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Zu den Ver 6ffentlichungen
ausdemVortragswerk von Rudolf Steiner

Die Grundlage der anthroposophisch orientierten Geisteswissen-
schaft bilden die von Rudolf Steiner (1861-1925) geschriebenen und
veroffentlichten Werke. Daneben hielt er in den Jahren 1900 bis
1924 zahlreiche Vortrage und Kurse, sowohl 6ffentlich wie auch fir
die Mitglieder der Theosophischen, spater Anthroposophischen Ge-
sellschaft. Er selbst wollte urspringlich, dal3 seine durchwegs frei
gehaltenen Vortrage nicht schriftlich festgehalten wirden, da sie als
«mundliche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» gedacht
waren. Nachdem aber zunehmend unvollstandige und fehlerhafte
Hdorernachschriften angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich
veranlaldt, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser Aufgabe betraute
er Marie Steiner-von Sivers. Ihr oblag die Bestimmung der Steno-
graphierenden, die Verwaltung der Nachschriften und die fir die
Herausgabe notwendige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner
aus Zeitmangel nur in ganz wenigen Fallen die Nachschriften selbst
korrigieren konnte, mul3 gegenuber allen Vortragsverotffentlichungen
sein Vorbehalt berticksichtigt werden: «Es wird eben nur hinge-
nommen werden missen, dald in den von mir nicht nachgesehenen
Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhaltnis der Mitgliedervortrage, welche zunéchst nur
as interne Manuskriptdrucke zuganglich waren, zu seinen Offent-
lichen Schriften @uf3ert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie
«Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist
am Schluf dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt glei-
chermal3en auch fur die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche
sich an einen begrenzten, mit den Grundlagen der Geisteswissen-
schaft vertrauten Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemal}
ihren Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamt-
ausgabe begonnen. Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil
dieser Gesamtausgabe. Soweit erforderlich, finden sich ndhere An-
gaben zu den Textunterlagen am Beginn der Hinweise.



INHALT

Vorbemerkungen des Herausgebers

Pfingsten, das Fest der Befreiung des Menschengeistes
Berlin, Pfingstmontag, 23. Mai 1904

Der Zusammenhang des Pfingstfestes mit dem Gang der Mensch-
heitsentwickelung gemald einem Manuskript der Vatikanischen Bi-
bliothek und des Grafen von Saint-Germain. Die zwei grof3en Welt-
anschauungsstromungen in der finften Wurzelrasse: die agyptisch-
indisch-stideuropdische, beruhend auf der Intuition der Devas; die
persisch-germanische, beruhend auf der Intuition der Asuras. Ge-
gensatz dieser beiden Stromungen. Der Beginn der Reinkarnation
des Menschen in der lemurischen Zeit und damit zusammenhan-
gende Ereignisse. Der Sindenfall als Bedingung zum Erringen der
Freiheit. Prometheus als Reprasentant des nach Freiheit strebenden
Menschen. Die Hindeutung auf das Pfingstmysterium im Johannes-
Evangelium. Das Pfingstfest als Symbolum fir das menschliche
Ringen nach Freiheit.

Der Gegensatz von Kain und Abel
Berlin, 10. Juni 1904

Der okkulte Kern in der mosai schen Erzahlung von Adam und Eva
und deren Nachkommen: ungeschlechtliche und geschlechtliche
Fortpflanzung. Geschlechtliche Fortpflanzung erst seit der Seth-
Zeit. Der Ubergang von Adam zu Seth: Kain und Abel. Gegensatz
zwischen Kain (méannlichem Geist) und Abel (weiblichem Geist):
intellektuelles und inspiratives Prinzip. Die Geburt des Egoismus
durch den Verstand. Der Kampf gegen die okkulten Feinde der
Menschheit: das Geschlecht der Rakshasas. Die Erfullung einer
Prophezeiung des Nostradamus durch die Grindung der Theo-
sophischen Gesellschaft und das Wiedererrichten der urspring-
lichen Mysterien. Die Lehre von Reinkarnation und Karma.

Die Mysterien der Druiden und Drotten
Berlin, 30. September 1904 (Notizen)

Drotten oder Druiden uralte germanische Eingewei hte Die drel
Einweihungs stufen. Die Edda als Erzahlung dessen, was sich in



den alten Drottenmysterien wirklich ereignet hat. Die Druiden-
priester als Menschheitsbauer; ein schwaches Abbild davonin den
Anschauungen der Freimaurer.

Die Prometheussage
Berlin, 7. Oktober 1904

Die exoterische, allegorische und okkulte Deutungsmogllchkelt
der Sagen. Die Prometheussage. |hre Deutung als Mysteriendar-
stellung der nachatlantischen Menschheitsgeschichte. Die lemu-
rische, atlantische und nachatlantische Zeit. Die Erfindung des
Feuers und Prometheus als Reprasentant der nachatlantischen Zeit.
Der Gegensatz der kama-manasischen Denkart des Epimetheus
und der manasischen des Prometheus, des in Weisheit und Tat ein-
geweihten Fuhrers der nachatlantischen Menschheit.

Das Mysterium der Rosenkreuzer
Berlin, 4. November 1904

Der von Christian Rosenkreutz im 15. Jahrhundert der Bruder-
schaft der Rosenkreuzer gegebene Mythos von Kain und Abel,
von Hiram und Salomo (Tempellegende). Die Legende als sym-
bolischer Ausdruck des Schicksals der dritten, vierten und funften
Unterrasse der funften Wurzelrasse im Zusammenhang mit der
Entwicklung des Christentums. Der christliche Grundsatz von der
Gleichheit aller Menschen vor Gott und seine Anwendung im welt-
lichen Sinn in der Franztsischen Revolution. Der Graf von Saint-
Germain und die Franzosische Revolution. Das Christentum des
Gekreuzigten und das zukinftige Christentum des Rosenkreuzes.
Das Geheimnis des Ehernen Meeres und des Goldenen Dreiecks.

Der Manichaismus
Berlin, 11. November 1904

Die Geistesstromung des Manichdismus. Das Leben ihres Begrin-
ders Mani. Der grol3e Bekampfer des Manichdismus: Augustinus.
Die Legende des Mani und die manichaische Auffassung vom B6-
sen. Das Bdse als unzeitgeméalies Gutes und das manichéische Prin-
zip vom eigenen inneren Geisteslicht (Faust) im Gegensatz zum
Prinzip der auf3eren Autoritat (Augustinus und Luther). Das Zu-
sammenwirken des Guten und Bdsen im Zusammenhang mit den
Prinzipien von Leben und Form. Leben und Form in der Ent-
wickelung des Christentums. Die Uberwindung des Bosen durch
Milde als Aufgabe der manichaischen Geistesstromung. Der Kampf
Augustins gegen Faustus und der Kampf des Jesuitismus gegen
das Freimaurertum.



Wesen und Aufgabe der Freimaurerei vom Gesichtspunkt der
Geisteswissenschaft

Erster Vortrag, Berlin, 2. Dezember 1904

Die Tempellegende als Grundlage des Freimaurertums. Der Auf-
nahmeritus in der Johannesmaurerei. Der Meistergrad und die
Tempellegende. Die symbolischen Vorgange als Abbilder von ok-
kulten Vorgangen auf dem Astralplan. Die Freimaurer waren in
alten Zeiten wirkliche Maurer. Die Baukunst im Verhéltnis zur
Erkenntnis des Weltalls. Die Freimaurerei ist ihrer eigentlichen
Aufgabe entwachsen; ihre berechtigte Bedeutung in der vierten
Unterrasse.

Zweiter Vortrag, Berlin, 9. Dezember 1904

Die Freimaurerei, eine Hille, zu der der richtige Inhalt fehlt.
Goethe und die Maurerei. Der Royal Arch-Grad. Die Werkmaure-
rei und Baukunst. Die Hochgrade. Das Manifest des GrolRorients
der Memphis- und Misraim-Maurerel in Deutschland. Der Sinn
der Tempellegende, der Werkmaurerei: intuitive Erkenntnis, die
verlorengehen mufdte. Unsere Zeit (funfte Unterrasse) als eigent-
liche Verstandesrasse. Die Durchorganisierung der mineralischen
Welt mit menschlicher Geistigkeit als der Sinn des Ehernen Mee-
res. Die Rede des englischen Premiers Balfour Uber elektrische
Theorie: eine Hindeutung auf einen Wendepunkt in der Entwicke-
lung des menschlichen Denkens. Das Uralte der freimaurerischen
Einrichtungen.

Dritter Vortrag, Berlin, 16. Dezember 1904

Die Hochgradmaurerei. Der vereinigte Ritus von Memphis und
Misraim. Die Hochgradmaurerei und Cagliostro. Der Stein der
Weisen (Unsterblichkeit) und das mystische Pentagramm in der
Lehre Cagliostros. Die Franzosische Revolution und der Graf von
Saint-Germain. Der Unterschied zwischen dem stufenweisen Er-
kennen in den Hochgraden und dem demokratischen Handhaben
von Erkenntnisdingen in der Johannesmaurerei. Die vier Lehr-
arten des Memphis- und Misraim-Ritus. Das wesendiche der ok-
kulten Einrichtungen: dal3 Formen da sind. Die neue Erkennt-
nis Uber das Atom. Die zukinftige Erkenntnis vom Zusammen-
hang von Atom, Elektrizitat und menschlichem Gedanken.
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Der den Geheimgesellschaften zugrunde liegende Gedanke von
Evolution und Involution

Berlin, 23. Dezember 1904

Die Bedeutung des Geheimwissens: ein bewuBtes Fortleben Un-
sterblichkeit, zu vermitteln. Das grol3e Gesetz fur die Entwickelung
des Bewuldtseins. Die Aufgabe unserer Epoche, die mineralische
Welt mit menschlichem Geist zu durchsetzen. Die vergeistigten
Naturreiche als zukinftiger Inhalt der Seele, beruhend auf dem
Gesetz von Evolution und Involution. Das zukUnftige Hinein-
wirken bis ins Atom. Zusammenhang von Atom, Gedanke und
Elektrizitdt. Der Untergang der filnften Wurzelrasse durch den
Kampf aller gegen alle. Formen und ihre Bedeutung im Zusam-
menhang mit zukinftigen Stufen der Entwickelung. lhre Ent-
sprechung in den Hochgraden der Freimaurer. Die finfte Unter-
rasse als reine Verstandesrasse, als Rasse des Egoismus und dessen
notwendige Uberwindung.

Uber den verlorenen und wiederzuerrichtenden Tempel im Zu-
sammenhang mit der Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Erster Vortrag, Berlin, 15. Mai 1905

Theosophie und Praxis (Beispiel: Tunnelbau). Die notwendlge
Kenntnis der Gesetze des menschlichen Zusammenwirkens fur den
Bau der menschlichen Gesellschaft. Die Abl6sung der alten Kultur
der Priesterstaaten durch die Weltklugheitskultur in der vierten
Unterrasse. Der Trojanische Krieg. Die Grindung Roms. Die er-
sten sieben Konige Roms als Reprasentanten der sieben Etappen
der vierten Kulturepoche. Ihr Zusammenhang mit den sieben
Prinzipien des Menschen. Die Tempellegende und ihr Zusammen-
hang mit dem verlorenen und wiederaufzurichtenden Tempel.

Zweiter Vortrag, Berlin, 22. Mai 1905

Der Salomonische Tempel als Symbol fir den Menschen als ein
Haus Gottes. Die Arche Noah, der Salomonische Tempel und die
Mal3e des menschlichen Korpers. Das Innere des Salomonischen
Tempels. Die Idee des Salomonischen Tempels und die Tempel-
ritter. Ihre Lehren. Die Zwei Stromungen am Eingang des Men-



schengeschlechts: Die Weltkinder (Kainssbhne) und die Gottes-
kinder (Abel-Seth-S6hne). Die Rosenkreuzer als Fortsetzer des
Templerordens wollten nichts anderes, als was auch die Theo-
sophie will: arbeiten am grofRen Tempel der Menschheit.

Dritter Vortrag, Berlin, 29. Mai 1905 . . . . 1A

Die Kreuzesholzlegende und die weltgeschichtliche Bedeutung des
Salomonischen Tempels. Der Gegensatz der zwei Stromungen in
der Menschheit: die Gottessbhne (Abel-Seth-Nachkommen) und
die Menschensthne (Kain-Nachkommen). DieVereinigung beider
Stromungen in Christus Jesus. Der Bau des dreistufigen Welten-
tempels (entsprechend dem physischen Leib, Atherleib, Astralleib)
den ganzen alten Bund hindurch durch die Kainsséhne, die Diener
der Welt. Die Arbeit an der gottlichen Weltordnung durch die
Gottessdhne, dieDiener der Bundeslade. Der Salomonische Tempel
als aulerer Ausdruck dessen, was die Bundeslade sein soll. Dieir-
dische Entwickelung des Menschen im Zusammenhang mit dem
Kreuzsymbol. Der paulinische Unterschied zwischen Gesetz und
Gnade. Der Zusammenhang von Gesetz und Siinde im alten Bund,
von Gesetz und Liebe im neuen Bund.

Vierter Vortrag, Berlin, Pfingstmontag, SJuni 1905 . . . . 172

Die Allegorie vom verlorenen und wiederzugewinnenden Wort im
Zusammenhang mit dem Pfingstfest. Pfingsten, das Fest der Frei-
heit der Menschenseele. Die Wahlfreiheit zwischen Gut und Bdse.
Der Sindenfall. Die Erdenentwickelung durch Runden, Globen
und Rassen. Die sieben KoOnige der Dynastie Salomos wahrend
der sieben Perioden des astralischen Globus. Der Aufbau des
Makrokosmos durch Geist, Sohn und Vater; die innere Arbeit des
Menschen vom Geist aus durch den Sohn zum Vater. Die nach-
atlantischen Kulturen bis zum Christus-Ereignis in ihrem Zusam-
menhang mit dem Wirken der drei Prinzipien Vater, Sohn und
Geist. Die Auferweckung des inneren Wortes, die Auferstehung
des Atherleibes als Geheimnis des Pfingstfestes.

Der Logos und die Atome im Lichte des Okkultismus
Berlin, 21. Oktober 1905 (Notizen) . . . . . . . - 186

Die Zukunftsaufgabe der theosophischen Weltstromung Der Plan
der FUhrung der Menschheit durch die Meister der weil3en Loge.
Logos, Erdenentwickelung und Atome.



Das Verhaltnis des Okkultismus zur theosophischen Bewegung

Berlin, 22. Oktober 1905 . = . . 199

Wesen der okkulten Gesellschaften: hlerarchlsche Gllederung,
Wesen der Theosophischen Gesellschaft: demokratische Grund-
lage. Der Zusammenhang beider liegt darin, daf3 die Theosophi-
sche Gesellschaft eine Statte sein soll, in der der Okkultismus zur
Sprache kommt. Aufgabe des eigentlichen Okkultismus: innere
Schulung; innerhalb der theosophischen Bewegung: die Popu-
larisierung der okkulten Erkenntnisse. Aufgabe der Theosophi-
schen Gesellschaft: okkulte Lehren und okkultes Leben verstand-
nisvoll zu pflegen. Strenger Gegensatz zwischen okkulter Strémung
und der theosophischen Gesellschaftsorganisation.

Freimaurerei und Menschheitsentwickelung (Doppelvortrag)

Berlin, 23. Oktober 1905 (nur vor Ménnern). .~ .~ . 215
Berlin, 23. Oktober 1905 (nur vor Frauen). . . = . 228

Physische Trennung der Doppelgeschlechtlichkeit in dle Zwei-

geschlechtlichkeit in der lemurischen Zeit. Auf geistiger Ebene
eine Art Wiederholung in der nachatlantischen Zeit: Teilung der
Weisheit in eine mannlich und eine weiblich gefarbte Weisheit.
Kain und Abel als Repréasentanten dieser alten Mysterienlehre und
die freimaurerische Tempellegende as ihr symbolischer Ausdruck.
Die freimaurerische Auffassung der Hervorbringungskraft der Zu-
kunft durch das Wort. Einseitiges Streben in der Freimaurerei und
im Jesuitismus. Die Uberwindung der alten Weisheit durch die
neue der Theosophie, die aus dem Ubergeordneten Ungeschlecht-
lichen kommt.

Die Beziehung der okkulten Erkenntnisse zum alltaglichen L eben
Berlin, 23. Oktober 1905 (abends) =~ . . = o . 243

Das Hereinspielen der okkulten Erkenntnisse in das unmittel bare
Leben. Der Astralkérper des Menschen. Die Bedeutung der Er-
ziehung. Die «intermedidre» Astralsubstanz. Die Bearbeitung der
Astralsubstanz durch Geflihle, Begriffe, Willensentschliisse. Astrale
Gedankenformen. Individuelle Astralkdrper und Astralsubstanz
des Volkes. Ausdruck der Volksaufgaben auf dem Astralplan.
Volkstemperament und Volkscharakter. Slawische und amerika-
nische V 6lkerschaften am Anfang ihres Volksgedankens. Spirituel-
ler Volksgedanke im Osten (Slawentum) und psychischer Volks-
gedanke im Westen (Amerikanertum). Deren Verbindung im
Osten mit dem Mongolen-, im Westen mit dem Negerelement.
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VORBEMERKUNGEN DES HERAUSGEBERS
ZUR 3. AUFLAGE

Die in dem vorliegenden Band zusammengefaldten Vortrége sind
ihrem Inhalte nach eigentlich dem Lehrgut von Rudolf Steiners Eso-
terischer Schule zuzurechnen.* Denn es sollte mit ihnen auf eine
darin von 1906 an gepflegte Form esoterischen Arbeitens vorbereitet
werden.

Durch die Erlauterungen des esoterischen Gehaltes der Bilderspra-
che von Mythen, Sagen und Legenden, insbesondere mit der Tem-
pellegende und der Kreuzesholzlegende, von Rudolf Steiner zumeist
Goldene Legende genannt, sollte eine Grundlage geschaffen werden
far die Pflege einer gewissen Kultsymbolik. Alles Kultusartige, «aber
nicht nur das aulRerlich Kultusartige, sondern das Verstehen der Welt
in Bildern», das Meditieren in Bildern kann erst zu realer Selbst- und
Welterkenntnis fahren. (Vortrag Dornach, 27. 4. 1924 in «Esoteri-
sche Betrachtungen karmischer Zusammenhange», Band |1, Bibl.-
Nr. 236.) Denn aus Bildern, wie sie sich dem imaginativen Denken
ergeben, ist ales geschaffen. «Bilder sind die wahren Ursachen der
Dinge, Bilder liegen hinter allem, was uns umgibt. .. diese Bilder
haben ale gemeint, die von geistigen Urgrinden gesprochen haben»
(Vortrag Berlin, 6. Juli 1915 in «Menschenschicksale und Vdlker-
schicksale», Bibl.-Nr. 157). Diese Bilder wurden von den Wissenden
friherer Zeiten in Mythen und Legenden gekleidet. FUr das moderne
Bewul3tsein hangt die rechte Wirkung davon ab, inwieweit die Bild-
gprache mit dem ideellen Verstandnis durchdrungen werden kann.

Da die Bilder der Tempellegende und der Goldenen Legende einen
Integrierenden Bestandtell der symbolisch-kultischen Abteilung bil-

* Die Esoterische Schule bestand von 1904 bis zum Ausbruch des Ersten Weltkrieges im
Sommer 1914 in drei Klassen, siehe GA 264, 265 und 266 (friher 245). Nach zehnjahrigem
Unterbruch wurde sie im Jahre 1924 neu begrindet ads «Freie Hochschule fur Geistes-
wissenschaft», siehe «Die Konstitution der Allgemeinen Anthroposophischen Gesellschaft
und der Freien Hochschule fur Geisteswissenschaft - Der Wiederaufbau des Goethea-
num», GA 260a. Allerdings konnte Rudolf Steiner infolge seiner bald darauf eingetretenen
schweren Erkrankung nur noch die erste Klasse einrichten, deren Inhalte in GA 270
erscheinen werden.



deten, sind die hier vorliegenden Vortrage vornehmlich ihrer Inter-
pretation gewidmet. Rudolf Steiner betrachtete es as eine dem Gegen-
wartsbewultsein notwendige Voraussetzung fir das Arbeiten mit Bil-
dern respektive mit Symbolik, zuerst den esoterischen Gehalt dem
ideellen Verstandnis begreiflich zu machen. Das erfordert der von
Ihm gelehrte rosenkreuzerische Schulungsweg, dessen erste Stufe das
Studium und dessen zweite erst das imaginative Denken ist.

Zu den AuRerungen Uber die Freimaurerei ist insbesondere eines
zu bericksichtigen: Rudolf Steiner stand damals im Begriff, die zweite,
die symbolisch-kultische Abteilung seiner Esoterischen Schule einzu-
richten. Da in derselben die sich ihm aus seiner eigenen Geistesfor-
schung ergebende neue Form der «Koniglichen Kunst» gepflegt wer-
den sollte, handelte es sich in den vorbereitenden Vortragen darum,
deren Geschichte und Wesen klarzulegen und daraufhinzuweisen, daf3
die Menschheit vor einer neuen Entwickelungsepoche dieser kdnig-
lichen Kunst steht und was deren zukinftigen Inhalt bilden wird.

Wenn er sich dagegen in spateren Jahren in Vortragen, die seit
langem gedruckt vorliegen*, scharf gegen gewisse freimaurerische
Zusammenhange wendete, so aus dem Grunde, weil er die Verquik-
kung von Okkultismus und Machtstreben, wo immer sie auch auf-
trat, streng verurteilte. Der Ausbruch des Ersten Weltkrieges hatte
ihm erwiesen, daf3 «die Grundlagen gewisser Erkenntnisse» durch
bestimmte westliche Geheimgesellschaften «zu Antrieben einer die
Weltkatastrophe vorbereitenden politischen Gesinnung und Beein-
flussung der Weltereignisse» mif3braucht wurden. So sah er sich ver-
pflichtet, darauf hinzuweisen, daf3 eine urspringlich gute und im
Kern notwendige Sache, die «der ganzen Menschheit ohne Rassen-
und Interessenunterschiede» dienen sollte, zu einer schlechten Sache

* Vgl. z.B. die siebenbandige Reihe «Kosmische und menschliche Geschichte» (1914
bis 1917), Bibl.-Nr. 170 bis 174a und b; «Die okkulte Bewegung im 19. Jahrhundert und
ihre Beziehung zur Weltkultur» (1915), Bibl.-Nr. 254; «Gegenwartiges und Vergange-
nes im Menschengeiste» (1916), Bibl.-Nr.167; «Die soziale Grundforderung unserer
Zeit-1n geanderter Zeitlage», (1918), Bibl.-Nr. 186; «Wie kann die Menschheit den Chri-
stus wiederfinden? Das dreifache Schattendasein unserer Zeit und das neue Christus-Licht»
(1918), Bibl.-Nr.187; «Gegensdtze in der Menschheitsentwickelung» (1920), Bibl.-Nr.
197; «Heilfaktoren fur den sozialen Organismus» (1920), Bibl.-Nr. 198.



werden mul}, wenn se «zur Machtgrundlage einzelner Menschen-
gruppen» gemacht wird.*

Uber eine von Gegnern Rudolf Steiners oft miRdeutete Verbin-
dung in einer ganz bestimmten &auf3erlichen Form, die er fur die
symbolisch-kultische Abteilung mit der durch John Y arker vertrete-
nen Memphis-Misraim-Maurerel eingegangen ist, vergleiche man den
Dokumentationsband «Zur Geschichte und aus den Inhalten der
erkenntniskultischen Abteilung der Esoterischen Schule 1904-1914»,
GA 265.

Da Rudolf Steiner zur Zeit der hier vorliegenden Vortrage noch
Im Rahmen der Theosophischen Gesellschaft Iehrte, gebrauchte er die
damals Ubliche Terminologie. Von einer Ersetzung des Ausdrucks
«Theosophie» durch «Anthroposophie», wie dies nach der Verselb-
standigung der deutschen Sektion der Theosophischen Gesellschaft
zur «Anthroposophischen Gesellschaft» auf ausdriickliche Angabe
Rudolf Steiners zumeist vorgenommen wurde, ist hier aus historischen
Griunden abgesehen worden. Der Leser mul3 sich jedoch bewuf3t sein,
dal3 die von Rudolf Steiner gelehrte «Theosophie» - gemald seinem
grundlegenden 1904 erstmals erschienenen Werk «Theosophie - Ein-
fuhrung in Ubersinnliche Welterkenntnis und M enschenbestimmung»
(Bibl.-Nr. 9) - von Anfang an identisch war mit dem, was er spater
nur noch Anthroposophie oder anthroposophisch orientierte Geistes-
wissenschaft genannt hat.

In bezug auf die Texte muf3 ausdrtcklich darauf hingewiesen wer-
den, dal3 se wie die meisten Nachschriften aus den frihen Jahren, in
denen noch nicht von Berufsstenographen nachgeschrieben wurde,
spurbar Itckenhaft, manchmal nur notizenhaft sind. Stilistische und
logische Unebenheiten dirfen daher nicht Rudolf Steiner zur Last
gelegt werden. Aber auch wenn es sich nicht immer um wortwort-
liche Nachschriften handelt, so bilden die Uberlieferten Inhalte doch
einen einzigartigen und unentbehrlichen Bestandtell im Gesamtwerk
Rudolf Steiners. Um so weit ads moglich einen fehlerfreien Text zu
gewahrleisten, wurden jewells sdmtliche Unterlagen geprift und so-

* Aus dem (nicht gezeichneten) Vorwort zu Karl Heise «Entente-Freimaurerei und
Wdtkrieg», Basd 1918.



weit Originalstenogramme vorliegen, auch diese in die Prifung ein-
bezogen. In den Hinweisen ist fur jeden Vortrag gesondert ange-
geben, welche Unterlagen fir die Bearbeitung zur Verfligung ge-
standen haben. Einfligungen in eckigen Klammern [ ] sind Hinzu-
figungen des Herausgebers, wogegen Einfligungen in gewdhnlichen
Klammern () so in den Nachschriften enthalten sind. Die ausfihr-
lichen Hinweise mdchten dazu dienen, die Mangel der Nachschriften
soweit as moglich auszugleichen. Als literarisches Quellenmaterial
wurden vor allem einschlagige Werke aus der Bibliothek Rudolf
Steiners herangezogen.

H.W.









PFINGSTEN, DAS FEST DER BEFREIUNG
DES MENSCHENGEISTES

Berlin, Pfingstmontag, 23. Ma 1904

Es war vorauszusehen, dal? heute nur eine kleine Gemeinde sich ver-
sammeln wirde. Ich habe dennoch beschlossen, diesen Abend abzu-
halten, um denen, welche sich heute einfinden, einiges zu sagen in
AnknUpfung an das Pfingstfest.

Bevor ich darauf eingehe, mochte ich Ihnen eines der Ergebnisse
meiner letzten Londoner Reise mitteilen, das darin besteht, dal3 uns
hochstwahrscheinlich im Herbst Frau Besant hier besuchen wird. Wir
werden also Gelegenheit haben, die zu den bedeutendsten spirituellen
Kraften der Gegenwart gehtrende Personlichkeit wieder zu horen.
Die zwel nachsten Gffentlichen Vortrage werden wir im Architekten-
haus haben: heute Uber acht Tagen Uber Spiritismus und den fol-
genden Uber Somnambulismus und Hypnotismus. Dann werden die
Montagsveranstaltungen wieder regelmaldig hier stattfinden. An den
Donnerstagen der nachsten Zeit werde ich sprechen Uber Theoso-
phische Kosmologie, tber Vorstellungen, die die Theosophie zu geben
hat Uber die Bildung des Weltgebaudes. Digenigen, welche sich fur
diese Fragen interessieren, werden mannigfaltiges zu hdren bekom-
men, was se vielleicht noch nicht aus der gebrauchlichen theosophi-
schen Literatur kennen. Die Vortrage Uber die Elemente der Theo-
sophie mochte ich in einem spéteren Zeitpunkte halten.

Was ich nun heute sagen werde, entstammt einer alten okkulten
Tradition. Der Soff kann nattrlich heute nicht erschopft werden.
Manches wird sogar unglaubhaft erscheinen. Ich bitte daher, die heu-
tige Stunde as eine Episode zu betrachten, in der nichts bewiesen,
sondern einfach Dinge erzahlt werden sollen.

Die Menschen felern heutzutage ihre Feste, ohne so recht eine
Ahnung davon zu haben, was solche Feste bedeuten. In den Zeitun-
gen, die flir einen grof3en Teil unserer gegenwartigen Zeitgenossen
die eigentliche Quelle der Bildung und Aufklarung bedeuten, kann
man die mannigfaltigsten Artikel Uber solche Feste lesen, ohne dal3



bei den Schreibern irgendein Bewul3tsein vorhanden ist, was solch ein
Fest zu bedeuten hat. Aber fir Theosophen ist es notwendig, wieder
auf die innere Bedeutung hinzuweisen. Und so mochte ich heute
hinweisen auf die Anfangskeime eines solchen uralten Festes, auf den
Ursprung des Pfingstfestes.

Das Pfingstfest ist eines der bedeutendsten und am schwersten ver-
standlichen Feste. Im christlichen Bewul3tsein erinnert es an die Aus-
gieBung des Heiligen Geistes. Dieses Ereignis wird uns beschrieben
als eine Wundergeschichte: Uber die Jinger und die Apostel Christi
habe sich der Heilige Geist ergossen, so daf3 sie anfingen, in allen
mdglichen Zungen zu sprechen. Das heil3t, dald sie zu jedem Herzen
den Zugang fanden und je nach dem Verstandnis der Menschen spre-
chen konnten. Das ist eine Bedeutung des Pfingstfestes. Wenn wir es
aber grundlicher verstehen wollen, missen wir viel tiefer gehen. Das
Pfingstfest - als symbolisches Fest - hangt mit den tiefsten Mysterien,
mit den heiligsten geistigen Gutern der Menschheit zusammen. Des-
halb ist es so schwer, dartber zu sprechen. Wenigstens auf einiges
maochte ich indessen heute doch hindeuten.

Woflr eigentlich das Pfingstfest Symbol ist, was dem Pfingstfest
zugrunde ligt, was es im tieferen Sinne bedeutet, das ist nur aufge-
schrieben in einem Manuskript, das sich im Vatikan, in der Vatikani-
schen Bibliothek befindet und in der sorgfatigsten Weise behtet
wird. In diesem Manuskript ist allerdings nicht von dem Pfingstfest,
wohl aber von dem gesprochen, woflr das Pfingstfest nur das aul3ere
Symbol ist. Dieses Manuskript hat wohl kaum jemand gesehen, der
nicht in die tiefsten Geheimnisse der katholischen Kirche eingeweiht
war oder esim Astrallichte zu lesen vermochte. Eine Kopie davon be-
sitzt eine Personlichkeit, welche von der Welt sehr verkannt worden
ist, die aber heute fir den Geschichtsbetrachter anfangt interessant
zu werden. Ich kdnnte auch ebenso sagen «hat besessen» statt «be-
sitzt», aber es entstande eine Unklarheit dadurch. Deshalb sage ich:
eine Kopie besitzt der Grafvon Samt-Germain, von dem wohl die ein-
zigen Mitteilungen stammen, die es in der Welt davon gibt.

Ich mdchte im Sinne der Theosophie nur andeutungsweise einiges
dartber sagen. Wir werden da zu etwas gefuhrt, was tief zusammen-



hangt mit der Evolution, mit der Entwickelung der Menschheit in der
funften Wurzelrasse. Der Mensch hat ja digjenige Form, die er heute
an sich tragt, in der dritten Wurzelrasse, der alten lemurischen Zeit
bekommen, sie weitergebildet durch die vierte Wurzelrasse, die Zeit
der alten Atlantis, und ist dann mit dem Resultat in die flnfte Wur-
zelrasse eingetreten. Wer meine Atlantis-Vortradge gehoért hat, wird
sich erinnern, daf? bei den Griechen noch eine lebhafte Erinnerung an
jene Zeit vorhanden war.

Zur Orientierung mussen wir einen kurzen Einblick gewinnen in
zwel Stromungen innerhalb unserer finften Wurzelrasse, die als ver-
borgene Kréfte in den Gemiutern lebendig sind und vielfach mitein-
ander streiten: die eine Stromung findet sich am reinsten und klar-
sten ausgepragt in dem, was wir die agyptische, indische und sud-
europaische Weltanschauung nennen. Alles spétere Judentum und
auch das Christentum enthélt etwas davon. Das hat sich aber anderer-
seits in unserem Europa wiederum vermischt mit der anderen Stro-
mung, die in derjenigen Weltanschauung lebt, die wir im alten Per-
sien finden und die wir - wenn wir nicht auf das héren, was uns die
Anthropologen und Etymologen sagen, sondern wenn wir auf die
Sache tiefer eingehen - wiederfinden kdnnen von Persien westwarts
sich hinziehend bis zu den Regionen der Germanen.

Von diesen zwei Stromungen mdochte ich behaupten, dal3 sie auf
zwel wichtige, zwel grol3e spirituelle Intuitionen hindeuten, die ihnen
zugrunde liegen. Die eine ist am reinsten aufgegangen den uralten
Rishis. Ihnen ging auf die Intuition hohergearteter Wesen: der so-
genannten Devas, Wer eine okkulte Schulung durchgemacht hat, wer
forschen kann auf diesem Gebiete, der weil3, was Devas sind. Diese
rein spirituellen Wesenheiten, die im Astral- und Mentalraum leben,
haben eine zweifache Natur, wahrend die Menschen eine dreifache
Natur haben. Denn der Mensch besteht aus Leib, Seele und Geist.
Die Devanatur aber besteht - soweit wir sie verfolgen kdnnen - nur
aus Seele und Geist. Sie mag noch andere Glieder haben, aber wir
konnen sie selbst mit okkulter Schulung nicht verfolgen. Ein Deva
hat in seinem Inneren unmittelbar den Geist. Der Devaist ein seelen-
begabter Geist. Was Sie beim Menschen nicht sehen konnen, namlich



die Begierden, Triebe, Leidenschaften und Winsche, dieinihmleben,
die aber fir den, der seine spirituellen Sinne erschlossen hat, wahr-
nehmbar sind als Lichterscheinungen, diese Seelenkréfte, dieser See-
lenleib des Menschen, der fir den Menschen sein Inneres ist und ge-
tragen wird von unserem physischen Leib, das ist der unterste Leib
der Devas. Wir konnen ihn als ihren Korper ansehen. Die indische
Intuition ging vorzugsweise auf die Verehrung dieser Devas. Der
Inder sieht diese Devas Uberall. Er sieht sie als die schaffenden Kréfte,
wenn er hinter die Kulissen unserer Welterscheinungen blickt. Diese
Intuition liegt dem sidlichen Weltanschauungsgirtel zugrunde. In
der Weltanschauung Agyptens kommt sie groR und gewaltig zum
Ausdruck.

Die andere Intuition liegt der alten persischen Mystik zugrunde
und fdhrte zur Verehrung von Wesenheiten, die auch nur zweifacher
Natur sind: den Asuras. Diese haben auch das, was wir Seele nennen;
aber in grofartiger, titanenhafter Weise haben sie ausgebildet den
physischen Leib, der ein Seelenorgan einschliefdt. Die indische Welt-
anschauung, die an der Devaverehrung festhalt, sieht diese Asuras als
etwas Untergeordnetes an, wahrend digjenigen, die sich zum noérd-
lichen Weltanschauungsgurtel bekannten, mehr an den Asuras hingen,
an der physischen Natur. Daher hatte sich auch hier besonders der
Drang ausgebildet, die Welt der Sinneserscheinungen in materieller
Weise zu beherrschen, die Welt der Wirklichkeit durch die bis ins
Hochste gehende Vervollkommnung der Technik, durch physische
Kilnste und dergleichen zu beherrschen. Heute gibt es keine Men-
schen mehr, die an der Asuraverehrung festhalten; aber viele unter
uns gibt es noch, die etwas von dieser Natur in sich haben. Von daher
rahrt der Zug nach der materiellen Seite des Lebens und das ist der
Grundzug des nordlichen Weltanschauungsgirtels. Wer sich zu rein
materialistischen Grundsatzen bekennt, kann sicher sein, daf3 er in sei-
ner Natur etwas hat, was von diesen Asuras herruhrt.

Innerhalb der Bekenner der Asuras entwickelte sich dann ein eigen-
timliches Grundgefiihl. Es sprofdte zuerst im persischen Geistesleben
auf. Die Perser bekamen eine Art Furcht vor der Devanatur. Furcht,
Scheu und Grauen bekamen sie vor dem, was rein geistig-seelisch ist.



Das bewirkte, dald wir heute den grof3en Gegensatz erblicken zwischen
der persischen und der indischen Anschauung. In der persischen
Weltanschauung wurde oft gerade das angebetet, was die indische
Richtung als schlecht, as etwas Untergeordnetes betrachtete, und
geradezu gemieden, was der Inder ds verehrungswirdig betrachtet.
Innerhalb des persischen Weltgefiihles entstand also diese eigentiim-
liche Grundempfindung gegentiber einer Wesenheit, die eigentlich
Devanatur hat, die aber innerhalb dieser Weltanschauung gemieden,
geftrchtet wird. Kurz, es ist das Bild des Satans, das in dieser Welt-
anschauung auftritt. Luzifer, der Geistig-Seelische, wird ein mit
Schauder erfiillendes Wesen. Darin haben wir den Ursprung zu suchen
von dem, was als Teufelsglaube existiert. Diese Grundempfindung ist
auch in die moderne Weltanschauung tbergegangen; namentlich im
Mittelalter wurde der Teufel eine gefirchtete und gemiedene Figur.
Luzifer wurde also formlich gemieden.

Wir erhalten dartber Aufschluf in dem angegebenen Manuskript.
Wenn wir im Sinne desselben den Gang der Weltentwickelung ver-
folgen, dann finden wir, dal3 in der Mitte der dritten, der lemurischen
Rasse, die Menschen sich mit physischem Stoff bekleidet haben. Esist
eine fasche Vorstellung, wenn die Theosophen glauben, dal’ die Rein-
karnation keinen Anfang und kein Ende habe. Die Reinkarnation hat
in der lemurischen Zeit angefangen und wird im Beginne der sechsten
Rasse auch wiederum aufhdren. Es ist nur eine gewisse Zeitspanne in
der irdischen Entwickelung, innerhalb welcher der Mensch sich wie-
derverkorpert. V orausgegangen war ein Uberaus geistiger Zustand, der
keine Wiederverkorperung notig machte, und folgen wird wiederum
ein geistiger Zustand, der auch keine Wiederverkorperung bedingt.

Die urspringliche Verkorperung in der dritten Rasse bestand darin,
dal3 gleichsam der jungfrauliche Menschengeist, Atma-Buddhi-Manas,
seine erste physische Verkorperung suchte. Es konnte damals die
physische Entwickelung unserer Erde mit den tierartigen Wesenhei-
ten noch nicht so weit vorgeschritten sein, die ganze tierisch-mensch-
liche Wesenheit konnte damals noch nicht so weit sein, dal3 sie den
Menschengeist hatte aufnehmen konnen. Aber ein Teil, eine gewisse
Gruppe tierartiger Wesenheiten war schon so weit entwickelt, dal3



sich der Same des Menschengeistes in diese tierischen Leiber senken
konnte, damit sie dem Menschenleibe die Form geben konnten.

Ein Teil der Individualitaten, welche dazumal sich inkarnierten,
bildeten den kleinen Stamm derjenigen, die sich spéter als sogenannte
Adepten Uber die ganze Welt verbreiteten. Das waren die urspring-
lichen Adepten, nicht diejenigen, die wir heute Initiierte nennen. Die,
welche wir heute Initiierte nennen, machten damals noch keine In-
karnation durch. Es verkoérperten sich damals aber nicht alle, die
menschlich-tierische Kdrper hatten finden konnen, sondern nur ein
Teil. Ein anderer Teil widersetzte sich dem Gang der Inkarnation aus
bestimmten Grinden. Sie warteten damit bis in die vierte Rasse hin-
ein. Die Bibel deutet jenen Zeitpunkt in verborgener und tiefsinniger
Weise an: Die S6hne der Gotter fanden, dal3 die Tochter der Men-
schen schon waren und sie verbanden sich mit ihnen.

Das heil3t, es begann in jenem spéateren Zeitpunkte eine Inkarnation
von denjenigen, welche gewartet hatten. Wir nennen diese Gruppe
« S6hne der Weisheit», und es scheint fast, als liege eine gewisse Ver-
messenheit und ein Stolz in ihnen. Von der kleinen Ausnahme der
Adepten wollen wir jetzt absehen. Hatte sich dieser andere Teil damals
auch inkarniert, so ware der Mensch niemals zu dem klaren Bewul3t-
sein gekommen, in dem er heute lebt. Der Mensch wére in dumpfem
Trancebewul3tsein steckengeblieben. Er wirde das Bewul3tsein ange-
nommen haben, das Sie heute bel Hypnotisierten, Somnambulen und
so weiter finden kénnen. Kurz, die Menschen héatten in einer Art
Traumbewuf3tsein bleiben missen. Aber eines hétte ihnen dann ge-
fehlt, was aufRerordentlich wichtig, wenn nicht das Wichtigste war:
das Freiheitsgefihl, die selbsteigene Entscheidung des Menschen Utber
Gut und Bdse aus seinem eigenen Bewul3tsein, aus seinem Ich heraus.

Die Genesis bezeichnet diese spatere Inkarnation - in derjenigen
Gestalt, die sie eben schon erhalten hat unter den Einfllssen, die von
jener Empfindung herkommen, die ich charakterisiert habe dadurch,
daf’ ich gesagt habe, daf} vor dem Deva eine gewisse Scheu besteht -,
die Genesis bezeichnet diese spéatere Inkarnierung als den «Fall» des
Menschen, den Sindenfall. Der Deva wartete und sank erst herunter,
als die physische Menschheit schon eine Stufe weiter entwickelt war,



um dann erst Besitz zu ergreifen von dem physischen Leib, damit er
dann ein reiferes Bewuldtsein entwickeln koénne, as das friher der
Fall gewesen ware.

So sehen Sie, dal3 der Mensch sich seine Freiheit dadurch erkauft
hat, daf3 sich seine Natur verschlechterte, weil er mit der Inkarnierung
wartete, bis seine Natur heruntergestiegen ist in die dichteren phy-
siologischen Zustande. In der griechischen Mythologie hat sich ein
tiefes Bewultsein von diesem Tatbestand erhalten. Wéare der Mensch
schon fruher zur Inkarnation gekommen - das sagt der Mythos der
Griechen -, dann ware das eingetreten, was Zeus wollte, als sich die
Menschen noch im «Paradiese» befanden: Er wollte sie glicklich
machen, aber als unbewul3te Wesen. Das klare Bewul3tsein hatte dann
einzig bei den Goéttern gelegen und der Mensch ware ohne das Gefunhl
der Freiheit geblieben. Die Auflennung des Luzifergeistes, des Deva-
geistes in der Menschheit, der heruntersteigen wollte, um sich aus der
Freiheit heraus selbst emporzuentwickeln, ist symbolisiert in der Sage
von Prometheus. Er aber muld flr sein Bestreben bufl3en dadurch, dald
fortwahrend ein Adler - als Symbol der Begierde - an seiner Leber
nagt und ihm dadurch die furchtbarsten Schmerzen verursacht.

Der Mensch ist also tiefer heruntergestiegen und muf3 nun das, was
er durch magische Kinste und Kréfte erreicht haben wirde, mit dem
erreichen, was ihm selbsttétig aus dem klaren Bewul3tsein der Freiheit
erfliefdt. Aber well er tiefer heruntergestiegen ist, mufd er auch Schmer-
zen und Qualen erdulden. Auch dies deutet die Bibel an mit den
Worten: In Schmerzen sollst du Kinder gebaren, im Schweil3e deines
Angesichtes sollst du dein Brot essen -, und so weiter. Das heil3t
nichts anderes als: der Mensch muf3 sich selbst mit Hilfe der Kultur
wieder hochbringen.

Den Reprasentanten der in Freiheit durch Kampfe zur Kultur stre-
benden Menschheit hat die griechische Mythologie in Prometheus
symbolisiert. In ihm hat sie dargestellt den leidenden Menschen und
zugleich den Befreier. Derjenige, der des Prometheus Befreiung her-
beifthrt, ist Herakles, von dem uns erzahlt wird, daf3 er sich in die
eleusinischen Mysterien einweihen liel3. Wer hinabstieg in die Unter-
welt, war ein Initiierter, denn das Hinabsteigen in die Unterwelt ist



der technische Ausdruck fir die Initiation. Diese Fahrt nach der
Unterwelt wird uns von Herakles, Odysseus und von allen denjenigen
gesagt, bel denen wir es mit Eingeweihten zu tun haben, die nun die
Menschen innerhalb der gegenwaértigen Entwickelung zu dem Quell
ursprunglicher Weisheit, zum spirituellen Leben fahren wollen.
Waére die Menschheit auf dem Standpunkte der dritten Rasse stehen-
geblieben, dann wéaren wir heute Traummenschen. Durch seine Deva-
natur hat der Mensch seine niedere Natur befruchtet. Aus seinem
Selbstbewul3tsein, seinem Freiheitsbewuldtsein heraus muf3 er nun
jenen BewuRtseinsfunken, den er sich damals in berechtigtem Uber-
mut herunterholte, wieder entwickeln, also jene spirituelle Erkenntnis,
die er in dem friheren unfreien Zustande nicht angestrebt hat. In der
menschlichen Natur selbst liegt jene satanische Auflehnung, die als
luziferisches Streben aber die Gewahr fir unsere Freiheit Uberhaupt
ist. Und aus dieser Freiheit entwickeln wir wieder spirituelles Leben.
Dieses spirituelle Leben soll innerhalb der Menschheit der fiinften
Rasse wieder angefacht werden. Wieder soll von Initiierten dieses
Bewuldtsein ausgehen. Nicht ein traumhaftes, sondern ein klares Be-
wuldtsein soll es sein. Die Herkulesse des Geistes, die Initiierten sind
es, die die Menschheit vorwartsbringen und ihr die verborgene Deva-
natur, die Erkenntnis des Geistigen enthillen. Das ist auch das Stre-
ben aller grol3en Religionsstifter gewesen, der Menschheit wieder die
Erkenntnis des Geistigen zu bringen, das sie im physiologischen
Leben verloren hat. Die Atlantier hatten eine hohe physische Kultur,
und unsere flinfte Rasse hat noch immer viel von dem materiellen
Leben in sich. Diese materialistische Kultur unserer Zeit zeigt uns,
wie sehr der Mensch sich verstrickt hat in die rein physisch-physio-
logische Natur, wie Prometheus in seine Ketten. Aber ebenso sicher
Ist es, dal3 der Geier, das Symbol der Begierde, der an unserer Leber
nagt, beseitigt werden wird durch den spirituellen Menschen. Dahin
wollen die Initiierten die selbstbewufte Menschheit fihren durch
solche Bewegungen, von denen die theosophische Bewegung eine
ist, damit der Mensch in voller Freiheit wieder emporsteigen kann.

Den Zeitpunkt, den wir als den Augenblick des Einstromens spiri-
tuellen Lebens in die selbstbewul3te Menschheit zu erfassen haben,



finden wir im Evangelium, im Neuen Testament, genau angedeutet.
Im tiefsten Evangelium, das von der heutigen Theologie verkannt
wird, im Johannes-Evangelium, da wo erzahlt wird, dal3 Jesus das
Laubhtttenfest besucht, wird dieser Zeitpunkt angedeutet. Der Stif-
ter des Christentums spricht da davon, spirituelles Leben Uber die
Menschheit auszugief3en. Es ist das eine merkwulrdige Stelle. Das
Laubhittenfest bestand ja darin, dal3 man zu einer Quelle ging, aus
der Wasser flo3. Dort entwickelte sich dann ein Fest, das darauf hin-
deutete, dal3 der Mensch sich wieder einmal besinnen solle auf das
Spirituelle, auf die Devanatur und das geistige Streben. Das Wasser,
das da geschopft wurde, war eine Erinnerung an das Seelisch-Geistige.
Nach wiederholten Absagen geht Jesus doch zu dem Fest. Und am
letzten Tage des Festes geschieht folgendes (Joh.7,37): Am letzten
Tage des Festes, der am herrlichsten war - so heifdt es -, trat Jesus
auf und sprach: «Wen da dirstet, der komme zu mir und trinke!» -
Digjenigen, welche tranken, feierten ein Erinnerungsfest an das spiri-
tuelle Leben. Jesus aber verbindet noch etwas anderes damit und das
deutet Johannes mit den Worten an: «Wer an mich glaubet, wie die
Schrift saget, von des Leibe werden Strome des |ebendigen Wassers
flielRen. Das sagte er aber von dem Geiste, welchen empfangen soll-
ten die, die an ihn glaubten, denn der Heilige Geist war noch nicht
da; denn Jesus war noch nicht verklaret.»

Hier ist nun hingedeutet auf das Pflngstmysterium, hingedeutet
darauf, daf3 die Menschheit zu warten hat auf diesen Heiligen Geist
des spirituellen Lebens. Wenn der Zeitpunkt erreicht sein wird, daf
der Mensch in sich selbst den Funken des spirituellen Lebens ent-
ztinden kann, wenn die physiologische Natur des Menschen aus sich
selbst den Aufstieg versuchen kann, dann wird der Heilige Geist Uber
die Menschen kommen, die Zeit des spirituellen Erwachens.

Der Mensch ist heruntergestiegen, bis in den physischen Leib hin-
ein, so dald er im Gegensatz zur Devanatur aus drei Prinzipien bestent:
aus Geist, Seele und Leib. Der Deva steht hoher als der Mensch, aber
er hat nicht die physische Natur zu tberwinden wie der Mensch.
Diese physische Natur mufd wieder verklart werden, so daf3 sie das
spirituelle Leben aufnenmen kann. Des Menschen physiologisches Be-



wuldtsein, der physische Leib, wie er heute lebt, soll selbst den Fun-
ken des spirituellen Lebens in Freiheit in sich entziinden.

Das Christus-Opfer ist ein Beispiel daftr, daf der Mensch aus dem
physischen Leben heraus das h6here Bewuldtsein entfalten kann. Im
physischen Leibe lebt sein niederes Ich; aber angefacht soll es wer-
den, damit das hohere Ich sich entwickle. Dann erst kOnnen die
Strome lebendigen Wassers auch aus diesem physischen Leibe flief3en.
Dann kann der Geist erscheinen, dann kann der Geist sich ausgiefen.
Wie abgestorben mufd so der Mensch als Ich fur dieses physiologische
Leben werden.

Hierin liegt das eigentliche Christliche und auch das tiefere Myste-
rium des Pfingstfestes. Der Mensch Iebt zun&chst in seinem niederen
Organismus, in dem von den Winschen durchdrungenen Bewul3tsein.
Er soll darin leben, denn nur dieses Bewulitsein konnte ihm die ziel-
sichere Freiheit geben. Aber er darf nicht darinnenbleiben, sondern
soll sein Ich heraufheben zu der Devanatur. Er soll in sich selbst den
Deva zeitigen, den Deva gebéren, der dann ein Heils-Geist sein wird,
ein Heiliger Geist. Dazu muf} er jedoch den irdischen Leib bewul3t
hinopfern, dazu mufd er empfinden das «Stirb und Werde», damit er
nicht bleibe «ein triber Gast» auf dieser «dunklen Erde».

So stellt uns das Ostermysterium im Zusammenhang mit dem
Pfingstmysterium erst eine Ganzheit dar: wie das menschliche Ich in
dem grofRen Repréasentanten sich entdul3ert des niederen Iebendigen
Ichs, wie es dahinstirbt, um die physische Natur vollig zu verkléaren
und sie wieder zurlickzugeben den gottlichen Machten. Die Himmel -
fahrt ist das Symbol daftr. Wenn der Mensch diesen physischen Leib
verklart hat, zum Geistigen zurtickgebracht hat, dann ist er reif, daf
sich das spirituelle Leben in ihn ergiefdt, dal er erleben wird das, was
nach der Erklarung des grofdten Reprasentanten der Menschheit die
«Ausgiefung des Heiligen Geistes» genannt wird. Daher heildt es
auch: «Drei sind, die da zeugen auf der Erde: das Blut, das Wasser
und der Geist.» - Das Pfingstfest ist die Ausgiel3ung des Geistes in
die Menschheit.

Das grofte Ziel der Entwickelung ist symbolisch im Pfingstfeste
ausgedruckt, ndmlich dal3 der Mensch aus dem intellektuellen Leben



wieder zu einem spirituellen Leben vordringen soll. Wie Prometheus
durch den Herakles von seinen Leiden befreit wurde, so wird es der
Mensch werden durch die Kraft des Geistes. Dadurch, daf3 der Mensch
heruntergestiegen ist in die Materie, ist er zum Selbstbewultsein ge-
kommen. Dadurch, daf3 er wieder hinaufsteigt, wird er zum selbst-
bewuf3ten Devawerden. Von denen, die die Asuras verehrten und die
Devas as etwas Satanisches erkannten, die nicht im tiefsten Inneren
vordringen wollen, ist dieser Herunterstieg als etwas Teuflisches dar-
gestellt worden.

Auch das ist in der griechischen Mythologie angedeutet. Der Re-
prasentant der unfreien Bewul3tseinszustande ist Epimetheus - der
Nachdenkliche -, der nicht aus voller Freiheit zur Erl6sung kommen
will, also der Gegner des Prometheus. Er bekommt von Zeus die
Pandorabtichse, deren Inhalt - Leiden und Plagen - auf die Mensch-
heit beim Offnen herabfallt. Nur als letzte Gabe bleibt darin die Hoff-
nung, dafd er in einem kinftigen Zustande auch zu diesem hoheren,
klaren Bewul3tsein vordringen werde. Es bleibt ihm die Hoffnung auf
Befreiung. Prometheus rat ab, das zweifelhafte Geschenk des Gottes
Zeus anzunehmen. Epimetheus gehorcht seinem Bruder nicht, son-
dern er nimmt das Geschenk an. Das Epimetheus-Geschenk ist weni-
ger wichtig als das seines Bruders Prometheus.

So sehen wir, daf3 die Menschen in zwei Stromungen dahinleben.
Die einen sind digjenigen, die an dem Freiheitsgefuhl festhalten und -
trotzdem es gefahrlich ist, das Spirituelle zu entwickeln - es doch in
Freiheit suchen. Die anderen sind diejenigen, die durch dumpfes Da-
hinleben und blinden Glauben ihre Befriedigung finden und in dem
luziferischen Streben der Menschheit etwas Geféahrliches wittern. Die-
jenigen, welche die aul’eren Formen der Kirche begriindet haben,
haben das tiefste luziferische Streben entstellt. Die uralten Lehren
dariber sind in geheimen Manuskripten enthalten, die in verborgenen
Raumen kaum jemand gesehen hat. Einigen wenigen, die sieim Astral-
lichte zu sehen vermdgen, und sonst noch einigen Eingeweihten sind
sie zuganglich. Es ist allerdings ein gefahrlicher Weg, aber es ist der
einzige, der zu dem erhabenen Ziele der Freiheit flhrt.

Der Geist des Menschen soll ein befreiter sein und kein dumpfer.



Das will auch das Christentum. Heil, heilen hangt zusammen mit hei-
lig. Ein Geist, der heilig ist, der heilt, der befreit von Leiden und
Plagen. Gesund und frel ist der Mensch, wenn er entrissen ist der
Knechtung durch das Physiologische, wenn er befreit ist von dem
Physiologischen. Denn der befreite Geist ist allein der gesunde, an
dessen Korper kein Adler mehr nagt.

So ist das Pfingstfest aufzufassen als ein Symbol der Befreiung des
Menschengeistes, als das grof3e Symbol des menschlichen Ringens
nach Freiheit, nach einem Bewulitsein in Freiheit.

Wenn das Osterfest ein Auferstehungsfest in der Natur ist, so ist
das Pfingstfest ein Symbol fur das Bewultwerden des Menschengei-
stes, das Fest derjenigen, die wissen und erkennen, und - davon
durchdrungen - die Freiheit suchen.

Digjenigen spirituellen Bewegungen in der modernen Zeit, welche
zur Wahrnenmung der geistigen Welt bel klarem Tagesbewul3tsein -
nicht in Trance, nicht im Hypnotismus - hinflhren, die sind es,
welche zur Erkenntnis eines solchen bedeutsamen Symbols flhren.
Das klare Bewultsein, dal3 nur der Geist befreit, das ist es, was uns
vereint in der Theosophischen Gesellschaft. Nicht das Wort allein,
sondern der Geist gibt ihr ihre Bedeutung. Der Geist, der ausgeht
von den grofRen Meistern, der durchflief3t durch einige wenige, die
sagen kénnen: Ich weil3, dald sie da sind, die grofRen Adepten, welche
die Begrinder der spirituellen Bewegung sind, nicht der Gesellschaft,
ergiefdt sich in unsere Gegenwartskultur und gibt ihr die Impulse fur
die Zukunft.

Lassen Se einen Funken des Verstandnisses fur diesen Heiligen
Geist wieder einflie}en in das unverstandene Pfingstfest, dann wird
es belebt werden und wieder Sinn bekommen. In einer sinnvollen
Welt sollen wir leben. Wer gedankenlos Feste feiert, feiert sie als An-
hanger des Epimetheus. Der Mensch muld sehen, was uns verbindet
mit dem, was um uns ist, und auch mit dem, was unsichtbar in der
Natur ist. Wir sollen wissen, wo wir stehen. Denn wir Menschen sind
nicht zu einem traumhaften, halben, dumpfen Dahinleben, sondern
wir sind zur freien, vollbewul3ten Entfaltung unserer ganzen Wesen-
heit bestimmt.



DER GEGENSATZ VON KAIN UND ABEL

Berlin, 10. Juni 1904

Schon das letzte Mal habe ich darauf hingedeutet, dal3 sich in der Ge-
schichte von Kain und Abel eine ganze Summe von okkulten Ge-
heimnissen verbirgt. Auf einiges mdchte ich heute hinweisen, aber
gleich von vornherein betonen, dal3 das Verhdtnis von Kain und
Abel - alerdings in seiner Tiefe erfaldt - eine Allegorie fur auf3er-
ordentlich tiefe Geheimnisse ist, und wir nur imstande sein werden,
aus den Voraussetzungen, die wir haben, einiges zu erkennen.

Wenn wir die funf Blcher Moses verfolgen, so werden wir darin
so manches finden, das geradezu hinweist auf die Entwickelung der
Menschheit seit der lemurischen Zeit. Die Erzahlung zum Beispiel
von Adam und Eva und ihren Nachkommen ist nicht etwa einfach
und naiv hinzunehmen. Ich bitte dabei zu bertcksichtigen, daf3 wir
es namentlich in den funf Blichern Moses, im Enoch, in den Psalmen
und einigen anderen wichtigen Kapiteln des Evangeliums, in dem
Hebr&erbriefe, in einigen Paulusbriefen und in der Apokalypse,
durchaus mit Schriften von Eingeweihten zu tun haben, so daf}3 wir
in diesen Schriften einen okkulten Kern zu suchen haben. In den
okkulten Schulen wurde Uberall tber diesen Kern gesprochen. Wer
nicht gedankenlos - im hoheren Sinn gedankenlos - die Bibel liest,
dem wird manches auffallen. Und ich méchte Sie auf etwas aufmerk-
sam machen, was sehr leicht Ubersehen werden kann, aber einfach
wortlich gelesen werden muf3, um zu sehen, dald hier nichts umsonst
steht, und dald leicht in der Bibel Uber etwas hinweggelesen werden
kann.

Nehmen Sie den ersten Satz im finften Kapitel des ersten Buch
Moses: «Dies ist das Buch von des Menschen Geschlecht. Da Gott
den Menschen schuf, machte er ihn in Ahnlichkeit Gottes: Mannlich-
weiblich schuf er sie, segnete sie und nannte ihren Namen < Mensch >,
in diesen Tagen, da er sie geschaffen hatte. Als Adam hundertdreif3ig
Jahre gelebt hatte, zeugte er in seiner Ahnlichkeit, nach seinem Eben-
bilde und nannte die Frucht auf den Namen <Seth>.»



Man muf3 wortlich lesen. Adam selbst wird genannt ein Mensch
schlechthin. Mannlich-weiblich schuf Gott sie; noch nicht geschlecht-
lich, ungeschlechtlich. Und wie schuf er sie? In Gottes Ahnlichkeit.

Und auf’erdem im zweiten Satz: «Nach so und so viel Jahren»
- es sind da lange Zeitraume vorzustellen - «zeugte Adam einen Sohn,
Seth, nach seinem Ebenbild.» Im Anfang der adamitischen Zeit haben
wir den Menschen nach Gottes Ebenbild, am Ende der adamitischen
Zeit nach Adams Ebenbild, nach menschlichem Ebenbild. Friher war
der Mensch dem Ebenbilde Gottes gemald geschaffen. Spater war er
Adams Ebenbild.

Wir haben also im Anfange Menschen, die alle untereinander gleich
sind, und alle sind sie nach dem Ebenbilde der Gottheit geschaffen.
Sie pflanzten sich auf ungeschlechtlichem Wege fort. Wir missen uns
klar sein dartber, dal} sie alle noch immer dieselbe Form haben, wie
sie sle vom Ursprung her haben, so dal3 der Sohn dem Vater und
der Enkel wieder dem Sohn &hnlich sehen. Was erst macht es, dal3
die Menschen sich &ndern, sich differenzieren? Wodurch werden sie
verschieden? Dadurch, daf3 an der Fortpflanzung zwei beteiligt sind.
Der Sohn oder die Tochter, sie sehen auf der einen Seite dem Vater,
auf der anderen Seite der Mutter ahnlich.

Denken Sie sich nun, Se héatten eine urspriingliche gotterahnliche
Rasse, und die pflanzte sich fort nicht dadurch, daf3 sie geschlechtlich,
sondern ungeschlechtlich war: Der Nachkomme sieht immer der vor-
hergehenden Generation @hnlich. Es tritt keine Vermischung ein. Die
Verschiedenheit trat erst auf, als die Seth-Zeit kam. Zwischen die Zeit
von Adam und Seth aber fallt etwas anderes. Namlich bevor der Uber-
gang stattfindet von Adam zu Seth, werden zwei geboren, die wie-
derum wichtige Reprasentanten sind: Kain und Abel. Die stehen da-
zwischen, sind Ubergangsprodukte. Sie sind noch nicht in der Zeit
geboren, wo ausgesprochen der Charakter der geschlechtlichen Fort-
pflanzung vorhanden war. Das kdnnen wir entnehmen aus dem, was
«Abel» und «Kain» heildt. «Abel» heil3t auf Griechisch «Pneuma»
und auf Deutsch «Geist», und wenn wir die sexuelle Bedeutung neh-
men, so hat das einen entschieden weiblichen Charakter. «Kain» da-
gegen heildt fast wortlich «das Mannliche», so dafl? in Kain und Abel



einander gegentberstehen das Mannliche und das Welbliche. Noch
nicht im rein Organischen: auf einer hdheren, geistigen Stufe neigen
se zur Differenzierung.

Nun bitte ich Sie, das genau festzuhalten. Urspringlich war die
Menschheit mannlich-weiblich. Spéter wurde se geschieden in das
mannliche und das weibliche Geschlecht. Das Mannliche, Materielle
haben wir in Kain, das Weibliche, Geistige in Abel-Seth. Die Diffe-
renzierung hat stattgefunden. Das ist symbolisiert in den Worten:
Kain war ein Bebauer des Bodens und Abel war ein Hirte (1. Mo-
s 4,2).

«Boden» heifdt in den uréltesten Sprachen so viel wie physischer
Plan, und die drei Aggregatzustande des physischen Planes sind: die
feste Erde, das Wasser und die Luft. «kKain wurde ein Ackerbauer»,
heil3t in seiner urdltesten Bedeutung: er lernte leben auf dem phy-
sischen Plan, er wurde Mensch auf dem physischen Plane. Das war
der Charakter des Mannlichen. Er bestand darin, daf3 er stark und
kréftig war, um die Scholle des physischen Planes zu bearbeiten, und
dann zurtlickzukehren von dem physischen zu den hoheren Planen.

«Abel war ein Hirte» Als Hirte nimmt man das Leben, wie es
einem der Schopfer darbietet. Man arbeitet die Herden nicht aus,
sondern hitet sie blof3. Dadurch ist er der Reprasentant jenes Ge-
schlechtes, das den Geist nicht durch den selbstandig arbeitenden
Verstand erlangt, sondern den Geist ads Offenbarung von der Gott-
heit selber empféangt, ihn blofl3 hitet. Der Hiter der Herde, der Hiter
dessen, was auf die Erde verpflanzt wird, dasist Abel. Derjenige, der
selber etwas erarbeitet, das ist Kain. Kain legt die Grundlagen fir das
Zitherspiel und sonstige Kinste (1. Moses 4,21,22).

Nun kommt der Gegensatz, wie se sich zur Gottheit verhalten.
Abel empfangt das Geistige und bringt als Opfer das Beste, die hoch-
ste Frucht des Geistes dar. Gott wendet selbstverstandlich - weil es
jadas ist, was er selbst auf die Erde gepflanzt hat - mit Wohlgefallen
seinen Blick auf das Opfer. Kain macht auf etwas anderes Anspruch.
Er will sch mit den Produkten seines Verstandes an die Gottheit
wenden. Das ist etwas, was der Gottheit ganz fremd ist, etwas, was
der Mensch in seiner Freiheit sich errungen hat.



Kainist der zu den Klnsten und Wissenschaften strebende Mensch.
Zunachst hat das keine Verwandtschaft mit der Gottheit. Eine tiefe
Wahrheit ist damit ausgedruckt. Wer im Okkulten Erfahrung hat, der
weil3, dal? die Klnste und Wissenschaften, trotzdem sie die Menschen
frel gemacht haben, nicht das waren, was die Menschen zu dem Gei-
stigen geflihrt hat; sie waren es gerade, was die Menschen weggefuhrt
hat von dem eigentlich Spirituellen. Die Klnste sind etwas, was auf
dem eigenen Grund und Boden des Menschen, auf dem physischen
Plan erwachsen ist. Das kann der Gottheit zunachst nicht wohlge-
fallig sein. Daraus entspringt der Gegensatz, dald der «Rauch», der
Geist, den Gott selbst in die Erde gepflanzt hat, von Abel zur Gott-
heit emporstrebt, und dal3 der andere, der «Rauch» von Kain, auf
der Erde bleibt. Das Selbstandige bleibt auf der Erde, wie der Rauch
des Kain.

Das ist auch der Gegensatz zwischen dem Weiblichen und dem
Mannlichen. Weiblich ist das, was inspiriert ist von dem, was von
der Gottheit unmittelbar empfangen wird. Pneuma wird durch die
Empfangnis errungen. Das, was Kain zu geben hat, ist menschliche
Arbeit auf dem physischen Plan selbst. Das ist der Gegensatz zwischen
dem weiblichen und dem mannlichen Geist. Diese beiden stehen sich
hier urspringlich gegeniber.

Jeder Mensch ist nicht nur physisch, sondern auch geistig Mann
und Weib zugleich; er ist empfangender, sich inspirierenlassender
Geist und das das Inspirierte verarbeitende, kombinierende Intellek-
tuelle zugleich. Jetzt trennte sich das - wir brauchen in dem Weib-
lichen und Méannlichen weiterhin nur ein Symbol zu sehen -, jetzt
ging das Inspirationsprinzip auf diejenigen Uber, welche auf dem
Standpunkte des Abel waren, auf die, welche Hirten und Priester blie-
ben. Auf die anderen ging das Inspirationsprinzip nicht tber; sie
wurden dem Weltlichen zugewandte Wissenschafter und Kinstler und
beschrankten sich rein auf den physischen Plan.

Das hétte nicht stattfinden kénnen, ohne dal3 auch im Menschen
eine Veranderung stattgefunden hat. Als der Mensch noch Mann-
Weib war, da wére es ihm nicht moglich gewesen, eine Trennung zu
bewirken in spirituelle Weisheit und in intellektuelle Wissenschaft.



Erst dadurch, dal3 der Mensch endgiltig getrennt wurde in zwei Ge-
schlechter, erst dadurch, dal3 die Menschheit geteilt wurde durch das
Geschlechtliche, wurde das Gehirn auf den Standpunkt gebracht, daf3
es wirken konnte. Das Gehirn wurde mannlich, die tiefere Wesenheit
wurde das Weibliche. Der Mensch kann nur produzieren innerhalb
seiner physischen Natur. Da bringt er etwas hervor, namlich Nach-
kommen. Aber ein Geist, insofern er im Gehirn ist, ist mannlich und
produktiv auf den physischen Plan beschrankt. * Dafur haben wir in
Kain und Abel die reprasentative Darstellung.

Dadurch nun, dal3 diese Spaltung eingetreten ist, ist es gekommen,
dal3 in der Fortpflanzung des Menschengeschlechtes die Nachkom-
men nicht mehr blof3 dem Vorfahren als solchem ahnlich sehen, son-
dern dal3 sie sich differenzierten. Ich bitte Sie, sich das Folgende vor-
zuhalten. Je grofRere Bedeutung das Sexuelle hat, desto mehr tritt
Differenzierung auf. Wenn wir reine ungeschlechtliche Fortpflanzung
vor uns héatten, so wirden die nachsten Generationen den vorher-
gehenden ahnlich sehen. Eine Verschiedenheit in der Zeitfolge wirde
nicht stattfinden. Die Verschiedenheit entsteht nur dadurch, daf3 Ver-
mischung stattfindet. Und wodurch wurde diese Vermischung mdg-
lich gemacht? Dadurch, dal3 das Mannliche sich dem physischen
Plane verschrieb. Kain wurde derjenige, welcher den Boden beackerte
und veranderte. Diese aul3ere Verschiedenheit der Generationen ware
nicht in die Menschheit hineingekommen, wenn nicht ein Teil der
Menschen heruntergestiegen wéare bis zum physischen Plan. Da war
es nicht mehr wie friher, wo die Produktion von den hoheren Planen
heruntergestiegen ist. Jetzt wurde etwas verwoben in den Menschen
dadurch, dal3 er sich etwas vom Physischen herausholte. Jetzt wird
er ein Ebenbild dessen, was er auf dem physischen Plan erworben
hat, und der Mensch tragt es hinauf zu den hoheren Planen. Das
Physische ist das Kainszeichen. Der physische Plan, in seiner Wirkung
auf den Menschen, ist ihm als Kainszeichen aufgedrickt.

Jetzt ist der Mensch mit der Erde vollig verbunden, so daf3 ein
Gegensatz zwischen Kain und Abel, ein Gegensatz zwischen Gotter-
sohn und Sohn des physischen Planes ist, wobei die Sohne von Abel-

* Siehe unter Hinweise.



Seth die Gottersohne, die Sohne Kains die S6hne des physischen Pla-
nes darstellen.

Sie werden nun begreifen, dal3 das Ereignis von Kain und Abel
zwischen Adam und Seth hineinfdlt. Es ist da ein neues Prinzip in
den Menschen eingetreten, das Prinzip der Erblichkeit, der Erbstinde,
des der vorhergehenden Generation Unahnlichseins.

Gottersbhne sind aber noch geblieben. Nicht alle Abels sind aus
der Welt geschafft. Und nun sehen wir, was auf die Erde gekommen
ist dadurch, daf Kain auf die Frage: «Wo ist dein Bruder Abel?»
antwortet: «Bin ich denn der Huter meines Bruders?» - Das hatte
friher niemals ein Mensch gesagt. Das sagt nur ein Verstand, der
gleichsam wie akustisch[?] auf das Spirituelle reagiert. Jetzt mischt
sich das Prinzip des Kampfes, das Prinzip des Gegensatzes in das
Prinzip der Liebe; jetzt ist der Egoismus geboren: «Bin ich denn der
Huter meines Bruders?»

Die Abels, die geblieben sind, die waren die Go6ttersbhne; sie blie-
ben dem Gottlichen verwandt. Aber sie muldten sich jetzt hiten, ein-
zugehen in das Irdische. Und damit begann das Prinzip, das fir den-
jenigen, der sich dem Gottlichen geweiht hat, zum Prinzip der Askese
wird. Eine Sinde wird es, wenn er sich verbindet mit denjenigen,
welche sich der Erde geweiht haben. Eine Slnde ist es, wenn «die
Gottersohne Gefallen finden an den Tdochtern der Menschen aus dem
Geschlechte des Kainx».

Daraus ging ein Geschlecht hervor, das gewo6hnlich in den offent-
lichen Bilchern des Alten Testamentes nicht einmal erwahnt, sondern
nur angedeutet wird: ein Geschlecht, das fur physische Augen nicht
wahrnehmbar ist. Es wird in der okkulten Sprache «Rakshasas» ge-
nannt und ist dhnlich den «Asuras» der Inder. Es sind das teuflische
Wesen, die wirklich vorhanden waren und verfihrend auf die Men-
schen wirkten, so dal3 das menschliche Geschlecht selbst herabkam.
Diese «Poussade» der Gottersohne mit den Tochtern der Menschen
gab ein Geschlecht, welches besonders verfiuhrend wurde fur die vierte
Unterrasse der Atlantier, die Turanier, und zum Untergange des
Menschengeschlechtes fihrte. Einiges wird hinlbergerettet in die
neue Welt. Die Sintflut ist die Flut, welche Atlantis vernichtet hat.



Die Menschen, die verfihrt waren von den Rakshasas, waren nach
und nach verschwunden.

Jetzt muld ich etwas sagen, was Ihnen jedenfalls sehr eigenartig
erscheinen wird, was aber unendlich wichtig ist zu wissen, was von
einer ganz besonderen Bedeutung ist und ein okkultes Geheimnis
durch viele Jahrhunderte hindurch war fur die AulRenwelt, und was
fur den Verstand der meisten unglaublich erscheinen wird, aber trotz-
dem wahr ist. Ich kann Ihnen die Versicherung geben, daf3 jeder
Okkultist sich oft Gberzeugt in dem, was wir die Akasha-Chronik
nennen, ob das so ist. Aber esist so.

Diese Rakshasas sind vorhanden, sie sind wirklich vorhanden ge-
wesen - tatig, aktiv - als Verfuhrer der Menschen. Sie haben ge-
wirkt auf die menschlichen Leidenschaften bis zu dem Zeitpunkte,
wo sich in Jesus von Nazareth der Christus inkarnierte und in einer
menschlichen Leiblichkeit das Buddhiprinzip selbst gegenwartig ge-
worden ist auf der Erde. Nun moégen Sie das glauben oder nicht: das
hat eine kosmische Bedeutung, das hat eine Bedeutung, die hinaus-
reicht Gber den irdischen Plan. Die Bibel drickt das nicht umsonst so
aus: Christus ist in die Vorholle hinabgestiegen. - Da waren nicht
mehr menschliche Wesen, er hatte es mit geistigen Wesen zu tun.
Die Wesen der Rakshasas kamen dadurch in einen Zustand der L &h-
mung und Lethargie. Sie wurden gleichsam im Zaume gehalten, so
dald sie unbeweglich wurden. Dies konnten sie nur dadurch werden,
da’3 ihnen von zwei Seiten her entgegengewirkt wurde. Das ware
nicht moglich gewesen, wenn in Jesus von Nazareth nicht zwel
Naturen vereinigt gewesen wéaren: auf der einen Seite der alte Chela,
der ganz verbunden war mit dem physischen Plan, der auch auf dem
physischen Plane wirken konnte und durch seine Kréfteihnim Gleich-
gewicht halten konnte und auf der anderen Seite der Christus selbst,
ein reines Geistwesen. Das ist das kosmische Problem, das dem Chri-
stentum zugrunde liegt. Es ist damals auf okkultem Felde etwas ge-
schehen; esist dies die Bannung der Feinde des Menschentums, nach-
klingend in der Sage des Antichrist, der gefesselt wurde, aber wieder
erscheinen wird, wenn ihm nicht das christliche Prinzip in seiner Ur-
springlichkeit wieder entgegentritt.



Der ganze Okkultismus des Mittelalters strebte darnach, die Wir-
kung der Rakshasas nicht heraufkommen zu lassen. Diejenigen, wel-
che auf héheren Planen sehen kénnen, haben schon langst vorher-
gesehen, dal3 der Zeitpunkt, wo es geschehen kann, am Ende des
19. Jahrhunderts, an der Wende des 19. zum 20. Jahrhundert, eintre-
ten kann. Nostradamus, der in einem Turm arbeitete, der oben offen
war, der auch Hilfe in der Pest brachte, war imstande, die Zukunft
vorherzusagen. Er schrieb eine Anzahl prophetischer Verse, in denen
Sie den Krieg von 1870 und manches Uber Marie-Antoinette as be-
reits erfullte Prophezeiungen nachlesen kénnen. In diesen Centurien
des Nostradamus steht auch folgendes (Centurie 10,75): Wenn das
19. Jahrhundert zu Ende sein wird, wird einer der Hermesbrder von
Asien erscheinen und wird die Menschheit wieder vereinen. - Die
Theosophische Gesellschaft ist nichts anderes als eine Erflillung dieser
Prophezeiung des Nostradamus. Die Entgegenwirkung gegen die
Rakshasas und die urspringlichen Mysterien wieder aufzurichten, ist
ein Bestreben der Theosophischen Gesellschaft.

Sie wissen, dald Jesus Christus nach dem Tode noch zehn Jahre auf
der Erde geblieben ist. Die «Pistis-Sophia» enthélt die tiefsten theo-
sophischen Lehren, sieist viel tiefer als Sinnetts «Esoterischer Bud-
dhismus». Jesus war immer und immer wieder inkarniert. |hm fallt die
Aufgabe zu, das Mysterienprinzip wieder zu beleben. Dahinter steckt
nicht eine kulturgeschichtliche oder physische Tatsache, sondern die
Tatsache, die ich lhnen, als dem Okkultisten wohlbekannt, ausein-
andergesetzt habe: der Kampf gegen die Rakshasas. Sie sehen, hier
liegt ein grofRes und wichtiges okkultes Geheimnis verborgen.

Sie kénnen mich nun fragen: Warum wird das in allegorischer Form
gesagt und nicht in offener Sprache? - Ich mul3 hier darauf aufmerk-
sam machen, daf3 digjenigen, welche grole Lehrer der Menschheit
waren, wie Moses, die indischen Rishis, Hermes, Christus, die ersten
christlichen Lehrer, auf dem Standpunkte des Prinzips der Reinkarna-
tion gestanden haben. Und diese allegorische Art der Mitteilung hat
einen guten Sinn. Wenn zum Beispiel die Druidenpriester von «Ne-
belheim», von dem «Riesen Ymir» und so weiter erzdhlten, so war
das naturlich keine Volksdichtung. Der Druidenpriester wulfdte viel-



mehr: der Menschengeist, dem ich heute die Marchen einprage, wird,
wenn er sich wieder inkarnieren wird, dazu vorbereitet sein, die Wahr-
heit in einer vollkommeneren Form zu erfassen. Alle diese Mérchen
sind unter der Voraussetzung gemacht, dald der Geist sich wieder in-
karniert, um dann eben spéter die Wahrheit um so leichter zu erfassen.
Diesen Marchen liegt nicht der Glaube, sondern die Erkenntnis, die
Erfahrung der Reinkarnation zugrunde. Sogar die Verleugnung der
Reinkarnation - vom dritten Jahrhundert des Christentums an - ist
unter der Voraussetzung der Reinkarnation geschehen, weil man die
Menschen so recht herunterziehen wollte in Kama-Manas, ungefahr
so viel, bis alles Geistige durch die Inkarnation durchgegangen ist.
Daher hatte das Christentum 1500 Jahre kein Wissen von der Re-
inkarnation. Wollten wir die Reinkarnationslehre weiter vorenthalten,
so wurden wir den Menschen ein zweites Ma diese Kenntnis vorent-
halten. Das wére aber eine grof3e Slnde, eine Versindigung an der
Menschheit. Die einmalige V orenthaltung war aber schon notwendig,
denn das eine Leben zwischen Geburt und Tod mufte den Menschen
auch wertvoll gemacht werden.



DIE MYSTERIEN DER DRUIDEN UND DROTTEN

Berlin, 30. September 1904 (Notizen)

Unsere mittelalterlichen Erzahlungen - Parzival, Tafelrunde, Hart-
mann von Aue - zeigen uns alle, obgleich gewohnlich nur dem &aule-
ren Sinn nach verstanden, esoterische Gestaltungen mystischer Wahr-
heiten. Wo ist der Ursprung zu suchen? Vor der Verbreitung des
Christentums mussen wir den Ursprung suchen. In das Christentum
hinein ist organisch gewachsen, was in Irland, Schottland ... [Lcke]
gelebt hat. Wir werden an einen bestimmten Mittelpunkt geflnhrt,
von dem dieses Geistesleben ausgegangen ist. Das geistige Leben
[Europas] ging aus von einer Zentralloge in Skandinavien. Drotten-
loge, Druiden = Eiche. Deshalb spricht man &auf3erlich, daf3 die alten
Deutschen unter Eichen ihre Weisungen empfingen.

Drotten oder Druiden waren uralte germanische Eingeweihte. In
England bestanden sie bis zu Zeiten der Konigin Elisabeth. Alles
was wir in der Edda lesen konnen und in der uralten germanischen
Sagenwelt finden konnen, geht zuriick bis in die Tempel der Drotten
oder Druiden. Der Dichter ist immer ein Druidenpriester. Die Sagen
stellen nicht irgendein Symbol oder eine Allegorie dar, - dies auch,
aber noch anderes.

Beispiel: Wir kennen die Sage Baldurs, wissen, dal3 Baldur die
Hoffnung der Gotter ist, dal3 er vom Gotte Loki getdtet wird mit
dem Mistelzweig. Der Gott des Lichtes getdtet! Diese ganze Erzah-
lung hat tiefen Mysteriensinn, den jeder, der eingeweiht wurde, nicht
nur lernte, sondern zu erleben hatte.

Mysterien. Einweihung: Der erste Akt war benannt das Aufsuchen
des Leichnams Baldurs. Es wurde gedacht, daf Baldur immer |ebendig
ist. Das Aufsuchen bestand in einer voélligen Aufklarung Uber die
Natur des Menschen. Denn Baldur war der Mensch, wie er verloren-
gegangen ist. Einstmals lebte nicht der Mensch von heute, sondern
ein anderer, der nicht differenziert war, nicht hinuntergedrickt bis
zum Erleben der Leidenschaften, in einer feineren fllichtigen Materie.
Baldur, der leuchtende Mensch. - Bei wirklichem Verstandnis sind



die Dinge, die uns als Symbol erscheinen, in hGherem Sinne zu neh-
men. Dieser Mensch, der nicht untergetaucht ist in das, was wir heute
Materie nennen, ist Baldur. Er wohnt in einem jeden von uns. Der
Druidenpriester mufite in sich selbst diesen hdheren Menschen suchen.
I hm wurde klargemacht, worin diese Differenzierung besteht, von den
hohen zu den niederen ... [LUcke].

Das Geheimnis aller Einweihung ist, den hoheren Menschen in sich
zu gebéaren. Was der Priester schneller durchmacht, werden die Men-
schen in langer Entwickelungsreihe durchmachen. Damit diese Drui-
den Fihrer der tbrigen Menschen sein konnten, dazu mufiten sie diese
Einweihung empfangen.

Der tiefer gestiegene Mensch mul3 nun die Materie Uberwinden und
jenen hoheren Zustand wieder erreichen. Diese Geburt des héheren
Menschen verlauft in alen Mysterien in einer bestimmten gleichen
Weise. Den in der Materie untergegangenen Menschen hatte man
wieder zu beleben, durch eine Reihe von Erfahrungen muf3te man
gehen, wirkliche Erfahrung, die wie kein sinnliches Erlebnis auf die-
sem Plan sein kann.

Die Etappen. Die erste war, dal3 man vor den sogenannten Thron
der Notwendigkeit gefuhrt wurde. Man stand vor dem Abgrund; er-
fuhr wirklich an dem eigenen Leibe, wie es sich in den niederen Na-
turreichen lebt. Der Mensch ist Mineral und Pflanze, aber erfahren
kann der gegenwartige Mensch heute nicht, kann nicht erleben, was
die elementaren Stoffe erleben, und doch ruhrt das Eherne, Zwin-
gende in der Welt davon her, dal3 wir auch Mineralien, Pflanzen
sind.

Die néchste Stufe fuhrte den Menschen vor ales das, was im Tier-
reich lebt. Alles, was an Leidenschaften, Begierden lebt, muf3te man
durcheinanderwogen und -wirbeln sehen. Der Mensch muf3te das an-
schauen, weil die Einweihung den Zweck hat, hinter die Kulissen
des Weltendaseins zu schauen. Der Mensch weil3 nicht, dald3 durch
seine physische Hille nur verdeckt wird, was durch den astralen Raum
wirbelt. Der Schleier der Mga ist eine wirkliche Hulle und wer ein-
geweiht wird, muf3 dahintersehen - die Hullen falen, klar [schauen]
wird der Mensch. Das ist ein besonderer Moment: der Priester wurde



gewahr, dald sie [die Hlllen] eingedammt hatten Triebe, die, wenn sie
losgelassen wirden, furchtbar waéren.

Die dritte Stufe fuhrte zur Anschauung der grof3en Natur. Das ist
eine Stufe, die der Mensch ohne Vorbereitung noch sehr schwer be-
greiflich findet. Dal3 da okkulte gewaltige Méachte ruhen und in die-
sen Naturkraften sich die Weltenleidenschaften ausdriicken, das ist
etwas, was den Menschen aufmerksam macht, dald es Kréafte gibt, die
er nicht einmal so erlebt wie sein eigenes Leid.

