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VORBEMERKUNG VON RUDOLF STEINER

zur Veroffentlichung des Zyklus in der Monatszeitschrift
«Die Drei»

Diese Vortrige habe ich im August 1909 in Miinchen gehalten. Sie
schlossen sich an die Vorfithrung des Dramas «Die Kinder des Luzifer»
von Edouard Schuré an. Insbesondere der erste Vortrag ist in seiner
Haltung bestimmt von diesem Zusammenhange. Wer die von mir ver-
tretene anthroposophische Geisteswissenschaft ins Auge faflt, kann
wissen, daf meine Ausdrudksart etwas anders ist, wenn sie ganz allein
aus den Grundimpulsen dieser Geisteswissenschaft heraus nach For-
mung sucht. Doch braucht wirkliche Geist-Erkenntnis nicht einseitig
dogmatisch zu werden. Sie kann die Fiden nach den verschiedensten
verwandten Anschauungen hin ziehen. Sie kann, was sie sagen will,
von den verschiedensten Gesichtspunkten her sagen und glaubt gerade
dadurch frudhtbar wirken zu kénnen. Dogmatiker aller Schattierungen
mogen darin Widerspriiche finden. Sie zeigen damit nur, daf} ibre Ge-
danken dem Leben recht ferne stehen. In diesem konnten sie eben das
finden, was sie Widerspriiche nennen. Geisteswissenschaft kann ihnen
zuliebe nicht, um ihre Widerspriiche zu vermeiden, lebensfremd werden.



ERSTER VORTRAG

Miinchen, 23. August 1909

Wer die Menschengeschichte ein wenig kennt, wird ja auch, ohne dafl
man gerade viel Esoterik zu Hilfe nimmt, wissen, daff das Wort und
die Idee «Geschichte» vieles einschliefit, insbesondere dann, wenn man
versucht, die Idee der Geschichte nicht blof als etwas zu nehmen, was
betrachtet sein will, sondern was wie alle Dinge des geistigen Lebens
eben erlebt sein will. Das Leben aber fordert auf allen Gebieten Ler-
nen; und das Lernen wiederum fordert auf allen Gebieten Geduld.
Man konnte — und das mag sich insbesondere auf unser Beispiel be-
ziechen — das Wort Geduld durch ein anderes iibersetzen; man konnte
es iibersetzen durch das andere «Wartenkonnen». Es ist nun versucht
worden, die Lebensregel, die in den soeben ausgesprochenen Worten
liegt, gerade auf das anzuwenden, was wir gestern vollbringen durften.

Wir treten mit unserer deutschen geisteswissenschaftlichen Strémung
in die Vollendung des siebenten Jahres unserer Arbeit. Vor sieben Jah-
ren habe ich in Berlin einen Vortrag vor einem Kreise von Menschen
gehalten, welche eine ganze Reihe anderer Vortrige von mir gehort
hatten. Er war gewissermaflen dazumal als eine Zugabe zu einem an-
deren Vortragszyklus verabreicht worden. Das ist also jetzt mebhr,
etwas wenig mehr als sieben Jahre her. Eshandelte sich dazumal darum,
eine Uberleitung der Empfindungen und geistigen Interessen, die aus
einem, wenn auch geisteswissenschaftlichen, doch anders genannten
Wirken hervorgingen, eine Uberleitung zu finden in die geisteswissen-
schaftliche Strémung hinein. Und es gab dazumal die innere Moglich-
keit, eine gute Uberleitung zu finden. Der Vortrag, von dem ich da
spreche, betitelte sich: «<Die Kinder des Luzifer». Dazumal war ein
Publikum anwesend, das allgemein die Gesichtspunkte in literarischer
Beziechung hinnahm; es war auch der Ausgangspunkt genommen wor-
den von dem Werke, dessen Auffiihrung wir gestern erleben durften,
von Schurés Drama «Die Kinder des Luzifer». Dazumal also fingen
wir an, sozusagen zu reden iiber die «Kinder des Luzifer», und im



«Geheimen»* — und zwar in dem Sinne ist das Wort «im Geheimen»
hier gemeint, wie man vom geheimen Wesen spricht in der Geistes-
wissenschaft — im Geheimen war dazumal auch schon der Gedanke im
Hintergrunde, dafl es einmal gelingen konne, gerade dieses Werk des
modernen Geisteslebens in biihnenmifiger Form vor die Augen einer
Anzahl von Zuschauern treten zu lassen. Es lag der Gedanke zugrunde,
dafl das Geistesleben eine grofle Einheit und Harmonie ist und daf es
dem Menschen obliegt, innerhalb des Geisteslebens einer gegebenen
Zeit die schonsten Bliiten zu erkennen und zu beachten. Es lag der Ge-
danke zugrunde, dafl das moderne Geistesleben in einer gewissen Be-
ziechung ein Chaos sei. Aber wie aus dem Chaos heraus im Grunde
genommen doch die Welt erwachsen ist, so wird auch eine Art Kosmos
des Geisteslebens fiir die Zukunft nur dadurch erbliihen kénnen, daf}-
wir uns die Mijhe geben, aus dem Chaos des modernen Geisteslebens
heraus die besten Bliiten zu nehmen. Es lag der Gedanke zugrunde, dafl
es falsch wire, etwas anderes als gerade ein modernes, aus dem vollen
Geistesleben der Gegenwart heraus geschtpftes Kunstwerk von diesem
Gesichtspunkte aus zu behandeln. Man konnte natiirlich im Laufe
der Jahrhunderte oder sagen wir selbst Jahrtausende manches andere
Kunstwerk finden, modernisieren und heute vor ein Publikum bringen;
aber jede Zeitenseele hat ihre Eigentiimlichkeit; und dasjenige, was die
Zeitenseele selbst zu schaffen in der Lage ist, das muf, wenn es nur das
Redhte ist, auch mit der grofiten Warme und mit der besten Intimitit
wiederum zu dieser Zeitenseele sprechen. Wenn das Geistesleben seine
schonsten Bliiten tragen soll, so wird es zu seiner Mission gehdren, den
Menschen nicht nur Dogmen beizubringen, nicht nur Lehren zu ver-
kiindigen, sondern in einer gewissen Beziehung die Augen zu 6ffnen.

* Die Anwendung des Wortes «geheim» hat der Anthroposophie manchen Vorwurf
zugezogen. Hier hat man einen der Fille, wo in ganz begreiflicher Art dies Wort
gebraucht wird. Es geschieht auch in anderen. Niemals aber in dem Sinn einer solch
unsinnigen «Geheimtuerei», wie manche Gegner den Leuten glauben machen wol-
len. Es konnte ja sogar geschehen, daf, als ich ein Buch «Geheimwissenschafts be-
titelte, gesagt wurde: es kdnne keine geheime Wissenschaft geben. Das ist natiirlich
ebenso selbstverstindlich, wie es keine natiirliche, wohl aber eine Naturwissenschaft
geben kann. Wenn ich eine «Geheimwissenschaft» verdffentliche, so werde ich doch
nicht wollen, dafl, was sie sagt, geheim bleibe.



Es ist im allgemeinen nicht schwierig etwas anzuerkennen, was durch
Jahrhunderte oder auch vielleicht nur durch Jahrzehnte bereits sich
Geltung verschafft hat, aber das hier zur Geltung gebrachte Geistes-
leben soll etwas sein, was die urspriinglichsten, elementarsten Krifte in
der Menschenseele wachruft; und zu den elementarsten Kriften in der
Menschenseele gehort die Anfeuerung des offenen Blickes fiir alles das-
jenige, was um uns herum durch die Sonne des Geisteslebens erwedkt
wird an Bliiten und Friichten unserer gegenwirtigen Geisteskultur.
Eine Augenaufschlieflerin mdchte unsere Bewegung sein.

Wenn man aber die Idee und den Begriff der Geschichte lebendig
erfaflt, so gehort, wie schon angedeutet, noch etwas anderes dazu: Ge-
duld oder sagen wir Wartenkénnen. Die Uberstiirzung, die Ungeduld,
sie hindert so manches, was als Frucht reifen soll im Leben; und es wire
geradezu toricht gewesen, vor sieben Jahren an mehr zu denken als an
ein leises Hinweisen auf dasjenige, was sich spdter realisieren sollte.
Was alles verhinderte, dazumal etwa sogleich an die Ausfithrung des
vorschwebenden Planes einer bithnenmifligen Verkorperung dieses
Geisteswerkes zu gehen! Es ist nur notig eine einzige Tatsache anzufiih-
ren und Sie werden verstehen, was verhinderte dazumal an die Aus-
fiihrung zu gehen. Derjenige, welcher ins Geistesleben hineinsieht,
weif}, dafl es darin gewisse grofle Gesetze gibt. Das war auch einer der-
jenigen groflen Sitze, die gestern im Drama selbst IThnen erklungen
haben: Das Geistesleben hat seine Gesetze, die nicht iibertreten werden
diirfen, die beachtet werden miissen. — Und eines der grofiten Gesetze
des Geisteslebens, dessen Nichtbeachtungen besonders bei einer solchen
Bewegung, wie die unsrige es ist, immer schwer sich richen wird, ist
dasjenige, was uns vorgezeichnet wird da, wo uns die héheren geistigen
Wesenheiten im Naturwirken selbst die Art ihrer Arbeit veranschau-
lichen.

Sehen Sie sich einmal die Art dieses Naturwirkens an; beachten Sie
die Natur in ihrem Schaffen; und Sie werden sehen, in der Natur ist
immer die Moglichkeit vorhanden, daf} aus dem Geschaffenen unzih-
lige Miflerfolge hervorgehen. Sehen Sie sich das Meer an mit seinen
unzihligen Keimen, die in dasselbe versenkt werden, und beachten Sie,
wie viele von diesen Keimen als Lebewesen hervorsprieflen. Fragen Sie



sich, ob die schaffenden Wesenheiten der Natur sich jemals die Frage
aufwerfen: Sollen wir trauern iiber die Miflerfolge, die wir haben,
wenn wir soundsoviele Ansitze nehmen und sehen, dafl die Friichte
des Schaffens unter der Hand ersterben? Einzig und allein durch die
Betrachtung dieses groflen Gesetzes im Geistesleben gelingt auch in die-
sem dasjenige, was gelingen soll, wie es in der Natur gelingt, dafl das
Leben spriefit und sprofit, weil sich die Geister, die der Natur zugrunde
liegen, niemals betriiben iiber ihre Miflerfolge. Einzig und allein aus
diesem Grunde gelingt das Werk, das in der Natur, das heif3t in dem
Produkte des hoheren Geisteslebens auszufiihren ist. Der Erfolg als
solcher ist kein Mafistab fiir das Rechte und Wahre. Das muf ein
geisteswissenschaftliches Gesetz sein. Dieses Gesetz mufite innerhalb
unserer Bewegung beachtet werden.

Es soll dies wahrhaftig nicht etwas anderes als eine Art Riickblick
auf die Tatsachen sein, und zugleich dieser Riickblick in Zusammen-
hang gebracht werden mit einigen innerlich mit unserem ganzen Vor-
tragszyklus zusammenhingenden Ideen, Gesetzen und Tatsachen. Es
sind seit dem Vortrage, den ich erwihnt habe, wie ich Thnen gesagt
habe, ungefihr sieben Jahre verflossen, und wir konnten zu unserer
grofiten Befriedigung gestern sehen die Auffithrung der «Kinder des
Luzifer» vor einem vollen Hause. Es sind iiber sechshundert Freunde
versammelt gewesen, um sich gestern «Die Kinder des Luzifer» anzu-
horen. Wieviele waren unter diesen Zuhorern, die sich jenen Vortrag,
den ersten Keim zur Arbeit, angehort haben? Eine einzige Dame war
darunter unter den gestrigen Zuhorern, die sich jenen Vortrag dazumal
angehort hatte und die vorher noch nicht in unseren Reihen war. Der
Vortrag war fiir die damaligen Verhiltnisse auch nicht schlecht besucht.
All die anderen Menschen haben sich unserer Bewegung nicht ange-
schlossen. Aber das ist das grofle Gesetz des Wirkens in der geistigen
Welt, dafy die verlorengegangenen Keime sich umwandeln und Auf-
erstehungen erleben. Und an unserem Beispiele diirfen wir dieses Gesetz
bestitigt finden. Sie sehen, daf es nicht unrichtig ist, das Wort und die
Idee des Geschehens in Zusammenhang zu bringen mit den Worten
Geduld und Wartenkénnen. Warten kdnnen, bis diejenigen Verhiltnisse
eintreten, welche es moglich machen, aus dem Schofle der Zeit heraus



dasjenige zu holen, was wir haben reifen lassen. Alle menschliche Arbeit
vermag nichts, ohne dafl gleichzeitig die Geduld und das Warten-
kénnen neben ihr einherschreiten, ohne dafl Reifen, Reifwerden eine
gewisse Rolle spielen.

Es ist damit aber doch im kleinen ein Beweis gegeben, daf} gewisse
Dinge notwendig sind, wenn im Kulturleben etwas reifen soll. Es wire
natiirlich eine vollstindig verhingnisvolle Idee gewesen, in irgendeiner
gewShnlichen Theaterauffiihrung «Die Kinder desLuzifer» zu bringen.
Denn was gehort dazu, um das Ganze zur Einheit zu machen? Die
Hauptsache, das diirfen wir nicht vergessen, sind nicht diejenigen, die
darstellen, nicht diejenigen, die die Dinge machen; die Hauptsache ist
auch nicht die Arbeit, die getan wird, sind weder die Vorbereitungen
noch die Fertigstellungen. Wenn das Werk entsprungen ist aus des
Dichters Seele, dann ist die erste Tat getan. Was dann geschieht als
Vermittlerweg, das gehort zu demjenigen, wovon ich eben jetzt sagte:
die Darstellung und die Arbeit der Darstellung und alles {ibrige, die
sind nicht die Hauptsache; die sind vollig Nebensache in einer ge-
wissen Beziehung. Die Hauptsache sind die ZuhSrer und Zuschauer.
Und die Hauptsache ist, da durch die Seelen und durch die Herzen
der Zuschauer ein gemeinschaftliches Leben geht; ein Leben, das diese
Herzen fihig macht, jene geheimnisvollen Strémungen, die von dem
Werke ausgehen, nicht nur zu empfinden, sondern in Gemeinschaft, in
innerer Harmonie zu empfinden. Wir reden innerhalb unserer Be-
wegung, als von unserem ersten Grundsatze, von der Begriindung eines
Kernes von Menschheit, in dem Menschenliebe und Briiderlichkeit lebt.
O diese Menschenliebe und Briiderlichkeit, sie ist eine zarte, wenn auch
sehr wichtige Pflanze. Und sie bliiht nur, wo Seelen in Harmonie mit-
einander zusammenklingen; das heiflt, wo gemeinschaftliches Geistes-
leben in gemeinsamer Art durch die Seelen zittert. Das war gestern
vorhanden. Unsere Bewegung soll ein Instrument sein, unsere Seelen
in dieser Weise zu hirten, zu befestigen und zugleich aufzuschlieflen,
so dafl wir gemeinsam in Harmonie einstrémen lassen kdnnen ein
Geistiges, das einstromen soll. Ein gemeinsamer Hauch soll durch die
Seelen gehen konnen. Dann wird die Frucht der Briiderlichkeit, die
Frucht der geistigen Harmonie unter den Menschen reifen konnen.



Und nun vergleichen Sie mit demjenigen, was gestern vor Sie hin-
getreten ist, eine andere Theaterauffiihrung, und fragen Sie sich, ob es
moglich ist in dem Chaos unseres Geisteslebens, daf} eine gemeinsame
Empfindung herunterstromt von der Bithne und Widerhall, Echo findet
in den Herzen der Menschen. Das ist erst das eigentliche Kunstwerk,
das sich in unseren Herzen abspielt. Wenn das Kunstwerk entsprungen
ist der Seele des Dichters, dann geht es eben seinen Weg; und worauf
es ankommt, ist erst voll erfiillt, wenn es widerklingt in soundsovielen
Herzen und Seelen; und da erst kommt dann die zweite der Haupt-
sachen, um die es sich dabei handelt.

Nur aus dem Grunde, um ein wenig darauf hinzuweisen, wie unsere
Bewegung ein Instrument werden kann in der Menschheitskultur, sind
diese Worte gesagt worden. Die Menschen werden sich in unserer Zeit
niemals zusammenfinden zu einer Gesellschaft von Harmonie und
Liebe und Eintracht, wenn Harmonie und Liebe und Eintracht Worte
bleiben. Es gibt nur eines, was den Boden abgeben kann, in dem reifen
muf} unser erster Grundsatz der allgemeinen Briiderlichkeit und der
allgemeinen Liebe: und das ist die gemeinschaftliche Arbeit. Das, was
damit gesagt wird, es kann ja immer nur realisiert werden an einzelnen
Beispielen. Wenn aber diese einzelnen Beispiele weiterwirken, wenn sie
beachtet werden, dann werden sie hinausdringen nicht nur in unser
Geistesleben, sondern in unser ganzes gegenwirtiges Leben und werden
es erfiillen. Es wird wahrhaft menschlicher Geist einziehen in die
menschliche Arbeit und damit in den menschlichen Fortschritt. Und
Geisteswissenschaft wird erweisen, daf sie das Praktischste ist, was es
im Leben als ein Ferment geben kann. Sie kann, wenn man ihr nur
Gelegenheit dazu gibt, einen jeglichen Zweig unseres Lebens in der
praktischsten Weise durchdringen und beleben. Unsere Gegenwart ist
im allgemeinen dazu reif in dem Sinne, daf} sie auf jedem ihrer Gebiete
die Notwendigkeit des geisteswissenschaftlichen Eingreifens erweist.
Uberall sehen wir, dafl die Gegenwart fordert von uns: Geistes-Er-
kenntnis soll einstrdmen in unser Leben. Das Verstindnis der Mensch-
heit, das schleicht aber erst langsam hinter dem menschlichen Bediirf-
nisse nach. Unsere Arbeit mag daher noch lange eine Pionierarbeit sein,
eine Arbeit fiir die Zukunft. Aber sie kann warten, sie wird sich nicht



aufdringen, sie hat viel Geduld. Sie wird da eingreifen, wo man sie
verlangt, wo man sie haben will. Sie muf freilich in Geduld erst ihre
Arbeit tun, damit man nicht spiter einmal etwas verlangt in der Welt,
was noch gar nicht da ist. Oh, es werden in gar nicht ferner Zukunft
viele Gebiete des menschlichen Lebens sein, auf denen man lechzen
wird nach dieser Arbeit. Auch solche Gebiete des menschlichen Lebens
wird es geben, die heute diese Arbeit verachten als die wiisteste Triu-
merei, als die schlimmste Phantastik. Man wird nach ihr verlangen,
verlangen an Orten, von denen man es sich heute gar nicht versicht, an
denen man sie heute wie ein Traumgebilde zur Tiir hinaus verweist.
Aber sie wird vorliufig in Geduld ihre Arbeit tun. Sie ist auch nicht
bis zu dem Grade unpraktisch, dafl sie mifiversteht unsere Gegenwart.
Sie will praktisch sein, Praxis iiben da, wo es sich wirklich darum han-
delt, im einzelnen mit jedem Finger zuzugreifen. Wer kdnnte nicht
sehen, daf} uns die Welt des gegenwirtigen Geistes- und Kulturlebens
noch vielfach die Tiir verschliefit, daf sie uns nicht haben will, daf sie
sagt, wenn wir mit unserer Praxis kommen: Bleibt, wo ihr seid, ihr
Traumer, ihr triumt von allerlei iibersinnlichen Welten, von einem
Geiste, den es gar nicht gibt. Eure Praxis kénnen wir nicht brauchen! -
Wer konnte befangen genug sein, das nicht ganz klar zu sehen? Ist es
da nicht natiirlich, daff man zunichst den Versuch macht, praktisch zu
sein da, wo die Welt des Scheines wirkt, auf dem Boden, der die Welt
blof bedeutet? Wenn man sich nur klar dariiber ist, dafl man in der
richtigen Weise in der Welt des Scheines ein Bild gibt der wirklichen
Welt, so mag durch diese Welt des Scheines, des schénen Scheines, des
kiinstlerischen Scheines, jene Welt, durch welche Gétter sicher zu uns
sprechen, so mag durch diese Welt die erste Anregung gegeben werden.
Weil in der Kunst, wenn sie im echten Sinne aufgefafit wird, wahr-
haftig Gotter zu uns sprechen, werden wir durch die Kunst am sicher-
sten das Tor finden, um mit unserer Praxis in die sogenannten prak-
tischen Zweige des Lebens allmihlich hineinzudringen. Arbeit ist der
Boden, auf dem ersprieflen kann unser erster Grundsatz: briiderliches
Zusammenleben, briiderliches Zusammenwirken. Wird im angedeuteten
Sinne gearbeitet, so lif8¢ sich auspriifen im schonsten Sinne des Wortes,
ob es unter Menschen méglich ist, Eintracht, Harmonie und Briider-



lichkeit zu kultivieren.Dem, was dann wie in einem Bilde vor das Auge
tritt wie in der gestrigen Auffiilhrung, geht mancherlei voran; und
wenn es fertig ist, so macht sich der Beschauer manchmal nicht das
richtige Bild davon, was dem vorangeht. Dasjenige, was in unserem
Falle vorangegangen ist, darf mit Fug und Recht ein Arbeiten im Sinne
des ersten geisteswissenschaftlichen Grundsatzes der Eintracht und
Briiderlichkeit, ein Zusammenarbeiten und Zusammenwirken genannt
werden.

Dasjenige, was uns bei der vorbereitenden Arbeit vorschwebte, das
war Freiheit der Menschenseele in der Einheit des Wirkens, in der Har-
monie des Wirkens. Vielleicht 1if8t sich nicht alles gleich auf einen
Schlag erreichen; aber dasjenige, was uns vorschwebte, das war, daf}
wir eine Einheit zustandebringen konnten, ohne dafl irgend jemand
notig hatte, sich in eine Maschinerie hineinzubegeben, innerhalb welcher
das Kommandowort ertdnt und dann dieses und jenes gemacht wird
und dergleichen. Wenigstens schwebte es uns als Idee vor, und es ist
gewifl in vielen Punkten erreicht worden, daf ein jeder der Mitarbei-
tenden das Gefiihl hatte, da er seine Sache vertritt. Und damit bin ich
an dem Punkte, wo, weil es doch sozusagen zum wahren geistigen Leben
gehdrt, ein paar besondere Worte ausgesprochen werden sollen. Nicht
so sehr aus dem Grunde, um iiber dieses eine Beispiel freier geistiger
Arbeit zu sprechen, sondern um eben dariiber zu sprechen als ein Bei-
spiel fiir das, was Grundsatz, was Richtschnur und Idee eines geistigen
Zusammenlebens sein kdnnen. Es hat sich fiir uns gezeigt, dafl es mog-
lich ist, die Krifte innerhalb der Menschenseelen zu entbinden, die ent-
bunden werden konnen, wenn eine spirituelle Idee durch die Herzen,
durch die Seelen geht, und wenn die Seelen so weit reif sind, daf ein
jeder der Mitwirkenden sich an seinem Platze fijhlt. Mit tiefster Be-
friedigung darf es gesagt werden, dafl diejenigen Mitglieder unserer
Bewegung, welche zusammengewirkt haben, um die gestrige Auffiih-
rung zustande zu bringen, nicht nur mit Hingebung — ich sage es mit
vollem Bewufltsein —, sondern vor allen Dingen mit innerstem Ver-
stindnis fiir dieSache gearbeitet haben;und so konnte es denn kommen,
nicht nur die Darsteller der einzelnen Gestalten des Dramaszusammen-
zufiigen zum Ganzen, das Thnen gestern entgegengetreten ist, sondern



auch imstande zu sein, durch die nicht nur hingebungsvolle, sondern
verstindnisvolle Arbeit unserer malenden kiinstlerischen Mitglieder
ein Ganzes zu schaffen. Es wire unmoéglich, im einzelnen Thnen alles
anzufiihren, was notwendig war an Arbeit dieses oder jenes Mitgliedes.
Wenn aber von dem ersten bis zum letzten Kostiim etwas Ganzes wer-
den soll, etwas werden soll, was nun nicht nur sozusagen immer aus-
driickt das einzelne, das durch den einzelnen Darsteller zur Geltung
kommt, sondern was ein Gesamtbild gibt, dann ist es notwendig, daf§
auch diesen Teil der Arbeit eine gemeinsame Idee beseelt, und ich darf
mit Befriedigung sagen, daf dieses unser verehrtes Mitglied, das die
ungeheuer schwierige Arbeit ibernommen hat, im Sinne der Gesamt-
auffithrung unsere Kostiime herzustellen, dafl dieses unser Mitglied
gearbeitet hat mit dem allertiefsten Verstindnisse. Es war — und ich
sage das mit vollem Bewufltsein — darinnen eine auflerordentliche Ge-
nialitdt in der Art, wie das einzelne in die Gesamtheit hineingestellt
worden ist. So daf}, wenn ich dabei ein persdnliches Gefiihl ausdriicken
darf, mich gestern im tiefsten Innern wirklich eine weite Dankbarkeit
beseelte gegeniiber all denen, die in so verstindnisvoller Arbeit, jeder
an seinem Platze, mitgewirkt hatten, eine Dankbarkeit, die sich gegen-
iiber jedem einzelnen gerne auch heute ausdriicken mochte, eine Dank-
barkeit, die auch noch eine andere Seite hat, jene Seite, die dieses Dank-
gefilhl wiederum hinaufstromen lifit zu dem allgemeinen Utrquell
unseres spirituellen Lebens, aus dem doch alles dasjenige, was wir Men-
schen vermdgen, in Wahrheit entspringt. Und nur, weil dieses spirituelle
Leben titig war, konnten wir diesen schwachen Versuch machen, ein
solches Kunstwerk auf die Biihne zu bringen.

Aber man konnte dabei auch Erfahrungen und Erlebnisse sammeln.
Derjenige, der auf manchen Gebieten dabei gearbeitet hat, der durfte
sich erfreuen daran, wie das spirituelle Leben in einer gewissen Be-
zichung eine sieghafte Kraft hat. Das gibt Vertrauen, das gibt festen
Glauben an die Zukunft unserer Bewegung. Wir diirfen vielleicht den
Glauben fiir das Grofle, den Glauben fiir das Umfassende unserer Be-
wegung aus dem Apergu iiber das einzelne schopfen. Es war zum Bei-
spiel im hochsten Grade befriedigend zu sehen, wie in den letzten zehn
‘Tagen die spirituelle Kraft des Kunstwerkes, das wir auffiihrten, nicht



nur wirkte auf die Mitwirkenden, die dabei beteiligt waren, wie es
wirkte auf die Arbeiter, die im Theater mit Hammer und Zange arbei-
teten, wie die gerne und willig mitarbeiteten bis zum letzten Theater-
arbeiter hinunter. Das ist etwas, was auch zum Kunstwerke gehort,
wenn der Blick sich erweitert von einem eng umgrenzten Rahmen da-
hin, wo das Kunstwerk wiederum wirken soll durch sein spirituelles
Leben und seine spirituelleKraft wie eineSonne auf das gesamte Kultur-
leben. Das gibt Kraft und gibt Mut. Das gibt uns aber auch einen Hin-
blick und einen Hinweis auf die soziale Sendung der Geisteswissenschaft.
Ja, diese hat eine soziale Sendung, sie hat eine Mission fiir die gesamte
Menschheitskultur und die gesamte Menschheitswohlfahrt. Oh, es sind
viele Seelen in unserer Zeit, die den Glauben haben, nur durch mate-
rielle Mittel und durch materielle Maflnahmen konnten Menschen-
wohlfahrt und Menschenheil in unser zerkliiftetes Leben wieder kom-
men, und die den Glauben und das Vertrauen verloren haben zu der
siegreichen Kraft der Spiritualitdt. Die Praxis aber lehrt, dal der Geist
die Kraft hat, geheime Freuden, geheime hingebungsvolle Lust in der
Menschenseele zu entbinden; sie lehrt uns, dafl, wenn wir immer mehr
und mehr imstande sein werden, das Brot des geistigen Lebens unserer
Gegenwart zu reichen, die Menschenseelen da sein werden, die sehn-
suchtsvoll dieses Brot verzehren wollen. Spiritualitit hat eine sieghafte
Kraft.

Ein solches Apercu, das durch zehn Tage gemacht werden kann, ein
solches Apercu kann doch schon lehrreich sein. Es kann uns den Glau-
ben geben zu dem, was wir wollen alsBekenner der Geisteswissenschaft;
und es kann uns den Mut geben, ohne Unterlaf weiterzuarbeiten an
dem Werke, das uns vorschwebt. Es darf der Geisteswissenschafter die-
sen offenen Blick fiir das Leben haben, auf daff er von dem Leben lerne.
Denn nur dadurch, daf} wir auf jeden Schritt unseres Lebens als Ler-
nende zuriickblicken, kénnen wir Fortschritte machen.So wie wir sieben
Jahre warten konnten auf dieses Ideal, so werden wir auf anderes, auf
vieles, was durch unsere Bewegung geschehen soll, warten kénnen bis
es herangereift ist im Schofle der Zeit. Wir werden im Glaunben warten
konnen. Denn wir haben, wenn wir Geisteswissenschaft im Sinne der
Gegenwart richtig verstehen, den Zentralpunkt dessen, was man den



Glauben im hochsten Sinne nennt; wir haben diesen Zentralpunkt
immer vor unser Antlitz hingestellt; wir haben den einen festen Punkt
immer vor unser Auge hingestellt, der uns gestern entgegengetreten ist
durch das Symbolum des Kreuzes.

Wir wissen, was das Kreuz fiir die menschliche Seele bedeutet. Und
wir haben uns im Laufe der Jahre bemiiht, dasjenige was uns zufliefit,
als eine Gabe aus den spirituellen Welten zu betrachten. Wir haben uns
bemiiht, diese geisteswissenschaftliche Inhaltlichkeit zu einem Instru-
mente zu machen, um diesen Mittelpunkt des Menschheitsfortschrittes
immer besser und besser zu verstehen, um den Christus und das Kreuz
zu begreifen. Wenn wir erkennen die Wirklichkeit des Christus-Prin-
zipes, dann verstehen wir, dafl dieses Christus-Prinzip eine Kraft ist,
eine lebendige Kraft, die seit dem Beginn unserer Zeitrechnung mit dem
Menschenleben auf der Erde verbunden ist, als sich in dem Leibe des
Jesus von Nazareth dieses Christus-Prinzip mit einem Menschen ver-
bunden hat. Seitdem ist es bei uns Menschen, wirkt unter uns und wir
konnen teilhaftig werden seines Wirkens, wenn wir uns bemiihen, alle
diejenigen Mittel, die uns zur Verfiigung stehen, anzuwenden, um die-
ses Christus-Prinzip zu begreifen; so zu begreifen, daf wir es zum
Leben unserer eigenen Seele machen. Dann aber, wenn wir dieses Chri-
stus-Prinzip so verstehen, daf} wir wissen, es ist in der Menschheit, es
ist da, wir konnen hin zu ihm, wir kdnnen Lebenswasser aus dieser
Quelle schopfen, dann haben wir jenen Glauben, der warten kann,
warten auf alles, was im Schofle der Zeit reifen soll, was reifen wird,
wenn wir Geduld haben. Reifen wird fiir uns aus dem Schofle des Ver-
ginglichen, wenn wir innerhalb dieses Verginglichen das Christus-
Prinzip erfassen, das Unvergingliche, das Ewige, das Unsterbliche. Aus
dem Zeitenschofle wird das Uberzeitliche fiir uns Menschen geboren.
Wenn wir auf diesem festen Stiitzpunkte stehen, dann haben wir aus-
gehend von ihm nicht einen blinden, dann haben wir einen von Wahr-
heit und von Erkenntnis durchdrungenen Glauben und sagen uns: Es
wird, was werden soll; und nichts hindert uns, unsere besten Krifte
einzusetzen fiir das, wovon wir glauben,daf es werden soll. Der Glaube
auf der einen Seite, er ist das, was die echte Frucht des Kreuzes ist; er
ist das, was uns immer zuruft: Blicke auf deine Miflerfolge, sie sind



scheinbarer Tod deines Schaffens! Blicke von deinen Miflerfolgen auf
das Kreuz und erinnere dich, daf} am Kreuze war der Quell ewigen
Lebens, der den Zeitentod besiegt nicht nur fiir sich, sondern fiir alle
Menschen. Und aus zwei Vorstellungen entspriefit uns grofiter Lebens-
mut. Wir miissen sie nur in der richtigen Weise fassen. Oh, es ist zu-
weilen von gutmeinenden Menschen gegen die hier gemeinte Geistes-
wissenschaft eingewendet worden, dafl mancher, der zu ihr kommt,
weil er dieses oder jenes aufnimmt scheinbar auf blofle Autoritit hin,
sich schwach mache, dafl er Kraft verliere. Der aber, der eine solche
Behauptung tut, verwedhselt das Scheinbare mit dem Wahren. Die hier
gemeinte Geisteswissenschaft schwicht nicht die Menschen, sie ist eine
Kraft, in der die Stirke lebt. Was kann die Frische, das Sprieflende
und Sprossende einer freien groflen Natur und Naturluft dazu, wenn
ein geschwichter Organismus in diese frische, frohe Luft kommt und
sie nicht vertragen kann? Wird er noch mehr geschwidht, ist es Schuld der
frischen, frohen Lebensluft? Soll sie anders sein oder soll vielmehr der
Mensch sich dazu reif machen, die frische, frohe Lebensluft zu vertragen?
Geist-Erkenntnis will sein eine gesunde Luft des Geistes. Kein Wunder,
dafl zuweilen aus der krankhaften Luft unseres Geisteslebens, wie es in
der Gegenwart ist, ein geschwichter Organismus sich kraftlos und
schwach fiihlt im Beginne seiner geisteswissenschaftlichen Laufbahn.
Geduld und Mut, die uns aus dem wirklich verstandenen Christus-
Prinzip spriefien, sie sind die echten wahren Friichte des einen Teiles
des hier gemeinten Geisteslebens. Aber eines gehdrt noch dazu. Mut,
Ausdauer, Glauben allein geniigen doch nicht; eines gehdrt dazu und
wird immer mehr und mehr, je weiter wir der Zukunft entgegenschrei-
ten, dazu gehGren.

Das ist: wir miissen die Moglichkeit haben, wenn wir eine Idee als
die richtige erkannt haben, durch nichts uns beirren lassen an der Rich-
tigkeit dieser Idee. Wir kdnnen uns tausendmal sagen, sie 138t sich jetzt
nicht realisieren, wir miissen in Geduld und Ausdauer warten, bis die
Verwirklichung méglich ist. Wenn wir glauben, dafl es im Fortgange
des Menschenlebens die Christus-Kraft ist, die alles reifen 1388t aus dem
Schofle der Zeiten im rechten Augenblicke, so miissen wir dessen un-
geachtet ein Urteil iiber die Richtigkeit, iiber die unbezweifelbare Rich-



tigkeit unseres geistigen Inhaltes haben. Kénnen wir auf den Erfolg
warten, so werden wir immer weniger gendtigt sein, bloff zu warten,
wenn es sich darum handelt, das Richtige, das Wahre, das Weise auch
als Wahres, Weises, als Richtiges einzusehen. Nur das Kreuz ist es, das
dem richtigen Verstindnis Lebensmut und Lebensglauben gibt; der
Stern aber ist es, der Stern, den einstmals Luzifer, der Lichttriger, inne-
hatte, der aber diesem verlorengegangen und an das Christus-Prinzip
ibergegangen ist, der Stern, der uns in jedem Augenblicke erleuchten
kann, wenn wir uns ihm hingeben, iiber die Richtigkeit, iiber das Unbe-
zweifelbare unseres geistigen Inhaltes. Das ist der andere Kraftpunkt,
auf dem wir fest stehen miissen. Wir miissen uns eine Erkenntnis an-
eignen konnen, die in die Tiefen desLebens geht, die hinter die dufleren,
materiellen Erscheinungen geht, die da hineinleuchtet, wo Licht ist,
auch dann, wenn es fiir das menschliche Auge, wenn es fiir den mensch-
lichen Verstand, wenn es fiir die Zuflere Wahrnehmung finster wird.
Es war notwendig fiir die menschliche Entwickelung, daf das Christus-
Ereignis eintrat im Laufe des Menschheitsfortschrittes, und wir werden
in den nichsten Tagen darauf hinzuweisen haben, wie notwendig es
war. Es war notwendig, was in so tiefsinniger Weise im Johannes-
Evangelium angedeutet ist, es war notwendig, dafl diese Finsternis eine
Zeitlang iiber die Menschheit kam. Hineingeleuchtet hat in diese Fin-
sternis das, was wir das Christus-Prinzip, den Christus nennen. Es ist
in Wirklichkeit so, wie es im Johannes-Evangelium beschrieben ist.
Aber alles Leben schreitet vor, alles Leben geht weiter. Eine wunder-
bare, herrliche Sage der Menschheit spricht davon, daf dem Luzifer,
als er vom Himmel auf die Erde herunterstiirzte, ein Edelstein aus
seiner Krone fiel. Aus diesem Edelstein - so sagt uns die Sage — wurde
jenes Gefif}, in welchem der Christus Jesus mit seinen Jiingern das
Abendmahl genommen hat; jenes Gefif}, in dem aufgefangen worden
ist das Blut Christi, das vom Kreuze flof}; jenes Gefif}, das von Engeln
in die westliche Welt gebracht worden ist und in der westlichen Welt
von denen aufgenommen wird, welche zum wahren Verstindnis des
Christus-Prinzips vordringen wollen. Es wurde aus dem Stein, der
entfiel der Krone Luzifers, der heilige Gral.

Was ist der heilige Gral? Sie alle wissen, dafl der Mensch, so wie er



heute ist, viergliedrig ist, den physischen, itherischen, astralischen Leib
und das Ich hat, dafl dieses Ich im Verlaufe des menschlichen Fort-
schrittes entgegenschreiten muf einer immer mehr und mehr es erfiil-
lenden Vollkommenheit, dafl es immer hoher und hoher steigen muf.
Luzifer, dem im Orient herrschenden, gefallenen, ihm entfiel der Edel-
stein aus der Krone; jener Edelstein ist in gewisser Beziehung nichts
anderes als die volle Kraft des menschlichen Ichs. Dieses menschliche
Ich muf} erst in der Finsternis vorbereitet werden, um in einer neuen
wiirdigen Art den Stern Luzifers innerhalb des Christus-Lichtes erglin-
zen zu sehen. Dieses Ich muflte sich hinauferziehen an dem Christus-
Prinzipe, heranreifen zu demEdelstein, der nun nicht mehr demLuzifer
gehort, der seiner Krone entfallen ist; das heiflt, es mufite heranreifen
durch Weisheit, um wieder die Fihigkeit zu haben, das Licht, das uns
nicht von auflen zuflieflt, das uns dann scheint, wenn wir selbst das
Notige dazu tun konnen, zu ertragen. So ist geisteswissenschaftliche Ar-
beit die Arbeit am menschlichen Ich, um es zum Gefaf zu machen, das
wiederum fahig ist, das Licht zu empfangen, das da ist, wo heute fiir
die dufleren Augen, fiir den iufleren menschlichen Verstand Finsternis
und Nacht ist. Eine alte Sage sagt, dafl die Nacht die urspriingliche
Herrscherin war. Diese Nacht ist aber wieder da; sie ist in allem, was
heute von Finsternis erfiillt ist. Erfiillen wir uns aber selbst mit jenem
Lichte, das uns aufgehen kann, wenn wir begreifen den Stern, den der
Lichttriger, der andere Geist, Luzifer verloren hat; dann wird uns jene
Nacht zum Tage. Die Augen horen auf zu schauen, wenn das duflere
Licht die Gegenstinde nicht beleuchtet; der Verstand versagt, wenn es
sich darum handelt, hinter die Zuflere Natur der Dinge zu dringen; der
Stern, der uns wird, wenn die zugleich klare und gutgesinnte Forschung
spricht, der erleuchtet uns das, was nur scheinbar Nacht ist, macht es
uns zum Tage. Das aber ist es auch, was uns alle ertétenden und lzh-
menden Zweifel nimmt. Dann kommt fiir uns der Augenblidk, wo wir
Lebensmut und Glaubenskraft haben, um in Geduld zu warten; wo wir
aber auch jene Sicherheit haben, die uns wird, wenn durchleuchtet ist
die Welt unseres Geistes von jenem Lichte, das uns sagt: Es gibt keine
Berechtigung des Zweifels im Absoluten. Konnen wir auf der einen
Seite warten, haben wir die Kraft, unsere Intentionen reifen zu lassen,



und haben wir auf der anderen Seite die absolute innere Sicherheit vom
Bestande des Ewigen, des Unverginglichen, von dem Bestande des die
Verstandesfinsternis durchleuchtenden Lichtes, dann haben wir die bei-
den Krifte, die uns vorwirtsbringen, dann haben wir begriffen, dafl es
Mission ist fiir die Zukunft, zwei Welten zu vereinen, dann verstehen
wir, was es heiflit: vor unserer Seele und vor unserem Geiste stehen die
Zeichen zweier Welten, in Liebe sich vereinend. Dann begreifen wir
Christi Kreuz und den im Christus-Licht erglinzenden Stern Luzifers.

Das darf als etwas angefiihrt werden, was in einer gewissen Be-
ziehung dieMission des geisteswissenschaftlichenLebens fiir die Zukunft
ist: auf der einen Seite uns zu geben Sicherheit und Kraft, zu stehen auf
einem festen Grunde spirituellen Lebens, empfinglich zu werden fiir
die neugeborene Leuchte des ehemaligen Lichttrigers, und auf der an-
deren Seite uns zu stiitzen auf den anderen Stiitzpunkt des festen Glau-
bens und der festen Zuversicht, da das, was geschehen soll durch die
Krifte, die in der Welt liegen, geschehen wird. Nur durch diese zwie-
fache Sicherheit werden wir wirken konnen, was wir wirken sollen in
der Welt; nur durch diese zwiefache Sicherheit wird es uns gelingen,
Geist-Erkenntnis ins Leben iiberzufiihren.

Daher miissen wir uns klar dariiber sein, dafl wir nicht nur die Auf-
gabe haben, den Stern zu begreifen wie er geleuchtet hat durch das
Menschenwerden, bis dem Luzifer aus der Krone entfallen ist der Edel-
stein, sondern wir miissen begreifen, dafl wir das aufnehmen miissen,
was aus diesem Edelsteine geworden ist, den heiligen Gral, daf} wir
verstehen miissen das Kresz im Stern; dafl wir verstehen miissen das,
was als lichtvolle Weisheit geleuchtet hat in Urweltzeiten, was wir im
tiefsten verehren als Weisheit der vordhristlichen Zeiten, zu denen wir
wahrhaftig in voller Hingebung aufblicken, und daf wir dem hinzu-
fiigen miissen das, was die Welt hat werden konnen durch die Mission
des Kreuzes. Nicht das Geringste soll uns entfallen von der vordhrist-
lichen Weisheit, nicht das Geringste soll uns entfallen von dem Lichte
des Orientes. Wir blicken zum Phosphoros, zum Lichttriger; ja, wir er-
kennen diesen ehemaligen Lichttriger als die Wesenheit, die uns erst
verstindlich machen kann die ganze tiefe innereBedeutung des Christus;
aber wir sehen neben Phosphoros Christophoros, den Christustriger,



und versuchen die geisteswissenschaftliche Mission zu verstehen, dafl sie
nur erfiillt werden kann, wenn wirklich die Zeichen dieser beiden
Welten «in Liebe sich vereinen». Verstehen wir diese Mission so, dann
wird uns der Stern der Leiter sein zur Sicherheit eines lichtvollen geisti-
gen Lebens, dann wird uns der Christus der Leiter sein zu der inneren
Wirme unserer Seele im Glauben und Vertrauen, dafl da geschehen
wird, was man nennen kann: Geburt des Ewigen aus dem Zeitlichen.
Erinnern wir uns stets des Prinzipes: dafl wenn, was wir wollen, das
Rechte ist, uns nichts beirren kann darinnen, zu warten, bis uns die
Friichte reifen. Stehen wir fest in dem Aufblicke zum Stern, den Luzifer
verloren hat, auf der einen Seite, zum Kreuze des Christus auf der an-
deren Seite, dann werden wir innerlich und lebendig die Mission der
Geist-Erkenntnis durchdringen, dann werden wir immer mehr und
mehr in uns befestigen die Sicherheit, daff das Licht, das aus dieser
Geist-Erkenntnis leuchtet, ein wahres Sternenlicht ist. Dann aber auch
werden wir immer mehr und mehr den Glauben und das Vertrauen
haben, daf reifen werden die Friichte dieser Erkenntnis; dann wird uns
nichts zaghaft machen; dann werden wir in Geduld und Ausdauer alle
Miflerfolge hinnehmen kénnen. Wir werden, zuriickblickend auf ein
Kleines, was wir zunichst erreicht haben, uns sagen: Wir werden nach
und nach einen kleinen Keim durch unsere Bewegung in der Menschheit
schaffen, so dafl das Licht des Orients sein Widerleuchten finden kann,
sein michtiges, verstindnisvolles Widerleuchten in dem Christus-Prin-
zipe des Abendlandes. Dann werden wir auch erkennen, dafl es ein
Licht des Okzidents gibt, das scheint, um das, was aus dem Orient
stammt, noch lichtvoller zu machen als es durch seine eigene Kraft ist.
Lichtvoll wird eine Sache durch die Lichtquelle, von der sie beleuchtet
wird. Daher sage niemand, daf} irgendeine Verfilschung orientalischer
Weisheit eintritt, wenn das Licht des Okzidents auf diese orientalische
Weisheit scheint. Es wird scheinen das, was schén, grof8 und erhaben ist.
Es wird am schonsten, grofiten und erhabensten scheinen, wenn es mit
dem edelsten Lichte erleuchtet wird. Wenn uns diese Idee, die wir
ahnend in unsere Seele aufnehmen, erfiillt, dann werden wir an Klei-
nem gefihls- und empfindungsmiflig Grofleres lernen konnen; dann
werden wir daran lernen, uns zu sagen: Wir stehen fest in unseren



Wahrheiten,und wir warten geduldig auf dieRealisierung dieser Wahr-
heiten; wir haben die Kraft, nicht zu wanken in dem, was aus dem
Lichte auf der einen Seite kommt; wir haben aber auch die Kraft, zu
warten, und wenn es noch so lange dauern sollte, bis das, was wir als
Keim legen wollen in der Zeiten Schofi, die Friichte reifen lassen wird.

Wir konnten warten, bis wir an die uns so am Herzen liegende Auf-
gabe herantreten konnten, «Die Kinder des Luzifer» verkérpert vor
menschliche Augen hinzustellen. Die Geisteswissenschaft hat nach allen
Richtungen, auf allen Gebieten des Lebens ihre groflen Aufgaben. Sind
wir heute schon sicher durch jenes Licht, das diese Aufgaben in sich
schlieft, wenn wir den einen Stiitzpunkt fest unter uns haben, so sind
wir auf der anderen Seite auch sicher im Glauben und Vertrauen, dafl
die kleinsten und die grofiten Aufgaben, wenn wir uns ihnen hingeben,
erfiillt werden miissen.

Und so bauen wir auf das Licht, das von der Geist-Erkenntnis aus-
geht; und so bauen wir auf die Wirme, die von ihr ausgeht, und die
uns erfiillt, die uns mit Glauben und Zuversicht in unserer Mission er-
fiilllen kann. Und wirken im rechten Sinne und wahrer Art weiter
unter den beiden Zeichen des Sterns und des Kreuzes, den «Zeichen
zweier Welten in Liebe sich vereinend», wirken von Zeitpunkt zu Zeit-
punkt, wirken in festem Glauben daran, dafl, wenn wir im Laufe der
Zeiten unsere Aufgabe richtig erfassen, wir wirken fiir das, wofiir der
Mensch wirken soll, fiir die Ewigkeit. Denn fiir menschliches Wirken
ist die Ewigkeit die Geburt desjenigen, das in den Zeiten reift.



ZWEITER VORTRAG

Miinchen, 24. August 1909

Es wird sich in diesem Zyklus von Vortrigen besonders darum handeln,
die Weisheit der orientalischen Welt, das heiflt die uralten Weistiimer
der Menschheit iiberhaupt, so zu betrachten, daf} auf sie jenes Licht
fillt, das angeziindet werden kann an der Erkenntnis des Christus-
Impulses und an der Erkenntnis all dessen, was sich im Laufe der Jahr-
hunderte in der westlichen Welt als Weisheit aus diesem Christus-
Impulse heraus nach und nach entwickelt hat. Wenn Geisteswissen-
schaft etwas Lebendiges sein soll, so kann sie nicht darin bestehen, dafl
bereits in der Menschheit vorhandene Anschauungen und Meinungen
iiber die hoheren Welten aus der Geschichte genommen und dann ge-
lehrt werden; sondern es mufd sich darum handeln, daf alles dasjenige,
was wir in der Gegenwart erfahren konnen iiber das Wesen der héhe-
ren Welten, der Gegenstand unserer Betrachtung werde*. Menschen,
welche in der Lage sind, den Blick hinaufzuwenden in die geistigen
Welten und in diesen so zu schauen, wie sonst der Mensch mit sinnlichen
Augen in der dufleren Welt schaut, wie er mit seinem Verstande die
duflere Welt begreift, die hat es ja nicht nur in den alten Zeiten ge-
geben, die gibt es zu allen Zeiten der Menschheitsentwickelung, die
gibt es auch heute; und zu keiner Zeit ist die Menschheit darauf ange-
wiesen, blof} geschichtlich {iberlieferte Wahrheiten zu lehren und zu
betrachten; ebensowenig ist die Menschheit darauf angewiesen, diese
Lehren iiber die htheren Welten von irgendeinem besonderen physi-
schen Orte her zu empfangen. Uberall in der Welt kann der Quell
htherer Weisheit und hoherer Erkenntnis flielen, Ebensowenig als es
verniinftig wire, wenn wir in unseren Schulen etwa heute eine Mathe-

* Man sieht, dafl von mir die Geisteswissenschaft niemals als eine Entlehnung ge-
schichtlich iiberlieferter Anschauungen genommen, sondern als eine unmittelbar gegen-
wdrtig zu erringende Erkenntnis dargestellt worden ist. Daf die Terminologie dlterer
Zeiten zuweilen gebraucht wird, hat seinen Grund darin, weil die neuere Zeit, der

geisteswissenschaftliches Erkennen fernliegt, eine solche Terminologie nicht hat und
man noch immer leichter durch die alte als durch eine frei erfundene verstanden wird.



matik oder eine Geographie lehren wiirden, die wir alten Schriften,
welche in der Vorzeit verfafit sind, entnehmen wiirden, ebensowenig
ist es verniinftig, in bezug auf die groflen Weistiimer der {ibersinnlichen
Welten das blofl Geschichtliche, das bloff Historische, das Vorzeitliche
zu betrachten. Es wird deshalb unsere Aufgabe sein, in diesem Vor-
tragszyklus an die Dinge der htheren Welten, an die Wesenheiten der
iibersinnlichen Reiche selbst heranzutreten, Bekanntes und weniger Be-
kanntes und ganz Unbekanntes vor unsere Seele treten zu lassen von
demjenigen, wie es da aussieht in den hoheren Welten und dann uns zu
fragen: Was haben die Menschen in ilteren Zeiten, die Menschen der
Vorzeit iiber diese Dinge zu sagen gehabt? Mit anderen Worten: west-
liche Weisheit wollen wir vor unsere Seele treten lassen und dann die
Frage uns stellen: Wie stimmt dasjenige, was wir als westliche Weisheit
erkennen kénnen, mit demjenigen zusammen, was uns als ostliche Weis-
heit bekannt werden kann? Dasjenige, um was es sich handelt, ist, daf}
Weistiimer der iibersinnlichen Welten von jedem Menschen, wenn sie
ihm erzdhlt werden, durch die Vernunft eingesehen werden konnen.
Das ist von mir oft betont worden: zum Einsehen, zum Begreifen der
Tatsachen der héheren Welten gehdrt nur unbefangene Verniinftigkeit.
Wenn diese unbefangene Verniinfligkeit auch in der Gegenwart eine
sehr seltene Fihigkeit ist, sie ist vorhanden; und derjenige, der sie iiben
will, kann alles das einsehen, was erzihlt wird iiber die Forschungs-
ergebnisse der sogenannten hellseherischen Wissenschaft. Gewonnen wer-
den, erforscht werden konnen allerdings diese Tatsachen der hcheren
Welten nur durch die sogenannte hellseherische Forschung, nur durch
das Hinaufsteigen in diese hSheren Welten durch Menschen, die sich
dazu vorbereiten. Da in diesen hoheren Welten Wesenheiten wohnen,
welche man im Verhiltnis zu uns Menschen geistige nennen kann, so ist
die Erforschung der hheren Welten nach einer Richtung ein Umgang
des Hellsehenden oder des Eingeweihten mit diesen geistigen Wesen-
heiten. Erforscht werden also kann dasjenige, was in den hdheren
Welten ist, nur dann, wenn der hellseherische Mensch* die Stufen hin-
aufsteigt, die ihn bis zum Verkehr mit einer geistigen Welt bringen.

* Mit «hellseherisch» ist hier, wie man sieht, nicht der gewthnlich sogenannte
traumhaft-pathologische Zustand gemeint, sondern eine in voller Besonnenheit zu



Vieles iiber diese Dinge ist ja fiir Sie alle in diesem oder jenem Vor-
tragszyklus schon gesagt worden; das Wesentliche wollen wir uns heute
einmal vor die Seele fiihren. Dasjenige, was zuerst notwendig ist fiir
den hellseherisch werdenden Menschen, um hinaufzudringen in die
hoheren Welten, das ist nichts Geringeres, als die Fihigkeit, zu schauen,
zu erkennen, zu erleben ohne die Hilfe der dufleren Sinne, also ohne
die Hilfe derjenigen Werkzeuge, welche in unserem Leib als Augen, als
Ohren und so weiter hineingebaut sind, aber auch ohne dasjenige Werk-
zeug, welches im besonderen unserem Intellekt, unserem Verstande
dient. Ebensowenig wie man die iibersinnlichen Welten erschauen kann
mit den physischen Augen, wie man in ihnen héren kann mit den physi-
schen Ohren, ebensowenig kann man von ihnen etwas erkennen durch
den Verstand, insofern er gebunden ist an das Instrument des physi-
schen Gehirns. Frei werden also mufl der Mensch von jener Tatigkeit,
die er ausiibt, wihrend er sich bedient seiner physischen Sinne und
seines physischen Gehirns.

Nun wissen Sie alle schon, dafl es im normalen Menschenleben einen
Zustand gibt, in dem der Mensch auflerhalb der Instrumente seines
physischen Leibes ist; es ist der Zustand des Schlafens. Wir wissen da,
dafl von den vier Gliedern der Menschennatur, vom physischen Leib,
Atherleib, astralischen Leib und dem Ich die zwei letzten Glieder, das
Ich und der astralische Leib, sich eine gewisse Selbstindigkeit erringen*.
Wihrend desTagwachens sind innig miteinander verbunden: physischer
Leib, Atherleib, astralischer Leib und Ich. Wihrend des Schlafens sind
diese vier Glieder so getrennt, dafl auf der einen Seite im Bette liegen-
geblieben ist der physische Leib mit dem Atherleib, auf der anderen
Seite aber frei in einer anderen Welt leben der astralische Leib und das
Ich. So ist also der Mensch im normalen Verlaufe seines Lebens inner-
halb vierundzwanzig Stunden jedesmal in einem Zustande, wo er die

erreichende Erkenntnis, in der die Seele in einer Verfassung ist, welche ganz der-
jenigen des mathematischen Vorstellens entspricht. Sie ist gerade das Gegenteil des
Traumhaft-Pathologischen.

* Diese Ausdriicke werden hier nur so gebraucht, wie sie in meinen Biichern er-
klirt werden. Sie kénnen natiirlich nicht von einem Gesichtspunkte aus kritisiert
werden, der mit ihnen ganz andere Vorstellungen (etwa die einer Trivial-Mystik)
verbindet, wie das so hiufig geschieht.



Instrumente, die in seinen physischen Leib hineingebaut sind, nicht an
sich hat; aber er muf} in einer gewissen Weise diese Befreiung vom
physischen Leibe bezahlen mit der Bewufltseinsfinsternis; er sicht wih-
rend des Schlafzustandes nichts in der Welt um sich herum, in welcher
er dann ist. !

Nun konnen diejenigen Organe, die der Mensch dann braucht, wenn
er in die geistige Welt schauen will, in welcher er wihrend der Nacht
mit seinem Ich und astralischen Leibe ist, natiirlich nur in den astra-
lischen Leib hineingebaut werden, beziehungsweise in das Ich. Und es
ist der Unterschied zwischen dem sogenannten normalen Menschen von
heute und dem hellseherischen Forscher kein anderer als der, daff abends,
wenn das Ich und der astralische Leib sich aus dem physischen Leib
und Atherleib herausheben, beim normalen Menschen der astrale Leib
und das Ich in gewisser Beziehung ungegliedert sind, ohne Organe zum
Schauen; beim hellseherischen Forscher sind in diesem astralischen Leib,
beziehungsweise in dem Ich, ebensolche Organe wenn auch anderer Art
ausgebildet, wie es fiir den physischen Leib die Augen und Ohren sind.
Es ist daher die erste Aufgabe, die sich derjenige stellen muf}, welcher
hellseherischer Forscher werden will, diese, daf} er alles dasjenige tut,
was in seinen vorerst ungegliederten astralischen Leib, bezichungsweise
in sein Ich, geistige Augen, geistige Ohren und so weiter hineinbaut.

Das ist aber noch nicht das einzige, was notwendig ist. Nehmen wir
einmal an, jemand hitte es dahin gebracht, durch diejenigen Mittel, die
wir nachher auch kurz erwihnen wollen, seinen astralischen Leib und
sein Ich mit geistigen Augen und geistigen Ohren und so weiter auszu-
statten, er wiirde dann einen anderen astralischen Leib haben als der
normale Mensch; er wiirde einen gegliederten, einen organisierten
Astralleib haben. Er wiirde aber noch nichts sehen kénnen in der geisti-
gen Welt; wenigstens wiirde er gewisse Stufen des Sechens nicht er-
reichen konnen. Dazu ist noch etwas anderes notwendig. Wenn unter
heutigen Verhiltnissen der Mensch zur Hellsichtigkeit, zur bewufiten
Hellsichtigkeit wirklich hinaufsteigen will, so ist es notwendig, daf}
nicht nur die geistigen Augen und die geistigen Ohren ausgebildet sind
in seinem astralischen Leib, sondern daf} auch alles dasjenige, was also
plastisch ausgebildet ist in diesem astralischen Leib, sich abdriickt in



dem dtherischen Leib, wie sich ein Petschaft abdriickt im Siegellack. Die
eigentliche bewuflte Hellsichtigkeit, sie beginnt dann, wenn dieOrgane,
also die geistigen Augen, die geistigen Ohren und so weiter, die im astra-
lischen Leibe ausgebildet werden, sich eindriicken dem 4therischen Leib.

So muf also der dtherische Leib dem astralischen Leibe und dem Ich
helfen, wenn Hellsichtigkeit entstehen soll, das heifit es miissen zu-
sammenarbeiten all die Glieder der Menschennatur die man hat, das
Ich, der astralische Leib, der Atherleib, mit einziger Ausnahme des
physischen Leibes, dem aber trotzdem nach Erleben der iibersinnlichen
Welt die Aufgabe obliegt, diese Erkenntnis in vollen Einklang zu brin-
gen mit der durch ikn erworbenen sinnlich-verniinftigen Erkenntnis.

Nun gibt es fiir den Atherleib ein gréfleres Hindernis mitzuarbeiten
als fiir den astralischen Leib. Der astralische Leib und das Ich sind ja im
Laufe von vierundzwanzig Stunden beim Menschen immer einmal —
man mochte sagen in der gliicklichen Lage, frei zu sein von dem physi-
schen Leib. So lange sie vom Morgen, wo der Mensch aufwacht, bis zum
Abend, wo der Mensch einschlift, im physischen Leib stecken, so lange
sind der astralische Leib und das Ich gebunden an die Krifte dieses
physischen Leibes; und diese Krifte hindern den astralischen Leib und
das Ich, ihre eigenen Organe auszubilden. Der astralische Leib und das
Ich sind feine geistig-seelische Wesenheiten; sie folgen sozusagen durch
ihre eigene Elastizitit den Kriften des physischen Leibes und nehmen
seine Form an. Daher haben sie fiir den normalen Menschen auch in
der Nacht noch diese Krifte des physischen Leibes in sich als Nach-
wirkungen; und man kann nur, wie wir héren werden, durch besondere
Mafregeln freimachen den astralischen Leib und das Ich von der Nach-
wirkung des physischen Leibes, so dafl dieser astralische Leib seine
eigene Form, das heiflt seine geistigen Augen, seine geistigen Ohren und
so weiter ausbilden kann. Aber man ist wenigstens in der gliicklichen
Lage, im Laufe von vierundzwanzig Stunden den astralischen Leib frei
zu haben; man hat die Méglichkeit also, ohne weiteres auf diesen
astralischen Leib so zu wirken, daff er dann nicht in der Nacht der
Elastizitdt des physischen Leibes weiter folgt, sondern daf} er seiner
eigenen Elastizitdt folgt.

Die vorbereitenden Ubungen, die der hellseherische Forscher vor-



nimmt, bestehen im wesentlichen darin, dafl er wihrend des Tag-
wachens solche geistigen Verrichtungen macht, die so auf seinen astra-
lischen Leib und auf sein Ich wirken, dafl sie dann, wenn sie beim
Einschlafen herausgehen aus dem physischen Leib und dem Atherleib,
unter der Nachwirkung stehen dessen, was der Mensch zur besonderen
Vorbereitung fiir die hellseherische Forschung getan hat.

