Theosophie.

Einfilhrung in fibersinniiche Welterkenntnis
und Menschenbestimmung.

Von

Dr. Rudolf Szteiner.

VSechste, wieder durchgesehene und erweiterte Auflage.

€ ssx U

Leipzig
Verlag von Max Altmann
1914
3




Inhalt,

Seite
Vorrede zur sechsten Auflage . . . . . . . . . . . ¥V
Vorrede zur dritten Anflage . . . . . . . . . . . VI
I, Einleitung . . S |
II. Das Wesen des Menqchen .. .. 8
1. Die leibliche Wesenheit des Menschen .. 14
2. Die seelische Wesenheit des Menschen . . . 16
8. Die geistige Wesenheit des Menschen . . . 18
4. Leib, Seele und Geist . . . 19

IiI. Wiederverkbrperung des Geistes und Seh_lcksal (Rem—
karnation und Kayrma) . . . . . . . . . . . . B0

IV. Die drei Welten

1. Die Seelenwelt . . . . T4
2. Die Seele in der Seelenwelt nach dem Tode .92
3. Das Geisterland . . . . .o 107
4, Der Geist im Geisterland nach dem Tode R b V)

5. Die physische Welt und ihre Verbindung mit
Seelen- und Geisterland . . . . . 136

6. Von den Gedankenformen und der menschhchen
Augra . . . O, I
V. Der Pfad der Erkenntms e L. .. .16

VI Einzelune Bemerkungen und Erganaungen ... . .188




Alle Rechte, insbesondere das

der Ubersetzung, vorbehalten.

S

—_—

=

Vorrede zur sechsten Auflage.

Fast jedes Mal, wenn eine neue Anflage dieses
Buches nbtig wurde, habe ich seine Ausfiih-
rungen wieder aufmerksam durchgearbeitet. Auch
dieses Mal habe ich mich der Aufgabe unterzogen.
Uber die erneute Durcharbeitung hiitte ich #hnliches
zu sagen wie iiber diejenige fir die dritte Auflage.
Ich lasse daher dem Inhalt des Buches die ,,Vorrede
zur dritten Auflage” vorangehen. — Doch habe ich dies-

.mal eine besondere Sorgfalt darauf verwendet, viele

Einzelheiten der Darstellung zu einer noch griéBeren
Klarheit zu bringen, als ich dies fiir die vorigen Auf-
lagen zu tun vermochte. Ich weifi, daf vieles, sehr
vieles in dieser Richtung noch geschehen miite. Allein
bei Darstellungen der geistigen Welt ist man fiir
das Auffinden des prignanten Wortes, der entsprechen-
den Wendung, die eine Tatsache, ein Erlebnis zum
Ausdruck bringen sollen, von der Wegen abhingig,
welche die Seele geht. Auf diesen Wegen ergibt.
sich, wenn ,die rechte Stunde da ist“, der Ausdruck,

-nach dem man vergeblich sucht, wenn man ihn mit
. Absicht herbeifiihren will. Ich glaube, daf ich an

manchen Stellen dieser Neuauflsge eben in Be-
ziehung auf wichtige Hinzelheiten im Erkennen der
geistigen Welt habe Wichtiges tun diirfen. Manches
erscheint mir erst jetzt so dargestellt, wie es sein
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soll. Ich darf es aussprechen, daf dieses Buch etwas
mitgemacht hat von dem, was meine Seele seit

dessen erstem Erscheinen vor 10 Jahren, nach weiterer

Erkenntnis der geistigen Welt ringend, durchlebt

hat. Mag auch die Anlage, ja fiir alles Wesentliche '

selbst die Fassung dieser Auflage mit der ersten noch
vollig iibereinstimmen, an vielen Stellen des Buches
wird man doch sehen kionnen, daf es mir als ein
lebendiges gegeniibergestanden hat, dem ich ge-
geben habe von dem, was ich glaube mir in zehn
Jahren der Geistesforschung errungen zu haben.
Sollte das Buch eine Neu-Auflage des alten sein
und nicht ein vollig neues werden, so konnte sich
die Umgestaltung naturgemdB nuvr in bescheidenen
Grenzen halten. Ich war namentlich auch bestreb,
durch einzelne ,Frweiterungen und Erginzungen®
dafiir zu sorgen, daf diese oder jeme Frage, welche
sich der Lieser an mancher Stelle aunfwerfen kannm,
ihre Antwort in dem Buche selbst finde.

In bewegter Zeit und mit bewegter Seele
schreibe ich diese Sitze, welche der sechsten Auf-
lage des Buches vorgedruckt werden sollen. Deren
Druck war bis 8. 189 vollendet, als das schicksal-

tragende Ereignis {iber Kuropa hereinbrach, das jetzt.
die Menschheit erlebt. Mir scheint es unmoglich, da

ich diese Vorrede schreibe, nicht hier anzudeuten,
was auf die Seele in solcher Zeit einstiirmt.
Berlin, 7. September 1914
Rudolf Steiner.

s

Yorrede zur dritien Auflage.

Was anléflich der Verdffentlichung der zweiten
Auflage dieses Buches gesagt worden ist, darf aunch
dieser dritten gegeniiber aunsgesprochen werden. Es
sind anch diesmal , Erginzungen und Erweiternngen*
an einzelnen Stellen eingeschaltet worden, welche zu
der genaueren Prigung des Dargestellten mir wichtig
scheinen; zon 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-
zagefiigt worden ist, bedarf gegenwirtiz einer
Anderung nicht. Deshalb soll hier die Vorrede der
ersten Auflage und dann auch dasjenige wiederge-
geben werden, was in der Vorrede zur zweiten Auf-
lage hinzugefiigt worden ist:

In diesem Buche soll eine Schilderung einiger
Teile der tibersinnlichen 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-
welt hinausfiihren, der wird alsbald verstehen lernen,
daf menschliches Leben nur Wert und Bedeutung
durch den Einblick in eine andere Welt gewinnt. Der
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Mensch wird nicht — wie viele fiirchten — durch
solchen Einblick dem ,wirklichen* L.eben entfremdet.

Denn er lernt durch ihn erst sicher und fest in diesem .

Leben stehen. Er lernt die Ursachen des Lebens
kennen, wihrend er ohne denselben wie ein Blinder
gich durch die Wirkungen hindurchtastet. Durch
die- Erkenntnis des Ubersinniichen gewinnt das sinn-
liche ,, Wirkliche® erst Bedeutung. Deshalb wird man
durch diese Erkenntnis tanglicher und nicht untang-
licker fiir das Leben. Ein wahrhafi ,praktischer®
Mengeh kann nur werden, wer das Leben versteht.

Der Verfasser dieses Buches schildert nichts,
wovon er nicht Zengnis ablegen kann durch Erfah-
rung, durch die Art von Erfahrung, die man in diesen
(Gebleten machen kann. Nur in diesem Sinne Selbst-
erlebtes soll dargestellt werden.

Wie man Biicher in unserem Zeitalter zu lesen
pflegt, kann dieses micht gelesen werden. In einer
gewissen Beziehung wird von dem Leser jede Seite,
ja mancher Satz erarbeitet werden miissen. Das
ist mit BewuBtsein angestrebt worden. Denn nor so
kann das Buch dem Leser werden, was es ihm werden
soll. Wer es bloB durchliest, der wird es gar nicht
gelesen haben. Seine Wahrheiten miissen erlebt wer-
den. Theosophie hat nur in diesem Sinne einen
Wert.

Yom Standpunkt der landlinfigen Wissenschaft
kann das Buch nicht benrteilt werden, wenn nicht
der Gesichtspunkt zu solcher Beurteilung aus dem
Buche selbst gewonnen wird. Wenn der Kritiker die-
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sen Gesichtspunkt einnehmen wird, dann wird er frei-
lich schen, daf durch diese Ausfihrungen wahrer
Wissenschaftlichkeit in nichts widersprochen werden
soll. Der Verfasser weifi, daf 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 gewil 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 Theosophié zunfichst die Grundwahr-
heiten gegeben werden.

Es liegt ja gewiB in der Natur des Menschen,
gleich nach Anfang und Ende der Welt, nach dem
Zwecke des Daseins wud nach der Wesenheit Gottes
zu fragen. Wer aber nicht Worte und Begriffe fiir
den Verstand, sondern wirkliche Frkenntnisse fiir
das Leben im Sinn hat, der weiB, dal er in einer
Schrift, die vom Anfang der Weisheit handelt, nicht
Dinge sagen darf, die den hoheren Stufen der Weis-
heit angehoren. Es wird ja durch dag Verstindnis
dieses Anfanges erst klar, wie hohere Fragen ge-
stellt werden sollen. In einer andern sich an diese
anschliefenden Schriff, nimlich in des Verfassers (im
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gleichen Verlage erschienenen) , Geheimwissenschatt®
findet man weitere Mitteilungen fiber das hier be-
handelie -Gebiet.

In der Vorrede zur zweiten Auflage wurde er-
ginzend hinzugefiigt: Wer gegenwiirtig eine Dar-
stellung iibersinnlicher Tatsachen gibt, der solite sic_h
ither zweierlei klar sein. Das erste ist, daB unsere Zeit
die Pflege iibersinnlicher FErkenntnisse brauc.ht;
das andere aber, daB heute Im Geistesleben eine
Fillle von Vorstellungen und-Empfindungen vorhan-
den ist, die eine solche Darstellung fiir viele geradezn
als wiiste Phantasterel und Triumerei erscheinen
lassen. Es brancht die Gegenwart ibersinnliche Hr-
kenntnisse, weil alies dasjenige, was auf die gebriuch-
liche Art der Mensch iiber Welt und Leben erfhrt,
eine Unzahl von Fragen in ihm anregt, die nur durch
die iibersinnlichen Wahrheiten beantwortet werden
kénnen. Denn dartiber sollte mansich nicht téuschen:
was man ither die Grundlagen des Daseins innerhaib
der heutigen Geistesstrémung mitgeteilt erha.%ten
kann, sind fir die tiefer empfindende See_le nicht
Antworten, sondern Fragen in Bezug aunf die groften
Ratsel von Welt und Leben. Eine Zeit lang mag sich
mancher der Meinung hingeben, daf er in den ,Kr-
gebnissen streng wissenschaftlicher Tatsachen® und
in den Folgerungen manches gegenwirtigen Denkers
eine Losung der Daseinsriitsel gegeben habe. Geht
die Seecle aber bis in jene Tiefen, in die sie gehen
mub, wenn sie sich wirklich selbst versteht, so er-
scheint ihr das, was ihr anfinglich wie Lgsung vor-
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gekommen ist, evst als die Anregung zu der wahren
Frage. Und eine Antwort auf diese Frage soll
nicht blo§ einer menschlichen Neugierde entgegen-
kommen, sondern von ihr hiingt ab die innere Ruhe
und Geschlossenheit des Seelenlebens. Das Erringen
einer solchen Antwort befriedigt nicht blof den Wissens-
drang, sondern sie macht den Menschen arbeits-
tichtig und gewachsen den Aufgaben des Lebens,
wihrend ihn der Mangel eciner Liosung der ent-
sprechenden Fragen seelisch und zuletzt auch phy-
sisch ldhmt. Erkenntnis des Ubersinnlichen ist eben
nicht bloB eiwas fir das theoretische Bediirfnis,
sondern fiir eine wahre Lebenspraxis. Gerade wegen
der Art des gegenwirtigen Geisteslebens ist daher
Theosophie ein unentbehrliches Brkenntnisgebiet fiir
unsere Zeit. ‘

Auf der andern Seite liegt die Tatsache vor, daf
viele heute dasjenige am stirksten zuriicktweisen, was
sie am notwendigsten bramchen. Die zwingende
Macht vieler Meinungen, welche man sich auf der
Grundlage ,sicherer wissenschaftlicher HFrfahrungen®
aufgebaut hat, ist fiir manche so grof, dal sie
gar nicht anders kinnen, als die Darstellung eines
Buches, wie dieses eines ist, fiir bodenlosen Unsinn
zu halten. Der Darsteller iibersinnlicher Erikennt-
nisse kann solchen Dingen durchaus ohne alle Illusion
gegeniiberstehen. — Man wird ja allerdings leicht
versucht sein, von einem solchen Darsteller zu ver- .
langen, er solle ,einwandfreie” Beweise fiir das geben,

- Was er vorbringt. Man bedenkt dabei nun nicht, daf



man damit sich einer Tduschung hingibt. Denn mam
verlangt — allerdings ohne daB man sich dessen be-
wuBt ist — nicht die in der Sache liegenden Beweise,

sondern diejenigen, welche man selbst anerkenmen |

will oder anznerkennen in der Lage ist. Der Ver-
fassor dieser Schrift wei, daB in ihr nichts steht,
was nicht jeder anerkennen kanm, der auf dem Boden
der Naturerkenntnis der Gegenwart steht. Er weil,
daf man allen Anforderungen der Naturwissenschaft
cerecht werden kann und gerade deswegen die
Art der hier von der iibersinmnlichen Welt gegebenen
Darstellung in sich gegriindet finden kann. Ja, ge-
rade echte naturwissenschaftliche Vorstellungsart
sollte sich heimiseb in dieser Darstellung fiihien. Und
wer so denkt, der wird sich von mancher Diskussion
in einer Art berihrt fiilhlen, welche durch das tief-
wahre Goethe’sche Wort gekennzeichnet ist: ,Hine
falsche Lehre laBt sich nicht widerlegen; denn sie
ruht ja auf der Uberzeugung, daB das Falsche wahr
sei.® Diskussionen sind fruchtlos demjenigen gegen-
iiber, der nur Beweise gelten lassen will, die in seiner
Denkungsweise liegen. Wer mit dem Wesen des
,Beweisens“ bekannt ist, der ist sich klar dariber,
daf die Menschenseele auf anderen Wegen als durch
Diskussion das Wahre findet. — Aus soleher Gesin-
nung heraus sei dies Buch auch in zweiter Auflage
der Offentlichkeit iibergeben.

22n
e o

Se

Einleiitng.

Als Johann Gottlieh Fichte i Herbst 1813
seine ,,Lehre® als reife Frucht eines gaﬁz deﬁl Dipnste
der Wahrheit gewidmeten Lebens vortrug, da’sprack
er gleich im Anfange Folgendes aus: ,Diese Lehre
setzt voraus ein ganz neues inneres Sinneswerkzeug,
durch welches eine neue Welt gegeben wird, die fiir
den gewthnlichen Menschen gar nicht vorhanden ist.“
Und dann zeigte er an einem Vergleich, wie unfa8-
lich diese seine Lehre demjenigen sein muB, der sie
mit den Vorsteilungen der gewdhnlichen Sinne be-
urteilen will: ,Denke man eine Welt von Blind-
geborenen, denen darmm allein- die Dinge und ibre
Verhiiltnisse 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 ihnen 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 &offnen vermégt, das
vergebliche Reden einsteilen. — Nun befindet sich

allerdings derjenige, der von solchen Dingen zuMenschen
Steiner, Theosophie. 1
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spricht, auf welche Fichfe in diesem Falle deutet, -

nur zu oft in einer Lage, welche der des Sehen_den
zwischen Blindgeborenen &hnlich ist. Aber diese
Dinge sind doch diejenigen, die:s;;rch auf des Menschen
-wahres Wesen und hochstes- Ziel “beziehen. Und es
miifite somit ein solcher “ae der Meuschhei't ver-
zweifeln, der glauhen”wollte, daf es notig sei, ,das
vergebliche Rede, éinzustellen®. Keinen Auge{clbhck
darf vie}mehf:ﬁa?—rén gezweifelt werden, daB es in Be-
zug.gif E}iese ﬂDinge moglich sei, jedem ,die Augen

it ¢ffnen*, der den guten Willen dazu mitbringt. —
Ea:ﬁ\.ﬁ; dieser Voraussetzung herams haben daher alle

C e
e

=" diejenigen gesprochen und geschrieben, die in sich

Ce

fihlten, daB ihnen selbst das ,innere Sinneswerkgeug“
erwachsen sei, durch das sie das den #ufleren Sinnen
verborgene wahre Wesen des Menschen zu .erkennen
vermochten. Seit den #ltesten Zeiten wird daher
immer wieder und wieder von solcher ,verborgenen
Weisheit* gesprochen. — Diejenigen, we?che etwas
von ihr ergriffen haben, fithlen ihren Besitz ebenso
sicher, wie die, welche wohlgebildete Augen habey,
den Besitz der Farbenvorstellungen fiihlen. Fiir sie
bedarf daher diese ,verborgene Weisheit” keines ,Be-
weises”. TUnd sie wissen auch, daB sie fiir denjenigen
keines Beweises bediirfen kann, dem sich gleich ihnen
der ,héhere Sinn“ erschlossen hat. Zu einem solc}%en
kbmnen sie sprechen, wie ein Reisender iiber Amerika
z4 sprechen vermag zu denen, die zwar nicht selpst
Amerika  gesehen haben, die sich aber davon eine

Vorstellung machen kinnen, weil sie alles seheg
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witrden, was er gesehen hat, wenn sich ihnen dazu
die Gelegenheit bte.

Aber nicht nur zu solchen soll der hihere Wahr-
heitsforscher sprechen. Er mu$ seine Worte an alle

. Menschen richten. Denn er hat iiber Dinge zu he-

richten, die alle Menschen angehen; ja er weif, daf
niemand ohne eine Kenntnis dieser Dinge im wahren
Binne des Wortes ,Mensch® sein kann. Und er
spricht zu allen Menschen, weil ihm bekannt ist,
daB es verschiedene Grade des Verstéindnisses fiir
das gibt, was er zn sagen hat. Er weil, daB auch
solche, die noch weit entfernt von dem Augenblicke
sind, in"dem ihuen die eigene geistige Forschung er-
schlossen wird, ihm Verstindnis entgegenbringen kinnen,
Denn das Gefiih! und das Versténduais fiir die Mehr-
heit liegen in jedem Menschen. Und ap dieses Ver-
stindnis, das in jeder gesunden Seele auflenchten
kann, wendet er sich zunichst. Er weifl auch,
dafl in diesem Verstindnis eine Kraft ist, die all-
mihlich zu den héheren Graden des Erkennens fiihren
muf.  Dieses Gefiihl, das vielleicht anfangs gar
nichts sieht von dem, wovon zu ihm gesprochen
wird, es ist selbt der Zauberer, der das ,Auge des
Geistes“ aufschlieft. In der Dunkelheit regt sich

dieses Gefiihl. Die Seele sieht nicht; aber durch
dieses Gefiihl wird sie erfafSt von der Macht der

Wahrheit, und dann wird die Wahrheit nach und
nach herankommen an die Seele und ihr den »0heren
Simn“ tffnen. Fiir den einen mag es kiirzer, fiir den

andern linger dauern; wer Geduld und Ausdauer hat,

i*
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der erreicht dieses Ziel. — Denn wenn auch nich
jeder physisch Blindgeborene operiert werden kann:
jedes geistige Auge kann gedfinet werden; und. es
‘ist nur eine KFrage der Zeit, wann es geiffnet w1rd.

Gelehrsamkeit und wissenschaftliche Bildung sind
keine Vorbedingungen zur Eriffnung dieses ,hoheren

Sinnes. Dem naiven Menschen kann er sich ebenso

erschliefen wie dem wissenschaftlich Hochstehenden.
Was in gegenwiirtiger Zeit oft die ,alleinige® Wiss‘en—
schaft genannt wird, kann fiir dieses Ziel oit sogar eher
hinderlich als fordernd sein. Denn diese Wissenschaft
146t natargemdl nur dasjenige als ,wirklich® gelten,
was den gewdhnlichen Sinnen zuginglich ist. Un.d
so grof auch ihre Verdienste um die Krkenutnie
dieser Wirklichkeit sind; sie schafft, ohneihre Schuld,
zugleich eine Fiille von Vorurteilen, die den Zugang
zu hoheren Wirklichkeiten verschliefen. _ .

(egen dasjenige, was hier gesagt ist, wird oft

eingewendet: dem Menschen seien einmal ,uniber- -

steigliche Grenzen“ seiner Erkenntnis geqetZu Man
kinne diese Grenzen nicht itberschreiten; deshalb

miissen alle Erkenntnisse abge]ehnt werden, welche

solche ,Grenzen® michi beachten. Und man sieht
wohl auch den als recht unbescheiden an, der etW‘as‘
iiber Dinge behaupten will, von denen es Vielen fiir
ausgemacht gili, daB sie jenseits der Grenzen H.]LEI‘lSCh-
licher Erkenntnisfihigkeit legen. Man lafit bei einem
solchen Einwande volliz unberiicksichtigt, daf der
hiheren Frkenntnis eben eine Entwicklung der
menschlichen Frkenntniskrifte voranzmgehen hat.
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Was vor einer solchen Entwickelung jenseits der
Grenzen des Erkennens liegt, das legt nach der Fr-
weckung von Fahigkeiten, die in jedem Menschen
schlummern, durchaus innerhalb des Erkenntnis-
gebietes. — Hines darf dabei allerdings nieht sufer
acht gelassen werden. Man konnte sagen: wozu niitzt
es, iber Dinge zu Menschen zu sprechen, fiir welche
ihre Erkenntniskriifte nicht erweckt sind, die ihnen-
also selbst doch verschlossen sind? So ist aber die
Sache doch falsch benrteilt. Man brancht gewisse
Fibigkeiten, wm die Dinge, um die es sich handelt,

aufzufinden; werden sie aber, nachdem sie auf-
gefunden smd, mitgeteilt, dann kann jeder Mensch
sie verstehen, der unbefangene T.ogik und gesundes
Wahrheitsgefiihl anwenden will. TIn diesem Buche
werden keine anderen Dinge mitgeteilt als solche, die
auf jeden, der allseitiges, durch kein Vorurteil ge-
tritbtes Denken und riickhaltloses, freies Wahrheits-
gefiihl in sich wirken 14Bt, den Eindruck machen
konnen, daf durch sie an die Riitsel des Menschen-
lebens uud der Welterscheinungen auf eine befriedigende
Art herangetreten werden kann. Man stelle sich nur

einmal auf den Standpunkt: gibt es eine hefriedigende
Erklirnng des Lebens, wenn die Dinge wahr sind,

die da behauptet werden? Und man wird finden,

daB das Lieben eines jeden Menschen die Bestiitigung
liefert.

Um ,Lehrer auf diesen hiheren Gebieten des
Daseins zu sein, geniigt es allerdings nicht, daB sich:

dem Menschen einfach der Sinn fir sie erschlossen
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kat. Dazu gehort ebenso , Wissenschaft“ auf ihnen,
wie zum Lehrerberuf anf dem Gebiete der gewdhn-
lichen Wirklichkeit Wissenschaft gehort. = , Hoheres
Schanen® macht ebensowenig schon zum , Wissenden®

im Geistigen,” wie gesunde Simme zum ,Gelehrten®

in der sinnlichen Wirklichkeit machen. TUnd da in
‘Wahrheit alle Wirklichkeit, die niedere und die
hohere geistige, nur zwei Seiten einer und derselben
Grundwesenheit sind, so wird derjenige, der unwissend
in den niederen HKrkenntnissen ist, es wohl auch zu-
meist in hoheren Dingen bleiben. Diese Tatsache er-
zeugt in dem, der sich — durch geistige Berufung —
zum Aussprechen iiber die geistizen Gebiete des
Daseins berufen fiihlt, das Gefiihl einer ins Unerme§-
liche gehenden Verantwortung. Sie legt ihm Be-
scheidenheit und Zuriickhaltung anf. Niemanden aber
soll sie abhalten, sich mit den hoheren Wahrheiten
zu beschiiftigen. Auch den nicht, dem sein iibriges
Leben keine Veranlassung gibt, sich mit den gewshn-
lichen Wissengchaften zn befassen. Denn man kann
wohl seine Aufgabe als Mensch erfiilllen, ohne von
Botanik, Zoologie, Mathematik und andern Wissen-
schaften etwas zu verstehen; man kann aber nicht
in vollem Sinne des Wortes ,Mensch* sein, ohne .der
durch die ,hohere Weisheit® enthiillten Wesenheit

und Bestimmung des Menschen in irgend einer Art

nahe getreten zu sein.

Das Hochste, zu dem der Mensch aufzublicken
vermag, bezeichmet er als das ,Gottliche®. Und er
muf seine hochste Bestimmung in irgend einer Art
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mit diesem Gdottlichen in Zusammenhang bringen.
Deshalb mag wohl auch die hohere Weisheit, welche
ibm sein Wesen und damit seine Bestimmung offen-
bart, ,gottliche Weisheit* oder Theosophie ge-
vannt werden.

Aus der hiermit angedeuteten Gesinnung heraus
wird in dieser Schrift eine Skizze theosophischer Welt-
anschauung entworfen. Der sie niedergeschriehen
hat, will nichts darstellen, was fiir ihn nicht in einem
dhnlichen Sinne Tatsache ist, wie ein Erlebnis der
duferen 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
Schrift vorgezeichneten ,Kirkenntnispfad“ zu betreten
entschlossen ist. Man stellt sich in der richtigen Art
-zu den Dingen der {ihersinnlichen Welt, wenn man
voraussetzt, dal gesundes Denken und Empfinden
alles zu verstehen vermag, was an wahren Erkennt-
nissen aus den hoheren Welten fliefen kann, und daB
man, wenn man von diesem Verstindnisse ausgeht
und den festen Grund damit legt, auch einen ge-

wenn auch, um dieses zu erlangen, anderes hinzu-
kommen muf. Man verriegelt sich aber die Tiire zu
der wahren héheren Erkenntnis, wenn man diesen
Weg verschmiht und nur anf andere Art in die
i hohern Welten dringen will. Der Grundsatz: erst
! hihere Welten anzuerkennen, wenn man sie geschaut
‘ bat, ist ein Hindernis fiir dieses Schauen selbst. Der

wichtigen Schritt zum eigenen Schauen gemacht hat; -




— 8§ —

Wille, durch gesundes Denken erst zm verstehen,
was spiter geschaut werden kann, fordert dieses
Schanen. s zaunbert wichtige Kriifte der Seele her-

vor, welche zu diesem ,Schauen des Sehers“ fiihren. -

Das Wesen des Menschen.

Die folgenden Worte Goethes bezeichnen in
schoner Art dem Ausgangspunkt eines der Wege, auf
denen das Wesen des Menschen erkannt werden kann:
sSobald der Mensch die Gegenstinde um sich her
gewahr wird, betrachtet er sie in Bezng auf sich
selbst; nnd mit Recht, denn es hingt sein ganzes
Schicksal davon ab, ob sie ihm gefallen oder mif-
fallen, ob sie ihn anziehen oder abstofien, ob sie ihm
niitzen oder schaden. Diese ganz natiirliche Art, die
Dyinge anzusehen und zu beurteilen, scheint so leicht
zn sein, als sie notwendig ist, und doch ist der
Mensch dabei tamsend Irrtiimern ausgesefzt, die ihn
oft beschéimen und ihm das Lehen verbittern. — Ein
weit schwereres Tagewerk iibernehmen 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 MaBistab, der ihnen zu Hilfe kam,
wenn sie als Menschen die Dinge in Bezug auf sich
betrachten. Ks fehlt ihnen der MaBstal des Gefallens
und Mibfallens, des Anziehens und Abstoflens, des
Nutzens' und Schadens; diesem sollen sie ganz ent-
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-sagen, sie sollen als gleichgiiltize und gleichsam gott-
liche Wesen sucher und untersuchenm, was ist, und
nicht, was behagt. So soll den echten Botaniker

weder die Schénheit noch die Nutzbarkeit der Pflan-

zen rithren, er soll ihre Bildung, ihr Verhiltnis zu
dem iibrigen Pllanzenreiche untersuchen; und wie sie
alle von der -Sonne hervorgelockt und beschienen
werden, so soll er mit einem gleichen ruhigen Blicke

sie alle ansehen und iibersehen und den Mafstab zu

dieser Erkenntnis, die Data der Beurteilung nicht aus
sich, sondern aus dem Kreise der Dinge nehmen, die
er beobachtet.”

Auf dreierlei lenkt dieser vomn Goethe ausge-
sprochene Gedanke die Aufmerksamkeit des Menschen.
Das erste sind die Gegenstinde, von denen ihm
durch die Tore seiner Sinne fortwihrend Kunde zu-
flieBt, die er tastet, riecht, schmeckt, hort nnd sieht.
Das zweite sind die Hindriicke, die sie auf ihn
machen und die sich als sein Gefallen und Mifallen,
sein Begehren oder Verabscheuen dadurch kenn-
zeichnen, daB er das eine sympathisch, das andere
antipathisch, das eine niitzlich, das andere schidlich
findet. Und das dritte sind die Erkenntnisse, die er
sich als ,gleichsam gittliches Wesen® iiber die Gegan-
stinde erwirbt; es sind die Geheimnisse ihres Wirkens
und Daseins, die sich ihm enthiillen.

Deutlich scheiden sich diese drei Gebiete im
menschlichen Leben. Und der Mensch wird daher
gewahr, daB er in einer dreifachen Art mit der Welt

verwoben ist. — Die erste Art ist etwas, was er vor-
findet,” was er als eine gegebene Tatsache hinnimmt.
Dureh die zweite Art macht er die Welt zu seiner
eigenen Angelegenheit, zu etwas, das eine Bedeutung
fiic ihn hat. Die dritte Art betrachtet er als ein Ziel,

zu dem _er wnaufhorlich hinstreben soll

Warum erscheint dem Menschen die Welt in
dieser dreifachen Art? Die einfachste Betrachtung
kann das lehren: Ich gehe iiber eine mit Blumen he-
wachsene Wiese. Die Blumen kiinden mir ihre Farben
durch mein Auge. Das ist die Tatsache, die ich als
gegeben hinnehme. — Ich freue mich {iber die Farben-
vracht. Dadurch mache ich die Tatsache zu meiner
eigencn, Angelegenheit. Ich verbinde durch meine

‘Qefiihle die Blumen mit meinem eigenen Dasein.

Nach einem Jahre gehe ich wieder liber dieselbe Wiese.
Andere Blumen sind da. Neue Freude erwichst mir
aus ihnen.  Meine Freude vom Vorjahre wird als Iir-
innerung auftauchen. Sie ist in mir; der Gegenstand,
der sie angefacht hat, ist vergangen. Aber die Blumen,
die ich jeizt sehe, sind von derselben Art wie die
vorjahrigen; sie sind nach denselben Gesefzen ge-
wachsen wie jene. Habe ich mich tber diese Arf,
iiber diese Gesetze aufgeklirs, so finde ich sie in
den diesjihrigen Blumen so wieder, wie ich sie in
den vorjihrigen erkannt habe. TUnd ich werde viel-
leicht also nachsinnen: Die Blumen des - Vorjahres
sind vergangen; meine Freude an ihnen ist nur in
meiner Iirinnerung geblieben. Sie ist nur mit meinem
Dasein verkniipft. Das aber, was ich im vorigen
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Jahre an den Blumen erkaunt 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 auﬁerhalb meiner in
der Welt.

So verbindet sich der Mensch immerwihrend in
dieser dreifachen Art mit den Dingen der Weli. Man
lege zuniichst nichts in diese Tatsache hinein, sondern
fasse sie auf, wie sie sich darbietet. Es ergibt sich
aus ihr, daB der Mensch drei Seiten in seinem
Wesen hat. Dies und nichts anderes soll hier vor-
ldufig mit den drei Worten Leib, Seele und Geist
angedeutet werden. Wer irgend welche vorgefafiten
Meinungen oder gar Hypothesen mit diesen drei

Worten verbindet, wird die folgenden Auseinander- .

setzungen notwendig mifiverstehen miissen. Mit Leib
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, wodurch er die
Dinge mit seinem eigenen Dasein verbindet, wodurch
er Gefallen und MiBfallen, Tust und Unlust, Hreude
und Schmerz an ihnen empfindet. Als Geist ist
das gemeint, was in ihm offenbar wird, wenn er,
nach Goethes Ausdruck, die Dinge als ,,glelchsam
gbttliches Wesen® ansieht. — In diesem Sinne be-
steht der Mensch aus Leib, Seele und Geist.

— 13 —

Duwrch 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
diesen drei Seiten betrachtet, kann man hoffen, Auf-
schluf iiber seine Wesenheit zu erhalten. Denn diese
drei Seiten zeigen ihn in dreifach verschiedener Art
mit der iibrigen Welt verwandt.

Durch seinen Leib ist er mit den Dingen ver-
wandt, die sich seinen Sinnen von auBen darbieten.
Die Stoffe der AuBenwelt setzen diesen seinen lLioib
zusammen; die Krifte der AuBenwelt wirken auch
in ihm. Und wie er die Dinge der AuBenwelt mit
seinen Sinnen betrachtet, so kann er auch sein eigenes
leiblickes Dasein beohachten. Aber unmdglich ist es,
in derselben Art das seelische Dasein zu betrachteu
Alles, was an mir leibliche Vorgiinge sind, kann anch
mit den leiblichen Sinnen wahrgenommen werden.
Mein Gefallen und MiBfallen, meine Freude und
meinen Schmerz kann weder ich noch ein anderer
mit leiblichen Sinnen wahrnehmen. Das Seelische ist
ein Gebiet, das der leiblichen Anschauung unzuging-
lich ist. Das leibliche Dasein des Menschen ist vor
aller Augen offenbar; das seelische trigt er alsseine
Welt in sich. Durch den Geist aber wird ihm die
AuBenwelt in einer héheren Art offenbar. In seimem
Innern enthiillen sich zwar die Geheimnisse der
Aubenwelt; aber er tritt im Geiste aus sich heraus
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und 146t die Dinge iiber sich selbst sprechen, iiber
dasjenige, was nicht fiir ihn, sondern fiir sie Be-
deutung hat. Der Menseh blickt zum gestirnten
Himmel anf: das Entziicken, das seine Seele erlebt.
gehirt ihm an; die ewigen Gesetze der Sterne, die ef
im Gedanken, im Geiste erfafit, gehoren nicht i]im,
sondern den Sternen selbst an.

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

Es scheint einlenchtend, daB man, wegen der
wesentlichen Verschiedenheit dieser drei Welten,
auch nur durch drei verschiedene Betrachtungsarten
Klarheit iiber 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
Menschenl kennen. Und die Betrachtungsart kann
dabei keine andere sein als diejenige, durch welche
man andere sinnlich wahrpehmbare Dinge kennexn
lernt. Wie man die Mineralien, die Pflanzen, die
Tiere betrachtet, so kann man auch den Menschen
betrachten. Er ist mit diesen drei Formen des Daseins
verwandt. Gleich den Mineralien baut er seinen Leib
ans den Stoffen der Natur auf; gleich den Pflanzen
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wichst er und pflanzt sich fort; gleich den Tieren
nimmt er die Gegenstinde um sich herum wahr,
und bildet auf Grand ihrer Findriicke in sich innere
Frlebnisse. Ein mineralisches, ein pflanzliches und
ein tierisches Dasein darf man daher dem Menschen
zusprechen.

Die Verschiedenheit im Ban der Mineralien,
Pflanzen und Tiere entspricht den drei Formen
ihres Daseins. Und dieser Ban — die Gestalt — ist
€8, was man mit den Sinnen wahroimmt und was
man allein L.eib nennen kann. - Nun ist aber der
menschliche Leib von dem tierischen verschieden.
Diese Verschiedenheit muff jedermann anerkennen,
wie er auch iiber die Verwandtschaft des Menscher
mit den Tieren sonst denken mag. Selbst der radi-
kalste Materialist, der alles Seelische leugnet, wird
nicht umhin konnen, den folgenden Satz zu unter-
schreiben, den Carus in seinem ,Organon der Natur
und des Geistes” ausspricht: ,Noch immer bleibt
zwar der feinere innerlichste Bau des Nervensystems
und namentlich des Hirns dem Physiologen und Ana-
tomen ein unaufgelistes Ritsel; aber daf jene Kon-
zentration der Gebilde mehr und mehr in der Tier-
heit steigt und im Menschen einen Grad erreicht, wie
-durchaus in keinem andern Wesen, dies ist eine voll-
kommen festgestellte Tatsache; es ist fiir die Geistes-
entwickelung des Menschen von hichster Bedentung,
Jja wir diirfen es geradezu aussprechen, eigentlich
schon die hinreichende Erklirung. Wo der Bau des
Hirns daher nicht gehorig sich entwickelt hat, wo



Kleinheit und Diirftigkeit desselben, wie beim Mikro-
zephalen und Idioten, sich verraten, da versteht es
sich voun selbst, daf vom Hervortreten eigentiimlicher
ideen und vom Erkennen gerade so wenig die Rede
sein kann, wie in Menschen mit vollig verkiimmerten
Generationsorganen von Fortbildung der Gattung.
Kin kriftiz und schén entwickelter Bau des ganzen
Menschen dagegen und des Gehirns insbesondere wird
zwar noch nicht allein den (Genius ersetzen, aber
doch jedenfalls die erste unerliflichste Bedingung fiir
hibere Erkenntnis gewihren.“

‘Wie man dem menschlichen Leib die drei For-
men des Daseins, die mineralische, die pflanzliche und
die tierische, so muf man jhm noch eine vierte, die
besondere menschliche, zusprechen. Durch seine
mineralische Daseinsform ist der Mensch verwandt
mit allem Sichtbaren, durch seine pflanzliche mit allen
Wesen, die wachsen und sich fortpflanzen, durch
seine tierische mit allen, die ihre Umgebung wahr-
nehmen und auf Grund iuBerer Bindricke innere Fir-
lebnisse haben; durch seine menschliche bildet er
schon in leiblicher Beziehung ein Reich fiir sich.

II. Die seelische Wesenheit des Menschen.

Als eigene Innenwelt ist die seelische Wesen-
heit des Menschen von seiner Leiblichkeit verschieden.
Das Eigene tritt sofort entgegen, wenn man die Anf-
merksamkeit auf die einfachste Sinnesempfindung
lenkt. Niemand kann zuniichst wissen, ob ein anderer
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eine solche einfache Sinnesempfindung in genau der
gleichen Art wahrnimmt wie er selbst. Bekannt ist,
daB es Menschen gibt, die farbenblind sind. Solche

" sehen die Dinge nur in verschiedenen Schattierungen

von Gran. Andere sind teilweise farbenblind. Sie
konnen daher gewisse Farbennuancen nicht wahr-
nehmen. Das Weltbild, das ihnen ihr Auge gibt, ist
in anderes als dasjenige sogenannter normaler Men-
schen. Und ein gleiches gilt mehr oder weniger fiir
die andern Sinne. Ohne weiteres geht daraus hervor,
daf schon die einfache Sinnesempfindung zur Innen-
welt gehort. Mit meinen leiblichen Sinnen kanu ich
den roten Tisch wahrnehmen, den auch der andere
wahrnimmt; aber ich kann nicht des Andern Empfindung
des Roten' wahrnehmen. — Man mu} demnach die
Sinnesempfindung als seelisches bezeichnen. Wenn
man sich diese Tatsache nur ganz klar macht, danm
wird man bald aufhdren, die Innenerlebnisse als
bloBe Gehirnvorginge oder #hnliches anzusehen. —
An die Sinnesempfinding schlieft sich zun#ichst das
Getiihl, Die eine Empfindung macht dem Menschen
Lust, die andere Unlust. Das sind Regungen seines
inneren, seines seelischen Lebens. In seinen Gefiihlen
schafft sich der Mensch eine zweite Welt zu derjenigen
hinzn, die von aufen auf ihn einwirkt. Und ein
drittes kommt hinzu: der Wille. Durch ihn wirkt
der Mensch wieder auf die Aufienwelt zuriick. Und
dadurch prigt er sein inneres Wesen der AuBenwelt
auf. Die Seele des Menschen flieBt in seinen Willens-
handlungen gleichsam nach aufen. Dadurch unter-
Steiner, Theosophie, 2
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gcheiden sich die Taten des Menschen von den Er-

eignissen der Hufleren Natur, daB die erstéren den
Stempel seines Innenlebens tragen. So stellt sich die
Seele als das Higene des Menschen der AuBenwelt
gegeniiber. Er erhélt von der AuBenwelt die An-
regungen; aber er bildet in Gemiifbeit dieser An-
regungen eine eigene Welt aus. Die Leiblichkeit
wird zum Untergrunde des Seelischen.

IIT. Die geistige Wesenheit des Menschen.

Das Seelische des Menschen wird nicht allein
durch den Leib bestimmt. Der Mensch schweift nicht
richtungs- und ziellos von einem Sinneseindruck zom
andern; er handelt auch nicht unter dem Hindrucke
jedes beliebigen Reizes, der von auBen oder durch
die Vorginge seines Leibes auf ihn ausgeiibt wird.
Er denkt iiber seine Wahrnehmungen und iiber
seine Handlungen nach. Durch dasNachdenken iiber
die Wahrnehmungen erwirbt er sich Erkenntnisse
iiber die Dinge; durch das Nachdenken iiber seine
Handlungen bringt ereinen vernunftgeméiBen Zusammen-
hang in sein Leben. Und er weill, daf er seine Auf-
gabe als Mensch nur dann wiirdig erfiill, wenn er
sich dorch richtige Gedanken sowohl im Er-
kennen wie im Handeln leiten 146t Das Seelische
steht also einer zweifachen Notwendigkeit gegeniiber.
Vor den Gesetzen des Leibes wird es durch Natur-
notwendigkeit bestimmt; von den Gesetzen, die es
zam richtigen Denken fiihren, 148t es sich bestimmen,
weil es deren Notwendigkeit frei anerkennt. Den
Gesetzen des Stoffwechsels ist der Mensch durch die
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Natar unterworfen; den Denkgesetzen unterwirft er
sich selbst. — Dadurch macht sich der Mensch zum
Angehirigen einer hoheren Ordnung als diejenige ist,
der er durch seinen Leib angehort. Und diese Ord-
nung ist die geistige. So verschieden das Leibliche
vom Seelischen, so verschieden ist dieses wieder vom
Geistigen. So lange man bloB von den Kohlenstoff-,
Wasserstoff-, Stickstoff-, Sanerstoffteilchen spricht, die
sich im Leibe bewegen, hat man nicht die Seele im
Aage. Das seelische Leben beginnt erst da, wo
innerhalb solcher Bewegung die Empfindang auftritt:
ich schmecke siif, oder ich fiihle Lust. Ebensowenig
hat man den Geist im Ange, so lange man blof die
seelisclien Brlebnisse ansieht, die durch den Menschen
ziehen, wenn er sich ganz der Auflenwelt und seinem
Leibesleben iiberlaft. - Dieses Seelische ist vielmehr
erst die Grundlage fiir das Geistige, wie das Leibliche
die Grundlage fiir das Seelische ist. — Der Natur-

. forscher bat es mit dem Leibe, der Seelenforscher

(Psychologe) mit der Seele und der Geistesforscher
mit dem Geiste zo tun. Durch Besinnung auf
das eigene Selbst sich den Unterschied von Leib,
Beele und Geist klarzumachen, ist eine Anforderung,
die an denjenigen gestellt werden muB, der sich
denkend iiber das Wesen des Menschen aufkliren will.

IV. Leib, Seele und Geist.

Der Mensch kann sich in richtiger Art nur iiber

sich aufkliren, wenn er sich die Bedeutung desDen-
2%
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‘kens innerhalb seiner Wesenheit klar macht. Das
-Gehirn ist das leibliche Werkzeng des Denkens. Wie
der Mensch nur mit einem wohigebildeten Auge Far-
ben sehen karn, so dient ihm das entsprechend ge-
baute Gehirn zum Denken. Der ganze Leib des
Menschen ist so gebildet, daf er in dem Geistesorgan,
im Gehirn, seine Kronnng findet. Man kann den Bau

des menschlichen Gehirnes nur versiehen, wenn man

es im Hinblick auf seine Aufzabe beirachtet, die darin
besteht,- Werkzeng des denkenden Geistes zu sein.
Das zeigt ein vergleichender Uberblick iiber die Tier-
welt. Bei den Amphibien ist das Gehirn noch klein
gegeniiber dem Riickenmark; bei den Singstieren
wird es verhiltnismifig groBer. Beim Menschen ist
es am grifiten gegeniiber dem ganzen iibrigen Leib,

(Gegen solche Bemerkungen iiber das Denken,
wie sie hier vorgebracht werden, herrscht manches
Vorurteil. Manche Menschen sind geneigt, das
Denken zn unterschitzen und das ,,innige Gefiihls-
leben®, die ,,Empiindung®, hoher zu stellen. Ja man
sagt wohl: nicht durch das ,nfichternc Denken®,
gsondern durch die Wirme des Gefithls, durch die un-
mittelbare Kraft der Empfindungen erhebe man sich
zuo den hétheren Erkenntnissen. Menschen, die so
sprechen, fiirchien, durch klares Denken die Gefiihle
abzustumpfen.  Beim alitiglichen Denken, das sich
nur agf die Dinge der Niitzlichkeit hezieht, ist das
sicher der Hall. Aber bei den Gedanken, die in
hohere Regioner des Daseins fithren, tritt das Um-
gekehrte ein. Hs gibt kein Gefithl und keinem
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Fnthusiasmus, - die sich mit den BEmpfindungen an
Wirme, Schénheit und Gehobenheit vergleichen
lassen, welche sngefacht werden durch die reinen,
krystallklaren Gedanken, die sich auf hihere Welten
beziehen. Die hichsten Gefithle sind ehen nicht die-
Jjenigen, die ,von selbst® sich einstellen, sondern die-
jenigen, welche in emergischer Gedankenarbeit er-
rungen werden.

