-
schillern bekannt. Ein dazu Berufener kann den geeigneten Entwik-
kelungspfad eventuell auch selber finden. Es bedarf dazu nur des
ernsthaften Entschlusses seines eigenen freien Willens.

So soll auch dieser Vortrag keine propagandistische Tendenz ha-
ben und die Menschen auf einen solchen Pfad drangen wollen. Es
sollen nur die Wege aufgedeckt werden, die man beschreiten
konnte. Das Ziel dieses Entwickelungsganges ist die Einweihung,
das heifit das Erringen der Fahigkeiten zu bersinnlichen Erkennt-
nissen.

Es ist leider noch vielfach die irrige Meinung verbreitet, die
Theosophie sei etwas aus dem Orient Hertibergebrachtes, stamme
eigentlich aus Indien, als eine Art Neu-Buddhismus, und wolle nun
uns Abendlandern sozusagen als neue Religion aufgedrangt wer-
den.Hierdurch freilich fiigt man der Theosophie grofles Unrecht zu,
denn sie ist schon von Anbeginn auch in Europa gewesen und hatte
besonders in den letzten Jahrhunderten vielerorts tiefe Wurzeln ge-
schlagen. Freilich hat man ihr seit jeher im Orient mehr Verstandnis
entgegengebracht.

Der Orient und der Okzident haben auch ganz verschiedene Ar-
ten der Einweihung, entsprechend dem tieferen Charakter der Vol-
ker. Wichtiger als der orientalische Weg ist fir uns hier natiirlich
der europaische, den zu beschreiten uns angemessener ist. Indessen



fihren alle diese Wege zu ein und demselben Ziel, denn die Wahr-
heit ist hier und dort, heute und gestern und in alle Ewigkeit die-
selbe. Zunachst sollen nun die drei wichtigsten Einweihungspfade
kurz geschildert werden: erstens die indische Jogaeinweihung, zwei-
tens der christlich-gnostische Weg, der auch von heutigen Men-
schen noch sehr wohl betreten werden kann, drittens der rosenkreu-
zerische Weg, der dem heutigen Menschen, welcher im blofien
Glauben nicht letztlich Genuge finden kann, sondern mit den Er-
rungenschaften der Kultur und Technik bekannt wird, jedenfalls der
angemessenste ist. Auch dieser ist im tiefsten Grunde ein christli-
cher Weg, was schon daraus hervorgeht, daf§ gerade der rosenkreu-
zerisch Entwickelte die Weisheitslehren des Christentums am be-
sten und tiefsten verstehen lernt.

Erstens: Der orientalische Jogaweg. Der menschlichen Seele ist
es moglich, sich so weit zu entwickeln, daf} sie wie ein Auge wird,
welches direkt das Geistige, Ewige, Unzeitliche schaut. Der Weg,
den der Orientale zu dieser Entwickelung einschlagt, ist wegen der
volligen Andersartigkeit seiner Naturanlage und Organisation vom
Weg des Europiers verschieden. Nicht etwa bloff dem Aufleren
nach ist der Hindu vom Europaer verschieden, nein, sogar Gehirn
und Seele sind bei beiden abweichend gebaut. Somit ergibt sich
deutlich, dafl zur wirklichen Erreichung jenes vorgesteckten Zieles
der Hindu einen andern Weg einschlagen muf} als der Europaer. Ja
die Sache geht sogar so weit, daf} ein Europaer sich gegebenenfalls
moralisch und physisch ruiniert, wollte er den orientalischen Ent-
wickelungspfad einschlagen. Jene Einsamkeit und Zuriickgezogen-
heit der Seele, wie dies der Jogaweg erfordert, ist in unserer europai-
schen Kultur fast unmoglich. Man miufite dabei schon ganz aus dem
gewohnlichen Leben, ja aus unserer ganzen Kultur hinaustreten,
um einzig nur seiner eigenen inneren Entwickelung zu obliegen.

Der auf diesem Weg geistig Weiterschreitende bedarf eines gei-
stigen Fuhrers oder Gurus, der ihn sicher durch die vielen Wirrnisse
durchleitet. Ohne einen solchen Guru ist es unmdglich, diesen Pfad
zu beschreiten. Ferner bedarf es dazu einer volligen Umwandlung
des menschlichen Wesens, einer Umwandlung, die der Guru einem



vorschreibt. Uberhaupt besitzt dann ein solcher Guru eine unum-
schrankte Gewalt uber seinen Schiiler. Es bleibt dann nicht mehr
gleichgtiltig, was der Mensch in seinem sonstigen Leben tut. Es ge-
nigt nicht mehr, ein anstandiger, guter Mensch gewohnlichen
Schlages zu sein, einfach ein Mensch, den die Gesellschaft so im ge-
wohnlichen als musterhaft bezeichnet.

Seele und Korper missen nun moglichst vollstandig unterschie-
den und getrennt werden konnen, sie durfen sich nicht mehr wie
friher gegenseitig durchdringen. Leidenschaften und tierische In-
stinkte sollen kiinftig nichts mehr mit der Seele zu tun haben, denn
solange dies der Fall ist, wird die Seele gehemmt und verhindert, die
Nebel der physischen Welt zu durchdringen und in die hohere gei-
stige Welt zu schauen. Bei einer genauen Trennung aber von Seele
und Korper kann letzterer sehr wohl seine Leidenschaften und Be-
gierden geltend machen, wahrenddem sich gleichzeitig die Seele im
hoheren Leben befindet. So kann sich also die Seele hoher bilden
zum geistigen Schauen, wahrenddem der Korper allen moglichen
schlechten Eigenschaften verfallt und eventuell verkommt, weil nun
seine Leidenschaften und Triebe nicht mehr, wie dies frither noch
moglich war, als Seele und Korper sich noch gegenseitig durchdran-
gen, von der einsichtigen Seele zum Bessern geleitet werden. Daraus
ergibt sich die enorme Wichtigkeit einer richtigen Fihrung auf die-
sem gefahrlichen Pfad. Auf den Guru hat man dann in jedem Falle
strikt zu horen, auch in Fallen, wo man das ungern tut. Der Guru
darf sich in die intimsten Herzensangelegenheiten hineinmischen
und seinem Schuler entsprechende Verhaltensmafiregeln geben.
Gewisse Beziehungen konnen einem verboten werden, weil sie ei-
nem hinderlich in der eingeschlagenen Entwickelung sind. Vorbe-
dingungen fir diesen Entwickelungsweg sind: Einmal der Ausar-
tung seiner niederen Naturtriebe wirksam vorbeugen zu konnen;
dann die stete Ubung gewisser Handlungsweisen und Festigung be-
stimmter Eigenschaften und die Ausbildung weiterer, erst schlum-
mernder oder noch nicht vorhandener Fahigkeiten.

Solche Vorbereitungen fiir den Pfad sind: Erstens: Abgewdh-
nung eines irrlichtelierenden Denkens. Dies scheint eine leichte Be-



dingung zu sein, ist aber in Wirklichkeit schwer. Wir werden von
aufleren Eindrucken gejagt und getrieben. Zum wenigsten fiinf Mi-
nuten des Tages sollte der Mensch vollig Herr Gber seine Gedan-
kenfolge sein. Als Ubung kann man zum Beispiel versuchen, eine
einzige Vorstellung in den Mittelpunkt des Bewufitseins zu stellen.
Dann darf durchaus nichts anderes mit dieser Vorstellung verbun-
den werden, so viel sich unwillkiirlich daran reihen moge, als was
ich durch freien Entschluf selber damit verbinde. Derlei Ubungen
sollten mit verschiedensten Gegenstanden angestellt werden. Nach
einiger Zeit stellt sich dann ein kontrollierteres Denken ein, das
sich auflerlich schon in der praziseren Sprache ausdrickt.

Zweitens: Initiative des Handelns. Diese fehlt manchem Men-
schen fast ganz, denn von friih auf wird er gewohnlich in einen
Beruf gedrangt, der nun den grofiten Teil seines Handelns absor-
biert. Unsere meisten Handlungen sind von auflen bestimmt. Daher
soll der, welcher die Einweihung sucht, es sich eindringlich ange-
legen sein lassen, zu einer bestimmten Tageszeit regelmaflig eine
Handlung zu verrichten, die aus inneren, eigenen Antrieben
heraus kommt, mag dies im Grunde auch etwas Unbedeutendes
sein.

Drittens soll der Schiiler tiber das <himmelhoch jauchzend, zu
Tode betrubt» hinauskommen, das heifdt, der Mensch soll sich nicht
jedem Schmerz und jeder Lust willenlos tGiberlassen, sondern er soll
sein inneres Gleichgewicht beibehalten auch bei den herbsten
Schmerzen und den grofiten Listen. Dies braucht ganz gewif} keine
Stumpfheit und Empfindungslosigkeit zu erzeugen, im Gegenteil,
es bildet sich daraus ein um so feineres und intensiveres Empfinden.

Viertens: Eine persische Legende von Christus Jesus soll im
Schiler lebendig werden, namlich: Mit den Jungern ging Jesus iiber
Land. Am Wege lag ein halb verwester Hund, greulich anzusehen.
Die Junger wandten sich mit Entsetzen ab, Christus Jesus hingegen
schaute mit liebevollen Augen den Kadaver an und bemerkte dazu:
Schaut doch die wunderschénen Zahne dieses toten Tieres! — Die
Quintessenz hiervon ist, aus dem Hafllichen auch noch das verbor-
gene Schone herauszufinden und tberhaupt immer das Positive zu



suchen, das, wozu man ja sagen kann. Selbst im Leben des argsten
Bosewichts gibt es lichte Momente, denen man verstandnisvoll be-
gegnen soll.

Finftens ist vollige Freiheit von Vorurteilen anzustreben. Nie-
mals soll die Vergangenheit einem das Urteil uber die Gegenwart
bestimmen. Etwas Neues soll man nicht einfach von sich weisen,
weil es einem noch nie begegnet ist. Neuen Erkenntnissen soll man
unbefangen entgegentreten, wenn man ein Eingeweihter werden will.

Sechstens: Entwickelung zur Seelenharmonie. Diese wird eigent-
lich aus allen andern wie von selbst entstehen.

Die angefuhrten Eigenschaften sind fir jeden auf dem Jogaweg
Einzuweihenden unerlalliche Vorbedingungen.

Der eigentliche Jogaweg besteht ebenfalls aus einzelnen Ab-
schnitten, die man scharf auseinanderhalten mufi.

Erstens: Der Jogaschiiler soll nicht toten, nicht lugen, nicht steh-
len, nicht ausschweifend leben und nicht begehren. Je mehr man
aufhort, auf Kosten anderer zu leben, um so naher kommt man
dem, was mit der Forderung «nicht stehlen» gemeint ist. Es handelt
sich hier natiirlich nicht um das auch kriminell strafbare Stehlen,
sondern um feinere Arten desselben. Was die tibrigen Erfordernisse
besagen, weifl wohl jeder unmittelbar selbst.

Zweitens ist es sehr erwiinscht, gewisse symbolische Handlungen
als die seinigen anzuerkennen. Man soll einen Sinn dafiir haben und
verstehen lernen, dafl eine Kultushandlung eigentlich bloff ein sym-
bolischer Ausdruck fiir einen tieferen Inhalt ist.

Drittens: Einnehmen einer bestimmten Korperstellung und
-lage, denn es ist durchaus nicht gleichgiltig, welche Lage man dem
Korper bei den Ubungen zur hoheren Weisheit gibt. Man soll ihn
namlich moglichst in die Richtung der geistigen Stromungen in der
Welt bringen.