Nehmen wir also die zwei Fille an: den gew6hnlichen Menschen wie
er im normalen Leben steht, der vom Morgen bis zum Abend sich
den Eindriicken der Auflenwelt hingibt, sich demjenigen hingibt, was
auf duflere Sinne und Verstand wirkt. Er schlift am Abend ein, sein
astralischer Leib geht heraus aus dem physischen Leib. Dieser astralische
Leib ist dann ganz hingegeben demjenigen, was wihrend des Tages
erlebt worden ist; er folgt der Elastizitit des physischen Leibes, nicht
seiner eigenen. Etwas anderes ist es aber, wenn der Mensch durch Me-
ditation, Konzentration und durch andere Ubungen, welche zum Behufe
der héheren Erkenntnis gemacht werden, wihrend seines Tageslebens
starke Wirkungen auf seine Seele, das heift auf seinen astralen Leib
und Ich erlebt, wenn er also gewisse Zeiten hat, die er sich aussondert
vom gewohnlichen Tagesleben, in denen er etwas ganz anderes tut als
im gewohnlichen Tagesleben; wenn er sich in besonderen Zeiten nicht
hingibt demjenigen, was ihm die duflere Welt fiir die Sinne, fiir den
Verstand sagen kann, sondern wenn er sich hingibt demjenigen, was
eine Kunde und ein Ergebnis der geistigen Welten ist. Wenn er also in
Meditation, Konzentration und anderen Ubungen einen, wenn auch
noch so kurzen Teil des tagwachen Lebens hinbringt, dann wirkt das
auf seine Seele so, daf} der astralische Leib in der Nacht, wenn er aus
dem physischen Leibe heraustritt, die Wirkungen dieser Meditation,
Konzentration und so weiter erfdhrt und dadurch anderen Elastizititen
folgt als jenen des physischen Leibes. Die Methoden zur Erlangung der
hellseherischen Forschung bestehen daher darin, daf die Lehrer dieser
Forschung all das Wissen anwenden, das ausprobiert worden ist seit
Jahrtausenden des Menschenlebens an Ubungen, an Meditationen und
Konzentrationen, die wihrend des Tageslebens vorgenommen werden
miissen, damit sie dann ihre Nachwirkungen im Nachtleben haben so,
daf der astralische Leib sich umorganisiert.



Das st die grofle Verantwortung, die derjenige iibernimmt, der
iberhaupt solche Ubungen seinen Mitmenschen verabreicht. Solche
Ubungen sind nicht aus dem Blauen herausgeholt, solche Ubungen sind
das Ergebnis exakter geistiger Arbeit. Dasjenige, was diese Ubungen
vorschreiben, von dem weifl man, daf} es auf die Seele so wirkt, dafl
wenn diese Seele abends beim Einschlafen heraustritt aus dem physi-
schen Leib, sie in der richtigen Art sich ihre geistigen Augen, ihre
geistigen Ohren, ihr geistiges Denken ausbildet. Wenn etwas Falsches
gemacht wird, falsche Ubungen gemacht werden, dann wirkt das
natiirlich auch; dann bleiben nicht etwa die Wirkungen aus, aber dann
werden widersinnige — wenn wir einen Ausdruck der sinnlichen Welt
gebrauchen wollen —, widernatiirliche Formen hineingebaut in den
astralischen Leib. Was heifit das: widernatiirliche Formen werden hin-
eingebaut in den astralischen Leib? Es werden Formen hineingebaut,
die dem groflen Weltenganzen widersprechen. Es wire dann gerade so
auf diesem Gebiete, wie wenn in unseren physischen Leib Organe hin-
eingebaut wiren, die nicht in der richtigen Weise die iufleren Téne
horen, das duflere Licht sehen kénnen, die nicht stimmen wiirden zu
der dufleren Welt. Durch unrichtige Meditation und Konzentration
wiirde also der Mensch in bezug auf seinen astralischen Leib und in
bezug auf sein Ich in Widerspruch versetzt zur Welt, und er miifite
dann, statt dafl er Organe erhilt, durch welche hineinleuchten kann
allmihlich diese geistige Welt, zerschellen durch die Einfliisse der gei-
stigen Welt, er miifite diese Einfliisse der geistigen Welt nicht als etwas
ihn Forderndes, als etwas ihn Bereicherndes erleben, sondern als etwas
sein Denken Hemmendes.

Ich bitte Sie, weil wir diesen Begriff in den nichsten Tagen sehr
notwendig haben werden, darauf zu achten, dafl wir hier an einem
Punkte stehen, wo uns klar werden kann, daf etwas, das in der Auflen-
welt drauflen ist — und wir reden jetzt von der geistigen Auflenwelt —,
im hochsten Mafle férdernd sein kann fiir den Menschen und wiederum
im hochsten Mafle hemmend sein kann fiir ihn, je nachdem er seine
eigene Wesenheit diesem Aufleren entgegenbringt. Denken wir uns ein-
mal, ein Mensch mit einem nicht richtig ausgebildeten astralischen Leibe
setzt sich der geistigen Umwelt aus. Diese wirkt auf ihn. Wihrend,



wenn er die richtigen Organe ausgebildet hitte, diese geistige Umwelt
in ihn einfliefen wiirde, ihn bereichern wiirde mit den Weltgeheim-
nissen, wird diese selbe Auflenwelt ihn seelisch verkiimmern, wenn
er seine Organe schlecht ausgebildet hat. Es ist dieselbe Auflenwelt, die
einmal den Menschen in die hdchsten Hohen hinauftrigt, das andere
Mal ihn hemmt, dieselbe Auflenwelt, von der der Mensch einmal
sagen wird, sie ist eine gottliche, forderliche Welt, wenn er selber in sich
das Richtige trigt; und von der er sagen wird, sie ist eine Welt der
Hindernisse, wenn er selbst in sich ein nicht richtig ausgebildetes Inneres
hat. In diesen Worten liegt viel von dem Schliissel zum Verstindnis
des Guten, Fruchtbaren, und des Bosen, des Zerstorenden in der Welt.
Und Sie konnen daraus einsehen, daf} die Wirkung, die irgendwelche
Wesenheiten der Umwelt auf uns haben, nicht maflgebend ist fiir das
Wesen dieser Welt selber. Wie wir uns der Auenwelt gegeniiberstellen,
so wird das eine Mal dieselbe Wesenheit forderlich oder hemmend
sein, dieselbe Wesenheit Gott oder Teufel sein konnen fiir unsere
seelische Organisation. Das bitte ich durchaus zu beriicksichtigen; denn
wir werden es fiir mancherlei in den nichsten Tagen brauchen.

Wir haben uns damit vor die Seele gestellt, wie die Vorbereitung zur
hellseherischen Forschung ist in bezug auf den astralischen Leib und
das Ich. Und wir haben hervorheben miissen, dafl wir Menschen in
einer gewissen Beziehung in einer gliicklichen Lage sind, weil wir wenig-
stens zu einer gewissen Zeit wihrend vierundzwanzig Stunden den fei-
nen astralischen Leib und das Ich aufler dem physischen Leib und dem
Atherleib haben. Den Atherleib aber haben wir auch in der Nacht
nicht aufler dem physischen Leib; er bleibt da mit dem physischen Leib
verbunden. Wir wissen ja aus den mancherlei Vortrigen, die nun seit
Jahren hier gehalten werden, dafl nur im Tode jener Augenblick ein-
tritt, wo der physische Menschenleib fiir sich bleibt und der Atherleib
mit dem astralischen Leibe und dem Ich sich aus dem physischen Leibe
heraushebt. Wir brauchen heute nicht zu erwihnen, welchen Weg diese
drei Glieder der Menschennatur nachher zwischen dem Tode und einer
neuen Geburt durchmachen; wir wollen uns nur klar vor die Seele
stellen, daf mit dem Tode der Augenblidk gegeben ist, wo der Mensch
frei ist von dem physischen Leibe und von alledem, was in diesen



physischen Leib hineingebaut ist, frei ist also von den physischen
Sinnesorganen, frei ist von dem Gehirn, dem Instrument des physisch
wirkenden Verstandes. Da sind beisammen in der ihnen gemiflen Art
Ich und astralischer Leib und itherischer Leib; da konnen sie zusam-
menwirken. Daher tritt auch in bezug auf das vorhergehende Leben
von dem Moment des Todes an, wenn auch zunichst nur fiir kurze
Zeit ein wirkliches Hellsehen ein. Es ist das 6fter erwihnt worden in
diesen Vortrigen. Zu einem solchen Zusammenwirken, wie das nur im
Momente des Todes normalerweise der Fall sein kann, zu einem sol-
chen Zusammenwirken muf} die M&glichkeit dem Ich, dem astralischen
Leibe und dem Atherleibe gegeben werden, um vollstindige Hellsich-
tigkeit herbeizufiihren. Der Atherleib mufl also aus jenem Zustand
befreit werden kénnen, in den er hineingebannt ist wihrend des nor-
malen Lebens; er mufl ebenso in der Lage sein, seine Elastizitit zu
gebrauchen, unabhingig zu werden von der Elastizitit des physischen
Leibes, wie das der astralische Leib in der Nacht ist. Dazu sind in ge-
wisser Beziehung héhere, intensivere, anstrengendere Ubungen not-
wendig. Auf alles das kann ja in den nichsten Tagen mit einigem noch
hingedeutet werden in den entsprechenden Zusammenhingen; heute
aber wollen wir uns klarmachen, daf dies notwendig ist. Es geniigt
noch nicht, wenn der Mensch jene vorbereitenden Ubungen gemacht
hat, die nachwirken in seinen astralischen Leib hinein, um die geistigen
Augen und Ohren auszubilden, sondern es sind auch Ubungen not-
wendig, die dem Atherleibe Selbstindigkeit und Freiheit geben von
dem physischen Leibe. Heute aber wollen wir uns in einer gewissen
Beziehung das Resultat vor Augen fiihren, das dann eintreten mufi. Sie
kénnen dies im Grunde genommen schon entnehmen aus demjenigen,
was gesagt worden ist.

Wir kdnnen sagen, normalerweise ist nur im Augenblick des Todes
die Mbglichkeit gegeben, dafl frei vom physischen Leib Ich und astraler
Leib und Atherleib zusammenwirken. Fiir die hellseherische Forschung
mufl also etwas eintreten, das sich vergleichen lifit einzig und allein mit
demjenigen, was sonst fiir den Menschen im Augenblicke des Todes
eintritt, das heiflt der Mensch muff, wenn er in bewufitem Sinne hell-
seherisch werden will, zu einer Entwickelungsstufe in seinem Leben



kommen, wo er von seinem physischen Leib und dem Gebrauche der
Glieder des physischen Leibes ebenso unabhingig ist, wie er unabhin-
gig von ihnen ist im Momente des Todes.

Wir fragen uns: durch was kann denn — wir wollen die Frage heute
in abstracto beantworten, in den nichsten Tagen wird es in concreto
geschehen — der Mensch eine solche Unabhingigkeit erlangen von dem
physischen Leibe, durch was kann er sich in einen Zustand versetzen,
der dem Momente des physischen Sterbens in bezug auf die Erkenntnis
dhnlich wird? Einzig und allein dadurch kann er sich in einen solchen
Zustand versetzen, dafl er gewisse Empfindungen und Empfindungs-
nuancen ausbildet, welche die Seele so ergreifen, daf} in einer gewissen
Bezichung diese Empfindungen und Empfindungsnuancen durch ihre
Kraft den itherischen Leib packen und ihn herausheben aus dem
physischen Leibe. Es miissen also so starke Empfindungsimpulse, Ge-
dankenimpulse und Willensimpulse in der Seele wirken, dafl eine inner-
liche Kraft da ist, welche den Atherleib frei macht vom physischen
Leibe fiir gewisse Augenblicke. Nicht aber durch duflere physische
Mafinahmen kann so etwas in unserem Zeitraume der Menschheits-
entwickelung herbeigefithrt werden. Derjenige, der glauben wiirde,
dafl man solche Dinge durch physische Mafinahmen herbeifiihren kann,
der wiirde sich eben einer gewaltigen Tduschung hingeben. Er wiirde in
die geistigen Welten hinein wollen und dennoch bei den Hantierungen,
bei den Tatsachen der physischen Welt bleiben wollen, das heifit er
wire noch nicht gekommen bis zu einem wirklichen Glauben an die
Kraft der geistigen Welten. Es miissen lediglich innere Vorginge sein,
Vorginge des starken, des energischen Seelenlebens, die diesen Zustand
herbeifiithren®. Und wenn wir im Abstrakten bleiben, so konnen wir
heute vorliufig sagen: das Wesentlichste zur Herbeifiithrung eines sol-
chen Zustandes besteht darin, dafl der Mensch eine Umwandlung,
gleichsam eine Umstiilpung seiner Interessensphire erlebt. Fiir das ge-

* Es muf} bei diesen Schilderungen {iberal! darauf geachtet werden, dafl mit ihnen
nur seelische Vorginge gemeint sind, die mit einem Ubergehen in Pathologisch-Orga-
nisches so wenig zu tun haben wie die mathematischen Formulierungen, und die
trotzdem nicht bloff formaler Natur sind wie die letzteren, sondern denen eine gei-
stige Realitit entspricht. Zur gewShnlichen Hellseherei verhalten sie sich wie das
Positive zu dem Negativen.



wohnliche Leben ist der Mensch ausgestattet mit gewissen Interessen.
Sie wissen, dafl diese Interessen vom Morgen bis zum Abend spielen.
Der Mensch — und er hat damit ganz recht, denn er muf} in dieser Welt
leben — interessiert sich fiir dasjenige, was auf seine Augen, seine Ohren,
auf seinen physischen Verstand, auf seine physischen Empfindungen
und so weiter wirkt; er interessiert sich fiir dasjenige, was in der
Auflenwelt ihm entgegentritt; er hat fiir das eine mehr, fiir das andere
weniger Interesse; er widmet dem einen mehr, dem anderen weniger
Aufmerksamkeit; das ist so natiirlich. Und in diesen auf- und ab-
wogenden Interessen, die ihn fesseln mit gewissen Anziehungskriften
an den Teppich der Aulenwelt, lebt der Mensch, lebt ja wahrhaftig
ganz allein die weitaus grofite Mehrzahl der gegenwirtigen Menschen.

Es gibt nur eine Moglichkeit, dafl der Mensch unbeschadet der Frische
und Lebendigkeit dieser dufieren Interessen doch Momente im Leben
herbeifithrt, in denen diese dufleren Interessen gar nicht wirken; in
denen ihm, wenn man radikal die Sache ausdriicken will, die ganze
auflere Sinneswelt absolut gleichgiiltig wird;in denen er alle Interessen-
krifte, die ihn an dieses oder jenes in der sinnlichen Welt fesseln, ab-
totet. Falsch wire es, wenn der Mensch sich nicht aufsparen wiirde
diese Abtotung der Interessen fiir die Aulenwelt fiir gewisse Feiertags-
augenblicke des Lebens, sondern diese Abtotung auf das ganze Leben
ausdehnen wiirde. Ein solcher Mensch wiirde unfihig werden, mit-
zuarbeiten an der Auflenwelt; wir sind aber berufen, in unserem Leben
an der Auflenwelt und an ihrer Arbeit mitzuwirken. Wir miissen es uns
daher fiir Feiertagsaugenblicke aufbewahren und aufsparen, alle dufle-
ren Interessen fiir die Umwelt in uns ersterben zu lassen, und wir
miissen uns sozusagen diese zwiefache Natur erobern, dafl wir auf der
einen Seite in der Lage sind, lebendig und frisch an allem teilzunehmen,
was da drauflen an Freude und Schmerz, an Lust und Unlust, an
bliihendem, sprossendem und an ersterbendem Leben sich abwickelt,
und daf} wir dazu die andern Interessen fiigen. Die Frische und Ur-
spriinglichkeit des Interesses fiir die Auflenwelt miissen wir uns fiir
unser Erdenleben wach erhalten; wir diirfen nicht Fremdlinge werden
auf der Erde, denn dadurch wiirden wir nur aus dem Egoismus heraus
handeln und wiirden unsere Krifte rauben dem Schauplatz, dem sie



gewidmet sein sollen innerhalb unserer gegenwirtigen Entwidkelung.
Aber wir miissen auf der anderen Seite, damit wir hinaufsteigen kon-
nen in die hoheren Welten, uns die andere Seite der Natur ausbilden,
die darin besteht, dafl wir in Feiertagsaugenblicken des Lebens die
Interessen fiir die Auflenwelt ertSten, ersterben lassen. Und wenn wir
Geduld und Ausdauer, wenn wir Energie und Kraft haben, solange als
es unser Karma fordert, uns zu iiben in diesem Abt6ten der Interessen
fiir die Umwelt, wenn wir uns geniigend darin iiben, so wird zuletzt
durch diese AbtStung des Interesses an der Auflenwelt eine starke,
energische Kraft in unserem Innern frei. Was wir auf solche Art in der
Auflenwelt ertSten, lebt im hoheren Mafle in der Innenwelt auf. Wir
erfahren eine ganz neue Art des Lebens, wir machen jenen Moment
durch, wo wir uns sagen konnen: das ist ja nur ein Teil des gesamten
Lebens, was wir sehen kénnen durch die Augen und héren durch die
Ohren. Es gibt ein vollig anderes Leben, ein Leben in der geistigen
Welt; eine Auferstehung in der geistigen Welt, ein Hinausschreiten
iiber dasjenige, was man sonst das Leben nennt, ein Hinausschreiten, so
daf} nicht der Tod eintritt, sondern ein hoheres Leben resultiert.
Wenn dann diese rein geistige Kraft in unserem Innern stark genug
geworden ist, dann kénnen wir die Momente nach und nach erleben,
wo wir Hertscher und Herr werden iiber unseren Atherleib, wo dieser
Atherleib nicht diejenige Form annimmt, die ihm die Spannkrifte von
Lunge und Leber aufnétigen, sondern jene Form, die wir ihm auf-
nétigen von oben herunter durch unseren astralischen Leib. Dann
prigen wir unserem Atherleib die Form ein, die wir zuerst durch Me-
ditation und Konzentration und so weiter dem Astralleib eingeprigt
haben; dann driicken wir die plastische Form des astralischen Leibes
im Atherleib ab, und wir steigen auf von der Vorbereitung zur Er-
leuchtung, zu der nichsten Stufe der hellseherischen Forschung. Die
erste Stufe, durch welche wir unseren astralen Leib umwandeln so, dafl
er Organe erhilt, sie nennt man auch die Reinigung oder Liuterung aus
dem Grunde, weil dieser astralische Leib gereinigt wird von den Kraf-
ten der Auflenwelt, und inneren Kriften sich fiigt. Diejenige Stufe
aber, auf welcher es diesem astralischen Leib gelingt, seine Form ein-
zuprigen dem Atherleib, diese Stufe ist damit verkniipft, dafl es um



uns herum geistig hell wird, daf} die geistige Welt um uns herum
offenbar wird, daf} die Erleuchtung eintritt.

Dasjenige, was ich Thnen eben beschrieben habe, ist verkniipft mit
gewissen Erfahrungen, die der Mensch durchmacht, und die typisch
sind, die bei jedem dieselben sind, und die jeder, der den Weg durch-
macht, erfihrt in dem Momente, wo er dazu reif ist, und wo er die
n6tige Aufmerksamkeit auf gewisse iiber dem Sinnlichen hinausliegende
Dinge und Vorginge wendet. Die erste Erfahrung, die eintritt durch
die Organisation des astralischen Leibes, die also eintritt als Wirkung
von Meditation, Konzentration und so weiter, knnte man ausdriicken
als ein Gefiihls-, als ein Empfindungserlebnis, als ein Erlebnis, das man,
wenn man es beschreiben will, am besten benennen kénnte wie eine in
sich verlaufende vollbewufte Spaltung unserer ganzen Personlichkeit*.
Man sagt sich in diesem Augenblicke, wo man das erlebt: Jetzt bist du
eigentlich etwas geworden wie zwei Personlichkeiten; du gleichst
gleichsam einem Schwerte, das in seiner Scheide steckt. Vorher hast du
dich vergleichen kénnen mit einem Schwerte, das nicht in seiner Scheide
steckt, sondern das mit seiner Scheide in eins gearbeitet ist, aus einem
Stiick besteht; du hast dich gefiihlt als eine Einheit mit deinem physi-
schen Leibe zusammen; jetzt aber ist es so, wie wenn du zwar in deinem
physischen Leib drinnensteckest wie das Schwert in der Scheide, aber
doch ein Wesen seiest, das sich als etwas fiihlt aufler der Scheide des
physischen Leibes, in der es steckt. — Man fiihlt sich zwar in seinem
physischen Leibe, aber nicht mit ihm verwachsen, nicht aus einem Stiick
mit thm bestehend. Dieses innerliche Freiwerden, dieses innerlich sich
Fiihlen als zweite Personlichkeit, die aus der ersten herausgeschritten
ist, das ist das grofle Erlebnis auf dem Wege zur hellseherischen An-
schauung der Welt. Es muf§ also betont werden, daf} dieses erste Erleb-
nis ein Empfindungs-, ein Gefiihlserlebnis ist. Man muf} fiihlen dieses

* Man mufl, was hier als «Spaltung der Personlichkeit» gekennzeichnet wird,
streng unterscheiden von dem, was von solchen Denkern, die damit Pathologisches —
oder Traumhaftes — im Auge haben, mit diesem Ausdrucke oder auch mit «Doppel-
Ich» gemeint ist. Die hier charakterisierte Spaltung wird in voller Besonnenheit nur
im Seelischen vollzogen, wird so véllig durchschaut, dafl ein klarbewufltes Drinnen-

stehen in dem gewdhnlichen Ich in gar keiner Weise beeintrichtigt wird. Dieses «Ich»
verliert dabei nichts von seiner inneren Festigkeit und Geschlossenheit.



in seiner alten Personlichkeit-Darinnenstecken und doch wiederum frei
und beweglich sich in ihr fithlen. Natiirlich ist das nur ein Vergleich,
vom Schwerte und seiner Scheide. Denn das Schwert fiihlt sich doch
nach allen Seiten beengt durch die Winde seiner Scheide; der Mensch
aber, der diese Empfindung hat, hat ein hohes Gefiihl innerlicher Be-
weglichkeit, gleichsam wie wenn er an allen Punkten die Grenzen
seines physischen Leibes durchbrechen kénnte, heraus kénnte, Ausfille
machen konnte durch die Haut seines physischen Leibes, geistige Fiihl-
horner ausstrecken konnte in eine Welt hinein, die ihm zwar noch
dunkel ist, die thm aber fiithlbar wird und im Finstern — man modhte
sagen — tastbar, erkennbar wird. Das ist das erste grofie Erlebnis, das
der Mensch hat.

Das zweite besteht darin, dafl nun die zweite Persénlichkeit, die in
der ersten darinnen steckt, nach und nach die Fihigkeit erlangt, wirk-
lich aus dieser ersten Personlichkeit seelisch-geistig herauszutreten. Die-
ses Erlebnis, das driickt sich schon dadurch aus, daf der Mensch nun-
mehr die Erfahrung, wenn auch zuweilen oft fiir kurze Zeit, madht,
als ob er sich selbst sehen wiirde, als ob er sich gleichsam wie seinen
eigenen Doppelginger vor sich hitte. Diese zweite Erfahrung aller-
dings hat eine viel groflere Tragweite als die erste. Denn mit dieser
zweiten Erfahrung ist etwas verkniipft, was — man méchte sagen — nur
sehr schwer zu ertragen ist fiir den Menschen. Man mufl bedenken,
im normalen Leben steckt der Mensch in seinem physischen Leibe dar-
innen. Dasjenige, was darinnen steckt, ist Astralleib und Ich, und das-
jenige, was so als Astralleib und als Ich im physischen Leib darinnen
steckt, das pafit sich den Kriften des physischen Leibes an; es schmiegt
sich sozusagen hinein. Es nimmt an die Form der Leber, die Form des
Herzens, die Form des physischen Gehirns und so weiter. Und so ist es
auch mit dem Atherleib, solange er im physischen Leibe darinnen
steckt. Er nimmt an die Form des physischen Gehirns, die Form des
Herzens und so weiter. Man bedenke, was mit den Ausdriicken Gehirn,
Herz und so weiter gesagt ist, was das fiir wunderbare, in sich voll-
endete Werkzeuge und Organe sind, was fiir wunderbare, in sich
vollendete Schépfungen. Man frage sich einmal, was alle menschliche
Kunst, was alles menschliche Schaffen bedeutet gegeniiber jenem Schaf-



fen, gegeniiber jener Kunst und Technik, die notwendig sind, um solch
ein Wunderwerkzeug wie das Herz, das Gehirn und so weiter auf-
zubauen. Was vermag der Mensch auf dem gegenwirtigen Standpunkt
seiner Entwickelung an Kunst, an Technik gegeniiber jener Gotterkunst
und Gottertechnik, die unseren physischen Leib auferbaut haben, und
die uns daher auch in Schutz nehmen, solange wir drinnenstecken im
physischen Leib. Wir sind also mit dem physischen Leibe im Tages-
leben Gotterschépfung hingegeben. Unser Atherleib, unser Astralleib
sind hineingepaft in Formen, welche die Gotter geschaffen haben.
Werden wir nun frei und selbstindig, dann liegt die Sache anders.
Dann machen wir uns zu gleicher Zeit frei von dem Wunderwerkzeuge
der Gotterschopfung. Wir verlassen also nicht etwa den physischen
Leib als etwas, worauf wir als auf ein Unvollkommenes herabschauen
diirfen, sondern als den Tempel, den die Gétter fiir uns gebaut haben,
in dem wir sonst wohnen wihrend unseres tagwachen Lebens. Wie
sind wir dann?

Nehmen wir einmal an, wir konnten diesen physischen Leib in irgend-
einem Momente ohne weitere Vorbereitung verlassen; irgendein Zau-
berkiinstler wiirde uns dazu verhelfen, diesen physischen Leib zu ver-
lassen, so daf er allein bleibt, daf der Atherleib mitgeht mit dem
astralischen Leibe, dafl wir also in gewisser Beziehung durch ein Erleb-
nis hindurchgehen, das sich vergieichen liflt dem Momente des Todes.
Nehmen wir an, wir konnten das ohne die Vorbereitung, von der
wir gesprochen: was sind wir dann, wenn wir da drauflen sind, wenn
wir uns selbst gegeniiberstehen? Da sind wir dasjenige, was wir im
Laufe der Weltenentwickelung von Leben zu Leben geworden sind.
Solange wir vom Morgen bis zum Abend im physischen Leibe stecken,
korrigiert die gottliche Schopfung des Tempels unseres physischen
Leibes dasjenige, was wir uns selbst anorganisiert haben von Verkor-
perung zu Verkorperung im Laufe unseres Erdenlebens; jetzt aber,
wo wir heraustreten, haben unser astralischer Leib und unser Atherleib
dasjenige, was sie sich erworben haben von Leben zu Leben ohne
Korrektur; jetzt sehen sie so aus, wie sie aussehen miissen nach dem,
was sie selbst aus sich gemacht haben. Wenn der Mensch in einem solch
unvorbereiteten Zustand heraustritt aus seinem physischen Leibe, dann



ist er nicht etwa ein Wesen von einer hheren, edleren, reineren Form
als diejenige war, die er gehabt hat im physischen Leib, sondern ein
Wesen mit all den Unvollkommenheiten, die er sich auf sein Karma
geladen hat. Das alles bleibt unsichtbar, solange der Leibestempel un-
seren Atherleib und astralischen Leib und unser Ich aufnimmt. Es wird

sichtbar in dem Augenblick, wo wir mit den hdheren Gliedern unserer
* Wesenheit heraustreten aus dem physischen Leibe. Da stehen, wenn
wir nun zu gleicher Zeit hellsichtig werden, vor unserem Auge all die
Neigungen und Leidenschaften, die wir noch haben aus dem, was wir
in fritheren Erdenleben gewesen sind. Man nehme einmal an, daff man
im Laufe der kiinftigen Erdenzeit noch viele durchmachen werde; da
wird man dieses oder jenes tun, dieses oder jenes vollbringen. Zu man-
cherlei von demjenigen, was man vollbringen wird, liegen schon die
Neigungen, die Triebe und Leidenschaften jetzt vor; man hat sie heraus-
gebildet durch Verkdrperungen in der friiheren Zeit. Alles, was der
Mensch fahig ist, an diesen oder jenen Dingen in der Welt zu voll-
bringen, alles das, dessen er sich schuldig gemacht hat gegen diesen oder
jenen Menschen — was er gegen diesen oder jenen Menschen in der
Zukunft abzutragen hat —, alles das ist in diesem Astralleib und Ather-
leib verkdrpert, wenn er heraustritt aus dem physischen Leib. Wir
treten uns selber gleichsam seelisch-geistig nackt entgegen, wenn wir
beim Heraustreten zugleich hellsichtig sind; das heifit wir stehen uns
so vor dem geistigen Auge, dafl wir jetzt wissen, um wieviel wir
schlechter sind, als das sein wiirde, wenn wir jene Vollkommenheit er-
reicht hitten, welche die G6tter hatten, damit sie schaffen konnten den
Wunderbau unseres physischen Leibes. Wir sehen in diesem Augenblick,
wie tief wir unter jener Vollkommenheit stehen, die uns vorschweben
muf} als unser kiinftiges Entwickelungsideal. Wir wissen in diesem
Augenblick, wie tief wir unter die Welt der Vollkommenheit herunter-
gestiegen sind.

Das ist das Erlebnis, das verbunden ist mit der Erleuchtung; das ist
das Erlebnis, das man die Begegnung mit dem Hiiter der Schwelle
nennt. Dasjenige, was wirklich ist, das wird dadurch nicht mehr und
nicht weniger wirklich, daf} wir es sehen oder nicht sehen. Die Gestalt,
die wir da sehen in diesem Augenblick, der eben geschildert worden 1ist,



ist sonst auch da, ist sonst durchaus auch in uns steckend; aber weil wir
noch nicht aus uns herausgetreten sind, weil wir uns nicht gegeniiber-
stehen, sondern weil wir drinnen stecken, sehen wir sie nicht. Im ge-
wohnlichen Leben ist dasjenige, was wir in dem Augenblicke, wo wir
hellseherisch aus uns heraustreten, sehen, der Hiiter der Schwelle. Er
behiitet uns vor jenem Erlebnis, das wir erst ertragen lernen miissen.
Wir miissen erst jene starke Kraft in uns haben, die uns befzhigt, uns
zu sagen: Es liegt eine Welt der Zukunft vor uns, und wir sehen ohne
Schrecken und Grauen auf dasjenige, was wir geworden sind, denn wir
wissen ganz gewifl, dafl wir alles das wiederum ausgleichen kdnnen. —
Die Fahigkeit, die wir haben miissen, um diesen Moment zu erleben,
ohne daf} wir von ihm niedergedriickt werden, diese Fihigkeit miissen
wir uns wihrend der Vorbereitung zur hellseherischen Forschung an-
eignen. Diese Vorbereitung besteht darin — wiederum sagen wir es
heute im Abstrakten, wir werden auf das Konkrete noch einzugehen
haben —, daf} wir insbesondere die aktiven, die positiven Eigenschaften
unserer Seele stark und energisch machen, da wir unseren Mut, unser
Freiheitsgefiihl, unsere Liebe, unsere Energie des Denkens, unsere Ener-
gie des klarsichtigen Intellekts so steigern, als wir sie nur steigern
konnen, so dal wir nicht als schwache, sondern als starke Menschen
heraustreten aus unserem physischen Leibe. Wenn aber von demjenigen,
was man im gewOhnlichen Leben als Angst und Furcht kennt, zu viel
im Menschen vorhanden ist, so wird er nicht ohne Bedriickung dieses
Erlebnis iiberstehen kdnnen.

So also sieht man, daf} es gewisse Bedingungen gibt, um hinein-
zuschauen in die geistigen Welten, die in einer gewissen Beziehung ja
das Hochste, was zu denken ist fiir das Leben der gegenwirtigen
Menschheitsentwickelung, in Aussicht stellen, und die gleichzeitig not-
wendig machen, dafl der Mensch eine vollstindige Umformung und
Umstiilpung seines Wesens fiir die Feieraugenblicke sich erringt. Die
grofite Wohltat in unserer heutigen Zeit wird demjenigen, welcher,
bevor er zu diesem Erlebnis vorschreitet, sich beschreiben 138, was die-
jenigen, die erlebt haben in den h6heren Welten, geschaut haben; was
dann, wenn es erzihlt wird, zu begreifen, zu verstehen ist, ohne daf}
man selbst in diese Welten hineinsieht. Geforscht werden kann nur,



wenn man selbst hineinsieht. Dadurch aber, daff man sich immer mehr
und mehr anstrengt mit dem Verstand das zu begreifen, was der hell-
seherische Forscher sagt, gelangt man immer mehr und mehr dazu, sich
zu sagen: Wenn ich alles das betrachte, was das Leben bringt, muf ich
sagen, das Ergebnis iibersinnlicher Forschung ist doch ganz verniinftig.
Wenn man sich bemiiht, in dieser Weise zuerst einen Uberblidk sich zu
verschaffen, wenn man zuerst Begreifender werden will und dann
Hellseher, dann hat man in bezug auf die heutige Menschheitsstufe das
Richtige getan. Erst mufl man Geisteswissenschaft griindlich kennen-
lernen. Tut man das, dann geben die groflen, die umfassenden, die
stirkenden und mutspornenden und erfrischenden Ideen und Gedan-
ken dieser Wissenschaft der Seele nicht nur etwa Theorie, sie geben der
Seele Empfindungs-, Willens- und Denkeigenschaften, so daf} sie sich
stihlt. Dann, wenn die Seele solches durchgemacht hat, wird der Mo-
ment der Begegnung mit dem Hiiter der Schwelle zu etwas anderem,
als was er sonst geworden wire. In ganz anderer Weise werden Angst
und Besorgniszustinde iiberwunden, wenn man vorher durch das Er-
fassen der Erzihlungen der h6heren Welten hindurchgegangen ist, als
wenn dies nicht geschehen ist.

Dann aber, wenn der Mensch dieses Erlebnis gehabt hat, dafl er sich
selbst gegeniibergetreten ist, daf er also dem Hiiter der Schwelle be-
gegnet ist, dann beginnt fiir ihn die Welt eine ganz andere zu werden;
dann erfahren in einer gewissen Beziehung alle Dinge der Welt eine
neue Gestalt. Und es ist das Urteil berechtigt, das etwa so sagt: Bisher
habe ich gekannt, was Feuer ist; aber das war nur eine T3uschung;
denn was ich bisher Feuer genannt habe, das verhilt sich zu seiner
Wirklichkeit, zu dem, was ich jetzt als Feuer kenne, etwa so, wie wenn
ich die Eindriicke, welche die Rider eines Wagens machen auf der
Strafle, fiir die einzige Wirklichkeit halten und nicht mir sagen wollte:
da mufl ein Wagen dariiber gefahren sein, in dem ein Mensch gesessen
hat. Von diesen Furchen sage ich aus, dafl sie die Zeichen, der duflere
Ausdruck sind fiir den Wagen, der dariiber gefahren ist und in dem
ein Mensch gesessen hat. Wenn er voriibergefahren ist, sehe ich nichts
von ihm; er aber ist der Grund der Furchen, er ist das Wesentliche. Und
derjenige, der da glauben wiirde, die Furchen, welche die Réder hinter-



lassen haben, seien etwas in sich Abgeschlossenes, etwas Wesentliches,
der wiirde den dufleren Eindruck fiir die Sache selbst halten. — So ist
das, was wir im Zufleren Leben als das aufleuchtende Feuer sehen, im
Verhiltnis zu seiner Wirklichkeit, zu der geistigen Wesenheit, die da-
hintersteht, wie die Furchen in der Strafle zu dem Menschen, der im
Wagen gesessen hat, welcher iiber die Strafle dahingefahren ist. In dem
Feuer haben wir nur einen dufleren Ausdruck. Hinter demjenigen, was
das Auge als Feuer sieht und was wir als Wirme empfinden, ist erst die
wahre geistige Wesenheit, die im dufleren Feuer nur den dufleren Aus-
druck hat. Hinter demjenigen, was wir als Luft einatmen, hinter dem-
jenigen, was als Licht ins Auge dringt, was als Ton in unserem Ohre
ist, hinter dem liegen die wirkenden gottlich-geistigen Wesenheiten,
welche nur gleichsam ihr dufleres Kleid im Feuer, im Wasser, in dem-
jenigen haben, was uns in den verschiedenen Reichen der Welt umgibt.

In der sogenannten Geheimlehre, in der Mysterienlehre, nennt man
dieses Erlebnis, das man in dieser Art hat, das Durchgehen durch die
elementaren Welten. Wihrend man sich vorher dem Glauben hingege-
ben hat, dafl dasjenige, was man als Feuer erkennt, eine Wirklichkeit
ist, erfihrt man nun, dafl hinter dem Feuer lebendige Wesenheiten
stechen. Man macht sozusagen Bekanntschaft, mehr oder weniger in-
time Bekanntschaft mit dem Feuer als etwas ganz anderem als dem,
wie es sich in der Sinnenwelt darstellt; man macht Bekanntschaft mit
den Feuerwesen, mit demjenigen, was als Seele hinter dem Feuer steht.
Wie unsere Seele hinter unserem Leibe steht, so steht hinter dem Feuer,
das mit den dufleren Sinnen wahrnehmbar ist, die Seele und der Geist
des Feuers. Man dringt in ein geistiges Reich ein, wenn man die Seele und
den Geist des Feuers erlebt; und dieses Erleben, das sich sagt: das Zuflere
Feuer ist keine Wahrheit, es ist blofer Schein, ist blofles Kleid, ich bin
jetzt unter den Feuergottern, wie ich vorher unter den Menschen in der
physischen Welt war — dieses Erleben heiffit Leben im Element des
Feuers, wenn man im geheimwissenschaftlichen Sinne spricht. Ebenso
ist es mit dem, was wir einatmen. In dem Augenblicke, wo uns das-
jenige, was wir als Fuflere Luft einatmen, nur das Kleid wird fiir
dahinterliegende lebendige Wesenheiten, leben wir in dem Elemente
der Luft.



Und so kann der Mensch, wenn er die Begegnung mit dem Hiiter
der Schwelle hinter sich hat, aufsteigen zu dem Erleben der Wesenheiten
in den sogenannten Elementen, im Element des Feuers, des Wassers,
der Luft, der Erde. Diese vier Arten von Geistern, die in den Elemen-
ten leben, gibt es, und der Mensch, der diese Stufe erreicht hat, die
soeben beschrieben worden ist, verkehrt mit den geistigen Wesenheiten
der Elemente. Er lebt in den Elementen, er durchlebt Erde, Wasser,
Luft und Feuer. Dasjenige also, was man im gew6hnlichen Leben mit
diesen: Worten bezeichnet, das ist nur das duflere Kleid, der duflere
Ausdruck von dahinterstehenden geistigen Wesenheiten. Es leben also
gewisse gottlich-geistige Wesenheiten in demjenigen, was uns entgegen-
tritt als feste Materie oder Erde — im geisteswissenschaftlichen Sinne
gesprochen —, als fliissige Materie oder Wasser — im geisteswissenschaft-
lichen Sinne gesprochen —, als ausdehnbare Materie oder Luft und als
warme, feurige Materie oder Feuer. Das aber sind noch nicht die hoch-
sten geistigen Wesenheiten, sondern wenn wir uns durchgerungen
haben durch das Erleben der Elementenwelt, dann steigen wir auf zu
denjenigen Wesenheiten, welche die schaffenden Wesenheiten fiir jene
Geister sind, die in den Elementen leben. Und nun nehme man folgen-
des: Wenn man seine Umgebung betrachtet, die physische Umgebung,
sicht man: sie besteht aus demjenigen, was die vier dufleren Glieder
sind der eigentlichen Elementarwelt. Ob man Pflanzen oder Tiere oder
Steine auf dem physischen Plane sieht, man kann sagen: sie bestehen
entweder aus dem Festen, das heiflt Erdigen — geheimwissenschaftlich
gesprochen — oder aus dem Fliissigen, das heiflit aus dem Wasser — ge-
heimwissenschaftlich gesprochen —, aus Gasartigem oder der Luft und
aus dem Feurigen, dem Warmehaften. Daraus sind die Dinge zusam-
mengesetzt, die in der Steinwelt, Pflanzenwelt, in der Tier- und Men-
schenwelt physisch vorhanden sind. Und als schopferische Krifte, als
. befruchtende Krifte stehen hinter demjenigen, was physisch ist, die-
jenigen Krifte, die uns von der Sonne zum grofiten Teil zustromen.
Die Sonne, sie ruft ja aus der Erde hervor das sprieflende, sprossende
Leben. Die Sonne also sendet diejenigen Krifte, im physischen Sinne
zunichst, zur Erde, die es méglich machen, dafl auf der Erde gesehen
wird mit physischen Sinnen dasjenige, was im Feuer, in der Luft, im



Wasser und in der Erde lebt. Wir sehen physisch die Sonne, weil sie
physisch Licht verbreitet. Das physische Licht wird durch die physische
Materie aufgehalten. Der Mensch sieht die Sonne vom Aufgange bis
zum Niedergange, und er sieht die Sonne nicht, wenn die physische
Erdenmaterie sie zudeckt; vom Untergange bis zum Aufgange sieht er
sie nicht. Solche Finsternis, wie sie im physischen Leben herrscht vom
Niedergange der Sonne bis zum Aufgange derselben, solche Finsternis
gibt es in der geistigen Welt nicht. In dem Augenblicke, wo der Hell-
seher dasjenige errungen hat wasbeschrieben worden ist,in dem Augen-
blicke, wo er hinter dem Feuer die Geister des Feuers, hinter der Luft
die Geister der Luft, hinter dem Wasser die Geister des Wassers und
hinter der Erde die Geister der Erde erblickt, in diesem Augenblick
sieht er hinter diesen geistigen Wesenheiten deren héheren Herrscher,
deren hoheren Lenker, dasjenige, was sich verhilt zu diesen Elementar-
wesenheiten, wie sich verhilt die erwirmende und beleuchtende, die
wohltitige Sonne zu dem sprieflenden und sprossenden physischen Le-
ben auf unserer Erde. Das heif}t, der Hellseher ringt sich durch von der
Betrachtung der Elementarwesenheiten zu der Betrachtung der héheren
geistigen Wesenheiten, die im geistigen Reiche etwa sind, was sich im
physischen Reiche sinnbildlich vergleichen it mit der Sonne im Ver-
hiltnis zur Erde. Der Mensch siecht dann hinter den Elementenwesen
eine hohe geistige Welt: die geistige Sonne. Wenn fiir den Hellseher
dasjenige, was sonst Finsternis ist, Licht wird, wenn er die Erleuchtung
erlangt, dann, dann dringt er vor, wie das physische Auge zur Sonne
vordringt, zur geistigen Sonne, das heifft zu den geistigen Wesenheiten.
Und wann dringt er vor zu diesen hoheren geistigen Wesenheiten?
Dann dringt er vor, wenn gleichsam fiir die Menschen die geistige
Finsternis am hochsten ist. Der Mensch lebt, wenn er sonst frei ist in
bezug auf seinen Astralleib und auf sein Ich, also vom Momente des
Einschlafens bis zu dem des Aufwachens, er lebt, indem ihn Finsternis
umgibt, weil er die geistige Welt, die ihn dann umgibt, nicht sieht.
Diese Finsternis nimmt allmihlich zu, erreicht einen Hohepunkt und
nimmt wiederum ab bis zum Morgen, wo er aufwacht. Sie erlangt
sozusagen einen hSchsten Grad. Man kann diesen héchsten Grad gei-
stiger Verfinsterung vergleichen mit demjenigen im Zufleren Leben,



was man die Mitternachtsstunde nennt. Wie in dieser normalerweise
die duflere physische Finsternis am stirksten ist, wie sie bis dahin
zunichst zunimmt und nachher abnimmt, so gibt es in bezug auf die
geistige Finsternis einen hochsten Grad, eine Mitternacht. Auf einer
gewissen Stufe des Hellsehens ist es so, dafl man wihrend der Zeit,
wihrend welcher fiir den ungeistig-erkennenden Menschen die geistige
Finsternis aufsteigt, die Elementargeister sieht; wiederum so beim Ab-
fluten der Finsternis. Hat man nur eine niedere Stufe des Hellsehens
erreicht, so ist es so, dafl man zuerst sozusagen gewisse Elementargeister
erlebt, daf} aber gerade dann, wenn man den hdchsten geistigen Mo-
ment erleben will, die Mitternachtsstunde, dafl dann noch eine Ver-
finsterung eintritt, und erst dann wiederum eine Erhellung eintritt.
Wenn man aber eine bestimmte Stufe des Hellsehens erreicht hat, dann
wird, was man Mitternachtsstunde nennen kann, um so heller. In dieser
Zeit* erlebt man das Anschauen derjenigen geistigen Wesenheiten, die
in bezug auf die Elementengeister sind wie die Sonne zur physischen
Erde; man erlebt die hdheren, schopferischen, die Sonnenwesenheiten,
es tritt jener Moment ein, den man technisch nennt das Schauen der
Sonne um Mitternacht.

So sind die Stufen, welche heute wie zu jeder Zeit von demjenigen
durchlebt werden miissen, der zur hellseherischen Forschung sich hin-
aufschwingen will, der hinter den Schleier, welcher in den irdischen
Elementen die wahre Welt iiberzieht, hindurchblicken will. Diese
Stufen, die nun beschrieben worden sind, das Sich-Freifiihlen in bezug
auf seine zweite Personlichkeit wie das Schwert in der Scheide, dieses
sich aulerhalb des physischen Leibes Fiihlen, wie wenn man das Schwert
herausgezogen habe aus der Scheide; das Begegnen mit dem Hiiter der
Schwelle; das Erleben der Elementenwesenheiten, dasheifitdas Erleben
jenes groflen Momentes, wo die Feuer-, Luft-, Wasser- und Erden-
Wesenheiten werden zu Wesenheiten, unter denen man wandelt, mit
denen man nun verkehrt wie im gew6hnlichen Leben mit den Men-
schen; und dann das Erleben jenes Momentes, wo man das Urwesen

* Man muf} sich dariiber klar sein, dafl mit dieser «Mitternachtsstunde» nicht ein
mit dem dufleren Zeitverlauf zusammenfallender Augenblick, sondern ein innerer
Zustand gemeint ist.



dieser Elementarwesenheiten erlebt, das sind die Stufen, die zu jeder
Zeit durchgemacht werden konnten, die auch heute noch durchgemacht
werden konnen, das sind — in anderer Weise ist dies ofter schon be-
schrieben worden, denn in mancherlei Art kann man sie beschreiben,
und es bleibt immer nur eine unvollkommene Beschreibung! — die
Stufen, die in die geistigen Welten hinauffithren. Wir mufiten sie uns
vor die Seele fithren, um zu sehen, was der Mensch zu jeder Zeit selber
tun mufl, um die geistigen Wesenheiten zu erkennen. Und wir werden
nunmehr uns weiter vor die Seele zu fiihren haben, was nun der
Mensch in diesen geistigen Welten erlebt; wir werden uns vor die Seele
zu fithren haben einiges von den konkreten Verrichtungen, die der
Mensch vorzunehmen hat, um den Geistwesenheiten zu begegnen.
Und wenn wir die Sache uns vor die Seele gefiihrt haben in der Art,
wie es durch die westliche Einweihung erreicht werden kann, dann
werden wir das, was wir also gewonnen haben aus der Sache selbst her-
aus, vergleichen mit dem, was an orientalischer Uberlieferung, an
uralter Weisheit an die Menschheit erging. Das ist dasjenige, was man
verstehen kann als das Fallenlassen des Christus-Lichtes auf die Weis-
heit der vorchristlichen Zeit. |



DRITTER VORTRAG

Miinchen, 25. August 1909

Wir haben uns vor die Seele gefiihrt, wohin derjenige dringt, welcher
die Methoden der menschlichen Entwickelung in die iibersinnlichen
Welten hinein auf sich anwendet. Wir haben dabei aufmerksam ge-
macht, daf} es eine gewisse Stufe der Entwickelung gibt, durch welche
dem Menschen das, was sonst in der Zufleren Welt uns entgegentritt
als Wirme, als Luft, als Wasser und so weiter, anfingt zu leben und
durchgeistigt zu sein. Wir haben gesagt, daf8 man das nennen kann das
Sichhineinleben in die Welt der Elementengeister. Ich bitte diejenigen,
die sich seit lingerer Zeit mit Geisteswissenschaft befassen, jedes Wort,
das gesagt wird, recht auf die Waagschale zu legen und zu beriicksich-
tigen, daf} die Worte gebraucht werden nicht annihernd, sondern ganz
genau. Ich sagte nicht Elementargeister, sondern ich sagte Elementen-
geister; und es ist immer nur die Rede von demjenigen, das gerade an
der betreffenden Stelle genannt wird.

Es wird nun heute unsere Aufgabe sein, uns mit einigen Eigentiim-
lichkeiten bekanntzumachen, die sich dem Betrachter der hoheren Wel-
ten bieten. Da ist vor allen Dingen darauf aufmerksam zu machen, daf}
sich beim Aufstieg ins Ubersinnliche zu unserer gewohnlichen Welt, die
wit mit unseren Sinnesorganen erleben, andere Welten, von denen zu-
nichst zwei genannt sein sollen, hinzugesellen, Welten, die hinter denen
~ stehen, die man mit den Sinnen wahrnehmen und mit dem Verstande
begreifen kann. Es sollen einige hervorragende Charaktereigentiimlich-
keiten genannt werden, welche hinweisen kénnen auf die Unterschiede
unserer gewohnlichen Welt und den beiden nichsthSheren. Die niachste
Welt, die sich hinter unserer Welt verbirgt, nennt man ja, wie Sie alle
wissen, die astralische Welt, und diejenige, die noch tiefer verborgen
ist hinter dieser, bezeichnen wir gewdhnlich nach unserem Sprach-
gebrauch als die geistige Welt. Man kénnte auch die astralische Welt
das Seelenland oder die Seelenwelt und die andere als das Geisterland
oder die geistige Welt bezeichnen. Wollen wir einen der vielen Unter-



schiede angeben, der uns zunichst einmal wichtig sein wird fiir unsere
folgenden Betrachtungen, so kénnen wir sagen: In unserer physischen
Welt herrscht als eines der umfassendsten Gesetze dasjenige des Ent-
stehens und Vergehens. Uberall finden wir in unserer physischen Welt
den Wechsel von Geburt und Tod, von Entstehen und Vergehen. Be-
trachten Sie, wo Sie wollen, unsere physische Welt, gerade bei ihren
hochsten Wesenheiten finden Sie das Charakteristische, daf} sie geboren
werden und sterben innerhalb der physischen Welt. Eine scheinbare
Dauer innerhalb der physischen Welt gaukelt dem Menschen héchstens
dasjenige vor, was den niedrigen Naturreichen angehort: das tote Stein-
reich. Aber auch das ist nur scheinbar. Wiirde man die Betrachtung der
Gesteinswelt iiber lange Zeiten ausdehnen, so sihe man, daf sich auch
da das Gesetz des Entstehens und Vergehens geltend machte.

Fiir den Betrachter nun der astralischen Welt dringt sich vor allen
Dingen das auf, daf} — ebenso hervorragend wie fiir die physische Welt
das Entstehen und Vergehen — fiir diese astralische Welt die Verwand-
lungsfahigkeit ist, die Metamorphose. Und hier verkniipft sich das,
was jetzt zu sagen ist, mit einem Hinweis, der schon gestern gegeben
worden ist und der uns in der mannigfaltigsten Weise immer konkreter
beschiftigen wird. In der astralischen Welt haben wir es zu tun mit
beweglichen Gebilden, mit Gebilden, die sich ineinander so umwandeln,
daf sie bald das eine, bald das andere sein kénnen. Schon der uns ja aus
dem Astralischen zunichstliegende menschliche astralische Leib, der wie
eine Art von Aura — dem Hellseher sichtbar — wolkig umwallt und
umwogt den physischen Leib, hat die Eigentiimlichkeit einer fortwih-
renden Verwandlungsfihigkeit. Fast in jedem Augenblick ist das, was
als eine astralisch-aurische Wolke den Menschen einhiillt und durch-
dringt, anders, je nachdem der Mensch in sich hohere oder niedrigere
Triebe entwickelt, wildere, stiirmischere oder ruhigere Leidenschaften
in sich erlebt, diese oder jene Gedanken hegt. Je nachdem er diese oder
jene Willensimpulse hat, zeigen sich in dieser aurisch-astralischen Wolke
die mannigfaltigsten Gebilde und Einschliisse; und da der Mensch in
seinem Seelenleben fortwihrend diese oder jene Gedanken aufsteigen
und abwogen lift, so kann man diese Wolke in jedem Augenblick in
bezug auf Farbe und Form als etwas anderes abbilden, wenn auch ein



gewisser Grundcharakter, sagen wir eine gewisse Grundfarbe in der
astralischen Aura eines jeden Menschen erhalten bleibt, die seinem mehr
oder weniger dauernden Charakterzug entspricht. So haben wir schon
in dem astralischen Leib des Menschen das sich Verwandelnde darinnen.
Gestern ist darauf aufmerksam gemacht worden, dafl dieselben Wesen-
heiten, die dem Menschen zunichst entgegentreten, wenn er das astra-
lische Gebiet als ein Erschaubares erlebt, dann, wenn er in die Erleuch-
tung vorriidst und ihm das Astralische erkennbar wird, ihm entgegen-
treten konnen, je nach seiner eigenen Vorbereitung, als gute und als
bose. So stark ist die Verwandlungsfihigkeit dessen, was fiir das
Schauen nicht heruntersteigt bis zum physischen Plan, sondern bleibt
in denRegionen der hheren Welten und nur bis zum astralischenPlane
heruntersteigt, sich verwandeln kann von dem Guten in das Bése, von
dem Lichten in das Finstere. Also wir haben Metamorphose, Verwand-
lungsfihigkeit als Charakteristikum in dieser Welt.

In der eigentlich geistigen Welt tritt uns eine, wenn auch nur relative
Dauer entgegen, ein Bleiben. Daher mufl zum Beispiel des Menschen
innerste Wesenheit, wenn sie sich erhalten will, wenn sie dauern will
von einer Inkarnation zur anderen, durchgehen durch die geistige Welt,
weil nur diese Welt die Eigentiimlichkeit der, wenn auch nicht ewigen,
so doch in gewisser Beziehung relativen Dauer hat.

Entstehen und Vergehen ist also hauptsichlichste Eigentiimlichkeit
der physischen Welt; Verwandlung von einer Form in die andere ist
eine Eigentiimlichkeit der astralischen Welt; Dauer ist eine Eigentiim-
lichkeit der geistigen Welt. Zunichst miissen wir uns klar sein, daf die
Materialien zum Aufbau des Menschen aus diesen Welten entnommen
sind, daf der Mensch aus diesen Welten herausgebaut ist. Die physische
Welt liegt ihm zunichst vor; in die anderen Welten arbeitet er sich
durch die sogenannte Einweihung oder Initiation, das heifit durch die
Vorbereitung und Entwickelung zum iibersinnlichen Schauen hinauf.
Da lernt er erst das kennen, was sich ihm entzieht in der gewShnlichen
Welt, was aber ebenso vorhanden ist wie diese gewShnliche Welt.

Nun miissen wir uns bekannt machen mit noch etwas anderem. Wir
haben gesagt, daff uns zum Beispiel im Element des Feuers oder der
Wirme auf einer gewissen Stufe der Entwickelung Lebendiges entgegen-



tritt, etwas das Feuer Durchlebendes, oder in bezug auf die Luft etwas
die Luft Durchlebendes. Fiir das gewthnliche Leben ist nun die Sache
s0, dafl jedesmal, wenn eine Zuflere Umhiillung, ein dufleres Kleid, ein
Ausdruck auftritt fiir irgendeine Wesenheit, diese selbst fiir den Men-
schen sich in eine hohere Welt zuriickzieht. Der Mensch lernt in der
physischen Welt das physische Feuer kennen. Weil er das physische
Feuer, den Ausdruck gewisser geistiger Wesenheiten, die im Feuer wal-
ten, in der physischen Welt kennenlernt, so muf} er, um diese Wesen-
heiten selbst kennenzulernen, von der physischen zu htheren Welten
aufsteigen. Niemals findet man in derselben Welt diejenigen Wesen-
heiten, bei denen der Ursprung und Urquell einer Erscheinung fiir eine
andere Welt ist. Dasjenige, was Ursache und Urquell des Feuers zum
Beispiel ist, kann man erst finden, wenn man von der physischen Welt
zur nichsthéheren aufsteigt, weil die betreffenden Wesenheiten in die
niedere Welt hinuntersenden ihren Ausdruck und ihre Wesenheit selbst
zuriickbehalten in der hoheren Welt. Das gilt nun nicht nur fiir die Er-
scheinungen, die uns sozusagen auf dem dufleren Teppich der physischen
Welt entgegentreten. Die Geister des Feuers, die Geister der Luft, des
Wassers, der Erde, sie verhiillen sich fiir die physische Welt und sind
in den héheren Welten, weil sie ihre Ausdriicke in die physische hin-
untersenden. Das gilt aber nicht nur fiir dasjenige, was uns entgegentritt
aufler uns, sondern fiir alles dasjenige, was in uns selber zunidhst in
der physischen Welt lebt. In dieser leben ja fiir uns nicht nur die Er-
scheinungen der Auflenwelt, nicht nur die buntfarbige und tonreiche,
die gerucherfiillte, geschmackerfiillte Welt, sondern da leben zunichst
fiir uns auch unsere Gefiihle, unsere Empfindungen und Gedanken.
Alles, was der Mensch hier in dieser Verkérperung, in der Inkarnation
ist, lebt in der physischen Welt, was es auch immer ist. Dessen miissen
wir uns klar sein. So dafl also auch jedes Gefiihl, das wir zwischen der
Geburt und dem Tode erleben, jeder Gedanke, den wir fassen, jede
Idee und so weiter eine Erscheinung der physischen Welt ist. Und eben-
so wie hinter den dufleren Erscheinungen, den Farben, Ténen, Geriichen
und so weiter, oder wie wir sagen in der Geisteswissenschaft, dem
Feuer, der Luft, dem Wasser und so weiter gottlich-geistige Wesenheiten
dahinter stehen, ebenso leben gottlich-geistige Wesenheiten hinter unse-



renEmpfindungen, unseren Gefiihlen, unserer ganzen Seelenwelt. Unsere
ganze Seelenwelt hat gottlich-geistige Wesenheiten hinter sich. Und
das, was wir gewohnlich als unser Ich, als unser Selbst erleben inner-
halb der physischen Welt, das ist noch nicht unser wahres Selbst, das ist
noch nicht dasjenige, was wir unser hoheres Selbst nennen. Unser hohe-
res Selbst steht in einer {ibersinnlichen Welt, es lebt hinter unseren Ge-
filhlen und Empfindungen. Daher wird im wahren Sinne dieses héhere
Selbst erst erlebt durch die Entwidckelung in die iibersinnlichen Welten
hinauf. Da zeigt es sich noch in ganz anderer Gestalt als in der physi-
schen Welt.

An einem besonderen Beispiele mdchte ich Thnen anfiihren, wie sich
dieses in der physischen Welt lebende Selbst des Menschen verhilt zu
seinem hoheren Selbst, und zwar mdchte ich es Thnen anfiihren fiir
unsere heutigen Verhiltnisse, denn derjenige, der in die geistigen Welten
hineinschaut, weifl, daf sich diese Dinge im Laufe der Zeiten indern.
Derjenige, der zum Beispiel einem anderen Menschen ein Unrecht zu-
gefiigt hat, der kann in sich selber das erleben, was man Gewissensbisse
nennt. Man kommt da auf jene eigentiimlichen Seelenerlebnisse, die
man gewOhnlich zusammenfafit unter dem Wort Gewissen. Sie wissen
alle, dafl man im gewdhnlichen Leben mit diesem Worte Gewissen
bezeichnet eine Art innerer Stimme, welche den Menschen treibt, von
ihm begangenes Unrecht wieder gutzumachen. Die meisten Menschen
werden in ithrem ganzen Leben wenig dazu kommen, dariiber nachzu-
denken, was das Wesen dieses Gewissens ist; sie bleiben eben dabei
stehen, sich zu sagen: Gewissen ist etwas, das man fithlt. Ein inneres
Gefiihl hat man, dafl man begangenes Unrecht wieder gutmachen muf;
es quilt einen in der Seele, wenn man solches Unrecht nicht gutgemacht
hat. Das Gewissen ist zunichst fiir den Menschen in der physischen
Welt ein inneresErlebnis, einSeelenerlebnis. FragenSie nun den Geistes-
forscher, wie es sich damit verhilt, dann muf dieser folgende Beobach-
tung anstellen: er muf} den Betreffenden, der ein Unrecht begangen hat,
beobachten in bezug auf sein Leben in der astralischen Welt. Derjenige
nun, der fiir sich selbst innerlich Gewissensbisse erlebt, der ist fiir den
Geistesforscher umringt von merkwiirdigen astralen Gestalten, die
sonst nicht da sind, wenn nicht Gewissensbisse in der Seele leben. Alles



das, was sozusagen im Gewissen rumort und von der Seele, die in der
physischen Welt lebt, nur gefiihlt wird, das zeigt sich der geistigen Be-
obachtung wie gewisse Gestalten, die den Menschen umschwirren, die
in seiner Umwelt leben. Und wenn wir uns fragen: Wie zeigt sich fiir
die Geistesforschung das Entstehen dieser Gestalten, dann bietet sich
folgendes: Nehmen wir an, jemand hatsolch ein Unrecht begangen, dann
bilden sich aus den Gedanken, die das Unrecht herbeigefiihrt haben,
andere Gedankenformen, die Metamorphosen der ersten sind. Alles
das, was der Mensch denkt, empfindet und fiihlt, lebt ja in seiner astra-
lischen Aura als eine Form, als eine Gedanken- oder Empfindungs- oder
Gefiihlsform. Man kann einen Gedanken, der — sagen wir klar ist, in
einer scharf umrissenen Gedankenform, wie umschwebend den Men-
schen, abbilden; ebenso einen wilden, einen wiisten Gedanken, diese
oder jene Leidenschaft durch verworrene Formen. Das sind alles Ge-
stalten, die den Menschen umgeben. Wihrend nun der Mensch ein Un-
recht begeht an einem anderen, denkt und empfindet er dies oder jenes.
Diese Gedanken- oder Empfindungsformen treten dann aus ihm heraus,
sind in der Umgebung; aber sie bleiben nicht blof Gedankenformen,
das ist das Wesentliche und Wichtige. Sie bleiben nicht etwas, was sich
vom Menschen abgesondert hat, sondern sie finden Nahrung aus ge-
wissen Welten. Es brausen gleichsam, wie der Wind in einen Hohl-
" raum, der sich ihm darbietet, hineinbraust, in diese Gedankenformen,
die ausgeschieden werden durch die Gewissensbisse, gewisse Wesen-
heiten aus ganz bestimmten Welten — wir werden dariiber noch spre-
chen — hinein, und die eigenen Gedankenformen des Menschen sind
dann ausgefiillt mit einer Wesenssubstanz aus diesen Welten. Der Mensch
hat Veranlassung gegeben durch seine Gedankenformen dazu, dafl in
seiner Umgebung nun andere Wesenheiten leben. Diese Wesenheiten
sind in Wahrheit das Quilende der Gewissensbisse. Wiren sie nicht da,
so quilten die Gewissensbisse nicht. Erst in dem Moment, wo derMensch
unbewuf}t diese Wesenheiten fiihlt, beginnt das Nagende und Zehrende
des schlechten Gewissens.