Der Menschenleib hat einen dem Denken ent-
sprechenden Bau. Dieselben Stoffe und Kriifte, die
auch im Mineralreich vorhanden sind, finden sich im
menschiichen Leib so gefiigt, daB sich durch diese
Zusammnenfiigung das Denken offenbaren kann.” Dieser
mineralische, in GemiiBheit seiner Aufgabe gebildete
Bau soll fiir die folgende Betrachtung der physische
Kirper des Menschen heiSen.

Der auf das Gehirn, als seinen Mittelpunkt, hin
geordnete mineralische Bau entsteht durch Fort-
pflanzung und erhiilt seine ausgebildete Gestalt
darch Wachstum. Fortpflanzong und Wachstum
hat der Mensch mit den Pflanzen und Tieren geméin,
Durch ¥ortpflanzung und Wachstam unterscheidet sich
das Lebendige von dem leblosen Mineral Leben~
diges entsteht aus Lebendigem durch den Keim. Der
Nachkomme schlieBt 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. Hin Bergkrystall
bildet sich durch die dem Silicium und dem Sauer-
stoff innewohnenden Kriifte, die in ihm vereinigt sind.
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Die Krifte, die einen Kichbaum gestalten, miisser wir
auf dem Umwege durch den Keim in Mutter- und
Vaterpflanze suchen. TUnd die Form der Eiche er-
hilt sich bei der Fortpflanzung wvon den Vorfahren
auf die Nachkommen. Ks gibt innere, demEeben-
den angeborene Bedingungen. — Es war eine rohe
Naturanschanung, die glaubte, daf niedere Tiere, selbst

Hische, aus Schlamm sich bilden konnen. Die Form .

des Lebenden pflanzt sich durch Vererbuung fort
Wie ein lebendes Wesen sich entwickelt, hingt da-
von ab, aus welchem Vater- und Mutterwesen es ent-
standen ist, oder mit andern Worten, welcher Art
es angehirt. Die Stoffe, aus denen es sich zusammen-
setzt, wechseln fortwihrend; die Art bleibt wihrend
des Lebens bestehen und vererbt sich auf die Nach-
kommen. Die Art ist damit dasjenige, was die Zu-
sammenfiigung der Stofie bestimmt. Diese Artbildende
Kraft sollLebenskraft genannt werden. Wie sich
die mineralischen Krifte in den Krystallen ausdriicken,
so die Lebenskraft in den Arten oder Formen des
pfianzlichen und tierischen I.ebens.

' Die mineralischen Krifte nimmt der Mensch
durch die leiblichen Sinne wabr. Und er kapn nur
dasjenige wahrnehmen, wofiir er solche Sinne hat.
Ohne das Auge gibt es keine Licht-, chne das Ohr
keine Schallwahrnehmung. Die niedersten Organis-
men haben von dem hei dem Menschen vorhandenen
Sinnen nur eine Art Tastsinn. Tiir sie sind in der
Art der menschlichen Wahrnehmung nur diejenigen
mineralischen Kriifte vorhanden, die sich dem Tast-
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sinn zu erkennen geben. Tn dem MaBe, in dem bei
den hiheren Tieren die anderen Sinne entwickelt sind,
ist fiir sie die Umwelt, die anch der Mensch wahr-
nimmt, reicher, mannigfaltiver. HEs hingt also von
den Organen eines Wesens ab, ob das, was in der
AuBenwelt vorhanden ist, auch fiir das Wesen selbst
als Wahrnehmung, als Empfindung vorhanden ist.
Was in der Luft als eine gewisse Bewegunng vor-
handen ist, wird im Menschen zur Schaliempfindung.
— Die AuBerungen der Lebenskraft nimmt der Mensch
durch die gewbthnlichen Sinne nicht wahr. Fr sieht
die Farben der Pflanze; er riecht ihren Duft; die
Lebenskraft bleibt dieser Beobachtung verborgen.
Aber so wenig der Blindgeborene mit Recht die
Farben ableugnet, so wenig diirfen die gewdhniichen
Sinne die Lebenskraft ableugnen. Die Farben sind
tir den Blindgeborenen da, sobald er operiert worden
ist; ebenso sind fiir den Menschen die maunnigfaltigen,
durch die Lebenskraft geschaffenen Arten der Pilan-
zen und Tiere, nicht bloB die Individuen, auch
als Wahrnehmung vorhanden, wenn sich in ihm das
Organ dafiir erschlieft. — Hine ganz neue Welt geht
dem Menschen durch die ErschlieBung dieses Organs
auf. FEr nimmt nun nicht mehr bloB die Farben,
Geriiche etc. der Lebewesen, sondern das Leben
dieser Lebewesen selbstwahr. In jeder Planze,
in jedem Tier empfindet er auBer der physischen Ge-
stalt noch die lebenerfiillte Geistgestalt. Um
ginen Ausdruck dafiir zu haben, sei diese Geistzestalt
der Atherleib oder Lebensleib genamnt. — Fir
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den Erforscher des geistigen I.ebens stellt sick diese
Sache in der folgenden Art dar. Thm ist der Ather-
leib micht etwa blof ein Krgebnis der Stoffe und
Krifte des physischen Leibes,sondern eine selbstiindige,
wirkliche Wesenheit, welche die genannten physi-
schen Stoffe und Krifte erst zum Leben aufruft. Im
Sinne der Geisteswissenschaft spricht man, wenn man
sagt: ein blofier physischer Kérper hat seine Gestalt
— %. B. ein Krystall — durch die ihin innewohnenden
physischen Gestaltungskriifte; ein lebendiger Korper
hat seine Form nicht durch diese Krifte, denn in
dem Awngenblicke, wo das Leben aus ihm gewichen
ist und er nur den physischen Kriften iiberlassen
ist, zerfiillt er. Der Lebensleib ist eine Wesenheit,
durch welche in jedem Augenblicke wihrend des
Lebens der physische Leib vor dem Zerfalle bewahrt
wird. ~— Um diesen Lebensleib zu sehen, ihn an
einem andern Wesen walirzunehmen, 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 Ange schant. — Man sollte sich an dem Aus-

drack ,Atherleib“ nicht stofen. ,Ather* bezeichnet
hier etwas anderes als den hypothetischen Ather der
Physik. Man nehme die Sache einfach als Bezeich-

nung fiir das hin, was hier heschrieben wird. TUnd

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
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ibn im Hioblick anf den denkenden Geist betrachtet. -
Durch seine Hinordnung auf den denkenden Geist
unterscheidet sich der Atherleib des Menschen von
demjenigen der Pilanzen und Tiere. — So wie nun
der Menseh durch seinen physischen Leib der mine-
ralischen, so gehért er durch seinen Atherleib der
Lebenswelt an. Nach dem Tode 16st sich der physi-
sche Leib in der Mineralwelt, der Atherleib in der
Lebenswelt auf. Mit »Lieib® soll bezeichnet werden,
was eizem Wesen in irgend einer Art »Gestalt®,
»Form“ gibt. Man sollte den Ausdruck ,,Léib“ nichs
mit sinnlicher Korpesrform verwechseln. In dem in
dieser Schriff gemeinten Sinne kann die Bezeichnung
»Leib® anch fir das gebraucht werden, was sich als
Seelisches und Geistiges gestaltet.

Der Lebensleib ist noch etwas dem Menschen
dufleriiches. Mit dem ersten Regen der Empfindung
antwortet das Innere selbgt anf die Reize der AuBen-
welt.  Man mag dasjenige, was man AuBenwelt
24 nepnen berechtigt ist, noch so weit verfolgen:
die Empfindung wird man nicht finden ktnnen. —
I?}'e Lichtstrahlen dringen in das Auge; sie pflanzen
sich inmerhalb desselben bis zur Netzhaut fort. Da
rafen sie chemische Vorgiinge (im sogenannten Seh-
purpur) hervor; die Wirkung dieser Reize sotst sich
dm:ch den Sehnerv his zum Gehirn fort; dert ent-
sifenen weitere physische Vorgéinge. Konnte man
diege becbachten, so sihe man eben physische Vor-
ginge wie anderswo in der AnBenwelt. Vermag ich
den Lebensleib zn beobachten, so werde ich wahr-
nehmen, wie der physische Gehirnvorgang zugleich
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ein Lebensvorgang ist. Aber die Empfindung der
blauen Farbe, die der Fmpfinger der Lichtsirahien
hat, kann ich auf diesem Wege nix‘gendsrﬁnden. Sia
ersteht erst innerhalb der Seele dieses Empfingers.
Wire also das Wesen dieses Empfingers mit dem
physischen Koérper und dem Atherleib erschopit, so
kinnte die Empfindung nicht da sein. Ganz wesent-
lich unterscheidet sich die Tatigkeit, durch welche
die Empfindung zur Tatsache wird, von dem Wirken
der Lebenskraft. XEin inneres Hrlebnis wird durch
jene Titigksit aug diesem Wirken hervorgelockt. Ghne
diese Titigkeit wire ein bloBer Lebensvorgang da,
wie man ihn auch an der Pflanze beobachtet. Man
stelle sich den Menschen vor, wie er vonallen Seiten
Findriicke empfingt. Man muf sich ihu zugleich nach
allen Richtungen hin, woher er diese KEindriicke
empfingt, als Quell der bezeichueten Tatigkeit denken.
Nach allen Seiten hin antworten die Empfindungen
auf die Eindriicke.  Dieser Titigkeitsquell soll
Emprfindungsseele heiflen. Diese Empﬁndun_gs—
seele ist ebenso wirklich wie der physische Korpes.
Wenn ein Mensch vor mir steht, und ich sehe von
seiner Bmpfindungsseele ab, indem iech ihn mir blof
als physischen Leib vorstelle, so ist das gerade so,
als wenn ich mir von einem Gemilde blof die Lein-
wand vorstelle.

Auch in Bezug auf die Wahrnehmung der Em-
pfindungsseele muf #hnliches gesagt werden, wie vor-
her im Hinblick auf den Atherleib. Die leiblichen
Organe sind ,biind“ fiir sle. Und aneh das Organ,
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von dem das Feben als ILeben wahrgenommen:
werden kann, ist es. Aber so, wie durch dieses Organ
der Atherleib geschaut wird, so kann durch ein noch
hoheres Organ die innere Welt der Empfindungen
selbst wahrgenommen werden. Der Mensch emplindeé
dann nicht nur die Eindriicke der physischen und der-
Lebenswelt, sondern er schaut die Empfindungen.
Vor einem Menschen mit einem solchen Organ liegt
die Welt der Empfindungen eines anderen Wescns
wie eine duBere Wirklichkeit da. Man muB unter-
scheiden zwischen dem Frleben der eigenen Tm-
pfindungswelt und dem Anschauen der Empfindunys-
welt eines andern Wesens. In seine eigene Empfindungs-
welt hipeinschauen kann natiirlich jeder Mensch; die
Emplindungswelt eines andern Wesens schauen
kann nur der Seher mit dem gesifneten »gelstizen
Auge“. Ohne Seher zu sein, kennt der Mensch die
Empfindungswelt nur als »innere, nur als die eigenen
verborgenen Krlebnisse seiner Seele; mit dem go-
Offneten ,geistigen Auge® leuchtet vor dem ZuBeren
geistigen Anblicke anf, was sonst nur »im Innern®
des andern Wesens leht. :

Um Mifiverstindrissen vorzubeugen, sei hier aus-
driicklieh gesagt, daB der Seher nicht etwa in sich
dasselbe erlebt, was das andre Wesen als Empfindungs-
welt in sich hat. Dieses erlebt die Empiindungen
von dem Gesichtspunkte seines Innern; der Seher
nimmt die Offenbarung, die Auferung der Empfindungs-
welt wahr.
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Die Empfindungsseele héngt in Bezug auf ihre
Wirkong vom Atherleib ab. Denn aus ihm holt sie
ja das hervor, was sie als Empfindung aufglinzen
lassen soll. Und da der Atherleib das. Leben inner-
halb des physischen Leibes ist, so ist die Empfindangs-
secle auch von diesem mittelbar abhiingig. Nur bei
richtiglebendem,wohlgehautem Augesind entsprechende
Farbenempfindungen moglich. Dadurch wirkt die
Leiblichkeit anf die Kmpfindungsseele. Diese ist also
dureh den Leib in ihrer Wirksamkeit bestimmt wnd
begrenzf. Sie lebt somit innerhalp der ihr durch die
Leiblichkeit gezogenen Grenzen. — Der Lieib wird
aigo aus den mineralischen Stoffen auferbaut, durch
den Atherleib belebt, und er begrenzt selbst die
Empfindungsseele. Wer also das oben erwihnte Organ

um ,,Schauen® der Empfindungsseele hat, der erkennt
sig¢ durch den Leib begrenzt. — Aber die Grenze
der Empfindungsseele f&llt nicht mit derjenigen des
pbysischen Korpers zusammen. Diese Seele ragt iiber
den physischen Leib hinaus. Man sieht daraus, daB sie
sich méchtiger erweist, als er ist. Aber die Kraft, durch
die ihr die Grenze gesetzt ist, geht von dem physi-
schen Leibe aus. Damit schiebt sich zwischen den
physischen Leib und den Atherleib einerseits und  die
Empfindungsseele andererseits noch ein besonderes
GHed der menschiichen Wesenheit ein. s ist der
Seelenleib oder Empfindungsleib. Man kann auch
sagen: ein Teil des Atherleibes sei feiner als der
Gibrige, und dieser feinere Teil des Atherleibes bildet
eine Einheit mit der Empfindungsseele, wihrend
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der grobere Teil eine Art Einheit mit dem physischen
Leib bildet. Doch ragt, wie gesagt, die Empfindungs-
seele iiber den Seelenleib hinaus.

Was hier Empfindung genannt wird, ist nur ein
Teil des seelischen Wesens. (Der Ausdruck Empiin-
dungsseele wird der Binfachheit halber gewihlt.) An
die Empfindungen schlieBen sich die Geftihle der Lust
und Unlust, die Triebe, Instinkte, Leidenschaften. AlL
das trigt denselben Charakter des Higenlebens wie
die Empfindungen und ist, wie sie, von der Leiblich-~

- keit "abhingig.

$

Ebenso wie mit dem Leibe tritt die Empfindungs-
seele anch mit dem Denken, dem Geiste, in Wechsel-
wirkung.  Zunichst dient ihr das Denken Der
Mensch bildet sich Gedanken iiber seine Empfindungen.
Dadurch kliirt er sich iiher die AuBenwelt anf. Das
Kind, das sich verbrannt hat, denkt nach und ge-
langt zn dem Gedanken: ,das Feuer brennt®. Auch
seinen Trieben, Instinkten und Leidenschaften folgt
der Mensch nicht blindiings; sein Nachdenken fiihrs
die Gelegenheit herbei, durch die er sie befriedigen
kann. Was man materielle Kultur nennt, bewegt sich
durchaus in dieser Richtung. Sie besteht in den
Diensten, die das Denken der Empfindungsseele leistes.
UnermeBliche Summen von Denkkriften werden auf
dieses Ziel gerichtet. Denkkraft ist es, die Schiffe,
Eisenbahnen, Telegraphen, Telephone gebaut hat;
und alles das dient zum weitaus gréften Teil zur Be-
friedigung von Bediirfnissen der Empfindungsseelen.
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In #hnolicher Art, wie die Lebenskra,ft. den physische‘n
Kgrper durchdringt, so durchdringt die Denlﬁkraft die
Empfindungsseele. Die Lebenskraft kniipit den
physischen Kérper an Vorfahren und Na,cll_kor.nm_en un.d
stellt ihn dadurch in eine Gesetzmiifigkeit hinein, die
‘das blo§ Mineralische nichts angeht. Ihenso _steI%t
die Denkkraft die Seele in eine Gesetzm%imgkelt
hinein, der sie als blofie Empﬁndlmgss?ele nicht an-
gehort, — Durch die Empfindungsseele ist der Mensc_h
dem Tiere verwandt. Auch beim Tiere beme'arken wir
das Vorhandensein von Kmpiindungen, Tne_‘oen, In-
stinkten und Leidenschaften. Aber das T1.er foIg:t
diesen unmittelbar. Sie werden bei ihm n1ch't mit
selbstindigen, iiber das unmittelbare Erleben }-11113,115-
gehenden Gedanken - durchwoben. A.uch belm' un-
-entwickelten Menschen ist das his zu einem gefmssen
Grade der Fall. Die blofe Empfindungsseele ist da-
her verschieden von dem entwickelten hb‘he_ren Seelen-
gliede, welches das Denken in seinen Dienst stellt.
Als Verstandesseele sei diese vom ]_)enken bfa-
diente Seele bezeichnet. Man konnte sie auch die
‘Gemiitsseele oder das. Gemiit nennen. ‘

Die Verstandesseele durchdringt die Empfindungs-
seele. Wer das Organ zum ,Schauen® der Seele hat,
sieht daher die Verstandesscele als eine besondere
Wesenheit gegeniiber der blofien Empfindungsseele an.

EY " %

Durch das Denken wird der Mensch iiher das
Eigenleben hinausgefiihrt. Er erwirbt sicP ei.:Was, (‘iias
iiber seine Seele hinausreicht. Es ist fiir ihn eine
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selbstverstindliche Uberzeugung, daf die Denkgesetze
in Ubereinstimmung mit der Weltordoung sind. Er
betrachtet sich deshalb als ein Hinheimischer in der
Welt, weil diese Uhereinstimmung besteht. Diese
Ubereinstimmung ist eine der gewichtigen Tatsachen,
durch die der Mensch seine eigene Wesenheit kennen
lernt. In seiner Secle 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 bloB auf die eigene
Seele. Mit meinem Entziicken iiber deu Sternen-
himmel lebe ich in mir; die Gedanken, die ich mir
liber die Bahnen der Himmelskorper bilde, haben fiir

" des Denken jedes Andern dieselbe Bedeutung wie fiir

das Meinige. Es wire sienlos, von meinem Kni-
ziicken zu sprechen, wenn ich selbst nicht vorhanden
wire; aber es ist micht in derselben Weise sinnlos,
von meinen Gedanken auch ohne Beziehung aunf
mich zm sprechen. Denn die Wabhrheit, die ich heute
denke, war auch gestern wahr; und wird morgen
wahr sein, obschon ich mich nur hente mit ihr be-
schéiftige. Macht eine Krkenntnis mir Freude, so ist
diese Freude so lange von Bedeutung, als sie in mir
lebt; die Wahrheit der Erkenntnis hat ihre Be-
deutung 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 Seclen-




empfindung, ebenso weniz wie er mit dieser cut-
standen ist. Was wirklich Wahrheit ist, das ensteht
micht und vergeht nicht: das hat eine Bedeutung, die
nicht vernichtet werden kann, — Dem widerspricht
es nicht, dab einzelne menschliche ,, Wahrheiten® nur
einen voriibergehenden Wert haben, weil sie in einer
gewissen Zeit als teilweise oder ganze Irrtiimer er-
kannt werden. Denn der Mensch muf sich sagen,
dal die Wahrheit doch in sich selbst besteht, wenn
auch seine Gedanken nur vergingliche Erscheinungs-
formen der ewigen Wahrheiten sind. Auch wer —
wie Liessing — sagt, er begniige sich mit dem ewigen
Streben nach Wahrheit, da die volle, reine Wahrheit
doch nur {iir einen Gott da sein ktnnte, leugnet nicht
den Hwigkeitswert der Wahrheit, sondern er bestitigt
ihn gerade durch solchen Ausspruch. Denn nur, was
eine ewige Bedeutung in sich selbst hat, kann ein
ewiges Streben nach sich hervorrufen. Wire die
Wahrheit nicht in sich selbstéindig, erhielte sie ihren
Wert und ihre Bedeutung durch die menschliche
Seelenempfindung, dann kiunte sie nichteln einiges
Ziel fiir alle Menschen sein. Indem man nach ibr
streben will, gesteht man ihr ihre seibsténdige
Wesenheit zu

Und wie mit dem Wahren, so ist es mit dem
wahrhaft Guten. Das Sittlich-Gute ist unabhéngig
von Neigungen und Leidenschaften, insofern es sich
nicht von ihnen gebieten 146t, sondern ihnen gebietet.
Gefallen und Mififallen, Begehren und Verabscheuen
gehiren der eigenen Seele des Menschen an; die
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Pllicht steht tber, Gefallen und MiBfallen. So hoch
kann dem Menschen die Pflicht stehen, daB er fiir

sie das Leben opfert. Und der Mensch steht um 8o

hoher, je mehr er seine Neigungen, sein Gefallen und
MiBfallen dahin veredelt hat, daB sie ohne Zwang,
ohne Unterwerfung durch sich selbst der erkannten
Pllicht folzen. Das Sittlich-Gute hat ebenso wie die
Wahrheit seinen Ewigkeitswert in sich und erhilt
ihn nicht durch die Empfindungsseele.

Indem der Mensch das selbstéindige Wahre und
Gute in seinem Innern aufleben la8t, erhebt er sich
ither die bloBe Empfindungsseele. Der ewige Geist
scheint in'diese herein. Ein Licht geht in ihr aunf, das
unvergénglich ist. Sofern die Seele in diesem Lichte-
lebt, ist sie eines Ewigen teilhaftig. Sie verbindet
mit ihm ihr eigenes Dasein. Was die Seele als Wahres
und Gutes in sich tréigt, ist unsterblich in ihr. —
Das, was in der Seele als Ewiges aufleuchtet, sei
hier BewuBtseinsseele gepannt. — Von DBe-
wulBtsein kann man auch bei den niedrigeren Seelen-
regungen sprechen. Die alltdglichste Empfindung ist
Gegenstand des Bewuftseins. TInsofern kommt auch
dem Tiere BewuBtsein zu. Der Kern des mensch-
lichen Bewuftseins, also die Seele in der Seele,
ist hier mit BewuBtseinsseele gemeint. Die Be-
wulltseinsseele wird also hier noch als ein besonderes
Glied der Seele von der Verstandesseele unterschieden.
Diese letztere ist noch iIn die Empfindungen, in die
Triebe, Affekte etc. verstrickt. Jeder Mensch weify,

Wwie lhm zunfchst das als wahr gilt, was er in seinen
Steiner, Theosophie. 3




Empfindungen ete. vorzieht. Erstdiejenige Wahr-
heit aber ist die bleibende, die sich losgeldst hat
von allem Beigeschmack solcher Sympathien und
Antipathien der Empfindungen etc. Die Wahrheit
ist wahr, auch wenn sich alie personlichen Gefiihie
gegen sie auflehnen. Derjenige Teil der Seele, in
dem diese Wahrheit lebt, soll Bewufitseinsseele ge-
nannt werden. _

So hitte man, wie in dem Leib, auch in der
Seele dreiGlieder zzunterscheiden:dieEmpfindungs-
seele, die Verstandesseele und die Bewuft-
seinsseele. TUnd wie von unten herauf die Leib-
lichkeit anf die Seele begrenzend wirkt, so wirkt
von oben herunter die Geistigkeit auf sie erweiternd.
Denn je mehr sich die Seele von dem Wahren und
Guten erfiillt, desto weiter und umfassender wird das
Ewige in ihr. — Tiir denjenigen, der die Seele
zu ,schauen“ vermag, ist der Glanz, der von dem
Menschen ausgeht, weil sein Ewiges sich erweitert,
eine eben solche Wirklichkeit, wie fiir das sinnliche
Aunge das Licht wirklich ist, das von einer Flamme
ausstrahlt. Fiir den ,Sehenden“ ist der leibliche
Mensch nur ein Teil des ganzen Menschen. Der
Leib liegt als das grobste Gebilde inmitten anderer,
die ihn und sich selbst gegenseitip durchdringen.
Als eine Lebensform erfiillt den physischen Kirper
der Atherleib; an allen Seiten iiber diesen hinaus-
ragend erkennt man den Seelenleib (Astralgestalt).
Und wieder iiber diesen hirausragend die Empfindungs-
seele, dann die Verstandesseele, die um so grofier
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wird, Je mehr sie von dem Wahren und Guten in
sich aufnimmt. Denn dieses Wahre und Gute be-
wirkt die Erweiterung der Verstandesseele. Win
Mensch, der lediglich seinen Neigungen, seinem Ge-
fallen und MiBfallen leben wiirde, hitte eine Ver-
standesseele, deren Grenzen mit denen seiner Empfin-
dungsseele zusammenfielen. Diese Geebilde, inmitten
derer der physische Korper wie in einer Wolke er-
scheint, kann man die menschliche Aura nennen.
Sie ist dasjenige, um das sich das »Wesen des
Menschen“ bereichert, wenn es in der Art geschaut
wird, wie diese Schrift versucht es darzustellen.

Im Laufe der Kindheitsentwickelung tritt im
Leben des Menschen 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 Fr-
lebuis. Der Dichter Jean Panl erzihlt in seiner
Lebensbeschreibung: ,Nie vergel’ ich die noch keinem
Menschen erzihlte Erscheinung in mir, wo ich bei
der Geburt meines SelbstbewuBtseins stand, von der
ich Ort und Zeit anzugeben weif. An einem Vor-
wittag 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 Ieh, wie ein
Blitzstrahl vom Himmel auf mick fukr und seitdem
leuchtend stehen blieh: da hatte meinIch zum ersten
Male sich selber gesehen und auf ewig. T#iuschungen

des Erinnerns sind hier schwerlich denkbar, da kein

g%
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fremdes Erzghlen sich in eine blef im verhangenem
Allerheiligsten des Menschen vorgefallene Begeben-
heit, deren Neuheit allein so alltiglichen Neben-
umstinden das Bleiben gegeben, mit Znsitzen mengen
konnte.* — Es ist bekannt, dafl kieine Kinder von
sich sagen: ,Karl ist brav®, ,Marie will das haben®.
Man findet es angemessen, daf sie von sich so wie
von andern reden, weil sie sich ihrer selbstindigen
Wesenheit noch nicht bewult geworden sind, weil
das Bewubtsein vom Selbst noch nicht in ihnen ge-
boren ist. Dureh das Selbsthewufitsein bezeichnet sich
der Mensch als ein selbstindiges, von allem iibrigen

abgeschlossenes Wesen, als ,Ich“. Im ,Tch® falbt

der Mensch alles zusammen, was er als leibliche und
seelische Wesenheit erlebt. ILeib und Seele sind die
Triger des ,Ich®; in ihnen wirkt es. Wie der phy-
sische Korper im Gehirn, so hat die Seele im ,Ich®
ihren Mittelpunkt. Zu Empfindungen wird der Measch
von auBen angeregt; Gefiihle machen sich geltend als
Wirkungen der Aufienwelt; der Wille bezieht sich
auf die AuBenwelt, denn er verwirklicht sich in duferen
Handlungen. Das ,Ich* bleibt als die eigentliche
Wesenheit des Menschen ganz unsichtbar. Treffend
nennt daher Jean Paul das Gewahrwerden des ,Ich®
eine ,,blof im verhangenen Allerheiligsten des Menschen
vorgefallene Begebenheit. Denn mit seinem ,JIch*
ist der Mensch ganz aliein. — Und dieses ,Ich® ist
der Mensch selbst. Das berechiigt ihn, dieses ,Ich“
als seine wahre Wesenheit anzusehen. Kr darf des-
halb seinen Leib und seine Seele als die ,Hiillen®

bezeichnen, innerhalb derer er lebt; und eor darf sie
als seine Werkzeuge bezeichnen, durch die er
wirkt. Im Laufe seiner Entwickelung lernt er diese
Werkzeuge immer mehr als Diener seines ,Ich“ ge-
brauchen. Das Wortchen ,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 ersffnet sich damit zugleich der Zu-
gang zur Hrkenntnis 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
wTisch®, den Stuhl jeder ,Stuhl® 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 ,JIch* von auflen 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 zn 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 ,fch“ wird immer mehr Herrscher
iiber Leib und Seele. — Auch das kommt in der Aura
zum Ausdrucke. Je mehr dasIch Herrscher ist iiber
Leib und Seele, desto gegliederter, mannigfaltiger,
farben_reicher ist die Anra. Die Wirkung des Ich auf
die Auvra kann der ,Sehende“ schauen. Das ,Ieh*
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selbst ist auch ihm unsichtbar; dieses ist wirklich in
dem ,verhangenen Allerheiligsten des Menschen®. —
Aber das Ich nimmt in gich die Strahlen des Lichtes
anf, das als ewiges Licht in dem Meunschen aufleuchtet.
Wie dieser die Erlebnisse des Lieibes und der Seele
in dem ,Ich® zusammenfaft, so 146t er auch die Ge-
danken der Wahrheit und Gite in das ,Ich® ein-
fliefen. Die Sinneserscheinungen offenbaren sich dem

»1eh® von der einen, der Geist von der andern

Seite.  Leib und Seele geben sich dem ,Ich® hin
um ihm zn 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 erhélt Wesen und Bedeutung von dem,; womit es
verbunden ist. Insofern es im physischen Kirper
lebt, ist es den mineralischen Gesetzen, durch den
Atherleib ist es den Gesetzen der Fortpflanzung und
des Wachstums, vermige der Empfindungs- und Ver-
standesseele den Gesetzen der seelischen Welt unter-
worfen; insofern es das Geistige in sich aufnimmt,
ist es den Gesetzen des Geistes unterworfen. Was
die mineralischen, was die Lebensgesetze bilden, ent-
steht und vergeht; der Geist aber hat mit Entstehung
und Untergang nichts zu tun.
ke ES -
Ed

Das Ich lebt in der Seele. Wenn auch die
hichste Anflerung des ,Ich“ der BewubBtseinsseele an-
gehirt, so muf man doch sagen, dafl dieses ,Ich® von
da ausstrahlend die ganze Seele erfilllt und durch

— 89

die Seele seine Wirkung auf den Leib #nBert. Und
in dem Ich ist der Geist lebendig. s strahlt der
Geist in das Ich und lebt in thm als in seiner ,Hiille®,
wie das Ich in Leib und Seele als seinen ,Hiillen®
lebt. Der Geist bildet dasIch von innen nach auBen,
die mineralische Welt von aufien nach innen. Der
ein ,Ich“ bildende und als ,Ich“ lebende Geist sei
»Geistselbst® genannt, weil er als ,Ich“ oder
»Selbst® des Menschen erscheint. Den Unterschied
zwischen dem ,Geistselbst“ und der ,BewuBtseins-
seele“ kann man sich in folgender Art kKlar machen.
bDie Bewuftseinsseele beriihrt die von jeder Anti-
pathie und Sympathie unabhiingige, durch sich selbst
hestehende Wahrheit; das Geistselbt tragt in sich
dieselbe Wahrheit, aber aufgenommen und um-
schlossen durch das ,Ieh*, durch das letztere indi-
vidoalisiert und in die selbstiindige Wesenheit des
Menschen #ibernommen. Dadurch, daf die ewige
Wahrheit so verselbstindigt und mit dem ,Tch“ zu
einer Wesenheit verbundeu wird, erlangt das ,Ich”
selbst die Hwigkeit.

Das Geistselbst ist eine Offenbarung der geistigen
Welt innerhalb des Ich, wie von der andern Seite
her die Sinnesempfindung eine Offenbarung der phy-
sischen Welt innerhalt des Ich ist. In dem, was ro4,
griin, hell, dunkel, hart, weich, warm, kalt ist, er-
kennt man die Offenbarungen der korperlichen Welt;
in dem, was wahr wnd gut ist, die Offenbarungen der
geistigen Welt. Tn dem gleichen Sinne, wie die
Offenbarung des Korperlichen Empfindung heifds,.
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sei die Offenbarung des Geistigen Intuition ge-
nannt. Der einfachste Gedanke enthdlt schon In-
tuition, denn man kann ihn nicht mit Hiinden tasten,
nicht mit Augen sehen: man muB seine Offenbarung
aus dem Q(eiste durch das Tch empfangen. — Wenn
ein unentwickelter und ein entwickelter Mensch eine
Pflanze ansehen, so lebt in dem Ich des einen etwas
ganz anders als in dem des zweiten. Und doch sind
die Empfindungen beider durch denselben Gegenstand
hervorgerufen. Die Verschiedenheit liegt darin, daB
der eine sich weit vollkommenere Gedanken iiber den
Gegenstand machen kann als der andere. Offen-
barten die Gegenstinde sich allein durch die Empfin-
dung, dann konnte es keinen Fortschritt in der
geistigen Entwickelung geben. Die Natur empfindet
auch der Wilde; die Naturgesetze offenbaren sich erst
dem von der Intuition befruchteten Gedanken des
héher entwickelten Menschen. Die Reize der Aufen-
welt empfindet auch das Kind als Antrieb des Willens,
die Giebote des sittlich Guten gehen ijhm aber nur
im Laufe der Entwickelung auf, indem es im Geiste
leben und dessen Offenbarung verstehen lernt.

Wie ohne das Auge keine Farbemempfindungen
da wiren, so ohne das hihere 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 nar Kunde gibt.

Durch die Intnitionen holt sich das Ych des Men-
schen, das in der Seele auflebt, die Botschaften - von
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oben, von der Geisteswelt, wie es sich durch die Em-
pfindungen die Botschaften aus der physischen Welg
holt. Und dadurch macht es die Geisteswelt obenso
zum Higenleben seiner Seele, wie vermittelst der
Sinne die physische Welt. Die Seele, oder das in
ihr awfleuchtende Ich, offnet nach zwei Seiten hin
seine Tore: nach der Seito des Koxpelhchen und nach
derjenigen des Geistigen,

Wie nun die physische Welt dem Ich nur da-
durch von sich Kunde geben kann, daf sie aus ifhren
Steffen und Kriften einen Korper autbaut, in dem die
bewuBte Seele leben kann und innerhalb dessen diese
Organe besitzt, um das Korperliche auBer sich wah-
zunehmen, so baut auch die geistige Welt mit ihren
Geistesstoffen und ihren Geisteskriften einen Geist-
korper auf, in dem das Ich leben und durch In-
tuitionen das Geistige wahrnehmen kann. (BEs ist ein-
Teuchtend, daB dic Ausdriicke Greiststoff, Geist-
kdrper dem Wortsinne nach einen Widerspruch ent-
halten. Sie sollen nur gebraucht werden, um den
Gedanken auf dasjenige hinzulenken, was im Geistigen
dem physischen Leibe des Menschen entspricht.)

Und ebenso wie innerbalb der physischen Welt
der einzeine menschliche Korper als eine abgesonderte
‘Wesenheit aufgebaut wird, so innerhalb der Geistes-
welt der Geistkorper. Es gibt in der Geisteswelt fiir
den Menschen ebenso ein Tnnen und AnBen wie in
der physischen Welt. Wie der Mensch ans der phy-
sischen Umwelt die Stoffe avfnimmt nnd sie in seinem
physischen Leib verarbeitet, so nimmt er aus der
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geistigen Umwelt das Geistige auf und macht es zu
dem seinigen. Das Geistige ist die ewige Nahrung
des Menschen. Und wie der Mensch ans der physi-
schen Welt geboren ist, so wird er aus dem Geiste
durch die ewigen Gesetze des Wahren und Guien
geboren. Erist von der auBer ihm befindlichen Geistes-
welt abgetrennt, wie er von der gesamten physischen
Welt als ein selbstindiges .Wesen abgetrennt ist.
Diese selbstindige geistice Wesenheit sei »3elst-
mensch® genannt.

Wenn wir den physischen Menschenkdrper unter-
suchen, finden wir in ihm dieselben Stoffe und Kriitte,
die auBerhalb desselben in der iibrigen physischen
Welt vorhanden sind. So ist es auch mit dem Geist-
menschen. Inihm pulsieren die Elemente der duBeren
Geisteswelt, in ihm sind die Kriifte der iibrigen
Geisteswelt tdtig. Wie in der physischen Haut ein
Wesen in sich abgeschiossen wird, das lebend und
empfindend ist, so aumch in der Geisteswelt. Die
geistige Haut, die den Geistmenschen von der ein-
heitlichen Geisteswelt abschlieft, ihn innerhalb der-

selben zu einem selbstindigen Geisteswesen macht,

das in sich Iebt und infuitiv den Geistesinhalt der
Welt wahrnimmt, — diese , geistige Haut* seiGeistos-
hiille (aurische Hiille) genacnt. Nur muB festgehalten

werden, daB diese ,geistige Haut® sich fortdauernd

mit der fortschreitenden menschlichen Entwickelung
ausdehnt, so daB die geistige Individualitit des
MHenschen (seine aurische Hiille) einer unbegrenzien
Yergrifierung fihig ist.
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Innerhalb dieser Geisteshiille lebt der Geistes-
mensch. Dieser wird durch die geistize Lebens-
kraft in demselben Sinne anferbaut, wie der physi-
sche Leib durch die physische Lebenskraft. In #hn-
licher Weise, wie man von eihem Xtherleib spricht,
muf man daher von einem Athergeist in Bezug auf
den Geistesmenschen sprechen. Dieser Athergeist sei
Lebensgeist genannt. — In drei Teile gliedert
sich alse die geistige Wesenheit des Menschen:
in den Geistmenschen, den Lebensgeist und
das Geistselbst.

Fiir den in den geistigen Gebieten ,Sehenden®
ist diese geistige Wesenheit des Ménschen als der
hohere — eigentliche geistige — Teil der Aura eine
wahrnehmbare Wirklichkeit. Er ,schaut“ innerhalb
der Geisteshiille den Geistesmenschen als Lebensgeist;
und er ,schaut“, wie sich dieser ,Lebensgeist® fort-
wihrend durch Aufnahme von Geistesnahrung aus
der geistigen Aufienwelt vergroBert. Und ferner siekt
er, wie durch diese Aufnahme sich die Geisteshiille

fortdanernd weitet, wie der Geistmensch immer gréfer

und gréfer wird. Denn das ist ja der Unterschied

der geistigen Wesenheit des Menschen von seiner

physischen, daB die letztere eine begrenzte Grofe hat,
wihrend die erstere unbegrenzi wachsen kann. Was
an geistiger Nahrung aufgenommen wird, hat ja eizen
Ewigkeitswert. Aus zwei sich durchdringenden
Teilen setzt sich deshalb die menschliche Aura zu-

sammen. Dem einen gibt Fiirbung und Form- das.

physische Dasein des Menschen, dem andern sein




geistiges. — Das Ich gibt die Trennung zwischen
beiden, in der Art, daf sich das Physische in seiner
Higenart hingibt und einen Leib aufbaut, der eine
Seele in sich aufleben 148t; und das Ich gibt sich
wieder hin wnd 148t in sich den Geist aufleben, der
nun seinerseits die Seele durchdringt und ihr das Ziel
oibt in der Geisteswelt. Durch den Leib ist die
Seele eingeschlossen im Physischen, durch den Geist-
menschen wachsen ihr die Flige! zur Bewegung in
der geistigen Welt.

3k Ed

Will man den ganzen Menschen erfassen, so
muf man ihn aus den genannten Bestandteilen zu-
-sammengesetzt denken. Der Leib baut sich ang der
physischen Stoffwelt auf, so daB dieser Bau anf das
denkende Ich hingeordnet ist. Er ist von Lebenskraft
durchdrunger und wird dadurch zum ZXtherieib oder
Lebensleib.  Als solcher schlieft er sich in den
Sinnesorganen nach auSen anf und wird zum Seelen-
leib. Diesen durchdringt die Empfindungsseele und
wird eine Hinheit mit ihm. Die Empfindungsseele
empléngt nicht bloB die Eindriicke der AuBenwelt
als Empfindungen; sie hat ihr eigenes Lieben, 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, daB sie sich nach oben hin den Intuitionen
erschlieBt wie nach unten hin den Empfindongen,
Dadurch ist sie BewubBtseinsseele. Das ist ihr des-
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halb moglich, weil ihr die Geisteswelt das Intuitions-
organ hineinbildet, wie ihr der physische Leib die
Sinnesorgane bildet. Wie die Sinne durch der
Seelenleib die Empfindungen, so vermittelt ihr der
Geist- durch das Intuitionsorgan die Intuitionen. Dewr
Geistmensch ist dadurch mit der BewuStseinsseele: in
einer Kinheit verbunden, wie der physische Korper
mit der Empfindungsseele im Seelenleib. Bewuft-
seinsseele und Geistselbst bilden eine Hinheit. In
dieser Hinheit lebt der Geistesmensch als Lebens-
geist, wie der Atherleib fiir den Seelenleib die leib-
liche Lebensgrundlage bildet. Und wie der physi-
sche Korper in der physischen Haut sich abschliefit,
so der Geistmensch in der Geisteshiille. Hs ergibt
gich die Gliedering des ganzen Menschen in fol-
gender Art: :

. Physigscher Xorper.
Aherleib oder Lebensleib.
Seelenleib.

. Empfindungsseele.
Verstandesseele.
Bewubtseinsseele.

. Geistselbst.

. Lebensgeist.

I. Geistesmensch.

HeoHREDO D

Seelenleib (C) und Empfindungsseele (D) sind
eine Einheit im irdischen Menschen; ebenso Bewufit-
seinsseele (F) und Geistselbst (3). — Dadurch er-
geben sich sieben Teile des irdischen Menschen.
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1. Der physische Korper.

2. Der Ather- oder Lebensleib.

3. Der empfindende Seelenleib.

4. Die Verstandesseele.

5. Die geisterfiillie BewuBtseinsseele.
8. Der Lebensgeist.
7. Der Geistesmensch.

In der Seele blitzt das ,Ich“ auf, empfingt aus
dem Qeiste den Einschlag und wird dadurch zum
Triger des Geistmenschen. Dadurch nimmt der
E_Ee.nsch an den ,drei Welten® (der physischen, see-
lischen und geistigen) teil. Er wurzelt durch physi-
schen Korper, Atherleib und Seelenleib in der physi-
§chen Welt und bliht durch das Geistselbst, den
Liebensgeist und Geistesmenschen in die geistige Wels
kinauf. Der Stamm aber, der nach der einen Seite
wurzelf, nach der andern bliiht, das ist die Seele
selbst. :

Man kann, durchaus im Einklange mit dieser
Gliederung des Menschen, eine vereinfachte Form der-
selben geben. Obwohl das menschliche »lch* in der
BewuBtseinsseele auflenchtet, so durchdringt es doch
das ganze seelische Wesen. Die Teile dieses see-
lischen Wesens sind iiberhaupt nicht so scharf ge-
§0ndert wie die Leibesglieder; sie durchdringen sich
in einem hgheren Sinne. FaBt man dann Verstandes-
seele und BewuBtseinsseele als die zwei znsammen-
gehirigen Triger des Ich und dieses als den Kern
derselben ins Auge, dann kann man den Menschen
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gliedern in: physischen Leib, Lebensleib, Astralleib
und Ich. Mit dem Ausdruck Astralleib wird dabei
hier das bezeichnet, was Seelenleib und Empfindungs-
seele zusammen sind. Der Ausdruck findet sich in
der dlteren Literatur und sei hier frei angewendet
auf dasjenige in der menschlichen Wesenheit, was
iiber das Sinnlich-Wahrnehmbare hinaunsliegt. Trotz-
dem die Empfindungsseele in gewisser Beziehung auch
yon dem Ich durchkraftet wird, hingt sie mit dem
Seelenleib so eng zusammen, daB fiir beide, vereinigt
gedacht, ein einziger Ausdruck berechtigt ist. Wenn
nun das Ieh sich mit dem Geistselbst durchdringt, so
tritt dieses Geistselbst so auf, daB der Astralleib von
dem Seelischen aus umgearbeitet wird. In dem
Astralleib wirken zun#chst des Menschen Triebe, Be-
gierden, Leidenschaften, insofern diese empfunden
werden; und es wirken in ihm die sinnlichen Wahz-
nehmungen. Die sinnlichen Wahrnehmungen ent-
stehen durch den Seelenleib, als einem Gliede im
Menschen, dag ihm von der Hufieren Welt zukomms.
Die Triebe, Begierden, Leidenschaften etc. entstehen
in der Empfindungsseele, insofern diese vom Innern
durchkraftet wird, bevor dieses Innere sich dem Geist
selbst hingegeben hat. Durchdringt sich das ,Ich®
mit dem Geistselbst, so durchkraftet die Seele den
Astralleib wieder mit diesem Geistselbst. Es driick$
sich dies so aus, daB dann die Triebe, Begierden und
Leidenschaften durchleuchtet sind von dem, was das
Ich aus dem Geiste empfangen hat. Das Ich ist
dann vermige seines Anteiles an der geistigen Welt
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Herr geworden in. der Welt der Triebe, Begierden etc.
In dem Mafe, als es dies geworden ist, erscheint das
Geistselbst im Astralleib. Und dieser selbst wird da-
durch verwandelt. Der Astralleib erscheint dann
selbst als zweigliedrige Wesenheit, als zum Teil un-
verwandelt, zum Teil verwandelt. Daher kann man
das Geistselbst in seiner Offenbarung am Menschen
als den verwandelten Astralleib bezeichnen. - Ein
Ahnliches geht in dem Menschen vor, wenn er in sein
Ieh den Lebensgeist aufnimmt. Dann verwandelt sich
der Lebensleib. Er wird durchdrungen von dem
Lebensgeist. Dieser offenbart sich in der Art, daB
der Lebensleib ein anderer wird. Daher kann man
auch sagen, daB der Lebensgeist der verwandelte
Lebensleib ist. Und nimmt das Ich den Geistes-
menschen in sich auf, so erhalt es dadurch die starke
Kraft, den physischen Leib damit zu durchdringen.
Es ist natiirlich, daf dasjenige, was so von dem
physischen Leibe verwandelt ist, nicht mit den
physischen Sinnen wahrzunehmen ist. Es ist ja gerade
das am physischen Leib Geistesmensch geworden, was
vergeistigt ist. Es ist dann fiir die sinnliche Wah-
nehmung als Sinnliches vorhanden, und insofern dieses
Sinnliche vergeistigt ist, muf es vom geistigen Er-
kenntnisvermiygen wahrgenommen werden. Den
duferen Sinnen erscheint eben auch das vom Geistigen
durchdrungene Physische nur sinnlich. — Mit _Zu-
grundelegung von alle dem kann man auch folgende
Gliederung des Menschen geben: '

. Physischer Leib.

