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Vorrede zur dritten Auilage.

Was anldsslich der Verdffentlichung der zweiten
Auflage dieses Buches gesagt worden ist, darf auch
dieser dritten gegeniiber ausgesprochen werden. Es
sind auch diesmal ,,Erginzungen und Erweiterungen®
an einzelnen Stellen eingeschaltet worden, welche zu
der genauern Prigung des Dargestellten mir wichtig
scheinen; zu wesentlichen Anderungen dessen, was
schon in der ersten und zweiten Auflage enthalten
war, schien mir nirgends eine Notigung vorzuliegen.
— Und auch dasjenige, was iiber die Aufgabe der
Schrift schon bei ihrem ersten Erscheinen gesagt
worden und in der Vorrede zur zweiten Auflage hin-
zugefiigt worden ist, bedarf gegenwirtig einer
Anderung nicht. Deshalb soll hier die Vorrede der
ersten Auflage und dann auch dasjenige wiederge-
oeben werden, was in der Vorrede zur zweiten Aui-
lage hinzugeffigt worden ist:

In diesemm Buche soll eine Schilderung einiger
Teile der iibersinnlichen Welt gegeben werden. Wer
nur die sinnliche gelten lassen will, wird diese Schil-
derung fiir ein wesenloses Phantasiegebilde halten.
Wer aber die Wege suchen will, die aus der Sinnen-
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" welt hinausfithren, der wird alsbald verstehen lernen,
dass menschliches Leben nur Wert und Bedeutung
durch den Einblick in eine andere Welt gewinnt. Der
Mensch wird nicht — wie viele fiirchten — durch
solchen Einblick dem ,,wirklichen Leben entfremdet.
Denn er lernt durch ihn erst sicher und fest in diesem
Leben stehen. Er lernt die Ursachen des Lebens
kennen, wahrend er ohne denselben wie ein Blinder
sich durch die Wirkwun gen hindarchtastet. Durch
die Erkenntnis des Ubersinnlichen gewinnt das sinn-
liche , Wirkliche crst Bedeutung. Deshalb wird man
durch diese Erkenntnis tauglicher und nicht untaug-
licher fiir das Leben. Ein wahrhaft ,,praktischer®
Mensch kann nur werden, wer das Leben versteht.

Der Verfasser dieses Buches schildert nichts,
wovon er nicht Zeugnis ablegen kann durch Erfah-
rung, durch die Art von Erfahrung, die man in diesen
Gebieten machen kann. Nur in diesem Sinne Selbst-

erlebtes soll dargestellt werden.

"Wie man Riicher in unserem Zeitalter zu lesen
pllegt, kann dieses nicht gelesen werden. In einer
cewissen Beziehung wird von dem Leser jede Seite,
ja mancher Satz erarbeitet werden miissen. Das
ist mit Bewusstsein angestrebt worden. Denn nur so
lcann das Buch dem Leser werden, was es ihm werden
soll. Wer es bloss durchliest, der wird es gar nicht
gelesen haben. Seine Wahrheiten miissen erlebt wer-
den. — Theosophie hat nur in dicsem Sinne einen
Wert.
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Vom Standpunkt der landliufigen Wissenschaft
kann -das Buch nicht beurteilt werden, wenn nicht
der Gesichtspunkt zu solcher Beurteilung aus dem
Buche selbst gewonnen wird. Wenn der Kritiker die-
sen Gesichtspunkt einnehmen wird, dann wird er frei-
lich sehen, dass durch diese Ausfithrungen wahrer
Wissenschaftlichkeit in nichts widersprochen werden

. soll. Der Verfasser weiss, dass er durch kein Wort

mit seiner wissenschaftlichen Gewissenhaftigkeit hat
in Widerspruch kommen wollen.

Wer noch auf einem anderen Wege die hier dar-
gestellten Wahrheiten suchen will, der findet einen
solchen in meiner ,,Philosophie der Freiheit” (Berlin
1892). In verschiedener Art streben diese beiden
Biicher nach dem gleichen Ziele. Zum Verstindnis
des einen ist das andere durchaus nicht notwendig,
wenn auch fiir manchen gewiss forderlich.

Wer in diesem Buche nach den ,allerletzten”
Wahrheiten sucht, wird es vielleicht unbefriedigt aus
der Hand legen. Es sollten eben aus dem Gesamt-
gebiete der Theosophie zundchst die Grundwahr-
heiten gegeben werden.

Es liegt ja gewiss in der Natur des Menschen,
gleich nach Anfang und Ende der Welt, nach dem
Zwecke des Daseins und nach der Wesenheit Gottes
zu fragen. Wer aber nicht Worte und Begriffe fur
den Verstand, sondern wirkliche Efkenntnisse
fiir das Leben im Sinn hat, der weiss, dass er in einer
Schrift, die vom Anfang der Weisheit handelt, nicht
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Dinge sagen darf, die den héheren Stufen der Weis-
heit angehéren. Es wird ja durch das Verstindnis
dieses Anfanges erst klar, wie hohere Fragen ge-
stellt werden sollen. In einer andern sich an diese
anschliessenden Schrift, nimlich in des Verfassers (im
gleichen  Verlage) erschienenen ,,Geheimwissen-
schait” findet man weitere Mitteilungen iiber das hier
behandelte Gebiet.

In der Vorrede zur zweiter Auflage wurde er-
ganzend hinzugefiigt: Wer eine Darstellung iiber-
sinnlicher Tatsachen gegenwirtig gibt, der sollte sich
tber zweierlei klar sein. Das erste ist, dass unsere Zeit
die Pflege iibersinnlicher Erkenntnisse braucht;
das andere aber, dass heute im Geistesleben eine
Fille von Vorstellungen und Empfindungen vorhan-
den ist, die eine solche Darstellung fiir viele geradezu
als wiiste Phantasterei und Triumerei erscheinen las-
sen. Es braucht die Gegenwart iibersinnliche Er-
kenntnisse, weil alles dasjenige, was auf die gebriuch-
liche Art der Mensch iiber Welt und Leben erfihrt,
eine Unzahl von Fragen in ihm anregt, die nur durch
die fibersinnlichen Wahrheiten beantwortet werden
konnen. Denn dariiber sollte man sich nicht tduschen:
was man fiber die Grundlagen des Daseins innerhalb
der heutigen Geistesstromung mitgeteilt erhalten
kann, sind fiir die tiefer empfindende Seele nicht' Ant-
worten sondern Fragen in Bezug auf die grossea
Ratsel von Welt und Leben. Eine Zeit lang mag sich
maricher der Meinung hingeben, dass er in den ,Er-
gebnissen streng wissenschaftlicher Tatsachen® und
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in den Folgerungen manches gegenwirtigen Denkers
eine Lésung der Daseinsratsel gegeben habe. Geht
die Seele aber bis in jene Tiefen, in die sie gehen
muss, wenn sie sich wirklich selbst versteht, so eér-
scheint ihr das, was ihr anfinglich wie Losung vorge-
kommen ist, erst als die Anregung zu der wahren
Frage. Und eine Antwort auf diese Frage soll
nicht bloss einer menschlichen Neugierde entgegen-
kommen, sondern von ihr hingt ab die innere Ruhe
und Geschlossenheit des Seelenlebens. Das Erringen
einer solchen Antwort befriedigt nicht bloss den Wis-
sensdrang, sondern sie macht den Menschen arbeits-
tichtig und gewachsen den Aufgaben ides Lebens,
wahrend ihn der Mangel einer Losung der ent-
sprechenden Fragen seelisch und zuletzt auch phy-
sisch liahmt. Erkenntnis des Ubersinnlichen ist eben
nicht bloss etwas fiir das theoretische Bediirfnis, son-
dern fiir eine wahre Lebenspraxis. Gerade wegen
der Art des gegenwirtigen Geisteslebens ist daher
Theosophie ein unentbehrliches Erkenntnisgebiet fiir
unsere Zeit.

Aui der andern Seite liegt die Tatsache vor, dass
viele heute dasjenige am stirksten zuriickweisen, was
sie am notwendigsten brauchen. Die zwingende
Macht vieler Meinungen, welche man sich auf der
Grundlage ,sicherer wissenschaftlicher Erfahrun-
gen® aufgebaut hat, ist ffir manche so gross, dass sie
gar nicht anders kdnnen, als die Darstellung eines
Buches, wie dieses eines ist, [{ir bodenlosen Unsinn
zu halten, "Der Darsteller ibersinnlicher Erkennt-
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nisse kann solchen Dingen durchaus ohne alle Iilusion
gegeniiberstehen. — Man wird ja allerdings leicht
versucht sein, von einem solchen Darsteller zu ver-
langen, er solle ,einwandireie” Beweise fiir das geben,
was er vorbringt. Man bedenkt dabei nun nicht, dass
man dabei sich einer Tduschung hingibt. Denn man
verlangt — allerdings ohne dass man sich dessen be-
wusst ist — nicht die in der Sache liegenden Beweise,
sondern diejenigen, welche man selbst anerkennen
will oder anzuerkennen in der Lage ist. Der Ver-
fasser dieser Schrift weiss, dass in ihr nichts steht,
was nicht jeder anerkennen kann, der auf dem Boden
der Naturerkenntnis der Gegenwart steht. Er weiss,
dass man allen Anforderungen der Naturwissenschaft
gerecht werden kanp und gerade deswegen die

Art der hier von der iibersinnlichen Welt gegebenen’

Darstellung in sich gegriindet finden kann. Ja, ge-
rade echte naturwissenschaftliche Vorstellungsart
sollte sich heimisch in dieser Darstellung {ithlen. Und
wer so denkt, der wird sich von mancher Diskussion
in einer Art beriihrt fiihlen, welche durch das tief-
wahre Goethe’sche Wort gekennzeichnet ist: ,Eine
falsche Lehre lidsst sich nicht widerlegen; denn sie
ruht ja auf der Uberzeugung, dass das Falsche wahr
sei. Diskussionen sind fruchtlos demjenigen gegen-
Gber, der nur Beweise gelten lassen will, die in seiner
Denkungsweise liegen. Wer mit dem Wesen des
»Beweisens” bekannt ist, der ist sich klar dariiber,
dass die Menschenseele auf anderen Wegen als durch
Diskussion das Wahre findet. — Aus solcher Gesin-
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nung heraus sei dies Buch auch in zweiter Auflage
der Offentlichkeit {ibergeben.

Leider ist eine allzulange Zeit verflossen von dem
Augenblicke, in dem die zweite Auflage dieser Schrift
ausverkauft war bis zum Erscheinen dieser dritten.
Dringende Arbeiten auf dem Gebiete, dem auch das
Buch gewidmet ist, haben den Verfasser verhindert,
mit der Priifung des Buches, die er doch vornehmen
wollte, frither fertig zu werden.
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Einleitung.

Als Johann Gottlieb Fichte im Herbst
1813 seine ,Lehre” als reife Frucht eines ganz dem
Dienste der Wahrheit gewidmeten Lebens vortrug,
da sprach er gleich im Anfange folgendes aus: , Diese
Lehre setzt voraus ein ganz neues inneres Sinneswerk-
zeug, durch welches eine neue Welt gegeben wird,
die fiir den gewohnlichen Menschen garnicht vor-
handen ist.“ Und dann zeigte er an einem Vergleich
wie unfasslich diese seine Lehre demjenigen sein
muss, der sie mit den Vorstellungen der gewdhnlichen
Sinne beurteilen will: ,Denke man eine Welt von
Blindgeborenen, denen darum allein die Dinge und
ihre Verhiltnisse bekannt sind, die durch den Sinn der’
Betastung existieren. Tretet unter diese, und redet
ihnen von Farben und den andern Verhiltnissen, die
nur durch das Licht und fiir das Sehen vorhanden
sind. Entweder ihr redet thnen von Nichts, und dies
ist das Gliicklichere, wenn sie es sagen ; denn auf diese
Weise werdet ihr bald den Fehler merken, und, falls
ihr ihnen nicht die Augen zu &ffnen vermégt, das
vergebliche Reden einstellen. — Nun befindet sich
allerdings derjenige, der von solchen Dingen, wie

Steiner, Theosophie. 1
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Fichte in diesem Falle, zu Menschen spricht, nur zu
oft in einer Lage, welche der des Sehenden zwischen
Blindgeborenen dhnlich ist. Aber diese Dinge sind
doch diejenigen, die sich auf des Menschen wahres
Wesen und héchstes Ziel beziehen. Und es miisste
somit ein solcher an der Menschheit verzweifeln, der
glauben wollte, dass es nétig sei, ,,das vergebliche

Reden einzustellen”. Keinen Augenblick darf viel-

mehr daran gezweifelt werden, dass es in bezug auf
diese Dinge mdglich sei, jedem ,,die Augen zu 5ffnen”,
der den guten Willen dazu mitbringt. — Aus dieser
Voraussetzung heraus haben daher alle diejenigen
gesprochen und geschrieben, die in sich fithiten, dass
ihnen selbst das ,jinnere Sinneswerkzeug“ erwachsen
sei, durch das sie das den Ausseren Sinnen verborgene
wahre Wesen des Menschen zu erkennen vermochten.
Seit den iltesten Zeiten wird daher immer wieder und
wieder von solcher ,verborgenen Weisheit® ge-
sprochen. — Diejenigen, welche etwas von ihr er-
griffen haben, fithlen ihren Besitz ebenso sicher, wie
die, welche wohlgebildete Augen haben, den Besitz der
Farbenvorstellungen fithlen. Fiir sie bedarf daher
diese ,verborgene Weisheit® keines , Beweises".
Und sie wissen auch, dass sie fiir denjenigen keines
Beweises bediirfen kann, dem sich gleich ihnen der
ohéhere Sinn“ erschlossen hat. Zu einem solchen
konnen sie sprechen, wie ein Reisender fiber Amerika
zu sprechen vermag zu denen, die zwar nicht selbst
Amerika gesehen haben, die sich aber davon eine
Vorstellung machen konnen, weil sie alles sehen
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wiirden, was er gesehen hat, wenn sich ihnen dazu die
Gelegenheit béte. '

Aber nicht nur zu solchen soll der héhere Wahr-
heitiorscher sprechen. Er muss seine Worte an alle
Menschen richten. Denn er hat fiber Dinge.zu be-
richten, die alle Menschen angehen; ja er weiss, dass
niemand ohne eine Kenntnis dieser Dinge im wahren
Sinne des Wortes ,,Mensch® sein kann, Und er spricht
zu allen Menschen, weil ihm bekannt ist, dass es ver-
schiedene Grade des Verstindnisses fiir das gibt, was
er zu sagen hat. Er weiss, dass auch solche, die noch
weit entfernt von dem Augenblicke sind, in dem ihnen
die eigene geistige Forschung erschlossen wird, Ver-
stindnis ithm entgegenbringen konnen. Denn das

Geftth]l und das Verstindnis fiir die Wahr-

heit liegen in je d e m Menschen. Und an dieses Ver-
stindnis, das in jeder gesunden Seele aufleuchten
kann, wendet er sich zunichst. Und er weiss auch,
dass in diesem Verstindnis eine Kraft ist, die all-
mahlich zu den hoheren Graden des Erkennens fithren
muss. Dieses Gefiihl, das vielleicht anfangs gar
nichts sieht von dem, wovon zu ihm gesprochen
wird, es ist selbst der Zauberer, der das ,,Auge des
Geistes” aufschliesst. In der Dunkelheit regt sich
dieses Gefithl. Die Seele sie ht nicht; aber durch
dieses Gefithl wird sie erfasst von der Macht der
Wahrheit: und dann wird die Wahrheit nach und
nach herankommen an die Seele und ihr den ,htheren

Sinn“ &ffnen. Fiir den einen mag es kiirzer, fitr den

andern [inger dauern: wer Geduld und Ausdauer hat,
1*
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der erreicht dieses Ziel. — Denn wenn auch nicht jeder
physisch Blindgeborene operiert werden kann : jedes
geistige Auge kann gedffnet werden; und es ist
nur eine Frage der Zeit, wann es gedffnet wird.

Gelehrsamkeit und wissenschaftliche Bildung sind
keine Vorbedingungen zur Erdfinung dieses ,héheren
Sinnes”. Dem naiven Menschen kann er sich ebenso
erschliessen, wie dem wissenschaftlich Hochstehenden.
Was in gegenwirtiger Zeit oft die ,alleinige” Wissen-
schaft genannt wird, kann fir dieses Ziel sogar cher
hinderlich als f6rdernd sein. Denn diese Wissenschait
lisst zu oft nur dasjenige als , wirklich® gelten, was
den gewdhnlichen Sinnen zuginglich ist. Und so
gross auch ihre Verdienste um die Erkenntnis die -
s e r Wirklichkeit sind, sie schafft zugleich eine Fiille
von Vorurteilen, die den Zugang zu héheren Wirklich-
keiten verschliessen.

Gegen dasjenige, was hier gesagt ist, wird oft ein-
gewendet: dem Menschen seien einmal ,,ﬁnﬁbersteig-
liche Grenzen” seiner Erkenntnis gesetzt. Man kénne
diese Grenzen nicht iiberschreitenn, deshalb miissen
alle Erkenntnisse abgelehnt werden, welche solche
»Grenzen nicht beachten. Und man sieht wohl auch
den als recht unbescheiden an, der etwas iiber Dinge
behaupten will, von denen es Vielen fiir ausgemacht
gilt, dass sie jenseits der Grenzen menschlicher Er-
kenntnisfihigkeit liegen. Man lisst bei einem solchen
Einwande vollig unberiicksichtigt, dass der hdheren
Erkenntis eben eine Entwicklung der mensch-
lichen Erkenntniskriite voranzugehen hat. Was vor
einer solchen Entwickelung jenseits der Grenzen des
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Erkennens liegt, das liegt nach der Erweckung von
Fahigkeiten, die in jedem Menschen schlummern,
durchaus innerhalb des Erkenntnisgebietes. —
Eines darf dabei allerdings nicht ausser acht gelassen
werden. Man kénnte sagen : wozu niitzt es, itber Dinge
zu Menschen zu sprechen, fitr welche ihre Erkenntnis-
krafte noch nicht erweckt sind, die ihnen also selbst
doch noch verschlossen sind? So ist aber die Sache
doch falsch beurteilt. Man braucht gewisse Fihig-
keiten, um die Dinge, um die es sich handelt, auf-
zufinden; werden sie aber, nachdem sie aufgefun-
den sind, mitgeteilt, dann kann jeder Mensch
verstehen, der unbefangene Logik und gesundes
Wahrheitsgefithl anwenden will. In diesem Buche
werden keine anderen Dinge mitgeteilt als solche, die
auf jeden, der allseitiges, durch kein Vorurteil ge-
triibtes Denken, und riickhaltloses freies Wahrheits-
gefiihl in sich wirken lisst, den Eindruck machen
konnen, dass durch sie die Ritsel des Menschen-
lebens und der Welterscheinungen eine befriedigende
Erklirung finden. Man stelle sich nur einmal auf den
Standpunkt : gibt es eine befriedigende Erklirung des
Lebens, wenn die Dinge wahr sind, die da behauptet
werden? Und man wird finden, dass das Leben
eines jeden Menschen die Bestitigung liefert.

Um ,Lehrer” auf diesen hoheren Gebieten des
Daseins zu sein, geniigt es allerdings nicht, dass sich
dem Menschen einfach der Sinn fiir sie erschlossen
hat. Dazu gehdrt ebenso ,,Wissenschaft auf ihnen,
wie zum Lehrerberuf auf dem Gebiete der gewohn-
lichen Wirklichkeit Wissenschaft gehort.  ,,Hoheres



— 6 —

Schauen” macht ebensowenig schon zum , Wissen-
den” im Geistigen, wie gesunde Sinne zum ,,Gelehr-
ten® in der sinnlichen Wirklichkeit machen. Und da
in Wahrheit alle Wirklichkeit, die niedere und die
héhere geistige, nur zwei Seiten einer und derselben
Grundwesenheit sind, so wird derjenige, der unwis-
send in den niederen Erkenntnissen ist, es wohl auch
zumeist in héheren Dingen bleiben. Diese Tatsache
erzeugt in dem, der — durch geistige Berufung —
zum Lehrer far die geistigen Gebiete des Daseins be-
stimmt ist, das Gefiihl einer ins Unermessliche gehen-~
den Verantwortung. Sie legt ihm Bescheidenheit
und Zuriickhaltung auf, Niemanden aber soll sie ab-
halten, sich mit den hdheren Wahrheiten zu beschiif-
tigen. Auch den nicht, dem sein iilbriges Leben
keine Veranlassung gibt, sich mit den gewdhnlichen
Wissenschaften zu befassen. Denn man kann wohl
seine Aufgabe als Mensch erfiillen, ohne von Botanik,
Zoologie, Mathematik und andern Wissenschaften
etwas zu verstehen; man kann aber nicht in vollem
Sinne des Wortes ,,Mensch® sein, ohne der durch die
,hohere Weisheit” enthiillten Wesenheit und Bestim-
mung des Menschen in irgend einer Art nahe getreten
zu sein.

Das Hochste, zu dem der Mensch aufzublicken
vermag, bezeichnet er als das ,Goéttliche”. Und er
muss seine hochste Bestimmung in irgend einer Art
mit diesem Gottlichen in Zusammenhang bringen.
Deshalb mag wohl auch die hthere Weisheit, welche
ihm sein Wesen und damit seine Bestimmung offen-
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bart, ,géttliche Weisheit“ oder Theosophie ge-
nannt werden.

Aus der hiermit angedeuteten Gesinnung heraus
wird in dieser Schrift eine Skizze theosophischer Welt-
anschauung entworfen. Der sie niedergeschrieben
hat, will nichts darstellen, was fiir ihn nicht in einem
dhnlichen Sinne Tatsach e ist, wie ein Erlebnis der
dusseren Welt Tatsache fiir Augen und Ohren und
den gewdhnlichen Verstand ist. — Man hat es ja mit
Erlebnissen zu tun, die jedem zuginglich werden, wenn
er den in einem besonderen Abschnitt dieser Schriit
vorgezeichneten ,Erkenntnispfad® zu betreten ent-
schlossen ist. Man stellt sich in der richtigen Art zu
den Dingen der iibersinnlichen Welt, wenn man vor-
aussetzt, dass gesundes Denken und Empfinden alles
zu verstehen vermag, was an wahren Erkenntnissen
aus den hoheren Welten fliessen kann, und dass man,
wenn man von diesem Verstindnisse ausgeht und
den festen Grund damit legt, auch einen gewichti-
gen Schritt zum eigenen Schauen gemacht hat; wenn
auch, um dieses zu erlangen, anderes hinzukommen
mtuss. Man verriegelt sich aber die Tiire zu der wah-
ren hoheren Erkenntnis, wenn man diesen Weg ver-
schmaht, und nur auf andere Art in die hdhern Wel-
ten dringen will. Der Grundsatz: erst hohere Welten
anzuerkennen, wenn man sie geschaut hat, ist ein
Hindernis fiir dieses Schauen selbst. Der Wille, durch
gesundes Denken erst zu verstehen, was spiter ge-
schaut werden kann, fordert dieses Schauen. Es zau-
bert wichtige Krifte der Seele hervor, welche zu die-
sem ,,Schauen des Sehers® fiihren.



Das Wesen des Menschen.

Die folgenden Worte Goethes bezeichnen in
schoner Art den Ausgangspunkt eines der Wege, auf
denen das Wesen des Menschen erkannt werden kann.
woobald der Mensch die Gegenstinde um sich her

gewahr wird, betrachtet er sie in" bezug auf sich -

selbst; und mit Recht, denn es hingt sein ganzes
Schicksal davon ab, ob sie ihm gefallen oder miss-
fallen, ob sie ihn anziehen oder abstossen, ob sie ihm
niitzen oder schaden. Diese ganz natiirliche Art, die
Dinge anzusehen und zu beurteilen, scheint so leicht
zu sein, als sie notwendig ist, und doch ist der
Mensch dabei tausend Irrtiimern ausgesetzt, die ihn
oft beschimen und ihm das Leben verbittern. — Ein
weit schwereres Tagewerk {ibernehmen diejenigen,
deren lebhafter Trieb nach Kenntnis die Gegenstinde
der Natur an sich selbst und in ihren Verhiltnissen
untereinander zu beobachten strebt: denn sie ver-
missen bald den Massstab, der ihnen zu Hilfe kam,
wenn sie als Menschen die Dinge in bezug auf sich
betrachten. Es fehlt ihnen der Massstab des Gefallens
und Missfallens, des Anziehens und Abstossens, des
Nutzens und Schadens; diesem sollen sie ganz ent-
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sagen, sie sollen als gleichgiiltige und gleichsam gott-
liche Wesen suchen und untersuchen, was ist, und
nicht, was behagt. So soll den echten Botaniker
weder die Schénheit, noch die Nutzbarkeit der Pflan-
zen riithren, er soll ihre Bildung, ihr Verhiltnis zu dem
tibrigen Pflanzenreiche untersuchen; und wie sie alle
von der Sonne hervorgelockt und beschienen werden,
so soll er mit einem gleichen ruhigen Blicke sie alle
ansehen und {ibersehen, und den Massstab zu dieser
Erkenntnis, die Data der Beurteilung nicht aus sich,
sondern aus dem Kreise der Dinge nehmen, die er
beobachtet.”

Auf dreierlei lenkt dieser von Goethe ausge-
sprochene Gedanke die Aufmerksamkeit des Men-
schen. Das erste sind die Gegenstinde, von denen
ihm durch die Tore seiner Sinne fortwahrend Kunde
zufliesst, die er tastet, riecht, schmeckt, hort und sieht.
Das zweite sind die Eindriicke, die sie auf ihn machen,
und die sich als sein Gefallen und Missfallen, sein Be-
gehren oder Verabscheuen kennzeichnen, dadurch,
dass er das eine sympathisch, das andere antipathisch,
das eine niitzlich, das andere schiadlich findet. TUnd
das dritte sind die FErkenntnisse, die er sich als
»gleichsam gottliches Wesen® iiber die Gegenstinde
erwirbt, die Geheimnisse ihres Wirkens und Daseins,
die sich ihm enthiillen.

Deutlich scheiden sich diese drei Gebiete im
menschlichen I.eben. Und der Mensch wird daher
gewahr, dass er in einer dreifachen Art mit der Welt
verwoben ist. — Die erste Art ist etwas, was er vor-
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findet, was er als eine gegebene Tatsache hinnimmt.
Durch die zweite Art macht er die Welt zu seiner
eigenen Angelegenheit, zu etwas, das eine Bedeutung
fiir ihn hat. Die dritte Art betrachtet er als ein Ziel,
zu dem er unaufhdriich hinstreben soll,

Warum erscheint dem Menschen die Welt in
dieser dreifachen Art? Die einfachste Betrachtung
kann das lehren. — Ich gehe iiber eine mit Blumen

bewachsene Wiese. Die Blumen kiinden mir ihre.

Farben durch mein Auge. Das ist die Tatsache, die
ich, als gegeben, hinnehme. — Ich freue mich iiber
die Farbenpracht. Dadurch mache ich die Tatsache
zu meiner eigenen Angelegenheit. Ich verbinde durch
meine Gefiihle die Blumen mit meinem eigenen Da-
sein. Nach einem Jahre gehe ich wieder iiber die-
selbe Wiese. Andere Blumen sind da. Neue Freude
erwichst mir aus ihnen. Meine Freude vom Vorjahre
wird als Erinnerung auftauchen. Sie ist in mir; der
Gegenstand, der sie angefacht hat, ist vergangen.
Aber die Blumen, die ich jetzt sehe, sind von derselben
Art wie die vorjihrigen; sie sind nach denselben Ge-
setzen gewachsen wie jene. Habe ich mich iiber diese
Art, iiber diese Gesetze aufgeklirt, so finde ich sie in
den diesjihrigen Blumen so wieder, wie ich sie in den
vorjihrigen erkannt habe. Und ich werde vielleicht
also nachsinnen: Die Blumen des Vorjahres sind
vergangen; meine Freude an ihnen ist nur in meiner
Erinnerung geblieben. Sie ist nur mit meinem
Dasein verkniipft. Das aber, was ich im vorigen
Jahre an den Blumen erkannt habe und dies Jahr

wieder erkenne, das wird bleiben, so lange solche
Blumen wachsen. Das ist etwas, was sich mir ge-
offenbart hat, was aber von meinem Dasein nicht in
gleicher Art abhingig ist wie meine Freude. Meine
Gefiihle "der Freude bleiben in mir; die Gesetze, das
Wesen der Blumen bleiben ausserhalb meiner in
der Welt. _ ,

So verbindet sich der Mensch immerwihrend in
dieser dreifachen Art mit den Dingen der Welt. Man
lege zunichst nichts in diese Tatsache hinein, sondern
fasse sie auf, wie sie sich darbietet. Es ergibt sich aus
ihr, dass der Mensch drei Seiten in seinem
W esen hat. Dies und nichts anderes soll hier vor-
laufig mit den drei Worten Leib, Seele und
Geist angedeutet werden. Wer irgend welche vor-
gefassten Meinungen oder gar Hypothesen mit die-
sen drel Worten verbindet, wird die folgenden Aus-
einandersetzungen notwendig missverstehen miissen.
Mit T.eib ist hier dasjenige gemeint, wodurch sich
dem Menschen die Dinge seiner Umwelt offenbaren,

" wie in obigem Beispiele die Blumen der Wiese. Mit

dem Worte Seele soll auf das gedeutet werden, wo-
durch er die Dinge mit seinem eigenen Dasein ver-
bindet, wodurch er Gefallen und Missfallen, Lust und
Unlust, Freude und Schmerz an ihnen empfindet. Als
Geist ist das gemeint, was in ihm offenbar wird,
wenn er, nach Goethes Ausdruck, die Dinge als
,gleichsam gottliches Wesen” ansieht. — In diesem
Sinne besteht der Mensch aus Leib, Seele und
Geist.



Durch seinen Leib vermag sich der Mensch fiir
den Augenblick mit den Dingen in Verbindung zu
setzen ; durch seine Seele bewahrt er in sich die Ein-
driicke, die sie auf ihn machen ; und durch seinen
Geist offenbart sich ihm das, was sich die Dinge selbst
bewahren., Nur wenn man den Menschen nach die-
sen drei Seiten betrachtet, kann man hoffen, Auf-
schluss iiber seine Wesenheit zu erhalten. Denn diese
drei Seiten zeigen ihn in dreifach verschiedener Art
mit der {ibrigen Welt verwandt. ’

Durch seinen I.eib ist er mit den Dingen ver-
wandt, die sich seinen Sinnen von aussen darbieten.
Die Stoffe der Aussenwelt setzen diesen seinen Leib
zusammen; die Krifte der Aussenwelt wirken auch

.. in ihm. Und wie er die Dinge der Aussenwelt mit

seinen Sinnen betrachtet, so kann er auch sein eigenes
leibliches Dasein beobachten. Aber unmoglich ist es,
in derselben Art das seelische Dasein zu betrachten.
Alles, was an mir leibliche Vorginge sind, kann auch

mit den leiblichen Sinnen wahrgenommen werden.

Mein Gefallen und Missfallen, meine Freude und
meinen Schmerz kann weder ich, noch ein anderer mit
leiblichen Sinnen wahrnehmen. Das Seelische ist ein
Gebiet, das der leiblichen Anschauung unzuginglich
ist. Das leibliche Dasein des Menschen ist vor aller
Augen offenbar; das seelische trigt er als seine
Welt in sich. Durch den Geist aber wird ihm die
Aussenwelt in einer hdheren Art offenbar. In sei-
nem Innern enthiillen sich zwar die Geheimnisse der
Aussenwelt; aber er tritt im Geiste aus sich heraus,

und lisst die Dinge iiber sich selbst sprechen, iiber
dasjenige, was nicht fiir ihn, sondern fiir sie Be-
deutung hat. Der Mensch blickt zum gestirnten
Himmel auf: das Entziicken, das seine Seele erlebt,
gehort ihm an; die ewigen Gesetze der Sterne, die er
im Gedanken, im G eiste erfasst, gehdren nicht ihm,
sondern den Sternen selbst an.

So ist der Mensch Biirger dreier Welten.
Durch seinen Leib gehdrt er der Welt an, die er auch
mit seinem Leibe wahrnimmt; durch seine Seele
baut er sich seine eigene Welt auf; durch seinen
Geist offenbart sich ihm eine Welt, die fiber die
beiden andern erhaben ist.

Hs scheint einleuchtend, dass man, wegen der
wesentlichen Verschiedenheit dieser drei Welten, auch
nur durch drei verschiedene Betrachtungsarten Klar-
Heit (iber sie und den Anteil des Menschen an ihnen
wird gewinnen konnen.

L Die leibliche Wesenheit des Menschen.

Durch leibliche Sinne lernt man den Leib des
Menschen kennen. Und die Betrachtungsart kann da-
bei keine andere sein, als diejenige, durch welche man
andere sinnlich wahrnehmbare Dinge kennen lernt.
Wie man die Mineralien, die Pflanzen, die Tiere be-
trachtet,; so kann man auch den Menschen betrachten.
Er ist mit diesen drei Formen des Daseins verwandt.
Gleich den Mineralien baut er seinen Leib aus den
Stoffen der Natur auf; gleich den Pflanzen wichst er
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und pflanzt sich fort; gleich den Tieren nimmt er die
Gegenstinde um sich herum wahr, und bildet auf
Grund ihrer Eindrficke in sich innere Erlebnisse.
Ein mineralisches, ein pflanzliches und ein tierisches
Dasein darf man daher dem Menschen zusprechen.

Die Verschiedenheit im Bau der Mineralien,

Pflanzen und Tiere entspricht diesen drei Formen

ihres Daseins. Und dieser Bau — die Gestalt — ist
es, was man mit den Sinnen wahrnimint, und was
man allein Leib nennen kann. Nun ist aber der
menschliche Ieib von dem ftierischen wverschieden,

Diese Verschiedenheit muss jedermann anerkennen,.

wie er auch fiber die Verwandtschaft des Menschen
mit den Tieren sonst denken mag. Selbst der radi-
kalste Materialist, der alles Seelische leugnet, wird
nicht umhin kdnnen, den folgenden Satz zu unter-
schreiben, den Carus in seinem ,Organon der Na-
tur und des Geistes” ausspricht: ,,Noch immer bleibt
zwar der feinere innerlichste Bau des Nervensystems
und namentlich des Hirns dem Physiologen und
Andtomen ein unauigelSstes Ritsel; aber dass jene
Konzentration der Gebilde mehr und mehr in der
Tierheit steigt und im Menschen einen Grad erreicht,
wie durchaus in keinem andern Wesen, dies.ist eine
vollkommen festgestellte Tatsache; es ist fiir die
Geistesentwickelung des Menschen von héchster Be-
deutung, ja wir diirfen es geradezu aussprechen,
eigentlich schon die hinreichende Erklarung. Wo der
Bau des Hirns daher nicht gehdrig sich entwickelt
hat, wo Kleinheit und Diirftigkeit desselben, wie beim
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Microcephalen und Idioten, sich verraten, da versteht
es sich von selbst, dass vom Hervortreten eigentiim-
licher Ideen und vom Erkennen gerade so wenig die
Rede sein kann, wie in Menschen mit vollig verkiim-
merten (renerationsorganen von Fortbildung der
Gattung. Ein kriftig und schén entwickelter Bau des
ganzen Menschen dagegen und des Gehirns insbeson-
dere wird zwar noch nicht allein den Genius ersetzen,
aber doch jedenfalls die erste unerlisslichste Bedin-
gung fiir hohere Erkenntnis gewihren.”

Wie man dem menschlichen Leib die drei For-
men des Daseins, die mineralische, die pflanzliche und
die tierische, so muss man ihm noch eine vierte, die
besondere menschliche zusprechen. Durch
seine mineralische Daseinsform ist der Mensch ver-
wandt mit allem Sichtbaren, durch seine pflanzliche
mit allen Wesen, die wachsen und sich fortpflanzen,
durch seine tierische mit allen, die ihre Umgebung
wahrnehmen und auf Grund Ausserer Eindriicke
innere Erlebnisse haben; durch seine menschliche
bildet er schom in leiblicher Beziehung ein Reich
fiir sich. '

II. Die seelische Wesenheit des Menschen.

Als ei gene Innenwelt ist die seelische Wesen-
heit des Menschen von seiner Leiblichkeit verschieden.

-Das Figene tritt sofort entgegen, wenn man die Auf-

merksamkeit auf die einfachste Sinnesempfindung
lenkt. Niemand kann zunichst wissen, ob ein anderer
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eine solche einfache Sinnesempfindung in genau der
gleichen Art wahrnimmt wie er selbst. Bekannt ist,
dass es Menschen gibt, die farbenblind sind. Solche
sehen die Dinge nur in verschiedenen Schattierungen
von Grau. Andere sind teilweise farbenblind. Sie

kdnnen daher gewisse Farbennuancen nicht wahr-

nehmen. Das Weltbild, das ihnen ihr Auge gibt, ist
ein anderes als dasjenige sogenannter normaler Men-
schen. Und ein gleiches gilt fiir die andern Sinne.
Ohne weiteres geht daraus hervor, dass schon die ein-
fache Sinnesempfindung zur Innenwelt gehort. Mit

meinen leiblichen Sinnen kann ich den roten Tisch -

wahrnehmen, den auch der andere wahrnimmt; aber
ich kann nicht des Andern Empfindung des Roten
wahrnehmen. — Man muss demnach die Sinnes-
empfindung als seelisches bezeichnen. Wenn man
sich diese Tatsache nur ganz klar macht, dann wird
man bald aufhdren, die Innenerlebnisse als blosse
Gehirnvorgange oder ihnliches anzusehen. — An die
Sinnesempfindung schliesst sich zundchst das Ge-
fiihl Die Eine Empfindung macht dem Menschen
Lust, die andere Unlust. Das sind Regungen seines
inneren, seines seelischen Lebens. In seinen Gefithlen
schafft sich der Mensch eine zweite Welt zu derjeni-
gen hinzu, die von aussen auf ihn einwirkt. Und ein
drittes kommt hinzu: der Wille. Durch ihn wirkt der
Mensch wieder auf die Aussenwelt zurfick. Und da-
durch prigt er sein inneres Wesen der Aussenwelt
auf. Die Seele des Menschen fliesst in seinen Willens-
handlungen gleichsam nach aussen. Dadurch unter-

e o e e AR
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scheiden sich die Taten des Menschen von den Ereig-
nissen der Zdusseren Natur, dass die ersteren den
Stempel seines Innenlebens tragen. So stellt sich die
Seele als das Eigene des Menschen der Aussenwelt
gegeniiber. Er erhilt von der Aussenwelt die An-
regungen; aber er bildet in Gemdissheit dieser An-
regungen eine eigene Welt aus. Die Leiblichkeit
wird zum Untergrunde des Seelischen.

III. Die geistige Wesenheit des Menschen.

Das Seelische des Menschen wird nicht allein
durch den Leib bestimmt. Der Mensch schweift nicht
richtung- und ziellos von einem Sinneseindruck zum
andern; er handelt auch nicht unter dem Eindrucke
jedes beliebigen Reizes, der von aussen, oder durch
die Vorginge seines Leibes auf ihn ausgeiibt wird.
Er denkt diber seine Wahrnehmungen und iiber
seine Handlungen nach. Durch das Nachdenken iiber
die’ Wahrnehmungen erwirbt er sich Erkenntnisse
itber die Dinge; durch das Nachdenken iiber seine
Handlungen bringt er einen vernunftgemissen Zu-
sammenhang in sein Leben. Und er weiss, dass er
seine Aufgabe als Mensch nur dann wiirdig erfiillt,
wenn er sich durch richtige Gedanken sowohl
im Erkennen wie im Handeln leiten ldsst. Das See-
lische steht also einer zweifachen Notwendigkeit
gegeniiber. Von den Gesetzen des Leibes wird es’
durch Naturnotwendigkeit bestimmt; von den Ge-

Steiner, Theosophie. 2
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setzen, die es zum richtigen Denken fiihren, ldsst es
sich bestimmen, weil es deren Notwendigkeit frei an-
erkennt. Den Gesetzen des Stoffwechsels ist der
Mensch durch die Natur unterworfen; den Denkge-
setzen unterwirft er sich selbst.— Dadurch macht sich
der Mensch zum Angehorigen einer hoheren Ord-
nung als diejenige ist, der er durch seinen Leib ange-
hort. Und diese Ordnung ist die geistige. So
verschieden das Leibliche vom Seelischen, so ver-
schieden ist dieses wieder vom Geistigen. So lange
man bloss von den Kohlenstoff-, Wasserstoff-,
Stickstoff-, Sauerstoffteilchen spricht, die sich im
Leibe bewegen, hat man nicht die Seele im Auge.
Das seelische Leben beginnt erst da, wo innerhalb
solcher Bewegung die Empfindung auftritt: ich
schmecke siiss, oder ich fiihle Lust. Ebensowenig hat
man den Geist im Auge, so lange man bloss die
seelischen Erlebnisse ansieht, die durch den Menschen
ziehen, wenn er sich ganz der Aussenwelt und seinem
Leibesleben iiberlisst. Dieses Seelische ist vielmehr
“erst die Grundlage fiir das Geistige, wie das Leibliche
die Grundlage fiir das Seelische -ist. -—— Der Natur-
forscher hat es mit dem Leibe, der Seelenforscher
(Psychologe) mit der Seele, und der Geistesforscher
mit dem Geiste zu tun. — Durch Besinnung auf das
eigene Selbst sich den Unterschied von Leib, Seele
und Geist klarzumachen, ist eine Anforderung, die
an denjenigen gestellt werden muss, der sich denkend
iiber das Wesen des Menschen aufkliren will.
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IV. Leib, Seele und Geist.

Der Mensch kann sich in richtiger Art nur itber
sich aufkldren, wenn er sich die Bedeutung des Den -
kens innerhalb seiner Wesenheit klar macht. Das
Gehirn ist das leibliche Werkzeug des Denkens. Wie
der Mensch nur mit einem wohlgebildeten Auge Far-
ben sehen kann, so dient ihm das entsprechend ge-
baute Gehirn zum Denken. Der ganze Leib des
Menschen ist so gebildet, dass er in dem Geistesorgan,
im Gehirn, seine Krénung findet. Man kann den
Bau des menschlichen Gehirnes nur verstehen, wenn
man es im Hinblick auf seine Aufgabe betrachtet,
die darin besteht, Werkzeug des denkenden Geistes zu
sein. Das zeigt ein vergleichender Uberblick {iber die
Tierwelt. . Bel den Amphibien ist das Gehirn noch
klein gegenfiber dem Riickenmark; bei den Siuge-
tieren wird es verhilinismassig grésser. Beim Men-
schen ist es am grdssten gegeniiber dem ganzen {ibri-
gen Leib. Gegen solche Bemerkungen iiber das
Denken, wie sie hier vorgebracht werden, herrscht
manches Vorurteil. Manche Menschen sind geneigt,
das Denken zu unterschitzen, und das ,innige
Gefiihlsleben®, die ,Empfindung® héher zu stellen.
Ja man sagt wohl: nicht durch das ,niichterne Den-
ken“, sondern durch die Wirme des Gefithls, durch
die unmittelbare Kraft der Empfindungen erhebe man
sich zu den hoheren Erkenntnissen. Menschen, die so
sprechen, fiirchten, durch klares Denken die Gefiihle
abzustumpfen. Beim alltiglichen Denken, das sich

L)
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nur auf die Dinge der Niitzlichkeit bezieht, ist das
sicher der Fall. Aber bei den Gedanken, die in
héhere Regionen des Daseins fithren, tritt das Um-
gekehrte ein. Es gibt kein Gefithl und keinen
Enthusiasmus, die sich mit den Empfindungen an
Wirme, Schonheit und Gehobenheit vergleichen
lassen, welche angefacht werden durch die reinen,
krystallklaren Gedanken, die sich auf héhere Welten
bezichen. Die hichsten Gefithle sind eben nicht die-
jenigen, die ,vor selbst” sich einstellen, sondern die-
jenigen, welche in energischer Gedankenarbeit errun-
gen werden.