Die nachste Prifung nennt man die Ubergabe der Schlange durch
den Hierophanten. Man kann dies nur durch die Wirkungen erklaren,
die von hier ausgehen. Die Tantalussage erkléart sie uns. Die Gunst,
im Rate der Goétter zu sitzen, kann mif3braucht werden. Es bedeutet
eine Wirklichkeit, die den Menschen gewil3 Gber sich selbst hinaus-
hebt, aber an Gefahren bindet, die nicht Gbertrieben sind im Tantali-
denfluch. In der Regel sagt der Mensch, er vermag nichts gegen die
Naturgesetze. Diese sind Gedanken. Mit dem Gedanken, der nur ein
schattenhafter Gehirngedanke ist, kann man nichts machen; mit dem
schaffenden Gedanken, der die Weltendinge baut und konstruiert,
dem produktiven, fruchtbaren, haben wir anstelle des passiven den-
jenigen, der durchsetzt ist mit spiritueller, geistiger Kraft. Eine Raupe
ausgeblasen, ist Hille der Raupe; vom [produktiven] Gedanken
durchsetzt, ist sie die lebendige Raupe. In den Hillengedanken wird
wirkende, schaffende Kraft gegossen, so dafd der Priester imstande
ist, nicht nur die Welt anzuschauen, sondern als Magier in ihr zu wir-
ken. Die Gefahr ist, Mil3brauch zu treiben. Er kann ... [Lcke].

Auf dieser Stufe erhalt der Okkultist eine gewisse Macht, durch die
er selbst hOhere Wesenheiten zu tauschen in der Lage ist. Er mufl}
Wahrheiten nicht nur nachsprechen, sondern erfahren; entscheiden,
ob etwas wahr oder falsch ist. Das heif’t: die Ubergabe der Schlange
durch den Hierophanten. [Sie bedeutet auf geistigem Gebiet dasselbe,
was im Physischen der Ansatz eines Ruckenmarks bedeutet. In der
Tierheit kommen wir durch die Fische, Amphibien und so weiter
hinauf bis zum Gehirn der Wirbeltiere und des Menschen. Vgl. unter
Hinweise.] Im Geistigen gibt es ebenso ein Rickgrat, wo es sich ent-
scheidet, ob man ein geistiges Gehirn bekommt. Diesen Prozel3 macht



der Mensch durch auf dieser Stufe der Entwickelung. Er wird hinaus-
gehoben aus Kama und versehen mit dem geistigen Ruckgrat, um
in die Wirbel des geistigen Gehirns gehoben zu werden. Die Windun-
gen des Labyrinths sind auf dem geistigen Plan dasselbe, was die
Windungen des Gehirns sind. Der Mensch erhalt Einlal3 in das Laby-
rinth, in die Windungen innerhalb der hoheren Plane.

Dann mulfite er Verschwiegenheit schworen, ein blankes Schwert lag
vor ihm und den starksten Eid mufdte er schwoéren. Das hief3, dal3 der
Mensch nunmehr schweigen wirde Uber seine Erlebnisse gegenuber
dem, der nicht eingeweiht war wie er. Diese eigentlichen Geheim-
nisse kénnen unmdglich ohne weiteres mitgeteilt werden. Er [der
Eingeweihte] hatte aber die Mdglichkeit, die Sagen so zu gestalten,
daf3 sie der Ausdruck des Ewigen sind. Konnte man in dieser Weise
sich aussprechen, hatte man naturlich Uber seine Mitmenschen eine
grof3e Gewalt. Wer eine solche Sage formt, pragt etwas in den mensch-
lichen Geist ein. Was man so spricht, wird wieder vergessen und nur
das allerwenigste Uberdauert den Tod. Ewige Wahrheiten tiberdauern
am langsten den Tod. Vom niederen Wissenschaftlichen Uberdauert
sehr wenig den Tod. Das Ewige ja, und erscheint wieder in einer
neuen Inkarnation.

Der Druidenpriester sprach aus einem hoheren Plan heraus. Waren
seine Erzahlungen der Ausdruck hoéherer Wahrheiten, wenn auch
einfach, so drangen sie tief in die Seelen hinein. Er hatte einfache
Menschen vor sich, aber die Wahrheiten drangen in die Seelen hinein
und sie hatten etwas einverleibt, was wieder in neuen Inkarnationen
geboren wird. Damals haben die Menschen Marchenwahrheiten er-
lebt; so haben wir heute einen praparierten Geistkorper und wenn
wir heute hohere Wahrheiten begreifen, so ist es, weil wir prépariert
sind.

So hat diese Zeit, die im Jahre 60 aufhorte, das Geistesleben Euro-
pas vorbereitet, den Boden abgegeben, auf dem sich das Christentum
hat aufbauen kdnnen. Ihre Lehren haben sich erhalten, und wer sucht,
findet noch den Zugang zu dem, was in diesen Logen gelehrt wurde.

Nachdem er [der Druidenpriester] seinen Schwur auf das Schwert
abgelegt hatte, mulite er ein bestimmtes Getrank trinken, und zwar aus



einem Menschenschadel. Dies hatte die Bedeutung, dal3 der Mensch
hinausgewachsen war Uber das Menschliche. Dieses Gefuhl muf3te der
Druidenpriester gegentiber dem niederen Leibe haben. Was in dem
Leibe lebte, muldte er so objektiv, so kalt empfinden, daf? er ihn nur
als ein Gefald betrachtete. Dann wurde er eingeweiht in die hdheren
Geheimnisse und wie er wieder hinaufstieg in die hoheren Welten.
Baldur ... [Lucke]. Er wurde in einen Riesenpalast gefihrt, der Uber-
deckt war mit funkelnden Schwertern. Ein Mann trat ihm entgegen,
der sieben Blumen hinauswarf. Himmelsraum, Cherubim, Demiurg. -
So wurde er ein wirklicher Sonnenpriester.

Viele lesen die Edda und wissen nicht, dal3 sie eine Erzahlung ist
von dem, was sich in den alten Drottenmysterien wirklich ereignet
hat. Eine ungeheure Macht lag in den Handen der alten Drotten-
priester, Uber Leben und Tod. Es ist eine Wahrheit, dal3 alles im
Laufe der Zeiten korrumpiert wird. Es war einst das HOchste, Hei-
ligste. In den Zeiten, wo das Christentum sich ausbreitete, war vieles
ausgeartet und es gab viele schwarze Magier, so dal3 das Christentum
wie eine Erlésung war.

Das alleinige Studium dieser alten Wahrheiten veranschaulicht fast
den ganzen Okkultismus.

Kein Stein wurde in dem Druidentempel auf den anderen gelegt
wie heute, sondern genau nach astronomischen Maf3en. Tilren waren
nach Himmelsmal3 gebaut. Menschheitsbauer waren die Druidenprie-
ster. Ein schwaches Abbild davon hat sich in den Anschauungen der
Freimaurer erhalten.

Lernt man die astrale Materie durchschauen, sieht man
die Sonne um Mitternacht: 1. Einweihung.

Ubergabe der Schlange: 2. Einweihung.
Der Gang in dem Labyrinth: 3. Einweihung.



DIE PROMETHEUSSAGE

Berlin, 7. Oktober 1904

Ich habe das letzte Mal versucht, Ihnen zu zeigen, wie die Einwel-
hung in den alten Druidenlogen geschah. Heute mochte ich etwas
ausfihren, was damit zwar verwandt ist, was vielleicht aber doch
scheinbar etwas weiter abliegt. Aber wir werden sehen, wie wir das
Verstandnis unserer Menschheitsentwickelung immer mehr und mehr
in seiner Tiefe kennenlernen werden.

Sie haben wohl aus meinen verschiedenen Freitagsvortragen erse-
hen, dal3 die Sagenwelt der verschiedenen Volker einen tiefen Gehalt
hat, und dal3 die Mythen der Ausdruck von tiefen esoterischen Wahr-
heiten sind. Nun mdchte ich heute sprechen von einer der interes-
santesten Sagen, von einer Sage, die im Zusammenhange steht mit
der ganzen Entwickelung unserer flnften Wurzelrasse. Dabei werden
Sie zu gleicher Zeit sehen, wie der Esoteriker immer drei Stufen des
Verstandnisses der Sagenwelt durchmachen kann.

Zunachst leben die Sagen in irgendeinem Volke, und sie werden
exoterisch, &aul¥erlich-wortlich genommen. Dann beginnt der Un-
glaube an diese wortliche Auffassung der Sagen, und es versuchen
die Gebildeten eine symbolische, eine sinnbildliche Deutung der Sa-
gen. Hinter diesen zwei Deutungen stecken aber noch funf andere
Deutungen; denn jede Sage hat sieben Deutungen. Die dritteist die-
jenige, wo Se in der Lage sind, die Sagen wiederum in einer ge-
wissen Weise wortlich zu nehmen. Allerdings mussen Sie erst die
Sprache verstehen lernen, in der die Sagen verfaldt sind. Heute mochte
ich Uber eine Sage sprechen, deren Verstandnis nicht so leicht zu er-
langen ist, Uber die Prometheussage.

In einem Kapitel im zweiten Bande der «Geheimlehre» von
H. P. Blavatsky werden Se etwas dartber finden, und daraus auch
ersehen, welch tiefer Gehalt in dieser Sage steckt. Dennoch ist es nicht
immer mdglich, in gedruckten Schriften die letzten Dinge zu sagen.
Heute kdnnen wir noch ein wenig Uber die Ausflhrungen in der
«Geheimlehre» von H. P. Blavatsky hinausgehen.



Prometheus gehort der griechischen Sagenwelt an. Er und sein Bru-
der Epimetheus sind die SOhne eines Titanen, Japetos. Und die Tita-
nen selbst sind die S6hne der atesten griechischen Gottheit, von Ura-
nos und seiner Gemahlin, der Gaia. Uranos wirde, ins Deutsche Uber-
setzt, bedeuten «der Himmel» und Gaia «die Erde». Ich bemerke noch
ausdricklich, daf3 Uranos im Griechischen dasselbe ist wie Varuna
im Indischen. Ein Titan also, ein Nachkomme der Sohne des Uranos
und der Gaia, ist Prometheus und ebenso sein Bruder Epimetheus.
Der jingste der Titanen, Kronos, die Zeit, hat seinen Vater Uranos
entthront und sich selbst der Herrschaft bemachtigt. Dafir wurde er
wiederum von seinem Sohne Zeus entthront und mit allen Titanen
in den Tartaros, den Abgrund oder die Unterwelt verstol3en. Nur
der Titan Prometheus und sein Bruder Epimetheus hielten zu Zeus.
Sie standen damals auf der Seite des Zeus und kampften gegen die
anderen Titanen.

Nun wollte Zeus aber auch das Menschengeschlecht, das Gibermiitig
geworden war, vertilgen. Da machte sich Prometheus zum Anwalt
des Menschengeschlechts. Er sann darauf, wie er dem Menschenge-
schlecht etwas geben konne, womit es sich selbst retten kénne und
nicht mehr blof3 angewiesen sei auf die Hilfe des Zeus. So wird uns
erzahlt, dal} Prometheus den Menschen den Gebrauch der Schrift
und der Kinste gelehrt habe, namentlich aber den Gebrauch des
Feuers. Dadurch aber hat er den Zorn des Zeus auf sich geladen. Er
wurde wegen dieses Zornes des Zeus an den Kaukasus angeschmiedet
und mulfite dort lange Zeit grofRe Qual erdulden.

Es wird uns ferner noch erzahlt, dal3 nunmehr die Gotter, Zeus an
der Spitze, den Hephaistos, den Gott der Schmiedekunst, veranlalit
haben, eine weibliche Bildsaule zu verfertigen. Diese weibliche Bild-
saule war mit allen Eigenschaften ausgestattet, welche die aulRere De-
koration des Menschengeschlechts der finften Wurzelrasse sind. Diese
weibliche Bildsaule war die Pandora. Pandorawurde veranlafdt, Gaben
an die Menschheit heranzubringen, zunachst an den Bruder des Pro-
metheus, an den Epimetheus. Zwar warnte Prometheus den Bruder,
diese Gaben anzunehmen; dieser Hef3 sich aber dennoch bereden und
nahm die Gaben der Goétter an. Es wurde alles auf die Menschheit



ausgeschuttet, nur eines wurde zuriickbehalten: die Hoffnung. Diese
Gaben sind zum groéfdten Teile Plagen und Leiden fir die Mensch-
heit; nur die Hoffnung wurde in der Bichse der Pandora zurick-
behalten.

Prometheus wird also angeschmiedet am Kaukasus, und an seiner
L eber nagt fortwahrend ein Geier. Hier duldet er. Er weil3 aber etwas,
was eine Blrgschaft fur seine Rettung ist. Er weil3 ein Geheimnis,
das selbst Zeus nicht weil3, das dieser aber wissen will. Er verréat
es indessen nicht, trotzdem Zeus den Gotterboten Hermes zu ihm
schickt.

Nun wird uns im Laufe der Sage seine merkwtrdige Befreiung er-
zahlt. Es wird erzahlt, dald Prometheus nur befreit werden kann durch
das Eingreifen eines Eingeweihten, eines Initiierten. Und ein solcher
Initiierter war der Grieche Herakles; Herakles, der die zwolf Arbeiten
verrichtet hat. Die Verrichtung dieser zwoIf Arbeiten ist die Leistung
eines Initiierten. Es sind die zwolIf Initiationsprifungen, symbolisch
ausgedrickt. AufRerdem wird von Herakles gesagt, daf3 er sich in die
Eleusinischen Mysterien habe einweihen lassen. Er vermag Prome-
theus zu retten. Es muf3te sich aber noch jemand opfern, und es op-
ferte sich fur Prometheus der Kentaur Chiron. Der litt da schon an
einer unheilbaren Krankheit. Er war halb Tier, halb Mensch. Er er-
leidet den Tod und Prometheus wurde dadurch gerettet. Das ist die
aufRere Struktur der Prometheussage.

In dieser Sage liegt die ganze Geschichte der funften Wurzelrasse,
und es ist in ihr wirkliche Mysterienwahrheit eingeschlossen. Diese
Sage wurde in Griechenland wirklich als Sage erzahlt. Aber auch in
den Mysterien wurde sie wirklich dargestellt, so dal3 der Mysterien-
schiler das Schicksal des Prometheus vor sich sah. Und in diesem
sollte er die Vergangenheit und Zukunft der ganzen finften Wurzel-
rasse sehen. Das Verstandnis hierfir kbnnen Sie nur erlangen, wenn
Sie eines berlcksichtigen.

In der Mitte der lemurischen Rasse war erst das [erreicht], was man
als die Menschwerdung bezeichnet; Menschwerdung in dem Sinne,
wie wir heute Menschen haben. Diese Menschheit wurde gefiihrt von
grofRen Lehrern und Fuhrern, die wir as die «Sohne des Feuernebel s»



bezeichnen. Heute wird die Menschheit der flinften Wurzelrasse auch
gefuhrt von grofRen Eingeweihten, aber unsere Eingeweihten sind
anderer Art als die damaligen Fihrer der Menschheit.

Diesen Unterschied missen Sie sich jetzt klarmachen. Es ist ein
grofRer Unterschied zwischen den Fihrern der zwei vorhergehenden
Rassen und den Fuhrern unserer finften Wurzelrasse. Auch die Fuh-
rer jener Rassen waren vereinigt in einer weifl3en Bruderloge. Diese
hatten aber ihre vorherige Entwickelung nicht auf unserem Erdpla-
neten durchgemacht, sondern auf anderen Schauplétzen. Sie waren
auf die Erde herabgestiegen schon ds reife hbhere Menschen, um die
Menschen, die noch in ihrer Kindheit waren, bei ihrer ersten Entste-
hung zu unterrichten, sie die ersten Kinste zu lehren, die sie brauch-
ten. Diese Lehrzeit dauerte durch die dritte, vierte, ja bis in die flnfte
Wourzelrasse herein.

Diese funfte Wurzelrasse hat ihren Ursprung genommen von einem
kleinen Hauflein Menschen, die ausgesondert worden waren aus der
vorhergehenden Wurzelrasse. Sie wurden herangezogen in der Wiste
Gobi und verbreiteten sich dann strahlenformig tber die Erde. Der
erste Fuhrer, der den Impuls gegeben hat zu dieser Menschheitsent-
wickelung, das war einer der sogenannten Manus, der Manu der funf-
ten Wurzelrasse. Dieser Manu gehort noch zu jenen Fihrern des Men-
schengeschlechts, die zur Zeit der dritten Wurzelrasse herabgestiegen
sind. Das war noch einer der Fuhrer, die ihre Entwickelung nicht nur
auf der Erde durchgemacht haben, sondern die ihre Reife hereinge-
bracht haben auf unsere Erde.

Erst in der finften Wurzelrasse beginnt die Entwickelung von sol-
chen Manus, die Menschen wie wir selbst sind, die wie wir ihre
Entwickelung nur auf der Erde durchgemacht haben, die sozusagen
von der Pike auf sich auf der Erde entwickeln. Wir haben also Men-
schen, die hohere Fihrer- und Meisterpersonlichkeiten schon sind,
und solche, die sich bemihen, Fuhrer- und Meisterpersonlichkeiten
zu werden; so daf3 wir innerhalb der finften Wurzelrasse Chelas und
Meister haben, die zur friheren Rasse gehdren, und Chelas und Mei-
ster, die alles durchgemacht haben, was Menschen von der Mitte der
lemurischen Zeit an durchgemacht haben. Einer der Meister, die die



Flhrung der flnften Wurzelrasse haben, ist dazu ausersehen, die Fih-
rung der sechsten Wurzelrasse zu tbernehmen. Die sechste Wurzel-
rasse wird die erste sein, die von einem Erdenbruder als Manu geleitet
sein wird. Die friheren Meister, die Manus der anderen Welten, geben
dem Erdenbruder die Fihrung der Menschheit ab.

Mit dem Aufdammern unserer flnften Wurzelrasse falt zusammen
alles das, was wir die Entwickelung der Kinste nennen. Die Atlan-
tier hatten noch ein ganz anderes Leben. Erfindungen und Entdek-
kungen hatten sie nicht. Sie arbeiteten in ganz anderer Weise. |hre
Technik und ihre Kunst waren ganz anders. Erst mit unserer finften
Wourzelrasse entwickelte sich das, was wir in unserem Sinne Technik
und Kdnste nennen. Die wichtigste Erfindung ist die Erfindung des
Feuers. Machen Sie sich das einmal klar. Machen Sie sich klar, was
heute in unserer ausgebreiteten Technik, Industrie und Kunst von dem
Feuer abhangt. Ich glaube, der Techniker wird mir Recht geben, wenn
ich sage, dal3 ohne das Feuer gar nichts von der ganzen Technik mdg-
lich wére, so dal® wir sagen durfen, mit der Erfindung des Feuers war
die grundlegende Erfindung, der Impuls fir alle anderen Erfindungen
gegeben.

Dazu mussen Sie noch nehmen, dal3 man unter dem Feuer in der
Zeit, as die Prometheussage entstand, alles dasjenige verstand, was
irgendwie mit Warme zusammenhing. Man verstand darunter auch die
Ursache des Blitzes. Die Ursachen aller Warmeerscheinungen wurden
zusammengefaldt unter dem Ausdruck des Feuers. Das Bewulitsein
davon, daf3 die Menschheit der finften Rasse unter dem Zeichen des
Feuers steht, das drickt sich zunachst in der Prometheussage aus.
Und Prometheus ist nichts anderes as der Reprasentant der ganzen
funften Wurzelrasse.

Sein Bruder ist Epimetheus. Zunachst Ubersetzen wir uns einmal
die zwei Worte: Prometheus heil3t auf deutsch der Vordenkende,
Epimetheus heil3t der Nachdenkende. Da haben Sie die zwei Tatig-
keiten des menschlichen Denkens klar auseinandergelegt in den nach-
denkenden Menschen und in den vordenkenden Menschen. Der nach-
denkende Mensch ist derjenige, welcher die Dinge dieser Welt auf
sich wirken lalt und dann hinterher denkt. Ein solches Denken ist



das kama-manasische Denken. Von einem gewissen Gesichtspunkt aus
gesehen heil3t Kama-Manas-Denken: zuerst die Welt auf sich wirken
lassen und dann hinterher denken. Der Mensch der flnften Wurzel-
rasse denkt heute noch hauptsachlich wie Epimetheus.

Insofern aber der Mensch nicht das, was schon daist, auf sich wir-
ken laldt, sondern Zukunft schafft, Erfinder und Entdecker ist, inso-
fern ist er ein Prometheus, ein Vordenker. Niemals wirden Erfin-
dungen gemacht werden kdnnen, wenn der Mensch nur Epimetheus
ware. Eine Erfindung wird dadurch gemacht, dal3 der Mensch etwas
schafft, was noch nicht daist. Zuerst ist es im Gedanken da, und dann
wird der Gedanke umgesetzt in die Wirklichkeit. Dieses ist das Pro-
metheusdenken. Dieses Prometheusdenken ist innerhalb der flnften
Wourzelrasse das manasische Denken. Kama-manasisches und mana-
sisches Denken gehen wie zwel Strome nebeneinander her in der finf-
ten Wurzelrasse. Allmahlich wird das manasische Denken immer wei-
ter und weiter ausgebreitet.

Dieses manasische Denken der flinften Wurzelrasse hat noch eine be-
sondere Eigentimlichkeit. Das verstehen wir, wenn wir zurtckblicken
auf die atlantische Wurzelrasse. Diese hatte mehr ein instinktives
Denken, welches noch in Verbindung war mit der Lebenskraft. Die
atlantische Wurzelrasse war noch imstande, aus der Samenkraft sich
eine Bewegungskraft zu bilden. Wie heute der Mensch in den Kohlen-
lagern eine Art Reservoir hat an Kraft, die er in Dampf verwandelt
zur Fortbewegung der Lokomotiven und Lasten, so hatte der Atlan-
tier grofRe Lager von Pflanzensamen, welche Kréfte enthielten, die er
umwandeln konnte in Fortbewegungskraft, von der getrieben wurden
jene Fahrzeuge, die in Scott-Elliots Broschiire Uber die Atlantis be-
schrieben werden. Diese Kunst ist verlorengegangen. Der Geist des
atlantischen Menschen bezwang noch die Iebendige Natur, die Samen-
kraft. Der Geist der funften Rasse kann nur die leblose Natur, die im
Stein, in den Mineralien liegenden Werdekrafte besiegen. So ist das
Manas der funften Wurzelrasse gefesselt an die mineralischen Kréfte,
wie die atlantische Rasse gebunden war an die Lebenskréfte. Alle
Prometheus kraft ist gefesselt an den Felsen, an die Erde. Daher ist
auch Petrus der Fels, auf den Christus baute. Es ist dasselbe wie der



Fels des Kaukasus. Der Mensch der finften Rasse hat auf dem rein
physischen Plan seine Entwicklung zu suchen. Er ist gefesselt an un-
organische, an mineralische Kréfte.

Versuchen Sie einmal, sich einen Uberblick darliber zu verschaffen,
was es heildt, wenn man von dieser Technik der fiinften Rasse spricht.
Wozu ist sie da? Wenn Sie sich einen Uberblick verschaffen, so wer-
den Sie sehen, dal® - so grofdartig und gewaltig auch die Resultate
sind -, wenn die Verstandeskraft, das Manasische angewendet wird
auf das Unorganische, das Mineralische, daf3 trotzdem im grof3en und
ganzen es der menschliche Egoismus ist, das menschliche personliche
Interesse, wozu alle diese ganzen Krafte der Erfindungen und Ent-
deckungen der funften Wurzelrasse zuletzt angewendet werden.

Gehen Se von der ersten Entdeckung und Erfindung aus und gehen
Sie herauf bis zum Telephon, bis zu unseren neuesten Erfindungen
und Entdeckungen, so werden Se sehen, wie zwar grol3e und gewal-
tige Kréfte durch diese Erfindungen und Entdeckungen uns dienstbar
gemacht worden sind, aber wozu dienen sie? Was holen wir mit Eisen-
bahn und Dampfschiffen aus fernen Landern? Wir holen uns Nah-
rungsmittel, wir verlangen durch das Telephon Nahrungsmittel. Im
Grunde ist es das menschliche Kama, das nach diesen Erfindungen
und Entdeckungen in der flnften Wurzelrasse verlangt. Das ist das,
was man sich in objektiver Betrachtung einmal klarlegen muf3. Dann
wird man auch wissen, wie jener hohere Mensch, welcher hineinver-
setzt wird in die Materie, in der Tat wahrend der flinften Wurzelrasse
an die Materie gefesselt ist dadurch, dal3 sein Kama die Befriedigung
innerhalb der Materie verlangt.

Wenn Sie im Esoterischen sich umsehen, so werden Sie finden, daf3
die Prinzipien des Menschen in Beziehung stehen zu ganz bestimmten
Organen des Korpers. Ich werde Ihnen dieses Thema noch genauer
ausfihren; heute will ich nur anfdhren, mit welchen Organen unsere
sieben Prinzipien in einer bestimmten Beziehung stehen.

Zunachst haben wir das sogenannte Physische. Das steht in einer
okkulten Beziehung zu dem oberen Teil des menschlichen Gesichts,
zur Nasenwurzel. Der physische Bau des Menschen, der einmal ange-
fangen hat — friher war der Mensch ja blof3 astral und baute sich



hinein in das Physische -, nahm seinen Ursprung von dieser Partie
aus. Die Physis ging aus und baute zuerst an der Nasenwurzel, so
dal? der Esoteriker die Nasenwurzel dem eigentlichen Physisch-Mine-
ralischen zugeteilt erkennt.

Das zweite ist Prana, der Atherdoppelkorper. Ihm ist esoterisch
zugeteilt die Leber. Dieses Organ steht zu ihm in einer gewissen
okkulten Beziehung. Dann kommt Kama, der Astralkérper. Der hat
wieder seine Tatigkeit entwickelt beim Aufbau der Ernahrungs-
organe, die ihr Sinnbild im Magen haben. Wirde der Astralkdrper
nicht diese ganz bestimmte Auspragung haben, die er im Menschen
hat, dann witirde auch nicht dieser menschliche Ernahrungsapparat
mit dem Magen diese bestimmte Form haben, die er heute hat.

Wenn Se den Menschen betrachten, erstens in seiner physischen
Grundlage, zweitens in seinem Atherdoppelkorper und drittens in
seinem Astralkorper, so haben Se die Grundlage, die, wie Se sehen,
gefesselt ist an das, was die mineralische Fessel der funften Wurzel-
rasse ausmacht.

Durch die hoheren Koérper hebt sich der Mensch schon wieder her-
aus aus dieser Fessel und steigt zu Hoherem hinauf. Kama-Manas
arbeitet sich schon wieder herauf. Da befreit sich der Mensch schon
wieder von der reinen Naturgrundlage. Deshalb gibt es eine okkulte
Beziehung von Kama-Manas zu dem, wodurch der Mensch aus der
Naturgrundlage herausgehoben, abgeschnlrt wird. Dieser okkulte
Zusammenhang ist der zwischen dem niederen Manas und der so-
genannten Nabelschnur. Gabe es kein Kama-Manas in der mensch-
lichen Gestalt, dann wirde der Embryo nicht in dieser Weise von der
Mutter abgeschnirt werden.

Gehen wir zum hbéheren Manas, so hat es eine ebensolche okkulte
Beziehung zum menschlichen Herzen und zum Blut. Buddhi hat eine
okkulte Beziehung zu dem menschlichen Kehlkopf, zu dem Schlund
und zu dem Kehlkopf. Und Atma hat eine okkulte Beziehung zu et-
was, was den ganzen Menschen ausfillt, ndmlich zu dem im Menschen
enthaltenen Akasha.

Das sind die sieben okkulten Beziehungen. Wenn Sie sich diese vor-
halten, so haben wir als die wichtigsten fir unsere finfte Rasse her-



vorzuheben diejenigen zu dem Atherdoppelk6rper und zu Kama. Und
wenn Sie das dazunehmen, was ich vorhin gesagt habe von der Be-
herrschung des Prana durch die Atlantier - die Lebenskraft ist das,
was den Atherdoppelkorper durchzieht -, so werden Sie sich sagen
kdnnen, dald der Atlantier in einer gewissen Beziehung noch um eine
Stufe tiefer stand. Sein Atherdoppelkorper hatte noch die urspriing-
liche Verwandtschaft mit allem Atherischen der AuRenwelt, und er
beherrschte dadurch das Prana der AulRenwelt. Dadurch, dal3 der
Mensch eine Stufe hoher gestiegen ist, ist die Arbeit eine Stufe tiefer
geworden. Das ist ein Gesetz: daf3 wenn auf der einen Seite Aufstieg
erfolgt, auf der anderen Seite ein Abstieg erfolgen mul3. Wéarend der
Mensch friher an Kama gearbeitet hat von Prana aus, mul er jetzt
mit Kama auf dem physischen Plane arbeiten.

Nun werden Sie verstehen, wie tief die Prometheussage diesen ok-
kulten Zusammenhang symbolisiert. Ein Geier nagt dem Prometheus
an der Leber. Kamaist symbolisiert in dem Geier, das eigentlich wirk-
lich die Kréfte der flnften Rasse verzehrt. Der Geier nagt dem Men-
schen an der Leber, an der Grundlage, und so nagt diese Kraft der
funften Rasse an der eigentlichen Lebenskraft des Menschen, weil der
Mensch gefesselt ist an die mineralische Natur, an den Petrus, den
Fels, den Kaukasus. Damit mufite der Mensch seine Prometheus-
Ahnlichkeit bezahlen. Deshalb muRR der Mensch seine eigene Natur
bezwingen, damit er nicht mehr angeschmiedet ist an das Minera-
lische, an den Kaukasus.

Nur digjenigen, welche wahrend der finften Wurzelrasse als
menschliche Eingeweihte entstehen, kdnnen dem gefesselten Men-
schen die Befreiung bringen. Herakles, ein menschlicher Eingeweih-
ter, muld selbst zum Kaukasus dringen, um den Prometheus zu be-
freien. Aber so werden die Initiierten den Menschen herausheben aus
der Fesselung und opfern mul3 sich, was dem Untergang geweiht ist.

Opfern mul3 sich der Mensch, der noch im Zusammenhang ist mit
dem Tierischen: der Kentaur Chiron. Der Mensch der Vorzeit muf3
geopfert werden. Das Opfer des Kentauren ist fir die Entwickelung
der flinften Rasse ebenso wichtig wie die Befreiung durch die Einge-
weihten, durch die Initiierten der flnften Rasse.



Man sagt, dald in den griechischen Mysterien den Leuten die Zu-
kunft prophezeit wurde. Darunter verstand man aber nicht ein vages, ab-
straktes Erzahlen dessen, was in der Zukunft geschehen sollte, sondern
die Angabe derjenigen Wege, die den Menschen in die Zukunft hinein-
fuhren, was der Mensch zu tun hat, um sich in die Zukunft hinein zu
entwickeln. Und was sich als Menschenkraft entwickeln sollte, das
wurde vorgestellt in dem grol3en Mysteriendrama Prometheus'.

Man hat sich nun vorzustellen unter den drei Gottergeschlechtern
Uranos, Kronos und Zeus drei aufeinanderfolgende flihrende Wesen-
heiten der Menschen. Uranos heil3t der Himmel, Gaia die Erde. Wenn
wir zurtckgehen hinter die Mitte der dritten Rasse, der Lemurier,
dann haben wir noch nicht den Menschen, den wir jetzt kennen, son-
dern einen Menschen, den die Geheimlehre «Adam Kadmon» nennt,
den Menschen, der noch ungeschlechtlich ist, den Menschen, der vor-
her noch nicht der Erde angehorte, der noch nicht die Organe ent-
wickelt hat zum irdischen Schauen, der noch dem Uranischen, dem
Himmel angehdrte. Durch die Vermahlung des Uranos mit der Gaia
entstand der Mensch, der in die Materie herabstieg und damit zu
gleicher Zeit in die Zeit einrickt. Kronos (= Chronos, die Zeit) wird
der Herrscher des zweiten Gottergeschlechts von der Mitte der lemu-
rischen Zeit an bis herein in den Anfang der atlantischen Zeit. Die
fuhrenden Wesenheiten symbolisierten die Griechen zuerst unter dem
Uranos, spéater unter dem Kronos, und dann gingen sie tber auf Zeus.
Zeus aber ist noch einer derjenigen Fiuhrer, welche ihre Schule nicht
auf der Erde durchgemacht haben. Er ist noch einer, der zu den Un-
sterblichen gehort, wie eben die ganzen griechischen Goétter noch zu
den Unsterblichen gehdrten.

Die sterbliche Menschheit soll sich wahrend der funften Rasse auf
eigene FURe stellen. Diese Menschheit wird reprasentiert durch den
Prometheus. Sie erst brachte die menschlichen Kinste und die Ur-
kunst des Feuers. Auf sie ist Zeus eifersiichtig, da die Menschen her-
anwachsen zu ihren eigenen Eingeweihten, diein der sechsten Wurzel-
rasse die Fuhrung in die Hand nehmen werden. Das mul} sich aber
die Menschheit erst erkaufen. Daher muf3 ihr Ureingeweihter die gan-
zen Leiden zunachst auf sich nehmen.



Prometheus ist der Ureingeweihte der funften Wurzelrasse, der-
jenige, der nicht nur in die Weisheit, sondern auch in die Tat einge-
weiht ist. Er macht die ganzen Leiden durch, und er wird befreit
durch denjenigen, der heranreift, um die Menschheit allméahlich frei
zu machen und sie hinauszuheben tber das Mineralische.

So stellen uns die Sagen die grof3en kosmischen Wahrheiten dar.
Deshalb sagte ich Ihnen auch im Eingang: derjenige, der zur dritten
Deutung aufsteigt, vermag sie wieder wortlich zu nenmen... [Es fol-
gen einige unklare Sétze, vgl. unter Hinweise.] Bel der Prometheus-
sage haben Sie das Fressen des Geiers an der Leber. Das ist ganz
wortlich zu nehmen. Der Geier frif3t wirklich an der Leber der finf-
ten Wurzelrasse. Es ist der Kampf des Magens mit der Leber. In
jedem einzelnen Menschen wiederholt sich wahrend der funften Wur-
zelrasse dieser prometheische Leidenskampf. Vollstandig wortlich ist
das zu nehmen, was hier in der Prometheussage ausgedriickt ist. Ware
dieser Kampf nicht da, dann wéare das Schicksal der flnften Rasse ein
ganz anderes.

Es gibt also drei Ausdeutungen der Sagen: erstens die exoterisch-
wortliche, zweitens die allegorische - der Kampf der menschlichen
Natur -, drittens die okkulte Bedeutung, wo wieder eine wortliche
Interpretation der Mythen eintritt. Daraus kdnnen Sie ersehen, daf
diese Sagen alle - wenigstens alle diejenigen, welche eine solche Be-
deutung haben - aus den Mysterienschulen herrihren und nichts an-
deres sind as die Wiedergabe dessen, was in den Mysterienschulen
als das grof3e Drama des Menschheitsschicksals dargestellt worden ist.
Wieich Ihnen bei den Druidenmysterien zeigen konnte, dal3 [die Sage
von] Baldur nichts anderes darstellt als das, was im Inneren der Drui-
denmysterien sich vollzogen hat, so haben Sie im Prometheus das,
was der griechische Mysterienschiler im Inneren der Mysterien er-
lebt hat, um Kraft und Energie zum Leben in der Zukunft zu ge-
winnen.



DAS MYSTERIUM DER ROSENKREUZER

Berlin, 4. November 1904

Wir haben schon verschiedene Mythen besprochen, deren Bilder eso-
terische Wahrheiten enthalten. Solche Mythen wurden friher den
Menschen gegeben, um ihnen gewisse Wahrheiten - solange sie noch
nicht reif waren fur die esoterischen Wahrheiten selbst - zuerst in
bildlicher Form zu Uberliefern. Diese Bilder bemachtigten sich des
Kausalkorpers und bereiteten so die Menschen vor, in spateren In-
karnationen die esoterischen Wahrheiten selbst zu verstehen.

Nun mochte ich Thnen heute eine solche esoterische Darstellung
zeigen, welche erst vor wenigen Jahrhunderten gegeben wurde und
jetzt noch mannigfaltig fortlebt. Das ist die folgende.

Im Beginne des 15. Jahrhunderts erschien in Europa eine Person-
lichkeit, welche im Morgenlande in gewisse Geheimnisse eingeweiht
worden war. Es war dies Christian Rosenkreutz Ehe die damalige In-
karnation des Christian Rosenkreutz zu Ende gegangen war, hatte er
eine Anzahl von Personlichkeiten - die kaum die Zahl zehn Uberstieg -
in den Gegenstand, in den er eingeweiht worden war, auch einge-
weiht, soweit dies mit europdischen Menschen damals moglich war.
Diese kleine Bruderschaft, die sich die Bruderschaft der Rosenkreu-
zer - Fraternitas rosae crucis - nannte, trug durch eine grofRere,
mehr aul3erliche Bruderschaft einen gewissen Mythus in die Welt
hinaus.

Christian Rosenkreutz selbst hatte damals im tiefsten Inneren der
Rosenkreuzermysterien gewisse Geheimnisse dargestellt, wie sie nur
wahrgenommen werden konnten von Menschen, die die notwendige
Vorbereitung erfahren hatten. Aber, wie gesagt, in der kleinen Bru-
derschaft waren es nicht mehr wie zehn; das waren die eigentlich
eingeweihten Rosenkreuzer. Was von Christian Rosenkreutz gelehrt
worden ist, konnte nicht vielen Menschen mitgeteilt werden; aber es
wurde dann eingekleidet in eine Art von Mythus. Seit seiner ersten
Begrindung im Anfang des 15. Jahrhunderts ist dieser Mythus viel-
fach in Bruderschaften erzahlt und interpretiert worden. Erzahlt



wurde er in groferem Rahmen, interpretiert aber nur im engeren
Kreis, denjenigen, die reif daflr waren.

Dieser Mythus hatte ungeféahr folgenden Inhalt:

Es gab eine Zeit, da schuf einer der Elohim den Menschen; einen
Menschen, den er Eva nannte. Mit Eva verband sich der Elohim
selbst und es wurde von Eva Kain geboren. Darauf schuf der Elohim
Jahve oder Jehova den Adam. Adam verband sich ebenfals mit Eva
und aus dieser Ehe ging Abel hervor.

Wir haben es also bei Kain mit einem unmittelbaren Gottersohn
zu tun und be Abel mit einem SproRling des as Mensch geschaf-
fenen Adam und der Eva. Nun geht der Mythus weiter.

Die Opfergaben, welche Abel dem Gotte Jahve darbrachte, waren
dem Gotte angenehm. Aber die Opfergaben des Kain nicht, denn
Kain war nicht auf direktes Geheil3 von Jahve entstanden. Die Folge
davon war, da3 Kain den Brudermord beging. Er erschlug Abel.
Deshalb wurde er von der Gemeinschaft mit Jahve ausgeschlossen.
Er ging in entfernte Gegenden und wurde dort der Stammvater eines
eigenen Geschlechts.

Adam verband sich weiterhin mit Eva und zum Ersatz von Abel
wurde Seth geboren, der auch in der Bibel vorkommt. So entstanden
zwei Menschengeschlechter: das erste von Eva und dem Elohim ab-
stammend, das Geschlecht Kains; und das zweite von den blof3en
Menschen abstammend, die auf Geheil3 des Jahve sich verbunden
haben.

Von dem Geschlecht des Kain stammen dle ab, die auf der Erde
Klnste und Wissenschaften ins Leben gerufen haben, zum Beispiel
Methusael, der die Schrift, die Tau-Schrift erfunden hat und Tubal-
Kain, der die Bearbeitung der Erze und des Eisens lehrte. So entstand
in dieser Linie, direkt von dem Elohim abstammend, die Menschheit,
die sich in Kinsten und Wissenschaften ausbildet.

Aus diesem Geschlecht der Kains ging auch hervor Hiram. Der
war der Erbe alles dessen, was innerhalb der verschiedenen Genera-
tionen der Kainssdhne an Wissen, Kunst und Technik aufgespeichert
worden war. Hiram war der bedeutendste Baukinstler, den man sich
denken kann.



Aus der anderen Linie, aus dem Geschlechte Seths stammte Salomo,
der sich auszeichnete in alledem, was von Jahve oder Jehova her-
rihrte. Er war ausgestattet mit der Weisheit der Welt, mit alledem,
was die ruhige, klare, abgeklarte Weisheit bei den Jehovasohnen lie-
fern kann. Dies war eine Weisheit, die man wohl mit Worten ausspre-
chen kann, die dem Menschen tief ins Herz gehen, ihn erheben kann,
aber nicht eine solche, welche das unmittelbare Objekt angreifen und
etwas Wirkliches an Technik, Kunst und Wissenschaft hervorbringen
kann. Es war eine Weisheit, die eine unmittelbare inspirierte Gabe
des Gottes ist, nicht eine von unten herausgearbeitete, aus der mensch-
lichen Leidenschaft, aus dem Menschenwollen hervorquillende Weis-
heit. Die fand sich bel den Kainssohnen, bel denen, die unmittelbar
von dem anderen Elohim abstammten. Das waren die strengen Ar-
beiter, die alles selbst erarbeiten wollten.

Nun beschlol3 Salomo einen Tempel zu bauen. Er bestellte dazu als
Baumeister den SprofYling der Kainssbhne: Hiram. Es war zu der
Zeit, da die Konigin von Saba, Balkis, nach Jerusalem kam, weil sie
von dem weisen Salomo gehdrt hatte. Und sie war in der Tat, as sie
ankam, entzlckt von der erhabenen, klaren Weisheit und Schonheit
des Salomo. Er warb um sie und erlangte auch ihr Jawort. Da horte
diese Konigin von Saba auch von dem Tempelbau. Nun wollte sie
auch den Baumeister Hiram kennenlernen. Als sieihn sah, machte sein
bloRRer Blick auf sie einen ungeheuren Eindruck und nahm sie ganz
gefangen.

Nun entspann sich etwas wie Eifersuchtsstimmung zwischen Hiram
und dem weisen Salomo. Die Folge davon war, dal3 Salomo gern
etwas gegen Hiram getan hatte; aber er muldte ihn behalten, damit
der Tempel fertig gebaut werden konnte.

Es kam nun folgendes. Der Tempel war bis zu einer ganz bestimm-
ten Stufe fertig. Nur eines fehlte noch, was das Meisterstick des
Hiram sein sollte: namlich das Eherne Meer. Dieses Meisterstlick
Hirams sollte darstellen den Ozean, in Erz gegossen, und den Tem-
pel schmicken. Alle Erzmischungen waren in wunderbarer Weise von
Hiram veranlagt worden und alles war zu dem Gul} vorbereitet. Nun
machten sich aber drei Gesellen ans Werk, die Hiram beim Tempel-



bau fur unfahig befunden hatte, zu Meistern ernannt zu werden. Sie
hatten ihm deshalb Rache geschworen und wollten die Ausfihrung
des Ehernen Meeres verhindern. Ein Freund Hirams, der davon er-
fuhr, teilte Salomo diesen Plan der Gesellen mit, damit er ihn ver-
eiteln wirde. Aber Salomo liel3 aus Eifersucht gegen Hiram der Sache
ihren Lauf, weil er Hiram verderben wollte. Die Folge war, dal3 Hiram
zusehen mulfdte, wie der ganze Guld zerstob, weil die drei Gesellen
einen ungehdrigen Stoff der Masse zugefiigt hatten. Er versuchte noch
durch ZugielRen von Wasser das aufschaumende Feuer zu |6schen, aber
es wurde dadurch nur schlimmer. Wahrend er schon nahe daran war,
an dem Zustandekommen des Werkes zu verzweifeln, erschien ihm
Tubal-Kain selbst, einer seiner Ahnherren. Dieser sagte ihm, er solle
sich ruhig in das Feuer hineinstlirzen, er sei durch das Feuer nicht
verwundbar. Hiram tat es und gelangte bis zum Mittelpunkt der
Erde. Tubal-Kain fdhrte ihn zu Kain, der dort im Zustande der ur-
sprunglichen Gottlichkeit war. Hiram wurde nun in das Geheimnis
der Feuerschdpfung eingeweiht, in das Geheimnis des Erzgusses und
so weiter. Er erhielt von Tubal-Kain noch einen Hammer und ein
Goldenes Dreieck, das er am Halse zu tragen habe. Dann kehrte er
zurick und war nun imstande, das Eherne Meer wirklich herzustellen,
den Gul3 wieder in Ordnung zu bringen.

Hierauf gewinnt Hiram die Hand der Konigin von Saba. Er aber
wird von den drei Gesellen tberfallen und getotet. Doch ehe er starb,
gelang es ihm noch, das Goldene Dreieck in einen Brunnen zu wer-
fen. Als man nun nicht weil3, wo Hiram ist, wird er gesucht. Salomo
selbst ist angstlich und will hinter die Sache kommen. Man flrchtete,
die drei Gesellen kdnnten das alte Meisterwort verraten und es wurde
daher ein neues verabredet. Die ersten Worte, die fallen, wenn man
Hiram wieder findet, sollten das neue Meisterwort sein. Als Hiram
nun aufgefunden wurde, konnte er noch einige Worte sprechen. Er
sagte: Tubal-Kain hat mir verheil3en, daf3 ich einen Sohn haben werde,
der viele S6hne haben wird, die die Erde bevolkern und mein Werk
- den Tempelbau - zu Ende fihren werden. Dann bezeichnete er noch
den Ort, wo das Goldene Dreieck zu finden sei. Es wurde zu dem
Ehernen Meer gebracht und beide an einem besonderen Ort des Tem-



pels, im Allerheiligsten, aufbewahrt. Sie kbnnen nur von denen ge-
funden werden, die Verstandnis dafir haben, was diese ganze Tempel-
legende von dem Tempel des Salomo und seinem Baumeister Hiram
zu bedeuten hat.

Nun wollen wir einmal von der Legende selbst Gbergehen zu einer
| nterpretation.

Diese Legende stellt dar das Schicksal der dritten, vierten und
funften Unterrasse unserer finften Wurzelrasse. Der Tempel ist der
Tempel der Geheimbruderschaften, respektive dasjenige, was die
ganze Menschheit der vierten und flnften Unterrasse baut, und
das Allerheiligste ist der Aufenthaltsort der Geheimbruderschaften.
Diese wissen, was das Eherne Meer und das Goldene Dreieck bedeu-
ten.

Wir haben es also zu tun mit zweierlel Menschengeschlechtern:
mit demjenigen, welches - durch Salomo reprasentiert - im Besitz
gottlicher Weisheit ist, und mit dem Kains geschlecht, den Abkdmm-
lingen Kains, die sich auf das Feuer verstehen und es zu behan-
deln wissen. Dieses Feuer ist nicht das physische Feuer, sondern
das im Astralraum brennende Feuer der Leidenschaften, Triebe, Be-
gierden.

Wer sind nun die Kainssbhne? Die Kainssdhne sind - also im Sinne
dieser Legende - die SOhne derjenigen Elohim, welche unter der
Klasse der Elohim wahrend der Mondepoche ein wenig zurtckgeblie-
ben sind. In der Mondepoche haben wir es mit Kama zu tun. Dieses
Kama oder Feuer wurde damals durchdrungen mit Weisheit. Nun gab
es zwei Arten von Elohim. Die einen Elohim blieben nicht stehen
bei der Ehe zwischen Weisheit und Feuer; sie gingen dariber hinaus.
Und als sie den Menschen formten, waren sie nicht mehr durchdrun-
gen von Leidenschaften, so dal3 sie ihn mit ruhiger, abgeklarter Weis-
heit ausstatteten. Das ist die eigentliche Jahve- oder Jehovareligion,
die Weisheit, die ganz leidenschaftslos war. Die anderen Elohim, bei
welchen noch die Weisheit mit dem Feuer der Mondperiode ver-
bunden war, sind digjenigen, welche die Kainssbhne schufen.

Daher haben wir in den S6hnen Seths die religidsen Menschen mit
der abgeklarten Weisheit und in den Kains sbhnen die, welche das



impulsive Element haben, die sich entflammen und Enthusiasmus
entwickeln konnen fir Weisheit. Diese zwel Geschlechter schaffen
durch alle Rassen hindurch, durch alle Zeiten. Aus der Leidenschaft
der Kainssohne sind alle Kinste und Wissenschaften entstanden, aus
der Abel-Seth-Stromung alle abgeklarte Frommigkeit und Weisheit,
ohne Enthusiasmus.

Diese zwei Typen waren immer vorhanden und das hat sich so fort-
gefuhrt bis zur vierten Unterrasse unserer Wurzelrasse.

Dann kam die Begrindung des Christentums. Dadurch wurde die
frihere Frommigkeit, die nur eine Frommigkeit von oben war, eine
Frommigkeit, die vollstandig kamafrei war. Sie wurde getaucht in das
Element, das eben durch Christus auf die Erde kam. Christus ist nicht
blol3 die Weisheit, er ist die inkarnierte Liebe: ein hohes gottliches
Kama, das zu gleicher Zeit Buddhi ist; ein rein flutendes Kama, das
nichts far sich will, sondern ale Leidenschaften in unendlicher Hin-
gabe nach aul3en richtet, ein umgekehrtes Kama ist. Buddhi ist um-
gekehrtes Kama.

Dadurch bereitet sich innerhalb des Typus der Menschen, die
fromm sind, innerhalb der SOhne der Weisheit eine hohere From-
migkeit vor, die nun allerdings enthusiastisch sein kann. Das ist
christliche Frommigkeit. Sie wird zunachst veranlagt in der vierten
Unterrasse der flinften Wurzelrasse. Diese ganze Stromung ist aber
noch nicht in der Lage, sich mit den Kainss6hnen zu verbinden. Sie
sind zunachst noch Gegner. Wirde namlich das Christentum unbe-
dingt schnell alle Menschen ergreifen, so wirde es sie zwar mit Liebe
erfillen kdnnen, aber das einzelne menschliche Herz, das individuelle
menschliche Herz wére nicht dabei. Es wére keine freie Frommig-
keit, es ware nicht das Gebaren des Christus in sich selbst als Bruder,
sondern blof3 als Herrn. Dazu mussen noch durch die ganze finfte
Unterrasse hindurch die Kainssbhne wirken. Sie wirken in ihren In-
itiierten und bauen den Tempel der Menschheit, aufgebaut aus welt-
licher Kunst und weltlicher Wissenschaft.

So sehen wir wahrend der vierten und funften Unterrasse das welt-
liche Element immer mehr und mehr sich entwickeln, die ganze welt-
geschichtliche Entwickelung auf den physischen Plan heraustreten.



Mit dem weltlichen Element des Materialismus entwickelt sich das
personliche, der Egoismus, der zum Kampf aler gegen alle fuhrt.
Wenn auch das Christentum da war, so war es in gewisser Weise
doch Geheimnis von wenigen. Aber es bewirkte, dal3 den Menschen
wahrend der vierten und flnften Unterrasse aufging: ein jeglicher ist
gleich vor Gott. Das ist christlicher Grundsatz. Aber die Menschen
kdnnen dies nicht ganz verstehen, solange sie im Materialismus und
Egoismus befangen sind.

Die Franzdsische Revolution hat dann die Konsequenz der christ-
lichen Lehre im weltlichen Sinne vollzogen. Die spirituelle Lehre des
Christentums: alle Menschen sind gleich vor Gott, wurde durch die
Franzosische Revolution in eine rein weltliche Lehre Ubertragen: ale
sind hier gleich. Die neue Zeit hat das noch mehr ins Physische Uber-
setzt.

Vor der Franz6sischen Revolution erschien bel einer Hofdame der
Konigin Marie-Antoinette, der Madame d'Adhemar, eine Personlich-
keit, die alle wichtigen Szenen der Revolution voraussagte, um davor
zu warnen. Es war der Graf von Saint-Germain, dieselbe Person-
lichkeit, die in friherer Inkarnation den Orden der Rosenkreuzer ge-
stiftet hat. Er vertrat damals den Standpunkt: die Menschen mufiten
in ruhiger Weise von der weltlichen Kultur zu der wahren Kultur des
Christentums geftihrt werden. Die weltlichen Mé&chte wollten sich
aber die Freiheit im Sturm, in materieller Weise erobern. Zwar sah
er die Revolution als notwendige Konsequenz an, aber er warnte doch
davor. Er, Christian Rosenkreutz, in der Inkarnation vom 18. Jahr-
hundert, als Hlter des innersten Geheimnisses vom Ehernen Meer
und vom heiligen Goldenen Dreieck, trat warnend auf: die Mensch-
heit sollte sich langsam entwickeln. Doch schaute er, was vor sich
gehen wirde.

Das ist der Gang, den die Menschheitsentwickelung, von innen
her betrachtet, wahrend der vierten und finften Unterrasse unserer
Wourzelrasse durchmacht. Der menschliche Kulturbau, der grol3e Tem-
pel Salomos wurde gebaut. Aber dasjenige, was ihn eigentlich krénen
soll, muf3 noch ein Geheimnis bleiben. Das kann nur ein Initiierter
bauen. Dieser Initiierte wurde mifl3verstanden, verraten, getotet. Die-



ses Geheimnis kann noch nicht herauskommen. Es bleibt das Geheim-
nis von wenigen [Initiierten] des Christentums. In dem Gul3 des Eher-
nen Meeres und dem heiligen Dreieck liegt es verschlossen. Es ist
kein anderes als das Geheimnis des Christian Rosenkreutz, der vor
Christi Geburt in einer sehr hohen Inkarnation verkoérpert war und
damals einen merkwirdigen Ausspruch getan hat.

Lassen Sie mich nun noch mit einigen Worten die Szene ausmalen,
wie jener Christian Rosenkreutz vor der Franzdsischen Revolution
diese AuRerung wieder getan hat. Er sagte: Wer Wind sét, wird
Sturm ernten. - Dies hatte er schon damals gesagt, bevor es dann
von Hosea gesagt und aufgeschrieben wurde. Aber es ist von Chri-
stian Rosenkreutz herrthrend.

Dieser Ausspruch: Wer Wind sét, wird Sturm ernten -, ist der
Leitspruch der vierten und flnften Unterrasse unserer Wurzelrasse
und sollte bedeuten: Ihr werdet den Menschen frei machen, es wird
sich das inkarnierte Buddhi selbst mit dieser eurer Freiheit verbinden
und die Menschen gleichmachen vor Gott. Aber der Geist (Wind be-
deutet Geist = Ruach), er wird zunachst zum Sturm werden (Kampf
aler gegen alle).

Zunachst war das Christentum das des Kreuzes geworden, das sich
hindurchentwickeln muf3te durch die rein weltliche Sphére, den phy-
sischen Plan. Nicht gleich von Anfang an war Christus am Kreuz das
Symbol des Christentums. Aber as das Christentum immer mehr poli-
tisch wurde, da wurde das Symbol der gekreuzigte Gottessohn, lei-
dend auf dem Kreuze des Weltenleibes. Das bleibt es auf3erlich durch
den ganzen Rest der vierten und weiter durch die funfte Unterrasse
hindurch.

Zundachst ist das Christentum gebunden an die rein materielle Kul-
tur der vierten und flnften Unterrasse und nur dazwischen[?] be-
steht das eigentliche Christentum der Zukunft, das im Besitze der
Geheimnisse von dem Ehernen Meer und dem Goldenen Dreieck ist.
Dieses Christentum hat ein anderes Symbol; nicht mehr den gekreu-
zigten Gottessohn, sondern das Kreuz, von Rosen umwunden. Das
wird das Symbol des neuen Christentums der sechsten Unterrasse sein.
Aus dem Mysterium der Rosenkreuzerbruderschaft wird sich dieses



Christentum der sechsten Unterrasse entwickeln, das das Eherne Meer
und das Goldene Dreieck kennen wird.

Hiram ist der Repréasentant der Initiierten der Kainssdhne der vier-
ten und flanften Unterrasse. Die Konigin von Saba - jede weibliche
Figur bedeutet in der esoterischen Sprache die Seele - ist die Seele
der Menschheit, die zu entscheiden hat zwischen der abgeklarten, aber
nicht die Erde erobernden Frommigkeit und der die Erde erobernden
Weisheit, das heil’t, der durch Uberwindung der Leidenschaften der
Erde verbundenen Weisheit. Se ist die Reprasentantin der wahren
Menschenseele, die zwischen Hiram und Salomo mittendrin steht,
und sich mit Hiram in der vierten und funften Unterrasse verbindet,
weil er noch den Tempel baut.

Das Eherne Meer ist jener Gul3, der entsteht, wenn in der entspre-
chenden Weise Wasser mit Erz vermischtist. Die drei Gesellen machen
es falsch, der Gufld wird zerstort. Aber indem Tubal-Kain dem Hiram
die Mysterien des Feuers enthdllt, ist Hiram imstande, Wasser und
Feuer in der richtigen Weise zu verbinden. Dadurch entsteht das
Eherne Meer. Es ist das, was das Geheimnis der Rosenkreuzer ist. Es
entsteht, wenn das Wasser der ruhigen Weisheit sich verbindet mit
dem Feuer des astralen Raumes, dem Feuer der Leidenschaft. Da-
durch muf3 eine Verbindung Zustandekommen, die «ehern» ist, die
getragen werden kann in die folgenden Zeitalter, wenn hinzukommt
das Geheimnis von dem heiligen Goldenen Dreieck, das Geheimnis
von Atma-Buddhi-Manas. Dieses Dreieck, mit al dem, was esim Ge-
folge hat, wird der Inhalt des erneuerten Christentums der sechsten
Unterrasse sein. Das wird vorbereitet durch die Rosenkreuzer und
dann wird das, was im Ehernen Meer symbolisiert wird, verbunden
sein mit der Erkenntnis von Reinkarnation und Karma. Dies ist die
neue okkulte Lehre, die dem Christentum wieder eingefigt wird.
Atma-Buddhi-Manas, das hohere Selbst, ist das Geheimnis, das offen-
bar werden wird, wenn die sechste Unterrasse dazu reif sein wird.
Dann wird Christian Rosenkreutz nicht mehr as Warner dazustehen
brauchen, sondern es wird alles, was Kampf bedeutet hat auf dem
aulReren Plan, den Frieden finden durch das Eherne Meer, durch das
heilige Goldene Dreieck.



Das ist der Gang der Weltgeschichte in die kinftige Zeit hinein.
Was Christian Rosenkreutz mit seiner Tempellegende durch die Bru-
derschaften in die Welt tragen lief3, ist das, was sich die Rosenkreuzer
zur Aufgabe gestellt haben: nicht blof3 religiose Frommigkeit zu leh-
ren, sondern auch Wissenschaft nach auf3en; aber nicht nur die ulRere
Welt kennenzulernen, sondern auch die spirituellen Méachte und von
beiden Seiten hineinzugehen in die sechste Runde.



DER MANICHAISMUS

Berlin, 11. November 1904

Wir haben ja wunschgemald etwas Uber Freimaurerei zu sprechen.
Diese kann man aber nicht verstehen, bevor nicht die urspringlichen
Geistesstromungen betrachtet werden, die mit der Freimaurerei in der
Weise in Zusammenhang stehen, dald die Freimaurerel sozusagen aus
ihnen hervorgegangen ist. Eine noch wichtigere Geistesstromung als
die der Rosenkreuzer war die des Manichasmus. Wir missen also
eigentlich zuerst Uber diese viel wichtigere Bewegung sprechen und
kodnnen dann spéater einmal auch auf die Freimaurerei ein Licht werfen.

Was ich dazu zu sagen habe, hangt zusammen mit verschiedenen
Dingen, die in das gegenwartige und zukilnftige Geistesleben hinein-
spielen. Und um lhnen zu zeigen, dal3 man, wenn man in diesen Ge-
bieten tatig ist, immerfort auf etwas Bezug nehmen muf3, wenn auch
versteckt, so méchte ich nur einleitend darauf hinweisen, daf3 ich bei
wiederholter Gelegenheit das Faust-Problem als ein besonders wichti-
ges fur das neue Geistesleben bezeichnet habe. Und darum ist auch
im ersten Heft des «Luzifer» die moderne Geistesbewegung mit dem
Faust-Problem in Zusammenhang gebracht. So wie ich es in meinem
«Luzifer»-Aufsatz gebracht habe, ist nicht ohne eine gewisse Begrin-
dung auf das Faust-Problem angespielt.

Um die Dinge, um die es sich dabei handelt, in Zusammenhang zu
bringen, mussen wir also zunachst ausgehen von einer Geistesrich-
tung, die uns geschichtlich zuerst entgegentritt etwa im 3. Jahrhun-
dert. Es ist dies jene Geistesrichtung, die ihren grof3en Bekampfer
im heiligen Augustinus gefunden hat, trotzdem er, bevor er zur katho-
lischen Kirche Ubergetreten ist, Anhanger dieser Richtung war. Wir
missen sprechen Uber den Manichaismus, der durch eine Personlich-
keit begrindet wurde, die sich selbst als Mani bezeichnete und etwa
im 3. Jahrhundert nach Christi Geburt lebte. Ausgegangen ist die Be-
wegung von einer Gegend, die damals beherrscht wurde von den
Konigen Vorderasiens; sie ist also von den Gegenden des westlichen
Kleinasien ausgegangen. Dieser Mani begrindete eine Geistesstro-



mung, die ja zuerst eine kleine Sekte umfaldte, die aber zu einer méch-
tigen Geistesstromung wurde. Die mittelalterlichen Albigenser, Wal-
denser und Katharer sind die Fortsetzung dieser Geistesstrémung,
zu der auch der ja noch fur sich zu besprechende Templerorden und
ebenso - durch eine merkwulrdige Verkettung der Verhédltnisse - das
Freimaurertum gehoren. Hier hinein gehoOrt das Freimaurertum
eigentlich, obgleich es sich mit anderen Stromungen, zum Beispiel
dem Rosenkreuzertum verbunden hat.

Die aulRere Geschichte, die uns von Mani erzahlt wird, ist hochst
einfach.*

Es wird gesagt, dal3 in den Gegenden Vorderasiens ein Kaufmann
lebte, der aulerordentlich gelehrt war. Er verfaldte vier bedeutsame
Schriften: erstens die Mysteria, zweitens die Capitola, drittens das
Evangelium, viertens den Thesaurus. Ferner wird erzahlt, daf3 er bei
seinem Tod diese Schriften hinterlassen habe seiner Witwe, die eine
Perserin war. Diese Witwe wiederum hinterliel3 sie einem Sklaven,
den sie losgekauft und freigelassen habe. Der sai der besagte Mani
gewesen, der dann aus diesen Schriften seine Weisheit gezogen habe,
aber aul3erdem in die Mysterien des Mithrasdienstes eingeweiht ge-
wesen war. Er hat dann diese Bewegung des Manichasmus ins Leben
gerufen. Man nennt den Mani auch den «Sohn der Witwe» und seine
Anhanger die «Sohne der Witwe». Er selbst aber, Mani, bezeichnete
sich as «Paraklet», as den von Christus der Menschheit versproche-
nen Heiligen Geist. Nun ist das so aufzufassen, daf} er sich bezeich-
nete als eine Inkarnation jenes Heiligen Geistes; nicht etwa meinte er,
dafd er der alleinige Heilige Geist sei. Er stellte sich vor, dald dieser
Heilige Geist in Wiederverkorperungen erscheint und bezeichnete
sich als eine solche Wiederverkdrperung des Geistes.

Die Lehre, die er verkindigte, wurde von Augustinus, als dieser
zur katholischen Kirche Ubergetreten war, in der lebhaftesten Weise
bekampft. Augustinus stellte seine katholische Anschauung der mani-
chéischen Lehre gegenuber, die er durch eine Personlichkeit vertreten
|akt, die er Faustus nennt. Faustus ist im Sinne des Augustinus der
Kampfer gegen das Christentum. Hier liegt der Ursprung des goethe-

* Sjehe unter Hinweise.



sehen Faust mit seiner Anschauung des Bdsen. Der Name «Faust»
geht zurick bis auf diese alte augustinische Lehre.

Man erfahrt von der manichaischen Lehre gewo6hnlich, dald sie sich
vom abendlandischen Christentum unterscheide durch ihre andere
Auffassung des Bdsen. Wahrend das katholische Christentum der An-
sicht sei, dal} das Bose beruhe auf einem Abfall vom gottlichen Ur-
sprung, auf einem Abfall urspriinglich guter Geister von Gott, so
lehre der Manichaismus, dal} das Bdse ebenso ewig sei wie das Gute;
dald es keine Auferstehung des Leibes gebe und daf3 das Bdse als
solches kein Ende ndhme. Es habe also keinen Anfang, sondern sei
gleichen Ursprungs mit dem Guten, und habe auch kein Ende.

Wenn Sie in dieser Weise den Manichasmus kennenlernen, so er-
scheint er allerdings wie etwas radikal Unchristliches und wie etwas
ganz Unverstandliches.

Nun wollen wir der Sache auf den Grund gehen nach den Tradi-
tionen, die von dem Mani selbst herrihren sollen und prifen, um was
es sich da eigentlich handelt. Einen auf3eren Anhaltspunkt zu dieser
Prifung gibt uns die Legende des Manichéaismus, eine ebensolche
Legende, wie ich Ihnen neulich als Tempellegende erzahit habe. Alle
solche Geistesstromungen, die mit Einweihungen zusammenhéangen,
driicken sich exoterisch aus in Legenden. Nur ist die Legende des
Manichéaismus eine grol3e kosmische Legende, eine Legende von uber-
sinnlicher Art.

Da wird erzahlt, dal} einstmals die Geister der Finsternis anstirmen
wollten gegen das Lichtreich. Sie kamen in der Tat bis an die Grenze
des Lichtreiches und wollten das Lichtreich erobern. Sie vermochten
aber nichts gegen das Lichtreich. Nun sollten sie - und hier liegt ein
besonders tiefer Zug, den ich zu beachten bitte -, nun sollten sie be-
straft werden von dem Lichtreich. Aber in dem Lichtreich gab es
nichts irgendwie Boses, sondern nur Gutes. Also hatten die Damonen
der Finsternis nur mit etwas Gutem bestraft werden kénnen. Was
geschah also? Es geschah folgendes. Die Geister des Lichtreiches
nahmen einen Teil ihres eigenen Reiches und mischten diesen in das
materielle Reich der Finsternis hinein. Dadurch, dal3 nun ein Teil
des Lichtreiches vermischt wurde mit dem Reich der Finsternis, da-



durch sel in diesem Reich der Finsternis gleichsam ein Sauerteig, ein
Gérungsstoff entstanden, der das Reich der Finsternis in einen chaoti-
schen Wirbeltanz versetzte, wodurch es ein neues Element bekom-
men hat, namlich den Tod. So dal es sich fortwahrend selbst aufzehrt
und so den Keim zu seiner eigenen Vernichtung in sich tragt. Weiter
wird erzahlt, dal® dadurch, dal3 dies geschehen ist, gerade das Men-
schengeschlecht entstanden sei. Der Urmensch sei eben gerade das,
was vom Lichtreich her gesendet worden sei, um sich mit dem Reich
der Finsternis zu vermischen und das, was im Reich der Finsternis
nicht sein soll, zu Gberwinden durch den Tod; esin sich selbst zu tiber-
winden.

Der tiefe Gedanke, der darin liegt, ist der, dal3 von Seiten des Licht-
reiches das Reich der Finsternis Uberwunden werden soll nicht durch
Strafe, sondern durch Milde; nicht durch Widerstreben dem Bdsen,
sondern durch Vermischung mit dem Bosen, um das Bose als solches
zu erlosen. Dadurch, dal3 ein Teil des Lichtes hineingeht in das Bdse,
wird das Bose selbst Uberwunden.

Dem liegt die Auffassung vom Bdsen zugrunde, die ich oftmals als
die theosophische auseinandergesetzt habe. Was ist das Bdse? Es ist
nichts anderes als ein unzeitgemales Gutes. Um ein Beispiel anzu-
fuhren, das von mir schon ofters angeftihrt wurde: Nehmen wir an,
daf3 wir es mit einem ausgezeichneten Klavierspieler und einem aus-
gezeichneten Klaviertechniker zu tun haben, die beide vollkommen
sind in ihrer Art. Zuerst mul3 der Techniker das Instrument bauen
und es dann abgeben an den Spieler. Wenn dieser ein guter Spieler
ist, wird er es in entsprechender Weise benitzen und so sind beide
gleichsam das Gute. Wenn aber nun der Techniker anstelle des Spie-
lers in den Konzertsaal gehen und da herumhammern wollte, dann
ware er am unrechten Ort. Das Gute wirde so zum Bésen. So sehen
wir, dald das Bose nichts anderes ist als das Gute am unrechten Ort.

Wenn das, was in irgendeiner Zeit auf3erordentlich gut ist, sich
weiter erhalten, starr werden wollte und nun das schon Fortgeschrit-
tene beeintrachtigen wirde in seinem Gange, so wird es jetzt zweifel-
los ein Boses, weil es dem Guten widerstreben wirde. Nenhmen wir
an, die leitenden Kréfte der Mondenepoche, der lunarischen Epoche,



wenn sie dort vollkommen waren in ihrer Art und ihre Tatigkeit
hatten abschliefen mussen, wirden sich noch langer in die Entwicke-
lung mischen. Dann muften sie in der irdischen Entwickelung das
Bose darstellen. So ist das Bdse nichts anderes als das Gottliche, denn
in der anderen Zeit war das, was zur Unzeit das Bose ist, der Aus-
druck des Vollkommenen, des Gattlichen.

In diesem tiefen Sinne haben wir die manichdische Anschauung
aufzufassen, daf3 das Gute und Bose im Grunde genommen von der-
selben Art, im Grunde genommen gleich in ihrem Anfang und gleich
in ithrem Ende sind. Wenn Sie diese Anschauung so auffassen, werden
Sie verstehen, was eigentlich der Mani anregen wollte. Auf der ande-
ren Seite mussen wir aber zunachst erkléaren, warum sich Mani selbst
den «Sohn der Witwe» nannte und warum sich seine Anhanger « Sohne
der Witwe» nannten.

Wenn wir zurickgehen in die dltesten Zeiten, die vor unserer jet-
zigen Wurzelrasse liegen, da war die Art und Weise, wie Menschen
erkannten, Wissen erwarben, eine andere. Sie werden aus meiner Schil-
derung der atlantischen Zeit, und jetzt, wo das néchste «Luzifer»-
Heft erscheint, auch aus der Schilderung der lemurischen Zeit ersehen,
dal? damals alles Wissen - zum Teil bis in unsere Zeit hinein - beein-
fluldt ist von demjenigen, was Uber der Menschheit steht. Ich habe
Ofters schon erwahnt, dal} erst der Manu, der erscheinen wird in der
nachsten Wurzelrasse, ein wirklicher Menschenbruder sein wird, wah-
rend die friiheren Manus Ubermenschlich, eine Art goéttliche Wesen
waren. Erst jetzt reift die Menschheit heran, um einen eigenen Men-
schenbruder als Manu zu haben, der von der Mitte der lemurischen
Zeit an alle Stadien mit durchgemacht hat. Was geschieht also eigent-
lich wahrend der Entwickelung der flnften Wurzelrasse? Es geschieht
das, dal3 diese Offenbarung, die Offenbarung von oben, die Leitung
der Seele von oben sich allmahlich zuriickzieht und die Menschheit
den eigenen Wegen Uberlafdt, so dald sie ihr eigener Leiter wird.

Die Seele wurde nun in aller Esoterik (Mystik) die «Mutter» ge-
nannt; der Unterweiser der «Vater». Vater und Mutter, Osiris und
Isis, das sind die zwei in der Seele vorhandenen Mé&chte: der Unter-
weiser, derjenige, der das unmittelbar einfliel3ende Gottliche darstellt,



Osiris, ist der Vater; die Seele selbst, Isis, konzipiert, empfangt das
Gottlich-Geistige, sie ist die Mutter. Wahrend der funften Wurzel-
rasse zieht sich nun der Vater zuriick. Die Seele ist verwitwet, soll
verwitwet sein. Die Menschheit ist auf sich selbst angewiesen. Sie
mufld in der eigenen Seele das Licht der Wahrheit suchen, um sich
selbst zu lenken. Alles Seelische wurde von jeher mit weiblichen
Sinnbildern zum Ausdruck gebracht. Deshalb wird dieses Seelische -
welches heute im Keim vorhanden ist und spéater vollstandig entwik-
kelt sein wird -, dieses sich selbst lenkende Seelische, das den gott-
lichen Befruchter nicht mehr vor sich hat, das wird von dem Mani
als «Witwe» bezeichnet. Und deshalb bezeichnete er sich selbst als den
«Sohn der Witwe».

Mani ist es, der digenige Stufe der menschlichen Seelenentwicke-
lung vorbereitet, die das eigene seelische Geisteslicht sucht. Alles,
was von ihm herrihrt, war ein Berufen auf das eigene Geisteslicht
der Seele und das war zugleich ein entschiedenes Aufbdumen gegen
alles, was nicht aus der Seele, aus der eigenen Beobachtung der Seele
kommen wollte. Schéne Worte rihren von dem Mani her und sind
das Leitmotiv seiner Anhanger zu allen Zeiten gewesen. Wir horen:
lhr miRt abstreifen alles dasjenige, was aufere Offenbarung ist, die
ihr auf sinnlichem Wege erhaltet! 1hr muft abstreifen alles, was aul3ere
Autoritat euch Uberliefert; dann muf3t ihr reif werden, die eigene Seele
anzuschauen!

Augustinus dagegen vertritt das Prinzip - in einem Gesprach, in
dem er sich zum Gegner jenes Manichaers Faustus macht —: Ich wirde
die Lehre Christi nicht annehmen, wenn sie nicht auf die Autoritat
der Kirche begriindet ware. - Der Manichéer Faustus sagt aber: |hr
sollt auf Autoritat hin keine Lehre annehmen; wir wollen eine Lehre
nur annehmen in Freiheit. - Das ist das Aufbdumen des auf sich selbst
bauenden Geisteslichtes, das dann auch in der Faust-Sage in so scho-
ner Weise zum Ausdruck gebracht wurde.

Wir haben diesen Gegensatz auch in spéateren Sagen im Mittelalter
einander gegenubergestellt. Auf der einen Seite die Faust-, auf der
anderen Seite die Luther-Sage. Luther ist der Fortsetzer des autorita-
tiven Prinzips, Faust dagegen ist der, der sich aufbdamt, der sich auf



das innere Geisteslicht stut2t. Wir haben die Luther-Sage: er wirft
dem Teufel das Tintenfald an den Kopf. Was sich ihm as Bdses vor-
stellt, wird beiseitegestellt. Und auf der anderen Seite haben wir das
Blndnis des Faust mit dem B6sen. Es wird von dem Lichtreich der
Funke nach dem Reich der Finsternis gesandt, um eindringend in die
Finsternis, die Finsternis durch sich selbst zu erldsen, durch Milde das
Bose zu Uberwinden. Wenn Sie es in der Weise fassen, so werden Sie
auch sehen, dald dieser Manichdismus sehr wohl zurechtkommt mit
der Auffassung, die wir ausgesprochen haben, von dem Bédsen.

Wie muissen wir uns das Zusammenwirken des Guten und des
Bosen vorstellen? Wir missen es uns aus dem Zusammenklingen von
Leben und Form erklaren. Wodurch wird das Leben zur Form? Da-
durch, dai3 es einen Widerstand findet; daf} es sich nicht auf einmal -
in einer Gestalt - zum Ausdruck bringt. Beachten Sie einmal, wie das
Leben in einer Pflanze, sagen wir der Lilie, von Form zu Form eilt.
Das Leben der Lilie hat eine Lilienform aufgebaut, ausgestaltet.

Wenn diese Form ausgestaltet ist, Uberwindet das Leben die Form,
geht in den Keim Uber, um spéater als dasselbe Leben in einer neuen
Form wiedergeboren zu werden. Und so schreitet das Lebenvon Form
zu Form. Das Leben selbst ist gestaltios und wirde sich nicht in sich
selbst wahrnehmbar ausleben kénnen. Das Leben der Lilie zum Bel-
spiel ist in der ersten Lilie, schreitet weiter zur zweiten, dritten, vier-
ten, funften. Uberall ist dasselbe Leben, das in einer begrenzten Form
erscheint, webend ausgebreitet. Dal’ es in begrenzter Form erscheint,
das ist eine Hemmung dieses allgemein flutenden Lebens. Es wirde
keine Form geben, wenn das Leben nicht gehemmt, wenn es nicht
aufgehalten wirde in seiner nach allen Seiten hin stromenden Kraft.
Gerade von dem, was zurlckgeblieben ist, was ihm auf hoherer Stufe
stehend wie eine Fessel erscheint, gerade aus dem erwdachst im grof3en
Kosmos die Form.

Immer wird das, was das Leben ist, umfaldt als Form von dem, was
als Leben in einer friiheren Zeit vorhanden war. Beispiel: die katho-
lische Kirche. Das Leben, das in der katholischen Kirche lebt von
Augustinus bis ins 15. Jahrhundert, ist christliches Leben. Das Leben
darinnen ist Christentum. Immer wieder kommt dieses pulsierende



Leben heraus (Mystiker). Die Form, woher ist die Form? Die ist
nichts anderes als das Leben des alten romischen Reiches. Das, was
in diesem alten rémischen Reich noch Leben war, ist erstarrt zur Form.
Was da zuerst Republik, dann Kaiserreich war, was da gelebt hat in
seinen auleren Erscheinungen als romischer Staat, das hat sein zur
Form erstarrtes Leben abgegeben an das spatere Christentum bis hin
zur Hauptstadt, so wie eben friher Rom die Hauptstadt des romi-
schen Weltreiches war. Sogar die romischen Provinzialbeamten sind
durch die Presbyter und Bischofe fortgesetzt worden. Was friher
Leben war, wird spater Form fur eine hohere Stufe des Lebens.

Ist es nicht mit dem Menschen geradeso? Was ist das Menschen-
leben? Die manasische Befruchtung ist heute des Menschen inneres
Leben, das in der Mitte der lemurischen Zeit gepflanzt wurde. Die
Form ist das, was samenartig hertibergekommen ist aus der lunari-
schen Epoche. Damals, in der Mondenzeit, war kamische Entwicke-
lung das Leben des Menschen; jetzt ist sie die Hille, die Form. Immer
ist das Leben einer vorhergenenden Epoche die Form einer spéateren
Epoche. In dem Zusammenklingen von Form und Leben ist zugleich
das andere Problem gegeben: das des Guten und Bodsen; dadurch,
dafd das Gute einer friheren Zeit vereint ist mit dem Guten einer neuen
Zeit. Und das ist im Grunde genommen nichts anderes as eben das
Zusammenklingen des Fortschreitens mit seiner eigenen Hemmung.
Das ist zugleich die Mdoglichkeit des materiellen Erscheinens, die
Mdglichkeit, zum offenbaren Dasein zu kommen. Das ist unser Men-
schendasein innerhalb der mineralisch-festen Erde: Innenleben und
das zurickgebliebene Leben der friheren Zeit zur hemmenden
Form verhéartet. Das ist auch die Lehre des Manichédismus tUber das
BOse.

Wenn wir uns von diesem Gesichtspunkt aus weiter fragen: Was
will nun der Mani und was bedeutet sein Ausspruch, der Paraklet,
der Geist zu sein, der Sohn der Witwe? Nichts anderes bedeutet das,
als dal3 er vorbereiten will digjenige Zeit, in welcher in der sechsten
Wourzelrasse die Menschheit durch sich selbst, durch das eigene Seelen-
licht gefihrt werden wird und Uberwinden wird die dufl3eren Formen,
sie umwandeln wird zu Geist.



Eine Uber das Rosenkreuzertum hintbergreifende Stromung des
Geistes will Mani schaffen, eine Stromung, die weitergeht als die
Stromung der Rosenkreuzer. Diese Stromung des Mani strebt hin-
Uber bis zur sechsten Wurzelrasse, die seit der Begrindung des Chri-
stentums vorbereitet wird. Gerade in der sechsten Wurzelrasse wird
das Christentum erst in seiner vollen Gestalt zum Ausdruck kommen.
Dann erst wird es wirklich da sein. Das innere christliche Leben als
solches Uberwindet jegliche Form, es pflanzt sich durch das &ul3ere
Christentum fort und lebt in allen Formen der verschiedenen Be-
kenntnisse. Wer christliches Leben sucht, wird es immer finden. Es
schafft Formen und zerbricht Formen in den verschiedenen Religions-
systemen. Nicht darauf kommt es an, die Gleichheit tberall zu suchen
in den aufReren Ausdrucksformen, sondern den inneren Lebensstrom
zu empfinden, der Uberall unter der Oberflache da ist. Was aber noch
geschaffen werden mul3, das ist eine Form fir das Leben der sechsten
Wourzelrasse. Die mul} friher geschaffen werden, denn sie muf da sein,
damit sich das christliche Leben hineingief3en kann. Diese Form muf3
vorbereitet werden durch Menschen, die eine solche Organisation,
eine solche Form schaffen werden, damit das wahre christliche Leben
der sechsten Wurzelrasse darin Platz greifen kann. Und diese aul3ere
Gesellschaftsform muld entspringen aus der Mani-Intention, aus dem
Hauflein, das der Mani vorbereitet. Das muld die aulRere Organisa-
tionsform sein, die Gemeinde, in der zuerst der christliche Funke wird
so recht Platz greifen kdnnen.

Daraus werden Sie entnehmen kdnnen, dal3 dieser Manichaismus
zunéchst bestrebt sein wird, vor allen Dingen das aul3ere Leben rein
zu gestalten; denn es soll Menschen herbeifiihren, die ein geeignetes
Gefald in der Zukunft abgeben werden. Daher wurde auf unbedingte
reine Gesinnung und auf Reinheit ein so grofRes Gewicht gelegt. Die
Katharer waren eine Sekte, die wie meteorartig auftrat im 12. Jahr-
hundert. Sie nannten sich so, weil Katharer die «Reinen» heildt. Es
waren Menschen, die hinsichtlich ihrer Lebensweise und ihres morali-
schen Verhaltens rein sein sollten. Sie muf3ten die Katharsis innerlich
und aulRerlich suchen, um eine reine Gemeinde zu bilden, die ein rei-
nes Gefald sein soll. Das ist es, was der Manichdismus anstrebt. Weni-



ger handelt es sich um die Pflege des innerlichen Lebens - das Leben
wird auch in anderer Weise fortflief3en -, sondern mehr um die Pflege
der auleren Lebensform.

Nun werfen wir einen Blick auf das, was sein wird in der sechsten
Wourzelrasse. Dawerden das Gute und das B6se einen weitaus anderen
Gegensatz noch bilden als heute. Was in der finften Runde fur die
ganze Menschheit eintreten wird, dal3 die aul’ere Physiognomie, die
sich jeder schafft, ein unmittelbarer Ausdruck dessen sein wird, was
Karma bis dahin aus dem Menschen geschaffen hat, das wird, wie ein
Vorklang zu diesem Zustand, in der sechsten Wurzelrasse innerhalb
des Geistigen eintreten. Bel denjenigen, bei denen das Karma einen
UberschuR an Bésem ergibt, wird innerhalb des Geistigen das Bdse
ganz besonders hervortreten. Auf der einen Seite werden dann Men-
schen da sein von einer gewaltigen inneren Gute, von Genialitat an
Liebe und Gulte; aber auf der anderen Seite wird auch das Gegenteil
da sein. Das Bdse wird als Gesinnung ohne Deckmantel bel einer gro-
Ren Anzahl von Menschen vorhanden sein, nicht mehr bemantelt,
nicht mehr verborgen. Die Bosen werden sich des Bdsen riihmen as
etwas besonders Wertvollem. Es dammert schon bei manchen genialen
Menschen etwas auf von einer gewissen Wollust an diesem B&sen, die-
sem Damonischen der sechsten Wurzelrasse. Nietzsches «blonde Be-
stie» ist zum Beispiel so ein Vorspuk davon.

Dieses rein Bose muld herausgeworfen werden aus dem Strom der
Weltentwickelung wie eine Schlacke. Es wird herausgestol3en werden
in die achte Sphare. Wir stehen heute unmittelbar vor einer Zeit, wo
eine bewul3te Auseinandersetzung mit dem Bosen durch die Guten
stattfinden wird.

Die sechste Wurzelrasse wird die Aufgabe haben, das Bose durch
Milde so weit als mogHch wieder einzubeziehen in den fortlaufenden
Strom der Entwickelung. Es wird dann eine Geistesstromung ent-
standen sein, welche dem Bdsen nicht widerstrebt, trotzdem es in sei-
ner damonischsten Gestalt in der Welt auftreten wird. Verfestigt wird
sich haben in denen, die die Nachfolger der S6hne der Witwe sein
werden, das Bewul3tsein, dal3 das Bose wieder einbezogen werden muf3
in die Entwickelung, dal3 es aber nicht durch Kampf, sondern nur



durch Milde zu Gberwinden ist. Dieses kraftig vorzubereiten, das ist
die Aufgabe der manichdischen Geistesstromung. Sie wird nicht ab-
sterben, diese Geistesstromung, sie wird in mannigfaltigen Formen
auftreten. Se tritt in Gestalten auf, die sich manche denken kdnnen,
die aber heute nicht ausgesprochen zu werden brauchen. Wirde sie
sich lediglich auf die Pflege der inneren Gesinnung beziehen, so wirde
diese Stromung nicht das erreichen, was sie soll. Se mul3 sich aus-
driicken in der Begrindung von Gemeinden, die vor allen Dingen
den Frieden, die Liebe, das Nichtwiderstreben dem Boésen [durch
Kampf] as das Mal3gebende ansehen und zu verbreiten suchen. Denn
sie mussen ein Gefal3, eine Form schaffen fir das Leben, das sich auch
ohne sie fortpflanzt.

Nun werden Se begreifen, warum Augustinus, der bedeutendste
Geist der katholischen Kirche, der in. seinem «Gottesstaat» geradezu
die Form der Kirche aushildete, die Form fir die Gegenwart geschaf-
fen hat, warum er notwendigerweise der heftigste Gegner der Form
sein mufdte, die die Zukunft vorbereitet. Da stehen sich zwei Pole
gegeniber: Faustus und Augustinus. Augustinus, der auf die Kirche
baut, auf die gegenwartige Form; Faustus, der aus dem Menschen
heraus den Sinn fur die Form der Zukunft vorbereiten will.