. Lebensleip. .

Astralleib.

. Ich als Seelenkern.

. Geistselbst als verwandelter Astralleib.

. Liebensgeist als verwandelter Lebensleib.

Steiner, Theosophie. 4

- Geistesmensch als verwandelter physischer Leib.



Wiederverkorperung 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 AuBenwelt 0ffnet. Mein Auge empiindet die Farbe
an der Rose nar so lange, als die Rose ihm gegen-
iibersteht und es selbst gedffnet ist. Die Gegen-
wart sowohl des Dinges in der Auflenwelt, wie aunch
diejenige des leiblichen Organs sind neotwendig, da-
mit ein Bindruck, eine Empfindung oder Wahr-
nehmung zustande kommen kdnnen. — Wags ich aber
im Geiste als Wahrheit fiber die Rose erkannt
habe, das geht mit der Gegenwart. nicht voriiber.
Und es ist in seiner Wahrheit auch ganz und gar
nicht von mir abhdngig. Es wire wahr, anch wenn
ich niemals der Rose gegeniibergetreten wire. Was
ich durch den Geist erkemne, ist unzeitlich oder
ewig. — Zwischen Gegenwart und Ewigkeit ist die
Seele gestellt, indem sie die Mitte hiilt zwischen Leib

— 51 —

und Geist. Aber sie vermittelt auch Gegenwart
mnd Ewigkeit. Sie bewahrt das Gegenwirtige fiir
dieBrinnerung. Dadurch entreift sie es der Ver-
glnglichkeit und nihert es der Ewigkeit des Geistigen.
Auch prigt sie das Ewige dem Zeitlich-Verginglichen
ein, indem sie in ihrem Leben sich nicht nur den
voriibergehenden Reizen hingibt, sondern von sich aus
die Dinge bestimmt, ihnen ihr Wesen in den Hand-
lungen einverleibt, die sie verrichtet. Durch die Er-
innerung bewahrt die Seele das Gestern; durch die
Handlung bereitet sie das Morgen vor.

Meine Seele miifie das Rot der Rose immer von
neuem wahrnehmen, um es im Bewufitsein zu haben,
wenn sie es nickt in der Frinnerung behalten kinnte.
Das, was von dem iuBeren Eindruck zuriickbleibt,
was von der Seele behalten werden kann, isi die
Vorstellung. Durch die Gabe des Vorstellens
macht die Seele die kirperliche Aubenwelt so zu
ihrer eigenen Innenwelt, daf sie diese dann durch
das Gedichinis — fiir die Frinnerung — behalten

und unabhingig von den gewonnenen Eindricken mit

ihr weiter ein eigenes Leben filhren kann. Das
Seelerleben wird so zur dauernden Wirkung der
verginglichen Eindriicke der AuBlenwelt.

Aber anch die Handlung erhilt Dauer, wenn sie
einmal der AuBenwelt aufgepriigt ist. Schneide ich
einen Zweig von einem Baume, so ist durch meine
Seele etwas geschehen, was den Lauf der Ereignisse
in der AuBenwelt vollkommen #ndert. Es wire mit

dem Zweige an dem Baume etwas ganz anderes ge-
4*
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schehen, ‘wenn ich nicht handelnd eingegriffen hitte.
Ich habe eine Reihe von Wirkungen ins Leben ge-

rufen, die ohne mein Dasein nicht vorhanden ge-

wesen wirer. Was ich hente getan habe, bleibt

fir morgen bestehen. Ks wird dauernd durch die

Tat, wie meine Eindriicke von gestern fiir meine

Seele danernd -geworden sind dorch das Gedichinis.
*

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
kann ich nicht die Empfindung des ,Blau“ haben.
Aber durch das Auge habe ich noch keineswegs die
HErinnerung an das ,Blau®. Soll mir das Auge jetzt
diese Empfindung geben, so muB ihm ein blaues Ding
gegeniibertreten. Die Leiblichkeit wiirde alle Ein-
driicke immer wieder ins Nichts zuriicksinken lassen,
wenn nur sie da wire. — Ich erinnere mich, das
heifit: ich erlebe etwas, was selbst nicht mehr da ist.
Ich verbinde ein vergangenes Erlebnis mit meinem
gegenwirtigen Leben. Es ist so bei jeder Erinne-
rung. Man nehme an, ich treffe einen Menschen und
erkenne ihn wieder, weil ich ihn gestern getroffen
habe. Er wire fiir mich ein vollig Unbekannter,
wenn ich nicht das Bild, das ich mir gestern durch
die Wahrnehmung gemacht habe, mit meinem heutigen
Eindruck von ihm verbinden kénnte. Das heutige
Bild gibt mir die Wahrnebmung, das heiit meine
Leibliehkeit. Wer aber zaubert das gestrige in meine
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Seele herein? Es ist dasselbe Wesen in mir, das
gestern bei meinem Erlebnis dabei war und das auch
bei dem heutigen dabei ist. Seele ist os in den
vorhergehenden Ausfiihrungen genannt worden. Ohne
diese treue Bewahrerin des Vergangenen wiire . jeder
duBere Eindruck fir den Menschen immer wicder
neu. (GewiB ist, daB die Seele die Vorstellung, welche
dann Erinnernng wird, dem Loibe wie durch ein
Zeichen einprigt; doch muB eben die Seele diese
Enprigung machen und daon  ihre eigene Hin-
prigung wahrnehmen, wic sie etwas AuBeres wahr-
nimmé.  So ist sie die Bewahrerin der Erinnerung.

Als Bewahrerin des Vergangenen sammelt die
Seele fortwihrend Schiitze fiir den Geist auf. Daf
ich das Richtige von dem Unrichtigen unterscheiden
kann, das hiéngt davon ab, daf ich als Mensch ein
denkendes ‘Wesen bin, das die Wahrheit im Geiste
zu ergreifen vermag. Die Wahrheit ist ewig; und
sie kionnte mir immer wieder an den Dingen sich
offenbaren, auch wenn ich das Vergangene immer
wieder aus dem Auge verlore und jeder Eindruck
fir mich ein newer wire. Aber der Geist in mir ist
nicht - allein auf die Eindriicke der Gegenwart be-
schrinkt; die Seele erweitert seinen Gesichtskreis iibor
die Vergangenheit hin. Und je mehr sie aus der
Vergangenheit zu ihm hinzuzufiigen vermag, desto
reicher macht sie ihn. So gibt die Secle an den
Geist weiter, was sie vom Leibe erhalten hat. — Der
Geist dos Menschen trigt dadurch in jedem Augen-
blicke seines Lebens zweierlei in sich. Erstens die




ewigen Gesetze des Wahren und Guten upd zwei-
tens die Erinnerung an die Erlebnisse der Vergangen-
heit. Was er tut, das vollbringt er unter dem Hin-
flusse dieser beiden Faktoren. Wollen wir einen
Menschengeist verstehen, so miissen wir deshalb anch
zwelerlel von ihm wissen: erstens, wieviel von dem
Ewigen sich ihm offenbart hat, und zweitens, wieviel
Schitze aus der Vergangenheit in ihm lieg'erll.

Diese Schiitze bleiben dem Geiste keineswegs in
unverénderter Gestalt. Die Vorstellurgen, die der
Mensch aus den Erlebnissen gewinnt, schwinden dem
Gedichtnisse allmihlich dahin. Nicht aber ihre
Friichte. Man erinnert sich nicht aller Erlebnisse,
die man in der Kindheit durchgemacht hat, wihrend
man sich die Kunst des Leséns und Schreibens an-
geeignet hat. Aber man konnie nicht lesen und
schreiben, wenn man diese Erlebnisse nicht gehabt
hitte 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 iiberlifit die Bilder der ein-
zelnen Wrlebnisse ihrem Schicksale und entnimmt
ihnen nur die Kraft zu einer Erhohung seiner Fihig-
keiten. So geht gewiB kein Erlebnis ungeniitzt vor-
iiber: die Seele bewahrt es als Erinnerung, und der
Geist sangt aus ihm dasjenige, was seine F dhigkeiten,
seinen Lebensgehalt bereichern kann. Der Menschen-
geist \Wé,chst durch die verarbeiteten Erlebnisse. —
Kann man alsoauchdie vergangenen Erlebnisseim Geiste
nicht wie in einer Sammelkammer aufbewahrt finden,
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man findet ihre Wirkungen in den Fahigkeiten,
die sich der Mensch erworben hat.
* * .
.

Bisher sind der Geist und die Seele nur betrachtet
worden innerhalb der Grenzen, die zwischen Geburt
und Tod liegen. Man kann dabei nicht stehen bleiben.
Wer das tun wollte, der gliche dem, welcher auch
den menschlichen Leib nar innerhalb derselben Grenzen
betrachten wollte. Man kann gewifi 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 bloBen physischen Stoffen und Kriiften un-
mittelbar auferbauen. Sie stammt von einer ihr
gleichen Gestalt ab, die sich durch Fortpflanzung auf
sie vererbt hat. Die physischen Stoffe und Krifte
bauen den Leib wihrend des Lebens auf: die Kriite
der Fortpflanzung lassen aus ihm einen andern her-
vorgehen, der seine Gestalt erbt; also einen solchen,
der Triger desselben Lebensleibes sein kann. —

. Jeder Lebensleib ist eine Wiederholung seines Vor-

fahren. Nur weil er dieses ist, erscheint er nicht
in jeder beliebigen Gestalf, sondern in derjenigen, die
ihm vererbs ist. Die Krifte, die mir Menschengestalt
gegeben haben, lagen in meinen Vorfahren. Aber
auch der Geist des Menschen erscheint in einer be-
stimmten Gestalt (wobei das Wort Gestalt natirlich
geistig gemeint ist). Und die Gestalten des Geistes
sind die denkbar verschiedensten bei den einzelnen
Menschen. Nicht zwei Menschen haben die gleiche
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geistige Gestalt. Man muB auf diesem Gebiete nur
ebenso ruhig und sachlich beobachten, wie auf dem
physischen. Man kann nicht sagen, die Verschieden-
heiten der Menschen in geistiger Beziehung riihren
allein von den Verschiedenheiten ihrer Umgebung,
ihrer Erziehung ete. her. Nein, das ist "durchaus
nicht der Fall; denn zwei Menschen entwickeln sich
unter. den gleichen Einfliissen der Umgebung, der Er-
ziehung etc. in ganz verschiedener Art. Deshalb
muf man zugeben, daf sie mit ganz verschiedenen
Anlagen ihren Lebensweg angetreten haben. — Hier
steht man vor einer wichtigen Tatsache, die Licht
ausbreitet iber die Wesenheit des Menschen, - wenn
man ihre volle Tragweite erkennt.

»» Durch ihre physische Gestalt unterscheiden sich
die Menschen von,ihren tierischen Mitgeschipfen auf
der Erde. Aber sie sind innerhalb gewisser Grenzen
in Bezng auf diese (estalt uniereinander gleich. Es
gibt nur eine menschliche Gattung.  Wie gro8 auch
die Unterschiede der Rassen, Stimme, Volker und
Personlichkeiten sein mogen: in physischer Bezichung
ist die Ahnlichkeit zwischen Mensch und Mensch
grofier als die zwischen dem Menschen und irgend
einer Tiergattung. Alles, was in der menschlichen
Gattung sich auspriigt, vererbt sich von den Vorfahren
auf die Nachkommen. Und die menschliche Gestalt
ist an diese Vererbung gebunden. Wie der Lowe
nur, von Ldwen-Vorfahren, so kann der Mensch nur
von menschlichen Vorfahren seine physische Ge-
stalt erben.
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So wie die physische Ahnlichkeit des Menschen
klar vor Augen liegt, so_enthiillt sich dem vorurteils-
losen geistigen Blicke die Verschiedenheit ihrer gei-
stigen Gestalten. — s gibt eine offen zutage liegende
Tatsache, durch welche dies zum Ausdrucke kommt.
Sic besteht . in dem Vorhandensein der Biographie
eines Menschen. Wire der Mensch blofSes Gattungs-
wesen, so kinnte es keine Biographie geben. REin
Lowe, eine Taube nchmen das Interesse in Anspruch,
insofern sie der Liowen-, der Taubenart angehoren.
Man hat das Einzelwesen in allem Wesentlichen ver-
standen, wenn man die Art beschrieben hat. = Hs
kommt hier wenig daranf 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 Meusch bedentet, das aber fingt
erst da an, wo er nicht bloB Art- oder Gattungs-,
sondern wo er Einzelwesen ist. Ich habe das Wesen
des Herrn Schulze in Krihwinkel durchaus nicht be-
grifien, weun ich seinen Sohn oder seinen Vater be-

- schrieben habe. Tch muB seine eigene Biographie

kennen. Wer iiber das Wesen der Biographie richtig
nachdenkt, der wird gewahr, daB in geistiger Be-
ziehung jeder Mensch eine Gattung fiir sich
ist. — Wer freilich die Biographie bloB als eine
duBerliche Zusammenstellung von Lebensereignissen
faft, der mag behaupten, daB er in demselben Sinne
eine Hunde- wie cine Menschenbiographie schreiben
kiune. Wer aber in der Biographie die wirkliche
Figenart eines Menschen schildert, der begreift, daf




. B8 —

er in der Biographie eines Menschen etwas hat,
was im Tierreiche der Beschreibung einer ganzen
Art entspricht. Nicht darauf kommt es an, dab man
— was ja wirklich selbstverstindlich ist — auch
von einem Tiere — besonders von klugen — etwas
biographieartiges sagen kann, sondern darauf, daf die
Menschenbiographie nichtdieserTierbiographie, sondern
der Beschreibung der tierischen Art entspricht.
Wird nun die Art oder Gattung im physischer
Sinne nur verstéindlich, wenn man sie als ein Ergebuis
dter Vererhung begreift, so kann auch die geistige
Wesenheit nur durch eine #hnliche geistige Ver-

erbung verstanden werden. Meine physische Menschen- -

gestalt 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 behanpten
will: dasjenige, was in meiner Biographie ein-
geschlossen ist, bediirfe keiner weiteren Erklérung,
das miisse cben hingenommen werden, der soll nur
auch gleich behaupten: er habe irgendwo einen Xrd-
hiigel gesehen, auf dem sich die Stoffklumpen ganz
von selbst zu einem lebenden Menschen zusammen-
geballt haben.

Als physischer Mensch stamme ich von anderen
physischen Menschen ab, denn ich habe dieselbe Ge-
stalt wie die ganze menschliche Gattung. Die Higen-

schaften der Gattung konnten also innerhalb der
Gattung auf mich vererht werden. Als geistiger
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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 be-
stimmten Anlagen in die Welt eingetreten bin, da
durch diese Anlagen mein Lebensweg, wie er in der
Biographie zum Ausdruck kommt, bestimmt ist, so
kann meine Arbeit an mir nicht bei meiner Geburt
begonnen haben. Ich muB als geistiger Mensch vor
meiner Geburt vorhanden gewesen sein. In meinen
Vorfahren bin ich sicher nicht vorhanden gewesen,
denn diese sind als geistize Menschen von mir ver-
schieden. Meine Biographie ist nicht aus der ihrigen
erklirbar. Ich muf vielmehr als geistiges Wesen die
Wiederholung eines solchen sein, aus dessen Bio-
graphie die meinige erklérbar ist. — Die physische
Gestalt, die Schiller an sich getragen hat, die hat
er von seinen Vorfahren ererbt. So wenig aber
diese physische Gestalt aus der Erde gewachsen sein
kann, so wenig kann es die geistige Wesenheit
Schillers sein. Er mufi die Wiederholung einer anderen
geistiven Wesenheit sein, aus deren Biographie die
seinige erkldrbar wird, wie die physische Menschen-
gestalt Schillers durch menschliche Fortpflanzung er-
klirbar ist. — Sowie also die physische Menschen-
gestalt immer wieder und wieder eine Wiederholung,
eine Wiederverkdrperung der menschlichen Gattungs-
wesenheit ist, so muB der geistige Mensch eine Wieder-
verkérperung desselben geistizen Menschen sein.
Denn als geistiger Mensch ist eben jeder eine eigene
Gattung.
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Man kann gegen das hier Gesagte einwenden: das
seien reine Gedankenausfilhrungen; und man kann
HuBere Beweise verlangen, wie man sie von der ge-
‘wohnlichen Naturwissenschaft her gewohnt ist. Da-
gegen mufl gesagt werden, daf die Wiederverkérperung
des geistigen Menschen doch. ein Vorgang ist, der
nicht dem Felde #uBerer physischer Tatsachen an-
gehirt, sondern ein solcher, der sich ganz im geistigen
Felde abspielt. Und zu diesem Felde hat keine
andere unserer gewohnlichen Geisteskrifte Zu-
tritt als. allein das Denken. Wer der Kraft des
Denkens nicht vertrauen will, der kann sich iiber
hihere geistige Tatsachen eben nicht aufkliren. —
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-
nannten ,Beweise®, der nach der Methode der gewbthu-
lichen naturwissenschattlichen Methode anfgebaut ist,
mehr Uberzeugungskraft zngesteht als den obigen
Ausfithrungen iiber die Bedeutung der Biographie,
der mag im gewdhnlichen Wortsinn ein grofier Wissen-
schafter sein: von den Wegen der echi gelstigen
Forschung ist er aber sehr weit entfernt.

Is gehort zu den bedenklichsten Vorurteilen,

wenn man die geistigen Higenschaften eines Menschen:

durch Vererbung von Vater oder Mutter oder andern
Vorfahren erkliren will. Wer sich des Vorurteiles
schuldig macht, daB z B. Goethe das, was sein
Wesen aunsmacht, von. Vater und Mutter ererbt

habe, dem wird auch zunichst kaum mit- Griinden

‘beizukommen sein, denn in ihm liegt eine tiefe Anti-

pathie gegen vorurteilslose Beobachtung. Hine ma-
terialistische Suggestion hindert ihn, die Zusammen-
lisinge der Erscheinungen im rechten Lichte zu sehen.

In solchen Ausfithrungen sind die Voranssetzungen
gegeben, um die menschliche Wesenheit iiber Geburt

~und Tod hinaus zu verfolgen. Innerhalb der durch

Geburt und Tod bestimmten Grenzen gehort der Mensch
den drei Welten, der Leiblichkeit, dem Seelischen
und dem (eistigen, an. Die Seele bildet das Mittel-
glied zwischen Teib und Geist, indem sie das dritte
Glied des Leibes, den Seelenleib, mit der Empfindungs-
fiihigkeit durchdringt und indem sie das erste Glied
des Geistes, das Geistselbst, als Bewnulitseinsseele
durchsetzt. Sie hat dadurch wihrend des Lebens An-
teil an dem Leibe sowohl wie an dem Geiste. Dieser
Anteil kommt in ihrem ganzen Dasein zum Awsdruock.
Von der Organisation des Seelenleibes wird es ab-
hiingen, wie die Empfindungssecle ihre Fihigkeiten
entfalten kann. Und von dem Leben der BewufBtseins-
seele wird es andererseits abhingig sein, wie weit.
das Geistselbst in ihr sich entwickeln kann. Die
Empfindungsseele wird einen um so besseren Verkehr-
mit der AuBenwelt entfalten, je wohlgehildeter der
Seelenleib ist. Und das Geistselbst wird um so
reicher, machtvoller werden, je mehr jhm die Be-
wuBtseinsseele Nahrung zufithrt. Es ist gezeigt

- worden, daB wihrend des T.ebens durch die verar-

beiteten Erlebnisse und die Friichte dieser Erlebnisse
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dem Geistselbst diese Nahrung zugefiihrt wird. Denn
die dargelegte Wechselwirkung zwischen Seele und
Geigt kann natiirlich nur da geschehen, wo Seele und
(Geist ineinander befindlich, von einander durchdrungen
sind, also imnerhalb der Verbindung von , Geistselbst
mit Bewubtseinsseele®.

Es sei zuerst die Wechselwirkung von Seelenleib
und Empfindungsseele betrachtet. Der Seelenleib ist,
wie sich ergeben hat, zwar die feinste Ausgestaltung
der Leiblichkeit; aber er gehiirt doch zn dieser und
ist von ihr abhingig. Physischer Korper, Atherleib
und Seelenleib machen in gewisser Beziehung ein
‘(Ganzes aus. Daher ist auch der Seelenleib in die
Gesetze der physischen Vererbung, durch die der Leib
seine Gestalt erhilt, mit einbezogen. Und da er die
beweglichste, gleichsam iliichtigste Form der Leiblich-
keit ist, so mub er auch die beweglichsten und flifich-
tigsten Hrscheinungen der Vererbung zeigen. Wih-
rend daher der physische Leib nach Rassen, Vilkern,
Stémmen am wenigsten verschieden ist und der
Atherleib zwar eine grifere Abweichung fiir die ein-
.zelnen Menschen, aber doch noch eine iitberwiegende
-Gleichheit aunfweist, ist diese Verschiedenheit beim
Seelenleib schon eine sehr grofe. In thm kommt
zum Ausdruck, was man schon als dubBlere, per-
stnliche Eigenart des Menschen empfindet. Er ist
daher auch der Triger dessen, was sich von dieser
persinlichen Eigenart von den Eltern, GroBeltern ete.
auf die Nachkommen vererbt. — Zwar fithrt die
Seele als solche, wie amseinandergesetzt worden ist,
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ein vollkommenes Higenleben; sie schlieft 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 Empfindungsseele dieses Ganze zur Aus-
prigung. Uad weil die Empfindungsseele den Seelen-
leib durchdringt, gleichsam ausfiillt, so form¢ sich dieser
nach der Natur der Seele, und er kann dann als Ver-
erbungstriiger die Neigungen, Leidenschaften ete. von
den Vorfahren auf die Nachkominen iibertragen. 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 natiirlich von beiden nicht. Aunf
diese Art zeigt sich uns, was der Mensch von seinen
seelischen Higenschaften an die Linie der physischen
Vererbung gleichsam abgibt. — Die Stoffe und Krifte
des physischen Korpers sind in gleicher Art auch in dem
ganzen Umkreis der #ufleren physischen Natur. Sie
werden von da fortwdhrend aufgenommen und an sie
wieder abgegeben. Innerhalb elniger Jahre erneuert
sich die Stoffmasse, die unsern physischen Korper zu-

~ sammensetzt, vollstindig. Daf diese Stoffmasse die Form
des menschlichen Korpers annimmt und daf sie inner-

halb dieses Korpers sich immer wieder erneuert, das
héngt davon ab, daB sie von dem Atherleib zusammen-
gehalten wird.  Und dessen Form ist nicht allein
durch die Vorgiinge zwischen Geburt— oder Empfingnis
-— und Tod bestimms, sondern ist von den Gesetzen
der Vererbung abhingig, die iber Geburt und Tod



hinausreichen. DaB auf dem Wege der Vererbung

auch seelische Eigenschaften tibertragen werden kktnnen,

also der Fortgang der physischen Vererbung eincn
seelischen Einschlag erlangt, das hat seinen Grund
darin, dafi der Seelenleib von der Empfindungsseele
beeinflufit werden kann.

- Wie :gestaltet sich nun die Wechselwirkung
zwischen Seele und Geist? Wihrend des Lebens ist
der Geist in der oben angegebenen Art mit der Seele
verbunden. Diese empfidngt von ihm die Gabe, in
dem Wahren und Guten zu leben und dadurch in
threm Eigenleben, in ihren Neigungen, Trieben und
Leidenschaften den Geist selbst zum Ausdruck zu
bringen. Ddas Geistselbst bringt dem ,Ich® aus der
Welt des Geistes die ewigen Gesetze des Wahren
und Guten. Diess verkaniipfen sich durch die BewubBt-
seinsseele mit den Erlebnissen des seelischen Higen-
lebens. Diese Erlebnisse selbst gehen voriiher. Aber
thre Friichte bleiben. DaB das Geistselbst mit ihnen
verkniipfi war, macht einen bleibenden Eindruck auf
dasselbe. Tritt der menschliche Geist an ein solches
Erlebnis heran, das einem andern &hnlich ist, mit
dem es schon einmal verkniipft war, so sieht er in
ihm etwas Bekanntes und weif sich ihm gegeniiber
anders zu verhalten, als wenn es zum ersten Male
ithm gegeniiberstinde. Darauf beruht ja alles Lernen.
Und die Friichte des Lernens sind angeeignete Fihig-
keiten. — Dem ewigen Geiste werden auf diese Art
Friichte des voriibergehenden Lebens eingeprigt. —
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 Fahigkeiten zu diesem oder jenem, die
der Mensch mithringt, wenn er seinen irdischen
Lebensweg beginnt. Hs gleichen in gewisser Be-
ziehung diese Fihigkeiten durchaus solchen, die wir
uns auch wahrend des Lebens aneignen konnen. Man
nehme das Genie eines Menschen. Von Mozart ist
bekannt, daf er als Knabe ein einmal gehortes,
langes musikalisches Kunstwerk aus dem Gedichtnisse
anfschreiben konnte. Er war dazu nur fihig, weil
er das Ganze auf einmal iiberschanen konnte. Inner-
halb gewisser Grenzen erweitert der Mensch auch
wihrend des Lebens seine Fdhigkeit, zu iiberschauen,
Zusammenhfinge zu durchdringen, so daf er dann
neue Fihigkeiten besitzt. Lessing hat doch von sich
gesagt, daB er sich durch kritische Beobachtungs-
gabe etwas angeeignet habe, was dem (Genie nahe
kam. Will man solche Fihigkeiten, die in Anlagen
begriindet sind, nicht als Wunder anstaunen, so mu8
man sie fiir Friichte von Erlebnissen halten, die das
(eistselbst durch eine Seele gehabt hat. Sie sind
diesem Geistselbst eingeprigt worden. Und da sie
nicht in diesem Leben eingepflanzt worden sind, so

in einem friitheren. Der menschliche Geist ist seine

eigene Gattung. Und wie der Mensch als physisches
Gattungswesen seine HRigenschaften innerhalb der
Gattung vererbt, so der Geist innmerhalb seiner
Gattung, d. h. innerhalb seiner selbst. In einem

Leben erscheint der menschliche Geist als
Steiner, Theosophie. B
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Wiederholung seiner selbst mit den Friich-
ten seiner vorigen Erlebnisse in vorherge-
henden Liebensldufen. Dieses Leben ist somit
die Wiederholung von andern und bringt mif sich, was
das Geistselbst in. dem vorigen L.ehen sich erarbeitet
hat. Wenn das Geistselbst in sich etwas aufnimmt,
was Frucht werden kann, so durchdringt es sich mit
dem Lebensgeist. Wie der Lebensleib die Form von
Art zu Art wiederholt, s¢ der Lebensgeist die Seele
vom persénlichen Dasein zu persdnlichem Dasein.
%

So werden die seelischen Erlebnisse dauernd nicht
nur innerhalb der Grenzen von Geburt und Tod, son-
dern iiber den Tod hinaus bewahrt. Aber nicht nur
dem Geiste, der in ihr aufleuchtet, prigt die Seele
ihre Erlebnisse ein, sondern wie (S, 51) gezeigt worden

ist, auch der #ufieren Welt durch die Tat. Was der

Mensch gestern verrichtet hat, ist heute noch in
seiner Wirkung vorhanden. Ein Bild des Zusammen-
hanges 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.
Ich stehe des Morgens auf. Meine fortlanfende Tétig-
keit war durch die Nacht unterbrochen. Hs ist nun
unter gewohnlichen Verhiltnissen nicht moglich, da8
ich des Morgens meine T#tigkeit in beliebiger Weise
wieder anfnehme. Ich muB an mein Tun von gestern
ankniipfen, wenn Ordnung und Znsammenhang in
meinem Leben sein soll. Meine Taten von gestern
sind die Vorbedingungen derjenigen, die mir heute
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obliegen. Ich habe mir mit dem, was ich gestern
vollbracht habe, fiir heute mein Schicksal geschaffen.
Ich habe mich eine Weile von meiner Tatigkeit ge-
trennt; aber diese Titigkeit gehirt zu mir, und sie
zieht mich wieder zu sich, nachdem ich mich eine
Weile von ihr zuriickgezogen habe. Meine Ver-
gangenheit bleibt mit mir verbunden; sie Iebt in
meiner Gegenwart weiter und wird mir in meine
Zukunft folgen. Nicht erwachen miite ich heute
morgen, sondern neu, auns 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-
mifigen 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 Betreten
dieses Lebensweges geschicht. Kin physischer Leib
tritt auf, der seine Gestalt durch die Gesetze der

Vererbung erhilt. Dieser Leib wird der Triger -

eines Geistes, der ein fritheres Leben in neuer Ge-

stalt wiederholt. Zwischen beiden steht die Seele,

die ein in sich geschlossenes Rigenleben fithrt. Ihre
Neigungen und Abneigungen, ihre Wiinsche und Be-
gierden dienen ihr; sie stellt das Denken in ihkren
Dienst. - Sje empfiingt als Empfindungsseele die Ein-
driicke der Auflenwelt, und sie triigt sie dem Geiste

zu, auf daB er die Friichte daraus sauge fir die
5*
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Ewigkeit. Sie hat gleichsam eine Vermittlerrolle, und
ihre Aufgabe ist erfiillt, wenn sie dieser REolle geniigt.
Der Leib formt ihr die Eindriicke; sie gestaltet sie
zu Bmpfindungen um, bewahrt sie im Gedichtnisse
als Vorstellungen und gibt sie an den Geist ab, auf
daf er sie durch die Ewigkeit trage. Die Seele ist
eigentlich das, wodurch der Mensch seinem irdischen
Lebenslauf angehort. Durch seinen Leib gehért er
der physischen Menschengattung an. Durch ihn ist
er ein Glied dieser Gattung. Mit seinem Geiste
lebt er in einer hioheren Welt. Die Seele bindet zeit-
weilig beide Welten aneinander.

Aber die physische Welt, die der "Jenschenof@st
betritt, ist ihm kein fremder Schauplatz. In ihr sind
die Spuren seiner Taten eingeprigt. Ts gehort von
diesem Schauplatz etwas zu ihm. Das trigt das
Geprige seines Wesens. Bs. ist verwandt mit ihm.
Wie die Seele einst die Hindriicke der AuBSenwelt
ihm tibermittelt hat, auf daB sie ihm dauernd werden,
so hat sie, als sein Organ, die ibr von ihm verliehenen
Fahigkeiten in Taten umgesetzt, die in ihren Wir-
kungen ebenfalls danernd sind. Dadurch ist die Seele
in diese Taten tatsiichlich eingeflossen. In den Wir-
kungen seiner Taten lebt des Menschen Seele ein
zweites selbstindiges Leben weiter. Und es ist un-
ausbleiblich, da der Menschengeist den Wirkungen
dieser Taten wieder begegnet, Denn nur der eine
Teil meiner Tat ist in der Aufenwelt; der andere ist
in mir selbst. Man mache sich das durch einen ein-
fachen Vergleich aus der Naturwissenschaft klar. Tiere,
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die einmal als sehende in die Héhlen von Kentucky
gingewandert sind, haben durch das Leben in den-
selben ihr Sehvermégen verloren. Der Aufenthalt im
Finstern hat die Augen anBer Titigkeit gesetzt. In
diesen Angen wird dadurch micht mehr die physische
und chemische Titigkeit verrichtet, die wihrend des
Sehens vor sich geht. Der Strom der Nahrung, der
fiiv diese Tatigkeit frilher verwendet worden ist,
fliefit nunmehr andern Organen zu. Nun kénnen
diese Tiere nur in diesen Hohlen leben. Sie haben
durch ihre Tat, durch die Hinwanderung, die Bedin-
gungen ihres spiteren Lebens geschaffen. Die Ein-
wanderung ist zu einem Teil ihres Schicksals ge-
worden. Kine Wesenheit, die einmal titig war, hat
sich mit den Ergebnissen der Taten verkafipft. So
ist es mit dem Menschengeiste. Die Seele hat ithm
gewisse Fihigkeiten nur vermitteln koonen, indem
gie tdtig war. Und entsprechend den Taten sind
diese Pihigkeiten. Durch eine Tat, welche die Seele
verrichtet hat, lebt in ihr die krafterfiillte Anlage,
gine andere Tat zu verrichten, welche die Hrucht
digser Tat ist. Die Seele trigt dieses als Notwendig-
keit in sich, bis die letztere Tat geschehen ist. Man
kann auch sagen, durch eine Tat ist der Seele die

~ Notwendigkeit eingeprigt, die Wolge dieser Tat zu

-verrichten.

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 gekniipft. — Man kann ja die Frage
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aufwerfen: wie kann das sein, da dech wohl der
Menschengeist bei seiner Wiederverkorperung in eine
villig andere Welt versetzt wird als diejenige war,
die er einstens verlassen hat? Dieser Frage liegt:
eine sehr am #uBerlichen haftende Vorstellung von
Schicksalsverkettung zu Grunde. Wenn ich meinen
Schauplatz von Europa nach Amerika verlege, so be-
finde ich mich auch in einer véllig nenen Umgebung.
Und dennoch héngt mein Leben in Amerika ganz von
meizem 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 Um-
gebung; es zieht gleichsam aus der ganzen Umwelt
diejenigen Dinge an sich, die ihm verwandt sind. So
ist es mit dem Geistselbst. Hs umgibt sich in einem
neuen Lehen notwendig mit demjenigen, mit dem es
ans 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 er-
wartet. Wihrend man schlift, laufen die Ereignisse
auf diesem Schauplatz weiter. Man hat eine zeitlang
auf diesen Lauf keinen Einfluf. Dennoch hingt unser
Leben an einem nenen Tage von den Wirkungen der
Taten am vorigen Tage ab. Wirklich verkorpert sich
unsere Personlichkeit jeden Morgen aufs neue im
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nnserer 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 kinnen, wenn
gie sich in der Umgebung befinden, in die sie sich selbst
versetzt haben, so kanmn 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 vonSchlaf und Tod. DaB ich am Mor-
gen die Lage vorfinde, die ich am vorhergehenden
Tage selbst geschaffen, dafiir sorgt der unmittelbare
Gang der Ereignisse. DaB ich, wenn ich mich wieder
verkorpere, eine Umwelt vorfinde, die dem Hrgebnis
meiner Taten aus dem vorhergehenden Leben ent-
spricht, dafiir sorgt die Verwandtschaft meines wieder
verkorperten (eistes mit den Dingen der Umwelt.
Daraus ergibt sich, wie die Secle dem Wesen des
Menschen eingegliedert ist. Der physische Leib
unterliegt den Gesetzen der Vererbung. Der Menschen-
geist dagegen mub sich immer wieder und wieder
verkorpern; und sein Gesetz besteht darin, daB er
die Friichte der vorigen Leben in die folgenden hin-
iibernimmt. Die Seele lebt in der Gegenwart. Aber
dieses Leben in der Gegenwart ist nicht unabhingig
von den vorhergehenden Leben. Der sich verkorpernde
Geist bringt ja aus seinen vorigen Verkdrperungen.
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sein Schicksal mit. Und dieses Schicksal bestimmt
das Lieben. Welche Eindriicke die Seele wird haben

konnen, welche Wiinsche ihr werden befriedigt werden

kdnnen, welche Freuden und Leiden ihr erwachsen,
mit welchen Menschen sie zusammenkemmen wird:
das h#éngt davon ab, wie die Taten in den vorher-
gehenden Verkérperungen des Geistes waren. Menscher,
mit welchen die Seele in einem Leben verbunden
war, wird sie in eirem folgenden wiederfinden miissen,
weil die Taten, welche zwischen ilnen gewesen sind,
ihre Folgen haben miissen. Wie die eine Seele,
werden auch die mit dieser verbundenen in derselben
Zeit ihre Wiederverkdrperung anstreben. Das Leben
der Seele ist somit ein Ergebnis des selbstgeschaffenen
Schicksals des Menschengeistes. Dreierlei bedingt
also den Lebenslauf eines Menschen -innerhalb von
Geburt und Tod.” Und dreifach ist er dadurch ab-
héngig von Faktoren, die jenseits von Geburt und
Tod liegen. Der Leib unterliegt dem Gesetz der
Vererbung;dieSeele unterliegt dem selbstgeschaffenen
Schicksal. Man nennt dieses von dem Menschen ge-
schaffene Schicksal sein Karma. TUnd der Geist
steht unter dem Gesetze der Wiederverkdrpe-
rung, oder Reinkarnation. — Man kann dem-
nach das Verhiltnis von Geist, Seele und Kirper
auch so ausdriicken: Ewig ist der Geist; Geburt
und Tod waltet nach den Gesetzen der physischen
Welt in der Korperlichkeit; das Seelenleben, das dem
Schicksal unterliegt, vermittelt den Zusammenhang
von beiden wihrend eines irdischen ILebenslaufes.

Alle weiteren Erkenntnisse iiber das Wesen des
Menschen setzen die Bekanntschaft mit den ,drei
Welten® selbst voraus, denen er angehirt. Von diesen
soll das Folgende bandeln.

Ein Denken, welches vorurteilslos den Erschei-
nungen des Lebens sich gegeniiberstellt und das sich
nicht scheus, die sich ergebender Gedanken bis in
ihre letzten Glieder zu verfolgen, kann durch die
biofe Liogik zu der Uberzeugung vom Karma- und
Reinkarnationsgesetz kommen. So wahr es ist, da$
dem Seher mit dem getifneten ,geistigen Auge“ die
vergangenen Leben wie ein aufgeschlagenes Buch als
Erlebnis vorliegen, so wahr ist es, daf die Wahr-
heit von alie dem der vorurteilsfreien Vernunft
einleuchtet.



Die drei Welten.

I. Die Seeclenwelt.

Die Betrachtung des Menschen hat gezeigt, daB
er drei Welten angehért. Aus der Welt der physi-
schen Korperlichkeit sind die Stoffe und Kriite ent-
nommen, die seinen Leib auferbauen. Er hat von
dieser Welt Kenntnis durch die Wahrnehmungen seiner
snferen physischen Sinne. Wer allein diesen
Sinnen vertraut und lediglich deren Wahrnehmungs-
tihigkeit entwickelt, der kann sich keinen Aufschluff
verschaffen iiber die beiden andern Welten, iiber die
seelische und geistige. — Ob ein Mensch sich
von der Wirklichkeit eines Dinges oder Wesens iiber-
zeugen kann, das hingt davon ab, ob er daﬁif ein
Wahrnehmungsorgan, einen Sinn, hat. — Hs kann
natiirlich leicht zu MiBverstindnissen fiihren, wenn
man, wie es hier geschieht, die hoheren Wahr-
nehmungsorgane geistige Sinne nennt. Denn wenn
man von ,Sinnen® spricht, so verbindet man damit
munwillkiirlich den Gedanken des ,Physischen®. Man
bezeichnet ja gerade die physische Welt auch als die
 sinnliche® im Gegensatz zur ,geistigen“. Um das
MiBverstdndnis zu vermeiden, muB man beriicksich-
tigen, daB hier eben von ,htheren Sinnen“ nur ver-
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gleichsweise, in tibertragenem Sinne gesprochen wird..
Wie die physischen Sinne das Physische wahrneh-
men, so die seelischen und geistigen das Seelische-
und Geistige. Nur in der Bedeutung , Wahrnehmungs-
organ® wird der Ausdruck ,Sinn“ gebraucht. Der-
Mensch hitte keine Kenntnis von dem Lickt und
der Farbe, wenn er nicht ein lichtempfindendes Auge
hitte; er wiifite nichts von Klingen, wenn er nicht.
ein klangempfindendes Ohr hiitte. In dieser Be-
ziehung sagt mit vollem Recht der deutsche Philo-
soph Lotze: ,Ohne ein Licht empfindendes Auge und
ohne ein Klang empfindendes Ohr wire die ganze-
Welt finster und stumm. Fs wiirde in ihr ebenso-
wenig Licht oder Schall geben, als ein Zahnschmerz.
moglich wire ohne einen den Schmerz empfindenden
Nerv des Zahmes.* — Um das, was hiermit gesagt
ist, im richtigen Lichte zu sehen, braucht man sich
nor einmal zu iiberlegen, wie ganz anders, als fiir-
den Menschen, sich die Welt fiir die niederen Lebe-
wesen offenbaren mufl, die nur eine Art Tast- oder:
Gefiihlssinn iiber die ganze Oberfliche ihres Korpers.
ausgebreitet haben. Licht, Farbe und Ton kinnen
fiir diese jedenfalls nicht in dem Sinne vorhanden sein
wie fiir Wesen, die mit Augen und Ohren hegaht:
sind. Die Luftschwingungen, die ein Flintenschuf
verursacht, mégen auch auf sie eine Wirkung aus--
iben, wenn sie von ihnen getroffen werden. Da§-
sich diese Luftschwingungen als Knall darstellen, da--
zi ist ein Ohr notwendig. Und daB sich gewisse-
Vorginge in dem feinen Stoffe, den man Ather nennt,.
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als Licht und Farbe offenbaren, dazu Ist ein Ange
notwendig. — Nur dadurch weif der Mensch etwas
von einem Wesen oder Dinge, daB er durch eines
seiner Organe eine Wirkung davon empfingt. Dies
Verhiiltnis des Menschen zur Welt des Wirklichen
kommt trefflich in dem folgenden Ausspruch Goethes
zur Darstellung: ,Higentlich unternehmen wir um-
sonst, das Wesen eines Dinges auszudriicken. Wir-
kungen werden wir gewahr, und eine vollstindige
Geschichte dieser Wirkungen umfaBte wohl allenfalls
das Wesen jenes Dinges. Vergebens bemiihen wir
uns, den Charakter eines Menschen zu schildern: man
stelle dagegen seine Handlungen, seine Taten zu-
sammen, und ein Bild des Charakiers wird uns ent-
gegentreten. Die Farben sind Taten des Lichtes,
Taten und Leiden . .. FKarben und Licht stehen
zwar untereinander in dem genauvesten Verhiltnis,
aber wir miisser uns beide als der ganzen Natur
angehorig denken; denn sie ist es ganz, die sich da-
durch dem Sinne des Auges besonders offenbaren will.
Ebenso entdeckt sich die Natur einem andern Sinne. ..
So spricht die Natur hinabwirtszu andern Sinnen,
zu bekannten,
Sinnen; so spricht sie mit sich selbst und zu uns
durch tansend Krscheinungen. Dem Aufmerk-
samen ist sie nirgends tot, noch stumm.”
Es wire unrichtig, wenn man diesen Ausspruch
Gloethes so auffassen wollte, daf damit die Erkenn-
harkeit des Wesens der Dinge in Abrede gestellt
wiirde. (Goethe meint nicht: man nehme nur die

verkannten, unbekannten

o
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Wirkung des Dinges wahr und das Wesen verberge
sich dahinter. KEr meint vielmehr, dal man von
einem solchen ,, verborgenen Wesen® gar nicht sprechen
soll. Das Wesen ist nicht hinter seiner Offenbarung;
es kommt vielmehr durch die Offenbarung zum Vor-
schein. Nur ist dies Wesen vielfach so reich, daB
es sich andern Sinmen in mnoch anderen Gestalten
offenbaren kann. Was sich offenbart, ist zum Wesen
gehorig, nur ist-es, wegen der Beschrinktheit der
Sinne, nicht das ganze Wesen. Diese Goethe’sche
Anschanung 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 anszubilden, durch
die ihm die Seelen- und die Geisteswelt erschlossen
werden. * Fiir denjenigen, der solche héhere Sinne
nicht hat, sind diese Welten ,tot und stumm®, wie
fiir ein Wesen ohne Ohr und Auge die Korperwelt
Jinster und stuomm® ist. Allerdings ist das Ver-
haltnis des Menschen zu diesen héheren Sinnen etwas.
anders als zu den korperlichen. Daf diese letzteren
in ihm vollkommen ausgebildet werden, dafiir sorgt
in der Regel die giitige Mutter Natur. Sie kommen
ohne sein Zutun zustande. An der Entwickelang-
seiner hoheren Sinne muf er selbst arbeiten. Er muf
Seele und Geist aushilden, wenn er die Seelen- und

- Qeisteswelt wahrnehmen will, wie die Natur seinen

Leib ausgebildet hat, damit er seine kérperliche Um-
welt walrnehmen und sich in ihr orientieren kimne.
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‘Eine solche Ausbildung von héheren Organen, welche
:die Natur noch picht selbst entwickelt hat, ist nicht
unnatiirlich; denn im hgheren Sinne gehdrt ja
-auch alles, was der Mensch vollbringt, mit zur Natur.
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 konnte die Ausbildung hiherer Sinne un-
natiirlich nennen. Von ihm werden diese Organe , ver-
kannt“ in jhrer Bedeutung im Sinne des angefithrten
Ausspruches Goethes. Fin solcher sollte nur aber

auch gleich alle Krziehung des Menschen bekimpfen,-

«denn auch sie setzt das Werk der Natur fort. Und
insbesondere miifite er sich gegen die Operation von
Blindgeborenen wenden. Denn ungefihr so wie dem
-operierten Blindgeborenen ergeht esdem, der in sich
-seine hoheren Sinne in der Art erweckt, wie im
letzten Teile dieser Schrift dargelegt wird. Mit neuen
Eigenschaften, .mit Vorgingen und Tatsachen, von
«lenen die physischen Sinne nichts offenbaren, erscheint
ihm die Welt. Thm ist klar, daB er durch diese
hiheren Organe nichts willkiirlich zu der Wirklich-
keit hinzufiigt; sondern daf ihm ohue dieselben der
‘wesentliche Teil dieser Wirklicheit verborgen
geblieben wire. Die Seelen- und Geisteswelt sind
nichts neben oder auber der physischen, sie sind
nicht rdumlich von dieser getreant. So wie fiir den
-operierten Blindgeborenen die vorherige finstere
Welt in Licht und Farben erstrahlt, so offenbaren
«dem seelisch und geistic Erweckten Dinge, die
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ihm vorher nur korperlich erschienen waren, ihre
seelischen und geistigen Higenschaften. Allerdings
erfiillt sich diese Welt auch noch mit Vorgiingen und
‘Wesenheiten, die fiir den nicht seelisch und geistig
PBrweckten vollig unbekannt bleiben. — (Spiter soll
in diesem Buche genauer iiber die Ausbildung der
seelischen und geistigen Sinne gesprochen werden.
Hier werden zunichst diese hoheren Welten selbst
beschriechen. Wer diese Welten leugnet, der sagt
nicht mehr, als daB er seine hioheren Organe noch.
nicht entwickelt hat. Die Menschheitsentwickelung
ist auf keiner Stufe abgeschlossen; sie mufl immer
weiter gehen.