Viertens: Von grofler Wichtigkeit ist auch das Pranayama oder das
Jogaatmen, welches mit der Forderung zusammenhangt, nicht zu
toten, denn durch seinen Atem wirkt der Mensch auf viele Dinge
seiner Umgebung totend. Das Jogaatmen zielt darauf ab, dem
menschlichen Atem jenen totenden Einflufl auf andere Lebewesen



allmahlich zu nehmen. Vor allem soll nicht mehr so viel totende
Kohlensaure abgegeben werden. Dafl dies maglich ist, ergibt sich
schon daraus, dafl die tief Eingeweihten Jahrzehnte in dumpfen
Hohlen zubringen konnen, ohne physisch zu verderben.

Die funfte Stufe bezieht sich auf die Unterdriickung des Ablaufs
bestimmter sinnlicher Vorstellungen. Wir durfen hier nicht mehr
jede sinnliche Vorstellung auf uns einwirken lassen, sondern sollen
einzelne herausnehmen, um auf sie dann alle Aufmerksamkeit zu
konzentrieren. Ferner sollen die andern Gedanken jeweils einen be-
stimmten und geregelten Weg des Ablaufs erhalten.

Sechstens: Im weiteren Verfolg hat sich der Schuler etwa auf
einen Lichteindruck, oder besser gesagt, auf das in der Seele haften-
de Bild eines solchen Eindrucks zu konzentrieren. Letzteres bildet eine
noch hohere Stufe. Noch wertvoller ist die Meditation, die von einer
Vorstellung ausgeht, die nicht mehr der sinnlichen Welt angehort.
Daf} der Mensch sich solchen Vorstellungen in Kontemplation hin-
gibt, ist fur seine Schulung durchaus erforderlich.

Die folgende siebente Stufe ist sehr schwer, denn sie besteht
darin, daff der Mensch nun uberhaupt jegliche Vorstellung aus sei-
nem Bewufltsein verbannt und dabei doch vollstandig wach bleibt.
So nahert er sich dem Zustand intuitiver Empfangnis. Jetzt erst ist
der Boden bereitet, damit uns aus einer bisher noch unbekannten
Welt deren Inhalt zufliefit.

Bei all dieser Vorbereitung und Schulung ist der Guru unent-
behrlich, denn erst durch ihn und ausschliefilich durch ihn werden
diese inneren Vorgange in der richtigen Weise und zum Heil des
Schulers geleitet.

Die hier gebrachte Darlegung dieses Jogaweges ist freilich nur
eine unvollstandige Skizze und ja nicht etwa fir irgend jemand eine
Anleitung zur Betretung dieses Weges. Es bedarf, um es noch ein-
mal zu sagen, von Zeit zu Zeit der unentbehrlichen, nur von
Mensch zu Mensch zu ubermittelnden Anleitung durch den Guru.

Zweitens: Der christlich-gnostische Weg. Der Hauptunterschied
dieses Weges vom vorigen ist der, daf} hier nicht jeder einzelne
Schiiler einen besonderen Guru fur sich braucht. Er ist dieses Er-



fordernisses enthoben durch die Existenz einer groflen, erhabenen
Personlichkeit, namlich des Christus Jesus, welcher dem Schuler
Ziel und Wegweiser sein soll. Die genauere Darlegung des einzu-
schlagenden Weges findet er in der Heiligen Schrift, der Bibel, und
zwar speziell im Johannes-Evangelium, welches in seinem tieferen
Grunde in der Tat eine direkte Anweisung zu mystischer Schulung ist.

Bei diesem Weg ist der Fithrer mehr ein Berater als ein autoritati-
ver eigentlicher Guru. In der Anleitung zur Einweihung ist hier zu-
gleich die hochste Autoritat beschlossen, namlich Jesus Christus.
Das Johannes-Evangelium gibt diese Anleitung zur mystischen Ent-
wickelung. Es ist also kein Studienbuch, sondern in wahrhaftem
Sinne ein Lebensbuch. Schon die ersten wenigen Satze dieses Evan-
geliums haben eine bestimmte mystische Kraft und sind uberaus
wichtig zum Betreten des Einweihungspfades. So muf sich ein
christlicher Mysterienschuler in bezug auf diese wenigen Satze me-
ditativ verhalten, das heif3t zum Beispiel, jeden Morgen um eine be-
stimmte Zeit diese Satze und sonst gar nichts anderes zum Inhalt
seiner Seele machen. Nach einiger Zeit wird ihm dann der tiefe Ge-
halt dieser Satze intuitiv klar, und jetzt erst ist der Moment gekom-
men, wo man das weitere Studium des Johannes-Evangeliums wirk-
lich fruchtbringend beginnen kann.

Im Verlauf dieses Studiums werden sich allmahlich in unsere
Traume leise jene Bilder des Evangeliums einschleichen, so dafl wir
die darin dargelegten Handlungen innerlich selber erleben. Dieses
innere Erlebnis erstreckt sich dann iiber samtliche Entwickelungs-
stufen, deren eingehendere Schilderung ich hier nicht bringen will.

Ist man vorgeschritten bis zur Fuflwaschung, welche die symboli-
sche Handlung fir das demutige Bekennen der Abhangigkeit und
des Hervorwachsens aus dem unter einem Stehenden, Niedereren
ist, so machen sich auch schon auflerlich gewisse Symptome gel-
tend: ein eigenartiges Gefuihl von rieselndem Wasser an den Fuflen.
Als inneres Symptom steht ihm gegentiber das imaginative Bild der
Fufiwaschung. In der christlichen mystischen Entwickelung bedeu-
tet die Fulwaschung die erste Stufe.

Als zweite Station folgt dann die Geiflelung, welche man eben-



falls gefuhlsmaflig erlebt. Sie bedeutet, dafl wir trotz grofler und vie-
ler Schmerzen und Kummernisse, die wir im Leben auszuhalten ha-
ben, immer aufrechtstehen und nicht kleinmiitig werden. Auch hier
haben wir sowohl ein aufleres wie ein inneres Symptom, namlich
ein seltsames physisches Stechen und das geistige Bild unserer eige-
nen Geiflelung.

Dritte Stufe die Dornenkronung. Diese Handlung besagt, daf3,
wenn uns auch Schmerzvolles begegnet, wenn uns unsere heiligsten
Gefiihle und Uberzeugungen mit Hohn und Spott verfolgt wiirden,
man seine innere Festigkeit, sein Gleichgewicht nicht verlieren soll.
Symptome: Kopfschmerzen, Vision der eigenen Person mit der
Dornenkrone auf dem Haupt.

Viertens die Kreuztragung [Kreuzigung]: Hier soll dem Schiiler
zum Erlebnis werden, dafl der Leib eigentlich ein gleichgtltiges Ob-
jekt ist gegenuber der Seele und deren Wichtigkeit. Sind wir uns
dessen wirklich bewufit, dann werden wir auch imstande sein, den
Leib blof} als Instrument zu hoheren Dingen zu benutzen, dann
werden wir ihn wirklich beherrschen. Symptome: Erscheinen der
Wundmale Christi als gerotete Stellen an Handen und Fuflen. Diese
Blutsprobe tritt freilich nur fur Augenblicke wahrend der Medita-
tion auf. Innerliche Vision, dafl man selber gekreuzigt werde.

Funftens der mystische Tod. Hier hat der Schiiler das sonderbare
Erlebnis, als ob die ganze Welt um ihn mit einem Schleier zuge-
deckt ware, und hinter dem Schleier ahnt er das Wesenhafte. Wah-
rend er sich so in der Finsternis fihlt, reifit plotzlich der Schleier,
und er blickt hindurch in eine ganz neue, wundersame Welt hinein.
In einem ganz andern Mafle lernt er nun beurteilen, was auf dem
Grunde der menschlichen Seele liegt. Es ist dieser mystische Tod
gleichsam ein Hinabsteigen in die Holle.

Jetztist er ein Erweckter und kann zur sechsten Stufe, zur Grable-
gung, fortschreiten. Hier empfindet der Mensch seine ganze auflere
Umgebung als seinen Leib. Seine Personlichkeit weitet sich aus und
umfafit die ganze Erde. Der Leib fiihlt sich mit der Erde eins, und
das personliche Bewufltsein dehnt sich zum Erdenbewufitsein aus.

Die siebente Stufe kann nicht genauer beschrieben werden, denn



sie steht jenseits allen sinnlichen Vorstellungsvermogens. Hoch-
stens kann sie noch denkend von jenen Menschen erfafit werden,
welche durch unablissige Ubung endlich von dieser Welt frei ge-
worden sind. Diese Stufe umfafit das Eingehen zu vollkommener
Gottlichkeit und Herrlichkeit, wofiir unsere Worte zur Schilderung
nicht mehr ausreichen.

Dieser christliche Wegist zwar ein schwieriger, weil er innerlich mit
grofler Demut und Selbstentauflerung verkntipft ist. Wer ihn aber
durchwandelt hat, der hat erreicht, was des Menschen Ziel und Wurde
ist, in dem ist das wahre Christentum wirklich lebendig geworden.

Drittens: Der rosenkreuzerische Pfad. Dieser Weg ist eigentlich
nur eine Modifikation der andern beiden. Er ist im 14. Jahrhundert
aufgekommen, weil die Adepten damals schon voraussahen, dafl in
den nachsten Jahrhunderten die Kulturverhaltnisse ganz anders
wurden.

Fur den modernen Menschen ist dieser Weg der geeignetste. Er
ist auch dem Europaer am angemessensten. Freilich ist damit nicht
gesagt, dafl nicht einer der andern Wege ebenfalls zum Ziel fiihren
konnte. Das rosenkreuzerische System ist jedoch mit unserer gan-
zen Kultur und Zivilisation vereinbar. Dieser Weg ist allerdings bis-
her nicht in Buchern oder Handschriften niedergelegt, sondern
durch miindliche Uberlieferung von einer Generation auf die andere
libertragen worden. Eine ausfuhrlichere Darlegung desselben findet
sich in der «Luzifer-Gnosis» unter dem Titel «Wie erlangt man Er-
kenntnisse der hoheren Welten?».

Hier haben wir eine ganz andere Auffassung des Guru. Er ist
dem Schiiler nicht mehr eine unbedingte Autoritat, sondern mehr
ein Ratgeber und Freund. Autoritat ist hier blo} noch die freie Ent-
schlieffung des Individuums.

Die Entwickelung vollzieht sich in sieben Stufen, namlich: Er-
stens Studium, zweitens Imagination, drittens Erkenntnis der okkul-
ten Schrift, viertens Rhythmisierung des Lebens, fiinftens Aufsu-
chen von entsprechenden Beziehungen zwischen Makrokosmos und
Mikrokosmos, sechstens Kontemplation, siebentens Erleben der
Gottseligkeit.



Es ist also zunachst ein Studium erforderlich, freilich nicht ein
wissenschaftliches Studium im gelehrten Sinne, sondern eine Be-
schiftigung mit Gedanken tber Welt und Menschenleben, tber
Entstehung der Gestirne und so weiter oder sonstige Schulung des
Denkens. Das Denken hat namlich die Eigenschaft, neue Erfahrun-
gen und Erlebnisse zu geben, das heiflt, nur das zielbewufite, logi-
sche Denken. Es bildet einen sicheren Fuhrer durch alle Welten,
denn in jeder mufl in derselben Weise konsequent gedacht werden.

Zweitens die Aneignung der Imagination. Sie besteht darin, daf§
man nicht blof] ein theoretisches und gedankliches, sondern ein mo-
ralisches Verhaltnis zu seiner Umgebung gewinnt. Man soll hier ler-
nen, an jedem Ding das herauszufinden, was einem moralischen
Hintergrund entspricht. Zur Pflege dieser Imagination kann man
sich zum Beispiel das Bild einer Pflanze in aller Klarheit und Deut-
lichkeit vor Augen bringen. Oder man legt ein Kdrnchen vor sich
hin und imaginiert nun das allmahliche Emporsprieflen eines Hal-
mes und zuletzt einer fertigen Pflanze mit Friichten. Nach einiger
Ubung sieht man dann wirklich, wie eine Pflanze aus einem solchen
Kornchen herauskommt und emporwachst. Dazu bedarf es freilich
schon starker okkulter Krafte. Aber mit geringeren Mitteln kann
man als ein kleines Flammchen, das aus dem Samen herauskommt,
den Astralkdrper der Pflanze wahrnehmen.