Sie kénnen nun an diesem Beispiele sehen, dafl fiir die geistige Be-
obachtung eine ganz andere Realitidt vorliegt als fiir die nicht geistige.
Fiir die letztere ist das Gewissen nur ein inneres Erlebnis; fiir die



geistige Beobachtung ist das Gewissen eine Summe von Wesenheiten,
die den Menschen umgibt, eine geistig-astralische Realitit um ihn her-
um. Warum nun siecht der Mensch diejenigen Wesenheiten, die ich Thnen
eben beschrieben habe — die dadurch entstehen, dafl sich gewisse geistige
Wesenheiten mit seinen eigenen Gedanken umhiillen wie mit Hiuten,
wie mit Bilgen —, im gew6hnlichen Leben nicht? Gerade aus demselben
Grunde, warum er zum Beispiel Geister des Feuers nicht sieht. Er sieht
in der physischen Welt das physische Feuer; hinter dem physischen
Feuer verbirgt sich das, was geistig ist im Feuer; und er muf erst durch
dasFeuer hindurchschauen in hohere Welten hinauf, wenn er das Geistige
im Feuer sehen will. Ebenso mufl der Mensch geistig durch das Gewissen
durchschauen, wenn er Geister des Gewissens kennenlernen will, wenn
er Bekanntschaft machen will mit den quilenden, auf dem astralischen
Plane zunichst lebenden Wesenheiten, die auf diejenige Weise entstan-
den sind, die ich Ihnen beschrieben habe.

Nun koénnten diejenigen, welche Tatsachen, die in den verschieden-
sten Vortrigen und Vortragszyklen erwihnt worden sind, zusammen-
halten, hier einen Schluf} ziehen, den ich nun gleich selber ziehen will.
Sie wissen ja, dafl das menschliche Seelenleben sich im Laufe langer
Zeitriume geindert hat. Alle kennen Sie diese Tatsache aus meinen
verschiedensten Vortrigen. Sie wissen, dafl wenn wir heute dasjenige,
was wir menschliches Bewufltsein nennen, beschreiben, etwas anderes
herauskommt -als das Bewufitsein, sagen wir, zum Beispiel bei den
alten Indern in der ersten Kulturepoche der nachatlantischen Zeit; dafl
anders war dieses Bewufltsein namentlich in der atlantischen Zeit. Sie
wissen alle, dafl das menschliche Bewuf3tsein sich von einem dumpfen,
urspriinglichen Hellsehen hindurchentwidkelt hat zum heutigen klaren,
tagwachen Bewufltsein fiir die physische Welt. Je weiter wir zuriick-
gehen in der Entwidkelung, desto mehr finden wir, dafl die Menschen
ein urspriingliches Hellsehen, ein gewisses primitives Hellsehen hatten.
Wir brauchen gar nicht weit zuriickzugehen, verhiltnismiflig nur
wenige Jahrtausende, da finden wir noch zahlreiche Volker, welche
nicht etwa blof8 das physische Feuer sahen, sondern imstande waren,
durch dieses physische Feuer hindurch zu den Elementengeistern des
Feuers zu schauen. Das hat sich nach und nach entwidkelt im mensch-



lichen Bewuf3tsein, daf gleichsam eine hohere Welt sich zuriickgezogen
hat vor dem Menschen, und dieser beschrinkt worden ist auf die phy-
sische Welt. Das gilt aber eben nicht blof8 fiir die duflere Welt, fiir den
Teppich der Sinnenwelt, der um uns herum ausgebreitet ist, sondern
auch fiir das im Physischen sich offenbarende menschliche Seelenleben.
Nun kdnnen Sie den Schluff ziehen: Wenn du uns eine solche Erschei-
nung nennst, wie das Gewissen es ist, und behauptest, dafl der heutige
Geistesforscher fiir das, was man dasGewissen nennt, um den Menschen
herum astralisch-geistige Gestalten erlebt, so miifdten ja die Vorfahren
der heutigen Menschen diese astralisch-geistigen Gestalten gesehen
haben; sie waren ja hellseherisch, miifiten also auch das gesehen haben,
was heute der Geistesforscher erbildet. — Nun, ebenso wie das Feuer die
Geister des Feuers verdedkt, ebenso verdedkt das menschliche Gewissen
— diese innere Stimme, wie wir sie nennen — zunichst die Welt, die ich
eben beschrieben habe, die Welt der quilenden und nagenden Ge-
wissensgeister. Also miiflte in der Vorzeit gesehen worden sein von den
Menschen dasjenige, was ich eben beschrieben habe als eine astralische
Erscheinung. Aber die Bedingung dazu wire gewesen, daff die Men-
schen dazumal noch nicht das innerliche Gewissen gehabt hitten, dafl
das noch nicht entwidkelt gewesen wire, dafl also dasjenige, was wir
heute die Seelenerscheinung des Gewissens nennen, einmal bei unseren
Vorfahren nicht da gewesen wire, dafl dafiir aber unsere Vorfahren
gesehen hitten, was heute nur der Geistesforscher in der astralischen
Umbhiillung erblickt, wihrend heute fiir die Menschen, da sie die innere
Stimme des Gewissens empfinden, durch diese innere Stimme verdeckt
werden die duleren Geister — sagen wir des Gewissens.

Ich habe absichtlich dieses Beispiel angefiihrt, weil an ihm die Be-
kriftigung der Sache wie mit Hinden zu greifen ist. Man kann ganz
genau auf den Zeitpunkt hinweisen, duflerlich historisch hinweisen, in
dem der Ubergang stattgefunden hat von dem Schauen der dufleren
Gewissensgeister durch die Menschen zu der Erweckung der inneren
Stimme des Gewissens. Sie brauchen nimlich nur einmal denkerisch sich
zu betrachten die Orestie des Aschylos und brauchen diese zu verglei-
chen mit demselben Stoffe bei dem nur kurze Zeit danach lebenden
griechischen Tragiker Euripides. Da haben Sie bei einem Ubergang im



Verlauf von wenigen Jahrzehnten von Aschylos bis Euripides herauf
die Erfiillung und Bestitigung dessen, was ich Ihnen erzihlt habe.
Sehen Sie sich den Orest des Aschylos an; fiihren Sie sich vor die Seele,
was da ungefihr geschieht! Agamemnon kehrt heim nach dem Kriege.
Er wird ermordet von seinem ehebrecherischen Weibe. Der Sohn Orest,
der abwesend ist, kommt heim und nimmt Rache an der Mutter. Er
nimmt Rache fiir den Tod des Vaters, weil sogar die Stimme eines der
verehrten Gotter selbst thn zu dieser Sache auffordert; er nimmt Rache
im Einklang sogar mit dem damaligen Volksgefiihl. Das Volk sagt
eben, es ist richtig, daf} er so gehandelt hat, er hat nur etwas Gerechtes
ausgefiihrt. Er aber, er sieht als eine Folge des Muttermordes an sich
herankommen die Erinnyen, die Rachegdttinnen. Nichts anderes sind
die Erinnyen, die Racheg6ttinnen der Mythologie, als die bildliche Aus-
gestaltung dessen, was ich Thnen eben beschrieben habe als Tatsache der
geistigen Beobachtung. Und versuchen Sie jetzt zu priifen in diesem
ilteren Drama, ob da irgend etwas vorkommt, was Sie bezeichnen kén-
nen mit dem modernen Wort Gewissen; nicht einmal ein Wort ist in
der dlteren Zeit vorhanden fiir das, was wir mit dem Namen Gewissen
bezeichnen, und zwar, wie die Forscher beweisen kénnen, in keiner
Sprache des Altertums ist ein Wort dafiir vorhanden. Vergleichen Sie
jetzt aber dieselbe Sache bei demjenigen Dichter, der denselben Stoff
um einige Jahrzehnte spiter behandelt hat, bei Euripides. Da haben
Sie nichts mehr von den Furien, von den Erinnyen; da haben Sie schon
den Menschen, der die innere Stimme des Gewissens vernimmt. In der
Zwischenzeit — das lifit sich mit Hinden greifen — geschieht die Ent-
wickelung des Gewissens. Vorher war im wesentlichen im Verlaufe der
Menschheitsentwickelung die hellseherische Beobachtung so stark, daf§
die Menschen die Empfindung nach einer begangenen schlechten Tat
ganz anders hatten als spiter. Was empfand ein Mensch der ilteren
Zeit, wenn er eine schlechte Tat begangen hatte? Das hellseherische
Auge war noch gewedkt; er sah das, was ich beschrieben habe, in seiner
Umgebung — in Griechenland nannte man es die Erinnyen. Und was
entstand jetzt in seinem Inneren fiir eine Empfindung, da er dieses Ge-
sicht der Erinnyen fortwihrend vor sich hatte? Es entstand eine Emp-
findung, die ganz entsprechend den Eigentiimlichkeiten der astralischen



Welt war, die Empfindung: umzuwandeln, zu metamorphosieren die
Gestalten, die er da um sich herum hatte. In der astralischen Welt
herrscht Verwandlungsfihigkeit. Wenn der Mensch ausgelscht hat die
schlechte Tat, sie in eine gute verwandelt hat, dann verwandeln sich
die Erinnyen der Mythologie in die wohlwollenden Eumeniden. Hier
haben Sie Verwandlungsfihigkeit. Da war es also etwas, was der
Mensch so erlebte, dafl er sich sagte: Ich habe eine schlechte Tat began-
gen; furchtbar ist dasjenige, was sichtbar ist in der astralischen Welt;
das mufl umgewandelt werden; ich mufl dasjenige tun, was die Meta-
morphose herbeifiihrt. Es war eine Korrespondenz des menschlichen
Handelns mit demjenigen, was in der Umgebung war. Von dem, was
innere Stimme des Gewissens ist, war noch nichts da.

Alles in der Welt, auch das innere Seelenleben, entwidkelt sich. So
hat sich auch das entwidkelt, was wir Gewissen nennen. Und derjenige
wiirde fehlgehen, der etwa Jahrtausende zuriickgehen wiirde und das,
was heute in der Seele lebt als eine selbstverstindliche Erscheinung, auch
in den ilteren Zeiten suchen wiirde. Und sogar das ist der Fall, daf} sich
auf dem betreffenden Gebiete, wo das geschehen soll, dieDinge ziemlich
rasch indern. Wie die Pflanze von Blatt zu Blatt wichst und dann wie
im Sprunge zur Bliite {ibergeht, so ist es in der geistigen Entwickelung.
Das torichte Wort, die Natur mache keine Spriinge, ist Unwahrheit;
die Natur macht fortwihrend Spriinge. An den entscheidenden Punk-
ten geschehen fortwihrend die Spriinge. Wie vom griinen Laubblatt
zur Bliite ein Sprung in der Pflanze ist, so kbnnen wir im geistigen
Leben auch solche Spriinge beobachten: durch Jahrhunderte, durch
Jahrtausende hindurch entwickeln sich die Dinge langsam und allmih-
lich; dann aber geht es so rasch wie es mit dem Gewissen gegangen ist
hier in der Zeit, die hineinfillt in das fiinfte Jahrhundert vor Christus,
so dafl ein fritherer Tragiker noch nichts hineinmischt in sein Drama
vom Gewissen, wihrend der einige Jahrzehnte nach ihm kommende es
hineinmischt zum ersten Male und dann auch ein Wort hat fiir das, was
wir heute als Gewissen bezeichnen. Damit ist nun wiederum verkniipft,
dafl gerade die hellseherische Beobachtung der Gewissensgeister, der
Erinnyen, fiir den Menschen verschwindet. Diese geistigen Wesenheiten
sind solche, daf sich vor sie hinstellt unser inneres Erlebnis des Ge-



wissens, wie sich vor die Geister des Feuers der duffere Ausdruck des
Feuers hinstellt.

So sieht man, dafl man sozusagen nach zwei Richtungen hin bis an
ein Ufer des Erlebens kommt in der physischen Welt. Die eine der Rich-
tungen ist die: wenn wir den Teppich der Sinnenwelt betrachten um
uns herum und die Erscheinungen der Farben- und Formenwelt drau-
flen, da kommen wir an die Grenze, an welcher, wir kénnen sagen, die
dufleren Geister wesen. Aber auch, wenn wir in unser Inneres hinein-
gehen, wenn wir die Erscheinungen des Gewissens, des Gedichtnisses,
des Gefiihls- und Willens-, des Gedankenlebens betrachten, da miissen
wir auch in diesen Erscheinungen zunichst etwas ganz dhnliches Inner-
liches betrachten, so wie wir Feuer, Luft, Wasser, Erde betrachten. Diese
Dinge stellen sich hin und verdecken das, was geistig hinter ihnen ist.
Als das Gewissen sich geltend machte wie eine Stimme in der mensch-
lichen Seele, wie ein inneres Erlebnis in der physischen Welt, da stellte
es sich vor die Welt der Erinnyen, der Furien hin und verdeckte sie fiir
die menschliche Beobachtung. Erst dann, wenn man das geschichtliche
Leben der Menschheit von diesem innerlichen Gesichtspunkte aus be-
trachtet, wird es erklirlich. Nichts verstehen die Menschen von dem-
jenigen, was geschehen ist, wenn sie nicht an der Hand der geistigen
Tatsachen das Werden, die Entwickelung betrachten kénnen. Wir haben
also geistige Wesenheiten sozusagen, die hinter dem Rot und Blau,
hinter dem Ton, hinter dem dufleren Geruch und so weiter sind, die
drauflen in der Welt leben, die uns umgeben, und die wie durch einen
Schleier verhiillt werden durch dasjenige, was wir schen und héren und
durch den Verstand begreifen. Wir haben aber auch solche Wesenheiten,
die hinter dem liegen, was wir Seelen- und Gemiitsleben nennen. Da
ist nun die Frage berechtigt: wie verhalten sich diese zwel geistigen
Reiche zueinander?

Wenn wir das verstehen wollen, miissen wir uns wiederum einiges
von dem vor die Seele fiihren, was Ihnen ja bekannt ist. Sie wissen alle,
dafl die Gliederung der menschlichen Natur in vier Glieder, in den
physischen Leib, Atherleib, astralischen Leib und das Ich zerfillt, und
dafl diese Viergliedrigkeit der menschlichen Natur zuriickzufiihren ist
auf die ganze Entstehung, auf das ganze Werden des Menschen. Wir



wissen, dafl der Mensch, wenn wir 1hn als Ganzes betrachten, seinen
Anfang nicht erst auf derErde genommen hat, sondern daf} dieser Erde
andere VerkOrperungen vorangegangen sind. Wir blicken zuriick von
der Erde auf eine vorhergehende Verkérperung derselben, die wir den
alten Mond nennen; wir blicken weiter zuriick auf eine noch frithere
Verkdrperung der Erde, auf die alte Sonne, und noch weiter zuriick auf
den alten Saturn. Wir sagen: bevor unsere Erde entstanden ist, gab es
in der Welt eine uralte planetarische Gestaltung, die wir den alten
Saturn nennen. Dazumal entstand auf diesem die allererste Anlage
unseres heutigen physischen Korpers; auf der alten Sonne kam hinzu
der Atherleib und auf dem alten Monde der astralische Leib. Erst auf
der Erde gliederte sich dieser vorher dreigliederigen Menschennatur ein
das Ich, so daf} wir den Keim zu unserem physischen Leib dem alten
Saturn, den Keim zu unserem Atherleib der alten Sonne, den Keim zu
unserem astralischen Leibe dem alten Monde und den Keim zu unserem
Ich der Erde verdanken. Nun wissen wir aber auch schon aus verschie-
denen Vortrigen, dafl diese Entwickelung keineswegs so einfach vor
sich gegangen ist, dafl etwa zuerst einfach der Saturn dagewesen wiire,
dieser sich dann verwandelt hitte in die Sonne, aus dieser der Mond
entstanden wire und aus diesem die Erde, sondern wir wissen, daf}
diese Entwickelung einen viel komplizierteren Charakter trigt. Wenn
wir uns zunichst sagen: es war der Saturn da, der hat sich in die alte
Sonne verwandelt und diese in den Mond ~ wenn wir dabei zunichst
bleiben, weil es annihernd richtig ist fiir unsere Verhiltnisse —, so diir-
fen wir nicht dabei bleiben bei der Mondentwickelung selber, die unse-
rer Erde unmittelbar vorangegangen ist. Sie sind darauf aufmerksam
gemacht worden von mir, dafl zur Zeit der Mondentwickelung eintrat
eine Trennung zwischen der Erde und der Sonne — die Erde war da-
mals Mond —, also mit anderen Worten zwischen Mond und Sonne.
Wihrend wir reden von Saturn und Sonne als ungeteilten Korpern,
miissen wir von der Mondentwickelung sagen: es tritt der eine Korper
auseinander in zwei Korper, so dafl damals vorhanden war eine Zeit-
lang der alte Mond und gleichzeitig die alte Sonne. Dann verbanden
sich beide wieder, gingen durch einen Zwischenzustand hindurch und
traten als Erdenentwickelung wiederum auf. Und wihrend der frithe-



sten Erdenentwickelung, da waren vereint die Substanzen und Wesen-
heiten, die heute in der Sonne und im Monde sind, mit der Erde selber;
erst in einer spiteren Zeit trennte sich das, was heute in der Sonne lebt,
von der Erde ab. Es blieb zuerst die Erde zuriick mit dem heutigen
Monde. In einer spiteren Zeit spaltete sich der Mond von der Erde ab,
und die Erde blieb zwischen der Sonne und dem Monde zuriick. Diese
drei Korper also waren zuerst eins; Sonne und Mond haben sich erst
spiter aus der Erde herausgebildet.

Nun fragen wir uns: Was ist der Sinn dieser Trennung im geistigen
Leben? Wir wollen absechen von der ersten Trennung in der alten
Mondenzeit und wollen nur jene Trennungen betrachten, die wihrend
der eigentlichen Erdenentwickelung stattgefunden haben. Gerade so
wie auf unserer Erde gewisse Wesenheiten ihre Entwickelung finden,
gerade so finden auf der Sonne und durch den Mond andere Wesen-
heiten ihre Entwidkelung. Wesenheiten, welche ihr Fortkommen nicht
auf der Erde hitten finden konnen, weil sie eine andere Entwickelungs-
stufe hatten als der Mensch, die trennten sich mit der Sonne von der
Erde ab; sie sind sozusagen nicht mit der Erdenentwickelung weiter-
gegangen, sondern mufiten auf einem Schauplatz abseits von der Erde,
eben auf der Sonne ihre Entwidkelung fortsetzen, so daf wir also in
dem Zeitpunkt der Sonnentrennung von der Erde die Tatsache vor-
liegen haben, dafl der Mensch auf der Erde zuriickgelassen wird als ein
Wesen, welches die Bedingungen der Erdenentwickelung brauchte zu
seiner eigenen Entwickelung. Andere Wesenheiten aber, welche nicht
auf der Erde sich weiterentwidkeln konnten, die trennten sich die Sub-
stanzen, die sie brauchten, ab und bildeten sich den Sonnenwohnplatz.
Sie wirkten dann von der Sonne aus auf die Erde ein. Denn wie die
physischen Sonnenstrahlen auf die Erde fallen und die Erde erleuchten
und erwirmen, so strahlen die Taten, die Wirkungen der Geister der
Sonne auf unsere Erde herab. Die physischen Sonnenstrahlen sind nur
der duflere kérperhafte Ausdruck der Taten der geistigen Sonnenwesen.
Das war der Sinn der Sonnentrennung.

Was war denn nun der Sinn der Mondentrennung? Wenn die Sonne
mit der Erde verbunden geblieben wire, dann hitten die Wesen, die
spater auf der Sonne wohnten, ihr gutes Fortkommen finden kénnen,



der Mensch aber nimmermehr. Der Mensch hitte nicht Schritt halten
konnen mit dem Entwickelungstempo der Sonnenwesen; er hitte sich
viel schneller entwidkeln miissen, wenn nicht die Sonnenwesen aus der
Erde hinausgegangen wiren und von auflen schwicher gewirkt hitten.
Dadurch also ist das Entwickelungstempo auf der Erde verlangsamt
worden, dafl die Sonne sich abgetrennt hat. Aber es war noch nicht das
demMenschenwesen angemessene Entwickelungstempo; es war zu lang-
sam. Der Mensch wire verhirtet, mumifiziert, wenn der Mond, der ja
damals noch mit der Erde verbunden war, mit ihr verbunden geblieben
wire. Es wiirde sich der Mensch entwickelt haben nicht als eine Wesen-
heit wie er heute ist, der aus dem dufleren physischen Leib und dem
inneren Geist-Seelenleben besteht, sondern der Mensch wiirde sich ver-
hirtet, mumifiziert haben. Es lag dadurch, dal der Mond mit der Erde
verbunden war, in dieser die Tendenz, den Menschen und die Erde so-
zusagen zu verhirten, zu vertrocknen, zu verholzen. Die Erde wire
nach und nach ein Weltenkorper geworden, aus dem heraus sich wie
tote Mumien die Gestalten des Menschen gebildet hitten. Es mufite der
Mond getrennt werden von der Erde. Dadurch ist die Mdglichkeit ge-
geben worden, gerade das richtige Tempo der Entwickelung einzu-
halten. Was zu langsam war, konnte beschleunigt werden. So wurde
der Mensch, was seinem Wesen entspricht; wihrend er zu einem dufle-
ren Leben und zu einer dufleren Regsamkeit, die er nicht hitte ver-
tragen kdnnen, angeregt worden wire durch das Verbleiben der Sonne
bei der Erde. Wenn der Mond bei der Erde verblieben wire, so wire
der Mensch gar nicht angeregt worden, er wire vertrocknet, es wire
ihm genommen worden die Moglichkeit sich zu beleben. Die Anregung,
die der Mensch durch das Sonnenleben erhalten hat, war eine duflere.
Die Sonne hitte gewirkt anregend auf alles menschliche Leben, aller-
dings in einem zu schnellen Tempo. So wie die Sonne anregend wirkt
auf das Leben der Blumen des Feldes von auflen, so wire der Mensch,
wenn die Sonne verbunden geblieben wire mit der Erde, angeregt wor-
den zu allem Fiihlen, Denken und Wollen von auflen, aber in so schnel-
ler Weise, daf er sozusagen verbrannt wire in dem physischen und
geistigen Sonnenfeuer. Aber die Anregerin, die von auflen wirkt, war
hinausgegangen, war ferngeriickt und daher in ihrer Wirkung abge-



schwicht worden. Sie war aber zunichst durch dasjenige, was die Erde
in sich selber an verhirtenden Tendenzen hatte, zu schwadh, und es
mufite ein Teil dieser verhirtenden Tendenzen in Form des Mondes
herausgeholt werden. Dadurch kam in die Erdenentwickelung und in
den Menschen ein neues, belebendes Prinzip hinein, und dieses wirkte
in genau entgegengesetzter Weise anregend als die Sonne. Wihrend die
Sonnenanregung von auflen wirkt, wirkt das, was jetzt eintritt, von
innen belebend. Alles dasjenige, was Seelenleben in der physischen Welt
ist, so wie es auf der Erde erlebt wird, konnte nur dadurch sich ent-
widckeln, dal der Mensch vor dieser Verhirtung, vor dieser Mumifizie-
rung gerettet worden ist durch das Hinausgehen des Mondes. Alles
innere Leben, alle innere Regsamkeit, alles dasjenige, was beschrieben
werden kann als Gefiihle, Empfindungen, als Gewissen und Gedanken,
alle diese Lebensquellen des Innern, sie machten sich von innen heraus
geltend durch die Abtrennung des Mondes von der Erde; sie wiren
sonst versiegt in der menschlichen Natur, sie wiren untitig geblieben.

Fragen Sie also denjenigen, der mit geistigem Blick unseren Kosmos
durchmiflt: Woher kommt die Fihigkeit, daf wir irgend etwas Axfer-
liches wahrnehmen, irgend etwas schauen oder sehen, daf} der Mensch
zum Schauen angeregt wird? Sie miissen sich sagen: Von dem, was
physisch oder geistig in der Sonne vorhanden ist. Fragen Sie aber: Wo-
her kommen die Griinde des inneren Erlebens, die Griinde des Denkens,
die Griinde des Fiihlens, die Griinde zum Beispiel fiir das Gewissen
und so weiter? Dann miissen Sie dankbar hinaufbliken zum Mond
und sich sagen: Dank den Wesenheiten, die hinweggenommen haben
seine Substanzen aus der Erdensubstanz. Die Mondensubstanzen in der
Erde hitten die innere Regsamkeit des Seelenlebens verhindert.

Wir miissen aber nicht nur in dem Menschen allein fiir die Welt-
entwickelung die Griinde suchen, sondern in gewisser Weise auch bei
den geistigen Wesenheiten, die den hheren Welten angehdren. Es war
nicht blof} gut fiir den Menschen, daf die Sonne und der Mond sich von
ihm abgespalten haben, sondern es war auch gut fiir diejenigen Wesen-
heiten, die dazumal mit dem Menschen in ihrer Entwickelung verbun-
den waren. Geistige Wesenheiten trennten sich mit der Sonne von der

Erde und machten die Sonne zu ihrem Wohnplatz. Wie der Mensch sich



nicht hitte entwidkeln konnen, wenn dieSonne mit der Erde verbunden
geblieben wire, so wenig hitten sich diese Wesenheiten auf der Erde
entwickeln k6nnen, wenn sich nicht die Trennung vollzogen hitte. Sie
konnten sich nur entwidckeln dadurch, dafl sie in die Sonne hinein die
Substanzen zogen, die vorher mit der Erde vereinigt waren. Da konn-
ten sie abseits von den verhirtenden Substanzen der Erde ihre Ent-
wickelungsbedingungen finden. So blicken wir hinauf zu den Wesen-
heiten, die sich in der Sonne entwidseln und sagen: Da oben wohnen
diejenigen Wesenheiten, die geradeso ihre Sonne zur Entwickelung
brauchten wie wir die Erde zu der unsrigen. Sie hitten sozusagen zu-
grunde gehen miissen, wenn sie mit der Erde verbunden geblieben
wiren. So aber, nachdem alles so eingetreten ist, wie gesagt, konnten
diese geistigen Wesenheiten die Moglichkeit finden, ihre wohltitigen
Wirkungen hinunterzuschicken auf die Erde, das heiflt sich selbst dazu
entwickeln, den Wesen der Erde von auflen in der entsprechenden Weise
zu helfen. Die Sonnengeister wiren keine Helfer der Erde, wenn sie
auf dieser geblieben wiren. Erst nach der Trennung der Sonne von der
Erde haben nach und nach die dort befindlichen Wesenheiten die Stufen
erlangt, auf denen sie Helfer der Erde werden konnten. Wenn der
Geistesforscher in seiner Beobachtung hinausblickt in das Licht und auf
die Dinge der Auflenwelt, so kann er sich auf bestimmter Stufe seiner
Entwickelung sagen: Hinter dem, was mir da als Farbe oder Ton
physisch entgegentritt, sind die Wesenheiten, die wir als Sonnenwesen-
heiten betrachten kdnnen.So aber wie uns dieSonnenwesenheiten heute
in der geistigen Betrachtung entgegentreten, so sind sie erst einmal ge-
worden. Nach diesem Werden erscheinen sie uns als die hohen, als die
oberen Geistwesen, als diejenigen, die uns entgegentreten, wenn wir
hinausblicken aus der Sinneswelt.

Und jetzt fragen wir uns: Wer hat denn bewirkt, dafl die andere
Entwickelungsmdglichkeit eintrat, jene, die die Anregung von innen
gab, die dem Menschen das Verhirten vertrieb? Da mufiten Wesen-
heiten da sein, welche im geeigneten Zeitpunkt aus der Erdensubstanz
die Mondensubstanz heraushoben. Wenn wir uns also, ich méchte sagen
populir, vielleicht sogar trivial ausdriicken wollen, so konnen wir
sagen: Es mufiten geistige Wesenheiten da sein, die sich in einem ge-



wissen Zeitpunkt der Erdenentwickelung folgendes sagten: Wir haben
jetzt verfolgt die Entwickelung der Erde, die Erde, erst vorhanden als
ein Wesen im Weltraum, das da bestand aus Sonne, Mond und Erde.
Drei waren da vereinigt in einem. — Dann haben sie gesehen, dafl es
andere Wesenheiten gibt, welche nicht ihr Fortkommen finden konnten,
wenn sie mit der Erde verbunden blieben. Sie haben gesehen, wie die
Sonnengeister die Sonne abtrennen, wie sie hinausgeher aus der Erde
und auf einem anderen Schauplatz ihr Fortkommen finden. Dann
haben sie gesehen, dafl der Mensch nun verhirten, verholzen wiirde,
und dafl doch nicht das wiirde aus dem Menschen, was werden sollte
aus ihm. Daher haben sie sich gesagt: Wir diirfen es nicht bei dem, was
dieSonnengeister getan haben, bewenden lassen, wir miissen noch etwas
anderes tun, wir miissen jetzt die Erde vor der Verhdrtung schiitzen. —
Jetzt griffen sie ein und trennten den Mond aus der Erde heraus. Das
war eine Tat von Wesenheiten, die in einer gewissen Beziehung hher
waren als die Sonnengeister. Letztere mufiten sich, als die Sonne noch
mit der Erde eins war, sagen: Wir finden keine Entwickelungsmoglich-
keit mehr auf derErde, wir brauchen einen anderenSchauplatz. — Diese
anderen Wesenheiten aber konnten sich sagen: Wir werden unser Fort-
kommen auch auf der Erde finden. — Sie lieflen die Sonnengeister mit
der Sonne herausgehen und blieben selbst mit der Erde verbunden. Da-
durch aber, daf} sie mit der Erde verbunden blieben, bot sich ihnen die
Moglichkeit, in einem gewissen Zeitpunkt dadurch Retter der Mensch-
heitsentwickelung zu werden, dafl sie den Mond aus der Erde heraus-
zogen. In einer gewissen Weise waren das also hhere Wesenheiten als
die Sonnengeister. Sie konnten ruhig sagen: Lassen wir die Verhirtung
der Erde iiber uns kommen, gehen wir nicht mit den Sonnengeistern,
bewahren wir uns aber dafiir auf, eine Tat zu tun, welche die Sonnen-
geister nicht tun kdnnen, nimlich den Mond herauszuziehen aus der
Erde. — Es gab also Wesenheiten, welche eine Tat begehen konnten, die
zwar eine verhiltnismiflig schlechtere Substanz aus der Erde heraus-
gesondert hat, wihrend sich die Sonnengeister die edlere Substanz ge- -
nommen haben, welche aber dadurch, daf sie Ziigler und Beherrscher
eines Schlechteren wurden, ihre stirkere Macht bewiesen. Denn nicht
der ist der Stirkere, der die Guten beherrscht und vielleicht ein wenig



besser macht, sondern der ist der Stirkere, dem es gelingt die Bosen in
Gute umzuwandeln.

So schen wir also, daf} nach der Sonnentrennung geistige Wesenheiten
in die Erdenentwickelung eingreifen, denen eine hohe, eine bedeutsame
Tat aufgespart war. Diese Wesenheiten stehen ebenso hinter den Er-
scheinungen unseres Seelenlebens, wie die Geister der Sonne hinter den
Erscheinungen unserer duleren Beobachtung stehen. Blidken Sie durch
Thre Augen, horen Sie durch Ihre Ohren, begreifen Sie durch Ihren
Verstand die dufleren Dinge, da k&nnen Sie sagen: Hinter all dem, was
ich sehe, hore, begreife mit dem Verstand, liegen jene Wesenheiten, die
ihre eigentliche Wohnstitte auf der Sonne haben, die in der Sonne
leben, die sich damals abgesondert haben, als die Sonne sich trennte von
der Erde. — Blickt man aber zuriick in das eigene Innere, I3t man den
Blick fallen auf dasjenige, was man Denken, Fiihlen und Wollen, Emp-
finden, Gewissen nennt, so sicht man das Innenleben, das moglich ge-
worden ist dadurch, daf} gewisse geistige Wesenheiten sich aufgespart
hatten und dann den Mond von der Erde herausgetrennt haben. Sie
haben in ihrem Reich alles das, was hinter denErscheinungen desSeelen-
lebens liegt. Und ebenso wahr wie es ist, daf}, wenn der Geistesforscher
hinter das physische Feuer sieht und dessen Geister wahrnimmt, er da
in Wahrheit einen Geist sieht, der auf der Sonne seinen eigentlichen
Schauplatz hat, so sieht er, wenn er hinter das Gewissen schaut, die
Gewissensgeister, die zu denen gehoren, welche die Mondsubstanz her-
ausgeholt haben aus der Erde. Von dorther kommen die geistigen
Wesenheiten, welche sich wie in eine Haut hineinbegeben in die Ge-
dankenformen, die an eine schiechte Tat sich kniipfen. Mogen sie sonst
viel oder wenig wert sein, die Geister, die den Menschen als Gewissens-
wesenheiten umschweben, sie kommen aus dem Mondenreich und sie
gehoren einem Geistgebiet an, das in gewisser Beziehung ein michtige-
res ist, ein iibergeordneteres gegeniiber dem Sonnenreich.

Aus der ganzen Art der Darstellung, die ich Thnen heute gegeben
habe, konnen Sie ermessen, daf} tatsichlich diese Wesenheiten, die hinter
unseren seelischen Erscheinungen stehen, einem Reiche angehéren, das
ibergeordnet ist dem geistigen Reiche, welches hinter der dufleren Maja
steht. Eine zweifache Maja haben wir: die duflere Maja der Sinnenwelt



und die innere Maja des Seelenlebens. Hinter der ersteren stehen die-
jenigen geistigen Wesenheiten, die ihren Mittelpunkt in der Sonne
haben, hinter der Maja unseres Innenlebens stehen die anderen, die
einem machtigeren, einem umfassenderen Reich angehoren. Derjenige,
welcher geistig diese Dinge iibersieht, der kann wissen, dafl die geistigen
Wesenheiten, die hinter der Zufleren Sinneswelt stehen, von einer ganz
anderen Seite herkommen als die geistigen Wesenheiten, die hinter den
Gefiihlen und Empfindungen, hinter dem Gewissen sind. Diese Wesen-
heiten, die dem Gewissen zum Beispiel entsprechen, sie nennt die grie-
chische Mythologie die Erinnyen. Und sehen Sie sich einmal diese My-
thologie an, wie wahr sie ist, wenn sie sagt: der Orestes hort von den
Gottern, die da herrschen, daf er eine gute Tat begangen habe, aber
andere Wesenheiten, eben die Erinnyen, kommen an ihn heran, und
die Mythologie hat die Empfindung: das sind dltere Wesenheiten als
diejenigen, die dem Zeusreiche angehdren; die machen sich geltend als
die richenden selbst da, wo die dufleren Gotter des Sonnenreiches,
des Zeusreiches, die Tat erlauben und gestatten. So treten dem Men-
schen gegeniiber Wesenheiten eines ilteren Geistergeschlechtes, die
gleichsam korrigierend eingreifen in das, was er, geleitet und gelenkt
von den Wesenheiten, die sich mit der Sonne abgetrennt haben, unter-
nimmt. Hier sehen wir ein wunderbares Beispiel, wie uns die Mytholo-
gie und die Weisheitsanschauungen der alten Vélker wiedergeben das-
jenige, was die geistige Beobachtung heute in anderer Art erkennen
kann.

Nehmen Sie das alles zusammen, was ich Thnen heute gesagt habe —
wir werden es in den nichsten Vortrigen noch weiter ausfiihren —, und
Sie werden mancherlei Fragen finden, die sich Thnen selber wie Ge-
wissensfragen an die besprochene Sache kniipfen. Manches wird Thnen
heute unaufgeklirt sein dadurch, daf wir in einer gewissen Weise die
Wesen, die da eingegriffen haben bei der Mondentrennung, als mach-
tiger betrachtet haben als die Wesenheiten des Sonnenreiches; das wird
sich aufkliren, denn Sie werden sehen, wie relativ die Dinge in den
hoheren Welten sind. Eines aber bitte ich Sie halb wie eine Frage heute
hinzunehmen. Wir haben gesehen, daf die Erde verhirtet, verholzt
wire, wenn nicht die Mondentrennung stattgefunden hitte; dafl das



Seelenleben dadurch seine innere Regsamkeit erhalten hat, dafl gewisse
michtige Wesenheiten den Mond herausgeworfen haben aus der Erde.

Solche Dinge der Entwickelung geschehen nicht auf einmal, solche
Dinge geschehen nach und nach. Auch die wohltitigen Wirkungen, die
von der Sonne ausgehen, sie machten sich nicht etwa auf einmal geltend,
sie waren nicht plotzlich da in ihrer Fiille, sondern nach und nach
machten sie sich geltend. Und nun bitte ich Sie zu beriicksichtigen, dafl
in einem Zeitpunkt der Erdenentwickelung eine geistige Wesenheit, die
vorher mit der Sonne in Verbindung war, die wir als das Christus-
Wesen bezeichnen, in der Zeit des Lebens des Jesus von Nazareth von
der Sonne auf die Erde herabgestiegen ist und sich mit der Erde ver-
einigt hat. Die Christus-Wesenheit dringt ein in den Leib des Jesus von
Nazareth. Hier haben wir eine ganz eigenartige Erscheinung vor uns.
Diese Erscheinung diirfen Sie nicht — und der nichste Vortrag wird das
klar machen — in denselben Zusammenhang stellen, in den wir alles
andere gestellt haben, von dem wir heute gesprochen haben. Wir haben
gesagt: nach der Abtrennung der Sonne von der Erde hitte sich die
Erde verhirtet, wenn nicht der Mond aus ihr herausgeworfen worden
wire; die Menschenwesen hitten sich mumifiziert. — Das gilt fiir eine
weite Summe des Erdenlebens, aber es giit nicht fiir das gesamte Erden-
Ieben. Trotz aller Sonnen- und Mondentrennung wire in der Erde
etwas dem Tode Verfallendes geblieben, wenn nicht das Christus-
Freignis eingetreten wire. War die Abtrennung des Mondes die Er-
mdglichung des inneren Seelenlebens, so kam die Anregung - die neuer-
liche Anregung dieses inneren Seelenlebens — jetzt wiederum von der
Sonne durch den von dieser herabsteigenden Christus. Was der Christus
auf die Erde gebracht hat, das wire, wenn der Christus nicht gekom-
men wire, seelisch totes Produket, geistige Mumie geblieben.

Was stellt sich dem Geistesforscher dar, wenn er auf die Zeit blickt,
die dem Christus-Ereignis vorangegangen ist? Etwas hochst Eigentiim-
liches stellt sich ihm dar. Wenn das Geistesauge zuriickblickt in alte
Zeiten, dann verschwindet die duflere Erdengestalt, wie sie sich den
physischen Sinnen darbietet, die ja nur Maja ist, und es stellt sich an
Stelle dessen etwas dar, was man vergleichen kénnte mit der Form des
Menschen, aber nur mit dieser, mit der Gestalt des Menschen. Fiir den



geistigen Blick verwandelt sich die Erde — ich sage ausdriicklich die
Erde — aus der dufleren Majagestalt in die Erdengestalt des Menschen,
der in Kreuzesform die Arme ausgebreitet hat, der allerdings in dieser
Gestalt dann minnlich-weiblich ist. Der Geistesforscher sieht die Erde
der Zeit, bevor Christus herabgestiegen war, in Kreuzesform, und zwar
wie einen Menschen. Wir werden da an das wunderbare Wort des Plato
erinnert, der es aus den Mysterien heraus gebildet hat, daf} die Welten-
seele am Kreuze des Weltenleibes gekreuzigt ist. Das ist nichts anderes
als die Wiedergabe der Erscheinung, die sich dem geistigen Blick dar-
bietet. Der Christus am Kreuz starb; und dadurch ging die Erde von
der bloflen Form ins Leben iiber. Fiir die Zeit vor Christus stellt sich
dem geistigen Blick die Erde als blofie Form dar; fiir die nachchristliche
Zeit stellt sich die Erde dar als von dem Christus-Prinzip neu belebt.
Damals also, als das Christus-Prinzip in die Erde eingetreten ist, ist
etwas Zhnliches geschehen wie bei der Mondentrennung; es ist in etwas,
was sonst Form geblieben wire, Leben hineingetreten. Auf das Christus-
Ereignis wiesen — richtig betrachtet — alle alten Zeiten hin. Wie der
heutige Mensch zuriickweist auf den Christus als auf ein Wesen, das
in einem bestimmten Zeitpunkt eingetreten ist in die Menschheits-
entwickelung, so wiesen die Eingeweihten der vorchristlichen Zeit
immer darauf hin, daf der Christus kommen werde; und sie zeigten
das, was auf den Christus hinwies, was gleichsam den Christus vorher-
verkiindete. Nichts hat den Christus mehr vorherverkiindet als jene
gewaltige Erscheinung, die sich dem geistigen Blick unter gewissen Be-
dingungen darbot, fir den die Erde in ihrer physischen Form ver-
schwand und das Geistesauge hinblickte auf die Weltenseele gekreuzigt
am Weltenleibe. In grauer indischer Vorzeit haben die Weisen erzihlt,
daf} in dem Augenblicke, wenn ihnen der hellseherische Blick aufging,
sie dann fanden tief, tief unter den Bergen der Erde, nahe dem Mittel-
punkte der Erde, ein Kreuz, darauf einen minnlich-weiblichen Men-
schen hingend, eingezeichnet auf der rechten Seite das Symbolum der
Sonne, auf der linken Seite das Symbolum des Mondes, auf dem iibrigen
Leib die Liander und einzelnen Meeres- und Landesgestaltungen der
Erde. Das war eine hellseherische Vision, welche die alten Weisen In-
diens gehabt haben von jener Gestalt, die da wartete auf unsere Erde,



um belebt zu werden von dem Christus-Prinzip. Und diese alten Wei-
sen Indiens haben damit, daf sie hingewiesen haben auf die wichtigste
prophetische Voranzeige des Christus-Ereignisses, bewiesen, dafl, wo
sie tiefer schauten, sie sagen konnten: Der Christus wird kommen, denn
das, was auf ihn hinweist, ist da. — Deshalb ist die alteste Weisheit da,
wo sie in die hochsten Regionen hinaufsteigt, Prophetie; sie blickt auf
etwas, was da kommen wird in der Zukunft. Alles das, was in der Zu-
kunft ist, ist Wirkung der Gegenwart. Was aber als geistig Bedeutsames
geschieht in der Zukunft, kann so sein Dasein bereits fiir den geistigen
Blick in der Gegenwart andeuten. Das Christus-Ereignis wurde nicht
etwa in duflerlich abstrakter Weise, es wurde fiir den geistigen Blick
angedeutet dadurch, daf fiir das Leben des Christus, das sich in einem
bestimmten Zeitpunkt mit dem Leben der Erde verband, sich vorher
die Form, die Gestalt der Weltenseele am Kreuze des Weltenleibes
darbot. Die Weisheit aller Zeiten zeigt sich in innerer Harmonie, wenn
man die Dinge bis zum Grund betrachtet. So werden wir, von dem
Besprochenen ausgehend, die Weisheiten der verschiedenen Zeiten be-
trachten miissen und streben, das Licht auf sie fallen zu lassen, durch
das sie in ihrer wahren Gestalt erscheinen konnen.



VIERTER VORTRAG

Miinchen, 26. August 1909

Es ist in den beiden vorhergehenden Vortrigen dieses Zyklus betont
worden, dafl die {ibersinnliche Anschauung hinter den Einzelheiten des
Sinnenteppichs, der vor uns ausgebreitet ist, die geistigen Wesenheiten
zu schauen vermag, daf sich also von einer bestimmten Stufe der gei-
stigen Entwickelung an oder sagen wir der Initiation, der Einweihung
an dasjenige, was man im gew6hnlichen Leben nennt feurige, luft-
formige, fliissige Korper und so weiter, verwandelt in Lebendiges,
Regsames, in Geistiges. Und gestern haben wir noch im besonderen
erwihnt, dafl auch hinter den Erscheinungen und Tatsachen unseres
eigenen Seelenlebens, insofern sich dieses in der physischen Welt ab-
spielt, geistige Wesenheiten verborgen sind. Sie kénnen sich nun die
Frage vorlegen: Ist denn die Sache so, daff das iibersinnliche Bewuftsein
da, wo die gewohnliche Sinnesanschauung, sagen wir Wirme, Farbe
und dergleichen wahrnimmt, geistige Wesenheiten sieht, so daf} wir
dann die Welt in zwei Formen vor uns hitten, einmal als duflere
Sinneswelt und ein anderes Mal als geistige Welt? Und wiederum in
bezug auf das Innere: Ist die Sache so, dal wir in unserem Seelenleben
Empfindungen, Gefiihle, Gewissenstatsachen, Gedankentatsachen haben
und dahinter stehend geistige Wesenheiten? Oder ist es anders? Das
heifdt: Deckt sich vielleicht nicht vollstindig die geistige Welt in ithrem
dufleren Ausdruck mit der Sinneswelt? — Wir konnten die Frage auch
so stellen: Finden wir alle moglichen geistigen Wesenheiten, wenn wir
ausgehen von dem, was der duflere Ausdruck in der physischen Welt ist,
oder gibt es noch andere geistige Wesenheiten, die gar keinen Ausdruck
haben in der physischen Welt? Diese Frage konnten wir aufwerfen,
und sie beantwortet sich nun in der folgenden Weise fiir das iibersinn-
liche Bewufltsein: Zwar ist das so, daf fiir jede duflere Wahrnehmung
hinter ihr eine geistige Wesenheit oder auch geistige Tatsache steht, daf}
aber fiir das {ibersinnliche Bewufltsein bei seinem Aufsteigen in die
hoheren Welten es auch geistige Wesenheiten und Tatsachen gibt, die



keinen Ausdruck in der physischen Welt haben. Also, es gibt noch
andere Erfahrungen fiir den Eingeweihten, als nur solche, die ihre Pro-
jektion, ihr Schattenbild herunterwerfen in die physische Welt. Und
ebenso gibt es geistige Wesenheiten und Tatsachen, die nicht in unser
Seelenleben hinein ihren Schatten werfen, die also keinen Ausdruck
in Gewissenstatsachen, in Gedankentatsachen, in Gefiihlen und Emp-
findungen und so weiter finden. Wollen wir das, was da gesagt worden
ist, zusammenfassend ausdriicken, so kénnen wir sagen: Die geistige
Welt stellt sich fiir das héhere Bewufltsein als eine weit reichere Welt
dar, als ihr duflerer Ausdruck in der physischen Welt ist. — Das ist ja
wahrscheinlich fiir die meisten von Ihnen keine sonderlich verwunder-
liche Tatsache, aber sie muff doch einmal klar vor die Seele geriickt
werden. Es muf} klar sein, daf} es nicht nur verhiillte geistige Erschei-
nungen und Wesenheiten gibt, wie etwa das Feuer die dahinterstehen-
den Elementengeister des Feuers verhiillt, sondern daf} es auch ver-
borgene geistige Wesenheiten und Tatsachen gibt. Und zwischen denen
miissen wir unterscheiden, wenn wir jetzt fortfahren wollen in unserer
Betrachtung und einiges noch genauer vor unsere Seele riicken wollen,
was schon gestern beriihrt worden ist.

Wir haben gestern darauf hingewiesen, dal es allerdings geistige
Wesenheiten gibt, die dem entsprechen, was man Gewissen nennt. So
gibt es fiir alle inneren Tatsachen geistige Wesenheiten. Und am Schluf}
des gestrigen Vortrages konnte ich noch bemerken, wie die griechische
Mythe eine klare Einsicht darin hatte, daf} diejenigen geistigen Wesen-
heiten, die sich so offenbaren, gleichsam als die Beleber und Erreger
unseres inneren Seelenlebens bildlich in den Erinnyen dargestellt wer-
den, und daf diese einem Zlteren Gotter- oder Geistergeschlechte an-
gehdren als diejenigen, die hinter den dufleren Sinneserscheinungen uns
entgegentreten. Daher sagten diejenigen, die von den Erinnyen spra-
chen, dafl sie einem ilteren Gottergeschlecht angehdren als die Volks-
gotter der Griechen, welche die Rache des Orest fiir richtig befunden
haben. Aus einer héheren Einsicht gleichsam wurden die Erinnyen
abgeschickt, um das zu korrigieren, was die Volksgotter, die nichts
anderes waren als mythische Ausdriicke fiir Wesenheiten hinter der
Sinneswelt, fiir richtig befanden. Damit haben wir auf eine sehr wich-



tige Tatsache der gesamten Menschheits- und Weltevolution hingewie-
sen, und diese Tatsache mufl uns heute etwas intimer beschiftigen.

Werfen Sie noch einmal einen Blick zuriick auf all das, was der
Entwickelung unserer Erde vorangegangen ist. Sie wissen, unsere Erde
war, bevor sie Erde geworden ist, alter Saturn, alte Sonne und alter
Mond. Diejenigen von IThnen, welche frither Auseinandersetzungen
iiber diesen Gegenstand verfolgt haben, werden sich sagen:Beialledem,
was im Verlauf unserer Erdenentwidkelung in den vier Reichen, im
Menschenreich, im Tierreich, im Pflanzen- und Mineralreich geschieht,
ist geradezu ein Heer von geistigen Wesenheiten im Spiel, und diese
stehen auf den verschiedensten Stufen ihrer Entwickelung. Diejenigen
Wesenheiten, welche von der Sonne ihre wohltitigen Wirkungen her-
untersenden, stehen auf einer gewissen Stufe der Entwickelung, und
hinter der Erdenentwickelung stehen andere Wesenheiten, die den
Mond zur rechten Zeit herausgetrennt haben. Alle diese Wesenheiten
greifen irgendwo ein ins Gefiige der Erdenentwickelung, ins Gefiige
der Reiche, die zur Erdenentwickelung gehoren, so daf} das, was hinter
den Erscheinungen, die uns umgeben, steht, ein reich gegliedertes Gei-
stiges ist. Nun konnen Sie sich leicht denken, dafl es ja ebenso reich
gegliederte geistige Reiche gegeben hat wihrend der alten Saturn-,
wihrend der Sonnen-, wihrend der Mondenentwickelung. Alle diese
Reiche darf man nicht etwa in der Weise verstehen wollen, daff man
Namen erfindet, die nun fiir die eine oder die andere Wesenheit immer
gelten sollen. Die Namen, die man gebrauchen kann, sind zumeist nicht
Namen, die Individualititen bezeichnen, sondern Namen, die gleich-
sam Wiirden oder Amter bezeichnen. Wenn man also einen Namen
nennt fiir eine Wesenheit, die wihrend der Sonnenzeit gewirkt hat, so
kann man denselben Namen nicht mehr gebrauchen, wenn man diese
Wesenheit bezeichnen will in bezug auf ihr Erdenwirken, denn da
ist sie weiter fortgeschritten. Sie sehen, dafl man sehr genau spre-
chen muf}, wenn man die Wirklichkeit in den geistigen Gebieten treffen
will.

So gingen unserer Erdenentwickelung nicht nur voran drei Ver-
korperungen dieser unserer Erdenkugel, sondern drei geistige Welten,
drei michtige Weltenreiche. Und diese drei midhtigen Weltenreiche



unterscheiden sich sehr wesentlich voneinander, wenn man sie mit iiber-
sinnlichem Bewuf{tsein untersucht. Wenn man die alte Saturn-, die alte
Sonnen- und die alte Mondenentwickelung untersucht, so stellt sich
etwas dar, was sich eigentlich gar nicht vergleichen 133t mit alledem,
was wir imstande sind auf unserer Erde mit Namen zu belegen. Wir
konnen da nur vergleichsweise sprechen.

Sie erinnern sich, wie von mir gesagt worden ist, daf die alte Saturn-
entwickelung im wesentlichen Wirmeentwickelung, Feuerentwickelung
war; dafl auf der Sonne sich die Warme zur Luft verdichtet hat, auf
dem alten Monde die Luft zum Wasser und auf der Erde erst die <Erde»
zum Vorschein kommt. Wenn Sie aber das, was Sie heute mit dem
Begriffe Feuer oder Wirme verbinden, unmittelbar anwenden wollten
auf die Wiarme- oder Feuerentwickelung des alten Saturn, so gibe das
nicht eine ganz richtige Vorstellung, denn jenes Saturnfeuer unter-
scheidet sich wesentlich von unserem Erdenfeuer. Sie kénnen dieses
Saturnfeuer gar nicht vergleichen mit dem Feuer, das Sie erhalten,
wenn Sie Holz anziinden, oder mit jenem Feuer, das Sie gebrauchen,
wenn Sie Metall schmelzen und dergleichen, sondern es gibt nur ein
einziges, womit sich einigermaflen das alte Saturnfeuer heute verglei-
chen lifit, und das ist jenes Feuer, das als Wirme Ihr eigenes Blut
durchstrémt. In diesem, man konnte sagen lebendigen Feuer, in dieser
Wirme, das zu gleicher Zeit das Belebende in Ihnen ist, haben Sie
etwas, was Sie vergleichen konnen mit der Substanz, aus der der alte
Saturn einzig und allein bestanden hat, wihrend das, was heute physi-
sches Feuer ist, schon ein Abkmmling, ein spites Produkt ist des alten
Saturnfeuers, und diese Form, wie Sie sie drauflen in dem Raume sehen
mit physischen Augen, eigentlich erst auf der Erde entstanden ist. Nur
noch unsere Blutwirme erinnert uns physisch an das, was wahrend der
physischen Entwidkelungszeit auf dem alten Saturn vorhanden war.
So also sehen Sie, dafl es nur weniges gibt, das sich innerhalb unserer
heutigen Erfahrung vergleichen 18t mit den Eigenschaften, die in diesen
friitheren Entwickelungszustinden vorhanden gewesen sind, so daf wir
drei sehr von unserem heutigen Erdenzustand verschiedene Vorfahren-
zustinde vorfinden: den alten Saturnzustand, den alten Sonnenzustand,
den alten Mondenzustand.



Nun miissen Sie sich aber klar dariiber sein, da im Grunde genom-
men in unserer Erdenentwickelung alles das wiederum in einer gewissen
Weise enthalten ist, was wahrend des alten Saturn-, des Sonnen- und
des Mondenzustandes vorhanden war; es hat sich nur verindert. Es
steckt gewissermaflen dasjenige, was im alten Saturn zuerst als Keim
veranlagt war und sich durch Sonne und Mond weiter entwickelt hat,
in unserer Erdenentwickelung drinnen, und wir sehen alles das, was
durch diese drei aufeinanderfolgenden Zustinde sich entwickelt hat,
zwar verindert innerhalb unserer Erdenentwidkelung, aber wir kénnen
aus den verianderten Zustinden immer angeben, was von den friitheren
Entwickelungszustinden zugrunde liegt. Es ist gleichsam der alte Sa-
turn, die alte Sonne, der alte Mond in unsere Erde hineingeheimnifit.

Nun wollen wir uns ein wenig genauer damit beschiftigen, wie diese
Dinge in unsere Erdenentwidkelung hineingeheimnifit sind. Wenn Sie
sich das vor die Seele riicken, was in den vorhergehenden Vortrigen
gesagt worden ist, so kénnen Sie sich sagen, dal die Erde mit Sonne und
Mond zusammen einmal ein Korper war. Damals war in dieser Erde
darinnen alles an geistigen Wesenheiten, an physischen Substanzen,
was vorhanden war wihrend der alten Saturn-, der alten Sonnen- und
der alten Mondenzeit, aber auch alles, was von geistigen Wesenheiten
titig war wihrend dieser Zeiten. Das wohnte im Beginne der Erden-
zeit in der Erde zusammen. So daf8 wir diesen Beginn der Erdenzeit so
kennzeichnen kdnnen: die Erde beginnt damit, daf} sie in sich auf-
genommen hat drei vorhergehende Entwickelungszustinde mit all den
Entwickelungsstufen der geistigen Wesenheiten, die vorangegangen
sind. Das alles lebte in unserer Erde darinnen. Wenn Sie sich aber vor-
stellen, daf} diese Wesenheiten verschiedene Entwickelungsstufen haben,
so miissen Sie sich sagen: Es muf} also jemand, der diese Erde betrachtet,
unterscheiden konnen zwischen diesen drei verschiedenen geistigen
Wesenheiten und Substanzen; er muf sich fiir den Beginn der Erden-
entwickelung sagen konnen: Hier ist etwas, das konnte nur entstehen
dadurdch, daf} eimal die Saturnentwickelung unserer Erdenentwickelung
voranging, hier ist etwas, das konnte nur entstehen dadurch, daf ein-
mal die Sonnenentwickelung voranging, und hier etwas, das konnte
nur entstehen dadurch, daf} einmal die Mondenentwidkelung unserer



Erdenentwickelung voranging. — So daf also unserer Erdenentwidke-
lung drei Zustinde vorangingen, die sich im Beginne der Erden-
entwickelung in diesem Erdenkorper wiederfinden.

Die Tatsache, die ich Ihnen eben jetzt vor das geistige Auge geriickt
habe, die stand den Menschen, die in einem alten instinktiven Bewufit-
sein einen Zusammenhang hatten mit den Geheimnissen der geistigen
Welt, immer vor Augen. Und wenn die Dreizahl als eine charakteristi-
sche Zahl fir héhere Welten besonders genannt wird, so stand den-
jenigen, die das Konkrete, nicht das Abstrakte, die die Sache, nicht die
Begriffe im Auge haben, immer vor der Seele die Tatsache, daf unsere
Erde in sich enthielt wie in ithrem Schof}, was vom alten Saturn, von
der alten Sonne, von dem alten Monde herkam. Das ist die sogenannte
hohere, die vorirdische Dreiheit. Zuriickgeblickt haben auf uralte Zei-
ten, wo alles Irdische noch geistig war, die alten Eingeweihten, und
haben gesagt: Demjenigen, was erst auf der Erde fest geworden ist,
gingen andere elementare Zustinde voran. Als die Erde sich noch nicht
als vierter hinzugesellt hatte den drei vorhergehenden Zustinden, da
gingen voran diese drei Zustinde: das Vorirdische, dem alles Irdische
sein Dasein verdankt. Eine Dreiheit, die wir in den uns geldufigen
Ausdriicken mit Saturn, Sonne und Mond bezeichnen, geht unserer
Erde voran. Und wie ist es jetzt mit unserer Erdenentwickelung? Diese
Dreiheit hat sich weiter entwickelt, eben zu unserer Erde selber. Spricht
man also von der sogenannten h6heren Dreiheit, so meint man im
Konkreten die drei vorirdischen Zustinde; spricht man von der Vier-
heit, so meint man diese drei Zustinde, wie sie sich allmahlich verindert
haben so, daf sie die Erde selbst noch aufnehmen konnten. Deshalb
empfanden alle die Menschen, die mit den Tatsachen der geistigen
Welt durch ein instinktives Bewufitsein in Verbindung standen, das
Geheimnis des Erdenwerdens in dem Verhiltnis von der Drei zur Vier;
sie sagten sich: Unsere Erde ist die vierte Verkdrperung unserer Welten-
entwickelung; sie hat, indem sie die vierte Verkdrperung ist, auf-
genommen die drei fritheren Verkérperungen, die sich hinentwickelt
haben bis zu ithrem Erdenzustand, aber drei davon mufiten zu immer
héheren Stufen schon in der vorirdischen Zeit sich entwickeln. — So
blickte man von dem, was die Vier geworden ist, zur Drei hinauf mit



heiliger Scheu und sagte: Die Drei - Saturn, Sonne und Mond - liegen
zugrunde der Vier, die unsere Erdenentwickelung ausdriickt. Es ist
selbstverstindlich, dafl die Ausdriicke Saturn, Sonne und Mond meine
heutigen sind fiir andere des instinktiven Bewufitseins.

Wenn wir nun diese unsere Erdenentwickelung selbst verfolgen,
dann konnen wir uns fragen: Wie beteiligen sich denn die einzelnen
geistigen Wesenheiten an deren weiterem Fortgang? Dieser Fortgang
besteht darin, daf} sich die Sonne von der Erde losldste, und dann der
Mond. Bei diesen Vorgingen sind geistige Wesenheiten beteiligt; die
leiten diese Vorginge. Geistige Wesenheiten ziehen die Sonne von der
Erde heraus, und ebensolche zichen den Mond aus der Erde heraus.
Wie beteiligen sich denn die einzelnen geistigen Wesenheiten des alten
Saturn, die der alten Sonne, die des alten Mondenreiches an den ver-
schiedenen Vorgingen? Sie stehen ja auf verschiedenen Entwickelungs-
stufen; sie werden sich also in verschiedener Weise daran beteiligen.
Da haben wir zunichst eine Gruppe von geistigen Wesenheiten — das
sind diejenigen, die vorzugsweise wihrend der alten Sonnenentwicke-
lung eine gewisse Entwickelung durchgemacht haben, eine Entwickelung,
die fiir sie so wichtig war wie fiir den Menschen die Erdenentwidckelung
ist —, Wesenheiten also, welche eine solche Entwickelung durchgemacht
haben, daf} geradezu die alte Sonne ausersehen war, ihnen den Schau-
platz zu bieten fiir sie, die gleichsam angepafit sind der alten Sonne,
die zusammengehoren mit ihr. Das sind diejenigen Wesenheiten, die
auch wihrend der Erdenentwickelung die Sonne aus der Erde heraus-
geholt haben, weil sie schon wihrend der alten Sonne so weit waren,
daf} sie damals so mit dieser verbunden waren wie die Menschheit jetzt
mit der Erde verbunden ist. Sie sind so weit, daf sie die Sonne brau-
chen zu ihrem weiteren Fortkommen. Mit der Abtrennung der Sonne
gingen auch die Sonnengeister von der Erde heraus, um von aufien auf
unsere Erde hereinzuwirken. Nun blieben bei der Erde nodh, da die
Sonnengeister weggegangen waren, die Saturngeister und die Monden-
geister. Von diesen zwei Gruppen von geistigen Wesenheiten sind es
nun die Saturngeister, welche so weit waren in ihrer Entwickelung, dafl
sie leiten und lenken konnten das Hinaustreten des Mondes aus un-
serer Erde. Diese Geister waren dadurch reif fiir diese Tat, dafl sie in



einer gewissen Beziehung vorangegangen waren in ihrer Reife den
Sonnengeistern, daf} sie schon wihrend der Saturnzeit durchgemacht
haben das, was die Sonnengeister wihrend der Sonnenzeit durch-
gemacht haben. Daher waren sie fahig, den Mond herauszutreiben aus
der Erde und die innere Entwickelung des Menschen anzuregen, den
Menschen, der sonst verhirtet, mumifiziert wire, von innen heraus zu
beleben. So kann man sagen: Es haben die Tat der Sonnentrennung die
Sonnengeister, die Tat der Mondentrennung die Saturngeister bewirkt. -
Die Sonne ist kosmisches Symbolum fiir die Tat der Sonnengeister, der
Mond ist kosmisches Symbolum fiir die Tat der Saturngeister. Was
bleibt der Erde selber? Was eigentlich alte Mondengeister waren, die
bleiben der Erde selber.