Man stellt sich oft unwilikiirlich die ,hdheren
Organe“ als zu #hulich den physischen vor. Man
sollie sich aber klar machen, daB man es mit geisti-
gen oder seelischen Gebilden in diesen Organen zu
tun hat. Man darf deshalb auch mnicht erwarten,
daB dasjenige, was man in den hoheren Welten wahr-
nimmt, etwa uur eine mebelhaft verdiinnte Stofflich-
keit sei. So lange man so etwas erwartet, wird
man zu gar keiner klaren Vorstellung von dem kommen
koénunen, ‘was hier mit ,h&heren Welten“ eigentlich
gemeint ist.. Hs wire fiir viele Menschen gar nicht
80 schwer, wie es wirklich ist, etwas von diesen
yhtheren Welten® zu wissen — zun#ichst allerdings
qur das Elementare — wenn sie sich nicht vorstellten,

. -daB es doch wieder etwas verfeinertes Physisches

sein miisse, was sie wahrnehmen sollen. Da sie so
.etwas voraussetzen, so wollen sie in der Regel das
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gar nicht anerkennen, um was es sich wirklich
handelt. Sie finden esunwirklich, lassen es nicht als
etwas gelten, was sie befriedigt etc. Gewi: die
hoheren Stufen der geistigen Entwickelung sind schwer
zuginglich; die niedern aber -— und das .ist schon
viel — wiren gar nicht so sehr schwer zu erreichen,
wenn man sich zuniichst von dem Vorurteile frei
machen wollte, welches darin besteht, das Seelische
und Geistige doch wieder nur als ein feineres Physisches
-sich vorzustellen. 7

So wie wir einen Menschen nicht ganz kennen,
wenn wir bloB von seinem physischen Auferen eine
Vorstellung haben, so kennen wir auch die Welt, die
uns umgibt, nicht, wenn wir blo8 das von ihr wissen,
was uns die physischen Sinne offenbaren. Und so
wie eine Photographie uns verstiindlich und lebensvoll
wird, wenn wir der photographierten Person so nahe-
treten, daB wir ihre Seele erkennen lernen, se kinnen
wir auch die kirperliche Welt nur wirklich verstehen,
wenn wir ihre seelische und geistige Grundlage
kennen lernen. Deshalb empfiehlt es gich, hier zu-
erst von den hoheren Welten, von der seelischen uwnd
- geistigen, zn sprechen und dann erst die physische
vom theosophischen Gesichtspunkte aus zn beurteilen.

Es bietet gewisse Schwierigkeiten, in der gegen-
wirtigen Kulturepoche iiber die htheren Welten zn
gprechen. Denn diese Kulturepoche ist vor allem
groB in der Erkenntnis und Beherrschung der kérper-
lichen Welt. Unsere Worte haben zunéchst ihre
Priigung und Bedeutung in Bezug auf diese kirper-

liche Welt erhalten. Man muf sich aber dieser ge-
brauchlichen Worte bedienen, um an Bekanntes an-
zukniipfen. Dadurch wird bei denen, die nur ihren
duBeren Sinnen vertranen wollen, dem MiBversténdnis
Tiir und Tor gedfinet. — Manches kann ja zuniichst
nor gleichnisweise auasgesprochen und angedeutet
werden. Aber so muf es sein, denn solche Gleich-
nisse sind ein Mittel, durch das der Mensch zun#chst
auf diese hoheren Welten verwiesen wird und dorch
das seine eigene Erhebung zu ihnen gefbrdert wird.
(Das wird aus einem spéteren Kapitel ersichtlich sein,
in dem von der Ansbildung der seelischen und geistigen
Wahrnehmungsorgane gesprochen werden wird. Zu-
nichst soll der Mensch durch Gleichnisse von den
hoheren Welten Kenntnis nehmen. Dann kann er
daran denken, sich selbst einen Hinblick in dieselben
zn verschaffen.) ' .

Wie die Stoffe und Krifte, die unseren Magen,
unser Herz, unsere Tunge, unser Gehirn ete. zu-
sammensetzen und beherrschen, aus der kérperlichen
Welt stammen, so stammen unsere seelischen Eigen-
schaften, unsere Triebe, Begierden, Gefiihle, Lieiden-
schaften, Wiinsche, Empfindungen etc. ans der see-
lischen Welt. Des Menschen Seele ist ein Glied in
dieser seelischen Welt, wie sein Leib ein Teil der
physischen Kiorperwelt ist. Will man zun#chst einen
Unterschied der korperlichen Welt von der seelischen
angeben, so kann man sagen, die letztere ist in allen
ihren Dingen und Wesenheiten viel feiner, beweg-

licher, bildsamer als die erstere. Doch muf man
Steiner, Theosophie. 6
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sich Kklar dariiber bleiben, daf man eine gegeniiber
der physischen véllig neue Welt betritt, wenn man in
die seelische kommi. Redet man also von griber
und feiner in dieser Hinsicht, so muf man sich be-
wufit bleiben, daB man vergleichsweise andeutet,
was doch grundverschieden ist. So Ist es mitallem,
was liber die Seelenwelt in Worten gesagt wird, die
der physischen Korperlichkeit entlehnt sind. Beriick-
sichtigt man dieses, dann kann man sagen, daf die
Gebilde und Wesen der Seelenwelt ebenso aus Seelen-
stoffen bestehen und ebenso von Seelenkriiften ge-
lenkt werden, wie das in der physischen Welt mit
physischen Stoffen und Kréften der Fall ist.

Wie den kérperlichen Gebilden die riumliche
Ausdehnung und rdumliche Bewegung -eigentiimlich
sind, so den seelischen Dingen und Wesenheiten die
Reizbarkeit, das triebhafte Begeliren. 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 muB deshalb festhaiten, daB die Dinge
in denjenigen Teilen der Seelenweli, die aufer der
menschlichen Seele liegen,” von den Seelenkriften in
dieser ebenso verschieden sind, wie die physischen
Stoffe und Krifte der korperlichen AuBenwelt von
den Teilen, die den physischen Menschenleib zu-
sammensetzen. (Trieb, Wunsch, Verlangen sind Be-
zeichnungen fiir das Stoffliche der Seelenwelt. Dieses
Stoffliche sei mit ,astral® bezeichnet. Nimmt man
mehr Riicksicht anf die Kr#fte der Seelenwelt, so
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spricht man vonr ,Begierdewesenheit® in der Theo-

sophie.  Doch darf man nicht vergessen, daB hier
die Unterscheidung von ,Stoff“ und ,Kraft“ keine

80 strenge sein kann wie in der physischen Welt.

Bin Trieb kann ebensogut ,Kraft® wie ,Stoff“ ge-
nannt werden.)

Wer zum ersten Male einen Einblick in die
seelische Welt erhilt, fiir den wirken die Unterschiede,
die sie von der physischen aufweist, verwirrend.
Dock das ist ja auch beim Erschlieen cines vorher
untdtigen physischen Sinnes der Fall Der operierte
Blindgeborene muj sich auch erst orientieren lernen
in der Welt, die er vorher durch den Tastsinn
gekapnt hat. Tin solcher sieht z. B. die Gegenstinde
zuerst in seinem Auge; dann erblickt er sie auler
sich, doch erscheinen sie ihm zunfchst so, wie wenn
sie auf einer Fliche aufgemalt wiren. Erst allméih-
lich erfaBt er die Versiefung, deun rdumlichen Abstand
der Dinge usw. — In der Seelenwelt gelten durch-
aus andere Gesstze als in der physischen. Nun sind ja
allerdings viele scelische Gebilde an solche der andern
Welten gebunden. Die Seele des Menschen z. B.ist
an den physischen Menschenleib und an den mensch-
lichen Geist gebunden. Die Vorginge, die man an
ihr beobachten kann, sind also zugleich vonr der leib-
lichen und geistigen Welt beeinflut. Darauf muB
man bei der Beobachtung der Seelenwelt Riicksicht
nehmen, und man darf nicht als seelische Gesetze
ansprechen, was aus der Einwirkung einer andern

Welt stammt. — Wenn z. B. der Mensch einen Wunsch
6*
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aussendet, so ist dieser von einem Gedanken, einer
Vorstellung des Geistes getragen und folgt dessen
Gesetzen. So ‘wie man aber die Gesetze der physi-
schen Welt feststellen kann, indem man von den HEin-
fliissen absieht, die z. B. der Mensch auf deren Vor-
ginge nimmt, so ist ein &hnliches anch mit der
sealischen Welt moglich.

Ein wichtiger Unterschied der seelischen Vor-
ginge von den physischen kann dadurch ausgedriickt
werden, dafi 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 aufstofit,
g0 bewegt sich die letztere weiter in einer Richtung,
die sich aus der Bewegung und Elastizitit der erstercn
berechnen lifit. Im Seelenraume hingt die Wechsel-
wirkung zweier Gebilde, die einander treffen, von
ihren inneren Kigenschaften ab. Sie durchdringen
sich gegenseitig, verwachsen gleichsam mit einander,

wenn sie mit einander verwandt sind. Sie stolen

sich ab, wenn ihre Wesenheiten sich widerstreiten.
— Im kérperlichen Raume gibt es z. B. fiir das Sehen
bestimmte Gesetze. Man sieht entfernte Gegenstiinde:
in perspektivischer Verkleinerung. Wenn man in
eine Allee hineingieht, so scheinen — mnach den
Gesetzen der Perspektive — die entfernteren Biume
in kleineren Abstinden von einander zu stehen als
die nahen. Im Seelenraume erscheint dem Hell-
sehenden dagegen alles, das Nahe und das Entfernte,
in den Abstiinden, die es durch seine innmere Natur
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hat. Durch solches ist natiirlich ein Quell der mannig-
faltigsten Irrungen fiir denjenigen gegeben, der den
Seelenranm betritt und da mit den Regeln zurecht-
kommen will, die er von der physischen Welt her
mitbringt.

s gehirt zu dem ersten, was man sich fiir die
Orientierung in der seelischen Welt aneignen mub,
daf man die verschiedenen Arten ihrer Gebilde in
fhnlicher Weise unterscheidet, wie man in der phy-
sischen Welt feste, iliissige und luft- oder gasformige
Kiorper unterscheidet. Um dazu zu kommen, mub
man die beiden Grundkrifte kemnen, die hier vor
allem wichtig sind. Man kann sie Sympathieund
Antipathie nennen. Wie diese Grundkrifte in
einem seelischen Gebilde wirken, darnach bestimmt
sich dessen Art. Als Sympathie muB die Kraft be-
zeichnet werden, mit der ein Seelengebilde andere an-
ziekt, sich mit ihnen zu verschmelzen sucht, seine Ver-
wandtschaft mit ibnen geltend macht. Antipathie
ist dagegen die Kraft, mit der sich Seelengebilde
abstoBen, ausschliefien, mit der sie ihre Higenheit be-
haupten. In welchem Mafe diese Grundkrifte in
einem Seelengebilde vorhanden sind, davon hingt es
ab, welche Rolle dieses in der seelischen Welt spielt.
Drei Arten von Seelengebilden hat man zunidchst zu
unterscheiden, je nach dem Wirken von Sympathie
und Antipathie in ihnen. Und diese Arten sind da-
durch von einander verschieden, daf Sympathie und
Antipathie in ihmenin ganz bestimmten gegenseitigen
Verhiltnissen stehen. In allen dreien sind beide
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Grundkriifte vorhanden. Man nehme zunfichst eim
Gebilde der ersten Art. KEs zieht andere Gehilde
seiner Umgebung vermdge der in ihm waltenden
Sympathie an. Aber anfer dieser Sympathie ist in
ihm zuogleich Antipathie vorbanden, durch die es in
seiner Umgebung Befindiickes von sich zuriickstoBt.
Nach aufien hin wird ein solches Gebilde so erscheinen,
als wenn es nur mit Kriften der Antipathie ausge-
stattet wire. Das ist aber nicht der Fall. Hs ist
Sympathie und Antipathie in ihm. Nur ist die letztere
iiberwiegend. Sie hat iiber ¢ie erstere die Cherhand.
Solche Gebilde spielen eine cigenstichfige Rolle
im Seelenranm. Sie stolen vieles um sich her ab und
ziehen pur weniges liebevoll an sich heran. Daher
bewegen sie sich als unverdnderliche Formen darch
den Seelenraum. Durch die Kraft der Sympathie,
die in ihmen ist, erscheinen sie als gierig. Die
Gier erscheint aber zugleich unersittlich, wie wenn
sie nicht zn befriedigen wire, weil die vorwaitende
Antipathie so vieles entgegenkommende abstift, so
daB keine Befriedigung eintreter kann. Will man
die Seelengebilde dieser Art mif etwas in der phy-
sischen Welt vergleichen, so kapn man sagen: sie
entsprechen den festen physischen Kirpern. Be-
gierdengint soll diese Region der seelischen Stoff-
lichkeit genannt werden. — Das, was von dieser Be-
- gierdenglut den Seelen der Tiere und Menschen bei-
gemischt ist, bestimmt dasjenige in ihnen, was man

die niederen sinnlichen Triebe nennt, ihre vor-

‘waltenden selbstsiichtigen Instinkte. — Die zweite
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Art der Seelengebilde ist diejemige, bei denen sich
die beiden Grundkrifte das Gleichgewicht halien,
bei denen also Sympathie und Antipathie in gleicher
Stirke wirken. Diese treten anderen Gebilden mit
einer gewissen Neutralitiit gegeniiber; sie wirken als
verwandt auf sie, ohne sie besonders anzuziehon und
abznstoBen. Sie ziehen gleichsam keine feste Grenze
zwischen sich und der Umwelt. Fortwihrend lassen
sie andere (ebilde in der Umgebung auf sich ein-
wirken; man kann sie deshalb mit den fliissigen
Stoffen der physischen Welt vergleichen. Und in
der Art, wie solche Gebilde anderes an sich heran-
ziehen, liegt nichts von Gier. Die Wirkung, die bier
gemeint ist, liegt z B. vor, weun die Menschenseele

.eine Farbe empfindet. Wenn ich die Empfindung

der roten Farbe habs, dann empfange ich zuniichst
einenneutralen Reiz aus meiner Umgebung. Erst
wenn zu diesem Reiz das Wohlgefallen an der roien
Farbe hinzutritt, dann kommt eine andere Seelen-
wirkung in Betracht. Das, wasdenneutralenReiz
bewirkt, sind Seelengebilde, die in solchem Wechsel-
verhiltnisse stehen, daB Sympathie und Antipathie.
einander das Gleichgewicht halten. Man wird die
Seelenstofflichkeit, die hier in Betracht kommt, als
eine vollkommen bildsame, flieBende bezeichnen miissen.
Nicht eigensfichtig wie die erste bewegt sie sich
durch den Seelenraum, sondern so, daf ihr Dasein
iiberall Eindriicke empfingt, daf sie sich mit vielem
verwandt erweist, das ihr begegnet. Iiin Ausdruck,
der fiir sie anwendbar ist, diirfte sein: flieBende
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Reizbarkeit. — Die dritte Stufe der Seelengebilde
ist diejenige, bei welcher die Sympathie die Ober-
hand iiber die Antipathie hat. Die Antipathie be-
wirkt das eigensiichtige Sich-geltend-machen; dieses
tritt aber zuriick hinter der Hinneigung zu den
Dingen der Umgebung. Man denke sich ein solches
Gebilde innerhalb des Seelenraumes. FHs erscheint
als der Mittelpunkt einer anziehenden Sphire, die
sich iiber die Gegenstinde der Umwelt erstreckt.
Solche Gebilde muf man im bhesonderen als Wunsch-
Stofflichkeitbezeichnen. Diese Bezeichnung srscheint
deshalb als die richtige, weil durch die bestehende,
nur gegenilber der Sympathie schwichere, Antipathie
die Anziehung doch se wirkt, daB die angezogenen
(egenstinde in den eigenen Bereich des Gebildes
gebracht werden sollen. Die Sympathie erhilt da-
durch einen eigensiichtigen Grundton. Diese Wunsch-
Stofflichkeit darf mit den gas- oder luftférmigen
Korpern der physischen Welt verglichen werden.
Wie ein (las sich nach allen Seiten auszudehnen be-
miiht ist, so breitet sich die Wunsch-Stofflichkeit nach
allen Richtungen aus.

Hohere Stufen von Seelen-Siofflichkeit kenn-
zeichnen sich dadurch, daf bel ihmen die eine Grund-
kraft vollig zuriicktritt, ndmlich die Antipathie, und
nar die Sympathie sich als das eigentlich wirksame
erweist. Nun kann sich diese zuniichst innerhalb
der Teile des Seelengebildes selbst geltend machen.
Diese Teile wirken gegenseitig aufeinander anziehend.
Die Kraft der Sympathie im Innern eines Seelenge-
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bildes kommt in dem zum Ausdrucke, was man Lust
nennt. Und jede Herabminderung dieser Sympathie
ist Unlust. Die Unlust ist nur eine verminderte
Lust, wie die Kilte nur eine verminderte Wirme ist.
Liust 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 Gefiihle der Lust und
Unlust in dem Seelischen weben; hingt das ab, was
man dessen Behagen nennt.

Hine noch hiohere Stufe nehmen diejenigen Seelen-
gebilde ein, deren Sympathie nicht im Bereich des
Eigenlebens beschlossen bieibt. Von den drei niederen
Stufen unterscheiden sich diese, wie ja auch schon
die vierte, dadurch, daf bei ihnen die Kraft der Sym-
pathie keine ihr entgegenstrebende Antipathie zu
iilberwinden hat. Durch diese hoheren Arten der
Seclenstoftlichkeit schlieBt sich erst die Mannigfaltig-
keit der Seelengebilde zu einer gemeinsamen Seelen-
welt zusammen. Sofern die Antipathie in Betracht
kommt, strebt das Seelengebilde nach etwas anderem
unm seines Eigenlebens willen, um sich selbst duarch
das andere zu verstirken und zu bereichern. We
die Antipathie schweigt, da wird das andere als Offen-
barung, als Kundgebung hingenommen. Eine #hn-
liche Rolle, wie das Licht im physischen Raume, spielt
diese hohere Form von Seelenstofflichkeit im Seelen-
raum. Sie bewirkt, da8 ein Seelengebilde das Da-
sein und Wesen der andern um deren selbst willen
gleichsam einsaugt, oder man konnte auch sagen,
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sich von ihnen bestrahlen 148t. Dadurch, daf die
Seelenwesen aus diesen hoheren Regionen schopfen,
werden sie erst zum wahren Seelenleben erweckt.
Ibr dumpfes Leben im Finstern schliefit sich nach
aufien auf, leuchtet und strahlt selbst in den Seelen-
raum hin; das trige, dumpfe Weben im Imnern, das
sich durch die Antipathie abschlieBen will, wenn nur
die Stoffe der unteren Regionen vorhanden sind, wird
Kraft und Regsamkeit, die vom Innern ausgeht und
sich nach aufien stromend ergiefit. Die fliefende
Heizbarkeit der zweiten Region wirkt nur beim Zu-
sammentreffen der (Gebilde. Dann stromt allerdings
eines in das andere iiber. Aber Beriihrung ist hier
notwendig. In den hoheren Regionen herrseht freies
Hinstrahlen, ErgieBen. (Mit Recht bezeichnet man
das Wesen dieses Gebietes als ein ,Hinstrahlen®,
denn die Sympathie, welche entwickelt wird, wirkt so,
daB man als Sinnbild dafiir den Ausdruck gebrauchen
kann, der von der Wirkung des Lichtes genommen
ist) Wie eine Pflanze im Keller verkiimmert, so
die Seelengebilde ohne die sie belebenden Seelenstoffe
der htheren Regionen. Seelenlicht, titige See-
lenkraft und das eigentliche Seelenleben im
engern Sinne gehdren diesen Regionen an und teilen
sich von hier aus den Seelenwesen mit.

Drei untere und drei obere Regionen der Seelen-
welt bat man also zu unterscheiden; und beide sind
vermittelt durch eine vierte, so daB sick folgende
Einteiling der Seelenwelt ergibt:
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Region der Begierdenglut,
fliefenden Reizbarkeit,
i » Wﬁnsches

von Lust und Unlust,

des Seelenlichtes,

. , der titigen Seelenkraft, -
7. , des Seelenlebens.

Durch die ersten drei Regionen erhalten die
Seelengebilde ihre HWigenschaften aus dem Verhélt~
nisse von Antipathie und Sympathie; dureh die vierte
Region webt die Sympathie innerhalb der Seelenge-
bilde selbst; durch die drei hichsten wird die Kraft
der Sympathie immer freier und freier; leuchiend
und belebend durchwehen die Seelenstoffe dieser Re- -
gion den Seelenraum, aufweckend, was sich sonst
durch sich selbst im Rigendasein verlieren miifite:

Es sollie eigentlich iiberfiiissig sein, doch wird,
der Klarheit willen, hier doch betont, dafi diese sieben-
Abteilungen der Seelenwelt nicht etwa von einander
getrennte Gebiete darstellen. So wie Festes, Fliis-
siges und Gasformiges sich im Physischen durch~
dringen, so durchdringen sich Begierdenglut, fliefende-
Reizbarkeit und die Krifte der Wunschwelt im See-
lischen. Und wie im Physischen die Wirme die
Korper durchdringt, das Licht sie bestrahlt, so ist es
im Seelischen mit Lust und Unlust und mit dem
Seelenlicht der Fall. TUnd ein dhnliches findet statt
fiir die titige Seelenkraft und das eigentliche Seelen-
leben.

3
H

”

”

1.
2
3.
4.
5
6
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I1I. Die Seele in der Seelenwelt nach dem Tode.

Die Seele ist das Bindeglied zwischen dem Geiste
qles Menschen und seinem Leibe. Thre Krifte der
Sympathie und Antipathie, die durch ihr gegenseitiges
Verhiiltnis der Seelendnflerungen: Begierde, Reizbar-
keit, Wunsch, Lust und Unlust usw. bewirken, —
-sie sind micht nur zwischen Seelengebilde und Seeler-
gehilde titig, sondern sie dubern sich auch gegeniiber
den Wesenheiten der andern Welten, der physischen
and der geistigen Welt. Wihrend die Seele im Leibe
wohnt, ist sie gewissermaflen an allem beteiligt, was
in diesem Lieibe vorgeht. Wenn die physischen Ver-
richtungen des Leibes mit Regelmifigkeit vor sich
gehen, so entstehi in der Seele Lust und Behagen;
wenn diese Verrichtungen gestort sind, so tritt Un-
Just und Schmerz ein. — Und auch an den Titig-
keiten des Geistes hat die Seele ihren Anteil: dieser
Gedanke erfilllt sie mit Freude, jener mit Abschen;
-ein richtiges Urteil hat den Beifall der Seele, ein
falsches ihr MiBfallen. — Ja, es hiingt die Ent-
wickelungsstufe eines Menschen davon ab, ob die
Neigungen seiner Seele mehr nach der einen oder
-der andern Richtung hin gehen. Ein Mensch ist nm
80 vollkommener, je mehr seine Seele mit den Aube-
rungen des Geistes sympathisiert; er ist um so unvoli-
Jkommener, je mehr ihre Neigungen durch die Ver-
‘richtungen des Leibes befriedigt werden.

Der Geist ist der Mittelpunkt des Menschen,
-der Leib das Werkzeug, durch das der Geist die

physische Welt betrachtet und erkennt und  durch
das er in ihr wirkt. Die Seele aber ist der Ver-
mittler zwischen beiden. Sie entbindet dem physi-
schen Eindruek, den die Luftschwingungen auf das
Ohr machen, die Empfindung des Tones, sie erlebt
die Lust an diesem Ton. Alles das teilt sie dem
Ceiste mit, der dadurch zum Verstindnisse der
physischen Welt gelangt. Ein Gedanke, der in dem
Geiste auftritt, wird durch die Seele in den Wunsch
nach Verwirklichung umgesetzt und kann erst da-
durch mit Hilfe des leiblichen Werkzeuges zur Tat
werden. — Nun kann der Mensch nur dadurch seine
Bestimmung erfiillen, daB er all seinem Wirken die
Richtung durch den Geist geben laft. Die Seele
kann durch sich selbst ihre Neigungen ebenso
gut dem Physischen wie dem Geistigen entgegen-
bringen. Sie senkt gleichsam ihre Fiihlfiden ebenso
zum Physischen himunter 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 wirken
kann, so wird ihm selbst dadurch die Richtung auf
das Physische gegeben. Seine Gebilde werden durch
die Kriitte der Seele nach dem Physischen hingezogen.
Man betrachte den unentwickelten Menschen. Die
Neigungen seiner Seele hingen an den Verrichtungen
seines Leibes. Er empfindet nur Lust bei den Kin-
driicken, welche die physische Welt auf seine Sinme
macht.  Und auch sein Geistesleben wird dadurch
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ganz in diese Sphire herabgezogen. Seine Gedanken
dienen nur der Befriedigung seines physischen Be-
diirfnislebens. — Indem das geistige Selbst von Ver-
kérperung zu Verkirperung lebt, soll es immer mehr
aus dem Geistigen heraus seine Richtang erhalten.
Sein Erkennen soll von dem Geiste der ewigen Wahr-
heit, sein Handeln von der ewigen Giite bestimmt
werGell.

Der Tod bedeutet, als Tatsache der physischen
Welt betrachtet, eine Verinderung der Verrichtungen
des Leibes. Dieser hort mit dem Tode auf, durch
seine Hinvichtung das Werkzeng der Seele und des
Geistes zu sein. Kr zeigt fernerhin sich in seinen
Verrichtungen ganz der physischen Welt und ihren
Gesetzen unterworfen; er geht in dieselbe iber, um
sich in ihr aufzuldser. Nuor diese physischen Vor-
ginge des Leibes kinnen mit den physischen Sinnen
nach dem Tode betrachtet werden. Was mit Seele
und Geist dann geschieht, das entzieht sich diesen
Sinnen. Denn sinnlich kiénnen ja anch wihrend des
Lebens Seele und Geist nur insofern beobachtet
werden, als diese in physischen Vorgiingen ihren
#uberen Ausdruck erlangen. Nach dem Tode ist ein
soleher Ausdruck nichi mehr méglich. Deshalb kommt
die Beobachtung der physischen Sinne und die sich
auf sie begriindende Wissenschaft fiir das Schicksal
von Seele und Geist nach dem Tode nicht in Be-
tracht. Da fritt eben eine hohere Erkenntnis ein,
die auf der Beobachtung der Vorgiinge in der Seelen-
mnd der Geisteswelt beruht.

Hat sich nun der Geist von dem Leibe gelist,
80 ist er noch immer mit der Seele verbunden. Und
wie ihn wihrend des physischen Lebens der Leib an
die physische Welt gekettet hat, so jetzt die Seele
an die seelische Welt. — Aber in dieser seelischen
Welt ist nicht sein ureigenes Wesen zu finden. Sie
soll ihn nur verbinden mit dem Felde seines Schaffens,
mit der physischen Welt. Um in einer neuen Ver-
korperung mit vollkommenerer Gestalt zu erscheinen,
mubB er Kraft und Stirkung ans der geistigen Welt
schépfen. Hr ist aber durch die Seele in die phy-
sische Welt verstrickt worden. Ir ist an ein Seelen-
wesen gebunden, das durchdrungen und geféirbt 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, sondern nur noch
an den Geist gebunden. Sie lebt nun in einer see-
lischen Umgebung. Nur die Krifte dieser Welt kénnen
daher noch aunf sie eine Wirkung haben. Und an
dieses Leben - der Seecle in der Seelenwelt ist zu-
nichst auch der (feist gebunden. Kr ist so an das-
selbe gebunden, wie er wihrend der physischen Ver-
kirperung an den Leib gebmnden ist. Wann der
Leib stirbt, das wird durch d essen Geseize bestimmt.
Im allgemeinen muoB 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

awirken konnen. HEbenso ist das Verhiltnis von Seele

and Geist. Die Seele wird den Geist in die hdhere,



— 98 —

in die geistige Welt entlassen, wenn ihre Krifte
nicht mehr im Sinne der menschlichen Seelenorga-
nisation wirken kopnen. In dem Aungenblicke wird
der Geist befreit sein, wenn die Seele dasjenige der
Auflosung fibergeben hat, was sie nur innerhalb des
Teibes erleben kann, und nur das ibrig behilt, was.
mit dem Geiste weiter Ieben kann. Dies iibrig behaltene,
was zwar im Leibe erlebt, aber als Frucht in den
Geist eingeprigt werden kann, verbindet die Seele
mit dem Geist in der rein geistigen Welt. — Um
das Schicksal der Seele nach dem Tode kennen zu
lernen, mub also ihr Aufiésungsprozefi betrachtet.
werden. Sie hatte die Aufgabe, dem Geist die Rich-
tung nach dem Physischen zu geben. In dem Augen-
blicke, wo sie diese Aufgabe erfiillt hat, nimmt sie
die Richtung nach dem Geistigen. Wegen dieser
Natur ihrer Aufgabe miifte sie eigentlich sofort nur
veistig titig sein, wenn der Leib von ihr abfills,
wenn sie also nicht mehr Bindeglied sein kann.
Und sie wiirde das auch sein, wenn sie nicht durch
ihr Leben im Leibe von diesem beeinfluBt worden,
in thren Neigungen zu ihm hingezogen worden wire.
Ohne diese Farbung, di¢ sie durch die Verbindung
mit dem Leiblichen erhalten hat, wiirde sie sogleich
nach der Entkorperung den bloBen Gesetzen der
“peistig-seelischen Welt folgen und keine weitere Hin-
neigung zum Sinnlichen entwickeln. Und das wire
der Fall, wenn der Mensch beim Tode vollstindig
alles Tnteresse an der irdischen Welt verloren hatte,
wenn alle Begierden, Wiinsche usw. befriedigt wiren,
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die sich an das Dasein kniipfen, das er verlassen hat.
Sofern dies aber nicht der Fall ist, haftet das nach
dieser Richtung iibrig gebliebene an der Seele.

Man muB hier, um nicht in Verwirrung zu ge-
raten, sorgfiltic unterscheiden zwischen dem, was
den Menschen an die Welt so kettet, daB es auch in
einer folgenden Verkorperung ausgeglichen werden
kann, und dem, was ihn an eine bestimmte, an die
jeweilig letzte Verkdrperung kettet. Das erstere
wird durch das Schicksalsgesetz, Karma, ausgeglichen;
das andere aber kann nmur nach dem Tode von der
Seele abgestreift werden.

Es folgt auf denTod fiir den Menschengeist eine
Zeit, in der die Seele ihre Neigungen zum physischen
Dasein abstreift, um davn wieder den bloBen Gesetzen
der geistig-seelischen Welt zu folgen und den Geist
frei zu machen. Es ist naturgemiB, daB diese Zeit
um so linger damern 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 solchen, der
seine Interessen ganz an dieses Leben gebunden hat,
s¢ daB beim Tode noch viele Beglerden, Wiinsche
usw. in der Seele leben.

Am leichtesten erhilt man von dem Zustande,
in dem die Seele in der nichsten Zeit nach dem Tede
lebt, eine Vorstellung durch folgende TUberlegung:
Man nehme ein ziemlich krasses Beispiel dazu: die
Geniisse ecines Feinschmeckers. Er hat seine Lust

am Gaumenkitzel durch die Speisen. Der Genuf ist
Steiner, Theosophie. 7
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natiirlich nichts Kirperliches, sondern etwas Seelisches.
In der Seele lebt die Lust und auch die Begierde
nach der Lust. Zur Befriedigung der Begierde
ist aber das entsprechende korperliche Orgam, der
Gaumen etc.,, notwendig. Nach dem Tode hat nun
die Seele eine solche Begierde nicht sogleich ver-
loren, wohl aber hat sie das korperliche Organ nicht
mebr, welches das Mittel ist, die Begierde zu be-
friedigen. s ist nun zwar aus einem andern Grunde,
der aber dhnlich, nur weit stirker wirkt, fir den
Menschen so, wie wenn er in einer Gegend, in der
weit und breit kein Wasser ist, brennenden Durst
Iitte. So leidet die Seele brennend an der Enthehrung
der Lust, weil sie das korperliche Organ abgelegt
hat, durch das sie die Lust haben kann. So ist es
mit allem, wonach die Seele verlangt und das nar
durch die korperlichen Organe befriedigt werden kann.
Es dauert dieser Zustand (bremnender Entbehrung)
so lange, bis die Seele gelernt hat, nicht mehr nach
~golchem zu begehren, was nur durch den Korper be-
friedigt werden kann. Und die Zeit, welche in diesem
Yustand verbracht wird, kann man den Ort der Be-
gierden nenmnen, 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 auf sie; und von dieser Wirkung hingt es
ab, in welcher Art die Neignng zum Physischen in
ihr getilgt wird. Die Wirkungen miissen verschieden
sein, je nach den Arten der Seelenstoffe und Seelen-
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kriifte, in deren Bereich sie nunmehr versetzt ist.
Jede dieser Arten wird ihren reinigenden, lauternden
Einflup geltend machen. Der Vorgang, der hier
stattfindet, ist so, dafi alles Antipathische in der Seele
allmihlich von den Kriiften der Sympathie iiberwun-
den und daB diese Sympathie selbst bis zn ihrem
hochsten Gipfel gefiihrt wird. Denn durch diesen
hochsten Grad von Sympathie mit der ganzen iibrigen
Seelenwelt wird die Seele gleichsam in dieser zer-
fliefen, eins mit ihr werden; dann igt ihre Eigensucht
vollig erschipft. Sie hort anf, als Wesen zu existieren,
das dem physisch-sinnlichen Dasein zugeneigtist: der
Geist ist durch sie befreit. Daher liutert sich die
Seele durch die oben beschriebenen Regionen der Seelen-
welt hindurch, is sie in der Region der vollkommenen
Sympathie mit der allgemeinen Seelenwelt eins wird.
DaB der Geist bis zu diesem letzten Momente der
Befreiung seiner Seele selbst gebunden ist, riibrt da-
von her, daB er durch sein Leben mit ihr ganz ver-
wandt geworden ist. ‘Diese Verwandtschaft ist eine
viel grifere als die mit dem Leibe. Denn mit dem
letzteren ist er mittelbar durch die Seele, mit dieser
aber unmittelbar verbunden. Sie ist ja sein Higen-
leben. Deshalb ist der Geist nicht an den verwesenden
Leib, wohl aber an die sich allméhlich befreiende
Seele gebunden. — Wegen der unmittelbaren Ver-
bindung des Geistes mit der Seele kann der erstere
sich mit dieser erst dann frei fiihlen, wenn sie selbst
mit der allgemeinen Seelenwelt eins geworden ist.

Insofern die seelische Welt der Aufenthalt des
7*
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Menschen unmittelbar nach dem Tode ist, wird sie
der ,,Ort der Begierden” genannt. Die verschiedenen
Religionssysteme, die ein BewuBtsein von diesen Ver-
hiltnissen in ihre Liehren aufgenommen haben, kennen
© diesen ,,Ort der Begierden® unter dem Namen ,Fege-
fener®, , Lauterungsfeuner® ete. :

Die niederste Region der Seelenwelt ist diejenige
der Begierdenglut. Durch sie wird- nach dem
Tode alles das auns der Seele amsgetilgt, was sic an
gribsten, mit dem niedersten Lieibesleben zusammen-
hiingenden selbstsiichtigen Begierden hat. Denn durch
solche Begierden kann sie von den Kriften dieser
Seelenregion eine Wirkung erfahren. Die unhefriedigten:
Begierden, die aus dem physischen Leben zuriick-
geblieben sind, bilden den Angriffspunkt. Die Sym-
pathie solcher Seelen erstreckft sich nur fiber das,
was thr eigensiichtiges Wesen nihren kann; und sie
wird weit iiberwogen von der Antipathie, die sich {iber
alles andere ergieft. Nun gehen aber die Begierden
auf die physischen Geniisse, die in der Seelenwelt
nicht befriedigt werden konnen. Durch diese Un-
moglichkeit der Befriedignng wird die Gier anfs.
hichste gesteigert. Zugleich muf aber durch diese
Unméglichkeit die Gier allmihlich verléschen. Die
brennenden Geliiste verzehren sich nach und nach;
‘und die Seele hat erfahren, daf in der Austilgung
solcher Geliiste das einzige Mittel liegt, das Leid zw
verhindern, das ans ihnen kemmen mufi. Wihrend
des physischen Lehens tritt ja doch immer wieder
und wieder Befriedigung ein. Dadurch wird der
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Schmerz der brennenden Gier.<durch eine Art Ilusion.
verdeckt. Nach dem Tode, fm ,Liduterungsfener,
tritt dieser Schmerz ganz unverhillk ‘auf. Die furcht-
barsten Qualen werden offensichtlich. : Ein finsterer,
grausiger Zustand ist es, in dem die Seeien sich da-
durch befinden. Nur diejenigen Menschen kinnen
sclbstverstandlich diesem Zustande verfallew; deren
Begierden im physischen Leben auf die gribsien
Dinge abzielten. Naturen mit wenig Geliisten gehon;

ohine daf sie es merken, durch ihn hindurch, demn’.

sie hahen zn ihm keine Verwandtschaft. s muf .
gesagt werden, daf durch die Begierdenglut die Seelen
um 80 linger beeinfluBt werden, je verwandter sie
durch ibr physisches ieben dieser Glut geworden sind;
je mehr sie es daher notig haben, in ihr geldutert
zu werden. Man darf solche Liuterung nicht in dem-
selben Sipne als ein Leiden bezeichnen, wiec man &hn-
liches in der Sinnenwelt nur als Leiden empfinden
miifte. Denn dic Seele verlangt nach dem Tode
nach ikrer Liuterung, weil nur durch diese eine in
ihr bestehende Unvollkommenheit getilgt werden kann.

Fine zweite Art von Vorgingen der Seelenwelt
ist so, daB sich Sympathie und Antipathie bei ihmen
das Gleichgewicht halten. Insofern eine Menschen-
seele in dem gleichen Zustande nach dem Tode ist,
wird sie eine Zeit lang von diesen Vorgiéngen be-
einfluBt. Das Aufgehen im #uferen Tand des Lebens,
die Freude an den voriiberflutenden Eindriicken der
Sinne bedingen diesen Zustand. Viele Menschen leben
in ihm. Sie lassen sich von jeder Nichtigkeit des
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Tages beeinflussen. >Da "aber ihre Sympathie sich
keinem Dinge in htsonderem MaBe zuwendet, gehen
die Einflisse rasth’ voriiber. Alles, was nicht diesem
nichtigen Reich ‘angehort, ist solchen Personen anti-
pathisch. Erlebt nun nach dem Tode die Seele diesen
Zustand, okne daB die sinulich-physischen Dinge da
sind,\‘dié zi seiner Befriedigung notwendig gehoren,
§9“ft;mB‘er endlich verloschen. Natiirlich ist die Ent-
bt{hﬁung, die vor dem volligen Hirloschen in der Seele

" jrerrscht, leidvoll. Diese leidvolle Lage ist die Schule

zur Zerstorung der Tllusion, in die soichie Personen
wihrend des physischen Lebens ganz eingehiillt sind.

Drittens kommen in der Seclenweli die Yorginge
in Betracht mit vorherrschender Sympathie, diejenigen
mit verherrschender Wunschnatur. Thre Wirkung er-
fahren die Seelen, die eine Atmosphire von Wiinschen
nach dem Tode behalten. Anch diese Wiinsche er-
sterben allmihlich wegen der Unmiglichkeit ihrer
Befriedigung.

Die Region der Lust und Unlust in der Seelen-
welt, die oben als die vierte bezeichnet worden ist,
legt der Seele besondere Priifungen auf. So lange
diese im T.eibe wohnt, nimmt sie an allem teil, was
diesen Leib betrifft. Das Weben von Last und Un-
lust ist an diesen gekmiipft. Er verursacht ihr Wohl-
“gefithl und Behagen, Unlust und Unbehagen. Der
Mensch empfindet wihrend des physischen Lebens.
seinen Korper als sein Selbst. Das, was man Selbst-
gefiihl nennt, griindet sich auf diese Tatsache. Und
je sinnlicher die Menschen veranlagt sind, desto mehr
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nimmt ihr Selbstgefiihl diesen Charakter an. — Nach
dem Tode fehlt der Leib als Gegenstand dieses
Selbstgefithls. Die Seele, welcher dieses Gefithl ge-
blieben ist, fithlt sich deshalb wieausgehthlt. Ein
Gefiihl, wie wenn sie sich selbst verloren hitte, be-
fillt sie. Dieses halt solange an, bis erkannt ist,
daf im Physischen picht 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 geheilé und geldutert von
dem Hang zu der Leiblichkeit. Dadarch hat sie iber-
wunden, was sie vorher stark an die physische Welt
kettete, und sie kann die Krifte der Sympathie, die
nach auflen gehen, voll entfalten. Sie ist sozusagen
von sich abgekommen und bereit, teilnahmsvoll sich
in die allgemeine Seelenwelt zu ergiefen.

Es soll nicht unerwihnt bleiben, daf die Qualen
dieser Region im besonderen Mafie Selbstmorder er-
leben. Sie verlassen auf kiinstlichem Wege ihren
physischen Leib, wihrend doch alle Getithle, die mit
diesem zusammenhingen, unverindert bleiben. Beim
natiirlichen Tode geht mit dem Verfall des Lelbes
auch ein teilweises Exsterben der an ihm sich hetten-
den Gefithle einher. Bei Selbstmordern kommen dann
noch zu der Qual, die ihnen das Gefiinl der plotz-
lichen Aushohlung verursacht, die unbefriedigten Be-
gierden und Wiinsche, wegen deren sie sich entleibt
haben.