Drittens die Erlernung der okkulten Schrift. Es ist dies eine An-
eignung von Zeichen, welche mit dem Weltprozef§ zu tun haben.

Viertens die Rhythmisierung des Lebens. Hierzu gehort eine Re-
gelung des Atemvorganges, bei der das Verhaltnis von ausgeatmeter
Kohlensaure zu eingeatmetem Sauerstoff in bestimmter Weise ge-
andert wird. Eine Rhythmisierung des Lebens ist in unserer unruhi-
gen Zeit uiberhaupt sehr notwendig. Alle Vorgange folgen sich in
einem groflen Rhythmus, und dieser Rhythmus soll so viel als mog-
lich auch ins Leben hineingetragen werden. So soll man zum Bei-
spiel einen Meditationsprozefl genau zu einer bestimmten Stunde
ansetzen, oder am Abend zur selben Stunde eine Ruckschau auf
sein vergangenes Leben halten. Dadurch entbindet man starke
Krafte in seiner Seele.



Fiinftens Aufsuchen der Entsprechungen zwischen Mikrokos-
mos und Makrokosmos. Den Zusammenhang zwischen diesen bei-
den hat auch Goethe in dem schonen Worte ausgedriickt:

Wir nicht das Auge sonnenbhaft,

Die Sonne konnt es nie erblicken,

Lag nicht in uns des Gottes eigne Kraft,
Wie konnt uns Gottliches entzucken?

Eine eingehende Versenkung in unsere Organe belehrt uns uber die
ihnen entsprechenden Teile des Makrokosmos. Zum Beispiel das
Studium des Auges belehrt uns uiber das Licht, ein Erforschen der
Lunge gibt uns Aufschluff iber die Zusammensetzung der Luft und
so weiter. Ahnlich soll man zuletzt zu der eigenen Selbsterkenntnis
kommen.

So wird uns durch Versenkung in die innere kleine Welt allmah-
lich auch die grofle Welt offenbar. Durch solche vergleichende Be-
trachtungen wird endlich der Zustand der Gottseligkeit erreicht, als
Folge aller vorhergehenden Ubungen und besonders der tiefruhigen
Kontemplation der sechsten Stufe.

Bei alledem ist erforderlich, daf} der Mensch durchdrungen ist
von bestimmten guten Eigenschaften, als da sind Selbstvertrauen,
Selbstbeherrschung und Geistesgegenwart.

An dieser inneren Fortbildung soll unablassig gearbeitet werden.
Denn trotzdem das Gottliche wirklich schon in uns latent ist, wird
es doch nicht ohne Arbeit und entsprechende Entwickelung unmit-
telbar offenbar. Dieser Weg verlangt kein Hinausgehen aus mensch-
lichen und sozialen Kreisen, um in der Einsamkeit seiner eigenen
Entwickelung zu obliegen. Er fordert auch keine Verachtung der
Materie, sondern ein blofles Dartiber-Hinauskommen und eine
Uberwindung derselben zu Hoherem.

Selbsterkenntnis ist Welterkenntnis! — diene zum Leitspruch.

Die geschilderten drei Wege nun fihren den Menschen zur ho-
heren Schilerschaft hin. Erst von dieser aus kann er dann durch
einen wahrhaft Eingeweihten den letzten Schlussel zum Weltgeheim-



nis erlangen, um dadurch einen Einblick in die tieferen Zusammen-
hange des Welt- und Menschenlebens zu bekommen. Jene hochste
Stufe bedeutet dann die Befahigung, Intuitionen aus hoheren Wel-
ten in sich aufzunehmen. Es ist ein Zustand geistiger Helle und
gottlichen Lichtes.



DER JOGAPFAD, DIE CHRISTLICH-GNOSTISCHE
EINWEIHUNG
UND DIE ESOTERIK DER ROSENKREUZER

Koln, 30. November 1906

Durch die Einweihung wird der Mensch zur Erkenntnis hoherer
Welten befahigt. Sie besteht in einem intimen Entwickelungsgang
unserer Seele. Die Wege dazu sind bei den verschiedenen Men-
schen verschieden, aber die Wahrheit ist tiberall dieselbe. Wenn
man erst auf dem Gipfel eines Berges steht, hat man nach allen Sei-
ten eine freie Aussicht. Aber es ware ein grofler Unsinn, wenn wir
nicht den nachsten Weg von dem Punkte aus gehen wollten, wo wir
gerade sind, um den Gipfel zu erreichen. So ist es auch mit der
Einweihung. Wenn wir am Ziel angekommen sind und wirklich
die freie Aussicht der Erkenntnis errungen haben, dann ist diese

Erkenntnis fir alle dieselbe.

Es ist aber nicht gut, wenn der Mensch einen andern Entwicke-
lungsweg geht als den, der seiner Natur angemessen ist. Eigentlich
muflite es fir einen jeden Menschen einen besonderen Einwei-
hungsweg geben. Alle Wege gehen aber auf drei verschiedene Ty-
pen zuruck: Auf den Jogaweg, die christlich-gnostische Einweihung
und die christlich-rosenkreuzerische Einweithung. Einen dieser drei
verschiedenen Wege kann man also beschreiten. Sie sind deshalb
verschieden, weil es drei Gattungen von Menschen gibt. Unter den
europaischen Menschen findet man nur wenige, welche den orienta-
lischen Jogaweg gehen konnen. Daher ist es fur den Europaer im
allgemeinen nicht richtig, wenn er den Jogaweg geht. Denn im Ori-
ent leben die Menschen in einem ganz andern Klima, unter einem
ganz andern Sonnenlichte. Die Verschiedenheit des Orientalen vom
Europaer wird die Anatomie nicht so leicht nachweisen konnen,
aber es ist unter ihnen ein tiefer seelischer und geistiger Unter-
schied, und dieser muf} berucksichtigt werden, da die innere Ent-
wickelung tief eingreift in die seelische und geistige Natur des Men-
schen. Die feinere Struktur des Hindugehirns ist fir den Anatomen



nicht wahrnehmbar. Aber wenn man dem Europaer das zumutete,
was man dem Inder zumuten kann, dann wirde man ihn zugrunde
richten. Man kann dem Inder gewisse Verrichtungen vorschreiben,
die dem Europaer gar nichts nutzen oder ihm sogar schlecht be-
kommen. Der Jogaweg stellt vor allen Dingen an den Schiiler eine
Grundforderung, ohne deren Erfullung es gar nicht moglich ist, die-
sen Weg zu beschreiten. Er fordert die strenge Autoritat eines Leh-
rers, eines sogenannten Guru. Wer ihn gehen will, muf} sich bis in
die Einzelheiten des Lebens hinein den Anordnungen des Guru fi-
gen. Abgesehen davon ist der indische Jogaweg kaum zu gehen,
wenn man sich nicht aus den aufleren Lebensverhaltnissen heraus-
reift. Es ist namlich notwendig, daf} die verschiedensten aufleren
Mafinahmen getroffen werden, um die vorgeschriebenen Ubungen
zu unterstiitzen. Wenn man gewisse Erlebnisse hat, die auf die Ge-
fuhlswelt einen Eindruck machen, so wird dies, wenn man eine in-
nere okkulte Entwickelung durchmacht, einen tiefgehenden Einflufl
haben. Darum muf} der orientalische Jogaschiiler in allen Einzelhei-
ten des Lebens den Guru fragen. Wenn man irgendwelche Verande-
rungen im Leben vornehmen will, so mufl man sich von dem Guru
dazu die Richtung weisen lassen. Also ist der Jogaweg ein solcher,
der die absolute Unterwerfung unter den Guru voraussetzt. Man
muf} lernen, mit den Augen des Guru zu sehen, und lernen, wie er
zu fihlen. Man kann diesen Weg nicht gehen ohne tiefes Vertrauen,
ohne vollkommene Liebe, vereint mit uneingeschranktem Ver-
trauen und bedingungsloser Hingabe, die alles andere uibersteigt.
Bei dem christlich-gnostischen Weg gibt es nur einen grofien
Lehrer, den zentralen Guru. Erforderlich ist da der Glaube an den
Christus Jesus selbst, nicht nur an seine Lehren. Der christlich-gno-
stische Schiller muf} glauben konnen, daff in dem Christus Jesus die
einzige hohe gottliche Individualitat inkarniert war, eine Individuali-
tat, die nicht zu vergleichen ist mit irgendeiner andern, selbst der
hochsten Individualitat. Alle andern Individualitaten haben auf die-
ser Erde auf einer niedrigeren Stufe angefangen und sind dann auf-
gestiegen, wie Buddha, Hermes, Zoroaster, Pythagoras, so dafl ihre
geistige Gestalt das Ergebnis vieler vorhergehender Inkarnationen



ist. Bei dem Christus Jesus ist das nicht der Fall. Er 1a3t sich nicht
vergleichen mit irgendeiner andern Individualitat, mit irgend etwas
anderem auf der Erde. Ohne diesen Glauben wiirde man den rein
christlich-gnostischen Weg nicht gehen konnen.

Ein dritter Weg ist der christlich-rosenkreuzerische. Da ist der
Lehrer der Ratgeber, der seinen Rat vorzugsweise auf die Mafinah-
men der geistigen Entwickelung selbst beschrankt. Diese geistige
Entwickelung muf} so eingerichtet werden, daf} sie einen durchgrei-
fenden Einfluf} auf das Leben des Menschen hat. Ein Lehrer muf}
bei der Einweihung immer da sein. Eine ernsthafte Einweihung
ohne Lehrer gibt es nicht. Wer das behaupten wollte, wiirde etwas
ebenso Torichtes sagen wie jemand, der die Geburt eines Kindes
ohne das Zusammenwirken der beiden Geschlechter als mdglich er-
achtete. Die Einweihung ist ein geistiger Befruchtungsprozef}. Wenn
dieser nicht in dem Dualverhaltnis zwischen Lehrer und Schiiler
herbeigefuhrt wirde, so ware er sogar ein schadlicher Vorgang.

Der indische Jogaweg unterscheidet sieben Stufen. Aber sie fol-
gen nicht immer alle nacheinander in derselben Reihenfolge. Die
Stufen, die aufgezahlt werden, konnen in einer gewissen Weise un-
tereinander gemischt werden. Es ist nicht notwendig, die erste bis
zur siebenten Stufe nach der Reihe durchzugehen. Es kann sein, daf}
man dazu angehalten wird, etwas aus den sieben Stufen vorwegzu-
nehmen und dann nach Mafigabe der Individualitit eine Ubung auf-
gegeben bekommt, die einer ganz andern Stufe entspricht. Viel-
leicht macht der Schiiler das in einigen Jahren durch, vielleicht auch
in einigen Monaten. Auf die Frage, wie lange man zur Einweihung
braucht, hat Subba Row gesagt: Es kann siebzig Inkarnationen dau-
ern oder auch sieben Inkarnationen, bei manchen dauert es sieben
Jahre, bei andern sieben Monate oder nur sieben Tage oder auch nur
sieben Stunden. — Das hangt ganz von der geistigen Reife ab, die ein
Mensch schon erlangt hat. Die geistige Reife kommt bei dem einen
schneller, bei einem andern langsamer zum Vorschein. Das hangt
vom Karma ab. Man kann wohl die Frage aufwerfen, wie es kommt,
dafl ein bestimmter Mensch nicht hervortritt, obwohl er in einem
fritheren Dasein geistig sehr hoch stand. Vielleicht sind Hindernisse



in seiner korperlichen und seelischen Anlage vorhanden. Darin liegt
hauptsachlich die Aufgabe des Lehrers, diese Hindernisse fortzurau-
men. Nicht ist mafigebend, welche auflere Physiognomie jemand
im gewoOhnlichen Leben besitzt. Es kann eine frithere Einweihung
tief verborgen in der Seele ruhen und nur wegen irgendwelcher
Hindernisse nicht hervorkommen.