Fiir die nichsten Tage wird es niitzlich sein, einen ganz bestimmten
Moment der Erdenentwickelung ins Auge zu fassen. Ich meine den, wo
eben gerade der Mond aus der Erde herausgegangen war. Da war die
Erde zuriickgeblieben. Die Sonne war schon frither fortgegangen. Die
Erde ist jetzt in einem ganz bestimmten Zustand, sie ist dazumal noch
nicht so wie heute. Wire die Erde bei der Mondentrennung schon so
gewesen wie sie heute ist, dann wire der ganze Geschichtsverlauf nicht
notwendig gewesen. Die Erde war also nicht so; sie war im Verhiltnis
zu ihrem heutigen Zustand, wo sie bedeckt ist mit einem heutigen mine-
ralischen, mit einem heutigen pflanzlichen, mit einem tierischen und
physisch-menschlichen Reiche, in einem unvollkommenen Zustand.
Alles das war noch nicht klar hervorgetreten. Es waren noch nicht die
einzelnen Kontinente voneinander geschieden. Alles war in einem,
man konnte sagen, Wirrwarr. Das spatere mufte sich erst entwickeln.
Sie wiirden vergebens suchen, wenn Sie mit {ibersinnlichem Schauen den
Entwickelungsverlauf iiberblickten, beim damaligen Erdenzustand etwa
eine Pflanzendecke und Mineralien wie die heutigen; vergebens wiirden
Sie suchen solche tierische und menschliche Gestalten, wie die heutigen
sind. Wodurch hat sich denn das alles erst gebildet? Dadurch, dafl von
auflen Sonne und Mond gewirkt haben. Die waren ja dazu hinaus-
gegangen, dafl sie von auswirts auf die Erde wirken konnten. Hervor-
gezaubert hat unsere Erde dasjenige, was durch Hereinwirken von
Sonne und Mond hat entstehen konnen: alles das, was wir heute um



uns herum auf der Erde sehen. So miissen wir also eine unvollkommene,
chaotische Erde uns vor die Seele riicken, wenn wir sprechen von dem
Zeitpunkte, wo der Mond hinausgegangen war, und miissen sagen:
Nach und nach bedeckte sich die Erde mit denjenigen Gebilden, die wir
heute um uns wahrnehmen, mit der Pflanzendedke, mit den verschiede-
nen Tiergruppen, den Menschenrassen im heutigen physischen Sinne. -
Das alles spriefit und sprofit durch die Einwirkung der Wesenheiten,
die von der Sonne und dem Monde her wirken. Von denjenigen Wesen-
heiten, die von der Sonne her wirken, sind namentlich die dufleren
Gestaltungen hervorgerufen, die Gestaltungen der Mineralien, der
Pflanzen, der Tiere und der physischen Menschen; von den Wesen-
heiten, die vom Monde her wirken, wird insbesondere das seelische
Leben angeregt in den Tieren und Menschen. So also schaffen von auflen
her diese Wesenheiten an unserer Erdenentwickelung. Das, was ich
Thnen jetzt dargestellt habe, ist ungefahr in ganz wenigen Worten das
Bild, welches die Erdenentwickelung charakterisiert von der sogenann-
ten lemurischen Zeit an bis in die atlantische hinein. Erst wihrend der
atlantischen Zeit stellt sich ganz langsam und allmihlich das Bild der
Erde so, wie wir es jetzt erblicken in unserer Umgebung. So miissen wir
unterscheiden sozusagen im Laufe der Erdenentwickelung seit der
Mondentrennung zwischen einer chaotischen und einer geordneten
Erde, einer Erde, welche die Wirkungen der geistigen Wesenheiten ihrer
Umgebung bereits erfahren hat.

Das alles, was ich gesagt habe, ist das Ergebnis, das man nicht zu
holen braucht aus dieser oder jener historisch {iberlieferten Lehre. Neh-
men Sie an, durch irgendein Ereignis wire alles das verlorengegangen,
was die Eingeweihten des, sagen wir alten, ehrwiirdigen Indiens ge-
schaffen haben; es wiren verlorengegangen die Erkenntnisse der per-
sischen Magier, die Erkenntnisse der Chaldier, der dgyptischen Ein-
geweihten, die Erkenntnisse der Mysterien Griechenlands, nehmen Sie
an, alles bis auf unsere Tage wire an dufleren Dokumenten verloren-
gegangen, wir hitten kein Schriftstiick, das uns mitteilte, was jemals
gelehrt worden ist {iber die geistigen Grundlagen unserer Erdenent-
wickelung! Nicht verlorengegangen wire uns die Mdglichkeit, heute
selber das iibersinnliche Bewufitsein zu entwickeln. So kann alles, was



jetzt erzihlt worden ist, gefunden werden ohne irgendein historisches
Dokument durch iibersinnliche Forschung. Wir haben also damit etwas
vor uns, was im heutigen Entwickelungsmoment geradeso aus dem
Urspriinglichen heraus gelernt werden kann, wie etwa die Mathematik
aus dem Urspriinglichen heraus gelernt werden kann.

Jetzt versuchen wir einmal, nachdem wir sozusagen ein kleines Ka-
pitel der umfassenden Geisteswissenschaft vor uns hingestellt haben,
irgendwo anzukniipfen, um zu sehen, wie das, was wir heute konstatie-
ren konnen durch die iibersinnliche Forschung, gelebt hat in vergange-
nen Zeiten. Gewif}, es konnte auch eine andere Methode eingeschlagen
werden, aber fiir diesen Zyklus ist einmal als Methode in Aussicht ge-
nommen, daf§ wir dasjenige, was wir ohne historische Urkunden finden
konnen, vergleichen mit dem, was uns durch diese oder jene Urkunde
tiberliefert ist. Da wollen wir nicht einmal besonders weit zuriickgehen,
wir wollen zuriickgehen zu einer historischen Persdnlichkeit, welche
gelebt hat in verhiltnismifig alten Zeiten der griechischen Geistes-
entwickelung, zu jener Personlichkeit, von der duflerlich-geschichtlich
sehr wenig, nicht einmal die Jahreszahl ihres Lebens so recht bekannt-
geworden ist. Wir wollen zuriickgehen zu jener Personlichkeit, die den
anderen griechischen Weisen in gewisser Bezichung vorangegangen ist,
zu Pherekydes von Syros. Der hat gelebt in der Zeit der griechischen
Geistesentwickelung, die man die Zeit der sieben Weisen nennt, die
also vorangeht all dem, was sonst aus der griechischen Philosophie ge-
schichtlich mitgeteilt wird. Es wird nur weniges duflerlich in der Ge-
schichte von diesem Pherekydes von Syros erzihlt. Es ist aber geniigend
interessant, einmal an das heranzutreten, was von ithm erzihlt wird.
Er wird unter anderem auch genannt als Lehrer des Pythagoras. Auf
ihn sind zuriikzufiihren viele der Lehren, die Sie bei Heraklit, bei
Plato, bei spiateren Weisen finden. Er gehorte der dlteren Zeit der grie-
chischen Entwickelung an, von der man sagt, daf} sie sieben Weise hatte,
wie man sagt, daf die alten Inder sieben Rishis hatten. Zur Zeit dieser
siecben Weisen Griechenlands hat Pherekydes von Syros gelebt. Von
ihm wird nun erzihlt, daf er gelehrt habe, dafl unserer ganzen Ent-
wickelung drei Prinzipien zugrunde liegen, und diese drei Prinzipien
nennt er den Zeus, den Chronos und die Chthon. Was sind das fiir drei



Bezeichnungen? Wenn man genauer priift, was mit diesen drei Bezeich-
nungen gemeint ist, so ist es das folgende: Erstens werden Sie ohne
weiteres wissen, dafl ja Chronos nur eine andere Bezeichnung fiir den
alten Saturn ist; das ist ein und dasselbe. So haben wir in dem einen
Prinzip bei Pherekydes von Syros in dem Chronos diejenige Summe
von gortlich-geistigen Wesenheiten, die wir zum Reiche des Saturn
rechnen, Alles dasjenige, was wir zum Reiche des alten Saturn rechnen,
alles, was dann wieder in der Erdenentwickelung gewirkt hat als We-
sen, die imstande waren den Mond herauszutrennen, die haben wir in
Chronos-Saturn. Und weiter, Zeus! Zeus ist ein Wort, ein Name, der
schwankend ist, wenn er gebraucht wird in dlteren Zeiten. Man ge-
braucht ihn fiir geistige Individualititen auf den verschiedensten Stufen
der Entwickelung. Diejenigen aber, die im ilteren Griechenland etwas
gewufit haben von Einweihung, die haben in Zeus gesehen den ihnen
erkennbaren Anfithrer der Sonnengeister. Zeus ist dasjenige, was lebt
in den Wirkungen, die von der Sonne auf die Erde ausgeiibt werden.
So haben wir das zweite Reich, das Reich der Sonnengeister als das
Zeusreich von Pherekydes von Syros bezeichnet. Chthon, was ist das?
Das ist nun nichts anderes als eine Bezeichnung fiir jenen Zustand
unserer Erde, in dem diese war in dem Augenblicke, als sich der Mond
losgetrennt hatte, nimlich in einer Art chaotischem Zustande, wo noch
nicht die Pflanzen, noch nicht die Tier- und Menschenrassengestalten
die Erde bedeckten. Und nun finden Sie ein merkwiirdiges Wort bei
Pherekydes von Syros; er sagte: Es liegen also diese drei Prinzipien,
Zeus, Chronos und Chthon unserer Erdenentwickelung zugrunde. Das,
was die Erde geworden ist, ist sie erst geworden durch das Zusammen-
wirken dieser drei Prinzipien, jener heiligen urspriinglichen Dreiheit,
die heriibergekommen ist von vorirdischen Zustinden. —Die kennt also
auch dieser alte griechische Weise und das bezeichnet er mit den ihm
geldufigen drei Namen. Nun erzihlt er, wie das weitergegangen ist. Es
war aber in alten Zeiten nicht iiblich, daff man solche Dinge mit solch
trockenen, brutalen Begriffen bezeichnete wie heute, sondern da ge-
brauchte man farbige Vorstellungen fiir das, was man im Geiste
erschaut und erkennt. Und da sagte Pherekydes von Syros: Chthon
wurde zur Gia, zur Erde, zu dem, was man heute Erde nennt, dadurdh,



dafl ihr Zeus das Ehrengeschenk {iberreicht hatte und sie dadurch mit
dem Gewande iiberzogen wurde. — Ein wunderschones Wort fiir die-
jenige Entwickelung, die ich IThnen eben in wenigen Worten zusammen-
gefaflt habe. Die Erde stand allein; drauflen waren Sonne und Mond,
die geistigen Reiche des Zeus und des Chronos. Da fing die ja zuerst
hinausgegangene Sonne an, auf die Erde zu wirken. Es war wie eine
Befruchtung der Erde in ihrem chaotischen Zustande; also, um mit dem
alten griechischen Weisen zu sprechen: es war wie eine Befruchtung der
Chthon durch den Zeus. Heruntergesendet wurden im Physischen die
Sonnenwirme und das Sonnenlicht, heruntergesendet wurden in der
Sonnenwirme und in dem Sonnenlicht die wohltitigen Wirkungen des
Zeusreichs, das alles befruchtete. Da wurde der Erde gegeben das Ehren-
geschenk. Die Erde bedeckte sich mit dem Gewande, und das Gewand
ist nun nichts anderes als der Teppich von Pflanzen- und Tiergestalten
und Gestalten der physischen Menschen, mit denen sich jetzt die Erde
umspannte. Die Chthon wurde zur Gia dadurch, dal ihr Zeus das
Ehrengeschenk bescherte und sie sich dadurch mit dem Gewande
iiberzog. '

So sehen wir in merkwiirdigen bildlichen Ausdriicken, in einer scho-
nen Sprache wiederum dasjenige, was heute das iibersinnliche Bewuf}t-
sein finden kann, in der Zeit, als die siecben Weisen Griechenlands lebten,
als Pherekydes von Syros wirkte, von dem kaum viel mehr als das
Auferliche erhalten ist, das ich Thnen jetzt erzihlt habe. Derjenige
aber, der diese Dinge, die bei diesem Weisen vorkommen, mit jenem
Lichte beleuchtet, das uns heute die iibersinnliche Forschung geben
kann, der wird sich sagen: Man konnte so etwas nicht so treffend aus-
driicken, dafl es durch die heutige iibersinnliche Forschung bestitigt
wird, wenn man nicht selber von allen diesen Dingen etwas gewuf}t
hitte. — Und wenn wir uns nun weiter fragen: Woher riihrte das Wissen
des Pherekydes von Syros? — so kommen wir darauf, daf er sich erfreuen
konnte einer sogenannten phonizischen Einweihung. Wir sehen also in
ihm einen Menschen, welcher in den Tempeln des alten phonizischen
Landes eingeweiht worden ist, und welcher das, was er sagen durfte,
aus diesen phonizischen Tempeln nach Griechenland heriibergebracht
und da gelehrt hat. So ist aus dem Orient heriibergeflossen mancherlei



von dem, was dort im Einklang mit der iibrigen orientalischen Weisheit
vorhanden war.

Ich wollte Thnen damit nur ein Beispiel geben, und wir konnten viele
solche Beispiele anfiihren, wie wir das, was heute ohne alle historische
Tradition gefunden werden kann, wenn wir es richtig zu lesen ver-
stehen, bei den alten Weisen wiederfinden. Wir sind hiermit nicht weit
zuriickgegangen in der Menschheitsgeschichte. Man kann an vielem
sehen, dafl man die Lehren, die heute als urspriingliche gefunden wer-
den konnen, in entsprechender Weise in alten Zeiten, wenn man nur
die Ausdriicke zu entziffern vermag, finden kann. Dennoch diirfen Sie
nicht verkennen, daf es ein ganz falsches Prinzip wire, wenn wir eine
Beleuchtung der orientalischen Weisheit durch dasjenige, was auch
heute in der westlichen Welt gewonnen werden kann, damit erschépft
glaubten, dal wir einfach sagten: Das oder jenes finden wir im Orient
fir die Weltenentwickelung als Meinung; und so sprechen wir heute. —
Das finden wir aber in derselben Weise auch bet Pherekydes von Syros
meinetwegen, das finden wir auch in der dgyptischen Zeit, in der chal-
didischen Magierzeit, in der altindischen Zeit. Man konnte dann, wenn
man dieses fiir das einzig Mogliche hielte, sagen: Also finden wir heute
eine Weisheit, die in den verschiedensten Formen alliiberall, wo die
Menschen nach Weisheit gestrebt haben, vorhanden war: Eine und die-
selbe Weisheit alliiberall! — Nicht das geringste kann gegen diese Be-
hauptung in ihrer abstrakten Form eingewendet werden, denn die
Tatsache steht einfach so; aber das muf} gesagt werden, daf} dieses nur
ein Teil der Wahrheit ist. So wie die Entwickelung der Pflanze nicht
darin besteht, dafl die Pflanze von ihrem untersten Wurzelpunkte aus
bis zur Frucht immer dieselben Organe hervorbringt, sondern her-
vorbringt die griinen Pflanzenblitter, die farbigen Bliitenblitter, die
Staubgefifle, den Stempel und so weiter, so wie die Pflanze also ver-
andert die Gestalt ihrer Hervorbringungen, sie zu immer Hoherem
und Hoherem treibt, so ist es auch mit dem Fortschritt des Menschen-
lebens auf der Erde. Wenn es ganz richtig ist, dafl sozusagen in den
verschiedensten Formen dieselben Weistiimer immer wieder erscheinen,
so gibt es doch eine Entwickelung dieser Weistiimer; und es ist einfach
nicht richtig, dafl etwa schon in der altindischen Zeit dasselbe dagewesen



wire, was heute da ist. Geradesowenig wire das richtig, wiedas andere,
daf an der Pflanze dasselbe ist, wenn die Bliite aufgebaut ist, wie in
dem — meinetwillen sagen wir — Wurzelpunkt. Es ist sozusagen dieselbe
Kraft darinnen; aber diese kann man nur in ihrer Realitit erkennen,
wenn man die wirkliche Entwickelung verfolgt, so daff man einen
Fortschritt erkennt in den Geheimnissen, welche der Menschheitsent-
wickelung zugrunde liegen. Dasjenige, was in der ersten Zeit nach der
groflen atlantischen Katastrophe gelehrt worden ist auf der Erde, kann
heute noch gelehrt werden; was Pherekydes von Syros gelehrt hat,
kann heute noch gelehrt werden; aber die Erdenentwickelung ist fiir
den Menschen auch bereichert worden, sie hat neue Einschlige be-
kommen.

Wir haben gestern auf den wichtigen Zeitpunkt des christlichen Ein-
schlags fiir die Menschheitsentwickelung hingewiesen. Damit ist etwas
gekommen, womit sich nichts Ahnliches vergleichen lift, etwas, was
ganz einzig dasteht in der Erdenentwickelung. Es ist mir schon zu
Ohren gekommen, dafl jemand gesagt hat: Ja, es wire doch eine Un-
gerechtigkeit innerhalb der Menschheitsentwickelung, wenn soundso-
viele Jahrtausende vor dem Erscheinen des Christus dem Menschen
nicht die volle Weisheit hitte mitgeteilt werden konnen. Wie kamen
denn die Menschen der vorchristlichen Zeit dazu, dafl ihnen etwas vor-
enthalten werden konnte? Wir miissen aus der allgemeinen Weltgerech-
tigkeit heraus annehmen — so sagen manche —, daf} sich zwar die For-
men der Wahrheit indern, daf} aber nicht neue Wahrheiten zu den
alten hinzukommen, sonst miifite man behaupten, dafl fiir die Men-
schen, die aufbewahrt geblieben sind in threm Leben fiir die nachchrist-
liche Zeit, etwas Hoheres zubereitet worden wire als fiir die vor-
christlichen Menschen. — Wenn es nicht wirklich zuweilen ausgesprochen
wiirde, so brauchte das hier gar nicht erwihnt zu werden, denn man
kann verstehen, dafl diese Sache ausgesprochen wird sonst irgendwo,
nur nicht unter geisteswissenschaftlich Strebenden. Warum nicht? Nun,
weil ja die Menschen, die in der nachchristlichen Zeit verkorpert sind,
dieselben sind wie diejenigen, die vorher gelebt haben; weil die Men-
schen durch die wiederholten Verkdrperungen durchgehen und das-
jenige, was sie vor dem Erscheinen des Christus auf Erden noch nicht



haben lernen kénnen, eben berufen sind, nachher zu lernen. Derjenige,
der glaubt, dafl der Mensch sich immer und immer wieder verkorpert,
damit ihm nur dasselbe aufgetischt werde, der glaubt nicht im Ernste,
nicht seinem Gefiihle und dem ganzen Seelenleben nach an die Wieder-
verkdrperung; denn im Ernste an sie glauben, heifit ihr Ziel, ihren Sinn
einsehen, heiflt einsehen, dafl es nicht vergeblich ist, immer wieder und
wieder zu kommen, sondern dafl dies geschieht, damit man immer
Neues erfahren konne auf der Erde. Ist dies aber so, dann mufl dieser
Erde immer neues und neues Leben zuflielen; man mufl auf der Erde
Neues sehen, wenn man wieder auf ihr ankommt. Es ist eine Abstrak-
tion zu sagen: Dieselben Weistiimer kehren in den verschiedenen Welt-
anschauungen immer wieder. — Es ist aber das Konkrete, das Wahre,
daf sich die Weistiimer entwickeln, dafl sie immer héhere und hohere
Gestaltungen annehmen, bis dann das erscheinen wird auf der Erde,
was reif ist, in einen anderen Zustand iiberzugehen, wie Saturn-, Son-
nen-, Mondzustand in den Erdenzustand tibergegangen sind. Keine
blofle Wiederholung, ein wirklicher Fortschritt! Das ist das, um was
es sich handelt.

Und da liegt auch, was den Unterschied zwischen &stlicher und west-
licher Denkungsweise ausmacht. Die westliche Denkungsweise kann
sich der ganzen Aufgabe und Mission des Westens nach niemals trennen
von einer wirklich konkreten geschichtlichen Auffassung unserer Er-
denentwickelung. Und geschichtliche Auffassung ist nur diejenige, die
Fortschritt sieht, nicht Wiederholung des Gleichen. Der Begriff der Ge-
schichte ist der, der erst durch den Westen eingetreten ist in die Mensch-
heitsentwickelung. Man hat da erst gelernt, wirklich die Dinge ge-
schichtlich aufzufassen, nicht blof eine Wiederholung des Gleichen zu
sehen. Und wenn irgendwo unter uns irgend jemand auftritt, der nicht
ganz durchdrungen ist von dem Begriffe des geschichtlichen Fortschrit-
tes, und dann sich hingibt in einem besonderen Mafle orientalischer
Denkungsweise, deren Wahrheit damit nichtim geringsten angezweifelt
wird, von der alles unterschrieben wird, trotzdem gesagt wird, dafl
die geschichtliche Auffassung hinzukommen mufl, dann stellt sich leicht
ein, daff ihm der Begriff der Geschichte abhanden kommt und daf} fiir
ihn eine merkwiirdige Frage entstehen kann: Wozu eigentlich diese



ewige Wiederholung des Gleichen? Das war zum Beispiel die Frage, die
Schopenbauer aufgestellt hat, dem der Begriff der Geschichte im eigent-
lichen Sinne gemangelt hat, und der innerhalb unseres Geisteslebens
einer derer war, die viel fiir die duflere Exoterik aufgenommen haben
aus dem orientalischen Leben. Dadurch, daf irgendeine héhere Wahr-
heit aufgestellt wird, wird die niedrigere Wahrheit in keinerlei Weise
angetastet; es wird zu allem Ja gesagt, was von dem unhistorischen
Standpunkte aus behauptet wird; es wird nur eine niedere Denkweise
in ein hSheres Reich heraufgehoben, das heiflt, es wird beleuchtet in
unserem Falle die orientalische Denkungsweise mit dem Lichte des
Westens~.

Dasjenige, was ich Thnen jetzt in abstracto gesagt habe, das mdchte
ich Thnen durch ein Beispiel belegen. Sie haben aus dem Gesagten schon
herausfiihlen konnen, daff wir die Ergebnisse der iibersinnlichen For-
schung der Gegenwart in andrer Form in alten Zeiten finden, wenn wir
sie suchen. Licht werfen auf die Vorzeit kénnen wir nur dann, wenn
wir dieses Licht eben aus der Gegenwart nehmen. Wir kniipfen dabei
nochmals an, sagen wir, an eine ganz bestimmte geistige Personlichkeit,
geistige Individualitit. Spater werden wir aus diesem Gebiete ver-
schiedene Einzelheiten noch zu besprechen haben, heute soll nur noch
eines herausgehoben werden. Wenn Sie zuriickgehen in die Zeit, in der
man in den Veden niedergelegt hat dasjenige, was in einer gewissen
Beziehung als Nachklang vorhanden war der hohen, hehren Rishiweis-
heit, so finden Sie unter mancherlei Benennungen fiir die géttlichen
Wesenheiten die Benennung des Indra. Wenn ich Thnen vom Gesichts-
punkte der iibersinnlichen Forschung der Gegenwart aus auf die Frage
antworten soll: Was ist das fiir ein Wesen, zu dem man in der Vedenzeit
Indra gesagt hat? — so tue ich es am besten, indem ich Thnen wiederum
charakterisiere, wie sich ein heutiger Mensch durch iibersinnliche For-
schung eine Anschauung von dieser Wesenheit, die wirklich vorhanden
ist, verschaffen kann.

* Diese Darstellung, die an sich etwas weitschweifig erscheint, rechtfertigt sich
wohl dadurch, dafl sie gegen die in mystischen Weltanschauungen oft auftretende
Behauptung gerichtet werden muff, dafl im Grunde die verschiedenen aufeinander-
folgenden Religionen und so weiter nur die Umgestaltungen Einer Urweisheit seien.



Wir haben ja hervorgehoben, daf hinter allem, was uns duflerlich in
der Welt umgibt, hinter dem Feuer, der Luft, dem Wasser, der Erde
geistige Wesenheiten sind. Wenn wir das, was Feuer oder Luft ist, auf
uns wirken lassen, zunichst auf unsere Sinne, so haben wir den dufleren
Ausdruck fiir geistige Wesenheiten, die hinter dem Feuer oder der Luft
stehen. Wir konnen fiir das, was wir im gewohnlichen Leben physisch
wahrnehmen, dasjenige suchen, was dahintersteht, indem wir uns durch
iibersinnliches Schauen erheben von der physischen Welt zur seelischen.
Da finden wir fiir das, was sich duflerlich in der Luft ausdriidkt, viele
Wesenheiten; das heifit, es arbeiten viele geistige Wesenheiten zusam-
men in unserer geistigen Umgebung, um dasjenige zustande zu bringen,
was sich uns duflerlich in den physischen Lufterscheinungen ausdriickt.
Fragen wir uns: Wie stellt sich das geistige Reich hinter der Luft dar,
wenn wir es in der seelischen Welt betrachten? Die Antwort ist: Wir
kommen zu einer Anzah] von geistigen Wesenheiten, die nicht bis zur
physischen Welt heruntersteigen, die sich in dieser durch die Luft aus-
driicken und die uns in der Seelenwelt als Individualititen entgegen-
treten. Und die michtigste dieser Wesenheiten ist eine ganz bestimmte.
Die finden wir noch heute; die ist diejenige, welche im alten Indien mit
dem Worte Indra benannt worden ist. Sie ist zu gleicher Zeit diejenige,
die beteiligt ist an der ganzen Einrichtung unseres Atmungsprozesses.
Daf} wir iiberhaupt so atmende Wesenheiten geworden sind, wie wir es
sind, das verdanken wir der Tatigkeit dieser Wesenheit. Zu dieser

Wesenheit kann man bestindig emporblidken und sagen: «Dir, o Indra,
verdanke ich die Mdglichkeit, ein solches Atmungswerkzeug zu haben,
wie wir es als Menschen haben.» — Aber die Titigkeiten wiederum
solcher Wesenheiten beschranken sich nicht nur auf eines, sie sind ver-
zweigt. Dieser selben Wesenheit verdankt der Mensch noch manches
andere. Darum kann er sagen: «Dir, Gott Indra, dem ich verdanke die
Moglichkeit so zu atmen, Dir kann ich auch verdanken die Kraft, die
zum Beispiel durch meine Muskeln strdmen soll, wenn ich meine Feinde
im Kriege besiegen soll.» So kann er zu diesem Indra beten um Kraft,
seine Feinde zu besiegen; denn es ist sozusagen die Funktion dieser
selben Wesenheit iibertragen. Dieser selben Wesenheit, fiir die wir gar
keinen Namen brauchen, wenn wir nur wissen, dafl sie da ist, ist es



auch zuzuschreiben, dafl der Blitz durch die Wolken zuckt, und der
Donner rollt, und daf die segnenden Wirkungen entstehen, welche die
Gewittererscheinungen begleiten. Auch fiir diese Erscheinungen kann
man sozusagen die Gebete hinaufschicken, wenn man iiberhaupt an
solches Beten zu den Goéttern denkt.

So sehen wir, dafl in der Seelenwelt eine gewisse Wesenheit vorhanden
ist, die einfach in der alten vedischen Zeit mit dem Namen Indra bezeich-
net worden ist. Indra ist fiir uns ebenso da wie fiir die damalige Zeit.

Und jetzt kommt das andere. Nehmen Sie diese Wesenheit des
Indra, nehmen Sie sie so, wie sie der alte indische Eingeweihte wirklich
gesehen hat, wenn er das geistige Auge nach der Seelenwelt hingerichtet
hat, nehmen Sie das und fragen Sie jetzt: Sieht der heutige Eingeweihte
diesen Indra in derselben Weise? — so miissen wir antworten: Er sieht
alles dasjenige, was man damals gesehen hat an diesem Indra, alles das,
aber er sieht noch etwas anderes an diesem Indra.—Wenn Sie einen Men-
schen ansehen in seinem vierzigsten Lebensjahre, der Fritz Miiller heif3t,
so konnen Sie sich sagen: Das ist derselbe Mensch, den ich vor dreiffig
Jahren als Zehnjihrigen gesehen habe, der schon damals so geheifien
hat; aber er ist in einer gewissen Weise etwas anderes geworden. —
Und Sie werden eine schlechte Beschreibung von diesem Fritz Miiller
geben in seinem vierzigsten Jahre, wenn Sie jemandem sagen, wie er
ausgesehen hat in seinem zehnten Jahre. Sie sagen da ganz Ridhtiges
iiber den Fritz Miiller, was Sie in diesem Falle sagen, aber er hat wih-
rend der dreiflig Jahre eine Entwickelung durchgemacht, und Sie miis-
sen das bedenken, wenn Sie iiber seinen jetzigen Zustand reden. Meinen
Sie nun, daf} zwar die Menschen auf der Erde in ihren einzelnen Leben
und auch von Leben zu Leben sich fortwihrend entwickeln, und dafl es
just den Geisteswesen so gehen sollte, daf sie heute noch auf demselben
Standpunkt stehen wie damals, als im alten Indien das schauende Be-
wufltsein zu ihnen emporgerichtet worden ist? Sollen die Gotter blof}
diejenigen sein, die durch Tausende von Jahren dasselbe sind? Das sind
sie eben nicht. Wir kdnnen fiiglich sagen, dafl Indra sich entwickelt hat
seit jener Zeit, wo hinaufgesehen haben zu thm die Hellseher des alten
Indiens. Was ist denn nun mit ithm geschehen? Wie stellt sich uns seine
Entwickelung dar?



Wenn wir das schauende Bewufltsein zuriickrichten auf die Gestalt
des alten Indra, wie stellt sich uns diese Gestalt dar? Da zeigt sich
folgendes: Es gibt einen gewissen Zeitpunkt in der Entwickelung, da
sicht man etwas Merkwiirdiges in bezug auf diesen Indra. Um es recht
anschaulich vor uns zu haben, wiederholen wir: wir richten also das
schauende Bewuf3tsein in der Seelenwelt nach dem alten indischen Gotte
Indra und verfolgen ihn durch die Jahrtausende herauf. Da finden wir
einen Zeitpunkt, wo es so erscheint, als wenn von einem ganz anderen
geistigen Wesen Lichtstrahlen hinfielen auf den Indra; und durch dieses
Licht, das auf den Indra fillt, wird dieser selbst beleuchtet; er wird
dadurch zu einer hoheren Stufe seiner Entwickelung emporgehoben. Es
ist gerade so, wie wenn Sie in einem bestimmten Lebensalter Ihrer
Entwickelung etwas Wichtiges lernen, wodurch Sie ein ganz anderer
Mensch werden. So geschah es eines Tages fiir den Indra: es fiel von
einer anderen geistigen Wesenheit das Geisteslicht auf diesen Indra,
und seit jener Zeit strahlt dasjenige von dem Indra auf uns, was auch
schon im alten Indra da war, aber bereichert noch durch das Geistes-
licht einer anderen Wesenheit. Auf den Moment in der geschichtlichen
Entwickelung der Menschheit, wo das geschehen ist, was ich jetzt be-
schrieben habe, auf den kénnen wir genau hinweisen. Der Gott Indra
ist da in der Seelenwelt in der Zeit, in der fiir die Erdenentwickelung
noch nicht der Christus wahrnehmbar ist, wo aber doch schon das Licht,
das von dem Christus ausgeht, auf den Indra fillt. Das Licht, das
geistige Licht, das von dem Christus ausgeht, fillt erst spater auf den
Indra. Und es kann jemand, der die Fihigkeit dazu hat, hinschauen
zu dem Indra und er wird sagen: Dieser Indra offenbart mir jetzt
etwas anderes, als er frither geoffenbart hat, denn friiher strahlte nicht
von ithm das Christus-Licht zuriick. — Derjenige, der dazu berufen ist,
das der Menschheit zu verkiindigen, der sagt: Da gab es den alten
Indra, uns interessiert das, was er frilher war; jetzt aber interessiert
uns auch das, was er uns zuriickstrahlt, was von ihm jetzt zu uns her-
strahlt. — So wie der Mond das Sonnenlicht zuriickwirft, so wirft seit
jenem Zeitpunkt der Indra nicht sein eigenes Licht in die geistige Er-
denentwickelung herein, sondern strahlt zuriick das Christus-Licht.
Dieses Licht, das selbst noch nicht auf die Erde fillt, das erst von Indra



zuriickgestrahlt wird, das also den Christus nicht direkt erkennen li8lt,
sondern so, wie wir das Sonnenlicht, wenn es vom Mond herstrahlt,
erkennen, war dasjenige, was verkiindete der Moses seinem Volke; und
er nannte das Christus-Licht, das so zuriickgestrahlt ist wie das Sonnen-
licht von dem Monde, Jahve oder Jehova. Und hier haben Sie das,
was ich ofter in den Vortrigen iiber das Johannes-Evangelium in einer
anderen Form betont habe: Der Christus verkiindigt sich vor, und
Jahve oder Jehova ist der Name fiir das von einer alten Gottheit
zundchst zuriickgestrahlte, reflektierte Christus-Licht, der prophetisch
vorherverkiindete Christus.

So ist es, wie wenn im Laufe der Erdenentwickelung der alte Indra
aufgenommen worden wire von dem Christus-Licht, und nun dieses
Christus-Licht von sich auf die Erde zuriickstrahlte. Damit, dafl er
berihrt worden ist von diesem Christus-Licht, hat der Gott Indra
selber eine Entwickelung durchgemacht. Er ist natiirlich nicht zum Je-
hova geworden. Sie diirfen nicht sagen: Jehova ist Indra. Aber Sie
werden es begreiflich finden, dafl ebenso wie sich Indra in Blitz und
Donner offenbarte, ebenso Jahve oder Jehova sich darinnen offen-
barte, weil zuriickgestrahlt werden kann nur nach Maflgabe der riick-
strahlenden Wesenheit. Daher offenbarte sich Jahve in Blitz und Don-
ner. Hier haben Sie ein Beispiel davon, daf sich sozusagen die geistige
Entwickelung in ibrer Welt vollzieht wie die menschliche in der ihrigen,
und wie sich nicht derselbe Anblick darbietet, wenn wir nach Jahrtau-
senden die geistigen Wesenheiten betrachten. Es geht etwas vor in der
geistigen Welt, es ist Geschichte darinnen; und dasjenige, was Erden-
geschichte ist, ist der Zuflere Ausdruck der Geschichte in der geistigen
Welt. Wahrhaftig, alles was hier auf der Erde geschieht, hat seine Ur-
sachen in Geschehnissen der geistigen Welt; und wir miissen im einzel-
nen verstehen und begreifen lernen, was fiir Ereignisse hinter unseren
Erdenereignissen als ihre Grundlagen stehen.

Damit habe ich Thnen an einem Beispiele gezeigt, was es heiflt, von
dem heutigen Gesichtspunkte aus jene alten Welten zu beleuchten.
Dazu ist notwendig, dafl wir den Begriff der Geschichte ganz im Ernste
aufnehmen und uns fragen: Wenn wir dieselbe Wesenheit, die vor
Jahrtausenden da war, heute aufsuchen, wie stellt sie sich uns heute



verindert dar, und was hat diese Verinderung herbeigefiihrt? An
einem besonderen Beispiele wollte ich Thnen die Geschichte des geistigen
Lebens erliutern. Wenn Sie festhalten daran, daf es Weisheiten gibt,
die wir heute finden und die wir wieder finden wenn wir zuriick-
blicken, nur mit anderen Namen und Formen und anderem Ausdrudk,
und zu gleicher Zeit festhalten, daf eine geschichtliche Entwickelung,
ein Fortschritt ist im geistigen Leben, das dem physischen zugrunde
liegt, dann haben Sie auch die zwei rechten Prinzipien, die aller Geistes-
wissenschaft, die in die Menschenzukunft hineinwirken will, die fort-
schreiten will, zugrunde liegen miissen.

Von der Offenbarung des einen géttlichen Lebens in seinen verschie-
denen Formen, von der Erkenntnis des Fortschreitens des gottlichen
Lebens zu immer héheren und héheren Gestaltungen, zum Heranreifen
der eigentlichen Friichte des Weltendaseins, davon soll morgen ge-
sprochen werden.



FONFTER VORTRAG

Miinchen, 27. August 1909

In den vorangehenden Vortrigen ist gezeigt worden, inwiefern die
Auflenwelt als eine Illusion wirkt und hinter sich die geistige Welt
verbirgt. Wenn also das schauende Bewufitsein durch den Schleier der
Illusion durchdringt, so dringt es ein in die geistige Welt. Und der-
jenige, der dieses Erlebnis hat, kann dann sagen, fiir ihn sei durch-
sichtig geworden der duflere Sinnenschleier, und er sehe durch ihn durch
in die geistige Welt hinein. Man konnte sagen, das sei der eine Weg zu
der geistigen Welt. Es ist aber auch gezeigt worden, wie vom eigenen
inneren Seelenleben alles dasjenige, was man Gedanken, Gefiihle,
Empfindungen nennt, ja wie auch die komplizierteren Erscheinungen
dieses Seelenlebens, das Gewissen und so weiter eine Art Schleier ist,
der eine geistige Welt verhiillt. Und wenn das schauende Bewufitsein
durch diesen Schleier hindurchdringt, so kommt es wieder in eine gei-
stige Welt. Diese zwei verschiedenen Wege in die geistige Welt hinein
hat man zu allen Zeiten gekannt. Den Menschen, die die Einweihung
gesucht haben, war die Tatsache bekannt, daf man die Geisteswelt
trifft, wenn man einerseits den duferen Schleier und andererseits den
inneren Schleier durchdringt. Deshalb finden wir bei den alten Vélkern
der Erde die Unterscheidung zwischen oberen Gottern und unteren
Gottern; und in den Mysterien aller Zeiten wurde gesagt, dafl man
auf einer bestimmten Stufe der Einweihung vor die unteren und oberen
Gotter hintrete; aber es wurde auch immer in einer ganz verschiedenen
Weise behandelt die Welt der oberen Gotter und die Welt der unteren
Gotter. Man kann begreifen, dafl diese Annahme zweier Wege in die
geistigen Welten berechtigt ist, wenn man folgendes bedenkt: Auf die
Art, wie dem Menschen die Auflenwelt entgegentritt, in dem bunten
Teppich von Farbeneindriicken, Warmeeindriicken und so weiter, also
in dem bunten Teppich der Elemente des Feuers, der Luft, des Wassers
und der Erde, da ist der Mensch zunichst ohne Einflufl. Es geht mor-
gens die Sonne auf; sie sendet ihre Lichtstrahlen iiber die verschiedenen



Dinge der Erde, und nach den verschiedenen Verhiltnissen, die sich da
ausgestalten, stellt sich die Zuflere Sinneswelt dar; und wenn der
Mensch diese Verhiltnisse durchdringt, so dringt er in die geistige Welt
ein. Der Mensch ist also nicht imstande, weil er ohne Einfluf} ist auf die
duflere Sinneswelt, durch seinen eigenen Inhalt diese Sinneswelt, die
ihn umgibt, zu verderben; sie ist ihm gleichsam hingestellt von den gei-
stigen Wesenheiten, die sich in ihr offenbaren, und er kann sie durch
seine eigene Macht nicht verschlechtern. So daf} es sich also fiir den
Menschen, wenn er eingeweiht wird, darum handeln kann, dafl er den
Schleier der Sinneswelt durchdringt, aber er mufl den Schleier der
Sinneswelt so lassen, wie ihn geistige Wesenheiten ausgearbeitet haben.

In einer anderen Lage ist der Mensch seiner eigenen inneren Welt
gegeniiber. Wie der Mensch empfindet und fiihlt, wie er will, wie er
denkt, wie er seine Gewissensempfindungen ausbildet, das hingt davon
ab, ob der Mensch mehr oder weniger vollkommen ist, mehr oder
weniger an seinem Seelenleben gearbeitet hat. Der Mensch kann sozu-
sagen nicht ein gutes und ein schlechtes Rot oder Griin hervorrufen an
der Morgenr6te oder an einer Pflanze; er kann aber dadurch, dafl er
sein eigenes Seelenleben verdirbt, sinnwidrige Empfindungen, b&se
moralische Urteile in sich erzeugen; der Mensch kann mehr oder we-
niger sich hingeben der Stimme seines Gewissens; er kann in bezug auf
seine Vorstellungen sich Schénem und Hifllichem hingeben, wahren
und falschen Gedankengebilden. Den Schleier also, welchen unsere
Seele in ihrem Innenleben hinbreitet iiber die geistige Welt, den ver-
- indert der Mensch durch sein eigenes Verhalten. Und da zuletzt das,
was wir hinter dem Schleier unseres eigenen Seelenlebens sehen, davon
abhingt, ob dieser Schleier selbst richtig oder verdorben ist, so ist es
leicht einzusehen, daf} bei einem verdorbenen, unvollkommenen, wenig
entwickelten Innern auch beim Aufsteigen in die geistige Welt oder
beim Hinabsteigen zu den unteren geistigen Wesenheiten Zerrbilder
geschaffen werden konnen, falsche, sinnwidrige, widernatiirliche Vor-
stellungen und Krifte.

Daher kam es, dafl man durch alle Zeiten hindurch unterschied zwi-
schen dem Aufstieg zu den oberen Gottern und dem Hinabstieg zu den
unteren Gottern, und dafl man das Hinabsteigen als etwas wesentlich



Gefihrlicheres ansah als das Hinaufsteigen zu den oberen Géttern, dafl
man deswegen bei diesem Wege in die geistige Welt ganz besonders
hohe Anforderungen stellte an die Zoglinge der Mysterien, der Ge-
heimwissenschaft.

Dies mufite einmal erwihnt werden aus dem Grunde, weil diese
zwel Wege in die geistige Welt hinein in der Tat eine grofle Rolle spie-
len in der Menschheitsentwidkelung, und weil man die Gegeneinander-
stellung des Orients und des Okzidents nur dadurch gut verstehen und
das Verhiltnis der «Kinder des Luzifer» und der «Briider Christi»
auffassen kann, dafl man sich diese zwei Wege vor Augen fiihrt. In
der Auflenwelt, die dem Menschen fiir den Zufleren Blick sehr hiufg
erscheinen kann wie ein buntes Gewirr der mannigfaltigsten Tatsachen,
ist gar nichts, was nicht in einer weisen Art gelenkt wire, nichts, wobei
nicht geistige Wesenheiten, geistige Krifte und geistige Tatsachen im
Spiele wiren; und man versteht alles, was da geschieht, nur, wenn man
einsehen lernt, wie sich die geistigen Geschehnisse gruppiert haben
unter der Lenkung jener Michte, die charakterisiert worden sind von
den verschiedensten Seiten her. Man muf}, wenn man verstehen will,
warum eine bestimmte Form von Weisheit gerade im Osten aufgebliiht
ist, und warum wiederum die Zukunft der Christlichkeit gerade von
der Ausbildung der westlichen Krifte abhingt, auf den Ursprung, auf
den geschichtlichen Hergang der beiden Welten den Blick richten.

Aus verschiedenen Vortrigen, die Sie von mir gehort haben, wissen
Sie, dafl unser gesamtes jetziges Geistesleben herstammt aus jenem Ge-
biete, das wir die alte Atlantis nennen; dafl sich entwidkelt hat ein
uraltes Geistesleben auf einem Gebiete im Westen zwischen dem heu-
tigen Europa und Amerika und dafl, was wir an asiatischer, afrika-
nischer, amerikanischer Kultur antreffen, letzten Endes Abkdmmlinge
sind der alten atlantischen Kultur. Dort haben wir den Vater- und
Mutterboden alles unseres Kulturlebens zu suchen. Es waren vor jener
gewaltigen Katastrophe, welche das Antlitz der Erde so verdndert hat,
daf die gegenwirtige Gestalt derselben zustande gekommen ist, inner-
halb der alten Atlantis von den gegenwirtigen ganz verschiedene Men-
schenarten vorhanden, geleitet von hohen Eingeweihten, von Fiihrern
der Menschheit. Da entwidkelte sich eine Kultur, welche im wesentlichen



unter dem Einflusse eines alten Hellsehens stand, so dafl die Menschen
jener Zeit die instinktartige Fahigkeit hatten, sowohl durch den Zufleren
Schleier der Sinneswelt zu der oberen Geistwelt hindurchzuschauen,
wie auch durch ihr eigenes Seelenleben hindurch zu den unteren Gottern
zu blicken. Das war damals natiirlich. Wie es den heutigen Menschen
natiirlich ist, mit ihren Augen zu sehen, mit ihren Ohren zu horen und
so weiter, so war es den damaligen Menschen natiirlich, nicht nur drau-
fen in der Welt zu sehen Farben, zu horen Tone und so weiter, sondern
hinter den Farben und Tonen und so weiter geistige Wesenheiten zu
schen. Ebenso war es thnen natiirlich, nicht nur die Stimme des Ge-
wissens zu vernehmen, sondern zum Beispiel dasjenige, was die Grie-
chen Erinnyen genannt haben. Das haben sie als geistige Wesenheiten
wahrgenommen. So also waren die alten Atlantier instinktartig be-
kannt mit einer geistigen Welt.

Es ist der Sinn der Menschheitsentwickelung, dafl die Menschen all-
mihlich sozusagen herausstiegen aus diesem alten instinktartigen, aber
geistschauenden Bewufitsein und vorriickten zu demjenigen, was unserer
heutigen Zeit eigen ist. Durch diese Stufe des Lebens auf dem physischen
Plane muflten die Menschen hindurchgehen. Nun wire es nicht moglich
gewesen, die ganze Entwickelung der Menschheit von der geistigen
Welt aus etwa einfach so zu leiten, daff man einen Strom von Mensch-
heit heriibergeschickt hitte von der alten Atlantis iiber die Gegenden
Europas, Afrikas, nach Asien hinein, und daf} sich alles sozusagen grad-
linig entwickelt hitte. — Die Entwickelung besteht niemals blof8 darin,
daf} sich etwas aus einem Keim heraus gestaltet und dann in gerader
Linie fortschreitet, sondern iiberall, wo es Entwickelung gibt, da muf}
noch etwas anderes eintreten. Sie kénnen sich zunichst an einem sehr
gewohnlichen Beispiele klar machen, dafl die Entwidkelung niemals das
Fortschreiten in gerader Linie ist, so daf} etwa immer eine Sache die
andere hervortreibt, sondern dafl noch etwas anderes zur Entwidkelung
gehort. Betrachten Sie die Pflanze! Sie werfen das Samenkorn in die
Erde und Sie sehen, wie aus diesem Samenkorn hervorsprieflen die
Organe der Pflanze, die Blitter, wie spiter die Kelchblitter hervor-
kommen, Staubgefifle, Stempel und so weiter entstehen. Nun ist ja im
heutigen normalen Pflanzenleben notwendig, wenn die Entwickelung



vorwirtsschreiten soll, etwas andres, etwas, was sozusagen nicht in der
geraden Linie des Fortschreitens liegt. Zur Fruchtbildung ist notwen-
dig die Befruchtung. Es miissen die Befruchtungssubstanzen von einer
Pflanze auf die andere hiniiberflielen, damit die Bliite sich zur Frucht
_entwickele, und es wiirde aus der Bliite heraus die Frucht sich nicht in
gerader Linie entwickeln kénnen, sondern es mufd ein Strom von Ein-
fliissen von auflen hinzukommen, damit durch diesen Einfluf}, der von
der Seite herkommt, die Entwickelung vorwirts schreitet. Das, was Sie
an der Pflanze sehen konnen, das ist ein Bild fiir das gesamte Welt-
leben, und das gibt Thnen auch einen Hinweis darauf, wie es im geisti-
gen Leben ist. Es ist durchaus falsch zu glauben, dafl man im geistigen
LebenzumZielekommt,wenn man annimmt,dafl irgendwo eine Kultur-
stromung hervortrete und daf sie immer Neues und Neues nur aus sich
hervortreibe. Das kann eine Weile so fortgehen, aber es wiirde nicht
geniigen, es wiirde ebensowenig das hervorbringen, was geschehen soll,
wie die Bliite ohne Befruchtung die Frucht hervorbringen konnte. Es
mufl immer an einem bestimmten Punkte der Entwickelung ein seit-
licher Einflufl kommen, in der Menschheitsentwidkelung gleichsam eine
geistige Befruchtung. Wenn sich eine Kulturstromung eine Weile grad-
linig fortgepflanzt hat, dann muf} von der Seite her irgendein Einfluf}
kommen. So wie sich getrennt voneinander entwickelt im Pflanzen-
leben das weibliche und das minnliche Element, so mufite auch in der
fortschreitenden Entwickelung der Menschen seit der Atlantis nicht ein
einfacher Strom sich bilden, der von dem Westen nach dem Osten hin-
ging, sondern es mufiten im wesentlichen zwei Hauptstrémungen von
der alten Atlantis nach dem Osten hiniiberziehen, die eine Weile ge-
trennt voneinander sich entwickeln und dann nach einer bestimmten
Zeit zusammentreffen, sich gegenseitig befruchten mufiten, damit das
Richtige eintreten konnte. Und diese zwei Stromungen der Mensch-
heitsentwickelung konnen wir verfclgen, wenn wir in der richtigen
Weise die Urkunden der Geistesschau priifen. Da haben wir einen
Strom der Menschheitsentwickelung, der dadurch zustande kommt,
dafl sich gewisse Volker heriiberschieben von dem alten atlantischen
Lande mehr in einem ndrdlichen Gebiete, so daf sie die Gegenden be-
rithren, die heute England, Nordfrankreich umfassen, dann nach dem



heutigen Skandinavien, Rulland bis nach Asien hinein, bis nach Indien
hinunterziehen. Da bewegt sich einStrom von Vélkern der verschieden-
sten Art, der ein bestimmtes geistiges Leben trigt. Ein anderer Strom
der Menschheitsentwickelung geht einen anderen Weg; er geht mehr
siidlich, geht so, da} wir heute seinen Weg etwa suchen miifiten herein
vom Atlantischen Ozean durch Siidspanien, durch Afrika bis hiniiber
nach Agypten, dann nach Arabien. Zwei Strome, grofle Vélkerwande-
rungen gleichsam ergieflen sich aus der alten Atlantis nach Osten hin-
iiber. Jeder dieser Kulturstréme macht zunichst seinen eigenen Weg
durch, bis sie sich gegenseitig befruchten in einem spateren Zeitpunkt.

Worin nun besteht der Unterschied dieser beiden Kulturstrémungen?
Darinnen, dafl der Strom, der sich mehr im Norden bewegte, solche
Menschen in sich schloff, welche mehr geeignet waren, thre dufleren
Sinne und die dufiere Anschauung zu gebrauchen, welche mehr geneigt
waren, den Blidk auf den Teppich oder Schleier der Umwelt zu richten.
Es hatten diese Menschen, die da mehr im Norden zogen, solche Ein-
geweihte, die ihnen den Weg zeigten zu jenen geistigen Welten, die man
nannte die oberen Gotter, jene Gotter, welche man findet, wenn man
den Schleier der Zufleren Sinneswelt durchdringt. Solcher Art sind die-
jenigen Wesenheiten, welche als germanisch-nordische Gétter verehrt
werden. Odin, Thor und so weiter sind Namen fiir solche gottlich-
geistige Wesenheiten, die man findet, wenn man den dufleren Schleier
der Sinneswelt durchdringt. Eine andere Organisation hatten die Men-
schen des anderen Volkerstromes. Diese Menschen, die in einem siid-
lichen Gebiete heriiberzogen von der alten Atlantis nach Asien hinein,
die hatten mehr die Anlage, einzutauchen in ihr Seelenleben, in ihr
Inneres. Man mdchte sagen — nehmen Sie das Wort nicht mit abfalligem
Beigeschmack — die nordischen Vélker hatten mehr das Talent, hinaus-
zuschauen in die Welt, die siidlichen Volker aber hatten mehr das
Talent, hineinzubriiten in ihr eigenes Seelenleben und durch den Schleier
ihres eigenen Seelenlebens die geistige Welt zu suchen. Daher wird es
Sie nicht verwundern, dafl die Nachkémmlinge der siidlichen Volker
Gotter hatten, die sozusagen zu den unterirdischen gehorten, die mehr
das Seelenleben beherrschen. Sie brauchen sich nur das Beispiel des
dgyptischen Osiris vor Augen zu stellen. Osiris ist jene Gottheit, welche



der Mensch findet, wenn er durch die Pforte des Todes durchgegangen
ist. Er ist der Gott, der in der dufleren Sinneswelt nicht leben kann. In
alten Zeiten nur hat er da gelebt; und als die neuen Zeiten heran-
riickten, da wurde er gleich {iberwunden von den Michten der Sinnes-
welt, von dem bosen Seth; und seither lebt er in derjenigen Welt, die
der Mensch betritt nach dem Tode, also in einer Welt, die man nur fin-
den kann, wenn man sich versenkt in dasjenige, was am Menschen das
Unsterbliche, das Dauernde ist, das von Inkarnation zu Inkarnation
geht; in das, was menschliches Innenleben ist. Daher fiihlten die Men-
schen auch vorzugsweise dieses Innenleben mit Osiris verbunden.

Das war der Unterschied in den Charakteranlagen der nérdlichen
und der siidlichen V6lker. Nur eine Volksgemeinschaft gab es, die in
einer gewissen Weise in der ersten Epoche der nachatlantischen Zeit
nach der groflen atlantischen Katastrophe beide Anlagen in sich ver-
einigte. Dieses Volk war besonders dazu ausersehen, beide Wege, die
in die geistige Welt hineinfiihren, zu gehen und auf beiden Wegen ein
Fruchtbares, ein Richtiges fiir die damalige Zeit zu finden. Wihrend
die nordischen V6lker nimlich in die Welt des dufleren Sinnesteppichs
blickten und die siidlichen hineinbriiteten in das eigene Innere ihres
Seelenlebens, war eine Volksgemeinschaft da, die sowohl die Fihigkeit
hatte, durchzudringen durch die duflere Sinnenwelt und hinaufzustei-
gen in die geistigen Welten dahinter, wie auch hinein sich zu leben in
das eigene Innere, in die tiefsten Untergriinde der mystischen Ver-
senkung, und durch den Schleier des eigenen Seelenlebens die geistigen
Welten zu finden. Das war eine Fihigkeit, die allerdings in der alten
atlantischen Zeit, wenigstens in deren ersten Epochen, bei allen Men-
schen vorhanden war. Diese Fihigkeit aber, nach auflen und nach innen
zu finden, ist mit einem anderen Erlebnis verbunden, mit einem Erleb-
nis, das ganz eigenartig dasteht im Menschenleben, Wer nur die Fihig-
keit hat, durch den Zufleren Schleier der Sinnenwelt zu dringen und da
die geistige Welt, die oberen Gotter, zu finden, und dann hért, daf
irgendwo anders auf der Erde es andere Gottheiten gibt, der versteht
die letzteren nicht recht. Wer aber die beiden Fihigkeiten miteinander
verbindet, wer durch den Schleier der dufleren Sinnenwelt ebenso drin-
gen kann wie durch den Schleier des eigenen Seelenlebens, der macht



zuletzt eine eminent wichtige Entdeckung, nimlich diese, daff dasjenige,
was wir finden, wenn wir durch den Schleier des Seelenlebens dringen,
seinem Wesen nach dasselbe ist wie dasjenige, was wir finden, wenn wir
durch den Schleier der dufleren Sinnenwelt dringen. Denn es offenbart
sich uns eine einheitliche Geisteswelt, das eine Mal von auflen, das
andere Mal von innen. Lernt man die geistige Welt auf beiden Wegen
kennen, dann erkennt man die Einheit derselben. Wer auf dem Wege
innerer Versenkung zu den geistigen Welten vordringt, der findet sie
hinter dem Schleier des Seelenlebens; und wenn er auch noch die Fzhig-
keit hat, durch die Entwidkelung der iibersinnlichen Krifte auch durch
den Schleier der dufleren Sinneswelt zu dringen, dann weif} er, dafl
dasjenige, was er im Inneren gefunden hat, dasselbe ist wie dasjenige,
was er nach auflen gehend erschaut hat. In dieser Lage, jenes grofle
Erlebnis zu haben von der Einheit des Geisteslebens, war die alte in-
dische Volksgemeinschaft. Wenn der iibersinnliche Blidk des alten Inders
sich nach auflen gerichtet hat, dann erblickte er da die die Welterschei-
nungen zusammenhaltenden und gestaltenden dufleren geistigen Wesen-
heiten. Wenn er sich in sein Inneres versenkte, dann fand er durch diese
mystische Versenkung in sich selber sein Brahman; und er wuflte, dafl
dieses, was er hinter dem Schleier des Seelenlebens fand, dasselbe ist,
das mit dem groflen gewaltigen Fliigelschlag, der durch den Kosmos
ging, auch die duflere Welt geschaffen und geordnet hat.

Das ist das Michtige und Gewaltige, was aus diesen alten Zeiten auf
uns wirkt, daf hier etwas aufbewahrt ist, was als uralte Kultur vor-
handen war in der alten atlantischen Zeit und was sich als Rest herein
erhalten hat in die nachatlantische Zeit. Die Entwickelung aber schrei-
tet nicht dadurch vorwirts, dafl das Alte sich umgestaltet oder erhalten
bleibt, sondern dafl neue Entwickelungsstrome entstehen, die sich dann
gegenseitig befruchten. Wenn wir den nordlichen Entwickelungsstrom
verfolgen, der von der alten Atlantis durch Europa bis nach Asien
hiniibergegangen ist, finden wir im alten indischen Volke den vor-
geschobensten Posten, der nach seiner Vereinigung mit anderen Ele-
menten die altindische Kultur gebildet hat. Wenn wir aber etwas weiter
nach Norden, wenn wir zum Gebiete der Perser gehen, dann finden
wir die urpersische Kultur, diejenige, die uns in spiterer geschichtlicher



Zeit als Zarathustrakultur entgegentritt. Diese Zarathustrakultur zeigt
uns bereits, wenn wir sie mit den Mitteln des iibersinnlichen Schauens
priifen, jene Eigentiimlichkeit, dafl die Menschen mehr nach der Auflen-
welt schauten und den Schleier der Auflenwelt zu durchdringen suchten,
um so zur oberen geistigen Welt vorzuschreiten. Aus dieser Eigentiim-
lichkeit des persischen Volkscharakters werden Sie es begreifen, daf}
der Zarathustra, der Fiihrer dieser urpersischen Kultur, zunichst we-
niger Wert legte auf die innere mystische Versenkung, daf er sogar
in einem gewissen Gegensatze stand zu dieser; dafl er aber mehr den
Blick lenkte in die duflere Sinneswelt; zunichst zur Sinnessonne hinauf,
um die Menschen darauf aufmerksam zu machen, daff hinter der Sinnes-
sonne etwas steht wie eine geistige Sonnenwesenheit, dafl hinter ihr
steht Ahura Mazdao. Da haben Sie bereits vollstindig ausgeprigt den
Weg, den die Eingeweihten der nordlichen Volker machten. Und gerade
in der altpersischen Kultur unter der Fithrung des dltesten Zarathustra
bildete sich die hochste Form dieser Anschauung der geistigen Welt
nach auflen hin. Unvollkommener wurde diese Form des dufleren An-
schauens um so mehr, je weiter die Volker sozusagen zuriickgeblieben
waren hinter den alten Persern®, die bis nach Vorderasien vorgedrungen
waren. Es waren hinter den Urpersern andere Volkerschaften in Asien
und Europa zuriickgeblieben. Alle diese Vdlkerschaften hatten aber die
Eigentiimlichkeit, dafl ihr Blick mehr nach auflen gerichtet war. Alle
Eingeweihten dieser Volkerschaften wihlten den Weg, ihre Angehori-
gen auf die geistige Welt, die hinter dem Schleier der Sinnenwelt liegt,
zu weisen. Innerhalb Europas haben wir noch, wenn wir mit den Mit-
teln der geistigen Forschung priifen, in jener wunderbaren Kultur, die
sozusagen auf dem Grunde aller anderen europdischen Kulturen lag,
in der keltischen Kultur, die Uberbleibsel alles dessen, was durch
das Zusammenwirken von Volksgemiit und Eingeweihtenforschung
entstanden ist; dasjenige, was zum groflen Teil heute verloren ist und
nur noch fiir den, der die Wege kennt, um zu suchen durch Geistesschau,
aus der dufleren Sinneswelt noch einigermaflen zu entritseln ist. Alles
das, was wir altkeltisches Element nennen konnen — wo es uns auch

* Es sind hier nicht die geschichtlichen Perser gemeint, sondern uralte vorgeschicht-
liche Volkerschaften in dem Gebiet, das spiter das persische wurde.



immer herausleuchtet als der Grundboden der anderen europiischen
Kulturen —, alles das sind Nachklinge noch ilterer Kulturen Europas,
die in einer gewissen Weise zuriidkgeblieben waren hinter der grofien,
erhabenen Zarathustrakultur, die aber im Grunde genommen densel-
ben Weg gingen je nach dem Charakter der Vélker. Die Volker waren
in gewisser Weise so verteilt worden, daf sie je nach der dufleren Aus-
breitung in verschiedener Weise den Weg zum Geistigen gehen konnten.
Je nach den verschiedenen Orten, auf denen diese Volker wohnten,
gingen sie diesen Weg in einer mehr oder weniger vollkommenen Art.