Die fiinfte Stufe der Seelenwelt ist die des
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Seelenlichtes. Die Sympathie mit anderem hat
~ in ibr bereits eine hohe Geltung. Mit ihr sind die
Seelen verwandt, insofern sie withrend des physischen
Lebens nicht in der Befriedigung niederer Bediirfnisse
aufgegangen sind, sondern Freude, Lust an ihrer Um-
welt gehabt haben. Die Naturschwirmerei, insofern
sie einen sinnlichen Charakter an sich getragen hat,
unterliegt z. B. hier der Liéuterung. Man muf aber
diese Art von Naturschwiirmerei wohl unterscheiden
von jenem hoheren Lieben in der Natur, das geistiger
Art ist und welches den Geist sucht, der sich in den
Dingen und Vorgingen der Natur offenbart. Diese
Art von Natursinn gehdrt zu den Dingen, die den
Geist selbst entwickeln 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 gegen-
itber bedarf die Seele ebenso der Liuterung, wie
gegeniiber anderen Neigungen, die im blofien physi-
schen Dasein begriindet sind. Viele Menschen sehen
in Binrichtungen, die der sinnlichen Wohlfahrt dienen,
in einem Erziehungssystem, das vor allem sinnliches
Behagen herbeifiihrt, eine Art Tdeal. Von ihnen kann
man nicht sagen, daf sie nur fhren selbstsiichtigen

Trieben dienen. Aber ihre Seele ist doch auf die

Sinnenwelt gerichtet und muf durch die in der fiinften
Region der seclischen Welt herrschende Kraft der
Sympathie, der diese #HuBleren Befriedigungsmittel

fehlen, geheilt werden. Die Seele erkennt hier all-

méhblich, daB diese Sympathie andere Wege nehmen
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muf. Und diese Wege werden gefunden in der durch
die Sympathie mit der Seelenumgebung bewirkten
Ausgiefung der Seele in den Seelenraum. — Auch

“diejenigen Seelen, welche von ihren religiosen Ver-

richtungen zunichst eine Erhohung ihrer sinnlichen
Wohlfahrt verlangen, werden hier geldutert. Sei es,
daB ihre Sehnsucht auf ein irdisches, sei es, dafi sie
anf ein himmlisches Paradies gehe. Sie finden im
n,oeelenlande” dieses Paradies;  aber nur zn dem
Zwecke, um die Wertlosigkeit desselben zu durch-
schanen. Alles das sind natiirlich nur einzelne Bei-
spicle fiir Liunterungen, die in dieser fiinften Region
stattfinden. Sie konnten beliebiz vermehrt werden.

Durch die sechste Region, diejenige der titigen
Seelenkraft, findet die Lanternng der tatendurstigen
Seelen statt, deren Wirken nicht einen egoistischen
Charakter trigt, doch aber in der sinnlichen Be-
friedigung, die es ihnen gewihrt, seinen Grund hat.
Soiche Naturen machen #ufierlich durchaus den Hin-
druck vonIdealisten; sie zeigen sich als aufopferungs-
fahige Personen. Im tieferen Sinne kommt es ihnen
aber doch anf die Erhohung eines sinnlichen Laust-
gefilhles an. Viele kiinstlerische Naturen und solche,
welche sich wissenschaftlicher Betitigung hingeben,
weil es ihnen so gefillt, gehéren hierher. Was -
diese an die physische Welt kettet, das ist der (laube,
daf Kunst und Wissenschaft um eines solchen Ge-
fallen 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 Seelen-
lebens, hefreit den Menschen von seinen letzten Hin-
neigungen zur sinnlich-physischen Welt. Jede vorher-
gehende Region nimmt von der Seele das auf, was
ihr verwandt ist. Was nun noch den Geist umgibt,
das ist die Meinung, daB seine Titigkeit ~der sinn-
lichen Welt ganz gewidmet sein soll. Es gibt hoch-
begabte Perstnlichkeiten, die aber iiber nichi viel
anderes nachsinnen als fiber die Vorginge der phy-
sischen Welt. Man kann einen solchen Glauben einen
materialistischen nennen. Dieser Glanbe munf zer-
stort werden, und er wird es in der siebenten Region.
D2 sehen diese Seelen, daf sie keine Gegensténde
fiir ihre materialistische Gesinnung haben. Wie Eis
in der Sonne schmilzt dieser Glaube der Seele hier
dahin. - Das Seelenwesen ist nunmehr aunfgesogen
von seiner Welt, der Geist aller Fesseln ledig. Hr
schwingt sich auf in die Regionen, wo er nur in
seiner eigenen Umgebung lebt. — Die Seele hat ihve
vorige Erdenaufgabe erfilllt, und es hat sich nach
dem Tode gelost, was von dieser Aufgabe als eine
Fessel fiir den Geist gebliehen ist. Indem die Seele
den Erdenrest iiberwunden hat, ist sie selbst ihrem
Elemente zuriickgegeben.

Man sieht aus dieser Darstellung, daB die Kr-
Iebnisse der seelischen Welt, und damit auch die Zu-
stinde des seelischen Lebens nach dem Tode, ein
immer freundlicheres Aussehen gewinnen, je mehr
der Mensch von dem abgestreift hat, was ihm nied-
riges von der irdischen Verbindung mit der physi-
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schen Kérperlichkeit anhaftet. — Je nach dem physi-
schen Leben wird die Seele linger oder kiirzer der
einen oder anderen Region angehdren. Wo sie Ver-
wandtschaft fiihit, bleibt sie, so lange bis diese ge-
tilgt ist. Wo keine Verwandtschaft vorhanden ist,
geht sie unfiilhlend 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
giit fiir die folgenden Darstellungen des Geisterlandes.
Es wiirde die Grenzen, welche dieses Buch einhalten
soll, iiberschreiten, wenn auf weitere Higenschaften
dieser hohern Welten eingegangen werden solite.
Denn von den Raumverhiltnissen und dem Zeitverlauf,
welche hier ganz anders sind als in der physischen
Welt, kann nur verstindlich gesprochen werden, wenn
man in ganz ausfiihrlicher Art darstellen will. Einiges
wichtige dariiber findet man in meiner ,Geheim-
wissenschaft” (Leipzig, M. Altmanns Verlag).

# %
£

1L, Das Geisterland.

Bevor nun der Geist auf seiner weiteren Wan-
derung betrachtet werden kann, muf das Gebiet selbst
erst beobachtet werden, das er betritt. Ks ist die
,Welt des Geistes*. Diese Welt ist der physischen
so unihnlich, daB alles das, was tiber sie gesagt wird,
demjenigen wie Phantastik vorkommen muB, der nur
sejnen physischen Sinnen vertrauen will. Und in noch
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hiherem MaBe gilt hier, was schon bei Betrachtung
der ,Welt der Seele“ gesagt worden ist: man mufl
sich der Gleichnisse bedienen, um zu schildern. Denn
unsere Sprache, die zumeist nur der sinnlichen Wirk-
lichkeit dient, ist mit Ausdriicken fir das ,Geister-
land* nicht gerade reich gesegnet. Besonders hier
mufi daher gebeten werden, manches, was gesagt
wird, nur als Andeutung zu verstehen. Hs ist
alles, was hier beschricben wird, der physischen Welt
so unithnlich, daf nur in dieser Weise geschildert

werden kann. Der Schreiber dieser Darsiellung ist

sich immer bewuBt, wie wenig seine Angaben wegen
der Unvollkommenheit unserer fiir die physische Welt
berechneten sprachlichen Ausdruckmittel wirklich der
Erfahrung anf diesem Gebiete gleichen kdnnen.

Vor allen Dingen muf betont werden, daf diese
Welt aus dem Stoffe (auch das Wort ,Stoff“ ist na-
tiirlich hier in einem sehr uneigentlichen Sinne ge-
braucht) gewoben ist, auns dem der menschliche Ge-
danke hesteht. Aber so wie der Gedanke im Menschen
lebt, ist er nur ein Schattenbild, ein Schemen seiner
wirklichen Wesenheit. Wie der Schatten eines Gegen-
standes an einer Wand sich zum wirklichen Gegen-
stand verhiilt, der diesen Schatten wirft, so verhilt
sich der Gedanke, der durch den menschlichen Kopf
erscheint, zu der Wesenheit im ,Geisterland®, die
diesem Gedanken entspricht. Wenn nun der geistige
Sinn des Menschen erweckt ist, dann nimmt er diese
Gedankenwesenheit wirklich wahr, wie das sinnliche
Anuge einen Tisch oder einen Stuhl wahrnimmt. Er
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wandelt in einer Umgebung von Gedankenwesen.
Das sinnliche Auge nimmt den Léwen wahr, und
das sinnliche Denken bloff den Gedanken des Lidwen
als ein Schemen, als ein schattenhaftes Bild. Das.
geistige Auge sieht im ,,Geisterland“ den Gedanken
des Lowen so wirklich, wie das sinnliche den physi-
schen Lowen. Wieder kann hier anf das schon be-
ziiglich des ,Seelenlandes” gebrauchte Gleichnis ver-
wiesen werden. Wie dem operierten Blindgeborenen
auf einmal seine Umgebung mit den neuen Higen-
schaften der Farben und Lichter erscheint, so erscheint
demjenigen, der ein geistiges Auge gebrauchen
lernt, die Umgebung mit einer neuen Welt erfiillt,
mit der Welt lebendiger Gedanken oder Geist-
wesen. — In dieser Welt sind nun zunichst die
geistigen Urbilder aller Dinge und Wesen zu sehen,
die in der physischen und in der seelischen Welt vor-
handen 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. ¥s kommt hier nicht darauf
an, daB der Maler ein solches Urbild vielleicht nicht .
im Kopfe hat, bevor er malt; daB es erst wihrend
der praktischen Arbeit nach und nach vollstéindig ent-
steht. In der wirklichen ,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 AuBeren Simmen vertraut, diese urbildliche Welt.
leugnet und behauptet, die Urbilder seien nur Ab-
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straktionen, die der vergleichende Verstand von den
sinnlichen Dingen gewinnt, so ist das begreiflich;
denn ein solcher kann eben in dieser htheren Welt
nicht wahrnehmen; er kennt die Gedankenwelt nur
in ihrer schemenhaften Abstraktheit. Hr weill nicht,
daB der geistig Schauende mit den Geisteswesen so
vertraut is¢, wie er selbst mit seinem Hunde oder
seiner Katze, und daB die Urbilderwelt eine weitaus
intensivere Wirklichkeit hat- als die sinnlich-physische.

Allerdings ist der erste Einblick in dieses , Geister-
land“ noch verwirrender als derjenige in die see-
lische Welt. Denn die Urbilder in ihrer wahren
(Gestalt sind ihren sinnlichen Nachbildern sehr un-
ghnlich. Hbenso unihnlich sind sie aber auch ihren
Schatten, den abstrakten Gedanken. — In der
geistigen Welt ist alles in fortwihrender, beweglicher
Tétigkeit, in unaufhdrlichem Schaffen. Eine Ruhe,
ein Verweilen an einem Orte, wie sie in der physi-
schen Welt vorhanden sind, gibt es dort nicht. Denn
die Urbilder sind schaffende Wesenheiten. Sie
sind die Werkmeister alles dessen, was in der physi-
schen und seelischen Welt entsteht. Thre Formen
sind rasch wechselnd; und in jedem Urbild liegt die
Moglichkeit, unzihlige besondere Gestalter anzu-
nehmen. Sie lassen gleichsam die besonderen Ge-
stalten zus sich hervorspriefen; und kaum ist die eine
erzeugt, so schickt sich das Urbild an, eine nichste
aus sich hervorquellen zu lagssen. Und die Urbilder
stehen miteinander in mehr oder weniger verwandt-
schaftlicher Beziehung. Sie wirken nicht vereinzels.

— 111 —

Das eine bedarf der Hilfe des andern zu seinem
Schaffen. Unzihlige Urbilder wirken oft zusammen,
damit diese oder jene Wesenheit in der seelischen
oder physischen Welt entstehe.

AuBer dem, was durch ,geistiges Sehen“ in die-
sem ,Geisterlande“ wahrzunehmen ist, gibt es hier
noch etwas anderes, das als Erlebnis des ,geistigen
Horens® zu betrachten ist. Sobald ndmlich der ,Hell-
gsehende” aufsteigt ans dem Seelen- in das Geister-
land, werden die wahrgenommenen Urbilder anch
klingend. Dieses ,Klingen“ ist ein rein geistiger
Vorgang. Er muB ohne alles Mitdenken eines physi-
schen Tones vorgestellt werden. Der Beobachter
fiihlt sich wie in einem Meere von Ténen. Und in
diesen Tonen, in diesem geistigen Klingen driicken
sich die Wesenheiten der geistigen Welt ans. In
ihrem Zusammenklingen, ihren Harmonien, Rhythmen
und Melodien prigen sich die Urgesetze ihre Daseins,
ihre gegenseitigen Verhdltnisse und Verwandtschaften
aus. Was in der physischen Welt der Verstand als
Gesetz, als Idee wahrnimmt, das stellt sich fiir das
Heeistige Ohr® als ein Geistig-Musikalisches dar. (Die
Pythagorier nannten daher diese Wahrnehmung der
geistizen Welt ,,Sphirenmusik”. Dem Besitzer des
»geistizen Ohres” ist diese ,Sphirenmusik® nicht
bloB etwas Bildliches, Allegorisches, sondern eine ihm
wohlbekannte geistige Wirklichkeit.) Man muf nur,
wenn man einen Begriff von dieser ,geistigen Musik®
erhalten will, alle Vorstellungen von sinnlicher Musik
beseitigen, wie sie durch das ,stoffliche Ohr®
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wahrgenommen wird. Es handelt sich' hier eben um
Sreistige Wabrnehmung®, also um eine solche, die
stumm bleiben muf fiir das ,sinnliche Ohr“. In den
folgenden Beschreibungen des’ ,,Geisterlandffs“ solley
der Einfachheit halber die Hinweise auf diese ,gei-
stige Musik® weggelassen werden. Man.ha‘t sich nur
yorzustellen, duB alles, was als ,,B]ld‘,. als ein
T.euchtendes®  beschrieben  wird, zugleich ein
’I’ilingendes ist. Jeder Farbe, jeder L?chtwahr-
nehmung entspricht ein geistiger Ton, und jedem Z}l—
sammenwirken von Farben entspricht eine Harmonie,
eine Melodie etc. Man muB sich ndmlich durchaus
yergegenwirtigen, daB auch da, wo das Tﬁnen- herrscht,
das Wahrnehmen des ,geistigen Auges” mcht. etwa
aufhért. Es kommt eben das Tonen zu dem Letchten
nar hinzu. Wo von ,Urbildern® in dem Folgenden
gesprochen wird, sind also die ,Urténe® hinzu?udenkel-l.
Auch andre Wahrnehmungen kommen hinzu, die
gleichmisartig als ,,geistiges Schmecken® ete. bezeianet
werden konnen. Doch soll hier auf diese Vorginge
nicht eingegangen werden, da es sich darum han'df_}lt,
eine Vorstellung von dem ,Geisterlande durch einige
aus dem Ganzen herausgegriffene ‘Wahrnehmungsarten
in demselben zu erwecken. .

Nun ist zuniichst notwendig, die verschledc_anen
Arten der Urbilder voneinander zu unterscheiden.
Auch im ,Geisterland“ hat man eine-Anzahl von
Stuten oder Regionen auseinanderzuhalten, um s1.ch
su orientieren. Auch hier sind, wie in der ,,S‘eelen-
welt®, die einzelnen Regionen nicht etwa schichten-
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weise iibereinandergelagert zu denken, sondern sich
gegenseitiz durchdringend und durchsetzend, Die
erste Region enthélt die Urbilder der physischen
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 Menschenformen an. Damit
soll dasjenige nicht erschopft sein, was sich in dieser
Region hefindet; es soll nur durch naheliegende Bei-
spiele illustriert werden. — Diese Region bildet das
Grundgerist  des ,Geisterlandes”. ¥s kamn ver-
glichen werden mit dem festen Land unserer phy-
sischen Erde. Es ist die Kontinentalmasse des
»Oeisterlandes®. Seine Beziehung zur physisch-kér-
perlichen Welt kann nur vergleichsweise beschrieben
werden. Man bekommt eine Vorstellung davon etwa
durch Folgendes: Man denke sich irgend einen be-
grenzten Raum mit physischen Kirpern der mannig-
faltigsten Art ausgefiillt. Und nun denke man sich
diese physischen Korper weg und an ihrer Stelle Hohl-
riumeinihren Formen, Diefriitherloeren Zwischenriiume
denke man sich aber mit den mannigfaltigsten Formen
erfiillt, die zu den fritheren Korpern in mannigfachen
Beziehungen stehen. — So etwa sicht es in der nie-
drigsten Region der Urbilderwelt aus. In ihr sind
die Dinge  und Wesen, die in der physischen Welt
verkorpert werden, als ,Hohlrdume® vorhanden. Und

in den Zwischenriumen spielt sich die bewegliche
Steiner, Theosophie, 8
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Titigkeit der Urbilder (und der ,geistigen Musik®)
ab. Bei der physischen Verkérperung werden nun
die Hohlriume gewissermaBen mit physischem Stoffe
erfillt. Wer zugleich mit physischem und geistigem
Auge in den Raum schaut, sieht die physischen
Korper und dazwischen die bewegliche Tatigkeit der
schaffender Urbilder. Die zweite Region des
,Geisterlandes* enthilt die Urbilder des Lebens.
Aber dieses Lieben bildet hier eine vollkemmene Ein-
heit. Als flissiges Element durchstromt es die Welt
des Geistes, gleichsam als Blut alles durchpnlsend.
s liBt sich mit dem Meere und den Gewdssern der
physischen Erde vergleichen. Seine Verteilung ist
allerdings #hnlicher der Verteilung des Blutes in dem
tiorischen Korper als derjenigen der Meere und Fliisse.
Fliefendes T.eben, aus Gedankenstoff gebildet, so
konnte man diese zweite Stufe des ,Geisterlandes®
bezeichnen. In diesem Element liegen die schaffen-
den Urkrifte fiir alles, was in der physischen Wirk-
lichkeit als belebte Wesen auftritt. Hier zeigt es
sich, daB alles Leben eine Kinheit ist, da das Leben
in dem Menschen verwandt ist mit dem Leben aller
seiner Mitgeschipfe.

Als dritte Region des ,,Ge1sterlandes miissen
die Urbilder alles Seelischen bezeichnet werden. Man
befindet sich hier in einem viel diinneren und feineren
Element als in den beiden ersten Regionen. Ver-
gleichsweise kann es als der Luftkreis des ,Geister-
landes“ bezeichnet werden. Alles, was in den Seelen
der beiden andern Welten vorgeht, hat hier sein
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geistiges Gegenstiick. Alle Empfindungen, Gefiihle,
Instinkte, Leidenschaften usw. sind hier auf geistigé
Art noch einmal vorhanden. Die atmesphé#rischen
Vorgéinge in diesem Luftkreise entsprechen den Leiden
und Freuden der Geschipfe in den anderen Welten.
Wie ein leises Wehen wird hier das Sehnen einer
Menschenseele vernommen; wie ein stiirmischer Luft-
zug, ein leidenschaftlicher Ausbruch. Wer hier wahr-
zunchmen vermag, der verspiirt das Seufzen einer jeg-
lichen Kreatur, wenn er secine Aufmerksamkeit darauf
richtet. BMan kann hier z. B. zuweilen etwas wahr-
nehmen wie stiirmische Gewitter mit zuckenden Blitzen
und rollendem Donner; und geht man der Sache weiter
nach, so findet man, daB sich in solchen ,Geisterge-
wittern” die Leidenschaften einer auf der Erde ge-
schlagenen Schlacht ausdriicken.

Die Urbilder der vierten Region beziehen
sich nicht unmittelbar auf die andern Welten. Sie
sind in gewisser Beziehung Wesenheiten, welche die
Urbilder der drei unteren Regionen beherrschen und
deren Zusammentritt vermitteln. Sie sind daher be-
schiftigt mit dem Ordnen und Gruppieren dieser
untergeordneten Urbilder. Von dieser Region geht
demnach eine umfassendere Tétigkeit aus als von den
unteren.

Die fiinfte, sechste und siebente Region
unterscheiden sich wesentlich von den vorhergehenden.
Denn die in ihnen befindlichen Wesenheiten liefern
den Urbildern der unteren Regionen die Antriebe

zu ihrer Titigkeit. In ihnen findet man die Schipfer-
8*
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krifte der Urbilder selbst. Wer zu diesen Regionem
aufzusteigen vermag, der macht Belanntschaft mit
Absichten, die unserer Welt zugrunde liegen. Wie
lebendige Keimpunkte liegen hier noch die Urbilder
bereit, um die mannigfaltigsten Formen von Gedanken-
wesen anzunehmen. Werden diese Keimpunkte in
die unteren Regionen gefithrt, dann quellen sie gleich-
sam auf und zeiwen sich in den mannigfaltigsten Ge-
stalten. Die Ideen, durch die der menschliche Geist
in der physischen Welt schopferisch auftritt, sind der
Abglanz, der Schatten dieser Keim-Gedankenwesen
der hoheren geistigen Welt. Der Beobachter mit
dem ,geistigen Ohre“, welcher ven den unferen LHe-
gionen des ,Geisterlandes™ zn diesen oberen aufsteigt,
wird gewahr, wie sich das Klingen vnd Tonen in eine
,geistige Sprache® umsetzt. Er beginnt das ,geistige
Wort¥ wahrzunehmen, durch das fiir ihn nun nicht
allein die Dinge und Wesenheiten ihve Natur in Musik
kundgeben, sondern in » Worten® ausdriicken. Sie
sagen ihm, wie man das in der Qeisteswissenschaft
nennt, ihre ,ewigen Namen®. .

Man hat sich vorzustellen, dafi diese Gedanken-
keimwesen zusammengesetzter Natur sind.  Aus dem
Elemente der Gedankenwelt ist gleichsam nur die
Keimhiille genommen. Und diese umschlieft den
eigentlichen Lebenskern. Damit sind wir an
die Grenze der ,drei Welten* gelangt, denn der

Kern stammt aus noch hoheren Welten. Als der

Mensch, seinen Bestandteilen nach, oben beschrieben
worden ist (S. 881{L.), wurde fir ihn dieser Lebens-
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%kern angegeben und der ,Lebensgeist“ und ,,Geistes-
mensch® als seine Bestandteile genannt. Auch fiir
andere Welt-Wesenheiten sind #hnliche Lebenskerne
vorhanden. Sie stammen ans hiheren Welten und
werden in die drei angegebenen versetzt, um ihre
Aufgaben darin zu vollbringen. — Hier soll nun die
weitere Pilgerfahrfs des menschlichen Geistes durch
das ,,Geisterland“ zwischen zwei Verkorperungen oder
Inkarnationen verfolgt werden. Dabei werden die
Verhiltnisse und Figentiimlichkeiten dieses ,Landes®
noch einmal klar hervortreten.

*® *

sk

IV. Der Geist im Geisterland nach dem Tode.

Wenn der Menschengeist auf seinem Wege
zwischen zwei Verkérperongen die , Welt der Seelen® |
durchwandert hat, dann betritt er das ,Land der
Gelster”, um da zu verbleiben, bis er zu einem neucn
leiblichen Dasein reif ist. Den Sinn dieses Aufent-
baltes im ,Geisterland® versteht man nur, wenn man
die Aufgabe der Lebenspilgerfahrt des Menschen durch
seine Verkorpernng hindurch in der richtigen Art zu
deuten wei, Wahrend der Mensch im physischen
Leibe verkorpert ist, wirkt und schaift er in der phy-
sischen Welt. Und er wirkt und schafft in ihr als
geistiges Wesen. Was sein Geist ersinnt und
aushildet, das prigt er den physischen Formen, den
kirperlichen Stoffen und Kriften ein. Kr hat also
als ein Bote der geistigen Welt den Geist der Kor-
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perwelt einzuverleiben. Nur dadurch, daf er sich
verkirpert, kann der Mensch in der Korperwelt wirken.
Er muf den physischen Leibals sein Werkzeug anneh-
men, damit er durch das Korperliche auf Korperliches
wirken und damit Korperliches auf ihn wirken kann.
Was aber durch diese physische Kirperlichkeit des
Menschen hindurchwirkt, das ist der Geist. Von
diesem gehen die Absichten, die Richtungen aus
fiir dag Wirken in der physischen Welt. — -Solange
nun der Geist im physischen Leibe wirkt, kann er
als Geist nicht in seiner wahren Gestalt leben. Kr
kann gleichsam nur durch den Schleier des phy-
sischen Daseins hindurchscheinen. Das menschiiche
Gedankenleben gehort nimlick in Wahrheit der gei-
stigen Welt an; und so, wie es im physischen Dasein
auftritt, ist seine wahre Gesfalt verschleiert. HMan
kamm 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 Werkzeng
des physischen Korpers mit der irdischen Kbrperwelt
in Wechselwirkung. Wenn nan auch gerade in dem
Wirken auf die physische Korperwelt eine der Auf-
gaben des Menschengeistes liegt, sclange er von Ver-
kiorperung zu Verkorperung schreitet, so kinnte er
doch diese Aufgabe keineswegs entsprechend ertillen,
wenn er nur im leiblichen Dasein lebte. Denn die
Absichten und Ziele der irdischen Aufgabe werden
ebensowenig innerhalb der irdischen Verkirperung
ausgebildet und gewonnen, wie der Plan eines Hanuses
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auf dem Bauplatz zustande kommt, auf dem die Ar-
beiter wirken. Wie dieser Plan im Bureau des Ar-
chitekten ausgearbeitet wird, so werden die Zicle
und Absichten des irdischen Schaffens ,im Lande der
Geister” ausgebildet. — Der Geist des Menschen muf
in diesem Lande zwischen zwei Verkérperungen iminer
wieder leben, um, geriistet mit dem, was er sich von
da mitbringt, an die Arbeit in dem physischen Lieben
herantreten zn konnen. Wie der Architekt, ohme die
Ziegel und den Mortel zu bearbeiten, in seiner Ar-
beitsstube den Hausplan verfertigt nach Mafigabe der
bankiinstlerischen und anderver Gesetze, so mul der
Architekt des menschlichen Schatfens, der Geist oder
das hohere Selbst, im , Geisteriand® die Fahigkeiten
und Ziele nach den Gesetzen dieses Liandes ausbilden,
um sie dann in die irdische Welt iiberzufithren. Nur
wenn der Menschengeist immer wieder und wieder
in seinem eigenen Bereich sich aufhilt, wird er auch
durch die physisch-kérperlichen Werkzeuge in die
irdische Welt den Geist tragen konnen. — Auf dem
physischen Schauplatz lernt der Mensch die Eigen-
schaften und Krifte der physischen Welt kennen.
Er sammelt da wibrend des Schaffens die Erfahrungen
dariiber, was fiir Anforderungen die physische Welt
an den stellt, der in ihr arbeiten will. Er lernt da
gleichsam die Higenschaften des Stoffes kennen, in
dem er seine Gedanken und Ideen verkorpern will
Die Gedanken und Idecen selbst kann er nicht aus
dem Stoff heraussaugen. So ist die irdische Welt zu-
gleich der Schauplatz des Schaffens und des Lernens.
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Im ,Geisterland* wird dann das Gelernte in le-
bendige Fihigkeit des Geistes umgebildet. Man kann
den obigen Vergleich fortsetzen, um die Sathe sich
zu verdeutlichen. Der Architekt arbeitet den Plan
eines Hanses aus. Diegser wird ausgefithrt. Dabei
macht er eilne Summe der mannigfaltigsten HErfah-
rungen. Alle diese Erfahrungen steigern seine Fihig-
keiten. Wenn er den nfichsten Plan ausarbeitet,
fliefen alle diese Erfahrungen mit ein. Und dieser
nichste Plan erscheint gegeniiber dem ersten bereichert
um alles das, was an diesem gelernt worden ist. So
ist es mit den aufeinanderfolgenden menschiichen
Lebensléufen. In den Zwischenzeiten zwischen den
Verkorperungen lebt der Geist in seinem eigenen
Bereich. Tr kann sich ganz den Anforderungen des
Geisteslebens hingeben; er bildet sich, befreit von
der physischen Kborperlichkeit, nach allen Seiten.aus
und arbeitet in diese seine Bildung die Friichte
der Iirfahrungen seiner fritheren Lebensldufe hinein.
So igt sein Blick immer auf den Schauplaiz seiner
irdischen Aufgaben gerichtet, so arbeitet er stets
daran, die FErde, die gegenwirtig der Platz seines
Wirkens ist, vollkommener und vollkommener zu
machen. Hr arbeitet an sich, um bei jedesmaliger
Verkorperung vollkommener seine Dienste im irdischen
‘Wande!l leisten zu kinnen. — Dies ist allerdings nur
ein-allgemeines Bild von den aufeinanderfolgen-
den menschlichen Lebensliufen. Und die Wirklich-
keit wird mit diesem Bilde niemals ganz, sondern
nur mehr oder weniger iibereinstimmen. Die Ver-
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hiltnisse kénnen es mit sich bringen, daB ein fol-
gendes Leben eines Menschea viel unvollkommener
ist als ein vorhergehendes. Allein im ganzen und
grofien gleichen sich naturgem#f in den aufeinander-
folgenden Lebensliufen solche UnregelmifBigkeiten
wieder aus.

Die Bildung des Geistes im ,Geisterland® ge-
schieht dadurch, daf der Mensch sich in die ver-
schiedenen Regionen dieses ILiandes einlebt. Sein
sigenes Leben verschmilzt in entsprechender Auf-
einanderfolge mit diesen Regionen; er nimmit vor-
ibergehend ihre Eigenschaften an. Sie durchdringen
dadurch sein Wesen mit ihrem Wesen, auf daB ersteres
dann mit dem letzteren gestirkt i Irdischen wirken
kénpe. — In der ersten Region des ,Geisferlandes®
ist der Mensch nmgeben von den geistigen Urbildern
der irdischen Dinge. Wiahrend des Erdenlebens larnt
er ja nur die Schatten dieser Urbilder kennen, die
er in seinen Gedanken erfafit. Was auf die Erde
blof gedacht wird, das wird in dieser Region er-
iebt. Der Mensch wandelt unter Gedanken, aber
diese Gedanken sind wirkliche Wesenheiten.
Was er wihrend des Erdenlebens 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 Ge-
dankenwerkstitte, in der die irdischen Dinge geformt

und gebildet werden. Denn im ,Lande des Geistes®
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ist alles lebensvolle Titigkeit und Regsamkeif. Hier
ist die Gedankenwelt am Werke als Welt lebendiger
Wesen, schopferisch und bildend. Man sieht, wic das
gebildet wird, wasman im Erdendasein erlebt hat.
Wie man im physischen Leibe die sinnlichen Dinge
als Wirklichkeit erlebt, so erlebt man jetzt als Geist
die geistigen Bildungskrifte als wirklich. Unter den
Gedankenwesen, die da vorhanden sind, ist auch der
(yedanke der eigenen physischen Leiblichkeit. Dieser
fithlt man sich entriickt. Nur die geistige Wesenheit
empfindet man als zu sich gehorig. Und wenn man
den abgelegten Leib, wie in der Erinneruung, nicht
mehr als physisch, sondern als Gedankenwesen ge-
walr wird, dann tritt schon in der Anschauung seine
Zugehorigkeit zur Huferen Welt hervor. Man lernt
ihn sls etwas zur AuBenwelt gehoriges betrachten,
als ein Glied dieser AuBenwelt. Man trennt folglich
nicht mehr seine Leiblichkeit von der andern Auben-
welt als etwas dem eignen Selbst niher verwandtes
ab. Man fiiblt in- der gesamten Aufenwelt mit Hin-
schluB der eigenen leiblichen Verkirperungen eine
Einheit. Die eigenen Verkorperungen verschmelzen
hier mis der dbrigen Welt zur Hinheit. So bliekt
man hier auf die Urbilder der physisch-korperlicken
Wirklichkeit als auf eine Hinheit, zu der man selbst
. gehort hat. Man lernt deshalp nach und nach seine
Verwandtschaft, seine Kinheit mit der Umwelt durch
Beobachtung kennen. Man lernt zu ihr sagen: Das,
was sich hier um dich ausbreitet, das warst du selbst.
— Das aber ist einer der Grundgedanken der alten
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indischen Vedantaweisheit. Der ,,Weise“ eigmet sick
schon wihrend des Erdenlebens das an, was der
Andere nach dem Tode erlebt, niimlich den Gedanken
zu fassen, dab 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 K-
fahrung immer klarer wird. — Und der Mensch selbst
wird in diesem Lande sich immer mehr bewunfit, daf
er, seinem eigentlichen Wesen nach, der Geisterwelt
angehort. Er nimmt sich als Geist unfer Geistern,
als ein (Flied der Urgeister wabr, und er wird in
sich selbst des Urgeistes Wort fiihlen: ,Ich bin der
Urgeist®. (Die Weisheit des Vedanta sagt: ,Ich bin
Brahman®, d. h. ich gehore als ein Glied dem Ur-
wesen an, aus dem alle Wesen stammen.) — Man
sieht: was im Erdenleben als schattenhafter Gedanke
erfaBt wird und wohin alle Weisheit abzielf, das
wird im ,Geisterland® unmittelbar erlebt. Ja, es
wird wihrend des Erdenlebens nur deswegen ge-
dacht, weil es im geistigen Dasein eine Tat-
sache Ist. _

So sieht der Mensch wihrend seines geistigen
Daseins die Verhiltnisse und Tatsachen, in denen '
er wihrend des Hrdenlaufes mitten - drinnen steht,
von einer htheren Warte aus, gleichsam von auben.
Und in der untersten Region des ,Geisterlandes” lebt
er auf solche Art gegeniiber den irdischen Verhilt-
nissen, die unmittelbar mit der physischen kdrper-
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lichen Wirklichkeit zasammenhidngen. — Der Mensch
ist auf der Hrde in eine Familie, in ein Velk hinein-
gehoren; er lebt in einem gewissen Lande. Durch
alle diese Verhiltnisse wird sein irdisches Dasein be-
stimmt. Er findet, weil es die Verhiiltnisse in der
physischen Welt mit sich bringen, diesen oder jemen
Freund. Er treibt diese oder jene Geschifte. Alles
das bestimmt seine irdischen Liebensverhéitnisse. Alles
das tritt thm pun wihrend seines Lebens in der
ersten Region des ,Geisterlandes® als lebendige
Fedankenwesenheit entgegen. KEr durchlebt das alles
- in einer gewissen Art noch einmal. Aber er durch-
lebt es von der titig-geistigen Seite aus. Die Familien-
liebe, die er geiibt hat, die Freundschaft, die er
entgegengebracht hat, werden in ihm von innen aus
lebendig und seine KFihigkeiten werden in dieser
Richtung gesteigert. Dasjenige im Menschengeist,
was als Kraft der Familien-, der Freundesliebe wirkt,
‘wird gestidrkt. Er tritt in dieser Beziehung spiter
als ein vollkommenerer Mensch wieder ins irdische
Dasein. — Hs sind gewissermafien die alltiglichen
Verhiltnisse des Frdenlebens, die in dieser unfersten
Region des ,Geisterlandes” als Friichte reifen. Und
diejenigen Menschen, deren Interessen ganz in diesen
alltiglichen Verhdltnissen aufgehen, werden den
lingsten Teil ihres geistigen Lebens zwischen zwei
Verkorperungen mit dieser Region sich verwandt
fihlen. — Die Menschen, mit welchen man in der
physischen Welt zusammengelebt hat, findet man in
der geistigen Welt wieder. Gleichwie von der Seele
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alles abfillt, was ihr durch den physischen Leib eigen
war, so lost sich auch das Band, das im physischen
T:eben Seele und Seele verkniipft, von den Bedingungen
los, welche nur in der physischen Welt Bedeufung
und Wirksamkeit haben. Doch setzt sich iher den
Tod hinaus alles — in die geistizge Welf hinein —
fort, was im physischen Leben Seele der Seele war.
Es ist naturgemiB, daB Worte, welche fiir physische
Verhiltnisse gepriagt sind, nur ungenau wiedergeben
konnen, was in der geistigen Welt vorgeht. Sofern
aber dieses in Betracht gezogen wird, so darf es
durchaus als richtig bezeichnet werden, wenn gesagt
wird: die im physischen L.eben zusammengehtrigen
Seelen finden sich in der geistigen Weli wieder, um
ihr Zusammenleben da in entsprechender Weise fort-
zusetzen. — Die nichste Region ist diejenige, in
welcher das gemeinsame Leben der irdischen
Welt als Gedankenwesenheit, gleichsam als das
fiiissige Blement des ,,Geisterlandes®, stromt. Solange
man in physischer Verkirperung die Welt bechachtet,
erscheint das Leben an einzelne Lebewesen ge-
bunden. Im Geisterland ist es davon losgeldst und
durchflieBt als Lebensblut gleichsam das ganze Land.
Es ist da die lebendige Einheit, die in allem vor-
handen ist. Wahrend des irdischen Lebens erscheint
dem Menschen auch davon nur ein Abglanz. Und
dieser spricht sich in jeder Form von Verehrung aus,
die er dem Ganzen, der Kinheit und Harmonie der
Welt, entgegenbringt. Das religiose Leben der
Menschen schreibt sich von diesem Abglanze her.
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Der Mensch wird gewahr, daB nicht im Verging-
lichen, im Einzelnen, der Sinn des Dascins liegt. Er
betrachtet dieses Vergiingliche als cin ,Gleichnis®
und Abbild eines Ewigen, einer harmonischen Einheit.
Tr blickt in Verehrung und Anbetung zu dieser Ein-
heit auf. Er bringt ihr religiose Kultushandlungen
dar. — Im ,Geisterland® erscheint nicht der Abglanz,
sondern die wirkliche Gestalt als lebendige Gedanken-
wesenheit. Hier kann sich der Mensch mit der Ein-
heit, die er auf Erden verehrt hat, wirklich vereinigen.
Die Friichte des religitsen Lebens und alles dessen,
was damit zussmmenhfingt, treten in dieser Region
hervor. Der Mensch lernt nun aus der geistigen Kr-
fahrung erkennen, dafB sein Binzelschicksal nicht ge-
trennt werden soll von der Gemeinschaft, der er
angehirt. Die Fahigkeit, sich als Glied eines Ganzen
zu erkennen, bildet sich hier aus. Religiose Naturen
and solche, die schon im Leben sich einer reinen,
edlen Moral befleifigt haben, werden wihrend eines
grofen Teiles ihres geistigen Zwischenzustandes Kraft
aus dieser Region schopfen. Und sie werden mit
giner Erhthung ihrer Fihigkeiten nach dieser Rich-
tung hin wiederverkorpert werden.

Wihrend man in der ersten Region mit den
Seelen zusammen ist, mit denen man im vorange-
gangenen physischen Leben durch die nichsten Bande
der physischen Welt zusammengehangen hat, tritt
man in der zweiten Region in den Bereich aller der-
jenigen, mit denen man in einem weiteren Sinne sich
eins fiihlte: durch eine gemeinsame Verehrung, durch
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gemeinsames Bekenntnis usw. Betont muB werden,
da die geistiven Krlebnisse der vorangegangenen
Regionen wihrend der folgenden bestehen Dbleiben.
So wird der Mensch nicht etwa den durch Familie,
Freundschaft usw. gekniipiten Banden entrissen, wenn
er in das Leben der zweiten und der folgenden Re-
gionen eintritt. — Aunch liegen die Regionen des
»Geisterlandes® nicht wie , Abteilungen® aulereinander;
sie durchdringen sich, und der Mensch erlebt sich in
einer neuen Region nicht deswegen, weil er sie in
irgend einer Form #uBerlich ,betreten” hat, sondern
weil er in sich die inneren Fihigkeiten erlangt hat,
das wahrzunehmen, innerhalb dessen er vorher un-
wahrnehmend war. _

Die dritte Region des , Geisterlandes enthalt
die Urbilder der seelischen Welt. Alles, was in dieser
Welt lebt, ist hier als lebendige (GGedankenwesenheit
vorhanden. Man findet da die Urbilder der Begierden,
der Wiinsche, der Gefiihle usw. Aber hier in der
Geisterwelt haftet dem Seelischen nichts von Eigen-
sucht an. Thenso wie alles Lieben in der zweiten
Region, bildet in dieser dritten alles Begehren,
Wiinschen, alle Lust und Unlust eine Hinheit. Das
Begehren, der Wunsch des Andern unterscheiden sich
nicht von meinem Begehren und Winschen. Die
Empfindungen und Gefiihle aller Wesen sind eine
gemeinsame Welt, die alles iibrige einschlieBt und
umgibt, wie der physische Luftkreis die Erde um-
gibt. Diese Region ist gleichsam die Atmosphire
des ,Geisterlandes®. - Es wird hier alles Friichte
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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 einem Abglanz der
dritten Region des , Geisterlandes® gelebt. Die grofen
Wohltdter des Menschengeschlechtes, die hingebungs-
vollen Naturen, diejenigen, welche die groBSen Diemnste
in den (Jemeinschaften leisten, haben ihre Féhigkeit
hierzu in dieser Region erlangt, nachdem sie sich in
fritheren Liebensldufen die Anwartschaft zu einer be-
sonderen Verwandtschaft mié ihr erworben haben.
HEs ist ersichtlich, daf die beschriebenen drei
Regionen des ,,Geisterlandes” in einem gewissen Ver-
hiltnis stehen zu den unter ihmen stehenden Welten,
zu der physischen und der seelischen Welt. Denn

gie enthalten die Urbilder, die lebendigen Gedanken- -

wesen, die in diesen Welten korperliches odei see-
lisches Dasein annehmen. Die vierte Region erst ist
das ,reine Geisterland“. Aber aunch diese ist es
nicht im vollen Sinne des Wortes. Sie unterscheidet
gich von den drei unteren Regionen dadurch, daf in
diesen die Urbilder jemer physischen und seelischen
Verhiiltnisse angetroffen werden, die der Mensch in
der physischen und seelischen Welt vorfindet, bevor
_er selbst in diese Welten eingreift. Die Verhiltnisse
- des alltiglichen Tiebens 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 Mit-
geschopfe, denen sich sein selbstloser Sinn widmet,

— 129 —

sind nicht durch den Menschen da. Aber durch ihn
sind in der Welt die Schipfungen der Kiinste und
Wissenschaften, der Technik, des Staates 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 vor-
handen. Die Urbilder nun zu diesen rein mensch-
lichen Schépfunger finden sich in der vierten Region
des ,,Geisterlandes®, — Was der Mensch an wissen-
schaftlichen Ergebnissen, an kiinstlerischen Ideen und
(Gestalten, aw Gedanken der Tecbnik wéhrend des
irdischen Lebens ausbhildet, trigt in dieser vierten
Region seine Friichte. Aus dieser Region saugen daher
Kiinstler, Gelehrte, groBe Erfinder wihrend ihres Auf-
enthaltes im ,Geisterlande® ihre Impulse und steigern
hier ibr Genie, um bei einer Wiederverkérperung im
verstirktem Mafie zur Fortentwickelung der mensch-
lichen Kultur beitragen zu kinnen. — Man soli sich
nicht vorstellen, daf diese vierte Region des ,Geister-
landes“ mur fiir besonders hervorragende Menschen
eine Bedeutung habe. Sie hat eine solche fiir alle
Menschen. Alles, was den Menschen im physischen
Leben iiber die Sphire des alltiiglichen ILebens,
Wiinschens und Wollens hinaus beschiiftigt, hat seinen
Urquell in dieser Region. Ginge der Mensch in
der Zeit zwischen dem Tode und einer neuen Geburt
durch sie nicht hindurch, so wiirde er in einem
weiteren Leben. keine Interessen haben, welche iiber
den engen Kreis der personlichen Lebensfithrung

hinans zum Allgemein-Menschlichen fithren. — HEs ist
Steiner, Theosophie. 9
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oben gesagt worden, daf 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 auf der
Erde verlassen haben, in ihr geistiges Dasein hineiu-
spielt. Sie konnen im ,Geisterland® nur die Friichie
dessen genieBen, was nach ihrer Begabung und nach
dem Entwickelungsgrade des Volkes, Staates usw,
in die sie hineingeboren waren, ihmen zu leisten
moglich war.

In den noch hoheren Regionen des ,Geister-
landes® ist der Menschengeist nun jeder irdischen
Fessel entledigt. Er steigt auf in das ,reine Geister-
land“, in dem er die Absichten, die Ziele erlebs, die
gich der Geist mit dem irdischen T.eben 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 ver-
wirklicht wird, — all das gibt nur Nachbilder dessen,
was der Geist beabsichtigt. Und der Mensch kann
wihrend seiner Verkorperungen nur ankniipfen an
diese unvollkommenen Nachbilder der vollkommenen
. Absichten wund Ziele. So kann er aber innerhalb
- einer seiner Verkorperungen selbst nur ein solches
Nachbild dessen sein, was im Reiche des Geistes mit
ihm beabsichtigt ist. Was er als Geist im ,Geister-
land“ eigentlich ist, das kommt daher erst dann zum
Vorschein, wenn er im Zwischenzustand zwischen
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zwei Verkiorperungen in die finfte Region des
»Geisterlandes® aufsteigt. Was er hier ist, das ist
wirklich er selbst. Das ist dasjenige, was in den
mannigfaltigen Verkorperungen ein Hufieres Dagein
erhilt. In dieser Region kann sich das wakre Selbst
fdes Menschen nach allen Seiten frei ausieben. Und
dieses Selbst ist also dasjenige, welches in jeder Ver-
kirperung immer von neuem als das Eine erscheint.
Dieses Selbst bringt die Fahigkeiten mit, die sich in
den unteren Regionen des ,Geisterlandes” ausgebildet
haben. Xs trdgt somit die Friichte der fritheren
Lebensliufe in die folgenden hiniiber. Hs ist der
Triger der Ergebnisse fritherer Verkérperungen.