Die erste Stufe der indischen Jogaschulung ist Yama. Das heif3t
etwa Unterlassung, Nichtvollziehung. Der Inder versteht darunter:
nicht toten, nicht liigen, nicht stehlen, nicht ausschweifen, nicht be-
gehren. Wenn wir aber tiefer eindringen wollen in das, was der In-
der damit meint, so mussen wir es in seinem ganzen Umfange neh-
men. Wenn wir zum Beispiel auch Vegetarier werden, so haben wir
uns das Toten doch noch nicht abgewohnt. Unser Leben ist ohne
Toten gar nicht moglich. Schon durch das Atmen toten wir da-
durch, dafl wir Kohlensaure ausatmen. Wenn nicht die griune Pflan-
zendecke der Erde fortwahrend die Kohlensaure aufnahme und den
Sauerstoff zuriickgabe, so kénnten Menschen und Tiere nicht leben.
Ein Teil der Jogaiibungen besteht darin, sich gerade dieses Toten ab-
zugewOhnen. Der Inder nimmt diesen Punkt sehr wichtig. Er wiirde
auch zahlreiche Verkettungen in unserem heutigen sozialen Leben
so auffassen, dafl sie fiir ihn unter den Begriff des Stehlens fallen. .
Ein jeder von uns muf} in irgendeiner Weise Geld einnehmen. Da-
mit er dieses Geld bekommt, sind viele Bedingungen notwendig.
Wenn wir einen Rock kaufen, konnen wir nicht wissen, ob nicht an
dem Rock menschliches Blut hangt. Der Mensch denkt wenig dar-
Uber nach, wie er in sozialen Zusammenhangen steht und mitver-
antwortlich ist fur das, was er tut. Wenn man die Dinge ernst nimmt,
dann muf§ man sich fiir das verantwortlich fiihlen, was durch einen
selbst geschieht.

Dadurch hilft man den Mitmenschen am meisten, daf§ man be-
durfnislos wird. Mehr als der Philanthrop hilft den Mitmenschen
der, der bedurfnislos wird. Wenn man zum Beispiel keine unnétigen
Briefe schreibt, so erspart das einigen Menschen vielleicht, viele
Treppen hinaufsteigen zu mussen. Man ist sehr im Irrtum, wenn
man glaubt, daff man den Menschen hilft, indem man grofiere An-



spruche hat und auf diese Weise fiir mehr Arbeit sorgt. Man ver-
mehrt nicht im geringsten das, was die Menschen brauchen, wenn
man ihnen Arbeit gibt. Unter den komplizierten Verhaltnissen, die
in Europa herrschen, wird es immer schwieriger, die von dem Ori-
entalen geforderten Dinge durchzufiihren, um den Jogaweg zu ge-
hen. In einem Lande, wo es keine Banken gibt, wo die Kulturver-
haltnisse zu ubersehen sind, da kann man den Jogaweg in seiner
strengen Weise gehen.

Das zweite ist Nyana, die Pflege eines Rituals. Das fordert der in-
dische Jogaweg durchaus, dafl der Mensch ein Ritual hat, daf er die
Lehre mit einem Kultus verbindet. Von jedem, der den Jogaweg
geht, wird streng verlangt, daf} ein Ritual befolgt wird. Man muf} die
Dinge in Handlungen sichtbar vor sich haben. So wie es bei der
Kunst auf wirkliche Auspragung in aufleren Objekten ankommt, so
kommt es bei dieser Einweihung darauf an, da§ die Dinge im Ritual
vorgefiuihrt werden.

Das dritte ist Asana, die Ubereinstimmung der menschlichen
Korperhaltung mit gewissen Stromungen im Kosmos. Wo man
noch ein Gefihl fiir solche Dinge gehabt hat, hat man beispiels-
weise in Kultbauten immer den Hauptaltar nach Osten gebaut. Bei
der feinen Organisation der Inder ist es von Bedeutung, in welcher
Richtung er steht. Es gibt tatsachlich einen andern Strom von Not-
den nach Siiden als von Osten nach Westen. Bei der Joga-Einwei-
hung kommt es darauf an, wie die Korperhaltung ist, weil der ori-
entalische Leib viel weicher ist und es sich in ihm viel mehr aus-
pragt, wenn er eine bestimmte Lage annimmt. Wollte der Europaer
den orientalischen Jogaweg gehen, dann miifite er alle diese Dinge
mitmachen.

Das vierte ist Pranayama, die Rhythmisierung des Atmungspro-
zesses. Das wird uns am leichtesten verstandlich, wenn wir daran
denken, dafl der Mensch durch seinen Atem in gegenwartigen Ver-
haltnissen totet. Der Lehrer gibt dem Schiiler die Vorschrift: Du
sollst wenigstens eine gewisse Zeit nach den Regeln, die dir der
Lehrer gibt, den Atmungsprozefl regeln. Wiirde man den Atem un-
tersuchen, dann wiirde man sehen, daf} die ausgeatmete Luft bei ei-



nem Jogaschuler eine ganz andere Zusammensetzung hat, einen
ganz andern Gehalt an Kohlensaure als beim gewohnlichen Men-
schen. Es trifft infolgedessen zu, dafl er durch die Regelung des At-
mungsprozesses tatsachlich auf die zukunftige Entwickelung der
Erde einwirkt. Steter Tropfen hohlt den Stein. Man kann das nicht
von heute auf morgen sehen. Aber das summiert sich und wird im
Verlauf langer Zeitraume etwas ganz Bestimmtes bedeuten.

Die Rhythmisierung des Atmungsprozesses lafit auch der rosen-
kreuzerische Lehrer zu einer bestimmten Zeit vornehmen. Was be-
wirkt der Atmungsprozefl? Der physische Mensch ist ohne die
Pflanzen nicht denkbar. Wir atmen Sauerstoff ein, der wird in der
Lunge mit Kohlenstoff verbunden, und wir atmen Kohlensaure aus.
Die Pflanze tut gerade das Umgekehrte. Ein fortwahrender Kreis-
lauf findet zwischen den Menschen einerseits und den Pflanzen an-
dererseits statt. In fernen Zeiten wird der Mensch in sich selbst ein
Organ ausbilden, welches das besorgen kann, was heute die Pflanze
besorgt. Er wird imstande sein, die Kohlensaure in sich zu verarbei-
ten. Dies wird durch ein Organ ermoglicht werden, durch das der
Mensch den Kohlenstoff loslost vom Sauerstoff und ihn mit sich
selbst vereint. Was wir heute zum Aufbau des Leibes mit der Nah-
rung aufnehmen, werden wir dann bewuflt in uns selbst vollziehen.
Dadurch werden wir die Kohlensaure wieder zu Sauerstoff verwan-
deln. Dieser Prozefl wird tatsachlich gefordert durch die Rhythmi-
sierung des Atmungsprozesses. Im 14. Jahrhundert wurde dies in
den Rosenkreuzerschulen ausfiihrlich gelehrt. Durch Verrat von
einigen solchen Geheimnissen ist manches davon in die populare Li-
teratur gekommen. In einer Schrift des 18. Jahrhunderts steht etwas
von dem Stein der Weisen. Was da steht, ist wortlich richtig. Der
Schreiber selbst hat aber wahrscheinlich gar nicht gewuflt, worum es
sich real handelt. Der ganze Mensch muf} sich umandern, wenn er
das vollzichen soll, was jetzt die Pflanze fur ihn vollzieht. Sein phy-
sischer Leib wird dann selbst Kohlenstoff, aber das wird kein
schwarzer Kohlenstoff sein, auch kein harter Diamant, der ja ledig-
lich das Symbol fiir den Stein der Weisen ist. Unter diesem Stein
der Weisen versteht man jenen Leib, der durchsichtig ist, in den die



andern Organe eingegliedert sind. Er wird aus einer Masse von ge-
leeartigem Kohlenstoff, ahnlich wie Eiweif}, bestehen. Der Mensch
ist auf einer Bahn, in der er sich einstmals zu dieser wunderbaren
Glorie entwickeln wird. Das rhythmische Atmen, welches dazu
fihrt, nennt man Alchimie. Den Stein der Weisen nennt man Lapis
philosophorum. Der Mann, der davon geschrieben hat, hat selbst
nicht gewuflt, was er schrieb.

Die fiinfte Stufe des Jogapfades ist Pratyahara. Sie besteht darin,
daff man imstande ist, die Eindriucke der aufleren Sinne zu unter-
driicken. Wir mussen uns klarmachen, was unsere eigentliche Seelen-
welt ist, und alles weglassen, was von auflen auf uns eingedrun-
gen ist. Das meiste, was der Mensch denkt, ist von auflen in ihn hin-
eingekommen. Wenn der Mensch sich bewufit dem inneren Gedan-
ken hinzugeben vermag, wenn er sich blind und taub fir seine Um-
gebung machen kann, und dabei doch innerlich wach ist, wenn er
einen Gedanken haben kann, ohne daf} er auf Aufleres reflektiert,
dann wird sein Schlaf von Traumen erfiillt, dann bt er Pratyahara.

Auf der sechsten Stufe hat man nicht nur das, was Augen sehen
und Ohren héren konnen, vollig zu absorbieren, sondern auch in-
nere Vorstellungen zu unterdriicken, die aus der Seele selbst aufstei-
gen. Nachdem man alles aus der Seele entfernt hat, was durch das
Leben hineingekommen ist, stellt man ene Vorstellung in das In-
nere der Seele. Diese gibt einem der Guru. Das konnen etwa solche
Vorstellungen sein, wie sie in den vier ersten Lehren von «Licht auf
den Weg» enthalten sind. Die besten Seeleninhalte sind die, die
einem ein spezieller Lehrer geben kann.

Nachdem ein solcher Seeleninhalt eine Zeitlang gewirkt hat, lafit
man denselben fallen, ohne das Bewufitsein zu verlieren. Man hat
dann noch die Funktion des Geisteslebens als solche, chne den In-
halt des Denkens. Ist diese siebente Stufe erreicht, so dringt die gei-
stige Welt in uns ein. Diesen Zustand nennt man Samadi.

Ebenso wie der Jogaweg hat auch die Schulung der christlichen
Gnosis sieben Stufen. Diese Methode rechnet schon mit einem et-
was vergroberten Leibe und ist besonders auf die Gefuhls- und
Empfindungswelt abgestellt. Der christliche Lehrer mufl die Ge-



fohls- und Empfindungswelt des Schiilers leiten. Die sieben Stufen
der christlichen Einweihung sind: Erstens die Fulwaschung, zwei-
tens die Geiflelung, drittens die Dornenkronung, viertens die Kreu-
zigung, funftens der mystische Tod am Kreuz, sechstens die Grable-
gung, siebentens die Himmelfahrt.