Nun miissen Sie sich klarmachen, dafl der Verkehr, den der Mensch
pflegt mit der Auflenwelt, sei sie die geistige, sei sie die sinnliche Aufien-
welt, fiir ihn selber eine Wirkung hat; daR die Erlebnisse nicht etwas
sind, was sozusagen wie ein Weltspiegel da ist, nur damit der Mensch
etwas erfihrt, sondern, was in solcher Art geschieht, ist dazu da, daf}
der Mensch in einer ganz bestimmten Weise in seiner Entwidkelung
vorwirtskommt. Was ist denn eigentlich der Mensch einer gewissen
Zeit? Er ist dasjenige, wozu ihn die Weltenkrifte, die in seiner Um-
gebung leben, organisieren. Wir sind ein Ergebnis dessen, was die
Weltenkrifte aus uns geformt haben. Je nachdem diese Weltenkrifte
in uns eindringen, werden wir gebildet. Derjenige, welcher gesunde
Luft einatmet, bildet nicht nur seine Organe in der entsprechenden
Weise aus, sondern auch derjenige, welcher diese oder jene Art des
geistigen Lebens aufnimmt, bildet seinen geistigen Organismus, und,
weil der korperliche Organismus nur die Wirkung des geistigen ist,
auch den korperlichen in entsprechender Weise aus. Der Mensch ent-
widkelt sich fortwihrend. Daher werden Sie es begreiflich finden, daff
bei all den Vélkerschaften dieser nordischen Strémung, weil vorzugs-
weise in sie die Krifte der Auflenwelt einstrémten, vorzugsweise auch
die dufleren korperlichen Eigenschaften zur Entfaltung kamen, alles
das, was den Menschen von auflen bilden kann. Es wurde durch die
dufleren Krifte das entwickelt, was man am Menschen auch duflerlich
sehen und wirksam empfinden konnte. Sie finden daher nicht nur die
kriegerischen Eigenschaften bei diesen Volkern ausgebildet, sondern
auch ein immer vollkommener und vollkommener werdendes Instru-
ment, um die Auflenwelt zu durchdringen; das Gehirn selbst wird im-



mer vollkommener unter der Einwirkung der dufleren Krifte. Daher
sind in den Menschen dieses Volkerstromes die Keime zum Begreifen
der dufleren Welt vorhanden. Nur aus diesem V6lkerstrom konnte das
hervorgehen im Geistesleben, was endlich zur Beherrschung der dufleren
Naturkrifte und Naturmichte fithrte. Man mochte sagen, diese Volker-
massen legten den Hauptwert darauf, das duflere Instrument des Men-
schen, dasjenige, was man von ihm nach auflen hin sechen kann, immer
vollkommener zu machen, nicht nur physisch, sondern auch intellek-
tuell, moralisch und Zsthetisch. Immer mehr und mehr wurde vom
Geiste hineingegossen in die Zufere Korperlichkeit. Die physische Kor-
perlichkeit wurde vollkommener und vollkommener gemacht, so dafl
die einzelne Seele, wenn sie von einer Inkarnation zur anderen lebte,
bei der nichstfolgenden Verkorperung in der Regel eine bessere Kor-
perlichkeit, vor allen Dingen nicht nur im physischen Sinne, sondern
auch im moralischen Sinne finden konnte. Dasjenige also, was den
Menschen nach auflen hin vergeistigt, was seinen physischen Leib ver-
geistigt, das konnte unter solchen Einfliissen insbesondere zur Ent-
wickelung kommen.

Fragen wir uns jetzt, was insbesondere bei denjenigen Vélkern,
welche den anderen Weg einschlugen, zur Entwickelung kommen
mufite, so werden Sie sich sagen: Bei ihnen mufite die Verfeinerung des
Seelenlebens zur Entfaltung kommen. Versuchen Sie daher aufzusuchen
den Begriff des Gewissens in alten Zeiten bei jenen Vélkermassen, die
ich Ihnen eben charakterisiert habe, die sozusagen die duflere Leiblich-
keit vergeistigten. Sie finden bei ihnen den Begriff des Gewissens nicht.
Er taucht auf bei den Volkern, welche den siidlichen Weg gegangen
sind. Bei ihnen tauchen die feineren Erlebnisse der Seele auf; da wird
das innere Seelenleben mit Begriffen und Ideen bereichert, so dafl es
sich endlich zu jenem Reichtume entwickeln konnte, der heute noch
so angestaunt wird, zu der alten, geheimnisvollen hermetischen Wissen-
schaft der alten Agypter. Die von allen Kennern dieser Dinge so sehr
verehrte Weisheit der Agypter konnte sich nur entwidkeln, weil inner-
halb dieses Volkerstromes das innere Seelenleben zur Entwickelung
kam. All die Kiinste, die Weisheit, welche von innen heraus den Men-
schen einentwickelt werden muf3ten, all die kamen bei dieser Strémung



der Menschheitsentwickelung zum Vorschein, So sehen wir, daf} inner-
halb dieses Menschenstromes ein geringerer Wert darauf gelegt wird,
die duflere Korperlichkeit zu vergeistigen, dagegen ein um so hoherer
Wert darauf, die inneren Krifte der Seele zu vergeistigen, immer feiner
und feiner auszubilden.

Sehen Sie sich einmal die griechische Plastik an! Wenn sie darstellen
wollte den durchgeistigten, veredelten physischen Leib, dann stellte sie
den Angehorigen von Vilkermassen der nordlichen Stromung dar. All
die Gestalten des Zeus, der Aphrodite, der Pallas Athene sind in ihrer
dufleren Konfiguration der Rassentypus der ndrdlichen Vélkermassen.
Da, wo hingewiesen werden sollte auf die innere Entwickelung des
Seelenlebens, hatte man das Bediirfnis zu zeigen, dafl die Krifte, die
sich entwickeln, unsichtbar in der Seele sich entwidkeln; da stellte man
eine solche Figur hin wie den Hermes, den Merkur. Er ist anders ge-
staltet wie die anderen Gotter; er ist so gestaltet wie die afrikanischen
Vélker gestaltet sind. Ganz andere Ohren, anderen Haarcharakter, ge-
schlitzte Augen statt der nordischen Augen. Dafiir wuflte man, dafl
in diesem Menschheitstypus der Triger gegeben ist der Wissenschaft-
lichkeit, der Weisheit, alles dessen, was auf die Seele des Menschen
wirkt. Das verband man mit dem Begriff des Boten zu der unteren
Gotterwelt, mit Hermes oder Merkur.

Man kann den Unterschied der beiden Volkerstrémungen in der
Weise charakterisieren, dafl man sagt: die nordliche Volkerstromung
arbeitet darauf hin, einen dufleren Menschen hinzustellen, der in seiner
Jufleren Leiblichkeit den Geist wie im Abbilde darlebt; der anderen
Vélkerstromung kam es darauf an, die unsichtbar sich zeigende Seele,
dasjenige also, was nur, wenn man den Blick nach innen wendet, emp-
findbar wird, auszugestalten. So schuf die nérdliche Voélkerstrémung
das Ebenbild der Gottheit im Menschen, wie es auflerlich erscheint; es
schuf die siidliche Vélkerstromung das seelische Ebenbild der Gottheit,
das unsichtbar im Inneren wirkende und webende Seelenebenbild der
Gottheit. Getrennt zunichst, wie die minnliche und weibliche Befruch-
tungssubstanz der Pflanze, entwidckeln sich diese beiden Vlkerstrémun-
gen;der eine Volkerstrom, so weit er gehen konnte zur Verinnerlichung,
der andere, so weit er gehen konnte zum Ausdruck des Geistigen im



Kufleren. Und dann, als der richtige Zeitpunkt gekommen war, mufi-
ten sich diese beiden Volkerstrémungen gegenseitig befruchten. Wir
mogen den einen oder den anderen Volkerstrom in Betracht ziehen,
wir werden iiberall auch in dem, was uns duflerlich, geschichtlich ent-
gegentritt, dasjenige bestitigt finden, was eben gesagt worden ist.

So blieben die Gotter der siidlichen Volkerschaften mehr oder weniger
unsichtbare Gotter, denen man sich im eigenen Innern verband, Gotter,
vor denen man in gewisser Beziehung Furcht und Schrecken haben
konnte, vor denen man in anderer Beziehung aber wiederum so da-
stehen konnte, dafl man mit einer gewissen menschlichen Zuversicht zu
ihnen emporblickte. Es ist ja angedeutet worden, dafl man diese Gotter
der Innenwelt sieht, wie man selbst ist. Ist man selbst moralisch ge-
staltet, bringt man moralische Seelenqualititen der inneren Gotter-
welt entgegen, dann zeigen sich diese Gotter in einem wahren Bilde;
es flieflt ihr Wesen in den Menschen ein; er fiihlt sich von ihnen inner-
lich erleuchtet, innerlich verklirt. Ist man selbst unmoralisch, ist man
mit schlechten, unwahren, hifllichen Vorstellungen begabt, dann ver-
zerrt sich das Bild dieser Gotterwelt, dann erscheint sie in furcht-
baren, dimonischen Gestalten, so wie das schonste Gesicht verzerrt und
karikaturenhaft aussehen kann, wenn man es in einem Spiegel betrach-
tet, der wie eine Gartenkugel ist. Es konnten, wenn sie den im Innern
erschauten Gottern gegeniibertraten, die Menschen die Empfindung
haben: Oh, das sind unsere guten Freunde, unsere intimsten geistigen
Genossen, das sind diejenigen, zu denen wir aufblicken, und die uns
die Krifte hineingieflen in das intimste Innere unseres Seelenlebens;
das ist etwas, was im Innersten zu uns gehdrt. — Und erleuchtet und
gestirkt und verklirt konnte sich der Mensch fithlen durch diese gott-
lichen Wesenheiten. Er konnte aber auch, wenn er durch seine eigenen
Qualititen hindurch in Zerrbildern sie erschaute, mit Schaudern und
Schrecken auf sie blicken; sie konnten ihn quilen, verfolgen, in die
wiistesten Ausschreitungen des Lebens hineinjagen, weil sie sich eben
im Zerrbild seiner niederen Leidenschaften zeigten. Daraus kdnnen Sie
ermessen, wie man darauf gesehen hat, dafl kein Mensch in unvor-
bereitetem Zustande gerade diesen Gottern gegeniibertrat, sondern
man stellte da, wo man dem Menschen den Zugang zur geistigen Welt



eroffnete, im strengsten Sinne die Anforderung einer erst vor sich
gehenden seelisch-moralischen Vervollkommnung, einer auflerordent-
lich guten Vorbereitung; und man wurde nicht miide, zu warnen
davor, in dem Zustande einer schwachen Seele den Gottern gegeniiber-
zutreten.

Wenn wir nun diese geistige Welt, die wir auf diesem Wege zunichst
bei den Vélkern des stidlichen Volkerstromes gefunden sehen, iiber-
blicken, wenn wir sie ihrem ganzen Charakter, sozusagen nach ihren
Herrschern charakterisieren wollen, dann nennen wir sie, weil sie die-
jenige gottlich-geistige Welt ist, welche den Menschen innerlich er-
leuchtet mit jenem Lichte, das duflerlich nicht sichtbar werden kann,
mit jenem Lichte, das er sich durch eigene Vervollkommnung erkimp-
fen mufl, die Welt des Luzifer, die Welt des Lichttrigers. Dieser siid-
liche Vilkerstrom fand die Welt des Luzifer auf diesem Wege.

Der andere Volkerstrom, der fiihrte dazu, den dufleren Menschen,
den Menschen, der da lebt zwischen Geburt und Tod in sinnlicher
Verkorperung, dahin zu bringen, ein moglichst treues Abbild der Gott-
heit zu sein in bezug auf die duflere Gestalt. Was konnte auf diesem
Gebiete das Ideal nur sein der Volksentwickelung? Dieses Ideal konnte
nur sein, eben ein Hchstes in dieser Art zu schaffen, konnte nur sein,
alles dasjenige zu tun, was wenigstens einmal auf der Erde einen so
vollkommenen, einen so durchgeistigten dufleren Leib hervorbradhte,
dafl er imstande war nicht nur ein Ebenbild der Gottheit zu werden,
sondern dafl er aufnehmen konnte diese Gottheit selber. Mit anderen
Worten: Es mufite das Ideal in diesem anderen Volkerstrom dieses
-sein, eine Menschenindividualitit zu veranlassen, sich so weit zu ver-
vollkommnen, zu vergeistigen, zu veredeln in bezug auf alles das, was
der Mensch zwischen Geburt und Tod hat, dafl dieser duflere Leib ein
edles Gefif sei zur Aufnahme des hochsten Geistigen. Und demjenigen,
der in der vollkommensten Art hingewiesen hat auf die geistige Welt,
die hinter dem Schleier des Sinnenteppichs steht, Zarathustra*, dem

* Mit «Zarathustra» ist hier natiirlich nicht die bekannte geschichtliche Gestalt,
sondern ein alter vorgeschichtlicher Vorfahr gemeint. Es wird dabei der Gedanke
zugrunde gelegt, dafl sich die Nachfahren einer groflen Individualitit durch lange
Zeiten deren Namen beilegten. So war es nimlich Sitte in alten Zeiten.



ging auch zunichst der grofle Gedanke auf: Es muf eine duflerliche
Korperlichkeit geschaffen werden durch eine solche moralische, intellek-
tuelle und spirituelle Kraft, dafl diese K6rperlichkeit so vergeistigt ist,
wie ste nur vergeistigt sein kann. Weil dem Zarathustra dieser Gedanke
zuerst aufgegangen ist, deshalb sorgte er dafiir, sichso zu vervollkomm-
nen von Inkarnation zu Inkarnation, daf mit jeder Inkarnation er in
einem edleren, moralischeren, dsthetischeren, intellektuelleren Leibe
wohnte. So sehen wir die Individualitit, die als Zarathustra zuerst
auftritt im alten Persien, an sich so arbeiten, dafl sie in immer edleren
physischen Leiblichkeiten erscheint, bis sie so weit ist, dafl sie diese
Veredlung der physischen Leiblichkeit so weit gebracht hat, dafl in dem
Leibe das edle Gefafl gegeben war, das nicht nur war ein Abbild der
gottlich-geistigen Welt, sondern in das sich hineinsenkte die Gottheit,
die man sonst nur hinter dem Schleier der duferen Sinnenwelt gesehen
hat. Dasjenige, worauf der alte Zarathustra gewiesen hat als die Welt
der Sonnengeister, die hinter der physischen Sonne stehen, worauf er
hingewiesen hat als auf den verborgenen Geist des Guten, den Ahura
Mazdao, das sollte eine Stitte finden, indem es sich immer mehr und
mehr niherte der Erde, in der es als in einer vollkommenen, ver-

geistigten Leiblichkeit wohnen konnte. So erschien der Zarathustra in
einer seiner VerkOrperungen im Leibe des Jesus von Nazareth; und der
Leib des Jesus von Nazareth war so weit durchgeistigt, so weit veredelt,
daf er in seine duflere Leiblichkeit hinein diejenige Geistigkeit nehmen
konnte, die man sonst hinter dem Schleier der Sinnenwelt fand. Diese
Geistigkeit konnte sich in diesen Leib hineinergieffen*. Den Menschen-
leib, den man gerade in der ndrdlichen Volkerstromung immer gepflegt
hat durch die Richtung des Blickes hinaus in die geistige Welt, hatte
man dazu pripariert, selber zum Triger zu werden derjenigen Geistig-
keit, die sich hinter der duferen Sinneswelt verbirgt. So hatte man das
grofle, gewaltige Ereignis vorbereitet, die geistige Welt, die hinter dem
Schleier der Sinneswelt verborgen ist, die man nirgends sehen kann mit

* Man wird hieraus ersehen, wie es eine torichte Entstellung ist, wenn gesagt
wird, der Sprecher des obigen Vortrags habe jemals den Christus mit dem Zara-
thustra identifiziert. Er hat dies ebensowenig getan, wie er ihn mit Buddha fiir eins
erkldrt hat.



dem gewohnlichen Auge, die man nur sehen kann mit dem geistigen
Auge, diese Geistigkeit in einem Leibe, in dem Leibe des Jesus von
Nazareth durch drei Jahre auf der Erde zu haben. So bildete sich durch
drei Jahre jene Geistigkeit als das Christus-Prinzip aus in dem zu-
bereiteten Leib des Jesus von Nazareth.

So war in der nordlichen Volkerstromung nicht nur allein geschaut
worden, was hinter der dufleren Sinneswelt stand, sondern es war vor-
bereitet worden die Moglichkeit, dieses Geistige auch hereinstrémen zu
lassen in die Erdenwelt, auf daf das, was man vorher nur hinter der
Sonne sah, auch wandeln konnte durch drei Jahre innerhalb unserer
Erdenmenschheit. So war der Luzifer sozusagen eingezogen in der
siidlichen Vélkerstromung in die Menschheit, so war der Christus ein-
gezogen in der ndrdlichen V6lkerstrdmung, beide in Gemifiheit des
Charakters dieser Volkerstromungen. Und wir leben in der Zeit, in
welcher sich diese beiden V&lkerstromungen miteinander verbinden
miissen, wie die mannlichen und weiblichen Befruchtungssubstanzen
sich gegenseitig durchdringen miissen. Wir leben in der Zeit, wo der
Christus, der von aufien hereingezogen ist als eine objektive Wesenheit
in den veredelten Korper des Jesus von Nazareth, verstanden werden
muf} dadurch, daff dieSeele in sich selbst sich immer mehrund mehr ver-
senkt und sich vereinigt mit der Welt des Geistigen, die im Innern ge-
funden werden kann, mit der Welt, die aus Luzifers Reich stammt. So
wird die Befruchtung dieser beiden Volkerstrémungen nach und nach
geschehen. Sie hat bereits begonnen; sie hat begonnen in demjenigen
Augenblicke, der uns dadurch angedeutet wird, dal uns gesagt wird,
wie das Opferblut des Christus, das vom Kreuze flof}, aufgesammelt
wurde in der heiligen Schale des Gral; wie diese heilige Schale des Gral
heriibergebracht wurde nach dem Westen, vom Osten her, wo man sich
vorbereitet hatte zu versteben die Christus-Tat dadurch, dafl man in
einer ganz bestimmten Weise das Licht des Luzifer gepflegt hat. Und so
wird immer mehr und mehr fortschreitend die Vereinigung dieser bei-
den Stromungen, die in der Menschheit selbst gegeben sind, vor sich
gehen. Was auch die Menschen der Gegenwart machen wollen, es wird
sich in der Zukunft zum Heile der Menschheit erfiillen, dafl innerhalb
der Kultur, in der zusammenflieffen die eine und die andere Stromung,



das grofie, die Welt- und Menschheitsentwickelung lenkende Christus-
Wesen verstanden werden wird durch das Licht, das die Seele von
innen empfingt aus dem Reiche des Luzifer*. Christus wird die Sub-
stanz, Luzifer wird die Form geben. Und aus dem, was die beiden mit-
einander werden, werden die Einschlige kommen, die sich in die
Menschheits-Geistesentwickelung hineinsenken und alles das herbei-
fihren werden, was zum Heil und zum Segen der Menschhelt die Zu-
kunft bringen wird.

* Man wird — nach bisherigen Erfahrungen kann dies gesagt werden — aus der
obigen Stelle das Miflurteil prigen: ich sehe in der menschlichen Seele eine Ver-
bindung des Christus mit Luzifer. Wenn man dabei unterschieben wird, was man
sich selbst unter Luzifer vorstellt, so wird dieses Miflurteil eine Verlogenheit dar-
stellen. Nur, wenn man auf die Luziferkraft, die im Sinne dieser Vortrige von mir
selbst gemeint ist, sich bezieht, wird man das Richtige treffen, damit aber auch
keinen Anlafl zur Verdichtigung haben.



SECHSTER VORTRAG

Miinchen, 28. August 1909

Von zwei Geistesstrdmungen, getragen von verschiedenen Vélkern,
die sich von der alten Atlantis nach dem Osten bewegt haben, ist
gestern gesprochen worden. Wie sie sich in verschiedenartiger Weise
entwickelt und dadurch sich vorbereitet haben, das hervorzubringen,
was dann in spateren Zeiten geschehen sollte; wie insbesondere bei dem
siidlichen Volkerzuge die Vertiefung stattfand nach jener geistigen
Welt, die hinter der Seelenwelt des Menschen liegt; wie bei der anderen
Geistesstromung der Blick hinausgerichtet wurde in die Umgebung des
Menschen auf der Exrde, um die hinter dem Teppich der Sinnenwelt ver-
borgene geistige Welt zu erkennen. Es ist davon gesprochen worden,
wie sich bei dem siidlichen Vélkerzuge gerade jene Eigenschaften aus-
gebildet haben, die hinauffiihrten zu jenen geistigen Wesenheiten, die
dem luziferischen Prinzipe angehéren; wie dann von der anderen Seite,
man konnte sagen die kénigliche, regierende geistige Wesenheit, die
hinter der Sonnenwelt stand, sich immer mehr und mehr der Erde
niherte, um endlich in einem physischen Leibe verkorpert aufzutreten
als eine Individualitit, die durch Inkarnationen hindurch diesen phy-
sischen Leib so vergeistigt hatte, dafl das Gottliche nicht nur darinnen
ein Ebenbild hatte, sondern sich selbst darin verkorpern konnte. Das
war das grofle Ereignis, das man nennen kann die Verkdrperung des
Christus, des Sonnengeistes, in dem Leibe des Jesus von Nazareth, der
sich entwickelt hat in der charakterisierten ndrdlichen Vélkerstrémung.
Aufmerksam ist ferner darauf gemacht worden, dafl, wihrend diese
zwei Volkerstromungen sich férmlich gegeneinander bewegten, um sich
dann aber gegenseitig zu befruchten, in der ersten Zeit nach der grofien
atlantischen Katastrophe im Siiden von Asien das indische Volk er-
stand, welches in gewisser Weise darstellt die Menschenseele, die sowohl
hinausblicken kann in die duflere sinnliche Welt, wie auch hineinschauen
in sich selbst, um das Geistige zu finden, die von vornherein die Einheit
empfand des Geistes drauflen in der Welt und des Geistes drinnen im



Menschen. Will man noch genauer charakterisieren, wie sich diese ver-
schiedenen Anschauungen und Empfindungen zueinander verhielten,
sowohl der Volker wie der Eingeweihten, so kann man das durch fol-
gendes tun.

Man kann sich vergegenwirtigen, wie die uralt-indische Seele emp-
fand, wenn sie hinausblickte in die Sinnenwelt der Erde, in das, was auf
der Erde ist an Bergen, an Wildern, an Pflanzenteppich, an Tier- und
Menschenwelt und so weiter. Blickte da die Seele des alten Inders hinaus,
sie, die in so hohem Grade noch geistig schauend war, so blickte sie
durch alles das durch auf eine geistige Welt, deren Wesenheiten ihr
erschienen wie Athergestalten, die nicht bis zur Verdichtung des phy-
sischen Lebens herunterstiegen. Drauflen, wo man die Berge, die Biume,
die Sterne sah, da waren nicht nur die dichten Elemente, sondern auch
das feinere Atherische, und man sah das alles gestaltet zu der dufleren
Gotterwelt. Man soll sich natiirlich nicht vorstellen, dafl diese Geister
etwa nur aus Ather bestanden, sondern wie der Mensch seinen physi-
schen Leib hat und darinnen das Ather-, das Astral- und das Ich-
Prinzip, so hatten diese Geister nach unten nicht den physischen Leib
als den dichtesten, sondern sie hatten den Atherleib als unterstes Glied
und die anderen héheren Prinzipien nach den héheren Welten hinauf.
In diese Welt hinein schaute also die indische Seele. Wie empfand sie,
wenn ste so hineinschaute? Wie lud sich auf die Seele ab die Grund-
empfindung gegeniiber all dieser Welt? Diese Empfindung kann man in
der folgenden Art charakterisieren. Der Inder empfand: Ich stehe hier
auf der Erde; ich als Mensch habe mich entwickelt durch lange, lange
Zeitriume hindurch von dem ersten menschlichen Wesenskeim des alten
Saturn bis herein zur Erdenzeit. Ich mufite in die dichte physische
Materie heruntersteigen, um innerhalb dieser mir das Selbstbewufitsein
zu erobern. Indem ich zu mir selber spreche, spreche ich von mir als
einer Ich-Wesenheit. Ich war ein Genosse all der geistigen Wesenheiten,
die da um mich herum sichtbar sind fiir den schauenden Blick von der
dthérischen Welt aufwirts. Aus denen bin ich herausgewachsen nach
unten und habe mich entsprechend verdichtet. Es finden sich alle, alle
Vollkommenheiten der Menschen in diesen Welten, in die ich da hinein-
blicke; und nicht nur die, welche die Menschen haben; es finden sich



dort auch Vollkommenheiten und Eigenschaften, welche die Menschen
sich erst erringen miissen. Aber eines kann keine Wesenheit sich er-
ringen, die nicht heruntersteigt zum physischen Plan. Es gibt ja noch
andere hohe Vollkommenheiten im Weltenall, als die Erinnerung ge-
rade eines menschlichen Bewuftseins; es gibt andere Arten des Be-
wufltseins. Um aber jene Eigenartigkeit des Bewufltseins zu entwickeln,
die der Mensch auf der Erde entwickelt, dazu mufl ein Wesen auf diese
Erde heruntersteigen und durch eine Anzahl von Inkarnationen in
dichter Materie verkdrpert werden. Mogen daher, so sagte sich das
indische Bewuftsein, diese geistigen Wesenheiten, in deren Welt ich
hineinschaue, unendlich hshere Vollkommenheiten haben als die Men-
schen, die auf der Erde stehen: eines haben sie nicht in ihrer Welt, denn
dazu war die Erdenwelt da, um es einer Wesensart, dem Menschen, zu
geben; eines haben sie nicht: das menschliche Ich-Bewuf$tsein. So zu sich
«Ich» zu sagen, wie es der Mensch tut, das ist nicht heimisch in diesen
Welten, in die ich da hineinsehe. Ich bin selbst aus dieser Welt heraus;
es lebt alles, was in dieser geistigen Welt da drauflen lebt, auch in mir,
nur summiert es sich in mir zu meinem menschlichen Ich-Bewufitsein.
Daher hat es keinen Sinn, zu sagen: Da drauflen in der geistigen Welt
sei ein menschliches Ich-Bewufltsein. Das Wort Ich im menschlichen
Sinne anzuwenden auf das, was da in diesen Welten ist, das hat keine
Bedeutung, keinen Inhalt. Es kann nur ein Wort, welches ausschliefit
dieses Ich, angewendet werden auf all das, was sich geistig ausbreitet in
der Umwelt, ein Wort, das von diesem Ich nicht beriihrt wird, welches
man so gebraucht, dafl man sagen kann: In dieser Welt ist alles, was
in mir ist, aber ich darf das, was da drauflen ist, nicht mit meinem Ich
bezeichnen; ich muf es mit einem Wort bezeichnen, welches das Ich aus-
schliefit.

Und das indische Bewufltsein nannte das, was da drauflen sich aus-
breitet, das «Tat», das «Das», im Gegensatz zum «Ich», Und um auszu-
driicken, daf} der Mensch von derselben Wesensart ist, wie dieses «Tat»,
wie dieses «Jenes», wie dieses «<Es» — daf} er nur durch sein Herunter-
steigen auf die Erde sich bis zum Ich entwickelt hat —, sprach er dieses
Urteil aus: Ich bin dieses «Tat» — Du bist es [Tat twam asi]. Das da
drauflen, das bist du selbst. — So hat der Mensch seine Beziehung zur



geistigen Umwelt, zu dieser schauenden Durchdringung unserer Welt
im hochsten Sinne zusammengefafit in die Worte: Es ist, aber das da
drauflen, das bist du selbst.

Aber es wullte diese alte indische Seele zu gleicher Zeit, daf} dieselbe
Wesenheit, die sich drauflen ausbreitet, und die sie als «Tat» bezeich-
nete, auffindbar ist, wenn man in das eigene Innere hineinschaut, dafl
sie nur das eine Mal von auflen, das andere Mal durch das Innere er-
scheint. Steige ich also in meine Seele hinunter, so finde ich dieselbe
ursprungsgeistige Wesenheit, die ich drauflen als «Tat» bezeichne. Dann
aber stelle ich mich zu dem, was da drinnen in mir lebt als mein Ur-
grund, der verschleiert wird durch das physische Seelenleben, in richtige
Beziehung, wenn ich das Urteil jetzt anders ausspreche, wenn ich sage
statt: Das bist du selbst — Ich bin Brahman, Ich bin das All [Aham
brahma asmi). - Und die beiden Urteile: Das Es bin Ich und Ich bin
das All, sagten im Grunde genommen, wenn man sie zusammenstellte:
Schaue ich hinaus in die Welt des «Tat», so finde ich eine geistige Welt;
tauche ich unter in mein eigenes Seelenerlebnis, so finde ich eine geistige
Welt; und die beiden sind eins. — Das war die Grundempfindung in der
ersten Epoche der nachatlantischen Geisteskultur. Ganz einheitlich emp-
fand man die beiden Geisteswelten.

Dieses ist das eine; das andere aber entwickelte sich an einem anderen
Orte. Im alten Indien bildeten sich auf der einen Seite die Empfindun-
gen von der Einheitlichkeit des Aufleren und des Inneren in der Grund-
stimmung der Seele; und man mufl vermuten, dafy das andere Extrem
darin bestehen wird, dafl sich der Blick nach auflen wendet, dafl er
durchblickt durch den Teppich der Sinnenwelt, hinblickt auf das, was
als geistige Welt dahinter verborgen liegt. Und so ist es wirklich bei
dem Menschen eines anderen Volkes. Der sieht die duflere geistige
Welt; er ist aber so veranlagt, dafl er nicht von vornherein feststellen
kann, daf} diese duflere geistige Welt dieselbe ist wie die innere. Daher
wird es nicht verwunderlich sein, wenn religidse Anschauungen, philo-
sophische Gedanken auftauchen, welche sich inbriinstig hinaufwenden
zu den Géttern und Geistern jenseits der Sinnenwelt; wenn dem Volke
mythische oder andere Bezeichnungen gegeben werden fiir solche gott-
lich-geistigen Wesenheiten, die da drauflen sind hinter dem Teppich der



Sinnenwelt; wenn dann in den entsprechenden Mysterien die Zoglinge
hineingefithrt werden in jene geistige Welt selbst, die hinter der Sinnen-
welt ist. Und verwunderlich wird es auch nicht sein, wenn neben solchen
Mysterien und solchen Volksgottern etwas anderes noch da ist, wenn
zu gleicher Zeit Mysterien da sind, welche die Menschen den Weg
filhren durch das innere Seelenleben, den Weg zu den Untergriinden
dieses inneren Seelenlebens. Und man findet in der Tat ein Kultur-
gebiet in der nachatlantischen Zeit, wo diese zwei Arten von Mysterien
nebeneinander bestehen, wo auf der einen Seite der sogenannte apolli-
nische Glaubenskreis und die apollinischen Mysterien und auf der
anderen Seite der dionysische Glaubenskreis und die dionysischen
Mysterien ausgebildet werden. Man findet diese Zweiteilung im alten
Griechenland.

Da ist auf der einen Seite der Weg, der gewiesen wird, sowohl dem
Volke wie den Eingeweihten, hinaus in die geistige Welt, zu dem, was
hinter den Sinnen steht, zu dem, was zusammengefafit wird zur geisti-
gen Welt, die hinter der Sonne steht. So weit sie der Grieche erkennen
kann, so weit bezeichnet er sie mitdem Namen der apollinischen Wesen-
heiten. Apollo, der Sonnengott, war der Reprisentant dieser gdttlich-
geistigen Wesenheiten, die hinter dem Teppich der Sinnenwelt stehen.
Dann gab es eine Art von Mysterien, die den Weg wiesen durch das
Seelenleben hindurch in die geistigen Grundtiefen dieses Seelenlebens,
von denen gestern schon gesagt worden ist, daf sie der Mensch nur
betreten soll bei sorgfiltiger Vorbereitung und Reife. Daher war diese
zweite Mysterienart mehr geschiitzt gegen Unreife als die apollinische.
Und fiir die weiteren Volkskreise hatte man den apollinischen Gotter-
kreis, wihrend man die geistigen Wesenheiten, die auffindbar waren
auf dem Wege durch das Innere, geradezu vorbehielt fiir diejenigen,
die sich erst reif machten durch besondere intellektuelle und moralische
Schulung ihres inneren Lebens. Diese zweite Art von Glaubenskreis
und Mysterien fafite man zusammen unter dem Namen der dionysischen
Mysterien, und die Wesenheit, die in der Mitte steht von alledem, ist
Dionysos. Kein Wunder daher, daff man in Dionysos, dem in der Mitte
dieses inneren Gotterkreises stehenden Geiste, eine Wesenheit fand, wel-
che der menschlicheri Seele nahestand, die sozusagen etwaswie einMensch



war, aber als ein Mensch empfunden wurde, der nicht heraufsteigt bis
zur physischen Welt, sondern den man fand, wenn man von der phy-
sischen Welt nach abwirts stieg zu den Grundlagen des Seelenlebens.
Hier hat man die eigentlichen tieferen Ursachen fiir die Zweiteilung
des griechischen Geisteslebens in ein apollinisches und ein dionysisches.
In der neueren Zeit trat an mancherlei Stellen die Ahnung davon auf,
daf es so etwas in Griechenland gegeben hat. In den Kreisen um
Richard Wagner ahnte man, dafl es so etwas gegeben hat, wenn auch
kein deutliches Bewufitsein davon da war, wo die geistigen Unter-
griinde der Sache sind. Und Friedrich Nietzsche hat dann aus dem
Kreise Wagners heraus sein erstes merkwiirdiges, geniales Werk «Die
Geburt der Tragbdie aus dem Geiste der Musik» geradezu begriindet
auf dieser Zweiteilung des griechischen Geisteslebens in ein apollinisches
und in ein dionysisches. Das alles waren Ahnungen von dem, was
immer mehr und mehr erkannt werden kann durch geistige Vertiefung.
Es ist an vielen Stellen heute wie das Lechzen des modernen Geistes
nach solcher Vertiefung. Man hat iiberall die Ahnung: diese Vertiefung
wird allein die Antwort geben auf das, wonach die Menschen so sehr
lechzen. So sehen wir also, wie im alten Griechenland diese zwei so-
zusagen gottlich-geistigen Welten nebeneinander stehen. Da traten sie
also in ihrem Nebeneinander auf. Im alten Indien traten sie in ihrem
Miteinander, in ihrem gegenseitigen Durchdrungensein auf.

Und nunmehr blicken wir auf die Entwickelung selber. Wir sagten
schon gestern, dafl nur aus dem vorgeschobensten Posten der nérdlichen
Vélkerstrdmung, aus der uraltpersischen Zarathustrakultur das Ideal
hervorgehen konnte, einen Leib zu schaffen, in welchem sich die Wesen-
heit, die sich von auflen herein der Menschheit und der Erde niherte,
verkSrpern konnte. Und der Zarathustra sorgt selbst dafiir, dafl er durch
Inkarnation und Inkarnation durchging, um wiedergeboren zu werden
in einem Leibe, der so durchgeistigt ist, daf} er spiter den hohen Son-
nengott in der vollen Form, in der Christus-Form in sich aufnehmen
konnte, Zarathustra wurde ja als Jesus von Nazareth wiedergeboren,
und er machte sich durch seine verschiedenen Inkarnationen reif, durch
drei Jahre der Triger des Sonnengeistes zu sein. Wie also verhilt sich
nun etwa Apollo zu dem Christus? Diese Frage muf} Ihnen ja sozusagen



auf der Seele liegen. Wenn der Grieche den Namen Apollo aussprach,
so wies er allerdings hin auf das Reich des Geistigen, das hinter der
Sonne steht. Aber man macht einen gewissen Unterschied in der Auf-
fassung einer Wesenheit oder Sache, je nachdem man dazu befihigt ist.
Derjenige, der sich ein reicheres Leben in der Seele anerzogen hat, der
ist auch fihig, die Dinge, die der andere auch sieht, in einer wahreren
Gestalt zu sehen, so dafl wir zu sagen haben, daf}, wenn der Grieche
das Wort Apollo aussprach, er zwar hinwies auf das Wesen, das sich
spater als Christus offenbaren sollte, daf} er aber deshalb dieses Wesen
doch nur in einer Art verschleierter Gestalt als Apollo empfunden hat.
Es 1st wie ein Kleid des Christus, das in seinen Formen dhnlich ist dem
Wesen, das darinnensteckt, wenn wir Apollo und Christus sagen. Es
muflte gleichsam erst Hiille um Hiille fallen von der Gestalt, die man
sich als Apollo vor die Seele stellte, um den Christus fiir die Menschen
begreiflich und anschaulich zu machen. So ist der Apollo zwar eine
Hindeutung auf den Christus, aber er ist nicht der Christus selbst.
Was ist denn nun in einer gewissen Beziehung die eigentliche grund-
wesentlichste Eigenschaft des Christus fiir unseren Entwickelungs-
zyklus? Wenn wir uns all die gottlich-geistigen Wesenheiten, die
geistigen Entititen anschauen, zu denen hinaufgeblidkt haben als zu
den oberen Gottern, die hinter dem Teppich der Sinnenwelt sind, die
alten Menschen, die sie gesehen haben als die Herrscher und Gebieter
der Weltengebiete und Weltenverrichtungen, so miissen wir von allen
diesen Wesenheiten sagen: Es ist ihre Eigentiimlichkeit, daf} sie nicht
hereindringen in Wahrheit bis zur physischen Welt; sie werden erst
sichtbar dem schauenden Bewuftsein, das iiber die physische Welt
hinausgeht, bis zum Sehen des Atherischen. Dann wurde der Zeus, der
Apollo, der Mars, alle diese Wesenheiten, die ja Wirklichkeiten sind,
Wodan, Odin und Thor und so weiter sichtbar. Wir konnten aber auch
sagen: Diese geistigen Wesenheiten, sie hatten nicht die Eigentiimlich-
keit herunterzusteigen bis zur physischen Welt, hochstens dafl sie sich
voriibergehend in irgendeiner physischen Verkorperung zeigten, was
geistvoll in den Mythen angedeutet ist von augenblicklichen Ver-
menschlichungen oder sonstigen Gestalten des Zeus oder anderer, die
herunterstiegen zu den Menschen, um dieses oder jenes zu verrichten.



Von einer dauernden physischen Verkorperung dieser geistigen Wesen-
heiten, die hinter der Sinneswelt stehen, diirfen wir aber nicht sprechen.
Wir konnen also sagen: Apollo ist eine solche Gestalt, die nicht fihig
ist, bis zur physischen Verkérperung herunterzusteigen. Dazu gehért
mehr Macdht, als sie Apollo hatte, dazu gehérte eben die Christus-Kraft.
Der Christus hatte die Eigenschaften all der anderen Wesenheiten in
der Welt drauflen, alle die Eigenschaften, die sichtbar waren fiir das
schauende Bewufitsein, und er hatte dazu noch die eine, zu durch-
brechen jene Grenze, welche die Gétterwelt von der Menschenwelt
trennt, und hereinzusteigen in einen menschlichen Leib, Mensch zu
werden in einem physischen Menschenleib, der dazu auf der Erde
vorbereitet worden war. Diese Gabe hatte in der gottlich-geistigen
Welt nur der Christus. Damit also war eine Wesenheit, wohlgemerkt
eine Wesenheit der gottlich-geistigen Welt heruntergestiegen bis dahin,
wo Wohnung genommen wird in einem menschlichen Leib innerhalb
der Sinneswelt, wo als Mensch gelebt wird unter anderen Menschen.
Das ist das grofie, gewaltige Christus-Ereignis. So miissen wir es auf-
fassen. Wihrend also alle Gotter und Geister nur fiir das schauende
Bewufitsein gefunden werden konnen iiber der physischen Welt, wird
der Christus gefunden innerhalb dieser physischen Welt, trotzdem er
von gleicher Art und Wesenheit ist wie die gottlich-geistigen Wesen-
heiten. Im Aufleren sind also nur auffindbar die anderen Gétter; er ist
der Eine, der zugleich im menschlichen Innern auflebt, der sozusagen
die dufleren Gotterwelten verlifit und einkehrt in das menschliche
Innere. Damit war etwas sehr Bedeutsames geschehen in der Welt- und
Menschheitsentwickelung. Hatte man einen Gott im Innern gesucht,
da hatte man frither heruntersteigen miissen zu den unterirdischen
Gottern, die hinter dem Schleier der Seelenerlebnisse verborgen sind;
in dem Christus hat man einen solchen Gott, der im Aufleren gefunden
werden kann #nd im Innern. Das ist das Wesentliche, was im vierten
Zeitraum der nachatlantischen Zeit nach dem indischen, nach dem per-
sischen und dem igyptischen Zeitraum eingetreten ist. Was mehr im
Abstrakten im alten Indien gedacht, geschaut worden ist, daf die
gottlich-geistige Welt eine einheitliche ist,dafl das «Tat» und Brahman,
die von zwei Seiten der Seele ausstromen, eine Einheit sind, das wurde



lebendiges Leben durch das Christus-Ereignis. Vorher konnte man sich
sagen: Das Gottliche, das man auf dem Wege nach auflen findet, und
das Gottliche, das man auf dem Wege nach innen findet, sind eines.
Jetzt konnte man sich sagen: Man steige nur herunter in das mensch-
liche Innere. Wenn man an Christus teilhaftig ist, so findet man ein
Wesen, das Apollo und Dionysos in einer Wesenheit ist.

Nun entsteht aber eine andere Frage. Wir haben gesehen, daf} die
geistigen Wesenheiten, die in der Auflenwelt sind als gottlich-geistige,
gleichsam vertreten werden fiir den Menschen durch die michtigste
ihrer Wesenheiten, durch den Christus, der als dufleres Wesen zugleich
ein inneres Wesen wird. Wie ist es denn mit den anderen Wesenheiten,
die wir gestern in einer gewissen Beziehung als luziferische Wesenheiten
bezeichnet haben? K&nnte man etwa auch sagen, dafl die Wesenheiten,
die also unter der Fiihrung des Dionysos standen, sich ebenso in das
menschliche Seelenleben hinein entwickeln, und etwa von der anderen
Seite her sich irgendein Dionysos, eine luziferische Wesenheit, als
Mensch verkorpert hat? Kann man dasselbe sagen? Nein, das kann
man nicht sagen. Das ist eben die Erfahrung der geistigen Entwicke-
lung, daf man von dieser Welt nicht dasselbe sagen kann. Und hier
kommen wir an etwas, was ganz kernhaft und wesentlich mit aller
Menschheits- und Weltenentwickelung zusammenhingt. Gingen wir in
sehr, sehr alte Zeiten der Menschheits- und Weltenentwickelung zuriick,
dann finden wir, daf} die Seele nach auflen blickt und daf sie die gétt-
lich-geistige Welt drauflen sieht; dafl sie nach innen blickt und die
gottlich-geistige Welt drinnen sieht; daf die Seele die apollinische Welt
drauflen, die dionysische Welt im eigenen Innern findet, mit griechischen
Ausdriidken gesagt. Wenn man dann vorschreitet in der Menschheits-
und Weltenentwickelung, dann sieht man ein anderes Resultat. Fiir die
allerdltesten Zeiten, wo der weitaus iiberwiegende Teil der Menschen
schauend war, war die Sache 50, wie ich es eben dargestellt habe. Drau-
flen sah man die oberen, drinnen die unteren Gétter; und man hatte
diese zwei Wege hinein in die geistige Welt. Wenn wir spitere Zeiten
in Frage ziehen, dann haben wir eine Menschheit vor uns, die in bezug
auf die schauenden Fihigkeiten schwicher geworden ist. Die Menschen
haben immer mehr und mehr das urspriingliche, alte, dumpfe, dimmer-



hafte Schauen verloren. Aber nehmen wir eine Zeit, in welcher wenig
Menschen noch ein natiirliches Schauen hatten. Diese Menschen — wir
brauchen da gar nicht weit zuriikgehen, wir finden in der chaldiisch-
dgyptischen Welt auch solche Menschen — sahen, wenn sie durch den
Teppich der Sinnenwelt durchdrangen, die oberen Gétter, und wenn
sie in ihr eigenes Inneres hinabstiegen, die unteren Gétter. Deutlicher
und gewaltiger hatten diese Eindriicke diejenigen, die in einem gewis-
sen Grad eingeweiht waren. Zu erwihnen ist, dafl es zu allen Zeiten
auch solche Eingeweihte gab, welche voll die Einheit der beiden Welten
erkannten. Das sind aber die Spitzen der Menschheit.

Es gab also, sagen wir Jahrhunderte vor der Erscheinung des Christus
auf der Erde Menschen, die noch das alte Schauen sich bewahrt hatten,
und Eingeweihte, die auf dem einen Weg gehen und die oberen Goteer
finden konnten, und andere, die auf dem anderen Weg gehen und so
die unteren Gotter finden konnten. Dann aber kam eine Zeit, in welcher
die Welt, die wir die der unteren Gotter nennen konnten, immer mehr
und mehr sich von dem Menschenleben zuriickzog, in der sie selbst fiir
einen im geringen Grade Eingeweihten schwer zu erreichen war — eine
Zeit, in welcher aber verhiltnismifig leicht zu erreichen war bei gerin-
gem Grade von Einweihung dasjenige, was man die oberen, die hinter
der dufleren Sinnenwelt liegenden Gotter nennt. Nehmen Sie zum
Beispiel einen in der alten jiidisch-hebriischen Welt Eingeweihten.
Gerade in dieser Welt Eingeweihte, die konnten, wenn sie nicht in be-
sonders hohem Grade eingeweiht waren, die Erfahrung machen, dafl
sie bei ihrem geringen Schauen hineinsahen in die Welt, in der ihnen
Jahve nicht blof} ein Begriff, eine Vorstellung war, sondern eine dthe-
rische Wirklichkeit, eine Wesenheit, die wie ein Mensch zu ihnen sprach
fiir den schauenden Blick. Wihrend also fiir das Volk Jahve eine Ver-
kiindigung war, etwas, wovon man nur sagte, dafl es da ist, war er fiir
den Eingeweihten eine Wirklichkeit. Dagegen wire es fiir einen solchen
in der alten hebriischen Welt Eingeweihten schwieriger geworden,
dann etwas zu finden, wenn er in das eigene Seelenleben hinunter-
getaucht wire, wenn er das Gebiet der unteren Gotter gesucht hitte.
Da hitte er sich sagen miissen: Ja, da dringe ich nicht auf Grund; da

finde ich tiberall mein seelisches Leben, ich kann nicht durch die dichte



Kruste meines Seelenlebens zu den unteren Gottern hindurdh. So also
hatten sich die unteren Gotter in ein gewisses unbekanntes Dunkel
zuriidigezogen. Es war die Zeit des Herabkommens des Christus auf
die Erde, in welcher sich die luziferischen Geister bis zu einem gewissen
Grad in die Dunkelheit zuriikgezogen hatten. Und in der dufleren
Menschheit konnte man in diesen Zeiten nur mehr horen: Es gibt
Mysterien; diejenigen, welche in die Mysterien eingeweiht werden, die
erlangen die Fihigkeit, durch die Krifte des Seelenlebens durchzu-
dringen in die dionysische Welt hinein. — Dunkel ahnte man etwas, was
in den tiefen Geheimnissen der Mysterien von den Menschen erforscht
werden kann. Aber es war eben nur etwas, wovon man andeutend
sprach, wovon die wenigsten in der Zeit der Erwartung des Christus
eine deutliche Vorstellung hatten. Viel deutlichere Vorstellungen hatten
sie von den dufleren Gottern. Es gab viele Menschen, die noch ein leben-
diges Erlebnis von diesen iufleren Géttern hatten. Nun schreitet aber
die Menschheit vorwirts in der Entwidkelung. Und welches ist das Er-
gebnis dieses Vorwirtsschreitens?

Es wird eine Geschichte geben fiir die duflere Menschheit, und es
wird in die Zukunft hinein auch eine Geschichte geben fiir die Myste-
‘rien. Die aduflere Menschheit wird ihre Geisteskultur verwandeln,
immer mehr und mehr wird sich der Christus einleben in die duflere
Menschheit. Aber auch in den Mysterien wird man die Natur und
Wesenheit des Christus, den man heute kaum angefangen hat zu ver-
stehen, erkennen. Der Gott also, der erblickt werden konnte zur Zara-
thustrazeit, wenn sich der Blick zur Sonne wendete und schauend wurde,
und der herunterstieg auf die Erde, dieser Gott wird immer intimer
und intimer ergriffen werden von der menschlichen Seele. Der Gott,
der der Regent der dufleren Welt war, wird immer innerlicher werden.
Der Christus schreitet so durch die Welt, dafl er von einem kosmischen
Gotte, der heruntergestiegen ist auf die Erde, ein mystischer Gott
immer mehr und mehr wird, der von den Menschen in dem Inneren des
Seelenlebens wird erlebt werden konnen. Daher konnte man zur Zeit,
als Christus herunterstieg, das verwirklichen, was dann seine Jiinger
beschrieben, indem sie sagten: Wir haben unsere Hinde in seine Wun-
den gelegt, haben selber sein Wort auf dem Berge geh6rt.— Man konnte



sich auf etwas Aufleres berufen. Das war das Wesentliche, dafl der
Christus duferlich da war. Man hitte ihn dazumal innerlich mystisch
nicht erleben kénnen; seine Dionysosnatur hitte man nicht erfassen
konnen; man muflte ihn als duflerlichen historischen Christus zunichst
erleben. Das aber ist der Fortschritt in dem Christus-Bewufltsein der
Menschheit, daf} er immer tiefer in die Seele hineinsteigt, daf die
Menschen immer mehr nach innen werden sehen kénnen, daf sie immer
mehr ihre eigenen Seelenerlebnisse im Innern mystisch durchleben
werden und immer mehr zu dem #uflerlichen Christus den Christus in
der eigenen Seele, den mystischen Christus erleben werden. Man sehe,
wie in dem sogenannten Mystizismus, der auftritt in der ersten Zeit
der christlichen Entwickelung durch Dionysios den Areopagiten, der
ein Freund und Schiiler des Paulus war, wie da der Christus zunidhst
durch duflere okkulte Fihigkeiten erkannt wird. Und alle Beschrei-
bungen dieser ersten christlichen okkulten Schule sind so gehalten, dafl
der Christus im wesentlichen nach jenen Eigenschaften beschrieben
wird, die er entfaltet in den dufleren Welten, die durch den nach auflen
gerichteten instinktiv schauenden Blick erfahren werden konnten. Und
man steige herauf einige Jahrhunderte in der Menschheitsentwickelung
und sehe, was geworden ist. Man frage bei der mittelalterlichen mysti-
schen Entwickelung an, bei jenem tief inneren Erleben eines Meister
Eckart, eines Johannes Tauler und so weiter bis herauf zu unseren neu-
eren Mystikern—da sind Menschen, die in ihr eigenes Innere hinunter-
blicken. Wie man in alten Zeiten in das Innere hineinblidkte, um durch
dieses Innere durchzuschauen und zum Dionysos zu dringen, so drin-
gen die Neueren hinein, konnen wie der Meister Eckart sagen: Zwar
ist der historische Christus eine Tatsache, zwar hat er sich entwickelt
in der Geschichte, aber es gibt die Moglichkeit, in das eigene Innere zu
steigen und da den inneren mystischen Christus zu finden. So entwidkelt
sich die menschliche Seele dazu, nicht nur in der Auflenwelt, sondern
im Innern die dionysische Natur des Christus zu finden, den mystischen
Christus. Zuerst war der historische Christus da, dann haben durch das
Werk des historischen Christus sich solche Wirkungen auf die mensch-
liche Seele herausgebildet, daf} ein mystischer Christus innerhalb der
Menschheit moglich geworden ist. So kénnen wir fiir die neuere Zeit



auch sprechen von einem innerlichen mystischen Christus-Erleben; aber
man mufd die Sache so fassen, dafl der Christus ein kosmischer war vor
seinem Eintritt in die Erde. Hat man sich damals in das innere Seelen-
leben versenkt, dann hat man nicht den Christus gefunden, sondern
den Dionysos. Heute findet man, wenn man in der entsprechenden
Weise sich entwickelt hat, eine innere Christus-Wesenheit. Der
Christus ist von einer auflerseelischen Gottlichkeit zu einer inner-
seelischen Gottlichkeit geworden, die immer mehr die Menschenseele
ergreifen wird, je mehr diese mit ihren Seelenerlebnissen diesem
Christus sich nihern wird.

Hier haben Sie ein Beispiel, wie ein Umschwung geschieht mit dem,
was als Prinzipien durch die Welt sich entwidckelt. Wenn der heutige
Mensch spricht, dafl es einen mystischen Christus in seinem Innern gibt,
dann sollte er nicht vergessen, dafl alles in der Welt sich entwidkelt hat
und daf das mystische Bewufltsein kein solches ist, das gleich ist in
allen Zeiten, sondern dafl auch das geworden ist, Wenn die alten hei-
ligen Rishis hinaufgeschaut haben in die geistigen Welten, dann haben
sie von Karman gesprochen und haben dabei dieselbe Wesenheit, wie
die spiteren, als kosmische im Auge gehabt, die auch Zarathustra ge-
meint hat, als er von Ahura Mazdao sprach. Es war die Christus-
Wesenheit. Heute ist sie als mystischer Christus auch im Innern zu
finden. Daf} er es ist, das ist die Tat des Christus selbst auf der Erde.
So verhilt sich der kosmische, der astronomische Christus zum mysti-
schen Christus in Wahrheit. So also wurde der duflere Gott allmihlich
ein innerer.

Weil aber alles das, was in der dufleren physischen Welt geschieht,
eine Wirkung ist des Geistigen, so stellt sich auch eine Wirkung dieser
Verdhristlichung der Seele fiir das andere Leben heraus. Zuerst wird
sich diese Wirkung zeigen in den Mysterien und hat sich zum Teil
schon gezeigt seit der Begriindung der abendlindischen Mysterien-
schulen des Rosenkreuzes. Wenn man durch die Schulung der alten
Mysterien in die Seele hinein sich vertieft hatte und zu den unteren
Gottern gestiegen ist, so hat man Dionysos gefunden, was nur ein
anderer Name ist fiir die weite Welt der luziferischen Gottheiten. Aber
auch das schauende Bewufltsein, wenn es nicht bis zu den héchsten



Graden gestiegen ist, verschwand ins Dunkle, wihrend der Christus in
seiner Glorie der Erde sich niherte; es verschwand das luziferische
Wesen. Nur den héchsten Eingeweihten war es noch méglich, hinunter-
zusteigen zu den luziferischen Gottern. Den anderen Menschen mufite
man sagen: Wenn ihr ungereinigt und unreif hinuntersteigt, dann er-
scheinen euch diese luziferischen Wesenheiten nur als wilde Dimonen in
ithren Zerrbildern, die euch in euren verwandelten Eigenschaften zu allem
Schlimmen verleiten. Daher alle die schrecklichen Beschreibungen, die
von diesem unterirdischen Reiche gegeben werden, daher die Furcht
schon vor dem Namen des Luzifer in einer gewissen Zeit. Und weil
sich alles vererbt fiir die Menschen, die nicht mit der Entwickelung
fortschreiten, lebt diese Furcht noch heute bei denjenigen, die diese
Empfindungen ererbt haben, die Furcht vor dem Namen Luzifer. Aber
die Sache ist so, dafl zuerst fiir den schauenden Menschen wieder
die luziferische Welt auftaucht, nachdem eine Zeitlang das Christus-
Prinzip die Seele durchchristet hat. Hat der Christus eine Weile in der
Seele gewirkt, dann wird diese Seele dadurch, dafl sie von der Christus-
Substanz durchdrungen wird, durch ihre Christianisierung reif, wie-
derum hineinzudringen in das Reich der luziferischen Wesenheiten. Zu-
erst konnten das die Eingeweihten des Rosenkreuzes. Sie haben sich be-
miiht, den Christus in solcher Gestalt zu begreifen und zu schauen, daf}
er als mystischer Christus auch in ihre Seele eingedrungen ist, daf er in
ihnen lebt, daf} sie sozusagen stark sind durch diese Christus-Substanz
in ihrem eigenen Innern, und dafl Wehr und Waffe gegen alle An-
fechtungen diese Christus-Substanz in ihnen ist. So wird diese Christus-
Substanz in ihnen zu einem neuen Licht, das sie jetzt innerlich durch-
leuchtet, zu einem innerlichen astralischen Licht. Historisches Erleben
des Christus in seiner Wahrheit durchleuchtet unsere Seelenerlebnisse
so, dafl wir fihig werden, nunmehr wiederum hineinzudringen in das
luziferische Reich. Zuerst konnten das die Eingeweihten des Rosen-
kreuzes, und nach und nach werden diese Eingeweihten des Rosen-
kreuzes heraustragen das, was sie erleben konnen iiber das luziferische
Prinzip, und werden jene grofle geistige Ehe iiber die Welt ausgiefien,
die darin besteht, dafl der Christus, der sich als Substanz hinein-
ergossen hat in die menschliche Seele, nunmehr begriffen wird mit den-



jenigen geistigen Fihigkeiten, die heranreifen durch das Einstrémen
des luziferischen Prinzips in einer neuen Weise in den Geist der ein-
zelnen Menschen.

Betrachten wir zunichst einen Eingeweihten des Rosenkreuzes. Ein
solcher Eingeweihter, der bereitet sich zunichst dadurch vor, daf} er in
seiner Seele Gefithle, Empfindungen, Gedanken hinlenkt zu der grofien
Zentralgestalt des Christus, dafl er zunichst zum Beispiel das Johannes-
Evangelium auf sich wirken 14f3t; jene monumentale, ungeheuer bedeut-
same Gestalt, die uns von dem Christus im Johannes-Evangelium
- geschildert wird, auf seine Seele wirken lift und sich dadurch veredelt
und ldutert. Denn es wird wirklich alles anders in unserer Seele, wenn
diese hinblickt mit aller Verehrung auf die Gestalt, die das Johannes-
Evangelium schildert. Wenn wir das in uns aufnehmen, was ausstrémt
von der Gestalt, die dieses Johannes-Evangelium schildert, dann wird
unsere Seele durchchristet, dann lebt in uns der mystische Christus auf.
Und wenn wir das durch andere Dokumente der christlichen Erziehung
weiter beleben, so wird immer mehr und mehr unsere Seele durch-
stromt von der geistigen Substanz des Christus, [dutert sich und reinigt
sich in der Verchristianisierung hinauf in héhere Welten. Dadurch wird
vorzugsweise unser Gemiit geldutert und gereinigt. Man lernt entweder
in einer so universellen Weise empfinden den Christus, wie der Meister
Ecdkart und Tauler es getan haben, oder man lernt ihn in einer so zarten
Weise erleben wie Suso oder andere; man fiihlt sich eins mit dem, was
hereingestromt ist aus den groflen Himmelswelten durch das Christus-
Ereignis auf unsere Erde. Dann macht man sich dadurdh reif, als Ein-
geweihter des Rosenkreuzes schauend eingefiihrt zu werden in jene
Welten, die in den alten Zeiten die dionysischen, die jetzt die luziferi-
schen Welten genannt werden konnten. Was haben diese Einfiihrungen
in die luziferischen Welten fiir den heutigen Eingeweihten des Rosen-
kreuzes fiir eine Wirkung? Wird das Gemiit warm und von Enthusias-
mus erfiillt fiir das Gottliche, wenn es verchristet wird, so werden auf
der anderen Seite unsere anderen geistigen Fahigkeiten, durch welche
wir die Welt verstehen und begreifen, erfassen und einsehen, durch-
leuchtet, durchstrémt und durchkraftet von dem luziferischen Prinzip.
So steigt der Eingeweihte des Rosenkreuzes zu dem luziferischen Prin-



zipe aufwirts. Indem er das tut, werden durch die Einweihung seine
geistigen Fihigkeiten geschirft, ausgearbeitet, so daf} er den Christus
nicht nur mystisch in seiner Seele fiihlen kann, sondern daf er ihn be-
schreiben kann, daf} er erzihlen kann, wie er ist, daf er ihn in Gedan-
kenbilder, in geistige Bilder fassen kann, daf er in ihm nicht nur dunkel
gefiihlt und erlebt wird, sondern wie eine Gestalt der dufleren Welt,
der dufleren Sinneswelt in konkreten Konturen vor ihm steht. Den
Christus zu erleben als Seelensubstanz ist moglich dadurch, dafl der
Mensch den Blick hinlenkt auf die Christus-Gestalt, wie sie thm aus
den Evangelien entgegentritt. Den Christus beschreiben, verstehen, so
wie man die anderen Erscheinungen und Erlebnisse der Welt versteht,
und dadurch erst seine Grofle, seine Bedeutung fiir die Welt, seine Ur-
sichlichkeit fiir das Weltgeschehen einzusehen, ist nur méglich, wenn
der christlich-mystische Eingeweihte weiter aufsteigt zur Erkenntnis
der luziferischen Reiche. Luzifer gibt uns also innerhalb des Rosen-
kreuzes die Fihigkeit den Christus erst zu schildern, zu verstehen®.