Im Reiche der Absichten und Ziele befindet sich
also das Selbst, wenn es in der finften Region des
nGeisterlandes® lebt. Wie der Architekt an den
Unvollkommenheiten lernt, die sich ihm ergeben haben
und wie er in seine neuen Pline nur das aufnimme,
was er von diesen Unvollkommenheiten in Vollkemmen-
heiten zu wandeln vermochte, so streift das Selbst
von seinen Hrgebnissen aus fritheren Lieben in der
fiinften Region dasjenige ab, was mit den Unvoll-
kommenheiten der unteren Welten zusammenhingt,
und befruchtet die Absichten des ,Geisterlandes®,
mit denen es nunmehr zusammenlebt, mit den Kr-
gebnissen seiner fritheren Liebensliufe. — Klar ist,
daB die Kraft, die ams dieser Region geschiopft werden
kann, davon abhingen wird, wieviel sich das Selbst
wihrend seiner Verkorperung von solchen Ergebnissen
erworhen hat, die geeignet sind, in die Welt der

. 9*
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Absichten aufpenommen zu werden. Das Selbst, das
wihrend des irdischen Daseins durch ein reges Ge-
dankenleben oder durch weise, werktitige ILiebe die
-Absichten des Geistes zu verwirklichen gesucht hat,
wird sich eine grofle Anwartschaft auf diese Region
erwerben. Dasjenige, das ganz in den alltéiglichen
Verhiltnissen aufgegangen ist, das nur im Verging-
lichen gelebt hat, das hat keine Samen gesit, die in
den Absichten der ewigen Weltordnung eine Rolle
spielen konnen. Nur das wenige, das cs iber die
Tagesinteressen hinaus gewirkt hat, kann als ¥rucht
in dieser oberen Region des ,Geisterlandes® sich ent-
falten. Man muB sich vertraut machen mit dem Ge-
danken, daB der Mensch in dieser Region iiber sich
anders urteilen muf, als er dies im physischen Leben
tun kann. Hat er z. B. weniges sich erworben, was
mit dieser fanften Region verwandt ist, so entsteht
in ihm der Drang, sich fiir das folgende physische
Leben einen Impuls einzuprigen, welcher dieses Leben
so verlaufen Iaft, dafl im Schicksal (Karma) des-
selben die entsprechende Wirkung des Mangels zu
Tage tritt. Was dann in dem folgenden Erdenleben
als leidvolles Geschick, vom Gesichtspunkte dieses

Lebens aus, erscheint — ja vielleicht als solches tief

‘beklagt wird — das findet der Mensch in dieser
- Region des , Geisterlandes® als fiir ihn durchaus not-
wendig. — Da der Mensch in der fiinften Region
in seinem eigentlichen Selbst lebt, so ist er auch
herausgehoben aus allem, was ihn aus den niederen

Welten wihrend der Verkérperungen umhiillt. Er
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jst, was er immer war und immer sein wird wihrend
des Laufes seiner Verkorperungen. Er lebt in dem
Walten der Ahsichten, welche fiir diese Verkdrperungen
bestehen und die er in sein ecigenes Selbst ein-
gliedert. HEr blickt auf seine eigene Vergangenheit
zuriick, und er fithlt, daf alles, was er in derselben
erlebt hat, in die Absichten, die er in der Zukunft
zu verwirklichen hat, aufgenommen wird Hine Art
(edichtnis fiir seine fritheren Lebensliufe und der
prophetische Vorblick fiir seine spiteren blitzen auf.
— Man sieht: dasjenige, was in dieser Schrift
{8. 39 f£) das ,Geistselbst® genannt worden ist, lebt
in dieser Region, soweit es entwickelt ist, in seiner
ilm angemessenen Wirklichkeit. Es bildet sich aus
und bereitet sich vor, um in einer nenen Verkorperung
mit sich sich ein Vollziehen der geistigen Absichten
in der irdischen Wirklichkeit zn erméglichen.

Hat sich dieses ,,Geistselbst® wihrend einer Eeihe
von Aufenthalten im ,Geisterland” so weit entwickelt,
daf es sich villig frel in diesermn Lande bewegen

. kann, dann wird es seine wahre Heimat immer mehr

hier suchen. Das Leben im Geiste wird ihm so ver-
traut, wie dem irdischen Menschen das Leben in der
physischen Wirklichkeit. Die Gesichtspunkte der
,Geisterwelt” konnen fortan auch nur noch die ein-
zigen sein, die es fiir die folgenden KErdenleben zu
den seinigen macht. Als ein Glied der gottlichen
Weltordnung fiihlt sich das Selbst. Die Schranken
und Gesetze des irdischen Lebens beriihren es nicht
in seiner inunersten Wesenheit. Die Kraft zu allem,
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was es vollfiihrt, kommt thm aus der geistigen Welt.
Die geistige Welt aber ist eine Hinbeit. Wer in ihr
lebt, weil, wie das Ewige an der Vergangenheit ge-
schaffen hat, nnd er kann von dem Rwigen aus die
Richtung fiir die Zukunft bestimmen. Der Blick iiber
die Vergangenheit weitet sich zun einem vollkommenen.
Hin Mensch, der diese Stufe erreicht hat, gibt sich
selbst Ziele, die er in einer n#chsten Verkirperung
ausfithren soll. Vom ,Geisterland® aus beeinfluft er

seine Zukunft, so dafi sic im Sinne des Wahren und-

Geistigen verlduft. Der Mensch befindet sich wihrend
des Zwischenzustandes zwischen zwei Verkérperungen

in Gegenwart aller derjenigen erhabenen Wesen, vor

deren Blicken die g&ttliche Weisheit unverhilit ans-
gebreitet legt. Denn er hat die Stufe erklommen,
auf der er sie verstehen kann. In der sechsten
Region des ,,Geisterlandes® wird der Mensch in allen
seinen Handlungen dasjenige vollbringen, was dem
~wahren Wesen der Welt am angemessensten
ist. Denn er kann nicht nach dem sunchen, was ihm

frommt, sondern einzig nach dem, was geschehen

soll, nach dem richtigen Gang der Weltordnung.
Die siebente Region des Geisterlandes fihrt an
die Grenze der ,drei Welten®. Der Mensch steht
~ hier den ,Lebenskernen® gegeniiber, die aus hoheren
- Welten in die drei beschriebenen versetzt werden,
am da ihre Aufgaben zu vollbringen. Ist der Mensch
an der Grenze der drei Welten, so erkennt er sich
gomit in seinem eigenen Lebenskern. Das bringt mit
gich, dafl die Rétsel dieser drei Welten fiir ihm geldst
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sein miissen. Er iiberschaut also das ganze Leben
dieser Welten. Im physischen Leben sind die Fabig-
keiten der Seele, durch welche sie die hier geschil-
derten Erlebnisse in der geistizen Welt hat, ibr unter
den gewohnlichen . Lebensverhiitnissen mnicht be-
wuBt. Sie arbeiten in ihren unterbewuBten Tiefen
an den leiblichen Organen, welche das Bewulitsein
der physischen Welt zustande bringen. Dies ist ge-
rade der Grund, warum sie fiir diese Welt unwahr-
nehmbar bleiben. Auch das Auge sieht nicht sich,
weil in ihm die Krifte wirken, welche anderes sicht-
bar machen. Durch das Betreten des Erkenntnis-
pfades in dem Sinne, wie dies in einem nichsten
Kapitel geschildert wird, lost sich die Seele los von
den Bedingungen des Leibeslebens. Sie kann dadurch
im Bilde die Erlebnisse wahrnehmen, welche sie
zwischen dem Tode und einer neuen Geburt durch-
macht. Solches Wahrnehmen gibt die Moglichkeit,
die Vorginge des ,Geisterlandes” so zm schildern,
wie es hier skizzenhaft geschehen ist. Nur wenn
man nicht versiumt, sich gegenwdrtig zn halten, dab
die ganze Verfassung der Seele eine andere ist im

* physischen Leibe als im rein geistigen Erlebeun, wird

man die hier gegebene Schilderung im rechten Lichte
sehen. ® " :
V. Die physiscke Welt und ihre Verbindung
mit Seelen- und Geisterland.
Die Gebilde der Seelenwelt und des Geister-
Jandes kinnen nicht der Gegenstand #uBerer sinn-
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licher Wahrnehmung sein. Die Gegenstinde djeser
sinnlichen Wahrnehmung sind den beschriebenen
beiden Welten als eine dritte anzureihen. Awuch wiih-
rend seines leiblichen Daseins lebt der Mensch gleich-
zeitig In den drei Welten. Er nimmt die Dinge der
sinnlichen Welt wahr und wirkt auf sie. Die Ge-
bilde der Seelenwelt wirken durch ihre Krifte der
Sympathie und Antipathie auf ihn ein; und seine
eigene Seele erregt durch ihre Neigungen und Ab-
neigungen, durch ihre Wiinsche und Begierden Wellen
in der Seelenwelt. 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 wird ersichtlich,
daB 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
Selbstédndigkeit ab, weil ihn die Sinne wahrnehmen
konnen, die das Seelische und Geistige unberfick-
sichtigt lassen, das ebenso dieser Welt angehort.
Wie ein Stiick Eis,. das auf dem Wagser schwimmt,
Stoff ist des umgebenden Wassers, aber sich durch
gewisse Higenschaften von diesem abhebt, so sind
die Sinnendinge Stoff der sie umgebenden Seelen-
und Geisterwelt; und sie heben sich von diesen durch
gewisse Bigenschaften ab, die sie sinnlich wahrnehm-
bar machen. Sie sind — halb bildlich gesprochen
— verdichtete Geist- und Seelengebilde; und die
Verdichtung bewirkt, daf die Sinne sich von ihnen
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Kenntnis verschaffen konnen. Ja, wie das Eis nur
gine Form ist, in der das Wasser existiert, so sind
die Sinnendinge nur eine Form, in der die Seelen-
und Geistwesen existieren. Hat man das begriffen,
so fafit man auch, daB, wie Wasser in His, so die
Geist- in die Seelenwelt und diese in die Sinnenwelt
iibergehen konnen.

Von diesem Gesichtspunkte aus ergibt sich
auch, warum der Mensch sich Gedanken iiher die
sinnlichen Dinge machen kann. Denn es gibt eine
Frage, welche sich doch jeder Denkende stellen
miifte, nimlich die: in welchem Verhéltnisse steht
der Gedanke, den sich der Mensch fiber einen Stein
macht, zu diesem Steine selbst ? Denjenigen Menschen,
die besonders tiefe Blicke in die duBere Natur tum,
tritt diese Frage in voller Klarheit vor das geistige
Aunge. Sie empfinden die Zusammenstimmung der
menschlichen Gedankenwelt mit dem Baun und der
Einrichtung der Natur. TIn schiner Art spricht sich
z. B. der groBe Astromom Keppler iiber diese Har-
monie aus: ,Wahr ist’s, daf der gottliche Ruf,
welcher die Menschen Astronomie lernen heifit, in
der Welt geschrieben steht, nicht zwar in Worten
und Silben, aber der Sache nach, vermoge der An-

- gemessenheit der menschlichen Begriffe und Sinne

zu der Verkettung der himmlischen Korper nnd- Zu-
stinde.” — 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
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die Dinge verstechen. Hs stammen die Sinnendinge

aus der Geisterwelt, sie sind nur eine anderc Form
der Geisterwesenheiten; und wenn sich der Mensch
(Gedanken iiber die Dinge macht, so blickt er eben
nur von der sinnlichen Form zu den geistizgen Ur-
bildern dieser Dinge auf. Hin Ding durch Gedanken
verstehen ist ein Vorgang, der verglichen werden
kann mit dem, durch welchen ein fester Korper zu-
erst im Fener ilissig gemacht wird, damit ihn der
Chemiker dann in seiner flissigen Form untersuchen
kann. _
In den verschiedenen Regionen des Geisterlandes
zeigen sich (vergl. 8. 112 ff.) die geistigen Urbilder
der sinnfichen Wels. In der fiinften, sechsten und
siebenten Region finden sich diese Urbilder noch als
lebendige Keimpuunkte, in den vier unferen Regionen
gestalten sie sich zn geistigen Gebilden. Diese
geistigen Gebilde nimmt$ in einem schattenhaften Ab-
glanz der Menschengeist wahr, wenn er durch sein
Denken sich das Verstindnis der sinnlichen Dinge
verschaffen will. Wie diese Gebilde sich zur sinn-
lichen Welt verdichtet haben, das ist fiir denjenigen

eine Frage, der ein geistiges Verstindnis seiner Um-

welt anstrebt. — Zundchst gliedert sich fiir die
- menschliche Sinnesanschauung diese Umwelt in die
. vier deutlich von einander geschiedenen Stufen: die
mineralische, die pflanzliche, die tierische und die
menschliche. Das Mineralreich wird durch die Sinne
wahrgenommen und durch das Denken begriffen.
Macht man sich iiber einen mineralischen Kérper
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einen Gedanken, so hat man es somit mit einem
zweifachen zu tun: mit dem Sinnendinge und mit
dem Gedanken. Demgemif hat man sich vorzustellen,
daB dieses Sinnending ein verdichtetes Gedanken-
wesen ist. Nun wirké ein mineralisches Wesen auf
ein anderes in HuBerlicher Weise. Hs stifi an das-
selbe und bewegt es; es erwirmt es, beleuchtet es,
Iost es auf usw. Diese #uBerliche Wirkungsart ist
durch Gedanken auszudriicken. Der Mensch macht
sich Gedanken dariiber, wie die mineralischen Dinge
suberlich gesetzmiifig anfeinander wirken. Dadurch
erweitern sich seine einzelnen Gedanken zu einem
(Gedankenbilde der gesamten mineralischen Welt. Und
dieses Gedankenbild ist ein Abglanz des Urhildes
der ganzen mineralischen Sinmenwelt. Xs ist als
ein Ganzes in der geistigen Welt zu finden. —
Im Pflanzenreiche treten zu der #uleren Wirkung
eines Dinges auf das andere noch die Erscheinungen
des Wachstums und der Fortpflanzung hinzu. Die
Pflanze vergrofert sich und bringt aus sich Wesen
ihresgleichen hervor. Zu dem, was dem Menschen
im Mineralreiche entgegentritt, kommt hier noch das
Leben Die einfache Besinnung auf diese Tatsache
gibt einen Ausblick, der hier lichtbringend ist. Die
Pflanze hat in sich die Kraft, sich selbst ihreleben-
dige Gestalt zu geben und diese Gestalt aun einem
Wesen ihresgleichen hervorzubringen. Und zwischen
der gestaltlosen Art der mineralischen Stoffe, wie sie
uns in den Gasen, in den Flitssigkeiten usw. gegen-
ithertreten, und der lebendigen Gestalt der Pflanzen-
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welt stehen die Formen der Kristalle mitten drinnen.

In den Kristallen haben wir den Ubergang von der .

gestaltlosen Mineralwelt zu der lebendigen Gestaltungs-
‘fihigkeit des Pflanzenreiches zu snchen. — In diesem
Huferlich sinnlichen Vorgang der Gestaltung — in
den beiden Reichen, dem mineralischen and dem
pilanzlichen — hat man die sinnliche Verdichtung
-des rein geistigen Vorganges zu sehen, der sich ab-
spielt, wenn die geistizen Keime der drei oberen
Regionen des Geisterlandes sich zu den Geist-Gestalten
der unteren Regionen bilden. Dem Proze der

Kristallisation entspricht in der geistigen Welt als

sein Urbild der Ubergang von dem formlosen Geist-
keim zu dem gestalteten Gebilde. Verdichtet
gich dieser Ubergang so, daB ihn die Sione wahr-
nehmen kinnen, so stellt er sich in der Sinnenwelt
als mineralischer Kristallisationsprozef dar. — Nun
ist aber auch in dem Pilanzenleben ein gestalteter
‘Geistkeim vorhanden. Aber hier ist dem gestalteten
Wesen noch die lebendige Gestaltungsfihigkeit er-
halten geblieben. In dem XKristall hat der Geistkeim
bei seiner Gestaltung die Bildungsfihigkeit verloren.
Kr hat sich in der zustande gebrachten Gestalt aus-
gelebt. Die Pflanze hat Gestalt und daze anch noch
‘Gestaltungsfihigkeit. Die Eigenschaft der Geistkeime
in den oberen Regionen des Geisterlandes ist dem
Pilanzenleben bewahrt geblieben. Die Pflanze ist
also Gestalt wie der Kristall, und dazu noch Gestal-
tungskraft. Aunfer der Form, welche die Urwesen
in der Pflanzengestalt angenommen  haben, arbeitet
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an dieser noch eine andere Form, die das Geprige
der Geistwesen aus den oberen Regionen trégt.
Sinnlich wahrnehmbar ist an der Pflanze aber nur,
was sich in der fertigen Gestalt auslebt; die bilden-
den Wesenheiten, welche dieser Gestalt die Lebendig-
keit geben, sind im Pflanzenreiche auf sinnlich-
unwahrnehmbare Art vorhanden. Das sinnliche Auge
gieht die kleine Lilie von heute und die griofer ge-
wordene nach einiger Zeit. Die Bildungskraft, welche
die letztere aus der ersten herausarbeitet, sieht dieses
Auge nicht. Diese bildende Kraftwesenheit ist der
sinnlich unsichtbar webende Teil in der Pflanzenwelt.
Die Geistkeime sind um eine Stufe herabgestiegen,
um im Gestaltenreich zu wirken. In der Geistes-
wissenschaft wird von Elementarreichen gesprochen.
Bezeichnet man die Urformen, die noch keine Gestalé
haben, als erstes Elementarreich, so sind die sionlich
unsichtbaren Kraftwesenheiten, die als die Werk-
meister des Pflanzenwachstums wirken, Angehorige
des zweiten Elementarreiches. — In der
tierischen Welt kommt zu den Fihigkeiten des Wachs-
tums und der Fortpflanzung noch Empfindung und
Trieb hinzu. Das sind Auferungen der seelischen
Welt. Ein Wesen, das mit ihnen begabt ist, gehort
dieser Welt an, empfingt von ihr Eindriicke und iibt
auf sie Wirkungen. Nun ist jede Empfindung, jeder
Trieb, die in einem tierischen Wesen entstehen, aus
dem Untergrunde der Tierseele hervorgeholt. Die
Gestalt ist bleibender als die Empfindung oder der
Trieb. Man kann sagen, so wie sich die sich ver-
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#ndernde Pflanzengestalt zur starren Kristallform
verhiilt, so das Empiindungsleben zwr bleibenderen
lebendigen Gestalt. Die Pflanze geht in der ge-
staltbildenden Kraft gewissermafien auf; sie gliedert
immer neue Gestalten wihrend ibres Liebens an. Hrst
setzt sie die Wurzel, dann die Blattgebilde, dann die
Bliiten usw. an. Das ier schliet mit einer in sich
vollendeten Gestalt ab und entwickelt innerhalb der-
selben das wechselvolle Empfindungs- und Triebleben.
Und dieses Lieben hat sein Dasein in der seelischen
Welt. Sowie nun die Pflanze das ist, was wiichst
und sich fortpflanzt, so ist das Tier dasjenige, was
empiindet uad seine Triebe entwickelt. Diese sind
fiir das Tier das Formlose, das sich in immer neuen
Formen entwickelt. Sie haben letzten KEndes ihre
arbildlichen Vorginge in den hichsten Regionen des
Geisterlandes. Aber sie betiitigen sich in der see-
lischen Welt. So kommen in der Tierwelt zu den
Kraftwesenheiten, die als sinnlich-unsichtbare das
Wachstum  und die Forfpflanzung lenken, andere
hinzu, die noch eine Stufe tiefer gestiegen sind in
die seelische Welt. Im tierischen Reich sind als die
© Werkmeister, welche die Empfindungen und Triebe
bewirken, formlose Wesenheiten vorhanden, die sich
in seelische Hiillen kleiden. Sie sind die eigentlichen
Baumeister der tierischen Formen. Man kann das
Gebiet, dem sie angehdren, in der Geisteswissenschaft
als das dritte Mlementarreich bezeichnen. —
Der Mensch ist aufier mit den bei Pflanzen und Tieren
genannten Fihjgkeiten noch mit derjenigen aus-
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gestattet, die Fmpfindungen zr Versteillungen und
Gedanken zu verarbeiten und seine Triebe denkend
zu regeln. Der Gedanke, der in der Pilanze als
(Gestalt, im Tiere als seelische Kraft erscheint, tritt
bei ihm als Gedanke selbst, in seiner eigenen Form,

auf. Das Tier ist Seele; der Mensch ist Geist. Die

Gelstwesenheit ist noch um eine Stufe tiefer herab-
gestiegen. Beim Tiere ist sie seclenbildend. 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 schattenhafte
Abglanz erscheinen, welchen der Gedanke vom Geist-
wesen darstellt. Durch den Apparat des physischen
(ehirnmechanismus erscheint im Menschen der Geist.
— Aber der QGeist isf dafiir auch des Menschen
innerliche Wesenheit geworden. Der (Gedanke ist
die Form, welche die formlose Geistwesenheit im
Menschen annimmt, wie sie in der Pilanze Gestalt,
im Tiere Seele amnimmt. Dadurch hat der Mensch
kein ihn aufbauendes Illementarreich aufler sich, in-
sofern er denkendes Wesen ist. Sein Elementarreich
arbeitet in seinem sinnlichen I.eibe. Nur insofern
der Mensch Gestalt und Empfindungswesen ist, ar-
beiten an ihm die Elementarwesen derselben Art, die
an den Pflanzen und Tieren arbeiten. Der Gedanken-
organismus aber wird im Menschen ganz vom Inneren
seines physischen Leibes heraus gearbeitet. Im Geist-
organismus des Menschen, in seinem zum vollkommenen

~ (ehirn ausgebildeten Nervensystem, hat man sinnlich
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sichtbar vor sich, was an den Pflanzen und Tieren
als unsinnliche Kraftwesenheit arbeitet. Dies macht,
daf das Tier Selbstgefiihl, der Mensch aber Selbst-
bewuBtsein zeigt. Im Tiere fiihlt sich der Geist als
Seele; er er_;faﬁt gich noch nicht als Geist. Im Menschen
erkennt der Geist sich als (eist, wenn auch — durch
den physischen Apparat — als schattenhaften Abglanz
des Geistes, als Gedanke. — In diesem Sinne gliedert
sich die dreifache Welt in der folgenden Art: 1. Das
Reich der urbildlichen formlosen Wesen (erstes Ele-
mentarreich); 2. das Reich der gestaltenschaffenden
Wesen (zweites- Elementarreich); 3. das Reich der
seclischen Wesen (drittes HElementarreich); 4. das
Reich der geschaffenen Gestalten (Kristallgestalten);
5. das Reich, das in Gestalten sinnlich wahrnehmbar
wird, an dem aber die gestaltenschaffernden Wesen
wirken (Pflanzenreich); 6. das Reich, das in (restalten
sinnlich wahrnehmbar wird, an dem aber auflerdem
noch die gestaltenschaffenden und die sich seelisch
auslebenden Wesenheiten wirken (Tierreich); und
7. das Reich, in dem die Gestalten sinnlich wahr-
nehmbar sind, an dem aber mnoch die gestalten-
" schaffenden und seelisch sich auslebenden Wesenheiten
wirken und in dem sich 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.21%.) mit
der geistigen Welt zusammenhéingen. Den physischen
Korper, den Atherleib, den empfindenden Seelenleib
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und die Verstandesseele hat man als in der Sinnen-
welt verdichtete Urbilder des Geisterlandes anzusehen.
Der physische Korper kommt dadurch zustande, daf
des Menschen Urbild so verdichtet wird, daB es
sinnlich erscheinen kann. Man kann deshalb auch
diesen physischen Leib eine zur sinnlichen Awnschau-
lichkeit verdichtete Wesenheit des ersten Elementar-
reiches nennen.  Der Atherleib entsteht da-
darch, da8 die auf diese Art entstandene Gestalt
beweglich erhalten wird durch eine Wesenheit, die
ihre Tétigkeit in das sinnliche Reich herein erstrecks,
selbst aber nicht sinnlich anschaubar wird. Will man
diese Wesenheit vollstindig charakterisieren, so muB
man sagen, sie hat zunichst ihren Ursprung in den
hiochsten Regionen des Geisterlandes, und gestaltet
sich dann in der zweiten Region zu einem Urbild
des Lebens. Als solches Urbild des Lebens wirkt sie
in der sinnlichen Welt. In #hnlicher Art hat die
Wesenheit, welche den empfindenden Seelenleib auf-
baut, ihren Ursprung in dem hochsten Gebieten des
Geisterlandes, gestaltet sich in der dritten Region
desselben zum Urbilde der Seelenwelt und wirkt als
solches in der sinnlichen Welt. Die Verstandesseele
aber wird dadurch gebildet, daf des denkenden
Menschen Urbild sich in der vierten Region des
Geisterlandes zum Gedanken gestaltet und als solcher
unmittelbar als denkende Menschenwesenheit in der
Sinneswelt wirkt. — So steht der Mensch innerhalb
der Sinneswelt; so arbeitet der Geist an seinem

physischen Korper, an seinem Atherleib und an seinem
Steiner, Theosophie. 16
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empfindenden Seelenleib. So }{ommt dieser g}elsg tg
der Verstandesseele zur Erscheinung. - An den §
unteren Gliedern des Menschel} arbe_lten _al.s]cl), ie
Urbilder in Form von Wesenheiten IIlnlt, die i m in
einer gewissen Art HuBerlich gegenuberstehe;ites
seiner Verstandesseele wird er selbst zum (beWdi )
Avbeiter an sich. — Und die Wesenh.elten,. fb :ﬂ
seinem physischen Korper arbelte.n, sind dlese. ni
welche die mineralische Natur bilden. A:n sde-me.m
Atherleib wirken Wesenheiten von der Art, llﬁi 1.b
Pflanzenreich, an seinem e_mpf.mdenden See;l ebe;e
solche, die im Tierreich auf Sl]lIlllC]l-ﬂIl.W‘d]f.lI‘De éﬂizhe
Art leben, die aber ihre Wirksamkeit in diese Re
i 1,

herelgoe:;;t:kegliedie verschiedenen Weltel.l zusa{nien.
Die Welt, in welcher der Mensch lebt, ist der Aus

" druck dieses Zusammenwirkens.
* " *

Hat man die sinnliche Welt in dies?r A?t lf)e
griffen, so eroffnet sich auch._das T»,Tersta,l.ldn-ls du;
‘Wesen anderer Art als diejemgen.smd, d1.e 11111be
genannten vier Reichen der Na,tur_lhr ]Z.)asem a ené
Ein Beispiel fiir solche Wesenheiten 1s_t dasi,i W;t
man Volksgeist (Nationalgeist) nemnt. Dieser -om]1

~ picht in sinnlicher Art unmittelbar zur Erscheinung.

r lebt sich aus in den Empfindungen, Gefiihlen, -

Neigungen usw., die man als die einem Vollfe %16
meinsamen beobachtet. Er ist eine Wesenhelt, 1}61
sich nicht sinnlich verkorpert, sondern wie der Mensc
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seinen Leib sinnlich anschaulich gestaltet, so gestaltet
sie den ihrigen aus dem Stoffe der Seelenwelt.
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 schemen-
haftes Gedankenbild ohne Wesen und Leben, eine
leere Abstraktion. — Und ein #hnliches wiire A
sagen in bezug auf das, was man Zeitgeist nennt,.
Ja, es wird dadurch der geistige Blick geweitet iiber
eine Mannigfaltigkeit von anderen, von niederen und
hiheren Wesenheiten, die in der Umwelt des Menschen
leben, ohne daB er sie sinnlich wahrnehmen kanm.
Diejenigen, welche geistiges Anschauungsvermégen
haben, nehmen aber solche Wesen wahr und ktnnen
sie beschreiben. Zu den niedrigeren Arten solcher
Wesen gehort alles, was die Wahrnehmer der geistigen
Welt als Salamander, Sylphen, Undinen, Gnomen be-
schreiben. Wenn derjenige, der nur das sinnliche
Anschanen gelten lassen will, solche Wesenheiten
als Ausgeburten einer wiisten Phantasie und des
Aberglaubens ansieht, so ist das durchaus begreiflich.
Fir sinnliche Augen konnen sie natiirlich nie sichthar
werden, weil sie keinen sinnlichen Leib haben. Der
Aberglaube liegt nicht darin, da8 man golche
Wesen als wirklich ansieht, sondern daB man glaubs,
sie erscheinen auf sinnliche Art. — Wesen solcher
Form wirken an dem Weltenban mit, und man triff
. 10#
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mit ihnen zusammen, sobald man die hoheren, den
jeiblichen Sinnen verschlossenen Weltgebiete betritt.
—_ Auch solche Wesen sind zu verzeichnen, die nicht:
bis in die Seelenwelt herabsteigen, sondern deren
Hille nur auns Gebilden des Geisterlandes gewoben
ist. Der Mensch nimmt sie wakr, wird ibr Genosse,
wenn er das geistige Auge und das geistige Ohr
gich fiir sie eroffnet. — Durch eine solche Krofinung
wird dem Menschen vieles verstindiich, was er chne
dieselbe nur verstindnislos anstarren kann. Hs wird
hell um ihn herum; er sieht die Ursachen zu dem,
was sich in der Sinnenwelt als Wirkungen abspielt.
Br erfaBt dasjenige, was er ohue geistiges Auge ent~
weder ganz ableugnet oder dem gegeniiber er sich
mit dem Ausspruch begniigen mub: ,Xs gibt me.hr
Dinge im Himmel und auf Hrden, als eure Schulweis-
heit sich triumen lit.“ Feiner — geistiz — empfin-
dende Menschen werden unruhig, wenn sie eine
andere Welt als die sinnliche um sich herum ahnen,
dumpf gewahr werden und innerhalb ihrer tappen
miissen, wie der Blinde zwischen sichtbaren G‘regen—
stinden. Nur der klare Blick in diese hoheren Ge-
biete des Daseins, das verstindnisvolle Kindringen in
dasjenige, was in ihnen vorgeht, kann den M:enschen
wirklich festigen und ihn seiner wahren Bestimmung
. gufiihiren. Durch die Einsicht in das, was den Sinnen
verborgen ist, erweitert der Mensch sen Wt?sen in
der Art, daB er sein Leben vor dieser Erwelterung

wie ein ,Triumen iiber die Welt“ empfindet.
* *
x
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¥Ii. Von den Gedankenformen und der mensech-
lichen Aura.

Es ist gesagt worden, daf die Gebilde einer der
drei Welten nor dann fiir den Menschen Wirklich-
keit haben, wenn er die Fihigkeiten oder die Organe
hat sie wahrzunehmen. Gewisse Vorginge im
Raome nimmt der Mensch nur dadurch als Licht-
erscheinungen wahr, daf 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. HEs kann
vieles wirklich sein, fiir dessen Wahrnehmung ibm
die Organe fehlen. — Nun sind die Seelenwelt und
das Geisterland ebenso wirklich, ja in einem viel
hiheren Sinne wirklich als die sinnliche Welt. Zwar
kann kein sinnliches Auge Gefiihle, Vorstellungen
sehen; aber sie sind wirklich. Und wie der Mensch
durch seine #uferen Sinne die korperliche Welt als
Wahrnehmung vor sich hat, so werden fiir seine
geistigen Organe Gefiihle, Triebe, Instinkte, Ge-
danken nsw. zu Wahrnehmungen. Genaun wie durch
das sinnliche Auge z B. riumliche Vorginge als
Farbenerscheinungen gesehen werden kinnen, so
konnen dorch die inneren Sinne die genannten
seelischen und geistigen Hrscheinungen zu Wahr-
nchmungen werden, die den sinnlichen Farbener-
scheinungen analog sind. Vollkommen verstehen, in
welchem Sinne das gemeint ist, kann allerdings nur
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derjenige, welcher auf dem im néchsten Kapitel zu
beschreibenden Erkenntnispfad gewandelt ist und sich
dadurch seine innerem Sinne entwickelt hat Fir
einen solchen werden in der ihn umgebenden Seelen-
welt die Seelenerscheinungen nnd im geistigen Gebiet
die geistigen Frscheinungen iibersinnlich sichtbar.
Gefiihle, welche er an andern Wesen erlebt, strahlen
wie Lichterscheinungen fiir-ihn von dem fiihlenden
Wesen auns; Gedanken, denen er seine Aufmerksam-
keit znwendet, durchfiuten den geistigen Raum. Fiir
ihn ist ein Gedanke eines Menschen, der sick auf
einen andern Menschen bezieht, nicht etwas Unwakr-
nehmbares, sondern ein wahrnehmbarer Vorgang.
Als tatsichliche Wirklichkeit stromt der Gedanke
von einer menschlichen Wesenhelt aus und flutes
der andern zn. Und die Art, wie dieser Gedanke
-auf den andern wirkt, wird erlebt als ein wahrnehm-
barer Vorgang in der geistigen Welt. So ist fiir
dlen, dessen geistige Sinne erschlossen sind, der
physisch wabrnehmbare Mensch nur ein Teil des
ganzen Menschen. Dieser physische Mensch wird
derMittelpunkt seelischer und geistiger Ausstromungen.
Nur angedeutet kann die reichmannigfaltige Welt
werden, die sich vor dem Seher hier anftut. Hin
menschlicher Gedanke, der sonst nur in dem Denk-
verstindnisse des Zuhorenden lebt, tritt z. B. als
geistig wahrnehmbare Farbenerscheinung anf. Seine
Farbe entspricht dem Charakter des Gedankens. - Hin
Gedanke, der aus einem sinnlichen Trieb des Menschen
entspringt, hat eine andere Firbung als ein im
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Dienste der reinen Erkenntnis, der edlen Schionheit
oder des ewig Guten gefaBter Gedanke. In roten
Farbennuancen durchziehen Gedanken, welche dem
sinnlichen Leben entspringen, die Seelenwelt. In
schonem hellen Gelb erscheint ein Gedanke, durch
den der Denker zu einer hoheren ¥ikemntnis auf-
steigt. In herrlichem Rosarot erstrahlt ein Gedanke,
der aus hingebungsvoller Liebe stammt. Und wie
dieser Inhalt eines Gedankens, so kommt auch dessen
grofere oder geringere Bestimmtheit in seiner fiber-
sinnlichen Erscheinungsform zum Ansdrock. Der
prizise Gedanke des Denkers zeigt sich als ein Ge-
bilde von bestimmten Umrissen; die verworrene Vor-
stellung tritt als ein verschwimmendes wolkiges Ge-
bilde auf.

Und die Seelen- und Geisteswesenheit des Men-
schen erscheint in dieser Art als tbersinnlicher Teil
an der ganzen menschlichen Wesenheis.

Die dem , geistigen Auge* wahrnehmbaren Farben-
wirkungen, die v den in seiner Betiitigung wahr-
genommenen physischen Menschen herum strahlen
und ihn wie eine Wolke (etwa in Hiform) einhiillen,
heiBen die menschliche Aura. Bei verschiedenen
Menschen ist die Grofe dieser Aura verschieden.
Doch kann man sich — im Durchsehnitt — etwa
vorstellen, daf der ganze Mensch doppelt so lang
und viermal so breit ist als der physische.

In der Aura fluten nun die verschiedensten
Farbenttne. Und dieses Fluten ist ein getreues Bild
des inneren menschlichen Lebens. So wechselnd wie
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dieses sind einzelne Farbenttne. Doch driicken sich
gewisse bleibende Kigenschaften: Talente, Gewohn-
heiten, Charaktereigenschaften anch in hleibenden
Grundfarbenttnen aus.

Bei Menschen, welche den Krlebnissen des in
einem spiteren Kapitel dieses Buches geschilderten
yErkenntnispfades® vorerst ferne stehen, kionnen sich
Mifverstandnisse ergeben iiber die Wesenheit
dessen, was hier als ,Aura® geschildert wird. Man
kann zu der Vorstellung kommen, als ob dasjenige,
was hier als ,Farben“ geschildert wird, vor
der Seele so stiinde, wie eine physische Farbe vor
dem Auge steht. Hine solche ,seelische Farbe*
wire asber nichts als eine Halluzination. Mit Kin-
driicken, die ,halluzinatorisch® sind, hat die Geistes-
wissenschaft nicht das geringste zu tun. Und sie
gind jedenfalls in der hier vorliegenden Schilderung
nicht gemeint. Man kommt zu einer richtigen Vor-
stelluing, wenn man sich das Folgende gegenwirtig
hilt. Die Seele erlebt an einer physischen
Farbe nicht nur den sinnlichen Eindruck, sondern
sie hat an ihr ein seelisches Erlebnis. Dieses
seelische Erlebnis ist ein anderes, wenn die Seele —
durch das Auge — eine gelbe, ein anderes, wenn sie
eine blaue Fliche wahrnimmt. Man nemne dieses
Erlebnis das ,Leben in Gelb“ oder das ,Leben in
Blan®. Die Seele nun, welche den Erkenntnispfad
betreten hat, hat ein gleiches ,Hrleben in Gelb*
gegenilber den aktiven Seelenerlebnissen anderer
Wesen; ein ,,Erleben in Blau® gegeniiber den hin-

gebungsvollen Seelenstimmungen. Das Wesentliche
ist micht, dab der ,Seher“ bei einer Vorstellung
einer andern Seele so ,blau® sieht, wie er dies ,blau"
in der physischen Welt sieht, sondern daB er ein
Erlebnis hat, das ihn berechtigt, die Vorstellung
»blau® zu nennen, wie der physische Mensch einen
Vorhang z B. ,blau“ nennt. Und weiter ist es
wesentlich, daf der ,Seher” sich bewuBt ist, mit
diesom seinem Krlebnis in einem leibfreien Erleben
zu stehen, so daB er die Moglichkeit empfiingt, von
dem Werte und der Bedentung des Seelenlebens in
einer Welt zu sprechen, deren Wahrnehmung nieht
darch den menschlichen Leib vermittelt ist. Wenn auch
dieser Sinn der Darstellung durchaus beriicksichtigt
werden muf, so ist es fiir den ,Seher“ doch ganz
selbstverstiindlich, von ,blan¥, ,gelb®, ,griin® etc.
in der ,Aura® zu sprechen.

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 villig andere Aura hat
ein Mensch, der sich ganz seinen animalischen Trieben
hingibt, als ein solcher, der viel in Gedanken Iebt.
Wesentlich unterscheidet sich die Aura einer religiss
gestimmten Natur von einer solchen, die in den
trivialen Erlebnissen des Tages anfgeht. Dazu
kommt, daf alle wechselnden Stimmungen, alle
Neigungen, Freuden und Schmerzen in der Aura
ihren Ausdrock finden.

Man mufi die Auren der verschiedenen Menschen-
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typen miteinander vergleichen, um die Bedentung der
" Parbenténe versiehen zu lernen. Man nehme zu-
nichst Menschen, die stark ausgeprigte Affekie
baben. Sie lassen sich in zwei verschiedene Arien
sondern, in solche, welche zu diesen Affekten vor-
zitglich durch die animalische Natur getrieben werden,
und soliche, bei denen dieselben eine raffiniertere
Form annchmen, wo sie sozusagen durch das Nach-
denken stark Dbeeinfiuft werden. Bei der ersteren
Art Menschen durchfloten vorziiglich braune und
rotlichgelbe Farbenstromungen aller Nuancen an be-
stimmten Stellen die Aura. Bei denen mit raffi-
nierteren Affekten treten an denselben Stellen Téne
von hellerem Rotgelb und Griin auf. Man kann be-
merken, daB mit wachsender Inmtelligenz die griinen
Tone immer hiufiger werden. Sehr kluge Menschen,
die aber ganz in der Befriedigung ihrer animalischen
Triebe aufgehen, haben viel Griin in ihrer Aura.
Doch wird dieses Griin immer einen stérkeren oder
schwacheren Anflug von braun oder braunrot haben.
Unintelligente Menschen zeigen einen grofien Teil
der Aura durchflutet von braunroten oder sogar dunkel-
blutroten Strémungen..

Wesentlich anders als bei solchen Affektnaturer
ist die Aura der rubigen, abwigenden, nachdenk-
lichen Menschen. Die briunlichen und rétlichen Tone
treten zuriick und verschiedene Nuancen des Griin
treten hervor.” Bei Denkcrnaturen zeigt die Aura
einen wohltnenden griinen Grundton. So sehen vor-
ziiglich jene Naturen aus, von denen man sagen
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kann, sie wissen sich in jede Lage des Lebens zu
finden.

Die blaunen Farbenttne treten bei den hinge-
bungsvollen Naturen anf — Je mehr der Mensch
sein Selbst in den Dienst einer Sache stellt, desto
bedeutender werden die blauen Nuancen. Zwei ganz
verschiedenen Arten von Menschen begegnet man
auch in dieser Beziehung. Es gibt Naturen von
geringer Denkkraft, passive Seelen, die gewisser-
maBen nichts in den Strom der Weltercignisse za
werfen haben als ihr ,gutes Gemiit“. Ihre Aura
glimmt in schénem Blaun. So =zeigt sich auch die-
jenige vieler hingebungsvoller, religitser Naturen. Mit-
leidsvolle Seelen und solche, die sich gerne in einem
Dasein voli Wohltun ausleben, haben eine #hnliche
Aura. Sind solche Menschen auBerdem intelligent,
so wechseln griine und blave Strémungen oder das
Blan nimmt wohl auch selbst eine griinliche Nuance
an. Hs ist das eigentiimliche der aktiven Secelen im
(Gegensatz zu den passiven, daB sich ihr Blan von
innen heraus mit hellen Farbemténmen durchirsinkt.
Erfindungsreiche Naturen, solche, die fruchtbringende-
(Gedanken haben, strahlen gleichsam von -einem
inneren Punkte herauns helle Farbentone. Im héchsten
Mabe ist dies der Fall bei denjenigen Persionlichkeiten,
die man ,weise“ nennt, und namentlich bei solchen,
welche von - fruchtbaren Ideen erfiillt sind. Uher-
haupt hat alles, was auf geistige Aktivitit deutet,
mehr die (Gestalt von Strahlen, die sich von innen
ausbreiten; wihrend alles, was aus dem animalischer
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Leben stammt, die Form unregelmiBiger Wolken
hat, welche die Aura durchfiuten.

Je nachdem die Vorstellungen, welche einer
aktiven Seele entspringen, sich in den Dienst der
eigenen, animalischen Triebe oder in einen solchen
idealer, sachlicher Interessen stellen, zeigen die ent-
sprechenden Auragebilde verschiedene FKFérbungen.
Der erfinderische Kopf, der alle seine Gedanken zur
Befriedigung seiner sinnlichen Leidenschaften ver-
wendet, zeigt dunkel-blaurote Nuancen; derjenige da-
gegen, welcher seine Gedanken selbstlos in ein sach-
liches Interesse stellt, hell-rotblaue Farbtone. Eine
Leben im Geiste, gepaart mit edler Hingabe und
Aufopfernmgsfihigkeit, 148t rosa-rote oder hell-violette
Farben erkenmnen.

Allein nicht nur die Grundverfassung der Seele,
sondern auch vorfibergehende Affekte, Stimmungen
und andere innere Krlebnisse zeigen ihre Farben-
flutingen in der Aura. Kin plotzlich ausbrechender
heftiger Arger erzeugt rote Flutungen; gekrinktes
Ehrgefithl, das sich in plétzlicher Aufwallung aus-
lebt, kann man in dunkelgriinen Wolken erscheinen
sehen. — Aber nicht aliein in unregelméBigen Wolken-
gebilden treten die Farbenerscheinungen auf, sondern
auch in bestimmt begrenzten, regelmifig gestalteten
Figuren. Bemerkt man bei einem Menschen eine
Anwandlung von Furcht, so sieht man diese z. B.
in der Aura von oben bis unten wie wellige Streifen in
blauer Farbe, die einen rétlichen Schimmer haben.
Bei einer Person, an der man bemerkt, wie sie mit
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Spannung auf ein gewisses Hreignis wartet, kann
man fortwihrend rotblaue Streifen radienartiz von
innen gegen auflen hin die Aura durchziehen sehen.
Iiir ein genaues geistiges Wahrnehmungsver-
mogen ist jede Empfindung, die der Mensch von
aubBen empfingt, zu bemerken. Personen, die durch
jeden HuBeren Kindruek stark erregt werden, zeigen
ein fortwihrendes Aunfflackern kleiner ritlicher Punkte-
und Fleckchen in der Aura. Bei Menschen, die nicht
lebhatt empfinden, haben diese Fleckchen eine:
orangegelbe oder auch eine schone gelbe Férbung.
Sogenannte ,,Zerstreutheit der Personen zeigt sich
als bliuliche Flecke von mehr oder weniger wechseln-
der Form. :
~ Fiir ein hoher ausgebildetes ,geistiges Schauen®
lagsen sich innerhaib dieser den Menschen umfluten-
den und umstrahlenden ,Aunra* drei Gatiungen von
Farbenerscheinungen unterscheiden. Da sind zuerst
solche Farben, die mehr oder weniger den Charakier-
der Undarchsichtigkeit und Stumpfheit tragen. Aller-
dings, wenn wir diese Farben mit denjenigen ver-
gleichen, die unser physisches Auge sieht, dann er-
scheinen sie diesen gegeniiber fliichtig und durch-
sichtig. Innetrhalb der iibersinnlichen Welt selbst
aber machen sie den Raum, den sie erfiillen, ver-
gleichsweise undurchsichtig; sie erfiilllen ihn wie
Nebelgebilde. — Fine zweite Gattung von Farben
sind diejenigen, welche gleichsam ganz Licht sind.
Sie durchhellen den Raum, den sie ausfiillen. Dieser
wird durch sie selbst zum Lichtranm. — Ganz ver-
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schieden von diesen beiden ist die dritte Art der
farbigen Erscheinungen. Diese haben nimlich einen
strahlenden, funkelnden, glitzernden Charakter. Sie
darchlenchten nicht bloB den Raum, den sie ausfiillen:
sie durcbglinzen und durchstrahlen ihn. Bs ist etwas
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 Farben-
gattungen wird der Raum wie mit einer feinen
Flissigkeit ausgefiillt, die ruhig in ihm verharrt;
durch die dritte wird er mit einem sich stets an-
fackenden Lieben, 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-
schliefilich 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 hiren kann. Dadurch wird die
Anra zun einer auBerordentlich komplizierten Er-
scheinung. Denn man hat es, sozusagen, mit drei
* ineinander 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 dann in der
ibersinnlichen Welt etwas Ahnliches, wie wenn man
in der sinnlichen z.B. — um sich ganz dem Eindruck
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eines Musikstiickes hinzugeben -— die Augen schlieft.
Der ,Seher“ hat gewissermalfen dreierlei Organe
fiir die drei Farbengattungen. Und er kann, um
ungestirt zu beobachten, die eine oder andere Art
von Organen den Eindriicken 6ffnen und die andern

‘verschlieBen. — s kann bei einem ,Seher” zuniichst

iiberhaupt nur die eine Art von Organen, die fiir die
erste Gattung von Farben, entwickelt sein. Ein
solcher kann nur die eine Aura sehen; die beiden
anderen bleiben ihm unsichtbar. Ebenso kann jemand
fiir die belden ersten Arten eindruckfihig sein, fiir
die dritte nicht. — Die hihere Stufe der ,Sehergabe®
besteht dann darin, daf§ ein Mensch alle drei Auren
beobachten und zum Zwecke des Studiums die Auf-
merksamkeit abwechselnd aunf die eine oder die
andere lenken kann.