Das ist der Gegensatz, der sich entwickelt im 3. und 4. Jahrhun-
dert nach Christus. Er bleibt vorhanden und findet seinen Ausdruck
in dem Kampf der katholischen Kirche gegen die Tempelritter, Rosen-
kreuzer, Albigenser, Katharer und so weiter. Se ale werden aus-
gerottet vom aufReren phyischen Plan, aber ihr Innenleben wirkt wei-
ter. Spater kommt der Gegensatz in abgeschwachter, aber immer noch
heftiger Form wieder zum Ausdruck in zwei Stromungen, herausge-
boren aus einer abendlandischen Kultur selbst, als Jesuitismus (Augu-
stinismus) und Freimaurerei (Manichdismus). Die auf der einen Seite
den Kampf fuhren, sind sich dessen alle bewul3t, die Katholiken und
Jesuiten der hoheren Grade; die aber auf der anderen Seite, die im
Geiste des Mani den Kampf fuhren, bel denen sind sich die wenigsten
dessen bewul3t, nur die Spitze der Bewegung ist sich dessen bewul3t.

So stehen sich in den spateren Jahrhunderten gegentber Jesuitis-
mus (Augustinismus) und Freimaurerei (Manichdasmus). Das sind die



Kinder der alten Geistesstromungen. Daher haben Se sowohl im
Jesuitismus wie im Freimaurertum eine Fortsetzung derselben Zere-
monien bel den Einweihungen wie in den alten Stromungen. Die
Einweihung der Kirche im Jesuitismus hat die vier Grade: coadju-
tores temporal es, scholares, coadjutores spirituales, professi. Die Grade
der Einweihung in der eigentlichen okkulten Freimaurerei sind ahn-

lich. Se laufen einander parallel, verfolgen aber ganz verschiedene
Richtungen.*

* Sehe unter Hinweise.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI
VOM GESICHTSPUNKT DER GEISTESWISSENSCHAFT

Erster Vortrag
Berlin, 2. Dezember 1904

Heute mdchte ich einen kurzen Einblick geben in verschiedene Riten
und Orden in der Freimaurerei, wie schon besprochen. Natlrlich kann
ich Thnen nur das Allerwesentlichste der Freimaurerei mitteilen, weil
das Gebiet ein so umfassendes ist und so unendlich viel Unwesentliches
an der Sache daranhangt.

Die Grundlage fur das ganze Freimaurertum haben wir ebenfalls in
der Tempellegende von Hiram-Abiff oder Adonhiram zu sehen,
von derich lhnen bereits bei Gelegenheit der Besprechung des Rosen-
kreuzerordens gesprochen habe. Das Ganze, was man Geheimnis und
Tendenz der Freimaurerei nennt, spricht sich in dieser Tempellegende
aus. Wir werden zu einer Art von Genesis, von Abstammungslehre
des Menschen geflihrt. Lassen wir also die wesentlichen Zuge dieser
Tempellegende nochmals vor unserer Seele voriberziehen.

Einer der Elohim verband sich mit Eva, und aus dieser Ehe eines
der gottlichen Schopfer mit Eva ging Kain hervor. Dann schuf ein
anderer Elohim - néamlich Jehova oder Adonai - den Adam, welcher
vorzustellen ist als der urspriingliche Mensch unserer dritten Wurzel-
rasse. Dieser Adam verband sich nun mit Eva, und aus dieser Ehe
ging Abel hervor. So haben wir am Ursprung des Menschengeschlech-
tes zwel Ausgangspunkte: Kain, den direkten Sprossen eines der Elo-
him und Eva, und Abel, welcher sozusagen mit Hilfe eines gottlich
geschaffenen Menschen, des Adam, der eigentliche Jehova-Mensch ist.

Die ganze Auffassung, die der Schopfungsgeschichte der Tempel-
legende zugrunde liegt, geht davon aus, daf3 Jehova eine Art von
Feindschaft hat gegen alles, was von den anderen Elohim und ihren
Sprossen, den Feuersohnen, kommt - so nennt man in der Tempel-
legende die Nachkommen des Kain -, und dal3 er Unfrieden stiftete
zwischen Kain und seinem Geschlecht und Abel und seinem Ge-
schlecht. Die Folge davon war, daf3 Kain den Abel totete. Das ist die
Urfeindschaft, die besteht zwischen denen, die ihr Dasein as eine Art



von Gottergabe haben und denen, die alles selbst erarbeiten. Dal3
Abel dem Gotte Jehova Tiere opfert, Kain aber Frichte der Erde,
das zeigt auch in der Bibel den Gegensatz zwischen dem Kainsge-
schlecht und dem Abelgeschlecht. Kain mufd durch schwere Arbeit
der Erde die Friichte, dasjenige, was notwendiqg ist fir den Menschen,
abringen, Abel nimmt das, was schon lebt, was schon vorbereitet ist
zum Leben. Kains Geschlecht schafft sozusagen aus dem Unlebendi-
gen das Lebendige. Abel nimmt das schon Lebendige, dem das L eben
schon eingehaucht ist. Das Abelopfer ist dem Gotte angenehm, Kains
Opfer aber nicht.

So sehen wir, daf in Kain und Abel zweli Menschheitsarten cha-
rakterisiert werden. Die eine Art ist die, welche das von Gott Zube-
reitete nimmt, die andere Art - die freile Menschheit - ist die, welche
den Erdengrund beackert und sich miht, Lebendiges dem Unleben-
digen abzugewinnen. Als solche Kainssohne sehen sich digjenigen an,
die diese Tempellegende verstehen und im Sinne dieser Legende leben
wollen. Vom Geschlechte Kains stammen alle ab, welche die eigent-
lichen menschlichen Kinste und Wissenschaften geschaffen haben:
Tubal-Kain, der eigentliche urspringliche Baumeister und Gott der
Schmiede und Werkzeuge; und auch jener Hiram-AbifF oder Adon-
hiram, der Held der Tempellegende. Dieser Hiram wird berufen durch
Konig Salomo, der durch seine Weisheit beriihmt ist, also zum Ge-
schlecht der Abelkinder gehort, die ihre Weisheit als Gabe von Gott
eingefl 63t bekommen haben. So haben wir am Hofe von Salomo den
Gegensatz wieder erneuert: Salomo der Weise und Hiram der freie
Arbeiter, der seine Weisheit sich menschlich erarbeitet hat.

Salomo beruft an seinen Hof Balkis, die Kdnigin von Saba, und als
sie am Hofe erscheint, erblickt sie in ihm etwas wie eine Statue, aus
Gold und Edelsteinen geschaffen. Wie von den Gottern der Mensch-
heit geschenkt, so erscheint er monumentartig der Konigin Balkis.
Als sie das grol3e Werk, den salomonischen Tempel, bewundert, will
sie auch den Baumeister kennenlernen und lernt ihn auch kennen.
Durch einen blof3en Blick, den der Baumeister ihr zuwirft, lernt sie
den ganzen Wert von Hiram kennen. Salomo fal3 sogleich eine Art
von Eifersucht auf Hiram. Diese steigert sich besonders, als Balkis,



die Konigin, verlangt, dal3 man ihr alle Arbeiter vorfihre, welche
sich am Tempelbau beteiligt haben. Salomo erklart es fir unmaoglich;
Hiram dagegen gewahrt es. Er steigt auf einen Higel, macht das
mystische Tau-Zeichen und daraufhin stromen alle Arbeiter herbei.
Der Wille der Konigin ist erfdllt.

Salomo ist deshalb auch abgeneigt, den Verfolgern des Hiram zu
widerstreben, ihnen entgegenzutreten. Ein syrischer Maurer, ein pho-
nizischer Zimmermann und ein hebraischer Grubenarbeiter waren
Hiram feindlich gesonnen. Denn diese drei Gesellen konnten von
Hiram-Abiff durchaus nicht das Meisterwort erfahren. Das Meister-
wort ist dasienige, was die Gesellen fahig gemacht héatte, wirklich
selbstandig zu bauen. Dieses Meisterwort ist ein Geheimnis, das nur
den Fahigen zuteil wurde. Sie faldten daher den Entschluf3, ihm etwas
anzutun.

Die Gelegenheit dazu fand sich, als Hiram-Abiff sein Meisterstiick,
das Eherne Meer, giel’en wollte. Die Bewegung des Wassers sollte
in der Form festgehalten werden. Das bewegte Meer sollte lebendig,
kunstvoll festgehalten werden in der starren Form. Das ist das Wich-
tige. Die drei Gesellen hatten sich verabredet, am Gul} etwas zu
machen, so dald er, statt in die Form zu rinnen, in der Umgebung
herum sich verbreitete. Hiram wollte daraufhin durch Zugiel3en von
Wasser den Feuergul3 aufhalten, wodurch aber das Metall in die Luft
spruhte und als Feuerregen unter furchtbarer Gewalt wieder herunter-
fiel. Hiram konnte da auch nichts machen. Aber pl6tzlich erscholl
eine Stimme: Hiram! Hiram! Hiram! - Diese Stimme forderte ihn auf,
sich in das Feuermeer zu stirzen. Er tat es und sank immer tiefer,
bis zum Mittelpunkt der Erde, wo der Ursprung des Feuers ist. Da
traf er zwel Gestalten an: den Stammvater Tubal-Kain und Kain
selbst. Kain war bestrahlt von den Strahlen Luzifers, des Licht-
engels. Nun tbergab Tubal-Kain dem Hiram seinen Hammer, der die
Zauberkraft hatte, alles wieder herzustellen, und sagte zu ihm: Du
wirst einen Sohn haben, der wird ein Volk von Wissenden um sich
haben, und du wirst Stammvater sein derer, die aus dem Feuer kom-
men, das weisheitsvoll und gedankenvoll macht. - Das Eherne Meer
wurde nun durch den Hammer wieder hergestellt.



Hiram hatte dann die Konigin Balkis wieder vor der Stadt getrof-
fen. Sie wurde seine Gemahlin, aber er konnte die Eifersucht Salo-
mos und die Rache der drei Gesellen nicht bannen. Die drei Gesellen
erschlugen ihn. Nur das Dreieck, auf dem das Meisterwort eingegra-
ben war, konnte er noch retten, indem er es in einen tiefen Brunnen
versenkte. Dann wurde er begraben und auf seinem Grabe ein Aka-
zienzweig gepflanzt. Der Akazienzweig verriet das Grab dem Salomo.
Man fand auch das Dreieck. Es wurde verschlossen und vergraben.
Nur wenige (27) wissen den Ort. [Es wurde verabredet:] Das erste
Wort, das nach der Auffindung des Leichnams falle, sollte das neue
Meisterwort sein. Das neue Meisterwort ist dasjenige, welches das der
Freimaurer gewordenist. Sie fuhren ihren Ursprung mit einem gewis-
sen Recht auf diese Tempellegende zurlck, auf jene alten Tage, in de-
nen der Konig Salomo den Tempel auferbaut hat als bleibendes Denk-
mal dessen, was das Geheimnis der finften Wurzelrasse darstellt.

Nun missen wir verstehen, was in der Freimaurerei fr die Mensch-
heit erworben, gelernt werden kann. Das ist nicht so leicht. Mancher,
der etwas von den komplizierten Einweihungsriten der Freimaurerei
erfahrt, mag sich fragen: Ist das nicht etwas ungemein Triviales und
L appalienhaftes, was da als Einweihungszeremonie vorgeht?

Ich will Thnen jetzt das am Aufnahmeritus bei der Johannesmaure-
rei vorfuihren. Denken Sie sich, es hétte sich jemand entschlossen,
Johannesmaurer zu werden. Es gibt da drei Grade: Lehrling, Geselle
und Meister. Nach diesen drei Graden beginnen die héheren Grade,
welche in die okkulten Erkenntnisse hineinftihren. Ich will IThnen nun
schildern, wie jemand in den Lehrlingsgrad aufgenommen wird. Wenn
er zum ersten Mal in den Freimaurertempel gefthrt wird, dann wird
er von dem Bruder Aufseher zunachst in ein dunkles, finsteres Ge-
mach gefuhrt. Da wird er einige Minuten allein gelassen, wo er sich
seinen Gedanken zu Uberlassen hat. Dann werden ihm alle metallenen
Gegenstande, was er an Gold, Silber und anderen Metallen bei sich
hat, abgenommen, am Knie das Kleid aufgerissen, dann am linken
Fuld der Absatz abgetreten. In diesem Zustande wird er in ein ande-
res Gemach, zu den versammelten Bridern gefuhrt. Dann wird ihm
eine Schnur um den Hals gehangt und, nachdem ihm seine Brust ent-



bl63t worden ist, wird ihm ein geziicktes Schwert vor die Brust ge-
halten. In diesem Zustande tritt er vor den Meister. Der Meister fragt
ihn, ob er noch dabei beharren will, aufgenommen zu werden. Dann
wird er noch in ernster Weise ermahnt, und in der weiteren Vorbe-
reitung wird ihm die Bedeutung des Absatzabtretens erklart und so
weiter. Drei Dinge soll er abstreifen. Hat er diese drei Dinge an sich,
so kann er niemals Freimaurer werden. Es wird ihm gesagt: Hast du
irgendeinen Grad von Neugierde auf etwas, so verlasse sofort das
Haus. Als zweites wird ihm gesagt: Scheust du dich, ale deine Fehler
und Méangel zu erkennen, so verlasse sofort das Haus. Und as drittes
wird ihm gesagt: Kannst du dich nicht aufschwingen dazu, tber alle
Ungleichheit der Menschen hinwegzuschauen, so verlasse sofort das
Haus. Diese drel Dinge werden von jedem auf das strengste gefordert.

Dann wird ihm eine Art von Rahmen vorgehalten, durch den er
durchgeworfen wird, gleichzeitig wird ein unangenehmes Gerausch
erzeugt, so dald er mit recht schlimmen Geflihlen durch den Rahmen
durchsegelt. Dabei wird ihm zugerufen, daf3 er in die HOlle falt. In
dem Augenblicke, wo er niederfallt, wird eine Falltir zugeworfen, so
daf3 er die Suggestion hat, as wenn er in einer ganz merkwurdigen
Umgebung wéare. Es wird ihm dann eine kleine Einritzung in die
Haut gemacht, so dal3 Blut herausflief3t, gleichzeitig werden gurgelnde
Laute von den Umstehenden produziert, so dal’ er die Meinung be-
kommt, as ob er viel Blut verliere. Dann kommen drei Hammer-
schlage des Meisters. Was er nun innerhalb der Loge nach diesem
Zeitpunkte hort, muld er in strengster Weise als Geheimnis betrachten.
Wirde er etwas davon verraten, wirde sich seine Zugehorigkeit zur
Freimaurerei so verwandeln wie der Trunk, der ihm gereicht wird:
slf3 von einer Seite, bitter von der anderen. Der Trunk ist in einem
kunstvollen Gefal3, so dald er einerseits sufd und durch Drehung des
Gefal3es bitter werden kann. Das soll symbolisieren, wie die Wirkung
des Verrates fur ihn werden kann.

Nachdem dies geschehen ist, wird er in einen Raum, der nur spér-
lich erhellt wird, vor eine Treppe gefuhrt. Diese Treppe ist so einge-
richtet, dal3 sie sich bewegt, so daf3 man glaubt, recht tief hinunterge-
stiegen zu sein, wahrend man in Wirklichkeit nur wenig hinunterge-



stiegen ist. Ebenso ist es, wenn er fdlt. Er falt nur wenig, glaubt
aber, in einen tiefen Brunnen gefallen zu sein. Wenn er da ist, wird
Ihm angezeigt, dal3 das eine wichtige Etappe fir ihn ist. Aul3erdem
wurden ihm vor der Treppe seine Augen verbunden. Dann werden
zu dem Bruder Aufseher die Worte gesprochen: Bruder Aufseher,
findest du den Bewerber wurdig, in die Freimaurerel einzutreten? -
Wenn er bejaht, so wird er gefragt: Was erwartest du von dem Ein-
tritt fir ihn? Er hat zu antworten: Licht! - Dann wird dem Kandi-
daten die Binde abgenommen und er befindet sich in einem erhellten
Raum. Nun kommt die Grundfrage: Kennst du deinen Meister? Er
antwortet: Ja, er hat eine gelbe Jacke und eine blaue Hose. - Mit der
blauen Hose ist die Stellung gemeint. Dann erhdlt er die drel Signatu-
ren der Lehrlingschaft: Zeichen, Griff und Wort. Das Zeichen ist ein
Symbol, in dhnlicher Weise wie die okkulten Zeichen... [Licke]. Der
Griff besteht darin, dal3 ihm der besondere Handgriff gezeigt wird,
mit dem er die Menschen zu begrifRen hat. Die Griffe sind anders
beim Gesellen und anders beim Meister. Das Wort ist auch je nach
dem Grad verschieden. Es kommt mir nicht zu, die «Worte» zu sagen.

Dann ist der Betreffende zur Lehrlingschaft zugelassen. Beim Ein-
tritt wird er noch gefragt: Wie alt bist du? Er antwortet: Noch nicht
sieben Jahre. - Er muld noch sieben Jahre der Lehrlingschaft durch-
machen, und dann geht es weiter zum Gesellengrad.

Wenn jemand so weit ist, dald er zur Meisterschaft aufriicken kann,
dann ist die Einweihung etwas schwieriger. Das Wesentliche besteht
aber darin, dal das, was in der Tempellegende enthalten ist, an dem
Betreffenden wirklich vollzogen wird. Wer ein Meister werden will,
wird in eines der Gemécher der Loge gefiihrt, wo er sich in einen
Sarg legen und das Schicksal des Baumeisters Hiram durchzumachen
hat. Dann werden ihm Zeichen, Griff und Wort mitgeteilt. Als Wort
dagenige Wort, das bei der Auffindung des Leichnams des Hiram als
Meisterwort gesprochen worden ist. Die Erkennungszeichen bei dem
Meister sind ungeheuer kompliziert. Das Erkennen geschieht durch
viele Formen und Bewegungen.

Die Freimaurermeister nennen sich «Kinder der Witwe». So leitet
sich diese Gemeinschaft der Meister unmittelbar von den Manichaern



ab. Ich werde noch zu sprechen haben lGber den Zusammenhang des
Manich&ertums mit den Freimaurern.

Die Aufgabe der Freimaurerei hangt mit der Aufgabe unserer gan-
zen funften Wurzelrasse zusammen. Nun kénnen Se naturlich von
dem Standpunkte eines heutigen rationalistischen Menschen alles, was
ich Uber die Einweihung eines Lehrlings gesagt habe, die verschiede-
nen Handlungen und Zeremonien wie Firlefanz, Maskerade und Ko-
maodie auffassen. Aber das ist es nicht. Alle Dinge, die ich gesagt habe,
sind Vorgange, aufRerlich-symbolisch, aber in einer gewissen Bezie-
hung Abbilder von alten okkulten Vorgangen, die sich in den Myste-
rien vollzogen haben, und zwar direkt auf dem astralen Plan. Solche
Vorgange also, wie sie sich symbolisch bei den Freimaurern voll-
ziehen, vollziehen sich in den Mysterientempeln auf dem astrali-
schen Plan. Auch die Meistereinweihung, das Hineinlegen in den
Sarg und so weiter, ist tatsdchlich etwas, was sich auf dem hoheren
Plane abspielt. Das vollzieht sich aber in der Freimaurerei blol3
symbolisch.

Man kann nun fragen: Wozu denn das? - Der Freimaurer soll sich
bewul3t sein, dal3 auf dem physischen Plane so gearbeitet werden soll,
dal? man den Zusammenhang mit den hoheren Welten aufrecht erhalt.
Es ist ein Unterschied, ob Sie in einer Gemeinschaft sind, die etwas
gibt auf Symbole, die zu einer héheren Gemeinschaft fuhren, oder ...
[LUcke]. Der Maurer hat vielleicht keine anderen Gedanken als der
gewdhnliche Mensch, aber der Maurer hat andere Gefiinle. Das Ge-
fuhl ist mit den symbolischen Vorgéangen verbunden, und es ist nicht
gleichgultig, ob eine solche Empfindung, ein solches Gefihl hervor-
gerufen wird oder nicht, weil sie einem gewissen Rhythmus auf dem
astralen Plan entspricht.

Der Sinn der ersten Handlung - Abnehmen der metallenen Ge-
genstande - ist: Der Mensch soll nichts an sich haben, was er nicht
selbst erarbeitet hat. Eine Empfindung davon zu haben, ist wichtig
und wesentlich fir denjenigen, der schon auf das Bedeutungsvolle
der Symbolik aufmerksam gemacht wurde. Er soll auch eine bleibende
Erinnerung an das Zerreil3en der Beinkleider am Knie haben. Er soll
daran denken, daf3 er sich so ins Leben hineinstellen soll, as wenn er



ganz nackend vor die Menschheit hintreten sollte. Ebenso soll das A b-
treten des Absatzes, der Ferse, ihn bleibend daran erinnern, dal3 - ob-
gleich er stark sein wird in der Maurerei - er doch noch eine Achilles-
ferse hat. Alle folgenden Handlungen haben im Grunde genommen
eine solche Bedeutung, vor allen Dingen im Zusammenhang mit jenem
unheimlichen Geflhl, das hervorgerufen wird, wenn auf die Brust ein
scharf geschliffenes kaltes Schwert gehalten wird. Das ist ein Gefihl,
welches durch langere Zeit hindurch sich zu einer Suggestion ver-
dichtet, so dal3 er sich in wichtigen Momenten erinnert, daf3 er eine
Art von Kaltblltigkeit haben soll. KaltblUtigkeit soll dadurch sugge-
riert werden. Die volle Verantwortung Gbernehmen fir das, was man
tut, soll dadurch symbolisiert werden, dal3® man ihm eine Schnur um
den Hals legt, die immer zusammengezogen werden kann. Die Gei-
stesgegenwart soll suggeriert werden dadurch, dafd diese Prozeduren
mit Fallttren, mit Treppen und so weiter hervorgerufen werden. Das
sind gewisse Vorgange, die in den Mysterien aber vollig anders voll-
zogen werden, weil sie sich im Astralraum vollziehen.

Der Lehrling muf3 dann einen Eid leisten. Alles ist dabei schauer-
lich, finster, der Raum nur mit einigen Fldmmchen beleuchtet. Diesen
Eid bitte ich, in seiner ganzen Tragweite sich vorzuhalten: «lch
schwore, dal’ ich nichts dem Worte, dem Zeichen, dem Griffe nach
jemals verraten werde von dem, was mir von diesem Zeitpunkt ab
innerhalb dieser Loge mitgeteilt wird. Sollte ich etwas verraten, so
gestatte ich jedem der Bruder, der etwas davon erfahrt, mir die Kehle
durchzuschneiden und die Zunge herauszureil3en.» Das ist der Schwur,
den die Lehrlinge leisten. Noch furchtbarer ist der Gesellenschwur,
der gestattet, die Brust aufzuschneiden, das Herz herauszureif3en und
den VoOgeln vorzuwerfen. - Der Schwur des Meisters ist so schauer-
lich, dal3 er nicht wiederholt werden kann.

Diese Dinge sind dazu da, um einen gewissen Rhythmus von Emp-
findungen im Astralkérper hervorzurufen. Das hat dann zur Folge,
daf3 der Geist des Menschen in einer bestimmten intuitiven Weise be-
einfludt wird. Diese Beeinflussung des Geistes in intuitiver Weise war
in alten Zeiten - die Freimaurerei ist wirklich uralt - der eigentliche
Zweck der freimaurerischen Einweihung.



Die Freimaurer waren in alten Zeiten wirklich Maurer. Sie verrich-
teten alles das, was zur Maurerei gehort. Sie waren die Tempelbauer,
die Erbauer der offentlichen Gebaude in Griechenland. In Griechen-
land nannte man sie Dionysiacs. Das waren diejenigen, die im Dienste
des Dionysos Tempel und offentliche Gebaude bauten. In Agypten
waren es die Pyramidenerbauer, im alten romischen Reich die Erbauer
von Stadten. Im Mittelalter waren es die Erbauer von Domen und
Kathedralen. Sie bauten vom 13. Jahrhundert ab auch unabhéngig von
der Geistlichkeit. Seit jener Zeit kam dann erst der Ausdruck Frei-
maurer auf. Vorher waren sie im Dienste der religiosen Gemein-
schaften. Sie waren eigentlich die Baumeister.

Gehen wir von dem Gedanken aus, dal} sie die Erbauer der Pyra-
miden, der Mysterientempel, die Erbauer der Kirchen waren. Nun
werden Sie sich leicht Uberzeugen konnen - namentlich wenn Se
Vitruv lesen -, dal3 die Art und Weise, wie man ehedem die Bau-
kunst studierte, ganz verschieden war von der unsrigen. Man studierte
nicht wie heute, so dal3 man die Dinge berechnete, sondern was man
Ubermittelt erhielt, waren bestimmte Intuitionen, die durch Symbole
ausgedrickt waren. Wenn Sie im «Luzifer» nachlesen, wie die Lemu-
rier bauten, wie sie es im Griff hatten, dann bekommen Se eine
Ahnung davon, wie damals gebaut wurde. Wie in alten Zeiten gebaut
worden ist, das kann man heute nicht mehr nachmachen. Staunend
und bewundernd stehen wir vor chinesischen Bauten, vor Bauten
der Babylonier und Assyrer, und wissen doch, dal3 sie die Mathematik
unserer Zeit nicht gekannt haben. Wir haben das wunderbare Werk
der Ingenieurkunst in dem Morissee in Agypten; ein See, der gebaut
worden ist, um das Wasser aufzufangen und wenn man es brauchte,
durch klnstliche Kande Uber das Land hinzuleiten. Er ist nicht mit
unserer heutigen Ingenieurkunst gebaut worden. Auch die wunder-
bare Akustik, die in die alten Bauten hineingebaut worden ist, konnte
man ausfihren in einer Weise, wie die heutige Baukunst es noch
nicht wieder kann. Man konnte also auf intuitive, nicht nur rationell-
verstandesmaldige Art bauen.

Diese ganze Art der Baukunst stand in einem Verhdltnis zu der
Erkenntnis des ganzen Weltalls. Wenn Se die agyptischen Pyramiden



in ihren Abmessungen nehmen, so stehen sie in Zusammenhang mit
gewissen Abmessungen des Himmelsraums, Sternenentfernungen im
Himmelsraum. Die ganze Konfiguration des Himmelsraumes wurde
nachgebildet in solchen Gebéuden. Es war ein Zusammenhang des
einzelnen Baues mit dem Himmelsdom. Jenen geheimnisvollen Rhyth-
mus, der sich im Sternenanblick darbietet, wenn wir nicht blof3 mit
sinnlichen Augen sehen, sondern mit dem intuitiven Blick, der sich
den hoheren Verhdltnissen, den rhythmischen Verhaltnissen ertffnet,
den bauten die urspringlichen Baumeister in ihre Bauten hinein, weil
sie aus dem Weltenall heraus bauten.

Diese Art und Weise der Baukunst wurde damals vermittelt, so
ahnlich wie in gewissen wilden Volkern man heute noch einen ganz
anderen Unterricht erhalt in arztlicher Kunst, als der unsrige ist.
Unser Unterricht ist Verstandesunterricht. Bei den wilden Volker-
schaften wird der Arzt nicht so ausgebildet wie bei uns, sondern da-
durch, daf3 bestimmte okkulte Krafte bei ihm ausgebildet werden.
Er muld sich einer korperlichen Zucht unterwerfen, die flr nervise
und wehleidige Menschen unserer Kultur sich wie etwas Schauderhaf-
tes ausnimmt. Se erzieht in ihm Unempfindlichkeit fur Lust und
Schmerz, und wer unempfindlich ist gegeniiber diesen, der hat zu-
gleich okkulte Kréfte in sich entwickelt. Die urspringliche Grdf3e in
der Ausbildung des AstralkOrpers war imstande, zu jener grolden
Kraft hinzufihren, die man als die eigentliche konigliche Kunst be-
zeichnet hat, die schon den grof3en Symbolen der Himmel sabmessung
entnommen ist.

So bekommen Sie einen Begriff von dem, was Freimaurerei war,
und Sie werden einsehen, dal3 sie entwachsen muf3te ihrer eigentlichen
Aufgabe. Sie hat ihre Bedeutung verlieren missen in dem Malie, als
die Welt rationalistisch wurde. Ihre Bedeutung hat sie gehabt in der
Zeit, as die vierte Unterrasse noch entwickelt wurde. Die flnfte
Unterrasse brachte es mit sich, dal3 die Maurerei ihre Bedeutung ver-
lor. Jetzt sind die Freimaurer nicht mehr Maurer. Alle kdnnen jetzt
aufgenommen werden. Fur die Okkultisten haben die Symbole eine
reale Bedeutung. Ein Symbol, das blol3 Symbol, blof3 Abbild ist, hat
keine Bedeutung; nur ein solches, das Wirklichkeit werden kann, in



Kraft Gbergehen kann. Wenn ein Symbol auf den Geistesmenschen
so wirkt, dald dadurch intuitive Kréafte freiwerden, so ist es ein wirk-
liches Symbol. Heute sagen die Maurer, wir haben Symbole, die be-
deuten das und das. Ein okkultes Symbol ist aber ein solches, das den
Willen des Menschen ergreift und in den Astralkorper Ubergeht. In
dem Malie, wie unsere Kultur eine Verstandeskultur geworden ist,
verlor die Freimaurerei ihre Bedeutung.

Von Beziehungen 2um Manichdismus ... [Licke]. Dann gibt es
noch die Hochgrade, die bis zu neunzig, bis zu sechsundneunzig Gra-
den gehen, die erst beim vierten Grad beginnen. Von den drei unteren
hat sich die Bedeutung allmahlich zurlckgezogen in die hoheren
Grade. Etwas wie eine Art von Bodensatz ist geblieben in dem, was
man den «Royal Arch» nennt, den es auch heute noch in der Frei-
maurerei gibt. Uber diese Lichtseiten und einige Schattenseiten wollen
wir dann noch sprechen.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI
VOM GESICHTSPUNKT DER GEISTESWISSENSCHAFT

Zweiter Vortrag
Berlin, 9. Dezember 1904

Letztes Mal habe ich Gber Freimaurerei gesprochen und mochte auch
heute etwas darlber sagen. Ich bitte dabei zu bericksichtigen, daf3
ich in einem etwas anderen Falle bin als gegentiber den anderen Ma-
terien, die wir abgehandelt haben und die ich noch abhandeln werde,
weil ich eigentlich nur Gber dasjenige zu sprechen pflege, woriber
ich ein irgendwie geartetes Wissen eigener Natur habe; wahrend ich
hier von vornherein betonen mulf3, daf3 ich als Nichtfreimaurer Uber
die Freimaurerei alein vom theosophischen Standpunkte sprechen
kann, und daf3 in Wahrheit tber dasjenige, was Freimaurerei wirklich
ist, ein Freimaurer sprechen mufdte. Er wirde es ja nicht tun; aber das
ist aus anderen Grinden nicht gut moglich zu erértern. Gleichzeitig
bitte ich, die Dinge, die ich ausspreche, mit Reserve aufzunehmen.

Wennich sagte, dal3 tber die Freimaurerei inihrem innersten Wesen
nur ein Freimaurer sprechen kdnnte, so bitte ich zu bertcksichtigen,
dafl? es wahrscheinlich trotz alledem einen solchen Freimaurer auf dem
europaischen Kontinent gar nicht gibt. Das mag Ihnen etwas sonder-
bar erscheinen, aber es ist so. Die Freimaurerei ist schon seit dem
18. Jahrhundert in einem ganz eigentimlichen Stadium, und alles, was
ich das letzte Mal erzahlt habe, bitte ich so aufzufassen, dal} wahr-
scheinlich die Dinge sich so verhalten wiirden, wenn die Freimaurerei
noch so wéare wie im 16., 17. Jahrhundert. Da dies aber nicht der Fall
Ist, so ist die Freimaurerel sozusagen nur eine Art Hulse, zu der der
richtige Inhalt fehlt. Sie ist zu vergleichen mit einer versteinerten
Pflanze, die eigentlich nicht mehr dasjenige ist, was die Pflanze bildet,
sondern nur eine Art Schale oder Kruste, die von etwas anderem ge-
bildet wird.

Die gewdhnliche, sogenannte Johannesmaurerei kommt fir das,
was wir zu besprechen haben, gar nicht in Betracht, denn diese
Johannesmaurerei mit ihren drei Graden - Lehrling, Geselle und
Meister - hat ihren Anfang genommen durch die Charta in Kdln im



Jahre 1535. Sieist eigentlich im Grunde genommen heute nichts ande-
res as eine Vereinigung zur gegenseitigen Anregung in bezug auf
etwas hohere Bildung und Schulung, eine Vereinigung dafir, dald sich
die Mitglieder gegenseitig stitzen und anregen. Allerdings sind diese
drei ersten Grade sozusagen nur noch Ubriggebliebene Reste der ur-
sprunglichen drei Freimaurergrade. Und wenn es heute noch ge-
schehen wirde wie friher - es geschieht nicht -, so wirden Lehrling,
Geselle und Meister so eingeweiht werden, wie ich es das letzte Mal
beschrieben habe. Vorschrift ist es durchaus, dal3 sie so eingeweiht
werden. Aber nur ein kleiner Teil weil3, daf3 diese Vorschriften be-
stehen, und ein noch kleinerer Teil weil3 die Bedeutung dieser Vor-
schriften. Alles das, was ich gesagt habe Uber die Wirkung der Zere-
monien auf der Astralebene ist etwas, was der Johannesmaurerei
absolut unklar ist.

Nun haben sowohl die grol3britannischen wie auch die deutschen
Johanneslogen diese drei Grade, die ich genannt habe. Und sie sind
eigentlich alle in dem Zustande, den ich eben beschrieben habe. Aber
es ist doch eine Moglichkeit vorhanden, schon innerhalb dieser drei
Grade, einfach dadurch, dal’ die Symbole da sind, sozusagen auf den
Grund der tieferen Weisheit zu sehen. Ein Beweis dafir mag Ihnen
sein, dald ein Maurer, den Sie dem Namen nach sehr gut kennen, in
einer Weise auch zu seinen Logenbridern gesprochen hat, die im
Grunde genommen den Keim von seinem theosophischen Bewul3t-
sein zeigt; dald er in gewissem Sinn theosophische Worte gesprochen
hat, die er aber doch anwenden konnte in der damaligen Zeit in einer
Freimaurerloge. Dieser Maurer ist Goethe.

Sie werden as Theosophen sogleich etwas ungeheuer Verwandtes
finden, wenn ich Ihnen zwel Strophen aus dem Freimaurergedicht
lese, das bestimmt war fir seine Logenbruder:

Doch rufen von driben
Die Stimmen der Geister
Die Stimmen der Meister :
Versaumt nicht zu tben
Die Kréfte des Guten.



Hier winden sich Kronen
In ewiger Stille,

Die sollen mit Flle,

Die Téatigen lohnen!

Wir heil3en euch hoffen.

Da spricht Goethe von den Meistern und er spricht das innerhalb
der Loge, weil er - trotzdem er weil3, dald die, die um ihn sitzen in
der Loge, keine Ahnung haben von der Tiefe der Worte -, well er
doch auch weil3, dal3 durch das Milieu, das eine Freimaurerloge hat,
durch die Umgebung von Symbolen, Schwingungen erzeugt werden,
die auf den Astralkdrper wirken, und dald sie dadurch doch eine ge-
wisse Wirkung haben. Das ist etwas, auf das auch heute noch digjeni-
gen bauen, welche wissen, daf im Bewul3tsein der Maurer sehr wenig
davon vorhanden ist.

Etwas mehr Bewul3tsein haben diejenigen, die Uber die ersten drel
Grade hinaus zu den hoheren Graden gefihrt werden. Der erste dieser
Grade ist der Grad der koniglichen Kunst, der Royal Arch-Grad.
Dieser Grad ist dadurch charakterisiert, daf3 das betreffende «K apitel»
oder die «Vereinigung» schon eine ganz bestimmte Organisation hat,
schon mit einer tieferen Bedeutung erflllt ist. In diesem Grad kdnnen
namlich in den Versammlungen, namentlich in denjenigen, wo ein
Neuer in die Geheimnisse eingeweiht werden soll, niemals mehr als
zwOlf sogenannte Genossen anwesend sein; so daf sie wirklich - in der
Art, wie das bel okkulten Bruderschaften der Fall ist - etwas repra-
sentieren, was nicht sie selbst sind, sondern etwas, was geheimnisvoll
unter ihnen lebt. Sie sollen nicht Personen sein, sondern Eigenschaften
reprasentieren.

Den Ersten, der dasjenige repréasentiert, was das Wichtigste im
Kreise der Zwolf sein soll, nennt man Zerubabel. Er ist ein Fuhrer
gleich der Sonne. Von ihm strahlt das Licht aus, das auf die anderen
ubergehen soll. Er muf3 der Kllgste sein und sollte auch einigermalden
in das Wesen und die Bedeutung der geheimen Wissenschaften einge-
fuhrt sein. Bei den heutigen Kreierungen in den Royal Arch-Grad ist
das selten der Fall. Ich erzahle also eigentlich den Idealfall, der in



hochst seltenen Fallen - wenn geeignete Leute da sind - eintreten
kann.

Dann schliel3en sich die zwei nachsten Genossen an: der Hohe-
priester Jeschua und der Prophet Haggai, die zusammen mit Zeruba-
bel den Grofrat bilden. Dann kommen der erste und der zweite
Hauptgast, dann die beiden Schreiber Esra und Nehemia. Der nachste
ist dann der Ziegeidecker oder Logenschlief3er, und dann kommen
die sogenannten minderen Gaste. Nicht mehr as zwoIlf kdnnen es
Uberhaupt sein. Diese ZwOlf stellen die zwolf Zeichen des Tierkreises
dar. Das Ganze soll darstellen ein Abbild des Ganges der Sonne durch
die zwoIf Zeichen des Tierkreises. Das erinnert schon an das, was ich
lhnen geschildert habe, dal} die Maurer ausgegangen sind von der
Nachbildung astronomischer Weltgesetze in einzelnen Bauten, im
Dom, in Kathedralen und so weiter.

Der Zusammenkunftsort - wobei es wiederum nicht immer so sein
muld - ist ein viereckiger Raum, Uberwdlbt von einem Gewdlbe,
welches blau ist und mit Sternen bedeckt, eine Art Sternenraum wirk-
lich darstellt. Die Aufstellung der Teilnenmer bel der Zeremonie muf3
eine ganz bestimmte sein. Die zuletzt Eingetretenen, die Neophyten,
stehen im Norden, weil sie die Warme noch nicht vertragen kénnen.
Im Osten steht Zerubabel. Im Westen stehen der Hohepriester Jeschua
und der Prophet Haggai. Und im Slden stehen sie so, dal3 sie ein Sell
um sich geschlungen haben; jeder hat dreimal das Seil um sich ge-
schlungen. Es sind drei bis vier Dezimeter Abstand, dann wird das
Seil um den né&chsten geschlungen und so weiter.

Derjenige, der eingefihrt wird in diesen vierten Grad der Maurerei,
der der erste der hoheren Grade ist und in manchen Gegenden
heute noch einen Begriff gibt von dem, was die Tempellegende wirk-
lich bedeutet, der muld drei Vorhange passieren. Bei jedem der drei
Vorhange wird ihm eines der Geheimnisse mitgeteilt. Es wird dabei
auch immer der geheime Sinn bestimmter Verse aus den Buchern
Mosis mitgeteilt. Dann, wenn er die drei Vorhange passiert hat, wird
Ihm mitgeteilt das Geheimnis des Tau-Zeichens, und dann wird ihm
das sogenannte heilige Wort, das Meisterwort, gesagt, an dem sich die
betreffenden Mitglieder des vierten Grades erkennen. Es wird ihm



dann vor allen Dingen im ersten Unterricht klargemacht, wie alt die
Freimaurerei ist. Das erfahren die Johannesmaurer gewohnlich nicht,
oder wenn sie es horen, haben sie nicht das geringste Verstandnis
fur so etwas. Es wird nadmlich die Geschichte der Maurerei in der
folgenden Weise erzahlt: Der erste wirkliche Maurer war Adam, der
erste Mensch, der, as er aus dem Paradies gestol3en wurde, eine auler-
ordentliche Kenntnis der Geometrie besal3 und der erste Maurer des-
halb war, weil er as erster Mensch unmittelbar von dem Licht ab-
stammt. Der eigentliche, tiefere Ursprung liegt aber Gberhaupt vor der
Entstehung der Menschen. Der Ursprung liegt im Lichte, und das
Licht geht der Menschheit voran.

Das ist aufRerordentlich tief und weist fir den, der es verstehen
kann, auf dasjenige, was die theosophische Weisheit wieder ertffnet
hat, indem sie die Entstehung des Irdischen durch die zwei ersten
Wourzelrassen bis zur dritten schildert. Wer nun in der Maurerei dieses
aufnimmt, nimmt etwas ungeheuer Bedeutungsvolles in sich auf. Aber
bei den wenigsten ist das der Fall, weil die Maurerei heute sozusagen
entartet ist. Das kommt davon her, dal3 man schon vom 16. Jahrhun-
dert an wenig verstand von der eigentlichen Bedeutung der Maurerel,
namlich davon, dafd ein Tempel so gebaut sein soll, dal3 seine Abmes-
sungen eine Nachbildung grofRer himmlischer Verhaltnisse sind, daf}
ein Dom so gebaut sein soll, daf3 er in seiner Akustik etwas wiedergibt
von der Sphéarenharmonie, wodurch die Akustik gerade kommt.

Von dieser urspringlichen Schau hat man allméahlich das Bewuf3t-
sein verloren. So kam es, dafd in der ersten Halfte des 18. Jahrhun-
derts, as in England Desaguliers die Maurerei wieder vereinigte, man
kein rechtes Bewul3tsein davon hatte, dal3 das Wort wortlich zu neh-
men ist, dal} es sich wirklich um Werkmaurerei handelt, daf3 ein Mau-
rer wirklich derjenige war, der nach den Himmelsgesetzen bauen
konnte Kirchen und Tempel und héhere Gebaude, denen er nicht
irdische, sondern himmlische Verhdltnisse einfligte.

Diese intuitive Schau und Wiedergabe in der Maurerei ging ver-
loren; das Bewul3tsein davon, dald es etwas anderes ist, in einem Hause
zu sprechen, das die Sprache in einer ganz bestimmten Weise akustisch
zuruckwirft und dadurch anders wirkt, ging verloren. Digjenigen,



welche die groRen Dome im Mittelalter gebaut haben, das waren die
grof3en Freimaurer. Sie waren sich dessen bewul3t, daf3 es davon ab-
hangt, dal} das Wort, das der Priester spricht, in der richtigen Weise
von den einzelnen Wanden zurtickgeworfen wird, daf® dadurch die
ganze Gemeinde in einem Lautmeer lebte, das in sinn- und bedeu-
tungsvollen Schwingungen wogte, die eine noch grof3ere Bedeutung
hatten fur den Astralkérper als fur das physische Ohr. Das ist alles
verlorengegangen und mufdte in der neuen Zeit verlorengehen. Das ist
der Sinn dessen, wenn ich sagte, dal3 heute nur noch eine Hilse vor-
handen ist von dem, was die Freimaurerei friher bedeutete.

AulRer diesen Johannesgraden existieren auch noch die Hochgrade.
Und zwar haben namentlich die gréReren Gemeinschaften von Grol3-
britannien, Amerika, Italien, Agypten und im Orient - namentlich
digjenigen, welche man die orientalische Maurerei, die Memphis-
Maurerei nennt -, diese Hochgrade mit ziemlicher Vollstandigkeit.
Auch in Deutschland, wo man in der Memphis-Misraim-Maurerei
eine Abteilung hat, die in Zusammenhang mit der Maurerel in der
ganzen Welt ist, werden die Hochgrade bearbeitet. Nur ist in Deutsch-
land innerhalb der Johannesmaurerei so wenig Bewuldtsein vorhan-
den von der eigentlichen Bedeutung der Hochgrade, daf3 die Johannes-
maurer in Deutschland Uberhaupt die Hochgrade fur einen Unsinn
ansehen. Der deutsche Grol3orient ist daher gezwungen, Uberhaupt
nur die Johannesmaurerei als Maurerei eigentlich gelten zu lassen.

Es sind in bezug darauf grof3e Unterschiede zwischen der deutschen
und der englischen oder grofbritannischen Maurerei. In der grol3-
britannischen Maurerei ist es so, daf’ durch den Toleranzvertrag vom
Jahre 1813 eine Art von Ausgleich zustandegekommen ist zwischen
der Johannesmaurerei mit ihren drel Graden und den Hochgraden,
so dal® man als Lehrling in die Johannesmaurerei eintreten und dann
aufsteigen kann in den vierten, funften, sechsten Grad, also in die
Hochgrade. Die Johannesgrade werden einem in England angerech-
net; das ist in Deutschland nicht der Fall. Der deutsche GrofRorient
des Memphis- und Misraim-Ordens bearbeitet daher die drei untersten
Grade selbst. Der Orient-Freimaurer muf3 also von vornherein die
ersten drei Grade erworben haben, er muf3 sich auch verpflichten,



bis zum 18, Grade mindestens aufzusteigen. Nicht friher darf er
ruhen. Ein deutscher Johannesmaurer wird also nicht zu den Hoch-
graden der Orientmaurer zugelassen werden kénnen. Diese Orient-
maurerei ist eine stufenweise Schulung im Okkultismus. Wie ich das
letzte Mal gesagt habe, ist sie ein Abbild fur die Schulung der héhe-
ren Grade - an den Royal Arch-Grad gliedern sich diese an -, in der
man eine Art astraler Schulung durchmacht, die bis zum 18., 20.
Grade geht. Dann kommt dasjenige, wo man eine Art mentaler Schu-
lung durchmacht, eine Schulung, die zu einer Art von Leben auf dem
Mentalplan fuhrt. Das sind dann die Grade bis in die sechziger, sieb-
ziger Grade hinein, und dann kommt die hochste Schulung oder die
tiefste okkulte Schulung, die noch vorgenommen werden kann durch
den Grolorient bis zum 96, Grad.

Es gibt in Deutschland nur wenige, die zum 96. Grad aufgestiegen
sind. Aber trotz allem liegt hier etwas vor, was | hnen gleich beweisen
wird, wie wenig die Maurerei heute noch hat von dem, was sie einst
war. Das Interessanteste dabei ist, dal3 diejenigen, welche bis zum
96. Grad graduiert sind, durchwegs nicht durch die maurerische Schu-
lung durchgegangen sind, daf3 Uberhaupt kaum irgend jemand sich
findet, der die ganze Schulung irgendwie durchgemacht hat. Es gibt
also einige, die haben hohere Grade. Es wird ihnen erteilt der 3., der
33., der 96. Grad. Aber die, welche sie haben, haben sie nicht durch
die Schulung in der Maurerei erlangt, sondern in anderen okkulten
Schulen, und sie haben sich herbeigelassen, in der Maurerei ihre Schu-
lung zum Heile der Maurerei zur Geltung zu bringen. Wenn jemand
den 96. Grad hat, so hat er ihn nicht in der Maurerei durchgemacht.
Man rechnet geradezu darauf, dal3 der Maurerei die okkulte Schulung
anderer Schulen zugute kommt.

In diesem Sinne ist auch aufzufassen als eine Art ideales Dokument
das Manifest, welches der Grof3orient des Memphis- und Misraim-
Ritus herausgegeben hat. Ich will es Ihnen vorlesen und einige Er-
klarungen daran knipfen. Das, was da gesagt wird, ist auch nicht so
aufzufassen, as ob es heute durchgeftihrt werden konnte. Heute wird
von vornherein darauf aufmerksam gemacht, daf3 kein Maurer - auch
nicht einer des 96. Grades - die Verantwortung tbernehmen mdchte,



die Vorschriften an irgendeinem Maurer durchzufiihren, weil er sie
selbst nicht durchgemacht hat.

«Von den Geheimnissen der okkulten Hochgrade unseres Ordens. Ein
Manifeste des GrolRorientes.,» «Eines der Geheimnisse, die unser Orden
in seinem hochsten Grade besitzt, besteht darin, dal3 er dem gehorig
vorbereiteten Bruder die praktischen Mittel liefert, den wahren
Tempel Salomos im Menschen aufzurichten, das < verlorene Wort>
wiederzufinden, das heifdt, dal3 unser Orden dem eingeweihten und
auserwahlten Bruder die praktischen Mittel liefert, die ihn in den
Stand versetzen, sich schon in diesem irdischen Leben Beweise reiner
Unsterblichkeit zu verschaffen.»

Das ist einer derjenigen Punkte, der als wichtigster Punkt existiert.
Der nachste Punkt ist auch ein solcher, wie er in allen okkulten Schu-
len existiert: keine Geisterbeschworungen und spiritistischen Prak-
tiken. Spiritistische Praktiken sind strengstens ausgeschlossen.

«Dieses Geheimnis ist eines der wahren maurerischen Geheimnisse
und eben ausschliefdlich im Besitze der okkulten Hochgrade unseres
Ordens. Es ist auf unseren Orden durch miindliche Uberlieferung von
den Véatern aller wahren Freimaurerei, den < weisen Mannern des
Ostens), uberkommen und wird auch von uns nur wieder mundlich
weitergegeben.»

Das ist die Praxis der okkulten Gesellschaften.

« Selbstverstandlich hangt aber der Erfolg dieses praktischen Unter-
richts zur Erlangung dieses Geheimnisses wiederum ganz vom Kan-
didaten selbst ab.»

«Denn was nutzt es, einem Schiler, der schwimmen lernen will,
die besten, erprobtesten und ausfihrlichsten Anleitungen zum
Schwimmen zu geben, wenn er, einmal ins Wasser gelegt, nicht selbst
Hande und FURe bewegt. Oder was nitzt es, einem Malschiler die
umfangreichste Anleitung zum Malen zu geben und ihm die feurigsten
Farbent6ne vorzumalen; wenn er nicht selbst den Pinsel in die Hand
nimmt und selbst die Mischung der Farben zu erzielen sucht, wird er
nie ein Kunstler werden.»



«Diejenigen Bruder, welche nun dieses Geheimnis gefunden hatten,
bewahrten es als ein kostliches, selbsterrungenes Eigentum, und um
von den Alltagsmenschen nicht verkannt oder gar verspottet zu werden,
verbargen sie es unter Symbolen, so wie wir das heute noch tun.»

Diese Symbole sind fir die Maurer heute nicht mehr lesbar. Diese
Symbole sind nun keine willkurlich gewahlten dul3eren Symbole. Es
sind nicht Dinge, durch die jemand die Sache so darstellt wie ein Pro-
fessor, der sagt: Ich will Thnen etwas graphisch darstellen. - Diese
Symbole sind den Dingen selbst entnommen, die die Natur selbst
schreibt. Der, welcher sie erkennt, welcher wirklich sie zu lesen im-
stande ist, kommt mit dem Inneren der Dinge in Verbindung, es flhrt
ihn in die Sache selbst hinein. Es gibt die Sache selbst und nicht blof3
symbolisiert. In der Maurerel ist niemand, der die Anleitung geben
kann, zu den Dingen selbst zu kommen.

«Diese Symbole sind nun keine willklrlich gewahlten Bilder, und
beruhen nicht auf irgendeinem Zufall, sondern sie sind begriindet in
den Eigenschaften Gottes und des Menschen, und wir missen sie as
Urbilder betrachten. Wir werden aber nie die Form, das Gefal3, das
Ritual, die Symbole fir den Inhalt nehmen, sondern in der Form den
geistigen Inhalt suchen,» - diese Worte zeigen ... [LUcke], weil das
Symbol selbst die Sache darstellt - «und nachdem wir denselben» -
den geistigen Inhalt - «gefunden und in uns aufgenommen haben,
aus dem geistigen Inhalt die absolute Notwendigkeit der Form, des
Rituals, der Symbolik erkennen.»

«Unsere Hochgrade geben daher dem Bruder die Mdglichkeit, einen
sicheren Beweis fUr die Unsterblichkeit des Menschen zu erlangen.»
- Das wurden sie auch tun, wenn sie bearbeitet wirden. - «Das ist und
war die grofRe Sehnsucht, seitdem denkende Menschen existieren. Der
Mensch bedarf dieser Uberzeugung von seinem Fortleben nach dem
Tode, um in diesem Leben wahrhaft glicklich sein zu kénnen. Es
haben daher auch die Mysterien aller Religionen und Weisheitsschu-
len sich mit dieser Frage as ihrer hochsten und vornenmsten Auf-
gabe beschéftigt. Das Kirchentum beschéaftigt sich naturgemafd auch
mit der LAsung dieser Frage <vom verlorenen Wort>, dem < verlore-



nen ewigen Leben >, sie verweist den Suchenden aber immer auf den
Weg der Gnade und stellt es stets als ein Geschenk und nicht als
etwas Selbstzuerwerbendes oder Erworbenes hin. Unser Orden
stellt es jedoch in die Moglichkeit eines jeden einzelnen Suchen-
den, mittels praktischer Mittel sich mit dem Weltbewultsein, der
Urschopferkraft, bewult und selbst gewollt schon in diesem Leben
Zu vereinen.»

Das heilt also, den Einblick in diejenige Welt und die Vereinigung
mit ihr zu ermdglichen, die sonst nur durch die Pforte des Todes er-
Offnet werden kann.

Sie sehen aus alledem, dal3 das, was zum Tiefsten der Welt gehort,
in der Freimaurerei urspringlich vorhanden war, aber in der leeren
Hllse, die sie heute ist, nicht mehr da ist. Sie missen sich fragen:
Warum? Nun: Der Sinn, der sich in der Tempellegende ausspricht,
der Sinn der Werkmaurerei, mufdte, wie alle intuitive Erkenntnis,
verlorengehen, well die flnfte Unterrasse die eigentliche Verstandes-
rasse geworden ist. Die Intuition muf3te zundchst eine Weile ruhen in
der Welt, und die Art und Weise, wie die Freimaurerei wirkt, ist
Intuitiv. Ich verweise Sie auf Vitruv und auf die wahre symbolische
Anweisung zum Bauen. Diese kann aber nur derjenige befolgen, der
die Intuition daftr hat. Heute sind diese symbolischen Anweisungen
durch verstandesmalflige, rationelle ersetzt. Der Verstand muf3te eine
Weile die eigentliche Entwickelungsetappe der Menschheit bilden
deshalb, weil alles, was mittlerweile an uns herangekommen ist an
grofRen Errungenschaften der Natur, eingefiigt werden mufdte in den
ganzen Organismus des menschlichen Schaffens.

Verstehen Se nur einmal, was es heil3t: das ganze Mineralreich
wird wahrend unserer jetzigen Runde einbezogen in den Fortschritt
unserer Entwickelung. Es wird einbezogen so, dal3 der Mensch all-
mahlich mit seiner eigenen Geistigkeit die ganze Natur noch einmal
durchorganisiert. Das ist der Sinn des Ehernen Meeres, dal3 alles in
der mineralischen Natur wirklich durchorganisiert ist.

In der Industrie arbeitet die Menschheit, um die Organisation [ev.:
eigene Geistigkeit?] in die mineralische Natur hineinzuarbeiten. Wenn
Sie eine Maschine betrachten ... [LUcke].



So schafft also der Mensch wirklich durch seinen eigenen Geist das
ganze Mineralreich um und um. Diese Umarbeitung der Natur, diese
Umarbeitung des Mineralischen wird vollendet sein, wenn unsere
Runde zu Ende gegangen seinwird. Dann wird die ganze mineralische
Natur umgewandelt sein. Der Mensch wird ihr sein Geprage gegeben
haben, so wie er einer Menge von Metall ein Geprége gibt, wenn er
zum Beispiel eine Uhr arbeitet. Wenn dann wieder ein neuer Kreis-
lauf eintritt, kann das Mineralreich eingesaugt, absorbiert werden.

Um auf diesem Gebiete die Entwickelung vollstandig fertig zu
machen, muf} diese ganze Denkweise, die jetzt - seit dem 16. Jahrhun-
dert - die Menschheit ergriffen hat, bis ins Atom hinein sich fort-
pflanzen. Erst dann, wenn das verstandesméaflige Denken das Atom
ergriffen hat, kann die Maurerei wieder aufleben. Auf der ersten Stufe
wird die aulRere Form ergriffen. Die nachste Stufe wird die sein, wenn
der Mensch bis ins mineralische Atom gelernt hat zu denken, dal3 er
Imstande ist, das was im Atom lebt, zu verwenden und in den Dienst
des Ganzen zu stellen. Allerdings, heute erst und vielleicht erst seit
funf Jahren hat das menschliche Denken digjenige Richtung ange-
nommen, welche die Naturkraft bis hinein ins Atom verfolgt, und
zwar muld derjenige, der das ganz genau verstehen will, die letzte
Phase der verschiedenen elektrischen Stadien verfolgen. Interessant in
dieser Beziehung, aber auch nur in ganz auf3erlichen Andeutungen,
ist die Rede, die der englische Premierminister Balfour gehalten hat
Uber unsere gegenwartige Weltanschauung. Was er da gesagt hat [Uber
die neue elektrische Theorie], ist etwas ungeheuer Bedeutsames. Es
ist da hingedeutet auf den ungeheuer wichtigen Wendepunkt in der
Entwickelung des menschlichen Denkens. Er ist sich bis zu einem ge-
wissen Grade dessen bewuf3t und spricht dies auch an einer Stelle aus.
So sehen wir, wie in dem naturwissenschaftlichen Bewul3tsein auf-
dammert etwas von dem, was in die Zukunft hineinspielt. Der Okkul-
tist weild das seit 1879. Ich betone das, obwohl ich es nicht weiter
begrinden kann. Der Okkultist weil3, dal} das kommen wird: ein
neuer Ausgangspunkt aus dem Atom heraus in die mineralisch-phy-
sische Welt hinein. Das wird das sein, was in der sechsten Unterrasse
in die Welt hineinkommen wird, und wodurch auch die Maurerei



wieder aufleben kann. Der Okkultist hat in der Maurerel etwas ganz
Merkwurdiges, etwas Beispielloses, denn sie hat das Uralte as Ein-
richtung. Sie gehort zu den &ltesten Uberlieferungen, die sich mit ge-
nau spezialisierter Gliederung mit fast hundert Graden erhalten hat,
trotzdem sie ihren Inhalt fast ganz verloren hat, trotzdem keiner der
der Freimaurerel Angehorigen in Europa einen richtigen Begriff da-
von zu bilden imstande ist. Trotzdem: Die Sache ist da, so dal3 einer
nur nétig haben wird, die ganze Hilse mit neuem Inhalt zu fillen.
Die Sache ist da und wartet, um belebt zu werden.

Stichworte aus der anschlief3enden Besprechung:

Maurerei von Memphis, Orientalischer Orden und der Grof3orient-
orden. Auf einem Okkultistenkongrel3 wurde dartiber gesprochen, ob
die okkulten Lehren vertffentlicht werden kdnnen oder nicht. Da-
durch hat sich herausgestellt, dal3 zwel Richtungen existieren, eine
linksstehende und eine rechtsstehende, eine freisinnige und eine kon-
servative.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI
VOM GESICHTSPUNKT DER GEISTESWISSENSCHAFT

Dritter Vortrag
Berlin, 16. Dezember 1904

Es ist wichtig, Uber die Hochgradmaurerei zu sprechen, weil diese
Lehrart sich wieder besondere Aufgaben setzt, und in der néchsten
Zeit manches davon besprochen werden wird. Wir haben es im wesent-
lichen zu tun mit einem besonderen Ritus, namlich mit dem, den man
als vereinigten Ritus von Memphis und Misraim bezeichnet. Ich habe
schon darauf hingewiesen, dald dieser Memphis- und Misraim-Ritus
eine hohe Anzahl von Graden hat, dal3 finfundneunzig Grade durch-
gemacht werden mussen, und gewdohnlich die hdchsten Leiter eines
Grol3orients - namentlich des Grof3orients von Deutschland und von
Grof3britannien und Amerika - den 96. Grad haben. Diese Grade sind
so, dal} sie etwa bis zum Ende der achtziger Grade in einer Weise
eingeteilt sind, wie ich es gleich auseinandersetzen werde.

Etwa vom 87. Grad angefangen, beginnen die eigentlichen okkul-
ten Grade, in die nur digjenigen eingeweiht werden kdnnen, welche
sich dem wirklichen Okkultismus widmen. Immer mache ich den Vor-
behalt, dal3 es auf dem Kontinente wohl niemand gibt, der wirklich
diese Grade alle durchgemacht hat, oder der wirklich eine okkulte
Freimaurerschulung durchgemacht hat. Aber das schadet bei der M au-
rerei nicht besonders viel, weil sie ihre Aufgabe erst wieder erhalten
wird und dann werden auch die Organisationen da sein, die Hulle
wird da sein, die man braucht, um das zu erreichen, was erreicht
werden soll.

Nun mufd ich verschiedene Freimaurerstromungen und ihre Ten-
denz angeben, wenn ich auch nur in Kirze etwas andeuten will. Zu-
nachst ist einmal zu berlcksichtigen, dal3 die ganze Hochgradmaurerei
zuruckfihrt auf eine Personlichkeit, die vielfach genannt wird, aber
auch sehr viel verkannt wird. Namentlich ist sie verkannt worden
von den Geschichtsschreibern des 19. Jahrhunderts, die keine Ahnung
davon haben, inwelch schwierige Lagen der Okkultist im Leben kom-
men kann. Es handelt sich um die Personlichkeit des von wenigen



erkannten, viel bertchtigten Cagliostro. Der sogenannte Graf Caglio-
stro, in dem sich eine Individualitdt verborgen hat, welche nur den
eingeweihtesten Okkultisten in ihrer wahren Eigenart bekannt ist, ver-
suchte zunachst in London die Freimaurerei auf eine neue Stufe zu
stellen. Denn sie war schon im letzten Drittel des 18. Jahrhunderts
ziemlich auf dem Standpunkte, auf dem ich sie charakterisiert habe.
In London gelang es dazumal nicht. Er versuchte es dann in Ruf3land
und auch im Haag. Uberall miRlang es aus ganz bestimmten Griinden.

Dann aber gelang es ihm, in Lyon aus einer Reihe dort |lebender
Freimaurer eine Philaletenloge zu begriinden mit okkultem Inhalt,
und zwar die Loge, welche genannt wurde Loge zur «Triumphieren-
den Weisheit». Der Zweck dieser Loge ist von Cagliostro angegeben
worden. Was Sie aber dartber lesen konnen, ist nichts anderes als
etwas von unverstandigen Leuten Geschriebenes. Dasjenige, was dar-
Uber gesagt werden kann, sind ja eigentlich auch nur Andeutungen.
Es handelte sich bei Cagliostro um ein zweifaches. erstens um den
Unterricht zum Zwecke der Herstellung des sogenannten Steines der
Weisen; zweitens um die Eroffnung des Verstandnisses fir das mysti-
sche Funfeck, fir das mystische Pentagramm. Nun kann ich lhnen
nur andeutend sagen, was diese zwel Dinge zu bedeuten haben. Es
kann viel gespottet werden dartber, aber sie sind nicht nur symbo-
lisch zu nehmen, sondern beruhen auf Tatsachen.

Der Stein der Weisen hat einen bestimmten Zweck, der von Caglio-
stro angegeben wurde: er sollte das menschliche Leben auf 5527 Jahre
verlangern. Das erscheint dem Freigeist lacherlich. Tatsachlich ist es
aber moglich, durch besondere Schulung das Leben ins Unermef3liche
zu verlangern dadurch, dal3 der Mensch lernt, nicht mehr in seinem
physischen Korper zu leben. Derjenige, der sich aber vorstellen wollte,
dal’3 den Adepten kein Tod im gewdhnlichen Sinne des Wortes treffe,
der wirde sich etwas Falsches darunter vorstellen. Auch wer glaubt,
dald ein Adept nicht von einem Ziegelstein getroffen und erschlagen
werden kann, auch der wirde sich etwas Falsches vorstellen. Das
wirde allerdings nur dann gewdhnlich eintreten, wenn der Adept es
zul@lt. Nicht um den physischen Tod handelt es sich, sondern um
Folgendes. Der physische Tod desjenigen, der fur sich selbst den Stein



der Weisen erkannt und ihn herauszusetzen verstanden hat, ist fir ihn
nur ein scheinbares Ereignis. Fir die anderen Menschen ist er ein
wirkliches Ereignis, das einen grofden Abschnitt in seinem Leben be-
deutet. Fur den, der in der Weise, wie Cagliostro es mit seinen Schu-
lern gewollt hat, es versteht, den Stein der Weisen zu benutzen, ist
der Tod nur ein scheinbares Ereignis. Er bildet nicht einmal einen be-
sonders wichtigen Abschnitt im Leben; er ist ndmlich etwas, was nur
fur die anderen daist, die etwa den Adepten beobachten kdnnen, und
die sagen, dafid er stirbt. Er selbst stirbt aber in Wirklichkeit gar nicht.
Die Sache ist vielmehr so, dal3 der Betreffende gelernt hat, Gberhaupt
nicht in seinem physischen Kdrper zu leben; dal3 er gelernt hat, ale
digjenigen Vorgange, dieim Momente des Todes im physischen Kor-
per plotzlich vor sich gehen, nach und nach wahrend seines Lebens
vor sich gehen zu lassen. Es hat sich mit dem Koérper des Betreffen-
den alles schon vollzogen, was sich sonst im Tode vollzient. Dann ist
der Tod nicht mehr moglich, denn der Betreffende hat |angst gelernt,
ohne den physischen Kdrper zu leben. Er legt den physischen Kor-
per in dhnlicher Weise ab, wie man einen Regenmantel auszieht, und
zieht einen neuen Korper an, wie man einen neuen Regenmantel an-
zieht.

Nun, einen kleinen Begriff werden Sie sich wohl daraus bilden kon-
nen. Das ist der eine Unterricht, den Caligostro uberlieferte - der
Stein der Weisen -, der den physischen Tod zu einer Bedeutungs-
losigkeit herabsinken |aft.

Das zweite war die Erkenntnis des Pentagramms. Das ist die Fahig-
keit, die funf Korper des Menschen voneinander zu unterscheiden.
Wenn jemand sagt: Physischer Korper, Atherkdrper, Astralkorper,
Kama-Manas-Korper, Kausalkorper, so sind das blof3 Worte oder,
wenn es hoch kommt, abstrakte Begriffe. Damit ist aber noch nichts
getan. Der Mensch, der heute lebt, kennt in der Regel kaum den phy-
sischen Kdorper; erst derjenige, der das Pentagramm kennt, lernt die
funf Korper kennen. Einen Koérper erkennt man nicht, wenn man in
ihm lebt, sondern erst dann, wenn man ihn als Objekt hat. Das ist
dasjenige, was einen Durchschnittsmenschen unterscheidet von dem,
der durch eine solche Schule gegangen ist, dal’ fir ihn die finf K6rper



Objekte geworden sind. Der gewohnliche Mensch lebt ja auch in die-
sen funf Korpern. Aber er lebt darinnen, er kann nicht heraustreten
und sie anschauen. HdAchstens seinen physischen Kdrper kann er an-
schauen, wenn er an seinem Leibe heruntersieht oder ihn im Spiegel
sich beschaut. Die Schiler Cagliostros wirden, wenn sie richtig seine
Methode befolgt hatten, dazu gekommen sein, wozu einzelne Rosen-
kreuzer gekommen sind, die im Grunde genommen in einer Schule
waren, die dieselbe Tendenz hatte. Sie waren in einer Schule der gro-
Ren europdischen Adepten, die dahin fuhrte, daf3 die finf Korper
Wirklichkeiten wurden, nicht blol3 Begriffe blieben. Das nennt man
das «Pentagramm-Kennen» und «Moralische Wiedergeburt».

Ich will nicht sagen, daf3 die Schiler des Cagliostro es nicht zu
etwas gebracht haben. Sie haben es im allgemeinen dahin gebracht,
den Astralleib zu begreifen. Cagliostro war auf3erst geschickt, ihnen
eine Anschauung vom Astralleib beizubringen. Lange bevor die Kata-
strophe Uber ihn hereinbrach, war es ihm gelungen, auf3er der Schule
in Lyon auch Schulen in Paris, Belgien und Petersburg und einigen
anderen Orten Europas zu errichten, aus denen spater wenigstens
einigermalien solche Leute hervorgegangen sind, die den Grundstock
abgegeben haben fir digjenigen, welche es bis zum 18., 19., 20. Grade
der Hochgradmaurerei gebracht haben. So hat immerhin der Graf
Cagliostro, bevor er in den Kerkern von Rom sein Leben beendigen
muldte, einen bedeutenden Einflul® auf die okkulte Maurerei in Europa
genommen. Die Welt sollte Uber Cagliostro im Grunde genommen
gar nicht urteilen. Ich deutete schon an, dal3 es im allgemeinen so ist,
wenn die Leute tber Cagliostro sprechen, wie wenn der afrikanische
Hottentotte von der Einrichtung der Hochbahn spricht, weil es nicht
einzusehen ist, in welchem Verhdltnis die aul3eren, scheinbar unmora-
lischen Taten zu den Weltereignissen standen.

Ich bemerkte schon fruher, dal3 die Franzdsische Revolution her-
vorgegangen ist aus den geheimen Vereinigungen der Okkultisten
und dal3, wenn man die Stromungen weiter verfolgt, man sie verfolgen
konnte bis in die Schule der Adepten hinein.

Es ist moglich, da3 das, was geschildert ist als Roman von Mabel
Collins in dem Buch «Flita», schwer zu verstehen ist. Sie schildert da



In einer sehr grotesken Weise, wie ein Adept an einem verborgenen
Orte das Weltenschachbrett vor sich hat und die Figuren spielen |af3t,
und wie er sozusagen das Karma eines Kontinentes auf einem sehr
einfachen Kéartchen bestimmte. Das ist nicht unmittelbar so, wie es da
geschildert wird, sondern etwas viel Grandioseres als dies geht in der
Tat vor sich, wovon das in«Flita» Geschilderte nur ein verzerrtes Ab-
bild ist.

Nun, die Franzdsische Revolution ist durchaus aus solchen Dingen
hervorgegangen. Bekannt ist eine Geschichte, die in Blchern der
Gréfin d'Adhemar enthalten ist. Da wird gesagt, dal3 vor dem Aus-
bruch der Franzésischen Revolution die Grafin d'Adhemar, eine Hof-
dame der Marie-Antoinette, den Besuch erhielt eines Grafen von Saint-
Germain, Er wollte sich melden lassen bel der Konigin und um
Audienz bei dem Konig bitten. Der Minister Ludwig XV I. aber
war der Feind des Grafen Saint-Germain; er konnte daher nicht an
den Konig herankommen. Der Kdnigin hat er aber mit grof3er Schérfe
und Genauigkeit geschildert, was fur grol3e Gefahren bevorstehen.
Aber seine Warnungen sind ja leider nicht beachtet worden. Er hat
dazumal das grof3e Wort gesprochen, das auf Wahrheit beruht: «Wer
Wind sét, der wird Sturm ernten», und er setzte hinzu, dal3 er dieses
Wort schon vor Jahrtausenden gesagt und es dann Christus wieder-
holt hat. Das war ein Wort, das fur jeden Aul3enstehenden unver-
standlich ist.

Aber der Graf Saint-Germain hatte recht. Nur noch ein paar Zlge
will ich hinzuftigen, die durchaus richtig sind. In Blchern Uber den
Grafen Saint-Germain kdnnen Sie lesen, dal? er 1784 am Hofe des L and-
grafen von Hessen gestorben ist, der dann einer der vorgericktesten
deutschen Freimaurer gewesen ist. Er hat ihn bis zu seinem Tode ge-
pflegt. Die Gréfin d'’Adhemar erzahlt aber in ihren Memoiren, dal3 er
lange nach dem Jahre 1784 ihr erschienen sei, dal} sie ihn noch sechs-
mal lange nach dieser Zeit gesehen habe. In Wahrheit ist er damals
im Jahre 1790 bei einigen Rosenkreuzernin Wien gewesen und hat das
gesagt, was auch richtig war: dal er sich auf finfundachtzig Jahre
nach dem Orient zurtickzuziehen habe, und nach funfundachtzig Jah-
ren werden jene seine Tatigkeit in Europa wieder wahrnenmen kon-



nen. 1875 ist das Grindungsjahr der Theosophischen Gesellschaft.
Diese Dinge hangen alle in einer bestimmten Weise zusammen.

Auch in der Schule, die der Landgraf von Hessen begrindet hat,
handelte es sich wesentlich um diese zwei Dinge: um den Stein der
Weisen und um die Erkenntnis des Pentagramms. In einer etwas ver-
anderten Gestalt lebt nun die damals von dem Landgrafen von Hessen
begriindete Maurerei fort. Namlich diese ganze Maurerei, wie ich sie
geschildert habe, nennt man die des agyptischen Ritus, des Ritus von
Memphis und Misraitn. Dieser fuhrt seine Entstehung zurtck auf den
Konig Misraim, der von Assyrien - vom Oriente - herlibergezogen
war, und nach der Eroberung Agyptens in die agyptischen Mysterien
eingeweiht wurde. Das sind Geheimnisse, die noch aus der alten Atlan-
tis stammen. Von da ab gab es eine fortdauernde Tradition. Die neue
Freimaurerei ist nur eine Fortsetzung dessen, was damals in Agypten
begrindet worden ist.

Bevor ich auf Einzelheiten eingehe, mochte ich sagen, daf3 die Hoch-
gradmaurerei eine solche ist, die sich auch intimer ganz wesentlich
unterscheidet von der gewdhnlichen Johannesmaurerei. Die gewOhn-
liche Johannesmaurerei beruht namlich auf einer Art demokratischem
Prinzip, und wenn das demokratische Prinzip in Erkenntnisdingen
gehandhabt werden soll, soist es selbstverstandlich, dald es dazu fihrt,
dafl} die versammelten Brider im wesentlichen nichts anderes machen,
als dai} jeder seine Meinung vorbringt. Die Wahrheit ist aber nichts,
woruber man Meinungen haben kann. Eine Wahrheit weil3 man, oder
man weil3 sie nicht. Es kann niemand sagen, dal} die drei Winkel im
Dreieck 725 Grad haben statt 180.

Wenn die Menschen zusammensitzen und reden, so reden sie tber
ihre Meinung, auch unter Umstanden tber die hochsten Dinge. Aber
alles das ist auf dem Plane der Tauschung und ebenso unzutreffend
wie dagjenige, was der sagt, der nicht weil3 wie grofl3 die Winkelsumme
im Dreieck ist, der nur eine Meinung davon hat. Ebenso wie man
nicht diskutieren kann, ob die Winkelsumme eines Dreiecks so oder so
viel Grade hat, ebensowenig kann man diskutieren tber héhere Wahr-
heiten. Deshalb ist das demokratische Prinzip in Erkenntnis dingen
unmaoglich, weil es auf keiner Unterlage beruht. Das, was die Hoch-



gradmaurerei von der Johannesmaurerei unterscheidet, das ist: daf}
man stufenweise die Wahrheit erkennen kann. Wer erkannt hat, der
kann nicht mehr verschiedener Meinung sein. Man hat erkannt, oder
man hat nicht erkannt. Die sechsundneunzig Grade haben also eine
gewisse Berechtigung.

An der Spitze steht das sogenannte souverane Sanktuarium, das
identisch ist mit dem, was man bei der Maurerei den Grol3orient
nennt, der im Besitze der eigentlichen okkulten Erkenntnisse ist und
den Weg kennt und die Sprache dessen, was im Manifest der Maure-
rei gelesen werden kann, und das ermdglicht, die Stimme der «Weisen
Manner des Ostens» zu héren. Wenn er diese Stufe erreicht hat, so
Ist er allerdings imstande, die Stimme der weisen Meister zu verneh-
men. Bis dahin mul3 man sich aber durchgearbeitet haben, so dal3 man
im Besitze eines ganz bestimmten Wissens ist, ferner im Besitze ganz
bestimmter innerer Qualitaten, innerer Eigenschaften, die sich durch-
aus nicht blof3 decken mit den gewohnlichen birgerlichen Tugenden,
sondern etwas viel Intimeres und Bedeutungsvolleres sind. Ich be-
merke, dal3 [im Verhdltnis] zu alledem, wovon hier die Rede ist, das,
was in theoretischer und praktischer Beziehung in theosophischen
Blchern mitgeteilt wird, nur ein elementarer Teil ist, so dal3 das
Theoretische der Hochgradmaurerei weit tUber das hinausgeht, was in
der popularen Theosophie verbreitet werden kann. Das, was da ver-
breitet werden kann, beruht auf der Erlaubnis [von Seiten] der Adep-
ten, bis zu einem gewissen Grad in der Popularisierung der Erkennt-
nis zu gehen. Aber es ist nicht moglich, alle Erkenntnisse zu ver-
breiten.

Es ist richtig, dal3 die Menschheit Gber manche Entdeckung in der
nachsten Zeit sehr erstaunt sein wird. Aber sie werden etwas verfriht
kommen und deshalb manches Unheil stiften. Die Theosophische Ge-
sellschaft hat im wesentlichen die Aufgabe, auf solche Dinge vorzube-
reiten. Zum Beispiel war das, was ich eingangs bezeichnet habe als
die Erkenntnis des Steines der Weisen, schon einmal viel verbreiteter
als es heute ist, und zwar schon zu einer gewissen Zeit der atlantischen
Bevolkerung. Da war wirklich die Moglichkeit, den Tod zu tberwin-
den, etwas, was gang und gabe war. Ich moéchte nur bemerken, daf



ich nicht gern gerade jetzt schon diese Wahrheit habe drucken lassen
wollen. Daher sind im «Luzifer» an der Stelle, wo das stehen soll bei
der Besprechung der atlantischen Zeit, Punkte gemacht fur das, was
noch nicht mitgeteilt werden kann. Ganz kann es auch nicht ausge-
sprochen werden. In der «Theosophical Review» ist von seiten eines
sehr vorgeschrittenen Mediums eine ganz ahnliche Mitteilung ver-
zeichnet worden, die genau dieselbe Sache in einer etwas anderen
Form enthalt. Die Uberwindung des Todes in der atlantischen Zeit
ruht natdrlich im Gedachtnisse der Individualitdten, ohne dal} sie es
wissen. Es sind heute viele Menschen wiedergeboren, die in einer
friheren Inkarnation jene Zeit durchgemacht haben, und die durch
ihr eigenes Gedachtnis auf solche Erkenntnisse hingefihrt werden.
Das wird ja zunachst zu einer Art Uberschatzung gewisser medizi-
nischer Entdeckungen fuhren. Man wird glauben, daf3 die naturwis-
senschaftliche Medizin solche Entdeckungen gemacht hat. In Wahrheit
werden die Menschen durch ihr Gedéachtnis aus der atlantischen Zeit
her darauf geflhrt.

Gewisse Dinge werden reif werden in der nachsten Zeit, und des-
halb wird darlber gesprochen werden. Das macht notwendig, dald
man einsieht die Notwendigkeit des stufenweisen Aufriickens in der
Erkenntnis. Dieses stufenweise Aufriicken wird daher mit Recht be-
tont von denjenigen, welche heute den Misraim- und Memphis-Ritus
wieder aufleben lassen wollen. Wenn dies auch in den né&chsten Jah-
ren mif3gltckt, so darf man nicht glauben, daf3 MifRerfolge in solchen
Dingen etwas zu bedeuten haben. An der Spitze der amerikanischen
Misraim-Bewegung steht ein Mann, dessen bedeutsamer Charakter
eine gewisse Garantie bildet fur die Standhaftigkeit im Vorricken.
Das ist der ausgezeichnete Maurer John Yarker.

Was fir eine Gestalt die Sache in Grof3britannien und Deutschland
annehmen wird, ist heute schwer zu sagen. Sie werden einsehen, dafi3
man fur solche Dinge mit dem betreffenden Menschenmaterial rech-
nen muf3, und dald daher auch die deutsche Bewegung - wenn sie mit
solchen Dingen zu tun haben soll - mit dem rechnen muf3, was in
dieser Richtung darinist. Wenn wirkliche Okkultisten an solchen Din-
gen beteiligt werden sollen, so missen sie von der einen oder anderen



Richtung engagiert sein. Sie werden sich nicht immer an diesen Din-
gen beteiligen kénnen. Auch die Meister, wenn sie so etwas vor-
schreiben, werden sich nach grof3en umfassenden Gesetzen zu richten
haben.

Wenn Sie also etwas Uber deutsche Misraim-Memphis-Richtung
horen, so dirfen Sie nicht glauben, dal3 dies heute schon eine Be-
deutung fir die Zukunft hat. Es ist nur der Rahmen, in den einmal ein
gutes Bild hineingesetzt werden kann. Dieser deutsche Misraim-Orden
steht unter der Oberleitung eines gewissen Reul3, der wohl die eigent-
liche Fihrung in Grof3britannien und Deutschland heute inne hat.
Dann wirkt auch in dieser Richtung der bekannte Carl Kellner. Die
eigentliche schriftstellerische Arbeit liegt wohl in der Hand des Dr.
Franz Hartmann, der mit der Feder diesem Misraim-Ritus am aller-
meisten dient. Das ist das, was Ihnen in diesem oder jenem Fragment
von da oder dort zustromen kann von dieser Bewegung.

Ich kann nun nur im allgemeinen eine Charakteristik geben von
dem, um was es sich hier handelt. Der Lehrarten dieses Misraim-
Ritus sind vier. Die sechsundneunzig Grade kdnnen somit in vier ver-
schiedenen Lehrarten oder Disziplinen erreicht werden. Diese vier
Disziplinen, durch die man aufsteigt, sind: Erstens die sogenannte
symbolische Lehrart oder Disziplin. Dadurch kénnen gewisse Sym-
bole als Tatsachen erkannt werden. Es wird der Betreffende eingeftihrt
in die okkulten Naturgesetze, durch die ganz bestimmte Wirkungen
in zyklischen Bewegungen in der Menschheit hervorgerufen werden.

Die zweite Lehrart oder Disziplin ist die sogenannte philosophi-
sche. Es ist die agyptisch-hermetische. Sie ist eine mehr theoretische
Lehrart. Die dritte Lehrart ist die sogenannte mystische, die mehr auf
innerlicher Entwickelung beruht und die, wenn richtig angewendet,
vor alen Dingen zur entsprechenden Handhabung des Steines der
Weisen fuhren wiirde, namlich zur Uberwindung des Todes. Das ist
im wesentlichen auch angedeutet in dem einen Satz, den ich Ihnen
vorgelesen habe und der besagt, daf3 sich in der Freimaurerei jeder
Uberzeugen kann von der Unsterblichkeit. Es kommt aber, wie die
Kabbala sagt, darauf an, ob er das verlangt oder nicht. Die vierte
Lehrart ist die kabbalistische. Sie besteht darin, dal3 man die Prinzi-



pien der Weltordnung in ihrer Wahrheit und Wirklichkeit erkennt,
die zehn Grund... [Lucke].

Auf jedem der vier Wege kann man zu den héheren Erkenntnissen
durch den Misraim-Ritus aufsteigen. Es ist aber wohl niemand inner-
halb der Freimaurerei da, der heute die Verantwortung tbernenmen
wirde, jemandem wirkliche Anleitung zu geben, weil die Betreffenden
die Dinge nicht selbst durchgemacht haben, sondern die ganze Sache
ein Provisorium ist und nur einen Rahmen schaffen soll fur etwas, das
noch kommen soll. Es ist moglich, dald dieser Rahmen ausgefullt wird
mit okkultem Wissen. Okkultes Wissen soll in die Formen gegossen
werden, die da sind. Dal3 Formen da sind in der Welt, das ist wichtig.
Wenn Se. geschmolzenes Metall haben und keine Form, so kénnen
Sie mit ihm nichts anderes anfangen, als es zu einem Klumpen her-
auslaufen zu lassen. So ist es auch mit den geistigen Stromungen. Es
Ist wichtig, dal3 diese Formen da sind, in die man das geistige Metall
wird hineingief3en kbnnen. Das ist symbolisiert im Ehernen Meer. Das
wird erkannt werden, wenn dasjenige, was jetzt nur scheinbar vege-
tiert, Gestalt fur die Offentlichkeit erlangt.

Letztes Mal habe ich Ihnen aus einer Rede des englischen Premier-
ministers Balfour vorgelesen. Es ist da bereits aufmerksam darauf ge-
macht, daf3 gewisse Dinge heute physikalische Wahrheiten sind, die ur-
alte okkulte Erkenntnisse sind. Wenn Se in Blavatskys «Geheim-
lehre» nachlesen, werden Sie dort eine Stelle finden Uber die Elektri-
zitdt, welche buchstablich dasselbe besagt wie das, worauf die Physi-
ker jetzt nach und nach kommen. Was Sie aber finden, ist eine bloRRe
Ahnung von dem, um was es sich handelt. Es handelt sich um das
physikalische Atom. Bis vor vier, funf Jahren ist von aller auf3eren -
nicht der okkultistischen - Wissenschaft dieses verkannt worden. Man
hat es fur eine raumerfillende Masse gehalten. Heute fangt man an,
dieses physikalische Atom als dasjenige zu erkennen, was es wirklich
ist. Man kommt darauf, dal3 dieses physikalische Atom sich so ver-
halt zur Kraft der Elektrizitat, wie sich ein Klumpen Eis verhat zum
Wasser, aus dem es gefroren ist. Wenn Sie sich Wasser vorstellen, das
zu Eis gefriert, so ist das Eis auch Wasser. Und so ist das physika-
lische Atom nichts anderes als gefrorene Elektrizitat. Wenn Sie dies



ganz begreifen und die Mitteilungen, die bis vor wenigen Jahren in
samtlichen wissenschaftlichen Schriften Uber die Atome enthalten
waren, durchgehen und sie fir Blech ansehen, dann werden Se unge-
fahr die richtige Vorstellung gewinnen. Erst seit dieser kurzen Zeit
kann sich die Physik eine Vorstellung bilden von dem, was das physi-
kalische Atom ist. Es verhédlt sich ndmlich wie ein Eisklumpen zu der
Wassermenge, aus der er gefroren ist. Das physikalische Atom ist
kondensierte Elektrizitdt. Die Rede von Balfour betrachte ich as et-
was aullerordentlich Wichtiges.