Am besten ist es, dafl wir diese sieben Stufen so durchnehmen,
dafl wir beschreiben, wie sich das Verhaltnis zwischen Lehrer und
Schuler abspielt. Der Lehrer sagt dem Schiiler etwa: Sieh dir die
Pflanze an! Sie wurzelt und wachst im Gesteinsreich. Sie mufite,
wenn sie sich an das Gesteinsreich wendet, zu ihm sprechen: Dir
verdanke ich mein Dasein, nur durch dich kann ich leben - ich
danke dir! — Ebenso mufite das Tier zum Pflanzenreich sprechen:
Dir verdanke ich mein Dasein, nur durch dich kann ich leben. -
Und wenn der Mensch die Natur um sich her und die Menschen,
die noch unter ihm stehen, ansieht, so muf} eine ahnliche Empfin-
dung seine Seele durchziehen. Keine hohere Stufe kann sich ent-
wickeln und erreicht werden, ohne daf} die niederen Stufen da sind.
Darum mussen die Menschen, die in einer hoheren sozialen Lage
sind, auch herniedersteigen zu den Tieferstehenden und ihnen dan-
ken. Dies hat der Christus Jesus in der Fulwaschung dadurch ange-
deutet, daf} er sich zu den Jungern niederbeugte und ihre Fufle
wusch. Von dieser Empfindung der Dankbarkeit gegen alles unter
ihm Stehende muf sich der Schuler auf der ersten Stufe der christli-
chen Einweihung ganz durchdringen. Was er erreicht, wird sich in
zwei Symptomen zeigen. Erstens wird er in einer astralen Vision
sich selbst in der Situation der Fuflwaschung sehen. Das tritt bei je-
dem auf, der dies richtig durchmacht. Zweitens wird er ein Gefiihl
haben, als ob Wasser seine Fiifle umspulte.

Auf der zweiten Stufe muf} der Schiiler alle Leiden des Lebens,
die sich fortwahrend um ihn herum abspielen, ertragen lernen. Er
muf} aufrechtstehen, auch wenn er die grofiten Schmerzen zu erdul-
den hat. Das Symptom ist, daf} er in der astralen Vision sich selbst
gegeiflelt sieht und daf} er an seinem Korper an verschiedenen Stel-
len etwas wie Nadelstiche fuhlt.

Die dritte Stufe ist die Erlangung der Fahigkeit, zu ertragen, daf}



das Heiligste, was wir kennen, mit Spott und Hohn uberschuttet
wird. Der Lehrer sagt dem Schiiler: Wenn du die Verhohnung des-
sen, was dir das Heiligste ist, ertragen kannst und gleichwohl dafiir
eintrittst, dann bist du fahig, die Dornenkrone zu tragen. Der Schi-
ler wird eine besondere Art von Kopfschmerz empfinden, wenn er
diese Stufe erreicht hat.

Auf der vierten Stufe mufl er lernen, den Leib als etwas ganz Au-
flerliches anzusehen, den Leib herumzutragen, wie wir sonst ein In-
strument, einen Hammer oder ein anderes Werkzeug herumtragen.
In manchen Schulen lernen die Schiiler so von ihrem Leibe zu spre-
chen, daf} sie sagen: Mein Leib geht durch die Tur — und derglei-
chen. Der Betreffende sieht sich auf dieser Stufe in der astralen
Anschauung ans Kreuz geschlagen. Er bekommt die Wundmale
Christi an Handen und Fuflen und an der rechten Seite des Leibes.
Da treten in dem Moment seiner Meditation und Konzentration
rote Stigmata auf.

Die fiinfte Stufe ist der mystische Tod. Auf dieser Stufe hat der
Mensch das Erlebnis, als ob sich ein Schleier zwischen ihn und die
tbrige Welt legte, wie ein schwarzer Vorhang. Dann erfahrt er in-
nerlich, was alles schlecht sein kann in der Welt. Das Hinabsteigen
in die Holle, das ist der mystische Tod. Darauf zeigt eine Vision das
Zerreiflen dieses Vorhangs.

Auf der sechsten Stufe erlangt man dann eine Empfindung, als
ob alles andere der eigene Leib wire. Man wird dann mit der Erde
vereinigt. Das ist die Grablegung.

Die siebente Stufe, die Auferstehung, kann nicht mit Worten ge-
schildert werden. Wer solche Gefiihle in sich durchmacht, erlangt
den Einblick in die geistige Welt.

Die dritte Art der Einweihung ist die rosenkreuzerische, die seit
dem 14. Jahrhundert in Europa auftritt. Sie rechnet vor allem mit
der Stirkung und Kraftigung des inneren Willens. Legt die orienta-
lische Schulung das Schwergewicht auf das Denken, die christlich-
gnostische auf das Fuhlen, so ist die rosenkreuzerische Schulung auf
die Ausbildung des Willens gerichtet. Die Stufen dieser Schulung
sind: Erstens das Studium, zweitens die Imagination, drittens das



Erlernen der okkulten Schrift, viertens die Rhythmisierung des Le-
bens, funftens das Verstehenlernen der Entsprechung von Mikro-
kosmos und Makrokosmos, sechstens die Kontemplation oder das
Versenken in den Makrokosmos, siebentens die Gottseligkeit.

Das Studium erfordert, daf} der Schuler die Geduld hat, gewisse
Begriffe tiber die Welt zu gewinnen. Zunachst muf} er von seinem
Lehrer Lehren aufnehmen. Er muf} zum Beispiel hingebungsvoll
studieren, was die elementare Theosophie ithm als Lehren in die
Hand geben kann. Er muf} versuchen, diese Lehren zu durchdrin-
gen, so gut er kann. Das geduldige Aneignen von Begriffen ist not-
wendig fur jeden, der hoher hinaufdringen will. Es ist dazu eine ge-
wisse Trainierung des Denkens erforderlich, eine Angewohnung, im
reinen Elemente des Denkens zu leben und zu weben. Fur die, wel-
che die rosenkreuzerische Einweihung erlangen und den Geist trai-
nieren wollen, sind solche Biicher geschrieben wie «Die Philosophie
der Freiheit» und «Wahrheit und Wissenschafts. Es kommt darauf
an, die fiir manche unendlichen Schwierigkeiten zu iiberwinden,
den Gedanken zu verfolgen und zu erkennen, wie ein Gedanke sich
aus dem andern mit Notwendigkeit herausspinnt. Bei der orientali-
schen Schulung ist eine strenge Unterwerfung unter den Guru er-
forderlich. Bei der christlich-gnostischen Schulung mufl der Schiuler
in das Zentrum des Strebens den Christus stellen. In der christlich-
rosenkreuzerischen Schulung steht der Lehrer ihm als Freund und
Ratgeber zur Seite.

In den hoheren Gebieten kann man viel leichter straucheln, des-
halb muff man eine innere Sicherheit haben. Im gewohnlichen Le-
ben ruckt uns das Leben selbst zurecht. Manchmal korrigiert das Le-
ben unsere Irrtiimer in furchtbarer Weise. Diese Korrektur hat man
nicht, wenn man in die hoheren Welten aufsteigt. Darum muf} man
in der orientalischen Schulung mit den Augen des Guru sehen,
durch ihn fahlen. Einen Ratgeber hat man an dem europiischen
Lehrer. Beim Hinaufsteigen in die hoheren Welten braucht man je-
denfalls noch eine andere Richtschnur. In der astralen Welt sind
ganz andere Wahrnehmungen als in der physischen Welt; ebenso in
der devachanischen Welt geht uns eine neue Welt von Wahrneh-



mungen auf. In bezug auf die Eindriicke sind die drei Welten ganz
verschieden. Aber eins ist bei allen gleich: das logische Denken. Das
kann uns ein sicherer Fiihrer sein auf dem Astralplan und dem De-
vachanplan. Wenn man durch das Studium gelernt hat, folgerichtig
zu denken, so kann man sich auch auf dem Astral- und Devachan-
plan helfen. Fiir den Buddhiplan gilt die Logik des physischen Pla-
nes allerdings nicht mehr.

Die zweite Stufe der Rosenkreuzerschulung ist die Imagination.
Diese soll bei dem europaischen Schiiler nicht uibereilt angestrebt
werden, weil er leicht straucheln kann. Der Mensch muf} lernen, ein
moralisches Verhaltnis zu den Dingen einzugehen. Man hat in allen
verganglichen Dingen ein Gleichnis fiir ein Ewiges zu sehen.
Schauen wir in diesem Sinne die Natur an, so wird beispielsweise
die Herbstzeitlose fiir uns das Sinnbild fiir eine einsame Wesenheit,
die in Melancholie aufwartsstrebt. Das Veilchen ist dann ein Symbol
fir etwas, was in anspruchsloser, ruhiger Schonheit sein Dasein er-
fullt. Jeder Stein regt in uns Gedanken an — er ist ein Gleichnis fiir
etwas, was dahintersteht. Dadurch wird die Welt um uns reicher.
Die Dinge verraten uns ihr innerstes Wesen. Die eine Blume wird
dann zur Trane, durch welche die Erde ihr Leid ausspricht, die an-
dere zum Ausdruck der Freude. Betrachten wir etwa ein Reiskorn-
chen, so kdonnen wir beobachten, wie eine kleine Flamme daraus

hervorwachst. Die kleine Flamme wird zum Bilde fur das, was nach-
her als Halm daraus emporspriefit.

Drittens kommt eine Stufe, wo aus allen Wesen eine ganze gei-
stige Welt aufgeht. Es schwebt tiber den Dingen ihre geistige We-
senheit, ihr geistiger Inhalt. Die ganze astralische Welt wird sicht-
bar. Man befindet sich dann wie in der Mitte von Meeresfluten und
hat das Erlebnis, als ob man in einem Meer schwimmen wiirde. Man
sicht wie herausgehoben die Farbe einer Tulpe und erkennt, daf}
diese das Gewand einer astralischen Wesenheit bildet. Auf dieser
dritten Stufe folgt fur den Schiiler das Erlernen der okkulten Schrift.
Wenn wir in der Astralwelt wirklich leben wollen, dann mussen wir
die okkulte Schrift kennen. In der Welt sind viele Dinge zum Bei-
spiel nach der Figur des Wirbels gebaut:
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Diese Spirale finden wir sowohl im Orionnebel wie auch bei der Ge-
staltung von lebendigen Wesen. Die Menschen- und Tierkeime ha-
ben in einem friheren Stadium eine Spiralform. Der eine Teil ver-
bildlicht das Physische, der andere Teil, der sich hineinschlingt, das
Astrale. Auch der Anbruch eines neuen Stadiums in der Mensch-
heitsgeschichte wird durch das Zeichen zweier ineinander ver-
schlungener Wirbel symbolisiert. Es ist dies das Tierkreiszeichen
des Krebses. Als nach Untergang der alten Atlantis mit der urindi-
schen Unterrasse die nachatlantische Epoche ihren Anfang nahm,
ging die Sonne bei Frithlingsanbruch im Tierkreiszeichen des Kreb-
ses auf. Wenn man die okkulte Schrift kennt, lernt man sich in der
Astralwelt orientieren.

Als vierte Stufe folgt das Erlernen des Lebensrhythmus. Der Schu-
ler bekommt die Anweisung zu einer bestimmten Regelung des
Atmens. In der Natur verlauft alles rhythmisch. Eine jede Pflanze
bliht rhythmisch zu derselben Zeit. Auch im Tierreich kann man
den Rhythmus verfolgen. So ist das Tier nur zu bestimmten Zeiten
des Jahres befruchtungsfahig. Beim Menschen aber geht der Rhyth-
mus ins Chaos tiber. Der Mensch mufl einen neuen Rhythmus
fiir sein Leben schaffen. Bei vielen Menschen gibt es nur einen er-
zwungenen Rhythmus. Im allgemeinen gibt es bei den Menschen
keinen freiwilligen Rhythmus. Fir die Rhythmisierung des Lebens
mufl der Rosenkreuzer sorgen. In den Atmungsprozefl wird man
durch die spezielle Anweisung des Lehrers Rhythmus hineinbringen.