Die dreifache Aura ist der iibersinnlich-sichtbare
Ausdruck fiir die Wesenheit des Menschen. Die dret
(Jlieder: Leib, Seele und Geist kommen in ihr zmm
Ausdruck. :

Die erste Aura ist ein Spiegelbild des Kinflusses,
den der Leib auf die Seele des Menschen iiht; die
zweite kennzeichnet das Higenleben der Seele, das
sich itber das ummittelbar Sinnlichreizende erhoben
hat, aber noch nicht dem Dienst des Ewigen gewid-
met ist; die dritte spiegelt die Herrschaft, die der
ewige Geist {iber den verginglichen Menschen ge-
wonnen hat. Wenn Beschreibungen der Aura gegeben
werden — wie es hier geschehen ist — so muf be-
tont werden, daf diese Dinge nicht nur schwer zu
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beobachten, sondern vor allem schwierig zu beschreiben
sind. Desbalb solle niemand in solchen Darstellungen
etwas anderes als eine Anregung erblicken.

Fiir den ,Seher” driickt sich also der Entwicke-
Tnngsgrad eines Menschen in der Beschaffenheit seiner
Aura ans. Tritt ihm ein unentwickelter Mensch ent-
gegen, der ganz den jeweiligen sinnlichen Trieben,
Begierden und den augenblicklichen #ufleren Reizen
hingegeben ist, so sieht er die erste Aura in den
schreiendsten Farbentsnen; die zweite dagegen ist nar
schwach ausgebildet. Man sieht in ihr nur spiriiche
Farbenbildungen; die dritte aber ist kaum angedentet.
Da und dort nur zeigt sich ein glitzerndes Farben-
flickchen, darauf hindeutend, daf auch in diesem
Menschen schon das Ewige als Anlage lebt, daB es
aber noch einer langen KEntwickelungslaufbahn —
durch viele Verkorperungen hindurch — brauchen
wird, bis es einen hervorragenden Kinfluff auf das
fiubere Lieben seines Trigers wird gewinnen konnen.
— Je mehr der Mensch seine Triebnatur von sich
abstreift, desto unaufdringlicher wird der erste Teil
der Aura. Der zweite Teil vergroBert sich dann immer
mehr und mehr und erfiillt immer vollstindiger mit
seiner leuchtenden Kraft den Farbenkorper, innerhalb
dessen der physische Mensch lebi. — Und die hoch
entwickelten Menschen, ,,Diener des Ewigen®, zeigen
die wundersame dritte Aura, jenen Teil, der Zeugnis
liefert, inwiefern der Mensch ein Biirger der geistigen
Welt geworden ist. Denn das géttliche Selbst strahlt
durch diesen Teil der menschlichen Aura in die
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irdische Welt herein. Menschen, bei denmen diese
Aura ausgehildet ist, sind die Flammen, durch welche
die Gottheit diese Welt erleuchtet. Sie haben gelernt,
nicht sich sondern dem ewig Wahren, dem edel
Schonen und Guten zu leben; sic haben es ihrem
engen Selbst abgerungen, sich hinzuopfern auf dem
Altar des groBen Weltwirkens.

So kommt in der Aura zum Ausdrucke, was der
Mensch im Laufe seiner Verkérperungen aus sich
gemacht hat.

In allen drei Teilen der Aura sind Farben der
verschiedensten Nuancen enthalten. Es #ndert sich
aber der Charakter dieser Nuancen mit dem Ent-
wickelungsgrade des Menschen. — Man kann im
ersten Teil der Aura des unentwickelten Triebmenschen
alle Nuancen sehen vom Rot bis zum Blan. Bei
ihm haben diese Nuancen einen triilben, unklaren
Charakter. Die aufdringlich roten Nuancen deuten
auf die sinnlichen Begierden, auf die fleischlicher
Liiste, auf die Sucht nach den Geniissen des Gaumens
und des Magens. Griine Nuancen scheinen sich vor-
ziiglich bei denjenigen niederen Naturen hier zu
finden, die zum Stumpfsinn, zur Gleichgiiltigkeit
neigen, die gierig jedem Genusse sich hingeben, aber
doch die Anstrengungen scheuen, die sie zur Be-
friedigung bringen. Wo die Ieidenschaften heftig
nach irgend einem Ziele verlangen, dem die er-
worbenen Fahigkeiten nicht gewachsen sind, treten

braunlich-gritne wnd gelblich-griine Aurafarben auf.
Steiner, Theosophie, - 11
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(Gewisse moderne Lebensweisen ziichten allerdings
geradezu diese Art von Auren.

Ein personliches Selbstgefithl, das ganz in
niederen Neigungen wurzelt, also die unterste Stufe
des Egoismus darstellt, zeigt sich in unklar-gelben
bis braunen Tynen. Nun ist ja klar, daB das ani-
malische Triebleben auch einen erfreulichen Charakter
annehmen kamm. Hs 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

ihre schonste Vollendung. Diese selbstlosen Natur--

triebe kommen In der ersten Aura In hellritlichen
bis rosaroten Farbennuancen zum Ausdruck. Feige
Furchtsamkeit, Schreckhaftigkeit vor simmenfilligen
Reizen zeigt sich durch braunblane oder graublane
Farben in der Aura.

Die zweite Aura zeigt wieder die verschiedensten
Farbenstufen. Stark entwickeltes Selbstgefiihl, Stolz
ﬁndEhrgeiz bringen sichin braunen und orangefarbenen
Gebilden zum Ausdruck. Auch die Neugierde gibt
sich durch rotgelbe Flecken Lkund. Helles Gelb
spiegelt klares Denken und Intelligenz ab; Griin ist
der Ausdruck des Verstindnisses fiir Leben und
Welt. Kinder, die leicht auffassen, haben viel Griin
in diesem Teil ihrer Aura. FEin gutes Gedéchtnis
scheint sich durch ,Griin-gelb“ in der zweiten Aura
zu verraten. Rosenrot deutet auf wohlwollende, liebe-
volle Wesenheit hin; Blan ist das Zeichen von
Frommigkeit. Je mehr sich die Frommigkeit der
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religidsen Inbrunst nihert, desto mehr geht das Blau
in Violett iber. TIdealismus und ILebensernst in
hoherer Auffassung sieht man als Indigoblau.

Die Grundfarben der dritten Aura sind gelb, griin
und blaw. Gelb erscheint hier, wenn das Denken
erfiillt ist von hohen, umfassenden Ideen, welche das
Hinzelne aus dem Ganzen der gittlichen Weltordnung
heraus erfassen. ' Dieses Gelb hat dann, wenn das
Denken intuitiv ist und ihm vollkommene Reinheit
von sinnlichem Vorstellen zukommt, einen goldigen
Glanz. Griin driickt aus die Liebe zu allen Wesen;
Blau ist das Zeichen der selbstlosen Aufopferungs-
tihigkeit fiir alle Wesen. Steigert sich diese Auf-
oplerungsfihigkeit bis zum starken Wollen, das werk-
titig in die Dienste der Welt sich stellt, so hellt sich
das Blau zum Hell-Violett auf. Sind in einem hgher
entwickelten Menschen noch Stolz und Ehrsucht, als
letzte Reste des personlichen Fgoismus, vorhanden,
so treten neben den gelben Nuancen solche auf,
welche nach dem Orange hin spielen. — Bemerkt
mub allerdings werden, daf in diesem Teil der
Aura die Farben recht verschieden sind von den
Nuancen, die der Mensch gewohnt ist in der Sinnen-
welt zu sehen. Hine Schonheit und FErhabenheit
tritt dem ,Sehenden hier entgegen, mit denen sich
nichts in der gewshnlichen Welt vergleichen li8t. —
Diese Darstellung der ,Aura® kann derjenige
nicht richtig  beurteilen, welcher nicht den
Hauptwert darauf legt, daB mit dem ,Sehen der

Aura® ene Erweiterung und Bereicherung
. ]1*
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des in der physischen Welt Wahrgenommenen ge-
meint ist. Hine Erweiterung, die dahin zieli, die
Form des Seelenlebens zu erkennen, die auBer der
sinnlichen Welt geistige Wirklichkeit hat. Mit einem
Deuten des Charakters oder der Gedanken eines
Menschen aus einer halluzinatorisch wahrgenommenen
Aura hat diese ganze Darstellung nichts zuo tun.
Sie will die Erkenntnis nach der geistigen Welt
hin erweitern und will nichts zu tup haben mit der
zweifelhaften Kunst, Menschenseelen aus ihren Auren
zu deuten.

Der Pfad der Erkenntnis,

Die Erkenntnis der in diesem Buche gemeinten
Geisteswissenschaft kann je d er Mensch sich selbst er-
werben. Ausfiihrungen von der Art, wie sie in dieser
Schrift gegeben werden, liefern ein Gedankenbild der
hiheren Welten. Und sie sind in einer gewissen Be-
ziehung der erste Schritt zur eigzenen 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 hiheren
Welien gegeben, so ist dieses fiir ihn nicht unfrucht-
bar, auch wenn es vorliufig gleichsam nur ecine Hr-
zéhlung von hiheren Tatsachen ist, in die er durch
eigene Anschauung noch keinen Einblick hat. Deno
die Gedanken, die ihm gegeben werden, stellen selbst
eine Kraft dar, welche in seiner Gedankenwelt weiter
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wirkt. Diese Kraft wird in ihm t#tig sein; sie wird
schlummernde Anlagen wecken. Wer der Meinung
ist, die Hingabe an ein solches Gedankenbild sei
iberfliissig, der ist im Jrrtum. Denn er sieht den
Gedanken als etwas Wesenloses, Abstraktes an. Der
Gedanke ist aber eine lebendige Kraft. Und wie er
bel demjenigen, der geistize Hrkenntnis hatf, als ein
unmittelbarer Ausdruck vorhanden ist dessen, was
im Geiste geschaut wird, so wirkt die Mitteilung
dieses Ausdrucks in dem, welchem er mitgeteilt wird,
als Keim, der.die Erkenntnisfrucht aus sich erzeugt.
Wer sich behufs hoherer Erkenntnis, unter Ver-
schmihung der Gedankenarbeit, an andere Krifte im
Menschen wenden wollte, der beriicksichtigt nicht,
dafl das Denken eben die hichste der Fihigkeiten ist,
die der Mensch in der Sinnenwelt besitzt. Wer also
frigt: wie gewinne ich. selbst die hsheren Hrkennt-
nisse der Geisteswissenschaft? — dem ist zn sagen:
unterrichte dich zun#chst durch die Mitteilungen
Anderer von solchen Erkenntnissen. Und wenn er
erwidert: ich will selbst sehen; ich will nichts wissen
von dem, was andere gesehen 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 zunfichst zum
blinden Glauben gezwungen. Doch es handelt sich
ja bei einer Mitteilung nicht um Glauben oder Un-
glauben, sondern lediglich um eine unbefangene Auf-
nahme dessen, was man vernimmt. Der wahre Geistes-
forscher spricht niemals mit der Erwartung, daf ihm
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blinder Glanbe entgegengebracht werde. Er meint
immer nur: dies habe ich erlebt in den geistigen
Gebieten des Daseins und ich erzihle von diesen
meinen Hrlebnissen. Aber er weil auch, dab die
Entgegennahme dieser seiner Erlebnisse und die
Durchdringung der Gedanken des Anderen mit der
Erziblung fiir diesen Andern lebendige Kriifte sind,
um sich geistig zu entwickeln.

Man kann gar nicht stark genug betonen, wie
notwendig es ist, daf derjenige die ernste Gedanken-
arbeit aunf sich nehme, der seine héheren Erkenntnis-
fahigkeiten ausbilden will. Diese Betonung muf am
so dringlicher sein, als viele Menschen, welche zmm
»Seher” werden wollen, diese ernste, entsagungsvolle
Gedankenarbeit geradezu gering achten. Sie sagen,
das ,Denken® kann mir doch nichts helfen; es kommt
auf die ,Empfindung®, das ,Gefiihl* oder Zhnliches
an. Dem gegeniiber mufi gesagt werden, daf nie-
mand im hoheren Sinne (das heibt wahrhaft) ein
ySeher” werden kann, der nicht vorher sich ir das
Gedankenleben eingearbeitet hat. Es spielt da bel
vielen Personen eine gewisse innere Bequemlichkeit
eine mifliche Rolle. Sie werden sich dieser Bequem-
lichkeit nicht bewulit, weil sie sichin eine Verachtung
des , abstrakten Denkens®, des , miifiizen Spekulierens*
usw. kleidet. Aber man verkennt eben das Denken,
wenn man es mit dem Ansspinnen miiBliger, abstrakter
(Gedankenfolgen verwechselt. So wie dieses ,ab-
strakte Denken“ die iibersinnliche Erkenntnis leicht
ertiter kann, muf ithr das lebensvolle Denken zur

— 167 —

Grundlage werden. Es wire allerdings viel bequemer,
wenn man zu der hoheren Sehergabe unter Vermei-
duong der Uedankenarbeit kommen koénnte. Das
mbchten eben viele. HEs ist aber dazu eine innere
Festigkeit, eine seelische Sicherheit nétig, zu der nur
das Denken fithren kann. Sonst kommt doch nur
ein weserloses Hin- und Herflackern in Bildern, ein

-verwirrendes Seelenspiel zustande, das zwar manchem

Lust macht, dasaber mit einem wirklichen Hindringen
in hihere Welten nichts zu tun hat. — Wenn man
ferner bedenki, welche groflen Verinderungen in
einem Menschen vor sich gehen, der wirklich die
hohere Welt betritt, dann wird man anch begreifen,
dafl die Sache mnoch eine andere Seite hat. Zum
sSeher® gehirt absolute Gesundheit des Seclen-
lebens. Hs gibt nun keine bessere Pfiege dieser
Gesundheit als das echte Denken. Ja, es kann diese
(Gesundhelt ernstlich leiden, wenn die Ubungen zur
hoheren Entwicklung nicht anf dem Denken aufge-
baut sind. So wshr es ist, daB einen gesund und
richtig denkenden Menschen die Sehergabe noch ge-
sunder, noch tiichtiger zum Leben machen wird, als
er ohne dieselbe ist, so wahr ist es anch, daf alles
Entwickelnwollen bei einer Schen vor Gedanken-
anstrengung, alle Triumerei anf dicsem Gebiete der
Seelengesundheit und anch dem Leib gefihrlich ist.
Niemand hat etwas zu fiirchéen, der unter Beobach-
tung des hier (lesagten sich zu hétherer Erkenntnis
entwickeln will; doch sollte es eben nur unter dieser
Voraussetzung geschehen.
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Der unbegriindete Unglaube allerdings ist schid-
lich. Denn er wirkt in dem Empfangenden als eine
zuriickstofiende Kraft. Er verhindert ihn, die be-
fruchtenden Gedanken aufzunehmen. Kein Glaube,
wohl aber diese Aufnakime der geisteswissenschaftlichen
Gedankenwelt wird bei der ErschlieBung der hsheren
Sinne vorausgesetzt. Der Geistesforscher tritt seinem
Schiiler entgegen mit der Zumutung: nicht glauben
sollst du, was ich dir sage, sondern es denken, es
zum Inhalte deiner eigenen Gedankenwelt machen,
dann werden meine Gedanken schon selbst in dir
bewirken, da du sie in ihrer Wahrheit erkennst.
Dies ist die Gesinnung des Geistesforschers. Fr gibt
die Anregung; die Kraft des Fiirwahrhaltens ent-
springt aus dem eigenen Innern des Aufnehmenden.

Und in diesem Sinne sollten die geisteswissenschaft--

lichen Anschauungen gesucht werden. Wer die
Uberwindung hat, sein Denken in diese zu versenken,
kann sicher sein, daf in einer kiirzeren oder Iingeren
Zeit sie ihn zu eigenem Anschanen fithren werden.

Schon in dem Gesagten liegt eine erste Kigen-
schaft angedeutet, die derjenige in sich ausbilden
mufl, der zu eigener Anschauung hgherer Tatsachen
kommen will. Es ist die riickhaltlose, unbe-
fangene Hingabe an dasjenige, was die Menschen
oder auch die auBermenschliche Welt offenbaren.
Wer von vornherein mit dem Urteil, das er aus seinem
bisherigen Leben mitbringt, an eine Tatsache der
Welt herantritt, der verschlieft sich durch solches
Urteil gegen die ruhige, allseitige Wirkang, welche
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diese Tatsache auf ihn ausiiben kann. Der Lernende
muf in jedem Augenblicke sich zum vollig leeren
Geféif machen kinnen, in das die fremde Welt ein-
flieft. Nur diejenigen Aungenblicke sind solche der
Erkenntnis, wo jedes Urteil, jede Kritik schweigen,
die von uns ausgehen. Es kommt z. B. gar nicht
darauf an, wemnn wir einem Menschen gegeniiber-
treten, ob wir weiser sind als er. Auch das unver-
stindigste Kind hat dem hochsten Weisen etwas zu
oifenbaren. Und wenn er mit seinem noch so weisen
Urteil an das Kind herantritt, so schiebt sich seine
Weiskeit wie ein trithes Glas vor dasjenige, was das
Kind ihm offenbaren soll®) Zu dieser Hiugabe an
die Offenbarungen der fremden Welt gehért vollige
innere Selbstlosigkeit. - Und wenn sich der Mensch
prift, in welchem Grade er diese Hingabe hat, se
wird er erstaunliche Entdeckungen an sich selbst
machen. Will einer den Pfad der héheren Erkennt-
nis betreten, so muf er sich darin itben, sich selbst
mit allen seinen Vorurtéilen in jedem Augenblicke
ausloschen zu konnen. So lange er sich ausloscht,
flieBt das andere in ihn hinein. Nur hohe Grade
von solch selbstloser Hingabe befiihigen zur Auf-
nahme der holeren geistigen Tatsachen, die den
Menschen iberall umgeben. Man kann zielbewuBt

*) Man sicht wohl gerade aus dieser Angabe, daB es sich
bei der Forderung der ,riickhaltlosen Hingabe* nicht um die
Ausscheidung des eigenen Urteils oder um Hingabe an blinden
{lanben handelt. Dergleichen hitte doch einem Kinde gegen-
iiber keinen Sinn.
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in sich diese Fdhigkeit ausbilden. Man versuche z.
B. gegeniiber Menschen seiner Umgebung sich jedes
Urteils zu enthalten. Man erlésche in sich den MaB-
stab von anziechend und abstofiend, von dumm oder
gescheit, den man gewohnt ist anzulegen; und man
versuche, ohne diesen MafBstab die Menschen rein
aus sich selbst heraus zu verstehen. Die besten
Ubungen kann man an Menschen machen, vor denen
man einen Abscheu hat. Man unterdriicke mit ailer
Gewalt diesen Abscheu und lasse alles unbefangen
auf sich wirken, was sie tnu. — Oder wenn man in
einer Umgebung ist, welche dies oder jenes Urteil
herausfordert, so unterdriicke man das Urteil und
setze sich unbefangen den Eindriicken aus.*) — Man
lasse die Dinge und Ercignisse mehr zu sich sprechen,
als dafl man iiber sie spreche. Und man dehne das
selbst auf seine Gedankenwelt aus. Man unterdriicke
in sich dasjenige,  was diesen oder jenen Gedanken
hildet, und lasse lediglich das, was draufen ist, die
(Gedanken bewirken. — Nur wenn mit heiligstem
Ernst und Beharrlichkeit solche Ubungen angestellt
werden, filhren sie zum héheren Erkenntnisziele. Wer
solche Ubungen unterschitzt, der weil eben nichts
von ihrem Wert. Und wer Erfahrung in solchen
Dingen hat, der weil, daB Hingabe und Unbhefangen-

*) Dieses unbefangene Hingeben hat mit einem ,blinden
Glauben® nicht das geringsie zu tun. Es kommt nicht darauf
an, daB man ,blind glaubt®, sondern darauf, daB man nicht
das ,blinde Urteil* an Stelle des lebendigen Bindruckes setzt.
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beit wirkliche Krafterzeuger sind. Wie die W drme,.
die man in den Dampfkessel bringt, sich in die fort-
bewegende Kraft der Lokomotive verwandelf,
so verwandeln sich die Ubungen der selbst-
losen geistigen Hingabe in dem Menschen zurKraft
des Schanens in den geistigen' Welten.

Durch diese Ubung macht sich der Mensch auf-
nahmeféhig fir alles dasjenige, was ihn umgibt.
Aber zur Aufnazhmefiihigkeit muf auch die richtige
Schiitzung treten. Solange der Mensch noch geneigt
ist, sich selbst auf Kosten der ihn umgebenden Welt
zu iberschiitzen, solange verlegt er sich den Zugang
zu hiherer 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 Uberschitzung seiner selbst be-
fangen. Denn an seiner Lust und an seinem
Schmerz erfdhrt er nichts fiber die Dinge, sondern
nar etwas iiber sich selbst. Empfinde ich Sympathie
fiir einen Menschen, so empfinde ich zunichst nur
mein Verhiltnis zu ihm. Mache ich mich in meinem
Urteil, in meinem Verhalten lediglich von diesem
Gefiihle der Lust, der Sympathie abhiingig, dann
stelle ich meine Higenart iz den Vordergrund; ich
dréinge diese der Welt anf. Tch will mich, so wie
ich bin, in die Welt einschalten, aber nicht die Welt
unbefangen hinnehmen und sie im Sinne der in ihr
wirkenden Krifte sich ausleben lassen. Mit andern
Worten: ich bin nur duldsam mit dem, was meiner
Eigenart entspricht. Gegen alles andere {ibe ich eine
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zuriickstofende Kraft. Solange der Mensch in der
Binneswelt befangen ist, wirkt er besonders zuriick-
stofiend gegen glle mnicht sinmlichen Einflisse. Der
Lernende mufl die Higenschaft in sich entwickeln,
gich den Dingen und Menschen gegeniiber in deren
Eigenart zu verhalten, ein jegliches in seinem Werte,
in seiner Bedeutong gelten zu lassen. Sympathie
und Antipathie, Liust und Unlust miissen ganz neue
Rollen erhalten. Es kann nicht davon die Rede sein,
daf der Mensch diese ausrotten soll, sich stumpf
gegentiber Sympathie und Antipathie machen soll
Im Gegentell, je mehr er in sich die Eidhigkeit aus-
bildet, nicht alsogleich suf jede Sympathie und An-
tipathie ein Urteil, eine Handlang folgen zu - lassen,
eine umso feinere Empfindungsfihigkeit wird er in sich
ausbilden. H®r wird erfahren, dafl Sympathien uand
Antipathien hoherer Art in ihm erwachen, wenn er
diejenigen ziigelt, die schon in ihm sind. Verborgene
Kigenschaften hat selbst das zun#ichst unsym-
vathischeste 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 hin als andere, weil er sich nicht von sich selbst
zur Unempfinglichkeit verfithren 14Bt. Jede Neigung,
der man blindlings folgt, stumpft dafiir ah, die Dinge
der Umgebung im rechten Licht zu sehen. Wir
dringen uns gleichsam, der Neigung folgend, durch
die Umgebung hindurch, statt sich ibr auszusetzen
und sie in ihrem Werte zu fiihlen.
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Und wenn der Mensch nicht mehr auf jede Lust.
und jeden Schmerz, auf jede Sympathie und Anti-
pathie hin seine eigensiichtige Antwort, sein eigensiich-
tiges Verhalten hat, dann wird er auch unabbingig
von den wechselnden Eindricken der AuBenwelt.
Die Lust, die man an ecinem Dinge empfindet, macht
einen sogleich von diesem abhingiz. Man verliert
sich an das Ding. Ein Mensch, der je nach den
wechselnden Hindriicken sich in Lust und Schmerz
verliert, kann nicht den Pfad der geistizen Erkennt-
nis wandein. Mit Gelassenheit muB er Lust und
Schmerz aufnehmen. Dann hort er auf, sich injhnen
zu verlieren; dann fingt er aber dafiir an, sie zu
verstehen. Eine Lust, der ich mich hingebe, ver-
zehrt 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
Last bereitet. Es soll mir nicht darauf ankommen,
daf das Ding mir Lust bereitet: ich soll die Lmst
erfahren und durch die Lust das Wesen des Dinges.
Die Lust soll fiir mich nur sein Verkiindigung dessen,
daB in dem Dinge eine Bigenschaft 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 einnehmen, so bin ich
es nur selbst, der sich auslebt; ist mir die Lust nur
die Gelegenheit, eine Eigenschaft des Dinges zu er-
leben, so mache ich darch dieses Erlebnis mein
Inneres reicher. Dem Forschenden miissen Lust und
Unlust, Freude und Schmerz Gelegenheiten sein,
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durch die er von den Dingen lernt. Der Forschende
wird dadurch nicht stumpf gegen Lust und Schmerz;
aber er erhebt sich ifiber sie, damit sie ihm die Natur
der Dinge offenbaren. Wer nach dieser Richtung hin
sich entwickelt, wird einsehen lernen, welche Lehr-
meister Lust und Schmerz sind. HEr wird mit jedem
‘Wesen mitempfinden und dadurch die Offenbarung
von dessen Innerem empfangen. Der Horschende sagt
sich niemals allein: o, wie leide ich, wie freue ich
mich, sondern stets: wie spricht das Leid, wie spriché
die Freude. ¥r gibt sich hin, nm Lunst und Freude
der AuBenwelt auf sich einwirken zu lassen. Da-
durch geht eine villige Umwandlung mit dem Menschen
vor. Hrither lief der Mensch diese oder jene Hand-
Iung auf diesen oder jenen Eindruck folgen, weil die
Eindriicke ihn freuten oder Unlust machten. Jetzt
aber It er Lust und Unlust nur die Organe sein,
durch die ihm die Dinge sagen, wie er sich ihnen
gegeniiber verhalten soll. Lust und Schmerz werden
.aus bloBen Gefithlen in.ikm zu Sinneserganen, durch
welche die AuBenwelt wahrgenommen wird. Wie das
Auge nicht selbst handelt, wenn es etwas sieht,
‘sondern die Hand handeln liBt, so bewirken Lus,_t
und Schmerz in dem geistic Forschenden nichts,
sondern sie empfangen Eindriicke, und das, was durch
TLust und Unlust erfahren ist, das bewirkt die Hand-
lung. Wemn der Mensch in der Art Lust und Un-
lust iibt, daB sie nur Durchgangsorgane werden, 8o
banen sie jhm in seiner Seele die eigentlichen Organe
auf, durch die sich ihm die seelische Welt erschlieft.

— 175 —

Das Auge kann nur dadurch dem Korper dienen,
daB es ein Durchgangsorgan fiir sinnliche Emdrucke
ist; Lust und Schmerz werden zu Seelenaugen
sich entwickeln, wenn sie authoren, fiir sich etwas
zu gelten, und anfangen, lediglich der eigenen Seele
die fremde Seele zu offenbaren.

Durch die genannten Figenschaften setzt sich der
Pfadsucher in die Lage, ohne stirende Einfliisse
seiner Higenheiten dasjenige auf sich einwirken zu
lassen, was in seiner Umwelt wesenhaft vorhanden
ist. Er hat aber auch sich selbst in die geistige
Umwelt in richtiger Art einzufiigen. Hr ist ja als
denkendes Wesen Biirger der geistigen Welt. Hr
kann das nur in rechter Weise sein, wenn er seinen
Gedanken einen Ablauf gibt, der den ewigen (Ge-
setzen der Wahrheit, den Gesetzen des (eisterlandes,
entspricht. Denn nur so kann dieses Land anf ihn
wirken und ihm seine Tatsachen offenbaren. Der
Mensch gelangt nicht - zur Wahrheit, wenn er sich
den fortwihrend durch sein Ich ziehenden Gedanken
tiberlift. Denn dann nehmen diese Gedanken einen
Verlauf, der ihnen dadurch aufgedringt wird, daf sie
innerhalb der leiblichen Natur zum Dasein kommen.

Begellos und wirr nimmt sich die Gedankenwelt

eines Menschen aus, der sich der zunichst durch
sein leibliches Giehirn bedingten Geistestatigkeit iiber-

laBt. Da setzt ein Gedanke ein, bricht ab, wird
durch einen anderen aus dem Felde geschlagen. Wer

prifend das Gesprich zweier Menschen belauscht,

‘wer sich unbefangen selbst beobaechtet, der erhilt
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eine Vorstellung von dieser irrlichielierenden Ge-
dankenmasse. Solange nun der Mensch sich bloB
den Aufgaben des Simmen-Lebens widmet, solange
wird sein wirrer Gedankenablauf durch die Tatsachen
der Wirklichkeit immer wieder zurecht geriickt. Ich
mag noch so verworren denken: der Alltag dringt
mir in meinen Handlungen die der Wirklichkeit ent-
sprechenden Gesetze auf. Mein Gedankenbild einer
Stadt mag sich als das regelloseste gestalten: will
ich in der Stadt einen Weg machen, so muB ich
mich den vorhandenmen Tatsachen fiigen. Der
Mechaniker kann mit noch so bunt durcheinander
‘wirbelnden Vorstellungen seine Werkstitte betreten;
er wird durch die Gesetze seiner Maschinen zu
richtigen Mafnahmen gefiihrt. Innerhalb der Sinnen-
welt iiben die Tatsachen ihre fortwihrende Korrek-
tur fiir das Denken. "Wenn ich eine falsche Ansicht
iiher 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 Verhiiltnis zu den
héheren Gebieten des Daseins betrachte. Sie ent-
hiillen sich mir nur, wenn ich ihre Welten schon
mit einem streng geregelten Denken betrete. Da
muB mir mein Denken den rechten, den sicheren
Standpunkt angeben, sonst finde ich nicht die ent-
sprechenden Wege. Denn die geistigen Gesetze, die
sich in diesen Welten ausleben, sind nicht bis zur
physisch-sinnlichen Art verdichtet und iiben also auf
mich nicht den gekennzeichneten Zwang aus. Ich
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vermag diese Gesetze nur zu befolgen, wenn sie mit
meinen eigenen, als den eines denkenden Wesens, ver-
wandt sind. Ich muB mir hier selbst ein sicherer
Wegweiser sein. Der Pfadsucher muB also sein
Denken zu einem streng in sich geregelten machen.
Die Gedanken miissen sich bei thm allmihlich ganz .
entwdhnen, den alltiglichen Gang zu nehmen. Sie
miissen in ihrem ganzen Verlaufe den inneren Charakier
der geistigen Welt annehmen. Hr mu8 sich nach
dieser Richtung fortwihrend beobachten und in der
Hand haben. Nicht willkiirlich darf sich bei ihm
ein Gedanke an den andern anreihen, sondern allein
80, wie es dem strengen Inhalte der Gedankenwelt
entspricht. Der Ubergang von einer Vorstellung zar
andern muf den strengen Denkgesetzen entsprechen.

~Der Mensch muf als Denker gewissermafien stets

ein Abbild dieser Denkgesetze darstellen. Alles, was
nieht aus diesen Glesetzen flieft, muf er seinem Vor-

‘stellungsablauf verbieten. Tritt ihm ein Lieblings-

gedanke in den Weg, so muf er ihn abweisen, wenn
der in sich geregelte Ablauf dadurch gestort wird.
Will ein persinliches Gefiihl seinen Gedanken cine
gewisse, nicht in ihnen egende Richtung aufzwingen,
so mub er es unterdriicken. — Plato hat von den-
jenigen verlangt, die in seiner Schule sein wollten,
dab sie zuerst einen mathematischen Lehrgang durch-
machen. Und die Mathematik mit ihren strengen
Gesetzen, die sich nicht nach dem alltdglichen Gang
der Sinneserscheinungen richten, ist wirklich . eine

gute Vorbereitung fiir den Pfadsucher. Er muf sich,
Steiner, Theosophie. i2 )
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wenn er in ihr vorwirts kommen will, aller person-
lichen Willkiir, aller Storungen entschlagen. Hr lernt
an ihr, rein den Forderungen deg G.reflankens Zl
folgen. Und so muf er lernen, in jeglichem Denke_n
vorzugehen, Sein Gedankenleben selbst 1.11uﬁ ein
Abbild des ungestorten mathematischen Urteilens und
Schliefens sein. HEr mufi bestrebi sein, wo er .geht
und steht, in solcher Art zn deuken. Da,nn. ﬂleﬁ'en
die GesetzmiBigkeiten der geistigen Welt in .1hn eiun,
die spurlos an ihm voriiber- und durch ﬂ}n hindurch-
ziehen, wenn sein Denken den alltdglichen, ver-
worrenen Charakter trigt. Kin .geordnetes Denken
bringt ihn von sicheren Ausgangspunkt_en als zu den
verborgensten Wahrheiten. Solche Hinweise sollen
aber nicht einseitig aufgefalt werden. Wenn auch
Mathematik eine gute Disziplinierung des Denkens
béwirkt, 5o kann man doch zu einem reinen, gesunden
und lebensvollen Denken aach kommen, ohne Mathe-
matik zn treiben. 7
Und was der Pfadsucher fiir sein Denken, das
mub er auch fiir sein Handeln anstreben. Dies muB,
ohne storende Binfllisse von seiten seiner Perstinlic}'l-
keit, den Gesetzen des edlen Schémen und ewig
Wahren 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.
Br darf ihn aber auch nicht verfolgen, weil er ihm
Freude macht, wenn er findet, daff er mit den Ge-
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setzen des ewig Schinen und Wahren nicht iiberein-
stimmt.  Tm alltiglichen T.eben lassen sich die
Menscken von dem zu ihren Handlungen bestimmen,
was sie personlich befriedigt, was ihnen Friichte
trégt. Dadurch zwingen sie die Richtung ihrer
Perstnlichkeit dem Gang der Welterscheinungen auf.
Sie verwirklichen nicht das Wahre, das in den Ge-
setzen der geistigen Welt vorgezeichnet ist; sie ver-
wirklichen die Forderung ihrer Willkiir. Brst dann
wirken sie im Sinne der geistigen Welt, wenn sie
allein deren Gesetze befolgen. Der Pfadsucher darf
nieht iragen: was bringt mir Fruchs, womit habe ich
Erfolg, sondern lediplich, was habe ich als das Gute
erkannt? Verzicht auf die Frichte des Handelns
fiir die Personlichkeit, Verzicht auf alle Willkiir:
das sind die ernsten Gesetze, die er sich vorzeichnen
muf. Dann wandelt er in den Wegen der geistigen

~ Welt, sein ganzes Wesen dorchdringt sich mit diesen

Gesetzen. Er wird fre! von allem Zwang der Sinnen-
welt: sein Geistmensch hebt sich heraus aus der
sinnlichen Umhillung. 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 (esetzen des Wahren zu folgen,
wenn ich mich vielleicht iiber dieses Wahre irre? Hs
kommt auf das Streben, auf die Gesinnung an. Selbst
der Irrende hat in dem Streben mnach dem Wahren
eine Kraft, die ihn von der unrichtigen Bahn ab-
leukt. Ist er im Irrtum, so ergreift thn diese Kraft
amd fihrt jbn die Wege zum Rechten. Schen der
12*.



— 180 —

Einwand: ich kann auch irren, ist storender Unglaube.
Er zeigt, daB der Mensch kein Vertrauen hat in die
Kraft des Wahren. Denn gerade daranf kommt es.
an, dab er sich nicht vermifit, von seinem eigen-
siichtigen Standpunkte ans sich die Ziele zu
geben, sondern darauf, daf er sich gelbstlos hingibt
und von dem Geiste sich die Richtung bestimmen
1aBt. Nicht der eigensiichtize Menschenwille- kann
dem Wahren seine Vorschriften machen, sonderm
dieses Wahre selbst muf in dem Menschen zum
Herrscher werden, muf sein ganzes Wesen durch-
dringen, ihn zum Abbild machen der ewigen Ge-
setze des Geisterlandes. Erfillen muf er sich mit
diesen ewigen Gesetzen, um sie ins Leben ausstrimen
su lassen. — Wie sein Denken, so muf der Pfad-
sucher seinen Willen in strengem Gewahrsam haben.
Er wird dadurch- im Leben in aller Bescheidenkeit
— ohne AnmafBung — ein Bote der Welt des Wahren
und Schonen. Und dadurch, daf er dies wird, steigt
er zum Teilnehmer der Geisteswelt auf. Dadnreh
wird er von Entwickelungsstufe zu Entwickelungs-
stufe gehoben. Denn man kann das geistige Leben
nicht allein durch Anschauen, sondern man muf es
dadurch erreichen, daff man es erlebt.

Beobachtet der Pfadsucher diese dargestellten
Gesetze, so werden seine seelischen Frlebnisse eine-
yollig neue Gestalt anuehmen. Er wird nicht mehr
blof in ihnen leben. Sie werden nicht mehr blof

eine Bedeutung fir sein Bigenleben haben. Sie-

werden sich zu seelischen Wahrnehmungen der hdheren
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‘Welt aushbilden. In seiner Seele wachsen die Ge-
fiihle, wachsen Lust und Unlust, Freude und Schmerz
zn Seelenorganen aus, wie in seinem Ko&rper Angen
und Ohren nicht blofi ein Leben fiir sich fithren,
sondern selbstlos die #ufieren Eindriicke durch sicﬁ
hindurchgehen lassen. Und dedurch ziehen Ruhe
und Sicherheit in die Seelenverfassung des Pfad-
suchers ein. FHine grofe Lust wird ihn nicht mehr
Jjauchzen machen, sondern ihm Verkiinderin sein von
Eigenschaften der Welt, die ihm vorher entgangen
sind. Sie wird ihn ruhig lassen; und durch die Ruhe
werden die Merkmale der lustbringenden Wesenheiten
sich ihm offenbaren. Ein Schmerz wird ibn nicht
mehr mit Betriibnis ganz ausfiillen, sondern ihm sagen
welche Higenschaften das Schmerz verursachende;
Wesen hat. Wie das Auge nichts fiir sich begehrt
sondern dem Menschen die Richtung des Weges &11i
gibt, den er zu gehen hat, so werden Tust und
Schmerz die Seele ihre Bahn sicher fiihren. Dies
ist der Zustand des seelischen Gleichgewichtes, in
den der Pfadsucher kommen muf. Je weniger iust
und Schmerz sich in den Wellen erschépfen, die sie
im Innenleben des Pfadsuchers aufwerfen, desto mehr
werden sie Augen bilden fiir die iibersinnliche Wel.
Solange der Mensch in Lust und Leid lebt, solange
erkennt er nicht durch sie. Wenn er durch sie
zu leben lernt, wenn er sein Selbstgefith! aus ihnen
herauszieht, dann werden sie seine Wahrnehmungs-

organe; dann sieht, dann erkennt er durch sie. Es

ist unrichtig, zu glauben, der Pfadsucher werde ein.
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trockener, niichterner, lust- und leidloser Mensch.
Lust und TLeid sind in ihm vorhanden, aber in ver-
wandelter Gestalt; sie sind ,Augen und Ohren® ge-
worden. :

Solange man personlich mit der Welt lebt, so-
lange enthiillen die Dinge auch nur das, was sie mit
unserer Persinlichkeit verkniipft. Das aber ist ihr
Vergiingliches. Ziehen - wir uns selbst von unserem
Verginglichen zuriick und leben wir mit unserem
Selbstgefiihl, mit onserem ,Ich® in unserem Bleiben-
den, dann werden die verginglichen Teile an uns zu
Vermittlern; und was sich durch sie enthiillt, das ist
ein Unvergingliches, ein Ewiges an den Dingen.
Dieses Verhiilltnis seines eigenen Ewigen zum Ewigen
in den Dingen muB bel dem Pfadsucher hergestellt
sein. Schon bevor er andere Ubungen der be-
- schriebenen Art anfnimmt und anch wihrend derselben
soll er seinen Sinn auf dieses Unvergingliche hin-
lenken.  Wenn ich einer Stein, eine Pflanze, ein
Tier, einen Menschen beobachte, soil ich eingedenk
sein, daf sich in all dem ein Ewiges ausspricht. ich
soll mich fragen, was lebt als Bleibendes in dem
verginglichen Stein, in dem vergiinglichen Menschen ?
Was wird die voriibergehende sinnliche Hrscheinung
iiberdanern? — Man soll nicht glauben, dafi solches
Hinlenken des Geistes zum Ewigen die hingebungs-
volle Betrachtung und den Sinn fiir die Eigenschaften
des Alltags in uns austilge und uns der unmittelbarer
Wirklichkeit entfremde. Im Gegenteil Jedes Blatt,
jedes Kiferchen wird uns unzihlige Geheimnisse
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enthiillen, wenn unser Auge micht nur, sondern
durch das Auge der Geist auf sie gerichtet ist.
Jedes Glitzern, jede Farbennuance, jeder Tonfall
werden den Sinnen lebhaft und wahrnehmbar 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, blutbleeren Gedanken, nicht aber zu
geistigem Schauen kommen. — Es hiingt 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 jedem
Augenblicke das Rechte zu tun und alles iibrige der
Zukunft zu iiberlassen. Zun#chst muB es ung ge-
niigen, unseren Sinn anf das Bleibende zu richten.
Tun wir das, dann wird eben dadurch die Er-
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 Verwandlung
mit ihm vorgeht. Er lernt jedes Ding nur mehr in
derjenigen DBeziehung wichtig oder unwichtig zu
nechmen, als er das Verhiltnis dieses Dinges zu einem
Bleibenden, Ewigen erkannt hat. ¥r kommt zu einer
anderen Wertung und Schiitzung der Welt, als er
sie frither gehabt hat. Sein Gefiihl bekommt ein
anderes Verhiltnis zu der ganzen Umweli. Das Ver-
géngliche zieht ihn nicht mehr um seiner selbst
willen an, wie frither; es wird ihm ein Glied und
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(Gleichnis des Ewigen. Und dieses Ewige, das in
allen Dingen lebt, lernt er lieben. Es wird ihm ver-
trant, wie thm vorher das Vergingliche vertrant war.
Auch dadurch wird er nicht dem Leben entfremdet,
sondern er lernt nur ein jegliches Ding seiner wahren
Bedeutung nach schiitzen. Selbst der eitle Tand des
Lebens wird nicht spurlos an ihm voriiberziehen; aber
der Mensch verliert sich nicht mehr an ihn, sondern
erkennt ihn in seinem begrenzten Wert. Er sieht
ihn im rechten Lichte. Der ist ein schlechter Er-
kennender, der nur in Wolkenhihen wandeln wollte
und daritber das Leben verlgre. Ein wirklich Er-
kennender wird von seiner Gipfelhthe 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 Miglichkeit,
nicht mehr den unberechenbaren Einfiiissen der
Hufleren Sinnenwelt zu folgen, die sein Wollen hbald
da-, bald dorthin lenken. Er hat durch Erkenntnis
in der Dinge ewiges Wesen geschant. Er hat durch
die Umwandlung seiner inneren Welt die Fihigkeit
in sich, dieses ewige Wesen wahrzunehmen. Wenn
er jetzt ans 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
1 sus dem in ihm lebenden Ewigen diesem seinen
Handeln die Richtung gibt. Er wird dadarch nicht
mehr von den Dingen getrieben; er treibt sie nach
den ihnen selbst eingepflanzten Gesetzen, welche die
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Gesetze seines eigenen Wesens geworden sind. —
Dieses Handeln aus dem Innern kann nur ein Ideal
seir, dem man zustrebt. Die Erreichung des Zieles
liegt in weiter Ferne. Aber der Pfadsucher muf
den Willen haben, in dieser Bahn sich zu bewegen,
Dies ist sein Wille zur Freiheit. Denn Frejheit
ist Handeln aus sich heraus. Und aus sich darf nur
handeln, wer aus dem FEwigen die Beweggriinde
schopft. Wer dies nicht tut, handelt nach anderen
Beweggrimden, als den Dingen eingepflanzt sind.
Ein solcher widerstrebt der Weltordnung. Und diese
muf ithm gegeniiber dann obsiegen. Das heift: es
kann nicht geschehen, was er seinem Willen vor-
zeichnet. Er kann nicht frei werden. Willkir des
Einzelwesens vernichtet sich selbst durch die Wirkang
ibrer Taten.
& - kS

Wer in solcher Art sein inneres I.eben ein-
richtet, schreitet von Stufe zu Stufe aufwiirts. Die
Frucht seiner Ubungen wird sein, dafl seinem geistigen
Wahrnehmen gewisse Einsichten in die iibersinnliche
Welt sich erfffnen. Er lernt, wie die Wahrheiten
iiber diese Welt gemeint sind; und er wird von ihnen
durch eigene Krfahrung die Bestitigung erhalten.
Ist diese Stufe erstiegen, dann tritt an ihn etwas
heran, was nur durch diesen Weg Erlebnis werden
kamn. Durch Wesen, deren Bedeutung ihm erst jetzt
klar werden kamn, durch die ,groBen Fithrer des
Menschengeschlechtes“, wird ihm die sogenannte Ein-
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weihung (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 bewubter Einheimischer
in der iibersinnlichen Welt. Der Quell der Weisheit
stromt ihm nunmehr aus einem hiherea Orte zum.
Das Licht der Erkenntnis leuchtet ihm nunmehr nicht
von auBen entgegen; sondern er wird selbst in den
Quellpunkt dieses Lichtes versetzt. In ihm erhalten
die Ratsel, welche die Welt aufgibt, ein neues Licht.
Er redet fortan nicht mehr mit den Dingen, die
durch den Geist gestaltet sind, sondern mit dem
oestaltenden Geiste selbst. Das Kigenleben der Per-
sonlichkeit ist dann nur noch da, um bewuBtes Gleich-
nis zu sein des Wwigen. Zweifel, die vorher in ihm
noch aufkommen konnten, verschwinden; denn zwei-
feln kann nur, wen die Dinge iber den in ihnen
waltenden Geist tiuschen. Und da der ,Schiiler der
Weisheit® vermag, mit dem Geiste selbst Zwiesprache
zu halten, so schwindet ihm auch jede falsche Ge-
stalt, unter der er sich vorher den Geist vorgestellt
hat. Die falsche Gestalt, in der man sich der Geist
vorstellt, ist Aberglaube. Der Eingeweihte ist iiber
den Aberglauben hinaus, denn er weiB, welche des
Geistes wahre Gestalt ist. Freiheit von den Vor-
urteilen der Persinlichkeit, des Zweifels und des
Aberglaubens; das- sind die Merkmale dessen, der
auf dem Erkenntnispfade zur Schiilerschaft aufge-
stiegen ist. Man soll nicht verwechseln dieses Eins-
werden der Personlichkeit mit dem umfassenden
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Geistesleben mit einem Verschwinden der Per-
sonlichkeit in dem ,Allgeist. Bin solches » Ver-
schwinden® findet bei wahrer Entwickelung der Per-
sonlichkeit nicht statt. Diese bleibt anf der geistigen
Stufe ihrer Entwicklung als Personlichkeit gewahrt,
Nicht Uberwindung, sondern hohere Ausgestaltung:
der Personlichkeit findet statt. Will man ein Gleich-
nis fiir dieses Zusammenfallen des Einzelgeistes mit
dem Allgeist, dann kann man nicht das wahlen von
verschiedenen Kreisen, die in einen Zusammenfallen,
um in diesem unterzugehen, sondern man muf das
Bild vieler Kreise wiihlen, deren jeder eine ganz
bestimmte Farbennuance hat. Diese verschieden-
farbigen Kreise fallen iibereinander. aber jede ein-
zelne Nuance bleibt in dem Ganzen ihrer Wesenheit
bestehen. Keine verliert die Wiille ihrer Eigenkraft.
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 ,Geheimwissenschaft”, welche die Fort-
setzung dieses Buches bildet, gegeben.