Esist ... [Lucke] etwas, was sait dem Jahr 1875 [18797] heraus-
gebracht ist. Die Tatsache ist bei den Okkultisten schon seit Jahr-
tausenden bekannt. Nun fangt man an zu wissen, dal3 das physikalische
Atom kondensierte Elektrizitat ist. Aber es handelt sich noch um ein
zweites. zu wissen, was Elektrizitéat selber ist. Das ist noch unbe-
kannt. Sie wissen namlich eines nicht: wo das Wesen der Elektrizitat
gesucht werden mul3. Dieses Wesen der Elektrizitdt kann nicht ge-
funden werden durch irgendwelche aufl3ere Experimente oder durch
aullere Anschauung. Das Geheimnis, welches gefunden werden wird,
ist, dal’ Elektrizitat genau dasselbe ist - wenn man auf einem gewis-
sen Plan zu beobachten versteht —, was der menschliche Gedanke ist.
Der menschliche Gedanke ist dasselbe Wesen wie die Elektrizitat:
das eine Md von innen, das andere Ma von auf3en betrachtet.

Wer nun weil3, was Elektrizitat ist, der weil3, dal} etwas in ihm
lebt, das in gefrorenem Zustande das Atom bildet. Hier haben Se die
Bricke vom menschlichen Gedanken zum Atom. Man wird die Bau-
steine der physischen Welt kennenlernen, es sind kleine kondensierte
Monaden, kondensierte Elektrizitét. In dem Augenblicke, wo die
Menschen diese elementarste okkulte Wahrheit von Gedanke, Elek-
trizitdt und Atom erkannt haben werden, in dem Augenblicke wer-
den sie etwas erkennen, was das Wichtigste sein wird fir die Zukunft
und fur die ganze sechste Unterrasse. Sie werden mit den Atomen
bauen kdnnen durch die Kraft des Gedankens.

Dies wird die geistige Stromung sein, die wieder hineingegossen
werden mul3 in die Formen, die seit Jahrtausenden von den Okkulti-
sten geschaffen worden sind. Aber well die menschliche Rasse die Ver-



standesentwickelung durchmachen muf3te und absehen mufte von der
eigentlichen inneren Arbeit, sind sie HUlsen geworden, aber as For-
men geblieben, und es wird die richtige Erkenntnis hineingegossen
werden mussen.

Der okkulte Forscher gewinnt die Wahrheit von der einen Seite,
der physische Forscher von der anderen Seite. Ebenso wie die Maure-
rel aus der Werkmaurerei, aus dem Dom- und Tempelbau hervor-
gegangen ist, ebenso wird man kinftig bauen mtssen mit den klein-
sten Bausteinen, mit den kondensierten Elektrizitatsmengen. Das wird
eine neue Maurerei nétig haben. Dann wird sich die Industrie nicht
mehr so abspielen kdnnen wie jetzt. Se wird so chaotisch werden
und nur auf reinen Kampf ums Dasein hinarbeiten kénnen, solange
man nicht weil3... [LUcke].* Dann wirde moglich sein, daf3in Berlin
jemand mit der Droschke in der Stadt fahren kann, wahrend in Mos-
kau stattfindet das Unheil, das er von Berlin aus verursacht hat. Und
kein Mensch wirde eine Ahnung davon haben, dafd dieser Mensch
das verursacht hat. Die drahtlose Telegraphie ist ein Anfang davon.
Was ich ausgefiihrt habe, ist Zukunft. Nur zwei Mdglichkeiten sind
vorhanden: Entweder die Dinge gehen chaotisch weiter, so wie die
Industrie und Technik bisher vorgegangen ist. Dann fuhrt es dazu,
dafd der, welcher im Besitze dieser Dinge ist, grof3es Unheil anrichten
kann, oder es wird in die moralische Form der Maurerei gegossen.**

* Im Stenogramm ist hier eine Lucke; in einer Ausschrift in Klartext findet sich as
Erganzung: [was as Gedanke in diese Hilsen hineingegossen werden muf3. Weil3 man das
aber],

** Dieser letzte Satz lautet in den Notizen von Marie Steiner-von Sivers. «Diese Dinge
gehen entweder chaotisch so weiter wie bisher Industrie und Technik, oder harmonisch,
wie es das Ziel der Maurerel ist, dann wird die héchste Entwickelung erreicht.»



Frage: Warum die katholische Kirche der Freimaurerei so gegnerisch gegenubersteht?

Antwort: Die katholische Kirche will nicht das, was in der Zukunft
kommen soll. Pius I X. war eingeweiht in die Freimaurerei. Im Kapi-
tel von Clermont hat er versucht, eine Verbindung zwischen den
Jesuiten und der Freimaurerei herzustellen. Das ist nicht gelungen,
und daher ist die alte Feindschaft zwischen diesen beiden geblieben.
Unsere Jesuiten wissen wenig von diesen Dingen, und auch die vom
Klerus wissen nicht, um was es sich handelt. Der wirkliche Klerus ...
[grofere Licke],

Die Trappisten mussen schweigen, denn man weil3, dald durch das
Schweigen fur das nachste Leben eine bedeutende Fahigkeit, begei-
stert zu reden, veranlagt wird. Das ist allerdings nur bei der Er-
kenntnis der Wiederverkorperung verstandlich.



DER DEN GEHEIMGESELLSCHAFTEN
ZUGRUNDE LIEGENDE GEDANKE
VON EVOLUTION UND INVOLUTION

Berlin, 23. Dezember 1904

Ich habe bisher in einer Reihe von Vortragen tber Geheimschulen,
geheime Verbindungen gesprochen, und es scheint mir jetzt doch das
Richtige 2u sein, wenn ich diesen ganzen Zyklus von Vortragen uber
geheimwissenschaftliche Vereinigungen abschlie3e, bevor wir das
nachste Mal zu etwas anderem Ubergehen. In acht Tagen werde ich
sprechen Uber die Bedeutung derjenigen Festtage, die sich im Kir-
chenjahr an Weihnachten anschliel3en; vor alen Dingen Uber das
minder bedeutende Fest Neujahr und das bedeutsame Fest der Epi-
phanie [werde ich sprechen], also Uber die Feste, welche sich an das
Weihnachtsfest anschlief3en. Heute will ich also einen mehr abschlie-
Renden Vortrag halten.

Sie kbnnten die Frage stellen: Worin besteht die tiefere Bedeutung
solcher geheimwissenschaftlicher Vereinigungen und deren ganzer
Zweck in bezug auf die Weltentwickelung? Wenn ich darauf antwor-
ten soll, so wére es das, dal} sie zusammenhangen mit der ganzen Art
und Weise, wie die Wesen Uberhaupt sich entwickeln, wie die Wesen
in der Welt einen Fortschritt machen. Wenn Sie sich entwickeln wol-
len, so wissen Sie, daRR dazu verschiedene Ubungen nétig und vor-
handen sind. Sie haben geho6rt von Hathaoga, von Ragaoga und
anderen Ubungen; Sie haben gehdrt von verschiedenen geheimwis-
senschaftlichen Verbindungen, die auf die verschiedenste Weise ihre
L eute eingeweiht haben und so weiter.

Dies alles, so kbnnte jemand sagen, ware doch auch zu erreichen
ohne solche geheime Verbindungen. Nun aber kann ich Ihnen dar-
auf erwidern - und See werden im Laufe der Stunde einsehen, dald das
so ist -, dafd es ohne solche Verbindungen in der Welt nicht abgehen
kann. Aber es ist unmdglich - um es geradeheraus zu sagen - in dem
Stile, wie zum Beispiel das Manifest der Freimaurer gehalten ist, das



ich Ihnen vor vierzehn Tagen vorgelesen habe, in der Offentlichkeit
Zu sprechen.

Man kann zu dem, was man gewdhnlich unter Unsterblichkeit ver-
steht, nicht gelangen, ohne Anteil zu nehmen an den Geheimwissen-
schaften. Allerdings, die Ergebnisse der Geheimwissenschaften drin-
gen in der verschiedensten Weise in die Welt hinaus. In den Reli-
gionen ist ein grofRer Teil des Geheimwissens vorhanden, und alle
digjenigen, welche in einer Religionsgemeinschaft mit innerer Anteil-
nahme leben, nehmen auch teil an diesem Wissen und bereiten sich
vor, der vollen Unsterblichkeit teilhaftig zu werden. Aber es ist noch
etwas anderes, sich im konkreten Erleben mit vollem Bewultsein
das Wissen dieser Unsterblichkeit und das Gefuhl der Zusammen-
gehorigkeit mit der geistigen Welt zu erhalten.

Sie alle haben schon sehr oft gelebt; aber nicht alle haben ein Be-
wuldtsein davon, dal} sie so und so oft gelebt haben. Dieses Bewul3t-
sein werden Sie sich nach und nach erringen, und es hangt davon ab,
ob man sein Leben mit vollem Bewul3tsein fuhrt. Nicht das war der
Sinn des Geheimwissens, den Menschen ein dumpfes Fortleben, son-
dern ein volles, klares, von Bewul3tsein erfilltes Fortleben im Geist als
Erkenntnis zu vermitteln. Und da gibt es ein grol3es Gesetz, namlich
ein Gesetz, das besagt, wovon das Fortschreiten des Bewul3tseins in
allen kinftigen Lebensstadien abhangt. Es tragt namlich alles dage-
nige zur Entwickelung des Bewulitseins bei, was der Mensch nicht
fUr sich selbst allein zur Erlangung dieses Bewulitseins leistet. Es ist
dies scheinbar ein paradoxer Satz: Alles dasjenige tragt zur Erhaltung
[Entwickelung ?] des Bewul3tseins eines Wesens bei, was dieses Wesen
leistet, ohne dal3 das Wesen es abgesehen hat auf die Entwickelung
des eigenen Bewul3tseins.

Denken Sie sich zum Beispiel einmal, ein Baumeister baut ein Haus.
Er baut dieses Haus nicht fur sich, sondern er stellt sich die Auf-
gabe, dieses Haus zu bauen aus einem Grunde, der gar nichts mit ihm
selbst zu tun hat. Dal3 das in den seltensten Fallen der Fall ist, wissen
Sie. Scheinbar arbeiten sehr viele Menschen nicht fur sich; aber in
Wirklichkeit arbeiten sie doch fir sich.

Nehmen Sie einen Rechtsanwalt. Scheinbar arbeitet er fUr seine



Klienten. Ein Teil seiner Arbeit wird selbstlos sein kGnnen; aber der
eigentliche Grundnerv der Sache liegt in der Erlangung des L ebens-
unterhaltes. Soviel ndmlich bei seiner ganzen Geschéftsfiihrung ledig-
lich bestimmt ist flr seinen eigenen Lebensunterhalt, so viel wie ein
Geschéft nur das Mittel ist zu dem Zwecke, das Leben zu erhalten, so
viel geht unweigerlich as geistiger Gewinn verloren. Dagegen tragt
alles dasjenige, was hineingebaut wird in die Objektivitat, was ver-
kndpft wird mit einem anderen, dazu bei, unser Bewulitsein in der
kinftigen Entwickelung zu erhalten. So ist das wohl Klar.

Nehmen Sie nun die Freimaurer. In der urspringlichen Anlage
haben sie gerade den Leuten das eingescharft: Baut solche Gebaude,
die gar nichts beitragen, gar nichts zu tun haben mit dem eigenen
Unterhalt. - Dasjenige, was bis zuletzt noch geblieben ist von der
alten guten Freimaurerei, das sind gewisse Wohltéatigkeitsanstalten.
Es zeigt sich auch jetzt - nachdem das geheime Wissen, das leben-
dige Verwurzeltsein in der uralten Weisheit, den Logen abhanden
gekommen ist - an den noch erhaltenen Wohlfahrtseinrichtungen
eine wenn auch leere, so doch durch die Tradition noch vorhandene
und weitergepflegte Humanitat. Das ist aber etwas, was zur Frei-
maurerei gehort hat: selbstlos tatig seinl Was die Freimaurerei ur-
sprunglich getan hat, war, dal3 sie ihre Mitglieder angehalten hat, zu
arbeiten im Dienste der Menschheit, hineinzubauen in die objektive
Welt.

Wir leben jetzt in derjenigen Runde, die wir die mineralische nen-
nen konnen. Und unsere Aufgabe darin ist, diese ganze mineralische
Welt durch und durch mit unserem eigenen Geist zu durchsetzen.
Fassen Sie das einmal genauer. Sie bauen ein Haus. Sie nehmen die
Bausteine von irgendeinem Steinbruch. Sie hauen sie so zu, dal3 siein
das Haus hineinpassen und so weiter. Was verbinden Sie mit dem
rohen Soff, den Sie aus dem Mineralreich herausnenmen? Se ver-
binden den rohen Stoff mit dem menschlichen Geist. Wenn Se eine
Maschine bauen, so haben Sie Ihren Geist in die Maschine hineinge-
legt. Die einzelne Maschine geht zwar zugrunde, sie wird zu Staub,
sie wird einmal zermalmt sein. Keine Spur wird mehr davon vorhan-
den sein. Aber das, was sie geleistet hat, geht nicht spurlos voruber,



sondern geht bis in die Atome hinein. Jedes Atom tragt eine Spur
Ilhres Geistes und wird diese Spur forttragen. Es ist nicht gleichgil-
tig, ob ein Atom einmal in einer Maschine darinnen gewesen ist oder
nicht. Dadurch, dal3 ein Atom in der Maschine darinnen gewesen ist,
Ist das Atom verandert worden. Und diese Veranderung, die Se dem
Atom dadurch beigebracht haben, geht ihm nie wieder verloren. Das
andere ist, dal3 Sie dadurch, daf®3 Sie das Atom verandert haben, Ihren
Geist mit der mineralischen Welt verbunden haben, daf3 Sie dadurch
dem allgemeinen Bewuldtsein einen bleibenden Stempel aufgedrickt
haben. Geradesoviel wird von uns mit hineingenommen in die andere
Welt.

Esist also so, dal} alle Geheimwissenschaft aus der Erkenntnis be-
steht, wie man auf3er sich selbst selbstlos handeln muf3, um in sich
selbst die grofRte Erhohung seines Bewul3tseins zu haben. Bedenken
Sie, dal? digjenigen, welche das sehr klar wuldten, so weit selbstlos wa-
ren, dald sie dafiir gesorgt haben, daf? ihr Name nicht auf die Nachwelt
gekommen ist. Ein Beispiel dafir ist die «Theologia deutsch». Nie-
mand weil}, wer sie geschrieben hat. Auf3en steht nur darauf: «Der
Frankfurter.» Der sorgte also daftir, dafd auch nicht einmal sein Name
erraten werden konnte. Er hat so gearbeitet, dal3 er lediglich in die
objektive Welt etwas hineingefligt hat, ohne selbst auf Ehre oder auf
die Erhaltung des Namens irgendwelchen Anspruch zu erheben. Um
dies mit etwas anderem zu vergleichen, sel erwahnt: Die Meister sind
in der Regel nicht gerade historische Personlichkeiten, sie inkarnieren
[inkorporisieren] sich manchmal, wenn es notwendig ist, in historische
Personlichkeiten; aber es ist bis zu einem gewissen Grade ein Opfer.
Der Grad ihres Bewul3tseins ist nicht mehr vereinbar mit einem Wir-
ken fur sich selbst. Und ein Wirken fir sich selbst ist schon die Er-
haltung des blolRen Namens.

Diese Regel ist eine schwierig einzusehende. Aber Sie werden es
nun begreifen, dal3 die Freimaurer darauf hinzielen, mdglichst viel
in der Welt so zu tun, dald ihre Taten eingegraben sind in den grof3en
Domen, in gesellschaftlichen Einrichtungen und Organisationen, oder
dal? ihre Taten da sind in Wohltatigkeitsanstalten. Denn die selbst-
losen Taten sind die eigentlichen Begrinder der Unsterblichkeit:



Diese ist der Reflex der selbstlosen Taten in der AulRenwelt. Es brau-
chen keine sehr grof3en Taten zu sein. Wenn jemand in selbstloser
Weise jemandem einen Pfennig schenkt, so ist das eine Tat, diein der-
selben Weise aufzufassen ist. Aber es kommt nur soviel in die Un-
sterblichkeit hintber, as Selbstlosigkeit dabei ist. Und die wenigsten
sind selbstlos. Wenn es einem zum Beispiel ein Wohlgefuhl ver-
schafft, so kann das Wohltun sehr egoistisch sein. Das Wohltun ent-
springt haufig den selbstischen Interessen. Wenn ein Armer, der unter
uns wohnt, keinen Braten zur Weihnachtszeit hat, und ich fihle das
Bedurfnis, ihm auch etwas zu geben, damit ich mich bei meinem Bra-
ten gerechtfertigt fuhle, so ist das eben egoistisch.

Im Mittelalter konnte man von vielen Domen und Bildern nicht
sagen, dieser oder jener hat sie gebaut oder gemalt. Erst in unserer
Unterrasse fangt man an, einen so grof3en Wert mit einem einzelnen
menschlichen Namen zu verbinden. Die friheren Zeiten haben einen
geringeren Wert auf die einzelnen menschlichen Namen gelegt. Die
Zeiten waren noch spiritueller. Und die Spiritualitat ist auf die Wirk-
lichkeit gerichtet, wahrend unsere Zeit auf den Schein gerichtet ist,
das unmittelbar Zeitliche erhalten wissen will.

Damit wollte ich Ihnen nur zeigen, worauf es solchen Geheimge-
sellschaften ankam. Es kam ihnen darauf an, sich selbst, soweit sie
Personlichkeiten waren, vollstdndig auszuschalten, und das, was sie
taten, in der Wirkung ausleben zu lassen. Und nun werden Sie auch
den Kernpunkt des Geheimnisses erkennen. Es handelt sich viel weni-
ger darum, daf? irgend etwas geheimgehalten wird; es handelt sich
darum, seinen Anteil geheimzuhalten. Dadurch, daf3 jemand seinen
Anteil gehneimhélt, sichert er sich die Unsterblichkeit. Die Regel heil3t
also klar und deutlich: So viel du selbst in die Welt hineinlegst, so
viel gibt dir die Welt an Bewul3tsein wieder zurlck. - Das hangt mit
den allergrofiten Weltgesetzen zusammen.

Sie alle haben eine Seele und Se ale haben einen Geist. Diese
Seele und dieser Geist sind einmal zu den hochsten Vollendungsstu-
fen berufen. Aber Sie waren auch schon da, bevor Ihr physischer
Korper da war; ja, Sie waren da, bevor Se in der ersten physischen
I nkarnation vorhanden waren. In physischer Inkarnation waren Se in



den vorhergehenden Rassen erst zur Zeit der hyperboréischen und
polarischen Rasse vorhanden. Vorher aber waren Sie rein seelische
Wesen. Und als seelische Wesen waren Sie ein Teil der Weltenseele,
und als Geist waren Sie ein Teil des allgemeinen Weltengeistes. Der
Weltengeist und die Weltenseele waren um Sie ausgebreitet, so wie
jetzt die Natur. So wie jetzt die Mineralwelt, die Pflanzenwelt, die
Tierwelt um Sie herum sind, so war um Sie herum die Seelenwelt und
die Geisteswelt ausgebreitet. Und was dazumal draul3en war, das ist
jetzt Ihre Seele: Sie haben das, was zuerst aul3erlich war, verinner-
licht. Was heute Ihr Inneres ist, das war einmal drauf3en ausgebrei-
tet. Das ist aber jetzt Ihre innere Seele geworden. Und einmal war
auch der Geist so ausgebreitet. Und das, was jetzt um Sie herum aus-
gebreitet ist, das wird Ihr inneres Leben werden. Das, was heute
Mineralreich ist, das saugen Sie auf, und es wird Ihr Inneres werden.
Das Pflanzenreich wird Ihr Inneres werden; das saugen Se auf. Sie
erscheinen mit dem, was in der Natur Sc umgibt, as mit Ihrem
I nneren.

Nun werden Sie begreifen, wie das mit dem ersten Beispiel zu-
sammenhangt: Sie bauen die Kirche fir andere, nicht fur sich selbst.
Sie kdnnen eine grof3e, schone und herrliche Welt aufsaugen, wenn
Sie sie grol3, schon und herrlich machen. Etwas fur das hdhere Selbst
zu tun, ist nicht selbstisch, weil man es nicht blof3 fir sich tut. Die-
ses hohere Selbst wird ja vereinigt sein mit allen tbrigen hoheren
Selbsten, so dald es gleichzeitig fur alle ist.

Das ist es, was die Freimaurer wulten. Der Freimaurer wulite,
wenn er mitbaute an der Vergeistigung der mineralischen Welt - und
«bauen» heifdt nichts anderes als die mineralische Welt vergeistigen -,
daf’ dies einstmals der Inhalt seiner Seele sein wird. Das ist das Be-
deutsame: Gott hat uns einstmals die Natur gemacht, die uns umgibt
as mineralische, pflanzliche und tierische Natur. Diese werden wir
aufnenmen. Wir kdnnen nichts dafir, daf3 sie da ist, wir kbnnen sie
uns nur aneignen. Aber was wir selbst in der Welt verfertigen, das
Ist das, was durch uns selbst unser kinftiges Sein darstellen wird.

Die mineralische Welt als solche nehmen wir wahr; was wir aus ihr
machen, das werden wir kinftig sein. Was wir aus der Pflanzenwelt



machen, das werden wir kinftig ebenfalls sein. Ebenso ist es mit der
Tierwelt und ebenso mit der Menschenwelt. Grinden Sie eine Wohl-
tatigkeitsanstalt oder tragen Sie etwas dazu bei, so werden Se das,
was Sie dazu beitragen, sein. Tut der Mensch nichts, was er auf diese
Weise in seine Seele von aufRen wieder einsaugen kdnnte, so bleibt
sie leer. Daher mul’ in der Menschheit die Moglichkeit da sein, dal3 so
viel wie nur mdglich die drei Reiche oder die vier Reiche der Natur -
denn der Mensch gehdrt auch dazu - durchgeistigt werden. Das ist
die Aufgabe der Geheimgesellschaften aller Zeiten gewesen: Geist in
alle Aulenwelt zu bringen.

Sie begreifen, daf’ das so sein muf3. Nenmen Sie ein Kind, das be-
ginnt lesen und schreiben zu lernen. Die Geréatschaften sind zunachst
um das Kind ausgebreitet. Heute beginnt das Kind lesen zu lernen.
In ihm ist noch nichts da, doch der Lehrer, die Fibel und alles son-
stige ist da. Nun geht das so fort, bis das, was auf3en war, in das Kind
hineinkommt. Und das Kind bekommt die Fahigkeit, zu lesen. So ist
es auch mit der Natur. Wir werden das, was in der Natur um uns her-
um ausgebreitet ist, spater in uns haben. Wir sind Seelen, stammen
von der Weltenseele und haben sie, als sie um uns herum ausgebrei-
tet war, eingesogen. Der Geist ist auch so eingesogen worden, und
die Natur wird von uns ebenso eingesaugt werden, um as wirkende
Fahigkeit in uns zu bleiben.

Das ist der grol3e Gedanke, der den Geheimgesellschaften zugrunde
liegt, dal3 ales Fortschreiten auf Involution und Evolution beruht.
Involution ist das Einsaugen, Evolution ist das Ausgeben. Zwischen
diesen beiden wechseln ale Weitenzustande. Jetzt atmen Sie die Natur
ein, indem Se se sehen, horen, riechen, schmecken. Was Se sehen,
geht nicht spurlos an Ihnen vortber. Das Auge geht zugrunde, der
Gegenstand geht zugrunde; aber das, was Sie gesehen haben, bleibt.
Jetzt werden Sie verstehen, dald in gewissen Zeiten es notwendig sein
kann, dald ein Verstandnis fur solche Dinge vorhanden ist. Wir gehen
einer Zeit entgegen, in der, wie ich neulich schon andeutete, das Ver-
standnis bis ins Atom hinein kommen wird. Man wird begreifen - auch
in der popularen Meinung -, dal3 das Atom nichts anderes ist als ge-
ronnene Elektrizitdt. Der Gedanke selbst ist aus derselben Substanz.



Man wird in der Tat so weit kommen, noch ehe die fiinfte Unter-
rasse zu Ende geht, dal® man imstande sein wird, bisins Atom hinein-
zuwirken. Wenn man nur erst die Stofflichkeit zwischen dem Gedan-
ken und dem Atom begreifen kann, so wird man auch bald das Hin-
einwirken ins Atom verstehen. Und nichts wird mehr fir gewisse
Wirkungsarten verschlossen sein: Ich werde hier stehen und unbe-
merkt auf einen Knopf, den ich in der Tasche trage, driicken kon-
nen, um einen Gegenstand in weiter Ferne, sagen wir in Hamburg,
in die Luft zu sprengen, so wie Siejetzt schon drahtlos telegraphieren
konnen, indem Sie hier eine Wellenbewegung hervorbringen und sie
an einer anderen bestimmten Stelle in bestimmter Weise zum Aus-
druck bringen kdnnen. Das wird in dem Momente eintreten kdnnen,
wo die okkulte Wahrheit, dal3 Gedanke und Atom aus derselben Sub-
stanz bestehen, im praktischen Leben durchgefiihrt sein wird.

Es ist unmdglich, sich auszudenken, was in einem solchen Falle
geschehen wiirde, wenn die Menschheit dann nicht bis zur Selbst-
losigkeit gelangt wére. Nur durch das Erringen der Selbstlosigkeit
wird es moglich sein, die Menschheit vom Rande des Verderbens
zurtckzuhalten. Der Untergang unserer gegenwartigen Wurzelrasse
wird herbeigefihrt werden durch den Mangel an Moralitat. Die lemu-
rische Rasse ist durch Feuer zugrunde gegangen, die atlantische durch
Wasser; unsere wird zugrunde gehen durch den Krieg aller gegen alle,
das BoOse, durch den Kampf der Menschen untereinander. Die Men-
schen werden sich selbst im gegenseitigen Kampf vernichten. Und es
wird das Trostlose sein - trostloser als andere Untergangsarten -, daf
die Menschen selbst die Schuld daran tragen werden.

Ein kleines Hauflein wird sich hinlberretten in die sechste Wurzel -
rasse. Dieses kleine Hauflein wird zur vollstandigen Selbstlosigkeit
sich entwickelt haben. Die anderen werden alles Raffinement in der
Durcharbeitung und Dienstbarmachung der physischen Naturkrafte
anwenden, aber ohne den notigen Grad der Selbstlosigkeit erlangt zu
haben. Sie werden den Kampf aller gegen alle inaugurieren, und das
bildet den Grund des Untergangs unserer Wurzelrasse.

Namentlich in der siebenten Unterrasse wird dieser Kampf aller
gegen dle sich in der furchtbarsten Weise austoben. Starke, gewaltige



Kréfte werden ausgehen von Entdeckungen, die den ganzen Erdball
zu einer Art selbstfunktionierendem elektrischem Apparat umgestalten
werden. Auf eine Weise, Uber die nicht gesprochen werden kann, wird
das kleine Hauflein geschtzt werden.

Jetzt werden Se sich noch klarer vorstellen konnen, as wie es nach
dem, was ich das letzte Mal dariiber habe aussprechen kdnnen, der
Fall war, warum gesucht wird die gute Form und wieso das Frei-
maurertum zu dem Bewuldtsein kommt, einen Bau auffihren zu mus-
sen, der der Selbstlosigkeit entspricht. Leichter kann man sich mit
guten alten Formen in die Zukunft hinUberretten, hindberretten zu
dem kleinen Hauflein der neuen Menschheit, als aus dem Chaos heraus.

Man kann heute leicht spotten Uber die leeren Formen, aber sie
haben doch eine grofRe Bedeutung. Sie sind angepaldt der Struktur
unserer Entwickelung. Zuletzt haben wir es dabei doch zu tun mit
notwendigen Stufen in der menschlichen Natur und der seelischen
Fortentwickelung. Bedenken Sie: Wir sind in der flinften Unterrasse
der funften Wurzelrasse; noch zwel Unterrassen der finften Wurzel-
rasse haben wir durchzumachen. Dann kommen sieben Unterrassen
der sechsten Wurzelrasse und sieben Unterrassen der siebenten Wur-
zelrasse, die wir noch durchzumachen haben. Das gibt zusammen
sechzehn Stufen kiinftiger Entwickelung. Diese sechzehn Stufen haben
die Menschen noch zu durchlaufen. Derjenige, der noch etwas erfahrt
Uber die Zustande, die da moglich sind, ist in gewissem Grade ein-
geweiht. Die Grade entsprechen in gewisser Weise den Geheimnissen
zuktnftiger Rassen.

Auf unserem Globus haben Se sieben Wurzelrassen, und jede Wur-
zelrasse hat sieben Unterrassen. Das macht also zusammen neunund-
vierzig Zustande. Auf dem nachsten Globus haben Sie wieder neun-
undvierzig Zustande. So bekommen Se fir die Erforschung der
Geheimnisse der nachsten Entwickelungsphasen bestimmte Stufen.
Nichts anderes sollten die Hochgrade der Freimaurerei urspringlich
sein als ein Ausdruck fir je eine kinftige Entwickelungsstufe der
Menschheit. Damit ist tatsachlich etwas gegeben in der Freimaurerei,
was sehr schon gewesen ist, namlich, dal} derjenige, der einen Grad
erreicht hatte, wuldte, wie er sich hineinzustellen hat in die Zukunft,



so dal} er eine Art Pionier sein konnte. Er wul3te auch, daf3 der, wel-
cher hohere Grade hatte, mehr wirken kann. Man kann also diese Ein-
teilung nach Graden sehr gut machen, denn sie entspricht den Tat-
sachen.

Wenn also in diese Formen wieder ein neuer Inhalt mit einem neuen
Wissen hineingegossen werden konnte, so wéare das sehr gut. Dann
wlrde die Freimaurerei auch wieder durchdrungen werden von wirk-
lichem Geist. Zum Gan2en gehort aber Inhalt und Form. Heute liegt
die Sache aber so, wie ich gesagt habe: Die Grade sind da, aber nie-
mand hat die Grade wirklich erlangt. Trotzdem ist es nicht unnétig,
dal? sie da sind. Sie werden kinftig wieder belebt werden.

Die flnfte Unterrasse ist eine reine Verstandesrasse, eine Rasse des
Egoismus. Wir sind jetzt auf dem H6hepunkt des Egoismus. Der Ver-
stand ist das Egoistischste, und der Verstand ist das Grundmerkmal
unserer Unterrasse. Wir mussen also durch denVerstand emporsteigen
zur Spiritualitdt, die friher dagewesen ist ... [Lucke].

Das Geheimnis des Geheimnisses also ist, dal3 der Mensch sein Ego
geheimzuhalten versteht, dald er nicht sein Ego, sondern seine Taten
als das MaRgebende betrachtet. Sein Tun und die Uberwindung des
Ego durch die Tat, das ist das eigentliche Geheimnis des Geheim-
nisses. Das Ego soll geheimbleiben in der Tat. Das gehort zum ersten
Grad: die Ausmerzung des Ego aus dem fortlaufenden Karma. Das-
jenige, was vom Karma auf das Ego zurickfallt, wird dadurch vom
Karma ausgeldscht. Nation, Rasse, Geschlecht, Stand, Religionsbe-
kenntnis, alle diese Dinge sind etwas, was arbeitet an dem mensch-
lichen Egoismus. Erst wenn der Mensch alle diese Dinge Uberwunden
hat, wird er egoismusfrei werden kénnen.

In dem Astralkorper kbnnen Sie eine ganz bestimmte Farbe nach-
weisen fur jede Nation, fur jede Rasse, flr jedes Zeitalter. Uberall
finden Sie da eine Grundfarbe, die der Mensch als Angehdriger dieser
Einteilung, dieser Differenzierungen hat. Diese gilt es erst abzustrei-
fen. Die Theosophische Gesellschaft arbeitet an dem Ausgleich der
Farben der Astralleiber ihrer Mitglieder. Sie sollen gleichfarbig wer-
den, gleichfarbig in bezug auf diese Grundfarbe. Diese Grundfarbe
bildet ein bestimmter Stoff ... [Licke].



Um diesen Ausgleich herzustellen, dazu werden tatsachlich blutige
Kriege gehoren, dann solche, die sich as volkswirtschaftliche Kriege
abspielen, als Ausbeutungskriege, als Geld- und Industrieunterneh-
mungen, als Uberwaltigungen, wobei man immer mehr und mehr im-
stande sein wird, tatsdchlich durch bestimmte Vorrichtungen Men-
schenmassen in Bewegung zu setzen, sie einfach zu zwingen. Der Ein-
zelne wird mehr und mehr Macht bekommen Uber bestimmte Men-
schenmassen. Denn der Gang der Entwickelung ist nicht der, daf3 wir
demokratischer werden, sondern daf3 wir brutal aristokratisch werden,
indem der Einzelne immer mehr Macht gewinnen wird. Wenn da nicht
die Veredlung der Sitten stattfindet, so muf3 das zu den brutalsten
Dingen fuhren. Das wird auch kommen, so wie die Wasserkatastrophe
fur die Atlantier gekommen ist.









UBER DEN VERLORENEN
UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL

Im Zusammenhang mit der
Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Erster Vortrag
Berlin, 15. Mai 1905

Wir werden uns heute mit einer grof3en Allegorie auseinandersetzen
und einen Gegenstand behandeln, der in den Geheimlehren gewdhn-
lich genannt wird das Bild oder die Lehre von dem verlorengegan-
genen und wiederzuerbauenden Tempel. In friheren Vortradgen habe
ich auseinandergesetzt, warum man in der Geheimlehre ausgeht von
solchen Bildern; heute werden wir sehen, welche Unsumme von Vor-
stellungen durch dieses Bild eine Abkurzung erhalten. Ich werde da-
bei auch ein Thema bertihren missen, das von seiten derer, die von
Theosophie wenig oder gar nichts wissen, sehr mif3verstanden wird.
Es gibt Leute, welche nicht verstehen, dal3 Theosophie und Praxis
zusammengehoren, dald sie das ganze Leben hindurch zusammen wir-
ken missen. Ich werde also zu sprechen haben von den Beziehungen
zwischen der Theosophie und der ganzen Praxis des Lebens. Denn
im Grunde genommen missen wir bei dem Thema von dem ver-
lorengegangenen und wiederaufzurichtenden Tempel von der alltag-
lichsten Arbeit mitsprechen.

Ich werde dabei allerdings in der Lage eines Professors sein, der
seine Schuler fr einen Tunnelbau vorbereiten will. Wenn man einen
Tunnel bauen will, so ist das ja etwas eminent Praktisches. Es kann
wohl jemand sagen, ein Tunnel ist leicht zu bauen. Da fangt man ein-
fach an, auf der einen Seite in den Berg hineinzugraben, meil3elt das
L och weiter aus, bis man auf der anderen Seite wieder herauskommt. -
Dald so etwas zu glauben eine Torheit wére, das sieht jeder ein. Nur
auf anderen Gebieten des Lebens will man das nicht immer einsehen.
Wer einen Tunnel bauen will, muf} selbstverstandlich zunéchst einmal
die hohere Mathematik beherrschen. Dann lernt man, wie es technisch
zu machen ist. Ohne die praktischen Ingenieurwissenschaften, ohne
die Kunst des ganzen Nivellements, wirde man nicht imstande sein,



eine Richtung beim Hineinbauen in den Berg einzuhalten. Dann muf3
man die Grundbegriffe der Geologie kennen, die verschiedenen L age-
rungen der Gesteine, die Richtung der Wasser- und Metalladern im
Berge und so weiter. Es wére eine Torheit zu glauben, daf® man ohne
diese Vorkenntnisse einen Tunnel zu bauen in der Lage wéare und dal3
ein gewohnlicher Maurer einen ganzen Tunnel bauen konnte.

Eine ebensolche Torheit ware es, wenn man vom Standpunkt des
gewdhnlichen Lebens aus glaubte, an den Bau der menschlichen Ge-
sellschaft herangehen zu kénnen. Diese Torheit wird aber nicht nur
von vielen Menschen, sondern auch mit unzéhligen Bulchern began-
gen. Jeder glaubt sich heute berufen, zu wissen und bestimmen zu
kdnnen, wie man die soziale Ordnung, wie man den Staat am besten
reformieren konnte. Die kaum etwas gelernt haben, schreiben ausfihr-
liche Blcher, wie die beste Gesellschaftsform gestaltet sein soll und
fuhlen sich dann auch dazu berufen, Reformbewegungen ins Leben
zu rufen. So gibt es Reformbewegungen auf allen moglichen Gebie-
ten. Aber alles, was da gemacht wird, ist genau so, wie wenn einer
mit Hammer und Meil3el einen Tunnel durchstechen wollte. Alles das
kommt aus dem Nichtwissen dessen, dal3 es grol3e Gesetze gibt, wel-
che die Welt beherrschen und aus dem Geistesleben hervorgehen.
Das eigentliche Malheur unserer Zeit ist dieses Nichtwissen, daf3 es
fur den Bau des menschlichen Staats- und Gesellschaftsorganismus
ebenso grolde Gesetze gibt wie fur den Tunnelbau, die man erst ken-
nen mufd, um das No6tigste, das Alltaglichste im Gesellschaftsorganis-
mus zu vollbringen. Ebenso wie man beim Tunnelbau erst das Zu-
sammenwirken aller Naturkréfte kennen muf3, so muf3, wer auch nur
daran denken will, mit Sozialreformen anzufangen, die Gesetze des
sozialen Zusammenwirkens kennen. Er muf3 sich beschéaftigen mit dem
Wirken von Seele auf Seele, und herantreten an den Geist. Daher ist
die Theosophie dasjenige, was jeder praktischen Tatigkeit im Leben
zugrunde liegen mufd. Die Theosophie ist die eigentliche Praxis des
Lebens; und erst derjenige, der ausgeht von den theosophischen Prin-
zipien und von da tbergeht in die Praxis des Lebens, kann sich be-
rufen fuhlen, im sozialen Leben wirken zu kénnen.

Daher mufdte die Theosophie in alle Zweige des Lebens hinein-



dringen. Staatsmanner, Sozialreformer und so weiter sind nichts ohne
die theosophischen Grundlagen, ohne die theosophischen Prinzipien.
Daher ist heute ale Arbeit auf diesem Gebiete, alles was heutzutage
baut am sozialen Korper, auf3erstes Sttickwerk, vollkommenes Chaos
fur den, der die Dinge Uberschaut. Fir einen, der die Sache versteht,
nimmt sich das, was die Sozialreformer heute tun, so aus, wie wenn
einer Steine behaut, sie aufeinanderhauft und dann glaubt, dal’ daraus
von selbst ein Haus wirde. Erst mufd einmal ein Plan von dem Haus
gemacht sein. Ebenso ist es aber, wenn man behaupten wollte, dald
sich die Dinge im sozialen Leben von selber gestalten. Man kann
nicht die Gesellschaft reformieren, ohne die Gesetze der Theosophie
zu kennen.

Diese Gesinnung, welche in Geméal3heit eines Planes arbeitet, nennt
man Freimaurerei. Nichts anderes wollten die mittelalterlichen Frei-
maurer, welche mit der Geistlichkeit verhandelten und Vertréage ab-
schlossen, wie man zu bauen hat, nichts anderes wollten sie, as das
aulere Leben so zu gestalten, daf’ es - mit dem gotischen Dom zu-
sammen - ein Abbild des grof3en geistigen Baues der Welt ist. Neh-
men Sie den gotischen Dom. Er zeigt eine Fille von tausend und
abertausend Einzelheiten, ist aber gebaut nach einer Idee, die viel
umfassender ist as der Dom an sich. Zur vollen Einheit mul3 das gott-
liche Leben hineinstromen, wie das Sonnenlicht durch die farbigen
Scheiben in den Raum dringt. Und wenn der mittelalterliche Prediger
auf der Kanzel dann so sprach, dal3 Gotteslicht in die Herzen seiner
Zuhorer eindrang, wie das Licht durch die bunten Scheiben in die
Kirche dringt, dann standen die Schwingungen, die entstanden durch
das Wort des Predigers, im Einklang mit dem grof3en gottlichen Le-
ben. Und im Dome selbst setzte sich fort das Leben einer solchen
Predigt, die aus dem geistigen Leben geboren war. Ebenso sollte das
ganze aulRere Leben umgestaltet werden zum Tempel der Erde, zum
Abbild des ganzen geistigen Baues der Welt.

Wenn wir noch weiter zurtickgehen, dann finden wir, daf3 gerade
diese Denk- und Gesinnungsweise die urdlteste des Menschenge-
schlechts ist. Ein Beispiel sei angefuhrt, um zu zeigen, wie die Ge-
sinnung beschaffen ist, die ich meine. Unsere Zeit ist die Zeit des



chaotischen Zusammenwirkens der Menschen. Jeder will, was er im
Sinne hat. Dieser Zeit ging eine andere voran, die der alten Priester-
staaten. Ich habe o6fters gesprochen von den Unterrassen unserer finf-
ten Wurzelrasse. Die erste war die alte indische Kultur, die zweite die
persisch-medische, die dritte die babylonisch-assyrisch-chaldaisch-
agyptisch-semitische, die vierte die griechisch-lateinische. Wir sind
jetzt in der flnften.

Erst die vierte und flnfte Unterrasse sind gebaut auf die Klugheit
des Menschen, des einzelnen Menschen. Ein grof3es Denkmal fir die
Uberwindung der alten Priesterkultur durch die Klugheit des einzel-
nen Menschen haben wir in der Kunst: in der Laokoongruppe. In
dem Priester Laokoon, von Schlangen umwunden - die Schlangen
als Symbol der Klugheit -, ist dargestellt, wie die Weltklugheitskultur
uberwindet die alte Priesterkultur, in der man andere Ansichten hatte
von Wahrheit und Weisheit und von dem, was geschehen soll. Es war
die Uberwindung der dritten durch die vierte Unterrasse. Noch in
einem anderen Symbol wird das dargestellt: in der Sage vom trojani-
schen Pferd. Die Klugheit des Odysseus hat das trojanische Pferd ge-
baut, wodurch die trojanische Priesterkultur gestlrzt wurde.

Das Hervorgehen des alten romischen Staates aus der uralten tro-
janischen Priesterkultur schildert die Sage von Aneas. Dieser war einer
der ausgezeichnetsten Verteidiger Trojas, der dann hertibergekom-
men ist nach Italien. Dort wurde von seinen Nachkommen der Grund
zum alten Rom gelegt. Sein Sohn Ascanius griindete Alba Longa und
es werden nun von der Geschichte vierzehn Konige bis zu Numitor
und Amulius aufgefthrt. Numitor wird von seinem Bruder Amulius
des Thrones beraubt, sein Sohn wird getotet und seine Tochter Rhea
Silvia zu einer Priesterin der Vesta bestimmt, damit das Geschlecht des
Numitor aussterbe. Und als Rhea Silvia die Zwillinge Romulus und
Remus geboren, befienlt Amulius, sie in den Tiber zu werfen. Die
Kinder werden gerettet, von einer WoOlfin gesdugt und von dem
koniglichen Hirten Faustulus auferzogen.

Von sieben Konigen Roms wird dann in der Geschichte gespro-
chen: Romulus, Numa Pompilius, Tullus Hostilius, Ancus Martius,
Tarquinius Priscus, Servius Tullius, Tarquinius Superbus.



Diese ersten sieben KOonige Roms hatte man friiher nach der Dar-
stellung des Livius als reale einzelne Personlichkeiten angenommen.
Heute wissen die Historiker, daf3 diese sieben K6nige niemals existiert
haben. Es handelt sich also um eine Sage, aber was dieser zugrunde
hegt, davon haben die Geschichtsschreiber keine Ahnung. Die Grund-
lage der Sage ist folgende:

Der Priesterstaat Troja grindete eine Kolonie, die Priesterkolonie
Alba Longa (Alba = Priestergewand). Es war eine Kolonie fur einen
Priesterstaat und Amulius ist dessen letzte Priesterdynastie. Von da
geht eine jlungere Priesterkultur aus, die dann abgel 6st wird durch eine
Weltklugheitskultur. Die Geschichte meldet nichts mehr von dieser
Priesterkultur. Der Schleier, der sich Uber die Priesterkultur der ersten
romischen Geschichte ausbreitet, wird durch die Theosophie gelUftet.
Die sieben romischen Konige stellen nichts anderes dar as die sieben
Prinzipien, wie wir sie aus der Theosophie kennen. So wie der mensch-
liche Organismus aus den sieben Gliedern besteht - Sthula-Sharira,
Linga-Sharira, Kama-Rupa, Kama-Manas, hoheres Manas, Buddhi,
Atma -, so dachte man sich auch den gesellschaftlichen Organismus,
wie er in der Zeit sich aufbaut, in einer siebengliedrigen Folge. Und
nur wenn er nach dem Gesetz der Siebenzahl aufgebaut ist, die aller
Natur zugrunde liegt, kann er gedeihen. Der Regenbogen hat auch
sieben Farben, rot, orange, gelb, violett, grin, blau, indigo. Ebenso
sind es sieben Tone: Prim, Sekund, Terz, Quart, Quint und so weiter
und auch die Gewichtszahlen der Atome in der Chemie befolgen die
Regelmaldigkeit der Siebenzahl. Und das geht durch die ganze Welt.
Deshalb war es selbstverstandlich fur die Huter der alten Weisheit, dal3
auch der Bau der menschlichen Gesellschaft nach einem solchen Gesetz
geregelt sein musse. Sieben Etappen, sieben Glieder, sind diese sieben
rémischen K 6nige nach einem ganz genauen Plan. So wurde damalsauch
nicht anders eine Geschichtsepoche inauguriert. Es wurde ein Plan
aufgestellt, weil man das Gegenteil fur einen Unsinn gehalten haben
wiirde, und ein Gesetz dariber geschrieben. Dieser Plan war anfangs
wirklich da. Jeder wuldte es, dal3 die Weltgeschichte nach einem ganz
genauen Plan gerichtet war. Ein jeder wul3te: Wenn ich im dritten
Abschnitt der vierten Epoche bin, so habe ich mich nach dem und



dem zu richten. - So hatte man noch im alten Rom anfangs einen
Priesterstaat mit einem Plan als Grundidee der Kultur, der aufge-
zeichnet war in den Bichern, die man die Sibyllinischen Bucher
nennt. Diese sind nichts anderes als der urspriingliche Plan, welchem
das Gesetz der siebengliedrigen Epoche zugrunde liegt, und in dem
im Anfange des romischen Reiches noch nachgesehen wurde, wenn es
notig war.

Man nahm als Vorbild zum Grundbau den physischen Kdrper. Das
ist nicht so vernunftlos. Heute ist man geneigt, den physischen Kor-
per als etwas Untergeordnetes zu betrachten. Man sieht mit einer ge-
wissen Verachtlichkeit auf das Physische herunter. Das ist aber nicht
berechtigt, denn unser physischer Koérper ist das Erhabenste an uns.
Nehmen Se ein einziges Stick Knochen. Betrachten Sie nur einmal
richtig einen Oberschenkelknochen, so kdnnen Se sehen, wie wun-
derbar er zusammengesetzt ist. Der beste Ingenieur, der grofdte Tech-
niker konnte so etwas Vollkommenes nicht herstellen, wenn ihm die-
ses Problem gestellt wirde, wie mit dem geringsten Materialaufwand
die groltmoglichste Tragfahigkeit zu erreichen ist. Und so ist der
ganze menschliche Korper in der vollkommensten Weise zusammen-
gesetzt. Dieser physische Korper ist wirklich das Vollkommenste,
das man sich denken kann. Der Anatom wird auch immer mit grof3ter
Bewunderung vom menschlichen Herzen sprechen, das in wunder-
barer Weise funktioniert, obwohl der Mensch sein ganzes Leben lang
beinahe weiter nichts tut, als Herzgifte zu sich zu nehmen. Vor alem
Alkohol, Tee, Kaffee und so weiter Uben in unglaublicher Weise
Attacken auf dieses Herz aus. Aber so wunderbar ist dieses Herz ge-
bildet, daf} es bis ins hohe Alter hinein dem widerstehen kann.

Der physische Leib, dieser niederste Korper hat also das grofte
Mal3 an Vollkommenheit. Unvollkommener dagegen sind die hbheren
Korper, die es in der Entwickelung der Vollkommenheit noch nicht
so weit gebracht haben: der Atherkorper und der Astralkorper, der
fortwahrend verstof3t gegen unseren physischen Koérper durch die
Attacken unserer Begierden, Leidenschaften und Winsche. Dann
folgt as viertes das eigentliche Baby, das menschliche Ich, welches
as irrendes Irrlicht erst von der Zukunft erwarten muf3, in sich solche



Gesetze zu bekommen, die ihm eine Richtschnur bieten, wie sie der
physische Korper langst schon hat.

Wenn wir nun einen sozialen Bau gliedern, so mul} dasjenige da
sein, was den Grundbau fest macht. Daher lal3t die Sage Romulus,
den ersten romischen Konig, der das erste Prinzip darstellt, als den
Gott Quirinus in den Himmel erhoben werden. Der zweite Konig,
Numa Pompilius, das zweite Prinzip, entspricht der gesellschaftlichen
Ordnung; er brachte Gesetze fur das allgemeine Leben. Der dritte
Konig, Tullus Hostilius, entspricht den Leidenschaften. Unter ihm be-
ginnt das, was die Attacken gegen die gottliche Natur richtet, was
Unfrieden, Streit, Krieg hervorruft, wodurch Rom grol3 wurde. Unter
dem vierten Konig, Ancus Martius, beginnen die Kinste, das, was
aus Kama-Manas hervorgeht.

Nun konnen die vier niederen Prinzipien nicht aus sich heraus die
hoheren, das flnfte, sechste und siebente Prinzip erzeugen. Auch das
wird in der romischen Geschichte dargestellt. Der flnfte romische
Konig, Tarquinius Priscus, ist nicht aus dem romischen Gliederbau
herausgeboren, sondern als etwas HOheres aus der Kultur der Etrusker
in die romische Kultur hineinversetzt. Der sechste Kdnig, Servius
Tullius, entspricht dem sechsten Gliede des menschlichen Zyklus-
gesetzes, der Buddhi. Ihm ist es moglich, Kama, das sinnlich-physi-
sche Korrelat von Buddhi zu regeln. Er stellt den Gesetzeskanon dar.
Der siebente Konig, Tarquinius Superbus, das erhabenste Prinzip, ist
der, welcher fallen mul3, weil es nicht moglich ist, die Erhabenheit,
den Schwung der gesellschaftlichen Ordnung aufrechtzuerhalten.

In der réomischen Geschichte finden wir es ausgedrickt, dal? dem
Bau des Staates ebenso ein Plan zugrunde liegen mul3, wie jedem
anderen Bau in der Welt. Dal3 die Welt ein Tempel ist, dal3 das ge-
sellschaftliche Leben ebenso gegliedert und organisiert sein muf3, auch
Saulen haben mul3 wie ein Tempel und daf3 die grof3en Weisen die
Séaulen dieses Tempels sein missen: diese Gesinnung ist es, die die
uralte Weisheit durchdringt. Das ist keine Weisheit, die man blof3
lernt, sondern die man hineinbaut in die menschliche Gesellschaft. Die
sieben Prinzipien wurden richtig gehandhabt. Nur wer das ganze Wis-
sen, die ganze Weisheit in sich aufnimmt, kann arbeiten am Bau der



Gesellschaft. Wir wirden als Theosophen nur wenig leisten, wenn
wir es nicht weiter bréachten, as den Menschen zu betrachten, wie
er sich aus diesen und jenen Gliedern zusammensetzt. Nein, erst dann
erfillen wir unsere Pflicht, wenn wir selbst [im Alltaglichen] ausfihren
die Prinzipien der Theosophie. Man muf3 sie handhaben, so dal3 jeder
Handgriff, jede Fingerbewegung, jeder Schritt im Leben Ausdruck,
Siegelabdruck des Geistes ist. Dann bauen wir an dem Tempel, der
verlorengegangen ist.

Dazu gehort aber, dald man sich bewuf3t wird dessen, was ich neu-
lich gesagt habe, wie notwendig es ist, von dem Grof3en und Umfas-
senden der Weltgesetze etwas in uns aufzunehmen. In unseren Denk-
gewohnheiten mufd leben die Weisheit, die uns von dem Grol3en in
das Einzelne fuhrt, ebenso wie auch beim Hausbau nicht schon ein
Stein auf den anderen gesetzt wird, bevor der ganze Plan des Hauses
fertig ist. Diese Forderung muld gestellt werden, wenn unsere Welt
nicht ein Chaos sein soll. Wir werden als Theosophen erkennen, daf3
das Gesetz in der Welt herrschen muf3, wenn wir erkennen, daf3 jeder
Schritt, jede Handlung ein Siegelabdruck der geistigen Welt ist. Dann
bauen wir an dem Tempel. Das ist die Bedeutung des Tempelbaues:
was wir uns vornehmen zu tun, mufd gesetzmafdig sein.

Immer mehr ist der Menschheit verlorengegangen das Wissen, dal3
der Mensch sich hineinbauen soll in den grof3en Weltentempel. Men-
schen kdnnen heutzutage geboren werden und sterben, ohne eine
Ahnung davon zu haben, dal3 sich in uns Gesetze ausleben, dal} alles
was wir tun, von den Gesetzen der Welt beherrscht wird. Unsere
ganze gegenwartige Zeit ist eine verlorene Zeit, weil die Menschen
nicht wissen, dald sie nach Gesetzen zu leben haben. Daher haben die
Priesterweisen der alten Zeiten auf Mittel gesonnen, um von den gro-
Ren Gesetzen der geistigen Welt etwas hinlberzuretten in die neue
Kultur. Es war sozusagen ein Kniff der grofen Weisen, dal3 sie die
gesetzmaldige Ordnung in viele Zweige des Lebens hineingehei mni (3t
haben, ja sogar bis in das Spiel hinein, dessen sich die Menschen
bedienen zu ihrer Erholung nach des Tages Last. In den Karten, in
den Figuren des Schachspiels und in der Gesetzmaligkeit, in der man
gpielt, finden wir einen Abklatsch, wenn auch nur einen schwachen,



von dem, was ich die gesetzmallige Ordnung genannt habe. Wenn Sie
sich mit jemandem zum Kartenspiel hinsetzen wollen, so wird es nicht
gehen, wenn Sie nicht die Gesetze, die Art und Weise wie man spielt,
kennen. Und dieses ist wirklich ein Abklatsch grof3er Weltgesetze.
Was man in der Kabbala die Sephirot nennt, was wir die sieben Prin-
zipien in ihrer verschiedenen Gestaltung nennen, das finden Sie auch
in der Art und Weise, wie die Karten beim Spielen aufeinandergelegt
werden missen. Bisin die Reize des Spiels haben die Weisen die gro-
Ren Gesetze hineinzulegen verstanden, damit die Menschen wenig-
stens spielend einen Abklatsch haben von der Weisheit. Flr denjeni-
gen, der wenigstens Karten spielen kann, gehen seine gegenwartigen
| nkarnationen nicht ganz verloren. Das sind so Geheimnisse, wie die
grofen Weisen in die Rader der Zeitlaufe eingreifen. Sagt man den
Menschen, dal} sie sich nach den grof3en Gesetzen richten sollen, so
tun sie es nicht. Wenn man aber die Gesetze in Dinge hineinlegt, wo
sie es gar nicht merken, so kann man manchmal noch einen Tropfen
dieser Gesinnung in sie hineingielen. Wenn Sie diese Gesinnung ha-
ben, dann bekommen Sie eine Vorstellung davon, was in der grof3en
Allegorie vom verlorenen Tempel symbolisiert ist.

In den geheimen Orden, zu denen auch der Freimaurerorden gehort,
hat man in der Tempellegende etwas geschaffen, was mit diesem ver-
lorengegangenen und wiederaufzurichtenden Tempel zusammen-
hangt. Die Tempellegende ist sehr tief, aber auch die heutigen Frei-
maurer haben gewohnlich keine Ahnung davon. Auch ein Freimaurer
wird sich heute von der Mehrzahl der Menschen nicht grofl3 unter-
scheiden; auch er nimmt gewdhnlich nicht sonderlich viel mit in das
neue Leben. Aber wenn er die Tempellegende in sich leben [&f3t, so
natzt es schon viel. Denn wer die Tempellegende aufnimmt, nimmt
etwas auf, was sein Denken in einer gewissen Weise gesetzmallig
formt. Und auf das gesetzmalRige Denken kommt es an. Diese Tempel -
legende ist folgende:

Einstmals vermahlte sich einer der Elohim mit Eva und daraus ging
Kain hervor. Ein anderer Elohim, Adonai oder Jehova-Jahve, schuf
darauf den Adam. Dieser vermahlte sich seinerseits wieder mit Eva
und aus dieser Ehe ging Abel hervor. Adonai stiftete Unfrieden zwi-



schen denen, die zur Familie des Kain, und denen, die zur Familie
des Abel gehorten, was zur Folge hatte, dafl3 Kain den Abel erschlug.
Aber aus der neuen Verbindung des Adam mit Eva ging das Seth-
Geschlecht hervor.

So haben wir also zweierlel Menschengeschlechter. Die einen sind
die urspringlichen Abkdmmlinge des Elohim, die Kainssohne, man
nennt sie auch die Sohne des Feuers. Se sind diejenigen, die die Erde
bebauen, aus der unlebendigen Erde heraus scharfen und sie umgestal -
ten durch die Kunst der Menschen. Enoch, einer der Kainsnachkom-
men, hat den Menschen die Kunst gelehrt, Steine zu behauen, Hauser
zu bauen, die Gesellschaft zu organisieren, burgerliche Gesellschaften
zu grinden. Ein anderer der Nachkommen Kains ist Tubal-Kain, der
die Metalle bearbeitete. Aus diesem Geschlecht stammte auch der
Baumeister Hiram-Abiff.

Abel war ein Viehhirte. Er hielt an dem fest, was er vorfand und
nahm die Welt, wie sie war. Das ist immer schon der Gegensatz zwi-
schen den Menschen. Die einen halten an der Welt fest, wie sieist, die
anderen wollen aus dem Unlebendigen ein neues L ebendiges durch die
Kunst formen. Andere Vo6lker haben den Ahnherrn dieser S6hne des
Feuers in der Prometheussage hingestellt. Die S6hne des Feuers sind
es, welche aus den umfassenden Weltgedanken heraus Weisheit,
Schonheit und Gite in die Welt hineinbauen sollen, um die Welt zum
Tempel zu gestalten.

Der KOonig Salomo war ein Abkommling aus dem Geschlechte des
Abel. Er konnte selbst den Tempel nicht bauen; ihm fehlte die Kunst.
Deshalb berief er den Baumeister Hiram-Abiff, den Abkdmmling aus
dem Geschlechte des Kain. Salomo war von gottlicher Schénheit. Und
als die Konigin von Saba zu ihm kam, glaubte sie ein Bild von Gold
und Elfenbein zu sehen. Sie kam, um sich mit ihm zu vermahlen.

Jehova nennt man auch den Gott der Form, den Gott, der das
Lebendige zur lebendigen Macht geschaffen hat im Gegensatz zu dem
anderen Elohim, der schafft, um aus Leblosem das L ebendige hervor-
zuzaubern. Wem gehort die Zukunft? - das ist die grol3e Frage der
Tempellegende. Wiirden sich die Menschen nach der Jehova-Religion
entwickeln, so wirde ales Leben in der Form ersterben. Man nennt



das in der okkulten Wissenschaft den Ubergang in die achte Sphére.
Jetzt aber ist der Zeitpunkt gekommen, dal3 der Mensch selbst das
Tote zum Leben erwecken mul3. Das geschieht durch die Kainssohne,
durch digjenigen, welche sich nicht auf das verlassen, was vorhanden
Ist, sondern selbst in Formen schaffen. Die Kainssohne formen selbst
am Bau der Welt.

Als die Konigin von Saba den Tempel sient und fragt, wer der
Baumeister sei, sagt manihr, es sei Hiram. Und als sieihn dann sieht,
erscheint er ihr sogleich as derjenige, der eigentlich fir sie bestimmt
ist. Nun wird Konig Salomo eifersiichtig; ja, er verbindet sich mit
drei Gesellen, welche unfahig waren, Meister zu werden, um das
grofite Meisterwerk Hirams, das «Eherne Meer», zu vereiteln. Ein
Gul’ sollte dieses, sein groftes Meisterwerk hervorbringen. Mensch-
licher Geist sollte sich mit dem Metall verbinden. Von den drei Ge-
sellen war der eine ein syrischer Bauhandwerker, der zweite ein
phonizischer Zimmermann und der dritte ein hebraischer Gruben-
arbeiter. Die Verschworung gelingt: sie machten den Guld zunichte,
indem sie Wasser zugossen. Es spriihte alles auseinander. Aus Ver-
zweiflung will sich nun der Baumeister selbst in die Glut des Feuers
stirzen. Da horte er eine Stimme aus dem Mittelpunkt der Erde. Se
kam von Kain selbst, der ihm zurief: hier habe er den Hammer der
gottlichen Weltenweisheit, mit dem kdnne das Ganze wieder herge-
stellt werden. Und Kain gab ihm den Hammer. - Der Geist des Men-
schen ist dasjenige, was der Mensch hineinbaut in den Astralkdrper,
wenn er ihn nicht so behélt, wie er ihn erhalten hat. - Diesen Bau
soll Hiram jetzt aufrichten. Es wird ihm aber nach dem Leben ge-
trachtet. Das wollen wir das nachste Mal weiter ausfuhren.

Bis hierher wollte ich die Legende flhren, um zu zeigen, wie in
den urspringlichen okkulten Bruderschaften der Gedanke lebte, daf}
der Mensch eine Aufgabe hat; die Aufgabe, die leblose Welt aufzu-
bauen und sich nicht zu begntigen mit dem, was schon da ist. Weis-
heit ist dadurch, dald siein die Ieblose Welt einflol3, zur Tat geworden,
damit die Welt ein Abglanz der urewigen Geistigkeit sei.

Weisheit, Schonheit, Starke sind die drei Grundworte aller Frei-
maurerei. Die aul’ere Welt so umzugestalten, dal} sie ein Kleid des



Geistigen ist, das ist die Aufgabe. Das verstehen heute selbst die
Maurer nicht mehr und glauben, dal3 der Mensch an seinem eigenen
Ich arbeiten solle. Sie halten sich fur besonders klug, wenn sie sagen,
iIm Mittelalter waren nicht die Werkmaurer die freilen Maurer ge-
wesen. Aber gerade die Werkmaurer waren es immer gewesen, denn
das aulRere Bauwerk sollte ein Abbild des Geistigen werden, des Tem-
pels der Welt, der aus der intuitiven Weisheit aufgebaut werden soll.
Dieser Gedanke wurde friher den grof3en Bauwerken zugrunde ge-
legt und bis in die Einzelheiten hinein verfolgt.

An einem Beispiel will ich Ihnen die Uberlegenheit der Weisheit
uber den Verstand zeigen. Nehmen wir einen alten gotischen Dom und
beachten wir die wunderbare Akustik. Heute kann man sie nicht mehr
nachmachen, weil jenes tiefe Wissen dariber verlorengegangen ist.

Der beriihmte Morissee in Agypten ist ebenso ein Wunderwerk des
menschlichen Geistes gewesen. Er war nicht ein natlrlicher See, son-
dern kunstlich angelegt nach den Intuitionen der Weisen, damit das
Wasser, wenn es reichlich flof3, aufgespeichert und bei Wassermangel
Ins ganze Land gesendet werden konnte. Das war ein Wunderwerk
der Kanalisation.

Wenn der Mensch so nach derselben Weisheit schaffen wird, wie die
gottlichen Kréafte die Natur geschaffen haben, als sie das Physische in
weiser Art aufbauten, dann wird der Tempel aufgebaut. Nicht dar-
auf kommt es an, wieviel wir im einzelnen aus unserer Weisheit her-
aus zu schaffen vermdgen, sondern die Gesinnung missen wir nur
haben, die weil3, dal} nur aus der Weisheit der Tempel der Mensch-
heit aufgebaut werden kann.

Wenn wir heute so durch die Stadte gehen, dannist dort ein Schuh-
laden, daneben eine Apotheke, neben dieser eine Kasehandlung und
neben der Kasehandlung ein Geschaft mit Spazierstocken. Wenn wir
uns nicht just etwas kaufen wollen, was geht uns dann das an? - Wie
wenig setzt das aulRere Leben einer solchen Stadt fort, was wir flihlen,
denken und empfinden! Wie ganz anders war dies im Mittelalter.
Wenn da der Mensch durch die Stral3en ging, sah er die Fassaden der
Hauser im Stile der Gesinnung und dem Charakter der Bewohner
gebaut. Jedes Turschlol3 driickte aus, was der Mensch, seinem Geiste



entsprechend, in Liebe geformt hatte. Gehen Sie zum Beispiel durch
eine Stadt wie NUrnberg: da finden Sie noch den Grundstock dessen,
wie es damals war, und dann nehmen Sie im Gegensatz dazu die
moderne Abstraktion, die den Menschen nichts mehr angeht. Das ist
die materialistische Zeit und ihr chaotisches Schaffen, zu der man all-
mahlich aus einer friheren spiritualistischen Zeit tberging.

Der Mensch ist herausgeboren aus einer Natur, an der einst die
Gotter geformt haben, so dald alles sich in den grof3en Weltenbau,
in den grofen Tempel, hineinflgte. Es gab einst eine Zeit, in der
Sie kein Stlck auf dieser Erde hatten ansehen kdnnen, ohne sich
sagen zu mussen: Gottliche Wesenheiten haben diesen Tempel gebaut
bis zu der Stufe, da der physische Korper des Menschen zu Ende ge-
baut war. Dann nahmen die hoheren Prinzipien (die psychischen
Krafte) von ihm Besitz und dadurch kam die Unordnung, das Chaos
in die Welt hinein. Winsche, Begierden, Leidenschaften haben Un-
ordnung in den Tempel der Welt hineingebracht. Erst wenn aus des
Menschen Willen heraus wieder Gesetzmaldigkeit sprechen wird, in
einer hoheren und schdneren Weise wie einstmals die Gotter an der
Natur geschaffen haben, erst wenn der Mensch den Gott in sich
selbst erstehen lassen wird, so dal3 er wie ein Gott an dem Tempel
bauen kann, dann wird er den verlorengegangenen Tempel wieder-
gewinnen.

Wenn wir denken wirden, daf3 nur die bauen sollten, die bauen
kdnnen, so ware das nicht richtig. Nein, auf die Gesinnung kommt
es an, selbst wenn man sehr viel weil3. Hat man aber die Gesinnung,
in dieser Richtung zu denken, und geht dann an soziale, an technische
und juristische Reformen, dann baut man an dem verlorengegangenen
und wiederzuerrichtenden Tempel. Fangt man aber Reformen, und
maogen sie noch so gut gemeint sein, ohne diese Gesinnung an, so
richtet man nur weiteres Chaos an. Denn der einzelne Stein ist nichts
ndtze, wenn er nicht in den ganzen Plan hineinpaldt. Reformieren Se
an der Justiz, der Religion oder sonst etwas, solange man nur das
Einzelne sieht ohne die Gesinnung zum Ganzen zu haben, ist es nur
ein Niederreilden.

Deshalb ist die Theosophie nicht nur Theorie, sondern Praxis, das



Allerpraktischste in der Welt. Zu glauben, daf3 die Theosophen Ein-
siedler seien, die nicht an der Welt bauen, ist ein Irrtum. Konnten
wir es dazu bringen, daf3 die Menschen an Sozialreformen auf theo-
sophischer Grundlage herangehen, so wirden viele rascher und siche-
rer ales das erreichen, was sie wollen. Denn ohne daf3 etwas gegen
die Einzelbewegungen gesagt werden soll, im einzelnen getrieben fih-
ren sie doch zu nichts anderem as zu Fanatismus. Alle einzelnen Re-
formbestrebungen - Friedensapostel, Abstinenzler, Vegetarier, Tier-
schitzler und so weiter - nitzen erst, wenn sie alle zusammengehen.
Ilhr Ideal kdnnen sie eigentlich nur in einer grof3en allgemeinen Be-
wegung haben, die in der Vereinigung zu dem Alltempel fihrt.

Dies ist die Idee, die der Allegorie vom verlorenen und wieder-
zuerrichtenden Tempel zugrunde liegt.

Notizen ausder Fragenbeantwortung

Frage: Wie war das mit den Kainssdhnen und Abelsbhnen?

Antwort: Die Kainssdhne sind die unreiferen; die Abelsbhne sind
die Uberreifen. Die Abelsohne wenden sich zu den héheren Sphéren,
wenn sie diese Inkarnationen hinter sich haben. Die Abelsthne sind
die Solarpitris; die Kainssohne sind die reifsten Mondpitris.

Frage. Warum haben sich so viele mystische und maurerische Vereinigungen ge-
bildet?

Antwort: Alle hohere Arbeit ist nur in einer Vereinigung zu leisten.
Die Tafelrunde des Artus hat in der Regel zwdlf umfalit.

Frage: Kennen Se das Werk von Albert Schéffle?

Antwort: Albert Schaffte hat ein Werk Uber Soziologie geschrieben,
und die Darstellung, die er gibt, ist viel freimaurerischer, als das,
was aus den Freimaurerlogen hervorgeht.



UBER DEN VERLORENEN
UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL

Im Zusammenhang mit der
Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Zweiter Vortrag
Berlin, 22. Mai 1905

Noch einige Betrachtungen Uber den verlorengegangenen Tempel.
Als das grofite Symbol haben wir den Salomonischen Tempel anzu-
sehen. Es handelt sich zunachst einmal darum, dieses Sinnbild zu ver-
stehen. Aus der Bibel kennen Se ja den Hergang, wie er entstanden
ist. Wir haben es dabel nicht mit blof3en Sinnbildern zu tun, sondern
tatsachlich mit auf3eren Wahrheiten, in denen aber zugleich eine tiefe
weltgeschichtliche Symbolik zum Ausdruck kommt. Und diejenigen,
die den Tempel bauten, waren sich bewul3t, was sie dabei zum Aus-
drucke bringen wollten.

Warum der Tempel gebaut wurde, wollen wir uns vor Augen fih-
ren. Und Se werden sehen, dal} jedes Wort, das die Bibel dariber
bringt, ein tief bedeutsames Sinnbild ist. Sie mussen dabel nur daran
denken, in welcher Zeit der Bau stattgefunden hat. Halten wir uns
vor allem das biblische Wort vor Augen, was der Tempel sein soll.
Jahve richtet an David das Wort: «Ein Haus fir meinen Namen.» -
Also ein Haus fur den Namen «Jahve». Und nun machen wir uns Klar,
was der Name «Jahve» bedeutet.

Das alte Judentum ist sich zu einer gewissen Zeit Uber das Heilige
des Namens «Jahve» klargeworden. Was heif3t das? Das Kind lernt in
einer bestimmten Zeit seines Lebens das Wort «lch» gebrauchen.
Vorher betrachtet es sich als eine Sache. So wie es andere Sachen
benennt, so benennt es auch sich selbst mit einem objektiven Namen.
Erst spater lernt es das Wort «lch» gebrauchen. Fir grof3e Geister ist
der Augenblick, in dem sie zum ersten Mal im Leben das «lch» in
sich erfahren, sich zum ersten Mal dessen bewul3t werden, etwas Be-
deutungsvolles. Jean Paul erzahlt dieses Geschehnis von sich. Er stand
as kleiner Knabe einmal an einer Scheune im Hofe; da erlebte er
zum ersten Mal sein Ich. Und so klar und feierlich war ihm dieser



Augenblick, dal3 er davon sagt: «Wie in das verhangene Allerheilig-
ste habe ich da in mein Innerstes hineingeblickt.»

Die Menschen haben sich durch viele Rassen hindurch entwickelt
und haben sich bis zur atlantischen Zeit alle so objektiv aufgefalit;
erst wahrend der atlantischen Rasse entwickelte sich der Mensch da-
hin, dal3 er zu sich «lch» sagen konnte. Die alten Juden haben das
in eine Lehre gefalit.

Der Mensch ist durch die Reiche der Natur hindurchgegangen.
Das Ich-BewuRtsein ging zuletzt in ihm auf. Astral-, Ather- und phy-
sischer Leib und das Ich bilden zusammen das pythagoraische Qua-
drat. Und das Judentum filgte zu diesem das gottliche Selbst hinzu,
das von oben herunter zu uns kommt, im Gegensatz zu dem Ich von
unten. So war aus dem Viereck ein Fiunfeck entstanden. So empfand
das Judentum den Herrn seines Volkes, und etwas Heiliges war es
daher, den «Namen» auszusprechen. Wahrend andere Namen, wie
zum Beispiel Elohim oder Adonai mehr und mehr populdr wurden,
durfte nur der gesalbte Priester im Allerheiligsten den Namen «Jahve»
aussprechen. Zur Zeit Salomos war es, dal} das alte Judentum zur
Heiligkeit des Jahve-Namens kam, zu diesem «lch», dasim Menschen
wohnen kann. Die Aufforderung Jahves an die Menschen mussen
wir als eine solche nehmen, die den Menschen selbst zu einem Tem-
pel des heiligen Gottes gemacht wissen wollte. Jetzt haben wir eine
neue Auffassung von der Gottheit erhalten, die namlich: den Gott,
der in der Brust des Menschen, im tiefsten Heiligtum des mensch-
lichen Selbst verborgen ist, zum moralischen Gott zu machen. Der
menschliche Leib wurde so zu einem grof3en Sinnbild fir das Aller-
heiligste.

Und nun sollte ein dufReres Sinnbild errichtet werden, weil der
Mensch ein Haus Gottes ist. Ein Symbol, die Versinnbildlichung des
eigenen menschlichen Leibes, sollte der Tempel sein. Daher wurden
die Bauleute gerufen - Hiram-Abiff -, die die weltlichen Klinste ver-
standen haben, die den Menschen selbst zu einem Gott umgestalten
konnten. Zwei Bilder in der Bibel sind damit verbunden: das eine
ist die Arche Noah, das andere der Salomonische Tempel. Beide sind
in einer Weise dasselbe und doch wieder grundverschieden.



Die Arche Noah ist erbaut worden, damit sich der Mensch hinlber-
retten konnte in den jetzigen Zustand seines Daseins. Vor Noah
lebte der Mensch in der atlantischen und lemurischen Zeit. Da hatte
er noch nicht das Schiff gebaut, mit dem er Uber die Wasser des
Astralen in das irdische Dasein kommen konnte. Von den Wassern
des Astralen ist der Mensch gekommen, die Arche Noah tragt ihn
hintber. Die Arche stellt das Gebaude dar, welches die unbewul3ten
gottlichen Krafte gebaut hatten. Es gibt Abmessungen, wonach die
Mal3e der Arche Ubereinstimmen mit den Malden des menschlichen
Korpers und mit den MalRen des Salomonischen Tempels auch
wieder.

Aus der Arche Noah ist der Mensch hinausgewachsen, und nun
soll er selbst das hohere Ich mit einem Haus umgeben, das durch
seinen Geist, durch seine Weisheit, durch salomonische Weisheit
geschaffen worden ist.

Wir treten ein in den Salomonischen Tempel. Das Tor ist schon
charakteristisch. Das Viereck galt as ein altes Symbol. Der Mensch
Ist nun heute aus dem Zustand der Vierheit in den der Finfheit ge-
treten as der funfgliedrige Mensch, der sich seines hoheren Selbstes
bewul3t wird. Der innere gottliche Tempel ist so geformt, daf? er den
funfgliedrigen Menschen umschliefdt. Das Quadrat ist heilig. Das Tor,
die Bedachung und die Seitenpfosten geben zusammen ein Flnfeck.
Wenn der Mensch erwacht aus der Vierheit, das ist, wenn er in das
Innere hineingeht - das Innere ist das Wichtigste des Tempels -, da
sient man eine Art Altar; wir erblicken zwei Cherubim, welche wie
zwel schutzende Geister Uber der Bundeslade, dem Allerheiligsten,
schweben; denn das funfte Prinzip, welches noch nicht herunterge-
stiegen ist, soll von den beiden hoheren Wesenheiten - Buddhi und
Atma - in Schutz genommen werden. Das ist der Eintritt in die
manasische Entwickelung des Menschen.

Das ganze Innere ist mit Gold ausgekleidet, weil das Gold von
jeher das Symbol der Weisheit ist. Nun tritt die Weisheit in das mana-
sische Stadium. Palmblétter finden wir als das Friedenssymbol. Das
stellt eine gewisse Epoche des Menschen dar und ist hier als etwas
hingestellt, was erst spater, im Christentum, zum Ausdruck gekom-



men ist. Jetzt hatten es die Tempelleiter in sich bewahrt und auf
diese Art etwas fur spéter Beschlossenes hier ausgedrickt.

Spater, im Mittelalter, lebte die Idee des Salomonischen Tempels
von neuem in den Tempelrittern auf, die den Gedanken des Tem-
pels hintbertragen wollten in das Abendland. Aber man hat die Tem-
pelritter damals nicht verstanden. (Gegen Jacob von Molay, Grol3-
meister.) Wenn wir die Tempelritter verstehen wollen, missen wir tief
in die Geschichte der Menschheit hineinschauen. Was man in den
Prozef3akten den Templern vorgeworfen hat, beruht nur auf einem
groflen Milverstandnis. Die Tempelritter sagten damals: Alles, was
wir bisher erlebt haben, ist eine Vorbereitung zu dem, was der Er-
|6ser gewollt hat. Denn sie sagten: Es gibt eine Zukunft des Chri-
stentums, eine neue Aufgabe. Und wir haben die Aufgabe, die ver-
schiedenen Sekten des Mittelalters und die Menschen Uberhaupt auf
jenes Zukulnftige vorzubereiten, wo das Christentum in einer neuen
Klarheit erstenen wird, in dem, was der Erldser eigentlich gewollt
hat. Wir haben das Christentum in der vierten Unterrasse aufgehen
sehen, in der finften wird es sich weiterentwickeln, aber in der
sechsten soll es erst die wiederauferstandene Glorie feiern. Das haben
wir vorzubereiten. Wir mussen die Seelen der Menschen so lenken,
daid ein echtes, wahres, reines Christentum zum Ausdruck kommt, in
dem der Name des Hdochsten seinen Wohnsitz hat.

Jerusalem sollte der Mittelpunkt werden und von dort aus das Ge-
heimnis Uber das Verhadltnis des Menschen zu Christus in ale Welt
stromen. Was als Symbol in dem Tempel dargestellt war, sollte eine
lebendige Wirklichkeit werden. Von den Templern wurde gesagt,
und man machte es ihnen zum Vorwurf, dal} sie einen gewissen Ster-
nendienst, ebenso einen Sonnendienst errichtet hatten. Dahinter aber
liegt ein grofRes Mysterium. Das MelRopfer war friher nichts anderes
als ein grofRes Mysterium. Die Messe zerfiel in zwel Teile, in die so-
genannte kleine Messe, an der alle teilnehmen durften, und war diese
zu Ende, und die breite Masse hatte sich entfernt, so erfolgte die
grolle Messe, die nur fur digjenigen bestimmt war, die die okkulte
Schulung durchmachen wollten, die den «Pfad» betreten wollten. In
dieser grof3en Messe vollzog sich zuerst die Abbetung des Apostoli-



kums; dann wurde gezeigt die Entwicklung des Christentums in der
ganzen Welt, und wie das Christentum mit dem grof3en Gang der
Weltentwickelung zusammenhangt.

Die Tatsachen der Erde waren nicht immer die gleichen wie heute,
sondern unsere Erde war einstmals verbunden mit der Sonne und mit
dem Monde. Die Sonne hat sich gleichsam abgespalten und unsere
Erde dann von aul3en beschienen; dann hat der Mond sich abgespal-
ten. So war die Erde friher eine ganz andere Art von Wohnplatz
fur den Menschen. Damals war der Mensch physisch noch ganz anders.
Das ganze Leben des Menschen auf der Erde wurde aber anders, als
Sonne und Mond sich von der Erde trennten. Da gab es erst Geburt
und Tod; datrat erst die Reinkarnation auf; da erst stieg die mensch-
liche Ichheit, die Individualitat, in den physischen Koérper hinab und
reinkarnierte sich in fortlaufender Folge. Das wird einst wieder auf-
horen. Die Erde wird sich wieder mit der Sonne verbinden, und
dann wird der Mensch seine weitere Entwicklung auf der Sonne ver-
leben konnen. Wir haben so eine gewisse Stufenleiter, wie der Mensch
mit der Sonne zusammengeht. Solche Dinge hangen mit dem Fort-
schreiten der Sonne Uber das Himmel sgew0Olbe zusammen.

Nun wird in der Welt alles, was geschieht, in den folgenden Sta-
dien noch einmal kurz wiederholt. Alles hat sich wiederholt, auch die
Entwicklung der Globen in der ersten, zweiten und dritten Wurzel-
rasse. Dann ereignete sich, dal3 der Mensch in die Inkarnation stieg.
Von der zweiten zur dritten Wurzelrasse hat sich die Sonne abge-
spalten, in der dritten der Mond. Nun entwickelt sich die Erde von
der dritten bis zur sechsten Wurzelrasse, wo dann die Sonne wieder
mit der Erde verbunden sein wird. Dann wird eine neue Epoche be-
ginnen, wo der Mensch auf einer viel hoheren Stufe angelangt sein
und sich nicht mehr inkarnieren wird.

Als Religion kam diese Lehre tber den Gang der Entwickelung
in die Welt hinaus in Gestalt der Geschichte von der Arche Noah.
Was in der Zukunft geschehen soll, wurde in der Lehre vorausge-
nommen. Die Vereinigung der Sonne mit der Erde ist vorausver-
kindet in der Erscheinung des Christus auf der Erde. Mit solchen
Lehren und so weiter ist es immer so: einige Zeit lang ist das, was



geschieht, eine Wiederholung des Vergangenen. Dann beginnt die
Lehre eine Vorverkindigung fur die Zukunft zu sein. Die einzelnen
Unterrassen hangen nun mit Bezug auf die Entwicklung der Bewul3t-
seinsstufen der Volker zusammen mit dem Gang der Sonne am Him-
melsgewoblbe. Wenn Se sich ein Stick des Tierkreises aufzeichnen,
so bekommen Sie ein Bild fur den Gang der Sonne Uber das Himmels-
gewdl be.

Sie wissen, dal3 die Zeit, in welcher die dritte Unterrasse von der
vierten abgel6st wurde, mit dem Zeichen des Widders oder des L am-
mes zusammengebracht wird. Das assyrisch-babylonische Zeitalter
faldte das fur seine Zeit Bemerkenswerte in dem Stierzeichen zusam-
men, das vorhergegangene persische Zeitalter wird markiert vom
Sternbild der Zwillinge. Und wirden wir noch weiter zurtickgehen,
so wirden wir in der Zeit der Sanskritkultur zum Krebs kommen.
Diese Zeit, in welcher die Sonne am Tage des Frihlingsanfanges im
Krebs aufging, wurde eine Umkehrzeit der Menschheit. Atlantis war
versunken und die erste Unterrasse der funften Wurzelrasse aufge-
gangen. Diese Umkehr wurde mit dem Krebs bezeichnet. Das nachste
Zeitalter beginnt dann, als die Sonne in den Zwillingen aufgeht. Der
weitere Gang der Geschichte fuhrt uns in die vorderasiatisch-agyp-
tische Kultur, as die Sonne im Stier aufgeht. Und as die Sonne noch
weiter vorruckt, beginnt die vierte Unterrasse, die die griechische
Sage mit dem Widder, mit dem Lamm in Zusammenhang bringt.
(Die Jasonsage vom Hertberholen des Widderfelles.) Auch noch in
den ersten Zeiten des Christentums wurde der Heiland selbst als
Lamm dargestellt. Er nennt sich selbst das Lamm.

Wir haben die Zeit der ersten bis vierten Unterrasse verfolgt. Die
Sonne schritt am Himmel vor, und jetzt, wo wir selbst an einem
kritischen Punkt sind, treten wir in das Zeichen der Fische ein. Dann
wird die Zeit kommen, in der Zeit der sechsten Unterrasse, wo die
Menschen innerlich so gereinigt sein werden, dal} sie selbst flr das
Gottliche ein Tempel sein werden. Dann wird die Sonne in das Zei-
chen des Wassermanns treten. So geht die Sonne, die eigentlich nur
der aufRRere Ausdruck unseres eigenen geistigen Lebens ist, ihren
Gang am Himmelsgewd6lbe. Wenn die Sonne im Frihlingsanfang im



Wassermann aufgehen wird, dann wird sie erst in ihrer vollen Klar-
heit verstanden werden.

So verlief die grof3e Messe, bei der die Uneingeweihten entfernt
worden waren. Denen, die geblieben waren, legte man dar, dal3 das
Christentum, das as Saat angefangen hat, in der Zukunft noch etwas
ganz anderes als Frucht bringen soll und daf3 mit dem «Wassermann»
Johannes gemeint war, der wie ein Senfkorn das Christentum als
Saat ausstreute. Aquarius oder Wassermann heil3t dasselbe wie Jo-
hannes, der mit Wasser taufte, um die Menschen vorzubereiten, daf
sie die Feuertaufe des Christus empfangen kdnnen. Dal3 ein «Johan-
nes-Aquarius» kommen wird, der den alten Johannes erst zur Wahr-
heit machen und einen Christus verkiinden wird, der den Tempel
wiedererneuert, wenn der grof3e Zeitpunkt gekommen sein wird, wo
der Christus neuerdings zur Menschheit sprechen wird, diesen Zeit-
punkt dann zu verstehen, das wurde in den Tiefen der Mysterien der
Templer gelehrt.