Was Jahrhunderte haben tun konnen, das war, dafl sie die Evan-
gelien fortgepflanzt haben, daf sie das Wort, das aus den Evangelien
sttdmt, wiedergegeben haben, dafl sie die Herzen sich haben erwiarmen
lassen an diesen Evangelien, da sie die Seelen durchgliiht haben mit
Wirme und Enthusiasmus, die von den Evangelien ausstromen. Heute
stechen wir vor einer Menschheitsentwickelung, der es nimmermehr
geniigen kann, blof} die Evangelien in der alten Weise iiberliefert zu
erhalten; heute verlangen die Menschen etwas anderes. Diejenigen, die
dieses andere nicht wollen, die werden das Karma zu tragen haben des
Sichstrdubens gegen die Einfiilhrung des luziferischen Prinzips in die
Evangelieninterpretation. Mdge es noch zahlreiche Menschen geben
unter uns, die sagen: Ach was, wir wollen die Evangelien als Christen
hinnehmen, wir fithlen uns befriedigt von ihnen; aus den Evangelien
spricht der Christus, aus den Evangelien spricht er auch dann, wenn
wir sie so iiberliefert erhalten, wie es durch die Jahrhunderte herauf

* Man kann sich denken, wie boser Wille oder Unverstindnis nach dem gewshn-
lichen Gebrauch des Wortes Luzifer (Lichttriger) das Dargestellte verleumdet; das
kann nicht abhalten von dieser Darstellung. Wer unter Luzifer versteht, was hier
gemeint ist, m#f anders sehen.



in der traditionellen Religion geschehen ist. Solche Menschen mdgen
glauben, daR sie Christen sind, sie mdgen in ihrer Art immer wieder
und wieder wiederholen: Bleibt uns mit eurer Geistes-Erkenntnis fern,
wir haben den Christus in den Evangelien, wir wollen nichts wissen
von eurer Arbeit, die ihr auf die Evangelien wendet. — M&gen sie es
wiederholen, diese Menschen, mégen sie wihnen, daf sie gute Christen
sind; sie sind in Wahrheit Feinde des Christus, sie sind diejenigen, die
aus eigenem Egoismus heraus, weil sie sich noch befriedigt erkliren
konnen durch alles das, was in der traditionellen Evangelieninter-
pretation geboten wird, hinwegwischen das, was das volle Christen-
tum zur Glorie in der Zukunft erst bringen wird. Diejenigen, die heute
oft glauben, die besten Christen zu sein, sind die starksten Ausrotter
des wirklichen Christentums. Diejenigen verstehen heute die Entwicke-
lung des Christentums, welche in ganz anderer Weise denken, welche
aussprechen: Wir wollen nicht Egoisten sein und wollen sagen: es
geniigen uns die Evangelien, wir wollen nichts wissen von eurem
Abstrakten! Es ist gar kein solches Abstraktes, wie es die Geistes-
wissenschaft bietet.—Diejenigen sind die wahren Christen, die da wissen,
daf die Menschheit heute etwas anderes braucht als das Christentum
der Egoisten, die da sagen: Wir wissen, daf} die Welt nicht mehr be-
stehen kann mit der alten Uberlieferung der Evangelien, wir wissen,
dafl in der Welt notwendig ist, daf} das Licht aus Luzifers Gebiet falle
auf die Evangelien. — Diese Menschen héren die Lehren, die heraus-
dringen aus den Einweihungsstitten des Rosenkreuzes, wo man die
geistigen Fahigkeiten geschirft hat durch das luziferische Prinzip, um
immer tiefer in die Evangelien hineinzudringen. Und fiir diese Ein-
geweihten hat sich herausgestellt: In der Tat, die Evangelien haben
eine so unendliche Tiefe, dafl man durchaus nicht glauben darf, sie aus-
schopfen zu kénnen mit diesem oder jenem. — Aber heute ist schon die
Zeit gekommen, wo die Rosenkreuzer ihre Lehre hinausstrmen lassen
miissen in die Welt, wo die Mysterien des Rosenkreuzes berufen sind,
das, was sie an Schirfung ihrer Geisteskrifte gewonnen haben aus der
luziferischen Welt heraus, fallen zu lassen auf die Evangelien. Das ist
abendlindische Geistes-Erkenntnis, dafl das Licht, welches hinaus-
dringt, gewonnen werden kann aus Luzifers Gebiet, fallen gelassen



werden kann auf die Evangelien. Geisteswissenschaft muf} ein Instru-
ment werden zur Interpretation der Evangelien; und das Grofle, das
Gewaltige und Substantielle der Evangelien wird sichtbar werden,
wenn das Licht aus Luzifers Reich auf dem Umwege, wie es gewonnen
worden ist durch die Mysterien des Rosenkreuzes, auf diese Evangelien
fillt. So gehort es zur geisteswissenschaftlichen Arbeit, einzufiihren in
die frohen Botschaften von der christlichen Wesenssubstanz, die durch
die Welt geht; das Licht, das gewonnen wird aus Luzifers Gebiet auf
dem Wege der Einweihung durch das Rosenkreuz, fallen zu lassen auf
die Evangelien. So sehen wir, daf der Christus, der von einem Gott,
der in der Auflenwelt gelebt hat, zum mystischen Christus geworden
ist, durch seine Veredlung der menschlichen Seele diese wieder hinein-
gebracht hat in jenes Gebiet, das fiir eine Weile verschlossen bleiben
muflte, dasman genannt hatdas dionysische in alten Zeiten, und welches
wieder erobert wird in den Zeiten, denen die Menschheit in der Zukunft
entgegengeht. Die Erklidrung des Christus durch die an Luzifer gestei-
gerten und erleuchteten Geistesfihigkeiten, das ist das Innere, der
Wesenskern der Geistesstromung, die im Abendlande erfliefen muf.
Und was ich gesagt habe, ist gegeniiber der Zukunft die Sendung des
Rosenkreuzes*.

Was also geschieht eigentlich in unserer Menschheitsentwickelung?
Da geschah und geschieht dieses, dafl Christus und Luzifer, der eine als
kosmischer, der andere als innermenschlicher Gott, nebeneinander gin-
gen in alten Zeiten, dafl man den einen sozusagen in den oberen Regi-
onen, den anderen in den unteren Regionen fand, dafl dann die Welt
weiterschritt und fiir eine Zeit ferne von der Erde den Dionysos, den Lu-
zifer wuflte; dafl man dafiir aber das Erlebnis hatte, daf der kosmische
Christus immer mehr hineindringt in die Erde, immer mehr durchsetzt
die Seele, daf} jetzt aber Luzifer wiederum sichtbar, wiederum erkenn-
bar wird. Die Wege, die diese beiden gottlich-geistigen Wesenheiten
gegangen, sind so: Sie nihern sich von zwei verschiedenen Seiten der
Erde; der Luzifer wird unsichtbar, indem er sich mit dem Christus
kreuzt; er wird gleichsam als das andere Licht {iberstrahlt von dem

* Man vergleiche die entsprechenden Ausfiihrungen in meiner «Geheimwissen-

schafts.



Christus-Licht. Friiher fand man Christus als kosmische Wesenheit,
den Luzifer als innermenschliche Wesenheit. Sie durchkreuzten ihren
Weg. Der Christus zieht in die menschliche Seele ein, er wird zum
planetarischen Erdengeiste, er wird immer mehr der mystische Christus
in den Menschenseelen, er wird durch die inneren Erlebnisse vertieft
und erkannt. Die Seele wird dadurch immer fihiger, wiederum zu
schauen die andere Wesenheit, die den umgekehrten Weg gemacht hat,
von dem Inneren in das Auflere hin. Der Luzifer wird aus einer inner-
menschlichen Wesenheit, einer rein irdischen Wesenheit, wo er gesucht
worden ist in den Mysterien, die in das Unterreich fiithrten, ein kos-
mischer Gott. Immer mehr wird er aufleuchten drauflen in der Welt,
die wir erblicken, wenn wir hindurchsehen durch den Teppich der
Sinneswelt. Umgekehrt wird das Anschauen der Menschen. Hat man
Luzifer gesehen hinter dem Schleier der inneren Seelenwelt, hat man
den Christus gesehen, wie der Zarathustra, hinter der dufleren sinn-
lichen Welt, so wird man in der Zukunft den Christus immer mehr
und mehr durch Versenkung und Verinnerlichung in das eigene Wesen
erkennen konnen. Den Luzifer wird man finden, wenn man den Blick
nach auflen richtet in die kosmische Region.

So haben wir eine véllige Umkehr der menschlichen Erkenntnis-
verhiltnisse im Laufe der menschlichen Entwickelung zu verzeichnen:
der Christus ist geworden von einem kosmischen Gotte zu einem
irdischen Gott, der die Seele der Erde ist in der Zukunft. Der Luzifer
ist geworden von einem irdischen Gotte zu einem kosmischen Gott.
Und will der Mensch in der Zukunft wiederum aufsteigen zu der
dufleren geistigen Welt, die hinter dem Schleier der Sinneswelt ver-
borgen ist, will er nicht bei dem stehenbleiben, was dufierlich, nur grob-
stofflich ist, dann mufl er durch die Dinge der Sinneswelt hindurch-
dringen in die geistige Welt; er muf} sich in das Licht tragen lassen
durch den «Licht-Triger». Und keine Fihigkeiten, da einzudringen,
werden dem Menschen erstehen, wenn er diese Fihigkeiten nicht
schafft aus den Kriften, die uns zufliefen von Luzifers Reich. Die
Menschheit wiirde in Materialismus versinken, immerfort in dem
Glauben verharren, dafl alles nur duflere materielle Welt ist, wenn
sie nicht aufstiege zur Inspiration durch das luziferische Prinzip. Ist



das Christus-Prinzip dazu berufen, unser Inneres stirker und stirker
zu machen, so ist das luziferische Prinzip dazu berufen, unsere Fihig-
keiten, die eindringen sollten in die Welt in vollem Umfange, zu schir-
fen, auszubilden. Immer stirker und stirker fiir das Begreifen und
Erkennen der Welt wird uns Luzifer machen, immer stirker und
stirker im Innern wird uns Christus machen.



SIEBENTER VORTRAG

Miinchen, 29. August 1909

Aus dem, was in den beiden letzten Vortrigen hier gesagt worden ist,
werden Sie entnehmen, daf} es gewisse Tatsachen in der Entwickelung
der Mensdhheit gibt, die im Zufleren Leben kaum beachtet werden,
durch deren Nichtbeachtung aber vieles mifiverstanden wird, was in
den geistigen Grundlagen dieser Entwickelung sich vollzieht. Sie kon-
nen ja aus dem Schlusse des gestrigen Vortrages sehen, dafl das, was
man das mystische Christus-Erlebnis nennen kann, das Erlebnis, das
der Mensch haben kann, wenn er durch Versenkung in sein Inneres
seine Seelenerlebnisse durchdringt mit dem, was wir die Christus-
Substanz genannt haben, nicht immer da war, sondern daf} es sich
entwickelt hat im Laufe der Zeit. Ja, man kann sehen, dafl das histo-
rische Ereignis des Abstieges des Christus notwendig war als eine Vor-
aussetzung fiir die Anwesenheit des mystischen Christus in der Seele,
so dafl man also nicht sagen darf, dafl das mystische Christus-Erlebnis
auch in der vordhristlichen Zeit fiir menschliche Seelen immer mdglich
gewesen wire; ein Meister Eckart oder dhnliche Personlichkeiten mit
ihren inneren mystischen Erlebnissen sind nur in der christlichen Zeit-
rechnung moglich, vorher nicht. Ein abstraktes Denken wird von vorn-
herein das gar nicht einsehen, nur ein konkretes, geistig-realistisches
Denken, das auf die Tatsachen geht. Auch das, was iiber die Beziehun-
gen der luziferischen Wesenheiten und der Christus-Wesenheit gesagt
worden ist, ist nur verstindlich, wenn man voraussetzt, daf} eine zwar
fiir die dufleren Sinne und den dufleren Verstand unwahrnehmbare,
aber deshalb nicht minder radikale Verinderung der ganzen mensch-
lichen Organisation sich vollzogen hat durch die Jahrtausende vor der
Erscheinung des Christus und durch die Jahrhunderte nach dieser. Die
Menschen haben sich seit der atlantischen Katastrophe wesentlich ge-
wandelt. Und wenn im gegenwirtigen Menschheitszyklus alles fiir die
duflere Lebenserfahrung darauf ankommt, daf} der Mensch, wenn er
in seine Inkarnation eintritt, durch die Instrumente, die ihm zur Ver-



fiigung stehen in den drei Hiillen, im physischen, dtherischen und astra-
lischen Leib, die Welt wahrnimmt, so hidngt es von den Verinderungen
ab, welche die Organisation dieser Hiillen durchmacht, wie er die Welt
in den aufeinanderfolgenden Zeitepochen wahrnimmt. Eine absolut
wahre Anschauung fiir alle Zeiten gibt es nicht. Die Menschen ktnnen
die Welt nur anschauen, wie es ihrer Organisation entsprechend ist.
Nun wollen wir uns einmal die radikalste Verinderung in der Men-
schennatur vor die Seele riicken, die sich zugetragen hat seit der atlan-
tischen Katastrophe, durch die erste grofle Menschheitskultur in der
nachatlantischen Zeit, durch das alte Indertum, und durch das Ur-
persertum hindurch, durch die chalddisch-dgyptische, durch die grie-
chisch-lateinische Kulturepoche bis in unsere Zeit herein. Sie wissen,
dafl vor der atlantischen Katastrophe der ganze Zusammenhang der
einzelnen Glieder der Menschennatur ein anderer war als spiter. Das
Zusammenwirken des Atherleibes und des physischen Leibes war nicht
so vor der groflen atlantischen Katastrophe wie nachher. Der Ather-
leib des Kopfes zum Beispiel war gegeniiber dem physischen Kopfe
michtiger ausgebildet und loser mit diesem verbunden. Gerade darin
driickt sich die Fortentwickelung aus, dafl der Zusammenhang zwischen
dem itherischen Leib und dem physischen Leib immer intensiver wird
und daf beide einander immer Zhnlicher werden. Nun liegen alle
Krifte zur Organisation des physischen Leibes, zur Zusammenfiigung
und Harmonisierung der Glieder des physischen Leibes im Atherleib.
Man kann also sagen: In der atlantischen Menschheit war die Sache so,
dafl von einem Atherleib, der ja auflerhalb des physischen Leibes
namentlich in bezug auf den Kopf gelegen hat, wie von auflen herein-
wirkten die Krifte, die den physischen Leib konstruierten. Dann zogen
sich diese Krifte in den Raum des physischen Leibes hinein und wirken
heute mehr im Innern belebend und erregend. Das aber hat sich erst
herausgebildet. Ein langsames Hineinschliipfen des Atherleibes in den
physischen Leib hat stattgefunden. — Und will man die alte indische
~Kultur verstehen, so mufl man sich klar dariiber sein, daf} damals die
Sache noch anders lag als wihrend der chalddisch-dgyptischen Zeit. In
den Menschen aber der griechisch-lateinischen Zeit war schon eine voll-
stindige Durchdringung des Atherleibes und physischen Leibes erreicht,



so daf} fiir das schauende Bewufitsein auf keiner Stelle der mensch-
lichen Organisation der Atherleib weit hinausgereicht hitte iiber den
physischen Leib.

Bei den Indern war das noch nicht der Fall. Da wiirde sich dem
schauenden Blick iiberall gezeigt haben, wie noch der Atherleib, nament-
lich in bezug auf den Kopf, herausragte iiber den physischen Leib.
Daher kam es, dafl der Angehdrige des alten indischen Volkes die Welt
anders sah als der Angehérige des dgyptischen. Der Angehorige des
griechisch-lateinischen Volkes hat im wesentlichen schon so gesehen wie
wir heute, er sah eben die Welt ausgebreitet als den Sinnenteppich der
Farben, Tone, Formen und so weiter. Fein durchsetzt aber war diese
ganze Welt, die da ausgebreitet ist in den heutigen sinnlichen Wahr-
nehmungen, fiir den indischen Geist der dltesten Zeit noch von dem,
was man nennen kénnte Nebelwolken idtherischer Natur, die sich aus
allen Dingen heraus erheben, wie wenn alle Dinge brennen wiirden
und ein feiner Nebelrauch aus jeder Form hervorstrémte. Man schaute
ein dtherisches Element, das iiber alle Dinge gelegt war wie feiner
Tau oder Reif. Diese eigentiimliche Art des Anschauens war damals
die natiirliche. Sie kann sich heute die Menschenseele nur erwerben
durch geisteswissenschaftliche Ubungen. Das ist der Sinn der Fortent-
wickelung der Menschheit durch die verschiedenen Kulturepochen, daf}
der atherische Leib immer tiefer und tiefer hineinsteigt in den phy-
sischen Leib. Damit indert sich das menschliche Anschauen, da dieses
abhingt von der Art, wie der Atherleib organisiert ist. Und dies wieder
hingt damit zusammen, daf} die luziferischen Wesenheiten von solcher
Art, die sich innerirdisch und innerseelisch offenbart, aufsteigen zu
kosmischen Daseinsstufen, und dafl die Christus-Wesenheit, die vorher
eine kosmische ist und heruntersteigt bis zur Inkarnation im Menschen-
leibe, nun eine solche wird, die sich innerirdisch und innerseelisch offen-
bart. Diese Durchdringung des apollinischen mit dem dionysischen
Prinzipe, dieses gleichsam iibereinander Hinwegschreiten der luzife-
rischen und der Christus-Wesenheit war nur moglich geworden da-
durch, dal die menschliche Organisation sich in dieser Weise gedndert
hat. Aber sie hat sich nicht nur geindert fiir die Beurteilung der Ver-
gangenheit, sondern auch fiir die Vorbereitung der Zukunft. Wir leben



jetzt in der Tat in dem Zeitalter, in dem die innigste Durchdringung
zwischen dem Atherleib und dem physischen Leib schon hinter uns
liegt; wir leben jetzt schon wiederum in der umgekehrten Entwicke-
lungsrichtung. Wir leben in einer Zeit, in der der Atherleib langsam
herausriickt aus dem physischen Leib. Das ist normale Menschheits-
entwickelung in die Zukunft hinein, dafl der Atherleib nach und nach
wiederum den physischen Leib verldflt; und Zeiten werden kommen,
in denen sich die menschliche Organisation wiederum so anschauen
wird, wie sie sich angesehen hat in grauer Vorzeit, so dafl wir wiederum
empfinden werden, wie der Atherleib hervorragt iiber den physischen.
Wir sind mitten drinnen in diesem Vorgange, und mancherlei von den
feineren Krankheitserscheinungen der Gegenwart wiirde man verstehen,
wenn man das wiifite. Das alles aber entspricht groflen kosmischen Ge-
setzen. Der Mensch konnte nicht sein Entwickelungsziel erreichen, wenn
er nicht in dieser Weise gleichsam eine Kreuzung seiner Organisations-
glieder durchmachte. Aber alles das, was in uns ist, das ist durch-
drungen von unserer ganzen Umgebung; das ist durchdrungen von den
gottlich-geistigen Wesenheiten, die in der geistigen Welt sind und die
ihre Strome in uns senden, so wie die physischen Elemente der Erde in
unseren physischen Organismus ihre Stréme senden. Damals, als der
Atherleib aufler dem physischen war, da strémten in diesen Atherleib
fortwihrend Stromungen hinein, die der Mensch bewufit empfand
und die er als kosmische Offenbarungen erlebte. Der Mensch fiihlte das
wie etwas, was seiner Innerlichkeit sich offenbarte. Was da an Stro-
mungen aus der geistigen Welt sich in seinen Atherleib hineinsenkte,
das war es auch, was an der Ausbildung des physischen Leibes
arbeitete.

Wenn man das, was in den letzten Tagen hier gesagt worden ist,
jetzt charakterisiert von der Zufleren Seite, so kann man sagen: Das,
was sich in den Atherleib des Menschen hineingesenkt hatte und was
der Mensch als innerstes Element erlebt hatte, das waren die Einfliisse
der luziferischen Welt. Es hatte sich der Mensch seit den alten Zeiten
der voratlantischen Entwickelung ein Erbstiick mitgebracht: die luzi-
ferischen Einfliisse, die in seinen Atherleib hineinstrémten. Dafl diese
luziferischen Einfliisse sich verdunkelten, dafl der Mensch gerade in



der Zeit, da Christus erscheint, nichts von ihnen vernimmt, wenn er
nicht in hohem Grade eingeweiht ist, das erklirt sich daraus, dafl der
Atherleib immer mehr und mehr in den physischen Leib hineinriickt,
eins mit ihm wird, und er immer mehr und mehr sich bedienen lernt
der physischen Organe. Daher war es fiir ihn notwendig, dafl die gott-
liche Wesenheit, die auf der Erde erscheinen sollte, in einer physisch
wahrnehmbaren Gestalt erschien, physisch verkorpert wie andere phy-
sische Wesenheiten auf der Erde war. Es konnte die damalige Mensch-
heit nur Verstindnis haben fiir einen im Leibe erscheinenden Gott, weil
sie gewohnt worden war, das Wahre dasjenige zu nennen, was man
durch die Instrumente des physischen Leibes sieht. Es mufite in der
Menschheit dies so sein, damit diejenigen, die um den Christus waren,
sprechen konnten zur Bekriftigung dessen, was geschehen war: Wir
haben unsere Hinde in seine Wunden gelegt und unsere Finger in seine
Nigelmale. — Diese sinnliche Gewiflheit, die mufite wie ein Gefiihl in
den Menschen leben, wie ein Gefiihl, das, wenn es vorhanden ist, zur
Bewahrheitung der Sache beitragt. Darauf hitte ein Mensch in der
alten indischen Zeit nichts gegeben, er hitte gesagt: Das Geistige, sinn-
lich wahrgenommen, sagt mir nicht viel; wenn du das Geistige waht-
nehmen willst, so muflit du zu irgendeinem Grade von schauender
Erkenntnis aufsteigen. Das Verstidndnis also fiir Christus muflte sich
erst entwickeln, wie alles in der Welt.

Das aber, was der Mensch als den luziferischen Einschlag hatte in
seinem Atherleib, was er sich mitbrachte aus uralten Zeiten, wo sein
Atherleib noch nicht ganz im physischen Leibe lebte, wo er noch drau-
flen war und mit den dufleren Teilen die Einfliisse Luzifers empfing,
das verschwand, das wurde allmihlich aufgebraucht. Damit, dafl der
Atherleib in den physischen Leib hineinschliipfte, verlor der Mensch
die Fihigkeit, mit seinen itherischen Organen die hoheren Welten
wahrzunehmen. So kann man von einer gewissen Zeit, in die man zu-
riickblidct, von den menschlichen Vorfahren sagen: Die haben noch in
die hoheren Welten hineingesehen; was sie gesehen haben, ist in den
Schriftwerken aufbewahrt. — Wie auf eine uralte Weisheit kann man
hinweisen. Die aber war spiter nicht mehr unmittelbar ergreifbar, weil
in demselben Mafle, in dem der Atherleib in den physischen Leib



hineinriickt, der Mensch sich nur seiner physischen Sinne und seines
physischen Verstandes bedienen kann, und die schauende Kraft gelihmt
wird. Die Moglichkeit des Hineinschauens in die geistige Welt, die ist
dann nur moglich beim Eingeweihten, der durch systematische Schulung
zu den iibersinnlichen Welten hinaufsteigt.

Nun sagte ich Thnen: Der umgekehrte Prozef vollzieht sich jetzt.
Die Menschheit tritt in ein Stadium ein, wo der Atherleib in gewisser
Weise wiederum sich aus dem physischen herausbildet; aber Sie diirfen
nicht glauben, daf} er das nun alles von selbst erhilt, was er als ein altes
Erbstiick sich von frither mitgebracht hatte. Der Atherleib des Men-
schen wiirde, wenn nichts geschehen wiirde, als daf er herausriickt aus
dem physischen Leibe, eben herausriicken. Er wiirde nichts von den
Kriften in sich enthalten, die er einmal gehabt hat. Er wird ja in Zu-
kunft herausgeboren aus dem menschlichen physischen Leibe. Gibt ihm
der menschliche physische Leib nichts mit, dann ist er leer, dann ist er
ode. Das wird die Zukunft der Menschheitsentwickelung sein, daf} die
Menschen sozusagen aus ihrer physischen Leiblichkeit ihren Atherleib
entlassen und ihn eventuell leer hinaussenden kénnen. Was wiirde das
bedeuten? Der Atherleib ist der Krafttriger, der Erreger alles dessen,
was im physischen Leibe vorgeht. Er mufl nicht nur dann, wenn er
ganz in dem physischen Leibe steckt, den physischen Leib mit Kriften
versehen, er mufl ihn jederzeit versehen; er wird ihn auch versehen
miissen, wenn er wieder einmal teilweise auflerhalb des physischen
Leibes ist. Lassen Sie ihn leer, den Atherleib, geben Sie ihm nichts mit,
dann kann er nicht auf den physischen Leib zuriickwirken, denn dann
hat er nicht die Kraft, wodurch er zuriickwirken kann. Der Atherleib
muf}, nachdem er durch den physischen Leib durchgegangen ist, inner-
halb des physischen Leibes seine Krifte gewinnen. Von da aus miissen
sie ihm mitgegeben werden, damit er, wenn er drauflen ist, auf den
physischen Leib zuriickwirken kann. Es ist die Aufgabe der gegen-
wirtigen Menschheit, das aufzunehmen in sich, was nur aufgenommen
werden kann innerhalb des Wirkens im physischen Leib. Was da er-
arbeitet wird innerhalb des physischen Leibes, das geht mit der Ent-
wickelung mit, und wenn der Mensch in kiinftigen Inkarnationen in
solchen Organisationen leben wird, wo der Atherleib entlassen ist bis



zu einem gewissen Grad aus dem physischen Leib, dann wird es im Be-
wufltsein gewissermaflen alsErinnerung durch den teilweise frei gewor-
denen Atherleib leben.

Nun kann man fragen: Was ist denn das, was den physischen Leib
befihigt, etwas als Erbstiick mitzugeben dem Atherleib? Was befihigt
den Menschen, Krifte hineinzusenden in seinen Atherleib, so dafl er
einstmals imstande sein wird, einen solchen Atherleib zu tragen, der
nun von auflen herein wiederum gewisse Krifte sendet? Wenn der
Mensch nur so gelebt hitte, sagen wir, vom Jahre dreitausend vor
Christus bis zu dessen Zeit und wiederum drei Jahrtausende nach
Christus, dafl nichts eingetreten wire fiir ihn, als was ohne das
Christus-Ereignis dagewesen ist, dann wiirde der Mensch im physischen
Korper nichts erlebt haben, was mitgehen kann alsKraft fiir den Ather-
leib, wenn dieser sich vom physischen loslost. Das, was der Mensch
mitgeben kann, das ist, was er durch das Christus-Erlebnis innerhalb
der physischen Welt gewinnen kann. Aller Zusammenhang mit dem
Christus-Prinzip, mit den Erlebnissen, die man haben kann an der
Christus-Erscheinung, das senkt sich so in die Erlebnisse der Seele inner-
halb der physischen Welt, daf} diese Seele und damit auch alles Leib-
liche so vorbereitet wird, daf es in den Atherleib das hineingieflen
kann, was dieser in der Zukunft braucht. So mufite das Christus-Erlebnis
kommen, so mufite es die Menschenseele durchdringen, damit die Men-
schen fiir die Zukunft verstehen konnen ihre Entwickelung. Was heute
im physischen Leibe ist, das sendet die Krifte hinaus in den Atherleib;
und dieser wird, wenn er gleichsam gespeist wird von dem, was der
physische Leib an der Erscheinung des Christus erlebt, die Krifte emp-
fangen, um wiederum hellstrahlend zu werden und Lebenskraft zu
haben, um den physischen Leib zu erhalten in der Zukunft. Was die
Menschen also am Christus erlebten durch jene Umkehrung der Prin-
zipien, das hat seinen guten Sinn fiir die Zukunft der Menschheits-
entwickelung.

Aber dieses Ereignis wiirde allein nicht geniigen. Denn denken Sie
doch daran, dafl Sie, dadurch daf Sie das Christus-Erlebnis in der
eigenen Seele durchmachen, dadurch dafl der Christus Thnen immer
vertrauter wird, immer mehr und mehr zusammenwichst mit den



eigenen Erlebnissen der Seele, allerdings den Atherleib beeinflussen,
Kraftstromungen in IThren Atherleib hineingieflen. Wenn dieser Ather-
leib nun aber hinausriickt und in ein falsches Element hineinkommt,
wenn er drauflen nicht die Krifte trift, die auch wiederum unter-
haltend und belebend wirken kénnen auf das, was als Christus-Prinzip
in ihn hineingezogen ist, dann wird der Atherleib, wenn er teilweise
frei wird, zwar die Christus-Kraft haben, aber in ein Element dringen,
wo er nicht leben kann. Er wiirde durch die dufleren Krifte zerstort
werden. Er wiirde, weil er durchchristet ist, in einem ihm ungeeigneten
Elemente seiner Zerstdrung entgegengehen und zerstdrend zuriickwirken
auf den physischen Leib. Was ist das Zweite, was notwendig ist? Das
ist, daf} dieser Atherleib sich geeignet macht, wiederum zu empfangen
das Licht aus Luzifers Reich. So muf der Mensch, wihrend er friiher
den Luzifer als ein inneres Erlebnis auftauchen sah durch den Schleier
seines Seelenlebens, sich nun so vorbereiten, dafl er den Luzifer als
kosmische Wesenheit in seiner Umgebung erleben kann. Von einer
unterirdischen Gottheit zu einer kosmischen wird Luzifer; und der
Mensch muf sich vorbereiten, um seinen Atherleib mit solchen Kriften
auszustatten, dafl der Luzifer ein befruchtendes, ein forderndes Ele-
ment sein kann und kein zerstorendes. Es mufl der Mensch durch das
Christus-Erlebnis durchgehen, aber so, dafl er empfinglich wird, in
dieser Welt zu sehen die geistigen Grundlagen, die Grundlagen der
geistigen Geschehnisse, aus denen die Welt entsprungen ist. Also der
Mensch geht durch das Christus-Erlebnis durch, und es ist berechtigt in
der ganzen Natur der Entwickelung, dafl die geisteswissenschaftliche
Schulung die Menschen vorbereitet, wiederum zu verstehen das Licht
aus Luzifers Reich, weil der menschliche Atherleib nur dadurch seine
entsprechenden Lebenskrifte erhalten kann. Der Mensch ist auch schon
von Christus beeinflufit gewesen, ehe dieser erschienen ist auf der Erde.
Schon als Zarathustra hinaufgewiesen hat zu Ahura Mazdao, strahlte
die Kraft des Christus herunter. Und von der anderen Seite strahlte
ein die Kraft des Luzifer. Das kehrt sich um. In der Zukunft wird von
auflen einstrahlen die Kraft des Luzifer, im Innern wird der Christus
leben. Die menschliche Organisation mufl wieder von zwei Seiten
beeinfluflt werden. Der alte Inder empfand auf der einen Seite: Das



bist du — und auf der anderen Seite: Ich bin das All; er empfand, dafl
das, was er nach auflen sah, dieselbe Welt war wie die nach innen. Das
empfand man in Altindien als eine abstrakte Wahrheit; das wird man
als ein konkretes Erlebnis dann auf der Erde seelisch haben, wenn die
Zeiten dazu erfiillt sein werden, wenn in neuer Gestalt durch die ent-
sprechenden Vorbereitungen das wiederum auflebt, was, wie vorher
verkiindend, sich gezeigt hat in Altindien. So ist der Gang der Mensch-
heitsentwickelung in der nachatlantischen Zeit.

Nunmehr sieht man daraus, dafl die Entwickelung der Menschheit
keine geradlinige ist, daf} sie zhnlich verliuft wie alles in der Natur. Ich
habe Thnen das Beispiel gegeben an der Pflanze, die heranwichst, aber
nicht die Frucht entfalten kénnte, wenn die Entwickelung nicht einen
neuen Einschlag bekime. Hier haben Sie ein Bild, das Thnen zeigt, daf}
andere Einfliisse von der Seite kommen miissen. Eine geradlinige Ent-
widkelung gibt es nicht. So mufiten sozusagen iibereinandertreten das
luziferische und das Christus-Prinzip. Wer nur die Entwickelung in
gerader Linie sucht, der kann die wirkliche Weltenentwidckelung nie-
mals begreifen; nur wer die getrennten Stromungen erfafit und dann
sicht, wie sich die Stréme gegenseitig befruchten, nur der kann wirklich
das sich Entwickelnde verstehen. In der Zeit, in welcher wihrend der
altindischen Kultur die Menschen in einer gewissen Weise noch anders
organisiert waren als spiter, war dies menschliche Anschauen anders.
Wie dieses menschliche Anschauen damals war, davon kann eine be-
stimmte Erfahrung nur derjenige heute haben, der sie sich durch die
Methoden der geisteswissenschaftlichen Forschung, die den heutigen
Zeiten angemessen sind, erwirbt. Man kann dies heute nur kiinstlich
erwerben, einstmals war das eine natiirliche Fihigkeit. Sogar fiir einen
gut vorbereiteten Bekenner der Geisteswissenschaft ist es schwer ver-
stindlich, wie die Seelenerlebnisse anders waren in der altindischen
Zeit als spiter, und man kann nur versuchen in annihernder Weise in
Worte zu kleiden, wie sie anders waren.

Wenn heute der Mensch in die Welt hinausschaut, so nimmt er die
Welt wahr durch seine verschiedenartigen Sinne. Wir konnen heute
nicht eingehen auf alles, was im Sinne der modernen Wissenschaft iiber
die Sinnesempfindungen zu sagen ist. Das braucht uns auch heute nicht



zu interessieren; wir konnen bei den gewohnlichen Vorstellungen
stehenbleiben, daf der Mensch durch seine verschiedenen Sinne die
duflere Welt wahrnimmt und die verschiedenen Eindriicke zusammen-
falt mit dem Geistesvermdgen, das an das physische Gehirn gebunden
ist. Sie werden, wenn Sie dariiber nachdenken, allerdings sich klar
dariiber sein kénnen, dafl innerhalb der Sinnesempfindungen in bezug
auf deren ganze Wesenheit doch ein gewaltiger Unterschied ist. Ver-
gleichen Sie zum Beispiel das Gehér, die Empfindung des Gehérs, mit
der Sinnesempfindung des Gesichtes. Nicht wahr, fiir das Gehér ist es
ziemlich einleuchtend, daff in der Auflenwelt, wenn wir suchen nach
den entsprechenden Tatsachen, fiir das, wie wir horen, eine Bewegungs-
form der Materie existiert, regelmiflig bewegte Luft. Das finden wir
drauflen; wenn wir das Instrument unseres Gehors dieser regelmiflig
bewegten Luft entgegenhalten, so haben wir das erlebt, was wir die
Geh6rsempfindung nennen. Doch sind zwei ganz verschiedene Dinge
das innere Gehorerlebnis und das, was man auflen als bewegte Luft hat.
Wenn Sie den Gesichtssinn nehmen, so werden Sie einsehen konnen,
dafl die Sache so einfach nicht liegt wie beim Gehdr. Die moderne
Physik hat es sich einfach gemacht. Sie hat analog sich gedacht: Neh-
men wir einen feineren Stoff an, der sich ebenso bewegt wie die Luft
drauflen. — Der grofle Unterschied ist fiir den realistischen Denker der,
dafl man sich sehr leicht iiberzeugen kann von dem, was drauflen
schwingt, in bezug auf das Ohr. Man kann leicht darauf kommen, dafl
drauflen sich wirklich etwas bewegt — wo es sich um den Gehérvorgang
handelt —, wenn man auf einer Saite Papierreiterchen setzt und die
Saite anstreicht. Was aber im Ather schwingt, von dessen Dasein kann
sich kein Mensch {iberzeugen; das ist Hypothese, das ist nur fiir die
physikalische Theorie vorhanden. Fiir das realistische Denken ist das
nicht vorhanden. Die Sinnesempfindung des Gesichtes ist etwas wesent-
lich anderes als die des Gehors. Wenn wir sprechen von der Licht-
empfindung, so liegt fiir uns sozusagen das, was wir wahrnehmen, viel
objektiver da als das, was wir wahrnehmen durch den Gehorsinn. Wir
nehmen das Licht als Farbe wahr, nehmen es ausgebreitet im Raume
wahr, aber wir konnen nicht in derselben Weise in die duflere Welt
hinausgehen und objektive Vorginge suchen, wie beim Schall. Solche



Unterschiede sind es, iiber die der moderne Mensch so leicht hinweg-
geht. Mit seinem feineren Bewufltsein von der ganzen Auflenwelt
konnte der alte Inder iiber so etwas nicht hinwegsehen. Der nahm alle
diese feinen dufleren Unterschiede wahr.

Ich wollte nur hinweisen darauf, daf} es zwischen den einzelnen
Sinnesgebieten ihrer Wesenheit nach charakteristische Unterschiede
gibt. Wenn Sie die deutsche Sprache beobadhten, so kann Ihnen da auf-
fallen, dafl man bezeichnet mit demselben Worte ein inneres Seelen-
erlebnis und — ich gebe ja zu, es geschieht das bei ungenauem Sprechen -
auch einen Eindrudk, der in einer gewissen Weise von auflen kommt.
Das ist das Wort Gefiihl. Sie wissen, wenn man von den fiinf Sinnen
spricht, zihlt man auf Gesichts-, Gehor-, Geruch-, Geschmacks- und
Gefiihlssinn; im trivialen Sinne Gefiihlssinn; man meint damit den
Tastsinn, spricht aber von Gefiihl und zihlt das, was dieser Sinn erlebt,
zu den Zufleren Sinneserlebnissen — nennt es Gefithl. Man bezeichnet
aber auch, und zwar in einer viel, viel geistvolleren Weise, als man
gewohnlich denkt, aus dem Sprachgenius heraus ein innerliches Seelen-
erlebnis als Gefiihl. Wenn Sie Freude haben, Schmerz empfinden, be-
zeichnen Sie das als Gefiihl. Dieses Gefiihl, von dem jetzt die Rede ist,
ist ein intimes Seelenerlebnis; bei dem anderen, das durch den Tastsinn
vermittelt wird, ist immer ein duflerer Gegenstand vorhanden, der die
Veranlassung ist. Das andere Gefiihl kniipft sich vielleicht an den dufle-
ren Gegenstand, aber schon daraus konnen Sie sehen, dafl der nicht die
einzige Veranlassung ist, weil es bei dem einen Menschen anders auf-
treten kann als bei dem anderen. Der Sprachgenius, sagte ich, wirkt
hier wirklich genial. Wir haben zwei Erlebnisse; eines als etwas, was an
den dufleren Sinn gebunden ist, und eines, was an das Innere gebunden
ist. Die zwei stehen sich scheinbar recht entfernt fiir das heutige Erle-
ben. Das war nun nicht immer so. Und hier kommen wir zu einer
anderen Ansicht dessen, was wir vorhin von auflen charakterisiert
haben. Wir haben das Hineinschliipfen des Atherleibes charakterisiert
und das Herausgehen. Das ist verkniipft damit, daf auch im Inneren
des Menschen etwas vor sich geht. Heute sind diese beiden Erlebnisse,
das Gefiihlserlebnis im Innern und das Gefiihlserlebnis, das wir eben
auch mit dem Worte Gefiihl bezeichnen, und das durch den dufleren



Gegenstand mit Hilfe des Tastsinnes veranlaflt ist, zwei Dinge, die
voneinander abliegen. Je weiter wir in der Entwickelung der Mensch-
heit zuriickgehen, das heifdt, je weiter der Atherleib aus dem physischen
Leibe drauflen ist, desto niher riicken sich diese beiden Erlebnisse.
Heute nur sind sie fiir den Menschen weit auseinander liegend. In der
indischen Zeit noch war dieser Unterschied nicht in derselben Weise
berechtigt wie heute. Da standen sich das innere Gefiihlserlebnis und
das duflere noch unendlich viel niher. Ja, wie das?

Wenn Sie heute einem Menschen entgegentreten, und er hegt gegen
Sie einen schlimmen Gedanken, sagen wir, Sie seien ihm unsym-
pathisch, und er bringt Ihnen demgemifl seine Empfindungen ent-
gegen, ja, Sie werden, wenn Sie zunichst nur ausgeriistet sind mit
dufleren Sinnen und dem physischen Gehirne, in der Regel nicht viel
merken von seinen Gefithlen, Sympathien und Antipathien. Wenn er
Sie schligt, dann werden Sie es merken, dann merkt es IThr Gefiihlssinn.
Das war eben in der altindischen Zeit noch anders. Da war der Mensch
noch so organisiert, daf} er nicht nur das, was fiir den heutigen groben
Tastsinn wirkt, empfand, sondern auch das, was heute sich schon in
das Innere zurtickgezogen hat; da er das noch empfinden konnte, was
ihm ein anderer innerlich entgegenbrachte. In seiner Seele entstand
ebenso ein Erlebnis, wie Sie es heute durch den Tastsinn haben, durch
das, was an Sympathie im anderen lebte. Er fiihlte, was physisch-
seelisch vorging. Dafiir war aber auch in jenen Zeiten noch nicht in
einer solch inneren Weise ausgebildet, was wir unser inneres Gefiihls-
leben nennen; das war auch noch mehr mit der Auflenwelt verbunden.
Noch nicht zog sich der Mensch so in sein Inneres zuriick wie heute.
Er hatte Schmerzen und Freuden, die in vieler Beziehung mehr den
Geschehnissen der Auflenwelt entsprachen als unsere heutigen; er
konnte sich gar nicht so zuriickzichen in sein Inneres wie wir heute.
Heute ist das innere Seelenerlebnis viel mehr herausgerissen aus der
ganzen Umgebung als ehedem. Heute kann der Mensch sogar dahin
kommen, dafl er auflen umgeben ist von Umstinden, die gar nicht
besser sein konnten; weil aber sein inneres Seelenleben herausgerissen
ist aus der Umgebung, fiihlt er vielleicht innerlich Schmerz durch die
Art, wie er sich zur Welt stellt, ohne daf} er recht Veranlassung dazu



hat. Unmoglich wire das gewesen zur Zeit der altindischen Kultur-
epoche. Da war das, was im Innern vorging, so, dafl es ein viel treueres
Spiegelbild dessen war, was sich in der dufleren Umgebung abspielte.
Der Mensch lebte viel mehr mit seinem Gefiihle in der Umgebung.
Wodurch kam das? Dadurch, dafl der Mensch in jenen alten Zeiten in
einem ganz anderen Verhiltnisse zum Beispiel zum Lichte stand durch
seine Organisation. Das Licht, das uns umflutet, hat nicht nur seine
physische Aufenseite, sondern alles, was physisch ist, hat auch See-
lisches und Geistiges in sich. Nun ging die menschliche Entwickelung
dahin, dafl das Seelische und Geistige der Auflenwelt sich immer mehr
und mehr von dem Menschen in diesen Erlebnissen zuriickzog, es wurde
immer mehr und mehr nur das Physische wahrnehmbar. Der Mensch
nahm nun das Licht wahr in seiner Wirkung auf das Auge. Er nahm es
wahr in dlteren Zeiten, wie wenn es von allen Seiten in seine Organi-
sation wie ein Fluidum sich einsenkte, und in das ihn durchstromende
Licht fiihlte er die Seele hinein. Heute macht die Seele des Lichtes Halt
vor der menschlichen Haut. Durchflutet von dem, was als Seele im
Lichte lebt, war noch die indische Organisation; und der Mensch nahm
wahr, was als Lichtseele das Licht durchflutete. Das war der Triger
dessen, was man wahrnehmen konnte als Sympathien und Antipathien
in anderen Wesen, die sich heute mit der Seele des Lichtes von dem Men-
schen zuriickziehen. Das war mit anderen Erlebnissen verbunden. Heute
atmen Sie Thren Atem aus und ein. Sie lernen Thren Atem hochstens an
seinen mechanischen Wirkungen kennen. Wenn er irgend so wirkt, daf}
er sich abkiihlt, da sehen Sie ihn an dem Wisserigwerden. Das ist eine
mechanische Art, den Atem zu sehen. So unwahrscheinlich es fiir den
heutigen Menschen klingt, so ist es doch Wahrheit, daf man zum Bei-
spiel bei den meisten Menschen des alten Indiens durch die geistes-
wissenschaftliche Forschung heute konstatieren kann, daf sie thren Atem
noch ganz anders wahrgenommen haben. Es hatte sich noch nicht aus
dem, was um die damaligen Menschen vorging, die Seele des Lichtes
zuriickgezogen; so nahmen sie wahr die ein- und ausgeatmete Luft in
verschieden hellen und dunkeln Farbennuancen. Sie sahen wie in
Feuerstrahlen einstromen die Luft und wiederum hinausgehen. So kon-
nen Sie also sagen: Im Grunde genommen ist auch die Luft sogar durch



das, was sich alles geindert hat fiir die menschliche Anschauung etwas
ganz anderes geworden. — Die Luft ist heute etwas, was der Mensch
im Grunde genommen wahrnimmt nur mechanisch durch den Wider-
stand, den sie ihm bietet, weil er die Seele des Lichtes, die die Luft
durchdringt, nicht unmittelbar wahrnimmt. Auch aus diesem letzten
Rest des instinktiven Schauens ist der Mensch herausgegangen. Der
alte Inder wiirde daher nicht einfach Luft genannt haben, was aus- und
eingeatmet wird, sondern Feuerluft, weil er es in verschiedenen Graden
des feurigen Erstrahlens wahrgenommen hat. Damit aber haben Sie
zugleich die Moglichkeit gegeben, zu begreifen, dafl iiberhaupt die
ganze Umgebung des Luftkreises fiir den alten Inder etwas anderes
war als fir den heutigen Menschen. Der heutige Mensch sieht die Luft
durchsichtig, sieht nicht die umgebende Inhaltlichkeit der Luft. Wenn
ein Luftzug durch den Raum geht, so nimmt er ihn nur wahr am
Widerstand, den er ihm bietet. Das altindische Bewuftsein sah feurige
Massen durch die Luft dahinziehen.

Da haben Sie wiederum ein Beispiel, wie selbst in den dufleren
Erlebnissen sich die Umwandlung der menschlichen Organisation im
Entwidcklungslaufe zeigt. Das sind die intimen Vorginge der Mensch-
heitsentwickelung, und wir kénnen niemals das begreifen, was in den
Veden steht, wenn wir nicht wissen, wie die Worte gebraucht werden.
Wenn wir die Worte da lesen und wissen nicht, dafl die Worte das
bezeichnet haben, was man damals gesehen hat, so verlieren die Worte
allen Sinn, und wir interpretieren ganz falsch. Man mufl immer die
Realititen in Betracht ziehen, wenn man an alte Urkunden herangeht.

Es dndert sich eben das, was in der Menschenseele lebt, im Laufe der
Zeiten. Und jetzt werden Sie eine Tatsache verstehen, die, wenn man
diese Voraussetzungen nicht hat, welche ganz unabhingig sind von den
durch die physische Forschung festzustellenden Belegen, Sie auf der
bloflen Grundlage dieser Belege nicht verstehen kénnen. Sehen Sie sich
um in den morgenlindischen Schriften, wie da die Elemente aufgezihlt
werden. Es wird aufgezihlt: Erde, Wasser, Feuer, Luft, Ather. Erst
von der griechischen Zeit an finden wir die andere Aufzihlung, die uns
heute selbstverstindlich ist und die wir zugrunde legen miissen allem
Begreifen, nimlich: Erde, Wasser, Luft, Feuer und die anderen Ather-



arten. Warum ist das so? Das altindische Bewuf3tsein sah geradeso wie
der heutige Mensch draulen die Dinge, die sich manifestieren durch das
Feste, was man das Erdige nennt, sah durch das Fliissige, was man
geistig gesprochen das Wasser nennt. Was wir aber heute Luft nennen,
das war ihm schon Feuer, denn da sah man schon das Feuer in der
Luft, und bezeichnete das, was man sah, als Feuer. Wir seben dies
Feuer nicht mehr, wir fithlen es als Warme. Und erst, wenn sie etwas
hoher hinaufriidsten in der Elementenreihe, riickten die Inder in ein
Element ein, wo sich fiir die Menschheit, weil sich alles gewandelt hat
seit dem vierten Zeitraum der nachatlantischen Zeit, das herausstellte,
was wir heute die vom Lichte durchdrungene, aber nicht das Licht
zeigende Luft nennen. In Feuer und Luft hat sich die ganze Anschauung
der Menschen umgedreht. Das, was wir fiir Christus und Luzifer gesagt
haben, dafl sie iibereinandergeschritten sind, daf8 Christus von einer
kosmischen zu einer innermenschlichen Wesenheit, Luzifer von einer
innermenschlichen zu einer kosmischen Wesenheit geworden ist, das hat
sich vollzogen fiir alle Gebiete des Lebens, so dafl das, was noch in der
ersten nachatlantischen Zeit das war, was wir Feuer nennen, von uns
heute als Luft wahrgenommen wird, und dafl das, was von uns als
Feuer wahrgenommen wird, damals als Luft wahrgenommen wurde.
Nicht nur im groflen, sondern auch im kleinen driickt sich aus, was der
Menschheitsentwickelung zugrunde liegt. Man darf diese Dinge nicht
auf Zufilligkeiten zuriickfiihren. Sie sehen, wie tief man hineinschauen
kann in das, was geschieht im Laufe der Menschheitsentwickelung,
wenn man die Dinge betrachtet vom einzig realen Gesichtspunkte, vom
geisteswissenschaftlichen aus. Ein solches Bewufitsein, wie es der alte
Inder hatte, das ist also ein Bewuf3tsein, welches etwas, was im Innern
der Seele liegt und was auflerhalb der Seele liegt, noch mehr wie eine
Einheit empfand; daher lebte der Inder noch mehr in seiner ganzen
Umgebung. Letzte Nachklinge davon, von seinem noch vorhanden
gewesenen, gewissermaflen instinktiv schauenden Zustande, sind vor-
handen im rudimentiren heutigen Hellsehen derjenigen Menschen, die
das haben, was wir namentlich als zweites Gesicht bezeichnen. Wenn
Sie irgendwo auf der Strafle gehen, und es taucht IThnen der Gedanke
an einen Menschen auf, den Sie physisch in diesem Augenblick nicht



sehen kdnnen, und Sie gehen weiter und nach einiger Zeit tritt er
Thnen entgegen; warum haben Sie im Bewufltsein den Gedanken an
ihn, bevor Sie ihn gesehen haben? Weil eben die Wirkung von ihm in
Thr Unterbewufltsein eingetreten ist, dann ins Bewufitsein gestiegen
als fertiger Gedanke. Heute hat der Mensch nur noch so etwas Rudi-
mentires von einem fritheren Bedeutsameren. Friiher war eine intimere
Verbindung des inneren und des dufleren Gefiihls vorhanden. Das sind
nur weitere Ausfithrungen dessen, was oftmals vor Sie hingestellt wor-
den ist so, daf gesagt werden konnte: Die Menschheit hat sich vom
alten, dumpfen Hellsehen zum heutigen Sinnesbewufitsein entwickelt
und wird hineinwachsen in einen vollbewufiten schauenden Zustand.
Dieser wird erreicht werden so, dafl der Mensch bewufit ithn erleben
wird, so dafl er weif}, sein Atherleib geht heraus, und er kann sich der
Organe des Atherleibes so bedienen wie der physischen.

Die Menschen haben aber in den friiheren, noch spirituelleren Zeiten,
in denen sie weiser waren als die heutige abstrakt materialistische
Wissenschaft ist, immer ein Bewufltsein davon gehabt, daf} ein altes
Schauen, ein Durchschauen der Welt vorhanden war, dafl die Menschen
herausgetreten sind aus diesem alten Schauen und in die gegenwirtigen
Zustinde hineingetreten sind. Die Menschen haben frither nicht in
abstrakten Formeln und Theorien das ausgedriickt, was sie gewuflt
haben, sondern durch michtige farbenreiche Bilder; und die Mythen
sind ja nicht ausgedachte Dinge, ausgekliigelte, phantastische Bilder,
wie eine phantastische Gelehrsamkeit vom griinen Tisch heute meint,
sondern Ausdriicke tiefer, urspriinglicher, durch geistige Anschauung
erworbener Weisheit. Es war das Bewuftsein vorhanden in alten
Zeiten und hat sich in Mythen zum Ausdruck gebracht, dafl die Men-
schen einstmals die Welt umfinglicher durchfiihlt haben. Das Hell-
fihlen der alten Inder war ein letzter Rest eines urspriinglichen,
dimmerhaften Hellsehens. Das hat man ehemals gewufit; man hat aber
auch gewuflt, daf} dieses Hellsehen — nennen wir es summarisch so —
immer mehr und mehr zuriickgeht, immer mehr und mehr dem Zufleren
Leben, das auf die Sinneswelt beschrinkt ist, Platz machen muf.
Gerade diese Tatsache brachte man in den mafigebenden Mythen zum
Ausdruck. Man wufite zum Beispiel folgendes: Es gibt Mysterien-



stitten — wir haben gestern davon gesprochen ~, in denen der Weg zu
den unterirdischen Geistern fiihrte, und es gab andere Mysterien, in
denen der Weg hinauffiihrte zu den kosmischen Geistern. Das alles
war scharf voneinander unterschieden worden. Davon wufite nichts
derjenige, der nicht eingeweiht war, wie heute der nichts ahnt, dafl es
eine Mysterienweisheit gibt, der nicht die rechten Wege dazu sucht.
Aber es war sozusagen mehr oder weniger Kunde davon in die duffere
Welt hinausgedrungen. Auch von den Mysterien ist zu sagen, daf} ihre
Glanzzeit um so bedeutungsvoller uns entgegentritt, je weiter wir in
die alte Zeit zuriickgehen. Die griechischen Mysterien sind schon nicht
mehr die glanzvollsten. Auch das Mysterienwesen war einem Verfall
unterworfen. Dennoch aber wufiten die Leute, dal das, was von den
Orten kommt, wo schauendes Bewuf}tsein noch wirkt, zusammenhingt
mit der geistigen Substanz, die die Welt durchflutet und durchlebt; und
sie wufdten, dafl man da, wo schauendes Bewufltsein waltet, noch etwas
erfahren kann iiber Weltzusammenhinge, von denen man sonst nichts
wissen kann. Und wenn auch schon in der Verfallsperiode, so waren
doch die Orakelstitten solche Orte, in denen schauendes Bewufltsein
gepflegt, und fiir die Menschen das verkiindet wurde, was man durch
gewohnliche Sinnesanschauung und durch die menschliche Anschauung,
die an die Sinne gebunden ist, nicht erfahren kann. Aber man wufite
da auch, daf} der Mensch sich entwickelt, dafl das, was man durch das
alte Schauen hat erlangen konnen, nur etwas taugt und anwendbar ist
fiir alte Urzeiten, nicht aber fiir die neuen Zeiten.

So hat man bei den Griechen ein tiefes Bewufltsein davon, dafl das,
was von den Orakeln kommt, zwar die Neugierde der Menschen an-
regt, dafl die Menschen gerne etwas wissen mdchten iiber geheimnis-
volle Zusammenhinge der Welt, dal man aber auch schon heraus-
gewachsen war aus der richtigen Handhabung solcher hellseherischer
Ergebnisse; dafl man jetzt in einer anderen Weise darinnensteht in der
Welt wie frither und daher nicht das Richtige anfangen kann, wenn
man sich an die Ergebnisse des alten Hellsehens hilt. Fiir die alten
Menschen hat es gepafit, fiir die neueren pafit es nicht mehr. Das wollte
man sagen, und man sagte es in grandiosen Bildern. Ein Bild ist zum
Beispiel das, welches uns gegeben wird in der Odipus-Sage. Es wird



durch ein Orakel, das heifit von einer Stitte her, wo man geheimnis-
volle Zusammenhinge hellseherisch erschaut, die sich dem menschlichen
Blicke schon entziechen, dem Vater gesagt, daff, wenn er einen Sohn
bekommt, dieser Sohn Unheil bringen werde; er werde den- Vater mor-
den und die Mutter heiraten. Er bekommt diesen Sohn. Er versucht
sogar das zu tun, was dazu fithren konnte, dal das, was hellseherisch
erschaut ist, sich nicht vollziehen solle. Der Sohn wird ausgesetzt, in
eine ganz andere Gegend gebracht. Der Sohn erfihrt das Orakel, das
heiflt, in seine Seele zieht etwas ein, was nur durch hellseherisches
Schauen erkundet werden kann. Das griechische Bewufitsein wollte
sagen: Zwar ragt so etwas aus alten Zeiten herein, aber die mensch-
liche Organisation ist schon so weit gekommen, daf} sie nicht mehr
taugt fiir diese Art des Hellsehens, dafl diese ihr nichts mehr nutzt.
Odipus legt das Orakel wegen des gewandelten Bewufitseins so aus,
daf es sich erst recht erfiillt, das heiflt der Mensch kann nicht mehr das,
was das hellseherische Bewufltsein ist, in der richtigen Weise hand-
haben; es hat sich eben die geistige, spirituelle Welt von ithm zuriick-
gezogen; es nutzt ihm das alte Hellsehen nichts mehr. Aber auch davon
ist immer ein Bewufltsein vorhanden gewesen, dafl diese Dinge sich
wieder umkehren werden, dafl wieder das, was aus solchen Welten
kommt, etwas werden wird fiir die Menschheit, dafd nur fiir eine Weile
sozusagen eine Schicht des Erlebens hiniiber sich breiten soll iiber das,
was aus solchen Welten kommt. Auch davon war ein Bewuf8tsein vor-
handen, auch das haben die mythebildenden Krifte der Menschheits-
entwickelung zum Ausdruck gebracht. Die Christus-Tatsache war 1n
der Menschheitsentwickelung das Maflgebende dafiir, daf die beiden
Krifte, das Luzifer-Prinzip und das Christus-Prinzip, iibereinander-
getreten sind. Da war also der entscheidende Wendepunkt, wo von
einer anderen Seite, dem Kosmos her, das, was aus den geistigen Quellen
kommt, wie ein Ferment sich hineinergieflen sollte in die Menschheits-
entwickelung. Verlorengegangen war es, aber es soll wiederum wie ein
Ferment hineingegossen werden. Was der Menschheit schidlich gewor-
den war, was ihr selbst zu einem Bdsen ausgeschlagen hat, soll wie ein
Ferment hineingegossen und umgewandelt werden in das Gute. Das
Bose soll hineinfallen in die fruchtbringende geistige Kraft der Mensch-



heitsentwickelung und mitwirken am Guten. Auch das ist in der Mytho-
logie zum Ausdruck gekommen.

Es gibt eine andere Sage, die etwa folgendermaflen lautet: Es wurde
einem Elternpaar von einem Orakel geweissagt, daf es einen Sohn
bekommen werde, dafl der Sohn werde Unheil bringen iiber sein ganzes
Volk. Dieser Sohn wird seinen Vater ermorden und seine Mutter hei-
raten. Die Mutter bekam diesen Sohn. Da dieser Spruch vorlag, setzte
man auch diesen Sohn aus, man setzte ithn auf die Insel Kariot, und es
fand ihn die K6nigin der Insel Kariot. Und weil dieses Elternpaar
keinen Sohn hatte, nahmen sie ihn auf. Spiter aber bekamen sie einen
Sohn. Da glaubte sich der Findling schlecht behandelt und tétete den
wirklichen Sohn. Da mufite er flichen von der Insel Kariot. Er floh
und kam an den Hof des Pilatus in Palistina, wo er ein Amt bekam
als Aufseher im Hauswesen des Pilatus. Er bekam Streit mit seinem
Nadhbar, von dem er nichts weiter wuflte, als daf} es eben sein Nachbar
war. Im Streite erschlug er ihn und heiratete spiter dessen Gattin.
Dann erst erfuhr er, daf das sein wirklicher Vater war, den er erschla-
gen hatte, und daf er also seine Mutter geheiratet hatte. Die Sage sagt
uns, dafl es dem, der jetzt alles das hat {iber sich hereinbrechen sehen,
nicht dhnlich erging wie dem Udipus, sondern dafl ihn Reue iiberkam,
und dafl er hinging zu dem Christus, und der Christus nahm ihn auf;
denn das war der Judas aus Kariot. Und das, was hier in dem Judas
lebte, dieses B6se, das verleibt sich ein wie ein Ferment der ganzen
Menschheitsentwickelung. Denn die Tat von Palistina hat etwas zu
tun mit dem Verrate des Judas; er gehdrt zum Ganzen, er gehért zu
den Zwolfen, die sind gar nicht ohne ihn zu denken. Hier zeigte sich,
dafl der Orakelspruch sich zwar erfiillte, und daf} sein Inhalt sich ein-
verleibt der Menschheitsentwickelung wie das Bose, das umgewandelt
wird und weiter lebt im guten Sinne. In bedeutungsvoller Weise weist
die Sage, die wahrhaftig weiser ist als die duflere Wissenschaft, darauf
hin, daf es eine solche Umwandlung in der Menschennatur im Laufe
der Zeit gibt, dafl man selbst iiber das gleiche Ding in verschiedenen
Zeiten in der verschiedensten Weise denken mufl. Wie sich ein Orakel-
spruch erfiillt, darf man nicht in derselben Weise erzidhlen, wenn man
von der Odipus-Zeit spricht und von der Christus-Zeit. Dieselbe Tat-



sache wird einmal zur Odipus-Sage, das andere Mal in der christlichen
Zeit zur Judas-Sage. Erst dann, wenn man die geistigen, der Welt- und
Mensdhheitsentwickelung zugrunde liegenden Tatsachen kennt, ver-
steht man das, was sich als eine Folge davon dem Zufleren Auge, der
dufleren geschichtlichen Anschauung zeigt. Was in der Sinneswelt da
ist, duflere Sinneseindriicke oder Hervorbringungen der menschlichen
Seele, alles das verstehen wir, wenn wir die geistigen Grundlagen, die
darunter liegen, verstehen. Das, was der Erforscher der geistigen Wel-
ten findet, das iibergibt er gerne als Anregung denen, die es von ihm
entgegennehmen, und die untersuchen die dufleren bestitigenden Tat-
sachen. Ich habe auf diesen Zusammenhang geistiger und materieller
Forschung oft hingewiesen. Wenn das, was in der geistigen Welt gefun-
den wird, wahr ist, dann bestitigt es sich in der physischen Welt. Das
aber wird Thnen jeder wahre Erforscher des Geisteslebens sagen: er gibt
hin das, was er weifl aus der hoheren Welt, und er fordert dann auf,
alle dufleren Tatsachen zu priifen an der Hand dieser Angaben. Man
versuche, was von mir iiber die Wiederverkdrperung des Zarathustra
zum Beispiel gesagt worden ist, mit der dufleren Geschichte zu ver-
gleichen. Man wird sehen, daf das iiber diese Tatsachen Gesagte jede
Probe aushilt, wenn man nur genau genug nach Vorgingen in der
dufleren Geschichte sucht, Das Auflere wird nur verstindlich dadurdh,
dafl man das Innere, das Geistige kennt.