Das funfte ist die Erlernung der Entsprechung von Mikrokosmos
und Makrokosmos. Es gibt ein gewisses Band zwischen dem Men-
schen und allen Dingen der Welt um ihn her. Bei dem gewohnli-
chen Menschen kommt das nur heraus in der Liebe zwischen den
zwel Geschlechtern, in dem Gefuhl, wie der eine in dem andern ge-



rade das findet, was ihm verwandt, vertraut ist, was zu ihm gehort.
Auf diesem geheimnisvollen Verhaltnis der Welt zum Menschen
beruht aber vieles. Darauf beruht zum Beispiel, dafi Paracelsus her-
ausfand, wie gewisse Pflanzen in Beziehung zum Menschen stehen.
Ebenso das Verhaltnis anderer Substanzen zum Menschen lernte er
durch diese Fahigkeit kennen. Er nannte einen Cholerakranken
einen Arsenicus, weil Arsenik bei dem gesunden Menschen gerade
dieselben Symptome eintreten lafit, wie sie sich bei einem Cholera-
kranken zeigen. Man kann ein personliches Verhaltnis, ein Liebe-
verhaltnis zu allen Dingen in ganz rein geistiger Beziehung haben.
Das muf} besonders geiibt werden. Man kommt dazu, wenn man
ganz bestimmte Anweisungen befolgt. Wenn man mit einem be-
stimmten Wort an den Punkt zwischen den Augenbrauen tiber der
Nasenwurzel denkt, kommt man dazu, dafl einem nach einiger Zeit
die Erkenntnis eines ganz bestimmten Vorganges in der Welt auf-
geht. Durch das Denken an das Innere des Auges erlangt man
Kenntnis von der Natur der Sonne, von den Vorgangen, die sich ab-
spielten, als Sonne und Erde noch esnen Himmelskorper bildeten.
Durch eine andere Ubung erkennt der Mensch, was der Mond gei-
stig ist, oder, was fur einen Zustand die Erde vor achtzehn Millionen
Jahren gehabt hat.

Dann folgt das Versenken in die Entsprechung von Mikrokos-
mos und Makrokosmos. Durch Konzentration auf den Punkt zwi-
schen den Augenbrauen uiber der Nasenwurzel kann man eindrin-
gen in die Zeit, als das Ich in den Menschen hineinzog. Dann
wachst der Mensch mit seinem Bewufltsein in den Makrokosmos
hinein. Das muf} er eine ganz bestimmte Zeit hindurch iiben und so
in alle Dinge hineinwachsen, ob sie fern oder nah sind.

Siebentens folgt die Stufe der Gottseligkeit, wo man heraus-
wachst aus der begrenzten leiblichen Hulle und mit dem Makrokos-
mos zu leben vermag,.

Die Lehren werden dem Schiler gegeben nach dem okkulten
Befund seines Wesens. Wenn der Schiiler diese Stufen im realen Er-
leben durchgemacht hat, dann hat er den Gipfel der Erkenntnis ho-
herer Welten erlangt.



WIE ERLANGT MAN ERKENNTNISSE
DER HOHEREN WELTEN
IM ROSENKREUZERISCHEN SINNE?

Miinchen, 11. Dezember 1906

Weniger bekannt als andere Gedichte von Goethe ist sein Gedicht
«Die Geheimnisse». Dieses Gedicht ist Fragment geblieben. Goethe
erzahlt uns von einem Pilger, Bruder Markus, der uns in seinen
Wanderungen an das Schicksal des Parzival erinnert. Nach langer
Wanderung gelangt er an ein einsames Haus, ein klosterartiges Ge-
baude. Innerhalb desselben findet er einen Bund, eine Versamm-
lung von zwolf Personlichkeiten. Er lernt endlich die Natur, den
Charakter der Zwolf und des Dreizehnten kennen, der ihr Ober-
haupt darstellt. Jeder dieser Zwolf hat etwas auflerordentlich Wichti-
ges zu tun und eine Art Lebensbeschreibung von dem Dreizehnten
zu geben. Dieser Dreizehnte hat sich hindurchgearbeitet durch
Wirrnisse und Hemmungen aller Art. Es wird von ihm gesagt:

Von der Gewalt, die alle Wesen bindet,
Befreit der Mensch sich, der sich Uberwindet, —

das heifit, der den hoheren Menschen in sich ausbildet.

Dieser Dreizehnte, Humanus genannt, ist ganz uber sich hinaus-
gewachsen. Die Grofle, der Einfluf} dieses Weisen, den wir fihlen
und ahnen, wird noch dadurch erhéht, dafl er, wie wir gleich horen,
im Sterben liegt, dafl er das Letzte, das Schonste und das Grofite den
Zwolfen vor dem Eintritt in die héheren geistigen Welten zu geben
hat. Und dazu soll nun der «reine Tor» hindurchdringen. Er soll den
Dreizehnten ersetzen. Es schwebt etwas wie Karfreitagszauber tiber
diesem Fragment. In der Tat hatte das ganze in dem Milieu des Kar-
freitags dargestellt werden sollen. Goethe selbst erklart sein Gedicht
etwa so, daf} er sagt: Es gibt in der Welt viele Bekenntnisse, aber in
allen haben wir den gleichen Kern Wahrheit zu sehen. — Das deutet
Goethe dadurch an, daf§ er von zwolf Weltreligionen eine hinstellen



wollte, die den gemeinsamen Wahrheitskern der Zwolf darstellt.
Und der Dreizehnte ist der Reprasentant dieser Urwahrheit selbst.
Das Gedicht umschreibt eigentlich die theosophische Weltanschau-
ung. Goethe will in einem dichterischen Bild zum Ausdruck brin-
gen, auf welche Weise eine Synthese aller Religionen zum Frieden
fihren kann. Als Bruder Markus an die Pforte des Klosters tritt,
leuchtet ihm ein mit Rosen umwundenes Kreuz entgegen. Goethe
kannte die tiefe Bedeutung dieses Symbols, was auch in seinen Ver-
sen angedeutet wird:

Doch von ganz neuem Sinn wird er durchdrungen,
Wie sich das Bild ihm hier vor Augen stellt:

Es steht das Kreuz mit Rosen dicht umschlungen.
Wer hat dem Kreuze Rosen zugesellt?

Das sind Worte von wahrem esoterischem Sinn.

Heute soll uns nun die Frage beschaftigen: Wie erlangt man Er-
kenntnisse der hoheren Welten im Sinne der Rosenkreuzer? Wir
wollen einiges uber die Rosenkreuzermethode besprechen. Sie ist
einer der Erkenntnispfade, die in tibersinnliche Welten hineinfiih-
ren. Das Wort Rosenkreuzer mag fur manchen ungewohnt und
merkwiirdig klingen. Man hat von den Rosenkreuzern als einer ge-
heimen Bruderschaft gehort, die etwa im 14. Jahrhundert unter die-
ser Bezeichnung auftaucht. Was im Konversationslexikon und sonst
in der Tagesliteratur tiber die Rosenkreuzer zu finden ist, ist belang-
los. Die Rosenkreuzer haben eine ganz bestimmte Geistesrichtung
durch eine Anzahl sehr einflulreicher Personlichkeiten vertreten.
Wie leicht man den schwersten Irrtumern unterliegen kann, wo
man hochste Wahrheiten zu finden glaubt, beweisen viele Verof-
fentlichungen, die tiber die Rosenkreuzer erschienen sind. Die Ro-
senkreuzer waren eine der intimsten Geheimbriderschaften und
hatten strenge Proben und schwere Prufungen zu bestehen. Durch
vieles mufiten diejenigen hindurchgehen, die in den Rosenkreuzer-
orden aufgenommen werden wollten. Eine ganz bestimmte okkulte
Schulung mufite der Anwarter durchmachen, um zur Selbstschau
gefuhrt zu werden. Aber Unkenntnis kann dazu verleiten, im Erha-



bensten eine Karikatur zu sehen. So wurde auch das Rosenkreuzer-
tum vollig verkannt und zur Karikatur verzerrt. Was uber die Ro-
senkreuzer geschrieben worden ist, ist schlechthin Scharlatanerie.
Wer das Rosenkreuzertum richtig beurteilen kann, der sieht den
wahren Kern darin. Wie schwer es aber von jeher war, das Rosen-
kreuzertum kennenzulernen, das sehen Sie daraus, dafl Helmoni,
Leibniz und andere nichts von den Rosenkreuzern erfahren konn-
ten. Die Rosenkreuzereinweihung wird historisch zuriickgefuhrt auf
ein Buch vom Anfang des 17.]Jahrhunderts, in dem es unter anderem
heifft, daf} die Rosenkreuzer sich mit alchimistischen Dingen be-
schaftigt hatten, auch mit anderen, zum Beispiel mit der hoheren
Erziehung und so weiter. So steht es zu lesen in der «Fama Fraterni-
tatis».

 Uber das, was wirklich Rosenkreuzerei ist, ist auch darin nichts
zu finden, weil die Geheimnisse der Rosenkreuzer nur durch muind-
liche Tradition uberliefert worden sind. Was sich auflerlich den Na-
men Rosenkreuzer beigelegt hat, ist recht wenig dazu geeignet, das
Wesen der Rosenkreuzer zu ergrinden. Wir wollen uns nun heute
mit den Methoden der echten Rosenkreuzer beschaftigen, soweit
dies in der Offentlichkeit mdglich ist. Die theosophische Bewegung
ging anfangs vom orientalischen Weg aus. Die Wahrheit ist, wenn
man sie zu suchen weif und reif dazu ist, tiberall zu finden. Eine an-
dere Denkungsweise, ein anderes Fiihlen und Wollen, ein anderes
Schauen und Wahrnehmen gab es einstmals in der Menschheit, als
die alten Inder die Lehren der heiligen Rishis empfingen. Was da-
mals getan wurde, 13}t sich heute nicht mehr durchfithren. Die Me-
thoden, die fruher moglich waren, sind heute nicht mehr gangbar.
Es gibt nichts Absolutes in der Welt; die Menschheit ist in einer
fortwahrenden Entwickelung begriffen. Die jetzigen Menschen ha-
ben eine ganz andere, feinere Gehirnstruktur, sogar eine ganz an-
dere Blutbildung als die damaligen Menschen. Darum mufl heute
alle Wahrheit so umgeformt werden und mussen die Einweihungs-
methoden so angeordnet werden, daf} sie fiir die heutigen Europaer
geeignet sind. Das sind die Griinde, warum es ein Rosenkreuzertum
geben mufite, warum man eine andere Form der Einweihung



brauchte. Die Stromung der Rosenkreuzer ist getragen von den gro-
flen Lehrern, die sich immer im Hintergrunde hielten.

Das Rosenkreuzertum umfaflit sieben Stufen der Einweihung.
Diese sieben Stufen bilden eine einheitliche Methode, durch die der
Europaer in der Lage ist, all die Proben abzulegen, durch die er hin-
durchgehen mufl. Man macht diese Stufen nicht unbedingt nachein-
ander durch, sondern der Lehrer nimmt je nach der Individualitat
des einzelnen Schiilers dasjenige heraus, was am geeignetsten fiir
den Betreffenden ist.

Die sieben Stufen sind das Studium, die Imagination, die inspi-
rierte Erkenntnis oder das Lesen der okkulten Schrift, das Bereiten
des Steines der Weisen, die Entsprechung von Mikrokosmos und
Makrokosmos, das Hineinleben in den Makrokosmos sowie als sie-
bente und hochste Stufe die Gottseligkeit.