Und weiter sagten die Templer: Jetzt sind wir an einem Zeitpunkt,
wo die Menschen noch nicht reif sind, die grol3e Lehre zu verstehen,
noch mussen wir sie auf den Taufer Johannes vorbereiten, der mit
Wasser tauft. - Das Kreuz wurde vor den hingestellt, der Templer
werden wollte, und ihm wurde gesagt: Du sollst dieses Kreuz jetzt
verleugnen, um es spater zu verstehen, erst ein Petrus werden, erst
wie Petrus, der Fels, der den Herrn verleugnet hat, die Lehre ver-
leugnen. Das wurde als eine Vorschule dem zukinftigen Templer bei-
gebracht. Fassen wir einmal dieses Lernen des Petrus-Stadiums ins
Auge.

Man verstent so wenig in den weiteren Kreisen von dem allem,
daf3 man selbst die Buchstaben am Kreuz nicht in der richtigen Weise
zu deuten imstande ist. Plato spricht davon, dal3 die Weltenseele an
das Kreuz des Weltenleibes gekreuzigt sei. Das Kreuz symbolisierte
die vier Elemente. Das Pflanzen-, Tier- und Menschenreich sind mit
den vier Elementen aufgebaut. Am Kreuze steht: Jam = das
Wasser = Jakobus; Nour = das Feuer, das sich auf Christus selbst be-
zieht; Ruach = die Luft, Symbol fur Johannes; und das vierte Jabe-
schah = Erde, Fels, fir Petrus.



J
Jabeschah Petrus: Erde

N R
Nour Ruach
Jesus: Feuer Johannes: Luft
J

Jam Jakobus: Wasser

Am Kreuze steht also dasselbe, was in den Namen der [drel]] Apostel
ausgedrickt ist, wahrend mit dem einen Namen «J.N.R.J.» Christus
selbst gemeint ist. «Erde» ist das, wohin zundchst das Christentum
selbst gebracht werden sollte, zu jenem Tempel, wohin sich der
Mensch selbst gebracht hat, um fir das HOhere eine Umhillung zu
sein. Aber dieser Tempel ... [Lucke im Text, siehe Hinweise].

Zweimal «kréht der Hahn», der das Symbol fir des Menschen
niederes und auch fir sein héheres Ich ist. Das erste Mal «kraht der
Hahn», wenn der Mensch heruntersteigt und sich im Stofflichen
materialisiert; das zweite Mal, wenn er wieder heraufsteigt, wenn er
den Christus verstehen gelernt hat, wenn der Wassermann erschienen
ist. Das wird in der sechsten Unterrasse sein. Dann wird der Mensch
Im Geiste begreifen, was er werden soll. Das Ich wird dann eine ge-
wisse Stufe Uberschritten haben, wenn im hochsten Sinne das verwirk-
licht ist, was der Salomonische Tempel darstellt, wenn der Mensch
selbst ein Tempel flr «Jahve» ist.

Vorher aber hat der Mensch noch drei Stadien der L auterung durch-
zumachen. Das Ich ist in einer dreifachen Umhullung: erstens im
Astralkorper, zweitens im Atherkorper, drittens im physischen Kor-
per.



Indem wir im Astralkdrper sind, haben wir zum ersten Mal das
gottliche Ich verleugnet, beim Atherkorper zum zweiten Mal, und das
dritte Mal beim physischen Korper. Der erste Hahnenschrei ist die
dreifache Verleugnung durch die dreifache Umhullung des Menschen.
Und wenn er dann durch die drei Koérper hindurchgegangen ist,
w'enn das Ich seine grofte sinnbildliche Verwirklichung in Christus
gefunden hat, dann ruft der Hahn zum zweiten Mal.

Dieses Sich-Hinaufringen zum eigentlichen Verstandnis des Chri-
stus - erst das Petrus-Stadium durchmachen -, diese tiefen Ideen
konnte keiner der Templer, die damals gefoltert wurden, den Rich-
tern klarmachen.

Die Templer kamen also zuerst dahin, as wenn sie das Kreuz ab-
geschworen hatten. Nachdem dem Templer dies alles dargestellt wor-
den war, zeigte man ihm eine symbolische Gestalt des gottlichen
Wesens in einer ehrwirdigen Mannesgestalt mit einem grof3en Barte.
(Symbol des Vaters.) Wenn die Menschen sich hinaufentwickelt und
eigene Fuhrer in den Meistern erhalten haben werden, wenn digjeni-
gen da sein werden, die die Menschen fihren kénnen, dann wird vor
den Menschen as das Wort des fuhrenden Vaters, der Meister ste-
hen, der die Menschen zum Begreifen des Christus hinfihrt.

Und dann wurde den Templern gesagt: wenn sie dies verstanden
haben, dann sind sie reif, an dem grofRen Tempel der Welt mitzu-
bauen. Sie mussen mitwirken daran, alles so einzurichten, daf3 der
grol3e Bau ein Wohnplatz ist fur unsere eigentliche tiefere Ichheit,
unsere innere Bundeslade.

Wenn wir das alles tiberschauen, so haben wir Bilder, die eine grol3e
Bedeutung haben. Und derjenige, in dessen Seele diese Bilder Leben
gewinnen, wird immer mehr zum Schuler jener grof3en Meister heran-
reifen, die diesen Bau des Menschheitstempels vorbereiten. Und solche
groflen Vorstellungen wirken als Kréafte in unserer Seele, dald wir da-
durch die Lauterung durchmachen, die uns zum lebendigen Leben im
Geiste fuhren soll.

Diesen Zug des Mittelalters, der bei den Tempelrittern erscheint,
finden wir auch in zwei Tafelrunden, der des Kénigs Artus und der-
jenigen des Heiligen Grals. Das alte Weltliche war in Kénig Artus'



Tafelrunde zu finden, wahrend das eigentlich Geistliche der christ-
lichen Ritterschaften in denjenigen vorbereitet werden sollte, die das
Geheimnis des Heiligen Grals huteten. Merkwirdig ist es, wie objek-
tiv und ruhig die Menschen des Mittelalters tber die aufgehende
Macht (Frucht) und &uflere Form des Christentums gedacht haben.

Wenn Sie die Lehren der Templer verfolgen, so ist da etwas im
Mittelpunkte, was als etwas Weibliches verehrt wurde. Dieses Weib-
liche nannte man die gottliche Sophia, die goéttliche Weisheit. Manas
Ist das funfte Prinzip, das geistige Selbst des Menschen, das aufgehen
soll, dem ein Tempel errichtet werden sollte. Und wie das Finfeck
vom Eingang des Salomonischen Tempels den flnfgliedrigen Men-
schen charakterisiert, ebenso charakterisiert dieses Weibliche die Weis-
heit des Mittelalters. Dante hat mit seiner «Beatrice» nichts anderes
als diese Weisheit zur Darstellung bringen wollen. Nur der versteht
Dantes «Gottliche Komdodie», der sie von dieser Seite betrachtet. Da-
her finden Sie auch bei Dante dieselben Symbole, die bei den Temp-
lern, den christlichen Ritterschaften, den Gralsrittern und so weiter
zum Ausdruck kommen. Alles was geschehen soll, wird schon lange
vorher von den grof3en Eingeweihten vorbereitet, die dasjenige, was
in der Zukunft geschehen soll, in der Weise sagen, wie es in der Apo-
kalypse geschehen ist, damit die Seelen vorbereitet werden fir dieses
Geschehen.

Zweierlei Stromungen haben wir nach der Sage beim Eingang des
Menschengeschlechtes in die Welt: Die Kainskinder, die einer der
Elohim mit Eva gezeugt, die Kinder der Welt, bei denen wir die gro-
Ren Kinste und auf3eren Wissenschaften finden. Das ist die eine Stro-
mung, die geachtet wurde und dann durch das Christentum geheiligt
werden soll, wenn das finfte Prinzip in die Welt gekommen ist. Die
andere Stromung sind die Gotteskinder, die den Menschen gebracht
haben bis zur Erfassung des funften Prinzips. Es sind die, die Adam
geschaffen hat. Dann wurden die Kainssbhne aufgerufen, um jetzt
dasjenige in einer Hulle einzufassen, was die Gottessbhne, die Abel-
Seth-Kinder geschaffen hatten.

In der Bundeslade ist der heilige Name des Jahve geborgen. Aber
das, was die Welt umgestalten soll, was fir das Allerheiligste die Um-



hiallung schaffen soll, das soll wieder hergestellt werden durch die
Kainssbhne. Gott hat des Menschen Leib geschaffen, darin geht des
Menschen Ich auf und zerstort zunéchst diesen Tempel. Der Mensch
kann sich nur retten, wenn er sich zuerst das Haus baut, das ihn hin-
Ubertragt tber die Wasser der Leidenschaften, wenn er sich die Arche
Noah baut. Dieses Haus muf3 der Mensch wieder aufrichten. So baut
am AuReren, was as die Kainskinder in die Welt gekommen ist, und
was die Gotteskinder gebracht haben, das baut am Inneren.

Beim Aufgang unserer Rasse machten sich schon diese zwei Stro-
mungen geltend ... [Llcke im Text, siehe Hinweise].

Dann erst verstehen wir die Theosophie, wenn wir sie als Testa-
ment auffassen, das, was als der Salomonische Tempel aufgezeichnet
und was als ZukUnftiges zu erwarten ist, vorzubereiten. Vorbereiten
sollen wir den neuen Bund anstelle des alten Bundes. Der alte ist der
Bund des schopferischen Gottes, wo das Gottliche am Menschen-
tempel schafft. Der neue ist derjenige, wo der Mensch selbst den
Weisheitstempel um das Gottliche herumhdillt, wo er ihn wieder her-
stellt, damit dieses Ich eine Zuflucht auf dieser Erde findet, wenn es
befreit aus der Materie auferstehen wird.

So tief sind die Symbole, und so war die Erziehung, die die Temp-
ler der Menschheit angedeihen lassen wollten. Die Rosenkreuzer sind
nichts anderes as die Fortsetzer des Templerordens; sie wollten nichts
anderes as die Tempelritter und was auch die Theosophie will: sie
alle arbeiten am grol3en Tempel der Menschheit.



UBER DEN VERLORENEN
UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
Im Zusammenhang mit der
Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Dritter Vortrag
Berlin, 29. Ma 1905

DieKreuzeshol Z.egende und diewel tgeschichtliche Bedeutung
des Salomonischen Tempels

Nachdem wir schon einige Male Uber das Christentum und seine Ent-
wicklung in der Gegenwart und Zukunft gesprochen haben, sind wir
soweit gekommen, dafd wir heute auch einmal die Bedeutung des
Kreuzsymboles - nicht so sehr geschichtlich als tatsachlich - zu be-
trachten haben.

Sie wissen ja, was fur eine umfassende sinnbildliche Bedeutung das
Kreuzsymbol fur das Christentum hat; und heute mochte ich nun ge-
rade den Zusammenhang des Kreuzsymboles mit der weltgeschicht-
lichen Bedeutung des Salomonischen Tempels beleuchten.

Es gibt ja eine sogenannte heilige Legende Uber die ganze Ent-
wickelung des Kreuzes, und zwar haben wir darin weniger das Kreu-
zeszeichen oder die allgemeine Weltsymbolik des Kreuzes vor Augen,
als vielmehr jenes bestimmte, besondere Kreuz, von dem der Christ
spricht, jenes Kreuz eben, an dem der Christus Jesus gekreuzigt wor-
den ist. Nun wissen Sie aber auch, daf3 das Kreuz ein allgemein
menschliches Symbol ist, und es sich nicht nur im Christentum, son-
dern in den religiésen Anschauungen und Sinnbildern aller Volker
findet, so dal’ seine Bedeutung eine allgemein menschliche sein muf3.
Was uns aber heute besonders interessiert, das ist, wie das Kreuz-
symbol diese grundiegende Bedeutung im Christentum erhalten hat.

Die christliche Legende tber das Kreuz ist folgende; von ihr gehen
wir aus:

Das Holz oder der Baum, aus dem das Holz des Kreuzes genom-
men worden ist, ist nicht einfach Holz, sondern - so erzahlt die Le-
gende - war urspringlich ein Sprof3 vom Baume des Lebens, der fir



Adam, den ersten Menschen, abgeschnitten worden ist. Durch Adams
Sohn Seth wurde dieser Sprol3 in die Erde gepflanzt, und dieser junge
Baum hat drei Stamme getrieben, die miteinander verwachsen sind.
Spéter habe sich Moses den berihmten Stab auch aus diesem Holz
gearbeitet. Dann spielt in der Legende dasselbe Holz wiederum eine
Rolle im Zusammenhang mit dem Jerusalemtempel des Konigs Sa
lomo. Es sollte namlich beim Tempelbau als ein wichtiger Pfeiler ver-
wendet werden. Aber da stellte sich etwas Eigenttiimliches heraus. Es
zeigte sich, dald er in keiner Weise hineinpassen wollte. Er liel3 sich
in den Tempel nicht einfigen und so legte man ihn denn als Bricke
Uber einen FluR. Hier kam er wenig zur Geltung, bis jene KoOnigin
von Saba kam, die, as sie daruberging, sah, um was es sich bei die-
sem Bruckenholz handelte. Sie hat auch hier wiederum zuerst gefun-
den, was dieses Briickenholz bedeutet, das da zwischen den zwel Ge-
bieten, dem diesseitigen und dem jenseitigen Ufer, zum Uberschreiten
des Flusses lag. Sodann wurde aus diesem Holz das Kreuz gezimmert,
an dem der Erloser gehangen hat, und dann hat es seine verschiedenen
weiteren Wanderungen angetreten.

Sie sehen also, dal’ es sich in dieser Legende um etwas handelt,
was mit der Entstehung und Entwicklung des Menschengeschlechts
zusammenhangt. Adams Sohn Seth soll jenen Sprol3 dem Baum des
Lebens entnommen haben, der dann drei Sprosse trieb. Diese drel
Sprosse symbolisieren die drei Prinzipien, die drei ewigen Machte
der Natur, Atma, Buddhi, Manas, die zusammengewachsen sind und
jene Dreiheit bilden, die die Grundlage von allem Werden und aller
Entwicklung ist. Sehr charakteristisch ist es, dal3 Seth, jener Sohn
Adams, der an die Stelle des von Kain gettteten Abel getreten ist,
diesen Sprol3 in die Erde einpflanzt.

Sie wissen, dafld wir es einerseits zu tun haben mit der Kainsstro-
mung und andererseits mit der Stromung der Abel-Seth-Nachkom-
men. Die Kainssdhne, die die aulRere Welt bearbeiten, pflegen vor-
zUglich die Wissenschaften, die Kiinste. Se sind es, die aus der aul3e-
ren Welt die Bausteine zu dem Tempel herbeitragen. Durch ihre
Kunst sollte der Tempel gebaut werden. Die Nachkommen aus dem
Geschlechte von Abel-Seth sind die sogenannten Gottessbhne, die das



eigentliche Spirituelle der Menschennatur pflegen. Diese beiden Stro-
mungen waren immer in einer Art Gegensatz. Auf der einen Seite
haben wir das weltliche Treiben der Menschen, das Ausgestalten jener
Wissenschaften, die der menschlichen Behaglichkeit oder dem &ul3eren
Leben Uberhaupt dienen; auf der anderen Seite stehen die Gottes-
sOhne, die sich mit der Ausgestaltung der hoheren Attribute der
Menschen beschéftigen.

Wir mussen uns dabel klarmachen, dal? diejenige Anschauung, aus
der die heilige Kreuzeslegende hervorgegangen ist, streng unterschei-
det zwischen dem, was durch Wissenschaft und Technik bloR3 duleres
Bauen am Weltentempel ist, und dem, was as religiose Durchtran-
kung, as religioser Einschlag fur die Heiligung des ganzen Mensch-
heitstempels wirkt. Erst dadurch, daf3 dieser Menschheitstempel eine
hohere Aufgabe erhélt, dal} sozusagen das aullere Gebaude, das nur
einer blofRen Nitzlichkeit dient, sich zum Ausdruck des Gotteshauses
gestaltet, wird das aullere Gebaude eine Umhdillung fur das spirituelle
Innere, in dem die hoheren Aufgaben der Menschheit gepflegt wer-
den. Erst dadurch, dal3 die Starke zum Streben zur goéttlichen Tugend,
dafi} die dulRere Form zu der Schonheit, dal3 das Wort, das dem &aul3e-
ren Verkehr der Menschen dient, in den Dienst der gottlichen Weis-
heit gestellt wird, also erst dadurch, dal3 das Weltliche zum GOott-
lichen umgeformt wird, erreicht es seine Vollendung. Sind die drei
Tugenden Weisheit, Schonheit und Stérke die Hlllen des Gottlichen,
dann wird der Tempel der Menschheit vollendet sein. So stellte sich
die Anschauung, welcheim Sinne dieser Legende wirkt, die Sachevor.

Wir missen uns also ganz im Sinne der Legende vorstellen, daf
bis zum Erscheinen des Christus Jesus auf Erden zwei StroOmungen
vorhanden waren. Die eine, die den weltlichen Tempel baute, die die
Taten der Menschen auspragte, damit dann spater das goéttliche Wort,
das durch den Christus Jesus auf die Erde gekommen war, aufgenom-
men werden konnte. Ein Wohnhaus sollte bereitet werden der Er-
scheinung des gottlichen Wortes auf der Erde. Daneben sollte sich
einstweilen das Gottliche selbst als eine Art von Nebenstromung in
der zweiten Stromung durch die Zeiten heraufentwickeln. Daher
unterschied man die Menschensohne, das Kainsgeschlecht, die das



Weltliche vorbereiten sollten, von den Gottessohnen, den Sdhnen
des Abel-Seth, die das Gottliche pflegten, bis beide Stromungen die
Ehe miteinander eingehen konnten. Christus Jesus vereinigte diese
beiden Stromungen. Der Tempel sollte erst auf3erlich errichtet wer-
den, bis dann in Christus Jesus der erschien, der ihn in drei Tagen
von neuem aufrichten konnte. Auf der einen Seite haben wir also die
Stromung der Kainssohne und auf der anderen Seite die Stromung
der Nachkommen von Abel-Seth, welche beide die Entwickelung der
Menschheit vorbereiten, damit dann der Gottessohn die beiden Seiten
vereinigen, die beiden Strdmungen zu einer einzigen machen konnte.
Das ist in tiefsinniger Weise in der heiligen Legende zum Ausdruck
gekommen.

Seth selbst ist derjenige, der jenen Sprol3, den er fir Adam dem
Baume des Lebens entnommen hat, in die Erde pflanzte und einen
dreisprossigen Baum zlchtete. Was bedeutet dieser dreisprossige
Baum? Zuné&chst nichts anderes als die Dreiheit Atma, Buddhi, Manas,
die dreifache hohere Natur des Menschen, die in die niederen Prin-
zipien eingepflanzt wird. Aber im Menschen ist sie zunachst wie ver-
schleiert; der Mensch ist zundchst durch seine drei Korper, den phy-
sischen, &@therischen und astralischen Koérper, wie eine aul3ere Um-
hillung der eigentlichen gottlichen Dreiheit Atma, Buddhi, Manas.
Sie mussen sich also vorstellen, dal3 die Dreiheit von physischem,
atherischem und astralischem Leib wie eine aul3ere Darstellung der
oberen Kréfte Atma, Buddhi, Manas ist. Und so wie der Kunstler
aullere Formen gestaltet, eine bestimmte Idee in Farben darstellt, so
stellen auch diese drei Hullen gleichsam ein Kunstwerk dar. Wenn
Sie sich vorstellen, daf3 die héheren Prinzipien wie die Idee eines
Kunstwerkes sind, so haben Sie halbwegs eine Vorstellung von dem,
was das Leben dieser drei Korper ausmacht.

Nun wohnt ja der Mensch in seiner physischen, atherischen und
astralischen Hulle mit seinem Ich, durch das er diese dreifache Natur
so umwandeln soll, damit die drei hoheren Prinzipien hier auf der
Erde ihren entsprechenden Wohnplatz erhalten und sich heimisch
fuhlen konnen. Daflir sollte der alte Bund sorgen. Er sollte durch die
Klnste des Kainsgeschlechtes Menschensbhne in die Welt bringen



und durch diese Menschensohne sollte alles AuRRere geschaffen wer-
den, was dem physischen, atherischen und astralischen Leibe dient.
Was ist das alles?

Was dem physischen Leib dient, ist zunachst alles, was durch die
technischen K linste eingerichtet wird zur Befriedigung des physischen
Leibes und zu seiner Behaglichkeit. Was wir dann an gesellschaft-
lichen, staatlichen Einrichtungen und Organisationen haben in bezug
auf das Zusammenleben der Menschen, was sich auf Ernéhrung und
Fortpflanzung bezieht, dient zum Aufbau des Lebensleibes. Und auf
den Astralkorper wirkend haben wir das Gebiet der sittlichen Vor-
schriften, der Ethik, was die Triebe und Leidenschaften in Ordnung
bringen, die astralische Natur regeln und auf eine héhere Stufe heben
soll.

So bauten die Kainsséhne den ganzen alten Bund hindurch diesen
dreistufigen Tempel auf. Er ist, so wie er sich zusammensetzt aus
unseren auf3eren Einrichtungen - Sie kbnnen dabel an unsere Woh-
nungen, Werkzeuge, an das Gesellschafts- und Staatswesen, die sitt-
lichen Einrichtungen denken -, in allem diesem ist er der Bau
der Kainssbhne, der den unteren Gliedern der menschlichen Natur
dient.

Daneben arbeitete die andere Stromung, welcher die Gottersbhne,
ihre Schiler und ihre Nachfolger vorstehen. Von dorther haben wir
die Diener der gottlichen Weltordnung, die Diener der Bundeslade.
In ihnen haben wir etwas, was als eigene Stromung hergeht neben
den Dienern der Welt. Sie nahmen eine besondere Stellung ein. Erst
als der Salomonische Tempel errichtet war, sollte ja die Bundeslade
hineingestellt werden, das heil3t, alles andere sollte gleichsam hinge-
ordnet werden zu der Bundeslade, sich um sie gruppieren. Alles was
friher weltlich war, sollte ein aufRerer Ausdruck, ein Bau werden fir
das, was die Bundeslade fir die Menschheit bedeutet. Derjenige wird
sich am besten den Tempel Salomos vorstellen, der sich ihn vorstellt
als etwas, was aulderlich, als Physiognomie zum Ausdruck bringt, was
die Bundeslade als Seele sein soll.

Was die aulReren drel Korper des Menschen belebt hat, ihnen das
Leben gegeben hat, ist von den Gotterséhnen entlehnt dem Baum



des Lebens. Das ist sinnbildlich ausgedriickt in jenem Bauholz, das
spater zum Kreuz Christi verwendet worden ist. Den Go6tterséhnen
war es zuerst gegeben. Was taten sie damit? Was bedeutet im tiefe-
ren Sinn das Kreuzesholz? Es liegt eine ungeheuer tiefe Bedeutung
in dieser heiligen Legende vom Kreuzesholz.

Welche Aufgabe hat denn tGiberhaupt der Mensch bei seiner irdischen
Entwickelung? Er soll seine jetzigen drei Korper, die er erhalten hat,
um eine Stufe hoher hinaufheben. Also, er soll den physischen Kor-
per hinaufheben in ein hoheres Reich und er soll auch den Ather-
und Astralleib hinaufheben in ein héheres Reich. Diese Entwickelung
obliegt dem Menschen. Das ist ihr eigentlicher Sinn: unsere drei
Korper zu drei hoheren Gliedern der ganzen goéttlichen Weltordnung
zu machen.

Hoher als dasjenige, was der Mensch zunachst physisch hat, liegt
ein anderes Reich. Welchem Reich aber gehort der Mensch seiner phy-
sischen Natur nach an? Seiner physischen Natur nach gehdort er auf
der gegenwartigen Stufe seiner Entwickelung dem Mineralreich an.
Die physischen, chemischen, mineralischen Gesetze herrschen in unse-
rem physischen Leib. Aber auch seiner geistigen Natur nach gehort er
dem Mineralreich an, denn er begreift mit seinem Verstande nur das
Mineralreich. Das Leben als solches lernt er erst allmahlich begreifen.
Gerade deshalb leugnet die offizielle Wissenschaft das Leben, weil sie
noch in dieser Entwickelungsphase ist, dal3 sie nur das Tote, das
Mineralische begreift. Sieist dabei, dieses in der feinsten Weise zu be-
greifen. Daher begreift sie auch den menschlichen Korper nur inso-
fern, als er ein Totes, ein Mineralisches ist. Sie behandelt ihn im
Grunde wie ein totes Produkt, mit dem man arbeitet wie mit einem
Stoff im chemischen Laboratorium. Man fuhrt andere Stoffe in ihn
ein, wie man in eine Retorte Stoffe einfuhrt. Auch wenn der Arzt, der
heute ganz in der mineralischen Wissenschaft erzogen ist, an dem
menschlichen Korper herumoperiert, ist es so, as wenn dieser nichts
anderes wére als ein maschinelles Produkt.

Wir haben es also in zweifacher Beziehung mit dem Leib des Men-
schen auf der Stufe des mineralischen Reiches zu tun: der Mensch ist
seinem physischen Leib nach in dem Mineralreich verwirklicht und



er begreift mit dem bloRen Verstande auch nur das Mineralreich.
Das ist eine notwendige Durchgangsstufe fur den Menschen. Wenn
er aber nicht blo3 auf den Verstand, sondern auf die Intuition, die
spirituelle Kraft sich verlaldt, dann werden wir uns klar sein, dal3 wir
einer Zukunft entgegengehen, in der unser toter, mineralischer Leib
entgegenarbeitet einem Lebendigen. Und unsere Wissenschaft muf3
da vorangehen, mufd vorbereiten, was mit dem leiblichen Wesen in
Zukunft geschehen soll. Sie muld in der nachsten Zukunft selbst etwas
werden, was das Lebendige in sich enthalt, sie mul3 das, was auf der
Erde lebt, als etwas L ebendiges begreifen. Dennin einem tieferen Sinne
Ist es wahr, dal} die Gedanken der Menschen es sind, die das Kinftige
vorbereiten. Mit Recht sagt daher ein alter indischer Spruch: Was du
heute denkst, das wirst du morgen sein.

Das ganze Weltensein entspringt nicht aus dem toten Stofflichen, es
entspringt aus dem lebendig Gedanklichen. Was &aul3erer Stoff ist,
ist ein Ergebnis des lebendig Gedanklichen, so wie das Eis ein Ergeb-
nis des Wassers ist. Die stoffliche Welt ist gleichsam gefrorene Ge-
danken. Wir mussen sie wiederum aufldsen in ihre héheren Elemente,
indem wir das Leben in den Gedanken ergreifen. Wenn wir das Mine-
ralische in das Lebendige hinauf leiten kdnnen, wenn wir den Gedan-
ken der ganzen Menschennatur umgestalten, dann erreichen wir, daf3
unsere Wissenschaft eine Wissenschaft des Lebens und nicht des toten
Stoffes wird. Wir rlcken damit das unterste Prinzip - zunachst in
unserem Verstandnis und spater auch in Wirklichkeit - hinauf in das
nachste Reich. Und so ricken wir ein jedes Glied der menschlichen
Natur - das atherische und das astralische ebenfalls - um eine Stufe
hoher hinauf.

Was der Mensch einstmals gewesen ist, das nennen wir in der theo-
sophischen Sprache die drei Elementarreiche. Diese gehen unserem
mineralischen Reich, in dem wir heute Ieben, voran, das heil3t, dem
Reich, in dem unsere Wissenschaft sich erschopft und in dem unser
physischer Korper lebt. Die drei Elementarreiche sind verflossene
Stadien. Erst in ihren Anfangen sind aber die drei hoheren Reiche,
die sich auf dem Mineralreich aufbauen: das Pflanzenreich, das Tier-
reich und das Menschenreich.



Diese drel Reiche mul3 das unterste Prinzip des Menschen noch
ebenso durchlaufen, wie es heute das mineralische Reich durchlauft.
So wie der Mensch heute seiner physischen Natur nach im Mineral-
reich wohnt, so wird er spéater im Pflanzenreich wohnen und dann
zu noch hoheren Reichen aufsteigen. Heute stehen wir unserer phy-
sischen Natur nach im Ubergangsstadium vom Mineral- zum Pflanzen-
reich, unserer atherischen Natur nach im Ubergang vom Pflanzen-
zum Tierreich und unserer astralischen Natur nach im Ubergang vom
Tierreich zum Menschenreich. Und erst mit dem, was wir als Ansatz
haben aus der Weisheitsregion, wo wir mit unserer eigenen Natur
hinausragen aus dem, was astralische Natur ist, da ragen wir Uber
die drei Reiche hinaus in das gottliche Reich hinein.

So ist also der Mensch in einem Aufstieg begriffen. Aber nicht
eine aul3ere Einrichtung, nicht ein aullerer Bau bewirkt das, sondern
das Lebendige selbst, das in uns erwacht, das nicht blol3 die &ulReren
Bausteine zusammensetzt, sondern gestaltend, wachsend wirkt. Diese
Kraft des Lebens muld in die Entwickelung eingreifen und sie muf3
zunachst des Menschen Innerstes ergreifen; sein religioses Leben muf3
von dem Lebendigen ergriffen werden. Deshalb war es wie eine Vor-
bereitung, was die Kainssbhne wahrend des alten Bundes fir die
unteren Glieder der Menschennatur geleistet haben und wie ein pro-
phetischer Hinweis auf die Zukunft war es, was die Propheten, die
Huter der Bundeslade, geleistet haben. Das Goéttliche sollte aber nun
heruntersteigen in die Bundeslade, in die Seele, um als Allerheiligstes
in dem Tempel selbst zu wohnen.

Diese lebendigen Kréafte, die verwandelnd und umgestaltend wir-
ken, die in der Umgestaltung der Natur lebendig wirkenden Kraéfte,
sie waren schon dem ersten Menschen, Adam, mitgegeben worden
vom Baum des Lebens. Aber sie waren anvertraut denjenigen, die
sich nicht mit dem &uleren Bau beschéaftigten, den Gottessdhnen,
den SOhnen von Abel und Seth. Durch das Christentum sollten nun
diese Krafte Allgemeingut werden. Die beiden Stromungen sollten
sich miteinander verbinden. Und christlich ist heute im Grunde ge-
nommen alles, was von der Anschauung ausgeht, daR kein AuReres,
kein Tempel, kein Haus, keine Gesellschaftseinrichtung entstehen



sollten, die nicht durchgliht sind von innerem Leben, von der leben-
digmachenden anstelle der blol3 zusammensetzenden mineralischen
Kraft.

Der erste Versuch, der gemacht wurde, um die niedere Natur des
Menschen hinaufzuleiten zur héheren, war, wie wir gesehen haben,
der Salomonische Tempel. Das Flunfeck war als das grof3e Symbol
am Eingang zu sehen, denn zum fiunften Prinzip sollte der Mensch
streben, das heil3t, die menschliche Natur sollte sich aus den niederen
Prinzipien zu dem Ho6heren hinaufentwickeln, sollte ihre einzelnen
Glieder veredeln.

Und hier kommen wir zu jener tiefen Bedeutung, die das Kreuz
hat und die bewirkte, dal’ es as Symbol jene grundsétzliche und tat-
sachliche Bedeutung im Christentum gefunden hat. Was ist das Kreuz?
Drei Reiche sind es, zu denen die Menschennatur hinaufstrebt: das
Pflanzenreich, das Tierreich und das Menschenreich. Heute ist der
Mensch im Mineralreich verwirklicht, dazu gehort Pflanze, Tier,
Mensch. Fassen Sie das so auf, wie es in allen Weisheitsbekenntnissen
heil3t, da® der Mensch als seelisch-geistiges Wesen ein Teil der All-
seele ist, dessen, was zum Beispiel Giordano Bruno die Weltseele ge-
nannt hat. Vielleicht wie ein Tropfen der Weltseele, die wir als grol3es
Meer uns denken, ist die einzelne Seele. Nun hat schon Plato davon
gesprochen, dal? die Weltenseele an den Weltenleib gekreuzigt worden
ist.

Die Weltenseele, wie sie sich im Menschen auspragt, ist heute aus-
gespannt im mineralischen Reich. Sie soll sich dartber erheben, sich
hinaufgestalten zu den drel héheren Reichen. Dazu muld sie in den
nachsten drei Runden noch verkorpert werden im Pflanzen-, Tier- und
Menschenreich. Die vierte Runde ist nichts anderes as die Verkorpe-
rung der Menschenseele im Mineralreich, die finfte Runde digjenige
im Pflanzenreich, die sechste digjenige im Tierreich, und erst die sie-
bente Runde ist die Verkdorperung im eigentlichen Menschenreich, wo
der Mensch ganz ein Ebenbild der Gottheit sein wird. Bis dahin hat
er noch dreimal den Weltenleib zu seiner Hille zu nehmen.

Blicken wir auf diese Menschenzukunft hin, so stellt sie sich uns als
eine dreifache Stofflichkeit oder Materialitat dar: als pflanzliche, tie-



rische und menschliche. Diese menschliche ist aber nicht diejenige
Stofflichkeit, die wir heute haben, denn das ist die mineralische, denn
der Mensch ist ja heute erst in dem mineralischen Zyklus angelangt.
Erst wenn das unterste Reich das Menschenreich sein wird, wenn es
keine niederen Wesen mehr geben wird, wenn der Mensch alle Wesen
erlost haben wird durch die Kraft seines eigenen Lebens, dann wird
er in der siebenten Runde angelangt sein, wo Gott ruht, weil der
Mensch selbst schafft. Dann ist der siebente Schopfungstag da, wo der
Mensch ein Ebenbild Gottes geworden sein wird. Das sind die Stufen
in der Schopfungsgeschichte.

Nun sind heute Pflanze, Tier und Mensch, wie sie vor uns dastehen,
erst die Keime zu dem, was sie werden sollen. Die Pflanze ist heute
erst eine sinnbildliche Hindeutung auf etwas, was in hoherer Glorie
und Klarheit erst im nachsten menschlichen Entwickelungszyklus er-
scheinen soll. Und wenn der Mensch die Tierheit Gberwunden, ab-
gestreift haben wird, dann wird er etwas sein, wovon er heute auch
erst nur eine Andeutung ist. So sind Pflanzen-, Tier- und Menschen-
reich die drei stofflichen Reiche, die der Mensch noch zu durchlaufen
hat; sie sind sein Weltenleib und die Seele hat an diesen Weltenleib
gekreuzigt zu sein.

Nun machen Se sich einmal den Gegensatz zwischen Pflanze, Tier
und Mensch klar. Die Pflanze ist das genaue Gegenbild des Menschen.
Es hat dies eine sehr tiefe, sinnvolle Bedeutung, wenn wir die Pflanze
als das genaue Gegenbild des Menschen und den Menschen als die
umgekehrte Pflanzennatur auffassen. Die aul3ere Wissenschaft beschaf-
tigt sich mit solchen Dingen nicht, sie nimmt die Dinge, wie sie sich
den &auflleren Sinnen darbieten. Die Wissenschaft aber, welche mit
Theosophie etwas zu tun hat, betrachtet die Bedeutung der Dinge in
Ihrem Zusammenhang mit der ganzen Ubrigen Entwickelung. Denn
jedes Ding ist, wie Goethe sagt, nur as ein Gleichnis aufzufassen.

Die Pflanze hat ihre Wurzel im Boden und entfaltet die Blatter und
BlUtenorgane der Sonne zu. Die Sonne hat heute in sich die Kraft, die
mit der Erde einmal verbunden war. Die Sonne hat sich ja von unserer
Erde getrennt. Die ganze Sonnenkraft also ist etwas, womit unsere
Erde einst durchsetzt war. Da lebte die Kraft der Sonne in der Erde.



Die Pflanze sucht heute noch, indem sie ihre Blitenorgane der Son-
nenkraft entgegenhdlt, jene Zeiten auf, in denen die Sonnenkraft mit
der Erde verbunden war. Sonnenkraft heiRt Atherkraft der Pflanze.
Indem die Pflanze ihre Fortpflanzungsorgane der Sonne entgegenhalt,
zeigt sie ihre tiefe Verwandtschaft mit der Sonne; ihr Fortpflanzungs-
prinzip ist okkult verknUpft mit der Sonnenkraft. Das Haupt der
Pflanze dagegen, das in dem Dunkel der Erde steckt, ist zugleich ver-
wandt mit der Erde. Erde und Sonne sind zwei Gegenpole in der
Entwicklung.

Der Mensch ist die umgekehrte Pflanze; sie hat die Geschlechts-
werkzeuge der Sonne zugekehrt, den Kopf nach unten. Beim Men-
schen ist es genau umgekehrt: er tragt den Kopf nach oben, den
hoheren Welten zugewandt, um den Geist aufzunehmen, die Ge-
schlechtsorgane hat er nach unten. Das Tier steht mitten darinnen,
steht zwischen Pflanze und Mensch. Es hat die halbe Wendung erst
gemacht und bildet so gewissermal3en einen Querriegel zu der Rich-
tungslinie von Pflanze und Mensch. Es tragt sein Rickgrat in hori-
zontaler Richtung, dadurch die Linie, die durch Pflanze und Mensch
gebildet wird, in Kreuzesform durchschneidend. Denken Sie sich das
Pflanzenreich nach unten wachsend, das Menschenreich nach oben und
das Tierreich so waagerecht wachsend, dann haben Se aus Pflanzen-,
Tier- und Menschenreich das Kreuz gebildet.

Mensch
A

F

—» Tier

Y

Pflanze

Das ist das Kreuzsymbol.

Es stellt die drei Lebensreiche dar, in die der Mensch einzutreten
hat. Pflanzen-, Tier- und Menschenreich sind die drei nachsten soff-
lichen Reiche. Aus dem Mineralreich wachst das ganze heraus; es ist



heute die Grundlage. Das Tierreich stent wie eine Art von Stauung
zwischen dem Pflanzen- und dem Menschenreich und die Pflanze ist
eine Art Gegenbild des Menschen. Damit hangt es zusammen, daf}
des Menschen Leben, dasjenige, was im Menschen physisch lebt, seine
beste Verwandtschaft findet mit dem, was in der Pflanze lebt. Das
kdnnte in vielen Vortragen tief begrindet werden, heute kann ich das
nur andeuten. Wenn der Mensch seine physische Lebenstatigkeit er-
halten will, so kann er es am besten durch die Pflanzennahrung, weil
er dann aufnimmt, was ursprtnglich mit der physischen Lebenstétig-
keit der Erde eine Verwandtschaft hat. Die Sonne ist die Tréagerin der
Lebenskraft und die Pflanze ist das, was der Sonnenkraft entgegen-
wachst. Und der Mensch mul dieses, was in der Pflanze lebt, mit sei-
ner Lebenskraft vereinigen. So sind seine Erndhrungsstoffe okkult
mit der Pflanze gleich. Das Tierreich stellt eine Stauung, eine Zuruck-
stauung dar. Es unterbricht daher in Kreuzesform den Fortgang der
Entwickelung, um einen neuen Ansatz zu beginnen.

Mensch und Pflanze sind einander entgegengesetzt, aber miteinander
verwandt. Das Tierische aber - und was im Astralleib zunachst zum
Ausdruck kommt, ist das Tierische - ist eine Durchkreuzung der zwei
Prinzipien des Lebens. Der menschliche Atherleib wird auf einer
hoheren Stufe die Grundlage abgeben fir den unsterblichen Men-
schen, der nicht mehr dem Tode unterworfen sein wird. Der Ather-
korper 16st sich heute noch mit dem Tode des Menschen auf. Je mehr
der Mensch sich aber vervollkommnet und lautert von innen heraus,
desto mehr erhalt er an Bestandigkeit, desto weniger geht er zugrunde.
Alles, was in bezug auf diesen Atherkorper gearbeitet wird, tragt zu
seiner Unsterblichkeit bei. In diesem Sinneist es richtig: je natUrlicher
die Entwickelung und je mehr sie auf die Krafte des Lebens hinge-
leitet wird - es ist damit nicht hingedeutet auf das Genitalische und
das Leidenschaftliche des Tieres —, desto mehr bemé&chtigt sich des
Menschen die Unsterblichkeit.

Das Tierische ist ein Strom, der das menschliche Leben unter-
bricht, es war jene Verzdgerung, die notwendig war zur Umkehr des
L ebensstromes. Der Mensch muf3te sich eine Zeitlang mit dem Tieri-
schen verbinden, weil die Umkehr stattfinden muf3te. Aber er muf



sich davon wieder freimachen und wieder in den Strom des Lebens
einlenken.

Beim Beginn unserer Menschwerdung war uns die Kraft des Lebens
mitgegeben. Das ist symbolisch ausgedriickt in der Legende damit,
daf3 Adams Sohn Seth von dem Baum des Lebens den Sprofd nimmt,
den die Gottersdhne dann weiter kultivieren, jene dreifache Menschen-
natur, die veredelt werden soll. Dann formt sich Moses seinen Stab
aus diesem Holz des Lebens. Dieser Mosesstab ist nichts anderes as
das aufRere Gesetz. Was ist aber aul3eres Gesetz?

AuReres Gesetz ist vorhanden, wenn derjenige, der einen auReren
Bau aufrichten soll, einen Plan hat - das sind die gesetzméaldigen Zu-
sammenhange auf dem Papier ~, und dann werden die auf3eren Bau-
steine seinem Plane geméal} behauen und aufeinandergefiigt. Auch das,
was als Gesetz einem Staatenplan zugrunde liegt, ist dul3eres Gesetz.
Die Menschen stehen unter dem Stabe des Moses. Auch der, der aus
Furcht oder aus Hoffnung auf Belohnung die Sittengesetze befolgt,
befolgt nur das aulRere Gesetz. Aber auch derjenige befolgt nur das
aullere Gesetz, der die Wissenschaft nur in einer auf3eren Weise be-
trachtet. Denn was hat er anderes als aul3ere Gesetze! Alle Gesetze,
die wir in der Wissenschaft kennenlernen, sind solche auf3eren Ge-
setze. Durch diese konnen wir aber nicht jenen Ubergang zu der ho-
heren Menschennatur finden, sondern nur das Gesetz des alten Bundes
befolgen, das ist der Stab des Moses. Aber ein Vorbild sollte dieses
aullere Gesetz sein fur das innere Gesetz. Der Mensch soll lernen,
dem Gesetz im Inneren zu folgen. Es muld dieses innere Gesetz der
Impuls des Lebens werden beim Menschen, aus dem inneren Gesetz
heraus muf3 er lernen, das aullere Gesetz zu befolgen. Nicht der ver-
wirklicht das innere Gesetz, der einen Bauplan anfertigt, sondern der,
der aus innerlichem Impuls heraus den Tempel baut, so dal3 also die
Seele Ubergeht in die Zusammenfiigung der Bausteine. Nicht der lebt
in dem inneren Gesetz, der den staatlichen Gesetzen nur folgt, son-
dern der, dem sie Impuls seines Lebens sind, weil sie mit seiner Seele
verwachsen sind. Und nicht derjenige ist ein sittlicher Mensch, der
die Sittengebote aus Furcht oder wegen Belohnung befolgt, sondern
der, welcher sie befolgt, weil er sie liebt.



Solange die Menschen nicht reif waren, die Gesetze innerlich auf-
zunehmen, solange in dem Gesetz der Stab des Moses vorhanden ist,
der die Menschen unter ein Joch zwang, so lange lag das Gesetz in
der Bundeslade. Bis dann das paulinische Prinzip, das Prinzip der
Gnade Uber die Menschen kam und er die Mdoglichkeit bekam, frei
zu werden vom Gesetz. Darin liegt die Tiefe der paulinischen Auf-
fassung, dal? sie einen Unterschied macht zwischen Gesetz und Gnade.
Wenn das Gesetz von Liebe durchgliht ist, wenn sich die Liebe mit
dem Gesetz verbunden hat, dann ist es die Gnade. So ist der pau-
linische Unterschied zwischen Gesetz und Gnade aufzufassen.

Nun konnen wir die Legende vom Kreuz auch noch weiter ver-
folgen. Als Briicke zwischen zwei Ufern wird das Holz verwendet,
weil es as Pfeiler in den Salomonischen Tempel nicht taugte. Dies
war eine Vorbereitung. Die Bundeslade war im Tempel, aber das
fleischgewordene Wort war noch nicht da. Als Bricke Uber einen
FluR wird das Kreuzesholz gelegt, aber erst die Konigin von Saba
erkannte den Wert des Holzes fir den Tempel, der im Bewul3tsein
der ganzen Menschenseele leben soll. Nun wird dasselbe Holz ver-
wendet, um das Kreuz, an dem der Erloser hangt, daraus zu zimmern.
Derjenige, der die beiden friheren Stromungen vereinigt, der die
weltliche und die spirituelle Stromung ineinanderlaufen [&ft, der
Christus ist selbst vereint mit dem Iebendigen Kreuz. Daher kann er
das Holz des Kreuzes tragen als etwas, was er auf seinen Ricken
nimmt, als etwas, was aul3er ihm lebt. Er ist selbst vereint mit dem
Holz der Briicke, daher kann er das tote Holz auf sich nehmen.

Der Mensch ist jetzt eingezogen in die hohere Natur. Friher lebte
er in der niederen Natur. Im Sinne des Christentums lebt er jetzt in
der hoheren Natur und das Kreuz - die niedere Natur - tragt er wie
ein Fremdes weiter durch seine innere lebendige Kraft. Jetzt wird die
Religion lebendige Kraft in der Welt, jetzt hort das Leben in der au-
Reren Natur auf, das Kreuz wird vollig Holz. Der aufRere Leib wird
nun zum Vehikel der inneren lebendigen Kraft. Da vollzieht sich das
grofRe Geheimnis: das Kreuz wird auf den Ricken genommen.

Schon und bedeutsam hat auch unser grol3er Dichter Goethe in dem
«Marchen von der grinen Schlange und der schonen Lilie» die Idee



der Bricke zum Ausdruck gebracht da, wo er eine Bricke bauen laf3t,
indem die Schlange sich wie eine lebendige Brlicke tUber den Flul3
legt. Alle tiefer Eingeweihten haben dieses selbe Symbol fur ein und
dieselbe Sache.

So haben wir die heilige Legende vom Kreuz in ihrer tiefen inneren
Bedeutung kennengelernt. Wir haben gesehen, wie der Umschwung
vorbereitet wurde, welcher sich durch das Christentum vollzogen hat
und sich durch die Verchristlichung der Welt immer mehr und mehr
vollziehen mufld in der spateren Zeit. Wir haben gesehen, wie das
Kreuz, insofern es Abbild der &ul3eren drei Korper ist, abstirbt, wie es
nur eine auldere Verbindung zwischen den drei niederen und den drei
héheren Reichen, zwischen den beiden Ufern, die durch den Strom
getrennt sind, herstellen kann - Pfeiler im Salomonischen Tempel
konnte das Kreuzesholz nicht werden -, bis es der Mensch als
sein eigenes Symbol erkennt. Erst dann, wenn er sich selbst opfert,
seinen eigenen Korper zum Tempel macht und fahig wird, das
Kreuz selbst zu tragen, ist die Verbindung der zwei Stromungen
ermoglicht.

Daher haben auch die christlichen Kirchen das Kreuzeszeichen
schoninihrer Anlage. Damit soll ausgedrickt sein, daf3 das lebendige
Kreuz hineingeheimnifdt ist in den aulReren Tempelbau. Jene zwei
Stréomungen aber, auf der einen Seite das goéttlich Lebendige und auf
der anderen Seite das weltlich Mineralische, haben sich in eins zu-
sammengefigt in dem am Kreuze hangenden Erldser, wo die hoheren
Prinzipien im Erldser selbst, die niederen im Kreuze liegen. Und daf3
fortan dieser Zusammenhang ein organischer, ein lebendiger sein soll,
driickt besonders tief der Apostel Paulus aus. Ohne das, was wir heute
durchgenommen haben, kann man die Schriften des Apostel Paulus
nicht verstehen. Ilhm war es klar, daf3 jener alte Bund zu Ende gehen
muf3, welcher einen Gegensatz zwischen dem Alenschen und dem
Gesetz errichtet. Erst wenn der Mensch das Gesetz mit sich vereinigt,
es auf seinen Ricken nimmt, es tragt, dann wird es keinen Wider-
spruch mehr geben zwischen der inneren Menschennatur und dem
aufleren Gesetz. Dann ist das erreicht, was das Christentum erreichen
will.



«Die Siunde ist durch das Gesetz in die Welt gekommen.» Das ist
ein tiefer Ausspruch des Paulus. Wann ist die Sinde in der Welt?
Wenn eben ein Gesetz da ist, das Ubertreten werden kann. Wenn aber
das Gesetz so mit der menschlichen Natur vereinigt ist, dal3 das, was
der Mensch tut, das Gute ist, dann kann es keine Stinde geben. Nur
so lange widerspricht der Mensch dem Kreuzgesetz, als es nicht in
ihm lebt, solange es aufRerlich ist. Daher sient Paulus den Christus
am Kreuz as die Uberwindung des Gesetzes und die Uberwindung
der Stnde an. Ein Fluch ist es, am Holze des Kreuzes zu hangen,
das heif3t, dem Gesetze zu verfallen. Sinde und Gesetz gehodren zu-
sammen nach dem alten Bund, Gesetz und Liebe geh6ren zusammen
nach dem neuen Bund. Es ist ein negatives Gesetz, welches verbun-
den ist mit dem alten Bund; ein positives Gesetz, das lebt, ist aber
das Gesetz des neuen Bundes. Der hat das Gesetz des alten Bundes
uberwunden, der es mit seinem eigenen Leben vereinigt hat. Der hat
es aber auch geheiligt.

Das ist gemeint mit jenen paulinischen Worten, die im Galater-
Brief (3. Kapitel, 11-13) zu lesen sind: «Dald aber durch das Gesetz
niemand gerecht wird vor Gott, ist offenbar, denn der Gerechte wird
seines Glaubens leben. Das Gesetz aber grindet sich nicht auf den
Glauben, sondern der Mensch, der es tut, wird dadurch Ieben. Chri-
stus aber hat uns losgekauft von dem Fluch des Gesetzes, da er ward
ein Fluch fur uns, denn es steht geschrieben: Verflucht ist jedermann,
der am Holze hénget.»

Mit dem Wort «Holze» verbindet Paulus die Begriffe, die wir heute
behandelt haben. So missen wir immer tiefer eindringen in dasjenige,
was die grol3en Eingeweihten gesagt haben. Nicht dadurch nahern
wir uns dem Christentum, daf3 wir es sozusagen unseren Anforde-
rungen anpassen, anpassen dem dem Hdoheren abgeneigten materiali-
stischen Verstande von heute, sondern dadurch, daf3 wir uns immer
mehr und mehr in die HOhen des Geistigen erheben. Denn das Chri-
stentum ist aus der Einweihung heraus geboren, und erst dann wer-
den wir es verstehen und daran glauben konnen, dal3 unendliche
Tiefen in dem Christentum enthalten sind, wenn wir nicht mehr der
Meinung sind, wir mif3ten dem heutigen Verstand das Christentum



annahern, sondern wenn der dem Hoheren abgeneigte materialistische
Verstand sich wieder zum Christentum erhebt. Der heutige Verstand
muf3 sich vom Mineralisch-Toten zum Lebendig-Geistigen erheben,
wenn er das Christentum verstehen will.

Ich habe diese Anschauungen vorgetragen, um zum Begriffe des
neuen Jerusalem zu kommen.

Fragenbeantwortung *

Frage: Ist diese Legende schon sehr alt?

Antwort: In den Mysterien war diese Legende schon ausgebildet,
aber nicht aufgeschrieben. Die antiochischen Mysterien waren Adonis-
mysterien. Darin wurde gefeiert die Kreuzigung, die Grablegung und
die Auferstehung als aulReres Abbild der Einweihung. Es tritt da schon
die Klage der Frauen am Kreuze auf, die bei uns wiedererschienen
sind in Maria und Maria von Magdala. Da ist eine Version verknipft
worden, die dhnlich war in der Legende, die &hnlich auch bei den
Apis- und Mithrasmysterien und dann auch bei den Osirismysterien
zu finden ist. Was da noch apokalyptisch ist, ist im Christentum er-
fullt. So wie Johannes die Zukunft in seiner Offenbarung darstellt, so
ahnlich verwandeln sich die alten Apokalypsen in neue Legenden.

Die Legende ist mittelalterlich-historisch, aber schon in aller Aus-
fuhrlichkeit in den Gnostikern aufgeschrieben. Auch der weitere Weg
des Kreuzes ist da angegeben. Aber auch in der mittelalterlichen Le-
gende sind dafir Andeutungen. Die mittelalterlichen Legenden zeigen
weniger klar den Weg zum Mysterienwesen. Aber wir kdnnen sie alle
zurtckverfolgen. Diese Legende kniUpft an an die Adonismysterien,
an die antiochische Legende. Da wurde die Kreuzigung, Grablegung

* Der erste Text stammt aus der Nachschrift Seiler, der zweite aus der Nachschrift
Reebstein.



und Auferstehung auleres Abbild der inneren Einweihung. Auch die
klagenden Frauen treten schon dort auf und daist eine Version ver-
knUpft, die sehr @nlich der Osiris-Legende ist. Alles was in diesen
L egenden apokalyptisch ist, das ist im Christentum erfillt. Die Koni-
gin von Saba ist die tieferblickende, die die eigentliche Weisheit er-
kennt.



UBER DEN VERLORENEN
UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
Im Zusammenhang mit der
Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Vierter Vortrag
Berlin, Pfingstmontag, 5. Juni 1905

Die Allegorie vom verlorenen und wieder zugewinnenden Wort
im Zusammenhang mit dem Pfingstfest

Zu den Allegorien und Symbolen, von denen wir in diesen Stunden
sprechen wollten, gehort auch das Sinnbild von dem sogenannten
verlorenen und wiederzugewinnenden Wort. Von dem verlorenen und
wiederzugewinnenden Tempel haben wir gesprochen. Um so besser
werden wir heute daran anknipfen kénnen eine kurze Betrachtung
Uber das verlorene und wiederzufindende Wort, insofern namlich
dieses Thema ein wenig zusammenhangt mit der sinnbildlichen Be-
deutung des Pfingstfestes. Zwar habe ich schon vor einem Jahr man-
ches von den Dingen, die ich heute vorbringen werde, zum Vortrag
gebracht. Da aber auch einige unter uns sind, die vielleicht den vor-
jahrigen Vortrag nicht gehort haben, so dirfte es nicht unnétig sein,
von neuem auf diese Dinge hinzuweisen, vor allem weil wir imstande
sind, jedes Jahr eine solche Angelegenheit zu betrachten und grind-
licher und eingehender zu behandeln. Manches, was im Vorjahr nicht
maoglich gewesen ist zu sagen, ist heute vielleicht moglich, da wir
manches hinzugelernt haben.

Das Pfingstfest hangt namlich mit dem Sinnbild zusammen, das
man sowohl in der Kirche wie auch in der Freimaurerei als das Sym-
bol vom verlorenen und wiederzugewinnenden Wort bezeichnet. Da-
mit berthren wir aber christliche Mysterien von einer wirklich auf3er-
ordentlichen Tiefe. Wir berthren damit noch einmal, und zwar grind-
licher als das vor acht Tagen der Fall sein konnte, die Sendung und
Mission des weisen Salomo und die ganze zukUnftige Bedeutung der
christlichen Wahrheit.

Das Pfingstfest hangt zusammen mit der Auffassung des innersten



Wesens des Menschen, wie sie auch im urspringlichen Christentum
vorhanden war, die aber dem Christentum, das in den verschiedenen
Kirchen des Abendlandes lebt, nach und nach verlorengegangen ist.
Das Pfingstfest ist das Fest, welches den Menschen jedes Jahr aufs
neue an seine Befreiung, an das, was wir die Freiheit der Menschen-
seele nennen, erinnern soll.

Wie ist der Mensch in Wirklichkeit zu dem gekommen, was wir
seine Freiheit nennen, das heil3t, zu seiner Mdglichkeit, zwischen
Gut und Bose zu unterscheiden, in Freiheit das Gute oder auch das
Bose zu vollbringen? Sie wissen, daf3 der Mensch eine lange Ent-
wickelungsreihe durchgemacht hat, bevor er auf der Stufe angelangt
ist, auf der er heute steht, und dal3 wir die Mitte der Entwickelung
Uberschritten haben. Ungeféhr in der Mitte der atlantischen Rasse,
die unserer Rasse voranging, liegt auch die Mitte der ganzen mensch-
lichen Entwickelung. Jetzt haben wir diese Mitte bereits tberschritten
und dadurch sind wir die ersten Missionare der zweiten Halfte, die
ersten Sendboten eines aufsteigenden Bogens. Wahrend die Mensch-
heit bis in die atlantische Zeit hinein auf dem absteigenden Bogen,
in einer Art absteigenden Entwickelung begriffen war, bis sie sich am
tiefsten hineinversenkte in das materielle Leben, steigt sie jetzt wieder
hinauf zur geistigen Entwickelung.

Was wir Menschen vor der Mitte unserer Erdenentwickelung nicht
besal3en, war die Wahlfreiheit zwischen Gut und Bose. Bei den unter-
geordneten Naturreichen kénnen wir auch nicht von Gut und Bdse
sprechen. Lacherlich ware es, davon zu sprechen, ob sich das Mineral
kristallisieren will oder nicht. Es kristallisiert sich, wenn die Bedin-
gungen dazu vorhanden sind. Lacherlich wére es auch zu fragen, ob
die Lilie bluhen will oder nicht, oder auch beim Lowen zu fragen, ob
er freiwillig davon absehen will, andere Wesen zu fressen und zu
toten. Erst beim Menschen und erst in unserer Entwickelungsphase
sprechen wir von dem, was wir Wahlfreiheit nennen. Ein Unterschei-
dungsvermoégen zwischen Gut und Bdse schreiben wir nur dem Men-
schen zu. Und wie der Mensch nun dieses Unterscheidungsvermdgen
erhielt, das wird in der Bibel dargestellt in dem grofen Symbol des
Stindenfalles, in dem Verfuhrungsakt, wo der Eva der Teufel oder



Luzifer erscheint und sie Uberredet, von dem Baum der Erkenntnis
zu essen. Dadurch ist die Wahlfreiheit Gber den Menschen gekommen
und damit hat er den zweiten Teil seines Entwickelungsweges be-
schritten. So wenig wie wir beim Mineral, bei der Pflanze und beim
Tier nach Gut und Bdse fragen kdnnen, so wenig kénnen wir beim
Menschen vor jener Mitte der Weltentwickelung nach Freiheit, nach
Gut und Bose fragen. Damit hangt ein anderes zusammen.

In aller Esoterik wird unsere gegenwartige Welt und was damit
zusammenhangt, als der Kosmos der Liebe bezeichnet. Und diesem
Universum der Liebe ist der Kosmos oder das Universum der Weis-
heit vorangegangen. Das wollen wir in einem etwas tieferen Sinne
betrachten.

Sie wissen, kosmologisch ging unserer Erdenentwickelung die
Mondenentwickelung voran. Ein noch weiterer Vorfahr unserer Erde
war die Sonne, ein noch weiterer der Saturn. Der Mensch hat diese
drei Entwickelungsphasen durchgemacht: Saturn, Sonne, Mond.
Unsere Erde hat bis jetzt drei Zyklen durchgemacht, in denen sie
wiederholt hat in der ersten Runde die Saturnentwickelung, in der
zweiten Runde die Sonnenentwickelung und in der dritten Runde
die Mondenentwickelung. Eine jede solche Runde beginnt damit,
dal3 der Planet in einer aulRerordentlich feinen Stofflichkeit, dem Men-
talstoff sich entwickelt. In einem solchen Stoff war die Erde vorhan-
den, ds sie ihre vierte Runde, also den gegenwartigen Zyklus be-
gann. Nun begann sie zunachst wieder die drei vorhergehenden Run-
den zu wiederholen: den Zyklus Saturn im Arupa, den Zyklus Sonne
im Rupa, und dann im Astralen die Mondrunde oder den Monden-
zyklus.

Unsere Erde machte also frihere materielle Zustande noch einmal
durch, ehe sie die jetzige physische Dichtigkeit erreichte. Vor unserem
jetzigen Zustand war sie astral. Den astralen Globus bezeichnen wir
auch als eine Art Kosmos der Weisheit. Jeder Kosmos (Globus) ist
wiederum eingeteilt in sieben Perioden. So haben wir in unserem
Globus sieben Rassenzyklen: die polarische, die hyperboraische, die
lemurische, die atlantische und dann die arische Rasse, in der wir
sind. Die sechste und siebente Rasse werden noch kommen. Dann



wird die Erde wieder in den astralen Zustand Ubergehen. Diese Ras-
senzyklen stellen sieben aufeinanderfolgende Perioden unserer physi-
schen Entwickelung auf der Erde dar. Ebenso stellt sich uns die
astrale Vorgangerin in sieben aufeinanderfolgenden Perioden dar, die
diesen sieben Rassen entsprechen. Es ist aber nicht ganz richtig, hier
von Rassen zu sprechen. Die Formen, die damals gelebt haben, kann
man nicht gut Rassen nennen. Immer von Rassen zu sprechen, geht
im Gebrauch der Analogie zu weit. Es waren andere Formen, die
sich bildeten. In der esoterischen Sprache nennt man diese vorher-
gehenden astralen Perioden das Reich der Weisheit, und ihre Formen
nennt man die sieben Perioden der Weisheit, in der die sieben Konige
der Weisheit, die sieben Konige der Dynastie Salomos geherrscht
haben. Denn in jeder dieser Perioden lebte ein Wesen ahnlicher Art,
wie die Seele Salomos, wie die Seele es war, die in Salomo inkarniert
war. Dieser Kosmos der Weisheit wurde abgel6st von dem eigentlich
irdischen Kosmos, dem Kosmos der Liebe.

Nun seien wir uns klar dartber, was nach unserer ganzen Vor-
stellung wahrend der Erdgestaltung geschah. Als die Erde sich zu ge-
stalten begann, war sie noch vereinigt mit der Sonne und dem, was
wir jetzt Mond nennen. Mit diesen zwel Koérpern bildete die Erde
einen einzigen Korper. Zuerst trennte sich die Sonne von der Erde
ab. Dadurch wurde das ganze Leben auf der Erde ein anderes. Wah-
rend vorher nicht die Rede sein konnte von Tod, well fortgesetztes
materielles Leben da war, trat jetzt der Tod ein. Etwa in der Form,
wie wir ihn bel einem aus Zellen zusammengesetzten Pflanzenkorper
kennen. Solange die Pflanze aus einer einzigen Zelle besteht, tritt kein
Zerfallen ein, wenn das nachste geboren wird. Andersist es, wenn ein
ganzer Organismus zusammengesetzt ist. Dieser zerféllt in seine Telle,
und der einzelne Teil ist nicht mehr das ganze Leben. Solch ein Tod
trat erstmals ein, as die Sonne sich von der Erde abloste. Als Folge
der Mondabldsung entstand die Spaltung der Geschlechter in der
Mitte der lemurischen Rasse. Die Abtrennung des Mondes bewirkte
die Teilung des Mannlich-Weiblichen in nur Mannliches und nur
Weibliches. Dadurch bekamen die Menschen auch die Gestalt, die sie
jetzt in der Welt haben.



Was ist nun wahrend dieser wichtigen kosmischen Ereignisse, als
zuerst die Sonne und dann der Mond sich abspalteten, geschehen?
Wenn wir uns das einmal klarmachen wollen, wird es gut sein darauf
hinzuweisen, dal3 damals die Erde von einer sehr diinnen, aber schon
physischen Materie in eine immer dichtere und dichtere sich verwan-
delte. Die erste physische Materie, in der ale Menschen auf der Erde
vorhanden waren, war Athermaterie, eine sehr feine Materie, feiner
als unser Gas.

Wir unterscheiden auf unserer Erde jetzt drei Stoffarten: die festen,
die flissigen und dann die gasférmigen Koérper, die man friher Luft
genannt hat. Dann unterscheiden wir esoterisch die vier Atherarten:
erstens den Feueréther, der bewirkt, dafd die Korper mit Warme durch-
zogen werden kdnnen; zweitens den Lichtather; drittens den chemi-
schen Ather, der bewirkt, daB die Atome sich nach gewissen Zahlen-
gesetzen mischen - die Wahlverwandtschaft der Atome -, und vier-
tens den physischen oder Lebenséther. Vier Atherarten also, die die
Erde beleben. Im wesentlichen hat sich die Erde in diesen Ather-
arten zunachst entwickelt. Dann hat sie sich aus diesem Ather heraus
verdichtet. Diese Verdichtung geschah erst wahrend der lemurischen
Epoche. Vorher hat man es mit der Athererde zu tun, die noch ganz
anderen Kréaften zuganglich war als unsere heutige physische Erde.
Dies mochte ich Thnen einmal klarmachen.

Wenn ich sage, daR diese Athererde verschiedenen Kraften zugang-
lich war, dann seien Sie sich klar, dal3 auch ale Wesen, was an Pflan-
zen, Tieren und Menschen lebte, in ihrem Innersten diesen Kréften
zuganglich waren. Der Ather ist dem zugéanglich, was wir in der eso-
terischen Sprache bezeichnen als das «Wort», das «Weltenwort». Ich
kann Ihnen auch an einem Vorgange der Einweihung klarmachen,
wie der Ather zu dem steht, was wir das «Wort» nennen. Wie Sie
wissen, besteht der Mensch aus dem physischen, dem Ather- und
Astralleib, und dann aus dem eigentlichen Ich. Der Atherleib wird
sichtbar, wenn man sich den physischen Korper fortsuggeriert. Aber
der Mensch vermag, so wie er heute ist, auf seinen physischen Kor-
per gar nicht einzuwirken. Er kann nicht das kleinste Blutkorperchen
bewegen. Von hohen kosmischen Kraften wird der physische Korper



beherrscht. Heute sind es hOhere Wesenheiten, die hier Macht austiben
konnen; der Mensch wird es spater konnen. Wenn die Menschen die
Kréfte ihres eigenen physischen Korpers werden beherrschen kénnen,
von denen der Materialist als von Naturkraften spricht, dann wird er
ein Gott geworden sein. I|hm heute dieses zuzusprechen, ware Gotzen-
dienst, denn in Wahrheit haben wir es mit hohen Wesenheiten zu tun,
die den physischen Korper beeinflussen.

Wenn die Menschen die Feuerathermaterie beherrschen kénnen,
konnen sie alles Physische beherrschen. Wenn sie das menschliche
Physische beherrschen, dann kénnen sie auch das Ubrige Physische
beherrschen. Diese Kraft bezeichnet man als Vaterkraft, als den «Va-
ter». Alles also, wodurch eine Wesenheit mit unserer Erde in Zusam-
menhang steht, wodurch sie die physische Materie beherrschen kann.
Wenn ein Mensch bis in den physischen Leib hinein solche Vaterkrafte
auszulben vermag, so bezeichnet man dies als Atma. So wird Atma
dem Physischen zugeteilt.

Das zweite Wesensglied ist der Atherleib, der entspricht dem Soh-
nesprinzip oder dem Logos, dem «Wort». Wie der physische von
Atma, so kann dieser Atherleib von Buddhi bewegt, innerlich gestal-
tet, in Vibrationen von dem Sohnesprinzip versetzt werden.

Das dritte Glied ist der Astralleib. Anfangs konnen wir auch ihn
nicht beherrschen, und noch die wenigsten haben heutzutage eine
bedeutende Macht Uber ihren Astralleib. In dem Male, wie der
Mensch von innen heraus den Astralleib beherrschen kann, nennen
wir ihn mit Manas begabt.

In der Mitte der lemurischen Zeit begann der Mensch an seinem
Astralleib zu arbeiten. Wenn Sie einen Menschen betrachten kdnnten,
der auf der Stufe steht, wo die lemurische Rasse begann, also zwei-
geschlechtlich, so finden Sie, dal’3 dessen Korper von auf3en aufgebaut
wird. Seit der Mitte der lemurischen Zeit beginnt nun der Mensch
selbst an seinem Astralleib zu arbeiten. Alles was der Mensch von
seinem Ich aus hineinarbeitet, was er durch Pflichten und Gebote zur
Uberwindung der rohen Begierden und Leidenschaften tut, tragt bei
zur Veredelung des Astralleibes. Wenn er dann ganz durchdrungen
sein wird mit der Arbeit des eigenen Ich, dann kdnnen wir ihn nicht



mehr Astralleib nennen, dannist er Manas geworden. Wenn der ganze
Astralleib in Manas verwandelt ist, kann der Mensch beginnen in
den Atherleib hineinzuarbeiten, ihn in Buddhi zu verwandeln. Was
er da hineinarbeitet, ist nichts anderes als das individualisierte Wort,
das die christliche Esoterik auch den «Sohn» oder «Logos» nennt.
Wenn der Astralleib zu Manas wird, nennt sie dies den «Heiligen
Geist», und wenn der physische Leib Atma geworden ist, nennt sie
dies «Vater».

Was hier im kleinen mit dem Menschen geschieht, geschah auch
im grofRen mit der Welt drauf3en. Diese Weltgeheimnisse vollzog man
schon in den Mysterien bei der Einweihung, man vollzog so etwas,
was die Menschen allgemein erst in einer fernen Zukunft sein wer-
den. Schon in den agyptischen Mysterien konnte nur der eingeweiht
werden, der seinen ganzen Astralleib durchgearbeitet hatte, so dal3 der
Astralleib vollstandig von dem Ich aus geleitet werden konnte. Ein
solcher Mensch stand so vor dem Einweihungspriester: er hatte kei-
nen EinfluR auf den physischen Leib und auch keinen auf den Ather-
leib; aber sein Astralleib war sein eigenes Geschopf. Nun wurde ihm
gezeigt, wie er auf den Ather- und auf den physischen Leib einwir-
ken kann. Der physische Leib wurde in einen lethargischen Zustand
versetzt - drei Tage und drei Nachte muflte er in diesem Zustand
bleiben -, und wahrend dieser Zeit war der Atherleib herausgehoben.
Und da der Einzuweihende méachtig geworden war in bezug auf den
Astralleib, so konnte er nun die Macht gewinnen, auf den Atherleib
einzuwirken. Was er im Astralischen hatte, konnte er lernen in den
Atherleib hineinwirken zu lassen. Das waren die drei Tage der Grab-
legung und Auferstehung in einem Atherleib, der ganz und gar durch-
setzt ist von dem, was man den Heiligen Geist nennt. Man nannte
einen solchen Eingeweihten einen mit dem Logos, dem «Wort» be-
gabten Menschen. Dieses «W'ort» ist nichts anderes als die Weisheit,
Manas, das in den Astralleib hineingearbeitet ist. Niemals kann die
Weisheit in den Atherleib kommen, wenn nicht vorher der Astralleib
damit durchdrungen ist.

Fur die Erde war es ebenso. Bevor nicht die ganze Erdeim Astralen
so weit gebracht war, konnte dieser Vorgang nicht eintreten. Der Zu-



stand, in dem der Einzuweihende sein mufdte in den &gyptischen
Mysterien, entspricht dieser Zeit des astralen Globus, von dem ich
gesprochen habe, dald er der unmittelbare Vorganger der Erdeist. Das
ist der Globus der Weisheit. Da wird von den kosmischen Mé&chten
hineingearbeitet alle Weisheit. Und dieses Hineinversetzen der Weis-
heit in den Erdglobus selbst, das macht es mdglich, daf nach der
Spaltung der Sonne und des Mondes von der Erde, von oben, von
hoheren Spharen wieder etwas hineingearbeitet wird, wie bei der Ein-
weihung im kleinen. So vollzog sich der Prozefd im grof3en, wie er
sich im kleinen bei der Einweihung vollzog.

Siebenmal ist der astrale Erdglobus von den Weisen in der Art des
Salomo regiert worden. Dann umgab sich die Erde von aufl3en mit
dem Atherleib und kristallisierte, konstituierte irdische Materie. Da
wurde das «Wort» hineingelegt. Dieses Wort ist dann wie begraben
in der irdischen Materie, aber es mufd wieder auferweckt werden.
Dies ist auch der schéne Sinn in dem Mythos von dem Gotte Diony-
sos. Die heilige Weisheit unseres Erdenvorgangers ist hineingelegt in
alle Erdenwesen unserer irdischen Welt. Nenmen Sie dies so tief, as
es lhnen moglich ist. Nehmen Sie den menschlichen Atherleib, wieihn
jeder Mensch hat. Wenn Sie ihn als Hellseher ansehen, so hat er un-
gefahr die Form wie der physische Leib. Wenn der Mensch stirbt,
|6st sich der physische Leib auf und der Atherleib auch; der physi-
sche Kdrper im Physischen und der Atherleib im allgemeinen Welten-
ather. Dieser Atherleib ist aber sehr kunstvoll gebaut worden fir die
Menschen von der Weisheit, die ihn vorher hineingesetzt hat vom
astralen Globus. Dieser Atherleib zerstiebt nach dem Tode. Nur der
Atherleib, der von innen aufgebaut ist, der ist ein lebendiger, ein
ewig bleibender. Es ist der Atherleib des Chela, und der l6st sich
nach dem Tode nicht auf. Wenn Sie den heutigen Kulturmenschen
sterben sehen, sehen Sie den Atherleib noch einige Zeit, dann |6st er
sich auf. Beim Chela bleibt er. Der Verzicht des Chela auf Devachan
besteht darin, daf? der Chela sich auf der Astralebene aufhalt und dort
von seinem Atherleib Gebrauch macht. Bei gewohnlichen Menschen
muR bei der Wiedergeburt ein neuer Atherleib geformt werden; daR
einer gebaut werden kann, das wird im Devachan erreicht. Der Ather-



leib, den sich der Chela von innen heraus aufgebaut hat, geht nicht
mehr verloren, wohl aber der von der kosmischen Weisheit von aul3en
aufgebaute, denn der 16st sich wieder auf. So ist es auch mit dem
Atherkorper der Pflanzen und Tiere. Was heute noch Atherleib ist,
ist aufgebaut worden aus den kosmischen Kréaften, die auf diesem
Astralglobus unserer Erde in sie hineingeflossen sind. Diese Weis-
heit, die Se in der astralen Erde finden, wird in der Mythe von
Dionysos ausgedrickt.

Nun hatte sich in der lemurischen Epoche das Dichtere herauszu-
bilden. Da muf3te das Vaterprinzip hineingearbeitet werden. Das ist
das letzte, was sich unserer Erdenstofflichkeit beméachtigte. Was da
hineingearbeitet ist, ist tief verborgen in der physischen Welt. Zuerst
arbeitete sich der Heilige Geist in die Astraimaterie hinein. Dann
arbeitete der mit der astralen Materie verbundene Geist in die Ather-
materie hinein, das ist der Sohn; und dann kommt der Vater, der
die physische Dichtigkeit beherrscht. So wird in dreifacher Stufe der
Makrokosmos aufgebaut: Geist, Sohn und Vater, und der Mensch,
indem er sich wieder hinaufarbeitet, geht von dem Geist durch den
Sohn zum Vater. Alles das geschieht unter Fihrung in der Entwicke-
lung auf der Erde.

Bis zur lemurischen Zeit war das einzige die aul3ere Entwickelung.
Da war diese Dreieinigkeit eingezogen in unsere physische Entwicke-
lung. In der arischen Epoche kam in die Vorstellung der Menschen
als Religion dasjenige hinein, was sich friher vollzogen hatte und wie-
derholte sich stufenweise.

Wir sind in der funften Unterrasse der arischen Wurzelrasse. Vier
andere Unterrassen gingen voran. Die erste Unterrasse ist die alte
indische. Diese ehrwirdige alte Rasse wurde gefiihrt von den heiligen
Rishis. Von denen kénnen wir uns nur eine schwache Vorstellung
machen. Von ihrer Religion haben wir Kenntnis aus den Nachrichten,
die uns von den Veden Uberkommen sind. Viel grélRer und gewaltiger
war die Lehre der Rishis als unsere heutige Uberlieferung davon. Erst
wahrend der dritten Unterrasse sind Aufzeichnungen gemacht wor-
den, die uns in den Veden erhalten sind. Die urspringliche Religion
der Rishis hatte grof3e Traditionen von den gottlichen Vorfahren der



Menschen, den Astralinitiierten der Dynastie Salomos. Die grof3en
Intuitionen, die nicht bloR Kunde und Kenntnis bringen von den
Gesetzen der Erde, sondern von den Urbildern, die selbst diese
Weisheiten geschaffen haben, diese Urbilder lebten im Geist der alten
indischen Rishis. Das war die erste Religion, die des Heiligen Geistes.

Die zweite Religion wurde gepflegt in Vorderasien. Daverehrte man
as Wiederholung dessen, als zum ersten Male der Sohn seinen Ein-
fluld auf die Erde geltend machte, das zweite Prinzip. Datritt zugleich
beim Sohnesprinzip das Herunterstol3en gewisser Wesenheiten auf. Es
gibt keine hdhere Entwickelung, ohne dal3 andere heruntergestolien
werden in die Tiefe. Das Mineral-, das Pflanzen- und das Tierreich
sind auf diese Weise heruntergestol3en worden. Das ist die grof3e Tra-
gik, dal3, wer sich hoher entwickelt, eine ungeheuere Verantwort-
lichkeit auf sich nimmt. Jeder Heilige bedingt, dal3 eine grof3e An-
zahl Wesen heruntergestof3en werden. Wenn ein solches Herunter-
stof3en nicht stattfande, so gabe es keine Entwickelung. Damit ein
Mensch selbst hdher entwickelt wird, muld er fortgesetzt Wesen hin-
unterstof3en. Darum ist alle Entwickelung schlecht und verwerflich,
wenn sie aus Eigennutz geschieht; sie ist nur berechtigt um der Ent-
wickelung der anderen Wesen willen. Nur wer die Hinuntergestole-
nen wieder hinaufholen will, ist der Entwickelung fahig. So war jene
Entwickelung, die auf der Erde auftrat, und die schon auf anderen
Weltkorpern vorbereitet worden war, jene Entwickelung zur Bega-
bung des Atherleibes mit dem Logos, dem Wort, verknlpft mit dem
Herunterstol3en anderer, mit der Erdenentwickelung zusammenhan-
gender Wesen. Diese stellte man sich vor as Widersacher, als luzife-
risches Prinzip. So haben wir gerade in der persischen Religion diese
Zweiheit: neben dem Prinzip des Guten das Prinzip des Bdsen auftre-
tend. Arbeitet der Mensch, und Uberhaupt ein Wesen, manasisch in
sich hinein, so ist das ein Gutes. Immer aber stellt sich ihm das Bose
entgegen. Ormuzd und Ahriman, das sind die Namen fir das Gute
und Bo6se in der persischen Religion.

Die dritte Stufe tritt uns bei den Chaldaern, den Babyloniern, den
Assyrern, den Agyptern entgegen, bei denen geistig eine Wiederho-
lung der dritten Stufe der Gottheit vorhanden ist. Daher tritt uns hier



und seit jener Zeit bel allen Volkern die Dreiheit, die Dreieinigkeit
der Gottheit entgegen. Die zweite Unterrasse hatte noch keine drei-
einige Gottheit, und die erste schon gar nicht. Nun wird in diesem
Dreifachen nach und nach der Aufstieg fir die ganze Menschheit vor-
bereitet. Die Eingeweihten machen den Weg vorher ... [LUcke].

In den drei ersten Unterrassen waren es religiose Widerspiegelun-
gen dessen, was in den makrokosmischen Vorgangen gewirkt hatte.
Nun kommt ein neuer Aufbau: erst Weisheit, dann Sohn und dann
Vater. Das Aufleuchten der Weisheit geschah in der vierten Unter-
rasse, in dem semitischen Volk, das aus der dritten Unterrasse heraus
in die vierte hineinwéchst, und aus ihm wachst dann das Christentum
heraus. Bei den Eingeweihten des judischen Volkes finden wir den
ganzen Hergang gewesener Vorgange der Erde, ale Vorgange, die
sich im groRen im Uberirdischen abgespielt haben, noch einmal wie-
derholt in dem Elemente des Intellektes. Dort entwickelt sich das,
was wir den unteren Geist nennen, Kama-Manas, das wieder mit an-
derer Kraft begabt werden muf3. Diese Begabung, dieser Einschlag
ist Christus selbst, das fleischgewordene Wort, das auf das zuktinftige
Wort hindeutet, wo alle Menschen imstande sein werden, ihren Ather-
leib vom Astralleib aus zu beherrschen, wenn sie im Atherleibe das
Wort so bewegen, dald es in ihnen ein lebendiges wird. Die Moglich-
keit dieser Entwickelung in der Zukunft ist in der Erscheinung des
fleischgewordenen Wortes in der vierten Unterrasse vorausgenom-
men. Damit der Logos in dem Atherkorper inkarniert werden kann,
mufR die ganze Menschheit die Herrschaft Uber den Ather erlangt
haben. Das ist als ein Urimpuls von dem im Fleische inkarnierten
Christus ausgegangen. Wenn der Mensch durch die Kraft des Sohnes
hindurchgegangen sein wird, dann kommt er zum Vater.

Nun miussen die Stufen wieder hinaufgestiegen werden, durch die
nach und nach von der ganzen Menschheit das erreicht wird, was
gleichsam bei Christus im Fleisch erschienen war. In dem Geiste, der
sich im Judentum entwickelt hat, muf3te das hhere Manas entfacht
werden. Daher beginnt die neue Ara mit dem Herunterkommen des
Heiligen Geistes, der die Menschen dazu flhren wird, daf3 in der
sechsten Unterrasse das, was heute in dem Christentum nur angedeu-



tet ist, das Christus-Prinzip, seine Vollendung findet. «Niemand
kommt zum Vater denn durch mich», sagt der Sohn. Er sandte der
Menschheit den Geist, der sie vorbereiten sollte fir die Zeit, wo Gut
und Bose sich in der sechsten Unterrasse scheiden werden. Niemals
hatte der Mensch diesen Impuls entwickelt, ohne jenen anderen Ein-
schlag, den wir das sogenannte bdse Prinzip genannt haben. Der
Mensch mulite einen freien Willen bekommen, dann konnte sein Ver-
stand zu einer Entscheidung zwischen Gut und Bodse aufgerufen
werden. Dieser Einschlag des Herabsteigens des Geistes vollzieht sich
am Pfingstfest.

Geist, Sohn und Vater sind in der Erde wie begraben: im phy-
sischen Korper der Vater, im Atherkdrper der Sohn und im Astral-
korper der Geist. Aber der Mensch hat sein «lch» ausgebildet, ist
selbstbewuldt geworden. Nun mufd er lernen, herunterzuwirken bis
auf das Physische. Das wird in der Zukunft sein. In der gegenwarti-
gen Zeit arbeitet der Mensch in seinen Astralleib hinein. Das Symbol
daflr ist die Ausgiel3ung des Heiligen Geistes in die Kopfe derjenigen,
die die Fuhrer der Menschheit sein sollen. Was diesen Geist aufge-
nommen hat, ist etwas im Menschen, was mit diesem Geist verwandt
ist.

Ehe der Sohn wirksam werden konnte - das war in der hyperbo-
raischen Zeit -, muf3te von dem allgemeinen Geistprinzip ein Teil ab-
gespalten, heruntergestofRen werden und andere Bahnen wandeln. Das
Ist in der Schlange ausgedriickt, dem Symbol der Erkenntnis, dem
Luzifer-Prinzip. Dieser Funke des Geistes war es, der den Menschen
zu einem freien Wesen machte und ihn befdhigte, aus eigenem An-
trieb das Gute zu wollen. Dieser Geist, der zu den Menschen her-
untergekommen ist am grof3en Pfingstfeste, ist verwandt mit jenem
Geist, welcher heruntergestol3en wurde, und der auch im Prometheus
verkorpert ist, welcher den Funken wieder angefacht hat, damit unser
Ich sich entschliel3en kann, dem Geiste zu folgen, wie es spater dem
Sohne und noch spéater dem Vater folgen wird. Der Mensch konnte
zwar bdse werden, aber andererseits konnte er nur auf Kosten dessen,
da? er bdse werden konnte, zur Gotterwelt wieder hinaufgefthrt
werden, aus der er stammt. Das ist der Zusammenhang des Piingst-



festes mit dem luziferischen Prinzip. Daher ist das Piingstfest auch das
Prometheus- und Freiheitsfest.

Jetzt werden Sie auch den Zusammenhang der sieben salomoni-
schen Konige der Vorerde - von denen Konig Salomo in der Bibel
wie der Nachkomme erscheint - mit den Kainssbhnen einsehen. Die
Weisheit wurde zuerst der Menschheit von aul3en Uberliefert. Dann
sollte sie aus dem Inneren quellen. Salomo baute den Tempel, aber
nur mit Hilfe des Hiram-Abiff. Mit diesem Kainssohne im Bunde
eignete er sich die Kinste an, die zum Aufbau des Tempels notwen-
dig sind. So laufen die Stromungen, die getrennt in der Welt gehen,
wieder zusammen.

Als die Sonne sich von der Erde abspaltete, wurde das Wort in
der Erde begraben. Es wird wieder auferstehen, wenn die Erde bis zur
sechsten Wurzelrasse wird vorgeschritten sein. Der Mensch wird die-
ses Wort aus der Erde auferwecken. Aber in ihm muf3 vorher der
Geist leben, der das Wort in ihm selbst erklingen lafdt. Das haben
die Apostel beim Pfingstfest errungen. In «Licht auf den Weg» steht:
«Erwirb dir das Wissen, und dir wird die Sprache» - die Sprache
kommt mit dem echten Wissen, das herunterkommt wie der Feuer-
funke auf die Apostel beim heiligen Pfingstfeste. Wenn das innere
Wort kommt, das mit dem heiligen, gottlichen Worte Verwandtschaft
hat und das sich in alles Atherische hineinsenkt, um es zu beleben,
dann redet der Mensch nicht mehr aus sich selbst, sondern aus dem
gottlichen Geiste heraus. Dann ist er Bote der Gottheit und ver-
kindet aus freiem Willen das innere Wort der Gottheit.