ACHTER VORTRAG

Miinchen, 30. August 1909

Wir haben bisher bei der Besprechung derjenigen Wesenheiten, die wir
zu dem Reich des Christus oder zu dem Reich des Luzifer zihlen, vor-
zugsweise Riicksicht darauf genommen, wie der Mensch im Verlauf
seiner Entwickelung durch seine eigene Seele an diese Wesenheiten
herandringt, wie er sie erlebt. Wir haben also zum Beispiel hervor-
gehoben, wie der Weg des Menschen zu jenen kosmischen Wesenheiten,
in deren Mitte der Christus in der vorchristlichen Zeit war, von dem
Menschen aus erkennend nach auflen ging, wie aber der Weg in Luzifers
Reich nach der anderen Seite in die Seele hineinging, um den Schleier,
der die eigene Seele verhiillt, selbst zu durchdringen. Und wir haben
hervorgehoben, wie sich das durch die Erscheinung des Christus auf der
Erde so geindert hat, daf} die beiden Reiche iibereinander getreten
sind und die Menschheit einer Zeit zueilt, in der der Christus im Innern,
Luzifer auflen zu suchen sein wird. Wir miissen heute, um mit man-
cherlei von demjenigen, was ja die meisten von IThnen schon gehért
haben iiber die luziferischen Wesenheiten, einen Einklang zu schaffen,
noch einmal mit ein paar Worten auf das Wesen des luziferischen
Prinzips zuriidkkommen. Die Dinge der Welt sind ja kompliziert, und
man kann alles von den verschiedensten Gesichtspunkten aus betrach-
ten. Dadurch wird es manchmal scheinen, weil man eine Sache einmal
von der einen, das andere Mal von der anderen Seite beleuchten muf},
dafl die Dinge nicht ganz im Einklang stehen. Sie stehen aber doch
miteinander im Einklang. Wie derjenige ein Blatt richtig beschreibt,
der es einmal von der vorderen und einmal von der hinteren Seite
beschreibt, und es ist doch ganz dasselbe Blatt, so beschreibt derjenige
das luziferische Prinzip richtig, der, wie wir es in den verflossenen
Stunden getan haben, es beschreibt, indem er die Wege verfolgt, welche
die Seele einzuschlagen hat zu diesem luziferischen Prinzip. Aber man
kann natiirlich auch sozusagen mehr von einem auflerirdischen Stand-
punkt aus die Entwickelung unserer Erde und der Welt iiberhaupt



betrachten und dann die Stellung der luziferischen Wesenheiten im
Weltfortgang von einem anderen Gesichtspunkt aus charakterisieren.
Das wollen wir mit ein paar Worten tun.

Wenn Sie sich noch einmal erinnern, daf unsere Erde mit Sonne und
Mond einstmals eine Wesenheit war, dafl die Sonne sich aus der Erde
herausgetrennt hat, um eine Wohnstitte zu sein fiir hsher entwickelte
Wesenheiten, die dann von auflen auf unsere Erde hereinwirken
sollten, und dafl noch héhere Wesenheiten nach der Sonnentrennung
mit der Erde vereinigt geblieben sind, um den Mond herauszufiihren,
und wenn Sie daran denken, daff diese Wesenheiten, die den Mond
herausgetrennt haben, dieselben waren, welche von innen heraus ein
neues Leben, ein seelisches Leben in dem Menschen nun angeregt und
ihn bewahrt haben vor der Mumifizierung, dann werden Sie bald einen
Einklang finden kénnen zwischen dem, was Sie da und dort in den
Vortrigen und dem, was Sie in den verflossenen Stunden gehort haben.
Sie werden sich dann sagen: Von denjenigen Wesenheiten, welche sich
mit der Sonne von der Erde getrennt haben, ist es natiirlich, dafl der
Mensch sie auch bei seiner weiteren Entwickelung zunidchst finden
mufite, indem er den Blick dahin richtete, wo diese Wesenheiten mit
der Sonne hingegangen sind. Die Sonnenwesen in ihrer TAtigkeit und
in ithrem Reich mit all ihren Unterwesenheiten wird also der Mensch
zu suchen gehabt haben auf dem Wege von sich aus hinaus in die
Welt hinter dem Teppich der Sinnenwelt. Diejenigen Wesenheiten aber,
welche in einer gewissen Beziehung hohere Wohltiter der Menschheit
noch waren, die durch die Mondentrennung sein inneres Seelenleben
angeregt haben, die wird er zu suchen gehabt haben, indem er zunichst
in sein eigenes Inneres hineinstieg, indem er sich vertiefte in eine unter-
irdische Seelenregion, um dasjenige zu finden, was sich vor dem dufleren
Blick verborgen hat, die unterirdischen Gotter, die diejenigen sind,
welche den Mond von der Erde getrennt und das Seelenleben angeregt
haben. Innerhalb des Seelenlebens waren die Wege zu suchen zu den-
jenigen Gottern, die mit diesem wohltitigen Vorgang der 1Monden-
trennung verkniipft waren. Wenn wir zunichst blof} auf diese zwei
Reiche sehen, sozusagen auf die Reiche der Sonneng6tter und Monden-
gotter, so haben wir einen Unterschied, den wir bezeichnen konnen als:



drauflen in den Himmeln befindliche Gotter und unterhalb der Seele
befindliche Gotter; und wir bezeichnen den Weg hinaus als den Son-
nenweg und den Weg hinein in die Seele — zunichst um einen Namen
zu haben — als den luziferischen Weg. Und Luzifers Wesenheiten sind
uns dann diejenigen, welche nicht mitgemacht haben die Sonnentren-
nung von der Erde dazumal, als die Sonne sich von der Erde trennte.
Und gewisse andere Wesenheiten, die héchste Wohltiter der Mensch-
heit sind, aber zunichst verborgen bleiben mufiten und diese Sonnen-
trennung nicht mitgemacht haben, gehtrten zu keinem dieser Reiche
so recht hinzu. Das waren jene Wesenheiten, welche wihrend der alten
Mondenentwidkelung zuriickgeblieben waren und nicht diejenige Stufe
erreicht hatten, die sie als geistige Wesenheiten, die damals viel hoher
standen als die Menschen auf dem Monde, hitten erreichen kénnen. Was
haben diese Wesenheiten damals versiumt? Sie haben die Mdglichkeit
versiumt, wihrend der folgenden Erdenentwickelung die Sonnen-
trennung mitzumachen. Sie wiren in gewisser Weise berufen gewesen,
wie die Sonnengeister von der Erde hinauszugehen und von der Sonne
herunterzuwirken. Das haben sie versiumt. Das kam fiir diese Wesen-
heiten so, daf} sie wohl in einer gewissen Weise den Versuch machten,
mit der Sonne sich zu trennen von der Erde, aber dann die Entwidke-
lungsbedingungen der Sonne nicht aushalten konnten und auf die Erde
wieder zuriickfielen. Diese Wesenheiten waren also solche, welche nicht
von Anfang an zuriickgeblieben waren mit der Erde zusammen, als die
Sonne sich getrennt hat, welche dann aber nicht mitkommen konnten
mit der Sonnenentwickelung und zuriickgefallen waren; sie waren nun
mit der Erdenentwidckelung weiterhin verbunden. Was taten nun diese
Wesenheiten weiter im Laufe der Erdenentwickelung? Sie, die also
in einer ganz besonderen Lage waren, versuchten nun, mit Hilfe der
Menschheitsentwickelung auf der Erde ihre eigene Entwickelung fort-
zusetzen. Sie konnten an das menschliche Ich nicht heran; dazu hatten
sie sich nicht aufgeschwungen wihrend der alten Mondenentwickelung.
An das menschliche Ich konnten diejenigen Wesenheiten heran, die aus
der Erde herausgezogen waren mit der Sonne. Und es konnten auch
diejenigen Wesenheiten heran, welche den Mond abgetrennt hatten,
von innen her. Die Wesenheiten, die von der Sonne zuriickgefallen



waren, die waren es, welche an die menschliche Seele herantraten, als
diese noch nicht reif war, die Offenbarung jener hheren Wohltiter zu
empfangen, welche den Mond herausgetrennt hatten. Zu friih traten
diese Wesenheiten an die menschliche Seele heran. Hitte sozusagen
der Mensch vollig abgewartet die wohltitige Wirkung derjenigen
geistigen Wesenheiten, die vom Monde, das heifit in das Innere seiner
Seele hereinwirkten, so wiirde spiter eingetreten sein, was so frijher
eingetreten ist. Diese MondengGtter hitten die Seele des Menschen
langsam herangereift, bis eine entsprechende Ich-Entwickelung moglich
geworden wire. So aber traten die anderen Wesenheiten an den Men-
schen heran und ergossen ihre Wirkungen, statt in das Ich, in den
menschlichen Astralleib, von innen hinein, gerade so wie es die Mon-
dengotter machen, so dafl diese Wesenheiten denselben Weg suchten
durch das Innere der Seele, auf dem die eigentlichen Mondengbtter
spiter auch wirkten; das heifdt, diese Wesenheiten gesellten sich hinein
in das luziferische Reich. Und sie sind es, die in der biblischen Urkunde
durch die Schlange symbolisiert werden. Es sind diejenigen Wesen,
welche an den menschlichen Astralleib zu frish herangetreten sind, und
die ganz so wirkten wie alle anderen Wesenheiten, die von innen wir-
ken. Und wenn wir die von innen wirkenden Wesenheiten als luzi-
ferische Wesenheiten bezeichnen, miissen wir auch diese so zuriick-
gebliebenen Wesenheiten so bezeichnen. Sie sind aber diejenigen, die an
den Menschen herangetreten sind, als er noch unreif fiir solche Einfliisse
war, diejenigen, die seine Verfiihrer wurden auf der einen Seite, aller-
dings ihm aber auch die Freiheit verschafften, die Méglichkeit, im
astralischen Leibe unabhingig zu werden von jenen gottlichen Wesen-
heiten, die seine Ichheit in ihren Schutz genommen hitten, die von
vornherein in ihn hineingegossen hitten, was von gottlichen Sphiren
in die Ichheit hineingegossen werden kann. So aber machten sich diese
luziferischen Wesenheiten heran an den astralischen Leib des Men-
schen, durchsetzten diesen mit alledem, was ihn fiir alles Hohere,
Spirituelle enthusiasmieren kann, wirkten also auf seine Seele und
wurden als héherstehende Wesenheiten in gewisser Weise des Men-
schen Verfishrer. Und wir miissen diese Art der luziferischen Wesen-
heiten als des Menschen Verfiihrer ansprechen, miissen also sagen: Das-



jenige, was im Laufe der Erdenentwickelung an den Menschen heran-
getreten ist und ithm auf der einen Seite die Freiheit gebracht hat, auf
der anderen Seite die Moglichkeit des Bésen, das kam von innen heraus,
das kam aus Luzifers Reich. Denn diese Wesenheiten konnten sich nicht
von auflen ankiindigen, sie mufiten sich ins Innere der Seele herein-
schleichen; von auflen kann an den Menschen herankommen, was an
sein Ich herankommt, nicht bloff an seinen astralischen Leib. So sehen
Sie, daf} es im weiten Reiche der Lichttriger, der luziferischen Wesen-
heiten, Untergattungen gibt, von denen wir sehr wohl verstehen kon-
nen, daf sie die Verfiihrer des Menschen werden konnten. Wir kénnen
aber auch sehr wohl verstehen, daf} gerade wegen dieser Wesenheiten
strenge Mafiregeln ergriffen wurden da, wo die Menschen eingefiihrt
werden konnten in die Reiche jenseits des Schleiers der Seelenwelt;
denn diejenigen Menschen, die diesen Weg gefilhrt wurden in das
Innere der Seele, trafen dort nicht nur die guten luziferischen Wesen-
heiten, die von innen heraus den Menschen erleuchtet haben, sondern
sie trafen zunichst diese luziferischen Wesenheiten, die dann als seine
Verfiithrer wirkten, die namentlich den Hochmut, den Ehrgeiz, die
Eitelkeit in der Seele aufstachelten.

Ja, wir miissen uns durchaus bekannt machen damit, dafl wir nie-
mals versuchen sollen, die Welten, die hinter der sinnlichen Welt und
hinter der Seelenwelt liegen, umspannen zu konnen mit den durch
unsere heutige Kultur zubereiteten Verstandesbegriffen.

Wenn wir von luziferischen Wesenheiten sprechen, so miifiten wir
den ganzen Umfang des Reiches dieser Wesenheiten kennenlernen, alle
ihre Gattungen, Sorten und Arten. Dann wiirden wir sehen, daf nicht
iiberall da, wo von der Gefihrlichkeit einer gewissen Art von luzi-
ferischen Wesenheiten gesprochen wird, ein Bewufitsein vorhanden
ist von dem ganzen Umfang des entsprechenden Reiches; daff man
recht haben kann, wenn man von gewissen Gattungen des luziferischen
Reiches so spricht, wie diese oder jene Urkunde spricht; daff man aber
zugleich in Betracht ziehen muf, dafl die Realitit weiter ist, unendlich
viel weiter, als die Menschen gewdhnlich wissen kdnnen. In einer Zeit,
in welcher der Blick nach auflen und der Blick nach innen fiir die Ange-
horigen einer gewissen Kulturepoche noch sehr scharf war, empfand



der Mensch dann, wenn er den Weg nach auflen ging zu dem: Das bist
du, und nach innen zu dem: Ich bin das All, dafl der Weg nach auflen
und der Weg nach innen zu demselben, zu dem einheitlichen Ich fiihr-
ten. In dieser ersten Kulturepoche der nachatlantischen Zeit hat man
allerdings iiber dasjenige vielfach anders denken, anders fiithlen kon-
nen, was den geistigen Reichen zugrunde lag, als spater. Daher ist es
ungeheuer schwierig fiir das gewdhnliche Bewufitsein, in jene wunder-
bare erste nachatlantische Kulturepoche sich hineinzuversetzen und sich
zu identifizieren mit einer Seele, die dazumal lebte.

Wir haben gestern gesehen, wie das Gefithl dazumal ganz anders
geartet war, wie die Menschen die Seele des Lichtes wie durch ihre
Haut von allen Seiten einstrémen gefiihlt haben, und damit haben
Erfahrung sammeln kénnen aus der Umgebung, die heute dem Men-
schen verschlossen ist. Aber mit alledem ist noch etwas anderes ver-
kniipft gewesen.

Es ist aus meiner «Geheimwissenschaft»> bekannt, dafl in dem Gang
der Menschheitsentwickelung in der nachatlantischen Zeit die folgen-
den Epochen unterschieden werden kdnnen: die altindische Kultur, die
urpersische Kultur, die chaldiisch-dgyptische Kultur, die griechisch-
lateinische Kultur, in welche das Christus-Ereignis hineinfiel; dann
unsere Kultur. Auf sie wird eine weitere und auf diese wird dann die
letzte folgen, und dann wird die Erde wiederum von einer solchen
Umwandlung getroffen werden, wie sie getroffen wurde zur Zeit der
atlantischen Katastrophe. So haben wir also sieben Kulturepochen. In
diesen sieben Kulturepochen haben wir eine mittlere Kulturepoche, die
steht fiir sich, die griechisch-lateinische mit dem Christus-Ereignis. Die
anderen Kulturepochen stehen aber in einem gewissen Verhiltnisse
zueinander. Die chaldiisch-igyptische Kulturepoche wiederholt sich in
gewissen Erscheinungen der fiinften Epoche, das heifit in unserer eige-
nen, so dafl in unserer Zeit gewisse Erscheinungen, gewisse Tatsachen,
gewisse Anschauungen wiederum aufleben miissen, die in der alten
chaldiisch-dgyptischen Kultur gelebt haben. Nur leben sie auf in einer
anderen Form, nimlich so, daf} sie durchtrinkt sind von demjenigen,
was geschehen ist durch den Christus-Impuls. Nicht etwa eine einfache
Wiederholung der chaldiisch-igyptischen Kultur haben wir, sondern



wir haben in unserer Zeit eine solche Wiederholung dieser Kultur-
epoche, dafd alles getaucht ist in das, was der Christus auf die Erde
gebracht hat. Das ist eine Wiederholung und doch wieder nicht eine
solche. Diejenigen Menschen, welche sich tiefer eingefiihlt haben in den
Gang der Menschheitsentwickelung und teilgenommen haben an die-
sem mit ihrer Seele, die haben immer so etwas gefiihlt. Bei solchen
Menschen ist, wenn sie auch noch nicht zu einem okkulten Wissen vor-
geriickt waren, doch etwas aufgetaucht wie eine Erinnerung an alte
agyptische Erlebnisse. Dasjenige, was die dgyptischen Weisen in ihrer
wunderbaren Erkenntnis der Himmelsvorginge auf ihre Art in ihrer
Hermes-Wissenschaft durchdrungen haben, das lebt in unserer fiinften
Kulturepoche, in unserer eigenen Zeit in einer materialistischeren Form
wieder auf. So gefiihlt haben das Aufleben dieser Erscheinungen
besonders diejenigen, die an ihm beteiligt waren. Nur ein Beispiel sei
angefiihrt.

Als diejenige Individualitit im fiinften Zeitraum wieder erschien,
die einstmals in den Geheimstitten Agyptens den Seelenblick hinauf-
gerichtet hatte zu den Sternen und ihre Geheimnisse im Weltenraume
in der damaligen Art zu ergriinden suchte unter der Herrschaft der
agyptischen Weisen, und dann Kepler wurde, da trat dasjenige, was in
der igyptischen Seele in anderer Form da war, wiederum in einer
neuen, in den grofien Keplerschen Gesetzen auf, die heute ein so wich-
tiger Bestandteil unserer Astrophysik sind. So kam es auch, daf} in der
Seele dieser Individualitit auftauchte etwas, was aus ihr dann heraus-
prefite die Worte — Sie kdnnen sie in den Keplerschen Schriften lesen —:
Ich bin hingegangen und habe die heiligen Gefifle aus den heiligen
Stitten Agyptens geholt und sie hereingestellt in die Gegenwart, damit
die Leute jetzt etwas verstehen konnen, was noch in ferne Zukiinfte
hinein wirken kann. — Das ist ein Beispiel; wir konnten viele von
solchen Beispielen anfiihren, an denen es Thnen klar werden konnte,
wie in einer neuen Form wieder auflebt, was da war in der chaldiisch-
agyptischen Kulturepoche.

Wir sind in der fiinften Kulturperiode der nachatlantischen Zeit. Sie
wird abgelost werden von der sechsten, die eine wichtige sein wird.
Diese sechste Kulturperiode wird eine Wiederholung sein und zu glei-



cher Zeit eine ErhShung der urpersischen Zarathustrakultur. Zara-
thustra hat hinaufgeschaut zur Sonne, um hinter dem physischen Son-
nenlichte den Christus-Geist, den er Ahura Mazdao genannt hat,
zu sehen und die Menschen aufmerksam zu machen auf ithn. Dieser
Christus ist mittlerweile auf die Erde niedergestiegen; dieser Christus
mufl in denjenigen Seelen, die sich dafiir reif machen im Laufe der
sechsten Kulturepoche, so weit in das Innere eindringen, dafl dann
durch den Blick in das eigene Innere der Seele einer Anzahl von Men-
schen jene gewaltigen Empfindungen entstehen kénnen, die Zarathustra
erregen konnte, als er auf den Ahura Mazdao hinwies. Denn in der
sechsten Periode soll bei einer groflen Anzahl von Menschen durch den
Blick in das eigene Innere, durch die Wiedererkennung der Sonnen-
weisheit, dessen, was im Urpersischen sich offenbarte, etwas wie eine
Wiederholung auf viel hdéherer, verinnerlichter, vergeistigter Stufe
entstehen. Ich habe Thnen schon erwihnt, dafl die Griechen, wenn sie
in ihrer Art und in ihrem Sinne von dem Ahura Mazdao gesprochen
haben, ihn Apollo genannt haben. In ihren Mysterien haben sie den
Menschen erkennen lassen die tiefere Wesenheit dieses Apollo. Vor
allen Dingen haben sie in Apollo denjenigen Geist gesehen, welcher
nicht nur die physischen Sonnenkrifte dirigierte, sondern auch die
geistigen Sonnenkrifte lenkte und sie auf die Erde leitete. Und wenn
die Lehrer in den apollinischen Mysterien ihren Schiilern haben reden
wollen von den geistig-moralischen Einfliissen Apollons, dann haben
sie davon gesprochen, dafl Apollon die ganze Erde durchklingt mit der
heiligen Sphirenmusik, das heifit aus der geistigen Welt herunter die
Strahlen schickt. Und eine Wesenheit haben sie in Apollon gesehen, die
begleitet ist von den Musen, von seinen Helferinnen. Eine wunderbar
tiefe Weisheit liegt in diesem Apollon, der begleitet ist von den neun
Musen. Wenn Sie sich daran erinnern, dafy der Mensch aus verschie-
denen Gliedern seiner Wesenheit besteht, aus physischem Leib, Ather-
leib, Empfindungsleib, Empfindungsseele, Verstandesseele, Bewufit-
seinsseele und so weiter, so konnen Sie sagen: Der Mensch ist ein Ich-
Mittelpunkt und dieser vereinigt um sich sieben oder neun Glieder,
die seine Wesensteile sind. Steigen wir von der menschlichen Wesen-
heit zu einer gottlichen Wesenheit hinauf, dann miissen wir uns das-



jenige, was das Ich ist, als diese geistige Wesenheit denken, und was
die Glieder sind, ist fiir die gottliche Wesenheit das, was ihre Helfer
sind: einzelne Individualititen. Wie den Menschen seine einzelnen
Glieder, der physische Leib, der Atherleib, der astralische Leib und so
weiter zusammensetzen, sich um sein Ich gruppieren, so gruppierten
die Musen sich um Apollo. Und auch dasjenige, was im Zusammen-
hange mit einer solchen Sache den Einzuweihenden des apollinischen
Mysterienkreises gesagt wurde, das ist von einer tiefen Bedeutung.
Ihnen wurde ein Geheimnis anvertraut, wie man sagt, dafl der Gott
wiederum auf eine besondere Weise im sechsten Zeitraume zu den
Menschen sprechen soll, der im zweiten Zeitraume zu Zarathustra in
so besonderer Weise gesprochen hat. Das suchte man zum Verstindnis
zu bringen, indem man sagte: Im sechsten Zeitraume wird ApollosLied
auf der Erde an seinem Ziele angekommen sein. — In diesem Satze,
der gang und gibe war bei den apollinischen Mysterienschiilern, dafl
im sechsten Zeitraume Apollons Lied an seinem Ziele angekommen
sein werde, war ausgedriickt die Wiederholung des zweiten Zeitraumes
der Erdenentwickelung im sechsten auf einer héheren Stufe.

Der erste Zeitraum wird auf einer hoheren Stufe wiedererscheinen
im siebenten.

Das durchchristete Erkennen des ersten nachatlantischen Zeitraumes,
das steht den gegenwirtigen Menschen als ein hohes Ideal vor; zu
einer solchen Empfindungsweise, zu einer solchen Anschauungsweise
wieder zu kommen, wie sie vorhanden war auf einer niedrigeren Stufe
in der ersten nachatlantischen Zeit. Wiederum soll am Schlusse unserer
nachatlantischen Zeit in einer gewissen Weise der Mensch, wenn er den
Weg hinausgeht in die Zuflere Sinnenwelt und das Geoffenbarte hinein-
arbeitet in die eigene Seelenwelt, erkennen, daf} ihn diese beiden Wege
zu einer Einheit fithren. Deshalb ist es gut, wenn man sich ein wenig
hineinversetzt in dieses fiir heutige — wir stehen ja in der Zwischen-
epoche — Gefiihle ziemlich fernliegende altindische Fiihlen und Den-
ken. Selbst wenn man nur einige Ziige herausgreift, so merkt man
etwas von dem ganz anders gearteten Fithlen und Denken, von der
ganz andersartigen Stellung zur Weisheit und zum Leben, die dazumal
bei einem nicht so zum Ich-Bewuf}tsein geweckten Menschenwesen vor-



handen waren. Dasjenige, was dann in den Veden niedergeschrieben
worden ist, das ist die Lehre der ersten groflen Lehrer des alten Indien,
der heiligen Rishis. Es muf8 hier auf die Tatsache hingewiesen werden,
dafl die heiligen Rishis ihre Anregung empfingen von jener hohen Indi-
vidualitat, welche die Volker der alten Atlantis hiniibergefithrt hat
durch das heutige Europa nach Asien hinein. In gewisser Beziehung
waren die heiligen Rishis die Schiiler dieser hohen Individualitit, des
Manu. Und was hat ihnen der Manu vermittelt? Vermittelt hat er
ihnen die Art und Weise, wie sie dazumal zu der ersten nachatlan-
tischen Weisheit und Erkenntnis gekommen sind. Zur Erkenntnis kom-
men, wie das heute der Fall ist, dadurch, daff man die duflere Natur
beobachtet, daf man sich in das Innere seiner Seele versenkt, wie sie
heute erst moglich geworden ist, das alles hitte dazumal keinen Sinn
gehabt.

In der ersten Kulturepoche der nachatlantischen Zeit, im altindischen
Volk, war der Atherleib noch weit mehr auflerhalb des physischen
Leibes als heute. Der alte Inder konnte sich dieses Atherleibes und der
damaligen Organe dieses Atherleibes noch bedienen, wenn er nicht auf-
ging im Leben des physischen Leibes, sondern sich hingab dem Ather-
leib, wenn er sozusagen vergaf}, dafy er im physischen Leibe steckte.
Wenn er dies tat, dann spiirte er, wie wenn er herausgehoben wire
aus sich selbst; wie wenn er sozusagen wie das Schwert aus der Scheide
herausgehoben wire. Indem er das verspiirte, empfand er auch etwas
von dem, was man so schildern kann: man sieht nicht durch Augen,
man hort nicht durch Ohren, man denkt nicht durch den physischen
Verstandesapparat, man bedient sich der Organe des Atherleibes. Das
tat er. Dann aber trat vor ihm die lebendige Weisheit auf; nicht Ge-
danken, die Menschen denken konnen oder gedacht haben, sondern die
Gedanken, nach denen die Gotter drauflen die Welt geformt haben.
Dasjenige, was wir heute Gedanken nennen, was wir fabrizieren mit
dem Instrument des Gehirns als Gedanken, das kannte iberhaupt der
wirklich im geistigen Leben stehende Inder nicht. Spintisiert, ausge-
dacht, verstandesmafig iiberlegt hat der eben gar nicht,sondern bei ihm
war es so,daf} er herausstieg aus dem physischenLeib und in dem Ather-
leib schaute. Um ihn herum war, wie eine momentane Gabe der gott-



lichen Welt, die ganze kosmische Summe der Gottesgedanken, aus denen
hervorgesprossen ist die Welt. Wie die Gotter gedacht haben in den
Musterbildern fiir alle Dinge, das stand vor seinem Athersinnesorgan,
das schaute er. Er brauchte nicht logisch zu denken. Warum miissen wir
logisch denken? Wir miissen das aus dem Grunde, weil wir durch das
logische Denken die Wahrheit erst finden sollen, weil wir uns irren kén-
nen, wenn wir unsere Gedanken in Verbindung bringen. Wiren wir so
organisiert, dafl sich der richtigeGedanke an den richtigen Gedanken im
unmittelbaren Erfiihlen reihte, dann brauchten wir keine Logik. Der
alte Inder brauchte keine Logik, er schaute die Gedanken der Gotter,
und die waren schon von selbst richtig. So hatte er um sich gewoben ein
dtherisch-kosmisches Netz, gewoben aus den Gedanken der Gotter. Er
schaute zu gleicher Zeit in diesem Gedankengewebe, das ihm wie ein
die Welt durchwebendes Seelenlicht schien, die urewige Weisheit. So, in
dieser hochsten Vollendung, wie ich es IThnen eben geschildert habe,
konnten es allerdings nur die heiligen Rishis, und sie konnten aus die-
sem Schauen heraus verkiinden die groflen Weltenwesenheiten. Was
hatten sie dann also fiir eine Empfindung? Sie hatten die Empfindung,
dafl mit diesem Weltengewebe von Weisheit, in dem alles eingeschrie-
ben war in lebendigen Vorbildern, das Ganze durchwoben und durch-
strémt von der Seele des Lichtes, in sie einstrdmte die Wahrheit, die
Erkenntnis. So wie der spitere Mensch das Gefiihl hat, dafl etwas in
ihn einstrémt, wenn er die Atemluft einsaugt, so hatte der alte Inder
das Gefiihl, dafl ihm die Gotter entgegenschickten die Weisheit, und
er sie einsaugt, so wie uns die Atemluft entgegengeschickt wird, die wir
dann einsaugen. Seelenlicht, und dieses Seelenlicht durchgeistigt von
Weisheit, sogen die alten heiligen Rishis ein, und sie konnten das, was
sie so einsogen, lehren denjenigen, die ihre Bekenner wurden. Dafiir
konnten sie aber auch sagen: alles dasjenige, was sie verkiinden, ist
ausgehaucht von Brahman selber. Das ist sogar der tiefe, wortlich rich-
tige Ausdruck: «Ausgehaucht ist es von Brahman und eingeatmet von
den Menschen.» Dies war die Stellung der heiligen Rishis zu der Weis-
heit der Welt, zu dem, was sie verkiindeten, was dann in den ver-
schiedenen Partien der Veden, man konnte sagen, nur in schwachen
Bildern niedergeschrieben ist. Denn dasjenige, was die heiligen Rishis



lehrten, ist eben nur in schwachen Nachbildern in den Veden nieder-
geschrieben. Und wenn die Veden heute gelesen werden, so sollten sich
die Menschen bewuflt sein, dafl das schwache Nachbilder sind der
urspriinglichen heiligen Weisheit der Rishis. Dennoch aber miissen wir
in den Veden etwas anderes sehen, als was wir sonst in Schriftwerken
finden. Wir konnen in der Welt die mannigfaltigsten Schriftwerke fin-
den, wir konnen auf diesem oder jenem Standpunkte stehen, wir
konnen sagen: Ein inneres, seelisches, durchchristetes Leben tritt uns
zum Beispiel im Johannes-Evangelium entgegen; wenn wir aber den
Ausdruck nehmen, der uns darinnen gegeben ist, den dufleren Ausdruck
des Johannes-Evangeliums, so steht er seinem Inhalte ferner als das,
was in den Veden steht, zu seinem Inhalte. Es ist ein innigerer Zusam-
menhang zwischen dem Ausdrucke und dem Inhalte der Veden, weil
unmittelbar sozusagen eingeflossen und wiedergegeben worden ist im
Vedenworte das, was eingeatmet worden ist; wihrend der Schreiber
des Johannes-Evangeliums die tiefen Weistiimer so geschrieben hat,
dafl er sie empfangen und sie hinterher niedergeschrieben hat, und der
Ausdrudk weiter absteht von dem, was der Inhalt ist.

Diese Dinge miissen uns klar sein, wenn wir die Weltenentwickelung
wirklich verstehen wollen. Daher miissen wir empfinden, dafl es ein
natiirliches Gefiihl ist, wenn der Christ sagt: «Ich schitze das Johannes-
Evangelium iiber alles», wenn der Christ aber auch das Bediirfnis hat,
nicht bei dem Worte dieses Evangeliums stehenzubleiben, sondern
durchzudringen, wie es die Geist-Erkenntnis tut, zu dem spirituellen
Gehalt dieses Johannes-Evangeliums, wenn er sagt: «Mir wird es erst
dadurch, was es sein soll, daf} ich durchdringe zu demjenigen, was da
im dufleren Ausdrucke gegeben ist.» Derjenige aber, der sich in der
richtigen Weise zu den Veden stellen will, der muf sich wie der alte
Inder dazu stellen, das heifit er mufl sagen: «Dasjenige, was in den
Veden selbst steht, hat kein Mensch hinterher blof8 nachgeschrieben als
Ausdruck der gottlichen Weisheit, sondern das ist unmittelbar eine
Nachbildung dessen, was eingeatmete Weisheit ist.» Daher ist das
Vedawort, daher sind die Teile der Veden, namentlich der Rig-Veda,
nicht nur Urkunden iiber Heiliges, sondern selbst ein Heiliges fiir die-
jenigen, die empfanden, wie der Zusammenhang ist. Und dadurch die



unendliche Verehrung des Veda selber wie eines gottlichen Wesens in
alten Zeiten. Das miissen wir nur verstehen. Und wir miissen es ver-
stehen aus der Seele des alten Inders heraus. Und wir miissen man-
cherlei lernen, weil wir ja einem Ideale entgegengehen, dem Ideale, die
erste Kulturepoche in Erh6hung wiederzufinden, das heiflt wieder zu
begriinden. Wir miissen etwas von dem lernen, was zum Beispiel gesagt
wird in bezug auf das Vedawort, dafl Baravadscha durch drei Jahr-
hunderte hindurch den Veda studiert hat. Der heutige Mensch wird glau-
ben, wenn er drei Jahrhunderte den Veda studierte, dafl er ungeheuer
vieles wiifite; er wird verhiltnismifig schon, wenn er viel kiirzere Zeit
ihn studiert hat, glauben, dafl er vieles weifl. Da kam, so wird uns er-
z3hlt, eines Tages zu Baravadscha der Gott Indra und sagte zuihm: «Du
hast jetzt durch drei Jahrhunderte den Veda studiert; siche einmal,
drei hohe Berge sind da, michtig hohe Berge! Der eine bedeutet den
ersten Teil des Veda, den Rig-Veda, der zweite Berg bedeutet den
zweiten Teil des Veda, den Sama-Veda, und der dritte Berg bedeutet
den dritten Teil des Veda, den Yagur-Veda. Du hast sie studiert, diese
drei Vedenteile, durch drei Jahrhunderte.» Dann nahm der Indra drei
kleine Klumpen von Erde, gerade so viel als man in einer Hand halten
kann, aus diesen Bergen heraus und sagte: «Sieh dir diese Klumpen
an! Soviel weiflt du jetzt von den Veden, wie sich diese Klumpen ver-
halten zu den grofien, michtigen Bergen.» Verwandeln Sie einmal dies,
was da ausgesprochen wurde, in ein Gefihl, dann heifit es; treten Sie
an die hochste Weisheit heran, sei es in dieser oder jener Form, auch
in der Form, wie sie uns heute entgegentritt, wo wir berufen sind, nicht
aus Biichern, sondern aus dem, was in der Welt steht, durch die Bot-
schaft des Rosenkreuzes wiederum die Weisheit zu suchen, und wenden
Sie das an auf dasjenige, was uns als Geistes-Erkenntnis gegeben wird,
und fiihlen Sie so und stellen Sie sich in der richtigen Weise dazu, so
werden Sie kaum sagen konnen von sich, dafl Sie soviel von Geist-
Erkenntnis gehort haben wie Baravadscha damals von den Veden;
aber es sollte sich dieses Gleichnis von Baravadscha ein jeder gesagt
sein lassen, dann wird er gefiihlsmiflig in das richtige Verhiltnis sich
setzen zur umfassenden Weisheit der Welt. Und von solcher Art wird
dieses Gefiihl sein, dafl ein Unendliches empfunden wird, von dem wir



immer nur einen kleinen Klumpen haben kénnen. Dadurch bekommen
wir auch die richtige Sehnsucht, in der richtigen Weise vorzuschreiten
und Geduld zu haben, bis sich wieder ein kleines Kliimpchen ansetzt.
Die Ahnung gehort zu den allerwohltitigsten Gefiihlen der Menschen-
seele. Vieles kann gelernt werden aus der uralten Weisheit des Orients;
zu dem Wertvollsten, was gelernt werden kann aus diesem Lichte,
gehOren solche Dinge, die sich auf unser Gefiihl und unsere Empfin-
dung beziehen; und das ist etwas von demjenigen, was der Gott Indra
dem Baravadscha als eine Art von Anleitung gab, sich in der richtigen
Weise zu den Veden zu stellen. Solche Gefiihle von heiliger Scheu, von
Ehrfurcht miissen wir uns wieder erringen, wenn wir entgegengehen
wollen einem Zeitraume, wo wir hineinschauen diirfen in das, was die
Verkiindigung der neueren Mysterien ist, wo wir wiederum hinein-
schauen in jenen Weisheitsteppich, der aus den gottlichen Gedanken
gewoben ist und nicht aus den Menschengedanken. Das ist auch das
allerbeste, was wir an Gefiihlen lernen. Aber wir wollen nicht glauben, .
daf wir diese Gefiihle im gewohnlichen Bewuf3tsein schon haben, son-
dern wir miissen uns klar sein, dafl zu den hochsten Gefiihlen der
Weg eben durch das Wissen geht. Und wenn man den Gedanken um-
gehen will, wenn man zu bequem ist, so durch die Atherhdhe der Ge-
danken die Gefiihle zu suchen, so wird man bei den gewohnlichen
trivialen Gefiihlen bleiben und sie nur verwechseln mit dem, was
innere Versenkung der Seele in die Gottlichkeit ist. Solche Gefiihle, wie
sie im alten Indien zu finden waren, gehorten als ein Grundzug der
ganzen Weisheit im ersten nachatlantischen Zeitraume dazu, um in der
richtigen Weise sich damals zur Welt zu stellen und eine Einheit zu
empfinden in den geistigen Welten, die man findet, wenn man den
Weg nach auswirts oder einwirts sucht. Bei allen folgenden Kulturen
muf sich ein anderes zeigen.

Wihrend in dem alten Indien eine Vereinigung ist der beiden Wege,
gehen die folgenden Zeitriume, der urpersische Zeitraum, der chal-
diisch-dgyptische Zeitraum, der griechisch-lateinische Zeitraum in
bezug auf die beiden Offenbarungen von innen und auflen die Wege,
die wir als eine Gabelung bezeichnen konnen. Auf der einen Seite
haben wir die Offenbarung von auflen, auf der anderen Seite die



Offenbarung von innen. So ist es schon in dem zweiten Zeitraum der
nachatlantischen Kulturen. Da haben wir auf der einen Seite nicht nur
den Weg des Volkes, sondern auch den Weg der Mysterien, sowohl
nach auflen in das Reich des Ahura Mazdao, als nach innen. Was man
innerhalb der altindischen Denkweise noch lebendig erschaut hat, das
einheitlich hinter den beiden Geisteswelten Dahinterstehende, das war
fiir den zweiten nachatlantischen Zeitraum etwas, was gleichsam schon
dem Blicke entschwunden war, was schon in einem undurchdringlichen
Untergrunde des Daseins war, wovon man noch eine Ahnung hatte,
was aber nicht mehr in der Seele leben konnte. Der alte Inder fithlte:
«Da gehe ich hinaus, auf der anderen Seite gehe ich hinein und komme
zur Einheit.» Der Perser ging den Weg nach auflen und sagte, wenn er
sich an die Lehre des Zarathustra hielt: «Ich komme zu Ormuzd!» und
wenn er den Weg nach innen ging: «Ich komme zu der Wesenheit des
Mithras!» Aber es schlossen sich ihm diese zwei Wege nicht mehr zu-
sammen. Er ahnte nur noch, daf} sie sich zusammenfinden miissen
irgendwo. Daher sprach er von dem Wesen als dem Unbekannten im
Dunkel, das man nur ahnen kann, dem unbekannten Urgotte. Das war
nur noch ein urgeistiges Wesen, von dem man wuflte, dafl es dasein
mufl, das man aber nicht mehr finden konnte. Zaruana akarana, das
war der Name fiir diesen im Dunkel wesenden, aber nicht mehr auf
den beiden Wegen erreichbaren persischen Gott. Was man erreichen
konnte, war das, was hinter dem Teppich der aufleren Sinneswelt lag.
Da war zunichst dasjenige, auf was Zarathustra hinwies. Also etwas,
was schon ein Abkémmling war des Zaruana akarana. Es war der Gott
Ahura Mazdao, der Herrscher im Reiche der Sonnengeister, in dem
Reiche, aus dem die wohltitigen Wirkungen herunterkamen, die im
Gegensatz zu den physischen Sonnenwirkungen als die geistigen zu
bezeichnen sind, der Geist, von dem zum Beispiel der alte Perser das
ableitete, was an Sittenregeln und an Gesetzen vorhanden war, was
der Eingeweihte — der war es, der sich durch die Einweihung zu den
Sittenregeln und Gesetzen hinaufschwang — herunterholte als Sitten-
gesetze, als Gesetze des menschlichen Handelns, der menschlichen Ver-
richtungen und so weiter. Das also war der eine Weg; und man sah
sozusagen in hSchster Region diesen Geist, der der Geist der Sonne ist,



walten; da sah man seine Diener, die Amshaspands, diejenigen, die sich
gleichsam um seinen Thron herumstellten, die seine Boten waren. Wih-
rend er das gesamte Reich regierte, lenkten diese die einzelnen Teile.
Untergeordnetere Wesenheiten, welche wiederum unter den Amshas-
pands stehen, sind diejenigen,die man gewdhnlich dielzets oder Izarats
nennt. So dafl der alte Perser hinausblickte in das Reich hinter den
Teppich der Sinnenwelt, und eine hichste geistige Wesenheit sah: Ahura
Mazdao und unter ihm ein Korps von Amshaspands; dann wiederum
untergeordnetere Wesenheiten, die Izets oder Izarats; und es gab noch
Wesenheiten, von denen wir sagen konnen, daf} sie dasjenige sind in
der geistigen Welt, was die Gedanken der Menschen in der Seele sind.
Diese Gedanken in der menschlichen Seele sind ja nur Schattenbilder
threr Wirklichkeiten; drauflen in der spirituellen Welt entsprechen un-
seren Gedanken gewisse geistige Wesenheiten. Fiir die altpersische Auf-
fassung waren diese Wesenheiten, die man Fravashis nannte, diejenigen,
die sozusagen unmittelbar iiber dem Menschen standen. So also dachte
man sich innerhalb der persischen Entwickelung das Reich hinter dem
Teppich der Sinnenwelt mit einer Stufenfolge von geistigen Wesen-
heiten bis hinauf zu Ormuzd. In dem Augenblick aber, wo man nicht
den volligen Einklang sieht zwischen dem geistigen Reiche, das man
findet auf dem Wege nach auflen, und dem geistigen Reiche, das man
findet auf dem Wege nach innen, da hingt es schon im hohen Grade
von dem Menschen ab, wie er namentlich das Reich im Innern sieht.
Nun war aber auch die ganze Natur den persischen Menschen eine an-
dere geworden, als es die Natur den altindischen war. Diese Eigentiim-
lichkeit, den Atherleib noch so weit drauffen zu haben, die hatte der
Angehorige der altpersischen Menschheit nicht mehr; da war schon der
Atherleib viel weiter in den physischen Leib hineingeschliipft. Daher
konnten sich die Angehdrigen des altpersischen Volkes nicht mehr der
Organe des Atherleibes bedienen, wie die Angehdrigen des altindischen
Volkes das konnten. Die Organe, deren sich die Angehdrigen des alt-
persischen Volkes bedienten, waren diejenigen Organe, die urspriing-
lich dem Menschen eingegliedert waren in dasjenige, was wir heute den
Empfindungsleib nennen. Sie wissen ja, dafl wir am vollstindigen
Menschen zu unterscheiden haben den physischen Leib, den Atherleib,



den Empfindungsleib, die Empfindungsseele, die Verstandesseele, die
Bewufltseinsseele, dann dasjenige, was man Geistselbst nennt, dann den
Lebensgeist, und schliefllich den eigentlichen Geistmenschen.

Geistmensch
Lebensgeist
Geistselbst

Bewufitseinsseele
Verstandesseele
Empfindungsseele

Empfindungsleib
Atherleib

Physischer Leib

Der altindische Mensch bediente sich also sozusagen in der Weise,
wie sie charakterisiert worden ist, seines Atherleibes, wenn er sich zu
den hochsten Erkenntnissen emporschwingen wollte. Der Perser konnte
das nicht mehr; er konnte sich aber des Empfindungsleibes bedienen.
Er also erhob sich zu seinen héchsten Erkenntnissen durch den Empfin-
dungsleib. Weil er nicht mehr mit dem Atherleib schauen konnte, so
verhiillte sich die hodchste Einheit vor ihm. Mit dem Empfindungsleib
konnte er noch hinausblicken und in gewisser Weise astralisch sehen.
Das war bei vielen Mitgliedern des persischen Volkes noch der Fall:
astralisch zu sehen den Ahura Mazdao und seine Diener, weil man sich
des Empfindungsleibes noch bedienen konnte. Nun wissen Sie aus der
Darstellung in meiner «Theosophie», daf} der Empfindungsleib gebun-
den ist an die Empfindungsseele. In dem Augenblick, wo also der An-
gehorige des altpersischen Volkes sich des Empfindungsleibes bediente,
war sozusagen die Empfindungsseele dabei; aber er war noch nicht
dahin gelangt, sich dieser zu bedienen, denn sie war noch nicht ausgebil-
det, sie muflte erst ausgebildet werden. Daher war der Angehorige des
altpersischen Volkes in einer ganz besonderen Lage. Er bediente sich
seines Empfindungsleibes. Da spielt immer die Empfindungsseele hin-
ein. Die mufite er aber erst hinnehmen so, wie sie damals war. Daher
muflte er empfinden: Wenn der Empfindungsleib, der jetzt schon aus-



gebildet ist, sich erhebt zu Ahura Mazdao, dann ist die Empfindungs-
seele dabei. Die ist aber in einer gewissen Gefahr, und sie wird, wenn
sie ihre Empfindungen offenbart, sie geradeso in den Empfindungs-
leib hineinschicken; sie wird dasjenige, was von alten luziferischen Ver-
fihrungen da ist, zwar nicht als solche duflern, denn dazu hat sie noch
keine Fahigkeiten, aber sie wird ihre Wirkungen in den Empfindungs-
leib hineinschicken. — So nahm man im alten Persien Hereinwirkungen
der Empfindungsseele auf den Empfindungsleib wahr, die gleichsam
ein von der Aulenwelt hereinleuchtendes Spiegelbild dessen darstellten,
was in der Empfindungsseele von alten Zeiten her wirkte. Das ist, von
innen gesehen dasjenige, was man die Wirkungen Ahrimans, die Wir-
kungen des Mephistopheles nennt. Daher fiihlte man, man steht zwel
Michten gegeniiber. Blickt man auf dasjenige, was der Mensch erlangen
kann, wenn er den Blick nach auflen richtet, so schaut man zu den
Mysterien des Ahura Mazdao, lift man den Blick in das Innere fallen,
dann steht man mit Hilfe des Empfindungsleibes durch dasjenige, was
Luzifer bewirkt hatte, vor dem Gegner des Ahura Mazdao, vor Ahri-
man. Es gab nur eines, welches schiitzte vor den Anfechtungen der
Ahrimangestalt, und das trat zu Tage: wenn man durch die Einwei-
hung der Menschheit voraneilte, wenn man die Empfindungsseele aus-
bildete. Wenn man diese ausbildete und reinigte, und so der Menschheit
vorausschritt, dann ging man den Weg nach innen, einen Weg, der zu
etwas anderem fiihrte als zu Ahura Mazdao; dann ging man den Weg
zu den lichtvollen Luziferreichen. Und dasjenige, was da die Men-
schenseele durchdrang auf dem Wege nach innen, das nannte man
spater den Gott Mithras. Daher sind die persischen Mysterien, die das
Innenleben pflegten, die Mithrasmysterien. So haben wir auf der einen
Seite den Gott Mithras, wenn der Mensch den Weg nach innen ging;
und dasjenige, was er auf dem Wege nach auflen traf, waren die Reiche
des Ahura Mazdao.

Und jetzt schreiten wir heraus in die nichste nachatlantische Kultur-
epoche, in die chalddisch-dgyptische Zeit. Da haben wir eine merk-
wiirdige Erscheinung in dieser chaldiisch-dgyptischen Zeit. Nicht um-
sonst benennen wir sie mit zwei Namen. Wir haben nimlich auf der
einen Seite wihrend dieser Kulturepoche driiben in Asien Angehorige



der nérdlichen Vélkerstrdmung, das ist das chalddische Element; und
“der anderen Stromung gehort das dgyptische Element an, der Vélker-
stromung, die auf dem siidlichen Wege gezogen ist. Da haben wir eine
Epoche, wo zwei Vélkerstromungen zusammenstoflen. Und wenn Sie
sich erinnern, dafl die nérdliche Strémung vorzugsweise den Blick nach
auflen entwickelte, das Suchen nach jenen Wesenheiten, die hinter dem
Teppich der Sinnenwelt standen, und daf} das dgyptische Volk diejeni-
gen Geister suchte, die man auf dem Weg nach innen findet, so werden
Sie begreifen, wie hier zwei Strémungen zusammenwirkten. Also da
stoflen der Weg nach auflen bei den Chaldiern und der Weg nach innen
bei den Agyptern zusammen.Das empfanden die Griechen auch in einer
ganz richtigen Weise, wenn sie die chaldidischen G&tter verglichen mit
ihrem apollinischen Reiche. Sie suchten dasjenige, was ihnen von den
Chaldiernzukam, in ihren apollinischen Mysterien auf ihre Art. Wenn
sie aber von Osiris sprachen und von demjenigen, was dazu gehorte,
dann suchten sie das in entsprechender Weise bei sich in ihren dionysi-
schen Mysterien. Man hatte dazumal ein ahnendes Bewuftsein davon,
wie die geistigen Zusammenhinge wirklich sind.

Nun schreitet die Menschheit aber vor in der Zeit; sie kommt immer
weiter, bildet neue Glieder aus. In der altindischen Periode hat man
den Atherleib und seine Organe ausgebildet; in der urpersischen Periode
bediente man sich des Empfindungsleibes und bildete diesen aus, und
in der chaldiisch-dgyptischen Periode bildete man nun die Empfin-
dungsseele, das heifdt ein vorzugsweise inneres Glied aus, Wihrend der
Empfindungsleib noch nach auflen gerichtet ist, ist die Empfindungs-
seele schon nach innen gerichtet. Man entfernt sich also von demjenigen
noch mehr als friiher, was g&ttlich-geistige Welten sind. Man lebt ein
inneres Leben in der Seele und muf} dies Leben gegeniiber dem, was
nicht im Menschen ist, beschrinken auf das, was dieSinne wahrnehmen.
So ist auf der einen Seite immer mehr und mehr das Reich der Sinnen-
welt dagewesen, und auf der anderen Seite hat sich das Seelenleben
immer mehr und mehr verselbstindigt. Die Kultur der Empfindungs-
seele ist die Kultur des dritten Zeitraums. Dasjenige aber, was die
Empfindungsseele ausbildet, das sind jetzt nicht mehr geschaute Weis-
heiten, die wie aus einem Teppich der Umwelt abgelesen werden. Das



dhnelt schon dem, was der heutige Mensch ausdenkt, obwohl es, weil
der heutige Mensch schon bis zur Bewufltseinsseele vorgedrungen ist,
damals noch viel lebendiger ist. Es sind sozusagen die Gedanken noch
vollsaftiger; sie sind lebendigere Gedanken als heute, Gedanken, die so
lebendig sind, wie heute fiir uns die Empfindung «rot» ist. Der Mensch
empfindet heute seine Gedanken nicht mehr mit derselben Intensitit,
wie er einen Geschmack oder Geruch empfindet. Damals, als in der
dgyptischen Zeit die Empfindungsseele vorzugsweise ausgebildet wurde,
waren die Gedanken so, daf} sie so lebendig in der Seele lebten wie
heute die Empfindung der roten Farbe, eines Geruchs oder eines Ge-
schmacks. Heute sind die Gedanken abgeblafit, abstrakt geworden.
Konkret waren sie damals. Sie waren noch mehr geschaute Gedanken,
wenn auch nicht solche Gedanken, die man drauflen ausgespannt er-
blickte in der physischen Welt, so doch Gedanken, von denen man
fithlte: man hat sie nicht ausgekliigelt, sondern es sind Gedanken, die
aufsteigen in der Seele wie Eingebungen, die auffluteten und da waren.
Man sagte nicht mehr: man atmet die Weisheit ein — aber man ist von
den Gedanken lebendig durchdrungen, sie sprieflen herauf in der
Seele, sie sind von der spirituellen Welt in unsere Seele heraufgetrieben.

So 4ndert sich im Laufe der Zeit alles. Daher hatte der Angehdrige
der chaldiisch-igyptischen Epoche nicht mehr das Bewuftsein von der
Weisheit der Welt als wie einer ausgebreiteten Lichtwelt, die er ein-
atmet, sondern er hatte das BewufStsein, daf er Gedanken hatte, aller-
dings solche Gedanken, die als Inspiration aufstiegen. Und der Inhalt
einer solchen in ithm aufsteigenden Wissenschaft, das ist die chalddische
Astrotheologie und das ist die dgyptische hermetische Weisheit. Auf
diesem Wege sind sie zustandegekommen. Dasjenige, was in den Sternen
lebte und sie bewegte, was in den Dingen pulste, das konnte der Mensch
nicht mehr ablesen, aber es kiindigte sich in seinem Innern als die alte
Weisheit der chaldiisch-igyptischen Periode an. Dabei ist es bei den
Chaldéern so, daf} die Menschen das Bewufitsein hatten: Dasjenige,
was wir da wissen, ist nicht blof} unser Inneres; das ist ein Spiegelbild
dessen, was drauflen vorgeht. Bei den Agyptern war es so, dafl sie das
Bewufitsein hatten: Was da aufsteigt, ist ein Spiegelbild der verbor-
genen Gotter, die der Mensch trifft nicht zwischen Geburt und Tod,



sondern zwischen dem Tode und einer neuen Geburt. — So waren die
Agypter und Chaldier voneinander unterschieden, dafl in ihrer Weis-
heit die einen wahrnehmen dasjenige, was hinter der Welt ist, in der
wir leben zwischen Geburt und Tod, und die anderen, die Agypter, in
ihrer inspirierten Weisheit dasjenige, was lebt zwischen dem Tode und
einer neuen Geburt. Notwendigerweise waren aber, wie Sie aus dem
ganzen Sinne dieser Entwickelung sehen konnen, diese Eingebungen
des Innern, diese aufsteigenden inspirierten Gedankenmassen fern dem
eigentlichen Urwesen in seiner Einheit. Man drang sozusagen nicht
mehr so weit, als man noch im Empfindungsleib hat dringen kénnen
in der urpersischen Zeit. Es war schon alles mehr abgeblafit, es war
nicht mehr so viel von der Auflenwelt darinnen; die hatte sich schon
mehr zuriickgezogen. Man hatte also eine Weisheit der Auflenwelt in
sich erlebt, nicht mehr die Weisheit in der Auflenwelt selber. Dennoch
hatten diejenigen, die sie kennenlernten mit den rechten Gefiihlen, vor
den Weisheiten der urpersischen Periode den denkbar grofiten Respekt.
Wenn man in einem Wort die paradigmatischen Weisheiten ausdriicken
will, welche die Chaldier geschaut haben iiber die der physischen Welt
zugrunde liegende geistige Welt, so kann man sagen: das sind die chal-
diischen Wahrspriiche; und die Sammlung der chalddischen Wahr-
spriiche, sie hat einen hochgeachteten Weisheitsschatz gebildet in den
alten Zeiten. Unendlich Wichtiges von den Geheimnissen der Welt
steckt in diesen Wahrspriichen. Man schitzte sie ebenso, wie man die
Offenbarungen, die man erlebte zwischen dem Tode und einer neuen
Geburt schitzte; als dgyptische Weisheitsquellen schitzte man diese.
Aber noch dunkler und schattenhafter war dasjenige Wesen gewor-
den, das noch in voller Gegenwart des Erkennens in der altindischen
Kulturepoche war und sich nun seiner tieferen Wesenheit nach zuriick-
gezogen hatte vor dem Blicke. Noch schattenhafter als Zaruana aka-
rana ist dieses hdchste einheitliche Wesen der chalddisch-dgyptischen
Weisheit. Die Chaldier nennen es Anu, und es bezeichnet etwas, was
die Einheit ist der beiden Welten, was aber weit,weit iiber demjenigen,
was man erkennen kann, erhaben liegt. Und auch in diejenigen Regi-
onen, in die noch der Zarathustramensch hinaufgeschaut hat, wagen die
Chaldider nicht mehr hinaufzuschauen, sondern sie schauen hinauf in



diejenigen Regionen, die schon sehr nahe stehen dem menschlichen
Gedanken. Da, sagen sie, findet sich zwar alles, denn das Héchste findet
sich im Niedrigsten auch, aber da finden sie etwas, was sie als ein Wesen
bezeichnen, das eine Abschattierung ist von dem Hochsten. Sie nannten
das Apason. Dann sahen sie etwas, was ihnen erschien wie eine
Abschattung dessen, was wir etwa heute substantiell unter dem Geistes-
menschen stehend denken wiirden, was wir aus dem Lebensgeist ge-
formt denken wiirden. Das nannten sie etwa so, dafl wir thr Wort
nachbilden konnen, wenn wir sprechen Tauthe. Dann hatten sie ein
Wesen, das nannten sie Moymis. Moymis war ungefihr dasjenige, was
die Geist-Erkenntnis heute gewohnt ist einen Weltgeist zu nennen, was
ein Wesen ist, bei dem das unterste Glied das Geistselbst ist. So er-
blickten sie eine Dreiheit, die iiber ithnen stand. Sie waren sich aber be-
wuflt, daf diese Dreiheit nur in bezug auf ihre untersten Glieder ihnen
ihre wahre Gestalt zeigte, dal die héheren Glieder Abschattungen des
Hoheren sind, das sich zuriickgezogen hatte vor ihnen. Und wie ein
Abkémmling dieser Wesenheit, die etwa Moymis zu nennen ist, in der
Region der Ichheit oder des Feuerwesens, mufl dann Bel, derjenige
Gott, der als der Weltenbildner auch der Volksgott war, angesehen
werden.

So sehen wir, wie auch in der Benennung der Gotter sich ausdriickt
das, was sich herangebildet hat im ganzen Volkswesen. Wenn der An-
gehorige dieser chaldiischen Welt dann den Weg nach innen antrat, so
sagte er, er komme durch den Schleier des Seelenlebens in eine Welt
untermenschlicher oder unterirdischer Gotter. Adonis ist etwa ein spi-
terer Name fiir diejenigen Wesenheiten, die sie gefunden haben auf
dem Wege nach innen. Nur fiir die Eingeweihten war dieser Weg der
gangbare, denn mit groflen Gefahren war er verbunden fiir die Unein-
geweihten. Aber der Eingeweihte erlebte dafiir auch, wenn er diesen
Weg ging, wenn er sich so entwickelte, dafl er hinausgelangte in die
Welt, die unter dem Schleier des Seelenlebens liegt — er erkannte etwas,
was sich vergleichen [ifit mit Erlebnissen der Einweihung von heute.
Denn wir nihern uns schon den Eigentiimlichkeiten, die immer mehr
und mehr zu den Eigentiimlichkeiten unserer Zeit sich herausbilden.
Derjenige, der im alten Chaldiertume eingeweiht wurde, der machte



zwel Erlebnisse durch, und man sorgte dafiir, daf} er diese zwei Erleb-
nisse moglichst so machte, dafl sie zusammenfielen, daf} er also den Weg
betrat nach auflen in die geistige Welt hinein und nach innen in die
geistige Welt hinein, so daff er wenigstens ein Gef{ihl erhielt von einem
gemeinschaftlichen Weben und Leben des Geistigen draufien und drin-
nen. Und dann erlebte er auf dem Wege nach innen die Begegnung mit
jenem geistigen Wesen, das man innerhalb des Chaldiertums Istar
nannte und von dem man wufite, daf} es zu den wohltitigen Mond-
gottheiten gehorte. Istar stand da an der Schwelle, die sonst den Men-
schen verschlielt, was hinter dem Seelenleben an Geistigkeit steht. Und
auf der anderen Seite, wo man das Tor findet in die geistige Welt durch
den Teppich der dufleren Sinneswelt, da stand der andere Hiiter:
Merodach oder Marduk. Merodach, er stand mit Istar da. Merodadh,
den wir mit dem Hiiter der Schwelle, mit dem Michael vergleichen
konnen, Merodach und Istar waren es, welche das Innere der Seele
hellsehend machten und den Menschen nach den beiden Seiten hin in
die geistige Welt einfithrten. Daher erlebte der Mensch durch diese
Begegnung das, was man symbolisch auch heute noch so empfindet: Es
wird dem Menschen der leuchtende Kelch gereicht, das heiflt der
Mensdh lernt den allerersten Gebrauch seiner Lotusblumen noch tastend
kennen. — Dann schreitet er allmihlich weiter. So sehen Sie, wie schon
~das Uberschreiten einer gewissen Schwelle in dieser Epoche notwendig
ist. In Agypten ist es etwas anders, aber doch Zhnlich.

So schritt die Menschheit weiter auf ihrem Wege zur Entwickelung in
unsere Zeit hinein. Dann aber riickte der Zeitpunkt heran, der vor-
bereiten sollte das Herabkommen des kosmischen Sonnengeistes auf die
Erde. Der Geist, der vorher duflerlich war, sollte nun hineintreten in
die menschliche Seele, dafl er im Innern zu finden ist; wie frither die
luziferischen Gottheiten zu finden waren, wie Osiris im Innern zu fin-
den war. Die beiden Wege, die sich deutlich im Gegensatze bei den
Chaldiern und Agyptern zeigten, sollten sich gegenseitig befruchten.
Das mufite geschehen. Wie konnte das geschehen? Es konnte dadurch
geschehen, dafd ein Bindeglied geschaffen wurde. Dieses Bindeglied geht
aus von Ur in Chaldia, wie richtig die Bibel vom hebriischen Volk
erzdhlt. Da nimmt es jene Offenbarungen mit, die von auflen kommen.



Dann geht es nach Agypten, nimmt auf, was von innen kommt, und
vereinigt beides, so dafl zum erstenmal in Jahve eine Wesenheit voran-
leuchtend auftrite fiir Christus, welche die beiden Wege vereinigt. Was
frithere Go6tter waren, das wird jetzt von zwei Seiten her dem Men-
schen kund. Wie spiter der Christus innerlich beleuchtet wird, so wird
wenigstens von auflen beleuchtet dasjenige, was frither als gewisse
Gotter in der Dunkelheit erscheint. So sehen wir, dafl in Jahve oder
Jehova eine Gottheit auftritt, die auf dem Wege nach innen gefunden
wird, aber noch nicht durch sich selbst sichtbar wird, die nur sichtbar
wird, wenn sie von auflen beleuchtet wird. Das zuriickgeworfene Chri-
stus-Licht ist bei Jehova. Da sehen wir deutlich nebeneinandertreten
und sich gegenseitig befruchten diese beiden Richtungen, die uns jetzt
so viel beschiftigt haben. Damit aber beginnt {iberhaupt etwas ganz
besonders Neues im Entwickelungsgange der Menschheit. Jetzt beginnt,
daf} sich Aufleres und Inneres befruchten; jetzt beginnt das, wo das
Innere zum Aufleren wird, wo in den Raum hinausdringt, um neben-
einander zu sein, dasjenige, was frither nur innerlich in der Zeit gelebt
hat. Durchsuchen Sie Thr Seelenleben einmal. Dieses ist nicht im Raume
ausgebreitet, das verlduft in der Zeit. Die einzelnen Gedanken und
Empfindungen sind hintereinander. Was drauflen ist, das ist im Raume
ausgebreitet, das ist nebeneinander. Daher muf} jetzt das eintreten, was
man nennt: das HinausflieBen von etwas, was bisher nur in der Zeit
gelebt hat, in den Raum zum Nebeneinander. Das geschieht auch, dafl
etwas, was nur in der Zeit gelebt hat, im Raume nunmehr nebenein-
anderlebt. Damit geschieht ein Wichtiges, und dieses driidkt sich in ganz
besonders tiefer Weise aus.