Der Menschenleib hat einen dem Denken ent-
sprechenden Bau. Dieselben Stoffe und Kriite, die
auch im Mineralreich vorhanden sind, finden sich im
menschlichen Leib so gefiigt, dass sich durch diese
Zusammenfitgung das Denken offenbaren kann. Die-
ser mineralische, in Gemissheit seiner Aufgabe ge-
bildete Bau soll fiir die folgende Betrachtung der
physische Korper des Menschen heissen.
(Es wird hier mit diesem Worte dasselbe bezeichnet,
was in der theosophischen Literatur Sthula sharira
genannt wird.) ‘

Der auf das Gehirn, als seinen Mittelpunkt, hin
geordnete mineralische Bau entsteht durch Fort-
pflanzung und erhilt seine ausgebildete Gestalt
durch Wachstum. Fortpflanzung und Wachstum
hat der Mensch mit den Pflanzen und Tieren gemein.
Durch Fortpflanzung und Wachstum unterscheidet
sich das Lebendige von dem leblosen Mineral. Leben-

diges entsteht aus Lebendigem durch den Keim. Der
Nachkomme schliesst sich an den Vorfahren in der
Reihe des Lebendigen. Die Krifte, durch die ein
Mineral entsteht, miissen wir in den Stoffen selbst
suchen, die es zusammensetzen. Ein Bergkrystall
bildet sich durch die dem Silicium und dem Sauerstoff
innewohnenden Krifte, - die in ihm vereinigt sind.
Die Krifte, die einen Eichbaum gestalten, miissen wir
auf dem Umwege durch den Keim in der Mutter- und
Vaterpflanze suchen. Und die Form der Eiche er-
hilt sich bej der Fortpflanzung von den Vorfahren
auf die Nachkommen. Es gibtinnere, dem Leben-
den angeborene Bedingungen. — Es war eine
rohe Naturanschauung, die glaubte, dass niedere
Tiere, selbst Fische, aus Schlamm sich bilden kdnnen.
Die Form des Lebenden pflanzt sich durch Ver-
erbung fort. Wie ein lebendes Wesen sich ent-
wickelt, hingt davon ab, aus welchem Vater- und
Mutterwesen es entstanden ist, oder mit andern Wor-
ten, welcher A rt es angehdrt. Die Stoife, aus denen
es sich zusammensetzt, wechseln fortwihrend; die
A rt bleibt wihrend des Lebens und vererbt sich auf
die Nachkommen. Die A rt ist damit dasjenige, was
die Zusammeniiigung der Stoffe bestimmt. Diese
Art-bildende Kraft soll I.ebenskraft genannt
werden. (In der theosophischen Literatur heisst sie
»Prana®) Wie sich die mineralischen Krifte in den
Krystallen ausdriicken, so die Lebenskraft in den
Arten oder Formen des pflanzlichen und tierischen
Lebens.
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-Die mineralischen Krifte nimmt der Mensch
durch die leiblichen Sinne wahr. Und er kann nur
dasjenige wahrnehmen, wofiir er solche Sinne hat.
Ohne das Auge gibt es keine Licht-, ohne das Ohr
keine Schallwahrnehmung. Die niedersten Organis-
men haben nur eine Art Tastsinn. Tiir sie sind nur
diejenigen mineralischen Krifte vorhanden, die sich
dem Tastsinn zu erkennen geben. In dem Masse,
in dem bei den héheren Tieren die anderen Sinne ent-
wickelt sind, ist fiir sie die Umwelt reicher, mannig-
faltiger. s hingt also von den Organen eines We-~
sens ab, ob das, was in der Aussenwelt vorhanden ist,
. auch fiir das Wesen selbst als Wahrnehmung, als
Empfindung vorhanden ist. Was in der Luft als eine
gewisse Bewegung vorhanden ist, wird im Menschen
zur Schallempfindung. — Die Ausserungen der
Lebenskraft nimmt der Mensch durch die gewdhn-
lichen Sinne nicht wahr. Er sieht die Farben der
" Pflanze; er riecht ihrem Duit; die l.ebenskrait
bleibt dieser Beobachtung verborgen. Aber so
wenig der Blindgeborene mit Recht die Farben ab-
leugnet, so wenig diirfen die gewdhnlichen Sinne die
Lebenskraft ableugnen. Die Farben sind fiir den
Blindgeboreneh da, sobald er operiert worden ist;
ebenso sind fiir den Menschen die mannigfaltigen,
durch die T.ebenskraft geschalfenen Arten der Pflan-
zen und Tiere auch als Wahrnehmung vorhanden,
wenn sich in ihm das Organ dafiir erschliesst. —
Eine ganz neue Welt geht dem Menschen durch die
Erschliessung dieses Organs auf. FEr nimmt nun

nicht mehr bloss die Farben, Geriiche usw. der Lebe-
wesen, sondern diese Lebewesen selbst
wahr. TIn jeder Pflanze, in jedem Tier empfindet er
ausser der physischen Gestalt noch die lebener-
ffillte Geistgestalt. Um einen Ausdruck
dafiir zu haben, sei diese Geistgestalt der Ather-
leib oder Lebensleib genannt. — Fiir den Er-
forscher des geistigen T.ebens stellt sich diese Sache
in der folgenden Art dar. Ihm ist der Atherleib
nicht etwa bloss ein Frgebnis der Stoffe und Krifte
des physischen Leibes, sondern eine selbstindige,
wirkliche Wesenheit, welche die genannten physi-
schen Stoffe und Krafte erst zum Leben aufruft. Im
Sinne der Geisteswissenschaft spricht man, wenn man
sagt: ein blosser physischer Korper hat seine Gestalt
— z. B. ein Krystall — durch die ihm innewohnenden
physischen Gestaltungskrifte. Ein lebendiger Kérper
hat seine Form nicht durch diese Krafte, denn

- in dem Augenblicke, wo das T.eben aus ihm gewichen

ist, und er nur den physischen Kriften {iberlassen
ist, zerfillt er. Der Lebensleib ist eine Wesenheit,
durch welche in jedem Augenblicke wihrend des Le-
bens der physische Leib vor dem Zerfalle bewahrt
wird. — Um diesen ILebensleib zu sehen, ithn an
einem andern Wesen wahrzunehmen, braucht man
eben das erweckte geistige Auge. Ohne dieses
kann man aus logischen Griinden seine Existenz an-
nehmen; schauen kann man ihn aber mit dem
geistigen Auge, wie man die Farbe mit dem physi-
schen Auge schaut. — Man sollte sich an dem Aus-



druck ,,Atherleib® nicht stossen. ,,Ather” bezeichnet
hier etwas anderes als den hypothetischen Ather der
Physik. Man nehme die Sache einfach als Bezeich-
nung fiir das hin, was hier beschrieben wird. Und wie
der physische Menschenleib in seinem Bau ein Abbild
seiner Aufgabe ist, so ist es auch des Menschen
Atherleib. ‘Man versteht auch diesen nur, wenn man
ihn im Hinblick auf den denkenden Geist betrachtet.
Durch seine Hinordnung auf den denkenden Geist
unterscheidet sich der Atherleib des Menschen von
demjenigen der Pflanzen und der Tiere. — So wie ntn
der Mensch durch seinen physischen I.eib der mine-
ralischen, so gehort er durch seinen Atherleib der
Lebenswelt an. Nach dem Tode 16st sich der physi-
sche T.eib in der Mineralwelt, der Atherleib in der
Lebenswelt auf. (In der theosophischen Literatur
wird der menschliche Atherleib ,Linga sharira® ge-
nannt.) Mit ,,Teib® soll bezeichnet werden, was einem
Wesen in irgend einer Art ,,Gestalt”, ,Form® gibt.
Man sollte den Ausdruck ,,].eib® nicht mit sinnlicher
Korperform verwechseln, In diesem Sinne kann die
Bezeichnung ,Leib” auch fiir das gebraucht werden,
was sich als Seelisches und Geistiges gestaltet.
Der Lebensleib ist noch etwas dem Menschen
dusserliches. Mit dem ersten Regen der Empfindung
antwortet das Innere selbst auf die Reize der Aussen-
welt. Man mag dasjenige, was man Aussenwelt zu
nennen berechtigt ist, noch so weit verfolgen: die
Empfindung wird man nicht finden kénnen. — Die
Lichtstrahlen dringen in das Auge; sie pflanzen sich
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innerhalb desselben bis zur Netzhaut fort. Da rufen
sie chemische Vorginge (im sogenannten Sehpurpur)
hervor; die Wirkung dieser Reize setzt sich durch den
Sehnerv bis zum Gehirn fort; dort entstehen weitere
physische Vorginge. Konnte man diese beobachten,

-s0 sihe man eben physische Vorginge wie anderswo

in der Aussenwelt. Vermag ich den Lebensleib zu
beobachten, so werde ich wahrnehmen, wie der physi-
sche Gehirnvorgang zugleich ein Lebensvorgang ist.
Aber die Empfindung der blauen Farbe, die der Emp-
finger der Lichtstrahlen hat, kann ich auf diesem
Wege nirgends finden. Sie entsteht erst innerhalb
der Seele dieses Empfangers. Wire also das Wesen
dieses Empfingers mit dem physischen Kérper und
dem Atherleib erschopft, so konnte die Empfindung
nicht da sein. Ganz wesentlich unterscheidet sich die
Tatigkeit, durch welche die Empfindung zur Tatsache
wird, von dem Wirken der Lebenskrait. Ein inneres
Erlebnis wird durch jene Thtigkeit aus diesem Wirken
hervorgelockt. Ohne diese Tatigkeit ware ein blos-
ser Lebensvorgang da, wie man ihn auch an der
Pflanze beobachtet. Man stelle sich den Menschen
vor, wie er von allen Seiten Eindriicke empfangt.
Man muss sich ihn zugleich nach allen Richtungen
hin, woher er diese Eindriicke empfingt, als Quell der
bezeichneten Titigkeit denken. Nach allen Seiten hin
antworten die Empfindungen auf die Eindriicke. Die-
ser Titigkeitsquell soll Empfindungsseele
heissen. (Das ist dasselbe, was in der theosophischen
Literatur ,,Kama® genannt wird.) Diese Empfindungs-
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seele ist ebenso-tatsichlich, wie der physische Kér-
per. Wenn ein Mensch vor mir steht, und ich sehe
von seiner Empfindungsseele ab, indem ich ihn mir
bloss als physischen Leib vorstelle, so ist das gerade
so, als- wenn ich mir von einem Gemilde bloss die
Leinwand vorstelle. .

Auch in Bezug auf die Wahrnehmung der Emp-
findungsseele muss dhnliches gesagt werden, wie vor-
her im Hinblick auf den Atherleib. Die leiblichen Or-
gane sind ,,blind“ fiir sie. Und auch das Organ, von
dem das Leben als Leben wahrgenommen werden
kann, ist es. Aber so wie durch dieses Organ der
Atherleib geschaut wird, so kann durch ein noch
héheres Organ die innere Weit der Empfindungen
selbst wahrgenommen werden. Der Mensch empfindet
dann nicht nur die Eindriicke der physischen und der
Lebenswelt, sondern er sc haut die Empfindungen.
Vor einem Menschen mit einem solchen Organ liegt
die Welt der Empiindungen eines anderen Wesens
wie ein aufgeschlagenes fiir ihn lesbares Buch. Man
muss unterscheiden zwischen dem Erleben der eige-
nen Empfindungswelt und dem Anschauen der Emp-
findungswelt eines Andern. In seine eigene Empfin-
dungswelt hineinschauen kann natiirlich jeder Mensch ;
die Empfindungswelt des Andern schauen kann
nur der Seher mit dem gedffneten ,geistigen
Auge”. Ohne Seher zu sein, kennt der Mensch die
Empfindungswelt nur als ,innere”, nur als die eige-
nen verborgenen Erlebnisse seiner Seele; mit dem
gedffneten ,,geistigen Auge’ leuchtet vor dem ZHusse-
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ren geistigen Anblicke auf, was sonst nur ,im
Innern® des Andern lebt.

Die Empfindungsseele hingt in Bezug auf ihre
Wirkung vom Atherleib ab. Denn aus ihm holt sie
ja das hervor, was sie als Empfindung aufglinzen las-
sen soll. Und da der Atherleib das T.eben innerhalb
des physischen Leibes ist, so ist die Empfindungsseele
auch von diesem mittelbar abhingig. Nur bei rich-
tig lebendem, wohlgebautem Auge sind entsprechende
Farbenempfindungen moglich. Dadurch wirkt die

" Leiblichkeit auf die Empfindungsseele. Diese ist also

durch den Leib in ihrer Wirksamkeit bestimmt und
begrenzt. Sie lebt somit innerhalb der ihr durch die
Leiblichkeit gezogenen Grenzen. — Der Leib wird
also aus den mineralischen Stoffen auferbaut, durch
den Atherleib belebt, und er begrenzt selbst die
Empfindungsseele. Wer also das oben erwidhnte Organ
zum ,Schauen” der Empfindungsseele hat, der sieht B
sie durch den Leib begrenzt. — Aber die Grenze der
Empfindungsseele fillt nicht mit derjenigen des physi-
schen Koérpers zusammen. Diese Seele ragt {iber die-
sen etwas hinaus. Man sieht daraus, dass sie sich
machtiger erweist, als er ist. Aber die Kraft, durch
die ihr die Grenze gesetzt ist, geht von dem physi-
schen T.eibe aus. Damit schiebt sich zwischen den
physischen Leib und den Atherleib einerseits und die
Empfindungsseele andererseits noch ein besonderes
Glied der menschlichen Wesenheit ein. Es ist der
Seelenleib oder Empfindungsleib (Er heisst in
der theosophischen Literatur , Astralgestalt” oder
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»Kamarupa®. Rupa heisst Form, Gestalt.) Man kann
auch sagen: ein Teil des Atherleibes sei feiner als der
iibrige, und dieser feinere Teil des Atherleibes bildet
eine Einheit mit der Empfindungsseele,
wahrend der grobere Teil eine Art Einheit mit dem
physischen Leib bildet. Doch ragt, wie gesagt, dic
Empfindungsseele iiber den Seelenleib hinaus.

Was hier Empfindung genannt wird, ist.nur ein
Teil des seelischen Wesens. (Der Ausdruck Empfin-
dungsseele wird der Einfachheit halber gewihlt.) An
die Empfindungen schliessen sich die Gefiihle der
Lust und Unlust, Triebe, Instinkte, Leidenschaften.
All das trigt denselben Charakter des Eigenlebens wie
die Empfindungen und ist, wie sie, von der Leiblich-
keit abhingig.

ES

Ebenso wie mit dem Leibe tritt die Empfindungs-
seele auch mit dem Denken, dem Geiste in Wechsel-
wirkung. Zunichst dient ihr das Denken. Der
Mensch bildet sich Gedanken iiber seine Empfindun-
gen. Dadurch klirt er sich iiber die Aussenwelt auf.
Das Kind, das sich verbrannt hat, denkt nach, und ge-
langt zu dem Gedanken: ,das Feuer brennt®. Auch
seinen Trieben, Instinkten und Leidenschaften folgt
der Mensch nicht blindlings; sein Nachdenken fiihrt
die Gelegenheit herbei, durch die er sie befriedigen
kann. Was man materielle Kultur nennt, bewegt sich
durchaus in dieser Richtung. Sie besteht in den
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Diensten, die das Denken der Empfindungssecle
leistet. Unermessliche Summen von Denkkriften
werden auf dieses Ziel gerichtet. Denkkraft ist es,
die Schiffe, Eisenbahnen, Telegraphen, Telephone
gebaut hat; und alles das dient zum weitaus gréssten
Teil zur Befriedigung von Bediirfnissen der Empfin-
dungsseelen. In dhnlicher Art, wie die Lebenskraft
den physischen Koérper durchdringt, so durchdringt
die Denkkrait die Empfindungsseele. Die Lebens-
kraft kniipft den physischen Korper an Vorfahren
und Nachkommen und stellt ihn dadurch in eine Ge-
setzmissigkeit hinein, die das bloss Mineralische
nichts angeht. Ebenso stellt die Denkkraft die Seele
in eine Gesetzmissigkeit hinein, der sie als blosse
Empfindungsseele nicht angehdrt. — Durch die Emp-
findungsseele ist der Mensch dem Tiere verwandt.
Auch beim Tiere bemerken wir das Vorhandensein
von Empfindungen, Trieben, Instinkten und Leiden-
schaften. Aber das Tier folgt diesen unmittelbar. Sie
werden bei ihm nicht mit selbstindigen, {iber das un-
mittelbare Erleben hinausgehenden Gedanken
durchwoben. Auch beim unentwickelten Menschen
ist das bis zu einem gewissen Grade der Fall. Die
blosse Empfindungsseele ist daher verschieden von
dem entwickelten hoheren Seelengliede, welches das
Denken in seinen Dienst stellt. Als Verstandes-
seele sei diese vom Denken bediente Seele bezeich-
net. Man konnte sie auch die Gemiitseele oder das
Gemiit nennen. (,,Kama manas“ nennt sie die
theosophische Literatur.)



Die Verstandesseele durchdringt die Empfin-
dungsseele. Wer das Organ zum ,Schauen® der
Seele hat, sieht daher die Verstandesseele als eine
besondere Wesenheit gegeniiber der blossen Empfin-
dungsseele, .

*

Durch das Denken wird der Mensch fiber das
Eigenleben hinausgefithrt. Er erwirbt sich etwas, das
iber seine Seele hinausreicht. FEs ist fiir ihn eine
selbstverstindliche Uberzeugung, dass die Denkge-
setze in Ubereinstimmung mit der Weltordnung sind.
Er betrachtet sich deshalb als ein Einheimischer in
der Welt, weil diese Ubereinstimmung besteht. Diese
Ubereinstimmung ist eine der gewichtigen Tatsachen,
durch die der Mensch seine eigene Wesenheit kennen
lernt. In seiner Seele sucht der Mensch nach Wahr-
heit; und durch diese Wahrheit spricht sich nicht
allein die Seele aus, sondern die Dinge der Welt.
Was durch das Denken als Wahrheit erkannt wird,
hat eine selbstindige Bedeutung, die sich
auf die Dinge der Welt bezieht, nicht bloss auf die
eigene Seele. Mit meinem Entziicken iber den
Sternenhimmel lebe ich in mir; die Gedanken, die ich
mir tber die Bahnen der Himmelskérper bilde, haben
fiir das Denken jedes Andern dieselbe Bedeutung wie
fir das Meinige. Es wire sinnlos von meinem
Entziicken zu sprechen, wenn ich selbst nicht vor-
handen wire; aber es ist nicht in derselben Weise

sinnlos von meinen Gedanken auch ohne Be-
zie hung auf mich zu sprechen. Denn die Wahrheit,
die -ich heute denke, war auch gestern wahr; und
wird morgen w a h r sein, obschon ich mich nur heute
mit ihr beschiftige. Macht eine FErkenntnis mir
Freude, so ist diese Freude so lange von Bedeutung,
als sie in mir lebt; die Wahrheit der Erkenntnis
hat ihre Bedeutung ganz unabhingig von dieser
Freude. In dem Ergreifen der Wahrheit verbindet
sich die Seele mit etwas, das seinen Wert in sich
selbst trigt. Und dieser Wert verschwindet nicht
mit der Seelenempfindung, ebenso wenig wie er mit
dieser entstanden ist. Was wirklich Wahrheit ist,
das entsteht nicht und vergeht nicht: das hat eine
Bedeutung, die nicht vernichtet werden kann. —
Dem widerspricht es nicht, dass einzelne menschliche
»Wahrheiten” nur einen voriibergehenden Wert
haben, weil sie in einer gewissen Zeit als teilweise
oder ganze Irrtiimer erkannt werden. Denn der

"Mensch muss sich sagen, dass die Wahrheit doch in

sich selbst besteht, wenn auch seine Gedanken nur
vergangliche Erscheinungsformen der ewigen Wahr-
heiten sind. Auch wer — wie Lessing — sagt, er
begniige sich mit dem ewigen Streben nach Wahrheit,
da die volle reine Wahrheit doch nur fiir einen Gott
da sein kénnte, leugnet nicht den Ewigkeitswert der
Wahrheit, sondern er bestitigt ihn gerade durch sol-
chen Ausspruch. Denn nur, was eine ewige Bedeu-
tung in sich selbst hat, kann ein ewiges Streben nach
sich hervorrufen. Wére die Wahrheit nicht in sich
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selbstindig, erhielte sie ihren Wert und ihre Bedeu-
tung durch die menschliche Seelenempfindung, dann
konnte sie nicht ein Einiges Ziel fiir alle Men-
schen sein. Indem man nach ihr streben will, gesteht
man ihr ihre selbstindige Wesenheit zu
Und wie mit dem Wahren, so ist es mit dem

wahrhaft Guten Das Sittlich-Gute ist unab-

hingig von Neigungen und Leidenschaften, insofern
es sich nicht von ihnen gebieten lisst, sondern ihnen
gebietet. Gefallen und Missfallen, Begehren und Ver-
abscheuen gehoren der eigenen Seele des Menschen
an; die Pflicht steht iiber Gefallen und Missfallen.
So hoch kann dem Menschen die Pflicht stehen, dass
er fiir sie das Leben opfert. Und der Mensch steht
um so hgéher, je mehr er seine Neigungen, sein Ge-
fallen und Missfallen dahin veredelt hat, dass sie ohne
Zwang, ohne Unterwerfung durch sich selbst der er-
kannten Pflicht folgen. Das Sittlich-Gute hat eben-
so wie die Wahrheit seinen Ewigkeits-Wert in.sich
und erhilt ihn nicht durch die Empfindungsseele.
Indem der Mensch das selbstandige Wahre und
Gute in seinem Innern aufleben lasst, erhebt er sich
tiber die blosse Empfindungsseele. Der ewige Geist
scheint in diese herein. Ein Licht geht in ihr auf,
das unverginglich ist. Sofern die Seele in diesem
Lichte lebt, ist sie eines Ewigen teilhaitig. Sie ver-
bindet ihr eigenes Dasein mit einem ewigen Dasein.
Was die Secle als Wahres und Gutes in sich trigt,
ist unsterblich in ihr. — Das, was in der Seele
als Ewiges aufleuchtet, sei hier Bewusstseins-

seele genannt. — Von Bewusstsein kann man
auch bei den niedrigeren Seelenregungen sprechen.
Die  alltiglichste Empfindung ist Gegenstand des
Bewusstseins. Insofern kommt auch dem Tiere Be-
wusstsein zu. Der Kern des menschlichen Bewusst-
seins, also die Seele in der Seele ist hier mit:
Bewusstseinsseele gemeint. Die Bewusst-
seinsseele wird also hier noch als ein besonderes Glied
der Secle von der Verstandesseele unterschieden,
Diese letztere ist noch in die Empfindungen, in die
Triebe, Affekte usw. verstrickt. Jeder Mensch weiss,
wie thm zunichst das als wahr gilt, was er in seinen
Empfindungen usw. vorzieht. FErst di ejenige
Wahrheit aber ist die bleibend e, die sich losge-
16st hat von allem Beigeschmack solcher Sympa-
thien und Antipathien der Empfindungen usw. Die
Wahrheit ist wahr, auch wenn sich alle personlichen
Gefithle gegen sie auflehnen. Derjenige Teil der
Seele, in dem diese Wahrheit lebt, soll Bewusst-
seinsseele genannt werden. _

So hatte man wie in dem Leib auch in der Seele
drei Glieder zu unterscheiden: die Empfindun g s
seele, die Verstandesseele und dic Be-
wusstseinsseele. Und wie von unten herauf
die Leiblichkeit auf die Seele begrenzend wirkt,
so wirkt von oben herunter die Geistigkeit auf sie
erweiternd. Dean je mehr sich die Seele von dem
Wahren und Guten erfiillt, desto weifer und umfassen-
der wird das Ewige in ihr. — Fiir denjenigen, der die
Seele zu ,schauen” vermag, ist der Glanz, der von

Steiner, Theosophie. 3



dem Menschen ausgeht, weil sein Ewiges sich erwei-
tert, eine eben solche Wirklichkeit, wie fiir das sinn-
liche Auge das’ Licht wirklich ist, das von einer
Flamme ausstrahlt. Fiir den ,,Sehenden® ist der leib-

liche Mensch nur ein Teil des ganzen Men- ~

schen. Der Leib liegt als das grébste Gebilde in-
mitten anderer, die ihn und sich selbst gegenseitig
durchdringen. Als eine Doppelform erfiillt den physi-
schen Korper der Atherleib; an allen Seiten iiber die-
sen hinausragend sieht man den Seelenleib (Astral-
gestalt). Und wieder fiber diesen hinausragend die
Empfindungsscele, dann die Verstandesseele, die um
so grosser wird, je mehr sie' von dem Wahren und
Guten in sich aufnimmt. Denn dieses Wahre und
Gute bewirkt die Erweiterung der Verstandesseele.
Ein Mensch, der lediglich seinen Neigungen, seinem
Gefallen und Missfallen leben wiirde, hiitte eine Ver-
standesseele, deren Grenzen mit denen seiner Empfin-
dungsseele zusammenfielen. Diese Gebilde, inmitten
derer der physische Korper wie in einer Wolke er-
scheint, nennt man die menschliche Aura.
' * *

Im Laufe der Kindheitsentwickelung tritt im
Leben des Menischen der Augenblick ein, in dem er
sich zum ersten- Mal als ein selbstindiges Wesen
gegeniiber der ganzen iibrigen Welt empfindet. Fein
empfindenden Menschen ist das ein bedeutsames Er-
lebnis. Der Dichter Jean Paul erzihlt in seiner

Lebensbeschreibung: ,,Nie vergess ich die noch kei-
nem Menschen erzihlte Erscheinung in mir, wo ich
bei der Geburt meines Selbstbewusstseins stand, von
der ich Ort und Zeit anzugeben weiss. An einem
Vormittag stand ich als ein sehr junges Kind unter
der Haustiire und sah links nach der Holzlege, als
auf einmal das innere Gesicht, ich bin ein Ich, wie ein

" Blitzstrahl vom Himmel auf mich fuhr und seitdem

leuchtend stehen blieb: da hatte mein Ich zum ersten

‘Male sich selber gesehen und auf ewig. Tiuschun- -

gen des Erinnerns sind hier schwerlich gedenkbar,
da kein fremdes Erzdhlen sich in eine bloss im ver-
hangenen Allerheiligsten des Menschen vorgefallene
Begebenheit, deren Neuheit allein so alltiglichen
Nebenumstinden das Bleiben gegeben, mit Zusitzen
mengen konnte.” — Es ist bekannt, dass kleine Kin-
der von sich sagen: ,Karl ist brav®, ,Marie will das
haben®. Sie reden von sich so wie von anderen, weil
sie sich ihrer selbstindigen Wesenheit noch nicht be-
wusst geworden sind, weil das Bewusstsein vom
Selbst noch nicht in ihnen geboren ist. Durch das
Selbstbewusstsein bezeichnet sich der Mensch als ein
selbstindiges, wvon allem ibrigen abgeschlossenes
Wesen, als ,,Ich“. Im ,JIch® fasst der Mensch alles
zusammen, was er als leibliche und seelische Wesen-
heit erlebt. Leib und Seele sind die Triger des ,,Ich®;
in ihnen wirkt es. Wie der physische Korper im Ge-
hirn, so hat die Seele im.,Ich” ihren Mittelpunkt.
Zu Empfindungen wird der Mensch von aussen -ange-

regt ; Gefithle machen sich geltend als Wirkungen der
3*



Aussenwelt; der Wille bezieht sich auf die Aussen-
welt, denn er verwirklicht sich in dusseren Handlun-
gen. Das ,Tch” bleibt als die eigentliche Wesenheit
des Menschen ganz unsichtbar, Treffend nennt daher
Jean Paul das Gewahrwerden des »Ich® eine |, bloss
im verhangenen Allerheiligsten des Menschen vorge-
fallene Begebenheit. Denn mit seinem »Ich® ist der
Mensch ganz allein. — Und dieses »lch® ist der
Mensch selbst. Das berechtigt ihn, dieses »lch® als
seine wahre Wesenheit anzusehen. FEr darf deshalb
seinen Leib und seine Seele als die ,Hiillen* be-
zeichnen, innerhalb derer er lebt; und er darf sie als
seine Werkzeuge bezeichnen, durch die er wirkt.
Im Laufe seiner Entwickelung lernt er diese Werk-
zeuge immer mehr als Diener seines »Ich™ ge-
brauchen. Das Wartchen »Ich” wie es z. B. in der
deutschen Sprache angewendet wird, ist ein Name,
der sich von allen anderen Namen unterscheidet,
Wer iiber die Natur dieses Namens in zutreffender
Art nachdenkt, dem eréffnet sich damit zugleich der
Zugang zur Erkenntnis der menschlichen Wesenheit
im tiefern Sinne. Jeden andern Namen kénnen alle
Menschen in der gleichen Art auf das ihm ent-
sprechende Ding anwenden. Den Tisch kann jeder
»Lisch®, den Stuhl jeder »otuhl” nennen. Bei dem
Namen ,Ich“ ist dies nicht der Fall. Es kann ihn
keiner anwenden zur Bezeichnung eines Andern ; jeder
kann nur sich selbst ,Ich“ nennen. Niemals kann
der Name ,Ich” von aussen an mein Ohr dringen,
wenn er die Bezeichnung fiir mich ist. Nur von

innen heraus, nur durch sich selbst kann die
Seele sich als-,Ich® bezeichnen. Indem der Mensch

also zu sich ,Ich“ sagt, beginnt in ihm etwas zu
sprechen, was mit keiner der Welten etwas zu tun

_hat, aus der die bisher genannten , Hiillen* entnom-

men sind. Das ,Ich” wird immer mehr Herrscher
iiber Leib und Seele. — Auch das kommt in der
Aura zum Ausdrucke. Je mehr das Ich Herrscher
ist iiber Leib und Seele, desto gegliederter, mannig-
faltiger, farbenreicher ist die Aura. Diese Wirkung
des Ich auf die Aura kann der ,Sehende® schauen.
Das ,Ich* selbst ist auch ihm unsichtbar; dieses ist
wirklich in dem ,verhangenen Allerheiligsten des
Menschen®. — Aber das Ich nimmt in sich die Strah-
len des Lichtes auf, das als ewiges Licht in dem Men-
schen aufleuchtet. Wie dieser die Erlebnisse des
Leibes und der Seele in dem ,Ich“ zusammenfasst,
so lasst er auch die Gedanken der Wahrheit und
Giite in das ,Ich® einfliessen. Die Sinneserscheinun-
gen offenbaren sich dem ,Ich” von der einen, der
Geist von der andern Seite. Leib und Seele geben
sich dem ,,Ich* hin, um ihm zu dienen; das , Ich* aber
gibt sich dem Geiste hin, damit er es erfiille. Das
»Ich® lebt in Leib und Seele; der Geist aber lebt im
»Ich“. Und was vom Geiste im Ich ist, das ist ewig.
Denn das Ich erhilt Wesen und Bedeutung von dem,
womit es verbunden ist. Insofern es im physischen

" Korper lebt, ist es den mineralischen Gesetzen, durch

den Atherleib ist es den Gesetzen der Fortpflanzung
und des Wachstums, vermdge der Empfindungs- und



Verstandesseele den Gesetzen der seelischen Welt
unterworfen; insofern es das Geistige in sich aui-
nimmt, ist es den Gesetzen des Geistes unterworfen.
Was die mineralischen, was die L.ebensgesetze bilden,
entsteht und vergeht; der Geist aber hat mit Ent-
stehung und Untergang nichts zu tun.

k

Das Ich lebt in der Seele. Wenn auch die hichste
Ausserung "des ,,Ich® der Bewusstseinsseele ange-
hort, so muss man doch sagen, dass dieses ,,Ich® von
da ausstrahlend die ganze Seele erfiillt, und durch die
Seele seine Wirkung auf den Leib dussert. Und in
dem Ich ist der Geist lebendig. Es strahlt der Geist
in das Ich; und lebt in ihm als in seiner ,,Hiille®, wie
das Ich in Leib und Seele als seinen ,,Hiillen lebt.
Der Geist bildet das Ich von innen nach aussen, die
mineralische Welt von aussen nach innen. Der ein
»Ich” bildende wund als ,Ich lebende Geist sei
»Geistselbst’ genannt, weil er als ,Ich”“ oder
moelbst des Menschen erscheint. (Das ,,Geistselbst*
ist gleichbedeutend mit dem, was in der theosophi-
schen Literatur ,hoherer Manas“ genannt wird.
Das Sanskritwort ,manas“ ist verwandt mit dem

deutschen ,,Mensch und bedeutet den Menschen, in- -

sofern er ein geistiges Selbst ist.) Den Unterschied
zwischen dem ,,Geistselbst” und der ,,Bewusstseins-
seele” kann man sich in-folgender Art Klar machen.
Die Bewusstseinsseele ist der Triger der von jeder

Antipathie und Sympathie unabhingigen, durch sich
selbst bestehenden Wahrheit; das Geistselbst trigt in
sich dieselbe Wahrheit, aber aufgenommen und
umschlossen durch das ,Ich®, durch das letztere
individualisiert und in die selbstindige Wesenheit des
Menschen aufgenommen. Dadurch, dass die ewige

‘Wahrheit so verselbstindigt und mit dem ,Ich” zu

einer Wesenheit verbunden wird, erlangt das ,Ich*
selbst die Ewigkeit. :
Das Geistselbst ist eine Offenbarung der geisti-
gen Welt innerhalb des Ich, wie von der andern Seite
her die Sinnesempfindung eine Offenbarung der
physischen Welt innerhalb des Ich ist. In dem, was
fot, griin, hell, dunkel, hart, weich, warm, kalt ist,
erkennt man die Cffenbarungen der korperlichen Welt;
in dem, was wahr und gut ist, die Offenbarungen der
geistigen Welt. In ‘dem gleichen Sinne, wie die
Offenbarung = des Korperlichen Empfindung
heisst, sei die Offenbarung des Geistigen Intuition
genannt. Der einfachste Gedanke enthilt schon
Intuition, denn man kann ihn nicht mit Handen tasten,
nicht mit Augen sehen: man muss seine Offenbarung
aus dem Geiste durch das Ich empfangen. — Wenn
ein unentwickelter und ein entwickelter Mensch eine
Pflanze ansehen, so lebt in dem Ich des einen etwas
ganz anderes als in dem des zweiten. Und doch sind
die Empfindungen beider durch denselben Gegenstand
hervorgerufen. Die Verschiedenheit liegt darin, dass
der eine sich weit vollkommenere Gedanken itber den
Gegenstand machen kann als der andere. Offen-



barten die Gegenstinde sich allein durch die Empfin-
dung, dann kénnte es keinen Fortschritt in der geisti-
gen Entwickelung geben. Die Natur empfindet auch
der Wilde; die Naturgesetze offenbaren sich erst dem
von der Intuition befruchteten Gedanken des hoher
entwickelten Menschen. Die Reize der Aussenwelt
empfindet auch das Kind als Antrieb des Willens, die
Gebote des sittlich Guten gehen ihm aber nur im
Laufe der Entwickelung auf, indem es im Geiste leben
und dessen Offenbarung verstehen lernt.

Wie ohne das Auge keine Farbenempfindungen
da wiren, so ohne das héhere Denken des Geistselbst
keine Intuitionen. Und so wenig die Empfindung die
Pflanze schafft, an der die Farbe erscheint, so wenig
schafft die Intuition das Geistige, von welchem sie
vielmehr nur Kunde gibt.

Durch die Intuitionen holt sich das Ich des Men-
schen, das in der Seele auflebt, die Botschaften von
oben, von der Geisteswelt, wie es-sich durch die Emp-
findungen die Botschaften aus der physischen Welt
holt. Und dadurch macht es die Geisteswelt ebenso
zum Eigenleben seiner Seele wie vermittelst der
Sinne die physische Welt. Die Seele, oder das in ihr
aufleuchtende Ich ffnet nach zwei Seiten hin seine
Tore: nach der Seite des Kérperlichen, und nach der-
jenigen des Geistigen.

Wie nun die physische Welt dem Ich nur da-
durch von sich Kunde geben kann, dass sie aus ihren
Stoffen und Kriften einen Korper aufbaut, in dem
die bewusste Scele leben kann, und innerhalb dessen
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diese Organe besitzt, um das Korperliche ausser sich
wahrzunehmen, -so baut auch die geistige Welt mit
ihren Geistesstoffen und ihren Geisteskriiten einen
Geistkdrper auf, in dem das Ich leben und durch In-
tuitionen das Geistige wahrnehmen kann. (Es ist

‘einleuchtend, dass der Ausdruck Geistkoérper

dem Wortsinne nach einen Widerspruch enthilt. Er
soll nur gebraucht werden, um den Gedanken auf das-
jenige hinzulenken, was im Geistigen dem Leibe des
Menschen im Physischen entspricht.)

Und ebenso wie innerhalb der physischen Welt
der einzelne menschliche Korper als eine abgesonderte
Wesenheit aufgebaut wird, so innerhalb der Geistes-
welt der Geistkdrper. Es gibt in der Geisteswelt fiir
den Menschen ebenso ein Innen und Aussen wie in
der physischen Welt. Wie der Mensch aus der physi-
schen Umwelt die Stoffe aufnimmt, und sie in sei-
nem physischen Leib verarbeitet, so nimmt er aus
der geistigen Umwelt das Geistige auf und macht es
zu dem seinigen. Das Geistige ist die ewige Nahrung
des Menschen. Und wie der Mensch aus der physi-
schen Welt geboren ist, so ist er aus dem Geiste
durch die ewigen Gesetze des Wahren und Guten ge-
boren. Er ist von der ausser ihm befindlichen Gei-
steswelt abgetrennt, wie er von der gesamten physi-
schen Welt als ein selbstindiges Wesen abgetrennt
ist. Diese selbstindige geistige Wesenheit sei ,,Geist-
mensch® genannt. (Es ist dasselbe, was in der
theosophischen Literatur Atma heisst.) ’

Wenn wir den physischen Menschenkdrper unter-
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suchen, finden wir in ihm dieselben Stoffe und Krifte,
wie ausserhalb desselben in der iibrigen physischen
Welt. So ist es auch mit dem Geistmenschen. In
ihm pulsieren die Elemente der iusseren Geisteswelt,
in ihm sind die Krifte der iibrigen Geisteswelt titig.

Wie in der physischen Haut ein Wesen in sich abge-

schlossen wird, das lebend und empfindend ist, so
auch in der Geisteswelt. Die geistige Haut, die den
Geistmenschen von der einheitlichen Geisteswelt ab-
schliesst, ihn innerhalb derselben zu einem selb -
stindigen Geisteswesen macht, das in sich lebt und
intuitiv .den Geistesinhalt der Welt wahrnimmt, —
diese ,,geistige Flaut“ sei Geisteshiille genannt.
(In der theosophischen Literatur heisst sie auri-
sche Hiille) Nur muss festgehalten werden, dass
diese ,,geistige Haut” sich fortdauernd mit der fort-
schreitenden menschlichen Entwickelung ausdehnt,
50 dass die geistige Individualitit des Menschen
(seine aurische Hiille) einer unbegrenzten Vergrdsse-
rung fihig ist. T
Innerhalb dieser Geisteshiille le bt der Geistes-
mensch. Dieser wird durch die geistige Lebens-
kraft in demselben Sinne auferbaut, wie der physi-
sche Leib durch die physische Lebenskraft. In dhn-
licher Weise, wie man von einem Atherleib spricht,
muss man daher von einem Athergeist in bezug auf
den Geistesmenschen sprechen. Dieser Athergeist
sei Lebensgeist genannt. — In drei Teile glie-
dert sich also die geistige Wesenheit des Menschen :
in den Geistmenschen, den Lebensgeist

and das Geistselbst. (Atrma, Budhi, Manas sind
die entsprechenden Ausdriicke in der theosophischen
Literatur. Denn Budhi ist der einzelne besondere
Lebensgeist, der durch die geistige T.ebens-
kraft = Budhi aufgebaut wird.)

| Fiir den in den geistigen Gebieten ,,Sehenden
ist diese geistige Wesenheit des Menschen als der
hohere — eigentlich geistige — Teil der Aura eine
wahraehmbare Wirklichkeit. Er ,,sieht” innerhalb
der Geisteshillle den Geistesmenschen als Lebens-
geist; und er ,,sieht, wie sich dieser ,,Lebensgeist®
sortwahrend durch Aufnahme von Geistesnahrung aus
der geistigen Aussenwelt vergrdssert. Und ferner
sieht er, wie durch diese Aufnahme sich die Geistes-
hiille fortdauernd weitet, wie der Geistmensch immer

_ grésser und grosser wird. Denn das ist ja der Unter-

schied der geistigen Wesenheit des Menschen von
seiner physischen, dass die letztere eine begrenzte
Grosse hat, wihrend die erstere unbegrenzt wachsen
kann. Was an geistiger Nahrung aufgenommen wird,
hat ja einen Ewigkeitswert. Aus zwei sich du1.'ch-
dringenden Teilen setzt sich deshalb die menschliche
Aura zusammen. Dem einen gibt Farbung und
Form das physische Dasein des Menschen, dem an-
dern sein geistiges. — Das Ich gibt die Trennung
zwischen beiden, in der Art, dass sich das Physische
in seiner Eigenart hingibt und einen Leib auif-
baut, der eine Seele in sich aufleben lisst; und das
Ich gibt sich wieder hin, und lisst in sich den Geist
aufleben, der nun seinerseits die Seele durchdringt
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und ihr das Ziel gibt in der Geisteswelt. Durch den
Leib ist die Seele eingeschlossen im Physischen, durch
den Geistmenschen  wachsen ihr die Fliigel zur Be-
wegung in der geistigen Welt,

* *
*

Will man den ganzen Menschen erfassen, so
muss man ihn aus den genannten Bestandteilen zu-
sammengesetzt denken. Der Leib baut sich aus der
physischen Stoffwelt auf, so dass dieser Bau auf das
denkende Ich hingeordnet ist. Er ist von Lebenskraft
durchdrungen und wird dadurch zum Atherleib oder
Lebensleib. Als solcher schliesst er sich in den
Sinnesorganen nach aussen auf und wird zum Seelen-
leib. Diesen durchdringt die Empfindungsseele und
wird eine Einheit mit ihm. Die Empfindungssecle
empfingt nicht bloss die Eindriicke der Aussenwelt
als Empfindungen ; sie hat ihr eigenes Leben, das sie
durch das Denken auf der andern Seite ebenso be-
fruchtet, wie durch die Empfindungen auf der einen.
So wird sie zur Verstandesseele. Sie kann das da-
durch, dass sie sich nach oben hin den Intuitionen
erschliesst wie nach unten hin den Empfindungen.
Dadurch ist sic Bewusstseinsseele. Das ist ihr des-
halb méglich, weil ihr die Geisteswelt das Intuitions-
organ hineinbildet, wie ihr der physische ILeib die
Sinnesorgane bildet. Wie die Sinne durch den
Seelenleib die Empfindungen, so vermittelt ihr der
Geist durch das Intuitionsorgan die Intuitionen. Der

Geistmensch ist dadurch mit der Bewusstseinsseele
in einer Einheit verbunden, wie der physische Kdrper
mit der Empfindungsseele im Seelenleib. Be‘wusst-
seinsseele und Geistselbst bilden -eine Einheit. In
dieser Einheit lebt der Geistesmensch als Lebens-

" geist, wie der Atherleib fiir den Seelenleib die leib-

liche Lebensgrundlage bildet.- Und \fvie der p'hysi-
sche Korper in der physischen Haut sich abschliesst,

"so der Geistmensch in der Geisteshiille. Es ergibt

sich die Gliederung des ganzen Menschen in fol-
gender Art:
Physischer Korper.
Atherleib oder- Lebensleib.
. Seelenleib.
. Empfindungsseele.
. Verstandesseele.
. Bewusstseinsseele.
. Geistselbst.
H. Lebensgeist.
I. Geistesmensch. '
Seelenleib (C) und Empfindungsseele (D) sind
eine Einheit im irdischen Menschen; ebenso Be-
wusstseinsseele (F) und Geistselbst (G). — Dadurch
ergeben sich sieben Teile des irdischfan Mensch.en.
(Die Ausdriicke der theosophischen Literatur seien
beigesetzt): o
1. Der physische Korper (Sthula sharira). .
2. Der Ather- oder Lebensleib (Linga sharlrf.).
3. Der empfindende Seeclenleib (Astralkérper,
. Kama rupa).
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4. Die Verstandesseele (niederer Manas, Kama
manas).
.v.5._Die geisterfiillte Bewusstseinsseele (hdherer

\ Manas).