So wurde das innere Wort bel den Aposteln lebendig; so wirkte
es aus ihnen heraus. Das feurige Wort verklindeten sie und fihlten
sich als Boten der Gottheit. Deshalb schwebt der Heilige Geist in
Form feuriger Zungen Uber ihnen. Se bereiten die Menschheit vor
zum Empfang des Logos. Der grof3e Initiierte Christus Jesus ging
voran. Der Heilige Geist folgte und befruchtete die Astralkérper, daf3
sie reif wurden, ihren Atherleib unsterblich zu machen. Ist dies er-
reicht, dann ist das Christus-Prinzip in die Menschheit eingezogen.
Das meinten auch die Eingeweihten, die etwa wie Heraklit davon
sprachen: Wenn du dem Irdischen entflohen, zum freien Ather em-



porsteigst - im Unsterblichkeitsglauben -, wirst ein unsterblicher
Geist du sein, dem Tode - dem Physischen - entronnen.

Ein jeder Mensch wird in der Mitte der sechsten Wurzelrasse die-
sen Punkt erreichen. Jetzt aber unterliegt er noch dem Tode, well sein
Atherleib noch nicht Unsterblichkeit erlangt hat. Im Christentum ist
das Geheimnis enthalten, wie der Mensch sich nach und nach hinauf-
entwickeln kann zu der Auferstehung des Atherleibes. Hier hangt die-
ses dritte der grofRen Feste mit den zwel anderen christlichen Festen
zusammen.

Ich wollte hier einmal die unendliche Tiefe des Pfingstfestes aus-
einandersetzen und zeigen, wie der Mensch nach und nach das |Ieben-
dige Gefuhl fur die Umwelt bekommt, dal er verwandt ist mit allen
Dingen, die um ihn herum sind und mit allem, was um ihn herum
vorgeht. In der Benennung der Wochentage finden Sie niedergelegt,
was um uns herum vorgegangen ist.

Der Mensch begeht das Pfingstfest am besten, wenn er sich klar-
macht, welche tiefen Wahrheiten die Weisen in ein solches Fest wie das
Pfingstfest hineingelegt haben. Und ein Fest begehen, heildt eigent-
lich: Im Geiste sich mit dem Weltengeist verbinden.



DER LOGOS UND DIE ATOME
IM LICHTE DES OKKULTISMUS

Berlin, 21. Oktober 1905 (Notizen)

Eine Grundempfindung muf3 uns durchdringen, wenn wir wahres
Verstandnis fur Theosophie haben wollen: dal3 wir ndmlich in der
theosophischen Stromung die Seele erweitert erhalten, das Herz um-
fassender, gehobener flhlen zu héheren Aufgaben, zum Mitwirken an
den Angelegenheiten der Welt, wovon man keine Ahnung hat, wenn
man nicht etwas weil3 vom Okkultismus.

Es wird oft gesprochen von der grof3en Absicht, durch die theo-
sophische Bewegung hinzulenken die Menschheit auf jenen Punkt, wo
in der Zukunft eine neue Menschenrasse aufgehen wird, wo nicht
mehr unser jetziger Verstand die Hauptrolle spielen wird in der Welt,
sondern wo er befruchtet von Buddhi sein wird. Wir missen mitar-
beiten an dieser grofRen Weltenstromung und haben dadurch eine
grofl3e Verantwortlichkeit gegentber der theosophischen Bewegung.
Die Aufgabe des Theosophen erstreckt sich in die ferne Zukunft.
Wir begeben uns nicht in ein Wolkenkuckucksheim dabei, sondern
was wir erfahren tber eine solche ferne Zukunft, das ist in uns kréfte-
weckend, das ist in uns etwas erzeugend, was wir auch fur den Alltag
gebrauchen kdnnen. Anders handelt jemand, der auch nur zehn Mi-
nuten des Tages diese grol3en Weltenperspektiven durch den Kopf
ziehen &%, als der, der im Alltag aufgeht. Er kann etwas hineinbrin-
gen in die Gegenwart, was neu, produktiv und originell ist. Auf dem
Hineinbringen von Originellem in die Menschheit beruht alle Ent-
wickelung.

Wir wollen ausgehen von etwas, was sich an das Wirken der Devas
anschliefdt. Devas sind Wesen, welche auf einer hbheren Stufe stehen
als der Mensch und die imstande sind, auf h6heren Stufen des Daseins
zu wirken. So finden wir die Devas, wenn wir as Seher die h6heren
Plane betreten. Wir finden Devas auf dem Astralplan, auf dem Rupa-
plan, auf dem Arupaplan und weiter hinauf. Was bedeutet das Wirken
der Devas fur die Welt, in welcher wir selbst sind? Wir gehen bei



Beantwortung dieser Frage davon aus, dal3 wir uns fragen: Was ist
der Zweck unseres menschlichen Daseins, dieser fortdauernden Re-
inkarnationen? Der Mensch kédme umsonst und zwecklos in die Welt
herein, wenn er nicht bei jeder Hereinkunft eine besondere Lektion
lernen, eine besondere Aufgabe erfillen konnte. Jedesmal muf3 sich
die Erde so weit geandert haben, dal® der Mensch eine Situation an-
trifft, die er bei seiner friheren Verkorperung noch nicht angetrof-
fen hat.

Okkult rechnet man eine Verkorperung aus einer mannlichen und
einer weiblichen bestehend. Zwischen 2600 bis 3000 Jahren liegen
zwel solche zusammengehdrige Verkorperungen. Die Erfahrungen,
die der Mensch auf der heutigen Stufe der Evolution in der Welt
macht, sind so verschieden bel Mann und Weib, daf3 es sehr notwen-
dig ist, diese zu machen.

Die Veranderungen, die zwischen zwei Inkarnationen eines Men-
schen in der Welt bewirkt werden, diese Veranderungen sind fir einen
aulBerhalb der theosophischen Welt stehenden Menschen eigentlich
ziemlich unbegreiflich. Tatsachlich finden aber die Menschen nicht nur
moralisch, sondern auch physisch ganz andere Verhaltnisse. Flr den,
der okkult zurlckblickt, haben sich in den letzten dreitausend Jahren
auch die physischen Verhdltnisse wesentlich verandert. In der Zeit der
alten Griechen, der Griechen Homers, 800 vor Christus, da wirden
wir vorhergehende Inkarnationen von uns durchschnittlich antreffen.
Damals waren ganz andere geographische und klimatische Verhalt-
nisse, eine wesentlich andere Pflanzenwelt und auch eine andere Tier-
welt. In diesen Reichen gehen [standig] wesentliche Veranderungen
vor. Ein auflerer Ausdruck fir diese Veranderungen ist das Fort-
schreiten der Sonne am Himmelsgewdlbe. Zwadlf Sternbilder haben
wir und die Sonne rickt mit dem Frihlingsanfangspunkt immer von
einem zum andern vor. Vor 8000 Jahren ging die Sonne zum ersten-
mal im Sternbild des Krebses auf. Die Zeit, wahrend der die Sonne
durch ein Sternbild durchgeht, diese Zeit, die da verflief3t, dauert etwa
2600 Jahre. Das ist auch die Zeit zwischen zwei Inkarnationen des
Menschen. Ungefahr um die Wende des 18. zum 19. Jahrhundert
rickte die Sonne aus dem Sternbild des Widders in das Sternbild der



Fische vor, so dal3 sie jetzt im Fruhjahr im Sternbild der Fische
aufgent.*

Die Menschen, die noch Sinn fur Okkultismus hatten, wulten etwas
von dem Zusammenhang im Leben des Menschen mit diesen Veréande-
rungen am Firmament. Friher, ehe die Sonne in das Zeichen des
Widders trat, herrschte in Asien der Stierdienst (Mithras, Apis). Dann
folgte die Verehrung des Widders, die damit beginnt, dal3 die Sage
von Jason und dem Goldenen Vlies entsteht. Christus nennt man das
«Lamm Gottes». Noch weiter zurtick findet man das persische Sym-
bol, die Zwillinge. Dies hangt zusammen mit der damaligen [per-
sischen] Kultur [und ihrer Anschauung] des Guten und des Bdsen.

Wenn die Sonne unter anderen Verhdltnissen auf die Erde herein-
scheint, sind auch immer andere Verhaltnisse da. Daher fuhrt das Er-
stehen der Sonne in einem neuen Sternbild auch jedesmal eine neue
Inkarnation herbei. Oben am Himmel das Fortschreiten der Sonne,
unten auf der Erde eine Veranderung der klimatischen Verhaltnisse,
der Vegetation und so weiter.

Wer bewirkt das? Der Theosoph mul} es fragen, denn Wunder gibt
es fur den Theosophen nicht. Es gibt Tatsachen auf héheren Planen,
aber keine Wunder. Gegenlber der Frage des Zusammenhanges des
Menschen mit den Erscheinungen auf der Erde muf3 man einen hohe-
ren Standpunkt einnehmen.

Nach dem Tode ist der Mensch in Kamaloka. Wir fragen nicht:
Haben die Tiere und Pflanzen Bewultsein, sondern wir fragen: Wo
haben sie ihr Bewul3tsein? - Wir wissen, dald die Tiere ihr Bewul3t-
sein in Kamaloka, auf dem Astralplan, haben, die Pflanzen auf dem
Rupaplan, die Mineralien auf dem Arupaplan. Der Mensch hat sein
Bewultsein auf dem physischen Plan. Man nehme an, der Mensch
kame jetzt nach Kamaloka. Dann ist er an demselben Orte, wo die
Tiere ihr Bewul3tsein haben. Dann steigt er hinauf in das Devachan,
wo die Pflanzen ihr Bewul3tsein haben. Auf der heutigen Evolutions-
stufe ist der Mensch nicht imstande, auf das Reich der Tiere oder auf
das Pflanzenreich einen Einflul® auszutiben. Diesen Einfluld hat er aber

* Siehe unter Hinweise.



wohl in den unteren Partien des Devachanplanes. Seine Genossen sind
dort alle, die ein devachanisches Bewulitsein haben. Das sind Kréfte,
Wesenheiten, die aus dem Devachan heraus schaffen, die das Wach-
sen und Gedeihen der Pflanzenwelt bewirken. Vom Devachanplan
aus wird das ganze Leben der Pflanzen dirigiert. Von dort aus tut der
Mensch mit beim Schaffen und Umwandeln der Pflanzen. Es erwach-
sen ihm dort Kréfte, so dal} er tatsdchlich auf die Vegetation einen
Einflul® gewinnt. Aber zum Regieren dieser Tatigkeit sind nun die
Devas da. Er wird gelenkt von ihnen, so dald er mitarbeiten kann an
der Transformation der Pflanzenwelt. Die Kréafte, die der Mensch
heute in einer Inkarnation gesammelt hat, die benutzt er im Deva-
chan zur Umgestaltung der Pflanzenwelt. Wie sich wahrend der De-
vachanzeit des Menschen Daseinskréfte andern, so andert er mit die
Vegetation auf der Erde. Vom Devachan aus andert der Mensch tat-
sachlich die Umgebung, die um ihn erwachst.

Die sich lange aufhalten im Devachan, arbeiten auch mit an der
Veranderung der physischen Krafte. Wenn man eine Million Jahre
zurickgeht in Deutschland, findet man noch vulkanische Gebirge;
die Alpen as niedrige Hilgelwellen. Die spatere Veranderung ist
durch die Menschen vom Arupaplan aus herbeigefihrt worden, da-
mit sie spater eine ihnen passende physische Konfiguration in Europa
vorfinden. Das Wirken des Menschen im Weltenall ist dasjenige von
innen gesehen, was wir in der Umwelt von aul3en sehen.

Jetzt kommen wir dazu, wie in anderer Gestalt auf noch hdheren
Planen umgestaltend gewirkt wird in der Welt.

Man liest oft vom Herabstromen des Logos und fragt sich, wie das
[vorzustellen] ist, wie man zu einer Vorstellung kommen kann Uber
den Logos, zu einer Vorstellung, die etwas mehr ist als ein blofes
Wort. Wir wollen uns nun den Zusammenhang des Logos mit dem
Kleinsten vor Augen fihren. Eine Beschreibung - nicht Spekulatio-
nen - gebe ich Ihnen von Ergebnissen uralter okkulter Forschun-
gen, wie sie Uberliefert wurden, namentlich in den okkulten Schulen
Deutschlands ausgebildet worden sind, besonders vom 14..Jahrhun-
dert an.

Wenn man uUber das Atom nachdenkt, so fallt uns ein, dal} das



Atom ein sehr kleines Ding ist. Jedem ist klar, daf3 das kleine Ding,
das man Atom nennt, niemals von irgendeinem Mikroskop, selbst
wenn es sehr vollkommen ist, gesehen worden ist. Die okkulten
Blcher geben aber Beschreibungen der Atome, Bilder von Atomen.
Wo sind diese Bilder hergenommen? Wie kann man nun als Okkul-
tist etwas Uber die Atome wissen?

Nun, stellen Sie sich vor, wenn es moglich wére, das, was ein Atom
Ist, zum Wachsen zu bringen, so dal3 es immer grof3er und grofRer
werden wirde, bis es so grol3 ist wie die Erde, dann wiirde man eine
sehr komplizierte Welt finden. Innerhalb dieses kleinen Dinges wirde
man viele Bewegungen und mancherlei Erscheinungen wahrnehmen.
Man halte diesen Vergleich fest, dal3 das Atom so vergrilert ware wie
die Erde. Wenn es wirklich moglich wéare, das Atom so zum Wach-
sen zu bringen, so kénnten wir alle einzelnen Vorgange darin beob-
achten. Nur der Okkultist ist imstande, das Atom so zum Wachsen
zu bringen und es im Inneren zu betrachten.

Betrachten wir zweitens alles menschliche Treiben auf der Erde,
von den untersten Bildungsstufen des Menschen angefangen, mit sei-
nen Trieben und Leidenschaften, aufsteigend zu sittlichen ldealen,
Religionsgemeinschaften und so weiter, so sehen wir, daf3 die Men-
schen gleichsam Faden zwischen sich spinnen, die sich von Mensch
zu Mensch schlingen und immer hdhere und héhere Gemeinschaften
entstehen: die Familie, der Stamm und weiter ethnische und staatliche
Gemeinschaften, und schliefdlich Religionsgemeinschaften. In diesen
kommt schon zum Ausdruck die Wirkung der héheren Individuali-
taten. Solche Gemeinschaften sind aus der Quelle und dem Born der
einheitlichen Weltenweisheit heraus entstanden durch einen Religions-
stifter. Die Religionen stimmen alle [im tieferen] Uberein, weil sie
Stifter haben, die zu der grofen Loge gehoren.

Es gibt eine besondere weil3e Loge, welche zwoIf Mitglieder hat,
von denen sieben besonders wirken, und von diesen werden dann
Religionsgemeinschaften begrindet. Solche waren Buddha, Hermes,
Pythagoras und so weiter. Der grol3e Plan der ganzen Menschheits-
entwickelung wird tatsachlich spirituell ausgebaut in der weil3en Loge,
die so alt wie die ganze Menschheit ist. Ein gleichmailiger Plan der



Flhrung des ganzen Menschheitsfortschrittes tritt uns da entgegen.
Alle anderen Gemeinschaften sind nur Verzweigung; auch Familien-
gemeinschaften und so weiter sind alle verknipft mit dem grol3en
Plan, der uns hinauffihrt in die Loge der Meister. Da wird gespon-
nen und gewoben der Plan, nach dem sich die ganze Menschheit
entwickelt.

Verfolgen wir ales das, was weiter geschieht. Da mussen wir erst
einen Spezialplan, ndmlich den Plan unserer Erde, kennenlernen. Be-
trachten wir die vierte Erdenrunde, in der wir stehen. Se ist dazu be-
stimmt, das Reich des Minerals immer mehr und mehr menschlich um-
zuwandeln. Man bedenke, wie der menschliche Verstand die minera-
lische Welt schon umgewandelt hat, bis zu der Umwandlung hinauf,
die wir im Kdlner Dom sehen, bis zur technischen Maschine. Unsere
Menschheit hat die Aufgabe, die ganze mineralische Welt zu einem
reinen Kunstwerk umzugestalten. Die Elektrizitdt weist uns schon
hin in okkulte Tiefen des Stoffes.

Wenn der Mensch die mineralische Welt neu aufgebaut hat aus sei-
nem Inneren heraus, dann wird das Ende unserer Erde gekommen
sein; dann ist die Erde ans Ende der physischen Entwickelung ge-
langt. Der Spezialplan, nach dem das Mineralreich umgewandelt wird,
lebt in der Loge der Meister. Heute ist dieser Plan schon fertig, so
daf3, wenn man diesen einsient, man sehen kann, was fur Wunder-
bauten, Wundermaschinen und so weiter aus dieser mineralischen
Welt noch entstehen werden. Wenn die Erde am Ende des physischen
Globus angelangt sein wird, wird die ganze Erde eine innere Struk-
tur, ein inneres Geflge haben, das der Mensch selbst ihr gegeben hat,
so dal sie ein Kunstwerk geworden ist, nach dem Plane der Meister
der weil3en Loge. Ist das geschehen, dann geht die Erde in ihren
astralen Zustand Uber. Das ist etwas Ahnliches, wie wenn die Pflanze
anfangt zu verwelken. Das Physische vergeht; alles geht ins Astrale
hinein. Bel dem Hineingehen in die astrale Welt geht das Physische
immer mehr zusammen, wird ein immer kleinerer Kern, der um-
geben ist vom Astralischen, in den Rupa- und dann in den Arupa-
zustand Ubergeht und dann verschwindet in einen schlafdhnlichen
Zustand.



Was ist dann vom Physischen tbrig? Wenn die Erde in den Arupa-
zustand Ubergegangen ist, so ist darin noch ganz zusammengedrangt
ein kleiner Abdruck der ganzen physischen Entwickelung von dem,
was unter dem Plane der Meister aufgebaut, gleichsam eine ganz
kleine Miniaturausgabe dessen, was die mineralische Erde einstmals
war. Dies ist das, was [vom Physischen] herlibergeht. Das Physische
ist da nur als diese kleine Miniaturausgabe friherer Entwickelungen
vorhanden, das Arupa aber grof3. Wenn dies hertuibergeht aus dem
Devachanzustande, vermehrt es sich in unzahlige gleiche Dinge nach
auflen. Und wenn die Erde wieder in den physischen Zustand her-
Ubergeht, dann besteht sie aus unzahligen solcher kleinen Kigelchen,
welche ein Abdruck sind dessen, was die Erde friher war. Aber alle
sind verschieden geartete Kigelchen, fihren jedoch auf dasselbe zu-
rick. So wird die neue physische Erde der funften Runde aus sol-
chen unzahligen kleinen Teilen bestehen, welche alles das enthalten,
was die Meister als Ziel der mineralischen Welt, als Plan in ihrer
L oge haben. Jedes Atom der funften Runde enthdlt den ganzen Plan
der Meister. Heute arbeiten die Meister das Atom der finften Runde
im grof3en aus. Alles was in der Menschheit vorgeht, das wird zu-
sammengedrangt in ein Resultat: das ist das Atom der flinften
Runde.

Daher, wenn wir den Blick richten auf das Atom, das heute be-
steht, und gehen zurlck iri der Akasha-Chronik, dann sehen wir, daf
das Atom von heute einen Wachstumsprozefd durchmacht. Es wachst
immer mehr und mehr; es geht immer mehr und mehr auseinander ...
[LUcke im Text] ... und es enthdlt die in der dritten Runde durch-
einanderwogenden Kréfte der Menschheit. Daran kénnen wir den Plan
der Meister der dritten Erdenrunde betrachten. Was erst ganz aul3er-
halb ist, das wird ganz innerhalb, und im kleinsten Atom sehen wir ein
Spiegelbild des Planes der Meister. Diese kleinen Spezialplane sind
nichts anderes as ein Stick des ganzen Menschheitsplanes. Wenn
man das so betrachtet, dald3 der Plan der einen Runde das Atom der
nachsten Runde ist, dann sient man das Geflige des grofen Welten-
planes. So geht der grofRe Weltenplan hinauf in immer héhere Stufen,
zu Wesenheiten, die immer hohere Plane des Weltenbaues haben.



Wenn wir diesen Plan betrachten, so haben wir den dritten Logos.
So schlipft der Logos fortwahrend hinein in das Atom. Erst ist er
drauf3en und wird zum Anordnungsplan fur das Atom, und dann wird
das Atom ein Abbild dieses Planes. Der Okkultist zeichnet einfach
den Plan aus der Akasha-Chronik tber die friiheren Runden auf und
erforscht so das Atom.

Woher haben nun hohere Wesen diesen Plan? Darauf bekommen
wir eine Antwort, wenn wir bedenken, dal3 es noch hohere Stufen
der Entwickelung gibt, wo die Plane entworfen werden. Da wird
die Weltentwickelung vorgezeichnet. Hingewiesen wird auf die héhe-
ren Stufen bei den Alten, zum Beispiel bei Dionysius, dem Schiler
des Apostels Paulus, und auch bei Nicolaus Cusanus. Er erkannte: HO-
her as alles Wissen und Erkennen ist das Nichterkennen. Aber dieses
Nichtwissen ist ein Uberwissen und dieses Nichterkennen ist ein
Ubererkennen.

Wenn wir nicht mehr auf das sehen, was wir als Gedanken und
Begriffe von der Welt erhalten, sondern uns zu dem wenden, was
hinaufspriefdt, zu der Kraft im Inneren, dann finden wir etwas noch
Hoheres. Die Meister konnen den [dritten] Logos spinnen, well sie
noch hoher gestiegen sind, as es die Natur des Denkens ist. Wenn
die hbheren Krafte entwickelt sind, dann erscheint das Gedachte bei
solchen Wesenheiten as etwas anderes. Es ist dann so wie bel uns
das ausgesprochene Wort. Der Gedanke, der fir den Meister die
Innerste Wesenheit ausmacht, kann selbst der Ausdruck einer héheren
Wesenheit sein, wie das Wort der Ausdruck des Gedankens ist. Wenn
wir selbst den Gedanken ansehen als das Wort eines noch héheren
Wesens, dann nahern wir uns dem Begriff des Logos. Das Wissen,
aus dem Gedanken herausgeholt, steht auf einem noch hdheren
Plan.

Auf dem einen Ende der Welt befindet sich das Atom. Es ist ein
ADbbild des aus der Tiefe des Geistes der Meister hervorgegangenen
Planes, der der Logos ist.

Wenn wir nun die Umgestaltung der Menschheit selbst in der gro-
Ren Weltenperiode suchen, dann werden wir wieder hineingefluhrt in
die Welt.



Wie der Mensch heruntergestiegen ist, hinabgetaucht bis auf den
physischen Plan, so ist es auch mit der ganzen Welt. Was das mensch-
liche Selbst vorwaértsbringt, das liegt um den Menschen herum in
der Welt.

Dann aber werden wir heruntergefihrt in die niederen Plane, die
aber selbst die hoheren Plane enthalten ... die Loge der Meister.

Bei den Meistern lebt heute der Geist der Erde, und dieser Geist
der Erde wird sein das physische Kleid des nachsten Planeten. Das
Kleinste was wir tun, wird seine Wirkung im kleinsten Atom des
nachsten Planeten haben. Dies Gefiihl gibt uns erst einen vollen Zu-
sammenhang mit der Loge der Meister. Das soll einen Mittelpunkt
der Theosophischen Gesellschaft geben, weil wir wissen, was die
Wissenden wissen.

Wenn Goethe vom Erdgeist spricht, so spricht er eine Wahrheit.
Der Erdgeist, er webt an dem Kleide des nachsten Planeten. «In
Lebensfluten - im Tatensturm» webt der Geist [der Erde] das Kleid
der néachsten planetarischen Gottheit.

Zur Erganzung:

Zwel Jahre spater, wiederum zur Generalversammlungszeit, sprach Rudolf Steiner im
Vortrag Berlin, 21. Oktober 1907 (Bibl.-Nr. 101) noch einmal Uber das Atom in dem
Sinne, wie von einem Planeten geistig auf den anderen hertibergewirkt wird, wie also «vom
Mond auf die Erde und wiederum von der Erde auf ihren Nachfolger, den Jupiter»
hertibergewirkt wird.

Der in Frage kommende Auszug lautet:

Sie alle wissen, dal3 die Erde gefuhrt wird in einer gewissen Bezie-
hung von der sogenannten weifl3en Loge, in der hochentwickelte
Menschen-Individualitaten und Individualitdten noch hoherer Art
vereinigt sind. Was tun die da? Sie arbeiten; sie fihren die Erden-
entwickelung; wahrend der Fihrung der Erdenentwickelung arbeiten
sie einen ganz bestimmten Plan aus. Das ist tatsachlich der Fall, daf3
wahrend der Entwickelung eines jeden Planeten von den fihrenden
Machten ein bestimmter Plan ausgebildet wird. Wahrend sich die Erde
entwickelt, wird in der sogenannten weil3en Loge der Erde der Plan
fur das Einzelnste dessen aufgestellt, wie sich der Jupiter entwickeln
mul3, der die Erde ablost. Der ganze Plan wird in allen Einzelheiten



entwickelt. Und darin besteht der Segen und das Heil der Fortent-
wickelung, dal3 im Einklang mit diesem Plan gehandelt wird.

Wenn nun eine planetarische Entwickelung zu Ende geht, wenn
also unsere Erde am Ende ihrer planetarischen Entwickelung ange-
langt sein wird, dann werden auch die Meister der Weisheit und des
Zusammenklanges der Empfindungen fertig sein mit dem Plan, den
sie fur den Jupiter auszuarbeiten haben. Und jetzt am Ende einer sol-
chen Planetenentwickelung geschieht etwas hochst Eigentimliches.

Dieser Plan wird durch eine Prozedur zu gleicher Zeit unendlich
verkleinert und unendlich vervielféltigt. So dal3 von dem ganzen
Jupiterplan unendlich viele Exemplare, aber ganz «en miniarure», vor-
handen sind. So war es auch auf dem Monde: der Plan der Erden-
entwickelung war da, unendlich vervielfaltigt und verkleinert. Und
wissen Sie, was das ist, dieser verkleinerte Plan, was daim Geistigen
ausgearbeitet worden ist? Das sind die wirklichen Atome, die der
Erde zugrunde liegen. Und die Atome, die dem Jupiter zugrunde lie-
gen werden, sie werden wiederum der ins Kleinste umgesetzte Plan
sein, der jetzt in der fihrenden weil3en Loge ausgearbeitet wird. Nur
wer diesen Plan kennt, kann auch wissen, was ein Atom ist.

Wenn Sie dieses Atom, das der Erde zugrunde liegt, nach und nach
erkennen wollen, so werden Ihnen zur Erkenntnis dieses Atoms eben
digjenigen Weisheiten entgegentreten, die von den grofRen Magiern
der Welt ausgehen.

Nun konnen wir natirlich Uber diese Dinge nur andeutungsweise
sprechen, aber wir kdnnen wenigstens etwas geben, was uns einen Be-
griff gibt von dem, um was es sich hier handelt.

Die Erde ist in gewisser Weise zusammengesetzt aus diesen ihren
Atomen. Ein jedes Wesen, Sie selbst alle sind zusammengesetzt aus
diesen Atomen. Und Sie stehen dadurch in Einklang mit der ganzen
Erdenentwickelung, daf3 Sie in unendlicher Zahl den verkleinerten
Erdenplan in sich tragen, der friher ausgearbeitet worden ist. Dieser
Erdenplan konnte auf dem vorhergehenden planetarischen Zustand
unserer Erde, dem Monde, nur dadurch ausgearbeitet werden, dal
fuhrende Wesenheiten gewirkt haben in Einklang mit der ganzen
planetarischen Entwickelung durch Saturn, Sonne, Mond hindurch.



Nun handelte es sich aber darum, den unendlich vielen Atomen das
mitzugeben, was sie in die richtigen Verhaltnisse bringt, sie in der
richtigen Weise zusammenordnet. 1hnen das mitzugeben, war den fih-
renden Geistern des Mondes nur mdglich, wenn sie die Erdenent-
wickelung in eine ganz bestimmte Bahn lenkten, was ich Ofter schon
gesagt habe.

Als die Erde nach der Mondentwickelung wieder hervortrat, da
war sie eigentlich noch nicht «Erde», sondern Erde plus Sonne plus
Mond; ein Korper, den Sie erhalten wirden, wenn Se die Erde mit
Sonne und Mond zusammenrihrten und einen einzigen Korper dar-
aus machten. Das war die Erde zunachst. Dann trennte sich zuerst
die Sonne und damit auch alle digjenigen Kréfte, die fir den Men-
schen zu dinn und geistig waren und unter deren Einflul3 er sich
viel zu schnell vergeistigt haben wirde. Wenn der Mensch nur ge-
standen haben wuirde unter dem Einflul3 der Kréfte, die in diesem
Sonnen-Monden-Erdenkdrper zusammen enthalten waren, dann hétte
er sich nicht bis in die physische Materialitdt herunterentwickelt
und er hatte dann nicht jenes Selbst-, jenes Ich-Bewul3tsein erlangen
kdnnen, das er erlangen mufite. ...









DAS VERHALTNIS DES OKKULTISMUS
ZUR THEOSOPHISCHEN BEWEGUNG

Berlin, 22. Oktober 1905 (nachmittags)*

Ich mdchte noch einmal bekanntgeben, daf3 ich mir gestatten werde,
morgen frih einen Vortrag zu halten Gber gewisse gegenwartige ok-
kulte Fragen im Zusammenhang mit der Freimaurerei. Und das soll
geschehen, nach altem okkultem Usus, getrennt fur Herren und Da-
men. Um zehn Uhr wird der Vortrag far Herren stattfinden, um halb
zwOlf Uhr fir Damen. Sie werden vielleicht fragen, warum dieser
Usus besteht, der erst in der theosophischen Weltanschauung Uber-
wunden werden wird. Das wird sich aus dem Inhalt der Vortrage er-
geben, und ich mochte mir noch erlauben zu bemerken, dal morgen
Abend der Besant-Zweig seine ordentliche Versammlung haben wird
um acht Uhr.

Nun mochte ich also tber das Verhdtnis des Okkultismus zur theo-
sophischen Bewegung und einige andere damit zusammenhéangende
Fragen sprechen. Es ist oft und oft darlber gesprochen worden, ob
die theosophische Bewegung, insbesondere insofern sie sich in der
Theosophischen Gesellschaft zum Ausdruck bringt, eine okkulte Be-
wegung sei, oder ob man von allem Okkultismus in der theosophi-
schen Bewegung absehen miuisse.

Die theosophische Bewegung als solche, insofern sie sich in der
Theosophischen Gesellschaft zum Ausdruck bringt, kann keine ok-
kulte Bewegung sein. Eine okkulte Bewegung hat andere Voraus-
setzungen, as diejenigen sind, die in der Theosophischen Gesellschaft
zum Ausdruck kommen konnen. Okkulte Gesellschaften hat es zu
allen Zeiten gegeben. Diese hatten vor allen Dingen eines notwendig:
namlich, dal3 sie durch die ganze Art ihres Strebens eine Art von
hierarchischer Gliederung hatten. Das heifl3t, dal3 die Mitglieder einer
solchen Gesellschaft, einer solchen Bruderschaft, nach Graden ge-

* Im Anschlul3 an die Generalversammlung der Deutschen Sektion der Theosophi-
schen Gesellschaft.



ordnet waren. Jeder Grad, vom ersten bis hinauf in die neunziger
Grade, hatte seine ganz bestimmte Aufgabe. Innerhalb jeden Grades
gab es ganz bestimmte Aufgaben. Niemand konnte vorher in einen
hoheren Grad befdrdert werden, bis er die Aufgaben des niederen
Grades erfillt hatte.

Ich kann nur ganz im allgemeinen andeuten, warum das so ist. Da
mussen wir namlich Uberhaupt Uber die Aufgaben solcher okkulten
Bruderschaften sprechen. Die verehrten Freunde, die uUber solche
Dinge mich schon ofter haben sprechen héren, werden mich heute
um so besser verstehen. Okkulte Bruderschaften sind Fihrerbruder-
schaften der Menschheit. Sie haben die Aufgabe, die Dinge der Zu-
kunft vorzubereiten. Alles was in der Zukunft geschehen soll, bereitet
sich ja schon in der Gegenwart vor, findet in der Gegenwart seinen
Ausdruck als Idee, as Plan und wird dann in der Zukunft verwirk-
licht. Selbst wenn Sie auf dem aufReren physischen Plan die Entwicke-
lung des Menschengeschlechtes ansehen, so werden Sie doch finden,
da3 Dinge, die spater eine Verwirklichung erfuhren, viel friher in
Kopfen und Seelen von fuhrenden Personlichkeiten und Individuali-
taten als ldee aufkeimten und nach Ausdruck rangen. Nehmen Se
zum Beispiel die Dampfmaschine: Se werden finden, wenn Se die
Sache zurickverfolgen, wie sich die Dampfmaschine aus den einfach-
sten Tatsachen heraus entwickelt hat; wie schon der mit kochendem
Wasser gefillte Kochtopf die Idee der Dampfmaschine enthélt, die
sich dann von dieser einfachsten Form bis zum kompliziertesten Me-
chanismus fortsetzt.

Das sind aber Kleinigkeiten gegeniiber dem grofRen Menschheits-
bau, den wir vor uns haben. Die wichtigsten Dinge setzen viel gro-
Rere und viel bedeutungsvollere Perspektiven voraus. Sie setzen vor-
aus, dal3 dasgienige, was in weiter ferner Zukunft geschehen soll, in
gewisser Weise heute schon vorbereitet wird. Wie kann so etwas ge-
schehen? Dadurch, dal3 man es in der Hand hat, heute schon die
Krafte in die Welt hineinzulegen, welche in der Zukunft wirksam
werden sollen. Alles was in der Zukunft hier auf dem physischen
Plan geschehen wird, das bereitet sich bereits viel friher, as es hier
auf dem physischen Plane geschieht, auf dem Astralplane und auf



dem Devachanplane vor; so dald tatsachlich ferne, zukinftige Ereig-
nisse, ihrer Kraft nach, in den hoheren Planen und Welten verfolgt
werden kénnen. Aber der Mensch kann nicht gut in die Zukunft
hineinwirken, wenn er nicht, aus der Kenntnis der wirkenden Kréfte
heraus, diese Wirkung vorbereitet. Der Mensch ist ein selbstbewul3tes
Geschopf und mul3 sein Geschick selbst in die Hand nehmen. Des-
halb hat es immer fortgeschrittene Briider unseres M enschengeschlech-
tes gegeben, welche nicht blol3 auf dem physischen Plane sehen kon-
nen, sondern auch auf héheren Planen.

Versuchen wir zu begreifen, was das heil3t: auf hoheren Planen
voraussehen. Nehmen wir an, Sie haben einen Teich mit Wasser. Sie
kodnnen voraussehen, daf’ der Teich, wenn die Temperatur sinkt, ein-
gefroren sein wird, dal3 darauf Schlittschuhlaufer und so weiter sein
kdnnen. In dhnlicher Weise haben wir es mit dem Verhdltnis des so-
genannten astralen Planes zum physischen Plane, das heil3t, zu unserer
Welt zu tun. Wenn man namlich die Vorgange auf dem astralen
Plane verfolgt, dann kann man in der Tat mit Hilfe des astralen Er-
eignisses dasienige sehen, was in spaterer Zeit, gleichsam als Ver-
dichtung davon, da sein wird. Und so kann man aus den astralen
Ereignissen dasjenige ersehen, was spéater auf dem physischen Plane
verdichtet auftritt. Nichts anderes sind die physischen Begebenheiten
als so verdichtete Ereignisse, die sich vorher in den hoheren Welten
zugetragen haben.

Ein Beispiel: Im ganzen Altertum gab es Mysterien. Diese hatten
die Aufgabe, einzelne Menschen aufzunehmen und sie einzuweihen
in die Geheimnisse des Daseins, oder - wie Johannes der Apokalyp-
tiker sagt - zu zeigen, was «in Kirze», das heif3t, in der Zukunft
geschehen soll. In solchen Tempelstatten wurden diejenigen Schler,
die in den ersten Grad aufgenommen werden sollten, unterrichtet. Es
gab dann auch einen Unterricht fur héher und immer hoher ent-
wickelte Schiler. Die erste Stufe war die, dal3 die Betreffenden ihren
Astralleib lauterten. Dies bestand darin, dal3 sie nicht blof3 die ge-
wohnliche burgerliche Ethik sich zu eigen machten. Die burgerliche
Ethik wurde vorausgesetzt; das was hier in Betracht kommt, muf3te
in strenger Pflichterflllung befolgt werden. Wenn der Schiler dann



mehr und mehr zu hoheren Idealen aufstieg, aus den Leidenschaften
und Trieben des gewohnlichen Lebens hinaufstieg zu den Winschen,
die Uber alem Kleinlichen des Menschen stehen, und seine Lust und
Unlust so reinigte, daf3 die grof3en, weltumfassenden Angelegenheiten
des Menschengeschlechtes die seinigen wurden, wenn er uber sich
hinaus mitfihlte und mitempfand, dann war er auf dem Wege, das,
was man die Reinigung des Astralkdrpers nannte, zu vollziehen. Dann
durfte er auch in die dichteren Leiber eingreifen. Er durfte an seinem
Atherkorper arbeiten, er durfte nicht nur die weiche, biegsame und
schmiegsame astrale Materie in seinem Geist- und seinem Seelen-
korper umgestalten, sondern er durfte hineinarbeiten in seinen Ather-
leib. Dann war er das, was man einen Chela nennt. Ein solcher Chela
Ist derjenige, der nicht nur hdhere Pflichten anerkennt, der nicht nur
die Reinigung so weit vorgenommen hat, dal3 er die menschlichen
Pflichten zu den seinigen gemacht hat, sondern so weit ist, dald er
hinausgewachsen ist Gber die niederen und hoheren Angelegenheiten
der einzelnen Voélker, selbst der einzelnen Bekenntnisse. Sein Blick
ist auf das Leben der ganzen Menschheit gerichtet. Und durch den
nunmehr durchorganisierten Atherkorper wird er ein Teilnehmer an
den grof3en Angelegenheiten des Erdenbaues. Dazu muf3te folgendes
geschehen.

Es muldte der Chela alle die Kréfte lahmlegen, welche ihn an der
Arbeit an seinem Atherleib hinderten. Wenn Sie einen Menschen vor
sich haben, so hat er ja den physischen Korper, Atherkérper und
Astralkorper. Der Chela hat seinen Astralkorper gelautert und darf
hineinarbeiten in seinen Atherleib. Sie werden begreifen, warum der
Mensch diese Reinigung seines Astralleibes durchfihren muf3. Was
geschieht denn, wenn der Astralleib gereinigt ist? Was dringt da ein
in den Atherleib? Dasjenige, was im Astralleib veranlagt ist. Die
Dinge, die im Astralleibe leben, driicken sich dem Atherleib ein. So-
lange Sie am Astralleib arbeiten, kdnnen Sie die Fehler immer wieder
umarbeiten: die Astralmaterie ist dinn und weich; Sie kdnnen das
immer wieder ins Gleichgewicht bringen. Hat ein Mensch aber als
Chela den Atherleib zu entwickeln begonnen, dann driicken sich diese
Eigenschaften in den Atherleib ein, und dieser ist viel dauernder.



Der Mensch wirde dadurch, dai3 er das irdisch Fehlerhafte dauerhaft
macht, zu einem gefahrlichen Mitgliede der Menschheit werden. Da-
her die immerwahrende Betonung der notwendigen Reinigung. Die-
ser Atherleib wird durch die Krafte, die auf ihn wirken, beeindruckt.
Denken Sie ihn sich getrennt von dem physischen Korper, so hat er
eine ganz andere Elastizitdt. Wenn er darinnen steckt, so halt er diesen
in der Form; aber er ist, solange er darinnen weilt, zunachst zu
schwach, um das in sich hineinzudricken, was als Astralitat durch
die Katharsis durchgegangen ist.

Daher hat man das Altertum hindurch folgendes machen miuissen.
Man mufte jene die Elastizitat des Atherleibes verhindernden Kréfte
zunachst beseitigen. Das geschah dadurch, daf3 der ganze physische
Leib in einen lethargischen Zustand gebracht wurde. Der Mensch
lag da, und der Atherleib wurde herausgeholt aus dem physischen
L eibe. Der physische Korper blieb dann wie tot liegen und der Ather-
leib wurde nach seinen eigenen Kraften geformt. Das ist die Grab-
legung. Der Betreffende wurde drei bis dreieinhalb Tage in lethar-
gischen Zustand versetzt. Und dann konnte er am Atherleib arbeiten.
Und dann, nachdem er den Atherleib dem Astralleib entsprechend
geformt hatte, kehrte er zurtick in den physischen Leib. Dann hatte
er das innere Leben in sich erweckt, dann war er ein Auferstandener,
und er bekam einen neuen Namen.

Das war eine Handlung auf dem Astralplan. Alles das, was ich be-
schrieben habe, ging auf dem Astralplan vor sich; der physische Leib
hatte dabei nichts zu tun. Dieses Ereignis wiederholte sich in allen
alten Mysterien. Jeder Eingeweihte kannte es. Stellen Sie es sich nun
verdichtet vor, herabgeholt auf den physischen Plan, so dal3 etwas
geschehen ist mit diesem Ereignis, das sich friher nur astral zugetra-
gen hat. Vergleichsweise so, wie wenn Sie zum Beispiel da, wo Sie
friher Wasser hatten, jetzt ein Stlck Eis haben. Viele solche astralen
Ereignisse mussen zusammenfallen, zusammenfliel3en, damit die phy-
sische Verdichtung einst moglich wird. Dadurch, dal3 durch die Er-
scheinung Christi dasjenige auf dem physischen Plane sich ereignete,
was vorher oft und oft in den Mysterienstatten auf dem astralen Plane
sich abgespielt hatte, ist das Mysterium von Golgatha historisch mog-



lich geworden, es hat herabgeholt werden kénnen auf den physi-
schen Plan. An diesem Beispiel lernen wir begreifen, wie in okkulten
Bruderschaften tatsachlich die Zukunft vorbereitet wird.

Wenn wir uns nun fragen: Was geschieht denn da eigentlich? - so
Ist zu antworten: Gewil3, in Gedanken, in der Idee kann man sehr
vieles erfassen. Aber die Idee hat keine Wirklichkeit. Die ldee ist
nichts anderes als das, was auf den physischen Plan von den héheren
Planen heruntergeholt wird. Was der Mensch dariber denkt, ist aber
das Wirkungsloseste dabei, weil dieses nur auf dem physischen Plane
vorhanden ist. Anders ist es, wenn dieser Idee etwas entgegenge-
bracht wird, das auch aus den hoheren Sphéaren stammt. Nehmen Sie
zum Beispiel die Lehre der Spharenmusik des Pythagoras, wie er sie
seinen Schlern beigebracht hat. Die Philosophen suchen die okkulte
Musik des Pythagoras als ein ganz einfaches System darzustellen. Der
Verstand kann das schnell auffassen. Aber ihm kam es darauf an, daf3
der Schiler erst dann dazu kam, wenn sein Gemit, seine Stimmung
daflr vorbereitet waren. So ist es auch unmoglich, demjenigen, der
keinen Sinn hat fur Bilder, die dem Astralischen entstammen, das Bild
der Sixtinischen Madonna von Raffael in seinem tieferen Sinne er-
kléaren zu wollen. Das Geflihl, das Gemut muf3 sich an ihm hinauf-
ranken. Dasjenige, was sonst in der Idee kalt 1al3t, erscheint ihm hier
im Bild kinstlerisch lebensvoll as der gottliche Weltgedanke, als das-
jenige, wonach die gottlichen Kréafte die Welt geschaffen haben, und
eine einfache Linie wird zu etwas Heiligem! Dadurch dal3 die Ge-
danken sich um das Element des Gottlichen herumschlingen, wird
der Gedanke entgegengebracht gottlicher Einwirkung. So handelt es
sich bei einer solchen Schulung darum, den Menschen gradweise dar-
auf vorzubereiten, wie er sich den grol3en Weltgedanken nahern kann,
wie er sie zu empfangen hat. Dann verbindet er allmahlich mit dem
Eindringen in diese grol3en Weltgedanken jene wirksame, aber sonst
okkulte Kraft, welche im Astralen schon vorher die Zukunft fir den
physischen Plan vorbereitet. Hat der fuhrende Menschenbruder viel-
leicht Schiler bei sich, welche an solchen geistdurchdrungenen Ideen
hangen, dann sind diese eine Kraft, die auch ihm vorwarts hilft in
seinem Wirken fur die aufRere Welt; es entstehen die grof3en spiri-



tuellen Zentralstatten des geistigen Wirkens. Se sehen also, dal} tat-
sachlich dasjenige, was ich Okkultismus genannt habe, mit dem Fort-
schritt der Menschheit sehr viel zu tun hat. Und in unserer Zeit haben
wir eine ganz besonders wichtige Aufgabe. Versuchen wir mit ein
paar Worten nur hinzudeuten darauf, wie wir zu dieser unserer Auf-
gabe gekommen sind.

Wir stehen innerhalb der grofRen Wurzelrasse der Menschheit, wel-
che diese Erde bevdlkert, seitdem aus den Fluten des Meeres empor-
gestiegen ist der Boden, den wir heute bewohnen. Seitdem die atlan-
tische Rasse allmahlich zu verschwinden begonnen hat, seitdem ist
die grol3e arische Wurzelrasse digjenige, welche herrschend ist auf der
Erde. Wenn wir uns selbst betrachten, so sind wir hier in Europa die
funfte Unterrasse der grof3en arischen Wurzelrasse. Die erste Unter-
rasse lebte in urferner Vergangenheit im alten Indien. Und die heuti-
gen Inder sind Nachkommen jener ersten Unterrasse, deren Geistes-
leben noch vorhanden ist in den uralten Veden der Inder. Die Veden
sind indessen nur Nachklange der alten Rishikultur. Damals ist ja
noch keine Schrift dagewesen; da gab es nur Tradition. Dann kamen
die zweite, die dritte und die vierte Unterrasse. Die vierte Unterrasse
hat das Christentum aufgenommen. Dann sehen wir, da3 um die
Mitte des Mittelalters die flnfte Unterrasse sich gebildet hat, zu der
wir und die angrenzenden Vdlker gehoren.

Die alten Inder der ersten Unterrasse |ebten unter anderen Bedin-
gungen as wir und waren im Grunde genommen auch anders or-
ganisiert. Selbst die heutigen Nachkommen, die heutigen Inder, sind
wesentlich anders organisiert als unsere europaischen Volker. Wer
als Okkultist die Unterschiede untersucht, der findet, dal3 im alten
indischen Volke der Atherkorper viel weniger an den physischen K 6r-
per gefesselt ist, sich nicht so dicht in den physischen Kdrper hinein-
versenkt hat, sondern dald er viel leichter vom Astralkérper zu be-
einflussen ist. Damit hangt es zusammen, dal} die indische Rasse leicht
etwas vom Astralkorper auf den Atherkorper Uberleiten kann, daR
diese indische Rasse leicht in den Atherkorper hineinarbeiten kann.
Das heif3t nichts anderes, as dald durch okkulte Schulung der Inder
leichter zu gewissen hoheren Anschauungen kommen kann. Je leich-



ter der Atherkorper beeinfluRt werden kann durch den Astralkorper,
desto leichter ist es mit Bildern, ohne abstrakte Begriffe, auf den
Atherkorper einzuwirken. Um so leichter ist es dem, welcher im
Astralen die Jogaschulung durchmacht, durch Bildvorstellungen zu
den hoheren Gebieten in Beziehung zu kommen. Diese wirken auf
den Atherkdrper, der noch weich ist, ein. Man hat da nicht notig, in
strengen Begriffen zu arbeiten, sondern mit hochst einfachen Bild-
vorstellungen kann man an der Seele eines indischen Menschen arbei-
ten, und er wird zu sehr hohen Entwickelungsstufen kommen kénnen.

Durch die verschiedenen Unterrassen hindurch hat sich das Men-
schengeschlecht geandert. Unser Atherkorper ist heute viel stéarker
unter dem Einflu? des physischen Korpers, als dies bel den alten
Indern der Fall war. Und so kommt es, dal3 wir viel stérker und
innerlicher arbeiten mussen, um den Atherleib zu beeinflussen. Wir
kdnnen nicht zu halb traumhaften Vorstellungen greifen. Wir mus-
sen ales einer scharfen Konzentration unterziehen, an unserem Inne-
ren arbeiten durch starke seelische Konzentrierung in das reine Uber-
sinnliche, nicht blof3 durch bildhafte Begriffe. Eine solche Vorstel-
lung, die eine starke Konzentration unseres inneren Wesens bewirkt,
kann dann viel kraftiger auf den an den physischen Kdrper gefessel-
ten Atherleib wirken. Damit der Astralleib auf den Atherleib wirken
konnte, muRte er in friheren Zeiten aus dem Atherleibe heraus sein.
Jetzt aber kann der Atherleib auch innerhalb des physischen Leibes
vom Astralleib aus beeinfluft werden. Wiirden wir dasselbe Experi-
ment machen, das in den alten Mysterienstatten tblich war, und die
L ethargie herbeifiihren, so wirden wir imstande sein, auf den Ather-
leib einzuwirken. Aber wenn das Erdenbewuldtsein, die Beweglich-
keit des Denkens wieder zurtickkehrten, wirde diese sogleich wieder
dasjenige ausldschen, was der Astralleib in den Atherleib eingedruckt
hat. Wir missen den Atherleib stark beeinflussen, wenn wir wollen,
dal? er das, was wir ihm eingepragt haben, beibehalt. Die okkulte Auf-
gabe ist heute eine andere geworden, sie ist jetzt mehr eine innerliche.

Und so sehen Sie auch, wie im Laufe der Zeit grol3e Unterschiede
in den einander folgenden okkulten Schulen auftreten. Das Joga-
system der Inder ist etwas anderes als die Schulung der Rosenkreuzer.



Die Rosenkreuzer Schulung ist berechnet auf das, was ich Ihnen jetzt
ausei nandergesetzt habe. Aulerdem tritt noch etwas anderes ein. Es
muf3te, damit Gberhaupt ein solcher Fortschritt geschehen konnte, auf
die Verstandeskraft eingewirkt werden. Viel mehr as friher wurde
der Verstand angespannt, der dann, durch die Kraft der inneren Kon-
zentration, sein Hinlbergefuhrtwerden zum Erfassen des Ubersinn-
lichen entwickeln kann. Es muldte in der neueren Zeit also viel mehr
in Begriffen gelehrt werden; es mufldte Gewicht gelegt werden auf die
Verstandesaushildung und auf das abstrakte Vorstellungsvermogen.

Vergleichen Sie einmal die Wandlungen in der Kultur von der
alten indischen bis zu unserer Zeit. Im alten Indien haben Se eine
hohe Intuition und eine geringe aullere Auswirkung der Zivilisation;
jetzt, in unserer Zeit, ist es umgekehrt. Das bewirkt, dal3 auch die
Stellung des Okkultismus allméahlich eine ganz andere wird; das be-
wirkt, dald vieles von dem, was friiher geheimgehalten wurde, heute
allgemeines Wissensgut geworden ist. Viele, viele solche Erkenntnisse
und Begriffe waren fruher innerhalb der okkulten Bruderschaften be-
wahrt worden, und es kam der Mensch an diese Dinge erst heran,
wenn er sein ganzes Herz umgewandelt hatte. Heute hat der Okkul-
tist dies nicht mehr in der Hand. Er mul vieles von dem, was man
friher far spéatere Stufen der Schulung aufbewahrt hatte, jetzt als
schon durch die Kultur der AuRenwelt offenbar geworden, erkennen.
Damit mul3 der Mysterieneingeweihte rechnen. Und so mufdten viele
Wahrheiten, die in den okkulten Schulen gelehrt worden sind, allmah-
lich herausgetragen werden auf den physischen Plan.

Schon das, was in den heutigen Elementarschulen gelehrt wird,
wurde uns hinwegfihren von dem Geistigen, wenn nicht von einer
anderen Seite her okkulte Hintergriinde dazutraten. In friheren Zei-
ten wuldte der Schiler, dal3 hinter dem, was er in der Schule und der
Gelehrtenwelt als Lehrstoff erhielt, noch etwas HOheres ist, und daf
er selbst vielleicht einst zu diesem hoheren Wissen wirde kommen
konnen. Er wuldte, dald er ein Glied ist innerhalb eines geistigen Or-
ganismus. Heute nimmt man in der demokratischen Welt viele Be-
griffe auf, die nicht zu solcher Einsicht fihren. Daher mufite dem
Bau des auflleren demokratischen Wissens gleichsam die Spitze der



Pyramide hinzugeflugt werden. Das elementare Wissen von den in der
Welt verborgenen Kréften war nun gegeben worden. Es fehlte noch
die zu einer geistigen Weltanschauung fuhrende Spitze. Und um diese
zu geben, mufdte eine weltumfassende Bewegung begrindet werden.
Die theosophische Bewegung war als eine solche gedacht. Daher ent-
schlof® man sich in gewissen Bruderschaften, als die Popularisierung
der bisher verborgenen Weistimer immer weiter und weiter vor sich
gegangen war, der Welt so viel von den hinter ihr stehenden Ge-
heimnissen mitzuteilen, als notig war, um das Wissen der &ul3eren
Welt mit dem umfassenden okkulten Wissen der Bruderschaften in
Einklang zu bringen.

Hier stehen wir an dem Punkte, wo wir den Zusammenhang der
theosophischen Bewegung und der Theosophischen Gesellschaft mit
dem Okkultismus sehen kdnnen. Die Theosophische Gesellschaft ist
keine okkulte Bewegung, keine okkulte Bruderschaft, denn sie ist
auf demokratischer Grundlage errichtet, wo ein jeder gleichwertiges
Mitglied mit den andern ist. Doch etwas anderes ist es, wie man die
Aufgabe der Theosophischen Gesellschaft erfassen soll. Die Aufgabe
der Gesellschaft ist auf dem physischen Plan. Will man diese voll er-
fassen, so mufld man hinaufsehen kénnen in die hoheren Welten. Aber
darum handelt es sich nicht, daf3 der Theosoph schon hinaufsehen
kann in die hoheren Welten, sondern es handelt sich darum, daf3
innerhalb der Bewegung auch okkulte Krafte entwickelt werden, da-
mit die Theosophische Gesellschaft eine Stétte sein konne, von wel-
cher der Okkultismus ausstrahlen kann und zur Sprache kommt. Es
Ist etwas anderes, ob eine Gesellschaft eine okkulte Bruderschaft ist,
oder ob sie sich sagt: Wir sind zwar keine okkulte Bruderschaft, aber
in unserer Gesellschaft kommt der Okkultismus wieder zur Sprache.

Heute, wo im Grunde genommen die ganze Menschheit sehnsiich-
tig aufschaut zu den hoheren Welten, ohne die Wege dahin zu finden,
heute mufd dementsprechend ein noch weiterer Teil der okkulten
Kenntnisse popularisiert werden. Und diese Aufgabe hat der Okkul-
tismus innerhalb der Theosophischen Gesellschaft. |mmer haben gei-
stige Bewegungen befruchtend gewirkt auf die Entfaltung der Kultur
auch auf dem physischen Plan. I'hr auf3erer Ausdruck ist nichts ande-



res als die irdische Verwirklichung dessen, was geistig vorbereitet
worden war. Was ist es denn anderes, wenn wir zum Beispiel die
Werke von Michelangelo und Leonardo da Vinci ins Auge fassen?
In diesen Werken haben Sie in Farben und Formen etwas Geistiges
an die Wand hingezaubert: durchsetzt ist das Bild von dem, was zu-
erst als Spirituelles in der Seele des Kinstlers lebte. Das Spirituelle
geht voraus demjenigen, was spater als sein Ausdruck in der materiel-
len Welt erscheint.

Und die materialistische aufRere Kultur ist nur der Abdruck der
materialistisch gewordenen inneren Gesinnung der Menschen. Seit
1850 breitet sich in den zivilisierten Staaten die rein materialistische
Stadtekultur aus. Wir sehen das Grol3e, das sie auf dem physischen
Plan geleistet hat; wir sehen aber auch, was sie nicht hat leisten
kdnnen. Im Kinstlerischen zum Beispiel hat sie keinen wirklich
neuen Stil hervorgebracht, den einen ausgenommen: und das ist der
Stil des Warenhauses. Dieser ist etwas, was im Verhatnis zu unserer
aulReren Zivilisation innerlich wahr ist. Alles andere, was aus alten
Zeiten Ubernommen wird, hat keine Beziehung zur Jetztzeit. Erst
wenn wir eine Gesellschaft gebildet haben, deren Mitglieder ergriffen
sind von einer spirituellen Kraft, wie sie friher im Christentum ge-
lebt hat, und wie sie in den besten christlichen Seelen noch als Sehn-
sucht lebt und wiedergewonnen werden kann, dann werden wir wie-
der eine spirituelle Kultur haben. Und eine solche Kultur wird wieder
Klnstler auf allen Gebieten des Lebens hervorbringen. Lassen Sie
die Theosophie in den Seelen der Menschen leben, dann wird sie wie-
der als Stil, as Kunst aus den Seelen herausstromen, sie wird da sein
auch far unsere Augen und Ohren. Es wird die Welt wieder ein
aufRerer Ausdruck sein kdnnen des Spirituellen, wenn es heute in ei-
ner solchen Gesellschaft schon dargelebt wird.

In diesem Sinne konnte die Theosophische Gesellschaft der Ge-
staltung der ferneren Kultur dienen. Sind wir beieinander, so missen
wir uns klar sein, dafd wir wie Zellen sind, die sich zusammenschlie-
Ren muissen zur Ausgestaltung einer kiunftigen Kultur. In unseren
Seelen werden digjenigen Kréfte vorbereitet, welche kinftig die Welt
so umbilden werden, daf3 sie ein physischer Abdruck werden wird



unserer heutigen Stimmungen und Lebensanschauungen. Alles was
heute offenbar wird und sich manifestiert, ist ehemals okkult gewesen.
Wie heute die Elektrizitdt eine offenbare Kraft ist, so war sie einst
eine okkulte Kraft. Und was heute noch okkult ist, das ist dazu be-
stimmt, eine treibende Kraft fur die Zukunft zu werden. Genau eben-
so wie vor Jahrmillionen dieser unser Menschenkdrper vorbereitet
worden ist aus Kréaften, die in unserer Umgebung sind, so bereitet
sich heute in uns ein hdherer Korper vor, ein Korper der Zukunft;
doch erst in einer fernen Zeit wird dieser Korper der Zukunft der
unsrige sein.

Verfolgen wir einmal ein wenig unseren Entwickelungsweg zu-
rick. Was war einst da? Ein dumpfes Menschenbewul3tsein - ringsum
die Welt, die anders ausgesehen hat as die unsrige -, das wie ein traum-
hafter Spiegel war. Ein traumendes Bewul3tsein hatten die Menschen.
Und auch als die Entwickelung ihres Gemeinwesens weiterschritt, hat-
ten sie keine Parlamente, die auf Meinungsaustausch beruhen; nichts
Derartiges hatten sie. Es spiegelte sich blofl3 alles in dem Bewul3tsein,
das im Menschen aufstieg. Und die heutigen Korperorgane, wodurch
sind sie entstanden? Dadurch, daf? jene Krafte an den Menschen ge-
arbeitet haben. So wie die Tiere in den finsteren HOhlen von Ken-
tucky ihre Sehkraft verloren, weil sie sie nicht brauchten, so organi-
sierten die aulReren Krafte auch dasjenige, was wir as Auge und als
Ohr haben. Diese sind durch die Schall- und Lichtkrafte ausgebildet
und aus unserem Organismus herausentwickelt worden. Aus dem,
was jetzt in uns lebt, wird sich unser geistiger Organismus in der Zu-
kunft entwickeln. Digjenigen Dinge, die als Ausdruck unserer spiri-
tuellen Kultur vor uns stehen, die Kirchen und so weiter, die Kultur-
werke, die uns Schonheit und Wahrheit vermitteln, sie werden sich
einpragen in unsere hoheren Wesensglieder. Und wenn diese sich
einst entfalten werden zu einem selbsteigenen Leben, dann wird das,
was als Schonheit und Wahrheit in der aul3eren Kultur lebt, in unse-
rem Inneren aufsteigen. Was Augen und Ohren jetzt wahrnehmen,
das sind Bausteine fir die Organisierung einer hoheren Zukunft. Be-
trachten wir die Welt von diesem Gesichtspunkt aus, dann gewinnt
das menschliche Innere eine ganz andere Bedeutung.



Wir stehen damit vor einer Tatsache, die in einfacher Weise be-
greiflich machen kann, was man Joga oder innere Schulung nennt.
Aus den Worten, die ich gesprochen habe, werden Se entnehmen
konnen, dal} dagienige, was die Welt einst geschaffen hat, was in der
Welt gewirkt und gekraftet hat, friher von unserem Inneren aufge-
nommen worden ist. Was heute in mir ist, war einstmals auf3er mir:
das ist der Grundgedanke der okkulten Schulung. Ehe unser physi-
scher K 6rper war, war schon unser Atherleib vorhanden. Unser Ather-
leib wiederum ist ein Gebilde, das von unserem Astralleibe geformt
worden ist. Und davon geht die Jogaschulung aus. Wer sich auf die
Jogaschulung einlat, steigt hinab in seinen Atherleib und weiR3, daR
er im Atherleib die Kraft findet, die einst vor Jahrmillionen ihn auf-
gebaut hat. Langsam hat sich der physische Koérper herausgehoben
aus der Grundlage des Atherleibes.

Nur in grofden Zugen kann ich beschreiben, wie das Hinunterstei-
gen in den Atherleib vor sich geht. Da gibt es gewisse Stromungen
im Atherleibe, welche die Vorboten sind fir die physischen Kor-
perorgane. Die Nervenstrange des sympathischen Systems, das
bis in den Rlcken verlauft, die Nervenknoten des sympathischen
Nervensystems, das sind Teile, die &herisch vor Urzeiten heraus-
gebildet wurden. Das ist ein Vorgang, der sich abgespielt hat in
grauer Vorzeit. Dann, nachdem der Mensch weiter und weiter vor-
geschrittenist, gab es eine Zeit, wo sich herausbildete innerhalb dieses
Korpers, der nun in sich die Anlage zum physischen Nervensystem
hatte, das Gebilde, welches uns fahig macht zur Entfaltung der inne-
ren Korperwarme, zur Bereitung des warmen Blutes. Das ist wieder-
um ein spateres Gebilde aus dem Atherkorper, der dann schon stark
von den Kréften des Astralleibes beeinflul®t war. Und aus dem, was
wir hernach ds Grundlage des Gehirns vorfinden, hat sich der Rik-
kenmarksstrang herausgebildet wiederum aus dem Atherleibe heraus,
ds dem anderen Pol des Atherleibes, der sich auf der einen Seite zum
Gehirn herausbildete, auf der anderen Seite zur inneren Blutwéarme.
Das ist in der Vergangenheit geschehen. An dieser Bildung des Men-
schen haben nicht nur die Naturkréfte gearbeitet, sondern auch ho-
here geistige Wesenheiten.



Wenn nun der Jogi stufenweise hinuntersteigt in diesen Atherleib,
dann dringt er hinein in die Zeiten der Vergangenheit, wo seine gei-
stige Ursprungsform von diesen Kraften und Wesenheiten beeinfluf3t
worden ist und dasjenige hervorgebracht hat, was heute in uns lebt.
Wenn der Mensch so hinuntergestiegen ist in das Leben, dann kann
er beim Hinabstieg jenen Punkt noch einmal erreichen. Er steigt vom
Kopfe abwarts in die unteren Gebiete hinunter, die in den altesten
Zeiten aufgebaut worden sind, und dann wieder zurick in seinen
Kopf. Das ist eine Beschreibung des okkulten Erkenntnisweges, wenn
auch nur eine sparliche Beschreibung. Weiteres kann in den okkulten
Schulen gegeben werden. So bildete der Schiler der Mysterienweis-
heit die Fahigkeit aus, in die friheren Zeiten hineinzublicken; dann
kommt die Zeit, wo er die okkulte Pilgerschaft unternehmen kann.
Er erreicht dies auf dem Wege einer bestimmten Ubung, durch die er
sein personliches Selbst Uberwindet und dadurch aufhort, das kleine
gebundene Ich zu sein. Erst dann kann er den Aufstieg in das Uni-
versum vollziehen. Noch einmal steigt er hinunter, indem er die Welt-
kraft so mitnimmt, in das Meer der Vergangenheit. In aufsteigender
Linie kann er allmahlich hinaufkommend dann im einzelnen den
Weg verfolgen, den er so zurlickgelegt hat. Langsam und allmah-
lich lernt der Mensch hinunterschreiten in das Meer seiner Bilde-
kréfte, und zuletzt kommt er an einen Punkt, der in der Nahe des
Ursprungs liegt. So muld es den Menschen ergangen sein, denen zu-
erst das Auge erstand, um den Blick ins Weltall zu lenken. Dann
geht dem Schiler auf der Zusammenflul3 des Ich mit dem grol3en
Welten-Ich. Und nun muf3 er lernen, zu sagen zu dem Kkleinen Ich:
Ich bin nicht du.

Es ist ein wichtiger Moment, wo er sich klarmacht, was dies hei(3t:
Ich bin nicht du. - Das ist ein Moment, wo man anfangt zu begreifen,
dal es hohere Kréfte in der Natur gibt als das Denken, dal3 es auler
ihm etwas gibt, was man nicht mit den Gedanken der Gegenwart
ausdriicken kann, was aber bewirkt, daf3 bei zwei Menschen, die tGber
dasselbe sprechen kdnnen, die Rede des einen klar aber 0de, die des
anderen durchpulst ist von dem warmen Licht, das die Zukunft schaf-
fen wird.



Wenn der Schiler so weit ist, dann kann er in noch anderer Weise
lernen, als er bis jetzt lernen konnte. Er erlebt da etwas ganz Beson-
deres. Ihm tritt in der tbersinnlichen Welt ein geistiges Wesen ent-
gegen: er trifft digjenige Individualitat, welche mit ihm friher schon
einmal verbunden war. Das ist ein grof3es wichtiges Mysterium, daf3
sich gewisse Stufen unseres Daseins wiederholen. Wir steigen bewulf3t
auf vom Manas zu den hoheren Kraften. Wir sind einst aus geistigen
Welten heruntergestiegen, und damals hat dasselbe Wesen etwas in
uns hineingesenkt, dem wir jetzt wieder begegnen auf der jenem
Punkte in der Vergangenheit entsprechenden Stufe, auf welcher es
damals mit uns war. Es ist der Lehrer, der sogenannte Guru. Wir
trafen ihn damals zum ersten Mal; jetzt treffen wir ihn wieder, wenn
wir das, was er in unsere Seelen versenkt hat und wir unbewuf3t emp-
fangen haben, bewul3t auffassen konnen. Und steigen wir dann wei-
ter hinunter, so treffen wir die Geister, die mitgebaut haben an uns
vor Aonen. Wir treffen die zwolf Geister: die Geister des Willens,
die Geister der Weisheit, die Geister der Form, die Geister der Be-
wegung, die Geister der Personlichkeit oder des Egoismus, die Gei-
ster des Feuers oder der Warme, die Geister der Dammerung oder des
Zwielichts und so weiter. Das alles bietet sich unserem Geistessinn
dar bei diesem Abstieg in das Universum, auf dieser Pilgerfahrt. Und
das allein macht es uns moglich, einen Blick in die Zukunft zu tun,
das macht es uns mdglich vorauszunehmen, was «in Kirze» gesche-
hen soll, wie der Apokalyptiker sagt.

Dies ist die Aufgabe des Okkultismus. Sie ist zu I6sen, weil diese
L 6sung notwendig ist. Bewegungen, welche idealistisch sind, welche
ethisch sind, gibt es genug. Die Bewegung aber, die man Theosophie
nennt, unterscheidet sich von anderen dadurch, daf? der Okkultismus
bewul3t in dieser Bewegung zu Wort kommt.

Damit ist das Verhdtnis des Okkultismus zur Theosophie klarge-
legt. Die Theosophische Gesellschaft kann nie eine okkulte Bruder-
schaft sein wollen. Was ihr Kraft geben muf3 zur Erfllung ihrer Auf-
gabe, was ihr das Leben geben mul3, das kénnen nur Dinge sein, die
aus dem Okkultismus herausstromen. Deshalb wird die Theosophi-
sche Gesellschaft gedeihen, wenn man Verstandnis haben wird fir



die Pflege okkulter Lehren und okkulten Lebens. Das ist noch keine
Forderung, dal} die Mitglieder selbst Okkultisten sein sollen. Wenn
aber die Theosophische Gesellschaft vergessen sollte, dal3 in ihr die-
ses Blut pulsiert, dann mag sie eine interessante Gesellschaft sein, aber
das, was mit ihr gewollt worden ist von den erhabenen Machten, die
an ihrem Ausgangspunkt gestanden haben, wird sie nicht leisten.

Wer dies versteht, wird der Theosophischen Gesellschaft nimmer-
mehr den okkulten Charakter nehmen wollen. Doch wird, wer so in
der Theosophischen Gesellschaft steht, in eine zwiespéltige Lage ge-
bracht. Er wird das Ohr richten mussen nach der Seite, von woher
die okkulten Wahrheiten zu uns stromen, und auf der anderen Seite
die Aufmerksamkeit auf das aufRere exoterische Leben der Gesell-
schaft richten. Trennen mufd man diese Dinge streng voneinander;
niemals durfen sie miteinander vermischt werden. Aber man darf auch
nicht, wenn manvon der auf3eren Theosophischen Gesellschaft spricht,
von den okkulten Personlichkeiten, die am Ausgangspunkt stehen,
sprechen. Niemals mischen sich diejenigen Machte, welche auf dem
hoheren Plane leben, und die der Menschheitsentwickelung wegen
aulRerhalb des physischen Leibes leben, in diese Angelegenheiten ein.
Niemals geben sie etwas anderes als Impulse. Wenn wir in sachlicher
Weise fur die Ausbreitung der Theosophischen Gesellschaft wirken,
stehen uns immer die grol3en Individualitaten, die wir Meister nen-
nen, zur Seite; wir dirfen uns an sie wenden und sie durch uns spre-
chen lassen. Wenn es sich um die Verbreitung des okkulten Lebens
handelt, dann sprechen die Meister. Handelt es sich nur um die Or-
ganisation der Gesellschaft, dann Uberlassen sie das denjenigen, die
auf dem physischen Plane leben. Das ist der Unterschied zwischen
der okkulten Stromung und dem Rahmen der theosophischen Or-
ganisation. Lassen Sie mich den Unterschied dessen, was als innerer
spiritueller Strom geht, und was sich auslebt durch die einzelnen Per-
sonlichkeiten, so ausdriicken, wie es vielleicht am besten ausgedrickt
werden kann: Wenn es sich um das spirituelle Leben handelt, dann
sprechen die Meister, handelt es sich um die blol3e Organisation, dann
ist Irrtum moglich, denn da schweigen die Meister.



FREIMAUREREI
UND MENSCHHEITSENTWICKELUNG |

Berlin, 23. Oktober 1905 (zehn Uhr)
(Nur vor Mannern)

Ich habe Sie gebeten, zu einer kleinen Besprechung Uber okkulte
Fragen zu kommen aus dem Grunde, weil man der Ansicht sein muf3,
daf? derjenige, der sich an der theosophischen Bewegung beteiligt,
sich nicht nur Uber die &uleren Dinge, die in Programmen ausge-
sprochen sind, klar sein muf3, sondern auch dariber, wozu diese theo-
sophische Bewegung fuhren kann. Nun sind diejenigen okkulten Stro-
mungen, die in der theosophischen Bewegung leben, in der Tat in
gewisser Beziehung verwandt mit friheren okkulten Stromungen.
Namentlich eine derselben, die noch in die Gegenwart hereinreicht,
soll es sein, an die wir heute ankntpfen: die Freimaurerei.

Sie wissen, dald es in der Freimaurerei, wenigstens bis zum Ende
des 17.Jahrhunderts, streng verpont war, irgendwelche weiblichen
Mitglieder zu haben. Das hatte damals seinen guten Grund. Wenn
namlich einmal in der Weltentwickelung der Grund wegfallen wird,
warum die Freimaurer keine weiblichen Mitglieder hatten, dann wird
auch die Zeit gekommen sein, dal3 die Arbeit der Freimaurerei auf
dem physischen Plane abgel6st wird von der theosophischen Arbeit.
Vorlaufig ist die theosophische Arbeit eine Vorbereitungsarbeit. An
der theosophischen Arbeit werden Manner und Frauen in gleichem
Mal3e teilnehmen.

Wenn ich nun kurz sagen méchte, warum die Frauen von der Frei-
maurerei ausgeschlossen sein sollten, so konnte ich das nur so sagen,
daf3 man seine Geheimnisse nicht gerade dem Gegner verrat; dal3 man
Ihm nicht gerade seinen Feldzugsplan schickt. Das tut man in keiner
Kriegsfihrung. Und es wird sich uns zeigen, dal3 es sich in der Frei-
maurerei in einer gewissen Beziehung um eine Gegnerschaft gegen
die Frauenwelt handelt.

Die Freimaurerei ist die Fortsetzung uralter Geheimbinde und
Bruderschaften. Solche Geheimblinde, wenigstens in der Form, in
der sie fordeben in der Freimaurerei, haben ihren Ursprung genom-



men gleich beim ersten Aufgehen der vierten Unterrasse unserer funf-
ten Wurzelrasse, also derselben Unterrasse, aus der spater das Chri-
stentum entsprungen ist.

Sie wissen, dal3 man die aufRere Abfassung der Bibel nur ein paar
Jahrhunderte vor Christi Geburt zurlckverlegt, und das mit Recht.
Aber Tradition war die biblische Offenbarung jahrtausendelang schon
vorher. Friher war es nicht Usus, dal3 man solche Sachen aufschrieb,
sondern daf® man sie von Mund zu Mund fortpflanzte. Daher hat es
etwas fur sich, anzunehmen, daf} die Geheimnisse, die von Moses der
Priesterschaft anvertraut worden sind, erst spater aufgeschrieben wur-
den.

Nun fallt in die Zeit, in der die Bibel as Dokument aufgetreten ist
in der Weltgeschichte, auch die duf3ere Abfassung und das Auftreten
dessen, was man die freimaurerische Legende nennt.

In der Weltentwickelung ist es immer als ein Gesetz zu betrachten,
dai3 das, was friher geschehen ist, spater kurz wiederholt wird. Jeder
Mensch wiederholt im Mutterleibe die Stadien, die die Rasse bereits
durchlaufen hat. Jeder Planet wiederholt in den ersten Stadien die be-
reits durchlaufenen Entwicklungsstufen. Immer wird kurz wieder-
holt, was friher schon dawar. So ist es auch mit den Rassen, Deshalb
sind die erste, zweite, dritte Unterrasse unserer flinften Wurzelrasse
die Wiederholung friherer irdischer Verhdtnisse, nur auf einem be-
stimmten hoheren Gebiete. Was von der lemurischen Rasse angefan-
gen durch die Atlantis hindurch sich entwickelt hat, wurde auf einem
gewissen hdheren Gebiete in unseren drei Unterrassen wiederholt. So
da3 wir also eine Wiederholung dessen haben, was vorher in der
lemurischen Zeit auf einem untergeordneten Gebiet vorhanden war.
Es war dies - bevor die Zweigeschlechtlichkeit entstand - eine Art
Doppelgeschlechtlichkeit; eine Eingeschlechtlichkeit, insofern als im
Einzelwesen beide Geschlechter vertreten waren. Dann folgte erst die
Trennung in die zwei Geschlechter. Also Mannlich-Weibliches wurde
dann erst ein Mannliches und Weibliches. Auf geistigem Gebiete
wiederholt sich nun etwas Ahnliches in unserer Wurzelrasse. Tat-
sachlich hat digjenige Erkenntnis, diejenige Weisheit, die dem alten,
dem vorvedischen Indien eigen war, etwas Mannlich-Weibliches und



dadurch zugleich etwas, was ganz unabhangig war von irgendeiner
Zweiheit, von irgendeinem aufRerlichen Prinzip. Dann kam die Kultur
der zweiten Unterrasse. Diese ist eine im eminentesten Sinne zwel-
geschlechtliche geistige Kultur. Daher tritt da der Dualismus auf:
Ormuzd und Ahriman, Gut und Bo6se. Das alles mischt sich in die
Erkenntnisse hinein.

Nun wollen wir uns einmal klar werden, wie das gekommen ist.
Das ist so gekommen, dal3 zunachst, bevor es ein mannliches und
weibliches Geschlecht gab, eine Zweigeschlechtlichkeit in dem einen
Individuum vorhanden war. Wir mussen nun fragen: Was war in dem
einen Individuum das Befruchtetwerdende und was war das Befruch-
tende? In der alten griechischen Mythologie wird Zeus dargestellt mit
machtigen Frauenbrusten. Es drickt sich darin eine Wahrheit aus, die
in den alten Mysterien bekannt war und die uns auch die Urkunden
lehren, daf3 das Geschlecht - wenn ich es so nennen darf -, das unse-
rem unmittelbar vorangegangen ist, aul3erlich-physisch nicht dem
mannlichen, sondern dem weiblichen Geschlecht dhnelte. So dald wir
also vor der aufleren Trennung beide Geschlechter in einem Indivi-
duum haben, das aufRerlich - im physischen Ausdruck und im ganzen
Empfinden und Wesen - weiblich war. Wir haben es also am Ursprunge
des Menschengeschlechtes zu tun mit einem nach der weiblichen
Seite hingeneigten, zweigeschlechtlichen Individuum. Das mannliche
Geschlecht ist erst spater hervorgegangen. Nun mussen wir uns klar
sein, dal3 in diesem Individuum, das die beiden Geschlechter in sich
selbst hat, auch ein Befruchtendes, ein mannlicher Same da war. Das
Weib hatte den Mann in sich. Wenn wir uns das klarmachen, daf3 das
Weib den Mann in sich hatte, dann kdnnen wir uns auch nach unse-
ren gewdohnlichen naturwissenschaftlichen Begriffen vorstellen, daf3
die Fortpflanzung gesichert war. Dal} dies damals durch das Weib
geschehen ist, das wollen wir einmal festhalten.

Nun trat die Zeit ein, in welcher die Dinge auseinandergehen soll-
ten. Welchen Charakter hatte nun im Weibe eigentlich das Befruch-
tende, das, was die Weibnatur da auf dem physischen Plan befruch-
tete? Das, was auf das Weibliche als Same wirkte, das war das Mann-
liche; und das war das Geistige, die Weisheit. Das Weib gab den



Stoff, der Geist gab die Form. Ausgestaltung auf dem physischen
Plan ist verwirklichte Weisheit. Im Weibe wirkte die Weisheit. Nun
differenzierten sich die beiden, indem die zwel Dinge, die friher zu-
sammengewirkt hatten, als zwei getrennte Pole auftraten. Was friher
in ein einziges Organ des Menschen zusammengedrangt war, trennte
sich, und dadurch entstand eine Zweiheit in der Menschenbildung.
Diese Zweiheit entstand so, dald zunachst in dem einen Individuum
die Fruchtbarkeit, die Mdglichkeit, dal3 das weibliche Ei sich fort-
pflanzte, aufhorte. Das weibliche Ei verlor die Moglichkeit, aus dem
eigenen Korper befruchtet zu werden. So haben wir es zu tun mit
einem unfruchtbar gewordenen Weiblichen und einem dariberstehen-
den Geistigen. Es geschah durch Abspaltung der physischen Organe
die Trennung der beiden Geschlechter, und die Mdglichkeit der Be-
fruchtung wird nun durch das andere Geschlecht gegeben. Zwei In-
dividuen entstehen, das eine mit physischer Weiblichkeit und das an-
dere mit physischer Mannlichkeit: Die Weisheit hat beim Manne
weiblichen, beim Weibe mannlichen Charakter.

Die Trennung ist ein genauer Vorgang, den man verfolgen kann.
Wir missen uns aber da mit Andeutungen begntgen. Wir haben es
also mit mannlich gefarbter Weisheit im Weibe und weiblich geféarb-
ter Weisheit im Manne zu tun. Diese weiblich gefarbte Weisheit ist
passiv, ist geeignet aufzunehmen, zu horen, zu schauen, aufzunehmen,
was ringsherum ist. Die mannlich geféarbte Weisheit, die aktive Weis-
heit, bringt hervor. Daher haben wir eine zweifache Weisheit: die
weibliche Weisheit, die aktiv ist und die natlrlich auch auf die Man-
ner Ubertragen wird; so dafd es auch gentigend Manner gibt, die die
weibliche Weisheit ibernenmen. Unten schreitet das Geschlecht fort,
und oben haben wir es mit einer aktiven Intuition zu tun, die vom
Weibe stammt und mit einer passiven Erkenntnis, die entschieden
mannlichen Charakter tréagt.

Das stellt die alte Mysterienlehre dar als den Gegensatz der Abel-
sOhne oder Gottersdhne und der Kainssbhne oder Menschensthne.
Abel reprasentiert die weibliche aktive Intuition. Daher ist er nicht
Imstande, etwas von aul3en aufzunehmen, das verarbeitet werden soll.
Er nimmt auf das Gottliche, das ihn durchstromt, das in sein Intuitives



einflief3t. Das symbolisiert der «Tierhlter»: Er hegt und pflegt das
Leben, wie Intuition das gottliche Weisheitsleben pflegt. Kain hat die
mannliche Weisheit, die von auRen aufnimmt. Sie nimmt sich des
Erdbodens an, um zu ackern; das Material ist drauf3en. Er wird der
«Ackerbauer». Was vollbringt nun diese Kainsweisheit, diese Kains-
wissenschaft, da sie als passive Wissenschaft nur aufnehmend ist?
Was vollbringt sie?

Es gibt nun eine sehr interessante wichtige Legende, in der diese
Wahrheiten fir die Freimaurerei symbolisch zum Ausdruck kommen.
Das ist die Tempellegende. Und daf} es diese gibt, hat folgenden
Grund.

Die Bibel selbst, das Alte Testament, ist hervorgegangen aus der
weiblichen, der intuitiven Weisheit, sie tragt deren Grundcharakter.
Das Alte Testament ist weibliche Weisheit. Die méannliche Weisheit
brachte es nicht zur Intuition. Se beschrankte sich auf das Bauen und
Arbeiten; sie nahm Steine und machte Gebaude, sie nahm Metalle
und machte Geratschaften. Die Tempellegende stellt das so dar:

Einer der Elohim befruchtete die Eva, und da entstand Kain. Nach-
her schuf Jehova - ein anderer der Elohim, auch Adonai genannt -
den Adam. Und Adam erzeugte mit Eva den Abel. Diese Legende
stellt nun die Kainsweisheit der biblischen Weisheit entgegen, so dal3
wir beim Aufgehen der vierten Unterrasse zwei einander entgegen-
stehende Stromungen haben: die Bibel als weibliche Weisheit und die
Tempelweisheit als die mannliche Opposition dagegen. Das was der
Mann [die mannliche Weisheit?] wollte, wurde der weiblichen Weis-
heit schon in der vorchristlichen Zeit entgegengestellt Das weitere
ist so, dal3 Kain seinen Bruder Abel erschlagt. Das steht auch in der
Tempellegende. Jehova machte Streit zwischen Kains Geschlecht und
Abels Geschlecht, und Kain totete den Abel. Das heil3t nichts ande-
res ... [Hier folgen in der Nachschrift einige sehr unklare Sétze.]

Was war die Folge davon, dal’ diese Kainsweisheit entstand? Die
Folge davon war, dafl3 das Fruchtbare, das sich durch die eigene Weis-
heit fortpflanzte, getdtet wurde. Indem Kain den Abel tétete, totete
mannliche Erkenntnis in ihm das, was durch die Gotter hervorge-
bracht worden war: die Mdglichkeit der Fortpflanzung aus sich



selbst. Das heildt, es wird dadurch, daf? auf den Mann die Erkenntnis
Ubergeht, der Abel in ihm ertétet.

Das ist ein Vorgang im Menschen selbst. Durch die mannliche Er-
kenntnis wird die hervorbringende Kraft, wird Abel getotet. Nun
stehen einander feindlich gegenuber die Nachkommen des Kain und
das Geschlecht derer, die an die Stelle des Abel gesetzt werden, die
Nachkommen des Seth. Die Nachkommen des Kain sind diejenigen,
welche ihre méannliche Weisheit verwenden auf den Bau der auf3eren
Welt; die passive Weisheit wird zum Bau der auf3eren Welt verwen-
det. Nicht die gottliche Weisheit stromt auf sie hernieder. Aus dem
Freien muld sie mauern an der Welt. Sie hat keine gottliche Intuition.
Durch Probieren, durch Erfahrung entsteht das Zusammenfiigen der
rein mineralischen Produkte der Erde. So wird aus diesem Kains-
geschlechte Tubal-Kain geboren, und so wird spéater Hiram-Abiff oder
Adon-Hiram aus diesem Geschlecht geboren.

Ich habe mir vorbehalten ... *

Unter den Abeliten finden Sie den stérksten Reprasentanten in Sa-
lomo. In der dritten Unterrasse hatten sie ihre Reprasentanten alle in
den Priestern. Die alte Priesterweisheit war die intuitive Weisheit.
Diese Weisheit, die vorher im Weibe as Befruchtung gewirkt hat,
war umgewandelt auf einer hoheren Stufe zu der geistigen Weisheit.
Und aus dieser Priesterweisheit ist die Bibel hervorgegangen. Eine
weibliche Weisheit ist die Bibel auf diese Weise geworden. Diese
weibliche Weisheit ist imstande, Gber das Gottliche grol3e Offenbarun-
gen zu geben; zu sagen, wie es sich mit den Engeln und Geistern
verhdlt. Zu schaffen auf der Erde ist Sache der Kainsséhne. Darum
ist auch Tubal-Kain der Urvater der Schmiede. Daher muf3 Salomo
den Hiram-Abiff berufen, der ihm den Tempel bauen kann. Er baut
dem Konig Salomo, dem Nachfolger der alten Priesterweisheit, den
Tempel, ihm, dem Salomo, der die Priesterweisheit umsetzt in auflere
Macht. Es ging das Konigtum als aul3ere Institution aus der Priester-
herrschaft hervor.