Der Weg des Menschen geht durch viele Leben
(Inkarnationen) hindurch. Geduld mu8 aus der
wirklichen Erkenntnis dieser Tatsache flieBen. Wer
seine gegenwiirtige 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-
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erinnernng an seine friiheren Leben und zu noch
hioheren Erfahrungen. Es kann in seinem gegen-
wirtigen, es wird vielleicht erst in einem folgenden

I.eben sein,

Einzelne Bemerkungen und Ergﬁnzungeng

Zu Seite 22. Von ,Lebenskraft“ sprechen galt
noch vor kurzer Zeit als ein Merkmal eines unwissen-
schaftlichen Kopfes. Gegenwirti beginnt man da
und dort auch wieder in der Wissenschaft der Idee
einer solchen , Lebenskraft“ nicht abgeneigt zu sein,
wie sie in idlteren Zeiten angenommen worden ist.
Wer den Gang der wissenschaftlichen Entwicklung
in der Gegenwart durchschaut, wird aber doch die
konsequentere Logik bei denjenigen sehen, welche in
Anbetracht - dieser Entwickelung von ,Lebenskraft®
nichts wissen wollen. Zu dem, was man gegenwirtig
,Naturkriifte® nennt, gehirt ,Lebenskraft® durchaus
nicht. Und wer von den Denkgewohnheiten und

Vorstellungsarten der gegenwirtigen Wissenschaften

nicht zu hoheren iibergehen will, der sollte nicht von
oLebenskraft® sprechen. Hrst die Art des Denkens
und die Voraussetzungen der ,Geisteswissenschaft®
machen es moglich, widerspruchslos an solche Dinge
heranzutreten.

Zu Seite 22. Wenn hier vom ,,Tastsinn® der nie-
deren Organismen gesprochen wird, so ist mit diesem
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Worte nicht das gemeint, was in den gewthnlichen
Darstellungen der ,Sinne® mit diesem Ausdrucke
bezeichnet wird. Gegen die Berechtigung dieses
Ausdruckes kinnte sogar vom Gesichtspunkte der
Geisteswissenschaft viel eingewendet werden. Es
ist vielmehr hier mit ,Tastsinn“ ein allgemeines
Gewahrwerden eines 4uBeren Rindruckes gemeint,
im Gegensatze zu dem besonderen Gewahrwerden,
das im Sehen, Horen etc. besteht.

ZuS. 22—49. Hs kann scheinen, als ob die in diesen
Ausfithrungen gegebene (liederung der menschlichen
Wesenheit auf einer rein willkiirlichen Unterscheidung
von Teilen innerhalb des einheitlichen Seelenlebens be-
uhte. Dem gegeniiber ist zu betonen, dal diese
Gliederung im einheitlichen Seelenleben eine &4hn-
liche Bedeutung hat wie das HErscheinen der sieben
Regenbogen-Farben-Nuancen beim Durchgange des
Lichtes durch ein Prisma. Was der Physiker voll-
‘bringt zuor Brklirung der Lichterscheinungen, indem
.er diesen Durchgang und die sieben Farbennuancen
in seinem Gefolge studiert, das vollbringt in ent-
gprechender Art der Geistesforscher fiir die Seelen-
wesenheit. Die sieben Seelenglieder sind nicht blofie
Unterscheidungen des abstrahierenden Verstandes.
‘Sie sind dies ebenso wenig wie die sieben Farben
gegenilber dem Lichte. Hs beruht in beiden Féallen
die Unterscheidung auf der inneren Natur der Tat-
sachen. Nur daf die sieben Glieder am Lichte sicht-
bar werden darch eine #nfierliche Vorrichtung, die
sieben Glieder der Seele durch die auf das Wesen
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der Seele gehende geistgemifie Betrachtung. Es
kazn das wahre Wesen der Seele ohne die Erkennt-
nis dieser Gliederung nicht erfafit werden. Demn
durch die drei Glieder: physischer Leib, Lebensleib,
Astralleib gehort die Seele der vergiinglichen Welt
an; durch die andern vier Glieder wurzelt sie im
Ewigen. In der ,einheitlichen Seele“ ist Verging-
liches und Ewiges unterschiedlos verbunden. - Man
kann, wenn man die Gliederung nicht durehschaut,
nicht das Verhiltnis der Seele zur Gesamtwelt kennen
lernen. Noch ein andrer Vergleich darf gebraucht
werden. Der Chemiker spaltet das Wasser in Wasser-
stoff als auch Sauerstoff. Diese beiden Stoffe kann man
in dem ,einheitlichen Wasser* nicht beobachten.
Sie haben aber ihre eigene Wesenheit. Sowohl der
Wasserstoff und der Sanerstoff bilden Verbindungen
mit andern Stoffen. So gehen im Tode die. drei
»niedern Glieder der Seele” Verbindungen mit der
vergiinglichen Weltwesenheit ein; die vier hohern
figen sich dem Ewigen ein. Wer sich striubt, in
die Gliederung der Seele sich einzulassen, der gleicht
einem Chemiker, der nichts davon wissen wollte, das
Wasser in Wasserstoff und Sauerstoff zu zerlegen.

Zu 8. 30. Geisteswissenschaftliche Darstellungen
miissen ganz genan genommen werden. Denn nur
in der genauen Prigung der Ideen haben sie einen
Wert. Wer z. B. in dem Satze: ,Sie (die Empfin-
dungen u. s. w.) werden bel ihm (nimlich beim Tier)
nicht mit selbstindigen, iiber das unmittelbare Er-
leben hinausgehenden Gedanken durchwoben®, die



— 192 —

Worte ,selbsténdigen, fiber das unmittel‘?are Erle‘};)en
hinausgehenden® unbeachtet lifit, der konnte Ielcl'lt
in den Irrtum verfallen, hier werde behauptet,_ in
" dem Empfinden oder in den Instinkten der Tiere
seien keine Gedanken enthalten. Nun steht aber
cerade wahre Geisteswissenschatt auf dem Boden
einer Erkenntnis, die sagt, daf alles innere Erleben
der Tiere (wie alles Dasein iiherhaupt) gedan_ken-
durchwoben ist. Nur sind die Gedanken des TIeI'EiS
keine selbstindigen eines im Tiere lebenden ,Ich®,
sondern -es sind diejenigen des tierischen Gruppen-Ich,
" welches als ein von auflen das Tier beherrschendes
Wesen anzuschen ist. Hs ist dieses Gruppen-Ich
nicht in der physischen Welt vorhanden, wie das I(-:h
des Menschen, sondern es wirkt auf das Tier herein

aus der auf S.74ff. beschriebenen Seclenwelt. (Ge- -

naueres dariiber ist in meiner ,Geheimwissenschaft®
2 finden.) Worauf es beim Menschen an_kommt, d.as
‘ist, daf die Gedanken in ihm selbstindiges Dasein
gewinnen, daf sie nicht unmittelbar in der Em}a)ﬁlf-
dung, sondern mittelbar als Gedanken auch seelisch
erlebt werden. -

Zu S. 36. Wenn gesagt wird, kleine KI.H(}.BI‘
sagen: ,Karl ist brav®, ,Marie will das .haben“, 50
muB wohl beachtet werden, daB es weniger darauf
ankommt, wie friilh Kinder das Wort ,Ich” ge-
brauchen, als daranf, wann sie mit diesemWort-e die
entsprechende Vorstellung verkniipfen. Wen‘]‘1 Kmdﬁzr
das Wort von FKrwachsenen hdren, so migen sie
immerhin dasselbe gebraunchen, ohne daf sie die Vor-
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* stellung des ,Tch“ haben. Doch deutet der zumeist

spdte Gebrauch des Wortes allerdings auf eine
wichtige Entwicklungstatsache hin, n&mlich auf die
allmihliche Entfaltung der Ich-Vorstellung aus dem
dunklen Ich-Gefiih] heraus.

Zun 8. 40 und 41. Man wird in meinem Buche
» Wie erlangt man Frkenntnisse  der hoheren Welten 2+
und in meiner ,Geheimwissenschaft®. die eigentliche
Wesenheit der ,Intuition® beschrieben finden. Man
kjnnte leicht bei ungenauer Beachtung der Sache
zwischen dem Gebrauche dieses Wortes in den beiden .
Biichern und demjenigen, der sich in diesem Buche
auf 8. 40 findet, einen Widerspruch finden. Er ist
fiir den nicht vorhanden, der genau beachtet, daB
dasjenige, was aus der geistigen Welt durch die In-
tuition sich in voller Wirklichkeit fiir die tibersinn-
liche Erkenntnis enthiill, sich in seiner niedersten
Offenbarung dem Geistselbst so ankiindigt, wie das
dubere Dasein der physischen Welt in der Em-
pfindung., .

Zu 8. 81. Was in diesem Buche in dem spiteren
Kapitel ,Pfad der Erkenntnis“ von »geistigen Wahy-
nehmungsorganen* nur kurz gesagt wird, dayon
findet sich eine ausfiihrliche Darstellung in meinen
Biichern , Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren
Welten?* und in meiner » Geheimwissenschaft®,

Zu 8. 110. HEs wire unrichtig, wenn man des-
wegel eine ragtlose Unruhe in der geistigen Welt
annehmen wollte, weil es in ihr yeine Ruhe, ein

Steiner, Theosophie. 13
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Verweilen an einem Orte, wie sie in de_r physischen
Welt vorhanden sind“, nicht gibt. .Es “1st ‘dort, w0
,die Urbilder schaffende Wesenheiten .smd, zwa};
;icht das vorhanden, was ,,Ruhe_ an einem Oi*t](z
genannt werden kann, wohl abe}' Jeinfa Rubhe, wgl.che
geistiger Art ist und welche mit tatlge}‘ Beweg:, 13 -
Vkeit vereinbar ist. Sie lafit sich _verglemhen ]]ll-t er
ruhigen Befriedigung und Besehg:ung_ desq (Geistes,
die ;m Handeln, nicht im Untdtigsein sich Oﬂe].lbal‘elt;
© Zu 8. 116. Man muB das Wort ,Absichten
- gegenitber den treibenden Gewalten der Welt‘(;nt:
wickelung gebrauchen, cbwohl dat-iurch. zu der 1:1;1
suchung Veranlassung gegeben wird, (%wse Gexyaﬂte
einfach so vorzustellen, wie menschliche _@&bsw'd en
sind. Vermieden kann diese Versmchung.r nur werden,
wenn man sich bei solchen Worten,- die doch nun
einmal aus dem Bereich der menrschh'chen Welt ge—'
nommen werden miissen, erhebt zu einer Bed.eutung
derselben, in welcher ihnen alles genommen .}s‘u-,]ljlvas
sie an engbegrenztem Menschlichen haben, daﬁ]JJr :]m ei
aber gegeben wird dasjenige, was der M'ensc. : e
in den Fillen seines Lebens anndhernd gibt, in denen
er sich gewissermaBen iiber sich selbst .er]_lebt-. »
- Zu 8. 116. Weiteres iiber das ,,gﬁl?ﬂﬁlﬁg‘e Wor
i in meiner ,,Geheimwissenschaft®.
f‘ﬂde’ﬁzéﬂ aSIzi’;;l 134. V;}enn an dieser Ste]le' ges.agt
ist: , . . . er kann von dem EWi‘gen aus (11«:3 RIC}.J-
tung fiir die Zukunft bestimmen®, so ist dles' ein
Hinweis auf die besondere Art der m(?nsch.hchen
Seelenverfassung in der entsprechenden Zeit zwischen
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dem Tode und einer newen Geburt. Ein Schick-
salsschlag, der den Menschen im Leben der phy-
sischen Welt trifft, kann fiir die Seelenverfassung
dieses Lebens etwas dem Willen des Menschen ganz
widerstrebendes zu haben scheinen: in dem Lehen
zwischen Tod und Geburt waltet in der Seele eine
dem Willen #hnliche Kraft, welche dem Menschen
die Richtung gibt nach dem Erleben dieses Schick-
salsschlages. Die Seele sieht gewissermaBen, daB jhr
aus fritherem Frdeleben eine Unvollkommenheit an-
haftet. TRine Unvollkommenheit, die von einer un-
schonen Tat oder einem unschénen Gedanken her-
rihri. In der Seele entsteht zwischen Tod und Ge-
burt der willenséihnliche Impuls, die Unvollkommenheit
auszugleichen. Sie nimmt deswegen in ihr Wesen
die Tendenz auf, in dem weiteren Erdelehen sich in
ein Ungliick zu stiirzen, um durch dessen Erleiden
den Ausgleich herbeizufiihren. Nach der Geburt im
physischen Leibe ahnt die Seele, die von einem
Schicksalsschlage getroffen wird, nichi, daf sie in
dem rein geistigen Leben vor der Geburt sich selbst
die Richtung nach diesem Schicksalssehlage gegeben
hat.. Was also vollig ungewollt erscheint vom Ge-
sichtspunkt des Erdelebens, ist von der Seele ge-
wollt im Ubersinnlichen, »Von dem Ewigen aus he-
stimmt sich der Mensch die Zukunft, ©
Zu 8. 149, Das Kapitel dieses Buches: s Von
den Gedankenformen und der menschlichen Agra“
ist wohl das, welches am leichtesten zu MiBverstind-
nissen AnlafB gibt. Gegnerische Empfindungen finden
13*
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gerade in diesen Ausfihrungen die besten Gelegen-
heiten zu ihren Einwinden. Es liegt zum Beispiel
wirklich recht nahe, zu verlangen, daf die Aussagen
des Sehers auf diesem Gebiete durch Versuche be-
wiesen werden sollen, welche der naturwissenschatt-
lichen Vorstellungsart entsprechen. Man kann fordern,
es sollen sich eine Anzahl von Menschen, die vor-
geben, das Geistige der Aura zu schauen, andern
Menschen gegeniiberstellen und deren Anra auf sich
wirken lassen. Dann mogen die Seher sagen, welche
Gedanken, Empfindungen u. s. w. sie als Anra bei
“den beobachteten Menschen schauen. Wenn dann
ihre Angaben untereinander tibereinstimmen und
wenn sich herausstellt, daf die beobachteten Menschen
wirklich die von den Sehern angegebenen Empfin-
dungen, Gedanken u.s.w. gehabt haben, dann wolle
man an das Vorhandensein der Aura glauben. Das
ist gewif ganz naturwissenschaftlich gedacht. Allein
‘es kommt das Folgende in Betracht: Die Arbeit
des Geistesforschers an der eigenen Seele, die ihm
die Fihigkeit des geistigen Schauens gibt, geht da-
hin, eben diese Fahigkeit zu erwerben. Ob er
dann in einem einzelnen Falle etwas in der geistigen
Welt wahrnimmt und was er wahrnimmt, das héngt
nicht von ihm ab. Das flieBt ihm zu als eine Gabe
aus der geistizen Welt. Er kann sie nicht erzwingen,
er mub warten, bis sie ihm wird. Seine Absicht,
die Wahrnehmung herbeizufiihren, kann nie zu den
Ursachen des Hintreffens dieser Wahrnehmung ge-
hiren. Gerade diese Absicht aber fordert die
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naturwissenschaftliche Vorstellungsart fiir das Experi-
ment. Die geistige Welt aber liBt sich nicht be-
fehlen. Sollte der Versuch zustande kommen, so
rmﬁﬁte er von der geistigen Welt aus angestellt
werden. In dieser miite ein Wesen die Absicht
haben, die Gedanken eines oder mehrerer Menschen
einem oder mehreren Sehern zu offenbaren. Diese
Seher milften dann durch ,geistigen Antrieh* zur
Beobachtung zusammengefiihrt werden. Dann wiirden
ihre Angaben ganz gewif miteinander stimmen.
S.o paradox dies alles fiir das rein naturwissenschaft-
liche Denken erscheinen mag: esist doch so. Geistige
pEixperimente“ kénnen nicht wie physische zustande
?{0]]11’11811. Wenn der Seher z. B. den Besuch einer
ihm fremden Person erhilt, so kann er nicht ohne
weiteres sich ,vornehmen¥, die Aura dieser Person
.zu beobachten. Aber er schaut die Aura, wenn
11_1nerhalb der geistigen Welt Veranlassung ist, dal
sie sich ihm enthiillt. — Mit diesen wenigen Worten
soll nur anf das Mifverstindliche des oben ange-
deuteten Einwurfes hingewiesen werden. Was die
Geisteswissenschaft zu erfiillen hat, ist, anzugeben,
auf welchem Wege der Mensch zum Schauen der
A-m"a kommt. Auf welchem Wege er sich also selbst
die Erfahrung von ihrem Vorhandensein verschaffen
kann. Es kann also diese Wissenschaft dem, der
erkennen will, nur erwidern: wende die Bedingungen
de.as Schauens auf deine eigene Seele an, und du
W%rst schauen. Die obige Forderung der natur-
wissenschaftichen Vorstellungsart erfiillt zu sehen,
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wire allerdings bequemer; allein wer sie stellt, zeigt,
da8 er sich nicht von den allerersten Ergebnissen
der Geisteswissenschaft wirklich unterrichtet hat. —
Was hier gesagt worden ist, bezieht sich auf das
Schauen einzelner Tatsachen der geistigen Welt,
z. B. das der Aura einer bestimmten Person. Anders
liegt die Sache allerdings bei den allgemeinen Er-
kenntnissen der geistigen Welt derjenigen, die man
in diesem Buche iiber die Seelenwelt, das Geister-
land u s. w. verzeichnet findet. Die Tatsachen dieser
Erkenntnis stehen der sehenden Seele fast immer
" zur Verfiigung, wenn sie sich einmal die Fahigkeit
angeeignet hat, in ihnen zu leben. Allerdings auch
da gilt, dal man eine Tatsache zum ersten.Male
nicht auf die gewohnliche Absicht hin, sie zu
schauen, wirklich schauen kann, sondern daf sie im
geeigneten Augenblicke einmal wie eine Grabe. der
geistigen Welt vor die Seele hintritt. . I'st dieser
“Augenblick einmal dagewesen, dann wird sich ?,ller-
-dings die Seele fast immer der Tatsa,che. g-egenub.er—
gestellt finden kinnen, wenn sie den geistigen Blick
auf sie richtet.

IS
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Weiters Schriften von Dr. Rudolf Steiner:

Die Geheimwissenschaft, 455 Autese. Cob. 3. 6

. In dieser Schrift findet man die Ergebnisse echter Beobachtung und
ernster Forschung in den iibersinnlicher Welten in einer allgemeinver-
stiindlichen und zngleich streng wissensehafflichen Art beschrieben. Die
hier gegebene Darstellung ist gegeniiber allen Werken von dhnlicher Art
nicht nur véllig selbstindig und unabhingig, sondern tritt auch in einer
ganz neuen Form an den Leser heran, die sonst nirgends gefunden wer-
den kann, — Das {ibersinnliche Wesen des Menschen, die Ritsel des Le-
bens und des Todes, das Schicksal und die menschliche Entwicklung durch
die physische, seelische und geistige Welt, die Entwickelung der Erde und
des Weltsysiems werden besprochen und die Wege gezeigt, auf denen der
Mensch die geistigen ‘Wahrnehmungsorgane sich erwirbt, um seibst zu Be-
obachtungen in der Gefsteswelt allmihlich kommen 7u knnen. Dieser
ietztere Teil des Werkes wird schon deshalb allgemejnes Interesse erre-
gen, da es eine Darstellung der fibersinnlichen Forschungsmittel in solch
genauer und wirklich faBbarer Art bisher nicht gibt.

Das Christentum als mystische Tatsache.

3. Auflage. Geb. Mk. 8.50, brosck. 'Mk. 2.50.

Fir das Studium der vergleichenden Religionswissenschaft bietet
dieses Buch in gedringter Form eine Fiille von Anregungen. Die einzel-
nen Kapitel behandeln u, a.: Mysterien und Mysterienweisheit; die grie-
chischen Weisen vor Plato im Lichte der Mysterienweisheit; Plato als
Mystiker; die Mysterienweisheit und der Mythus; die fgyptische Myste-
rienweisheit; die Evangelien; das Lazaruswunder; die Apokalypse des
Johannes; Jesus und sein geschichtlicher Hintergrund; wvom Wesen des
Christentums; Christentum und heidnische Weisheit 5 Augustinus und die
katholische Kirche. '

D' M t'k im Aufgange des neuzeitlichen Ceisteslebens und
le YS 1 ibr Verhiltnis zur modernen Weltanschauung.
2. Auflage. Geb. Mk. 8.—, brosch. Mk, 2.—,

Dieses Buch fithrt in moderner Darstellungsart in die tiefen mysti-
schen und theosophischen Gedankenwelten des Mittelalters ein. Es will
zeigen, was die zumeist so miBverstandenen Ideen Jacob Béhmes, des
Meisters Eckart, Paracelsus, Giordano Bruno, Angelus Silesius u. 2. dem
Menschen der Gegenwart sein kdnnen. Das Verhiltnis dieser Geister zur
modernen Naturwissenschaft und Religion  wird in eindringlicher Weise
zur Sprache gebracht. Keine trockene geschichtliche Betrachtung, sondern
eine lebensvolle Anschauung soll vermittelt werden. Das Buech soll allen
denen dienen, die nach einer Vertiefung der Welt- und Lebensauffassung
suchen.

In neuen Auflagen befinden sich in Vorhereitung:

Grundlinien einer Erkenntnistheorie der Goetheschen
Weltanschanung. Brosch, ca. Mk. 2.—, geb. ca. Mk. 3.— —
Friedrich Nietzsche, ein Kampfer gegen seine Zeit, Brosch,
ca. Mk. 2.—, geb. ca. Mk. 3.—.  Wahrheit nnd Wissenschait.
Vorspiel einer Philosophie der Freiheit. Ca. Mk, 1.—.




Max Alfmann, Verlagsbuchhandlung, Leipzig.

Nachfolgende Schriften erschienen anderweit_!'g von
Dr. Steiner und sind bei obigem Verlage erhiltlich:

ethes Weltanschaunng. Brosch. Mk. 3.—, geb. M.4.—
—_ Pf(liicl,osophie der Freiheit. Grundziige einer modernen Wel.t-
anschauung. 2. Auflage in Vorbereitung. Ca. M. 4—. — Die
Ritsel der Philosophie. In ihrer Geschichte als Umrif darge-
stellé. 2 Bde. brosch. & Mk. 8.—, geb. 3 M. 4—. — Aus der Akasha-
Chronik. Mk. 2.—. — Die Schwelle der -geistigen Welt.
Aphoristische Ausfihrungen. Mk. 2.— — Der Seelen Erwacher};.
Seelische und geistige Vorginge in szems?hen “ledeny Brosch.
Mk. 2.50. — Wie erlangt man Erkenninis hherer Welten?
Brosch. Mk. 3.50, geb. Mk. 4.50. — Die Pforfe der Einwelhung.
Ein Rosenkrenzermysterium. 2. Auflage. DBrosch. Mk. 2.50.‘ Gg—
schenkausgabe Mk. 5.—. — Die Priifung der ‘Seele. Fortset-
zung (Nachspiel) zu der ,Pforte der Binweihung®. Mk. 2.50._— ﬁ_l;
geistige Fithrung des Menschen und der Menic}qhelt_._ .
‘9. — Der Hiiter der Schwelle. Fortsetzung zu ,Die Priifung
der Seele®. 2. Auflage. Mk. 2.50. — Ein Weg zur.Selbs.ter-
kenntnis des Menschen. 2. Aufl. Mk. 2.—. — Skizze eines
Lebensabrisses. (In Vorbereitung.) — Lvr.lk der Gegenwart.
Mk. 1.—. — Goethes Faust als Bild seiner esoterischen
Weltanschauung., Mk. 1.—. (Neue Aufiage in Vorbereitung). —
Haeckel und seine Gegner. Mk. 1.—. — Das Vaterunser.
30 Pig. — Blut ist ein ganz besonderer Saft. 50 Pfg. —
Goethe als Vater einer neuen Asthetik. 2. Aufl. 50 Pfg. —
Die Erziehung des Kindes vom Gesichispun_kte der Geistes~
wissenschatf. 2. Auflage. 50 Pig. — S_(.:hlller und unser
Zeitalter. 50 Pfg. —— Haeckel, die Weltritsel und die Theo~
sophie. 3. Aufl, 50 Pfg. — Unsere aflantischen Vorfahren.
50 Pig. — Weihnacht. Eine Betrachtung aus der Lebensweis-
heit (Vitaesophia), 50 Pig. — Philosophie und Theosophie.
50 Pig. — Reinkarnation und Karma. 50 Pfg. — Stufen (}ﬂer
h8heren Erkenntnis. Yortsetzung von ,,W}e erlangt man Er-
kenntnis hoherer Welten®. 50 Pfg. — Einweihung und Myste~
rien. 50 Pfg. — Wie Karma wirkt. 2. Auflage. 50 .Pfg.——I]))fie
‘Kultur der Gegenwart im Lichfe der Theosoph}e. 25 Pfg.
— Das Wesen der Kiinste. 50 Pfg. — Theosophie und ge-
genwirtige Geistesstromungen. 50 Pig. — Lebensiragjen
der theosophischen Bewegungen. 50 Pig. Anthroposophie.

(In Vorbereitung.)
] Eine kritische Einfithrung
WB!’dGHdB WlSS@ﬂSGhﬂf + in esoferische Forschung.
Unparteiisch dargelegt von Ferdinand Freiherr von Paun-
garten. Mk, 1.20. .
Diese Schrift bringt eine tafidchlidie Rufkldrung iiber das heut so feif-

Verlag von Max Altmann in Leipzig.

umstrittene Gebiet der Theosophie und ihres verdienstvolien Verirefers Dr. Rudolf
Sfeiner. Der Verfasser will damit den absichtlichen wie unabsichtlichen
Entstellungen, die sich sowohl gegen die Sache wie ihren Anwalt richten
"und welche immer mehr Platz greifen, entgegentreten. Ganz fern liegt es
ihm, fiir die theosophischen Lehren irgendwie Propaganda zu machen oder
Dr. Steiner kritiklos zu verhimmeln,

) Das Buch stellt zugleich eine objelitive Einiithrung in geheimwissenlchafi-
[iche Weltanichauung dar und wird jenen, die Suchende in des Wortes beiter
Bedeutung sind, ein werfveller Leitfaden sein, der sie durch das Labyrinth
der heutzutage gleich Pilzen emporschieSenden sRufklarargsichritten zur rich-
tigen Quelle leitet. Der Verfasser hat sich jabrzehntelang mit philogophi-
schen, theosophischen und okkultistischen Studien beschiiftigt und auch
die Bteinersche Bewegung schon seit eimer Rethe von Jahren aufmerksam
verfolgt. Es ist aiso ein wirklich Berufener, der hier Aufichliffle erfeilt, demn
Freiherr von Paungarfen weif nicht nur von der Bihme der theosophischen Be-
wegung zu erzdhlen, fondern er hane cach mit guiem Gewiflen von dem Getriebe
hinter den Rujifien berichien. Ruch Ienen, welche dem theosophischen Ligger bis-
fier fernitanden, fa die vielleicht von ali den Himpfen und Intriguen ifiberhaupt
noch michis eriuhren, wird diese Schrift ein licherer Fithrer sein, der sie befdhigif,
Stren von Welen zu frenmen. Die bisher fiber dieies Gebiet erfchienenen Ruf-
Rl&rungsichriffen haben eine wirkliche, objekiive Rufklirung nichi gebracht.

Nrs. Amnie Besant wnd die Krisis in der
Theosophischen Gesellschaff — untor orsus

Briefes des Herrn Eduard Schuré. Von Eugéne Lévy. M. 1.20.

Sachlich gewihlte, organisch geordnete Originalzitate aus Mrs. Be-
sants, Dr. Steiners und Mr. Leadbeaters Schriften und Reden ergeben ein
unwiderlegbar treues historisches Bild der Abtrennung der Deutsehen
Sektion von der Theosophischen Gesellschaft sowie eine kiar big in die
Untergriinde hineinleuchtende Darstellung der von Mrs. Besant veriretenen
Wiederkunft des Christus, ferner eine den Kern der Gegensiitze beleuch-
tende Parallele des von Dr, Steiner einerseits und von Mrs. Besant und
Mr. Leadbeater andererseits vertretenen Okkultismus.

] : jf§é¢ Hine kritische Betrachtung
ohiene der Wahrheitl® Tone,oitihe Detrackiome
Wahrheitsliebs im Verein mit unerbittlicher Vernunft gelingt es in
dieser Schrift, gewisse Angriffe gegen die anthroposophische Weltanschau-

ung aus dem Felde zu schlagen. Die logilche Halfioligheit oder iatiddiliche
Unrichtigheif jemer Rngrifle frift klar zutage,

Offener Brief an Herrn Dr. Hiibbe-Schleiden

als Erwiderung auf seine ,,Botschaft des Friedens*.
Von E. von Gumppenberg. Preis 50 Pig.

Diese Broschiire wendet sich an alle Leler von Hiibbe-8chleidens
»Bolichait des Friedens*’. Sie legt dar, was die in jener Schrift erwiihnte
Gruppe, welche die westliche Theosophie* vertritt, aniirebt und berichtigt ver-
fchiedene irrtimlidie Ruffassunger in Hibbe-Sdileidens Vortrag.
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] o 3 3 unbefangen be-
Dr. Hiibbe-Schicidens Denkschrift wmimmee oo
Th. von Reden. 56 Pig. -
V. Standpunkte der Erundfdfze, die den wahrheitsliebenden, kriti-
schen l\t([)g;lzsch;lgpeist Ieiten sollen, be’trachtet diese Schrift Dr. _.Hﬁbb?
Schleidens Gegnerschaft. IDif fhrer Widerlegung zieht am Lieler voriiber ein
Bild jemer inneren Haltung, die als Quintellenz mensculicher Rufrid:tighelt :_m‘c!
Wirde das Verantworfungsgefithl in Bahnen fithrf, aui denen diele ,,Denklchrift
im Dichte der Verirrungen ericheint, die ihr zugrurnde lieger,

Wider literarisches Freibeuferfum! £ Abfer

Herrn Dr. Hiibbe-Schleiden. Von Dr. Carl Unger. Mk, 1.20.

it der gesunden Entriistung, die der Wahrheitsliebe eignet, reifit
Dr. Ufgfar de’rg,,Denkschrift“ Dr. %Iiibbe-Schlgidens die Maske der Objek-
tivitit vom bestiirzten Antlitz. Fiinf Zitate filhrte z. B. Dr. Hiibbe-Schlei-
den an zur Widerlegung Dr, Steiners: Idmtliche finf Zifate find falich. Und
damit ist leider die Grundeigenschaft Hitbbe-Schleidenscher Polemik ge-
kennzeichnet. Unter Dr. Ungers sinn- und lebensvoller Betrachtung stiirzt
ihr ganzes Gebiude hilflos und unrettbar zusammen,

Schriften von E. Wolfram:

Eleg. karton.

Der esoterische Christ Paracelsus. &%
Die okkulten Ursachem der Krankheiten.

(Volumen Paramirum des Paracelsus.) DBrosch. Mk. 3.—,
geb. Mk. 4.—.

Das Gebeinmis von Till Eulenspiegels Leben.

Eleg. kart. Mk, 2.—,
{(Dornridschen,

Psvehologie in Mirchengostall, sSiommrascnen:

Rotkappchen, Hans im Gliick.) — Eleg. kart. 75 Pfg.
als Entwicklungs-

Die germanischen Heldensagen 2 smoma"gs:

Rasse. Von E. Wolfiram. Brosch. M. 3.—, geb, M. 4:—
Herrn Dr.

Der Humbug des Sterns im Osten. "o

Schleiden gewidmet, Von E. Woliram. Mk. 1,80,

Verlag von Max Alfmann in Leipzig.

s 117 et o 2y Von Edouard Schurs.
Die Heiligtiimer des Orients, [on, Fonere senure.
von Marie von Sivers. Brosch Mk. 4.—, geb. Mk. 5.—.

Schuré ichilderf die von fm auf einer Helle durch Regupien, Griechenland
and Paliffing intim and zugleich groBzligig aemachien Beobachtungen und ge-
wonzenen ilefen Einfichien faber die Geheimnillz der dgyptiichen, griechiichien,
diriffichen und aiihsbrdilchen Glxubens- wnd Vorltellungshreile. Der Verialier hat
in das Migfferium der menldilicien Vergangenheit und der menichlicher Zukuntk
geilickt, diz zulammen das Migiterium des Liebens bildes. Bie Unmitteibarieit
der Shilderning, welate auf dem lebendigfien perifnlichen Eindruck bejulit, und
die Héhe des Geiidrispunkies, welthe forch volie Beherrichung des Geiites dar in
Eetrachi kommenden Wellarichauungen gewonnen ift, medien das Bud zur fchdniien
Schilderung der Weistiimer des Orients. Es hann Iowoh! jelbitindig gelelen und
veritanden werden, wird aber auch fedem Leler der ,,Groflen Eingeweihien* eime
héckit willhommene Ergdnzung dieles fr die Veriiefunrg des Geiftesiedzrs fo bahn-
brechenden Buches iein.

»Der Verfasser gibt hier eine glinzende Darkfellung seiner Reise durch
Aegypten und Palisiina vome -Stasdpuniie des Hiylliters und Theoiophen, der
In den Ueberreffen der Heiligiimer dieler Ldnder dis iprechender Symbole der
araifzn Wahrheifen des Geites und der Seele Jiehf. n weldier farbenreichen
Welle er diefe gchelmnisvolie Sprache verdoimefichs, dos muf man In dem Werk
lelbft nachielen. Ruch wer der Theoiophie hilhi gegeniiberiteht, ZZann Hich dem
Zauber der anichauiichen, farbenreichen Darlizliung des orienfaliichen Lebens nicht
veridhlieflen. Diclz finden wir auf fait allen Seiten diefes kditlicien Buches, das
ggrs }m‘i‘regende iekifire hiermii belfens empfohien wird.* (;;Uebersiunliche

elt.

2 " 4 : Entwurf einer Geheim-

Die grossen Hingeweiliton, Foivas ener Gebein.
nen. Von Edouard Schurd. Autorisierte Ubersetzung von
Marie v, Sievers. — (Rama — Krishna — Hermes — Moses
— Orpheus — Pythagoras — Plato — Christus.) — 2. Auflage.
Geb. Mk. 6.25. brosch., Mk, ..

Diefes Ruch ift bereils vieien ein Fihrevr in die Erkenninis der inneren Ge-
Ichicite des religibien Entwicklungsganges der Menlchhell geworden. In welch
Hchem Grade dies der Fail iff, wird dadurch erwielen, dafi jeft bereits die 23. Rufiage
des ifranzbficen Originals vorliegt. Gegenftber Schurés glanzvolier Darftellung
der intimen geilfigen Grumdlagen, aus denen die grofer religiien Fihrer won
Bama bis Zefus herqus ichnfen, nimmt Gch Tait alle andere Religionsgeidiichte wie
die Schilderung einer Hille des wahren Hernes daus, Faif die ganze Hunde des
Geiltigen wird in diefem Buche nach und nach an der Reprdlentanten desiziben
enirolii. Die hohke imiuitive Hrgif des Veriailers, die lehensvolle Durchdringng
des Ir feitener Rrt beherrichien Sfoffes verbinden Ech hier mit eirer hiinitlerilchen
Gefaltungskraft und ciner vornehm-popaidren Daritellungsart, Todafl das Buch auch
In Ieiner deutichen Rusgabe in den weifellen Rreifen heimifch werden diirife.

»Die hingebungsvollste Art im Ergriinden der grofien Weltgedanken
verbindet sich bei diesem Autor mit der Kraft der Wiederbelebung wirk-
‘samer Ideen, die fiir den Verstand im SchoBe der Gegenwart ruhen, im
Menscheninnern aber ewige Gegenwart haben. Sicherlich ift das Buck eines
der bedeutenditen Werkie der modernen eloteriichen Literatur.” (,,Zentralblatt
fiir Okkultismus.“) — Wer in dem religidlen Suchen unierer Zeit eirer Fiihirer
und Berater brauchi, greffe gefrolf zu diefem Werd, Er wird dort fiverraichende
Einblike in den Werdegang der Menichheit fun, fowohl mach rickwarts als auch
nach vorwldris, und qerade das [egtere iit unferem Gelchiecht dringend zu
winichen.” (,,Paychische Btudien*.) — Rilen, denen 2s 2in Bediirfnis ift, auch



Verlag von Max Alimann in Leipzig.

das Geiltlge in der Welt zu erforichen, die Sch bemithen, Philojophie, Wikerichafé
pnd Religion in harmoniicien Einklang Zu tringen, werden die Ueberlefung dieies
Werkes danabar begriifen. (,Okkultistische Rundschaw.) — j,hietes Werk wird'
gielen von der hirchlichen Darltellung der Refigion Uabefrfedigien einem ganz
nenen Einblick in das Wirken der relinidien Genies und Propheten geben, weldier
ungeahnte Peripekiiven erdffnet, und manchem wie eine Erleuchfurg vorkommen.*
(Der Volkserzieher.*)

Die ersten Phasen einer geistigen Bewegung.
Von Lofus Peralié., Mk 1.50.

Das Buch enthiit die Analyse der Geschichte einer okkulten geisti-
gen Gedankenrichtung, welche, in ein wissenschaftliches System geordnet,
in das europiische BewuBtsein einzufliefen beginnt. Sie exponiert kurz
gelaBt die Grundziige dieser Wissenschaft, die sich ausschiieSlich mit der
Erforschung des inneren geistigen Menschen befafi, und weist auf die-
Notwendigkeit esoterischer Schulung zum Erkennen innerer und hiherer-
Welten hin, indem sie zugleich vor den gefiihriichen alten okkuiten Ubun-
gen wearnt, welche aus Indien stammen. Da der Verfasser selbst lingere
Zeit in diesem Lande gelebt hat, wirft seine Schrift auf die Entwickiung
der religibs-philosophischen Literatar in Indien und die heutige Be vufit-
seinsstufe des Hindu interessante Schlaglichter, die fiir das europaisehe
Denken von hachster Wichtigkeit sind.

Von Karl Bleibtreu.

Von Robespierre mu Buddha. ca5e™ bosn

M. b—.

Inhalt: Robespierre. — Historische Experimente. — Reaktion und
Verfassung vor hundert Jahren. — Die Verfassungskampfe der Parlamente.
__Ppreffreineit. — Die Relativitdt politischer Begriffe. — Die Literatnr des.
Tmsturzes. — Das Stiefkind Literatur. " Naturwissenschaftliche und xathor
lische Aesthetil. — Gesetze der Weliliteratur. — Giordano Bruno. — Die
groBe Siinde. — Die sozialen Ursachen der Perversitit. — Patrictismus, —
Der Duell-Unfug. — Die Gemordete und der Morder. — Strafrecht und Ge~
waltreeht., — Das Phantom der #dulieren sittiichen Weltordnung., — Die-
Vorbestimmung und Wiedergeburt. des Buddbismus. — Die Unnatur des-
Pessimismus. — Die Zukunftsreligion: der Ruddhismus.

Indem der Verfasser einerseits die konventioneilen Vorurteile der
bestehenden Gesellschaft, das Bevormundungssystem von Staat u. Kirche-
einer vernmichtenden Analyse unterzieht, gelangt er anderseits zu dem Er-
gebnis, daB nicht auf dem Wege der materialistischen Weltanschauung,
Sie sie die offizielle Sorialdemokratie auf ihr Panier schrieb, sondern nur
durch die buddhistische Karma-Lehre die Menschheit zur Befreiung ge-
fithrt werden ko

L1} H
: \ Von Dr. Josel Klinger.
Das Ritsel des LeDOIS, Gep Mk 5, brosch. Mk, 2, .
Pas Buch enthilt Vortrige, welche von den besten und bleibenden Er-
rungenachaften der Physik, Ghemie, Astronomie, Physiclogie, PalZontalopie und Ent--
wicklungslehre ausgehen und in tiberzeugender Foigerichtigkeit zu den Forderungen des.
Gemiits und des religiisen Bediirfnisses iihergehen. Sie weisen urwiderleglich die Lilcken-
nach, welche die Sinneswissenschaft da lisst, wo sle an eines der ernsten Ritsel des:
Lebens stiisst. In besonnener Gedankenordnung, die sich nicht auf Phanta-
sien, sondern awf hundertfach erhartete Erfahrungsbeweise stiitzt, bahnt:
sich der Verfasser den Weg zur Darlegung einer Lebensauffassung undi
Ethil, welche mit dem materialistischen Streben unserer Zeit bricht und
der Weg von gewaltsamen Umsturzbestrebungen zu einer vergbhnenden
Umgestaltung des ganzen sittlichen und sozialen Lebeas bahnt. Semit hat
diese Schrift eime hohe Missien fiir unsere gegenwirtige Kultur und deven kiinftige.
Bessargestaltung.