6.‘ Der Lebensgeist (spiritueller Kérper, Budhi).
7. Der Geistesmensch (Atma).

In der Seele blitzt das ,Ich” auf, empfingt aus
dem Geiste den Einschlag und wird dadurch zum
Triger des Geistmenschén. Dadurch nimmt der
Mensch an den ,,drei Welten® (der physischen, seeli-
schen und geistigen) teil. Er wurzelt durch physi-
schen Korper, Atherleib und Seelenleib in der physi-
schen Welt, und blitht durch das Geistselbst, den
Pebensgeist und Geistesmenschen in die geistige Welt
hinauf. Der Stamm aber, der nach der einen Seite
Wurzellt, nach der andern bliht, das ist die Seele
selbst.

Man kann, durchaus im Einklange mit dieser

Gliederung des Menschen, eine vereinfachte Form

‘derselben geben. Obwohl das menschliche ,,Ich® in
der ‘Bewusstseinsseele aufleuchtet, so durchdringt es
doch das ganze seelische Wesen. Die Teile dieses
seelischen Wesens sind iiberhaupt nicht so scharf ge-
sondert wie die Leibesglieder; sie durchdringen sich

in einem hoheren Sinne. Fasst man dann Verstan-

desseele und Bewusstseinsseele als die zwei ziusam-
mengehérigen Triger des Ich und dieses als den
Kern derselben ins Auge, dann kann man den Men-
schen = gliedern in: physischen Leib, * Lebensleib
Astralleib und Ich. Mit dem Ausdruck Astralleib wirdj

dabei hier das bezeichnet, was Seelenleib und Empfin-
dungsseele zusammen sind. (Wenn atich die Empfin-
dungsseele in gewisser Beziehung auch von .dem Ich
durchkraftet wird) Wenn nun das Ich sich mit dem
Geistselbst durchdringt, so tritt dieses Geistselbst so
auf, dass der Astralleib von dem Seelischen aus umge-
arbeitet wird. In dem Astralleib wirken zunichst des
Menschen Triebe, Begierden, Leidenschaften, inso-
fern diese empfunden werden, und es wirken in ihm
die sinnlichen Wahrnehmungen. Die sinnlichen
Wahrnehmungen entstehen durch den Seelenleib, als
einem Gliede im Menschen, das ihm von der ausse-
ren Welt zukommt. - Die Tricbe, Begierden, Leiden-
schaften usw. entstehen in der Empfindungsseele, in-
soferne diese von der Seele durchkraftet wird, bevor
diese sich dem Geist selbst hingegeben hat. Durch-
dringt sich das ,,Ich® mit dem Geistselbst, so durch-
kraftet die Seele den Astralleib wieder mit diesem
Geistselbst. Es driickt sich dies so aus, dass dann
die Triebe, Begierden und Leidenschaiten durchs«
leuchtet sind von dem, was das Ich aus dem Geiste
empfangen hat. Das Ich ist dann vermoge seines
Anteiles an der geistigen Welt Herr geworden in der
Welt der Triecbe, Begierden usw. In dem Masse,
als es dies geworden ist, erscheint das Geistselbst im
Astralleib. Und dieser selbst wird dadurch verwan-
delt. Der Astralleib erscheint dann selbst als
zweigliedrige Wesenheit, als unverwandelte und ver-
wandelte. Daher kann man das Geistselbst in seiner
Offenbarung am Menschen als den verwandelten



Astralleib bezeichnen. Ein ihnliches geht in dem
Menschen vor, wenn er in sein Ich den Lebensgeist
aufnimmt. Dann verwandelt sich der Lebensleib. Er
wird durchdrungen von dem Lebensgeist. Dieser
offenbart sich in der Art, dass der Lebensleib ein
anderer wird. Daher kann man auch sagen, dass
der Lebensgeist der verwandelte Lebensleib ist. Und
nimmt das Ich den Geistesmenschen in sich aui, so
erhilt es dadurch die starke Kraft, den physischen
Leib damit zu durchdringen. Es ist natiirlich, dass
dasjenige, was so von dem physischen Leibe verwan-
delt ist, nicht mit den physischen Sinnen wahr-

zunehmen ist. © Es ist ja gerade das am physischen -

Leib Geistesmensch geworden, was vergeistigt ist.
Es ist dann fiir die sinnliche Wahrnehmung als
Sinnliches vorhanden, und insofern dieses Sinnliche
vergeistigt ist, muss es vom geistigen Erkenntnis-
vermégen wahrgenommen werden. Den #Ausseren
Sinnen erscheint eben auch das vom Geistigen durch-
drungene Physische nur sinnlich. — Mit Zugrunde-
legung von alle dem kann man auch folgende Gliede-
rung des Menschen geben:

I. Physischer Leib.

2. Lebensleib.

3. Astralleib.
4. Ich als Seelenkern.
5. Geistselbst als verwandter Astralleib.
6. Lebensgeist als verwandelter ILebensleib.
7

Geistesmensch als verwandelter physischer
Leib.

Wiederverkdrperung des Geistes und
Schicksal.

(Reinkarnation und Karma.)

In der Mitte zwischen Leib und Geist lebt die
Seele. Die Eindriicke, die ihr durch den Leib zu-
kommen, sind voriibergehend. Sie sind nur solange
vorhanden, als der Leib seine Organe den Dingen

_der Aussenwelt Offnet. Mein Auge empfindet die

Farbe an der Rose nur so lange, als die Rose ihm
gegeniibersteht, und es selbst gedfinet ist. Die Ge-
genwart sowohl des Dinges in der Aussenwelt,
wie auch diejenige des leiblichen Organs sind not-
wendig, damit ein Eindruck, eine Empfindung, oder
Wahrnehmung zustande kommen konnen. — Was
ich aber im Geiste als Wahrheit iiber die Rose
erkannt habe, das geht mit der Gegenwart nicht vor-
ftber. Und es ist in seiner Wahrheit auch ganz und
gar nicht von mir abhingig. Es wire wahr, a11ch
wenn ich niemals der Rose gegeniibergetreten ware.
Was ich durch den Geist erkenne, ist unzeitlich oder
ewig. — Zwischen Gegenwart und Ewigkeit ist d‘ie
Seele gestellt, indem sie die Mitte halt zwischez Leib

Steiner, Theosophie.
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und Geist. Aber sie vermittelt auch Gegenwart
und Ewigkeit. Sie bewahrt das Gegenwartige fiir
die Erinnerung. Dadurch entreisst sie es der
Verginglichkeit und nihert es der Ewigkeit des
Geistigen. Auch prigt sie das Ewige dem Zeitlich-
Verginglichen ein, indem sie in ihrem I.eben sich
nicht nur den voriibergehenden Reizen hingibt, son-
dern von sich aus die Dinge bestimmt, -ihnen ihr
Wesen in den Handlungen einverleibt, die sie ver-
richtet. Durch die Erinnerung bewahrt die Seele das
Gestern; durch die Handlung bereitet sie das Mor-
gen vor. o

' Meine Seele miisste das Rot der Rose immer
vom neuen wahrnehmen, wenn sie es nicht in der
Erinnerung behalten kénnte. Das, was von dem
iusseren Eindruck zurfickbleibt, was von der Seele
behalten werden kann, ist- die Vorstellung.
Durch die Gabe des Vorstellens macht die Seele die
korperliche Aussenwelt so zu ihrer eigenen Innen-
welt, dass sie diese dann durch das Gedachtnis
— {iir die Erinnerung -— behalten, und unabhingig
von den gewonnenen Eindriicken mit ihr weiter ein
eigenes Leben fithren kann. Das Seelenleben wird
so zur dauernden Wirkung der verging-
lichen Eindriicke der Aussenwelt.

Aber auch die Handlung erhilt Dauer, wenn sie
einmal der Aussenwelt aufgeprigt ist. Schneide ich
einen Zweig von einem Baume, so ist durch meine
Seele etwas geschehen, was den Lauf der Ereignisse

in der Aussenwelt vollkommen andert. Es wire mit "~
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dem Zweige an dem Baume etwas ganz anderes ge-
schehen, wenn ich nicht handelnd eingegriffen hitte.
Tch habe eine Reihe von Wirkungen ins Ieben ge-
rufen, die ohne mein Dasein nicht vorhanden ge-
wesen wiren. Was ich heute getan habe, bleibt
fiir morgen bestechen. Es wird daternd durch
die Tat, wie meine Eindricke von gestern tar
meine Seele dauernd geworden sind durch das Ge-
dichtnis.

E3

%

Es sei nun erst das Gedichtnis betrachtet. Wie
kommt es zustande? Offenbar auf ganz andere Art
als die Empfindung oder Wahrnehmung. Denn diese
wird durch die Leiblichkeit vermittelt. Ohne Auge
%ann ich nicht die Empfindung des ,Blau” haben.
Aber durch das Auge habe ich noch keineswegs die
Erinnerung an das ,Blau”. Soll mir das Auge jetzt
diese Empfindung geben, so muss ihm ein blaues
Ding gegeniibertreten. Die Leiblichkeit wiirde alle
FEindriicke immer wieder ins Nichts zuriicksinken
lassen, wenn nur sie da wire. — Ich erinnere mich,
das heisst: ich erlebe etwas, was selbst nicht mehr
da ist. Ich verbinde ein vergangenes Erlebnis mit
meinem gegenwirtigen Leben. Es ist so bei jeder
Frinnerung. Man nehme an, ich treffe einen Men-
schen, und ich erkenne ihn wieder, weil ich ihn ge-
stern getroffen habe. Er wire fiir mich ein vollig
Unbekannter, wenn ich nicht das Bild, das ich mir

gestern durch die Wahrnehmung gemacht habe, mit
4*
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meinem heutigen Eindruck von ihm wverbinden
kénnte. Das heutige Rild gibt mir die Wahrneh-
mung, das heisst meine Leiblichkeit. Wer aber
zaubert das gestrige in meine Seele herein? Es ist
dasselbe Wesen in mir, das gestern bei meinem Er-
lebnis dabei war, und das auch bei dem heutigen da-
bei ist. Seele ist es in den vorhergehenden Aus-
fiilhrungen genannt worden. Ohne diese treue Be-
wahrerin des Vergangenen wire jeder Aussere Ein-
druck fiir den Menschen immer wieder neu.

Als Bewahrerin des Vergangenen sammelt die
Seele fortwihrend Schitze fiir den Geist auf. Dass
ich das Richtige von dem Unrichtigen unterscheiden
kann, das hingt davon ab, dass ich als Mensch ein
denkendes Wesen bin, das die Wahrheit im Geiste
zu ergreifen vermag. Die Wahrheit ist ewig; und
sie kénnte mir immer wieder an den Dingen sich
offenbaren, auch wenn ich das Vergangene immer
wieder aus dem Auge verlore, und jeder Eindruck
fiir mich ein neuer wire. Aber der Geist in mir ist
nicht allein auf die Eindriicke der Gegenwart be-
schrankt; die Scele erweitert ihren Gesichtskreis fiber
die Vergangenheit hin. TUnd je mehr sie aus der
Vergangenheit zu ithm hinzuzufiigen vermag, desto
reicher macht sie ihn. So gibt die Seele an den
Geist weiter, was sie vom Leibe erhalten hat. — Der
Geist des Menschen trigt dadurch in jedem Augen-
blicke seines I.ebens zwelerlei in sich. Erstens die
ewigen Gesetze des Wahren und Guten; und zwei-
tens die Erinnerung an die Erlebnisse der Vergan-

genheit. Was er tut, das vollbringt er unter dem Ein-
flusse dieser beiden Faktoren. Wollen wir einen
Menschengeist verstehen, so miissen wir deshalb auch
zweierlel von ihm wissen: erstens, wieviel von dem
Ewigen sich ihm offenbart hat, und zweitens, wie-
viel Schiitze aus der Vergangenheit in ihm liegen.
Diese Schitze bleiben dem Geiste keineswegs in
unverinderter Gestalt. Die Vorstellungen, die der
Mensch aus den Erlebnissen gewinnt, schwinden dem
Gedichtnisse allmahlich dahin. Nicht aber ihre
Friichte. Man erinnert sich nicht aller Erlebnisse,
die man in der Kindheit durchgemacht hat, wihrend
man sich die Kunst des Lesens und Schreibens an-
geeignet hat. ‘Aber man konnte nicht lesen und
schreiben, wenn man diese Erlebnisse nicht gehabt
hatte, und ihre Friichte nicht bewahrt geblieben
wiren in Form von Fihigkeiten. Und das ist die
Umwandlung, die der Geist mit den Gedichtnis-
schitzen vornimmt. Er itherlisst die Bilder der ein-
zelnen Erlebnisse ihrem Schicksale und entnimmt
ihnen nur die Kraft zu einer Erhohung seiner Fihig-
keiten. So geht gewiss kein Erlebnis ungeniitzt
voriiber: die Seele bewahrt es als Erinnerung, und
der Geist saugt aus ihm dasjenige, was seine Fahig-
keiten, seinen I.ebensgehalt bereichern kann. Der
Menschengeist wachst durch die verarbeiteten
Erlebnisse. — Kann man also auch die vergangenen
Erlebnisse im Geiste nicht wie in einer Sammelkam-
mer aufbewahrt finden; man findet ithre Wirkun-



gen in den Fihigkeiten, die sich der Mensch er-
worben hat. :

* . 3
ES

Bisher sind der Geist und die Seele nur betrach-
tet worden innerhalb der Grenzen, die zwischen Ge-
burt und Tod liegen. . Man kann dabei nicht stehen
bleiben. Wer das tun wollte, der gliche dem, welcher
auch den menschlichen Ieib nur innerhalb derselben
Grenzen betrachten wollte. Man kann gewiss vieles
innerhalb dieser Grenzen finden. Aber man kann
nimmermehr aus dem, was zwischen Geburt und

Tod liegt, die menschliche Gestalt erkliren.

Diese kann sich nicht aus blossen physischen Stoffen
und Kriften unmittelbar auferbauen. Sie stammt von
einer ihr gleichen Gestalt ab, die sich durch Fort -
" pflanzung auf sie vererbt hat. Die physischen Stoffe
und Krafte bauen den Leib wihrend des Lebens auf;
die Krifte der Fortpflanzung lassen aus ihm einen
andern hervorgehen, der seine Gestalt erbt; also einen
solchen, der Triger desselben Lebensleibes sein kann.
— Jeder Lebensleib ist eine. Wiederholung seines
Vorfahren. Nur weil er dieses ist, erscheint er nicht
in jeder beliebigen Gestalt, sondern in derjenigen, die
ihm vererbt ist. Die Krifte, die mir Menschenge -
stalt gegeben haben, lagen in meinen Vorfahren. —
Aber auch der Geist des Menschen erscheint in einer
bestimmten Gestalt. Und die Gestalten des Geistes
 gind die denkbar verschiedensten bei den einzelnen
Menschen. Nicht zweli Menschen haben die gleiche
geistige Gestalt. Man muss auf diesem Gebiete nur

ebenso ruhig und sachlich beobachten, wie auf dem
physischen., Man kann nicht sagen, ‘die  Ver -
schiedenheiten der Menschen in geistiger Beziehung
rithren allein von den Verschiedenheiten ihrer Um-
gebung, ihrer Erziehung usw. her. Nein, das ist
durchaus nicht der Fall; denn zwei Menschen ent-
wickeln sich unter den gleichen Einfliissen der Um-
gebung, der Erziehung usw. in ganz verschiedener
Art. Deshalb muss man zugeben, dass sie mit ganz
verschiedenen Anlagen ihren Lebensweg angetreten
haben. — THier steht man vor einer wichtigen Tat-
sache, die Licht ausbreitet iiber die Wesenheit des
Menschen, wenn man ihre volle Tragweite erkennt.

Durch ihre physische Gestalt unterscheiden sich
die Menschen von ihren tierischen Mitgeschopien
auf der Erde. Aber sie sind innerhalb gewisser Gren-
zen in bezug auf diese Gestalt untereinander gleich.
Es gibt nur eine menschliche Gattung. Wie gross
auch die Unterschiede der Rassen, Stimme, Volker
und Personlichkeiten sein mdgen: in physischer Be-
ziehung ist die Aehnlichkeit zwischen Mensch und
Mensch grésser als die zwischen dem Menschen und
irgend einer Tiergattung. Alles, was in der mensch-
lichen Gattung sich auspragt, vererbt sich von den
Vorfahren auf die Nachkommen. Und die mensch-
liche Gestalt ist an diese Vererbung gebunden. Wie
der Lowe nur von Ldwen-Vorfahren, so kann der
Mensch nur von menschlichen Vorfahren seine
physische Gestalt erben.

So wie die physische Achnlichkeit der Menschen



klar vor Augen liegt, so enthiillt sich dem vorurteils-
losen geistigen Blicke die Verschiedenheit ihrer gei-
stigen Gestalten. — Es gibt eine offen zutage liegende
Tatsache, durch welche dies zum Ausdrucke kommt.
Sie besteht in dem Vorhandensein der Biographie
eines Menschen. Wire der Mensch blosses Gattungs-
wesen, so konnte es keine Biographie geben. Ein
Lowe, eine Taube nehmen das Interesse in Anspruch
insofern sie der Lowen-, der Tauben-Art angehérénj
Man hat das Einzelwesen in allem Wesentlichen ver-
standen, wenn man die Art beschrieben hat. Es
kommt hier wenig darauf an, ob man es mit Vater,
Sohn oder Enkel zu tun hat. Was bei ihnen inter-
essiert, das haben eben Vater, Sohn und Enkel ge-
- meinsam. Was der Mensch bedeutet, das aber fingt
erst da an, wo er nicht bloss Art- oder Gattungs-
sondern wo er Einzelwesen ist. Ich habe das erseri
des Terrn Schulze in Krihwinkel durchaus nicht be-
griffen, wenn ich seinen Sohn oder seinen Vater be-
schrieben habe. Ich muss seine eigene Biographie
kennen. Wer iiber das Wesen der Biographie richtig
nachdenkt, der wird gewahr, dass in geistiger Be-
zichung jeder Mensch eine Gattung fir
s.i ch ist. — Wer [reilich die Biographie bloss als
eine Ausserliche Zusammenstellung von Lebens-
ereignissen fasst, der mag behaupten, dass er in dem-
selben Sinne eine Hunde- wie eine Menschenbio -
graphie schreiben kénne. Wer aber in der Biographie
die wirkliche Eigenart eines Menschen schildert, der
begreiit, dass er in der Biographie eines Menschen
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etwas hat, was imi Tierreiche der Beschreibung einer
ganzen Art entspricht.

Wird nun die Art oder Gattung im physischen
Sinne nur verstindlich, wenn man si€ als ein Ergebnis
der Vererbung begreift, so kann auch die geistige
Wesenheit nur durch eine hnliche geist igeVer-
erbung verstanden werden. Meine physische
Menschengestalt habe ich von meinen menschlichen
Vorfahren. Woher habe ich dasjenige, was in meiner
Biographie zum Ausdrucke kommt? Als physischer
Mensch wiederhole ich die Gestalt meiner Vorfahren.
Was wiederhole ich als geistiger Mensch? Wer be-
haupten will: dasjenige, was in meiner Biographie
eingeschlossen ist, bediirfe keiner weiteren Er-
Klirung ; das miisse eben hingenommen werden, der
soll nur auch gleich behaupten: er habe irgendwo
cinen Erdhiigel gesehen, auf dem sich die Stoff-
klumpen ganz von selbst zu einem lebenden Men-
schen zusammengeballt haben.

Als physischer Mensch stamme ich von anderen
physischen Menschen ab; denn ich habe dieselbe Ge-
stalt wie die ganze menschliche Gattung. Die Eigen-
schaften der Gattung konnten also innerhalb der
Gattung. auf mich vererbt werden. Als geistiger -
Mensch habe ich meine eigene Gestalt, wie ich meine
eigene Biographie habe. Ich kann also diese Gestalt
von niemand andern haben, als von mir selbst. Und
da ich nicht mit unbestimmten, sondern mit bestimm-
ten Anlagen in die Welt ecingetreten bin, da durch
diese Anlagen mein Lebensweg, wie er in der Dio-



gra‘.phie zum. Ausdruck kommt, bestimmt ist, so kann
meine Arbeit an mir nicht bei meiner Geiaurt be -
gm:men haben. Ich muss als geistigey Mensch vo
meiner Geburt vorhanden gewesen sein. In meiner
Vorfahren bin ich sicher nicht vorhanden crewese;l
den.n diese sind als geistigé Menschen von z:nir ver—’
sch1?den. Meine Biographie ist nicht aus der ihri
erlfilarbar. Ich muss vielmehr als geistiges Weseng;;n
Wiederholung eines solchen sein, aus dessen Bi :
graphie die meinige erkldrbar ist. — Die ph sisc}?—
Gestalt: die Schiller an sich getragen hat, die yhat ei
von seinen Vorfahren ererbt. Svaenig’ aber die
phy51sc}.1e Gestalt aus der Erde gewachsen sein kanjle
so_ wenig kann es die geistige Wesenheit Schiller’
sein. Er muss die Wiederholung einer anderen e'S
stllge-:n Wesenheit sein, aus deren Biographie gdi:
seinige erklirbar wird, wie die phvsischeb Menschen
gesthlt Schillers durch menschliche Fortpﬂanzun-
erklarbar ist. -— Sowie also die physische Mensch :
g'estalt immer wieder und wieder eine Wiederholuin—
eine Wiederverkdrperung der menschlichen Gattun, f,
Wesenhe:it ist, so muss der geistige Mensch eine W%é:
de‘rverkorperung desselben geistigen Menschen
seitl. Denn als geistiger Mensch. ist eben jeder ein
eigene Gattung. :
' Man -kann gegen das hier Gesagte einwenden : das
felen reine Gedankenausfithrungen; und man léann
atissere Beweise verlangen, wie man sie von der
wohnlichen Naturwissenschaft her gewohnt ist Sz:
gegen muss gesagt werden, dass die Wiede‘rver-

korperung des geistigen Menschen doch ein Vorgang
ist, der nicht dem Telde usserer physischer Tat-
sachen angehort, sondern ein solcher, der sich ganz
im geistigen Felde abspielt. Und zu diesem Felde
hat keine andere unserer gew 5hnlichen Geistes-
krafte Zutritt, als allein das Denken Wer der
Kraft des Denkens nicht vertrauen will, der kann sich
{iber hohere geistige Tatsachen eben nicht aufldlaren.
— Fiir denjenigen, dessen geistiges Auge erschlossen
ist, wirken die obigen Gedankenginge genau mit der-
selben Kraft wie ein Vorgang wirkt, der sich vor
seinem physischen Auge abspielt. Wer einem soge-
h der Methode der ge-

nannten ,,Beweise®, der nac
deaufgebaut

W'c')hnlichennaturwissenschaftlichenMetho
mehr Ueberzeugungskraft zugesteht, als den

ist,
obigen Ausfilhrungen iber die Bedeutung der Bio-~
graphie, der mag im gewohnlichen Wortsinn  ein

grosser Wissenschafter sein: von den Wegen der
echt geistigen Forschung ist ersehr weitentfernt.

Es gehort zu den bedenklichsten Vorurteilen,
wenn man die geistigen Figenschaften eines Men-
schen durch Vererbung von Vater oder Mutter, oder
andern Vorfahren erkliren will. Wer sich des Vor-
urteiles schuldig macht, dass z. B. Goethe das, was
sein Wesen ausmacht, von Vater und Mutter ererbt
habe, dem wird auch sunichst kaum mit Griinden bei-
liegt eine tiefe Antipathie

zukommen sein, denn in ihm
Fine materiali-

gegen vorurteilslose Beobachtung.
stische Suggestion hindert ihn, die Zusammenhange
der Erscheinungen im rechten Tichte zu sehen.
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In solchen Auslithrungen sind die' Voraus-
-fetzungen gegeben, um die menschliche Wescnheit
pber Geburt und Tod hinaus zu verfolgen. Inner-
hal'[i der durch Geburt und Tod bestimmten. Grenzen
gehort der Mensch den drei Welten, der Leiblichkei’;
‘d.em Seelischen und dem Geistigen, an. Dic Seele’
b‘11d.et das Mittelglied zwischen Leib und Geist, indem
sie das dritte Glied des Leibes, den Seelenleib ’mit der
Empfindungsiihigkeit durchdringt, und indem sie d;s
er.ste Glied des Geistes, das Geistselbst als Bewusst-
§e1nssee1edurchsetzt. Sie hat dadurchwihrend desLe-
De'ns Anteil an dem Leibe sowohl wie an dem Geiste
Dicser Anteil- kommt in ihrem ganzen Dasein zum.
Aflsdruck. Von der Organisation des Seelenleibes
W.I.I’C} es abhingen, wie die Empfindungsseele ihre
Fahigkeiten entfalten kann. Und von dem Leben der
‘B.ewuss.tseinsseele wird es andererseits abhingig sein
wie weit das Geistselbst in ihr sich entwicke?n kann’
Die Empiindungsseele wird einen um so besserer;
\/Terkehr mit der Aussenwelt entfalten, je wohlge-
bildeter der Seelenleib ist. Und das Gei’stselbst w%rd
um so reicher, machtvoller werden, je mehr ihm die
Bewusstseinsseele Nahrung zufithrt. . Es ist gezeig{
Wo.rden, dass wihrend des Lcbens durch dic verar-
beiteten Erlebnisse und die Friichte dieser Erlebnisse
dJem Geistselbst diese Nahrung zugefithrt wird. Denn
(hc. dargelegte Wechsclwirkung zwischen Seeie und
Gefst lfann natiirlich nur da geschehen, wo Seele und
Geist in einander befindlich, von einander durch -
drur?gen _sind, also innerhalb der Verbindung von
»Geistselbst mit Bewusstseinsseele®, I
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Es sei zuerst die Wechselwirkung von Seelenleib
und Empfindungsscele betrachtet. Der Seelenleib ist,
wie sich ergeben hat, zwar die feinste Ausgestaltung
der Leiblichkcit; aber er gehort doch zu dieser und
ist von ihr abhingig. Physischer Korper, Ather-
1eib und Seelenleib machen in gewisser Beziehung ein
Ganzes aus. Daher ist auch der Seelenleib in die Ge-
setze deér physischen Vererbung, ‘durch die der Leib
seine Gestalt erhilt, mit einbezogen. Und da er die
beweglichste, gleichsam fliichtigste Form der Leib-
tichkeit ist, muss cr auch die beweglichsten und fliich-
tigsten Erscheinungen der Vererbung zeigen. Wih-
rend daher der physische Leib nach Rassen, Volkern,
Stimmen am wenigsten verschieden ist, und der
Atherleib zwar eince gréssere Abweichung fiir die ein-
zelnen Menschen, aber doch noch eine iberwiegende
Gleichheit aufweist: ist diese Verschiedenheit beim
Seelenleib schon eine sehr grosse. In ihm kommt
sum Ausdruck, was man schon als Zussere,per-
sénliche Eigenart des Menschen empfindet. Er
ist daher auch der Triger dessen, was sich von dieser
personlichen Eigenart von den Eltern, Grosseltern
usw. auf die Nachkommen vererbt. — Zwar fihrt die
Seele als solche, wie auseinandergesetzt worden ist,

. ein vollkommenes Eigenleben; sie schliesst sich mit
ihren Neigungen und Abneigungen, mit ihren Ge-
fithlen und Leidenschaften in sich selbst ab. Aber sie
ist doch als Ganzes wirksam, und deshalb kommt
auch in der Empfindungsscele dieses Ganze zur Aus-
prigung. Und weil die Empfindungsseele den Seelens
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leib durchdringt, gleichsam ausfiillt, so formt sich die-
ser nach der Natur der Seele, und er kann dann als
Vererbungstriger die Neigungen, Leidenschaften
usw. von den Vorfahren auf die Nachkommen {iber-
tragen. Auf dieser Tatsache beruht, wenn Goethe
sagt: ,Vom Vater hab’ ich die Statur, des Lebens
ernstes Fiihren; vom Miitterchen die Frohnatur und
Lust zu fabulieren”. Das Genie hat er natfirlich von
beiden nicht. Auf diese Art zeigt sich uns, was der
Mensch von seinen seelischen Eigenschaften an die
Linie der physischen Vererbung gleichsam abgibt. —
Die Stoife und Krifte des physischen Kérpers sind in
dem ganzen Umkreis der dusseren physischen Natur.
Sie werden von da fortwihrend aufgenommen und an
sie wieder abgegeben. Innerhalb. einiger Jahre er-
neuert sich die Stoffmasse, die unsern physischen
Korper zusammensetzt, vollstindig. Dass die-se Stofi-
masse die Form des menschlichen K&rpers annimmt,
und dass sie innerhalb dieses Korpers sich immer
wieder erneuert, das hingt davon ab, dass sie zu-
sammengehalten wird von dem Atherleib. Und dessen
Form ist nicht allein durch die Vorginge zwischen
Gebu;‘t — oder Emplingnis — und Tod bestimmt,
sondern ist von den Gesetzen der Vererbung .ab-
hingig, die fiber Geburt und Tod hinausreichen. Dass
auf dem Wege der Vererbung auch seelische Eigen-
schaften {ibertragen werden kénnen, also der Fort-
gang der physischen Vererbung einen seelischen Ein-
schlag erlangt, das hat seinen Grund darin, dass der
Seelenleib von der Empfindungsseele beeinflusst
werden kann.

Wie gestaltet sich nun die Wechselwirkung
swischen Seele und Geist? Wiahrend des Lebens ist
der Geist in der oben angegebenen Art mit der Seele
verbunden. Diese empfingt von ihm die Gabe, in dem
Wahren und Guten zu leben, und dadurch in ilirem
Eigenleben, in ihren Neigungen, Trieben und Leiden-
schaften den Geist selbst zum Audruck zu bringen.
Das Geistselbst bringt dem ,Ich® aus der Welt des
Geistes die ewigen Gesetze des Wahren und Guten.
Diese verkniipfen sich durch die Bewusstseinsseele
mit den Erlebnissen des seelischen Eigenlebens. Diese
Erlebnisse selbst gehen voriiber. Aber ihre Friichte
bleiben. Dass das Geistselbst mit ihnen verkniipit
war, macht einen bleibenden Eindruck auf dasselbe.
Tritt der menschliche Geist an ein solches Erlebnis
heran, das einem andern shnlich ist, mit dem es schon
einmal verkniipft war, so sieht er in ihm etwas Be-
kanntes und weiss sich ihm gegeniiber anders zu ver-
halten, als wenn es zum ersten Male ihm gegenitber-
stinde. Darauf beruht ja alles Lernen. Und die
Triichte des Lernens sind angeeignete Fahigkeiten.—
Dem ewigen Geiste werden auf diese Art Friichte des
voriibergehenden Lebens eingepragt. — Und nehmen
wir nicht diese Friichte wahr? Worauf beruhen die

. Anlagen, die als das Charakteristische des geistigen

Menschen oben dargelegt worden sind? Doch nur in
Fihigkeiten zu diesem oder jenem, die der Mensch
mitbringt, wenn er seinen irdischen Lebensweg be-
ginnt. Es gleichen in gewisser Bezichung diese -
Fihigkeiten durchaus solchen, die wir uns auch wah-
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rend des Lebens aneignen kénnen. Man nehme das
Genie eines Menschen. Von Mozart ist bekannt, dass
er als Knabe ein einmal gehdrtes, langes musika-
lisches Kunstwerk aus dem Gedichtnisse aufschreiben
konnte. Er war dazu nur fihig, weil er das Ganze
auf einmal iiberschauen konnte. Innerhalb gewisser
Grenzen erweitert der Mensch auch wihrend des
Lebens seine Fahigkeit, zu itberschauen, Zusammen-
hinge zu durchdringen, so dass er dann neue

Fihigkeiten besitzt. Lessing hat doch von sich

gesagt, dass er sich durch kritische Beobachtungs-
gahe etwas angeeignet habe, was dem Genie nahe
kam. Will man solche Fihigkeiten, die in Anlagen
begriindet sind, nicht als Wunder anstaunen, so muss
man sie fiir Friichte von Erlebnissen halten, die das
Geistselbst durch eine Seele gehabt hat. Sie sind die-
sem Geistselbst eingeprigt worden. Und da sie nicht
in diesem Leben eingepflanzt worden sind, so in einem
fritheren. Der menschliche Geist ist seine eigene
Gattung. Und wie der Mensch als physisches
Gattungswesen seine Figenschaiten innerhalb der
Gattung vererbt, so der Geist innerhalb seiner Gat-
tung, d. h. innerhalh seiner selbst. In ecinem
Leben erscheint der menschliche Geist
als Wiederholungseinerselbstmitden
Fritchten seiner vorigen KErlebnisse
invorhergehenden Lebensldufen. Dieses
Teben ist somit die Wiederholung eines andern und
bringt mit sich, was das Geistselbst in dem vorigen
sich erarbeitet hat. © Wenn das Geistselbst in sich
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etwas aufnimmt, was Frucht werden kann, so durch-
dringt es sich mit deni Lebensgeist. Wie der Lebens-
leib die Form von Art zu Art wiederholt, so der
Lebensgeist die Seele von personlichem Dasein zu
personlichem Dasein.

* ® x

So werden die seelischen Erlebnisse dauernd nicht
aur innerhalb der Grenzen von Geburt und Tod, son-
dern {iber den Tod hinaus bewahrt. Aber micht nur
dem Geiste, der in ihr aufleuchtet, pragt die Seele ihre
Erlebnisse ein, sondern wie (S. 5¥) gezeigt worden ist,
auch der iusseren Welt durch die Tat. Was der
Mensch gestern verrichtet hat, ist heute noch in seiner
Wirkung vorhanden. Ein Bild des Zusammenhanges
von Ursache und Wirkung in dieser Richtung gibt
das Gleichnis von Schlaf und Tod. — Oft ist der
Schlaf der jiingere Bruder des Todes genannt worden.
—— Tch stehe des Morgens auf. Meine fortlaufende
Tatigkeit hat die Nacht unterbrochen. Es ist nun
unter gewdhnlichen Verhiltnissen nicht moglich, dass
ich des Morgens meine Tatigkeit in beliebiger Weise
wieder aufnehme: Tch muss an mein Tun von gestern
ankniipfen, wenn Ordnung und Zusammenhang in
meinem Leben sein soll. Meine Taten von gestern
sind die Vorbedingungen derjenigen, die mir heute
obliegen. Ich habe mir mit dem, was ich gestern
vollbracht habe, fiir heute mein Schicksal geschaffen.
Ich habe mich eine Weile von meiner Tétigkeit ge-
trennt; aber diese Titigkeit gehort zu mir, und sie

Steiner, Theosophic. : 5
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zieht mich wieder zu sich, nachdem ich mich eine
Weile von ihr zuriickgezogen habe. Meine Ver-
gangenheit bleibt mit mir verbunden; sie lebt- in
meiner Gegenwart weiter und wird mir in meine
Zukunit folgen. Nicht e r wa ¢ h e n miisste ich heute
morgen, sondern neu, aus dem Nichts heraus ge-
schaffen werden, wenn die Wirkungen meiner Taten
von gestern nicht mein Schicksal von heute sein
sollten. :Sinnlos wire es doch, wenn ich unter regel-
‘missigen Verhiltnissen ein Haus, das ich mir habe
bauen lassen, nicht beziehen wiirde.

Ebensowenig wie der Mensch am Morgen neu
geschaffen ist, ebensowenig ist es der Menschengeist,
" wenn er seinen irdischen Lebensweg beginnt. Man

versuche sich klar zu machen, was beim DBetreten.

dieses Lebensweges geschieht. Ein physischer Leib
tritt auf, der seine Gestalt durch die Gesetze der Ver-
erbung erhilt. Dieser Leib wird der Triger eines
Geistes, der ein fritheres Leben in neuer Gestalt wie-
derholt. Zwischen beiden steht die Seele, die ein in sich
geschlossenes Elgenleben fithrt. Thre Neigungen und
Abneigungen, ihre Wiinsche und Begierden dienenihr;
sie stellt das Denken in ihren Dienst. Sie empfingt
als Empfindungsseele die Eindriicke der Aussenwelt,
und sie trigt sie dem Geiste zu, auf dass er die
Friichte daraus sauge fiir die Ewigkeit. Sie hat
gleichsam eine Vermittlerrolle; und ihre Aufgabe ist
erfiillt, wenn sie dieser Rolle geniigt. Der Leib formt
ihr die Eindriicke; sie gestaltet sie zu Empfindungen
um, bewahrt sie im Gedichtnisse als Vorstellungen,
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und gibt sie an den Geist ab, auf dass er sie durch die
Ewigkeit trage. Die Seele ist eigentlich das, wodurch
der Mensch seinem irdischen Lebenslaui angehort.

Durch seinen Leib gehort er der physischen Men-
schengattung an. Durch ihn ist er ein Glie d dieser
Gattung. Mit seinem (Geiste lebt er in einer hdheren
Welt. Die Seele bindet zeitweilig beide Welten an-
einander:

. Aber die physische Welt, die der Menschengeist
betritt, ist ihm kein fremder Schauplatz. In ihr sind
die Spuren seiner Taten eingeprigt. Es gehdrt von
diesem Schauplatz etwas zu ihm. Das trigt das Ge-
prige seines Wesens. Es ist verwandt mit ihm. Wie
die Seecle einst die Eindriicke der Aussenwelt ihm
dbermittelt hat, auf dass sie in ihm dauernd werden,
so hat sie, als sein Organ, die ihr von thm verliehenen
Fahigkeiten in Taten umgesetzt, die in ihren Wirkun-

~ gen ebenfalls dauernd sind. Dadurch ist die Seele in

diese Taten tatsichlich eingeflossen. In den Wir-

“kungen seiner Taten lebt des Menschen Seele ein

zweites selbstindiges Leben weiter. Und es ist un-
ausbleiblich, dass der Menschengeist den Wirkungen
dieser Taten wieder begegnet. Denn nur der Eine
Teil meiner Tat ist in der Aussenwelt; der andere ist
in mir selbst. Man mache sich das durch ein ein-
faches Beispiel aus der Naturwissenschaft klar. Tiere,
die einmal als sehende in die Héhlen von Kentucky
eingewandert sind, haben durch das Leben in den-
selben ihr Sehvermdgen verloren. Der Aufenthalt im

. Finstern hat die Augen ausser Titigkeit gesetzt. In

5*
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diesen Augen wird dadurch nicht mehr die physische
und chemische Tétigkeit verrichtet, die wihrend des
Sehens vor sich geht. Der Strom der Nahrung, der
fiir diese Tatigkeit frither verwendet worden ist,
fliesst nunmehr andern Organen zu. Nun kdénnen
diese Tiere nur in diesen Hohlen leben. Sie haben
durch ihre Tat, durch die Einwanderung, die Bedin-
gungen ihres spiteren Lebens geschaffen. Die Ein-
wanderung ist zu einem Teil ihres Schicksals gewor-
den. Fine Wesenheit, die einmal titig war, hat sich
mit den Ergebnissen der Taten verkniipft. So ist es
mit dem Menschengeiste. Die Seele hat ihm gewisse
Fihigkeiten nur vermitteln konnen, indem sie tatig
war. Und entsprechend den Taten sind diese Fahig-
keiten.
" Mit seinen Taten hat also der Menschengeist
wirklich sein Schicksal gezimmert. An das, was er in
~seinem vorigen Leben getan hat, findet er sich in
einem neuen gekniipit. — Man kann ja die Frage auf-
werfen: wie kann das sein, da doch wohl der Men-
schengeist bei seiner Wiederverkdrperung in eine
vollig andere Welt versetzt wird, als diejenige war,
die er einstens verlassen hat? Dieser Frage liegt
eine sehr am #usserlichen haftende Vorstellung von
Schicksalsverkettung zu Grunde. Wenn ich meinen
Schauplatz von Europa nach Amerika verlege, so be-
finde ich mich auch in einer vollig neuen Umgebung.
Und dennoch hingt mein Leben in Amerika ganz von
meinem vorhergehenden in Europa ab. Bin ich in
Europa Mechaniker geworden, so gestaltet sich mein

Leben in Amerika ganz anders, als wenn ich Bank-
beamter geworden wire. In dem einen Falle werde
ich wahrscheinlich in Amerika von Maschinen, in dem
andern von Bankeinrichtungen. umgeben sein. In
jedem Falle bestimmt-mein Vorleben meine Umge-
bung; es zieht gleichsam aus der ganzen Umwelt die-
jenigen Dinge an sich, die ihm verwandt sind. So ist
es mit dem Geistselbst. Es umgibt sich in einem
neuen Leben notwendig mit demjenigen, mit dem es
aus den vorhergehenden Leben verwandt ist. — Und
deswegen ist der Schlaf ein gutes Bild fiir den Tod,
weil der Mensch wihrend des Schlafes dem Schau-
platz entzogen ist, auf dem sein Schicksal ihn erwartet.
Wihrend man schlift, laufen die Ereignisse auf die-
sem- Schauplatz weiter. Man hat eine Zeit lang auf
diesen Lauf keinen Einfluss. Dennoch hingt unser
Leben an einem neuen Tage von den Wirkungen der
Taten am vorigen Tage ab. Wirklich verkérpert sich
unsere Personlichkeit jeden Morgen aufs nette in
unserer Tatenwelt. Was wihrend der Nacht von uns
getrennt war, ist tagsiiber gleichsam um uns gelegt.
— So ist es mit den Taten der fritheren Verkorpe-
rungen des Menschen. Sie sind mit ihm als sein
Schicksal verbunden, wie das Leben in den finstern
Hohlen mit den Tieren verbunden bleibt, die durch
Einwanderung in diese Hohlen das Sehvermdgen ver-
loren haben. Wie diese Tiere nur leben kdnnen, wenn
sie sich in der Umgebung finden, in die sie sich selbst
versetzt haben, so kann der Menschengeist nur in
der Umwelt leben, die er sich durch seine Taten selbst



geschaffen hat. So treffend ein Gleichnis nur sein
kann, ist das von Schlaf und Tod. Dass ich am Mor-
gen die Lage vorfinde, die ich am vorhergehenden
Tage selbst geschaffen, dafiir sorgt der unmittelbare
Gang der Ereignisse. Dass ich, wenn ich mich
wieder verkorpere, eine Umwelt vorfinde, die dem Er-
gebnis meiner Taten aus dem vorhergehenden Leben
entspricht: dafiir sorgt die Verwandtschaft meines
wieder verkdrperten Geistes mit den Dingen der Um-
welt. Daraus ergibt sich, wie die Seele dem Wesen

des Menschen eingegliedert ist. Der physische Leib

unterliegt den Gesetzen der Vererbung. Der Men-
schengeist dagegen muss sich immer wieder und wie-
der verkérpern; und sein Gesetz besteht darin, dass
er die Friichte der vorigen Leben in die folgenden hin-

fibernimmt. Die Seele lebt in der Gegenwart. Aber.

dieses Leben in der Gegenwart ist nicht unabhingig
von den vorhergehenden Leben. Der sich verkér-
pernde Geist bringt ja aus seinen vorigen Verkorpe-
rungen sein Schicksal mit. Und dieses Schicksal be-
stimmt das Leben. Welche Eindriicke die Seele wird
haben konnen, welche Wiinsche ihr werden befriedigt

werden konnen, welche Freuden und Leiden ihr er-
wachsen : das hingt davon ab, wie die Taten in den

vorhergehenden Verkorperungen des Geistes waren.
Das Leben der Seeleé ist somit ein Ergebnis des selbst-
geschaffenen Schicksals des Menschengeistes. Dreier-
lei bedingt also den Lebenslauf eines Menschen inner-
halb von Geburt und Tod. Und dreifach ist er da-
durch abhingig von Faktoren, die jenseits von

Geburt und Tod liegen. Der Leib unterliegt dem
Gesetz der Vererbung; die Seele unterliegt dem
selbstgeschaffenen Schicksal. Man nennt dieses von
dem Menschen geschaffene Schicksal sein Karm a.
Und der Geist steht unter dem Gesetze der Wieder-
verkdrperung, oder Reincarnation —
Man kann demnach das Verhiltnis von Geist, Seele
und Kérper auch so ausdriicken: E wi g ist der Geist;
Geburt und Tod waltet nach den Gesetzen der physi-
schen: Welt in der Korperlichkeit; das Seelenleben,
das dem Schicksal unterliegt, vermittelt den Zusam-
menhang von beiden wihrend eines irdischen Lebens-
laufes. Alle weiteren Erkenntnisse iiber das Wesen
des Menschen setzen die Bekanntschaft mit den ,,drei
Welten“ selbst voraus, denen er angehért. Von die-
sen soll das Folgende handeln.