Salomo liel3 also den Hiram-Abiff kommen. Und so wird der Salo-
monische Tempel gebaut. Nun kommt aber die Kdnigin von Saba

*  Siehe unter Hinweise.



an den Hof des Konigs Salomo, und es wird dort eine Art Verlobung
zwischen beiden gefeiert. Es wird ihr auch der Tempel gezeigt, und
sieverlangt den Baumeister dieses herrlichen Tempels kennenzulernen.
Als sie den Baumeister dieses herrlichen Tempels kennenlernt, da geht
in ihr etwas ganz Eigentimliches vor. Ein Blick von Hiram-Abiff
fiel auf sie, und das wirkte in ihr entztindend. Und das zweite, was
vorging, war das Folgende. Als sie die Arbeiter sehen will und wie
das ales vor sich geht auf dem physischen Plan, da nimmt Hiram-
Abiff das Tau-Zeichen, hdlt es in die Luft empor, und die Arbeiter
laufen alle zusammen wie die Ameisen. Sie wird dadurch dem Salomo
abtrinnig. Einige Gesellen des Hiram-Abiff, die Hiram nicht zu Mei-
stern machen wollte, kommen dem Salomo zu Hilfe. Und diese wollten
nun das Meisterstiick des Hiram, den Gufl3 des Ehernen Meeres, ver-
hindern. Statt dald ein Kunstwerk entstand, stromten nun die Feuer-
strome nach allen Seiten auseinander. Hiram bemuhte sich, das Ganze
durch Wasser zu dampfen; aber er brachte es dadurch erst recht in
Verwirrung. Ein Feuerregen spriht hernieder und alle kommen hin-
ein. Auch Hiram-Abiff. Eine Stimme ruft ihm aber zu, keine Angst
zu haben, denn daraus werde sein grofdter Erfolg hervorgehen. Nun
wird er von einer Gestalt nach dem Mittelpunkt der Erde gefhrt.
Da trifft er Kain selbst, zu dem er durch Tubal-Kain - den Schopfer
der Schmiedekunst - gefuhrt worden ist. Da wird ihm nun eine wich-
tige Weisheit offenbart. Es wird ihm gesagt: Erkenne du nun den
eigentlichen Jehova, der die Ursache ist, dal3 du da bist. Aber Jehova
haf3t die Feuersbhne und will sie vernichten; er will seine eigene Her-
vorbringung vernichten. Aber ihr habt nichts zu flrchten. Dir wird
ein Sohn geboren werden, den du nicht selbst sehen wirst, aus dem
aber ein Geschlecht hervorgehen wird, aus dem eine neue Feuer-
anbetung auf der Erde entstehen wird. - Mit dem Hammer, der ihm
von Tubal-Kain gegeben wird, ist er daraufhin imstande, das projek-
tierte Eherne Meer zustande zu bringen und sich dadurch noch mehr
die Zuneigung der Konigin von Saba zu erwerben. Dieser erscheint
bei einem Spaziergang ein Vogel in der Luft, der das mystische Tau-
Zeichen zeigt. Daran erkennt die Amme der Konigin, daf3 unter
diesem Zeichen des Tau die Zukunft der Weisheit verborgen ist. Bei



einem Feste, bei dem sich Salomo berauscht hatte, zieht ihm die Ko-
nigin von Saba den Verlobungsring wieder von der Hand. Hiram-
Abiff aber wird von den Gesellen Uberfallen und getétet. Er ist nur
noch imstande, das verborgene Wort auf ein goldenes Dreieck zu
schreiben und dieses zu verbergen. Es wird spater gesucht und ein-
geschlossen in einen Stein, der Wurfelgestalt hat. Auf diesem Stein,
der das verborgene Wort verhillt, stehen die Zehn Gebote.

Das ist die Tempelweisheit, welche die méannliche Wissenschaft der
weiblichen Weisheit entgegengesetzt hat. Das sind Dinge, die nur
erklart, die nur auf ihren okkulten Gehalt hin untersucht zu werden
brauchen, um den tiefen Gehalt zu erkennen.

Denken Sie sich, Hiram-Abiff wird zum Urvater seines Geschlechts
gefuhrt. Da erhdlt er eine Instruktion: es wird ihm gesagt, Jehova
ist ein Feind der Feuersohne. Welches sind die Feuersbéhne? Das sind
die, welche erst entstehen konnten durch die Trennung der Ge-
schlechter, durch die Einwirkung des physischen Mannes auf ein
physisches Weib. Das Feuer ist die Wirkungskraft des mannlichen
Samens. Im maéannlichen Samen lebt das Feuer im okkulten Sinne.
Diese Grundkraft muf3te Jehova schaffen, damit das Geschlecht fort-
gepflanzt werden konnte. Jehova schuf die Feuersbhne, was nur mog-
lich war auf Grund dieses Feuers. Daher ist er der Feind des Neuen.
Er war es, der die alte Art der Fortpflanzung fortlebte. Es war also
ein Ausfluchtsmittel, was da geschaffen worden ist, und daher hatte er
sich wieder den Priestern zugewendet und hat sie zu seinen Verkln-
digern gemacht. Er hat seine Macht und die Herrlichkeit der eigenen
Weisheit durch die Priesterweisheit verkundigen lassen. Durch die
Priesterweisheit ist die Weisheit Jehovas verktndigt worden.

Hiram-Abiff ist also dazu berufen, das Eherne Meer, das heildt, die
Verwandlung des Mineralreiches durch die Kunst zu tbernehmen.
Auch wird ihm gesagt, daf3 ihm ein Sohn geboren werden wird, der,
wenn er ihn auch nicht selbst sehen kann, ein neues Geschlecht hervor-
bringen wird. Dieser Sohn ist nichts anderes as das neue Geschlecht,
das einmal treten soll an die Stelle des alten, des jetzigen; das neue Ge-
schlecht, bei dem es nicht mehr nétig ist, dald beide Geschlechter sich
miteinander verbinden, sondern wiederum die Fortpflanzung durch



das eine menschliche Individuum bewirkt werden kann. Da wird auf
eine ferne Zukunft hingewiesen. Die alte weibliche Kultur wurde ab-
gel6st von der méannlichen. Das Weibliche als physiche Gestalt wird
absterben. Dann muf3 das Mannliche eine Kraft in sich haben, ein In-
dividuum aus sich selbst hervor2ubringen. Und wo sitzt diese Kraft?

Fraher war Mannliches und Weibliches in einem Individuum. Und
als diese beiden sich trennten, entstand ein Herauswinden des heutigen
Individuums. Es entstand der obere Teil. Das was [heute] oberer Teil
Ist, war damals mit den Sexualorganen vereinigt. Das was heute Se-
xualorgan ist, ist die Hélfte der damaligen [Hervorbringungs-]Kraft.
Daher ist auch die Kraft, die im Kehlkopf sitzt, die andere Hélfte. Die
Sprache bringt heute noch nichts hervor. Sie mul erst durchdrungen
werden von der Kainsweisheit und muf3 dann so hervorbringen. Wenn
der Mensch die Kraft erlangt haben wird, dal sein Kehlkopf so weit
sein wird, dal3 sein Wort schaffend wird, so daf3 er durch das Wort
seinesgleichen hervorbringen wird, dann wird die ganze produktive
Kraft Gbergehen auf das mannliche Geschlecht. Es wird dann auf die
Menschen Ubergehen, was einstmals durch die Gotter geschaffen
wurde. Wannist das Wort verlorengegangen? Als die Zweigeschlecht-
lichkeit entstand. Es ist vergraben, verborgen. Die Kainssdhne haben
es nur bei ihrem Urvater gehabt. Hiram-Abiff sollte wenigstens die
Prophetie davon erhalten. Er wurde aber gleich darauf getotet.

Das Wort ist vergraben, aber es ist da. Ware es nicht vergraben,
so ware der Mensch selbstschopferisch, wie der Elohim selbstschdp-
ferisch ist. Daher ist das «Wort» in der Freimaurerei nicht das rich-
tige, sondern das falsche «Wort». Das richtige Wort ist verborgen.
Die Zehn Gebote sind eingegraben auf dem Stein, der das verborgene
Wort enthélt. Was sind die Zehn Gebote? Das sind die Gesetze der
sittlichen Weltordnung. Die halten den auf3eren Verkehr aufrecht, wie
er jetzt ist unter dem Einflul3 von Menschen aus beiden Geschlech-
tern. Solcher Gebote bedarf es nicht, wenn es keine zwei Geschlech-
ter mehr gibt. Es ist digenige Menschenordnung, die unter dem Ein-
fluld der beiden Geschlechter entstanden ist.

So haben wir in dem Freimaurertum die Bewahrung des Anden-
kens an das verlorengegangene Wort, das errungen werden soll inner-



halb derjenigen, die in der Freimaurerei arbeiten, und das nur dann
errungen werden kann, wenn die passive mannliche Weisheit in sich
selbst die Aktivitat erweckt. Deshalb sagt die Freimaurerei: Alles,
was nicht aus der eigenen Uber die Welt verbreiteten Wissenschaft
hervorgebracht wird, stammt noch aus den alten Zeiten weiblicher
Priesterherrschaft. Diese wollen wir nicht blol3 Gbernehmen [uber-
winden?], sondern auch einen neuen Wirbel des Daseins beginnen;
wir sollen selbst der mannlichen Kainserkenntnis die Intuition geben.
Das wirde unmoglich sein, wenn man dem Manne die Kraft nehmen
wlrde dadurch, dal3 man das Weib zum Mitwisser des Geheimnisses
machte. In dem Augenblick, wo vor Frauen gesprochen wirde, wirde
das Ganze unwirksam sein missen.

Es ist also eine Notwendigkeit gewesen, dal3 das ganze weibliche
Geschlecht von der Freimaurerei ausgeschlossen war. Es hangt das
damit zusammen, daf} das Organ des Wortes mit der Geschlechtlich-
keit, der Sexualitdt zusammenhangt. Deshalb mutiert auch der Mann,
wenn er geschlechtsreif wird. Das Mutieren ist nichts anderes als der
Ausdruck der alten Zusammengehdrigkeit von Sprachorgan und Ge-
schlechtsorgan. Jetzt werden Sie auch fassen, was der Freimaurer sagt :
Es ist tberhaupt nur der Mann dazu berufen, das verlorengegangene
Wort auszusprechen und es umzugiel3en; nur der mannlich gebaute
Kehlkopf ist imstande, dasjenige zu sagen und zu wissen, was durch
das verlorengegangene Wort wieder erreicht werden kann. Wenn wir
es so auffassen, wird man begreifen, dal3 man es dem Weibe nicht
gestattete, das Neue durch den Mund zu fdhren. - Es ist komisch,
von Gelehrten als Grund angefihrt zu sehen: die Frauen werden
nicht aufgenommen, weil sie alles ausklatschen. - Der weibliche Kehl-
kopf ist als ein Rudiment stehengeblieben. Der mannliche Kehlkopf
ist es aber, der sich zum Zukunftsorgan bildet.

Sie sehen, daf3 es sich um tiefe und bedeutsame Zusammenhange
handelt, und da der Ausdruck «Maurer» in einem maoglichst wort-
lichen Sinne zu nehmen ist. Daher waren die Maurer in der griechi-
schen und romischen Zeit die Erbauer dessen, was Schodnheit aus-
dricken soll. Dome, Tempel und andere bedeutende Bauwerke wur-
den von diesen Baumeistern erbaut.



Die Sache ist nun so, dald selbstverstandlich ein Teil dessen, was
geleistet worden ist durch den Freimaurerbund, doch wieder von der
alten Priesterweisheit her genommen werden mufdte. So haben Sie
wieder eine Mischung von weiblicher Weisheit und méannlichem Stre-
ben. Im Grunde genommen ist das Geheimnis der Freimaurerei das-
jenige, was noch nicht enthullt ist, was noch gar nicht daist, was man
also auch nicht verraten kann, da es noch nicht da ist. Es ist das-
jenige, was ausgesprochen werden wird, wenn einmal dem Worte die
Produktionskraft innewohnen wird.

Das sind einige Worte, welche dem Okkultisten den Gedanken der
Freimaurerei klarmachen werden. Noch bis ins 18. Jahrhundert hinein
hat man gewuf3t, dal3 die Dinge so sind. Erst als man den Zusam-
menhang mit den hoheren Welten verloren hatte, verlor man auch in
der Freimaurerei das Bewuldtsein dessen, was man verloren hatte.
Und doch wieder nicht. Man verwasserte die Maurerei, man sagte,
man wisse nicht mehr die Bedeutung. Man mufd sich aber klar sein
dariber, dal3 alles, was da existiert als Symbole, der alten Priester-
weisheit entstammt, und dal3 das, was in den Symbolen darinnensteckt,
erst noch herauskommen mufi. Die eigentliche weibliche Weisheit
geht allmahlich ganz verloren. Daher hat man die sogenannten Hoch-
grade, die Bewahrer der weiblichen Weisheit, verschwinden lassen.
Ubriggeblieben ist nur noch das, was man die Johannesmaurerei
nennt, die sich nur noch mit weltlichen Dingen beschéftigt und nur
davon etwas verstent.

Das ist aber doch auch wieder ganz nattrlich, denn es mulite ja,
indem der Materialismus sich entwickelte, die Priesterweisheit ver-
lorengehen. Was kann nun geschehen? Die alte Weisheit ist fort. Wir
sollen im AuReren leben. Was ist die Folge davon? Dies, daR erst
dann wieder etwas Besseres hineinkommen kann, wenn eine Weisheit
kommt, die wiederum ungeschlechtlich ist, die nicht mehr zusammen-
hangt mit der weiblichen und méannlichen Weisheit, nicht mehr mit
dem weiblichen Bibeltum, nicht mehr mit der mannlichen Tempel-
legende. Dieser Weisheit begegnen wir in der Theosophie. In dieser
Weisheit verstehen sich beide Geschlechter. Da arbeitet am Weibe der
Mann, der im Weibe ist, und da arbeitet am Mann dasjenige, was



wiederum ungeschlechtlich ist. Da begegnen sich in der Erkenntnis
des hoheren Planes das Mannliche und das Weibliche. Esist also ganz
naturlich, daf3 die eigentliche okkulte Grundlage als Freimaurerei ge-
bracht worden ist, und dal} ein neuer Ansatz gemacht worden ist. So
etwas nennt man einen «Wirbel» :

alt omy,
e
’ ?’%ﬂ// ////
/ ////Afwg g
n

So schlingen sich wirklich die Dinge in unserer Zeit zusammen.
So miussen wir das ineinanderlaufend denken. Daher hat sich die Theo-
sophie weder gestltzt auf die Bibellegende, noch auf die Tempel-
legende, sondern den Weisheitskern in allem aufgesucht, der wieder
hergestellt werden muf3, ungeschlechtlich. Nun sehen Sie, wie die
Theosophie das Friedenstiftende, das Harmonie-Herbeiflihrende ist.

Wie ist in unserer Wurzelrasse dies zusammengefigt? Unsere Wur-
zelrasse wiederholt, was friher schon da war. Den Gegensatz dessen,
was in der lemurischen Zeit schon da war, brachte se zum deut-
lichen Ausdruck auf geistigem Gebiet. Opposition mufdte sich deshalb
herausstellen, weil das weibliche Geschlecht friiher war und in abstei-
gender Linie ist, wahrend das mannliche Geschlecht in aufsteigender
Linie ist und die Samenkraft in sich sucht, die das Weib in sich hat.
Wenn wir in den unteren Regionen bleiben, so mussen wir durch den
Okkultismus genau unterscheiden: Wer Rassenmensch der Atlantier
Ist, braucht nicht zugleich auch Seelenmensch der Atlantier zu sein.
So ist auch die Seele nicht an das Geschlecht gebunden. Die Seelen
des weiblichen Geschlechts bewegen sich hindurch, bis sie die von
den Mannern sich selbst gemachten K6rper mitbewohnen kénnen und
ein Geschlecht auf der Erde sein wird.

Solange die Manner noch dem Weiblichen in Opposition gegen-
Uberstanden, muf3ten sie schweigen. Der Zusammenhang der Ge-
schlechter wurde dadurch vorbereitet, dal3 im 18. Jahrhundert die
Adoptionslogen gegriindet wurden. Im Jahre 1775 wurde die erste



gegrundet. Da wurde eine Maurerei getrieben, welche andere Sym-
bole als die méannliche Maurerei hatte. Dadurch aber, daf} solche
Adoptionslogen der mannlichen Freimaurer auch Frauen aufnahmen,
wurde der Zusammenhang der Geschlechter vorbereitet. Mitglied
einer solchen Adoptionsloge war auch die Begrinderin unserer Ge-
sellschaft. Da spielt also auch die Sache hinein, die as Anfang der
Theosophie bezeichnet werden muf3. Die Theosophie ist also eine
Weltaufgabe, die mit okkulten Stromungen zusammenhangt und aus
dem Freimaurertum heraus arbeiten muf3. Es kdnnte sogar noch ein-
mal aufgeweckt werden und uns helfen kdnnen.

Aber das ist der tiefere Gedanke: daf3 auf theosophischem Gebiete
diese einseitige mannliche Bestrebung Gberwunden werden muf3. Es
gibt schon im ganzen Mittelalter eine grof3artige Vorbereitung fur
das Erzeugen des anderen Geschlechts im Manne auf geistige Weise.
Der Mann erzeugt durch Konzentration in sich zuerst als Gedanke,
was spéter in ihm als Sein entstehen soll. Daher entstand im ganzen
Mittelalter als Vorbereitung dazu der Marien-Kultus. Der ist nichts
anderes als die Konzentration zur Erzeugung des Weiblichen im
Mannlichen, wahrend beim Weibe der Jesus-Kult dem gleichen Zweck
dient. Der Marien-Kult hat aus dieser Grundlage seinen Ursprung.

Nun werden Se einsehen, welche Verwirrung eintreten mufte, as
ein Orden auftrat, der mit alle dem brach und die weibliche Weisheit
wieder zurluckerobern will. Es geht um die Herrschaft der Welt, die
erobert werden soll. Will jemand die alte Weisheit lassen, wie sie ist,
so muld er die Welt fur die alten Kréfte erobern. Einen solchen Orden
gibt es: Es ist der Jesuitenorden. Er hat sich bewul3t diese Aufgabe
gestellt. Daher stehen sich so schroff gegentiber Jesuiten und Frei-
maurer.



FREIMAUREREI
UND MENSCHHEITSENTWICKELUNG II

Berlin, 23. Oktober 1905 (halb zwdolf Uhr)
(Nur vor Frauen)

Die Dinge, die wir heute besprechen wollen, sind bisher nicht vor
Frauen besprochen worden. Daher ist es eigentlich eine Kihnheit,
wenn ich heute dariber zu Ihnen spreche. Aber gewisse okkulte
Stromungen machen es nétig.

Innerhalb dieser Stromungen gibt es manche Dinge intimer Art,
die bis vor kurzem nicht vor Frauen besprochen werden durften, weil
die okkulten Bruderschaften - die den Zweck hatten, diese intimen
Dinge zu pflegen - das strenge Gebot hatten, keine weiblichen Mit-
glieder aufzunehmen. Das, was sie in der Welt zu tun hatten, sollten
sie nicht unter Mitarbeit des weiblichen Elementes machen. Bis vor
kurzem ist dieses Gebot punktlich eingehalten worden. Heutzutage
nun ist die einzige Mdglichkeit, einen Ausgleich zwischen den zwel
Geschlechtern zu schaffen, nur in der Theosophischen Gesellschaft
gegeben. Hier ist auch allein die Statte, wo Uber diese Dinge vor
Frauen gesprochen wird.

Wir fragen nun: Warum hat diese Trennung der Geschlechter statt-
gefunden, die in den Freimaurerlogen zu einem so grotesken Aus-
druck gekommen ist? - Wenn man verstehen will, warum eigentlich
diese Spaltung gepflogen worden ist, so mufd man das mit einem etwas
grotesken Vergleich ausdriicken: Wenn sich zwei Machte bekriegen,
so wirde es sehr toricht sein, wenn der eine Feldherr dem anderen,
feindlichen, seinen Feldzugsplan verraten wollte, bevor der Krieg be-
ginnt. Genauso wilrde es bedeuten, dem Feinde die Waffen auszulie-
fern, wenn man in der Freimaurerei die Frauen herangezogen hatte.
Denn um einen Krieg handelt es sich bei den Freimaurern, und zwar
um den Krieg gegen den weiblichen Geist, um eine scharfe Opposi-
tion gegen den weiblichen Geist als solchen. Dieser Kampf war not-
wendig, ja, die okkulte Freimaurerei ist geradezu zu diesem Zweck
gegrindet worden. Daher war es Usus, uUber die okkulten Dinge vor
den Geschlechtern getrennt zu reden. Es muld erst eine Form ge-



funden werden, in der von diesen Dingen zu Frauen gesprochen wer-
den kann.

Die Grundung der Freimaurerei geht in ferne Vergangenheit zu-
rick. Sie entstand beim Beginn der vierten Unterrasse unserer jetzi-
gen funften Wurzelrasse. Zu derselben Zeit wurde auch erst das Alte
Testament niedergeschrieben, welches uns Aufschlul tber diese Dinge
gibt. Es wird gesagt, dal3 hohere Geister dem Moses die Offenbarun-
gen gemacht haben, die er dann niedergeschrieben habe. Die Kennt-
nis der hoheren Tatsachen war aber schon viel friher vorhanden
und wurde von Geschlecht zu Geschlecht mindlich, von Priester-
mund zu Priestermund, weitergegeben, bis sie von Esra - dem die
Niederschrift dieser Dinge zugeschrieben wird - schriftlich dokumen-
tiert worden ist. Als das Alte Testament nun anfing, durch die
Priesterschaft eine Macht zu werden, da entstand in der Bruderschaft
der Freimaurer aus einer bestimmten Ursache heraus eine gewaltige
Opposition gegen dieses Priesterbuch, die Bibel. Sieist sicher immer
dagewesen, und sie war notwendig. Wir muissen uns klarmachen,
warum?

Seien wir uns einig dartber, dal} alles, was auf dem physischen Plan
vor sich geht, zuerst in einer gewissen Weise frilhere Tatsachen wie-
derholen muf3. Es findet auf der Erde stets eine Wiederholung der
Ereignisse friherer Zeiten statt. Der Mensch mufd vor der Geburt die
Stadien durchmachen, die er in seinem dumpfen Tierbewultsein fri-
her durchgemacht hat. So war zum Beispiel auch die Renaissancezeit
des Mittelalters eine Wiederholung der alten griechischen Zeit. Auch
bei den planetarischen Vorgangen finden wir solche Wiederholungen.
Bevor die Erde das wurde, was sie heute ist, muldte sie erst die Wie-
derholung friherer Zustande durchmachen, ehe sie in der vierten
Runde ein selbstandiger Planet, eben unsere Erde wurde. So wieder-
holen sich, wenn neue Tatsachen in der Welt auftreten sollen, immer
die friheren Stufen in einer neuen Form. So hat der Geist der Men-
schen in der flinften Wurzelrasse eine Wiederholung der lemurischen
Rasse durchgemacht, wo der Mensch noch eingeschlechtlich war und
dann zweigeschlechtlich wurde, was einen grof3en Einfluld auf seine
geistige Entwicklung hatte. In der dritten Unterrasse der finften



Wourzelrasse, der babylonisch-agyptischen Zeit, hat sich nun nach und
nach wiederholt auf dem Gebiete des geistigen Lebens, was in der
lemurischen Zeit mit dem physischen Menschen vorgegangen ist.

Bevor es Mannliches und Weibliches gab, war beides vereinigt,
dann traten die zwei Geschlechter auseinander. Dieselbe Sache haben
wir in der funften Wurzelrasse in bezug auf die geistige Entwicke-
lung.
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II1. Wurzelrasse: Spaltung der physischen Entwickelung in mann-
lich und welblich, in zwei Geschlechter.

V.Wurzelrasse: Spaltung der geistigen Entwickelung in mannlichen
Geist und weiblichen Geist; in Jehovadienst oder Priesterschaft und
Freimaurerei.

In der ersten Unterrasse, in der indischen Kultur ist noch ales er-
haben Uber den physischen Plan. Die uralte indische Weisheit, die aus
der ersten Unterrasse der funften Wurzelrasse stammt, hangt geistig
vor allem zusammen nicht mit dem heutigen physischen Plan, son-
dern mit den Zustanden friherer Zeit, wo der Mensch noch mannlich-
weiblich war. Daher wird dort auch noch gar nicht Bezug genommen
auf die Tatsache der Geschlechter. Von einem dualistischen Prinzip
ist in ihr nicht die Rede; dieses trat erst in der folgenden Unterrasse
auf. Die Veden sind aus viel spéaterer Zeit. Bel der zweiten Unterrasse
tritt schon eine gewaltige Spaltung auf. Das, worin sich diese Spal-
tung aulert, das stellt uns das Alte Testament in eitnem wunderbaren
Bilde dar. Sehr schon und deutlich steht es in der Genesis: Bevor
Jahve den Menschen geschaffen hat, schuf er auf der Erde Frlichte,
Tiere und so weiter und zuletzt schuf er den Menschen, Adam, und
diesen teilte er dann in zwei Geschlechter.



Diese Darstellung beruht auf okkulter Erkenntnis der physischen
Tatsachen. Nun stellt selbstverstandlich alle okkulte Weisheit einen
Zusammenhang dar zwischen physischen Tatsachen und der spateren
geistigen Weisheit. Denn die physischen Tatsachen sind aus der gott-
lichen Weisheit hervorgegangen, und die Weisheit geht spéater wieder
aus dem physischen Leben, aus dem Menschen hervor. Esist ein Zu-
sammenhang da zwischen Weisheit, Erkenntnis und dem physischen
L eben.

Die ganze befruchtende und fruchtbringende Kraft, die einen neuen
Menschen hervorbringt, war friher in einem Geschlecht vereinigt.
Dann wird der Mensch geteilt in mannlich und weiblich. Welchem
Geschlecht kommt der eigentliche Anspruch auf die Zeugungskraft
zu? Es ist das Weibliche. Daher wird in der atesten griechischen
Mythologie Zeus, der as Vater der Menschheit verehrt wurde, mit
einer Frauenbulste, mit einer weiblichen Blste dargestellt. Zeus als
ubermenschliches Wesen war dem weiblichen Geschlecht ngher. Das
weibliche Geschlecht war also das erste, das friihere, und hatte damals
in sich die Kraft, das ganze menschliche Individuum hervorzubringen.
Diese hervorbringende Kraft war vorhanden in dem eingeschlecht-
lichen Menschen, der in seiner physischen &auf3eren Form sich eben
mehr der Form des Weibes naherte. In diesem eingeschlechtlichen
Menschen war das Befruchtende die Weisheit, das Geistige selbst,
und eine spéatere Wiederholung davon ist die Befruchtung des weib-
lichen Geistes mit inspirierter Weisheit. Dieser Mensch der einge-
schlechtlichen Zeit war das Ergebnis des im Weibe gegebenen Stof-
fes und der Befruchtung mit dem gottlichen Geiste.

Nun missen Sie sich klarmachen, was das war, wodurch das Weib
den Menschen hervorbringen konnte. Physisch haben wir zunachst
das Weib, das befruchtet wird von oben. Was das Befruchtende war,
war der gottliche Geist im Weibe. Als die Spaltung der Geschlechter
stattfand, trat die Differenzierung so ein, dal} sich zunachst fir das
weibliche Geschlecht die geistigen Befruchtungsorgane in Weisheits-
organe verwandelten. Die méannliche Kraft, die das Weib in sich hatte,
die verwandelte die schopferische Kraft in die Organe der Weisheit.
So blieb dem Weibe die Héalfte der hervorbringenden Kraft; dem



Manne blieb die schopferische physische Kraft. Durch diese Tren-
nung entstanden physisch das Rickenmark und das Gehirn mit den
Nervenstrangen, dargestellt in dem Baum des Lebens und dem Baum
der Erkenntnis. Das Organ der Weisheit ist ausgebildet in den Ruick-
gratringen mit dem Ruckenmark und dessen Ausdehnung im Gehirn.
Von da an ist eine Zweiheit im Menschen: Das sind die zwel Baume
in der biblischen Urkunde, der Baum der Erkenntnis und der Baum
des Lebens.

Nun passen sich die neuen Wesen dieser Umwandlung an. Nicht
alle friheren weiblichen Individuen haben nachher die weibliche Form
angenommen. In dem einen Teil trat die weibliche Seite, die M6g-
lichkeit, Menschen hervorzubringen, zurick, und es bleibt ihm als
Ersatz die Kraft der Befruchtung in einer ganz anderen Weise zuruck.
Die physische Natur hatte sich gespalten in ein Befruchtendes und
ein zu Befruchtendes. Ebenso hat sich auch die geistige Natur gespal-
ten. Bei den weiblichen Individuen hat der Geist mannlichen Cha-
rakter und Farbung; beim Manne hat das Geistige einen weiblichen
Charakter. Das ist noch das Weib im Manne.

Die biblische Legende stellt das sehr genau dar. Es wird bekannt-
lich dem zweigeschlechtlichen Menschen verboten, vom Baume der
Erkenntnis zu essen. Die Kraft, die Jehova in den Menschen gelegt
hatte, war: seine Weisheit im Weibe wirken zu lassen. «Du sollst
nicht essen vom Baume der Erkenntnis», heif3t soviel wie: Du sollst
nicht die befruchtende Kraft abtrennen und selbstdndig machen. -
Denn dadurch geht dem Weibe die Jahvekraft, die befruchtende
Kraft, verloren. Als das Weib vom Baume der Erkenntnis a3, legte
es den Grund dazu, selbstandig in der Weisheit zu werden und somit
aufzuhdren, ein unselbstandiges Werkzeug Jehovas zu bleiben, wie
dieser es geplant hatte. So aber verlor es mit der Jehovakraft die
Kraft, sich selbst mit Weisheit zu befruchten. Es setzte diese Kraft
aus sich heraus, indem es [von dem Baume der Erkenntnis] a3 und
dem Manne von dem Apfel gab. So wurde das Weib vom Manne
abhéangig. Es war Luzifer, der den Menschen auf diesen Weg brachte,
um ihn selbstdndig zu machen. Dem widersetzte sich Jehova und
erlield deshalb das Verbot, vom Baume der Erkenntnis zu essen. Das



Weib aber i3t und gibt dem Manne. Der i3t auch, und dann folgt
die Strafe, von Jehova verhangt. Neue Leiber missen entstehen, die
das Karma des vorigen Lebens austragen, der Tod und das Geboren-
werden kommen in die Welt. Das Weib ist nun nicht mehr durch
sich selbst fruchtbar, sondern ist unfruchtbar geworden. Und damit,
dal3 die Befruchtung von auf}en kommt, ist auch die Mdglichkeit
eines solchen Todes in die Welt gekommen.

Im Bilde der biblischen Paradieses-Erzahlung wird uns dieser tiefe
Zusammenhang dargestellt. Alte Priestertraditionen waren Inhalt die-
ser Bilder geworden, alte Priesterweisheit war in diesen Bildern an-
schaulich verkorpert. Das Weib ist dann unfruchtbar geworden in
bezug auf geistige Weisheit, indem es nach physischer Erkenntnis
verlangte. Es gab dem Manne, er al3 auch, sie wurden schuldig und
aus dem Paradiese, zu dessen Entstehung sie nichts getan hatten, ver-
trieben. Das ist die alte Priestertradition Uber die Entstehung der
Geschlechter. Es liegt eine tiefe Kenntnis vom Zusammenhange der
tatsachlichen Vorgange darinnen.

Was war nun geschehen dadurch, dal3 das Weibliche sich vom
Mannlichen abspaltete? In welchem Geschlechte hat sich der Schatten
der produktiven geistigen Weisheitskraft mehr erhalten, im mann-
lichen oder im weiblichen? Wir haben gesehen, dal3 die weibliche
Weisheit eigentlich einen mannlichen Charakter hat: das ist das Schaf-
fende, das Produktive, die Intuition, das was originell ist, was her-
vorbringt. Dieselbe gottliche Kraft, die friher befruchtend im Weibe
gewirkt hat, um den physischen Menschen hervorzubringen, wirkt
nun befruchtend auf die Erkenntnis des gottlichen Wesenskernes im
Menschen. Um diesen Vorgang zu férdern, wirken die Religionen
durch Wort und Bild.

Das weibliche Wesen wird physisch unfruchtbar, das heif3t, es kann
keine Nachkommen aus sich heraussetzen wie ehedem. Der méannliche,
passive Geist ist derjenige, der geistig unfruchtbar ist, aber der Mann
ist der, der physisch befruchten kann. Geistig a3t er sich nun be-
fruchten durch alles das, was in der Welt ist. Er wird nun geistig
befruchtet, um selbst physisch befruchten zu konnen. Die ganze Welt
dringt zunachst auf ihn ein. Er wird befruchtet geistig, das Weib



physisch. Das Weib dagegen ist geistig selbst befruchtend; der Mann
wird geistig befruchtet. Dadurch, daf3 man drauf3en ales sammelte
und kombinierte, wurde die mannliche Weisheit befruchtet. So ent-
stand die Mannerweisheit, die darauf bedacht war, die weltliche Weis-
heit zu sammeln. Die war wirklich zunachst nicht vorhanden, wie
die friher von oben einstromende. Sie mulidte erst gesammelt werden
aus der Erkenntnis der physischen Welt. Die weibliche Weisheit da-
gegen ging faktisch auf die Priesterschaft Gber. Die Priesterweisheit
wurde das Gut, welches urspringlich von der alten weiblichen Weis-
heit herstammte. Jehova konnte das menschliche Geschlecht ja nur
dadurch erhalten, daf er es in die zwei Geschlechter spaltete. Es ent-
standen zwei Oppositionen: Freimaurerei und Priesterherrschaft, die
symbolisiert sind durch Kain und Abel.

Nun ist ein Unterschied zwischen der weiblichen Priesterweisheit
und dem mannlichen Streben. Das wird uns dargestellt in der Legende
von Kain und Abel. Abel war ein Hirte; er beschéftigte sich mit dem
Leben, das schon da ist: Er ist das Symbol der angestammten gott-
lichen Kraft, die im Menschen as Weisheit wirkt, die er sich nicht
selbst erwirbt, die in ihn einstromt. Kain schafft Neues aus dem her-
aus, was die Umwelt bietet: Er reprasentiert die passive mannliche
Weisheit, die erst befruchtet werden mufd von auf3en; die in die Welt
hinausgeht, um zu sammeln und zu schaffen aus der gesammelten
Weisheit, Kain erschlug den Abel; das heil3t: die mannliche Weisheit
wehrt sich gegen die weibliche Weisheit, denn sie fuhlt, dal3 sie die
physische Weisheit erobern und umformen mulf3.

Diese Opposition nun aufzunehmen, das setzten sich die alten Frei-
maurer als Ideal vor. Sie wollten der weiblichen Weisheit, die auf die
Priesterschaft tbergegangen war, entgegenarbeiten durch die mann-
liche Weisheit. Die Bibel in ihren grof3en Bildern war anzusehen als
die auf die Priesterschaft Ubertragene intuitive weibliche Weisheit;
der wollten sie entgegensetzen die vom Manne selbst erworbene
Weisheit. Dieser Kampf gegen die Priesterweisheit war der Ausdruck
der Opposition der Freimaurer. Man mulf3te dabel diejenigen, die mit-
wirkten, freihalten von einem jeglichen Einflusse weiblicher Weisheit.
Es hatte dieser Kampf zu tun mit der physischen Entwickelung, und



es war deshalb notwendig fur die Freimaurer, sich von jedem Ver-
kehr mit dem weiblichen Geschlechte fernzuhalten in bezug auf ihre
Arbeit. Se wulten, dal3 ihre Opposition gegen den weiblichen Geist
nur durchgefihrt werden konnte, wenn sie nicht gestort wirden
durch weibliche Gedanken. Man mufte das Positive hinstellen und
Uberhaupt vermeiden, dal3 ein stérendes Element dazwischen kam.

Das Freimaurertum schuf nun als Gegensatz zur Bibellegende die
Tempellegende. Diese sollte das Kampfesschwert gegen die Priester-
schaft darstellen. Diese Tempellegende wollen wir uns nun vor die
Sede stellen. Se hat folgenden Inhalt:

Urspringlich schuf einer der Elohim den Kain, indem er sich selbst
mit Eva verband. Dem stellte entgegen der Elohim Jahve den Adam.
Dieser verband sich mit Eva, und daraus ging Abel hervor. Kain
erschlug den Abel, Jehova machte darauf das Geschlecht des Kain
Untertan dem Geschlecht des Abel.

Das heildt: urspriinglich wandte sich die weltliche Weisheit gegen
die Priesterweisheit und unterlag, dennin Seth wurde das Abelprinzip
fortgesetzt, und ale weltliche Weisheit wurde der Priesterweisheit
unterworfen.

Nun wird erzahlt, wie die Nachkommen des Kain die Erde erober-
ten, wie se die Klnste aushildeten. Musik, Ktinste und Wissenschaf-
ten wurden von ihnen gepflegt. Tubal-Kain (1. Moses 4,21-22), der
Meister von Erz und Eisenwerk, Jubal, von dem die Pfeifer und
Geiger hergekommen sind, Hiram, der Erbauer des Salomonischen
Tempels (1. Konig, 7,13), zéhlten zu Kains Nachkommen.

Da - mit Hiram - waren wir an der Grenze zwischen der dritten
und vierten Unterrasse angelangt, wo die Priesterherrschaft tberging
in die Konigsherrschaft. Es entstand das Konigtum von Gottes Gna-
den, dessen Repréasentant der Kénig Salomo war. Salomo hatte seine
Macht nicht erhalten durch Arbeit auf dem physischen Plan, sondern
durch das, was von Gottes Gnaden gekommen ist. Die Priesterwels-
heit ging Uber auf die Kdnigsherrschaft. So wird diese als die Nach-
folgerin der Priesterherrschaft angesehen, die unfahig war, aus sich
selbst heraus fur die Menschheit das fur den Erdenfortschritt Not-
wendige zu tun. Aus den Abkdmmlingen Kains mufite derjenige, der



den Tempel bauen sollte, geholt werden, weil er selbsterarbeitete
Gedanken besal3.

Die Legende erzahlt nun weiter, dald die Kdnigin von Saba, Balkis,
verlobt war mit Kénig Salomo. Sie kam zu ihm und staunte den
Tempelbau an, er ihre Weisheit. Sie verlangte den Baumeister selbst
zu sehen, denn sie konnte nicht begreifen, dal3 durch Menschenweis-
heit dieser wunderbare Bau entstanden sei. Hiram kam und machte
schon allein durch seinen Blick einen méachtigen Eindruck auf sie.
Nun verlangte sie auch die Arbeiter am Tempel zu sehen. Als Salomo
sagt, dafld das nicht gehe, da macht Hiram das mystische Tau-Zeichen
in die Luft, und alsbald stromen die Arbeiter herbei. In dem mysti-
schen Tau-Zeichen liegen die Krafte, durch welche die Kalnssbhne
arbeiten auf dem physischen Plan.

Drei Gesellen des Hiram sind unzufrieden, weil er sie nicht zum
Meistergrad befdérdert hat. Sie beschlief3en, dem Hiram zu schaden.
Sie wollen sein Hauptwerk zerstéren. Er will nadmlich das Eherne
Meer ausflhren: das ist ein grof3es Kunstwerk, das aus einem fllssigen
Elemente, aus geschmolzenem Erz, gegossen werden soll. Das ist ein
Symbol des grol3en Kunstwerkes, zu dem das ganze Mineralreich um-
gearbeitet werden soll: die Aufgabe unseres Manvantaras. Die drel
Gesellen tun folgendes: sie bringen den Guld des Ehernen Meeres in
Unordnung. Hiram versucht durch Zugief3en von Wasser den Gul}
wieder in Ordnung zu bringen: da zerstiebt alles in einem feurigen
Spruhregen. Als Hiram verzweifelt sich verloren glaubt, wird er
durch eine Gestalt, in der er Tubal-Kain erkennt, in den Mittel punkt
der Erde geftihrt. Dort wird ihm gesagt: Jehova oder Adonai ist nichts
anderes als ein Feind der Feuergeister. Er will die Feuergeister ver-
nichten. Dir aber wird ein Sohn geboren werden, den du zwar selbst
nicht sehen wirst, der aber ein neues Geschlecht auf die Erde bringen
wird. - Nun gibt ihm Tubal-Kain einen Hammer, womit er den Gul}
des Ehernen Meeres zu Ende fuhren kann. Die drei Gesellen aber er-
morden ihn. Vor seinem Tod haucht er noch ein Wort aus, das er auf
ein goldenes Dreieck schreibt, und versenkt es. Man versteht das Wort
nicht. Dies Wort ist das verlorene Wort der Freimaurer. Hiram wird
beerdigt, ein Akazienzweig wird auf sein Grab gepflanzt. Das Drei-



eck wird noch einmal ausgegraben, aber niemand weil3 es zu wirdi-
gen. Es wird wieder versenkt und ein Wurfel darauf gesetzt, auf wel-
chem die Zehn Gebote geschrieben stehen.

Was heifdt nun: Jehova hafdt die Feuerséhne? - Es sind digjenigen
Menschen, die auf dem Wege der Eingeschlechtlichkeit hervorge-
bracht sind (Kain). Die Weisheit ist in ihnen mit Kama, dem irdischen
kamischen Feuer vermischt. Diejenigen, die sich dem weiblichen Prie-
stertum zugewendet haben, sind die Abelséhne. Hiram wird verhei-
Ren: Du wirst einen Sohn haben, der ein neues Geschlecht begrin-
den wird. Du wirst ihn zwar nicht kennen. - Dieses neue Geschlecht
soll herbeigefihrt werden, wenn das verlorene Wort wieder seine
Kraft erhdt, wenn es in neuer Weise entsteht. Dieses Wort wieder
entstehen zu lassen, daran arbeitet die okkulte Tradition, die im Frei-
maurertum verkorpert ist. Sie arbeitet daran, dal3 im mannlichen Ele-
mente zu dem Passiven das Aktive hinzutreten kann, daf} sie selbst
das Befruchtende wieder erlange im Geiste, um aus dem Passiven ein
Aktives zu machen, damit die Kainssohne aus sich selbst etwas her-
vorbringen konnen.

Die folgende Tradition bildete sich aus: Die weibliche war die ur-
sprungliche Kraft. Se hat der Welt alles gegeben, was an Weisheit
in der Welt war. Sie hat aber einen Teil der physischen Produktions-
kraft verloren und auf das Mannliche Ubertragen. Nun vergeistigt
sich wieder alles und bei der Vergeistigung sucht die mannliche Kraft
die Herrschaft an sich zu reif3en. Das mannliche Element des Den-
kens sucht das Weibliche zu Uberdauern. Es wird aber eine Zeit kom-
men, wo wieder Geschlechtslosigkeit eintreten wird, und es handelt
sich bei dem Kampfe darum, welches von den beiden Geschlechtern
diese Geschlechtslosigkeit zuerst erobert. Das Freimaurertum strebt
danach, dal3 das mannliche Geschlecht, besser gesagt der mannliche
Geist, das Weibliche Uberdauern moge, die Geschlechtslosigkeit er-
obern mdoge.

Es gibt nun einen okkulten Zusammenhang zwischen der Kraft der
Sprache und der geschlechtlichen Produktionskraft. Das «Wort» hat
alles hervorgebracht. Es lebte urspringlich im Menschen. Dann hat
der Mensch es verloren. Er kann nicht mehr selbstandig schaffen, weil



ihm das Wort fehlt. Nur der kann es wissen, der bei der Schopfung
zugegen war. Tubal-Kain wulite es und gab es dem Hiram. Dies
Wort mul3 derjenige an sich reif3en, der wieder Hervorbringungskraft
haben will. Die wirkliche produktive Kraft muf3 sich mit dem Wort
vereinigen. Das Wort wird den Menschen der Zukunft hervorbrin-
gen. Dann wird der Sohn des Hiram wirklich zu sehen sein. Das
Feuer, die gottliche Kraft, wird dann in neuer Weise erstehen. Ein
neues Geschlecht wird das alte ablosen. - In der alten hebréischen
Sprache gibt es ein Wort, ein Mantram, von dem gesagt wird, dal
es, gentigend stark ausgesprochen, die Welt hervorbringt. So wird der
Mensch, wenn das Wort gentigend gesteigert ist, durch die Sprache
selbst den geistigen Menschen hervorbringen. Jetzt begreifen wir,
was im Baume der Erkenntnis dargestellt ist: Die Schlange ist das,
was sich im Rickgrat als Rickenmark hinaufwindet. Die Erkenntnis
Im Physischen ist die, die aus dem Nervensystem entspringt. «Es
wird Feindschaft sein zwischen dir und dem Weibe, zwischen ihrem
Samen und deinem Samen» : damit ist die Feindschaft zwischen dem
Samen des Physischen, der physischen Erkenntnis, und dem Samen
des Geistigen, der geistigen Erkenntnis gemeint. Das Geistige, das
Weib, zermalmt zwar der Schlange den Kopf, aber erst, nachdem
diese es in die Ferse gestochen hat. Es ist das, was aus dem Mittel-
punkt der Erde zu den Fuf3en dringt.

Bel der Mannesreife wird die Sprachkraft eine andere. Das wurde
als Vorbote angesehen fir den neuen Sohn des Hiram (2. Chronik
2,13). Darauf hinzuwirken, diesen Sohn aus dem maéannlichen Ge-
schlechte zu erzeugen, der durch die Kraft des Kehlkopfes entstehen
soll, das war das ldeal, das sich die Freimaurer gestellt hatten. Alles
was auf Erden spater im Physischen entstanden ist, hat seinen Ur-
sprung im Geistigen. Im Urbeginne wirkte nur das, was vom gott-
lichen Geiste auf der Erde entstand. Dann entstand auf der einen
Seite die weibliche Bilder- und Priesterweisheit, auf der anderen Seite
die bildlose Kainsweisheit. Und es ist interessant, daf3, als gesucht
wurde ein bildlicher Inhalt fir die Kainsweisheit, dal3 da die mann-
liche Weisheit eine Anleihe macht bei der weiblichen Weisheit: die
Tempellegende und der ganze Inhalt der Freimaurerei stammt aus der



alten Priesterweisheit, der Offenbarung von Oben. Das wurde in Sym-
bole gehillt. Aber die Symbole wurden nach und nach nicht mehr
verstanden. Alles Okkulte verschwand nach und nach aus der Frei-
maurerei. Die drei Johannesgrade sind ganz auf den physischen Plan
berechnet.

Da wir gesehen haben, warum diese geistigen Stromungen neben-
einander hergingen, so werden wir auch die Bedeutung der theoso-
phischen Bewegung verstehen. Sie bereitet auf geistigem Gebiet vor,
was spater auf dem physischen Plan geschehen wird: die Wiederver-
einigung der Geschlechter. Auch die geteilte Weisheit muld wieder in
die eine gottliche Weisheit zusammenflieRen. Im Menschen mufl3 durch
die theosophische Weisheit ein Ausgleich gefunden werden zwischen
der religiosen Priesterweisheit und der freimaurerischen Weisheit. Die
Weisheit der Zukunft muf3 geholt werden aus dem hoheren Men-
schen heraus, der in beiden Menschen gleich lebt, dem weiblichen
und dem mannlichen. Das zu entwickeln, worauf es ankommt, wor-
auf der physische Plan gar keinen Einflul3 mehr hat, das ist der Zweck
der theosophischen Bewegung.

Die Theosophie ist tatsdchlich die mannlich-weibliche Weisheit, die
fur beide Geschlechter gleich gultige Weisheit. Durch die Lehre von
der Reinkarnation erkennt man, dald dasjenige, was bel jeder neuen
Wiederverkorperung zum Ausdruck kommt, nicht die Personlichkeit
des jeweiligen Erdenlebens ist, sondern daf3 der Kausalkorper, die
Entelechie, sich geschlechtslos aufbaut. Wenn wir uns dieser bewul3t
werden, so lebt in uns geistig auf, was Uber dem Geschlechtlichen
steht, was unabhéngig ist von dem, worauf sich die Gegnerschaft der
beiden Stromungen gegruindet hat. So ist die Theosophie die aus-
gleichende Bewegung, und sie allein kann den Ausgleich herbeiflhren.
Erst in der Theosophie kann man von einem Okkultismus sprechen,
der beide Geschlechter gleichmaldig angeht. Nur von da aus kann man
sich einen wirklichen Ausgleich zwischen beiden Geschlechtern den-
ken. Nur die theosophische Bewegung kann das vollziehen. Alles
andere ist eine Nachwirkung der friheren Zweigeschlechtlichkeit.

Das Freimaurertum stellt sich die Aufgabe, das Zukinftige vorzu-
bereiten. Deshalb wurde schon im 18. Jahrhundert abgesehen von dem



friheren vollstandig ausschliefenden Prinzip. Und 1775 wurde eine
erste sogenannte «Adoptionsloge» gegrindet: eine Frauenloge, weil
man das Gesetz des Ausgleichs der Geschlechter erkannte. Und so
wurde ein Zusammenhang hergestellt zwischen Mannern und Frauen,
indem eine Frauenloge gegrindet wurde. Aber jedes Mitglied einer
Frauenloge mufdte von einem Manne in einer Mannerloge adoptiert
sein. Einer solchen Adoptionsloge gehodrte auch H. P. Blavatsky an.
Aus der Freimaurerei selbst heraus wurde also jener theosophische
Versuch gemacht. Dies zeigt lhnen, dal3 dem, was richtig ist, stets
ein Versuch vorangeht; nur der Grund, warum ein solcher Versuch
gemacht wird, kann nicht gleich verstanden werden. Aber man kann
auch nicht verlangen, daf3 das, was in der Welt as Grundkraft ist,
gleich immer wirklich verstanden wird: es kann sein, dal man die
eine oder die andere Stromung bevorzugt. Deshalb werden die beiden
Stromungen wohl noch lange nebeneinander herfliel3en. Es kdnnte,
um ein ruhiges Ausgleichen zu bewirken, nétig sein, in die Freimaure-
rei hineinzugiel3en, was sie hintberfihrt zur theosophischen Bewe-
gung.

Nun werden Sie auch begreifen, warum die Kirche im Mittelalter
ein ganz bestimmtes Ideal entwickeln muf3te. Die Freimaurerei schuf
ihr ldeal der Zukunft, die Kirche schuf ihr Ideal der Zukunft. Mit
der Freimaurerei hatte sie nichts zu tun. Als Ideal lebte in der Kirche
der Christus, also ein mannliches Ideal. Dieses mannliche Ideal
konnte der okkulten Stromung innerhalb der Kirche nicht genigen.
Der Mann brauchte zu dem Passiven auch das Aktive, er mufte das,
was ihm selbst fehlte, sich hinzudenken. Er brauchte als Konzentra-
tionsmittel etwas, was ihn ergéanzte. Mann war er schon, das Weib
muf3te er hinzudenken. Der Okkultist, der etwas von den Dingen ver-
stand, der nicht Freimaurer war, muf3te das Weib denken. So entstand
aus dem Monchstum bewul3t der Marienkultus. Dieser kam als dritte
Stromung zu der Kirche, das heildt zu dem Priestertum und dem
Freimaurertum hinzu.

Alle drei Stromungen hatten im Grunde genommen dasselbe Ziel:
das Unabhangigwerden der Menschen von den Geschlechtern. Aber
die Art der Arbeit, um das Ziel zu erreichen, war eine verschiedene.



Der christliche Okkultist suchte in dem Weibe das méannliche Prin-
zip, um es sich einzuverleiben.

Man mufd sich klar sein dartber, dal} der wahre innere Mensch
unabhangig ist vom Geschlechte, welches trennt; dald er daher durch
beide Geschlechter hindurchgeht in den verschiedenen Verkorperun-
gen. Und nun missen Sie bedenken, daf® bei der Freimaurerei der
Kampf auf dem &auf3eren physischen Plan gefiihrt wurde, damit alle
Individualitaten, die sich in weiblichen Korpern inkarnieren, allmah-
lich zum Mannlichen hintbergeftihrt werden sollen, so daf’ das M ann-
liche langer dauert als das Weibliche. Es soll das Weibliche Uberdau-
ern, weil dieses das Friherewar. Das schwebte der Maurerei als Ideal
vor; aber das war eine Einseitigkeit.

Was schwebt nun der Theosophie as ldeal vor? Das ldeal der
Theosophie ist: durch die Weisheit, die von den h6heren Planen
kommt, auch auf dem physischen Plan ein menschliches Geschlecht
herbeizufiihren, welches lber der Geschlechtlichkeit steht. Daher ist
die Theosophie auch eine Weisheit, die nicht in Religionen differen-
ziert ist, sich nicht auf eine besondere Religion stitzt, sondern zu-
rackgreift auf die uralte Weisheit, die die Welt geschaffen hat und die
an die Stelle derjenigen Weisheit tritt, welche als Priesterweisheit in
den verschiedenen Religionen differenziert ist. Sie muldte das tun, weil
die Priesterweisheit eine im Laufe der Zeit vollendete Aufgabe erfillt
hat. Theosophie aber will die Zukunft erobern, das was noch entstehen
soll gegeniber dem, was friher war. Sie ist in gewisser Weise eine
Fortsetzung der alten Priesterweisheit, der Mysterien, und steht dabei
doch in einem gewissen Gegensatz zu ihr.

Gegner der theosophischen Bewegung wirden diejenigen sein, wel-
che starr an der alten Priesterweisheit hangen wollten, welche ver-
suchen wirden, sie zu konservieren, sie sozusagen einzubal samieren
in ihrer alten Gestalt. Der hohere Plan fur die Weltengestaltung ist:
sie hindberzufihren in den neuzeitlichen Geist, der die Zukunft zu
schaffen hat. Die allererste Morgenrote zur Bildung einer neuen Weis-
heit, die da kommen soll, ging auf in einer Zeit, die das neuzeitliche
Geistesleben hereinbrachte in die Menschheitsentwickelung im 15.
Jahrhundert durch die Rosenkreuzer. Es handelte sich darum, daf}



ein neuer Einschlag in die Welt kam. Ihr Thema lautete: die alte
Priesterweisheit mufd in ein Neues Ubergehen.

Es gab auch Mé&chte, welche die Welt fir die alte Priesterweisheit
zurickerobern wollten. Deshalb wurde ein Orden gegrindet zu dem
Zwecke, die Erde fur die alte Priesterweisheit wieder zu gewinnen.
Dieser Orden [der Jesuitenorden] wahlte im Gegensatz zu dem Ma-
rienkultus das Méannerideal. Er benutzte die okkulten Kréfte, um etwas
wie einen Wall aufzurichten, um alles selbstandig ausstromende L eben
niederzuhalten, um das festzuhalten, was sich heraufranken will an
dem Kreuz. Er vertritt das méannliche Prinzip: er vertritt das Kreuz
allein ohne die Rosen. Ein anderer Orden aber fligte dem Kreuze die
Rosen hinzu, aus denen neues Leben spriefit.

Da haben wir zwel neuzeitliche Stromungen. Die eine hat das Alte
in die Gegenwart hineingesetzt und will dadurch den Fortschritt mit
aller Gewalt hemmen. Die andere hat das alte Kreuz mit Rosen um-
geben, hat ein neues Reis hineingesenkt: das Kreuz von Rosen um-
rankt. Diese beiden Stromungen gingen nebeneinander: der eine Or-
den mit dem Kreuz ohne die Rosen; der andere, welcher die Rosen
am Kreuz verehrt - ein Neues, das kommen soll. Das sind die Rosen-
kreuzer. Auf dieser Stromung baut sich die theosophische Bewegung
auf; sie entstammt dem neuen, grinenden Reis der Rose, das in die
Zukunft hinein wachsen soll.

So haben wir gesehen, wie dieser Kampf entstand, zu dem die
Frauen nicht zugelassen wurden. Unsere Aufgabe ist es, die Kluft
zwischen den Freimaurern und den Rosenkreuzern zu Uberbricken.
Die Arbeit ist schwer, aber se muld getan werden. Se besteht darin:
zur Erkenntnis des hoheren Ubergeschlechtlichen Menschen zu gelan-
gen. Es ist schwer, sich dazu durchzuringen, aber es ist moglich, und
es wird gelingen, es wird zur Wirklichkeit werden.



DIE BEZIEHUNG DER OKKULTEN ERKENNTNISSE
ZUM ALLTAGLICHEN LEBEN

Berlin, 23. Oktober 1905 (abends)

Heute moéchte ich einiges sagen, was als Fortsetzung mancher Fragen,
die in diesen Tagen Ihnen vor die Seele getreten sind, gelten kann.
Heute mdchte ich manches ausfuhren, was vielleicht durch Bemer-
kungen in den vorhergehenden Tagen angeregt sein dirfte. Es ist
so viel gesprochen worden Uber die Beziehungen des Okkultismus
zur Theosophie, der Esoterik zur Theosophie und so weiter, aber
noch nichts von der Beziehung der Theosophie zum alltaglichen Le-
ben. Ich habe schon vor acht Tagen angedeutet, dal3 ich gerade Uber
dieses Thema noch einige Worte sprechen méchte. Und zwar moéchte
ich heute einmal die Aufmerksamkeit auf weniger hohe Gesichts-
punkte hinlenken, sondern davon sprechen, wie die okkulten Erkennt-
nisse in das Leben des Alltags unmittelbar hineinspielen und wie tat-
sachlich durch die theosophische Weltanschauung unser Blick nicht
blol3 Uber weite Zeiten und Rdume hingelenkt wird, sondern wie wir
auch durch die Begriffe des Okkultismus Uber die alltaglichsten Fra-
gen einen ganz anderen Aufschlul® gewinnen konnen, als das ohne
solche Begriffe moglich ware. Wir werden dann sehen, wie irrtimlich
die Meinung ist, der wir so oft begegnen, namlich dal3 der Okkul-
tismus etwas Unpraktisches und dem gewdohnlichen Alltagsleben un-
gemein Fernstehendes sai.

Und eine andere Frage werden wir noch berihren. Es ist die Frage:
Wie kann derjenige, der es noch nicht dazu gebracht hat - was jedem
Menschen in Zukunft aber beschieden sein wird -, Einblicke in die
hoheren Welten zu tun, wie kann er sich von dem Standpunkte, den
jeder Mensch mit einer normalen Bildung einnimmt, die Uberzeugung
davon verschaffen, daf3 die theosophischen Lehren Wahrheit sind und
die Bestrebungen der Theosophie eine wirkliche Berechtigung haben?
Die Beweise brauchen durchaus nicht blof3 aus der okkulten Beob-
achtung gewonnen zu sein, ja, sie kdnnen gar nicht eher daraus ge-
wonnen werden, bevor sie nicht aus einem anderen Gebiete geholt



sind, dem des alltaglichen Lebens. Das bereitet uns vor, uns auch die
Uberzeugung von den hoheren Gebieten des Daseins zu verschaffen.
Was sich immer zugetragen hat, das tragt sich auch heute noch zu in
unserem alltaglichen Leben.

Wenn wir den Menschen zuriickverfolgen bis in die friihesten Zeiten
seines Entstehens, so finden wir, dald er seinen Ursprung aus einer
viel feineren, geistigeren Materie genommen hat als die ist, aus der
er heute besteht. Der heutige Mensch zeigt uns der Form nach in
der Hauptsache drei Korper: den physischen Korper, den Ather- und
den Astralkdrper. Der Atherkorper ist eine Art Urbild des physischen
Korpers. Der Astralkorper, die aurische Hulle, die den Menschen
umgibt und durchdringt, ist dasjenige Gebilde, in welchem sich das
Gemutsleben, das Instinkt- und Leidenschaftsleben sowie jeder Ge-
danke Ausdruck verschafft. Aus dem noch undifferenzierten Astral-
korper hat sich im Grunde genommen der ganze Mensch im Laufe
der Zeit herausgebildet. Wenn wir geniigend weit zuriickgehen, bis
zu frihen Urepochen der Menschheit, dann finden wir, dafd die phy-
sische und &therische Substanz, die den heutigen Menschen durch-
setzt, aufgel6st ist in dem urspringlichen Astralkoérper des Menschen,
wie ein Samenkorn in der Erde.

Der heutige Mensch ist sozusagen verdichtet aus der astralen Grund-
substanz. Dieser Vorgang findet heute noch alltaglich statt. Wenn
zwei Menschen sich gegeniberstehen, so sind es zunéchst die beiden
Astralkorper, die sich gegenuberstenen in Liebe oder Hal3, Wohl-
wollen oder Mil¥fallen, Zorn oder Gute, abstof3end oder anziehend.
Das dles sind Erscheinungen, die sich zwischen den Astralkorpern
abspielen. Der Verkehr zwischen den Menschen ist ein fortwahren-
der Austausch von Zustanden und Verhdltnissen der Astralkorper.
Wenn ich einem anderen Menschen gegentiberstehe, dann erfahrt mein
physischer Korper keine groRe Veranderung, auch der Atherkorper
nicht, wohl aber der Astralkdrper. Wenn ein Mensch zu mir etwas
sagt, das haRRerfullt ist, so gehen die halRerfullten Strome in mei-
nen Astralkorper ein und verandern denselben. Ich mul3 dasjenige,
was von ihm ausstromt, in meinen eigenen Astralkorper aufneh-
men, und dieser bekommt dann ganz andere Eigenschaften, je nach-



dem mir von dem anderen Liebe, Geduld oder Zorn und Ungeduld
zustromt.

Zwischen dem Erzieher und dem Kinde spielt sich etwas ganz
Ahnliches ab. Es ist ein groRer Unterschied, ob ein Erzieher lie-
bevoll oder ob er ein engherziger Egoist ist. In dem kindlichen
Astralkorper haben wir etwas, was anders aussieht als der Astral-
korper des Erwachsenen. Der Astralkorper des Kindes ist licht und
hell, er zeigt sich uns als etwas Jungfrauliches im Vergleich zu dem
Astralkorper, wie er sich im Laufe des Lebens entwickelt. Was ist
der Astralkorper des Kindes? Wie eine undifferenzierte Lichtwolke
erscheint er, die erst nach und nach gestaltet wird. Es ist noch wenig
in ihn eingegraben, was ihn mehr und mehr in sich bestimmt macht,
so dal3 noch alles mogliche aus ihm geboren werden kann. Er wird
geformt durch die Vorstellungen, die das Kind aus der Umgebung
aufnimmt. Sie gehen in ihn ein und farben ihn und machen ihn
anders.

Je nachdem, was fir Vorstellungen das Kind aufnimmt, ob von
materialistischen oder idealistischen Gesichtspunkten ausgehend, stro6-
men andere Gebilde in den Astralkérper des Kindes ein und formen
ihn. Es tritt dann immer mehr eine Erfillung der Seele mit solchen
Vorstellungen ein. Wenn das Kind lieblos behandelt wird, tritt das
Echo dieser Lieblosigkeit im Astralkorper des Kindes in Erscheinung.
Er schliefst sich dann wie mit einer Haut gegen die Aulenwelt ab.
Das alles zeigt uns, dal? tatsachlich ein fortwahrendes Umbilden des
Astralkorpers stattfindet und daf? der Verkehr mit den Menschen auf
dieses Umbilden einen grof3en Einflul® hat.

Das Kind hat also noch einen gleichférmigen, aber eine unend-
liche Fille von Moglichkeiten enthaltenden Astralkorper. Nehmen
Sie den Astralkorper eines Kindes an, der einem idealistischen Erzieher
gegenubersteht, der selbst eine harmonische Seele hat und mit Hin-
gabe in die Welt hineinblickt und empfanglich ist flr deren Schon-
heit und Erhabenheit, einem Erzieher, der imstande ist, in sich selbst
ein Abbild der Schonheit der Welt zu schaffen. Ein solcher Erzieher
wird auch die Eigenschaft entwickeln, auf die Anlagen der kindlichen
Seele einzugehen. Er bildet dann im Kinde weiche und empfangliche



Gebilde aus und sendet in diese Strome hinein, die von dem eigenen
Astralstoff des Kindes aufgelGst werden. Ein solcher in sich selbst
harmonisch gebildeter Erzieher sendet dem Kinde fortwahrend har-
monische Strome zu. Wie selbstverstandlich flief3t dann die Charakter-
eigenschaft des Erziehers in das Kind Uber, und damit flief% auch
Uber alle jene Weltharmonie, die er in Form der Schénheit aus der
Umgebung entnommen hat. Was er Grol3es aufnimmt, als edler Mensch
und guter Beobachter, das sendet er as Erzieher in die Natur des
Kindes und bringt diese dadurch zu harmonischer Entwickelung.

Nehmen wir dagegen an, der Erzieher stehe dem Kinde as ego-
Istischer, pedantischer Mensch gegenuber, als Mensch mit engen,
eigensinnigen Vorstellungen und Begriffen. Diese Eigenschaften rufen
in seinem eigenen Astralleibe Gebilde hervor, die ihn wie in einer
festen Kruste eingeschlossen erscheinen lassen, ihn zu einem durch
und durch festen, schwerbeweglichen Gebilde machen. Dann sendet
er Strahlenstrome aus, die fest in sich geschlossen sind, so dal3 es
dem Astralkorper des Kindes unmdglich ist, sie aufzulésen. Se ver-
letzen hochstens wie ein Pfeil den Astralkdrper des Kindes, kdnnen
aber nicht aufgelost werden und gehen einfach durch denselben hin-
durch.

Oder nehmen Se etwas noch Alltaglicheres an. Zwei Menschen spre-
chen miteinander. Man kann zwei solche Menschen sehr gut in bezug
auf die Wirkungen ihrer Astralkorper aufeinander durch das gegen-
seitige Aufeinandereinsprechen beobachten.

In der astralen Substanz, im Astralen bildet sich immer etwas Neues.
Ich will Thnen dies in folgender Weise begreiflich machen. Der Mensch
baut durch seine Vorstellungen fortwahrend Gebilde in den Astral-
korper hinein. Diese zeigen sich in den mannigfaltigsten Formen. Die
astrale Substanz, die zwischen den einzelnen Gebilden unbentitzt bleibt,
nennt man eine intermedidre Astralsubstanz, im Gegensatz zu der-
jenigen, die sich zu Gebilden gestaltet hat. Diese intermediare Astral-
substanz erganzt sich fortwahrend aus der Astralsubstanz unserer Um-
gebung, stromt fortwahrend ein und aus, wird fortwahrend erneuert.
Aber die Gebilde bleiben fest, die der Mensch durch die Art seiner
Empfindungen, Gedanken und Willensentschllisse ausgebildet hat.



Nehmen wir also an, zwei Menschen stehen vor uns und flihren ein
gewdhnliches Gesprach miteinander. Der eine von ihnen hat starre,
feste Begriffe ausgebildet, die auch sehr feste Gebilde in der Astral-
substanz erzeugt haben. Der andere spricht auf ihn ein und versucht,
ihm etwas klarzumachen. Worauf beruht dieses einem anderen etwas
klarzumachen? Es beruht darauf, dald er seinen eigenen Begriff in die
astrale Substanz des anderen Menschen hineinsendet. Dieser Begriff,
dieser Gedanke stromt dann zunachst in die fremde Astralsubstanz
hinein. Dort muld er sich erst durch die Zwischensubstanz aufldsen
und sich entsprechend den bereits vorhandenen Formen wieder er-
zeugen und umgebildet werden.

Nehmen wir nun an, der eine versuche dem anderen etwas klarzu-
machen, zum Beispiel, was sich auf Reinkarnation bezieht. Der andere
hat sich aber Uber Reinkarnation bereits einen festen Begriff gebildet.
Nehmen wir an, er sei ein befangener Mensch und habe sich den Be-
griff gebildet, da3 sie etwas Tdrichtes und Unsinniges sei. Dieser
Gedanke hat in seiner Astralsubstanz geschwebt. Nun kommt der
Gedanke des ersteren und |0st sich in der intermediaren Astralsub-
stanz des anderen auf, muf3te sich aber in die bei ihm bereits beste-
henden Gedankenformen umbilden kdnnen. Das geht aber nicht, weil
sein Begriff zu starr, zu fest ist. Er kann den ihm zugesandten Ge-
danken nicht in seine Gedankenform umbilden, und deshalb versteht
er ihn nicht.

Je mehr sich ein Mensch die Beweglichkeit der Begriffe erhalt, so
dafl? diese immer von der sie umgebenden Zwischensubstanz aufgel 6st
werden konnen, desto mehr Verstandnis wird er dem anderen Men-
schen entgegenbringen. Davon rihrt es her, dal’ es so schwierig ist,
akademisch gebildeten Leuten theosophisches Leben zu vermitteln.
Die auf der Universitdt aufgenommenen Begriffe erzeugen starre,
feste, in sich abgeschlossene Gebilde, die nicht leicht auflésbar sind.
Mit solchen Gebilden erfullt, kommt der Akademiker gewohnlich
zum theosophischen Vortrag und ist dann unfdhig, theosophisches
Leben zu erfassen. Ganz anders wiirde es sein, wenn er so erzogen
ware, dal} er sich bei allen Begriffen sagte: Ja, es konnte moglicher-
weise auch anders sein, denn wir haben ja nur einen geringen Grad



von Erfahrung, und manches, was wir jetzt fur richtig halten, wird
in der Zukunft noch korrigiert werden mussen. - Wirde er das tun,
dann wére die Seele noch aufnahmefahig.

Nehmen wir noch einen anderen Fall. Ein Mensch steht einem ande-
ren mit Geftihlen der Verehrung gegeniber. Wie nimmt sich fir den
Beobachter, der mit astralen Sinnen begabt ist, die Verehrung aus?
Verehrung heif3t, solche Gedanken aussenden, welche sich in die Sub-
stanz des fremden Astralkérpers hineinsenkt und sie gleichsam auf-
saugt. Wenn Sie namlich einen verehrenden Gedanken haben, so
kommt dieser dadurch zum Ausdruck, daf3 Sie selbst die Verehrung
als ausstromende Warme dem anderen entgegenbringen. Diese von
lhnen ausstromende Wéarme hat in der astralen Welt ihr Spiegelbild,
das sich in blaulicher Farbe als die Gedankenform der Verehrung
und Devotion zeigt. Das warme, verehrende Geflhl erzeugt eine Ge-
dankenform, die blaulichen Charakter tragt.

Was ist es aber, was blaulich erscheint? Das kdnnen Se erkennen,
wenn Sie in den unendlichen finsteren Weltenraum hinausschauen.
Er erscheint Ihnen blau infolge der erleuchteten Atmosphare. Ebenso
erscheint 1Thnen [im Astralen durch den Gedanken der Verehrung]
etwas, was vorher finster ist, und nun umleuchtet ist von dem war-
men, hellen Gefuhl der Verehrung, auch in dieser blaulichen Farbe.
Man umschliefdt einen dunklen Raum mit dem Gefuhl der Verehrung
und der dunkle Kern erscheint dann als blaulich, dhnlich wie Ihnen
in der Flamme ein blauer Kern erscheint, der vom Licht umzogen
ist. Soist es auch mit dem Verehrungsgedanken. Er ist einvon Wéarme
durchflossener leerer Raum. Sendet man den Gedanken der Verehrung
einem anderen entgegen, so bietet man ihm dadurch die Gelegenheit,
sein eigenes Wesen in diesen leeren Raum einstromen zu lassen. So
spielt sich der Ausgleich zwischen dem Verehrenden und dem Ver-
ehrten ab.

Stehen Sie einem anderen dagegen gegentber mit dem Geflihle des
Neides, dann lebt in Ihnen eine andere Gedankenform, die Sie ihm
entgegenbringen. Sie senden dann die rote Gedankenform des Egois-
mus, der Selbstliebe aus. Diese umschliefdt ihrerseits wieder eine andere
Gedankenform, die voll ist von der Vorstellung des eigenen Selbstes,



die vielleicht durch Ehrgeiz erzeugt wurde. Dieser drickt sich nicht
in einem leeren Raum, in einem Hohlgebilde aus, sondern in einer
ganz erfullten Form, in die nichts mehr hinein kann. Sieist rings um-
schlossen von dem Gefuhl der Kélte und hat die entgegengesetzte
Gedankenform, namlich ringsherum einen blaulichen Kreis, in der
Mitte einen roten Kern. Die Kalte der blauen Farbe stofit alles zuriick,
was hinein will, und die eitle rote Gedankenform bleibt wie sie ist.
Sie nimmt nichts an. So steht der Neidische, der nicht verehren kann,
dem anderen gegenuber.

Sie sehen, was sich in unserem Astralleibe abspielt, ist nichts ande-
res as das Ergebnis des Alltagslebens. Was sich im Astralkorper ab-
spielt, kann nur der sehen, der darauf trainiert ist. Aber die Wirkun-
gen dieser Vorgange im Astralkdrper sind im Physischen fortwah-
rend da, und von diesen kann sich jeder durch das Leben Uberzeugen.
Jeder kann folgende Probe machen, indem er sich sagt: Ich lasse es
ganz dahingestellt, ob die Mitteilungen des Okkultisten wahr oder
falsch sind. Aber ich will sie unbefangen prifen. Ich kann so leben,
als ob diese Mitteilungen auf Richtigkeit beruhten. Ich kann mich
dann meinen Mitmenschen gegeniber dementsprechend verhalten,
und wenn ich das vorsichtig tue, dann werde ich ja sehen, ob das Le-
ben mir in jedem einzelnen Falle bestatigt, was der Okkultist sagt.
Und das Leben wird Ihnen das in jedem Fall bestatigen. Sie werden
einen ungeheuren Gewinn davon haben.

Wer sich das durchdenkt und zum Beispiel sich als Erzieher nicht
nur mit seinen padagogischen Begriffen und lIdeen durchdringt, und
nicht nur durch das wirkt, was er sagt, sondern auch durch das, was
er fuhlt, empfindet und denkt, wer sich durchdringt mit dem Be-
wuldtsein, dal3 zwei Astralkérper aufeinander einwirken und weil3,
was bei dem Gegenuberstehen dieser Astralkdrper vor sich geht, der
weild auch, daf3 er die Pflicht hat, sich immer besser und besser zu
machen. In dem Grade, wie er besser wird, wirkt er auch besser auf
die Anlagen des Kindes ein. Er t6tet nicht die Anlagen, sondern holt
sie heraus.

Es bedeutet noch etwas ganz anderes, als nur zu wissen, dal3 es eine
Wahrheit, eine Wirklichkeit ist, was uns durch die Verehrung eines



anderen Menschen, der verehrungswdurdig ist, entgegengebracht wird;
es bedeutet noch etwas anderes, zu erleben: wenn wir unzahlige
solcher Gedankenformen, umhullt von Warme, anderen Menschen
zusenden, so wachsen wir durch die GrofRe des anderen Menschen.
Es ist das noch etwas ganz anderes, als solche Dinge nur auferlich
mit dem Verstande zu erfassen, als nur zu wissen, was sie darstellen.
So lernen wir im Okkultismus das Leben mit groRerem Ernst er-
fassen, lernen erkennen, dal® das, was nicht handgreiflich ist, was
nicht mit Sinnen wahrgenommen werden kann, doch eine Wirklich-
keit hat. Wir lernen die ganze Tragweite und Bedeutung unserer see-
lischen Welt verstenen und wardigen.

Es mag vielleicht der eine oder andere sagen, das sind ja schema-
tische Umgestaltungen. Nein, das sind sie nicht! Wir missen ganz
anders durchdrungen werden von der Tragweite unserer Taten und
von der Verantwortlichkeit, die uns das Leben auferlegt. Das aller-
alltaglichste Leben ist es, was auf diese Weise vom Okkultismus be-
einfludt werden kann. Derjenige, der weil3, was infolge von Gedan-
ken und Geflhlen in der unsichtbaren Welt erfolgt, der bringt es
schliefdlich dahin, daf3 es ihm ebenso wichtig wird, einem anderen
Menschen kein bbdses Gefiihl entgegenzusenden, wie es ihm wichtig
ist, ihn nicht mit Flintenkugeln zu traktieren. Er weil3, dafl} es ebenso
schlimm ist fir den astralen Menschen, einen Hal3gedanken auf ihn
zu werfen, wie es fur den physischen Menschen schadlich ist, wenn
ein Ziegelstein auf ihn geworfen wird.

Verstehen kann man dies sehr bald; fihlen und erleben werden es
digjenigen, welche in solchen Zusammenkinften sich zusammenfin-
den, wie es die theosophischen sind. Sie bringen dann daraus einen
neuen Quell des Lebens mit. Sie kdnnen sich sagen, dal} es fur die
anderen eine einfache Wirklichkeit gibt, fir uns eine dreifache. Der
andere fuhlt die Wirklichkeiten nur aus der Sinnenwelt und denkt
sich nichts BOses dabei, wenn er sagt: Gedanken sind zollfrei! - Wer
aber durch die theosophische Weltanschauung durchgegangen ist, der
kann nicht mehr sagen, Gedanken sind zollfrei, sondern der ist tber-
zeugt, dald er dafir verantwortlich ist, was er den anderen Menschen
gegenuber denkt und fahlt. Dieses Verantwortungsgefuhl tragen Se



als schonste Frucht der theosophischen Weltanschauung in die Welt
hinaus. Wenn wir auch noch Anfanger, Probierer sind, so wirken
wir doch schon aus der verborgenen, okkulten Welt heraus in die
sichtbare hinein. Wir verschénern und verbessern die Welt von den
verborgenen Gebieten des Daseins aus.

Das ist die eine Seite, wie wir das Leben verstehen. Aber es gibt
noch andere. Der Mensch lebt nicht alein as Individuum in der
Welt, er gehort auch einer Familie, eilnem Stamm, einem Volk, also
einer Gesamtheit an. Er ist eigentlich nur seinem physischen und sei-
nem Atherkorper nach so abgegrenzt. Ich habe schon gesagt, daR ein
Astralkorper flieRende Giemen hat, dal3 die Zwischensubstanz fort-
wahrend geneigt ist, Stromungen von auf3en aufzunehmen und sich
zu erneuern. Wenn wir aber bedenken, daf3 wir einem Volk, einem
Stamm, einer Familie angehotren, dann bekommt die Sache noch einen
weiteren Gesichtspunkt.

Wenn wir den AstralkOrper des einzelnen Menschen betrachten, so
unterscheidet sich fast jeder von dem Astralkérper des anderen der
Grundfarbung nach. Er hat eine gewisse Schattierung, die sich nach
aufRen as Temperament aul3ert. Das Temperament kommt also in einer
gewissen Grundfarbe zum Ausdruck. Der Mensch steht auf diese
Weise zu seiner ganzen Umgebung in Beziehung, indem sich der
Charakter der Familie, des Stammes oder Volkes, denen er angehort,
in der Grundfarbe auspragt.

Man kann da als Okkultist interessante Beobachtungen machen,
wenn man zum Beispiel eine Stadt wieder besucht, die man vielleicht
vor zehn Jahren gesehen hat. Wenn man die jungfraulichen Astral-
korper der Kinder betrachtet, so findet man, dald diese aul3er der per-
sonlichen Grundfarbe noch eine andere Grundfarbe haben. Hat man
nun beli dem ersten Besuch diese jungfraulichen AstralkOrper der
Kinder genau angeschaut und vergleicht sie mit denen jener Kinder,
die nach zehn Jahren in der Stadt leben, so findet man, daf3 sich deren
Aussehen verandert hat. Es gibt etwas in der menschlichen Indivi-
dualitdt, das so fortschreitet wie die Entwicklung der Stadt, des
Stammes oder Volkes. Das kommt davon her, dafl3 die Stromungen
von einem Kollektiv-Astralkérper, der mich von auf3en umgibt, fort-



wahrend mit meinem eigenen in Wechselwirkung steht, der in diesem
Kollektiv-Astralkorper lebt. Daher haben wir auch ein Volkstempe-
rament, das sich in dem gemeinsamen Astralkorper des Volkes aus-
drickt.

Jedes Volk und jede andere Gemeinschaft hat einen solchen Astral-
korper, und dieser stromt in die Astralkorper der einzelnen Menschen
ein. Das ist der Grund, weshalb eine gewisse Disharmonie entstehen
kann zwischen den einzelnen Menschen und der Aufgabe des ganzen
Volkes. Es gehen namlich nicht immer alle Entwickelungsanlagen in
der Welt den gleichen Gang. Das Umfassendere eilt sehr haufig dem-
jenigen voraus, was weniger umfassend ist.

Betrachten wir zum Beispiel ein Volk. Ein Volk ist nicht ein be-
liebig in der Welt zusammengewirfeltes Gebilde, nicht etwas, was
durch Zufall erzeugt wurde, sondern jedes Volk hat seine bestimmte
Aufgabe im Entwickelungsgang der Menschheit. Wer ein Volk von
einem hoheren Gesichtspunkt aus betrachtet, der kann sich sagen,
da’ jedes Volk eine bestimmte Aufgabe hat und dal3 auch seinem
Volke eine bestimmte Aufgabe zu erflllen obliegt. Er kann sich sagen:
Ich gehore diesem Volke an, so daf3 ich mit ihm der gemeinschaft-
lichen Volksaufgabe dienen muf3, und ich kann ihr so dienen, weil in
mir eine Astralitéat lebt, welche dem ganzen Volke angehdrt. Diese
Bestimmung des Volkes ist auf dem Astralplane deutlich ausgedrtickt,
sieist ein bestimmter Gedanke, etwas, das auf Planen, die héher sind
als der Astralplan, lebt. Um die Gedanken der Weltordnung zu stu-
dieren, mul3 man Uber den astralen Plan hinaufsteigen zu dem men-
talen Plane.

Die vierte Unterrasse zum Beispiel, aus der unsere Rasse hervor-
gegangen ist, entwickelte sich aus einem kleinen Kreise von Men-
schen in Asien und bildete sich zu der hebréisch-griechisch-lateini-
schen Rasse aus. Diese hatte die Aufgabe, die erste Mission des Chri-
stentums vom V 6l kerstandpunkte aus zu erfullen. Der Gedanke dieser
Rasse war der, das Christentum in seiner ersten Etappe uUber Europa
und die angrenzenden Gebiete zu verbreiten. Das ist ein Volker-
gedanke.

In friheren Zeiten galt der umfassende Gedanke von Reinkarna-



tion und Karma. Dann trat ein Umschwung ein und die Menschen
wurden in der Vorstellung erzogen, dald das eine physische Leben
von Wichtigkeit sei. In der griechischen Kunst tritt das deutlich her-
vor, indem sie den Sinn fir die dulere Form ausgebildet hat. Darin
lag die Veredelung des physischen Planes fir die auf3eren Sinne. In
dem romischen Volke kam dann das Recht zur Entwickelung, wel-
ches sich unmittelbar auf dem physischen Plan auslebt. Das Christen-
tum endlich durchdringt dieses Recht mit einer Moral, so daf3 ein
einziges Erdenleben eine solche Wichtigkeit erlangt, dal3 eine ganze
Ewigkeit davon abhangig gemacht wird. Das ist ein einseitiger Ge-
danke, aber er war richtig und notwendig. Die katholischen V6lker
haben die Mission der Verbreitung des Christentums tibernommen
und sie nach dem Norden Europas getragen, wodurch die germani-
schen Volker eine neue Mission empfingen.

Wir sehen also, dal3 ein Volksgedanke lebt im ganzen Volke, und
jeder einzelne gehdrt diesem Gedanken zu. Was friher auf dem Ge-
biete der plastischen Kunst an schonen Formen der Sinnenwelt in der
griechischen Kunst ausgebildet worden ist, was als Recht ausgebildet
und spéter zur Moralitét vertieft wurde, das haben wir in unserer Zeit
zum Nutzen der Burger herausgebildet zum technischen Leben. Stadte
wurden gegrundet, sie wuchsen und blihten und bildeten so eine
eigene Kultur heraus, die Kultur des Burgertums. Aus dieser ging
dann eine Nutzlichkeitsmoral hervor, die den Anstol3 gab zur Ent-
wickelung einer einseitigen Wissenschaft, die den Hoéhepunkt in unse-
rer jetzigen Zeit erreicht haben durfte.

Hierin kbnnen wir das Wirken eines devachanischen Prinzips er-
kennen. Das ist das Umfassende bei diesen Veranderungen im Laufe
der Entwickelung, das uns zeigt, in welcher Weise ein Volksgedanke
wirkt. Wie dieser Gedanke zum Ausdruck kommt, das hangt von
dem gemeinsamen Astralkorper des Volkes ab, von dem Volkstempe-
rament. Die Kunst zum Beispiel ware bei einem anderen Volke als
dem griechischen in einer ganz anderen Weise zum Ausdruck ge-
kommen.

Obgleich nun der Volksgedanke in jedem einzelnen lebt, so geht
der einzelne doch nicht im Volksgedanken auf. Er bringt daneben



noch seine Personlichkeit zum Ausdruck. Hier zeigt sich uns nun
etwas ganz Merkwurdiges und Eigentiumliches. Leichter ist es zu-
nachst fur den Menschen, sich in die Gedankenwelt seines Volkes,
in seine devachanische Bestimmung hineinzufinden, als den Ausgleich
zwischen den eigenen Gefilhlen und den Gefluhlen dieses Volkes zu
bewirken. Es ist das nicht so leicht, namentlich fir solche, welche
schon eine gewisse hohere Bildung und Gesittung errungen haben.
Auf den niederen Entwickelungsstufen ist dieser Ausgleich der Ge-
fuhle zwischen Mensch und Volk eher moglich, weil da immer eine
grofRere Einordnung des individuellen Empfindens in das allgemeine
Volksempfinden stattfindet. Auf je niedrigerer Stufe der einzelne steht,
um so starker kommt das Volksempfinden, der Volksgedanke bei ihm
zum Ausdruck, in ahnlicher Weise, wie das Tier ein Abdruck der
Tiergattung ist.