Unter dem Studium versteht man die Aneignung solcher Be-
griffe und Ideen, die den Menschen geeignet machen, ein gesundes,
umfassendes Urteil tuber wesentliche Zusammenhange fillen zu
konnen. Das Studium enthielt bei den Rosenkreuzern alles das, was
wir nach Abziehen des orientalischen Gewandes heute in der Theo-
sophie haben. Was heute die Theosophie bringt, das ist Rosenkreu-
zerweisheit. Auch in offentlichen Vortragen habe ich uber die Ele-
mentarlehre der Rosenkreuzer gesprochen. Das Wesentliche davon
ist, sich eine Summe von Begriffen Gber die Welt anzueignen, die in
sich geschlossen ist, die einen streng gefestigten Gedankenbau dar-
stellt. Ein Denksystem wird hier aufgestellt, das verntuinftig ist. Ein
denkender, niichterner Mensch mufl der Rosenkreuzer sein. Diese
Lehren sind Wahrheiten, die fur die schlichtesten Herzen wie fur
die geistvollsten Gemiiter verstandlich sind. Was ist Zweck des Stu-
diums? Es fuhrt zum Hineinblicken in die Gbersinnlichen Welten,
in die astralische Welt, dann in die geistige oder devachanische
Welt, in jene Welten, die uns alle unsichtbar umgeben.

So viele Welten um den Menschen herum sind, so viele Fahig-
keiten hat er, sie wahrzunehmen. Freilich sind diese Fahigkeiten zu-
nachst unentwickelt. Eine Neugeburt bedeutet fir den Blindgebore-
nen das Sehendwerden. Ebenso ist das Auftauchen jeder neuen



Welt fur den Menschen eine Neugeburt. Die astralische Welt, die
wir aus gewissen Grunden so nennen, ist um uns herum, ebenso die
geistige oder devachanische Welt. Es ist unbescheiden von einem,
der nichts von den hoheren Welten weif}, zu behaupten, sie seien
nicht da. Die astralische Welt und die devachanische Welt unter-
scheiden sich beide gewaltig von dem, was in der physischen Welt
sichtbar um uns herum ist. Ganz neue Eindriicke erleben wir in der
astralischen wie in der devachanischen Welt. Wenn nun auch die
Wahrnehmungen in diesen Welten ganz verschieden sind von de-
nen in der physischen Welt, so bleibt die Logik die gleiche. Das
Denken in allen drei Welten ist das gleiche; erst in noch hoheren
Welten andert sich dieses ebenfalls. Hat man in einer dieser drei
Welten denken gelernt, so sind die Gesetze dafiir in den hoheren
Welten dieselben. Allerdings korrigiert sich ein Irrtum in der physi-
schen Welt fur den Menschen durch die Erfahrung. In jenen andern
Welten gibt es diese bequeme Korrektur nicht, daher mufy man dort
einen festen Maflstab von Objektivitat haben. Stutzelos bist du dort,
trittst du ohne diese Objektivitat ein! Bei der alten Einweihung war
daher der Guru notwendig. Der Guru mufite gleichsam als hochste
Autoritat in die Seele desjenigen einziehen, der in die indische Joga-
weisheit eingeweiht wurde. In der Rosenkreuzerschulung wird die-
ses Verhaltnis zwischen Guru und Schiiler ersetzt durch die Stitze
eines geschulten Denkens. Es muf} der Schuler selbst der Fuhrer
sein. Deshalb ist das Studium ein so wichtiger Bestandteil der Schu-
lung. Grundlegende Wahrheiten der Theosophie sind fur die
schlichtesten Herzen wie fur die hoher aufstrebenden Menschen in
den Schriften «Wahrheit und Wissenschaft» und «Philosophie der
Freiheit» niedergelegt. Man mufl beim Lesen dieser Bucher inner-
lich ganz mitarbeiten, einen Gedanken aus dem andern heraus-
arbeiten.

Die zweite Stufe des Rosenkreuzerpfades ist die Imagination. Sie
fuhrt durch eine umfassende Methode schon den ersten Schritt in
die hoheren Welten hinein. Das Erleben der Imagination erschlieflt
den tieferen Sinn des Goethe-Wortes: «Alles Vergangliche ist nur
ein Gleichnis.»



Betrachten wir eine Pflanze, so konnen wir an ihrer Gestalt, an ih-
rem Wesen erleben, wie wahr es ist, dafi sich gleichsam der Geist der
Erde in seiner Trauer, in seiner Heiterkeit durch sie offenbart. Es ist
eine grofle Wahrheit, dafl der Mensch im gleichen Mafle zur Erde ge-
hort wie ein Finger zum menschlichen Leibe. Der Mensch ist nur ein
Glied des Ganzen, aber er gibt sich der Illusion hin, losgelost zu leben.
Der Finger ist geschitzt vor dieser Illusion, weil er auf dem Leibe des
Menschen nicht herumspazieren kann. Fihlt man sich als ein Glied
der Erde, dann verspurt man etwas nicht nur von der Poesie, sondern
auch von der Wahrheit der Goetheschen Worte vom Erdgeist. Geht
der Mensch uber zu dem, was der Erdgeist an seiner Oberflache her-
vorbringt, so werden ihm manche Pflanzen zu den Tranen, manche
zum Lacheln des Erdgeistes werden.

Eines noch wurde mit allen Mitteln der Schulung dem Schiiler
zum Bewufltsein gebracht. Thm wurde gesagt: Sieh dir den Pflanzen-
kelch mit seinen Befruchtungsorganen an, die er keusch der Sonne
zuwendet. Der Sonnenstrahl kufft das Innere des Pflanzenkelches.
Die Pflanze streckt ihre Befruchtungsorgane unschuldig in den
Weltenraum hinaus. Denke dir dies in seiner Umwandlung auf
einer hoheren Stufe. Betrachte zunachst das Tier und den Menschen
und siehe, wie der Mensch das verhillt, was die Pflanze der Sonne
entgegenhalt. Und dann sage dir: Eine kunftige Stufe soll der
Mensch einstmals erreichen, auf der alles Niedrige von seinen Orga-
nen gewichen ist. Auf dieser hoheren Stufe wird er der Sonne das
entgegenbringen, was heute bei der Pflanze der Kelch ist. Dann ist
alles Triebhafte gelautert, die menschliche Individualitit hat die Be-
gierdennatur Uberwunden. Diese Umwandlung nannte man in der
Weisheit der Rosenkreuzer den Gral, die heilige Schale.

Hat man in solchen Vorstellungen eine Zeitlang gelebt, dann ist
man reif, zu noch hoheren Erlebnissen aufzusteigen. Das physische
Auge sieht in der Pflanze nur den Samen. Durch die Vorbereitung
ist die Seele so weit, daf} sie dann zu dem Bild vordringen kann, das
sich ihr am Samenkorn ergibt und in dem sich das darstellt, wo-
durch die Pflanze wachst. Es tritt vor die Seele das Bild einer Flam-
menbildung, die sich aus dem Samenkorn heraushebt. Man lernt so



das Geistige hinter den Dingen sehen, man lernt erkennen, wie alles
Physische herausgeboren ist aus einer Welt des Geistigen.

Die dritte Stufe wird in der Rosenkreuzerschulung das Lesen
der okkulten Schrift genannt. Die kosmischen Krafte, die in der
Welt wirken, offenbaren sich durch bestimmte Stromungen und
Zusammenstellungen von Farben und Tonen. Diese okkulte Schrift
ist in ihrer Struktur in die Welt hineingeschrieben. Ein Bei-
spiel dafur ist die Spirale, die wir im aufleren Kosmos in der Gestalt
von zwei ineinandergeschlungenen Wirbeln im Orionnebel er-
blicken. Mikrokosmisch geschieht die erste Eingliederung des
Menschenkeims in einer entsprechenden Form. Das Bild zweier
ineinandergeschlungener Wirbel ist das Tierkreiszeichen des Kreb-
ses. In der okkulten Schrift zeigt es den Ubergang von einem Ent-
wickelungsstadium in das nachste an. In der Tat lag der Frih-
lingspunkt der Sonne im Zeichen des Krebses, als im alten Indien
nach dem Untergang der Atlantis eine neue Menschheitsepoche
eingeleitet wurde.

Ein anderes Zeichen der okkulten Schrift ist das Dreieck, das
ebenfalls in den Makrokosmos eingezeichnet ist. Mikrokosmisch ist
die Figur des gleichseitigen Dreiecks mit dem eingezeichneten Mit-
telpunkt das Symbol fur das erlangte Gleichgewicht zwischen den
drei Seelenkraften. Aus der Harmonisierung von Denken, Fiihlen
und Wollen erwachst die hohere Liebekraft.

Dieser dritten Stufe, auf der das Bewufitsein der Inspiration er-
rungen wird, folgt die Rhythmisierung des Lebens und Atmens. Sie
wird in der Sprache der Rosenkreuzer auch als Bereitung des Steins
der Weisen bezeichnet. Damit wird wiederum eine spatere allge-
meine Entwickelungsstufe der Menschheit vorausgenommen.
Heute braucht der Mensch den Sauerstoff bei der Einatmung. Die
Kohlensaure atmet er als Giftstoff aus. Umgekehrt verhalt es sich
bei der Pflanze, die gerade die Kohlensaure einatmet und den
Sauerstoff abgibt. In einer fernen Zukunft wird der Mensch den
Kohlenstoff, den er heute mit der Nahrung aufnimmt, bewuflt zum
Aufbau seiner Leiblichkeit verwenden und nicht mehr ausatmen.
Dann wird die menschliche Leiblichkeit aus einer ganz andern Sub-



stanz bestehen, als dies heute der Fall ist. Diese wird ein durchsich-
tiger, weicher Kohlenstoff sein. Der Leib des Menschen selber ist
dann der Stein der Weisen. Das Symbol dafir ist der kristallhelle
Diamant, der aus Kohlenstoff besteht.

Vorbereitet wird dieser ganze Prozef} durch eine Rhythmisierung
der Atmung wie uUberhaupt aller Lebensvorgiange. Bei der Pflanze
und beim Tier sind diese von auflen her geregelt. Beim heutigen
Menschen geschieht dies nicht mehr, sondern er mufl sich den
Rhythmus, der in der Natur ohne Dazutun der darin lebenden We-
sen herrscht, selbst schaffen. Die strenge Einhaltung eines solchen
Rhythmus stellt einen wichtigen Bestandteil der Rosenkreuzerschu-
lung dar.

Die fiinfte Stufe der Rosenkreuzerschulung ist es, auf welcher
die Entsprechung von Mikrokosmos und Makrokosmos erlebt wird.
Paracelsus sagt: Alles, was um uns im Raume ist, ist mit uns ver-
wandt. — In der Welt sind die einzelnen Buchstaben, und der Mensch
ist das Wort. Ein Sich-Einleben in sein Inneres ist auf dieser
Stufe moglich. Der Mensch hat alles im Kleinen, in der Essenz
in sich, was drauflen in der Welt ist. Sich selbst erkennen, um die
Welt zu erkennen, ist die Aufgabe, die auf dieser Stufe gestellt ist.

Das Hinausleben in den Makrokosmos wird auf der folgenden,
sechsten Stufe gefordert. Hier hat der Mensch sich seiner selbst zu
entauflern und alles Eigene zuruckzulassen. Er lernt nun den Ma-
krokosmos wahrhaft erkennen.

Die hochste Stufe, die der Rosenkreuzer erreichen kann, ist die
Gottseligkeit. Hier wachst der Eingeweihte mit dem ganzen Univer-
sum zusammen, er erlebt den Gipfel der menschlichen Evolution,
wie sie der Menschheit fur eine ferne Zukunft vorgezeichnet ist.
Der Rosenkreuzerschuler richtet sein ganzes Streben darauf, diese
Evolution vorzubereiten.

Im Menschen lebt eine niedere passive Natur und ein aktives
Element. Entwickelt er sich in der geschilderten Weise, so tiberwin-
det er die niedere Natur und wird durch den Geist wiedergeboren.
Dieser Sinn der menschlichen Evolution ist in den Worten Goethes
beschlossen:



Und solang du das nicht hast,
Dieses: Stirb und Werde!
Bist du nur ein truber Gast

Auf der dunklen Erde.