" Ein Denken, welches vorurteilslos den Erschei-
nungen des Lebens sich gegeniiberstellt, und das sich
nicht scheut, die sich ergebenden Gedanken bis in ihre
letzten Glieder zu verfolgen, k ann durch die blosse
Logik zu der Uberzeugung vom Karma- und Rein-
carnationsgesetz kommen. So wahr es ist, dass dem
Seher mit dem gedffneten ,geistigen Auge® die ver-
gangenen Leben wie ein aufgeschlagenes Buch als
Erlebnis vorliegen, so wahr ist es, dass. die
Wahrheit von alle dem der vorurteilsfreien Ver -
nunft einleuchtet.



Die drei Welten.

1. Die Seelenwelt.

Die Betrachtung des Menschen hat gezeigt, dass
er drei Welten angehdrt. Aus der Welt der physischen
Korperlichkeit sind die Stoffe und Krifte entnommen,
dic seinen Leib auferbauven. Er hat von dieser Welt
Kenntnis durch die Wahrnehmungen seiner dusseren

physischen Sinne. Weralleindiesen Sinnen ver- .

traut und lediglich deren Wahrnehmungsfihigleit ent-
wickelt, der kann sich keinen Aufschluss verschafien
{iber die beiden andern Welten, iiber die seelische
und geistige. — Ob ein Mensch sich von der
Wirklichkeit eines Dinges oder  Wesens iiberzeugen
kann, das hingt davon ab, ob er dafiir ein Wahr-
nehmungsorgan, einen Sinn, hat. — Es kann natur-
lich leicht zu Missverstindnissen fithren, wenn man,
wie es hier geschieht, die hoheren Wahrnehmungs-
organe: geistige Sinne nennt. Denn wenn man
von ,,Sinnen® spricht; so verbindet man damit un-
willkiirlich den Gedanken des ,,physischen”. Man
bezeichnet ja gerade die physische Welt auch als die
,sinnliche® im Gegensatz zur ,geistigen”. Um das
Missverstiandnis zu vermeiden, muss man beriicksich-
tigen, dass hier eben von ,héheren Sinnen® nur ver-

gleichsweise, in {ibertragenem Sinne gesprochen wird.
Wie die physischen Sinne das Physische wahrneh-
men, so die scelischen und geistigen das Seelische
und Geistige. Nur in der Bedeutung ,Wahrneh-
mungsorgan® wird der Ausdruck ,Sinn“ gebraucht.
Der Mensch hitte keine Kenntnis von dem Lichte
und der Farbe, wenn er nicht ein lichtempfindendes
Auge hitte; er wilsste nichts von Klingen, wenn er
nicht ein klangempfindendes OChr hitte. In dieser
Bezichung mit vollem Recht sagt der deutsche Philo-
soph Lotze: ,Ohne ein Licht empfindendes Auge
und ohne ein Klang empfindendes Ohr wire die ganze
Welt finster und stumm. Es wiirde in ihr ebenso-
wenig Licht oder Schall geben, als ein Zahnschmerz
méglich wire ohne einen den Schmerz empfindenden
Nerv des Zahnes.” — Um das, was hiermit gesagt ist,
im richtigen Lichte zu sehen, braucht man sich nur
einmal zu iiberlegen, wie ganz anders, als fiir den
Menschen, sich die Welt fiir die niederen Lebewesen
offenbaren muss, die nur eine Art Tast- oder Gefiihls-
sinn iiber die ganze Oberfliche ihres Korpers ausge-
breitet haben. ILicht, Farbe und Ton konnen fir diese
jedenfalls nicht in dem Sinne vorhanden sein wie far
Wesen, die mit Augen und Ohren begabt sind. Die
Luftschwingungen, die ein Flintenschuss verursacht,
mbgen auch auf sie eine Wirkung ausiiben, wenn sie
von ihnen getroffen werden. Dass sich diese Luit-
schwingungen als Knall darstellen, dazu ist ein Ohr
notwendig. Und dass sich gewisse Vorginge in dem
feinen Stoffe, den man Ather nennt, als Licht und



Farbe offenbaren, dazu ist ein Auge notwendig. —
Nur dadurch . weiss der Mensch etwas- von einem
Wesen, oder Dinge, dass er durch eines seiner Or-
gane eine Wirkung davon empfingt. Dies Ver-
hiltnis des Menschen zur Welt des Wirklichen kommt
trefflich in dem folgenden Ausspruch Goethes zur
Darstellung: ,,Eigentlich unternehmen wir umsonst,
das Wesen eines Dinges auszudriicken. Wirkun-
gen werden wir gewahr, und eine vollstindige Ge-
schichte dieser Wirkungen umfasste wohl allénfalls
das Wesen jenes Dinges. Vergebens bemiihen wir
uns, den Charakter eines Menschen zu schildern ; man
stelle dagegen seine Handlungen, seine Taten zusam-
men, und ein Bild des Charakters wird uns entgegen-
treten. Die Farben sind Taten des Lichtes, Taten
und Leiden . .. Farben und Licht stehen zwar
untereinander in dem genauesten Verhiltnis, aber wir
miissen uns beide als der ganzen Natur angehorig
denken; denn sie ist es ganz, die sich dadurch dem
Sinne des Auges besonders offenbaren will. Ebenso
entdeckt sich die Natur einem andern Sinne . . . So
spricht die Natur hinabwérts zuandern Sinnen,
zu bekannten, verkannten, unbekannten
Sinnen; so spricht sie mit sich selbst und zu uns
durch tausend Erscheinungen. Dem Aufmerk-
samen . ist sie nirgends tot, noch
stumm.” Fs wire unrichtig, wenn man diesen
Ausspruch Goethes so auffassen wollte, dass damit die
Erkennbarkeit- des Wesens der Dinge in Abrede
gestellt wiirde. Goethe meint nicht: man nehme nur

die Wirkung des Dinges wahr, und das Wesen ver-
berge sich dahinter. Er meint vielmehr, dass man
von einem solchen ,verborgenen Wesen gar nicht
sprechen soll. Das Wesen ist nicht hinter seiner
Offenbarung; es kommt vielmehr durch die Offen-
barung zum Vorschein. Nur ist dies Wesen vielfach
so reich, dass es sich anderen Sinnen in noch an-
deren Gestalten offenbaren kann. Was sich offen-
bart, ist zum Wesen gehdrig, nur ist es, wegen der
Beschrinktheit der Sinne, nicht das ganze Wesen.
Diese Goethe’sche Anschauung ist auch durchaus die
theosophische.

Wie im Leibe Auge und Ohr als Wahrnehmungs-
organe, als Sinne fiir die korperlichen Vorginge sich
entwickeln, so vermag der Mensch in sich seelische
und geistige Wahrnehmungsorgane auszubilden,
durch die ihm die Seelen- und die Geisteswelt er-
schlossen werden. Fiir denjerigen, der solche hohere
Sinne nicht hat, sind diese Welten ,tot und stumm®,
wie Tir ein Wesen ohne Ohr und Auge die Korper-
welt finster und stumm® ist. Allerdings ist das Ver-
hiltnis des Menschen zu diesen h8heren Sinnen etwas
anders als zu den korperlichen. Dass diese letzteren
in ihm vollkommen ausgebildet werden, dafiir sorgt in
der Regel die giitige Mutter Natur. Sie kommen ohne
sein Zutun zustande. An der Entwickelung seiner
h&heren Sinne muss er selbst arbeiten. Er muss
Seele und Geist ausbilden, wenn er die Seelen- und
Geisteswelt wahrnehmen will, wie die Natur ‘seinen
Teib ausgebildet hat, damit er seine kérperliche Um-



welt wahrnehmien und sich in ihr orientieren kénne.
Eine solche Ausbildung von héheren Organen, welche
die Natur noch nicht selbst entwickelt hat, ist nicht
unnatiirlich; denn im héheren Sinne gehdrt ja
auch alles, was der Mensch vollbringt, mit zur Na-
tur. Nur derjenige, welcher behaupten wollte, der
Mensch miisse auf der Stufe der Entwickelung stehen
bleiben, auf der er aus der Hand der Natur entlassen
wird —: nur der kénnte die Ausbildung héherer Sinne
unnatiirlich nennen. Von ibm werden diese Organe
mverkannt” in ihrer Bedeutung, im Sinne des ange-
tiihrten, Ausspruches Goethes. Ein solcher sollte nur
aber auch gleich alle Erziehung des Menschen be-
kampfen, denn auch sie setzt das Werk der Natur fort.
Und insbesondere miisste ér sich gegen die Operation
von Blindgeborenen wenden. Denn ungefihr so wie
dem operierten Blindgeborenen ergeht es dem, der
in sich seine héheren Sinne erweckt. Mit neuen
Eigenschaiten, mit Vorgingen und Tatsachen, von
denen die physischen Sinne nichts offenbaren, er-
scheint ihm die Welt. Thm ist klar, dass er durch
diese hdheren Organe nichts willkfirlich zu der Wirk-
lichkeit hinzufiigt; sondern dass ihm ohne dieselben
der wesentliche Teil dieser Wirklichkeit verbor-
gen geblieben wire. Die Seelen- und Geisteswelt
sind nichts neben, oder ausser der physischen;
sie sind nicht-riumlich von dieser getrennt. So wie
fiir den operierten Blindgeborenen die vorherige fin-
stere Welt in Licht und Farben erstrahlt, so offen-
baren dem seelisch und geistig Erweckten die

Dinge, die ihm vorher nur korperlich erschienen
waren, ihre seelischen und geistigen Eigenschaften.
Allerdings erfiillt sich diese Welt auch noch mit Vor-
gingen und Wesenheiten, die fiir den nicht seelisch
und geistig Erweckten vollig unbekannt bleiben. —
(Spiter soll in diesem Buche genauer iiber die Aus-
bildung der seelischen und geistigen Sinne gesprochen
werden. Hier werden zunéchst diese hoheren Welten
selbst beschrieben. Wer diese Welten leugnet, der
sagt nicht mehr, als dass er seine hoheren Organe
noch nicht entwickelt hat. Dies ist allerdings bei der
Mehrzahl der Menschen in der gegenwirtigen Epoche
der Weltentwickelung noch der Fall. Aber die
Menschheitsentwickelung ist auf keiner Stufe abge-
schlossen ; sie muss immer weiter gehen. Das, was
hier als seclische Welt bezeichnet wird, be-
schreibt man in der gebrauchlichen theosophischen
Literatur als ,astrale”, die Geisteswelt heisst da die
,mentale“ Welt.

Man stellt sich oft unwillkiirlich die ,héheren
Organe als zu dhnlich den physischen vor.. Man
sollte sich aber klar machen, dass man es mit geisti-
gen oder seelischen Gebilden in diesen Organen zu
tun hat. Man darf deshalb auch nicht erwarten, dass
dasjenige, was man in den hoheren Welten wahr-
nimmt, etwa nur eine nebelhaft verdiinnte Stofflich-
keit sei. So lange man so etwas erwartet, wird
man zu gar keiner klaren Vorstellung vor dem kom-
men kdnnen, was hier mit ,,hoheren Welten™ eigent-
lich gemeint ist. Es wire fiir viele Menschen gar nicht
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so schwer, wie es wirklich ist, etwas von diesen
,hoheren Welten” zu wissen — zunichst allerdings
nur'das Elementare — wenn sie sich nicht vorstellten,
dass es doch wieder etwas verfeinertes Physisches sein
miisse, was sie wahrnehmen sollen. Da sie so etwas
voraussetzen, so wollen sie in der Regel das gar nicht
anerkennen, um was es sich wirklich handelt. Sie
finden es unwirklich, lassen es nicht als etwas gelten,
was sie befriedigt usw. Gewiss: die héheren Stufen
der. geistigen- Entwickelung sind nicht leicht zuging-
lich; die niedern aber, — und das ist schon viel —
wiren gar nicht so sehr schwer zu erreichen, wenn
man sich zunichst von dem Vorurteile frei machen
wollte, welches darin besteht, das Seelische und
Geistige doch wieder nur als ein feineres Physisches
sich vorzustellen.

So wie wir einen Menschen nicht ganz kennen,
wenn wir bloss von seinem physischen Ausseren eine
Vorstellung haben, so kennen wir auch die Welt, die
‘uns umgibt, nicht, wenn wir bloss das von ihr wissen,
was uns die physischen Sinne offenbaren. Und so wie
eine Photographie uns verstindlich und lebensvoll
wird, wenn wir der photographierten Person so nahe-
treten, dass wir ihre Seele erkennen lernen, so kon-

nen wir auch die korperliche Welt nur wirklich ver-

stehen, wenn wir ihre seelische und geistige Grund-
lage kennen lernen. Deshalb empfichlt es sich, hier
zuerst von den hoheren Welten, von der seelischen
und geistigen, zu sprechen, und dann erst die physi-
sche vom theosophischen Gesichtspunkte aus zu be-
urteilen.,

Es bietet gewisse Schwierigkeiten, in der gegen-
wartigen Kulturepoche iiber die héheren Welten zu
sprechen, Denn diese Kulturepoche ist vor allem gross
in der Erkenninis und Beherrschung der korperlichen
Welt. Unsere Worte haben zunichst ihre Prigung
und Bedeutung in Bezug aul diese kdrperliche Welt
erhalten. Man muss sich aber dieser gebriuchlichen
Worte bedienen, um an Bekanntes anzukniipfen.
Dadurch wird bei denen, die nur ihren Ausseren Sin-
nen verirauen wollen, dem Missverstindnis Tiir und
Tor geodffnet. — Manches kann ja zunichst nur gleich-
nisweise ausgesprochen und angedeutet werden.
Aber so muss es sein, denn solche Gleichnisse sind
ein Mittel, durch das der Mensch zunidchst auf diese
hoheren Welten verwiesen wird, und durch das seine
eigene Erhebung zu ihnen gefdrdert wird. (Das wird
aus einem spiteren Kapitel ersichtlich sein, in dem
von der Ausbildung der seelischen und geistigen
Wahrnehmungsorgane gesprochen werden wird. Zu-
nichst soll der Mensch durch Gleichnisse von den
héheren Welten Kenntnis nehmen. Dann kann er
daran denken, sich selbst einen Einblick in dieselben
z11 verschaffen.)

Wie die Stoffe und Krifte, die unseren Magen,
unser Herz, unsere Lunge, unser Gehirn usw. zu-
sammensetzen und beherrschen, aus der kérperlichen
Welt stammen, so stammen unsere seelischen Eigen-
schaften, unsere Triebe, Begierden, Gefiihle, Leiden-
schaften, Wiinsche, Empfindungen usw. aus der seeli-
schen Welt. Des Menschen Seele ist ein Glied in die-
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ser seelischen Welt, wie sein Leib ein Teil der physi-
schen Korperwelt ist. Will man zunichst einen Un-
terschied der korperlichen Welt von der seelischen
angeben, so kann man sagern, die letztere ist in allen
ihren Dingen und Wesenheiten viel feiner, beweg-
licher, bildsamer, als die erstere. Doch muss man
sich klar dariiber bleiben, dass man eine gegeniiber
der physischen vollig neue Welt betritt, wenn man in
die seelische kommt. Redet man also von gréber
und feiner in dieser Hinsicht, so muss man sich be-
wusst bleiben, dass man vergleichsweise andeutet,
was doch grundverschieden ist. So ist es mit allem,
was in Worten iiber die Seelenwelt gesagt wird, die
der physischen Kérperlichkeit entlehnt sind. Beriick-
sichtigt man dieses: dann kann man sagen, dass die
Gebilde und Wesen der Seelenwelt ebenso aus Seelen-
stoffen bestehen und ebenso von Seelenkriften ge-
lenkt werden, wie das in der physischen Welt mit
physischen Stoffen und Kriften der Fall ist.

Wie den korperlichen Gebilden die rdaumliche
Ausdehnung und riumliche Bewegung eigentiimlich
sind, so den seelischen Dingen und Wesenheiten die
Reizbarkeit, das triebhafte Begehren. Man bezeichnet
deshalb die Seelenwelt auch als die Begierden- oder
Wunschwelt, oder als die Welt des ,,Verlangens®.
Diese Ausdriicke sind der menschlichen Seelenwelt
entlehnt. Man muss deshalb festhalten, dass die
Dinge in denjenigen Teilen der Seelenwelt, die ausser
der menschlichen Seele liegen, von den Seelenkraften
in dieser ebenso verschieden sind, wie die physiéchen
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Stoffe und Krifte der kdrperlichen Aussenwelt von
den Teilen, die den physischen Menschenleib zusam-
mensetzen, (Trieb, Wunsch, Verlangen sind Bezeich-
nungen fiir das Stoffliche der Seelenwelt. Dieses
Stoffliche bezeichnet die theosophische Literatur mit

_ astral®. Nimmt man mehr Ricksicht auf die

Krifte der Seelenwelt, so spricht man von ,,Kama®
in der Theosophie. Doch darf man nicht vergessen,
dass hier die Unterscheidung von ,,Stoff und ,,Kraft™
keine so strenge sein kann wie in der physischen
Welt. Ein Trieb kann ebenso gut ,,Kraft” wie ,,Stoff*
genannt werden.)

Wer zum ersten Male einen Einblick in die seeli-
sche Welt erhilt, fiir den wirken die Unterschiede,
die sie von der physischen aufweist, verwirrend. Doch
das ist ja auch beim Frschliessen eines vorher un-
tatigen physischen Sinnes der Fall. Der operierte
Blindgeborene muss sich auch erst orientieren lernen
in der Welt, die er vorher nur durch den Tastsinn
gekannt hat. Ein solcher sieht z. B. die Gegenstinde

. zuerst in seinem Auge; dann erblickt er sie ausser

sich, doch-erscheinen sie ihm zunichst so, wie wenn
sie auf einer Fliche aufgemalt wiren. Erst allmah-
lich erfasst er die Vertiefung, den ridumlichen Abstand
der Dinge usw. — In der Seelenwelt gelten durchaus
andere Gesetze als in der physischen. Nun sind ja
allerdings viele seelische Gebilde an solche der andern
Welten gebunden. Die Seele des Menschen z. B. ist
ani den physischen Menschenleib und an den mensch-
lichen Geist gebunden. Die Vorginge, die man an
Steiner, Theosophie, 6
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iht beobachten kann, sind also zugleich von der leib-
lichen und geistigen Welt beeinflusst. Darauf muss
man bei der Beobachtung der Seelenwelt Riicksicht
nehmen ; und man darf nicht als seelische Gesetze an-
sprechen, was aus der Einwirkung einer andern Welt
stammt, — Wenn z. B. der Mensch einen Wunsch
attssendet, so ist dieser von einem Gedanken, einer
Vorstellung des Geistes getragen, und folgt dessen
Gesetzen. Sowie man aber die Gesetze der physi-
schen Welt {eststellen kann, indem man von den Ein-
flitssen absieht, die z. B. der Mensch auf deren Vor-
gange nimmt, so ist ein ahnliches auch mit der seeli-
schen Welt moglich. '

Ein wichtiger Unterschied der seelischen Vor-
giange von den physischen kann dadurch ausgedriickt
werden, dass man die Wechselwirkung bei den
ersteren als eine vielinnerlichere bezeichnet. Im
physischen Raume herrscht z. -B. das Gesetz des
»Stosses”.  Wenn  eine Elfenbeinkugel auf eine
ruhende aufstdsst, so bewegt sich die letztere weiter
in einer Richtung,‘ die sich aus der Bewegung und
Elastizitit der ersteren berechnen lisst. Im Seelen-
raume hingt die Wechselwirkung zweier Gebilde, die
einander treffen, von ihren inneren Eigenschaften ab.
Sie durchdringen sich gegenseitig, verwachsen
gleichsam mit einander, wenn sie mit einander ver-
wandt sind. Sie stossen sich ab, wenn ihre Wesen-
heiten sich widerstreiten. — Tm kdrperlichen Raume
gibt es z. B. fiir das Sehen bestimmte Gesetze. Man
sieht entfernte Gegenstinde in perspektivischer Ver-

kleinerung. Wenn man in eine Allee hineinsieht, so
scheinen -— nach den Gesetzen der Perspektive —
die entfernteren Biume in kleineren Abstinden von
einander zu stehen als die nahen. Im Seelenraume
erscheint dem Hellsehenden dagegen alles, das Nahe
und das Entfernte, in den Abstinden, die es durch
seine innere Natur hat. Durch solches ist natiirlich
ein Quell der mannigfaltigsten Irrungen fiir den -
jenigén gegeben, der den Seelenraum betritt und da
mit den Regeln zurecht kommen will, die er von
der physischen Welt her mitbringt.

Es gehort zu dem ersten, was man sich fiir die
Orientierung in der seelischen Welt aneignen muss,
dass man die verschiedenen Arten ihrer Gebilde in
dhnlicher Weise unterscheidet, wie man in der physi-
schen Welt feste, flitssige und luft- oder gasformige
Koérper unterscheidet. Um dazu zu kommen, muss
man die beiden Grundkrifte kennen, die hier vor
allem wichtig sind. Man kann sie Symopathie
und Antipathie nennen. Wie diese Grundkrifte
in einem seelischen Gebilde wirken, darnach be-
stimmt sich dessen Art. Als Sympathie muss
die Kraft bezeichnet werden, mit der ein Seelenge-
bilde andere anzieht, mit ihnen zu verschmelzen
sucht, seine Verwandtschaft mit ihnen geltend macht.
Antipathie ist dagegen die Kraft, mit der sich
Seelengebilde abstossen,ausschliessen, mit der sie ihre
Eigenheit behaupten. In welchem Masse diese Grund-
krifte in einem Seelengebilde vorhanden sind, da-
von hdngt es ab, welche Rolle diesés in der seelischen

6*



Welt spielt. Dreif Arten von Seelengebilden hat man
zunachst zu unterscheiden, je nach dem Wirken von
Sympathie und Antipathie in ithnen. Und diese Arten
sind dadurch von einander verschieden, dass Sym-
pathie und Antipathie in ihnen in ganz bestimmten
gegenseitigen Verhéltnissen stehen. In allen dreien
sind beide Grundkrifte vorhanden. Man nehme
zunichst ein Gebilde der ersten Art. Es zieht an-
dere Gebilde seiner Umgebung vermoge der in ihm
waltenden Sympathie an. Aber ausser dieser Sym-
pathie ist in ihm zugleich Antipathie vorhanden,
durch die es in seiner Umgebung Befindliches von
sich zuriickst6sst. Nach aussen hin wird ein solches
Gebilde so erscheinen, als wenn es nur mit Kraf-
ten der Antipathie ausgestattet wire. Das ist aber
nicht der Fall. Es ist Sympathie dnd Antipathie in
ihm. Nur ist die letztere iiberwiegend. Sie hat iiber
die erstere die Oberhand. Solche Gebilde spielen
eine eigensiichtige Rolle im Seelenraum. Sie
stossen vieles um sich her ab und ziehen nur weniges
licbevoll an sich heran. Daher bewegen sie sich als
unverinderliche Formen durch den Seelenraum.
Durch die Kraft der Sympathie, die in ihnen ist, er-
scheinen sie als gierig. Die Gier erscheint aber
zugleich unersittlich, wie wenn sie nicht zu befriedi-
gen wire, weil die vorwaltende Antipathie so vieles
entgegenkommende abstdsst, so dass keine Befriedi-
gung eintreten kann. (Wir haben es hier mit dem
zu tun, was in der theosophischen Literatur als die
unterste Abteilung der astralen Welt beschrieben

wird.) Will man die Seelengebilde dieser Art mit
etwas in der physischen Welt vergleichen, so kann
man sagen: sie entsprechen den festen physischen
Korpern. Begierdenglut soll diese Region
der seelischen Stofflichkeit genannt werden. — Das,
was von dieser Begierdenglut den Seelen der Tiere
und Menschen beigemischt ist, bestimmt dasjenige in
ihnen, was man die niederen sinnlichen Triebe
nennt, ihre vorwaltenden selbstsiichtigen Instinkte.
— Die zweite Art der Seelengebilde ist diejenige, bei
denen sich die beiden Grundkrifte das Gleichgewicht
halten, bei denen also Sympathie und Antipathie in
gleicher Stirke wirken. Diese treten anderen Ge-
bilden mit einer gewissen Neutralitit gegeniiber; sie
wirken als verwandt auf sie, ohne sie besonders an-
zuziehen und abzustossen. Sie ziehen gleichsam keine.
feste Grenze zwischen sich und der Umwelt. TFort-
wihrend lassen sie andere Gebilde in der Umgebung
auf sich einwirken; man kann sie deshalb mit den
flitssigen Stoffen der physischen Welt vergleichen.
Und in der Art, wie solche Gebilde anderes an sich
heranziehen, liegt nichts von Gier. Die Wirkung,
die hier gemeint ist, liegt z. B. vor, wenn die Men-
schenseele eine Farbe empfindet. Wenn ich die
Empfindung der roten Farbe habe, dann empfange
ich zunichst einen neutralen Reiz aus meiner
Umgebung. Erst wenn zu diesem Reiz das Wohlge-
fallen an der roten Farbe hinzutritt, dann kommt eine

_andere Seelenwirkung in Betracht. Das, was den

neutralen Reiz bewirkt, sind Seelengebilde, die
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in solchem Wechselverhiltnisse stehen, dass Sym-
pathie und Antipathie einander das Gleichgewicht
halten. Man wird die Seelenstofflichkeit, die hier in
Betracht kommt, als eine vollkommen bildsame,
fliessende bezeichnen miissen.  Nicht eigensiichtig
wie die erste bewegt sie sich durch den Seelenraum,
sondern so, dass ihr Dasein fiberall Eindriicke emp-
fingt, dass sie sich mit vielem verwandt erweist, das
ihr begegnet. Ein Ausdruck, der fiir sie anwendbar
ist, diirfte sein: fliessende Reizbarkeit —
Die dritte Stufe der Seelengebilde ist diejenige, bei
welcher die Sympathie die Oberhand {iber die Anti-
pathie hat. Die Antipathie bewirkt das eigensiich-
tige Sich-geltend-machen; -dieses tritt aber zuriick
hinter der Hinneigung zu den Dingen der Umgebung,
Man denke sich ein solches Gebilde innerhalb des
Seelenraumes. Es erscheint als der Mittelpunkt
ciner anziehenden Sphire, die sich iiber die Gegen-
stainde der Umwelt erstreckt. Solche Gebilde muss
man im besonderen als Wunsch-Stofflich-
keit bezeichnen. Diese Bezeichnung erscheint des-

halb als die richtige, weil durch die bestehende Anti-

pathie die Anziehung doch so wirkt, dass die ange-
zogenen Gegenstinde in den eigenen Bereich des Ge-
bildes gebracht werden sollen. Die Sympathie er-
hilt dadurch einen eigensiichtigen Grundton. Diese
Wunsch-Stofflichkeit darf mit den gas- oder luft-
formigen Koérpern der physischen Welt verglichen
werden. Wie ein Gas sich nach allen Seiten auszu-
dehnen bemiiht ist, so breitet sich die Wunsch-Stof-
lichkeit nach allen Richtungen aus.
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Hohere Stufen von Seelen-Stofflichkeit kenn-
zeichnen sich dadurch, dass bei ihnen die eine Grund-
kraft véllig zuriicktritt, nimlich die Antipathie, und
nur die Sympathie sich als das eigentlich wirksame
erweist. Nun kann sich diese zunichst innerhalb der
Teile des Seelengebildes selbst geltend machen.
Diese Teile wirken gegenseitig aufeinander an-
ziehend. Die Kraft der Sympathie im Innern eines
Seelengebildes kommt in dem zum Ausdrucke, was
man L ust nennt. Und jede Herabminderung dieser
Sympathie ist Unlust. Die Unlust ist nur eine
verminderte Lust, wie die Kilte nur eine verminderte
Wirme ist. Lust und Unlust ist dasjenige, was im
Menschen als die Welt der Gefiihle — im engeren
Sinne — lebt, Das Fiihlen ist das Weben des
Seelischen in sich selbst. Von der Art, wie die Ge-
fithle der Lust und Unlust in dem Seelischen weben,
hingt das ab, was man dessen Behagen nennt.

Eine noch h6here Stufe nehmen diejenigen
Seelengebilde ein, deren Sympathie nicht im Bereich
des Figenlebens beschlossen bleibt. Von den drei
niederen Stufen unterscheiden sich diese, wie ja auch
schon die vierte, dadurch, dass bei ihnen die Kraft
der Sympathie keine ihr entgegenstrebende Anti-
pathie zu iiberwinden hat. Durch diese hdheren
Arten ‘der Seelenstofflichkeit schliesst sich erst die
Mannigfaltigkeit der Seelengebilde zu einer gemein-
samen Seelenwelt zusammen. Sofern die Antipathie
in Betracht kommt, strebt das Seelengebilde nach
etwas anderem um seines Eigenlebens willen, um sich
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selbst durch das andere zu verstirken und zu be-
reichern. Wo die Antipathie schweigt, da wird das
andere als Offenbarung, als Kundgebung hingenom-
men. Eine dhnliche Rolle wie das Licht im physi-
schen Raume spielt diese hohere Form von Seelen-
stofflichkeit im Seelenraum. Sie bewirkt, dass ein
Seelengebilde das Dasein und Wesen der andern um
deren selbst willen gleichsam einsaugt, oder man
konnte auch sagen, sich von ihnen bestrahlen ldsst.
Dadurch, dass die Seelenwesen aus diesen héheren
Regionen schopfen, werden sie erst zum wahren
Seelenleben erweckt. Thr dumpfes Leben im Finstern
schliesst sich nach aussen auf, leuchtet und strahlt
selbst in den Seelenraum hin; das trige, dumpfe
Weben im Innern, das sich durch die Antipathie ab-
schliessen will, wenn nur die Stoffe der unteren Re-
gionen vorhanden sind, wird Kraft und Regsamkeit,
die vom Innern ausgeht und sich nach aussen stro-
mend ergiesst. Die fliessende Reizbarkeit der zwei-
ten Region wirkt nur beim Zusammentreffen der Ge-
bilde. Dann strémt allerdings eines in das andere
iiber. Aber Beriithrung ist hier notwendig. In
den hoheren Regionen herrscht freies Hinstrahlen,
Ergiessen. (Mit Recht bezeichnet man das Wesen
dieses Gebietes als ein ,Hinstrahlen®, denn die Sym-
pathie, welche entwickelt wird, wirkt so, dass man
als Sinnbild dafiir den Ausdruck gebrauchen kann,
der von der Wirkung des Lichtes genommen ist.)
Wie eine Pflanze im finstern Keller verkiimmert, so
die Seeclengebilde ohne die sie belebenden Seelen-

stoffe der hoheren Regionen. Seelenlicht,
titige Seelenkraft und das eigcnt.liche
Seelenleben im engern Sinne gehdren diesen
Regionen an und teilen sich von hier aus den Seelen-
wesen mit.

Drei untere und drei obere Regionen der Seelen-
welt hat man also zu unterscheiden; und beide sind
vermittelt durch eine vierte, so dass sich folgende
Einteilung der Seelenwelt ergibt:

I. Region der Begierdenglut,

2 . ,, fliessenden Reizbarkeit,
3. " ,,  Wiinsche,

4. ,,  von Lust und Unlust,
5 des Seelenlichtes,

6 der titigen Seelenkraft,

7. ,, - des Seelenlebens.

Durch die ersten drei Regionen erhalten die
Seelengebilde ihre Eigenschaften aus dem Verhilt-
nisse von Antipathie und Sympathie; durch die vierte

'Region webt die Sympathie innerhalb der Seelenge-

bilde selbst; durch die drei hochsten wird die Kraft
der Sympathie immer freier und freier; leuchtend
und belebend durchwehen die Seelenstoffe dieser Re-
gion den Seelenraum, aufweckend, was sich sonst
durch sich selbst im Eigendasein verlieren miisste.

Tis sollte eigentlich fiberfliissig sein, doch wird,
der Klarheit willen, hier doch betont, dass diese
sieben Abteilungen der Seelenwelt nicht etwa von ein-
ander getrennte Gebiete darstellen. So wie ngtes,
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Fl}'issiges und Gasférmiges sich im Physischen durch-
dfmgen, so  durchdringen sich Begierdenglut
ﬂlesse.nde Reizbarkeit und die Krifte der \/Vunsch:
weult im Seelischen. Und wie im Physischen die
Wirme die Kérper durchdringt, das Licht sie be-
strahlt, so ist es im Seelischen mit Lust und Unlust
und mit dem Seelenlicht der.Fall. Und ein ihnliches

findet statt fiir die titi 1
: ge Seelenkraft und d i -
liche Seelenleben. T ssent

ES

II. Die Seele in der Seelenwelt nach dem
Tode.

Die Seele ist das Bindeglied zwischen dem Geiste
des Menschen und seinem Leibe. Thre Krifte der
Sympathie und Antipathie, die durch jhr gegenseiti-
ges Verhiltnis “die Seelendusserungen : Begierde
Reizbarkeit, Wunsch, Tust und Unlust usw. bewir:
ken, — sie sind nicht nur zwischen Seelengebilde und
Seelengebilde titig, sondern sie dussern sich auch
gege.niiber den Wesenheiten der andern Welten, der
physischen und der geistigen Welt. Wéihrend, die
Seele im Leibe wohnt, ist sie daher gewissermassen
an allem beteiligt, was in - diesem Leibe . vorgeht
Wenn die physischen Verrichtungen des Ieibes m1t
Regelmissigkeit vor sich gehen, so entsteht in der
Seelﬁ Lust und Behagen: wenn diese Verrichtun.gen
gestort sind, so tritt Unlust und Schmerz ein. —
Und auch an den Tétigkeiten des Geistes hat - die
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Seele ihren Anteil: dieser Gedanke erfiillt sie mit
Freude; jener mit Abscheu; ein richtiges Urteil hat
den Beifall der Seele, ein falsches ihr Missfallen. —
Ja, es hingt die Entwickelungsstufe eines Menschen
davon ab, ob die Neigungen seiner Seele mehr nach
der einen oder der andern Richtung hin gehen. Ein
Mensch ist um so vollkommener, je mehr seine Seele
mit den Ausserungen des Geistes sympathisiert; er ist
um so unvollkcommener, je mehr ihre Neigungen
durch die Verrichtungen des Leibes befriedigt
werden. . ‘

Der Geist ist der Mittelpunkt des Menschen, der
Leib das Werkzeug, durch das der Geist die physi-
sche Welt betrachtet und erkennt, und durch das er
in ihr wirkt. Die Seele aber ist der Vermittler zwi-
schen beiden. Sie erweckt aus dem physischen Ein-
druck, den die Luftschwingungen auf das. Ohr
machen, die Empfindung des Tones, sie erzeugt die
L ust an diesem Ton. Alles das teilt sie dem Geiste
mit, der dadurch zum Verstindnisse der physi-
schen Welt gelangt. FEin Gedanle, der in dem Geiste
auftritt, wird durch die Seele in den Wun s ch nach
Verwirklichung umgesetzt, und kann erst dadurch
mit Hilfe des-leiblichen Werkzeuges zur Tat wer-
den. — Nun kann der Mensch nur dadurch seine
Bestimmung erfiillen, dass er all seinem Wirken die
Richtung durch den Geist geben lisst. Die Seele
kann durch sich selbst ihre Neigungen ebenso
gut dem Physischen wie dem Geistigen entgegen-
bringen. Sie senkt gleichsam ihre Fiihlfiden ebenso
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zum Physischen hinunter wie zum Geistigen hinauf,
Durch das Einsenken in die physische Welt wird ihre
eigene Wesenheit von der Natur des Physischen
durchdrungen und gefirbt. Da der Geist aber nur
durch ihre Vermittelung in der physischen Welt wir:
ken kann, so wird ihm selbst dadurch die Richtung
auf das Physische gegeben. Seine Gebilde werden
dirch die Krifte der Seele nach dem Physischen hin-
gezogen. Man betrachte den unentwickelten Men-
schen. Die Neigungen seiner Seele hingen an den
Verrichtungen seines Leibes. FEr emphindet nur
Lust bei den Eindriicken, welche die ‘physische Welt
auf seine Sinne macht. - Und auch sein Geistesleben
wird dadurch ganz in diese Sphire herabgezogen.
Seine Gedanken dienen nur der Befriedigung seines
physischen Bediirfnislebens. — Indem das geistige
Selbst von Verkérperung zu Verkérperung lebt, soll
es immer mehr aus dem Geistigen heraus seine Rich-
tung erhalten. Sein Erkennen soll von dem Geiste
der ewigen Wahrheit, sein Handeln von der ewigen
Giite bestimmt werden.

Der Tod bedeutet, als Tatsache der physischen
Welt betrachtet, eine Verinderung der Verrichtun-
gen des Leibes. Dieser hirt auf, durch seine Ein-
richtung das Werkzeug der Seele und des Geistes zu
sein. Er zeigt fernerhin sich in seinen Verrichtun-
gen ganz der physischen Welt und ihren Gesetzen
unterworfen; er geht in dieselbe iiber, um sich in ihr
aufzuldsen. Nur diese physischen Vorginge des
Leibes kdnnen mit den physischen Sinnen nach dem

Tode beirachtet werden. Was mit Seele und-Ge1st
dann geschieht, das enizieht sich diesen Sinnen.
Denn sinnlich konnen ja auch wihrend des Lebens
Seele und Geist nur insofern beobachtet werden, als
diese in physischen Vorgingen ihren ﬁ}lsseren Aus-
druck erlangen. Nach dem Tode ist ein solch e.r
Ausdruck nicht mehr méglich. Deshalb 1.<om.mt die
Beobachtung der physischen Sinne und dl'e sich auf
sie begriindende Wissenschaft fiir das Schlclfsal von
Seele und Geist nach dem Tode nicht in B.e—
tracht. Da tritt chen eine hohere Erkenntnis ein,
die auf der Beobachtung der Vorginge in der Seelen-
und der Geisteswelt beruht. )

Hat sich nun der Geist von dem Leibe gelost, so
ist er noch immer mit der Seele verbunden. .Und wie
ihn wihrend des physischen Lebens der Leib-an dfe
physische Welt gekettet hat, so jetzt (_he Seele an t?1e
seelische Welt. — Aber in dieser seelischen Welt ist
nicht seine ureigene Wesenheit zu finden. Sie soll
ihn nur verbinden mit dem Felde seine.s Sc'haf-
fens, mit der physischen Welt. Um in einer
neuen Verkérperung mit vollkommenerer Gestalt z
erscheinen, muss er Kraft und Starkung aus ‘der gei-
stigen Welt schopfen.” Er ist aber durch die .Seele
in die physische Welt verstrickt worden. - Er ist an
ein Seelenwesen gebunden, das durchdrungen und
gefirbt ist von der Natur des Physischen, und er hat
dadurch selbst diese Richtung erhalten. Nach dem
Tode ist die Seele nicht mehr an den Leib, sonde{n
nur noch an den Geist gebunden. Sie lebt nun in
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einer seelischen Umgebung. Nur die Krifte dieser
Welt kdnnen daher noch auf sie eine Wirkung haben.
Und an dieses Leben der Seele in der Seelenwelt ist
zunachst'auch der Geist gebunden. Er ist so an das-
selbe gebunden, wie er wihrend der physischen Ver-
korperung an den Leib gebunden ist. Wann der
Leib stirbt, das wird durch dessen Gesetze be-
stimmt. Im allgemeinen muss ja gesagt werden:
nicht die Seele und der Geist verlassen den Leib,
sondern er wird von denselben entlassen, wenn
dessen Krifte nicht mehr im Sinne der menschlichen
Organisation wirken kénnen. . Ebenso ist das Ver-
héltnis von Seele und Geist. Die Seele wird den
Geist in die hohere, in die geistige Welt entlassen,
wenn ihre Krifte nicht mehr im Sinne der mensch-
lichen Seelenorganisation wirken konnen. In dem
Augenblicke wird der Geist befreit sein, wenn die
Seele dasjenige der Auflésung iibergeben hat, was sie
nur innerhalb des Leibes erleben kann, und nur das
tibrig behilt, was mit dem Geiste weiter leben kann,
Dies #ibrig behaltene, was zwar im Leibe erlebt,
aber als Frucht in den Geist eingeprigt wer-
den kann, verbindet die Seele mit dem Geist in der
rein geistigen Welt. — Um das Schicksal der Seele
nach dem Tode kennen zu lernen, muss also ihr Auf-

18sungsprozess betrachtet werden. Sie hatte die Auf-

gabe, dem Geist die Richtung nach dem Physischen
zu geben. In dem Augenblicke, wo sie die s e Auf-
- gabe erfiillt hat, nimmt sie die Richtung nach dem
Geistigen.  Wegen dieser Natur ithrer Aufgabe

miisste sie eigentlich sofort nur geistig titig sein,
wenn der Leib von ihr abfillt, wenn sie also nicht
mehr Bindeglied sein kann. Und sie wiirde das
auch sein, wenn sie nicht durch ithr Leben im ILeibe
von diesem beeinflusst worden, in ihren Neigungen
zu ihm hingezogen worden wire. Ohne diese Fir-
bung, die sie durch die Verbindung mit dem Leib-
lichen erhalten hat, wiirde sie sogleich nach der
Entkorperung den blossen Gesetzen der geistig-
seelischen Welt f{folgen und Lkeine weitere Hin-
neigung zum Sinnlichen entwickeln. Und das wire
der Fall, wenn der Mensch beim Tode vollstindig
alles Interesse an der irdischen Welt verloren hitte,

"wenn alle Begierden, Wiinsche usw. befriedigt wiren,

die sich an das Dasein kniipfen, das er verlassen hat.
Sofern dies aber nicht der Fall ist, haftet das nach
dieser Richtung. {ibrig gebliebene an der Seele.

Man muss hier, um nicht in Verwirrung zu ge-
raten,.sorgféltig unterscheiden zwischen dem, was
den Menschen an die Welt so kettet, dass es auch in
einer folgenden Verkorperung ausgeglichen werden
kann, und dem, was ihn an ein e bestimmte, an die
jeweilig letzte Verl%brperung kettet. Das erstere
wird durch das Schicksalsgesetz, Karma, ausge-
glichen; das andere aber kann nur nach dem Tode
von der Seele abgestreift werden. .

Es folgt auf den Tod fiir den Menschengeist eine

~ Zeit, in der die Secle ihre Neigungen zum physischen

Dasein abstreift, um dann wieder den blossen Ge-
setzen der geistig-seelischen Welt zn folgen, und den
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Geist freil zu machen. Es ist naturgemiss, dass diese
Zeit um so lnger dauern wird, je mehr die Seele an
das Physische gebunden war. Sie wird kurz sein
bei einem Menschen, der wenig an dem physischen
Leben gehangen hat, lang dagegen bei einem sol-
chen, der seine Interessen ganz an dieses Leben ge-
bunden hat, so dass beim ‘Tode noch viele Begier-
den, Wiinsche usw. in der Seele leben.