Wenn der Mensch sich aber entwickelt, so hebt er seinen eigenen
Astralkorper heraus, er wird differenzierter, bestimmter. Und dann ist
es moglich, dald sein Astralkorper digjenige Form der Mentalitét auf-
zunehmen imstande ist, welche Uber der Stufe der Mentalitdt seines
Volkes liegt. Wenn man das, was von dieser hoheren Stufe herunter-
leuchtet, verstandesmal3ig oder gedanklich erfaldt, so kann man leicht
die Ideale ergreifen. Manchmal kommt es auch vor, daf} die Gefiihle
des Astralkorpers eines Menschen nicht so weit entwickelt sind wie
seine Gedanken. Die Gedanken eines Volkes kénnen so méachtig auf
die Gedanken eines einzelnen einwirken, dal3 sie ihn ergreifen, bevor
er sich sonst gentigend entwickelt hat.

Individuen, bei denen dies zutrifft, sind ideale Schwéarmer, sind die
Martyrer far den Fortschritt eines Volkes. Sie sind es deshalb, weil
sie selbst dem vorauseilen, was ihr sonstiger Astralkorper tatsachlich
ist, weil sie ihre ganze edlere Seele dem einen Ideale in selbstloser
Weise zuwenden. Wenn solche Menschen dann mit Tod abgehen, dann
tritt thre unentwickelte Astralitat mit um so groRRerer Starke hervor;
dann tritt das, was nicht in dem Ideale des Volkes war, in Wirkung,
denn sie haben es in Zukunft nur mit ihrer eigenen Entwickelung
zu tun. Wenn ein solcher Mensch, der im Leben ein grofRer und
edler ldealist war, der sich dem Ideale seines Volkes gewidmet hat,



gestorben ist, wird er tbertont von dem in ihm noch vorhandenen
personlichen Element. Dann treten die niedrigen Eigenschaften seines
Astralkorpers ganz hervor. Nehmen Sie nun an, ein solches Menschen-
wesen ist zum Martyrer geworden. Er hat Edles geschaffen, ist aber
von seinem Volke mif3handelt worden, wie manchmal solche fortge-
schrittenen Naturen mif3handelt werden. Dann wird er gewohnlich
zwar trotzdem wahrend seines Lebens kihn und mutig seinem ldeale
nachgehen, nicht nach rechts und nicht nach links schauen. Ist er
aber gemartert oder gar getdtet worden wegen seines ldeals, dann
treten unmittelbar nach seinem Tode die Rachegedanken auf. In
Kamaloka bleibt dann Ubrig, was er als Persdnliches zurickgedrangt
hatte.

Ein Volk, das auf diese Weise seine Idealisten behandelt, schafft
sich schlimme Kréafte in Kamaloka, die auf das Volk zurickwirken.
Ruf3land hat sich solche schlimmen Kréafte geschaffen. Seit Jahren hat
es gewisse edle Personlichkeiten mit der Knute mif3handelt. Die nied-
rigen Krafte dieser Personlichkeiten sind nun in Kamaloka wirksam
als Feinde dessen, was in Rullland lebt, als Feinde derer, fir die sie
sich im Leben geopfert haben. Man konnte sehen, dal3 solche Mar-
tyrer, die jingst verstorben waren, jetzt kampften auf Seite der Ja-
paner gegen ihr eigenes Volk. Dies ist eine Tatsache, welche uns ver-
standlich wird, wenn wir in die tiefer wirkenden Krafte des Seelen-
lebens hineinsehen. Die Erscheinungen der Zukunft werden uns klar,
wenn wir sie von diesem Standpunkte aus betrachten.

Wir leben als Mitglieder germanischer Vdlkerschaften, eingeschlos-
sen im Osten von slawischen, im Westen von englisch-amerikanischen
Vdlkerschaften. Beide, die amerikanischen und die slawischen Volker-
schaften sind aufgehende Rassen, welche in der Zukunft ihren Zweck
zu erfullen haben, Rassen, die erst am Anfang ihres Volksgedankens
stehen. Der Grundcharakter der slawischen Vdlker drickt sich aus in
der spirituellen Veranlagung. Versuchen Se die slawische Kultur zu
verstehen, und Sie werden finden, dal3 sie zu einer spirituellen Kultur
hinneigt, dal} sich da etwas Spirituelles herauflebt. Diese slawischen
Volker muften sich zunachst mit den im Osten liegenden Volks-
stdmmen auseinandersetzen, mit den Chinesen und Japanern. Das sind



Uberbleibsel friherer Volkerschaften der Atlantier, wie Uiberhaupt alle
Mongolen die Uberreste der spatatlantischen Kultur sind. Sie haben
Astralkorper, welche selbst schon zur Spiritualitdt neigen. Mit diesen
haben sich die slawischen V6lker auseinanderzusetzen.

In Amerika haben wir etwas Ahnliches. Der Materialismus ist da
auf die Spitze getrieben und radikal ausgebildet in allen Anschauungen
des Volkes. Das fuhrte in der neueren Epoche dazu, den Geist selbst
in materieller Weise aufzufassen. Wahrend bei den slawischen V0l-
kern einzelne Personlichkeiten auftreten, wie Tolstoi, die schon und
grof3, aus der spirituellen Seele heraus, die Entwickelung anzuregen
versuchen, bemuht sich das amerikanische Volk, das Seelische und
Geistige in materieller Weise zu fassen. Daher finden wir bel ihm
einen stark materiellen Spiritualismus und Spiritismus. Der Geist wird
bei ihnen in genau derselben Weise gesucht, wie sie nach physischen
Wahrheiten suchen. Aber gerade in der Art des Suchens Hegt der
Unterschied. Versuchen Sie das Geistige mit Augen zu schauen, so
wird es psychisch und diese psychische Seite hat sich in Amerika stark
entwickelt.

Die amerikanischen Vdlker haben sich mit einem anderen Volks-
element auseinanderzusetzen, das von der Atlantis herstammt und mit
psychischen Anlagen begabt ist. Dieses Volkselement lebt in den
Negervolkern. Die Art und Weise, wie diese beiden Volker zusam-
menwachsen, ist charakteristisch. Das Psychische hat sich mit dem
Psychischen auseinanderzusetzen, das Spirituelle mit dem Spirituellen.
So haben wir einen spirituellen Volksgedanken im Osten und einen
psychischen im Westen.

Wir haben Wissenschaft und Kunst auf dem &uf3eren Plane erlebt,
nun soll auch der Geist wieder emporgehoben werden. Das kann auf
zweifache Art geschehen: entweder auf die spirituelle oder auf die
psychische Weise. Die spirituelle Weise ist Fortschritt, die psychische
ist Ruckschlag.

Sie sehen, wie hier die Welt verstandlich wird, wenn wir sie von
der okkulten Grundlage aus betrachten. Wiederum braucht man nicht
zu sagen, wir kénnen uns von diesen Dingen nicht tberzeugen. Man
nehme nur das, was sich wirklich abspielt. Man wird probeweise zu



der Uberzeugung gefiihrt werden, wenn man das psychische Weltbild
und die psychische Forschung mit dem Weltbilde des Okkultismus
vergleicht. Versuchen wir das Weltbild des Okkultismus zu verstehen,
dann wird uns auch immer mehr die Erscheinungswelt begreiflich.
Eine solche okkult-spirituelle Weltanschauung a3t uns keine Llcke
im Begreifen der Welt. Daraus werden wir dann den Glauben an die
okkulte Welt gewinnen, von der die Okkultisten berichten und durch
diesen erziehen wir in uns ein Element, das uns hoher heben wird.
Das ist kein blinder Glaube, sondern ein probierender Glaube. Mit
jedem Erfahrungszuwachs wird dieser Glaube starker und berechtig-
ter, immer fester und sicherer. Und wenn der Glaube diese Sicherheit
in sich selbst erzeugt hat, erzeugt er auch die Anlage zum Wissen.
Immer hat man probiert, bevor man zum Wissen aufgestiegen ist.
Wer das Wissen haben will vor dem Forschen, gleicht dem, der die
Frucht haben wollte vor dem Samen. Das Wissen soll von uns selbst
erworben werden. Wiuldten wir schon, so brauchten wir nicht zu for-
schen. Das, was den Forschern an Gewil3heit und Sicherheit fehlt,
muld die Gewil3heit und Sicherheit des Glaubens erganzen. So mis-
sen sie zusammenwirken, und so werden sie zuletzt in Einheitlichkeit
erzeugen, was uns as Einheitliches entgegentreten mul3: die Frucht
der Erfahrung, das Wissen.

Horen wir die Okkultisten und sagen wir dazu weder ja noch nein.
Betrachten wir es aber als Grundlage unseres eigenen Lebens und
unserer Lebenshaltung; betrachten wir es so, als ob ihre Forschungen
brauchbare Leiter fur unser Leben waren, dann werden wir finden,
da? sie uns Fihrer sein werden durch das Leben und zuletzt hin-
leiten zu einem inneren Wissen und einem Leben, das uns durch-
stromt, dann werden wir finden, dal3 sie uns Fihrer von Vertrauen
sein werden zur Forschung, zur Befriedigung und zum harmonischen
Leben in sich selbst.



DIE KONIGLICHE KUNST IN EINER NEUEN FORM

Berlin, 2. Januar 1906
(Vor Mannern und Frauen gemeinsam)

Heute mdchte ich Uber einen Gegenstand zu Ihnen sprechen, der sehr
vielen MiRRverstandnissen ausgesetzt ist und Uber den aufR3erordentlich
viele Irrtimer in der Welt verbreitet sind. Die meisten von lhnen
wissen, daldich bel Gelegenheit unserer diesjdhrigen Generalversamm-
lung Uber dasselbe Thema bereits gesprochen habe, und daf3 ich da-
mals, einem alten okkulten Usus zufolge, vor Mannern und Frauen
getrennt vortrug. Aus bestimmten Grinden, die vielleicht aus dem
Vortrage selbst noch klarer werden kénnen, habe ich heute von die-
sem alten okkulten Usus Abstand genommen, und zwar deshalb, weil
gerade die Grinde, die mich heute und auch damals bewogen haben,
Uber diesen Gegenstand zu Ihnen zu sprechen, damit zusammenhan-
gen, dal3 Uber kurz oder lang - hoffentlich Uber kurz - mit diesem
alten Usus Uberhaupt gebrochen werden wird.

Ich sagte: viele Mil3verstandnisse sind tber diesen Gegenstand ver-
breitet. Ich brauche aus meinem eigenen Leben nur auf eine Tatsache
hinzuweisen, die Ihnen zeigen wird, dal3 es wirklich heute nicht ge-
rade leicht ist, Uber geradezu abenteuerliche und abergl&ubische Vor-
stellungen hinauszukommen, die in bezug auf diese Sache existieren;
und andererseits brauche ich nur darauf hinzuweisen, wie leicht es
maoglich ist, sich diesen auf3erordentlichen Dingen gegentber ganz
unglaublich zu blamieren.

Die Tatsache aus meinem Leben mdchte ich einfach erzéhlen. Se
werden sie vielleicht kaum fir glaublich halten, und dennoch ist sie
wahr. Es sind jetzt vielleicht siebzehn oder achtzehn Jahre her, da
war ich in einer Gesellschaft von Universitatsprofessoren und einigen
recht begabten Dichtern. Unter den Professoren befanden sich auch
einige Theologen von der Theologischen Fakultat der Universitat des
betreffenden Ortes. Es waren Katholiken. In dieser Gesellschaft wurde
nun allen Ernstes folgendes erzahlt. Von einem dieser Theologen, der
ein sehr gelehrter Herr war, ging das nicht unbegrindete Gericht,



dal? er abends nicht mehr ausgehe, weil er glaube, dal3 da die Frei-
maurer herumgehen. Der Betreffende vertrat ein ausgebreitetes Fach.
Aber nicht er war der Erzahler, sondern ein anderer. Der erzahlte
nun, dall wahrend seiner Anwesenheit in Rom eine Anzahl von
Monchen eines bestimmten Ordens - es waren df, zwdlf oder drei-
zehn - sich anheischig gemacht haben, folgendes Geschehen zu be-
eiden.

In Paris hatte einmal ein sehr bedeutender Bischof eine Predigt ge-
halten, inwelcher er tber die furchtbare Gefahr des Freimaurerordens
in der Welt sprach. Daraufhin trat nach der Predigt ein Mann zu ihm
In die Sakristei und sagte, er wéare Freimaurer und er mdchte ihm
Gelegenheit geben, sich eine Versammlung des Bundes einmal an-
zusehen. Der Bischof willigte ein und sagte sich: Ich will mir aber
einige geweihte Reliquien mitnehmen, damit ich geschutzt bin. - Nun
wurde ein Ort verabredet. Der Betreffende flihrte den Bischof in die
Loge, wo ihm ein verborgener Platz angewiesen wurde, von dem aus
er jedoch alles beobachten konnte, was sich da abspielte. Er setzte
sich in Positur, hielt vor sich hin seine geweihten Reliquien und harrte
der Dinge, die da kommen sollten. Was er nun sah, wurde in der
folgenden Weise erzahlt; ich betone, dal} unter denen, die damals in
der Gesellschaft waren, einige dabei waren, die die Sache als diskutabel
ansahen.

Die Loge ware erdffnet worden - sie hatte in Wirklichkeit den
Namen «Satansloge» getragen, wahrend sie nach auf3en hin einen
ganz anderen Namen hatte -, und es wére eine merkwirdige Gestalt
erschienen. Nach altem Usus - woher er den Usus wulte, hat er nicht
erzahlt - sei sie nicht gegangen; Geister gehen ja bekanntlich nicht,
sondern sollen nach manchen Auffassungen gleiten. Diese merkwdr-
dige Gestalt hatte die Sitzung erdffnet. Was dann vorgegangen ware,
wollte der Bischof absolut nicht erzéhlen, es wéare zu furchtbar ge-
wesen. Er hatte aber die ganze Kraft der Reliquien angerufen, und
da sel es wie Donnergepolter durch alle Reihen gegangen, der Ruf
erscholl: Wir sind verraten! - und der, der die Sitzung gehalten hatte,
verschwand. Kurz, es war ein glanzender Sieg der bischoflichen Krafte
Uber das, was da vermutlich getan werden sollte.



Das wurde also [in der Gesellschaft] als eine ganz ernsthafte Sache
diskutiert. Daraus mégen Sie ersehen, dald es inunserer Zeit Menschen
gibt, die vielleicht gelehrtere Herren waren als manche andere, die
grofRe Namen haben, und die dennoch auf dem Standpunkt stehen,
dal? derartige Vorgange sich in der Freimaurerel ereignen kdnnen.

Die Sache ist nun so, dal3 in der Mitte der achtziger Jahre ein
franzosisches Buch erschienen ist, das in ganz grausiger Weise die
Geheimnisse der Freimaurerei darstellt, allerdings mehr grausig as
geheimnisvoll. Namentlich wurde in demselben darauf hingewiesen,
wie die Freimaurer Teufelsmessen halten. Dieses Buch wurde in Szene
gesetzt von einem franzosischen Journalisten namens Leo Taxil. Er
hat besonders viel Staub aufgewirbelt dadurch, dal3 er dann noch eine
Miss Vaughan als Zeugin ins Feld fuhrte. Die Folge davon war, dal3
die Kirche die Freimaurer mit ihren nachtlichen Umtrieben fir so
gefahrlich hielt, daf3 sie es fur notig fand, einen Weltbund gegen die
Freimaurer ins Leben zu rufen. In Trient wurde eine Art Konzil ab-
gehalten. Es war kein wirkliches Konzil, es wurde aber das zweite
Trienter Konzil genannt. Es war von zahlreichen Bischéfen und Hun-
derten von Priestern beschickt; ein Kardinal préasidierte. [Der Kon-
grefl3 wurde ein grofRer Erfolg fur Taxil.] Dann wurden aber doch
Gegenschriften verfaldt und daraufhin erklarte Herr Taxil, dal3 der
ganze Inhalt seiner Blcher sowie die darin angeflhrten Personen eine
Erfindung von ihm seien.

Sie sehen, es gibt genug Gelegenheiten, sich bei solchen Dingen
eine grol3e Blamage zuzuziehen. Dies war eine der schlimmsten Bla-
magen, die sich eine in der Welt weitverbreitete Korperschaft zuge-
zogen hat. Daraus mussen Sie wenigstens den einen Schluld ziehen,
da? man eigentlich recht wenig Uber die Freimaurerei weil3. Denn
wulte man sonderlich viel, konnte man sich leicht dartber unter-
richten, so wére es selbstverstandlich, dald solches Zeug nicht geredet
und getan werden konnte.

In weiteren Kreisen des Publikums herrscht ja heute diese oder jene
Meinung Uber die Freimaurerei. Es ist heutzutage ja auch gar nicht
so schwer, sich eine Meinung zu bilden, da doch eine ziemlich reiche
Literatur besteht, die zum Teil von solchen geschrieben ist, die viele



Dokumente erforscht haben, zum Teil aber auch Dinge enthalt, von
denen der Freimaurer sagen wirde, dal3 sie von Verratern in die
Aulenwelt gekommen seien. Wer sich mit dieser Literatur einiger-
malden beschéftigt, wird sich von dem, um was es sich da handelt,
einen gewissen Begriff machen. Indessen, einen richtigen Begriff da-
von zu bekommen ist ganz ausgeschlossen, und zwar deshalb, weil
heute in noch erhdhterem Mal3e richtig ist, was Lessing, der selbst im
Freimaurerbund war, gesagt hat. Als er ndmlich aufgenommen wor-
den war, fragte ihn der Meister vom Stuhl: Nun sehen Se doch selbst,
da? Siein keine Dinge eingeweiht werden, die besonders Staats- oder
religionsfeindlich sind? - Und Lessing antwortete: Ja, ich muld ge-
stehen, solche Dinge habe ich nicht erfahren. Ich wére allerdings froh,
wenn ich so etwas erfahren hétte, denn dann hatte ich doch wenig-
stens etwas erfahren.

Das ist der Ausspruch eines Menschen, der mit richtigem Verstande
die Sache ansehen konnte und der gestand, dal3 er durch das, was da
getrieben worden ist, gar nichts erfahren hat. Sie kdnnen daraus aber
wenigstens den Schlul3 ziehen, dal3 diejenigen, die aul3erhalb der Mau-
rerei stehen, nichts wissen, dal aber auch digjenigen, welche inner-
halb stehen, nichts Erhebliches wissen; sie kommen gewo6hnlich zu
dem Resultat, dal} sie nichts besonderes profitiert haben. Und dennoch
ware es durchaus falsch, eine solche Schluf3folgerung zu ziehen.

Nun gibt es noch eine andere Meinung, die indessen nicht viel mit
dem eigentlich Freimaurerischen zu tun hat. Es gibt eine Schrift, 1875
erschienen, worin der Verfasser behauptet, daf3 der erste Freimaurer
Adam gewesen wéare. Man kann allerdings bei dem Suchen nach dem
Stifter einer Genossenschaft kaum weiter zurickgehen als bis auf den
ersten Menschen.

Andere behaupten, dal? die Freimaurerei eine alte agyptische Kunst
sel, kurz, dasjenige, was man immer die «Ko6nigliche Kunst» genannt
hat, und auch diese wird von einigen bis in die urdltesten Zeiten zu-
rickgefuhrt. Endlich sind viele Riten - so nennt man die Art und
Weise, wie sich die Freimaurer symbolisch betatigen - mit agyptischen
Namen belegt, so dald Sie schon in diesen Namen den Hinweis dar-
auf haben, dal3 es sich um etwas handelt, was aus der alten &gyptischen



Kultur herrthrt. Jedenfalls ist die Meinung in und auferhalb der
Maurerei verbreitet, daf3 sie etwas Uraltes ist.

Nun ist die Maurerei etwas, was den Menschen schon zum Nach-
denken veranlassen kann. Selbst an den Namen knlpfen sich zwei
voneinander ganz verschiedene Auffassungen. Die eine behauptet -
und das ist keine sehr grol3e Partei innerhalb der Freimaurer -, dai3 ale
Maurerei aus der Werkmaurerei, aus der Kunst, Gebaude zu erstellen,
hervorgegangen sei; wahrend die andere Partei das fir eine kindlich-
naive Auffassung erkléart und behauptet, dald die Freimaurerei in Wahr-
heit immer eine seelische Kunst gewesen sei und die von der Werk-
maurerei hergenommenen Symbole - wie zum Beispiel Schurzfell,
Hammer, Kelle, Meil3el, Zirkel, Lineal, Winkelmal3, Senkblei, Wasser-
waage und so weiter - as Sinnbilder fir die innere Arbeit am Men-
schen selbst zu betrachten seien. So dafd unter dem Ausdruck «Mau-
rerei» nichts anderes als das Bauen an dem inneren Menschen, die
Arbeit an der eigenen Vervollkommnung zu verstehen sei. Wenn Se
heute mit einem Freimaurer sprechen, so kdnnen Sie erleben, daf3
man lhnen sagt, es sei eine kindlich-naive Anschauung, zu glauben,
da? die Freimaurerei jemals etwas zu tun gehabt hatte mit Werk-
maurerei. Es habe sich vielmehr niemals um etwas anderes gehandelt
as um das Bauen an dem Wundertempel, der der Schauplatz der
menschlichen Seele ist, um die Arbeit an dieser Menschenseele selbst,
die vervollkommnet werden soll, und um die Kunst, die man dazu
anwenden muf3. Dies alles sei dann, um es nicht vor profanen Augen
blofRzustellen, in diesen Symbolen ausgedrickt worden.

Von unserem heutigen Gesichtspunkte aus aufgefaldt, sind beide
Anschauungen ganz und gar falsch. Und zwar aus dem Grunde, weil
bezuglich der ersten Anschauung, der heutige Mensch - wenn er da-
von spricht, dal3 die Freimaurerei aus der Werkmaurerei hervorge-
gangen sei - sich das nicht mehr so bedeutsam denkt als es eigentlich
gedacht werden muf3; und weil die zweite Anschauung, dal3 die Sym-
bole nur dazu da sind, um als Sinnbilder der Arbeit an der Seele zu
dienen - auch wenn sie von der Majoritét des Freimaurerbundes wie
etwas unumstof3lich Sicheres hingestellt wird -, im richtigen Sinne
aufgefaldt, ein Unsinn ist. Viel richtiger ist es, daf3 die Freimaurerei



mit der Werkmaurerei zusammenhangt, indessen nicht in der Art und
Weise, wie man die Maurerei und Baukunst heute auffafdt, sondern
in wesentlich tieferem Sinne.

Es gibt innerhalb der Maurerei heute Uberall zwei Richtungen. Die
eine ist vertreten durch die weitaus grofRere Anzahl derjenigen, die
sich heute Maurer nennen. Und dieser weitaus grofdte Teil behauptet
nun, dald alle Maurerei umfaldt werde durch das, was sie die soge-
nannte symbolische oder Johannesmaurerei nennen, die aufRerlich zu-
nachst dadurch charakterisiert wird, dald siein die drei Grade zerfallt:
den Lehrlings-, den Gesellen- und den Meistergrad; Uber das Inner-
liche werden wir gleich noch etwas zu sagen haben. Neben dieser
Johannesmaurerei gibt es noch eine grofRe Anzahl von Maurern, die
behaupten, dal diese Johannesmaurerei nur ein Niedergangsprodukt
der allgemeinen, grofRen maurerischen Idee sel. Ein Abfall von dieser
grofen maurerischen ldee sei es, wenn behauptet wird, es umfasse
die Maurerei nur diese drei symbolischen oder Johannesgrade, wéah-
rend doch das Wesentliche, die grof3e Bedeutung der Maurerei in den
sogenannten Hochgraden liege, die am reinsten bewahrt seien in dem
sogenannten schottischen oder angenommenen Ritus, in welchem in
gewisser Beziehung konserviert werde das, was man den agyptischen
Ritus, den Misraim- oder Memphisritus nennt.

So haben wir zwei einander entgegenstehende Richtungen: die Jo-
hannesmaurerei und die Hochgradmaurerei. Die Johannesmaurer be-
haupten, dal} die Hochgradmaurerei nichts weiter sei als ein Firlefanz,
gegrundet auf menschliche Eitelkeit, die sich darin geféllt, etwas Be-
sonderes, geistig Aristokratisches fur sich zu haben durch das Hinauf-
steigen von Grad zu Grad, und damit grofd zu tun, im Besitze des
18., 20. oder noch hoheren Grades zu sein.

Sie haben jetzt schon ein ziemliches Blindel von Dingen kennen-
gelernt, die geeignet sind, MilRverstandnisse herbeizufihren.

Die Hochgradmaurerei fuhrt sich zurtck auf die alten Mysterien,
auf die Einrichtungen, wie sie von unserer Theosophie, soweit es
madglich ist, beschrieben worden sind und beschrieben werden: auf
Einrichtungen, wie sie in uralten Zeiten bestanden haben und auch
heute noch bestehen, und die den Menschen das hdhere Gbersinnliche



Wissen bewahrten. Dieses dem Menschen zugangliche Ubersinnliche
Wissen wurde jenen, die Zugang gewinnen konnten zu diesen Myste-
rienstatten, vermittelt, indem in ihnen gewisse Ubersinnliche Kréafte
entwickelt wurden, die die Anschauung der Ubersinnlichen Welt er-
maoglichten. Innerhalb dieser Urmysterien - sie sind heute anders ge-
worden und wir wollen dartber jetzt nicht sprechen - waren auch
die Urkeime enthalten fUr alle spatere Geisteskultur. Denn, was in
diesen Urmysterien vorgefuhrt worden ist, war nicht dasjenige, was
heute die menschliche Kultur ausmacht.

Wenn Sie die heutige Kultur erfassen wollen, und sich in sie ver-
tiefen, so werden Sie finden, dal} sie in drei Gebiete zerféllt: in das
Gebiet der Weisheit, das Gebiet der Schonheit und das Gebiet der
Starke. In diesen drei Worten ist in der Tat der ganze Umfang der
Geisteskultur enthalten. Man nennt sie daher auch die drei Saulen
der menschlichen Kultur. Se sind dasselbe wie die drei Konige in
Goethes Marchen von der grinen Schlange und der schonen Lilie: der
goldene, der silberne und der eherne Konig. Damit hangt es zusam-
men, dal3 man die Freimaurerei die «kKdnigliche Kunst» nennt. Heute
sind diese Kulturgebiete voneinander getrennt. Die Weisheit ist im
wesentlichen in dem enthalten, was wir Wissenschaft nennen; die
Schonheit ist im wesentlichen in dem inkarniert, was wir die Kunst
nennen; und was man, freimaurerisch gesprochen, die Starke nennt,
ist enthalten in dem gegliederten, organisierten sozialen Zusammen-
leben der Menschen in dem Staate. Das alles fafdt der Maurer zusam-
men als das Verhaltnis des Willens zu diesen drei Gliedern: Weis-
heit, Schonheit, Starke.

Was sie den Menschen geben sollten, flol3 in uralten Zeiten den
Mysterienkandidaten aus der Anschauung der Mysteriengeheimnisse
zu. Wir blicken da auf eine Zeit zurlick, in der es Religion, Wissen-
schaft und Kunst noch nicht getrennt gegeben hat, sondern wo sie
noch vereinigt waren. In der Tat, wer Gbersinnlich, astral anzuschauen
vermag, hat die drei Glieder nicht getrennt vor sich: Weisheit, Schon-
heit und der Umkreis der Willensimpulse sind fir ihn eine Einheit.
Auf den hoheren Gebieten des Schauens gibt es keine abstrakte Wis-
senschaft. Es gibt nur eine solche, die in Bildern, in dem lebt, was



nur ein schattenhaftes Dasein in der Welt hat, und schattenhaft in
der Imagination zum Ausdruck kommt. Nicht beschrieb man das,
was in abstrakter Weise in Bichern, in dieser oder jener Schopfungs-
urkunde zu lesen ist [Uber den Ursprung der Welt und des Menschen],
sondern man fihrte es in lebendigen Bildern, farbenprachtig und to6-
nend, an dem Auge des Schiilers vorbei. Und was er da als Weisheit
empfand, das war zu gleicher Zeit Kunst und Schoénheit, war das, was
in einem noch viel hoheren Mal3e die Geflhle erregte, die wir haben,
wenn wir vor erhabenen Kunstwerken stehen. Wahrheits- und Schon-
heitstrieb, Weisheits- und Kunsttrieb und auch das religiose M oment
haben sich gleichzeitig entwickelt. Das Kinstlerauge schaute auf zu
dem, was sich [in den Mysterien] abspielte, und der, welcher fromm
sein wollte, fand in diesen hoheren Vorgéangen, die vor seinen Augen
sich abspielten, den Gegenstand seiner religiosen Inbrunst. Religion,
Kunst, Wissenschaft waren eins.

Dann kam die Zeit, in der sich diese Einheit in drei Kulturgebiete
trennte, die Zeit, in der der Verstand seine eigenen Wege ging. In der
Zeit, wo die Mysterien, die ich eben geschildert habe, ihre Bedeu-
tung verloren, entstand die Wissenschaft. Sie wissen, daf3 die abend-
|landische Philosophie und Wissenschaft, die eigentliche Wissenschaft
mit Thaies beginnt. Das ist die Zeit, als sie sich aus der einstigen Fille
des Mysterienlebens heraus entwickelte. Da begann auch das, was man
Im abendlandischen Sinne als Kunst auffaldt: aus den Mysterien her-
aus entwickelte sich dann die griechische dramatische Kunst. Wah-
rend man es in Indien bis zum &gyptischen Kultus zu tun hatte mit
der leidenden und sterbenden Gottheit, hat man es bei den grol3en
griechischen Tragodiendichtern - bei Aschylos, Sophokles und so
weiter - mit einzelnen Personen zu tun, welche Abbilder sind der
grolRen Gottheit, durch welche der Mysterienschiler in seinen Dra-
men die leidende, kédmpfende, darbende Gottheit rekonstruiert und
so den Gott den schauenden Menschen vorfiuhrt in seinen mensch-
lichen Abbildern.

Wer verstehen will, was Aristoteles mit der Reinigung, der Kathar-
sis meinte, der muld den Begriff aus dem Astralen, aus den Geheim-
nissen der Mysterien heraus erklaren. Die Ausdriicke, die er [as Er-



klarung] fur die Tragddie gebraucht, sind ein schattenhafter Abglanz
dessen, was der Schuiler in den Mysterien lernte. Erinnern Sie sich,
wie Lessing nachforschte tber die Seelenkrafte der Furcht und des
Mitleids, die durch die Tragtdie erregt werden sollen. Das hat seit
Lessing den Gegenstand fur manche grol3e und gelehrte Diskussion
abgegeben. In Wahrheit wurden diese Gefiihle in [dem Mysterien-
schiler] erregt, wenn ihm der Gott in seinem Weltengange vorge-
fuhrt wurde. Da wurden die Leidenschaften, die in der Menschenseele
vorhanden sind, geradezu aufgerittelt, herausgeholt, wie man ein
Fieber herausholt, und bis zu ihrem HOhepunkt gebracht. Dadurch
trat die Reinigung ein, um dann zur Wiedergeburt schreiten zu kon-
nen. Das alles trat in schattenhaften Abbildern in den alten griechi-
schen Tragddien auf. Ebenso wie die Wissenschaft, so hat sich auch
die Kunst aus diesen alten Mysterien heraus entwickelt.

Auf diese alten Mysterien leiten die Hochgradmaurer ihren Ur-
sprung zurick. In ihren Hochgraden haben sie nichts anderes als eine
Nachbildung der Hochgrade der Mysterien, in welche die Mysterien-
schiler nach und nach eingeweiht worden sind. Nun kdnnen wir es
auch begreifen, warum sich die Johannesmaurerei so sehr darauf ver-
steift, dald es solche Hochgrade nicht mehr geben soll. Tatsachlich
haben innerhalb der Freimaurerei in den letzten Jahrhunderten die
Hochgrade mehr oder weniger ihre Bedeutung verloren. Was sich in
den letzten Jahrhunderten in der Kultur abgespielt hat, ist zum gro-
Ren Tell ohne Impuls von dieser Seite gekommen. Aber es gab eine
Zeit, in welcher gerade von dem, was die Freimaurerei sein soll, die
grof3en Kulturimpulse ausgegangen sind. Um das zu verstehen, mus-
sen wir ein klein wenig tiefer hineinschauen in ein Zeitalter, auf das
ich hier schon Ofter hingewiesen habe, heute aber in freimaurerischem
Sinne hinweisen mdchte: némlich auf das 12.Jahrhundert unserer
européischen Kulturentwickelung.

Damals spielte fur die ganze moderne Kultur der Okkultismus, der
unter den mannigfaltigsten Namen auftrat, eine viel grof3ere Rolle,
als man sich das heute tberhaupt denken kann. Aber alle diese ver-
schiedenen Namen tun heute nichts mehr zur Sache, und ich will Ihnen
auch sagen, warum. An einem Beispiel aus der Freimaurerei selbst



will ich Ihnen zeigen, warum diese Namen nichts Wesentliches zum
Verstandnis der Sache beitragen.

Das, was ich nun erzédhle, kann jeder, der Lehrling in der Frei-
maurerei wird, schon erleben, und da diese Dinge wenigstens dem
Namen nach bekannt sind, so kann ich das wohl auch sagen.

Ein Ublicher Brauch ist das sogenannte «Decken». Wenn die Loge
eroffnet wird, der Meister seinen Platz eingenommen hat und der
Turaufseher an der Tlre steht, dann ist die erste Frage des Mei-
sters: Bruder Aufseher, ist die Loge gedeckt? - Der Maurer, die
diesen Ausdruck: «Ist die Loge gedeckt?» - verstehen, sind wahr-
scheinlich sehr wenige. Da aber die Sache einfach ist, so kann ichlhnen
die Erklarung dieses Ausdrucks schon geben. Damals, in der Zeit,
von der ich spreche, hiel3 Freimaurer sein soviel wie in heftigster
Opposition zu stehen gegen alles, was die aul3ere, offizielle Macht
hat. Daher war es notwendig, dal3 das Wirken des Freimaurerordens
mit aul3erordentlich grol3er Vorsicht gepflegt wurde. Gerade aus die-
sem Grunde war es damals notwendig, dafl3 die Freimaurerei unter
verschiedenen Namen auftrat, die harmlos erschienen. Man nannte
sich unter anderem auch Johannesbrider und so weiter. Heute ist ein
grofRer Teil dessen verwirklicht, was dazumal die Freimaurerei ange-
strebt hat. Heute ist sie selbst offiziell eine Macht in der Welt.

Wenn Sie mich fragen, worin eigentlich die Freimaurerei besteht,
so muld ich Thnen mit abstrakten Worten sagen: sie besteht darin,
daf? ihre Mitglieder einige Jahrhunderte die Ereignisse vorherdenken,
die die Welt voranbringen sollen; dal} sie die hohen Ideale der
Menschheit in ganz bewul3ter Weise ausarbeiten, so dald diese Ideale
nicht blof3 abstrakte Ideen sind.

Wenn heute ein Maurer von ldealen redet und man ihn fragt, was
er mit den hochsten Idealen meint, so sagt er. Die hdchsten Ideale
sind Weisheit, Schonheit und Starke -; was aber bei genauerer Be-
trachtung meist nichts als Phrase ist. Wenn dazumal oder auch heute,
von denen, die davon wirklich etwas verstehen, die Redeist von diesen
|dealen, so ist bei solchen Menschen von etwas ganz Bestimmtem die
Rede; von etwas so Bestimmtem, das sich zum Verlaufe der Ereig-
nisse in den néachsten Jahrhunderten so verhdlt, wie der Gedanke



eines Baumeisters, der eine Fabrik baut, zu dieser Fabrik, wenn sie
gebaut ist.

Damals [im 12.Jahrhundert] war es gefahrlich, dasjenige [im vor-
aus] zu wissen, was seither geschehen ist. Daher war es auch notwen-
dig, harmlos klingende Namen as Decknamen zu benttzen. Und da-
von kommt auch dieser Ausdruck: Ist diese Loge gedeckt? - was
soviel heil3t wie: Sind nur solche hier anwesend, die wirklich Bescheid
wissen in diesen Dingen, die der Zukunft der Menschheitsentwicke-
lung durch die Freimaurerei einverleibt werden sollen? - Denn jeder
muRte sich sagen, treten wir in die Offentlichkeit, dann darf uns nie-
mand als Maurer erkennen. Diese friher notwendige V orsichtsmal3-
regel hat sich bis in unsere Zeit hinein erhalten. Ob viele Maurer
wissen, was damit gemeint ist, ist fraglich. Die meisten meinen, es
sei irgendeine formelle Redensart, oder legen siein mehr oder weniger
geistreichem Sinne aus. So kdnnte ich Ihnen noch unzéhlige Beispiele
anfuhren, welche Ihnen zeigen wirden, wie auf3ere Verhdtnisse dazu
gefuhrt haben, praktische Mal3regeln anzuwenden, aus denen man sich
heute bemdiht, tiefsinnige symbolische Auslegungen herauszuholen.

Nun aber zu dem eigentlichen Kern dessen, was man dazumal im
12. Jahrhundert gewollt hat. Das ist ausgedriickt in der symbolisch tief
bedeutsamen Sage vom Heiligen Gral, von jenem wundersamen Gefals,
das aus dem fernen Morgenlande stammen und die Kraft haben soll,
Menschen zu verjlingen, Totes zum Leben zu rufen und so weiter.

Was ist nun der Heilige Gral - jetzt freimaurerisch gesprochen -
und was ist dasjenige, was der ganzen Sage zugrunde liegt? Wir kom-
men am leichtesten dazu, zu erkennen, was der Sage zugrunde liegt,
wenn wir uns vergegenwartigen ein Symbol gewisser freimaurerischer
Vereinigungen, das in denkbar plumpster Weise heute mif3verstanden
wird. Es ist ein Symbol, das aus dem Geschlechtsleben enthommen
Ist. Es ist durchaus wahr, dal3 gerade dasjenige, was zu den tiefsten
Geheimnissen der Freimaurerei gehort, aus dem Geschlechtsleben her-
genommene Symbole hat, und dal3 viele, die heute solche Symbole
zu deuten versuchen, nur ihrer eigenen schmutzigen Phantasie folgen,
wenn sie diese Symbole in geistig unreinem Sinne auffassen. Es ist
sehr wahrscheinlich, daf3 die Ausdeutung dieser Geschlechtssymbole



in nachster Zeit keine geringe Rolle spielen wird, und daf3 gerade
dies in nachster Zeit zeigen wird, wie schlimm es den alten freimaure-
rischen, grofRen Geheimnissen in der heutigen Zeit ergeht, und auf
der anderen Seite, wie notwendig es in dieser heutigen Zeit ist, die
reine, edle und tiefe Grundlage der freimaurerischen Symbole hehr und
unangetastet zu erhalten.

Digjenigen, die meinen neulichen Vortrag bei der Generalversamm-
lung angehort haben, wissen, dafld es mit der eigentlichen urspring-
lichen Bedeutung dieser Symbole zusammenhangt, warum man bis
vor kurzer Zeit keine Frauen zur Maurerei zugelassen hat, und warum
bis vor kurzem Uber solche Dinge nur getrennt zu Mannern und
Frauen gesprochen werden konnte. Andererseits wissen Sie auch, dal3
diese Symbole zusammenhangen - und das betone ich noch ganz be-
sonders - mit den zwei durch die ganze Welt gehenden und auch bis
in die hochsten geistigen Gebiete hinaufragenden grof3en Strémungen,
die uns als das Gesetz der Polaritét auch in den Kraften des Mann-
lichen und Weiblichen entgegentreten. Innerhalb derjenigen Kultur,
die fur uns in Betracht kommt, drickt die freimaurerische Sprache in
dem weiblichen Prinzip auf geistigem Gebiete - auf dem geistigen
Gebiete, welches fur die Kulturentwickelung zunéchst in Betracht
kommt - das Priesterprinzip aus. Die Priesterherrschaft wird durch
das Weibliche ausgedrickt. Das mannliche Prinzip ist dagegen alles
dasjenige, was der Widerpart dieser Priesterherrschaft ist, so aber,
daf? dieser Widerpart nicht minder das Heiligste, das Edelste, das
Grofte und Geistigste in der Welt zu vertreten hat. Zwel Stromungen
sind es also, mit denen wir es zu tun haben: eine weibliche und eine
mannliche Stromung. Den Reprasentanten der weiblichen sieht der
Maurer in Abel, den der mannlichen in Kain.

Damit kommen wir auf den Grundgedanken der Maurerei, der nun
allerdings alt, uralt ist. Die Maurerei ist in alten Zeiten als Widerpart
der Priesterkultur entstanden. Nun mussen wir uns aber auch das-
jenige, was unter Priester kultur verstanden worden ist, in der richtigen
Weise klarmachen.

Das, worum es sich hier handelt, hat nichts mit kleinlicher Oppo-
sition gegen Kirchen oder Glaubensbekenntnisse zu tun. Priesterart



kann namlich bei vollkommenstem Laientum auftreten. Aber auch
dasienige, was heute als Wissenschaft auftritt und in vielen geistigen
Zunften herrscht, ist nichts anderes als das, was man, maurerisch
ausgedruckt, das Priesterelement nennt; und anderes wiederum ist im
tiefsten Sinne maurerisch. Wir mussen uns also die Dinge in ihrer
ganzen Tiefe vorstellen, wenn wir sie richtig erkennen wollen. Dal3
das, was in der Wissenschaft auftritt, vielfach dasjenige ist, was der
Maurer als Priesterelement bezeichnet, méchte ich Ihnen an einem
Beispiele klarmachen.

Wer wird heute, wenn er Mediziner ist, nicht furchtbar hohnlachen,
wenn man ihm von dem Heilwert der Quelle von Lourdes redete?
Andererseits, welcher Mediziner wird es nicht als selbstverstandlich
betrachten, dald es flr gewisse Leute das Rationellste ist, wenn sie
nach Wiesbaden oder Karlsbad gehen? Ich weil3, daf3 ich etwas furcht-
bar Ketzerisches ausspreche; ich vertrete aber nicht das Priesterprin-
zip und auch nicht die Medizin; aber es wird schon eine Zeit kom-
men, wo man unbefangen tber beide urteilen wird. Und wenn es heute
eine wirkliche Medizin gabe, so gehorte zu den Dingen, die der Arzt
verordnet, auch mit der Glaube an die Heilkraft. Dann wéren aber
die Grinde, aus welchen er jemanden nach Karlsbad schickt, die-
selben wie die, wenn ein anderer jemanden nach Lourdes schickt.
Nennen Sie es auf der einen Seite die grof3te Frommigkeit, auf der
anderen Seite den krassesten Aberglauben: es ist letzten Endes die-
selbe Sache.

Was einem solcherart verstandenen Priesterprinzip zugrunde liegt,
konnen wir bezeichnen als ein den Dingen nicht bis auf den Grund
Gehen, as ein Hinnehmen der Dinge, wie sie sich von irgendwoher
in der Welt darbieten, und mit diesem Gegebenen zufrieden sein.
Das Symbol fir dasjenige, wofir der Mensch nichts kann, das eigent-
liche Sinnbild fir das, was dem Menschen im wahrsten Sinne des
Wortes geschenkt wird, das ist vom Geschlechtsleben hergenommen
worden. Da ist der Mensch produktiv. Aber was sich in dieser Pro-
duktionskraft ausdriickt, hat nichts mit menschlicher Kunst, nichts
mit menschlichem Wissen zu tun und nichts mit menschlichem Kdn-
nen. Da ist ausgeschlossen, was sich in den drei Saulen der «Konig-



lichen Kunst» zum Ausdrucke bringen laf%. Wenn daher gewisse
Freimaurer die geschlechtlichen Symbole vor das Menschengeschlecht
hinstellen, so wollen sie damit sagen: Darin drickt sich die mensch-
liche Natur aus, nicht wie der Mensch sie gemacht hat, sondern so,
wie sie ihm von den Gottern gegeben worden ist. Dies findet seinen
Ausdruck in Abel, dem Jager und Hirten, der das Opfertier, das
Opferlamm opfert, also das, wozu er selbst nichts getan hat um es
hervorzubringen, was ohne ihn geworden ist.

Kain dagegen, was opfert er? Er opfert das, was er selbst erarbeitet
hat, was er an Frichten des Feldes gewonnen hat, indem er den Er-
dengrund beackert. Er opfert dasjenige, wozu menschliche Kunst,
Wissen und Weisheit nétig war; dasjenige, was man Uberschauen
konnen mul3, wo einem klar sein muf3, was man selbst gemacht hat,
was sich in geistigem Sinne auf die Freiheit, auf die Selbstbestim-
mung des Menschen grindet. Das mul3 man sich erkaufen mit der
Schuld, damit, dal® man zunachst das von der Natur oder von den
gottlichen Mé&chten geschenkte L ebendige tétet, so wie Kain den Abel
getotet hat.

Durch die Schuld geht der Weg zur Freiheit. Alles, was hervor-
gebracht wird in der Welt - und woran der Mensch hochstens tétig
sein kann durch seine Zutat -, alles, was dem Menschen von den
gottlichen Machten geschenkt wird, was da ist, ohne dal} er selbst
dabei rastlos Hand anzulegen braucht, das ist uns zunéchst in den
Reichen der Natur gegeben, Uber die wir keine Herrschaft haben, in
den Reichen der Natur, deren Kréfte der menschlichen Mitwirkung
entzogen sind: im Pflanzen-, Tier- und Menschenreiche, insofern es
sich in diesen Reichen um das physische Hervorbringen handelt. Alle
Fortpflanzungskraft in diesen Reichen ist unsvon der Natur geschenkt.
Insofern wir das Lebendige zu unserem Gebrauche hinnehmen, indem
wir die Welt, die sich aufbaut aus dem Lebendigen, zu unserem
Wohnplatze machen, opfern wir das gegebene Opfertier, wie Abel
das ihm gegebene Opfertier opferte.

Das Symbol dieser drei Reiche ist das Kreuz. Der untere Balken

symbolisiert das Pflanzenreich, der mittlere, der Querbalken, das Tier-
reich, der obere das Menschenreich.



Die Pflanze ist mit der Wurzel in den Erdboden hineingesenkt und
richtet in der BlUte dasienige nach aufwarts, was der Mensch nach
abwarts gerichtet hat. Was in der Blite zum Vorschein kommt, ist
das Sexuelle, das Geschlechtliche der Pflanze. Der nach abwarts ge-
richtete Teil, die Wurzel, ist der in die Erde versenkte Kopf der
Pflanze. Das Tier ist die halbgewendete Pflanze und tragt das Ruck-
grat horizontal zu dem Erdboden. Die ganz umgewendete Pflanze, so
dal? das Untere nach oben gerichtet ist, ist der Mensch.

Mensch
A

< » Tier

v
Pfanze

Diese Anschauung liegt allen Mysterien des Kreuzes zugrunde. Und
wenn uns die Theosophie zeigt, wie der Mensch im Laufe seiner Ent-
wickelung durch die verschiedenen Reiche, durch das Pflanzen-, Tier-
und Menschenreich hindurchgehen muf3, dannist das dasselbe, was Pla-
to mit den schonen Worten ausdriickt: DieWeltenseeleist an das Kreuz
des Weltenleibes geschlagen. - Die Menschenseele ist ein Funke der
Weltenseele, und der Mensch als physischer Mensch ist zu gleicher
Zeit Pflanze, Tier und physischer Mensch. Indem die Weltenseele sich
auseinandergespalten hat in die einzelnen Funken der Menschenseelen,
Ist sie gewissermal3en an das Weltenkreuz geschlagen worden, an das,
was in den drei Reichen - Pflanzen-, Tier- und Menschenreich - zum
Ausdruck kommt. In diesen Reichen wirken Kréafte, die der Mensch
nicht meistert. Will er Meister werden, dann mufld er ein neues Reich
zu seinem Ureigensten machen, das nicht im Kreuze ausgedrickt ist.

Wenn ich Uber diesen Gegenstand rede, dann wird oft gefragt: Wo
bleibt denn das Mineralreich? - Das Mineralreich ist nicht im Kreuze
symbolisiert. Denn es ist dasjenige Reich, in welchem sich der Mensch
schon heute in heller, lichter Klarheit auf3ern kann, wo er die Kunst
des Wagens und Zahlens, der Geometrie und Arithmetik, kurz alle



die Dinge, die der unorganischen Natur angehoren, auf das Unorga-
nische, das mineralische Reich anwenden lernt.

Wenn Se einen Tempel vor sich haben, so wissen Sie, daf3 ihn der
Mensch aufgerichtet hat mit Richtmal3, Zirkel, Dreieck, Senkblei und
Wasserwaage und endlich mit den Gedanken, die die unorganische
Natur dem Architekten in der Geometrie und Mechanik Uberliefert
hat. Und wenn Sie den ganzen Tempel durchdringen, so werden Sie
finden, dald dieser Tempel, sofern er unlebendig ist, aus menschlicher
Freiheit und Kopfarbeit hervorgegangen ist. Das kdnnen Sie aber
nicht sagen, wenn Sie eine Pflanze oder ein Tier der menschlichen
Betrachtung unterwerfen.

So sehen Sie, dal3 das, was der Mensch meistert, worin er Meister
sein kann, bis heute das Reich des Unlebendigen ist. Und alles, was
der Mensch aus dem unlebendigen Reiche in Harmonie und Ordnung
uberfihrt, ist das Symbol seiner kdniglichen Kunst auf Erden. Was
er mit dieser seiner koniglichen Kunst in dieses Mineralreich hinein-
legt, das ist der Ausfluld und die Inkarnation der gottlichen Weisheit
zunachst gewesen. Gehen Se zurlck in die Zeit der alten Chaldaer,
der alten Agypter, wo man nicht bloR mit dem Verstande gebaut hat,
sondern alles mit hohen Empfindungen durchdrang, da hat man die
Bemeisterung der unorganischen Natur als «Ko6nigliche Kunst» emp-
funden. Und deshalb hat man diese Bemeisterung der Natur dann als
«freie Maurerei» bezeichnet. Mag dies zunéchst als Phantasie erschei-
nen, es ist aber mehr als das.

Stellen Sie sich einmal den Augenblick, den Zeitpunkt unserer Er-
denentwickelung vor, wo noch kein Mensch Hand angelegt hatte an
die Gestaltung der unorganischen Natur, wo der ganze Erdball dem
Menschen Uberliefert war, so wie er aus der Natur entlassen worden
ist! Und was ist dann geschehen? Blicken Sie zurtck auf den Bau
der agyptischen Pyramiden, wie da Stein auf Stein durch Menschen-
werk zusammengefiigt worden ist. Durch menschliches Denken ist
das, was die Natur geformt hat, in neue Formen verwandelt worden.
So hat die menschliche Weisheit die Erde umgebildet. Das empfand
man als die eigentliche Mission des freien, des bauenden Menschen
auf der Erde. Durch die mannigfaltigen Werkzeuge haben des Men-



schen Kréfte seit den Urzeiten bis in unsere Zeit hinein, wo die
menschliche Kraft ohne mechanische Vermittlung bis in die fernsten
Fernen wirken kann, die allméhliche Umgestaltung des Mineralischen
aus menschlicher Weisheit heraus bewirkt. Und das ist die erste Saule,
die Saule der Weisheit.

Etwas spater sehen wir die zweite Saule einsetzen: die Saule der
Schonheit, der Kunst. Durch die Kunst wird ebenfalls der mensch-
liche Geist in den unlebendigen Stoff ergossen, wodurch wieder eine
Beseelung (Besiegung) des in der Natur befindlichen Unlebendigen
stattfindet. Versuchen Sie einmal sich zu vergegenwartigen, wie, all-
mahlich tGbergehend, die Weisheit in der Kunst die leblose Natur be-
meistert, und Sie werden sehen, wie Stick um Stlick desjenigen, was
ohne Betétigung des Menschen da ist, durch den Menschen selbst
umgestaltet wird. Stellen Se sich meinetwegen in phantastischer Weise
den Moment vor, in dem die ganze Erde von menschlicher Hand
umgestaltet sein wird, in dem die ganze Erde ein weisheitsvolles und
schonheitsstrahlendes Kunstwerk geworden sein wird, aufgebaut von
Menschenhand, ersonnen von Menschenweisheit! Phantastisch mag
es erscheinen; es ist aber mehr als das. Denn es ist die Mission des
menschlichen Geschlechtes auf Erden, den Erdball klnstlerisch um-
zugestalten. Das haben Se ausgedrickt in der zweiten Saule, der
Séule der Schonheit.

Dazu kbnnen Se nehmen as die dritte Saule die Gestaltung des
Menschengeschlechts im Staats- und Volkerleben und Sie haben die
Ausbreitung des Menschengeistes innerhalb der Welt; Sie haben sie
auch hier im Reiche des Unlebendigen.

Darum haben die mittelalterlichen Menschen des 12. Jahrhunderts,
rickblickend auf die alte Weisheit, sich gesagt, dass die Weisheit der al-
ten Zeiten aufbewahrt istin Marmordenkmaélern, die Weisheit der Ge-
genwart aber noch in der menschlichen Brust ruht. Se tritt dann
beim Kunstler heraus und wird durch die Arbeit seiner Hande zum
Kunstwerk. Was der Kinstler empfindet, pragt er dem ungeformten
Stoffe ein, meil3elt es aus dem toten Stein heraus. In dem toten Stein
lebt dann zwar nicht, aber erscheint das Seeleninnere des Menschen.
Alles in der Kunst ist dieser Mission gewidmet. Gleichgultig ob der



Bildhauer den Marmor meif3elt, ob der Maler Farben, Licht und
Schatten verteilt, es ist immer eine Bemeisterung der unlebendigen,
der unorganischen Natur. Und auch der Staatsmann formt die Na-
tur [?]... immer haben Sie - soweit nicht dasjenige in Betracht kommt,
was Pflanzen-, Tier- und Menschenkraft ist - es mit dem eigenen
Geiste des Menschen zu tun.

So blickte der mittelalterliche Denker des 12. Jahrhunderts zurick
auf die alte chaldéaische okkulte Weisheit, auf die griechische Kunst und
Schonheit, und auf die Stéarke in dem Staatsgedanken des RGmischen
Reiches. Das sind die drei grof3en weltgeschichtlichen Saulen: Weis-
heit, Schonheit, Starke. Goethe stellte sie dar in seinem «Méarchen»
durch die drei Konige: durch den goldenen die okkulte Weisheit;
durch den silbernen die Schonheit, wie in Griechenland; durch den
ehernen die Stérke, die im romischen Staatsgedanken ihren weltge-
schichtlichen Ausdruck fand und dann in die Organisation der christ-
lichen Kirche Uberging. Und das Mittelalter mit seinem Chaos durch
das Treiben der V 6l kerwanderung und seinen gemischten Stilen kommt
In dem ungestalten gemischten Konig, der aus Gold, Silber und Erz
gebildet ist, zum Ausdruck. In ihm ist durcheinandergeworfen, was
auf die verschiedenen Kulturen des Altertums verteilt war. Erst spa-
ter mussen sich wieder die einzelnen Krafte aus dem Chaos heraus zu
einer hoheren Stufe entwickeln.

Diese einzelnen Kréafte auf eine hohere Stufe Uberzufiihren aus
Menschenkraften heraus, setzten sich digjenigen zur Aufgabe, die im
Mittelalter den Heiligen Gral als ihr grofdes Symbol ansahen. Der
Heilige Gral sollte etwas wesentlich Neues sein, obgleich er in seiner
Symbolik zunichst an uralte, sagenhafte Uberlieferungen mit ihren
Sinnbildern ankntpft.

Was ist nun der Heilige Gral? Fur denjenigen, der diese Sage rich-
tig versteht, bedeutet er - und das lalt sich sogar literarisch nach-
weisen - folgendes.

Bisher hat der Mensch lediglich das Unlebendige in der Natur be-
meistert. Die Verwandlung der |ebendigen Kréfte, die Verwandlung
dessen, was in der Pflanze sprofdt und wachst, was in der tierischen
[und menschlichen] Fortpflanzung erscheint, liegt auRerhalb seiner



Macht. Diese geheimnisvollen Krafte der Natur muf3 der Mensch un-
angetastet lassen. Da kann er nicht eingreifen. Was durch diese Kréfte
entsteht, kann von ihm nicht vo6llig durchschaut werden. Der Kinst-
ler kann zwar einen Zeus in wunderbarer Schonheit schaffen, aber er
kann diesen Zeus nicht ganz durchschauen. In Zukunft wird der
Mensch eine Stufe erreichen, wo er auch das kann. So wahr es ist, daf}
der Mensch die Herrschaft tber die unlebendige Natur errungen hat,
die Schwerkraft beherrscht mit Wasserwaage und Senkblei, die Rich-
tungskrafte der Natur beherrscht mit demjenigen, was ihm in der
Geometrie und Mechanik zur Verfligung steht, so wahr ist es, daf}
er in Zukunft durch sich selbst beherrschen wird das, was er heute
nur als Geschenk der Natur oder der gottlichen Machte hat: das
L ebendige.

Indem Abel in der Vergangenheit das, was er aus gottlicher Hand
empfangen hatte, opfert, opfert er auch auf dem Gebiete des Leben-
digen nur das, was er von der Natur empfangen hat. Kain dagegen
hat das geopfert, was er durch eigene Arbeit der Erde as Frichte
seines Fleil3es abgerungen hat. Deshalb tritt in dieser Zeit [im Mittel-
alter] eine wesentlich neue Richtung in der Maurerei auf. Und diese
Richtung ist die, die man mit dem Sinnbilde des Heiligen Gral be-
zeichnet : die Kraft der Selbstopferung. Schon 6fter habe ich gesagt:
Harmonie innerhalb der Menschheit wird nicht dadurch geschaffen,
da? man sie predigt, sondern dadurch, dal® man sie begriindet. Wo
wirkliche Kréfte in der Menschennatur erweckt sind, gibt es keine
Unbriderlichkeit mehr. In dem, was in den Freimaurersymbolen zum
Ausdruck kommt, haben Majoritéat und Minoritat keine Bedeutung.
Streit kann es da nicht geben, denn es handelt sich nur um Kdnnen
oder Nichtkdénnen. Keine Majoritdt kann entscheiden, ob das Senk-
blei oder die Wasserwaage benutzt werden soll; da muld die Sache
entscheiden. Darin sind alle Menschen briderlich, da finden sich alle
zusammen. Dariber kann kein Streit sein, wenn jeder den Weg des
Objektiven geht, den Weg, der in der Erwerbung der héheren Kréfte
besteht. So ist der Bund [der Freimaurer] selbstverstandlich ein Bund
der Bruderlichkeit, der sich in ausgedehntestem Mal3e auf das den
Menschen Gemeinsame in der unlebendigen Natur stltzt.



Es sind aber nicht mehr alle Kréfte in der unlebendigen Natur vor-
handen. Manches, was einst da war, ist wiederum verschwunden, weil
in dem Zyklus der Natur, in dem wir uns gegenwartig befinden, und
den wir Erde nennen, die materielle Erkenntnis im Vordergrunde
steht und die intuitive verlorengegangen ist. Nur auf eine Tatsache
mochte ich hier hinweisen: es ist in der Baukunst vollig abhanden
gekommen, wirklich akustische Gebaude erstellen zu kénnen. Diese
Kunst hat man aber friher verstanden. Wer ein Gebaude nur auf3er-
lich zusammenkonstruiert, wird niemals eine Akustik zustandebrin-
gen. Wer aber intuitiv denkt, mit seinem Denken in héheren Gebieten
wurzelt, wird den akustischen Bau herzustellen vermogen. Digjenigen,
die das wissen, die wissen auch: ebenso wie die Schwerkraft, wie
Licht und Elektrizitat von den Menschen in der unlebendigen Natur
erobert worden sind, so werden auch digjenigen Kréfte in der Zu-
kunft erobert werden mussen, Uber die wir heute noch gar keine
Herrschaft haben, was die auf3ere Natur betrifft.

Wenn auch unsere Zeit noch nicht dahin gekommen ist, in der
auf3eren lebendigen Natur herrschen zu kénnen, wenn auch jene Kul-
turepoche noch nicht erreicht ist, wo auch die lebendigen, die leben-
gebenden Krafte gemeistert werden, so gibt es doch heute schon die
Vorschule dazu, dieinauguriert wurde durch jene Bewegung, die man
die Loge vom Heiligen Gral genannt hat. Die Zeit wird aber kom-
men, und es ist ein ganz bestimmter Zeitpunkt, wo die Menschen,
abweichend von ihrer heutigen Neigung, einsehen werden, daf3 man
Uber innere tiefere Seelenkréfte nicht durch Majoritatsbeschliisse ent-
scheiden kann, dafld es unmaoglich ist, Uber das umfangreiche Gebiet
der Liebe, Uber das, was man empfindet, was man fuhlt, durch Ab-
stimmung etwas auszumachen. Diejenige Kraft, die in allen Menschen
einheitlich lebt und die sich im Intellektuellen ausdrickt in jener gro-
Ren Einheit, Uber die es keinen Streit geben kann, nennt man Manas.
Und wenn es die Menschen so weit gebracht haben werden, dal3 sie
nicht nur dem Verstande nach zusammenstimmen, sondern auch in
ihrem Empfinden und Fdhlen, in ihrem tiefsten Seelenleben harmo-
nieren, dald sie sich finden in dem, was edel und gut ist, in Liebe sich
zusammenfinden im Objektiven, im Gemeinsamen, so wie sie sich



heute schon streitlos zusammenfinden in dem, dal3 zwei mal zwei vier
und drei mal drel neun sind, dann ist die Zeit gekommen, wo die
Menschen auch das Lebendige werden bemeistern kdnnen. Einigkeit,
objektive Einigkeit im Empfinden und Fuhlen, ein wirklich Gber die
Menschheit ausgegossenes objektives Leben in der Liebe, das ist die
Voraussetzung fur die Bemeisterung des Lebendigen.

Diese Bemeisterung des Lebendigen war einmal vorhanden - so
sagen digjenigen, welche im 12. Jahrhundert die Bewegung des Heili-
gen Gral begriindet haben -, sie war vorhanden bei den Gdttern, die
den Kosmos schufen und sich herabsenkten, um dem Menschen die
Keimanlage fir diese gottlichen Krafte zu geben, die sie selber hatten:
so dal3 der Mensch heute ein werdender Gott ist, da sich in seinem
Inneren etwas befindet, das hinaufstrebt, dahin, wo einst die Gotter
gestanden haben. Heute ist der Verstand, der Intellekt die herrschende
Kraft; die Liebe [Buddhi] wird es in Zukunft werden, und in noch
fernerer Zeit wird der Mensch die Atmastufe erreichen.

Diese Gesamtkraft (Gemeinsamkeitskraft), die dem Menschen Macht
gibt Gber dasjenige, was durch das Kreuz

.
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symbolisiert wird, sie wird - insofern es sich um diese Kraft bel den
Gottern handelt - ausgedrickt durch ein Symbol, namlich durch das
Dreieck mit der Spitze nach unten. Und insofern sich diese Kraft in
der Menschennatur ausdriickt, wie sie samenhaft zu der goéttlichen
Kraft hinaufstrebt, wird sie symbolisiert durch ein Dreieck, dessen
Spitze nach oben geht. Die Gotter haben sich aus dem Menschen
herausgehoben und sich von ihm entfernt; aber sie haben in ihm zu-
rickgelassen das Dreieck, das sich in ihm weiterentwickeln wird. Die-
ses Dreieck ist auch das Symbol des Heiligen Gral.

Die Kraft bei den Goéttern V Das Symbol des
Die Kraft bei den Menschen £\ 3 Heiligen Gral*

* Siehe hierzu unter Hinweise auf Seite 346.



In der Form des Dreiecks driickte der mittelalterliche Okkultist das
Symbol des Heiligen Grales aus, das Sinnbild fur die Erweckung der
Meisterschaft im Lebendigen. Dazu bedarf es keiner gemeinsamen
Kirche, diein starrer Organisation sich um den Erdball schlingt; eine
solche kann wohl der einzelnen Seele etwas geben; sollen aber alle
Seelen zusammenklingen, so mufd in jeder einzelnen die Kraft des
Gral erweckt werden. Demjenigen, der in sich diese Kraft des Gral
erwecken will, nitzt es nichts, wenn er sich zu den offiziellen kirch-
lichen Méachten wendet, ob sie ihm vielleicht etwas sagen konnten,
sondern er mufd nicht viel fragen und aus sich selbst heraus diese
Kraft erwecken. Von der Dumpfheit geht der Mensch aus und steigt
auf durch den Zweifel zu der Kraft. Dieser Pilgerweg der Seele wird
ausgedrickt in der Gestalt des Parzival, der zum Heiligen Gral pilgert.
Das ist eine der mannigfaltigen, tieferen Bedeutungen der Gestalt des
Parzival.

Was nitzt es meinem Wissen, wenn eine noch so grof3e Korper-
schaft durch ihre obrigkeitlichen Organe die Wahrheit der Mathe-
matik verkindigt? Will ich Mathematik verstehen lernen, so muf3 ich
mich selbst damit beschaftigen und mir das Verstandnis daftir aneig-
nen. Und was nutzt es, wenn eine Korperschaft die Kraft des Kreuzes
enthalt? Will ich die Kraft des Kreuzes, die Bemeisterung des L eben-
digen anwenden, dann muf3 ich sie mir selbst erringen. Das kann mir
ein anderer nicht sagen, nicht durch Worte mitteilen; er kann es mir
hdchstens im Symbole zeigen, das leuchtende Symbol des Gral geben,
nicht aber in Verstandesformeln sagen.

Die erste Erfullung dieses mittelalterlichen Okkultismus wiirde so-
mit dasjenige sein, was sich in den mannigfaltigsten Bewegungen in
Europa geltend macht: das Streben nach Individualitdt in der Reli-
gion, das Loskommen von der starren, einheitlichen Kirchenorgani-
sation. Sie konnen es schwerlich erkennen, was ales in dieser Rich-
tung Wolfram von Eschenbachs «Parzival» zugrunde liegt. Was erst in
der Reformation zum Ausdruck gekommen ist, das liegt schon alles
iIm Symbol des Heiligen Gral. Wer eine Empfindung fir die grol3e
Bedeutung dessen hat, was uns in dieser Symbolik entgegentreten
kann, der wird den grol3en, tiefen Kulturwert einer solchen Symbolik



einsehen. Nicht aus dem laut Tonenden, nicht aus dem Tumultuari-
schen heraus wird das Grof3e in der Welt geboren, sondern aus dem
Intimen, dem Stillen. Nicht mit Kanonendonner wird die Mensch-
heit in der Entwickelung vorwarts gebracht, sondern aus der Kraft
dessen, was intim in solchen geheimen Gesellschaften geboren wird,
aus der Kraft dessen, was in solchen weltumspannenden Symbolen
ausgedrickt ist, an denen sich die Menschheit aufrichtet.

Durch unzéhlige Quellen ist seit jener Zeit in die Herzen der Men-
schen eingeflossen dasjenige, was jene gedacht haben, die in der Mitte
des 12. Jahrhunderts in die Mysterien des Heiligen Gral eingeweiht
waren, die sich vor der Welt unter Decknamen verbergen mufiten,
aber eigentlich die Vorbereiter, der Sauerteig der Kultur in den letzten
vierhundert Jahren waren.

So leben in den okkulten Gesellschaften die Bewahrer grof3er Ge-
heimnisse und derjenigen Kréfte, die fortwirken in der Menschheits-
entwickelung. Nur andeuten kannich, was daeigentlich vorliegt; denn
die Sache selbst geht tief, tief in das okkulte Gebiet hinein.

Fur diejenigen, welche wirklich den Zugang zu solchen Mysterien
gewinnen, ergibt sich als praktische Konsequenz ein freier Uberblick
Uber dasjenige, was [in der Zukunft] in der Welt geschieht.

Langsam und allmahlich greifen in den gegenwartigen Entwicke-
lungszyklus der Menschheit die organischen, die lebendigen Kréfte
ein. Es wird eine Zeit kommen, so phantastisch es auch dem heutigen
Menschen erscheinen mag, wo der Mensch nicht mehr nur Bilder
malen, nicht mehr nur leblose Skulpturen anfertigen wird, sondern
wo er imstande sein wird, dasjenige lebendig zu erschaffen, was er
heute nur malen, mit Farbe und Meif3el gestalten kann.

Was aber weniger phantastisch erscheinen wird, ist die Tatsache,
daf3 schon heute im Wirken des sozialen Lebens die erste Morgen-
rote der Verwendung der lebendigen Kréfte beginnt: das eigentliche
Geheimnis, das sich um den Gral herumschlingt. Das letzte Ereignis
auf sozialem Gebiet, das durch die alte Maurerei herbeigefuhrt wurde,
war die Franzosische Revolution, in der mit den Ideen Gleichheit,
Freiheit, Bruderlichkeit konsequent die Grundidee der alten Maurerei
auf sozialem Gebiete in die Offentlichkeit kam. Die das wissen, wissen



auch, daf? durch unzahlige Kandle die Ideen, die vom Gral ausgegan-
gen sind, verbreitet wurden und die eigentlich wirkenden Krafte in
der Franzdsischen Revolution waren.

Nur as ein mif3gltckter, als ein unmdglicher Versuch, als letzter,
ich mochte sagen, verzweifelter Kampf innerhalb der zu Ende gehen-
den Menschheitswelle steht das da, was man heute Sozialismus nennt.
Er kann ein wirklich positives Resultat nicht herbeifiihren. Was durch
ihn erreicht werden soll, kann nur durch das lebendige Wirken er-
reicht werden; die Saule der Starke gentgt nicht. Der Sozialismus
kann nicht mehr durch unlebendige Krafte bemeistert werden. Die
|deen der Franzosischen Revolution, Freiheit, Gleichheit, Bruderlich-
keit waren die letzten Ideen, die aus dem Unlebendigen flossen. Un-
fruchtbar, dem Sterben geweiht ist alles dasjenige, was noch in dem-
selben Geleise bleibt. Denn das heute in der Welt bestehende grol3e
Ubel, das ungeheure Elend, das mit so furchtbarer Gewalt zum Aus-
druck kommt in dem, was man die soziale Frage nennt, kann nicht
mehr mit dem Unlebendigen gemeistert werden. Dazu bedarf es einer
koniglichen Kunst; und diese kénigliche Kunst ist es, die inauguriert
worden ist in dem Symbol des Heiligen Gral.

Der Mensch mul3 durch diese kénigliche Kunst etwas in seine Hand
bekommen, was ahnlich ist derjenigen Kraft, die in der Pflanze sprol3t,
derjenigen Kraft, die der Magier verwendet, wenn er die Pflanze, die
vor ihm steht, schneller wachsen macht. In @hnlicher Weise muf3 von
dieser Kraft ein Teil verwendet werden zum sozialen Heil. Diese
Kraft, die beschrieben worden ist von solchen, die etwas von den
rosenkreuzerischen Geheimnissen wissen, wie zum Beispiel von Bulwer
in seinem Zukunftsroman «Vril», ist gegenwartig aber noch in ele-
mentarem Keimzustande. Sie wird in der Freimaurerei der Zukunft
der eigentliche Inhalt der hoheren Grade sein. Die konigliche Kunst
wird in der Zukunft eine soziale Kunst sein.

Wiederum - ich mdchte sagen, wegen des Umfassenden, Umspan-
nenden der Idee - muld ich etwas sagen, was Uneingeweihten phan-
tastisch erscheinen wird. Ewig, unverganglich ist dasjenige, was der
Mensch als die von seiner Seele ausgehende Form dem Stoffe auf
unserem Erdenrund aufprégt. Wenn auch auf3erlich der geformte Stoff



zerfdlt, unverganglich ist dasjenige, was die konigliche Kunst seit
uralten Zeiten in Pyramiden, Tempeln und Kirchen geformt hat.
Was der Menschengeist im Stoff geformt hat, das bleibt as fortwir-
kende Kraft in der Welt vorhanden. Das wird dem vollstandig Klar,
der in solche Dinge eingeweiht wird. Der gotische Dom von Kéln
zum Beispiel vergeht; dal3 aber die Atome einmal in dieser Form da
waren, ist von weittragender Bedeutung. Diese Form selbst ist das
Unvergangliche, das fortan im Fortentwickelungsgange der Mensch-
heit so mitwirkt wie die lebendige Kraft, die in der Pflanze ist, im
Fortentwickelungsgang der Natur! Der Maler, der heute ein Bild malt,
der sein Seelenblut in den toten Stoff hineinpragt, er schafft auch
etwas, was in mehr oder weniger kurzer Zeit in tausend Atome zer-
stoben sein wird. Dald er es aber geschaffen hat, dal} in den Stoff
etwas aus seiner Seele eingeflossen ist, dal3 Uberhaupt etwas geformt
worden ist, das hat einen unverganglichen, bleibenden Wert, das hat
Ewigkeitswert.

Auch die Staaten und alle anderen Gemeinschaften der Menschen
entstenen und vergehen vor unseren Augen. Aber was die Menschen
aus ihrer Seele heraus als solche Gemeinschaften gebildet haben, das
sind die von den Menschen hineingelegten Ideen mit Ewigkeitswert,
mit ewig fortwirkender Bedeutung. Und wenn dieses Menschenge-
schlecht in neuer Form einst wieder auf der Erde erscheinen wird,
dann wird es die Frichte dieser Elemente von Ewigkeitswert er-
blicken.

Wer heute den Blick zum Sternenhimmel hinaufrichtet, der erblickt
eine wunderbare Harmonie. Diese Harmonie ist geworden, sie war
nicht immer da. Genau ebenso wie wir heute Stein auf Stein legen,
wenn wir einen Dom bauen, Farbe neben Farbe setzen, wenn wir
Bilder malen, Gesetz nach Gesetz auspréagen, wenn wir Gesellschaften
organisieren, so haben einst auch bildende Wesenheiten gearbeitet an
dem, was uns heute as Kosmos entgegentritt. Nicht Mond noch
Sonne wirden leuchten, kein Tier und keine Pflanze wirde sich fort-
pflanzen, wenn nicht alles, was uns im Kosmos entgegentritt, von
Wesen bearbeitet worden ware, wenn nicht Wesen vorher gewesen
waren, welche ebenso gearbeitet haben, wie wir heute an der Umfor-



mung des Kosmos arbeiten. Wie wir heute am Kosmos durch Weis-
heit, Schonheit, Starke bauen, so haben einst auch die Wesenhei-
ten, die nicht zum jetzigen Menschenreich gehtren, am Kosmos ge-
baut.

Eine Harmonie ist immer das Ergebnis von Disharmonien friherer
Zeiten. Wie die Steine zum griechischen Tempel geformt worden
sind, wie sie dadurch in andere Formen Uberflossen und aus der ver-
wirrenden Mannigfaltigkeit der geordnete Bau wurde, wie das Farben-
durcheinander auf der Palette im Bilde sinnvoll zusammengestellt ist,
so war das ganze Materielle chaotisch in anderen Verbindungen, be-
vor es der bildende Geist zu diesem Kosmos geformt hat. Auf neuer
Stufe wiederholt sich dasselbe, und am klarsten selbst im Kleinsten
wirkt nur derjenige richtig, der das Grofte Uberschaut. Alles was in
der Welt fur den Fortschritt des Menschengeschlechts wirklich Be-
deutung gehabt hat, ist mit Umsicht und Einsicht, mit Einweihung
in die grofRen Gesetze des Weltenplanes entstanden. Was der Tag
schafft, ist verganglich. Unvergéanglich aber ist dasjenige, was aus der
Erkenntnis der ewigen Gesetze in den Tag hineingeschaffen wird.
Aus der Erkenntnis der ewigen Gesetze in den Tag hineinschaffen,
das bedeutet soviel wie frei maurern.

So sehen Sie, dal3 in der Tat dasjenige, was uns entgegentritt in
Kunst, Wissenschaft und Religion, soweit es nicht ein Geschenk der
Gotter ist und sich im Symbol des Kreuzes ausdriickt, hervorgegan-
gen ist aus freier Maurerei. Aus ihr ist entsprungen, was wirklich
gebaut worden ist in der Welt. Daher hangt die Maurerei zunachst
mit alledem zusammen, was Menschenhand in der Welt geformt hat,
was aus dem rohen, unlebendigen Stoff die Kultur geschaffen hat.
Gehen Sie auf das zurick, was die Kulturepochen im grof3en er-
zeugt haben, sehen Sie sich zum Beispiel Homers Dichtungen an!
Was ist in ihnen enthalten? Das, was die Eingeweihten den Menschen
gelehrt haben als die grofien, weltumspannenden lIdeen. Die grol3en
Klnstler haben nicht ihren Stoff erfunden, sie haben vielmehr das,
was die ganze Menschheit umspannt, in Formen gebracht. Ist en
Michelangelo denkbar ohne die christlichen Gedankenkrafte ?V ersuchen
Sie in @hnlicher Weise dasjenige, was tiefe, wirklich einschneidende



Bedeutung in der Kultur erlangt hat, auf seinen Ursprung zurick-
zuverfolgen, und Se werden Uberall zurtickgefiihrt werden auf das-
jenige, was von der Initiation, von der Einweihung ausgegangen
ist.

Alles muf3 schliefdlich durch eine Schule gehen. Die letzten vier
Jahrhunderte waren auch eine Schule fur die Menschheit: die Schule
der Gottverlassenheit, in der es nur ein menschliches Probieren, von
einem gewissen Standpunkte aus ein Zuruickgehen auf das Chaos gibt.
Heute probiert ein jeder, ohne dal3 er den Zusammenhang mit den
hoheren Welten kennt, mit Ausnahme derjenigen, die wieder den Zu-
sammenhang mit den geistigen Welten gesucht und gefunden haben.
Heute lebt fast jeder ganz fir sich, ohne dal3 er etwas von dem wirk-
lichen, alles durchdringenden gemeinsamen Aufbau merkt. Das hat
auch die furchtbare Unbefriedigtheit auf allen Gebieten hervorge-
bracht.

Was uns not tut, ist eine Erneuerung des Gralsrittertums in einer
modernen Form. Derjenige, der dem néhertreten kann, wird dadurch
die wirklichen Kréfte kennenlernen, welche heute im Entwickelungs-
gang der Menschheit noch verborgen sind.

Dasjenige, was heute zahlreiche Menschen, die die alten Symbole
nehmen und sie nicht verstehen, in den Geschlechtssymbolen in mif3-
verstandlicher Weise hinstellen, kommt dem richtigen Verstandnis des
freimaurerischen Gedankens nicht nahe. Das Verstandnis ist in dem
zu suchen, was gerade die blof3e Naturkraft ablost: das Lebendige in
ahnlicher Weise zu bemeistern und zu durchdringen, wie der Geo-
meter das Unlebendige mit Lineal, Zirkel, Wasserwaage und so wei-
ter bemeistert und durchdringt; das Lebendige so zu schaffen, wie
derjenige, der einen Tempel baut, die unlebendigen Steine zusammen-
flgt. Das ist der grofRe Zukunftsgedanke der Maurerei.

Es gibt in der Freimaurerei ein uraltes Symbol, das sogenannte

Tau:

Dieses Tau-Zeichen spielt in der Freimaurerei eine grof3e Rolle. Es
ist im Grunde genommen nichts anderes als das Kreuz, an dem der



obere Balken weggelassen ist. Das Mineralreich ist weggelassen, um
Uberhaupt das Kreuz zu bekommen; der Mensch beherrscht es bereits.
L &kt man das Pflanzenreich in Aktion treten, so erhalt man das nach
oben gerichtete Kreuz...* Das, was aus der Erde, aus der Seele heraus
als Macht Uber die Erde sich entfaltet, ist das Symbol der zuktnftigen
Maurerei.

Wer meinen vorigen Vortrag Uber die Maurerei gehort hat, wird
sich erinnern, wie ich damals anfihrte, dafl3 in der freimaurerischen
Legende von Hiram-Abiff erzahlt wird, dal3 er an einem bestimmten
Punkte mit dem Tau-Zeichen eingriff. Die Konigin von Saba
wlnschte, dal3 er die Arbeiter, die am Tempelbau beschaftigt waren,
nochmals zusammenrufe. Auf Salomos Wink erschienen niemals die in
sozialer Gemeinschaft zusammenwirkenden Leute. Auf das Tau-Zei-
chen hin - von Hiram-Abiff erhoben - erschienen die Leute von allen
Seiten. Dieses Tau-Zeichen symbolisiert eine ganz neue Macht, die
auf die Freiheit gegrindet ist und in der Erweckung einer ganz neuen
Naturkraft besteht.

An die Bemerkung, mit der ich das letzte Mal schlof3, darf ich
wohl jetzt nochmals anknipfen. Ich sagte Ihnen, wozu die so grol3e
Bemeisterung der unlebendigen Natur fihrt. Ohne viel Phantasie
kann man sich das, worum es sich handelt, mit einem Beispiel vor
Augen fuhren: Die drahtlose Telegraphie wirkt in die Ferne von der
Aufgabestelle zur Aufnahme-Empfangsstelle. Man kann da, wenn man
will, den Apparat in Bewegung setzen und auf grof3e Entfernungen
Wirkungen auslosen und sich dadurch verstandigen. Eine ahnliche
Kraft, wie sie bei dieser drahtlosen Telegraphie wirkt, wird dem
Menschen in spéterer Zeit auch ohne Apparat zur Verfligung stehen,
wodurch es ihm mdglich sein wird, in weiter Entfernung grof3e Ver-
heerungen anzurichten, ohne dal3 man den Ausgangspunkt dieser Zer-
stérungen wird entdecken kdnnen. Wenn dann der HOhepunkt dieser
Entwickelung erreicht sein wird, dann wird es schlie8lich dazu kom-
men, dal} sie sich Uberschlagt.

Was durch das Tau ausgedrickt wird, ist eine Triebkraft, die nur

*  Sjehe unter Hinweise auf Seite 347.



in Bewegung gesetzt werden kann durch die Macht der selbstlosen
Liebe. Sie wird selbst dazu verwendet werden kdnnen, Maschinen zu
treiben, welche aber stillstehen werden, wenn egoistische Menschen
sie bedienen.

Vielleicht ist Ihnen bekannt, dal3 Keely einen Motor konstruiert hat,
der nur ging, wenn er selbst dabei war. Er hat damit den Leuten
nichts vorgemacht, denn er hatte in sich selbst jene treibende Kraft,
die aus dem Seelischen hervorgeht und Mechanisches in Bewegung
setzen kann. Eine Antriebskraft, die nur moralisch sein kann, das ist
die Idee der Zukunft; die wichtigste Kraft, die der Kultur eingeimpft
werden muf3, wenn sie sich nicht selbst tberschlagen soll. Das Mecha-
nische und das Moralische werden sich durchdringen, weil dann das
Mechanische ohne das Moralische nichts ist. Hart vor dieser Grenze
stehen wir heute. Nicht blo3 mit Wasser und Dampf, sondern mit
spiritueller Kraft, mit spiritueller Moral werden in Zukunft die Ma-
schinen getrieben werden. Diese Kraft ist symbolisiert durch das Tau-
Zeichen und wurde schon poetisch angedeutet durch das Bild des
Heiligen Gral. Wie der Mensch nicht mehr nur angewiesen ist darauf,
zu benutzen, was ihm die Natur freiwillig hergibt, sondern wie er die
Natur formt und umgestaltet, wie er zum Werkbaumeister des Un-
lebendigen geworden ist, so wird er zum Werkbaumeister des L eben-
digen werden.

Als etwas, das erobert werden mulf3, steht das alte geschlechtliche
Symbol am Ausgang der Maurerei. Wie wenn ein mit wild wachsen-
dem Gras bedeckter, aus dem Felsen herausgeschlagener Stein hin-
gestellt wirde neben eine wunderbar ausgestaltete Statue eines Bild-
hauers, so konnen Sie das alte Geschlechtssymbol der Maurerei neben
die neue Symbolik der zukinftigen Maurerei hinstellen. Das haben
digienigen, die einigermal3en eingeweiht waren in die konigliche
Kunst, gewul3t. Zum Beispiel hat dies Goethe im zweiten Teil des
«Faust» in der Episode des Homunkulus in wunderbarer Weise zum
Ausdruck gebracht. Darin liegen noch viele Mysterien, die erst ge-
hoben werden mussen.

Diese Dinge sollen darauf hinweisen, daf3 die Menschheit vor einer
neuen Entwickelungsepoche der okkulten koniglichen Kunst steht.



Am wenigsten wissen digjenigen, die heute offiziell das Freimaurer-
tum vertreten, was dieses zukinftige Freimaurertum sein wird. Am
wenigsten wissen sie, dal3 etwas ganz Neues anstelle der alten, von
ihnen so vielfach mifRverstandenen Symbole treten wird, und dal3
diese eine ganz neue Bedeutung erhalten werden.

So wahr es ist, dal3 in der Vergangenheit alles wirklich Grol3e aus
der koniglichen Kunst hervorgegangen ist, so wahr ist es, dald alles
wirklich Grol3e der Zukunft aus der Pflege der koniglichen Kunst
hervorgehen wird. Gewil3, heute kann jeder Schuljunge den pythago-
raischen Lehrsatz beweisen, entdecken konnte ihn nur Pythagoras,
weil er Meister in der koniglichen Kunst war. So ist es auch mit der
Zukunft der koniglichen Kunst. So sehen Sie, dal3 die maurerische
Kunst an einem Wendepunkt der Entwickelung steht und dal’ sie im
engsten Zusammenhange ist mit dem, was in der Gralsloge tatig war
und was als Heil erscheinen kann in den furchtbaren Kémpfen, die
uns heute umgeben.

Diese Kéampfe sind erst im Anfang. Die Menschheit weil3 nicht,
dal3 sie auf einem Vulkane tanzt. Aber sie tanzt auf einem Vulkan.
Es beginnen digjenigen Revolutionen auf unserer Erde, die eine neue
Phase der koniglichen Kunst notwendig machen. Digjenigen, welche
nicht gedankenlos dahinleben, werden wissen, was sie zu tun haben;
werden wissen, dafd sie mitzuwirken haben an der Entwickelung unse-
rer Erde. Darum muf3 in gewisser Weise diese uralte konigliche Kunst
in einer neuen Form geschildert werden und das Uralte begleiten. In
diesem Uralten liegt trotzdem eine unversiegliche Kraft. Die den
neuen freimaurerischen Gedanken erfassen, werden wieder Funken
sc