Das Symbol fiir das «Stirb» ist das Kreuz, das Symbol fiir das
«Werde» sind die Rosen. Der physische Leib des Menschen stellt
das Kreuz dar. Alles, was mit den Wachstumskraften zusammen-
hangt, bildet das passive Element im Menschen. Dazu gehort insbe-
sondere die Milch. Im Blut dagegen entwickelt der aufwartsstre-
bende Mensch ein aktives Element. Das ist das Geheimnis der wei-
en und der roten Rose. Die hohere Menschennatur ist es, welche
den Ausgleich zwischen der weiflen und der roten Rose sucht. In
Goethes Gedicht «Die Geheimnisse» gibt uns der Dreizehnte ein
Bild jenes Menschen, der diese hohe Stufe erreicht hat. Als Leit-
spruch flr alles Rosenkreuzerstreben konnen wir daher die Worte
auffassen, die von diesem Dreizehnten gesagt werden:

Denn alle Kraft dringt vorwarts in die Weite,

Zu leben und zu wirken hier und dort;

Dagegen engt und hemmt von jeder Seite

Der Strom der Welt und reifdt uns mit sich fort,
In diesem innern Sturm und auflern Streite
Vernimmt der Geist ein schwer verstanden Wort:
Von der Gewalt, die alle Wesen bindet,

Befreit der Mensch sich, der sich uberwindet.



WER SIND DIE ROSENKREUZER?

Leipzig, 16. Februar 1907

Um den Namen Rosenkreuzer schwebt fir diejenigen, die sich mit
theosophischer Literatur beschaftigen, etwas Unbestimmtes, Unkla-
res, als lage ein Geheimnis dahinter. Viele sehen darin eine Bezeich-
nung fur Menschen, die sich im 18. Jahrhundert mit moglichen und
unmoglichen Zaubereien beschaftigt haben. In Werken von Person-
lichkeiten, welche die Rosenkreuzer wissenschaftlich und geschicht-
lich erforschen wollen, fuhlt man das wohlwollende Achselzucken
durch, wenn es etwa heift: Da war einmal eine Art von Bruder-
schaft, die hohe Ideale und moralische Fortschrittsideen gehabt hat. —
Vielleicht wird darin noch von deren symbolischen Formeln ge-
sprochen. Jedenfalls wird in gelehrten Werken immer wieder betont
werden, daf} die Rosenkreuzer verkommen seien. Wenn die Rosen-
kreuzer jemals das gewesen waren, was da gesagt ist, so wurde die
Rosenkreuzerei das Verkehrteste sein. In Wahrheit sind sie etwas,
was zum Wertvollsten der Menschheit gehort. Auflerlich kénnte
man es nicht ergrinden. In Bicher sind die Geheimnisse nie tiber-
gegangen. Ist etwas davon kundgeworden, so geschah es nur durch
Verrat oder dergleichen und das konnte dann leicht als Torheit oder
Aberglauben gelten. Eine solche Anschauung hat nichts mit dem zu
tun, was die Rosenkreuzerei war. Etwas von dem, was die Rosen-
kreuzerei umschlieflt, ist jedoch in einem Buch zu finden, das im
Jahre 1616 erschienen ist. Der Verfasser hiefl Jobann Valentin An-
dreae. Es hatte den Titel «Die chymische Hochzeit des Christiani
Rosenkreutz» und stellt den Entwickelungsgang eines Menschen
dar, der ein Rosenkreuzer wurde. Spater hat Andreae ein Buch er-
scheinen lassen, von dem man nicht wufite, war es Ernst oder
Scherz oder ein Widerruf.

Es wird sich uns in unserer heutigen Betrachtung dasjenige ent-
hullen, was heute schon offentlich werden darf von dem, was die
Rosenkreuzerei wirklich ist. Eine Einweihung hat es zu allen Zeiten
gegeben. Die Menschen stehen auf verschiedenen Entwickelungs-



stufen. Es gibt hochstehende Menschen, die in die tiefsten Welten-
geheimnisse eingeweiht sind, die davon etwas wissen, wie die Wel-
ten sich bilden, wie die Erde entstanden ist und wie die Menschen
immer hohere Entwickelungsstufen erreichen. Wenn ausgespro-
chen wird, der Eingeweihte sei wissend, so wird das oft zu leicht ge-
nommen. Zu wissen, welches das eigentliche Menschengeheimnis
ist, zu wissen, was des Menschen Zukunft ist, das bedeutet das
Grofite, was der Mensch lernen kann. Ja, es gibt ein Wissen, welches
auf den unvorbereiteten Menschen geradezu totend wirkt. Wirde es
heute ohne weiteres mitgeteilt, ware es um die Menschheit gesche-
hen. Die Menschheit wirde gespalten werden, der grofite Teil
wurde zerstort, auf den kleineren Teil wiirde es gunstig wirken. Das
Geheimnis kann dem Eingewethten nie in unberufener Weise abge-
lockt werden; auch durch keine Marter, kein Martyrium. Wollten
Sie es von einem Eingeweihten fordern, er wiirde niemals einem
Unberufenen das letzte Weltengeheimnis offenbaren. Von dem Ge-
danken allein, das Geheimnis offenbaren zu sollen, wurde er wahn-
sinnig werden oder getotet werden. In einem Bilde stelle ich Thnen
die Perspektive der ganzen Entwickelung dar, die mit diesem Ge-
heimnis zusammenhangt: eine Allee, die immer schmaler und
schmaler wird, scheinbar, obgleich fir alle Menschen sich einst das
grofle Geheimnis enthullen wird.

Die Rosenkreuzerei ist esne Art, eingeweiht zu werden. Durch
Christian Rosenkreutz ist sie gestiftet worden. Es gibt verschiedene
Wege der Einweihung. Der eine ist von den alten Rishis, den In-
dern gelehrt worden; das ist der orientalische Jogaweg. Dann gab es
den christlich-gnostischen Weg, und der dritte ist der Rosenkreu-
zerweg. Alle drei Wege fuhren zu dem Gipfel der Einweihung. Es
wird aber gewohnlich nicht berucksichtigt, wie grundverschieden
die geistige und physische Veranlagung der Inder und Europaer ist.
Schon dem europaischen Korper ware es unmoglich, den indischen
Weg zu gehen. Man bedenkt auflerdem nicht die Einwirkung der
aufleren Verhaltnisse in ihrer groflen Verschiedenheit. Sie konnen
verfolgen, dal in Indien zum Beispiel bestimmte Krankheiten -
Cholera, Blattern — einen ganz andern Verlauf nehmen, in heiflen



Landern anders als in kalten. Die Umwelt ist ganz verschieden und
wirkt sich dementsprechend auf alle Hullen des Menschen aus. Es
ist daher eine sonderbare Meinung gewesen, daf} fiir den Europaer
die Jogaschulung ausfiihrbar sei. Das war ein Irrtum. Man hat aller-
dings nicht gewufit, daf} seit dem 14.Jahrhundert die Rosenkreuzer
einen Entwickelungsweg beschritten haben.

Der Rosenkreuzerweg ist keineswegs ein unchristlicher. Fiir viele
Menschen, die inbrunstig und fest im Christentum stehen, ist der
christlich-gnostische Weg der richtige, und sie erreichen auf diesem
die hochsten Gipfel. Aber die Zahl solcher Naturen nimmt ab. Die
Rosenkreuzerei birgt die tiefsten Geheimnisse des Christentums,
aber sie verschafft dariiber hinaus die Moglichkeit, alle Zweifel hin-
wegzunehmen, in die jetzt die Menschen durch populare oder auch
weniger populare Anschauungen gebracht werden. Niemand ist
heute vor den bittersten Zweifeln geschiitzt, die sich an ihn iiberall
herandringen. Durch die christliche Schulung wiirde er diesen
Zweifeln nicht in der richtigen Weise begegnen konnen, sich nicht
zu schiitzen und zu verteidigen wissen. Sie durfen das nicht in einer
auflerlichen Weise nehmen. Wenn einer zum Beispiel sagen wollte:
Ich lese keinen Haeckel, ich schliefie mich ab in meiner christlichen
Weltanschauung —, so ware damit nichts erreicht. Wir leben in einer
Welt, in welcher der Mensch ganz mit der Zivilisation angefullt ist.
Benutzen wir Eisenbahnen, die neu erschlossenen Lichtquellen, so
bedienen wir uns der Naturgesetze. Mag der Mensch sich noch so
sehr verschlieflen: in jeder Lokomotive, in jeder kiinstlichen
Flamme teilen sich ihm diese Gedanken, die im geistigen Umkreis
leben, mit. Wiirde sich jemand nur an das Bibellesen halten, in der
Nacht wiirde sein astralischer Leib, sein Seelenleib, doch umgeben
sein mit allen moglichen zerstorenden Seelenempfindungen. Sie
wissen nicht, warum Sie nervos werden. Derjenige weil} es, der die
unbewufit einstromenden Gedanken kennt. Es geht dabei nicht um
die materialistische Wissenschaft als solche, sondern um die ganze
geistige Atmosphare, in der wir leben. Im 12. Jahrhundert herrschte
noch religiose Inbrunst, die Kirche war geistig und auflerlich der
Mittelpunkt. Der Mensch, der schwer gearbeitet hatte, fliichtete sich



in das Haus der geistigen Machte und fand dort Ruhe. Das ist heute
anders geworden. Die rosenkreuzerische Schulung berucksichtigt
diese Fakten, sie rechnet mit alledem, was an den modernen Men-
schen herankommt.

Was ist nun die rosenkreuzerische Schulung? Sie werden hier
hohe Ideale kennenlernen. Wer diese Schulung durchmachen will,
muf} sich an den wenden, der das entsprechende Wissen besitzt.
Schon bei den ersten Schritten, die er tut, sieht der Schuler, worauf
es ankommt. Was durch die Rosenkreuzerschulung bewirkt wird, ist
eine vollige Umwandlung des Menschen. Nur dadurch, dafl der
Mensch Fahigkeiten der hoheren Welt erlangt, kann er deren Biir-
ger werden.

Sieben Bestandteile, Verrichtungen, gehoren zur rosenkreuzeri-
schen Geheimschulung. Erstens: Richtiges Studium; zweitens: An-
eignung der Imagination; drittens: Erlernung okkulter Schrift; vier-
tens: Auffindung des Steines der Weisen; funftens: Erkenntnis des
Menschen selbst, der Welt im Kleinen, des Mikrokosmos; sech-
stens: Erkenntnis des Makrokosmos; siebentens: Erkennen, was
Gottseligkeit ist. Oft kommen Abweichungen in der Reihenfolge
vor, so da} ein Lehrer je nach der Individualitat des Schiilers, zum
Beispiel das, was an flinfter Stelle steht, als vierte wahlt.

Sie werden fragen: Gibt es denn heute noch eine echte Rosen-
kreuzerei? Ja, es gibt eine solche, und sie wird erst in der Zukunft
ihre wichtigste Bedeutung erlangen. Diese Rosenkreuzerbrider ha-
ben auch gewisse Erkennungszeichen. Nicht viele kénnen in die Of-
fentlichkeit hinaustreten, ein Teil wirkt vollstindig in der Stille. Wer
sie sucht, findet sie, und wer sie nicht findet, kann annehmen, daff
es fiir ihn noch nicht an der Zeit ist. Die Begegnung tritt aber
unweigerlich ein. Oft schaut es aus wie ein rechter Zufall. Sie kon-
nen zum Beispiel in einem Wartesaal wegen einer eingeschneiten
Bahnstrecke drei Stunden lang warten mussen. Ein Fremder tritt
scheinbar ganz zuféllig an Sie heran. Sie h