Am leichtesten erhidlt man von dem Zustande,
in dem die Seele in der nichsten Zeit nach dem Tode
lebt, eine Vorstellung durch folgende Uberlegung:
Man nehme ein ziemlich krasses Beispiel dazu, die
Geniisse eines Feinschmeckers. Er hat seine Lust
am Gaumenkitzel durch die Speisen. Der Genuss ist
natiirlich nichts kérperliches, sondern etwas seeli-
sches. In der Seele lebt die Lust und auch die Be-
gierde nach der Lust. Zur Befriedigung der
Begierde ist aber das entsprechende kérperliche Or-
gan, der Gaumen etc., notwendig. Nach dem Tode
hat nun die Seele eine solche Begierde nicht sogleich
verloren, wohl aber hat sie das korperliche Organ
nicht mehr, welches das Mittel ist, die Begierde zu
befriedigen. Es ist nun, zwar aus einem andern
Grunde, der aber Zhnlich, nur weit stirker wirks, fiir
den Menschen so, wie wenn er in einer Gegend, in
der weit und breit kein Wasser ist, brennenden Durst
litte. So leidet die Seele brennend an der Ent-
behrung der Lust, weill sie das korperliche Organ
abgelegt hat, durch das sie die Lust haben kann. So
ist es mit allem, wonach die Seele verlangt, und das

nur durch die korperlichen Organe befriedigt werden
kann. Es dauert dieser Zustand (brennender Ent-
behrung) so lange, bis die Seele gelernt hat, nicht
mehr nach solchem zu begehren, was nur durch den
Korper beiriedigt werden kann. Und die Zeit, welche
in diesem Zustand verbracht wird, ist man gewohnt
geworden in der Theosophie ,,Kamaloca® (Ort der
Begierden) zu nennen (obgleich- man es natiirlich
nicht mit einem ,,Orte® zu tun hat). —

Betritt die Seele nach dem Tode die seelische
Welt, so ist sie deren Gesetzen unterworfen. Diese
wirken aul sie, und von dieser Wirkung hingt es
ab, in welcher Art die Neigung zum Physischen in ihr
getilgt wird, Die Wirkungen miissen verschieden
sein, je nach den Arten der Seelenstoffe und Seelen-
krifte, in deren Bereich sie nunmehr versetzt ist.
Jede "dieser Arten wird ihren reinigenden, liutern-
den Einfluss geltend machen. Der Vorgang, der hier
stattfindet, ist so, dass alles Antipathische in der
Seele allmdhlich von den XKriften der Sympathie
iiberwunden wird. Und dass diese Sympathie selbst
bis zu ihrem héchsten Gipiel gefithrt wird. Denn
durch diesen hochsten Grad von Sympathie mit der
ganzen iibrigen Seelenwelt wird die Seele gleichsam
in dieser zerfliessen, eins mit ihr werden; dann ist
ihre Higensucht vollig erschopit; sie hoért auf, als
Wesen zu existieren, das dem physisch-sinnlichen Da-
sein zugeneigt ist: der Geist ist durch sie befreit.
Daher liutert sich die Seele durch die oben beschrie-
benen Regionen der Seelenwelt hindurch, bis sie in

Steiner, Theosophie, 7



der Region der vollkommenen Sympathie mit der
allgemeinen Seelenwelt eins wird. Dass der Geist
bis zu diesem letzten Momente der Beireiung seiner
Seele selbst gebunden ist, rithrt davon her, dass er
durch sein Leben mit ihr ganz verwandt geworden
ist. Diese Verwandtschaft ist eine viel grossere als
die mit dem Ieibe. Denn mit dem letzteren ist er
mittelbar durch die Seele, mit dieser aber unmittel-
bar verbunden. ' Sie ist ja sein FEigenleben. Des-
halb ist der Geist nicht an den verwesenden Leib,
wohl aber an die sich allméhlich belreiende Seele ge-
bunden. — Wegen der unmittelbaren Verbindung des
Geistes mit der Seele kann der erstere sich mit die-
ser erst dann frei fithlen, wenn diese selbst mit der
allgemeinen . Seelenwelt Eins geworden ist,
Insofern die seelische Welt der Aufenthalt des
Menschen unmittelbar nach dem Tode ist, wird sie
»Kamaloca®, der ,,Ort der Begierden®, genannt. Die
verschiedenen Religionssysteme, die ein Bewusstsein
von diesen Verhialtnissen in ihre Lehren aufgenom-
men haben, kennen diesen ,,Ort der Begierden® unter
dem Namen , Fegefeuer®, ,Tauterungsfeuer” usw.
Die niederste Region der Seelenwelt ist die -
jenige der Begierdenglut. Durch sie wird nach
dem Tode alles das aus der Seele ausgetilgt, was sie
an grobsten, mit dem niedersten Leibesleben zusam-
menhingenden selbstsiichtigen Begierden hat. Denn
durch solche Begierden kann sie von den Kriften
dieser Seelenregion eine Wirkung erfahren. Die un-
befriedigten Begierden, die aus dem physischen Le-

ben zuriickgeblieben sind, bilden den Angriffspunkt.
Die Sympathie solcher Seelen erstreckt sich nur iber
das, was ihr eigensiichtiges Wesen nihren kann; und
sie wird weit iiberwogen von der Antipathie, die sich
iiber alles andere ergiesst. Nun gehen aber die Be-
gierden auf die physischen Geniisse, die in der
Seelenwelt nicht befriedigt werden konnen. Durch
diese Unmoglichkeit der Befriedigung wird die Gier
aufs hochste gesteigert. Zugleich muss aber durch
diese Unmoglichkeit die Gier allmihlich verloschen.
Die” brennenden Geliiste verzehren sich nach wund
nach: und die Seele hat erfahren, dass in der Aus-
tilgung solcher Geliiste das einzige Mittel liegt, das
Leid zu verhindern, das aus ihnen kommen muss.
Wihrend des physischen Lebens tritt ja doch immer
wieder und wieder Befriedigung.ein. Dadurch wird
der Schmerz der brennenden Gier durch eine Art
Illusion verdeckt. Nach dem Tode im ,,Liuterungs-
fener” tritt dieser Schmerz ganz unverhillt auf., Die .
furchtbarsten Qualen werden offensichtlich. Ein fin-
sterer, grausiger Zustand ist es, in.dem die Seelen
sich dadurch befinden. Nur diejenigen Menschen
koénnen selbstverstindlich diesem Zustande verfallen,
deren Begierden im physischen Leben auf die gréb-
sten Dinge abzielten. Naturen mit wenig Geliisten

‘gehen, ohne dass sie es merken, durch ihn hindurch,

denn sie haben zu ihm keine Verwandtschaft. Es
muss iiberhaupt gesagt werden, dass durch die Be-
gierdenglut die Seelen um so linger beeinflusst wer-

den, je verwandter sie durch ihr physisches Leben
'7*
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dieser Glut geworden sind; je mehr sie es daher
-nétig haben, in thr geliutert zu werden.

Eine zweite Art von Dingen der Seelenwelt ist
so, dass sich SympatHie und Antipathie bei ihnen das
Gleichgewicht halten. Insofern eine Menschenseele
in dem gleichen Zustande nach dem Tode ist, wird
sie eine Zeit lang von diesen Dingen beeinflusst. Das
Aufgehen im Adusseren Tand des Lebens, die Freude
an den voriiberflutenden Eindriicken der Sinne be-
dingen diesen Zustand. Viele Menschen leben in
ihm. Sie lassen sich von jeder Nichtigkeit des Tages
beeinflussen; da aber ihre Sympathie sich keinem
Dinge in besonderem Masse zuwendet, gehen die
Einfliisse rasch voriiber. Alles, was nicht diesem
nichtigen Reich angehért, ist solchen Personen anti-
pathisch. Erlebt nun nach dem Tode die Seele diesen
Zustand, ohne dass die sinnlich-physischen Dinge da
sind, die zu seiner Befriedigung notwendig gehéren:
so muss er endlich verloschen. Natiirlich ist die
Entbehrung, die vor dem volligen Erldschien in der
Seele herrscht, leidvoll. Diese leidvolle Lage ist die
Schule zur Zerstdrung der Illusion, in die solche Per-
sonen wihrend des physischen Lebens ganz einge-
hillt sind.

Drittens kommen in der Seelenwelt die Dinge
in Betracht mit vorherrschender Sympathie, diejeni-
gen mit vorherrschender Wunschnatur. Thre Wir-
kung erfahren die Seelen, die eine Atmosphire von
Wiinschen nach dem Tode behalten. Auch diese
Wiinsche ersterben allmihlich wegen der Unrmdglich-
keit ihrer Beiriedigung.

— 01 -—

Die Region der Lust und Unlust, die oben als
die vierte bezeichnet worden ist, legt der Seele be-
sondere Priifungen auf. So lange diese im.Leibe
wohnt, nimmt sie an allem teil, was diesen Leib be-
trifft, Das Weben von Lust und Unlust ist an diesen
gekniipft. Er verursacht ihr Wohlgefiihl und Be-
hagen, Unlust und Unbehagen. Der Mensch em-
pfindet wihrend des physischen Lebens seinen Kor-
per als sein Selbst. Das, was man Selbstgefiihl
nennt, griindet sich auf diese Tatsache. Und je sinn-
licher die Menschen veranlagt sind, desto mehr
nimmt ihr Selbstgefiihl diesen Charakter an. — Nach
dem Tode fehlt der Leib als Gegenstand dieses
Selbstgefiihls.” Die Seecle, welcher dieses Gefithl ge-
blieben ist, fithlt sich deshalb wie ausgehdhlt.
Ein Gefiithl, wie wenn sie sich selbst verloren hitte,
befillt sie. Dieses hilt solange an, bis erkannt ist,
dass im Physischen nicht der wahre Mensch liegt.
Die Einwirkungen dieser vierten Region zerstoren
daher die Illusion des leiblichen Selbst. Die Seele
lernt diese Leiblichkeit nicht mehr als etwas Wesent-
liches empfinden. Sie wird geheilt und geliutert
von dem Hang zu der Leiblichkeit. Dadurch hat sie
iiberwunden, was sie noch stark an die physische
Welt kettet, und sie kann die Krifte der Sympathie,
die nach aussen gehen, voll entfalten. Sie ist, sozu-
sagen, von sich abgekommen und bereit, teilnahms-
voll sich in die allgemeine Seelenwelt zu ergiessen.

Es soll nicht unerwihnt Dbleiben, dass die Qua-
len dieser Region im besonderen Masse Selbstmor-
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der erleben. Sie verlassen auf kiinstlichem Wege
ihren physischen I.eib, wihrend doch alle Gefiille,
die mit diesem zusammenhingen, unverindert blei-
ben. Beim natiirlichen Tode geht mit dem Verfall
des Leibes auch ein teilweises Ersterben der an ihn
sich heftenden Gefithle einher. Bei Selbstmdrdern
kommen -dann noch zu der Qual, die ihnen das Ge-
fiihl der pldtzlichen Aushéhlung verursacht, die un-
_befriedigten Begierden und Wiinsche, wegen deren
sie sich entleibt haben.

Die flinfte Stufe der Seclenwelt ist die des
Seelenlichtes. Die Sympathie mit anderem hat
in ihr bereits eine hohe Geltung. Mit ihr sind die
Seelen verwandt, insofern. sie wihrend des physi-
schen Lebens nicht in derBefriedigung niederer Be-

diirfnisse aufgegangen sind, sondern Freude, Lust-

an ihrer Umwelt gehabt haben. Die Naturschwar-
merei, insofern sie einen sinnlichen Charakter an
sich getragen hat, unterliegt z. B. hier der Laute-
rung. Man muss aber diese Art von Natur-
schwiarmerei wohl unterscheiden von jenem hoheren
Leben in der Natur, das geistiger Art ist und welches
den Geist sucht, der sich in den Dingen und Vor-
gingen der Natur offenbart. Diese Art von Natur-
sinn gehdrt zu den Dingen, die den Geist selbst ent-
wickeln und die ein Bleibendes in diesem Geiste
begriinden. Von diesem Natursinn ist aber
solche Lust an der Natur zu unterscheiden, die
ihren Grund in den Sinnen hat. Dieser gegeniiber
bedarf die Seele ebenso der Liuterung, wie gegen-
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iber anderen Neigungen, die im blossen: physischen
Dasein begriindet sind. — Viele Menschen sehen in
Einrichtungen, die der sinnlichen Wohlfahrt dienen,
in einem Erziehungssystem, das vor allem sinnliches
Behagen herbeifithrt, eine Art Ideal. Von ihnen
kann man nicht sagen, dass sie nur ihren selbstsiich-
tigen Tricben dienen. Aber ihre Seele ist doch auf
die Sinnenwelt gerichtet und muss durch die in der
fiinften Region der seelischen Welt herrschende
Kraft der Sympathie, der diese ausseren Befriedi-
gungsmittel fehlen, geheilt werden. Die Seele er-
kennt hier allmihlich, dass diese Sympathie andere
Wege nehmen muss. Und diese Wege werden ge-
funden in -der durch die Sympathie mit der Seelen-
Umgebung bewirkten Ausgiessung der Seele in den
Seelenraum. — Auch diejenigen Seelen, welche von
ihren religidsen Verrichtungen zunichst eine Er-

- héhung ihrer sinnlichen Wohlfahrt verlangen, wer-

den hier gelautert. Sei es, dass ihre Sehnsucht auf
ein irdisches, sei es, dass sie auf ein himmlisches
Paradies gehe. Sie finden im Seelenlande”  dieses
Paradies; aber nur zu dem Zwecke, um die Wert-
losigkeit desselben zu durchschauen. Alles das sind
natiirlich nur einzelne Beispiele fiir Lauterungen, die
in dieser fiinften Region stattfinden. Sie konnten
beliebig vermehrt werden.

Durch die sechste Region, diejenige der tati-
gen Seelenkraft , findet die Lauterung der
tatendurstigen Seelen statt, deren Wirken nicht einen
egoistischen Charakter trigt, doch aber in der sinn-



lichen Befriedigung, die es ihnen gewdhrt, seinen
Grund hat.  Solche Naturen machen Aausserlich
durchaus den Eindruck von Idealisten; sie zeigen
sich als aufopferungsfihige Personen. Im tieferen
Sinne kommt es ihnen aber doch auf die Erhdhung
eines sinnlichen T.ustgefiihles an. Viele kiinstlerische
Naturen, und solche, welche sich wissenschaftlicher
Betitigung hingeben, weil es ihnen so gefallt, ge-
‘horen hierher. Was diese an die physische Welt
kettet, das ist der Glaube, dass Kunst und Wissen-
schait um eines solchen Gefallen willen da seien.
Sie haben noch nicht gelernt, dieselben in den Dienst
der Weltentwickelung und sich selbst damit in diesen
Dienst zu stellen.

Die siebente Region, die des eigentlichen
Seelenlebens befreit den Menschen von seinen

letzten Hinneigungen zur sinnlich-physischen Welt.

Jede vorhergehende Region nimmt von der Seele
das auf, was ihr verwandt ist. Was nun noch den
Geist umgibt, das ist die Meinung, dass seine Tatig-
keit der sinnlichen Welt ganz gewidmet sein soll
Es gibt hochbegabte Personlichkeiten, die aber {iber
nicht viel anderes nachsinnen als itber die Vorginge

der physischen Welt. Man kann einen solchen

Glauben einen -materialistischen nennen. Dieser
Glaube muss zerstort werden, und er wird es in der
sicbenten Region. Da sehen diese Seelen, dass sie
keine Gegenstinde fiir ihre materialistische Gesin-
_ nung haben. Wie Eis in der Sonne, schmilzt dieser
Glaube der Seele hier dahin. — Das Seelenwesen ist
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nunmehr aufgesogen von seiner Welt, der Geist
aller Fesseln ledig. Er schwingt sich auf in die Regi-
onen, wo er nur in seiner eigenen Umgebung lebt.
—_ Die Seele hat ihre vorige Erdenauigabe erfallt,
und es hat sich nach dem Tode gelost, was von dieser
Aufgabe als eine Fessel fitr den Geist geblieben ist.
Indem die Seele den Erdenrest fiberwunden hat,
ist sie selbst ihrem Elemente zuriickgegeben.

Man sieht aus dieser Darstellung, dass die Er-
lebnisse der seelischen Welt, und damit auch die Zu-
stinde des seelischen Lebens nach -dem Tode ein
immer treundlicheres Aussehen gewinnen, je mehr
der Mensch von dem abgestreift hat, was ihm nied-
riges von der irdischen Verbindung mit der physi-
schen Korperlichkeit anhaftet. — Je nach dem physi-
schen Leben wird die Seele linger oder kiirzer der
cinen oder anderen Region angehdren. Wo sie Ver-
wandtschaft fiihlt, bleibt sie, so lange bis diese ge-
tilgt ist. Wo keine Verwandtschaft vorhanden ist,
geht sie unfiithlend hinweg. Es sollten hier nur die
Grundeigenschaften der Seelenwelt geschildert und
der Charakter des Lebens der Seele in dieser Welt
in allgemeinen Ziigen dargestellt werden. Dasselbe
gilt fiir die folgenden Darste11u11gén des Geisterlan-
des. Es wiirde die Grenzen, welche dieses Buch ein-
halten soll, iiberschreiten, wenn aui weitere Eigen-
schaften dieser hohern Welten eingegangen werden
sollte. Denn von den Raumverhdltnissen und dem
Zeitverlauf, welche hier ganz anders sind, als in der
physischen Welt, kann nur verstindlich gesprochen
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werden, wenn man in ganz ausfiihrlicher Art dar-
stel'len will. FEiniges wichtige dariiber findet man in
meiner. ,,Geheimwissenschaft” (Leipzig, Altmann’s

Verlag).

&
% *®

III. Das Geisterland.

Bevor nun der Geist auf seiner weiteren Wan-
derung betrachtet werden kann, muss das Land selbst
erst bepbachtet werden, das er betritt. Es ist die
»Welt des Geistes., (In der theosophischen Litera-
tur heisst es die»,,ment ale” Welt. Hier soll der
Ausdruck ,Welt des Geistes” oder , Geisterland ge-
braucht werden.}) — Diese. Welt ist der physischen
sc3 undhnlich, dass alles das, was {iber sie gesagt
wird, demjenigen wie Phantastik vorkommen musbs
der nur seinen physischen Sinnen vertrauen Wilii
Und in noch hoherem Masse gilt hier, was schon bei
Betrachtung der ,,Welt der Scele” gesagt worden ist:
man muss sich der Gleichnisse bedienen, um zu-
ss:hildern. Denn unsere Sprache, die zumeist nur der
sinnlichen Wirklichkeit dient, ist mit Ausdriicken
fir das ,,Geisterland” mnicht gerade reich gesegnet
Besonders hier muss daher gebeten werden man—‘
ches, was gesagt wird, nur als Andeutu’ng zu
verstehen. Es ist alles, was hier beschrieben wird
der .physischen Welt so unihnlich, dass nur in dieselz
We1se geschildert werden kann. Der Schreiber
dlf:ser Darstellung ist sich immer bewusst, wie wenig
seine Angaben, wegen der Unvollkommenheit un-
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_serer fiir die physische Welt berechneten sprachlichen

Ausdruckmittel, wirklich der Erfahrung auf diesem
Gebiete gleichen konnen. '

, Vor allen Dingen muss betont werden, dass
diese Welt aus dem Stoffe gewoben ist, aus dem der
menschliche Gedanke besteht. Aber so wie der Ge-
danke im Menschen lebt, ist er nur ein Schattenbild,
ein Schemen seiner wirklichen Wesenheit. - Wie der
Schatten eines Gegenstandes an einer Wand sich zum
wirklichen Gegenstand verhilt, der diesen Schatten
wirft, so verhdlt sich der Gedanke, der im mensch-
lichen Kopfe entspringt, zu der Wesenheit im
,,Geisterland”, die diesem Gedanken entspricht.
Wenn nun der geistige Sinn des Menschen er-
weckt ist, dann nimmt er diese Gedankenwesenheit
wirklich wahr, wie das sinnliche Auge einen Tisch
oder einen Stuhl wahrnimmit. Er wandelt in einer
Umgebung von Gedankenwesen. - Das  sinnliche
Auge nimmt den Lowen wahr, und das sinnliche
Denken denkt bloss den Gedanken des Lowen als
ein Schemen, als ein- schattenhaftes Bild, Das
geistige Auge sieht im ,Geisterland den Ge-
danken des Ldwen so wirklich wie das sinnliche den
physischen Lowen. Wieder kann hier auf das schon
beziiglich des ,Seelenlandes” gebrauchte Gleichnis
verwiesen werden. Wie dem operierten Blindgebo-
renen auf einmal seine Umgebung mit den neuen
Eigenschaften der Farben und Lichter erscheint, so
erscheint demjenigen, der ein geistiges Auge
gebrauchen lernt, die Umgebung mit einer neuen
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Welt erfiillt, mit der Welt lebendiger Gedan-
ken oder Geistwesen. — In dieser Welt sind
nun zunachst die geistigen Urbilder aller Dinge
und Wesen zu sehen, die in der physischen und in
der seelischen Welt vorhanden sind. Man denke sich
das Bild eines Malers im Geiste vorhanden, bevor es
gemalt ist. Dann hat man ein Gleichnis dessen, was
mit dem Ausdruck: Urbild gemeint ist. Es
kommt hier nicht darauf an, dass der Maler ein
solches Urbild vielleicht nicht im Kopfe hat, bevor
er malt; dass es erst wihrend der praktischen Arbeit
nach und nach vollstindig entsteht. In der wirk-
lichen ,,Welt des Geistes” sind solche Urbilder fiir
alle Dinge vorhanden, und die physischen Dinge und
Wesenheiten sind Nachbilder dieser Urbilder.
— Wenn derjenige, welcher nur seinen fusseren Sin-
nen vertraut, diese urbildliche Welt leugnet, und be-

hauptet, die Urbilder seien nur Abstraktionen, die -

der vergleichende Verstand von den sinnlichen Din-
gen gewinnt, so ist das begreiflich; denn ein solcher
kann eben in dieser hoheren Welt nicht wahrnehmen ;
er kennt die Gedankenwelt nur in ihrer schemenhaf-
ten Abstraktheit. Er weiss nicht, dass der geistig
Schauende mit den Geisteswesen so vertraut ist, wie
er selbst mit seinem Hunde oder seiner Katze, dass
die Urbilderwelt eine weitaus intensivere Wirklich-
keit hat als die sinnlich-physische.

Allerdings ist der erste Einblick in dieses
»Geisterland” noch verwirrender als derjenige in die
seelische Welt. Denn die Urbilder in ihrer wahren
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Gestalt sind ihren sinnlichen Nachbildern sehr. un-
shnlich, Ebenso unihnlich sind sie aber auch ihrem
Schatten, den abstrakten Gedanken. — In' der
geistigen Welt ist alles in fortwéihrender, befweghc};er
Tatigkeit, in unaufhorlichem Sch‘affe.n.. Eine Ru (.a,
ein Verweilen an einem Orte, wie sie 1n .der physi-
schen Welt vorhanden sind, gibt es dort nicht. Derlm
die Urbilder sind schaffende Wesenh’e;’—
ten. Sié' sind die Werkmeister alles dessen, was 1
der physischen und seelischen Welt. en_ts‘;eht. Ih'll‘g
Formen sind rasch wechselnd; und in jedem U1.'b1
liegt die Moglichkeit, unzahlige besonqere Gestalten
anzunehmen. Sie lassen gleichsam die besonderfan
Gestalten aus sich hervorspriesse_n; und. kau"m ist
eine erzeugt, so schickt sich dasUrbild an, e.me nac.hste
aus sich hervorguellen zu lassen. Unfd die Urbilder
sind miteinander in mehr oder Wem_ger vervx.randt-
schaitlicher Beziehung. Sie wirken nicht verelr_lzelt‘
Das eine bedarf der Hilfe des andern zu seinem
Schaffen. Unzihlige Urbilder wirker oft zusar.nmen, :
damit diese oder jene Wesenheit in der seelischen
hysischen Welt entstehe. o
Oderfus);er dem, was durch ,geistiges Seh.en“ in d.1e?
sem ,,Geisterlande® wahrzunehmen ist, gibt e.s _hLer
noch etwas anderes, das als Erlebnis c_les ngelstigen
Horens® zu betrachten ist. Sobald n‘sin.lhch der ,,.Hell-
sehende® aufsteigt aus dem Seelen- in da.s Geister-
land, werden die wahrgenommenen UI:bllder-au(:_h
klingend. Der Beobachter fﬁhl‘f sich "w1e %n
einem Meere von Ténen. Und in diesen Ténen, In
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diesem geistigen Klingen driicken sich die Wesen-
heiten der geistigen Welt aus. In ihrem Zusam-
menklingen, ihren Harmonien, Rhythmen und Melo-
dien prigen sich die Urgesetze ihres Daseins, ihre
gegenseitigen Verhiltnisse und Verwandtschaften
aus. Was in der physischen Welt der Verstand als
Gesetz, als Tdee wahrnimmt, das stellt sich fiir das
»geistige Ohr” als ein Musikalisches dar. (Die
Pythagorier nannten daher diese Wahrnehmung der
geistigen Welt ,Spharenmusik. Dem Besitzer des
»geistigen ‘Ohres” ist diese. ,Sphirenmusik” nicht
bloss etwas bildliches, allegorisches, sondern eine ihm
wohl bekannte geistige Wirklichkeit.) Man
muss nur, wenn man einen Begriff erhalten will von
dieser ,,geistigen Musik”, alle Vorstellungen besei-
tigen von sinnlicher Musik, wie sie durch das ,,stoff-
liche Ohr” wahrgenommen wird. s handelt sich
hier eben um ,geistige Wahrnehmung®, also um
eine solche, die stumm bleiben muss fiir das ,sinn-
liche Ohr”. In den folgenden Beschreibungen des
»Geisterlandes” sollen der Einfachheit halber die
Hinweise auf diese ,geistige Musik” weggelassen
werden. Man hat sich nur vorzustellen, dass alles,
was als -,,Bild”, als ein ,Leuchtendes” beschriehen
wird, zugleich ein klingendes ist. Jeder Farbe,
jeder Lichtwahrnehmung entspricht ein geistiger
Ton, und jedem Zusammenwirken von Farben ent-
spricht eine Harmonie, eine Melodie usw. Man muss
sich nimlich durchaus vergegenwirtigen, dass auch
da, wo das ToOnen herrscht, das Wahrnehmen des
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,geistigen Auges® nicht etwa aufhort. Es kommt eben
das Ténen zu dem Leuchten nur hinzu. Wo von ,,Ur-
bildern® in dem folgenden gesprochen wird, sind
also die ,,Urtdne” hinzuzudenken.

Nun ist zunichst notwendig, die verschiedenen
Arten der Urbilder voneinander zu unterscheiden.

— Auch im ,,Geisterland® hat man eine Anzahl von

~ Stufen oder Regionen auseinanderzuhalten, um sich

zu orientieren. Auch hier sind, wie in der ,Seelen-
welt®, die einzelnen Regionen nicht etwa schichten-
weise iibereinandergelagert zu denken, sondern sich
gegenseitig durchdringend und durchsetzend. Die

erste Region enthilt die Urbilder der physi-

schen Welt, insofern diese nicht mit Leben begabt
ist. Die Urbilder der Mineralien sind hier zu finden,
ferner die der Pflanzen; diese aber nur insofern, als

. sie rein. physisch sind; also insofern man auf das

Leben in ihnen keine Riicksicht nimmt. Ebenso
trifft man hier die physischen Tier- und Menschen-
formen an. Damit soll dasjenige nicht erschdpft
sein, was sich in dieser Region befindet; es soll nur
durch naheliegende Beispiele illustriert werden. —
Diese Region bildet das Grundgeriiste des ,Geister-
landes”. Es kann verglichen werden mit dem festen
Land unserer physischen Erde. Es ist die Konti-
nentalmasse des ,,Geisterlandes”. Seine Beziehung
zur physisch-kdrperlichen Welt kann nur ve.rgleichs-
weise beschrieben werden. Man bekommt eine Vor-
stellung davon etwa durch folgendes. Man .denke
sich irgend einen begrenzten Raum mit physischen
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Korpern der mannigfaltigsten Art ausgefallt. —

Und nun denke man sich diese physischen Korper»

weg und an ihrer Stelle ohlriume in ihren Formen;
die frither leeren Zwischenriume denke man sich
aber mit den mannigialtigsten Formen erfiillt, die
zu den fritheren Korpern in mannigfachen Beziehun-
gen stehen. — So etwa sieht es in der niedrigsten
Region der Urbilderwelt aus. 'In ihr sind die Dinge
und Wesen, die in der physischen Welt verkdrpert
werden, als ,HohlrAume® vorhanden.  Und in den
Zwischenrdumen spielt sich die bewegliche Tétig-
keit der Urbilder (und der ,geistigen Musik®) ab.
Bei der physischen Verkérperung werden nun die
Hohlriume gewissermassen mit physischem Stoffe
erfilllt. Wer zugleich mit physischem und geisti-
gem Auge in den Raum schaut, sieht die physischen
Korper, und dazwischen die bewegliche Titigkeit
der schaffenden Urbilder. Die zweite Region des
©,,Geisterlandes” enthilt die Urbilder des .Lebens.
Aber dieses Leben bildet hier ein vollkommene Ein-
heit. Als fliissiges Element durchstromt es die Welt
des Geistes, gleichsam als Blut alles durchpulsend.
Es ldsst sich mit dem Meere und den Gewissern der
physischen Erde vergleichen. Seine Verteilung ist
allerdings dhnlicher der Verteilung des Blutes in dem
tierischen Korper als derjenigen der Meere und
Flisse. Fliessendes Leben, aus Gedankenstoff ge-
bildet, so kdnnte man diese zweite Stufe des ,,Geister-
landes® bezeichnen. In diesem Element liegen die
schaffenden Urkrafte fiir alles, was in der physischen
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Wirklichkeit als belebte Wesen auftritt. = Hier zeigt
es sich, dass alles Leben eine LHinheit ist, dass das
Leben in mir verwandt ist mit dem Leben aller
meiner Mitgeschdpfe. S

Als dritte Region des ,Geisterlandes!’ miissen
die Urbilder alles Seelischen bezeichnet werden.
Man befindet sich hier in einem viel diinneren und
feineren Element als in den beiden ersten Regionen.
Vergleichsweise kann es als der Luftkreis des
,Geisterlandes” bezeichnet werden. Alles, was in
den Seelen der beiden andern Welten vorgeht, hat

_hier sein geistiges Gegenstiick. Alle Empfindungen,

Gefithle, Instinkte, Leidenschaften u. s. w. sind hier
auf geistige Art noch einmal vorhanden. Die atmo-
sphirischen Vorginge in diesem TLuftkreise ent-
sprechen den Leiden und Freuden der Geschépfe in
den anderen Welten. Wie ein leises Wehen wird
hier das Sehnen einer Menschenseele vernommen;
wie ein stiirmischer Luftzug ein leidenschaftlicher
Ausbruch. Wer hier wahrzunehmen vermag, der
spiirt das Seufzen einer jeglichen Kreatur, wenn er
seine Aufmerksamkeit darauf richtet. Man kann
hier z. B. zuweilen etwas wahrnehmen, wie stiirmi-
sche Gewitter mit zuckenden Blitzen und rollendem
Donner; und geht man der Sache weiter hach, so
findet man, dass sich in solchen ., Geistergewittern®
die Leidenschaften einer auf der Erde geschlagenen
Schlacht ausdriicken.

Die Urbilder der vierten Region beziehen
sich nicht unmittelbar auf die andern Welten. Sie
8

Steiner, Theosophie.



sind in gewisser Beziehung Wesenheiten, welche die
Urbilder der drei unteren Regionen beherrschen und

deren Zusammenwirken vermitteln. Sie sind daher

beschiftigt mit dem Ordnen und Gruppieren dieser
untergeordneteren Urbilder. Von dieser Region
geht demnach eine umfassendere Titigkeit aus als
von den unteren. ' :

Die fiinfte, sechste und siebente Re-
gion unterscheiden sich wesentlich von den vorher-
gehenden. Denn die in ihnen befindlichen Wesen-
heiten liefern den Urbildern der unteren Regionen
die Antriebe zu ihrer Tétigkeit. In ihnen findet
man die Schépferkrifte der Urbilder selbst. Wer
zu diesen Regionen aufzusteigen vermag, der macht
Bekanntschaft mit den Absichten, die unserer
Welt zugrunde liegen. Wie lebendige Keimpunkte
liegen hier noch die Urbilder, bereit, die mannig-
faltigsten Formen von Gedankenwesen anzunehmen.

Werden diese Keimpunkte in die unteren Regionen

gefithrt, dann quellen sie gleichsam auf und zeigen
sich in den mannigfaltigsten Gestalten. (Man hat
deshalb in der theosophischen Literatur diese drei
oberen Regionen des ,,Geisterlandes® die Arupa-Ab-
teilungen genannt, im Gegensatz zu den vier unteren,
welche Rupa-Regionen heissen. Arupa ist ,form-
los*; rupa ist ,,geformt®.) Die Ideen, durch die der
menschliche Geist in der physischen Welt schopie-
risch auftritt, sind der Abglanz, der Schatten dieser
Keim-Gedankenwesen der hoheren geistigen Welt.
Der Beobachter mit dem ,geistigen Ohre”, welcher
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von den unteren Regionen des ,,Geisterlandes® zu
diesen oberen aufsteigt, wird gewahr, wie sich das
Klingen und Ténen in eine ,geistige Sprache® um-
setzt. Er beginnt das ,geistige Wort“ wahrzu-
nehmen, durch das fiir ihn nun nicht allein die Dinge
und Wesenheiten ihre Natur in Musik kundgeben,
sondern in ,,Worten“ ausdriicken. Sie sagen ihm,
wie man das in der Geisteswissenschaft nennt, ihre
»ewigen Namen®

Man hat sich vorzustellen, dass diese Gedanken-
keimwesen zusammengesetzter Natur sind. Aus dem
Elemente der Gedankenwelt ist gleichsam nur die
Keimhiille genommen. Und diese umschliesst den
eigentlichen Lebenskern. Und damit sind wir
an die Grenze der ,drei Welten* gelangt. Denn der
Kern stammt aus noch hoéheren Welten. Als der

‘Mensch, seinen Bestandteilen nach oben beschrieben

worden ist (S. 48 ff.), wurde fiir ihn dieser Lebens-
kern angegeben und der ,Lebensgeist” und
»Gelstesmensch® als seine Bestandteile genannt.
(Die theosophische Literatur hat dafiir die Bezeich-
nung ,budhi” und ,,atma®) Auch fiir andere Welt-
Wesenheiten sind #hnliche Lebenskerne vorhanden.
Sie stammen aus hoheren Welten und werden in die
drei angegebenen versetzt, um ihre Aufgaben darin

zu vollbringen. — Hier soll nun die weitere Pilger-

fahrt des menschlichen Geistes durch das ,,Geister-
land® zwischen zwei Verkérperungen oder Inkarna-
tionen verfolgt werden. Dabei werden die Verhalt-
nisse und Eigentlimlichkeiten dieses ,Landes® noch
einmal klar hervortreten, . 8*
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IV. Der Geist im Geisterland nach dem Tod‘e,

Wenn der Menschengeist auf seinem Wege
swischen zwei Verkorperungen die ,,Welt der Seelen’
(kamaloca) durchwandert hat, dann betritt er das
.Land der Geister”, um da zu verbleiben, bis er zu
cinem neuen leiblichen Dasein reif ist. (Dér theo-
sophische Name fiir dieses Gebiet ist ,,Devachan®.)
Den Sinn dieses Aufenthaltes im . Geisterland” ver-
steht man nur, wenn man die Auigabe der Lebens-
pilgerfahrt des Menschen durch seine Verkorperun-
gen hindurch in der richtigen Art zu deuten weiss.
Wihrend der Mensch im physischen Leib verkorpert
ist, wirkt und schafft er in der physischen Welt.
Und er wirkt und schafft in ihr als geistiges
Wesen Was sein Geist ersinnt und ausbildet, das
prigt er den physischen Formen, den korperlichen
Stoffen und Kriaiten ein. Er hat also als ein Bote
der geistigen Welt den Geist der Korperwelt einzi-
verleiben. Nur dadurch, dass er sich verkorpert, kann
der Mensch in der Korperwelt wirken. Er muss
physischen Stoff um seinen Geist hitllen, damit er
durch das Kérperliche auf Korperliches wirken kann,
und damit Kérperliches auf ihn wirken kamm. Was
aber durch diese physische Kérperlichkeit des Men-
schen hindurch wirkt, das ist der Geist. Von die-
sem gehen die Absichten, die Richtungen ats
fiir das Wirken in der physischen Welt. — Solange
nun der Geist im physischen Leibe wirkt, kann er
als Geist nicht in seiner wahren Gestalt leben. Er
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kann gleichsam nur durch. den Schleier des
physischen Daseins hindurchscheinen. Das
menschliche Gedankenleben gehort ndmlich in Wahr-
heit der geistigen Welt an; und so, wie es im physi-
schen Dasein auitritt, ist seine wahre Gestalt ver-
schleiert. Man kann auch sagen, das Gedankenleben
des physischen Menschen sei ein Schattenbild, ein
Abglanz der wahren geistigen Wesenheit, zu der es
gehort. So tritt wihrend des physischen Lebens der
Geist durch das Werkzeug des physischen Kérpers
mit der irdischen Ké&rperwelt in Wechselwirkung.
Wenn nun auch gerade in dem Wirken auf die physi-
sche Korperwelt eine der Aufgaben des Menschen—'
g.eistes liegt, solange er von Verkérperung zur Ver-
kd_rperung schreitet : so kénnte er doch diese Aufgabe
keineswegs entsprechend erfiillen, wenn er nur im
leiblichen Dasein lebte. Denn diec Absichten wund
Zigle der ‘irdischen Auigabe werden ebensowenig
innerhalb der irdischen Verkdrperung ausgebildet
und gewonnen, wie der Plan eines Hauses auf dem
Bauplatz zustande kommt, auf dem die Arbeiter wir-
ken. Wie dieser Plan im Bureau des Architekten
ausgearbeitet wird, so werden die Ziele und Absich-
ten des irdischen Schaffens im ,Lande der Geister"
ausgebildet. — Der Geist des Menschen muss in die-
sem Lande zwischen zwei Verkdrperungen immer
wieder leben, um, geriistet mit dem, was er sich von
da mitbringt, an die Arbeit in dem physischen Leben
herantreten zu kénnen. Wie der Architekt, ohne die
Ziegel und den Mobrtel zu bearbeitgn, in seiner Ar-
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beitsstube den Iausplan verfertigt nach Massgabe
der baukiinstlerischen und anderer Gesetze, so muss
der Architekt des menschlichen Schaffens, der Geist
oder das hohere Selbst, im ,,Geisterland” die Fahig-
keiten und Ziele nach den Gesetzen dieses Landes
ausbilden, um sie dann in die irdische Welt tberzu-
fithren. Nur wenn der Menschengeist immer wieder
und wieder in seinem eigenen Bereich sich aufhalt,
wird er auch durch die physisch-kérperlichen Werk-
zeuge in die irdische Welt den Geist tragen konnern.
— Auf dem physischen Schauplatz lernt der Mensch
die Eigenschaften und Krifte der physischen Welt
kennen. Er sammelt da wihrend des Schafiens die
Erfahrungen dariiber, was fiir Anforderungen die
physische Welt an den stellt, der in ihr arbeiten will.
Er lernt da gleichsam die Eigenschaiten des Stoffes
kennen, in dem er seine Gedanken und Ideen ver-
kérpern will. Die Gedanken und Ideen selbst kann
er nicht aus dem Stoff heraussaugen. So ist die
irdische Welt zugleich der Schauplatz des Schaffens
und des Lernens. — Im ,Geisterland” wird dann
- das Gelernte in lebendige Fahigkeit des Geistes um-

gebildet. Man kann den obigen Vergleich fort:

setzen, um die Sache sich zu verdeutlichen. Der Ar-
chitekt arbeitet den Plan eines Hauses aus. Dieser
wird ausgefithrt. Dabei macht er eine Summe der
mannigfaltigsten Erfahrungen. Alle diese Erfahrun-
gen steigern seine Fahigkeiten. Wenn er den ndch-
sten Plan ausarbeitet, fliessen alle diese Erfahrungen
mit ein. Und dieser nichste Plan erscheint gegen-
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iiber dem ersten bereichert um alles das, was an die-
sem gelernt worden ist. So ist es mit den aufein-
anderfolgenden menschlichen Lebensliufen. In den
Zwischenzeiten zwischen den Verkdrperungen lebt
der Geist in seinem eigenen Bereich. Fr kann sich
ganz den Anforderungen des Geisteslebens hingeben;
er bildet sich, befreit von der physischen Kérperlich-
keit, nach allen Seiten aus. Und er arbeitet in diese
seine Bildung die Friichte der Erfahrungen seiner
fritheren Lebensliufe hinein. So ist sein Blick immer
auf den Schauplatz seiner irdischen Aufgaben gerich-
tet, so arbeitet er stets daran, die Erde, die gegen-
wirtig der Platz seines Wirkens ist, vollkommener
und vollkommener zu machen. Tr arbeitet an sich,
um bei jedesmaliger Verkérperung vollkommener
seine Dienste im irdischen Wandel leisten zu kénnen.
— Dies ist allerdings nur ein allgemeines
Bild von den aufeinanderfolgenden menschlichen
Lebensldufen. Und die Wirklichkeit wird mit die-
sem Bilde niemals ganz, sondern nur mehr oder weni-
ger dbereinstimmen. Die Verhiltnisse kdnnen es
mit sich bringen, -dass ein folgendes Leben eines
Menschen viel unvollkommener ist als ein vorher-
gehendes. Allein im ganzen und grossen gleichen
sich naturgemiss in den aufeinanderfolgenden Le-
bensliufen solche Unregelmissigkeiten wieder aus.

Die Bildung des Geistes im ,,Geisterland” ge-
schieht dadurch, dass der Mensch sich in die ver-
schiedenen Regionen dieses Landes einlebt. Sein
eigenes Leben verschmilzt in entsprechender Aufein-
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anderfolge mit diesen Regionen; er nimmt voriiber-
gehend ihre Eigenschaften an. = Sie durchdringen da-

dutch sein Wesen mit ihrem Wesen, auf dass erste-

res dann mit dem letzteren gestirkt im Irdischen wir-
ken konne. — In der ersten Region des ,,Geisterlan-
des® ist der Mensch umgeben von den geistigen Ur-
bildern der irdischen Dinge. Wihrend des Erden-
lebens lernt er ja nur die Schatten dieser Urbilder
kennen, die er in seinen Gedanken erfasst. Was auf
der Erde bloss gedacht wird, das wird in dieser
Region erlebt. Der Mensch wandelt unter Ge-
danken; aber diese Gedanken sind wirkliche
Wesenheiten Was er wihrend des Erden-
lebens mit seinen Sinnen wahrgenommen hat, das
wirkt auf ihn jetzt in seiner Gedankenform. Aber der
Gedanke erscheint nicht als der Schatten, der sich
hinter den Dingen verbirgt, sondern er ist lebensvolle
Wirklichkeit, welche die Dinge erzeugt. Der Mensch
ist gleichsam in der Gedankenwerkstitte, in der die
irdischen Dinge geformt und gebildet werden. Denn
im ,Lande des Geistes” ist alles lebensvolle Titig-
keit und Regsamkeit. Hier ist die Gedankenwelt am
Werke als Welt lebendiger Wesen, schopierisch und
bildend. Man sieht, wie das gebildet wird, was
man im Erdendasein erlebt hat. Wie man im physi-
schen Leibe die sinnlichen Dinge als Wirklichkeit er-
lebt, so erlebt man jetzt als Geist die geistigen Bil-
dungskrifte als wirklich. Unter den Gedankenwesen,
die’ da vorhanden sind, ist auch der Ged»anker der
eigenen physischen Leiblichkeit. Dieser fiihlt man
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sich entritckt. Nur die geistige Wesenheit empfin-
det man als zu sich gehorig. Und wenn man den
Ieib nicht mehr als physisch, sondern als Gedanken-
wesen gewahr wird, dann tritt schon in der An-
schauung seine Zugehdriglkeit zur ausseren Welt her-
vor. Man lernt ihn als etwas zur Aussenwelt ge-
horiges betrachten, als ein Glied dieser Aussenwelt.

‘Man trennt folglich nicht mehr seine Leiblichkeit

von der andern Aussenwelt als etwas einem niher
verwandtes ab. Man fithlt in der gesamten Aussen-
welt mit Finschluss der eigenen leiblichen Verkorpe-
rungen eine Einheit. Unsere eigenen Verkorperun-
gen verschmelzen hier mit der iibrigen Welt zur Ein-
heit. So blicken wir hier auf die Urbilder der phy-
sich-korperlichen Wirklichkeit als auf eine Einheit,
zu der wir selbst gehdren. Wir lernen deshalb nach
und nach unsere Verwandtschait, unsere Einheit mit
der Umwelt durch Beobachtung kennen. Wir lernen
zu ihr sagen: Das, was sich hier um dich ausbrei-
tet, das bist du selbst. — Das aber ist einer der Grund-
gedanken der alten indischen Vedantaweisheit. Der
L Weise™ eignet sich schon wihrend des Erdenlebens

- das an, was der Andere nach dem Tode erlebt, nam-

lich den Gedanken zu fassen, dass er selbst mit allen
Dingen verwandt ist, den Gedanken: ,,Das bist du®.
Im irdischen Leben ist das ein Ideal, dem sich das
Gedankenleben ~hingeben kann; im ,Lande der
Geister” ist es eine unmittelbare Tatsache, die uns

_durch die geistige Erfahrung immer klarer wird. —
‘Und ‘der Mensch selbst wird in diesem Lande sich
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immer mehr bewusst, dass er, seinem eigentlichen
Wesen nach, der Geisterwelt angehért. Er nimmt
sich als Geist unter Geistern, als ein Glied des TJr-

geistes wahr, und er wird von sich selbst fithlen : wleh

bin der Urgeist. (Die Weisheit des Vedanta sagt:
»Ich bin Brahman®, d. h. ich gehdre als cin Glied
dem Urwesen an, aus dem alle Wesen stammen.) —
Man sicht: was im Erdenleben als schattenhafter Ge-
danke erfasst wird, und wohin alle Weisheit abzielt,
das wird im ,,Geisterland® unmittelbar erlebt. Ja,
es wird wahrend des Erdenlebens nur deswegen g e -
dacht, weil es im geistigen Dasein eine Tat-
sache ist. _
So sieht der Mensch wihrend seines geistigen
Dascins die Verhiltnisse und Tatsachen, in denen
er wihrend des Erdenlaufes mitten drinnen steht,
von einer hdheren Warte aus, gleichsam von aussen.
Und in der untersten Region des ,Geisterlandes”
lebt er auf solche Art gegeniiber den irdischen Ver-
hiltnissen, die unmittelbar mit der physischen'kérper—
lichen Wirklichkeit zusammenhingen. — Der Mensch
ist auf der Erde in eine Familie, in ein Volk hinein-
geboren; er lebt in einem gewissen Lande. Durch
alle dies¢ Verhiltnisse wird sein irdisches Dasein be-
stimmt.  Er findet, weil es die Verhiltnisse in der
physischen Welt mit sich bringen, diesen oder jenen
Freund. Er treibt diese oder jene Geschifte. Alles
das bestimmt seine irdischen Tebhensverhiltnisse.
Alles das tritt ihm nun wihrend seines Tebens in der
ersten Region des ,Geisterlandes” als lebendi ge
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Gedankenwesenheit entgegen. Er durchlebt das alles
in einer gewissen Art noch einmal. Aber er durch-
lebt es von der titig-geistigen Seite aus. Dic Fa-
milienliebe, die er geiibt hat, die Freundschaft, die er
entgegengebracht hat, werden in ihm von Innen aus
lebendig; und seine Fahigkeiten werden in dieser
Richtung gesteigert. Dasjenige im Menschengeist,
was als Kraft der Familien-, der Freundesliebe wirkt,
wird gestirkt. Er tritt in dieser Beziehung spater als
ein vollkommenerer Mensch ins irdische Dasein. —
Es sind gewissermassen die alltiglichen Verhaltnisse
des Erdenlebens, die in dieser untersten Region des
,Geisterlandes” als Friichte reifen. Und diejenigen
Menschen, deren Interessen ganz in diesen alltag-
lichen Verhiltnissen aufgehen, werden den lingsten
Teil ihres geistigen Lebens zwischen zwei Verkorpe-
rungen mit dieser Region sich verwandt fiihlen. —
Die nichste Region ist diejenige, in welcher das ge-
meinsame Leben der irdischen Welt als Ge-
dankenwesenheit, gleichsam als das fliissige Element
des ,Geisterlandes”, stromt. Solange wir in physi-
scher Verkérperung die Welt beobachten, erscheint
uns das Leben an einzelne 1. ebew esen gebunden.
Tm Geisterland ist es davon losgeldst und durch-
fliesst als Lebensblut gleichsam das ganze Land.
Es ist da die lebendige Einheit, die in allem vorhan-
den ist. Wihrend des irdischen Iebens erscheint
uns auch davon nur ein Abglanz. Und dieser spricht
sich in jeder Form von Verchrung aus, die wir dem
Ganzen, der Einheit und Harmonie der Welt, ent-



gegenbringen. Das religidse Leben der Men-

schen schreibt sich von diesem Abglanze her. Der

Mensch wird gewahr, dass nicht im Verginglichen,
im Einzelnen, der Sinn des Daseins liegt. Er be-
trachtet dieses Vergingliche als ein ,,Gleichnis* und
Abbild eines Lwigen, einer harmonischen Einheit,
Er blickt in Verehrung und Anbetung zu dieser Ein-
heit auf. Er bringt ihr religiése Kultushandlungen
dar. — Im ,Geisterland“ erscheint nicht der Ab-
glanz, sondern die wirkliche Gestalt als lebendige
Gedankenwesenheit. ier kann sich der Mensch mit
der Einheit, die er auf Erden verehrt hat, wirklich
vereinigen. Die Friichte des religitsen Lebens und
alles dessen, was damit zusammenhingt, treten in
dieser Region hervor. Der Mensch lernt nun aus
der geistigen FErfahrung erkennen, dass sein Fin-
zelschicksal nicht getrennt werden soll von der Ge-
meinschaft, der er angehért. Die Fihigkeit, sich als
Glied eines Ganzen zu erkennen, bildet sich hier aus.
Religitse Naturen und solche, die schon im Leben
sich einer reinen, edlen Moral befleissigt haben, wer-
den wihrend eines grossen Teiles ihres geistigen
Zwischenzustandes Kraft aus dieser Region schiopfen.
Und sie werden mit einer Erhéhung ihrer Fihigkei-
ten nach dieser Richtung hin wiederverkdrpert
werden.

Die dritte Region des ,,Geisterlandes” enthilt
die Urbilder der seelischen Welt. Alles, was in die-
ser Welt lebt, ist hier als lebendige Gedankenwesen-
heit vorhanden. Man findet da die Urbilder der
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Begierden, der Wiinsche, der Gefiihle usw. Aber
hier in der Geisterwelt haftet dem Seelischen nichts
von Eigensucht an. Ebenso wie alles Leben in der
zweiten Region, bildet in dieser dritten alles Begeh-
ren, Wiinschen, alle Tust und Unlust eine Einheit.
Das Begehren, der Wunsch des Andern unterschei-
den sich nicht von meinem Begehren und Wiinschen.
Die Empfindungen und Gefithle aller Wesen sind
cine gemeinsame Welt, die alles ibrige einschliesst
und umgibt, wie unser physischer Luftkreis die Erde
umgibt. Diese Region ist gleichsam die Atmosphare
des ,,Geisterlandes”. — Es wird hier alles Friichte
tragen, was der Mensch im irdischen Leben im
Dienste der Gemeinsamkeit, in selbstloser Hingabe
an seine Mitmenschen geleistet hat. Denn durch
diesen Dienst, durch diese Hingabe hat er in cinem
Abglanz der dritten Region des ,Geisterlandes” ge-
lebt. Die grossen Wohltiter des Menschenge-
schlechtes, die Philanthropen, diejenigen, welche die
grossen Dienste in den Gemeinschaften leisten,
haben ihre Fahigkeit hierzu in dieser Region er-
langt, nachdem sie sich in fritheren Lebensliufen
die Anwartschaft zu einer besonderen Verwandt-
schaft mit ihr erworben haben.

FEs ist ersichtlich, dass die beschriebenen drei
Regionen des ,,Geisterlandes” in einem gewissen Ver-
hiltnis stehen zu den unter ihnen stehenden Welten,
zu der physischen und der seelischen Welt. Denn
sie enthalten die Urbilder, die lebendigen Gedanken-
wesen, die in diesen Welten korperliches oder seeli-
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sches Dasein annehmen. Die vierte Region erst ist
das ,,reine Geisterland”.  Aber auch diese ist es
nicht im vollen Sinne des Wortes. Sie unterschei-
det sich von den drei unteren Regionen dadurch,
dass in diesen die Urbilder jener physischen und
seelischen Verhiltnisse angetroffen werden, die der
Mensch in der physischen und seelischen Welt vor-
findet, bevor er selbst in diese Welten eingreift. Die
Verhiltnisse des alltiiglichen T.ebens kniipfen sich an
die Dinge und Wesen, die der Mensch in der Welt
vorfindet; die verginglichen Dinge dieser Welt
lenken seinen Blick zu deren ewigem Urgrund ; und
auch die Mitgeschopfe, denen sich sein selbstloser
Sinn widmet, sind nicht durch den Menschen da.
Aber durch ihn sind in der Welt die Schopiungen der
Kiinste und Wissenschaften, der Technik, des Staa-
tes usw. Kurz alles das, was er als originale Werke

seines Geistes der Welt einverleibt. Zu alledem

~ wiren, ohne sein Zutun, keine physischen Abbilder
in der Welt vorhanden. Die Urbilder nun zu diesen
rein menschlichen Schépfungen finden sich in der
vierten Region des ,Geisterlandes”. — Was der
Mensch an  wissenschaftlichen Ergebnissen, an

kiinstlerischen Ideen und Gestalten, an Gedanken -

der Technik wihrend des irdischen Lebens ausbildet,
tragt in dieser vierten Region seine Friichte. Aus
dieser Region saugen daher Kiinstler, Gelehrte,
grosse Erfinder wihrend ihres Aufenthaltes im
»Geisterlande” und steigern hier ihr Genie, um bei
einer Wiederverk&i}‘perung im verstirkten Masse zur
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Fortentwickelung der menschlichen Kultur beitragen
zu kdnnen. — Es ist oben gesagt worden, dass auch
diese Region nicht im vollen Sinne das ,reine
Geisterland” genannt werden kann. Das ist deshalb
der Fall, weil der Zustand, in dem die Menschen die
Kulturentwickelung anf der FErde verlassen haben,
in ihr geistiges Dasein hineinspielt. Sie konnen im
,»Geisterland™ nur die Friichte dessen geniessen, was
nach ihrer Begabung und nach dem Entwickelungs-
grade des Volkes, Staates usw., in die sie hineinge-
boren waren, ihnen zu leisten moglich war.

In den noch hoheren Regionen des ,,Geisterlan-
des ist der Menschengeist nun jeder irdischen Fessel
entledigt. Fr steigt auf in das ,reine Geisterland®,
in dem er die Absichten, die Ziele erlebt, die sich der
Geist mit dem irdischen Leben gesetzt hat. Alles,

~was in der Welt schon verwirklicht ist, bringt ja die

hochsten Ziele und Absichten nur in einem mehr oder
weniger schwachen Nachbilde zum Dasein. Jeder
Kristall, jeder Baum, jedes Tier und auch alles das,
was im Bereiche menschlichen Schaffens verwirk-
licht wird, — all das gibt nur Nachbilder dessen, was
der Geist beabsichtigt. Und der Mensch kann wah-
rend seiner Verk&rperungen nur ankniipfen an diese
unvolikommenen Nachbilder der vollkommenen Ab-

" sichten und Ziele. So kann er aber innerhalb einer

seiner Verkorperungen selbst nur ein solches Nach-
bild dessen sein, was im Reiche des Geistes mit ihm
beabsichtigt ist. Was er als Geist im ,,Geisterland”
eigentlich ist, das kommt daher erst dann zum Vor-
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schein, wenn er-im Zwischenzustand zwischen zwel
Verkérperungen in die fiin fte Region des ,,Geister-
landes™ aufsteigt. Was er hier ist, das ist er wirk-
lich selbst. Das ist dasjenige, was in den mannig-
faltigen VerkGrperungen ein dusseres Dasein erhilt.
In dieser Region kann sich das wahre Selbst des
Menschen nach allen Seiten frei ausleben. Und dieses
Selbst ist also dasjenige, welches in jeder Verkérpe-
rung immer von nevem als das Eine erscheint. Dieses
Selbst bringt die Fihigkeiten mit, die sich in den
unteren Regionen des ,Geisterlandes” ausgebildet
haben. Es trigt somit die Friichte der fritheren
Lebensiiufe in die folgenden hiniiber. Es ist der
Triger der FErgebnisse {ritherer Verkérperungen.
Daher . kann man es den Ursachentriger
nennen. (In der theosophischen Literatur wird es
aus diesem Grunde ,Kausalkdrper” genannt.)

Im Reiche der Absichten und Ziele befindet sich
also das Selbst, wenn es in der fiinften Region des
»Geisterlandes” lebt. Wie der Architekt an den Un-
vollkommenheiten lernt, die sich ihm ergeben haben,
und wie er in seine neuen Pline nur das aufnimmt,
was er von diesen Unvollkommenheiten in Vollkom-
menheiten zu wandeln vermochte, so streift das
Selbst von seinen Ergebnissen aus fritheren Leben
in der fiinften Region dasjenige ab, was mit den Un-
vollkommenheiten der unteren Welten zusammen-
hingt und befruchtet die Absichten des ,Geister-
landes®, mit denen es nunmehr zusammenlebt, mit
den vollkommenen Ergebnissen seiner fritheren

Lebensliufe. — Klar ist, dass die Kraft, die aus die-
ser Region geschépit werden kann, davon abhingen
wird, wieviel sich das Selbst wihrend seiner Verkor-
perung von solchen Ergebnissen erworben hat, die
geeignet sind, in die Welt der Absichten auigenom-
men zu werden, Das Selbst, das wahrend des irdi-
schen Daseins durch ein reges Gedankenleben, oder
durch weise, werktitige Iiebe die Absichten des
Geistes zu verwirklichen gesucht hat, wird sich eine
grosse Anwartschaft auf diese Region erwerben.
Dasjenige, das ganz in den alltaglichen Verhiltnissen
aufgegangen ist, das nur im Verginglichen gelebt
hat, das hat keine Samen gesit, die in den Absich-
ten der ewigen Weltordnung eine Rolle spielen
kénnen. Nur das wenige, das es fiber die Tagesin-
teressen hinaus gewirkt hat, kann als Frucht in die-
ser oberen Region des Geisterlandes® sich entfal-
ten. Im allgemeinen wird gelten, dass des Menschen
Verwandtschaft zu diesem Gebiete eine um so
grissere sein wird, je entwickelter er ist. — Da der
Mensch in dieser Region in seinem eigentlichen
Selbst lebt, so ist er auch herausgehoben aus allem,
was ihn aus den niederen Welten wiahrend der Ver-
korperungen umhiillt. Er ist, was er immer war und
immer sein wird, wahrend des laufes seiner Ver-
korperungen. " Er lebt in dem Walten der Absichten,
welche fiir diese Verkdrperungen bestehen und  die
er seinem eigenen Selbst eingliedert. Er blickt aufseine
eigene Vergangenheit zuriick, und er fiithlt das alles,
was er in derselben erlebt hat, in die Absichten, die

Steiner, Theosophie. 9
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er in der Zukunit zu verwirklichen hat, aufgenommen
wird. Eine Art Gedichtnis fiir seine fritheren Lebens-
liufe und der prophetische Vorblick fiir seine spate-
ren blitzen auf. — Man sieht: dasjenige, was in
dieser Schrift (S. 36 #f.) das ,,Geistselbst® genannt

* worden ist, lebt in dieser Region, soweit es entwickelt
ist, in seiner ihm angemessenen Wirklichkeit; es
bildet sich aus und bereitet sich vor, um in einer
netten Verkérperung sich ein Vollziehen der geisti-
gen Absichten in der irdischen W1rkl1chke1t zZu er-
mdglichen,

Hat sich dieses ,,Geistselbst® wihrend einer
Reihe von Aufenthalten im ,Geisterland® so weit ent-
wickelt, dass es sich véllig irei in diesemn Lande be-
wegen kann, dann wird es seine wahre Heimat immer
mehr hier suchen. Das Leben im Geiste wird ihm
so vertraut, wie dem irdischen Menschen das I.eben
in der physischen Wirklichkeit. Die Gesichtspunkte
der ,Geisterwelt” kénnen fortan auch nur noch die
einzigen sein, die es wihrend der folgenden Erden-
leben zu den seinigen macht. Als ein Glied der g0ott-
lichen Weltordnung fithlt sich ein solches Selbst un-
unterbrochen. Die Schranken und Gesetze des irdi-
schen Lebens berithren es nicht mehr in seiner inner-
sten Wesenheit. Die Kraft zu allem, was es volltiihrt,
kommt ihm aus der geistigen Welt. Die geistige
Welt aber ist eine Einheit. Wer in ihr lebt, weiss,
wie das Ewige an der Vergangenheit geschaffen hat:
und er kann von dem Ewigen aus die Richtung fitr
die Zukunft bestimmen. Der Blick {iber die Vergan-

genheit weitet sich zu einem vollkommenen. Ein
Mensch, der diese Stufe erreicht hat, gibt sich selbst
Ziele, die er in einer nichsten Verkdrperung aus-
fithren soll. Vom ,,Geisterland aus beeinflusst er
seine Zukunit, so dass sie im Sinne des Wahren und
Geistigen verlduft. Ein solcher Mensch befindet sich
wihrend des Zwischenzustandes zwischen zwei Ver-

_korperungen in Gegenwart aller derjenigen erhabe-

nen Wesen, vor deren Blicken die géttliche Weisheit
unverhiillt ausgebreitet liegt. Denn er hat die Stufe

- erklommen, auf der er sie verstehen kann. TUnd

kehrt er auf die Erde zuriick, so handelt er in ihrem
Sinne. Sein Wort ist selbst ein Abglanz gottlicher
Offenbarung und seine Tat ein Glied in der gott-
lichen Weltordnung. — Nur wer sich in einem irdi-
schen Lebenslauf im hohen Grade losgelGst hat von
dem verfliegenden Tand und dem wertlosen Getriebe
des Daseins, der kann hoffen, dass er im ,,Geister-
land” aufsteigt in diese sechste Region,
durch die er eine ,gtttliche Sendung® fiir ein folgen-
des Erdenleben erhilt. Durch diese ,gdttliche Sen-
dung® wird er nur insofern ein , Fremdling auf die-
ser Erde®, als er selbst in seinem innersten Wesen
nicht berithrt wird von Neigungen und Abneigungen,
die aus der verginglichen Natur der Dinge stammen,
sondern sich lediglich noch bestimmen lasst von dem,
was der Geist als notwendig erkennt. Eben dadurch
wird er in allen seinen Handlungen dasjenige voll-
bringen, was dem wahren Wesen der Welt

am angemessensten ist. Denn er hat es dahin ge-
9*
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bracht, nicht nach dem zu suchen, was ihm frommt,
sondern einzig nach dem, was geschehen soll, nach
dem richtigen Gang der Weltordnung. Sein Anteil
an.der Welt, seine Hingebung an sie, sind um so
grosser, je weniger er selbst an den verfliegenden
Tatsachen mit seinen Sympathien und Antipathien
hangt; sein Verstindnis fiir ein jegliches, was um
ihn her vorgeht, wird deshalb gross sein, weil seine
Seele ohne Begierde in ruhiger Gelassenheit alles be-
trachtet. — Die siebente Region des Geister-
landes fiihrt an die Grenze der ,drei Welten®. Der
Mensch, der sich zu ihr hingezogen fiihlen kann,
steht hier den ,ILebenskernen” gegeniiber, die aus
héheren Welten in die drei beschriebenen versetzt
werden, um da. ihre Aufgaben zu vollbringen. Ist
- der Mensch an der Grenze der drei Welten, so er-
kennt er sich somit in seinem eigenen Lebenskern.
Das bringt mit sich, dass die Ritsel dieser drei Wel-
ten fiir ihn geldst sein miissen. Er iiberschaut also
das ganze Leben dieser Welten. Er kennt das grosse
sWarum® des Daseins. (Die grossen Fiihrer des
Menschengeschlechtes, von denen in dem Kapitel
itber den ,,Pfad der Erkenntnis zu sprechen sein
wird, sind mit Kriften zu erkennen, welche aus dieser
Region des Geisterlandes stammen.)

* *
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V. Die physische Welt und ihre Verbindung
mit Seelen- und Geisterland.

Die Gebilde der Seelenwelt und des Geisterlan-

_ des koénnen nicht der Gegenstand dusserer sinnlicher

Wahrnehmung sein. Die Gegenstinde dieser
Wahrnehmung sind den beschriebenen beiden Welten
als eine dritte anzureihen. Und wihrend seines leib-
lichen Daseins lebt der Mensch gleichzeitig in den
drei Welten. Er nimmt die Dinge der sinnlichen
Welt wahr und wirkt auf sie. Die Gebilde der
Seelenwelt wirken durch ihre Krifte der Sympathie
und Antipathie auf ihn ein; und seinc eigene Seele
erregt durch ihre Neigungen und Abneigungen, durch
ihre Wiinsche und Begierden Wellen in der Seelen-
welt. Die geistige Wesenheit der Dinge aber spiegelt
sich in seiner Gedankenwelt; und er selbst ist als
denkendes Geistwesen Biirger des Geisterlandes und
Genosse alles dessen, was in diesem Gebiete der Welt
lebt. Daraus ist klar, dass die sinnliche Welt nur
ein Teil dessen ist, was den Menschen umgibt. Aus
der allgemeinen Umwelt des Menschen hebt sich

 dieser Teil mit einer gewissen Selbstindigkeit ab,

weil ihn die Sinne wahrnehmen konnen, die das See-
lische und Geistige unberticksichtigt lassen, das eben-
so dieser Umwelt angehdrt. Wie ein Stiick Eis, das
auf dem Wasser schwimmt, Stoff ist des umgeben-
den Wassers, aber sich durch gewisse Eigenschaften
von diesem abhebt: so sind die Sinnendinge Stoff
der sie umgebenden Seelen- und Geisterwelt; und sie




heben sich von diesen durch géwisse Eigenschaften
ab, die sie sinnlich wahrnehmbar machen. — Sie
sind — halb bildlich gesprochen — verdichtete Geist-
und Seelengebilde; und die Verdichtung bewirkt,
dass die Sinne sich von ihnen Kenntnis verschaffen

konnen. Ja, wie das Fis nur eéine Form ist, in der

das Wasser existiert, so sind die Sinnendinge nur
eine Form, in der die Seelen- und Geistwesen exis-
tieren. ITat man das begriffen, so fasst man auch,
dass wie Wasser in Eis, so die Geist- in die Seelen-
welt und diese in die Sinnenwelt itbergehen kénnen.

Und von diesem Gesichtspunkte aus ergibt sich
auch, warum der Mensch sich Gedanken iiber die
sinnlichen Dinge machen kann. Denn es gibt eine
Frage, welche sich doch jeder Denkende stellen
miisste: ndmlich die: in welchem Verhiltnisse steht
der Gedanke, den sich der Mensch {iber einen Stein
macht, zu diesem Steine selbst? Denjenigen Menschen,
die besonders tiefe Blicke in die Aussere Natur tum,
tritt diese Frage in voller Klarheit vor das geistige
Auge. Sie empfinden die Zusammenstimmung der
menschlichen Gedankenwelt mit dem Bau und der
Einrichtung der Natur. In schdner Art spricht sich
z. B. der grosse Astronom Keppler iiber diese Har-
monie aus: ,Wahr ist’s, dass der géttliche Ruf, wel-
cher die Menschen Astronomie lernen heisst, in der
Welt geschricben steht, nicht zwar in Worten und
Silben, aber der Sache nach, vermége der Angemes-
senheit der menschlichen Begriffe und Sinne zu der

Verkettung der himmlischen Kérper und Zustinde. .
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— Nur weil die Dinge der Sinnenwelt nichts anderes
sind als die verdichteten Geistwesenheiten, kann der
Mensch, der sich durch seine Gedanken zu diesen
Geistwesenheiten erhebt, in seinem Denken die
Dinge verstehen. s stammen die Sinnendinge aus
der Geisterwelt, sie sind nur eine andere F orm der
Geisterwesenheiten ; und wenn sich der Mensch Ge-
danken itber die Dinge macht, so blickt er eben nur
von der sinnlichen Form zu den geistigen Urbildern
dieser Dinge auf. Ein Ding durch Gedanken ver-
stehen ist ein Vorgang, der verglichen werden kann
mit dem, durch welchen ein fester Korper zuerst im
Feuer fliissig gemacht wird, damit ihn der Chemiker
dann in seiner fliissigen Form untersuchen kann.

In den verschiedenen Regionen des Geisterlan-
des zeigen sich (vergl. S. 106 ff.) die geistigen Urbilder
der sinnlichen Welt. In der fiinften, sechsten und
siebenten Region finden sich diese Urbilder noch als
lebendige Keimpunkte, in den vier unteren Regionen
gestalten sie sich zu geistigen Gebilden. Diese geis-
tigen Gebilde nimmt in einem schattenhaften Abglanz
der Menschengeist wahr, wenn er durch sein Den-
ken sich das Verstindnis der sinnlichen Dinge ver-
schaffen will. Wie diese Gebilde sich zur sinnlichen
Welt verdichtet haben: das ist fiir denjenigen eine
Frage, der ein geistiges Verstindnis seiner Umwelt
anstrebt. — Zunichst gliedert sich fiir die mensch-
liche Sinnesanschauung diese Umwelt in die vier
deutlich von einander geschiedenen Stufen: die mine-
ralische, die pflanzliche, die tierische und die mensch-
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liche. Das Mineralreich wird durch die Sinne wahr-
genommen und durch das Denken begriffen. Macht
man sich {iber einen mineralischen Korper einen Ge-
danken, so hat man es somit mit cinem zweifachen
zu tun: mit dem Sinnendinge und mit dem Gedanken.
De1ngemﬁss hat man sich vorzustellen, dass dieses
S{nnending ein verdichtetes Gedankenwesen ist. Nun
lerkt ein mineralisches Wesen auf ein anderes in
dusserlicher Weise. Es stosst an dasselbe und be-
Wégt es; es erwirmt es, beleuchtet es, 15st es auf usw.
D;‘ese éiusrserliche Wirkungsart ist durch Gedanken
auslzudriickcn. Der Mensch macht sich Gedanken
dariiber; wie die mineralischen Dinge dusserlich ge-
s-etzmiissig aufeinander wirken. Dadurch erweit:rn
51.ch seine einzelnen Gedanken zu einem Gedanken-
bilde der gesamten mineralischen Welt. Und dieses
Gedankenbild ist ein Abglanz des Urbildes der gan-
zen mineralischen Sinnenwelt. Es ist als ein
Ganzes in der geistigen Welt zu finden. — Im
.Pf.lanzenrciche treten zu der dusseren Wirkung eines
Dinges auf das andere noch die Erscheinungen des
- Wachstums und der Fortpflanzung hinzu. Die
Pﬂanze vergrossert sich und bringt aus sich Wesen
fhresgleichen hervor. Zu dem, was dem Menschen
im Mineralreiche entgegentritt, kommt hier noch
das Leben. Die einfache Besinnung auf diese Tat-
§ache gibt einen Ausdruck, der hier lichtbringend
.1st. Die Pflanze hat in sich die Kraft, sich selbst
ihre lebendige Gestalt zu geben, und diese
Gestalt an cinem Wesen ihresgleichen hervorzubrin-

gen. Und zwischen der gestaltlosen Art der mine-
ralischen Stoffe, wie sic uns in den Gasen, in den
Flissigkeiten usw. gegeniibertreten, und der leben-
digen Gestalt der Pilanzenwelt stehen die Formen
der Kristalle mitten drinnen. In den Kristallen
haben wir den Uebergang von der gestaltlosen Mine-
ralwelt zu der lebendigen Gestaltungsfahigkeit des
Pflanzenreiches zu suchen. — In diesem dusserlich
sinnlichen Vorgang der Gestaltung —— in den beiden
Reichen, dem mineralischen und dem pilanzlichen — '
hat man die sinnliche Verdichtung des rein geistigen
Vorganges zu schen, der sich abspielt, wenn die
geistigen Keime der drei oberen Regionen des
Geisterlandes sich zu den Geist-Gestalten der unte-
ren Regionen bilden. Dem Prozess der Kristallisa-
tion entspricht in der geistigen Welt als sein Urbild
der Ubergang von dem formlosen Geistkeim zu dem
gestalteten Gebilde Verdichtet sich dieser
Ubergang so, dass ihn die Sinne wahrnehmen konnen,
so stellt er sich in der Sinnenwelt als mineralischer
Kristallisationsprozess dar. — Nun ist aber auch in
dem Pflanzenwesen ein gestalteter Geistkeim vorhan-
den. Aber hier ist dem gestalteten Wesen noch die
iebendige Gestaltungsfahigkeit erhalten geblieben.
Tn dem Kristall hat der Geistkeim bei seiner Ge-
staltung die Bildungidhigkeit verloren. Er hat sich
in der zustande gebrachten Gestalt ausgelebt. Die
Pilanze hat Gestalt und dazu auch noch Gestaltungs-
fihigkeit. Die Higenschaft der Geistkeime in den
oberen Regionen des Geisterlandes ist dem Pilanzen-
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]e})en bewahrt geblieben. Die Pilanze ist also Gestalt
wie der Kristall, und dazu noch Gestaltungskraft
Ausser der Form, welche die Urwesen in der Pﬂan:
zengest.alt angenommen haben, arbeitet an dieseAr
noch eine andere Form, die das Geprige der Geist-
wesen aus den oberen Regionen trigt. Sinnlich
lwahrnehmbar ist an der Pflanze aber nur was sich
in .der fertigen Gestalt auslebt; die bildendén Wese;
h.EI’EEI:l, welche dieser Gestalt die Lébendigkeit ebe';
sind im Pflanzenreiche auf sinnlich—unwahrﬁeh;gnba;e’
Art vorhanden. Das sinnliche Auge sieht die kleine
Ijll?e von heute und die grésser gewofdene nach
eimger Zeit. Die Bildungskraft, welche die letztere
ays der ersten herausarbeitet, sieht dieses Aug
1?1cht. Diese bildende Kraftwesenheit ist der sin?f
hc.h unsifzhtbar webende Teil in der Pﬂanzenvs-felt
Dle‘Geistkeime sind um eine Stufe herabgestie en-
ux‘n im Gestaltenreion zu wirken. In der Theosoghi ,
wird von Elementarreichen gesprochen, Bczeicl]'i)n (Z
man die Urformen, die noch keine Gestalt haben T
erstes Elementarreich, so sind die sinnlich unsi’c;lts
baren Kraftwesenheiten, die als die Werkmeister des—
Pflanzenwachstums wirken, Angehérige des zwei-
ten Elementarreiches, — bIn der ti ;
schen Welt kommt zu den Fahigkeiten des Wacilrsl—
tut.ns und der Fortpflanzung noch Empfindung un(i
Trieb hinzu. Das sind Ausserungen der segeli—
-schen Welt. Ein Wesen, das mit ihnen be‘ bt
1st-,.’ gehdrt dieser Welt an, empfingt von ihr izitﬁ—
driicke und {ibt auf sie Wirkungen, Nun ist je(lie-

Empfindung, jeder Trich, die in einem tierischen
Wesen entstehen, aus dem Untergrunde der Tier-
secle hervorgeholt. Die Gestalt ist bleibender als die
Empfindung oder der Trieb. Man kann sagen, SO
wie sich die sich verindernde Pflanzengestalt zur star-
ren Kristallform verhilt, so das Empfindungsleben zur
bleibenderen lebendigen Gestalt. Die Pflanze geht -
in der gestaltbildenden Kraft gewissermassen auf; sie
gliedert immer neue Gestalten wiahrend ihres Lebens
an., Trst setzt sie die Wurzel, dann die Blattgebilde,
dann die Blitten usw. an. Das Tier schliesst mit
einer in sich vollendcten Gestalt ab und entwickelt
innerhalb derselben das wechselvolle Empfindungs-
und Triebleben. Und dicses Leben hat sein Dasein
in der seelischen Welt. Sowic nun die Pflanze das
ist, was wachst und sich fortpflanzt, so ist das Tier
dasjenige, was empfindet und seine Triebe entwickelt.
Diese sind fiir das Tier das Formlose, das sich in
immer ncuen Formen entwickelt. Sie haben letzten
Endes ihre urbildlichen Vorginge in den héchsten
Regionen des Geisterlandes. Aber sie betitigen sich
in der seelischen Welt. So kommen in der Tierwelt
s den Kraftwesenheiten, die als sinnlich-unsicht-
bare das Wachstum und die Fortpflanzung lenken,
andere hinzu, die noch eine Stufe tiefer gestiegen
sind, in die seelischc Welt. Im tierischen Reich sind
als die Werkmeister, welche die Empfindungen und
Triebe bewirken, formlose Wesenhciten vorhanden,
die sich in seelische Hiillen kleiden. Sic sind die
eigentlichen Baumeister der tierischen Formen. Man
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bezeichnet das Gebiet, dem sie angehéren, in der
Theosophie als das dritte Elementarreich,
— Der Mensch ist ausser den bei Pflanzen wund
Tieren genannten Fahigkeiten noch mit derjenigen
ausgestattet, die Empfindungen 7 Vorstellungen
und Gedanken zu verarbeiten und seine Triebe den-
kend zu regeln. Der Gedanke, der in der Pflanze
als Gestalt, im Tiere als seelische Kraft erscheint,
tritt bei thm als Gedanke selbst, in seiner eigenen
Form, auf. Das Tier ist Seele; der Mensch ist Geist.
Die Geistwesenheit ist noch um eine Stufe tiefer her-
abgesticgen. Beim Tiere ist sie seelenbildend. Beim
Menschen ist sie in die sinnliche Stoffwelt selbst ein-
gezogen. Der Geist ist innerhalb des menschlichen
Sinnenleibes anwesend. Und weil er im sinnlichen
Kleide erscheint, kann er nur als jener schattenhaite
Abglanz crscheinen, welchen der Gedanke vom Geist-
wesen darstellt. Durch den Apparat des physischen
Gehirnmechanismus erscheint im - Menschen  der
Geist. — Aber der Geist ist dafiir auch des Menschen
innerliche Wesenheit geworden. Das Tier empfindet
und bewegt sich willkiirlich, aber es Hussert keine
Gedanken. Der Gedanke ist die Form, welche die
formlose Geistwesenheit im Menschen annimmt, wie
sie in der Pflanze Gestalt, im Tiere Seele annimmt.
Dadurch hat der Mensch kein ihn aufbauendes Ele-
mentarreich ausser sich, insofern er denkendes We-
sen ist. Sein Flementarreich arbeifct in seinem sinn-
lichen Leibe. Nur insofern der Mensch Gestalt und
Empfindungwesen ist, arbeiten an ihm die Elementar-

wesen derselben Art, die an den Pflanzen und .'I‘(11er.en
arbeiten. Der Gedankenorganifsmus abe-r wir Ln:
Menschen ganz vom Inneren sem_es phys1.schen des
bes heraus gearbeitet. Im Ge1storganlsm}15 e_
Menschen, in seinem zum vollkomm.enen. Ge.hlrn .au;i~
gcbildeten Nervensystem, haben wir smnlich sic 1
bar vor uns, was an den Pﬂanz‘en und"heren its
unsinnliche Kraftwesenheit arbcitet. Dies ma;;ﬂt,
dass das Tier Selbstgefiihl, der Men‘sch aber. S_e .:1;
hewusstsein zeigt. Im Tiere fithlt smh‘der Gels\’z[a :
Seele; er erfasst sich noch nicht als-Ge1st. Im lhen
schen erkennt der Geist sich als Geist, wenn al;c ft—
durch den physischen Apparat -—— als schat’ceriI 'a ;11
Abglanz des Geistes, als Gedanke. — In flfs‘:n_
Sinne gliedert sich die dreifache \.fVeI.t in der olg >
den Art: 1. Das Reich der urbildlichen for_rr;ozer
Wesen (erstes Elementarreich); 2: das Reic der
gestaltenschaffenden Wesen '(zweltes Elem(;er%ttes
reich); 3. das Reich der seelischen Wesen ( l‘iG °
Elementarreich); 4. das Reich der ge.schaffengn Ge—
stalten (Kristallgestalten); 5. de%s Reich, das ;n d?e
stalten sinnlich wahrnehmbar v.v1rd, an dem a er' e
gestaltenschaffenden Wesen w1r'ken. (Pﬂanzenre1cb),
6. das Reich, das in Gestalten sinnlich v?fahrnehr{l ar
wird, an dem aber ausserdem noch die gesta ten:
schaffenden und die sich seelisch auslepen('icn Wezelrln
heiten wirken (Tierreich); und 7. das Rewh, in de
die Gestalten sinnlich_ wahrnehmbar - sind, ‘anh 6111'_1l
aber noch die gestaltenschaffenden und -seehsc sTch
auslebenden Wesenheiten wirken, und in dem sic
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der Geist selbst in Form des Gedankens innerhalb der
Sinnenwelt, gestaltet (Menschenreich).

Hieraus ergibt sich, wie die Grundbestandteile
des im Leibe lebenden Menschen (vergl. S. 48) mit
der geistigen Welt zusammenhingen. Den physi-
schen Korper, den Atherleib, den emphndenden See-
lenleib und die Verstandesseele Hat man als in der

Sinnenwelt verdichtete Urbilder des Geisterlandes an-

zusehen. Der physische Koérper kommt dadurch zu-
stande, dass des Menschen Urbild so verdichtet
wird, dass es sinnlich erscheinen kann. Man kann
deshalb auch diesen physischen Leib eine zur sinp-
lichen Anschaulichkeit verdichtete Wesenhéit des
ersten Elementarreiches nennen, Der Atherleib ent-
steht dadurch, dass die anf diese Art entstandene Ge-
stalt beweglich erhalten wird durch eine Wesenheit,
die ihre Titigkeit in das sinnliche Reich herein er-
streckt, selbst aber nicht sinnlich anschaubar wird,
Will man diese Wesenheit vollstindig- charakteri-
sieren, so muss man sagen, sie hat zunichst ihren
Ursprung in den héchsten Regionen des Geisterlan-
des, und gestaltet sich dann in der Zweiten Region
zu einem Urhild des Lebens. Als solches Urbild des
- Lebens wirkt sie in der sinnlichen Welt. In #hn-
licher Art hat die Wesenheit, welche den empfinden-
den Seelenleib aufbaut, ihren Ursprung in den héch-
sten Gebieten des Geisterlandes, gestaltet sich in der
dritten Region desselben zum Urbilde der Seelen-
welt und wirkt als solches in der sinnlichen Welt.
Die Verstandesseele aber wird dadurch gebildet, dass
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des denkenden. Menschen Urbild sich in der vierten
Region des Geisterlandes zum Gedanken gestaltet
und als solcher unmittelbar als denkende Menschen-
wesenheit in der Sinneswelt wirkt. — So steht der

. Mensch innerhalb der Sinneswelt; so arbeitet der

Geist an seinem physischen Kdrper, an seinem' Ather-
leibe und an seinem empfindenden Seelenleib. So
kommt dieser Geist in der Verstandessee.le zur Er-
scheinung. — An den drei unteren F}lledern des
Menschen arbeiten also die Urbilder in ]?‘.'orm yon
Wesenheiten mit, die ihm in einer gewissen Art
dusserlich gegeniiberstehen; in seiner Vers‘.candes-
seele wird er selbst zum (bewussten) fALrbe1ter an
sich. — Und die Wesenheiten, die an seinem phys-l-
schen Korper arbeiten, sind dieselben, we'lche d‘1e .
mineralische Natur bilden. An seinem Atherleib
wirken Wesenheiten von der Art, die .im Pﬂanzer}—
reich, an seinem empfindenden Seelenleib. solche, die
im Tierreich auf sinnlich unwahrnehmbare Art lebefl,
die aber ihre Wirksamkeit in diese Reiche herein
erstrecken.

So wirken die verschiedenen Welten zusammen.
Die Welt, in welcher der Mensch lebt, ist der Aus-
druck dieses Zusammenwirkens.

#* : %
£ .

Hat man die sinnliche Welt in dieser Art begrif-
fen, so erdffnet sich auch das Verstﬁn-dnis far Wesgn
anderer Art, als diejenigen sind, die in den genann-
ten vier Reichen der Natur ihr Dasein haben. Ein



Beispiel fiir solche Wesenheiten ist das, was man
Volksgeist (Nationalgeist) nennt. Dieser kommt
nicht in sinnlicher Art unmittelbar zur Erscheinung.
Er lebt sich aus in den Empfindungen, Gefithlen,
Neigungen, usw., die man als die einem Volke ge-
meinsamen beobachtet. FEr ist also eine Wesenheit,
die sich nicht sinnlich verkérpert, sondern, wie der
Mensch seinen Leib sinnlich anschaulich gestaltet, so
gestaltet sie den ihrigen aus dem Stoffe der Seelen-
welt. Dieser Seelenleib des Volksgeistes ist wie eine
Wolke, in welcher die Glieder eines Volkes leben,
deren Wirkungen in den Seelen der betreffenden
Menschen zum Vorschein kommen, die aber nicht
aus diesen Seelen selbst stammt. Wer sich den
Volksgeist nicht in dieser Art vorstellt, fiir den bleibt
er ein schemenhaftes Gedankenbild ohne Wesen und
Leben, eine leere Abstraktion. — Und ein dhnliches
ware zu sagen in Bezug auf das, was man Zeitgeist
nennt. Ja, es wird dadurch der geistige Blick ge-
weitet itber eine Manﬁigfaltigkeit von anderen, von

niederen und héheren Wesenheiten, die in der Um- -
welt des Menschen leben, ohne dass er sie sinnlich

wahrnehmen kann. Diejenigen, welche geistiges An-
schauungsvermdgen haben, nehmen aber solche
Wesen wahr und kénnen sie beschreiben. Zu den
niedrigeren Arten solcher Wesen gehért alles, was
die Geistforscher als Salamander, Sylphen, Undinen,
Gnomen beschreiben. Wenn derjenige, der nur das
sinnliche Anschauen gelten lassen will, solche Wesen-
heiten als Ausgeburten einer wiisten Phantasie und

des Aberglaubens ansicht, so ist das durchaus be-
greiflich. Fiir sinnliche Augen kdnnen sie natiirlich
nie sichtbar werden, weil sie keinen sinnlichen Leib
haben. Der Aberglaube liegt nicht darinnen, dass
man solche Wesen als wirklich ansieht, sondern dass
man glaubt, sie erscheinen auf sinnliche Art. —
‘Wesen solcher Form wirken an dem Weltenbau mit,
und man trifft mit ihnen zusammen, sobald man die
hoheren, den leiblichen Sinnen verschlossenen Welt-
gebiete betritt. — Auch solche Wesen sind zu ver-
zeichnen, die nicht bis in die Seelenwelt herabstei-
gen, sondern deren Hiille nur aus Gebilden des Gei-
sterlandes gewoben ist. Der Mensch nimmt sie wahr,
wird ihr Genosse, wenn er das geistige Auge und das
geistige Ohr sich fiir sie erdffnet. — Durch eine
solche Eréfinung wird dem Menschen vieles verstind-
lich, was er ohne dieselbe nur verstindnislos an-
starren kann. HEs wird hell um ihn herum: er sieht
die Ursachen zu dem, was sich in der Sinnenwelt als
Wirkungen abspielt. Er fasst dasjenige, was er ohne
geistiges Auge entweder ganz ableugnet oder dem
gegeniiber er sich mit dem Ausspruch begniigen
muss: ,es gibt mehr Dinge im Himmel und auf
Erden, als eure Schulweisheit sich triumt.” Feiner
— geistig — empfindende Menschen werden un-
ruhig, wenn sie eine andere Welt als die sinnliche um
sich herum ahnen, dumpf gewahr werden und inner-
halb ibrer tappen miissen, wie der Blinde zwischen
sicitbaren Gegenstinden. Nur der klare Blick in
diese hoheren Gebiete des Daseins, das verstindnis-
Steiner, Theosophie. 10
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volle Eindringen in dasjenige, was in ihnen vorgeht,
kann den Menschen wirklich festigen und ihn seiner
wahren Bestimmung zufiihren. Erst durch die Ein-
sicht in das, was den Sinnen verborgen ist, versteht
der Mensch die Welt und sich selbst.

% ®

®

VL. Vonden Gedankenformen und der mensch-
lichen Aura.

Es hat sich gezeigt, dass die Gebilde einer der
drei Welten nur dann fiir den Menschen Wirklich-
keit haben, wenn er die Fihigkeiten oder die Organe
hat, sie wahrzunehmen. Gewisse Vorginge im
Raume nimmt der Mensch nur dadurch als Licht-
erscheinungen wahr, dass er ein wohlgebildetes Auge
hat. Wieviel sich von dem, was wirklich ist, einem

Wesen offenbart, das hingt von dessen Empfinglich- -

keit ab. Niemals darf somit der Mensch sagen: nur
das sei wirklich, was er wahrnehmen kann. Es kann
vieles wirklich sein, fiir dessen Wahrnehmung ihm
die Organe fehlen. — Nun sind die Seelenwelt und
das Geisterland ebenso wirklich, ja in einem viel
hoheren Sinne wirklich als die sinnliche Welt. Zwar
kann kein sinnliches Auge Gefiihle, Vorstellungen
sehen; aber sie sind wirklich. Und wie der Mensch
durch seine dusseren Sinne die kdrperliche Welt als
Wahrnehmung vor sich hat, so werden fiir seine gei-
stigen Sinne Gefiihle, Triebe, Instinkte, Gedanken
usw. zu Wahrnehmungen. Genau wie durch das

sinnliche Auge z. B. rdumliche Vorginge als Farben-
erscheinungen gesehen werden kdnnen, so kdnnen
durch die inneren Sinne die genannten seelischen
und geistigen Erscheinungen zu Wahrnehmungen
werden, die den sinnlichen Farbenerscheinungen ana-
log sind. Vollkommen verstehen, in welchem Sinne
das gemeint ist, kann allerdings nur derjenige, wel-

. cher auf dem im nichsten Kapitel zu beschreibenden

Erkenntnispfad gewandelt ist und sich dadurch seine
inneren Sinne entwickelt hat. Fiir einen solchen wer-
den in der ihn umgebenden Seelenwelt die Seelen-
erscheinungen und im geistigen Gebiet die geistigen
Erscheinungen @bersinnlich sichtbar. Gefithle strah-
len wie Lichterscheinungen fiir ihn von dem fithlen-
den Wesen aus; Gedanken durchfluten den geistigen
Raum. Fiir ihn ist ein Gedanke eines Menschen, der
sich auf einen andern Menschen bezieht, nicht etwas
Unwahrnehmbares, sondern ein wahrnehmbarer Vor-
gang. Als tatsichliche Wirklichkeit strémt der Ge-
danke von einer menschlichen Wesenheit aus und flu-
tet der andern zu. Und die Art, wie dieser Gedanke
auf den andern wirkt, wird zu einem ebensolchen
wahrnehmbaren Vorgang in der geistigen Welt. So ist
fiir den, dessen geistige Sinne erschlossen sind, der
physisch wahrnehmbare Mensch nur ein Teil des gan-
zen Menschen. Dieser phyéische Mensch wird der Mit-
telpunkt seelischer und geistiger Ausstrémungen. Nur
angedeutet kann die reichmannigfaltige Welt werden,
die sich vor dem Seher hier auftut. Ein menschlicher
Gedanke z. B. tritt als geistig wahrnehmbare Far-
10*
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benerscheinung auf. Seine Farbe entspricht dem
Charakter des Gedankens, Ein Gedanke, der aus
einem sinnlichen Trieb des Menschen entspringt, liat
eine andere Firbung als ein im Dienste der reinen
Erkenntnis, der edlen Schénheit oder des ewig Guten
gefasster Gedanke. In roten Farbennuancen durch-
ziehen Gedanken, welche dem sinnlichen Leben ent-
springen, die Seelenwelt. In schdnem, hellen Gelb
erscheint ein Gedanke, durch den der Denker zn
einer hoheren Erkenntnis aufsteigt. TIn herrlichem
Rosarot erstrahlt ein Gedanke, der aus hingebungs-
voller Liebe stammt. Und wie dieser Inhalt” eines
Gedankens, so kommt auch dessen grossere oder ge-
ringere Bestimmtheit in seiner iibersinnlichen Fr-
scheinungsform zum Ausdruck. Der prizise Ge-
danke des Denkers zeigt sich als ein Gebilde von be-
stimmten Umrissen; die verworrene Vorstellung tritt
als ein verschwimmende§ wolkiges Gebilde auf,

Und die Seelen- und Geisteswesenheit des Men-
schen erscheint in dieser Art als ibersinnlicher Teil
an der ganzen menschlichen Wesenheit,

Die dem ,geistigen Auge”  wahrnehmbaren
Farbenwirkungen, die um den physischen ‘Menschen
herum strahlen und ihn wie eine Wolke (etwa in Ei-
form) einhiillen, heissen die mensch liche Aura.
Bei verschiedenen Menschen ist die Grosse dieser
Aura  verschieden. Doch kann man sich — im
Durchschnitt — etwa vorstellen, dass der ganze
Mensch doppelt so lang und viermal so breit ist als
der physische.

In der Aura fluten nun die verschiedensten Far-
benténe. Und dieses Fluten ist ein getreues Bild des
inneren menschlichen Lebens. So wechselnd wie
dieses sind einzelne Farbenténe. Doch driicken sich
gewisse bleibende Eigenschaften: Talente, Gewohn-
heiten, Charaktereigenschaften auch in bleibenden
Grundfarbentdnen aus.

Sehr verschieden ist die Aura nach den verschie-
denen Temperamenten und den Gemiitsanlagen der
Menschen: verschieden auch je nach den Graden der
geistigen Entwickelung. Eine véllig andere Aura hat
ein Mensch, der sich ganz seinen animalischen Trie-
ben hingibt, als ein solcher, der viel in Gedanken lebt.

Wesentlich unterscheidet sich die Aura einer religids

gestimmten Natur von einer solchen, die in den
trivialen Erlebnissen des . Tages aufgeht. Dazu
kommt, dass alle wechselnden Stimmungen, alle
Neigungen, Freuden und Schmerzen in der Aura
ihren Ausdruck finden.

Man muss die Auren der verschiedenen Meun-
schentypen miteinander vergleichen, um die Bedeu-
tung der Farbentbne verstehen zu lernen. Man
nehme zundchst Menschen, die stark ausgeprigte
Affekte haben. Sie lassen sich in zwei verschiedene
Arten sondern, in solche, welche zu diesen Affekten
vorziiglich durch die animalische Natur' getrieben
werden und solche, bei denen dieselben eine raffinier-
tere Form annehmen, wo sie sozusagen durch das
Nachdenken stark beeinflusst werden. Bei der erste-
ren Art Menschen durchfluten vorziiglich braune und
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braunrote Farbenstrémungen aller Nuancen an be-
stimmten Stellen die Aura. Bej denen mit raffi-
nierteren Affekten treten an denselben Stellen Téne
von hellerem Rot und Griin auf. Man kann bemer-

ken, dass mit wachsender Intelligenz die griinen

Téne immer hiufiger werden. Sehr kluge Menschen
die aber ganz in der Beiriedigung ihrer animalischen,
Triebe aufgehen, haben viel Grin in ihrer Aura,
Doch wird dieses Griin immer einen stirkeren oder
schwicheren Anflug von braun, oder braunrot haben.

- Unintelligente Menschen zeigen einen grossen Teil

der Aura durchflutet von braunroten oder sogar dun-
kel-blutroten Strémungen,

Wesentlich anders als bei solchen Affektnaturen
ist die Aura der ruhigen, abwigenden, nachdenk-
lichen Menschen. Die briunlichen und rotlichen
Tone treten zuriick ; und verschiedene Nuancen des
Griin treten hervor. Bei Denkernaturen zeigt die
Aura einen wohltuenden grinen Grundton. So sehen
vorziglich jene Naturen aus, von denen man sagen
kann: sie wissen sich in jede Lage des Lebens zu
finden.

Die blauen Farbentdne treten bej den hinge-
bungsvollen Naturen anf. — Je mehr der Mensch sein
Selbst in den Dienst einer Sache stellt, desto be-
deutender werden die blauen Nwuancen. Zwel ganz
verschiedenen Arten von Menschen begegnet man
auch in dieser Bezichung. Fs gibt Naturen von
geringer Denkkraft, passive Seelen, die gewisser-
massen nichts in den Strom der Weltereignisse zu
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werfen haben, als ihr ,gutes Gemiit“. Thre Aura
glimmt in schénem Blau. So zeigt sich auch diejenige
vieler hingebungsvoller, religioser Naturen. Mit-
leidsvolle Seelen und solche, die sich gerne in einem
Dasein voll Wohltun ausleben, haben eine ahnliche
Aura. Sind solche Menschen ausserdem intelligent,
s0 wechseln griine und blaue Stromungen, oder das
Blau nimmt wohl auch selbst eine griinliche Nuance
an. Es ist das eigentiimliche der aktiven Seelen im
Gegensatz zu den passiven, dass sich ihr Blau von
innen heraus mit hellen Farbentdonen durchtriankt.
Erfindungsreiche Naturen, solche, die fruchtbrin-
gende Gedanken haben, strahlen gleichsam von
einem inneren Punkte heraus helle Farbent6ne. Im
hochsten Masse ist dies der Fall bei denjenigen Per-
sonlichkeiten, die man ,,weise” nennt, und nament-
lich bei solchen, welche von fruchtbaren Ideen er-
filllt sind. Uberhaupt hat alles, was auf geistige Ak-
tivitat deutet, mehr die Gestalt von Strahlen, die sich
von Innen ausbreiten; wahrend alles, was aus dem
animalischen T.eben stammt, die Form unregel-
missiger Wolken hat, welche die Aura durchfluten.

Je nachdem die Vorstellungen, welche einer akti-
ven Scele entspringen, sich in den Dienst der eige-
nen, animalischen Triebe oder in einen solchen idea-
ler, sachlicher Interessen stellen, zeigen die ent-
sprechenden Auragebilde verschiedene Firbungen.
Der erfinderische Kopf, der alle seine Gedanken zur
Belriedigung seiner sinnlichen Leidenschaiten ver-
wendet, zeigt dunkel-blaurote Nuancen; derjenige da-
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gegen, welcher seine Gedanken selbstlos in ein sach-
liches Interesse stellt, hell-rotblaue Farbenténe, Ein
Leben im Geiste, gepaart mit edler Hingabe und Auf-
opferungsfihigkeit, lisst rosa-rote oder - heli-violette
Farben erkennen.

Allein nicht nur die Grundverfassung der Seele,
sondern auch voritbergehende Affekte, Stimmungen
und andere innere FErlebnisse zeigen ihre Farben-
flutungen in der Aura. Ein plétzlich ausbrechender
heftiger Arger erzeugt rote Flutungen; gekrinktes
Ehrgefithl, das sich in plStzlichet Aufwallung aus-
lebt, kann man in dunkelgriinen Wolken erscheinen
sehen. — Aber nicht allein in unfegelméissigen Wol-
kengebilden treten die Farbenerscheinungen auf,
sondern auch in bestimmt begrenzten, regelmassig
gestalteten Figuren. Eine Anwandlung von Furcht
zeigt z. B. die Aura von oben bis unten von welligen
Streifen in blauer Farbe, die cinen rétlichen Schim-
mer haben, diirchzogen. Bei einer Person, die mit
Spannung auf ein gewisses Lireignis wartet, kann
man fortwihrende rotblaue Streifen radienartig von
innen gegen aussen hin die Aura durchziehen sehen.

Fiir ein genaues geistiges Wahrnehmungsver-
mogen ist jede Empfindung, die der Mensch von
aussen empfingt, zu bemerken. Personen, die durch
jeden dusseren Eindruck stark erregt werden, zei-
gen ein fortwihrendes Aufflackern Kleiner rotlicher
Punkte und Fleckchen in der Aura. Bei Menéchen,
die nicht lebhaft empfinden, haben diese Fleckchen
eine orangegelbe, oder auch eine schone gelbe Fir-

bung. Sogenannte ,zerstreute” Personen zeigen
blauliche Flecke von mehr oder weniger wechselnder
Form. ' .
Fiir ein hoher ausgebildetes ,,geistiges Schauen
lassen sich innerhalb dieser den Menschen umfluten-
den und umstrahlenden ,Aura® drei Gattungen von
Farbenerscheinungen unterscheiden. Da sind zuerst
solche Farben, die mehr oder weniger den Charakter
der Undurchsichtigkeit und Stumpfheit tragen. Aller-
dings, wenn wir diese Farben mit defnjemgen ver-
gleichen, die unser physisches Auge sieht, dann‘er-
scheinen sie diesen gegeniiber fliichtig und durchsich-
tig. Innerhalb der iibersinnlichen Welt selbst 'aber
machen sie den Raum, den sie erfiillen, vergieichs-
weise undurchsichtig; sie erfiillen ihn wie Nebeige-
bilde. — Fine zweite Gattung von Farben sind d1?~
jenigen, welche gleichsam ganz ILicht §ind. $1e
durchhellen den Raum, den sie ausfiillen. Dieser wird
durch sie selbst zum Lichtraum. — Ganz verschieden
von diesen beiden ist die dritte Art der farbigen Er-
scheinungen. Diese haben nimlich einen‘strahlen—
“den, iunkelnden, glitzernden Charakter. Sie durc}.l—
leuchten nicht bloss den Raum, den sie ausiiillen: sie
durchglanzen und durchst_rah1en thn. I&s ist etwa.Ls
Titiges, in sich Bewegliches in diesen Farben. Die
anderen haben etwas in sich Ruhendes, -Glanzloses.
Diese dagegen erzeugen sich gleichsam fortwihrend
aus sich selbst. — Durch die beiden ersten F arb?n—
gattungen wird der Raum wie mit einer feinen Fliis-
sigkeit ausgeffilit, die ruhig in thm verharrt; durch
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die dritte wird er mit einem sich stets anfachenden
Leben, mit nie ruhender Regsamkeit erfiillt.
Diese drei Farbengattungen sind nun in der
menschlichen Aura nicht etwa durchaus neben ein-
ander gelagert; sie befinden sich nicht etwa aus-
schliesslich in voneinander getrennten Raumteilen :
sondern sie durchdringen einander in der mannig-
faltigsten Art, Man kann an einem Orte der Aura
alle drei Gattungen durcheinanderspielen sehen, wie
man einen physischen Kérper, z. B. eine Glocke, zu-
gleich sehen und héren kann. Dadurch wird die
Aura zu einer ausserordentlich komplizierten Er-
scheinung. Denn man hat es, éozusagen, mit drei
inemander befindlichen, sich durchdringenden Auren
zu tun.  Aber man kann ins Klare kommen, wenn
man seine Aufmerksamkeit abwechselnd auf eine
dieser drei Auren richtet. Man tut danp in der
libersinnlichen Welt etwas dhnliches, wie wenn man
in der sinnlichen z. B. — um sich ganz dem Eindruck .
eines Musikstiickes hinzugeben — {je Augen
schliesst. Der »oeher” hat gewissermassen dreier]ei
Organe fiir die dre; Farbengattungen. Und er kann,
um ungestért zu beobachten, die eine oder andere
Art von Organen den Eindriicken Offnen, und die
andern verschliessen, — Es kann bei einem »Sehert
zunidchst itberhaupt nur die eine Art von Organen,
die fiir die erste Gattung von Farben, entwickelt sein.
Ein solcher kann nur die eine Aura sehen; die hei- -
den anderen bleiben jhm unsichtbar.  Ebenso kann
jemand fiir die beiden ersten Arten eindruckizhig

. .. der
sein, fiir die dritte nicht. — ]?16: hohere-StllianCh
Sel’lergabe“ besteht dann darin, dass ;m ensch
2 ) nd zum Zwecke
drei Auren beobachten 'u '
'gl’ifldiums die Aufmerksamkeit abwechselnd auf die
i ken kann.
ine oder die andere len v o - .
. Die dreifache Aura ist der ubers1nnhch-s1c.htbdauei
i re
Ausdruck fiir die Wesenheit des Menscher_l. ]%1(3 e
Glieder: Leib, Seele und Geist kommen in ihr 2
ck. . -
AuSdI;lile erste Aura ist ein Spiegelbild des Emiluss;-s,
7 {ibt; die
i ie Seele des Menschen iibt;
den der Leib auf die . de
zweite kennzeichnet das E1gen1e'ben ‘der Seel(;,c)ben
ich iiber das unmittelbar Sinnhchrelzen.de er o
s}‘:at aber noch nicht dem Dienst des Ew1%endge\nzc; -
i i i iegelt die Herrschaft, die der
ist: die dritte spiege - 1 i
mv::it e Geist fiber den verginglichen Mgnschen g:_
N 6§nen hat. Wenn Beschreibungen d.er Aura gegss
‘gen werden — wie es hier geschehen ist — so I}I:;er
betont werden, dass diese Dinge n1cl1;1t _nu-r sil et
dern vor allem schwierig z
zu beobachten, son ' erig 2w b
i i Ib sollte niemand in
hreiben sind. Desha .
S];a;stellungen etwas anderes als eine Anregung
erbh(lz*“ki;: -den Seher* ist also der Entwicke.lungsgrad
ines Mensch’én aus der Beschaffenheit seiner Aur;x1
o beurteilen. Tritt ihm ein unentvs,rlckelte;'1 Me’?s.c;
on , } ili innlichen Trie-
der ganz den jeweiligen st e
ebntgezcjrBeeng’ierdeng und den augenblicklichen a;issere:n
i i i ura in
i i ht er die erste
izen hingegeben ist, so sie . .
dReelizzchreiegndsten Farbenténen; die zweite dagegen
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1st" nur schwach ausgebildet. Man sieht in ihr
sparliche Farbenbildungen; die dritte aber ist kartllur
angedeutet. Da und dort nur zeigt sich ein glitzer:-l
.des .Farbenfﬁnkch}an,_ darauf hindeutend, dass auch
in diesem Menschen schon das Ewige’als Anla
lebt, dass es aber noch einer langen En‘cwicl«:elunoge
laufbahn — durch viele Verkérperungen hindu:csl;
— brauchen wird, bis es einen hervorragenden FEin-
fluss. aluf das dussere Leben seines Trigers wird gewin-
nen kc_rnnen. — Je mehr der Mensch seine Triebnatur
von sich abstreift, desto unaufdringlicher wird der
e‘rste‘Teil der Aura. Der zweite Teil vergrissert
Sl'(.:h immer mehr und mehr und erfiillt immer vc:ll
stfand1ge.r mit seiner leuchtenden Kraft den Farben:
korper, innerhalb dessen der physische Mensch lebt
— and die hoch entwickelten Mehschen, Diener des.
Ew‘rlgen“, zeigen die wundersame dritte;xura jenen
Tfﬂ, der Zeugnis liefert, inWiefern der Mens,ch ein
lerggr der geistigen Welt geworden ist. Denn d
gottliche Selbst strahlt durch diesen Teil der men is
119hen Aura in die irdische Welt herein. Menscllen_
Eleéndeéffc ]diesel Aura‘ ausgebildet ist, sind die F]am—’
e ,Sie h;b:fe che die G.ottheit diese Welt erleuch-
Weres demne f:lleé‘rcl;,“mcht si(clzh(,}sond'ern dem ewig
' onen un uten zut leben; si
ilj(’[))e? es ihrem engen Selbst abgerungen, sich hinf-:
pSenll( auf d}em Altar des grossen Weltwirkens,
Men oh ‘ommt in der‘Aura zum Ausdrucke, was de;‘
cn 1m Laufe seiner Verkérperungen aus sich
gemacht hat. e
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Tn allen drei Teilen der Aura sind Farben der
verschiedensten Nuancen enthalten. Es &dndert sich
aber der Charakter dieser Nuancen mit dem Ent-
wickelungsgrade des Menschen. — Man kann im
ersten Teil der Aura des unentwickelten Triecbmen-
schen alle Nuancen sehen vom Rot bis zum Blau.
Bei ihm haben diese Nuancen einen tritben, schmut-
zigen Charakter. Die aufdringlich roten Nuancen
deuten auf die sinnlichen Begierden, auf die fleisch-
lichen Liiste, anf die Sucht nach den Geniissen des.
Gaumens und des Magens. Griine Nuancen schei~
nen sich vorziiglich bei denjenigen niederen Naturen
hier zu finden, die zum Stumpfsinn, zur Gleichgil-
tigkeit neigen, die gierig jedem Genusse sich hinge-
ben: aber doch die Anstrengungen scheuen, die sie
zur Befriedigung bringen. Wo die Leidenschaften
heftig’ nach irgend einem Ziele verlangen, dem die
erworbenen Fihigkeiten nicht gewachsen sind, treten
braunlich-griine und gelblich-griine Aurafarben auf.
Gewisse moderne Lebensweisen ziichten allerdings
geradezu diese Art von Auren.

Fin personliches Selbstgefiihl, das ganz in nie-
deren Neigungen wurzelt, also die unterste Stufe des
Egoismus darstellt, zeigt sich in schmutziggelben
bis braunen Toénen. Nun ist ja klar, dass das anima-
lische Triebleben auch einen erfreulichen Charakter
annehmen kann. Es gibt eine rein natiirliche Auf-
opferungsfihigkeit, die sich schon im Tierreiche im
hohen Grade findet. In der natiirlichen Mutterliebe
findet diese Ausbildung eines animalischen Triebes
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ihre schonste Vollendung. Diese selbstlosen Natur-
triebe kommen in der. ersten Aura in hellrdtlichen
bis rosaroten Farbennuancen zum Ausdruck. . Feige
Furchtsamkeit, Schreckhaftigkeit vor sinnenfilligen
Reizen zeigt sich durch braunblage oder graublaue
Farben in der Aura.

Die zweite Aura zeigt wieder die verschiedensten
Farbenstufen. Braune und orangefarbige Gebilde
deuten auf stark entwickeltes Selbstgefiihl, Stolz
und Ehrgeiz. Auch die Neugierde gibt sich durch
rotgelbe Flecken kund. Helles Gelb spiegelt klares
Denken und Intelligenz ab; Griin ist der Ausdruck
des Verstdndnisses fiir Leben und Welt. Kinder,
die leicht auffassen, haben viel Griin in diesem Teil
ihrer Aura, Griingelb in der zweiten Aura
scheint ein gutes Gedichtinis zu verraten. Rosenrot
deutet auf wohlwollende, liebevolle Wesenheit hin ;
Blau ist das Zeichen von Frommigkeit. Je mehr sich
die Frommigkeit der religidsen Inbrunst nihert,
desto mehr geht das Blau in Violett tiber. Idealis-
mus und Lebensernst in hoherer Auffassung sieht
man als Indigoblau.

Die Grundfarben der dritten Aura sind gelb, griin
und blaa. Gelb erscheint hier, wenn das Denken
erfiillt ist von hohen, umfassenden Ideen, welche das
Einzelne aus dem Ganzen der gottlichen Weltord-
nung heraus erfassen. Dieses Gelb hat dann, wenn
das Denken intuitiv ist und ihm vollkommene Rein-
heit von sinnlichem Vorstellen zukommt, einen gol-
digen Glanz. Griin deutet auf die Liebe zu allen

Wesen hin; Blau ist das Zeichen der s.elbstlos_ei
Aufopferungsfihigkeit fiir alle Wesen. Steigert 1511C
diese Aufopferungsfahigkeit bis zum star.ken Wollen,
das werktitig in die Dienste der Welt sich ste.llt, 50
hellt sich das Blau zum Hell-Violett auf. Sind in
einem hoher entwickelten Menschen no.ch Stolz ufld
Ehrsucht, als letzte Reste des personlichen Egois-
mus, vorhanden, so treten neben den ge{ben Nuancen
solche auf, welche nach dem Orange h11j1 sp1.e1en. —
Bemerkt muss allerdings werden, das§ in dl.esem
Teil der Aura die Farben recht versc}uedex_l sm.d von
den Nuancen, die der Me_nsch gewohnt ist, in der
Sinnenwelt zu sehen. Eine Schonheit und Erhaben—
heit tritt dem ,,Sehenden” hier entgegen, mit c!enen
sich nichts in der gewdhnlichen Welt vergleichen

lisst.



Der Piad der Erkenntnis.

Die Erkenntnis der Theosophie kann jeder
Mensch sich selbst erwerben. Ausfithrungen von
der Art, wie sie in dieser Schrift gegeben werden,
liefern ein Gedankenbild der hoheren Welten. Und
sie sind in einer gewissen Bezie'hung der erste
Schritt zur eigenen Anschauung. Denn der
Mensch ist ein Gedankenwesen, Und er kann seinen
Erkenntnispfad nur finden, wenn er vom Denken
ausgeht. Wird seinem Verstande ein Bild der hdhe-
ren Welten gegeben, so ist dieses fiir ihn nicht un-
fruchtbar, auch wenn es vorliufig gleichsam nur eine
Erzihlung von héheren Tatsachen ist, in die er durch
eigene Anschauung noch keinen Einblick hat. Denn
die Gedanken, die ihm gegeben werden, stellen selbst
eine Kraft dar, welche in seiner Gedankenwelt wei-
ter wirkt. Diese Kraft wird in ihm titig sein; sie
wird schlummernde Anlagen wecken. Wer der
Meinung ist, die Hingabe an ein solches Gedanken-
bild sei {iberfliissig, der ist im Irrtum. Denn er
sicht den Gedanken als etwas Wesenloses, Abstrak-
tes an. Der Gedanke ist aber eine lebendige Kraft.
Und wie er bei demjenigen, der hdhere Erkenntnis
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hat, ein unmittelbarer Ausdruck ist dessen, was im
Geiste geschaut wird, so wirkt er in dem, welchem
er mitgeteilt wird, als Keim, der die Erkenntnis-
frucht aus sich erzeugt. Wer sich behufs hoherer
Erkenntnis, unter Verschmihung der Gedankenar-
beit, an andere Krifte im Menschen wenden wollte,
der beriicksichtigt nicht, dass das Denken eben die
héchste der Fihigkeiten ist, die der Mensch in der
Sinnenwelt besitzt. Wer also {rigt: wie gewinne ich
selbst die hoheren Erkenntnisse der Theosophie? —
dein Ist zu sagen: unterrichte dich zunichst durch
die Mitteilungen Anderer von sclchen Erkenntnissen.
Und wenn er erwidert: -ich will selbst sehen;
ich will nichts wissen von dem, was andere ge-
sehen haben, so ist ihm zu antworten: eben in
der Aneignung der Mitteilungen Anderer liegt die
erste Stufe zur eigenen Erkenntnis. Man kann dazu
sagen: da bin ich ja zunichst zum blinden Glauben
gezwungen. Doch es handelt sich ja bei einer Mit-
teilung nicht um Glauben oder Unglauben, sondern
lediglich um eine unbefangene Aufnahme dessen, was
man vernimmt. Der Theosoph spricht niemals mit
der Absicht, dass ithm blinder Glaube entgegenge-
bracht werde. Er meint immer nur: dies habe ich
erlebt in den hdheren (Gebieten des Daseins, und ich

" erzihle von diesen meinen Erlebnissen. Aber er

weiss auch, dass die Fntgegennahme dieser seiner
FErlebnisse und die Durchdringung der Gedanken
des Anderen mit der Erzihlung fiir diesen Andern

11

Steiner, Theosophie.
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lebendige Krifte sind, um sich geistig zu ent-
wickeln. .

Man kann gar nicht stark genug betonen, wie
notwendig es ist, dass derjenige die ernste Gedan-
kenarbeit auf sich nehme, der seine hoheren Erkennt-
nisfihigkeiten ausbilden will. Diese Betonung muss
um so dringlicher sein, als viele Menschen, welche
zum ,,Seher” werden wollen, diese ernste entsagungs-
volle Gedankenarbeit geradezu gering achten. Sie
sagen, das ,,Denken” kann mir doch nichts helfen;
es kommt auf die ,Empfindung”, das ,,Gefithl oder
dhnliches an. Dem gegeniiber muss gesagt werden,
dass niemand im hoheren Sinne (das heisst wahr-
haft) ein ,,Seher” werden kann, der nicht vorher sich
in das Gedankenleben eingearbeitet hat. Es spielt
da bei vielen Personen eine gewisse innere Bequem-
lichkeit eine missliche Rolle. Sie werden sich dieser
Bequemlichkeit nicht bewusst, weil sie sich in eine
Verachtung des ,abstrakien Denkens”, des ,,miissi-
gen Spekulierens” usw. kleidet. Aber .man verkennt
eben das Denken, wenn man es mit dem Ausspin-
nen miissiger, abstrakter Gedankenfolgen verwech-
selt. So wie dieses ,,abstrakte Denken® die fibersinn-
liche Firkenntnis leicht ertéten kann, muss dieser das
lebensvolle Denken zur Grundlage werden. Es
wire allerdings viel bequemer, wenn man zu der
héheren Sehergabe unter Vermeidung der Gedan-
kenarbeit kommen kdnnte. Das mochten eben viele.
Es ist aber dazu eine innere Festigkeit, eine seelische
Sicherheit nétig, zu der nur das Denken fithren kann,

. 163 ——

Sonst kommt doch nur ein wesenloses Hin- und Her-
flackern in Bildern, ein verwirrendes Seelenspiel zu-
stande, das zwar manchem Lust macht, das aber mit
einem wirklichen Eindringen in héhere Welten nichts
zu tun hat. — Wenn man ferner bedenkt, welche
grossen Verinderungen in einem Menschen vor sich
gehen, der wirklich die héhere Welt betritt, dann
wird man auch begreifen, dass die Sache noch eine
andere Seite hat. Zum ,Seher” gehort absolute
Gesundheit des Seelenlebens. Tis gibt nun
keine bessere Pflege dieser Gesundheit als das echte
Denken. Ja, es kann diese Gesundheit ernstlich
leiden, wenn die Ubungen zur hoheren Entwicklung
nicht auf dem Denken aufgebaut sind. So wahr es
ist, dass einen gesund und richtig denkenden Men-
schen die Sehergabe noch gesunder, noch tiichtiger
zum Leben machen wird, als er ohne dieselbe ist, so
wahr ist es auch, dass alles Entwickeln-wollen bei
einer Scheu vor Gedankenanstrengung, alle Triu-
merei auf diesem Gebiete der Seelengesundheit und
auch dem Leib gefdhrlich ist. Niemand hat etwas
zu fitrchten, der unter Beobachtung des hier Ge-
sagten, sich zu hoherer Erkenntnis entwickeln will;
doch sollte es eben nur unter dieser Voraussetzung
geschehen.

Der unbegriindete Unglaube allerdings ist
schidlich. Denn er wirkt in dem Empfangenden als
eine zuriickstossende Kraft. TEr verhindert ihn, die
befruchtenden Gedanken:aufzimehmen. Kein Glaube,

wohl aber diese Aufnahme der theosophischen Ge-
11*



dankenwelt wird bei der Erschliessung der héheren
Sinne vorausgesetzt. Der Theosoph tritt seinem
Schiiler entgegen mit der Zumutung: nicht
glauben sollst du, was ich dir sage, sondern es
denken, es zum Inhalte deiner eigenen Gedanken-
welt machen, dann werden meine Gedanken schon
selbst in dir bewirken, dass du sie in ihrer Wahrheit
erkennst. Dies ist die Gesinnung des theosophi-
schen Lehrers. Er gibt die Anregung; die Kraft
des Fiirwahrhaltens entspringt aus dem eigenen In-
nern des Lernenden. Und in diesem Sinne sollien
die theosophischen Anschauungen gesucht werden.
Wer die Uberwindung hat, sein Denken in sie zu
versenken, kann sicher sein, dass in einer kiirzeren
oder lingeren Zeit sie ihn zu eigenem Anschauen
fithren werden.

Schon in dem Gesagten liegt eine erste Figen-
schaft angedeutet, die derjenige in sich ausbilden
muss, der zu eigener Anschauung hoherer Tatsachen
kommen will. Es ist die riickhaltiose, un-
befangene Hingabe an dajsjenige, was die
Menschen oder auch die aussermenschliche Welt
offenbaren. Wer von vornherein mit dem Urteil, das
er aus seinem bisherigen Leben mitbringt, an eine
Tatsache der Welt herantritt, der verschliesst sich
durch solches Urteil gegen die ruhige allseitige
Wirkung, welche diese Tatsache auf ihn ausitben
kann. Der Lernende muss in Jedem Augenblicke
sich zum vollig leeren Gefiss machen kénnen, in das
die fremde Welt einfliesst. Nur diejenige'n Augen-
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blicke sind solche der Erkenntnis, wo jedes Urteil,
jede Kritik schweigen, die von uns ausgehen. Es
kommt z. B. gar nicht darauf an, wenn wir einem
Menschen gegeniibertreten, ob wir weiser sind als
er. Auch das unverstindigste Kind hat dem héchsten
Weisen etwas zu offenbaren. Und wenn er mit sei-
nem noch so weisen Urteil an das Kind herantritt,
so schiebt sich seine Weisheit wie cin trithes Glas
vor dasjenige, was das Kind ihm offenbaren soll.
Zu dieser Hingabe an die Offenbarungen der frem-
den Welt gehért vllige innere Selbstlosigkeit. Und
wenn sich der Mensch priift, in welchem Grade er
diese Hingabe hat, so wird er erstaunliche Ent-
deckungen an sich selbst machen. Will einer den
Pfad der héheren Erkenntnis betreten, so muss er
sich darin iiben, sich selbst mit allen. seinen Vorur-
teilen in jedem Augenblicke ausldschen zu kdnnen.
So lange er sich ausléscht, fliesst das andere in ihn
hinein. Nur hohe Grade von solch selbstloser Hin-
gabe befihigen zur Aufnahme der hoheren geistigen
Tatsachen, die den Menschen iiberall umgeben. Man
kann zielbewusst in sich diese Fihigkeit ausbilden.
Man versuche z. B. gegeniiber Menschen seiner Um-
gebung sich jedes Urteils zu enthalten. Man er-

‘losche in sich den Masstab von anziehend und ab-

stossend, von dumm oder gescheit, den man gewohnt
ist, anzulegen ; und man versuche, ohne diesen Mass-
stab, die Menschen rein aus sich selbst heraus zu
verstehen. Die besten Ubungen kann man an Men-
schen machen, vor denen man einen Abscheu hat.
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Man unterdriicke mit aller Gewalt diesen Abscheu
und lasse alles unbefangen auf sich wirken, was sie
tun. — Oder wenn man in einer Umgebung ist,
welche dies oder jenes Urteil herausfordert, so unter-
driicke man das Urteil und setze sich kritiklos den
Eindriicken aus. — Man lasse die Dinge. und FEr-
eignisse mehr zu sich sprechen, als dass man {iber
sie spreche. Und man dehne das selbst auf seine
Gedankenwelt aus. Man unterdriicke in sich das-
jenige, was diesen oder jenen Gedanken bildet, und
lasse lediglich das, was draussen ist, die Gedanken
bewirken. — Nur wenn mit heiligstem Ernst und
Beharrlichkeit solche Ubungen angestellt werden,
fithren sie ztum hdheren Erkenntnisziele. Wer solche
Ubungen unterschatzt, der weiss eben nichts von
ihrem Wert. Und wer Erfahrung in solchen Dingen
hat, der weiss, dass Hingabe und Unbefangenheit
wirkliche Krafterzeuger sind. Wie die Wirme, die
man in den Dampfkessél bringt, sich in die fortbe-
wegende Kraft der Lokomotive verwandelt, so ver-
wandeln sich die Ubungen der selbstlosen geistigen
Hingabe in dem Menschen zur Kraft des Schauens
in den geistigen Welten.

Durch diese Ubung macht sich der Mensch auf-
nahmefahig fiir alles dasjenige, was ihn umgibt. Aber
zur Aufnahmefzhigkeit muss auch die Trichtige
Schitzung treten. Solange der Mensch noch geneigt
ist, sich selbst aul Kosten der ihn umgebenden Welt
zu fiberschitzen, solange verlegt er sich den Zugang
zu hoherer Erkenntnis. Wer einem jeglichen Dinge

oder Ereignisse der Welt gegeniiber sich der Lust
oder dem Schmerze hingibt, die sie ihm bereiten,
der ist in solcher Uberschatzung seiner selbst be-
fangen. Denn an seiner Lust und an seinem
Schmerz erfihrt er nichts fiber die Dinge, sondern
nur etwas iiber sich selbst. Empfinde ich Sympathie
mit einem Menschen, so empfinde ich zunichst nur
mein Verhiltnis zu ihm. Mache ich mich in mei-
nem Urteil, in meinem Verhalten lediglich von diesem
Gefithle der Lust, der Sympathie abhingig, dann
stelle ich meine Eigenart in den Vordergrund; ich
dringe diese der Welt auf. TIch will mich, so wie ich
bin, in die Welt einschalten, aber nicht die Welt. un-
befangen hinnehmen und sie im Sinne der in ihr wir-
kenden Krifte sich ausleben Jassen. Mit andern
Worten: ich bin nur duldsam mit dem, was meiner
Eigenart entspricht. Gegen alles andere iibe ich cine
zuriickstossende Kraft. Solange der Mensch in der
Sinnenwelt befangen ist, wirkt er besonders zurick-
stossend gegen alle nicht sinnlichen FEinfliisse. Der
Lernende muss die Eigenschaft in sich entwickeln,
sich den Dingen und Menschen gegeniiber in deren
Eigenart zu verhalten, ein jegliches in seinem Werte,
in seiner Bedeutung gelten zu lassen. Sympathie
und Antipathie, Lust und Unlust miissen ganz neue
Rollen erhalten. Es kann nicht davon die Rede sein,

" dass der Mensch diese ausrotten soll, sich stumpi

gegeniiber Sympathie und Antipathie machen soll.
Im Gegenteil, je mehr er in sich die Fahigkeit aus-
bildet, nicht alsogleich auf jede Sympathie und An-
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tipathie ein Urteil, eine Handlung folgen zu lassen,
eine umso feinere Empfindlichkeit wird er in sich
ausbilden. Er wird erfahren, dass Sympathien und
Antipathien héherer Art in ihm erwachen, wenn er
diejenigen ziigelt, die schon in ihm sind. Verbor-
gene Eigenschaften hat selbst das zunichst unsym-
pathischeste Ding; es offenbart sie, wenn der Mensch
in seinem Verhalten- nicht seinen eigensiichtigen
Empfindungen folgt. Wer sich in dieser Richtung

ausgebildet hat, der empfindet feiner nach allen Sei-.

ten als andere, weil er sich nicht von ‘sich selbst zur
Unempfinglichkeit verfithren lisst. Jede Neigung,
der man blindlings folgt, stumpit dafiir ab, die Dinge
der Umgebung im rechten Lichte zu sehen. Wir
dringen uns gleichsam, der Neigung folgend, durch
die Umgebung hindurch, statt sich ihr auszusetzen
und sie in ihrem Werte zu fiithlen.

Und wenn der Mensch nicht mehr ayf jede Lust
und jeden Schmerz, auf jede Sympathie und Anti-
pathie seine eigensiichtige Antwort, sein eigensiich-
tiges Verhalten hat, dann wird er auch unabhingig
von den wechselnden Eindriicken der Aussen-
welt. Die Lust, die man an einem Dinge empfindet,
macht Finen sogleich von diesem abhingig. Man
verliert sich an das Ding. Ein Mensch, der je nach
den wechselnden FEindriicken sich in Lust und
Schmerz verliert, kann nicht den Pfad der héheren
Erkenntnis wandeln. Mit Gelassenheit muss er
Lust und Schmerz auinehmen. Dann hért er auf,
sich in ihnen zu verlieren: dann fingt er aber dafiir

an, sie zu verstehen. Eine Lust, der ich mich hin-
gebe, verzehrt mein Dasein in dem Augenblicke der
Hingabe. Ich aber soll die Lust nur benutzen, um
durch sie zum Verstindnisse des Dinges zu kommen,
das mir Lust bereitet. Es soll mir nicht darauf an-
kommen, dass das Ding mir Lust bereitet: ich soll
die Lust erfahren und durch die Lust das Wesen
des Dinges. Die Lust soll fiir mich nur sein. eine
Verkiindigung dessen, dass in dem Dinge eine Eigen-
schaft ist, die sich eignet, Lust zu bereiten. Diese
Eigenschaft soll ich erkennen lernen. Bleibe ich
bei der Lust stehen, lasse ich mich ganz von ihr ein-
nehmen, so bin ich es nur selbst, der sich auslebt;
ist mir die Lust nur die Gelegenheit, eine Eigenschaft
des Dinges zu erleben, so mache ich durch dieses
Erlebnis mein TInneres reicher. Dem Lernenden
missen Lust und Unlust, Freude und Schmerz G e -
legenheiten sein, durch die er von den Dingen 7
lernt. Der Lernende wird dadurch nicht stumpf
gegen Lust und Schmerz; aber er erhebt sich {iber
sie, damit sie ihm die Natur der Dinge offenbaren.
Wer nach dieser Richtung hin sich entwickelt, wird
einsehen lernen, welche ILehrmeister Lust und
Schmerz sind. FEr wird mit jedem Wesen mitem-
piinden und dadurch die Offenbarung von dessen
Innern empfangen. Der Lernende sagt sich niemals
allein: oh, wie leide ich, wie freue ich mich, sondern
stets: wie spricht das Leid,. wie spricht die Freude.
Er gibt sich hin, um Lust und Freude der Aussen-
welt auf sich einwirken zu lassen. Dadurch geht
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eine voliige Umwandlung mit dem Menschen vor.
Friher liess er diese oder jene Handlung auf dicsen
oder jenen Eindruck folgen, weil diesc ihn freuten
oder Unlust machten. Jetzt aber lisst er Lust und
Uniust nur die Organe sein, durch die ihm die Dinge
sagen, wie er sich ihnen gegeniiber verhalten soll.
Lust und Schmerz werden aus blossen Gefithlen in
ihm zn Sinnesbrganen, durch welche die Aussenwelt
wahrgenommen wird. Wie das Auge nicht selbst
handelt, wenn es etwas sieht, sondern die Hand han-
deln ldsst, so bewirken Lust und Schmerz in dem
Lernenden nichts, sondern sie empiangen Eindriicke
und das, was durch Lust und  Unlust erfahren ist,
das bewirkt die Handlung. Wenn der Mensch in
der Art Lust und Unlust bt, dass sie nur Durch-
gangsorgane werden, so bauen sie ihm in seiner
Seele die eigentlichen Organe auf, durch die sich ihm
die seelische Welt erschliesst. Das Auge kann nur
dadurch dem Korper dienen, dass es ein Durch-
gangsorgan fiir sinnliche Eindriicke ist; Lust und
Schmerz  werden zu Seelenaugen sich ent-
wickeln,wenn sie authoren, fitrr sich etwas zy gelten,

und anfangen, lediglich der eigenen Secle die: fremde
Seele zu offenbaren. '

Durch die genannten Eigenschaften setzt sich
der Pfadsucher in die Lage, ohne stérende Einfliisse
seiner EHigenheit, dasjenige auf sich einwirken zu
lassen, was in seiner Umwelt wirklich vorhanden ist,
Er hat aber auch sich selbst in die geistige Umweit

in richtiger Art einzufiigen. Er ist ja als dendkznjsi
Wesen Biirger der geistigen W el‘t‘ Er kann da e
in rechter Weise sein, wenn er seinenl Gedan\l;:\;anhl(.:;CiJr
Ablauf gibt, der den ewigen Gesetzen df:.r1 a Dn;
den Gesctzen des Geisterlande; entsprlclt. ; i‘i}m
nur so kann dieses Land auf ihn wirken un I
scine Tatsachen offenbaren. ]?er Mensch geh rengd
nicht zur Wahrheit, wenn er sich d“en fc_).rtwaDenr‘
durch sein Ich ziehenden chank.en ubfirlass_tf. de;
dann nehmen diese Gedanken cinen 'Ve.:rlzfu - e
ihnen dadurch aufgedringt Wil"d, dass sie 11];;161" o
der leiblichen Natur zum Dasein kommen.. eg{& o0
uﬂd wirr nimmt sich die Gedankenwelt .emleibl- o
schen aus, der sich der zundchst d}lrc}{' sem" eiblic iy
Gehirn~ bedingten Gcistestitigkbeﬁ .ué)e(rifrscs}tl. e
i edanke ein, bricht ab, wir e
Zitgzr:;n aclis dem Felde geschlagen. Wer prufscii;ﬁ
das Gesprach zweier Men;chendbelzr}slzit,eglzr e
unbefangen selbst beobachtet, der Lo
on dieser irrlichtelierenden Gedanken
rslzzlsl;;g SZlange nun der Mensch. sich bloss den Af;l
gaben des sinnlichen Lebens Wldl'ﬂ.et, solanic wder
sein wirrer Gedankenablauf durch die Tat.s.ai en i
Wirklichkeit immer Wie(jier 1 zurectllt ) g;ﬂ?:gtarﬁngt
mag noch so verworren enken : er All ¢ dringt
ir in meinen Handlungen die der erkhch- it ¢
g;lje(ltr}llertilgcn Gesetze auf. Mein Gedanken‘inld .613\;1'1
Stadt mag sich als das rcgelloseste- gestalten: e
ich in der Stadt einen Weg mache':'n, 80 Euss >
mich den vorhandenen Tatsachen fiigen. er



chaniker kann mit noch so bunt durcheinander wir-
belnden Vorsteliungen seine Werkstitte betreten; er
wird durch die Gesetze seiner Maschinen zut richti-
gen Massnahmen gefithrt. Innerhalb der Sinnen-
welt iiben die Tatsachen ihre fortwihrende Korrek-
tur fiir das Denken. Wenn ich eine falsche Ansicht

iiber eine physische Erscheinung oder iiber die Ge- .

stalt einer Pflanze ausdenke, so tritt mir die Wirk-
lichkeit entgegen und riickt mein Denken zurecht.
Ganz anders ist es, wenn ich mein Verhéltnis zu den
hoheren Gebieten des Daseins betrachte. Sie ent-
hillen sich mir nur, wenn ich ihre Welten schon mit
einem streng geregelten Denken betrete. Da muss
mir mein Denken den rechten, den sicheren Stand-
punkt angeben, sonst finde ich nicht die entsprechen-
den Wege. Denn die geistigen Gesetze, die sich in
diesen Welten ausleben, sind nicht bis zur physisch-
sinnlichen Art verdichtet, und {iben aiso auf mich
nicht den gekennzeichneten Zwang aus. Ich vermag
diese Gesetze nur zu befolgen, wenn sie mit meinen
eigenen, als einem denkenden Wesen verwandt sind.
Ich muss mir hier selbst ein sicherer Wegweiser sein.
Der Piadsucher muss also sein Denken zu einem
streng in sich geregelten machen. Die Gedanken
mussen sich bei ihm allmihlich ganz entwohnen, den
alltiglichen Gang zu nehmen. Sie miissen in ihrem
ganzen Verlaufe den inneren Charakter der geisti-
gen Welt annehmen. Er muss sich nach dieser Rich-
tung fortwihrend beobachten und in der Hand haben.
Nicht willkiirlich darf sich bei ihm ein Gedanke an

den andern anreihen, sondern aliein so, wie es dem
strengen Inhalte der Gedankenwelt entspricht. Der
Ubergang von einer Vorstellung zur andern muss den

strengen Denkgesetzen entsprechen. Er muss als

Denker gewissermassen stets ein Abbild dieser Denk-
gesetze darstellen. Alles was nicht aus diesen Ge-
setzen fliesst, muss er seinem Vorstellungsablaui ver-
bieten. Tritt ihm ein Lieblingsgedanke in den Weg,
so muss et ihn abweisen, wenn der in sich geregelte
Ablauf dadurch gestért wird. Will ein persénliches
Gefiill seinen Gedanken eine gewisse, nicht in ihnen
liegende Richtung aufzwingen, so muss er es unter-
driicken. — Plato hat von denjenigen verlangt, die
in seiner Schule sein wollten, dass sie zuerst einen
mathematischen lLehrgang durchmachen. Und die
Mathematik mit ihren strengen Gesetzen, die sich
nicht nach dem alitiglichen Gang der Sinnener-
scheinungen richten, ist wirklich eine gute Vorbe-
reitung fiir den Pfadsucher. Er muss sich, wenn er
in ihr vorwarts kommen will, aller persdnlichen Will-
kiir, aller Storungen entschlagen. Er lernt an ihr, rein
den Forderungen des Gedankens zu folgen. Und so
muss er lernen, in jeglichem Denken vorzugehen.
Sein Gedankenleben selbst muss ein Abbild des
ungestorten mathematischen Urteilens und Schliessens
sein. Er muss bestrebt sein, wo er geht und steht, .
in solcher Art zu denken. Dann fliessen die Gesetz-
méssigkeiten der geistigen Welt in ihn ein, die spur-
los an ilm voriiber- und durch ihn hindurchziehen,
wenn sein Denken den alltiglichen, verworrenen Cha-



rakter trigt. Ein geordnetes Denken bringt ihn von
sicheren Ausgangspunkten aus zu den verborgensten
Wahrheiten. Solche Hinweise sollen aber nicht ein-
seitig aufgefasst werden. Wenn auch Mathematik
eine gute Disziplinierung des Denkens bewirkt, so
kann man doch zu einem reinen, gesunden und lebens-
vollen Denken auch kommen, ohne Mathematik zu
treiben.

Und was der Pfadsucher fiir sein Denken, das
muss er auch fiir sein Handeln anstreben. Dies muss,
ohne stérende Einflisse von seiten seiner Personlich-
keit, den Gesetzen des edlen Schonen und ewig Wah-
ren folgen. Diese Gesetze miissen ihm stets die
Richtung geben. Beginnt er etwas zu tun, was er
als das Richtige erkannt hat, und befriedigt sich an
diesem Tun sein personliches Gefiihl nicht, so darf er
den betretenen Weg deswegen nicht verlassen.
Fr darf ihn aber auch nicht verfolgen, weil er ihm
Freude macht, wenn er findet, dass er mit den Ge-
setzen des ewig Schonen und Wahren nicht {iberein-

stimmt. Im alltiglichen Leben lassen sich die Men-

schen von dem zu ihren Handlungen bestimmen, was
sie personlich befriedigt, was ihnen Friichte tragt.
Dadurch zwingen sie die Richtung ihrer Persénlich-
keit dem Gang der Welterscheinungen auf. Sie ver-
wirklichen nicht das Wahre, das in den Gesetzen der
geistigen Welt vorgezeichnet ist; sie verwirklichen
die Forderungen ihrer Willkiir. Erst dann wirken sie
im Sinne der geistigen Welt, wenn sie allein deren
Gesetze befolgen. Der Pladsucher darf nicht fragen:

Ry

was bringt inir Frucht, womit habe ich Erfolg, son-
dern lediglich, was habe ich als das gute erkannt?
Verzicht auf die Friichte des Handelns fiir die Per-
sénlichkeit, Verzicht auf alle Willkiir: das sind die
ernsten Gesetze, die er sich vorzeichnen muss. Dann
wandelt er in den Wegen der geistigen Welt, sein
ganzes Wesen durchdringt sich mit diesen Gesetzen.
Er wird frel von allem Zwang der Sinnenwelt: sein
Geistmensch hebt sich heraus aus der sinnlichen Um-
hiillung. So gelangt er hinein in den Fortschritt zum
Geistigen, so vergeistigt er sich selbst. Man kann
nicht sagen: was niitzen mir alle Vorsitze, rein den
Gesetzen des Wahren zu folgen, wenn ich mich viel- -
leicht iiber dieses Wahre irre. Es kommt auf das
Streben, auf die Gesinnung an. Selbst der Irrende hat
in dem Streben nach dem Wahren eine Kraft, die thn
von der unrichtigen Bahn ablenkt. Ist er im Irr-
tum, so ergreift ihn diese Kraft und {fithrt ihn die
Wege zum Rechten. Schon der Einwand: ich kann
auch irren, ist storender Unglaube. Er zeigt, dass
der Mensch kein Vertrauen hat in die Kraft des Wah-
ren. Denn gerade darauf kommt es an, dass er sich
nicht vermisst, von seinem eigenstchtigen Stand-
punkte aus, sich die Ziele zu geben, sondern darauf,
dass er sich selbstlos hingibt; und von dem Geiste
sich die Richtung bestimmen ldsst. Nicht der eigen-
siichtige Menschenwille kann dem Wahren seine Vor-
schriften machen, sondern dieses Wahre selbst
muss in dem Menschen zum Herrscher werden, muss
sein ganzes Wesen durchdringen, ihn zam Abbild
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machen der ewigen Gesetze des Geisterlandes. Er-
fiillen muss er sich mit diesen ewigen Gesetzen, um
sie: ins Leben ausstrémen zu lassen. — Wie sein
Denken, so muss der Pfadsucher seinen Willen in
strengem Gewahrsam haben. Er wird dadurch im
Leben ein Bote der Welt des Wahren und Schinen.
Und dadurch, dass er dies wird, steigt er zum Teil-
nehmer der Geisteswelt auf. Dadurch wird er von
Entwickelungsstufe zu Entwickelungsstufe gehoben,
Denn man kann das geistige Leben nicht allein durch
Anschauen, sondern man muss es dadurch er-
reichen, dass man es erlebt.

Beobachtet der Pfadsucher diese dargestellten
Gesetze, so werden seine seelischen Erlebnisse eine
vollig neue Gestalt annehmen. FEr wird nicht mehr
blossin ihnen leben. Sie werden nicht mehr bloss
eine Bedeutung fiir sein Eigenleben haben. Sie
werden sich zu seelischen Wahrnehmungen der hdhe-
ren Welt aushilden. In seiner Seele wachsen die Ge-
fithle, wachsen Lust und Unlust, Freude und Schmerz
zu Seelenorganen aus, wie in seinem Korper Augen
und Ohren nicht bloss ein Leben fiir sich fiihren, son-
dern selbstlos die dusseren Eindriicke durch sich hin-
durchgehen lassen. Und dadurch ziehen Ruh e und
Sicherheit in die Seclenverfassung des Pfad-
suchers ein. Eine grosse Lust wird ihn nicht mehr
'jauchzen machen, sondern ihm Verkiinderin sein von
Figenschaiten der Welt, die ihm vorher entgangen
sind. Sie wird ihn ruhig lassen; und durch die Ruhe
werden die Merkmale der lustbringenden Wesen-
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heiten sich ihm offenbaren. Ein Schmerz wird ihn
nicht mehr mit Betriibnis ganz ausfiillen, sondern ihm
sagen, welche Eigenschaften das Schmerz verur-
sachende Wesen hat. Wie das Auge nichts fiir sich
begehrt, sondern dem Menschen die Richtung des
Weges angibt, den er zu gehen hat, so werden Lust
und Schmerz die Seele ihre Bahn sicher fithren. Dies
ist der Zustand des seelischen Gleichgewichtes, in den
der Pfadsucher kommen muss. Je weniger Lust und
Schmerz sich in den Wellen erschépfen, die sie im
Innenleben des Pfadsuchers auiwerfen, desto mehr
werden sie Augen bilden fiir die fibersinnliche Welt.
Solange der Mensch in Lust und Leid lebt, solange
erkennt er nicht durch sie. Wenn er durch sie
zu leben lernt, wenn er sein Selbstgefiihl aus ihnen
herauszieht, ‘dann werden sie seine Wahrnehmungs-
organe, dann sicht, dann erkennt er durch sie. Eg
ist unrichtig, zu glauben,. der Pfadsucher werde ein
trockener, niichterner. lust- und leidloser Mensch.
Lust und Leid sind in ihm vorhanden, aber in ver-
wandelter Gestalt; sie sind ,,Augen und Ohren® ge-
worden.

Solange man personlich mit der Welt lebt, so-
lénge enthilllen die Dinge auch nur das, was sie mit
unserer Personlichkeit verkniipft. Das aber ist ihr
Vérgﬁngliches. Ziehen wir uns selbst von unserem
Verginglichen zuriick und leben wir mit unserem
Seclbstgefithl, mit unserem ,,Ich” in unserem Bleiben-
den, dann werden die verginglichen Teile an uns zu
Vermittlern; und was sich durch sie enthiillt, das ist

Steiner, Theosophie. i2
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ein Unvergingliches, ein Ewiges an den Dingen.
Dieses Verhiltnis seines eigenen Ewigen zum
Ewigen in den Dingen muss bei dem Pfadsucher her-
gestellt sein. Schon bevor er andere Ubungen der
beschriebenen Art auinimmt und auch wihrend der-
selben soll er seinen Sinn auf dieses Unvergingliche
hinlenken. Wenn ich einen Stein, eine Pflanze, ein
Tier, einen Menschen beobachte, soll ich eingedenk
sein, dass sich in all dem ein Ewiges ausspricht. Ich
soll mich fragen, was lebt als Bleibendes in dem ver-
ginglichen Stein, in dem verginglichen Menschen?
Was wird die voriibergehende sinnliche Erscheinung
tiberdauern? — Man soll nicht glauben, dass solches
Hinlenken des Geistes zum Ewigen die hingebungs-
volle Betrachtung und den Sinn fiir die Eigenschai-
ten des Alltags in uns austilge und uns der unmittel-
baren Wirklichkeit entiremde. Im Gegenteile. Jedes
Blatt, jedes Kiferchen wird uns unzihlige Geheim-
nisse enthiillen, wenn unser A u g e nicht nur, sondern
durch das Auge der Geist auf sie gerichtet ist.
Jedes Glitzern, jede Farbennuance, jeder Toniall
werden den Sinnen lebhaft und wahrmehmbar bleiben,
nichts wird verloren gehen; nur Unendliches wird
hinzugewonnen werden. Und wer nicht mit dem
Auge das Kleinste zu beobachten versteht, wird auch
nur zu blassen, blutleeren Gedanken, nicht aber zu
geistigem Schauen kommen. — Es hingt von der
Gesinnung ab, die wir uns in dieser Richtung er-
werben. Wie weit wir es bringen, das wird von
unseren Fihigkeiten abhingen. Wir haben in jedemn

.
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Augenblicke das Rechte zu tun; und alles fibrige der
Zukunft zu iiberlassen. Zunachst muss es uns ge-
niigen, unseren Sinn auf das Bleibende zu richten.
Tun wir das, dann wird eben dadurch die Fr-
kenntnis des Bleibenden uns aufgehen. Wir miissen
warten, bis uns gegeben wird. Und es wird zur
entsprechenden Zeit jedem gegeben, der in Geduld
wartet und — arbeitet. — Bald bemerkt unter solchen
Ubungen der Mensch, welche gewaltige Verwand-
lung mit ihm vorgeht. FEr lernt, jedes Ding nur
mehr in derjenigen Beziehung wichtig oder unwich-
tig zu nehmen, als er das Verhiltnis dieses Dinges
zu einem Bleibendeh, Ewigen erkannt hat. Er kommt
zu einer andern Wertung und Schitzung der Welt,
als er sie frither gehabt hat. Sein Gefiihl bekommt
ein anderes Verhiltnis zu der ganzen Umwelt. Das
Vergingliche zieht ihn nicht mehr um seiner, selbst
willen an, wie frither; es wird ihm ein Glied und
Gleichnis des Ewigen. Und dieses Ewige, das in
allen Dingen lebt, lernt er lieben. Es wird ihm ver-
traut, wie ihm vorher das Vergingliche vertraut war.
Auch dadurch wird er nicht dem Leben entfremdet,
sondern er lernt nur ein jegliches Ding seiner wahren
Bedeutung nach schitzen. Selbst der eitle Tand des
Lebens wird nicht spurlos an ihm voriiberzieher ;
aber der Mensch verliert sich nicht mehr an ihn, son-
dern erkennt ihn in seinem begrenzten Wert. Er
sieht ihn im rechten Lichte. Der ist ein schlechter
Erkennender, der nur in Wolkenhdhen wandeln wollte
und dariiber das Leben verlére; ein wirklich Erken-
12%
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nender wird von seiner Gipfelhdhe aus durch klare
Ubersicht und rechte Empfindung fiir alles ein jeg-
liches Ding an seinen Platz zu stellen wissen.

So erdffnet sich dem Pfadsucher die Moglich-
keit, nicht mehr den unberechenbaren Einfliissen der
ausseren Sinnenwelt zu folgen, die sein Wollen bald
da-, bald dorthin lenken. Er hat durch Erkenntnis
in der Dinge ewiges Wesen geschaut. Er hat durch
die Umwandlung seiner inneren Welt die Fahigkeit
in sich, dieses ewige Wesen wahrzunehmen. Wenn
er jetzt aus sich heraus handelt, so handelt er auch
aus dem ewigen Wesen der Dinge heraus. Denn
die Dinge sprechen in ihm dieses ihr Wesen aus.
Er handelt also im Sinne der ewigen Weltordnung,
wenn er aus dem in ihm lebenden Ewigen diesem
seinen Handeln die Richtung gibt. Er wird dadurch
nicht mehr von den Dingen getrieben; er treibt sie
nach den ihnen selbst eingepflanzten Gesetzen, welche
die Gesetze seines eigenen Wesens geworden sind. —
Dieses Handeln aus dem Innern kann nur ein Tdeal
sein, dem man zustrebt. Die Erreichung des Zieles
liegt in weiter Ferne. Aber der Pfadsucher muss
den Willen haben, in dieser Bahn sich zu bewegen.
Dies ist sein Wille zur Freiheit. Denn Frei-
heit ist Handeln aus sich heraus. Und aus sich darf
nur handeln, wer aus dem Ewigen die Beweggriinde
schopit. Wer dies nicht tut, handelt nach andern
Beweggriinden, als den Dingen eingepflanzt sind.
Ein solcher widerstrebt der Weltordnung. Und diese
muss ihm gegeniiber dann obsiegen. Das heisst:
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es kann nicht geschehen, was er seinem Willen vor-
zeichnet. Er kann nicht frei werden. Willkiir des
Einzelwesens vernichtet sich selbst durch die Wir-
kung ihrer Taten.
L « £

Wer in solcher Art sein inneres Leben einrich-
tet, schreitet von Stufe zu Stufe aufwirts. Die
Frucht seiner Ubungen wird sein, dass seinem geisti-
gen Wahrnehmen gewisse Einsichten in die iiber-
sinnliche Weit sich eréffnen. FEr lernt, wie die Wahr-
heiten iiber diese Welt gemeint sind; und er wird
von ihnen durch eigene Erfahrung die Bestitigung
erhalten. Ist diese Stufe erstiegen, dann tritt an ihn
etwas heran, was nur durch diesen Weg Erlebnis
werden kann. Durch Wesen, deren Bedeutung ihm
erst jetzt klar werden kann, durch die »grossen
Fithrer des Menschengeschlechtes” wird ihm die so-
genannte Einweihung (Initiation) zuteil. Er wird
zum ,,Schiiler der Weisheit”. Nur angedeutet kann
hier werden, was mit dem Pfadsucher nun vorgeht.
Er erhilt eine neue Heimat. Er wird bewusster Ein-
heimischer in der iibersinalichen Welt. Der Quell
der Weisheit strémt ihm nunmehr aus einem hheren
Orte zu. Das Licht der Erkenatnis leuchtet ihm
nunmehr nicht von aussen entgegen; sondern er wird
selbst in den Quellpunkt dieses Lichtes versetzt. In
ihm 16sen sich 'die. Ratsel, welche die Welt aufgibt.
Er redet fortan nicht mehr mit den Dingen, die durch
den Geist gestaltet sind, sondern mit dem gestalten-
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den Geiste selbst. Das Eigenleben der Personlich-

keit ist dann nur noch da, um bewusstes Gleichnis

zu sein des Ewigen; ein jeglicher Zweifel, der vor-
her in ihm noch aufkommen konnte, verschwindet ;
denn zweifeln kann nur, wen die Dinge iiber den in
ihnen waltenden Geist tduschen, Und da der sochiiler
der Weisheit* vermag, mit dem Geiste selbst Zwie-
sprach zu halten, so schwindet ibm auch jede falsche
Gestalt, unter der er sich vorher den Geist vorge-
stellt hat. Die falsche Gestalt, in der man sich den

Geist vorstelit, ist Aberglaube. Der Eingeweihte ist

tiber jeden Aberglauben hinaus, denn er weiss, wel-
ches des Geistes wahre Gestalt ist. Freiheit von
Persénlichkeit, Zweifel und Aberglauben: das sind
die Merkmale dessen, der auf dem Erkenntnispfade
zur Schiilerschaft aufgestiegen ist. Man soll nicht
verwechseln dieses Einswerden der Persénlichkeit mir
dem umfassenden Geistesleben mit einem Ver-
schwinden der Personlichkeit in dem »Allgeist®.
Ein solches ,,Veschwinden® findet bei wahrer Ent-
wickelung der Persénlichkeit nicht statt. Diese
bleibt auf der héchsten Stufe ihrer Vollkommenheit
als Personlichkeit gewahrt. Nicht Uberwindung,
sondern héchste Ausgestaltung  der Persénlichkeit.
findet statt. Will man ein Gleichnis fiir dieses Zu-
sammenfallen des Einzelgeistes mit dem Allgeist,
dann kann man nicht das wihlen von verschiedenen
Kreisen, die in Einen zusammeniallen, um in die-
sem unterzugehen, sondern man muss das Bild vieler
Kreise wihlen, deren jeder eine ganz bestimmte
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Farbennuance hat. Diese verschieden farbigen Kreise
fallen iibereinander, aber jede einzelne Nuance
bleibt in dem Ganzen in ihrer Wesenheit bestehen.
Keine verliert die Fille ihrer Eigenkrait. Und das
Ganze ist das Ergebnis dieser Eigenkrifte.

Die weitere Schilderung des ,,Pfades” soll hier
nicht gegeben werden. Sie ist, so weit dies moglich
ist, in der »eheimwissenschaft”, welche die Fort-
setzung dieses Buches bildet, geg.eben-.‘

Der Weg des Menschen geht durch viele Leben
(Inkarpationen) hindurch. Geduld muss aus der
wirklichen Erkenntnis dieser Tatsache fliessen. Wer
seine gegenwirtige Inkarnation zu seiner Entwick-
lung verwendet, bereitet die Stufen vor, auf denen
er zum (intuitiven) Schauen, zum Hellsehen, zur
vollen Handhabung seiner hoheren Wesenheiten
(Geistselbst, Lebensgeist) gelangt, sowie zur Riick-
erinnerung an seine fritheren Leben und zu noch
hoheren Erfahrungen. Es kann in seinem gegen-
wirtigen, es wird vielleicht erst in einem folgenden
Leben sein.



Einze_lne‘ Bemerkungen und
Erginzungen,

Zu S. 21. Von ,Lebenskraft sprechen galt vor
kurzer Zeit als ein Merkmal eines unwissenschaft-
lichen Kopfes. Gegenwiirtig beginnt man da und
dort auch wieder in der Wissenschaft der Idee einer
solchen ,Lebenskraft” nicht abgeneigt zu sein, wie
sie in dlteren Zeiten angenommen worden ist. Wer
den Gang der wissenschaftlichen Entwicklung in der
Gegenwart durchschaut, wird aber doch die komnse-
quentere Logik bei denjenigen sehen, welche in An-
betracht dieser Entwickelung  von »Liebienskirafte
nichts wissen wollen. Zu dem, was man gegenwirtig
»Naturkrifte” nennt, gehért |, Lebenskraft durch-
aus nicht. Und wer von den Denkgewohnheiten und
Vorstellungsarten der gegenwirtigen Wissenschaften
nicht zu héheren iibergehen will, der sollte nicht
von ,Lebenskraft“ sprechen. FErst die Art des
Denkens und die Voraussetzungen der ,,Geistes-
wissenschaft” oder Theosophie machen es mbglich,
widerspruchlos an solche Dinge heranzutreten.

Zu S. 22. Wenn hier vom ,, Tastsinn® der niede-
ren Organismen gesprochen wird, so ist mit diesem
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Worte nicht das gemeint, was in den gewdhnlichen
Darstellungen der ,,Sinne” mit diesem Ausdrucke
bezeichnet wird. Gegen die Berechtigung  dieses
Ausdruckes konnte sogar vom Gesichtspunkte der
Theosophie viel eingewendet werden. Es ist vielmehr
hier mit , Tastsinn® ein allgemeines Gewah r-

.werden eines Ausseren FEindruckes gemeint, im

Gegensatze zu dem besonderen Gewahrwerden,
das im Sehen, Hoéren etc. besteht.

Zu S. 29. Theosophische Darstellungen miissen
ganz genau genommen werden. Denn nur in der
genauen Prigung der Ideen haben sie einen Wert.
Wer z. B, in dem Satze: ,Sie (die Empfindungen u,
s. w.) werden bei ihm (nimlich beim Tier) nicht mit
selbstindigen, iiber das unmittelbare Erleben hin-
ausgehenden Gedanken durchwoben” die Worte
.selbstindigen, iiber das unmittelbare Erleben hin-
ausgehenden® unbeachtet lisst, der kdnnte leicht in
den Trrtum verfallen, hier werde behauptet, in dem
Empfinden, oder in den Instinkten der Tiere seien
keine Gedanken enthalten. Nun steht aber gerade
Theosophie aufl dem Boden einer Erkenninis, die sagt,
dass alles innere Erleben der Tiere (wie alles Dasein
iiberhaupt) Gédanken-durchwoben ist. Nur sind die
Gedanken des Tieres keine selbstindigen eines im
Tiere lebenden ,Ich”, sondern es sind diejenigen des
tierischen Gruppen-Ich, welches als ein von Aussen
das Tier beherrschendes Wesen anzusehen ist. Es
ist dieses Gruppen-Ich nicht in der physischen Welt
vorhanden, wie das Ich des Menschen, sondern es
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wirkt auf das Tier herein aus der auf S. 72 ff. be-
schriebenen Seelenwelt. (Genaueres dariiber ist in
meiner »Geheimwissanschaft® zu finden) Worauf
es beim Menschen ankommt, das isf, dass die Ge-
danken in ihm selbstindiges Dasein gewinnen, dass
sie nicht unmittelbar in der Empfindung, sondern
mittelbar als Gedanken auch seelisch erlebt werden.

Zu S. 35. Wenn gesagt wird, kleine Kinder
sagen: ,Karl ist bray®, »Marie will das haben®, so
muss woh! beachtet werden, dass es weniger darauf
ankommt, wie frih Kinder das Wort ,,Ich* ge-
brauchen, als darauf, wann sie mit diesem Worte die
entsprechende Vorstellung Verkniipfen. Wenn Kin-
der das Wort von Erwachsenen héren, so mégen sie
immerhin dasselbe gebrauchen, ohne dass sie die Vor-
stellung des ,Ich“ haben. Doch deutet der zu-
meist spite Gebrauch des Wortes allerdings auf
eine wichtige Entwicklungstatsache hin, ndmlich auf
die allmihliche Entfaltung der Ich-Vorstellung aus
dem dunklen Ich-Gefiih] heraus.

Zu S. 39 und 40. Man wird in meinem Buche
»Wie erlangt man Erkenntnisse der héheren Wiel-
ten® und in meiner »Geheimwissenschaft® die eigent-
liche Wesenheit der »Intuition” beschrieben finden.
Man kénnte leicht bei ungenauer Beachtung der
Sache zwischen dem Gebrauche dieses Wortes in den
beiden Biichern und demjenigen, der sich in diesem
Buche auf S. 39 findet, ecinen Widerspuch finden.
Er ist nicht vorhanden, wenn man genau beachtet,
dass dasjenige, was aus der geistigen Welt durch die
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Intuition sich in voller Wirklichkeit fiir die {ibersinn-
liche Erkenntnis enthiillt, sich in seiner niedersten
Offenbarung dem Geistselbst so ankiindigt, wie das
dussere Dasein der physischen Welt in der Em-
piindung. )

Zu S. 79. Was in diesem Buche in dem spiteren
Kapitel ,,Piad der Erkenntnis® von ,,geistigen Wahr-
nehmungsorganen” nur kurz gesagt wird, .davon.ﬁn-
det sich eine ausfiihrliche Darstellung in meinen
Biichern ,,Wie erlangt man Erkenntnisse der héheren
Welten® (Berlin, Philosophisch-theosophischer V.er-
lag, Motzstrasse 17) und_ in meiner ,,Geheim-
wissenschaft®.

Zu S. 109. Es wire unrichtig, Wenn.man des-
wegen eine rastlose Unruhe in der gelstlge.n Welt
annehmen wollte, weil es in ihr ,,eine Ruhe, ein Ver-
weilen an einem Orte, wie sie in der physischen We.It
vorhanden sind”, nicht gibt. Es ist dort, wo ,.,'dle
Urbilder schaffende Wesenheiten sind, zwar mnicht
das vorhanden, was ,,Ruhe an einem Orte” genz%nnt
werden kann, wohl aber jene Ruhe, welche geistiger
Art ist, und welche mit titiger Beweglichkeit ver-
einbar ist. Sie lasst sich vergleichen mit der ru-hlg.en
Beiriedigung und Beseligung des Geistes, die im

Handeln, nicht im Untitigsein sich offenba_ren. )

Zu S. 114. Man muss das Wort ,,Absichten
gegeniber den treibenden Gewalten der Weltent-
wickelung gebrauchen, obwohl dadurgl} zu der Ver-
suchung Veranlassung gegeben wird, diese Gev.valten
einfach so vorzustellen, wie menschliche Absichten
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sind, Vermieden kann diese Versuchung nur wer-
den, wenn man sich bei solchen Worten, die doch ja
nun emmal aus dem Bereich der menschlichen Welt
genommen Werden miussen, erhebt zu einer Bedeu-
tung '.derselben, in welcher ihnen alles genommen ist
'Was sie an engbegrenztem Menschlichen haben dafiir:
fhnen _abe_r gegeben wird dasjenige, was der ]\iensch
ihnen in den Fillen seines Lebens annihernd gibt, in
denen er sich gewissermassen tiber sich selbst zZ:rh;bt

. Zu S. 115. Weiteres tiber das »geistige Worf“-
findet man in meiner ,,Geheimwissenschaf “,

Max Altmann, Verlagsbuchhandlong in Leipzig.

‘Weitere Schriften von Dr. Rudolf Steiner: :

Die Geheimwissenschait.

Geb., Mk, 6,—, brosch. Mk, 5,—.

In dieser Schrift findet man die Ergebnisse echter Beobachtung und
ernster Forschung in den iibersinnlichen Welten in einer allgemeinverstiind-
lichen und zugleich streng -wissenschaftlichen Axt beschrieben. Die hier
gegebene Darstellung ist gegeniiber allen Werken von #éhnlicher Art nicht
nur vollig selbstdndig und unabhingig, sondern tritt auch in einer ganz
neuen Form an den Leser heran, die sonst nirgends gefunden werden kann.
— Das tlibersinnliche Wesen des Menschen, die Ritsel des Lebens und des
Todes, das Schicksal und die menschliche Entwickelung durch die physische,
seelische und geistige Welt, die Entwickelung der Erde und des Weltsystems
werden besprochen und die Wege gezeigf, auf demen der Mensch die
geistigen Wahrnehmungsorgane sich erwirbt, um selbst zu Beobachtungen
m der Geisteswelt allmihlich kommen zu kinnen. Dieser letztere Teil des
‘Werkes wird schon deshalb allgemeines Interesse erregen, da es eine Dar-
stellung der tbersinnlichen Forschungsmittel in soleh genauer uand wirklich
fassharer Art bisher nicht gibt.

Einfiihrung in die Ubersinnliche Welterkenntnis und

=
Th BﬂSﬂph I 9. Menschenbestimmung. Geb. Mk, 4,— brosch. Mk. 3,—

Wer die Wege suchen will, die aus der Sinnenwelt hinausfiibren, der
wird bald verstehen lernen, dass menschliches Leben nur Wert und Be-
deutung durch den Einblick in eine anderse Welt gewinnt. Diesen Suchern
will das Buch ein Fiilirer sein. Es darf nicht gelesen werden, wie man ali-
gemein zu lesen pflegt, sondern jede Seite soll erarbeifet werden. Seine
Wahrheiten miissen erlebt werden, mur so kann das Buch dem Leser
werden, was es thm werden soll.

Bas Ghristentum als mystische Tatsache.

Geb. Mk. 3,50, brosch. MEk. 2,50.

Fiir das Studium der vergleichenden Religionswissenschaft bietet dieses
Buch in gedringter Form eine Fiille von Anregungen. Die einzelnen
Kapitel bebandeln u. a.: Mysterien und Mysterienweisheit; die griechischen
‘Weisen vor Plato im Lichte der Mysterienweisheit; Plato als Mystiker;
die Mysterienweisheit und der Mythus; die Hgyptische Mysterienweisheit;
die Evangelien; das Lazaruswunder; die Apokalypse des Johannes; Jesus
und sein geschichtlicher Hintergrund; vom Wesen des Christentums;
Christentuym und heidnische Weisheit; Augustinus und die katholische Kirchs.

D' M t'k im Aufgange des neuzeitlichen Geisteslebens
le ys 1 und ihr Verhilinis zur modernen Weltan-
schauung. Geb. M. 3,—, brosch. Mk, 2.—.

Dieses Buch fithrt in moderner Darstellungsart in die tiefen mystischen
und theosophischen Gedankenwelten des Mittelalters ein. Es will zeigen,
was die zumeist so missverstandenen Ideen Jacob Bihmes, des Meisters
Eckart, Paracelsus’, Giordano Brunos, Angelus Silesius’ u. a. dem Menschen
der Gegenwuart sein kdnnen. Das Verhilinis dieser Geister zur modernen
Naturwissenschaft und Religion wird in eindringlicher Weise zur Sprache
gebracht. Keine trockene geschichiliche Betrachtung, sondern eine lebens-
‘volle Anschauung soil vermittelt werden. Das Buch soll allen denen dienen,
die nach einer Vertiefung der Welt- und Lebensauffassung suchen.




Max Altmann, Verlagshy chhandlung in Leipzig
‘\\'

Weitere Schrifien von Dr. Rudolf Steiner;

Die Philosophie der FPreiheit.

——— Grundziige einer modernen We
Brosch. ca. Mk. 4.—, geb. ca, Mk 5.—. Neue Auflage,
Friedrich Nietzsche, ein Kim

seine Zeit.
Brosch. ca. Mk, 2.—, geb. ca. Mk, 8.—

pier gegen

. Neue Auflage.

Goethes Weltanschauung‘.
Brosch. Mk, 3.—, geb. Mk, 4.—,

Welt- und Lebensanschauungen im

neunzehnten J ahrhundert.
2 Binde brosch. ML, 5.—, geb. Mk. 6.—.

Grundlinien ejner Erkenntnistheorie
der Goetheschen Weltanschauung.
Brosch. ca. Mk. 2.—, geb. ca. Mk. 5.—, Neue Auflage.

Wahrheit und Wissenschaft.

Vorspiel einer Philosophie d. Freiheit. —

Haeckel und seine Gegner.
Mk. 1.—,

Lyrik der Gegenwart.
Mk, 1.—, -

Schiller und unser Zeitalter.,
Mk, —50,

Goethe als Vater einer neuen Aesthetik,
Mk. —50.

Goethes Faust als Bild seiner esoterischen

: Weltanschauung.
ca. Mk. 1.—,

L Luzifer-Gnosis.
Zeitschrift fiir Seelenleben, Geheimwissen

schaft u. Th ie.
Pro Heft Mk, —.50 i Theosophie

Ita.uschauung. —_—

Ca. Mk, 1.—, Neue Aufl,

Max Altmann, Verlagsbuchhan dlung in Leipzig.

Wie erlangt man Erkenntnis héherer Welten,
Brosch. Mk. 3,50, geb. Mk. 4.50.

Bilder okkulter Siegel und Siulen. — Mk, 6.—.
Das Vaterunser. — Mk. —.50.
Blut ist ein ganz besonderer Saft. — Mk, — 50,

Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkt der
Geisteswissenschaft, — Mk, — 50,

Hackel, die Welttritsel und die Theosophie, —Mk. —.50.
Unsere atlantischen Vorfahren, — Mk. —.50.
Die Kultur der Gegenwart im Spiegel der Theosophie.
Mk. —.25.

Philosophie und Theosophie, — Mk. —50.
Weihnacht. FEine Betrachtung aus der Lebensweisheit.
’ Mk. —.50. ‘

Reinkarnation und Karma. — Mk, —50.
Einweihung und Mysterien. — Mk — 50,
Wie Karma wirkt, — Mk, — 50—
Das Wesen der Kiinste, — Mk. —.50.

Sehriften von Edouard Sehuré.

Die Heiﬁgtﬁmer des Ostens- Autorisierte Uber-

setzung von Marie
von Sivers. Brosch. ca. Mk. 5,~—, geb. ca. Mk, 6,—.

In diesem Buche schildert Edouard Schuré die von jhm auf einer Reise
durch Aegypten und Paliistina intim und zugleich grossziigig¥gemachten Be-
obachtungen und gewonnenen tiefen Einsichten iber die Geheimnisse der
aegyptischen, griechischen, der christlichen und althebriischen Glaubens-
und Vorstellungskreise. Die Unmitfelbarkeit der Schilderung, welche auf
dem lebendigsten persdnlichen Eindruek beruht, und die Bohe des Ge-
sichtspunktes, welche durch voile Beherrschung des Geistes der in Betracht
kommenden Weltanschauungen gewonnen ist, machen das Buch zur schinsten
Schilderung der Weistiimer des Orients. Es kKann sowohl selbstindig gelesen
und verstanden werden, wird aber auch jedem Leser der ,,Grossen Einge-
weihien® efne htichstwillkommene Erginzung dieses fur die Vertiefung des
Geisteslebens so bahnbrechenden Buches sein.

] 1 Schauspiel in fiinf Aufe
Die Kinder des Lucifer. atigen. - Autorision (or
setzung von Marie von Sivers. — Mk 3—

Edovard Schuré, _dem geistvollen und tiefen franzisischen Sehrifsteller,

Notwendighkeit, die Zeitkultur wisder zu vereinigen mit dem intimen
mystischen Erleben der Seele. Die dramatische Handlung ist {hm Symbol

Kiinstlerwerke solcher Art auf dem Theater sehen, dann wiiren diese wirk-
liche Tempel des Wahren !



Max Altmann, Verlagsbuchhandlung in Leipzig.
Die grossen Eingeweihten. gimiioricns dor

Religionen. Von Edouard Schuré. Autorisierte Ubersetzung von Marie

von Sivers, (Rama — Krishna — Hermes — Moses — Orpheus —

Pythagoras — Plato — Christus)) Geb. Mk. 6,—, brosch. Mk B,—.

,Schuré hat sich mit diesem Buche ein grosses Verdienst um die Menschheit
erworben. Besonders jene werden ihm dankbar sein, die es sich zu jhrer
Lebensaufgabe gemacht haben, ihre Blicke aufwirts zu richten und das
Geistige in der Welt zu erforschen. Und deren sind nicht wenigel Das
beweist der Umstand, dass die franzdsische Ausgabe dieses Buches bereits
8 Auflagen erlebt hat. Sein Werk iiber die grossen Eingeweihten, die wahr-
naft Erlenchteten, ,lnitiierten®, dicse grossten Seher der Welt, zeigl die
geistige Zusammengehorigkeit und das gemeinsame Ziel derselben in einem
prichtigen Bilde. In eingehender Weise wird vom Verfasser der Werdegang
sines jeden dieser grossen Bingeweihten vorgefiihrt, mit Rama, dem.
indischen Moses, beginnend, bis zu Jesus, dem Erléser. Das Buch hat trotz
seines billigen Preises einen Umfang von 500 Seiten und ist mit einem
trefflichen Vorwort von Dr. Rudolf Steiner versehen. Man kann es gefrost
als eines der besten Erzeugnisse auf oklkultem Gebiet bezeichnen und
ernstlich die Forderung aufstellen, dass jeder Mensch, dem tiefe, wahre
Religiositit im Herzen wurzelt, dieses Buch lesen soll, denn es ist das
Buch aller Religionen®, (Zentralblatt fiir Olkkultismus.)

Zum Abonnement sei bestens empfohlen:

Zentralblatt fivr Okkultismus.

Monatsschrift zur Erforschung der gesamten Geheim-
wissenschaften.
Unter Mitwirkung namhafter Gelehrter und Fachschritisteller
herausgegeben von D. Georgievitz-Weitzer (G. W. Surya)
Abonnementspreis jghrlich Mk. 6.—, Ausland Mk. 8.—.

Rine freie, auf hoherer naturwissenschaftlicher Basis fussende Monats-
schrift zur Erforschung der gesamien Geheimwissenschafien ist eine direkie
Notwendigkeit geworden. Und dies besonders fiir Dentschland, dessen Ver-
treter hochster Rildungsstitten — im Gegensatz zum Ausland — in der
Ignorierung oldkulter Tatsachen und Disziplinen einzig dastehen. . Sollen
diese Gebiete unerforscht bleiben? Und dies in einer Zeit, wo die Radio-
aktivitit der Wissenschaft neue Bahnen weist, deren Geleise von Pionieren
des Okkultismus lingst befahren wurden?

Grisser als man giaubt sind bereits die Berilhrungsflichen der An-
schauungen einzelner aber gerade hervorragender Naturwissenschafter mit

iltesten okkult-wissenschaftlichen Lehren der Veden, Upanishaden, den
#gyptischen Geheimlehren, die durch die Araber nach Europa drangen und
ibve Ausliufer in den Alchemisten und Rosenkrenzern des Mitielaiters
fanden. Wer nur etwas Sachkenntnis besitzt, merkt, dass wir einem Wieder-
erwachen der Geheimwissenschaften im Gewande einer modernen Forschung
entgegentieiben.

Diese Parallelen aufzudecken ist des Haupizweck des Zentralblaties
{tir Okkultismus, dessen Schriftleitung ein Uberaus reiches und hochinteressantes
Tatsachenmaterial aus allen Wissensgebieten zur Verfiigung steht. Fermer
das Zentralblatt eine wertvolle Umschan auf okkultem Gebiet und sowohl
fiir vorwhirts- und anfwirtsstrebende Laien als auch fiir Fachgelehrte, welche
die grosse Sehnsucht nach Wahrheit und wir h freier Forschung in threr
Rrust nicht ertotet haben, ein Sammelpunkt freien Denkens und gegen-
seitiger Aufklirung sein. Anch solien ganz neue, hisher nach nicht gepflegte
Gebiete des Okkultismus auf vernunitgemidsser Basis herangezogen werden.

So ist das Zentralblatt fir Jeden ganz unentbehrlich, der interesse an
okkultistischen Forschungen nimmt. Mit seinem reichen, vielseitigen Inhalt
von namhaften Autoren und seinem billigen Preise steht das Zentralblatt fiie
Okkuitismus an der Spitze aller spiritualistischen Zeitschriften. Alle Freunde
der Geheimwissenschaften seien auf dasselbe aufmerksam gemacht.

Probehefte stehen umsonst zu Diensten.
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