Alles dasjenige, was friither menschliche Geistesentwickelung war,
was hinausfiihrte iiber die duflere Raumeswelt, fiihrte auch duflerlich
in die Zeit hinein. Nun — alles, was zeitlich angeordnet ist, das ist nach
dem Mafle und nach der Natur der Siebenzahl angeordnet. Wir beherr-
schen den Weltenwerdegang, wenn wir die Zahl Sieben zugrunde legen,
indem wir sagen: Saturn, Sonne, Mond, Erde—Mars, Merkur - Jupiter,
Venus und Vulkan, indem wir zum Beispiel hier sieben Zeitriume
haben. In allem, was der Zeit unterliegt, finden wir uns zurecht, wenn
wir die Zahl Sieben anwenden. Daher werden wir iiberall da, wo wir



in die Zeit hineingefiihrt werden, zur Siebenzahl gefiihrt werden. Alle
die Kollegien und Logen, welche aus dem Raume hinaus in das Zeit-
liche hineinfiihren, wenn sie zum Uberweltlichen fiihren, unterliegen
eben der Siebenzahl. Der Siebenzahl unterliegen die heiligen Rishis,
der Siebenzahl unterliegen die anderen heiligen Lehrer der Vélker bis
herein zu den sieben Weisen Griechenlands. Die Grundzahl des Raumes
ist die Zwdlf. Und indem die Zeit herausflieft in den Raum, wird sie
zur Offenbarung durch Zwo6lf. Daher herrscht die Zwolf da, wo die
Zeit ausflieft in den Raum. Zwdlf Stimme haben wir in Israel, zwolf
Apostel in dem Augenblick, wo der Christus, der sich vorher in der Zeit
geoffenbart hatte, herausfliefit in den Raum. Was in der Zeit ist, ist
hintereinander. Was daher von dem Raume in die Zeit hinfiihrt zu den
Gottern des luziferischen Reiches, fiihrt in die Siebenzahl hinein. Wol-
len wir etwas charakterisieren seiner Wesenheit nach in diesem Reiche,
so finden wir diese Wesenheit, wenn wir das zu Erforschende auf seine
Vaterschaft zuriickfithren. Wir erkennen dasjenige, was in der Zeit sich
entwickelt, wenn wir von dem Spiteren zu dem Fritheren wie vom
Kind zum Vater aufsteigen. Indem wir in die Zeitenwelt, die von der
Siebenzahl beherrscht ist, hineingehen, sprechen wir von den Kindern
und ihrem Ursprunge, von den Kindern der geistigen Wesenheiten, von
den Kindern des Luzifer. Wenn wir die Zeit herausfithren in den
Raum, sprechen wir von denjenigen Wesenheiten, die nebeneinander-
stehen, bei denen das Stehen nebeneinander und damit auch das Flie-
flen der Seelenimpulse von dem einen zum anderen im Raume in Be-
tracht kommt. Wo die Siebenzahl sich dadurch, daff die Zeit in den
Raum herausfliefit, in die Zwolf verwandelt, hort auf der Begriff des
Kindes denselben iibersinnlichen Sinn zu haben; da tritt der Begriff der
Bruderschaft auf; die nebeneinander leben, das sind Briider. So steigen
wir auf in der Menschheitsentwickelung, indem wir den wichtigen Be-
griff der Gottersthne verwandeln in den Begriff der Briider, die neben-
einander leben. Briider, Geschwister leben nebeneinander. Was vonein-
ander abstammt, lebt nacheinander. Wir sehen hier in einem wichtigen
Zeitpunkt den Ubergang von den Sohnen oder Kindern des luzife-
rischen Reiches und seiner Wesenheit zu den Briidern Christi, einen
Ubergang, von dem wir morgen noch weiter sprechen werden.



NEUNTER VORTRAG

Miinchen, 31. August 1909

Die Tatsache, mit der wir gestern unsere Betrachtungen geschlossen
haben, mufl notwendigerweise, wenn sie zum erstenmal an den Men-
schen herantritt, etwas unverstindlich bleiben. Sie gehort zu den Ge-
heimnissen der Zahl. Und die Geheimnisse der Zahl sind diejenigen, zu
denen verhiltnismiflig am schwierigsten hin zu gelangen ist.

Es ist gesagt worden, dafl zwischen den Zahlen Sieben und Zwolf
ein gewisses Verhiltnis besteht, und dafl dieses Verhiltnis etwas zu tun
hat mit Zeit und Raum. Nun ist es zwar moglich, dafl das Geheimnis,
das damit ausgesprochen ist, nach und nach von allen Menschen ver-
standen werden kann, aber im Sinne der gegenwirtig allein anerkann-
ten Erkenntnis ist die Sache eine blofle Behauptung. Sie soll zunichst er-
liutert werden. Man findet sich im Weltengetriebe, darauf konnte
schon hingewiesen werden, zurecht, wenn man unterscheidet zwischen
denjenigen Verhiltnissen, die vorzugsweise raumlich sind, und den-
jenigen die vorzugsweise zeitlich sind. Man begreift die Welt, wie ste
uns umgibt, zunichst in Raum und Zeit. Wenn man sich aber nicht
darauf beschrinkt, abstrakt von Raum und Zeit zu sprechen, sondern
verstehen will, wie sich die Verhiltnisse in der Zeit ordnen, und wie
sich die einzelnen Wesenheiten im Raum zueinander stellen, dann gibt
es einen Faden, der hindurchfiihrt auf der einen Seite durch die Ver-
hilinisse der Zeit und auf der anderen Seite durch die Verhiltnisse des
Raumes. Wir betrachten geisteswissenschaftlich zunichst den Werde-
gang der Welterscheinungen. Wir blicken zuriick auf friithere Verkor-
perungen des Menschen, auf frithere Verkdrperungen der Rassen, der
Kulturen, auf friihere Verkorperungen der Erde selbst. Wir ver-
schaffen uns eine Ahnung von demjenigen, was in der Zukunft, also
auch zeitlich geschehen soll. Aber wir inden uns immer zurecht, wenn
wir uns sagen: Wir werden die zeitliche Entwickelung von einem Ge-
riiste aus beurteilen, das wir uns bauen durch die Zahl Sieben. — Man
darf da nicht konstruieren oder spekulieren und mit der Zahl Sieben



allerlei Deutungen vornehmen, sondern man soll zunichst einmal die
Tatsachen unter dem Gesichtspunkt der Siebenzahl verfolgen. Es ist
dies zunichst nur eine Erleichterung des Betrachtens. Nehmen Sie zum
Beispiel den Menschen an, dessen Geistesauge gedffnet ist, so weit, dafl
er die Tatsachen der Akasha-Chronik in der Vergangenheit priifen
kann, so wird ihn die Siebenzahl dadurch leiten konnen, dafl er sich
sagt: Was in der Zeit verlduft, baut sich nach dem Geriiste der Sieben-
zahl auf; was sich wiederholt in verschiedenen Formen, das betrachtet
man gut dadurch, dafl man die Sieben zugrunde legt und die ent-
sprechenden Gestaltungen dann aufsucht. — So ist es gut, sich zu sagen:
Weil die Erde verschiedene Verkorperungen durchmacht, suchen wir
ihre sieben Verkodrperungen: Saturn, Sonne, Mond, Erde, Jupiter,
Venus und Vulkan. Weil die menschlichen Kulturen sieben Verkor-
perungen durchmachen, suchen wir ihren Zusammenhang, indem wir
wiederum die Siebenzahl zugrunde legen. — Wir gehen zum Beispiel
zur ersten Kultur in der nachatlantischen Zeit. Die altindische Kultur-
periode ist die erste, die zweite ist die urpersische, die dritte die chal-
diisch-dgyptische, die vierte die griechisch-lateinische, die fiinfte unsere
eigene, und wir erwarten die zwei folgenden, welche als die sechste
und siebente die unsere ablésen werden. Da haben wir wiederum
die Siecbenzahl in aufeinanderfolgenden Kulturverkérperungen zu-
grunde gelegt. Wir kénnen aber auch in dem Karma eines Menschen
uns zurecht finden, wenn wir zuriickzublicken suchen auf seine drei vor-
hergehenden Inkarnationen. Wenn man die Inkarnation eines Menschen
der Gegenwart nimmt und iiberblickt von dieser Gegenwart ausgehend
die drei vorhergehenden Inkarnationen, dann ist es moglich, gewisse
Schliisse zu ziehen fiir die drei nachstfolgenden Inkarnationen. Die drei
vorhergehenden Inkarnationen und die jetzige mit den drei folgenden
geben wiederum sieben. So ist die Siebenzahl ein Leitfaden fiir alles
zeitliche Geschehen.

Dagegen ist die Zahl Zwolf ein Leitfaden fiir alles, was im Raume
nebeneinander besteht. Das hat eine Wissenschaft, die zu gleicher Zeit
Weisheit war, immer gefiihlt. Daher hat sie bei Welterscheinungen, die
unserer Erde angehdren, gesagt: Wir finden uns zurecht, wenn wir die
raumlichen Bezichungen von irgend etwas, was auf der Erde geschieht,



auf zwolf Dauerpunkte, die im Raume verteilt sind, beziehen. — Diese
zwolf Dauerpunkte sind durch die zwolf Tierkreis-Zeichen im Welten-
raum angegeben. Das sollten zw6lf Grundpunkte sein, auf die alles im
Raume bezogen wird. Das liegt aber nicht blof in einer Willkiir der
menschlichen Denkweise, sondern diese hat an der Wirklichkeit gelernt
und sich dieses Verhiltnis, dafl man im Raum sich am besten zurecht-
findet, wenn man sich auf zwolf Glieder bezieht, als orientierend aus-
gebildet. Wo es sich um Verinderungen handelt, das heiffit um Zeit-
liches, da werden die sieben Planeten von einer dlteren Wissenschaft
zugrunde gelegt. Da ist die Siebenzahl der Leitfaden.

Nun fragen wir uns: Wie wendet sich das auf dieses menschliche
Leben in seiner Entwickelung an? — Wir haben gesagt, dafl bis zu dem
Zeitpunkt in der Menschheitsentwickelung, der durch den Eintritt des
Christus-Prinzipes bezeichnet wird, es sich darum handelt, daf} der
Mensch, wenn er in sein Inneres hineinblickte, den Weg zu der Gotter-
welt durch den Schleier seines Inneren suchte, in die luziferische Welt
hineinkam. Und wir haben alles dasjenige, was da der Mensch findet,
mit einem Sammelnamen als die luziferische Welt bezeichnen kénnen.
Das war auch in diesen dlteren Zeiten der Weg, auf dem der Mensch
seine Weisheit gesucht hat, auf dem er eine h6here Erkenntnis {iber die
Welt gesucht hat, als man hinter dem Teppich der dufleren Sinneswelt
finden kann. Der Mensch hat gesucht, indem er sich in seine innere
Welt versenkt hat; aus dieser heraus mufiten weitere Intuitionen und
Inspirationen des moralischen und ethischen Lebens geradeso auf-
steigen, wie die Intuitionen des Gewissens aus dieser inneren Welt
aufgestiegen sind. Es sind auch alle anderen Intuitionen und Inspira-
tionen, die sich auf das Moralische, auf das Seelische tiberhaupt bezo-
gen, selbstverstindlich aus dem Seelischen aufgestiegen. Daher mufiten
sich diejenigen hohen Individualititen, welche Fijhrer waren der
Menschheit in diesen alten Zeiten, zunichst, wenn sie iiber das Hochste
die Menschen aufkliren wollten, an das menschliche Innere wenden.
An das menschliche Seelenleben, an das menschliche Innere mufiten sich
wenden die heiligen Rishis, mufiten sich wenden bei allen Zlteren Kul-
turen die groflen Lehrer der Menschheit. Das menschliche Innere aber
ist kein Raumliches, es ist ein Zeitliches. Das Seelenleben verliuft in der



Zeit. Dasjenige, was uns auflen umgibt, gruppiert sich im Raum; was
innerlich verliuft, gruppiert sich in der Zeit. Daher wird alles das-
jenige, was zum menschlichen Innern sprechen will, gepriift an dem
Leitfaden der Zahl Sieben. Wie kann man daher ein Wesen am besten
verstehen, das zum menschlichen Innern sprechen will? Wie kénnte
man jene Wesen in ihren Grundeigentiimlichkeiten am besten ver-
stehen, die wir zum Beispiel die heiligen Rishis nennen? Dann konnte
man sie am besten verstehen, wenn man sie erfaflt in demjenigen Ver-
hiltnis, das verwandt ist mit dem zeitlichen Seelenleben. Daher erstand
in diesen 3lteren Zeiten, wo die groflen Weisen gesprochen haben, vor
allen Dingen diese Frage: Woher stammen sie? — wie wir fragen bei
einem Sohne: Wer ist Vater und Mutter? Nach dem Zeitlichen, nach
dem Abstammungsverhiltnis frug man. Wenn man einen Weisen vor
sich hatte, da interessierte man sich vor allen Dingen fiir die Frage:
Woher kommt er? Welches war die Wesenheit, die frither da war?
Woher stammt er? Wessen Sohn ist er? Indem man also iiber die luzi-
ferische Welt spricht, muf man die Siebenzahl zugrunde legen und mufl
sich interessieren, wessen Kind der ist, der da spricht zu der mensch-
lichen Seele. Von den Kindern des Luzifer sprechen wir in diesem
Sinne, wenn wir von den dlteren Verkiindigern der spirituellen Welt
sprechen, die hinter dem Schleier des Seelenlebens, die hinter dem Zeit-
lichen verborgen liegt.

Anders aber liegt die Frage bei dem Christus. Der Christus ist nicht
zur Erde heruntergekommen auf einem zeitlichen Wege, der Christus
ist, indem er zeitlich erschienen ist,auch dem Raume nach, von auflen in
die irdische Welt gekommen. Der Zarathustra hat ihn gesehen, indem
er den Blidk nach der Sonne hinaus gerichtet hat, und hat ihn ange-
sprochen als Ahura Mazdao. Immer mehr und mehr hat sich fiir das
menschliche Schauen im Raum dieser Ahura Mazdao genihert, bis er
heruntergestiegen und Mensch geworden ist. Da interessiert also auch
das riumliche Herankommen, nicht nur die zeitliche Folge. Das rdum-
liche Herankommen, dieses Herankommen des Christus aus der Un-
endlichkeit des Raumes auf unsere Erde zu, das hat einen Ewigkeits-
wert, nicht blof} einen zeitlichen Wert. Damit hingt es dann auch zu-
sammen, dafl der Christus nicht auf der Erde so zu wirken hat, wie es



dem Zeitenverhiltnis allein entspricht, dafl der Christus nicht auf die
Erde so etwas bringt, wie es dem Verhiltnis von Vater und Kind, von
Mutter und Kind entspricht, was in der Zeit sich abspielt, sondern er
bringt etwas in die Welt, was im Nebeneinander sich abspielt. Neben-
einander leben Briider. Vater und Mutter und Enkel leben nach-
einander in der Zeit, und das zeitliche Verhiltnis driickt ihr eigentliches
Verhiltnis aus. Der Christus bringt aber als der Geist des Raumes
etwas Riumliches auch in die Erdenkultur hinein. Was er hineinbringt,
ist die Nebeneinanderstellung der Menschen im Raum, und das Ver-
hiltnis, das nun von einer Seele zur anderen immer mehr und mehr hin-
iiberziehen soll im Nebeneinanderleben, gleichgiiltig wie sich das zeit-
liche Verhiltnis regelt. Unsere Erde ist der Planet in unserem kos-
mischen System, der die Mission hat, in die Welt die Liebe einzufiihren.
Es war in alten Zeiten die Aufgabe der Erde, die Liebe einzufithren mit
Hilfe der Zeit. Indem sich durch die Abstammungsverhiltnisse das
'Blut von Generation zu Generation, vom Vater auf Kind und Enkel
herunter ergofl, war dasjenige, was durch die Zeit verwandt war, zu-
gleich dasjenige, was sich liebte. Der Familienzusammenhang, der Blut-
zusammenhang, das Herabstrdmen des Blutes durch die in der Zeit
aufeinanderfolgenden Generationen, das war dasjenige, was die Liebe
begriindete in den ilteren Zeiten. Und auch da, wo die Liebe einen
mehr moralischen Charakter annahm, da begriindete sie sich auf ein
zeitliches Verhiltnis. Man liebte die Ahnherren, diejenigen, die in der
Zeit vorangegangen sind. Durch Christus kam die Liebe von Seele zu
Seele, so dafl dasjenige, was riumlich nebeneinander steht, in ein Ver-
hiltnis kommt, wie es die gleichzeitig nebeneinander stehenden Ge-
schwister zunichst vorgebildet haben als die Bruderliebe, die die Men-
schen im Raume von Seele zu Seele einander entgegenbringen sollen.
Hier beginnt das riumliche Nebeneinanderleben seine besondere Be-
deutung zu gewinnen.

Daher redet man in dlteren Zeiten, wenn es sich um die groflen An-
gelegenheiten der Menschheit handelt, von demjenigen, was nach der
Regel der Siebenzahl zusammenhingt: Sieben Rishis, siecben Weise!
Daher ist der Christus umgeben von zwolf Aposteln als den Vor-
bildern der im Raume nebeneinander lebenden Menschen. Und diese



Liebe, die alles dasjenige, was im Raume nebeneinander ist, unabhingig
von der Zeitenfolge umspannen wird, soll durch das Christus-Prinzip
in das soziale Leben der Erde hineinkommen. Derjenige ist ein Nach-
folger des Christus, der das, was um ihn herum ist, liebt in Briiderlich-
keit. Sprechen wir daher in Zlteren Zeiten von den Kindern des Luzifer,
so ist das Christus-Prinzip die Veranlassung, dafl wir sagen: Christus
ist der Erstgeborene unter vielen Briidern. — Und das Bruderschafts-
verhiltnis zu dem Christus, das Sich-hingezogen-Fiihlen nicht wie zu
einem Vater, sondern wie zu einem Bruder, den man als den ersten der
Briider, aber doch als einen Bruder liebt, das ist das Grundverhiltnis
zu Christus.

Das sind wiederum natiirlich nur Anfiihrungen, welche belegen,
nicht beweisen, aber belegen und verdeutlichen dasjenige, was das Ver-
hiltnis der Zahlen Sieben und Zwélf ausmacht. Je mehr also das Chri-
stus-Verhiltnis in die Welt herunterleuchtet, desto mehr spricht man von
Gruppierungen im Sinne der zwolf Stimme Israels, der zwdlf Apostel
und so weiter. Die Zwdlfzahl gewinnt also von da aus ihre mystische,
geheimnisvolle Bedeutung fiir die Erdenentwickelung.

Damit ist sozusagen der duflere Aspekt, der duflere Anblick dieser
groflen Verinderung angedeutet, die sich durch das Christus-Prinzip
in bezug auf die Erdenentwickelung abgespielt hat. Wir kénnten nun
lange reden iiber das Verhiltnis der Zahl Sieben zu der Zahl Zwdlf
und wiirden mancherlei noch unverstindlich lassen miissen in diesem
tiefen Geheimnis unseres Weltendaseins. Wenn Sie sich das Gesagte
wie eine Verdeutlichung der Zahl Sieben und der Zahl Zwdlf als Leit-
faden fiir Zeit- und Raumverhiltnisse gesagt sein lassen, so kdnnen Sie
tiefer hineindringen in die Geheimnisse des Universums. Fiir uns soll
aber zunichst dieses Verhiltnis der Zahlen Sieben und Zwolf dasjenige
sein, welches zu allem anderen dazu uns noch darauf hinweist, wie tief
einschneidend das Christus-Ereignis fiir die Welt war, wie man selbst
sozusagen einen anderen Zahlenleitfaden suchen muff, wenn man sich
da zurechtfinden will.

Aber es ist auch ein inneres Verhiltnis in bezug auf Raum und Zeit;
dieses kann ich Ihnen nur ganz skizzenhaft andeuten. Und das will ich
so machen, wie man es in der Regel in den Mysterien gemacht hat, um



anzudeuten das Kosmische in dem Verhiltnis von Zwolf und Sieben.
Man hat gesagt: Wenn man den Weltenraum nicht betrachtet als etwas
Abstraktes, sondern so, daff man die irdischen Verhiltnisse wirklich
auf diesen Weltenraum bezieht, so muff man diese Verhiltnisse auf
jenen Umkreis beziehen, indem man sich die zwolf Grundpunkte des
Tierkreises denkt als Widder, Stier, Zwillinge, Krebs, Léwe, Jungfrau,
Waage, Skorpion, Schiitze, Steinbock, Wassermann, Fische. Diese zwolf
Grundpunkte des Tierkreises, sie waren zu gleicher Zeit das wirkliche,
reale Weltensymbolum fiir die uridltesten gottlich-geistigen Wesen-
heiten, in dem man sich in einer gewissen Weise die Wirklichkeit ent-
sprechend gedacht hat. Schon als die Erde verkorpert war im alten
Saturn, wirkten diejenigen Krifte, die aus diesen zw6lf Richtungen
herkommen, auf diesen alten Saturn ein; sie wirkten wiederum ein
wihrend der alten Sonnenzeit, wihrend der alten Mondenzeit und
werden weiter wirken. Sie sind also gewissermafien ein Dauerndes und
sind ber dasjenige weit erhaben, was innerhalb unseres Erdenwerdens
entsteht und vergeht. Erhaben ist dasjenige, was symbolisiert wird
durch die zwolf Zeichen des Tierkreises, iiber dasjenige, was iibergeht
im Laufe des Werdens unseres Planeten vom alten Saturn auf die
Sonne, von der alten Sonne zum alten Mond und so weiter. Wihrend
dasjenige, was da vorgeht, entsteht und vergeht, hat das vom Tierkreis
Bedingte die Planetengeschehnisse iiberdauert, also iiberdauert die
Verhiltnisse auf dem alten Saturn, auf der alten Sonne, auf dem alten
Mond. Es ist auch dasjenige, was durch die Grundpunkte des Tier-
kreises symbolisiert wird, erhaben iiber dasjenige, was sich auf unserer
Erde abspielt als der Gegensatz von Gut und Bose. Erinnern Sie sich,
daf ich in der ersten Stunde dieses Zyklus aufmerksam gemacht habe
darauf, wie, wenn man in das astralische Gebiet eindringt, man es zu
tun hat mit einer Welt der Verwandlung, wie das, was von einem Ge-
sichtspunkt aus als ein Gutes wirken kann, von dem anderen als bose
erscheinen kann. Diese Unterschiede zwischen Gut und Bose, sie haben
ihre Bedeutung innerhalb des Werdens. Und fiir diese Bedeutung ist
die Siebenzahl ein orientierender Leitfaden. Dasjenige, was an Gottern
symbolisiert wird in den zwdlf Raumpunkten, in den zwolf Dauer-
punkten, das ist erhaben iiber Gut und Bése. Und daher haben wir im



Umbkreis innerhalb der zw6lf Dauerpunkte das {iber Gutes und Béses
Erhabene. Da drauflen haben wir gleichsam die Symbole fiir jene gott-
lich-geistigen Wesenheiten zu suchen, die, wenn sie an sich betrachtet
werden, ohne daf sie hereingreifen in unsere irdische Sphire, erhaben
sind tiber die Unterschiede von Gut und Bése.

Nun aber beginnt sich einmal in der Zeit zu regen dasjenige, das zu
unserer Erde wird. Das kann nur dadurch geschehen, dafl gleichsam
eine Zweiteilung innerhalb dieser Dauergottlichkeiten eintritt und das-
jenige, was vorgeht, in ein verschiedenes Verhiltnis tritt zu diesen
Dauergottern, dafy sich diese in zwei Sphiren gliedern, in eine Sphire
des Guten und in eine Sphire des Bosen. An sich ist weder das eine
noch das andere gut oder bdse, aber indem es wirkt auf die Erde in
ihrem Werden, wirkt es einmal als gut, einmal als bose, so daf also
alles dasjenige, was an dem einen teilnimmt, als die Sphire des Guten,
und was am anderen teilnimmt, als die Sphire des Bosen bezeichnet
werden darf. Nur liegt die Vorstellung zugrunde, dal dasjenige, was
nur ein wenig teilnimmt an der Sphire des Guten, auch gut genannt
werden mufl. Sobald dasjenige, was in der geistigen Welt, wie ich gesagt
habe, Dauer hat, was mit der Zeit nichts zu tun hat, sobald das in die
Zeit eingreift, gliedert es sich in ein Gutes und in ein Boses. Fiir das
Gute bleiben von den zwo6lf Dauerpunkten iibrig die finf rein in der
Sphire des Guten befindlichen und die zwei an der Grenze; das sind
sieben. Daher sprechen wir von demjenigen, was als Sieben iibrig bleibt
von den Zwdlf. Wenn wir das Gute, das Vortreftliche, das Fiihrende
in der Zeit suchen wollen, miissen wir sprechen von sieben Weisen, von
sieben Rishis; und dem entspricht dann auch die Wirklichkeit. Daher
auch die Vorstellung, dafl der lichten Welt, der oberen Welt sieben Zei-
chen des Tierkreises angehoren; daff die unteren fiinf, vom Skorpion
angefangen, der finsteren Welt angehéren.

Das soll nur ein skizzenhafter Hinweis sein darauf, daf} der Raum,
wenn er sozusagen seine Sphire der Ewigkeit verlifit und Schépfungen
in sich aufnimmt, die in der Zeit verlaufen, sich gliedert in ein Gutes
und ein Boses und daf, indem man das Gute heraushebt, die Sieben
heraushebt aus der Zwolf, die Sieben die gute Zahl fiir die Zeitverhilt-
nisse ist. Wollen wir die Wahrheiten der Zeit suchen, so miissen wir die



Siebenzahl als Leitfaden betrachten; denn was als Fiinfzahl {ibrigbleibt,
wiirde uns in den Irrtum fithren. Da haben Sie die innere Bedeutung
dieser Sache.

Sagen Sie sich nicht in diesem Augenblick, dafl dies schwer ver-
standlich ist, sondern sagen Sie sich: Die Welt ist tief, und es mufl auch
Dinge geben, die schwierig zu verstehen sind.

Der Christus aber ist in die Welt gekommen, um auch zu sitzen mit
den Zollnern und Siindern. Er ist gekommen, um auch aufzunehmen
dasjenige, was sonst aus dem Weltgange ausgeschieden werden miifite.
In Odipus muflte dasselbe ausgeschieden werden, was in das Christus-
leben aufgenommen worden ist wie ein Ferment; das wurde Ihnen
erhirtet durch die Judas-Sage. Wie das neue Brot einen kleinen Teil
des alten als ein Ferment aufnehmen muf}, um weiter zu gedeihen, so
muflte die neue Welt, um zu gedeihen, um recht gut zu werden, etwas
aufnehmen als ein Ferment, das aus dem Bosen herausist. Daher konnte
Judas, der iiberall ausgeschlossen war, der sich auch am Hofe des Pilatus
unmoglich gemacht hatte, aufgenommen werden da, wo der Christus
wirkte, der gekommen ist, die Welt wiederum so zu heilen, daf} die
Sieben in die Zwolf umgewandelt werden kann, daf} dasjenige, was
unter der Siebenzahl begriffen worden ist, nunmehr unter dem Sym-
bolum der Zwolfzahl begriffen werden kann. Zunichst ist uns die
Zwolfzahl reprasentiert durch die zwolf Briider des Christus, durch
die zwolf Apostel.

Das alles, wie gesagt, sollte nur besprochen werden als ein Hinweis
darauf, wie tief die Verinderung war, die damit fiir unser ganzes
Erdenwerden eintrat. Diese Bedeutung des Christus-Prinzipes und
seines Einschlages in das Erdenwerden kann man von vielen Gesichts-
punkten aus erliutern und der, den wir damit beriihrt haben, ist einer
davon.

Nunmehr wollen wir das noch einmal so recht vor unsere Seele
stellen, was uns aus alledem hervorging. Dafl mit dem Christus etwas
ganz Besonderes eingeschlagen hat in die Erdenentwickelung, das ist
etwas, was in der Geisteswissenschaft da, wo sie ihre wahren Pflege-
stitten hat, gefiihlt und erkannt wird. Gefiihlt und erkannt wird in
den Stitten wahrer Geisteswissenschaft, dafi es eines gibt, was zunichst



geht durch alle Kulturen der nachatlantischen Zeit; was schon gegangen
ist durch die uraltindische, die urpersische, die chaldiisch-dgyptische
Kultur und so weiter, was gehen wird auch durch diejenigen Kulturen,
die auf diese folgen bis zur nichsten groflen Katastrophe und dariiber
hinaus. Wenn wir uns fragen: Wo konnen wir eine wahrere Gestalt
dessen finden, was durch die ganze Menschheitsentwickelung durchgeht,
als wir sie finden kénnen durch die Sinnesanschauung oder den mensch-
lichen Verstand? - so miissen wir bei der Geisteswissenschaft anfragen
und sagen: Wie nennt man das, was in der spirituellen Welt zu ent-
dedken ist, und was sich gewissermaflen wie eine fortlaufende Geistes-
strtomung durch alle diese sieben Kulturen durchbewegt? ~ Man hat
gerade in der orientalischen Weisheit ein Wort geprigt fiir dasjenige,
was sich durch alle diese Kulturen durchzieht; es ist, wenn man es in
Wirklichkeit betrachtet, nicht etwas Abstraktes, sondern etwas Kon-
kretes, ein Wesen. Und will man dieses Wesen niher bezeichnen, von
dem im Grunde genommen alle anderen Wesen, seien es die sieben
heiligen Rishis oder selbst hohere Wesenheiten, die gar nicht herunter-
steigen bis zur physischen Verkorperung, Sendboten sind, so kénnen
wir es bezeichnen mit einem Namen, den der Orient richtig geprigt
hat. Alle Verkiindigung, jegliche Weisheit in der Welt fiithrt zunichst
auf diese eine Quelle zuriick, auf die Quelle der Urweisheit, welche ein
Wesen besitzt, das durch alle Kulturen der nachatlantischen Zeit sich
hindurchentwickelt, das in jeder Epoche in dieser oder jener Form
erscheint, das aber immer ein Wesen ist, ein Grundtriger der Weisheit,
die in den verschiedensten Gestalten erschienen ist. Wenn ich Ihnen
gestern beschrieben habe, wie — gleichsam einatmend — die heiligen
Rishis diese Weisheit konkret erfafit haben, so war dasjenige, was da
drauflen wie die Seele des Lichtes ausgebreitet war und als Lichtweis-
heit eingeatmet wurde von den heiligen Rishis, der Ausfluf jener erha-
benen Wesenheit, von der hier die Rede ist. Und fiir die anderen Zeit-~
alter ist dasjenige, was wir gestern erwihnen konnten als ihre Weisheit
—zum Beispiel in jener ganz anderen Anschauung, wie sie in der urper-
sischen Kulturepoche zum Ausdruck kam —, wiederum herabgestromt
von dieser einen Wesenheit, die der grofle Lehrer aller Kulturen ist.
Jene Wesenheit, die der Lehrer der heiligen Rishis, die der Lehrer des



Zarathustra, der Lehrer des Hermes war, die man als den groflen
Lehrer bezeichnen kann und die in den verschiedensten Epochen in
der verschiedensten Weise sich manifestierte, die natiirlich fiir den
dufleren Blick zunichst tief verborgen bleibt, bezeichnet man mit einem
aus dem Orientalischen heraus geprigten Ausdrucke als Gesamtheit
der Bodbisattvas. Die christliche Anschauung wiirde sie als Heiligen
Geist bezeichnen. Wenn man vom Bodhisattva spricht, spricht man von
einer iiber alle Kulturen hin sich ziechenden Wesenheit, die sich auf die
eine oder andere Weise kundgeben und manifestieren kann fiir die
Menschen. Das ist der Geist der Bodhisattvas. Zu den Bodhisattvas
haben sie alle aufgeblidkt, haben die heiligen Rishis, hat der Zara-
thustra, der Hermes, der Moses aufgeblickt, gleichgiiltig wie sie die
betreffende Wesenheit empfunden und genannt haben. Man kann sie
mit diesem einen Namen belegen, sie ist «der grofle Lebrer», und zu
ihm blicken auf diejenigen, die die Lehren der nachatlantischen Zeit
empfangen wollen und kénnen. Dieser Bodhisattva-Geist unserer nach-
atlantischen Zeit hat mehrmals Menschengestalt angenommen, eine der-
selben interessiert uns aber vor allen Dingen. Ein Bodhisattva hat die
weithin leuchtende Menschengestalt angenommen, gleichgiiltig wie er
sich sonst manifestiert hat, in jener Wesenheit, die man als Gautama
Buddha bezeichnet. Und es war ein Fortschritt des entsprechenden
Bodhisattva, als er nicht mehr blof zu bleiben brauchte in den oberen
geistigen Regionen, sondern es so weit gebracht hatte durch seine Aus-
bildung innerhalb der geistigen Regionen, daf} er die physische Leib-
lichkeit so weit bezwingen konnte, um in Buddha Mensch zu werden.
So also haben wir in dem Buddha eine der Menschwerdungen eines
Bodhisattva zu sehen, eine der Menschwerdungen der allumfassenden
Weisheitsgestalten, wie sie dem Erdenwerden zugrunde liegen. In dem
Buddha haben wir sozusagen die Verkorperung jenes groflen Lehrers,
der einfach die wesenhafte Weisheit selber genannt werden kann. So
sehen wir den Buddha in der richtigen Weise an: Er ist die Erden-
werdung des Bodhisattva. Und es braucht dann nicht geglaubt zu wer-
den, daf ein Bodhisattva nur in dem Buddha sich verkérpert hat, son-
dern es hat sich ganz oder teilweise ein solcher auch in anderen mensch-
lichen Persdnlichkeiten verksrpert. Aber solche Verkdrperungen miis-



sen wir nicht alle nach der Schablone auffassen, sondern wir miissen
uns klar sein dariiber, daf} so, wie ein Bodhisattva lebte im Atherleib
des Gautama Buddha, ein solcher auch in Leibesgliedern anderer
menschlicher Individuen lebte. Und weil die Wesenheit desjenigen
Bodhisattva, welcher den Astralleib des Zarathustra geerbt hatte, ein-
stromte in die Glieder anderer Individualititen, zum Beispiel des
Hermes, so kann man — aber nur wenn man die Sache so versteht—auch
andere Individualititen, die wiederum grofle Lehrer sind, eine Ver-
korperung eines Bodhisattva nennen. Man kann von einer immer und
immer wiederkehrenden Verkorperung des Bodhisattva sprechen, muf
aber wissen, dafl der Bodhisattva hinter all den Menschen, in denen er
sich verkOrpert, gestanden hat als Teil derjenigen Wesenheit, die selber
die personifizierte Allweisheit unserer Welt ist.

So also blicken wir auf das Weisheitselement, das in dlteren Zeiten
aus den luziferischen Welten heraus der Menschheit sich mitteilte.
Wenn wir auf dieses schauen, schauen wir auf die Bodhisattvas. Nun
gibt es aber in bezug auf die nachatlantische Entwickelung eine Wesen-
heit, die grundverschieden ist von den Bodhisattvas, die etwas prin-
zipiell anderes ist als ein Bodhisattva, und die man nicht mit dem
Bodhisattva verwechseln darf, deshalb, weil sie einmal in einer mensch-
lichen Individualitit verkdrpert war, die auch zu gleicher Zeit die Ein-
stromungen des Bodhisattva als Buddha hatte. Weil einmal ein Mensch
lebte, in dem der Christus sich verkorperte und zu gleicher Zeit in diese
Menschenindividualitit die Strahlen des Bodhisattva hineingingen, darf
man es bei dieser Verkdrperung nicht als Hauptsache betrachten, daf§
der Bodhisattva sich bei jener Persénlichkeit verkorpert hat. Das ist
Jesus von Nazareth. Da iiberwiegt gerade wihrend der drei letzten
Jahre das grundsitzlich vomBodhisattva verschiedene Christus-Prinzip.
Wodurch kénnen wir den Unterschied nun angeben von Christus-Prinzip
und Bodhisattva-Prinzip? Das ist auflerordentlich wichtig, daf} man
weifl, wodurch der Christus, der einmal in einem menschlichen Leib
verkGrpert war, nur einmal, nicht vorher und nicht nachher als Christus
in einem Menschenleib verk6rpert sein kann. Er ist seit jener Zeit zu
erreichen auf dem Wege in das Innere der menschlichen Seele; er war
vorher zu erreichen, wenn der Blick hinausgerichtet wurde in die Welt,



wie ithn Zarathustra hinausgerichtet hat. Wodurch unterscheidet sich
der Christus, dieses Prinzip, dieses Wesen, dem wir eine solche Mittel-
punktstellung zuschreiben miissen, von einem Bodhisattva? Der grund-
satzliche Unterschied des Christus von dem Bodhisattva ist der, dafl
wir den Bodhisattva nennen miissen den groflen Lehrer, die Verkor-
perung der Weisheit, die durch alle Kulturen durchgeht, die in der ver-
schiedensten Weise sich verkorpert. Der Christus aber ist nicht blof§
Lehrer, das ist das Wesentliche! Der Christus lehrt nicht blof die Men-
schen, der Christus ist eine Wesenheit, die wir am besten verstehen,
wenn wir sie aufsuchen da, wo wir in schwindelnder Geisteshche sie
finden konnen als ein Objekt der Initiation, und wo wir sie vergleichen
kénnen mit anderen geistigen Wesenheiten.

Wir konnen sie am besten in folgender Weise charakterisieren: Es
gibt Regionen des Geisteslebens, wo man sozusagen, entledigt alles
Erdenstaubes, diese hohe Wesenheit, den Bodhisattva, in seiner spiri-
tuellen Eigentiimlichkeit finden kann, und wo man finden kann den
Christus, entkleidet von alledem, was er geworden ist auf der Erde und
inderen Nzhe. Da findet man dann das Folgende: Man findet sozusagen
die Grundlage der Menschheit, dasjenige, wovon alles Leben ausgeht:
den spirituellen Urquell. Man findet nicht nur einen Bodhisattva, son-
dern eine Reihe von Bodhisattvas. Wie wir hingewiesen haben auf den-
jenigen Bodhisattva, der unseren aufeinanderfolgenden sieben Kulturen
zugrunde liegt, so gibt es einen Bodhisattva, der den atlantischen Kul-
turen zugrunde liegt und so weiter. Sie finden in spirituellen Hohen
eine Reihe von Bodhisattvas, die fiir ihre Zeiten die groflen Lehrer, die
Unterweiser sind nicht nur der Menschen, sondern die Unterweiser auch
derjenigen Wesenheiten, die nicht heruntersteigen in die Region des
physischen Lebens. Sie finden wir da alle sitzen, wenn wir vergleichs-
weise sprechen diirfen, als die groflen Lehrer; sie sammeln sich das-
jenige, was sie lehren sollen, und in ihrer Mitte finden wir eine Wesen-
heit, die nicht nur dadurch etwas ist, dafl sie lehrt: und das ist der
Christus. Er ist nicht nur dadurch etwas, daf er lehrt, sondern er ist in
der Mitte der Bodhisattvas als eine Wesenheit, die auf die umgebenden
Bodhisattvas dadurch wirkt, dafl diese ihren Anblick haben; angeschaut
wird sie von den Bodhisattvas, denen sie ihre eigene Herrlichkeit offen-



bart. Sind die anderen dasjenige, was sie sind, dadurch, daf sie grofie
Lehrer sind, so ist der Christus dasjenige, was er der Welt ist, durch
das, was er in sich selbst ist, durch sein Wesen. Thn braucht man nur
anzuschauen; und die Offenbarung seines eigenen Wesens, die ist etwas,
was sich blof§ zu spiegeln braucht in seiner Umgebung; dann entsteht
daraus die Lehre. Er ist nicht blof} Lehrer, er ist Leben, ein Leben, das
sich eingiefit in die anderen Wesenheiten, die dann die Lehrer werden.
So sind die Bodhisattvas diejenigen, die ihre Lehre davon herhaben,
daf sie die Seligkeit genieflen, die Anschauung des Christus zu haben
in ihrer spirituellen Hohe. Und finden wir im Verlaufe unserer Erden-
entwickelung VerkSrperungen der Bodhisattvas, so nennen wir solche,
weil in ithnen der Bodhisattva das Wesentliche ist, grofle Lehrer der
Menschheit. Der Christus lehrt nicht blof8. Uber den Christus lernt man,
um ihn zu verstehen, um das zu erkennen, was in ihm ist. Der Christus
ist mehr Objekt als Subjekt des Lernens. Er ist daher eine Wesenheit
von ganz grundsitzlich anderer Bedeutung als die Bodhisattvas, die
durch die Welt gehen. Das ist der Unterschied des Christus von den
Bodhisattvas, daff er dasjenige ist, was er der Welt ist, dadurch, dafi die
Welt seinen Anblick geniefSt. Die Bodhisattvas sind dasjenige, was sie
der Welt sind, dadurch, daf sie die groflen Lehrer sind.

Wollen wir daher zu der lebendigen Wesenheit, zu dem Lebensquell
auf unserer Erde hinblicken, so miissen wir zu derjenigen Verkorperung
hinblicken, wo nicht blof ein Bodhisattva sich verkérperthat, so dafl dies
das Wesentliche ist, sondern wo dasjenige sich verk6rpert hat, was selber
kein Schriftwerk zu hinterlassen brauchte, was nicht selber eine Lehre
von sich hinterlassen hat, sondern um sich diejenigen gesammelt hat,
die iiber es Botschaften und Lehren in die Welt verbreitet haben. Das
ist wesentlich, dal von dem Christus selber nicht ein Schriftstiick vor-
handen ist, sondern daff die Lehrer um ihn herum sind und iiber ihn
reden, so dafl er das Objekt der Lehre ist, nicht nur das Subjekt. Das
driickt sich aus in dem eigentiimlichen Umstande, der hier eine Not-
wendigkeit bedeutet bei dem Christus-Ereignis, daff von ihm selber
nichts erhalten ist, sondern dafl die anderen seine Wesenheit auf-
geschrieben haben. Es ist daher gar kein Wunder, wenn gesagt wird,
daf} wir alles, was wir als Lebren des Christus finden, auch in anderen



Bekenntnissen finden konnen, weil Christus gar nicht blofl Lehrer ist,
weil er eine Wesenheit ist, die als Wesenheit begriffen werden will, weil
er nicht blofl durch seine Lehren in uns etwas hineinversenken will,
sondern durch sein Leben. Daher konnen wir aber auch alle Lehren der
Welt, die uns zuginglich sind, zusammenbringen, und wir werden noch
nicht alles haben, was den Christus begreifen kann. Wenn die gegen-
wirtige Menschheit sich nicht direkt hinaufwenden kann zu den Bodhi-
sattvas, um mit den geistigen Augen der Bodhisattvas den Christus
anzuschauen, so mufl die Menschheit eben noch bei diesen Bodhisattvas
in die Schule gehen, um dasjenige zu lernen, was dann den Christus
zuletzt begreiflich machen kann. Wollen wir also nicht nur des Christus
teilhaftig werden, sondern wollen wir den Christus verstehen, dann
miissen wir nicht nur bequem hinblicken darauf, was der Christus fiir
uns getan hat, sondern dann miissen wir bei allen Lehrern des Westens
und des Ostens in die Schule gehen, und es muf} uns ein Heiliges sein,
die Lehren des ganzen Blidkkreises uns anzueignen; und das andere
Heilige muf uns sein, diese Lehren so zu verwenden, dafl wir durch
die hochsten Lehren den Christus vollstindig begreifen.

Das aber, was die Menschen tun sollen, das wird in den Mysterien
entsprechend vorbereitet. Eine jede Zeit hat ihre besondere Aufgabe;
einer jeden Zeit obliegt es, die Wahrheit gerade in derjenigen Gestalt
zu empfangen, die diese Wahrheit fiir die betreffende Menschheitsepoche
annehmen muf}. Dem alten Inder konnte man nicht eine solche Waht-
heitsform geben, wie sie heute gegeben wird, ebensowenig dem alten
Perser. Man mufite ihm die Wahrheit in der Gestalt geben, in welcher
sie fiir seine Empfindungsfihigkeiten geeignet war. Daher mufite in der
Zeit, die durch ihre sonstige Eigentiimlichkeit geeignet war, den Christus
auf der Erde zu empfangen — das ist im vierten Zeitraume, im griechisch-
lateinischen —, die Wahrheit iiber den Christus und iiber die mit dem
Christus zusammenhingende Welt auch in derjenigen Form an die
Menschheit gebracht werden, wie es der damaligen Menschheit an-
gemessen war. Zu glauben, daff in der Zeit, die unmittelbar auf die
Christus-Offenbarung folgte, die ganze Wahrheit schon vorhanden war
tiber den Christus, das heifit: iiberhaupt nichts wissen von dem Fort-
schritte des Menschengeschlechtes. Wer nur die Lehren der ersten Jahr-



hunderte nach dem Christus-Ereignis bewahren will, wer nur das, was
da geschrieben und aufbewahrt ist, ansehen wollte als echte christliche
Lehre, der weifl nichts von menschlichem Fortschritt, der weifd nicht,
dafl der hchste Lehrer der ersten christlichen Jahrhunderte den Men-
schen iiber den Christus nichts anderes hitte sagen kdnnen als dasjenige,
was sie aufnehmen konnten. Weil aber die Menschen der ersten christ-
lichen Jahrhunderte vor allem diejenigen waren, die sozusagen am
tiefsten heruntergestiegen sind in die physische Welt, so konnten sie
auch mit ihrem Verstindnis verhiltnismiflig sehr wenig aufnehmen an
héheren Lehren tiber den Christus. Verhiltnismiflig wenig konnte be-
griffen werden von der groflen breiten Masse der Christen iiber die
Christus-Wesenheit.

Wir haben gesehen, dafl im alten Indien ein hohes hellseherisches
Anschauen vorhanden war durch die damalige Stellung des Atherleibes
zu den anderen Gliedern des Menschen, aber es war fiir dieses An-
schauen noch nicht die Zeit gekommen, den Christus als etwas anderes
zu sehen als einen in fernen Regionen jenseits der Sinnenwelt liegenden
Geist, ihn als den Vishvakarman zu begreifen. In der Zeit der urpersi-
schen Kultur war erst die Moglichkeit, den Christus zu ahnen hinter
der physischen Sonne. Und so ging es weiter. Bei Moses war es moglich,
den Christus zu schauen als Jehova in Blitz und Donner, das heifit
schon ganz nahe der Erde. Und im Jesus von Nazareth sah man den
Christus als Menschen verkdrpert. Die Menschheit ist so fortgeschritten,
dafl im alten Indien noch die Weisheit aufgenommen worden ist durch
den Atherleib, in der urpersischen Periode durch den Empfindungsleib,
in der chaldiisch-dgyptischen Periode durch die Empfindungsseele, in
der griechisch-lateinischen Periode durch dasjenige, was wir Verstandes-
seele nennen. Und die Verstandesseele ist schon mit ihrem Verstindnisse
an die Sinneswelt gebunden. Ihr ging daher verloren der Blick iiber
dasjenige, was iiber die Sinneswelt hinausgeht. Daher erblickte man in
den ersten nachchristlichen Jahrhunderten kaum mehr als dasjenige,
was zwischen Geburt und Tod liegt und was sich unmittelbar nachher
als das nichste Geistgebiet anreiht. Man wufite nichts von demjenigen,
was durch viele Inkarnationen hindurchgeht. Das lag am menschlichen
Verstindnis. Man konnte nur das eine Stiick des gesamten Lebens des



Menschen begreiflich machen: sein Erdenleben und das sich anschlie-
flende Stiick Geistesleben. Das finden Sie daher fiir die breiten Massen
beschrieben. Das durfte aber nicht konserviert werden. Es mufite vor-
gesorgt werden, daf§ der Blick der Menschen sich hinaus erweitern kénne
iiber dieses Stiick des Verstindnisses; es mufite vorgesorgt werden, daf}
die umfassende Weisheit, die man damals hat haben konnen in der
Hermeszeit, in der Moseszeit, in der Zeit des Zarathustra, in der Zeit
der alten indischen Rishis, nach und nach wieder aufleben kann, daff
wieder dieMd&glichkeit geboten werde, den Christus in immer breiterem
Verstindnisse zu begreifen.

So war der Christus zwar in die Welt gekommen, aber die Mittel des
Verstindnisses waren gerade zu seiner Zeit die eingeschrinktesten. Es
muflte vorgesorgt werden fiir die folgenden Zeiten; es muflten wiederum
alle alten Weisheiten aufleben, damit diese Weisheiten nach und nach
in den Dienst des Christus-Verstindnisses gestellt werden konnten.
Das konnte nur geschehen auf folgende Weise. Es mufite eine Mysterien-
weisheit geschaffen werden. Es hatten sich grofie Weistiimer mitgebracht
die Menschen, die aus der alten Atlantis heriibergezogen sind nach
Europa und weiter. In der alten Atlantis waren die meisten Menschen
instinktiv hellseherisch, sie konnten hineinsehen in die Gebiete des
Geistigen. Diese Hellsichtigkeit konnte sich nicht fortentwickeln, sie
muflte sich zuriickziehen zu einzelnen Persénlichkeiten des Westens. Sie
wurde da geleitet von einem Wesen, das in tiefer Verborgenheit lebte
einstweilen, zurlickgezogen selbst hinter denen, die auch schon zuriick-
gezogen und Schiiler waren eines groffen Eingeweihten, das sozusagen
zuriickgeblieben war, bewahrend dasjenige, was aus der alten Atlantis
heriibergebracht werden konnte, bewahrend es fiir spitere Zeiten. Die-
sen hohen Initiierten, diesen Bewahrer der uralten atlantischen Weisheit,
die tief hineinging sogar in alles dasjenige, was die Geheimnisse des
physischen Leibes sind, kann man Skythianos nennen, wie es im frithen
Mittelalter iiblich war. Und es blickt derjenige, der das europdische
Mysterienwesen kennt, zu einem der hdchsten Eingeweihten der Erde
hinauf, wenn der Name Skythianos genannt wird.

Dann lebte aber auch innerhalb dieser Welt lange Zeit dieselbe
Wesenheit, die man, wenn man sie von ihrem spirituellen Aspekte be-



trachtet, als den Bodhisattva bezeichnen kann. Dieser Bodhisattva war
dieselbe Wesenheit, die, nachdem sie im Westen ihre Aufgabe vollendet
hatte, sechshundert Jahre ungefihr vor unserer Zeitrechnung in dem
Gauntama Buddha verkorpert worden ist. Also diejenige Wesenheit, die
dann als Lehrer weiter nach dem Osten gezogen ist, war sozusagen
schon auf einem vorgeschritteneren Posten. Er war ein zweiter grofler
Lehrer, ein zweiter grofler Siegelbewahrer der Weisheit der Menschheit
und wurde der Gautama Buddha.

Dann aber war eine dritte Individualitit, die zu Groflem voraus-
bestimmt war*. Und diese dritte Individualitit kennen wir aus ver-
schiedensten Vortrigen. Das ist derjenige, der der Lehrer des alten
Persiens war, der grofle Zarathustra. Wir sprechen drei wichtige geistige
Wesenheiten und Individualititen an, wenn wir dieNamen Zarathustra,
Gautama Buddha und Skythianos aussprechen. Wir sprechen von Ver-
kdrperungen von Bodhisattvas, wenn wir die Namen Skythianos, Zara-
thustra und Buddha nennen. Dasjenige, was in ihnen lebte, war nicht
der Christus.

Nun mufite der Menschheit Zeit gelassen werden, die Ankunft des
Christus zu erleben, der sich vorher verkiindigt hatte dem Moses auf
dem Sinai, denn das ist dieselbe Wesenheit: Jahve und Christus, nur in
anderer Form. Nun mufite Zeit gelassen werden der Menschheit, den
Christus zu empfangen. Das geschah in der Zeit, als das Verstindnis
fiir solche Dinge das denkbar geringste war. Aber vorgesorgt werden
mufite dafiir, dafl das Verstindnis, daf} die Weisheit immer gréfler und
grofler wieder wurde; und dafiir hat auch der Christus auf der Erde
vorgesorgt.

Es wird nun eine vierte Individualitit in der Geschichte genannt,
hinter der sich fiir viele etwas verbirgt, das noch héher, noch gewaltiger
ist als die drei genannten Wesenheiten, als Skythianos, als Buddha und
als Zarathustra. Es ist Manes, der wie ein hoher Sendbote des Christus
genannt wird von vielen, die mehr im Manichdismus sehen, als ge-
wohnlich gesehen wird. Manes, so sagen viele, versammelte nun wenige

* Es wird hier von diesen Wesen so gesprochen, wie sie im Geiste ilterer-Welt-
anschauungen aufgefaflt worden sind, und wie es, in gewissem Sinne, vom geistes-
wissenschaftlichen Gesichtspunkte auch heute beredhtigt ist.



Jahrhunderte, nachdem Christus auf der Erde gelebt hatte, in einer der
grofiten Versammlungen, diein der zur Erde gehorigen spirituellen Welt
iberhaupt stattgefunden haben, drei wichtige Personlichkeiten des
vierten Jahrhunderts der nachchristlichen Zeit um sich. In dieser bild-
haften Schilderung soll eine wichtige spirituelle Kulturtatsache aus-
gedriickt werden. Manes versammelte diese Personlichkeiten aus dem
Grunde, um mit ihnen zu beraten, wie allmihlich jene Weisheit, die
gelebt hat durch die Zeitwende in der nachatlantischen Zeit, wiederum
aufleben kann in die Zukunft hinein immer weiter und weiter, immer
glorreicher und glorreicher. Welche Personlichkeiten versammelte Manes
in jener denkwiirdigen Versammlung, die nur zu erreichen ist durch
spirituelles Schauen? Die eine ist jene Personlichkeit, in welcher in der
damaligen Zeit Skythianos lebte, der wiederverkdrperte Skythianos der
Maneszeit. Die zweite Personlichkeit ist ein physischer Abglanz des
damals wiedererschienenen Buddha, und die dritte ist der damals
wiederverkorperte Zarathustra. So haben wir ein Kollegium um Manes
herum, Manes in der Mitte, um ihn herum Skythianos, Buddha und
Zarathustra. Damals wurde in diesem Kollegium festgestellt der Plan,
wie alle Weisheit der Bodhisattvas der nachatlantischen Zeit immer
stirker und stirker hineinflieflen kann in die Zukunft der Menschheit.
Und was damals als der Plan zukiinftiger Erdenkulturentwickelung
beschlossen worden ist, das wurde bewahrt und dann heriibergetragen
in jene europiischen Mysterien, welche die Mysterien des Rosenkreuzes
sind. In den Mysterien des Rosenkreuzes verkehrten immer die Indi-
vidualititen des Skythianos, des Buddha, des Zarathustra. Sie waren
in den Schulen des Rosenkreuzes die Lehrer; Lehrer, die thre Weisheit
deshalb der Erde als Gaben schickten, weil durch diese Weisheit der
Christus in seiner Wesenheit begriffen werden sollte. Daher ist es in
aller Geistesschulung des Rosenkreuzes so, daff man hinaufblickt mit
tiefster Verehrung zu jenen alten Eingeweihten, die die uralte Weis-
heit der Atlantis bewahrten: zu dem wiederverkorperten Skythianos,
in ihm sah man den groflen verehrten Bodhisattva des Westens;
zu dem jeweilig verkSrperten Abglanz des Buddha, den man ebenfalls
verehrte als einen der Bodhisattvas, und endlich zu Zarathas, dem
wiederverkSrperten Zarathustra. Zu ihnen blickte man hinauf als zu



den groflen Lehrern der europidischen Eingeweihten. Es diirfen solche
Darstellungen nicht wie duflerlich geschichtliche genommen werden,
trotzdem sie den geschichtlichen Verlauf als Tatbestand treffender
charakterisieren als eine duflerliche Darstellung das kénnte.

Um nur eines zu erwihnen, muf} gesagt werden, dafl Sie kaum finden
irgendein Landgebiet im Mittelalter, wo nicht eine bestimmte Legende
iiberall verbreitet ist. Als in Europa niemand etwas wufite von dem
Gautama Buddha, als die Tradition von dem Gautama Buddha voll-
stindig verschollen war, erzihlte man folgendes. Sie finden das in
vielen Biichern des Mittelalters; es gehort zu den verbreitetsten Er-
zihlungen des Mittelalters. Es war in Indien einstmals einem Kénig
ein Sohn geboren mit Namen Josaphat. Von diesem Josaphat wurde
bei seiner Geburt Wichtiges geweissagt. Daher wurde er besonders be-
hiitet von seinem Vater; er sollte nur das Allerkostbarste kennenlernen,
sollte in voller Seligkeit schwelgen, sollte nicht die Schmerzen und Lei-
den und das Ungliick des Lebens kennenlernen. Bewahrt wurde Josa-
phat von alledem. Da aber findet es sich doch, dafl Josaphat eines Tages
hinausging aus dem Palaste, und er fand einen Kranken, einen Aus-
sdtzigen, er fand einen gealterten Menschen und einen Leichnam; das
erzihlte man von Josaphat! Da ging er tief erschiittert in den Konigs-
palast zuriick, und es fand sich ein Mann, der ergriffen war im tiefsten
Herzen von den Geheimnissen des Christentums, Barlaam, der gewann
den Josaphat fiir das Christentum. Und es wurde Josaphat, der dies
erlebt hatte, ein Christ. So erzihlte die Legende des Mittelalters. Und
nun brauchen Sie nicht einmal die Akasha-Chronik zu Hilfe zu nehmen,
sondern der gewohnliche Philologe geniigt da schon, um den Namen
Josaphat zu untersuchen. Josaphat geht zuriick auf ein altes Wort
Joasaph; Joasaph geht wieder zuriick auf Jodasaph; Jodasaph auf
Yudasaf, was identisch ist mit Budasaf — beide letzten Formen sind
arabisch—und Budasaf das ist derselbe Name wie Bodhisattva. So kennt
die europiische Geheimlehre nicht nur den «Bodhisattva», sondern
sie kennt, wenn sie den Namen Josaphat entziffern kann, auch den
Begriff dieses Wortes. Diese legendenhafte Ausbildung der Geheim-
lehre im Westen weiff, daf} es eine Zeit gegeben hat, wo dieselbe We-
senheit, die im Gautama Buddha gelebt hat, ein Christ geworden



ist. Das kann man entweder wissen oder man kann es nicht wissen;
wahr bleibt es doch! Gerade so wie Traditionen hinter der Zeit zuriick-
bleiben kénnen, wie die Menschen heute das glauben kdnnen, was man
vor Jahrtausenden geglaubt hat und was sich in Traditionen fortpflan-
zen kann, so kann man auch glauben, daf} es den h6heren Welten ent-
spricht, dafy der Gautama Buddha dasselbe geblieben ist, was er sechs-
hundert Jahre vor unserer Zeitrechnung war. Doch ist es nicht so. Er ist
aufgestiegen, er hat sich entwickelt. Und in den wahren Lehren des
Rosenkreuzes ist aufbewahrt dasjenige, was sich davon legendenhaft
zum Ausdruck gebracht hat, wie ich IThnen das eben erzihlt habe. Man
darf nur nicht mit diesen wahren Lehren des Rosenkreuzes verwechseln
all das Torichte, das durch eine bedenkliche Literatur fliefit.

So finden wir innerhalb des Geisteslebens Europas denjenigen, der
der Triger des Christus war, Zaratas oder Nazarathos, den Zara-
thustra, von Zeit zu Zeit wieder; so finden wir Skythianos wieder;
so finden wir auch den dritten groflen Schiiler des Manes, auch Buddha
wieder, wie er war, nachdem er die spiteren Zeiten miterlebt hat.

So blickte der europiische Kenner der Initiation immer hinein in der
Zeiten Wende, zu den wahren Gestalten der grofen Lehrer aufschauend.
Von Zaratas, von Buddha, von Skythianos, von ihnen wuflte er, dafl
durch sie einstromte in die Kultur der Zukunft diejenige Weisheit, die
immerdar von den Bodhisattvas gekommen ist und die verwendet wer-
den soll, um zu begreifen das wiirdigste Objekt alles Verstehens, den
Christus, der ein von den Bodhisattvas grundverschiedenes Wesen ist,
den man nur verstehen kann, wenn man alle Weisheit der Bodhisattvas
zusammennimmt. Daher istin den Geistesweisheiten der Europier aufler
allem andern auch ein synthetischer Zusammenschluf} aller Lehren ent-
halten, die der Welt gegeben worden sind durch die drei grofien Schiiler
des Manes und den Manes selbst. Wenn man auch nicht verstanden hat
den Manes, es wird eine Zeit kommen, wo die europdische Kultur sich
so gestalten wird, daff man wieder einen Sinn verbinden wird mit den
Namen Skythianos, Buddha und Zarathustra. Sie werden den Men-
schen das Lehrmaterial geben, um den Christus zu verstehen. Immer
besser und besser werden die Menschen durch sie den Christus ver-
stehen. Angefangen hat das Mittelalter allerdings mit einer sonderbaren



Verehrung und Anbetung gegeniiber dem Skythianos, gegeniiber dem
Buddha und gegeniiber dem Zarathustra, als ihre Namen ein wenig
durchgesickert waren; angefangen hat es damit, daf derjenige, der sich
in gewissen christlichen Religionsgemeinschaften als ein echter Christ
bekennen wollte, die Formel sprechen mufite: «Ich verfluche Skythianos,
ich verfluche Buddha, ich verfluche Zaratas!» Das war eine iiber viele
Gebiete des christlichen Zeitalters verbreitete Formel, durch die man
sich als rechter Christ bekannte, Was man aber damals glaubte ver-
fluchen zu miissen, das wird das Kollegium der Lehrer sein, die der
Menschheit den Christus am allerbesten verstindlich machen werden,
zu denen die Menschheit emporblicken wird als zu den grofien Bodhi-
sattvas, durch die der Christus wird begriffen werden.

Heute kann kaum die Menschheit als das wenigste zweierlei entgegen-
bringen diesen groflen Lehrern des Rosenkreuzes, zweierlei, was nur
einen Anfang bedeuten kann von dem, was in der Zukunft groff und
michtig als Verstindnis des Christentums dastehen soll. Das soll ge-
macht werden durch die heutige Geisteswissenschaft; sie soll beginnen,
die Lehren des Skythianos, des Zarathustra und des Gautama Buddha
in die Welt zu bringen, nicht in ihrer alten, sondern in einer durchaus
neuen, heute aus sich selbst erforschbaren Form. Wir beginnen damit,
dafl wir zunichst das Elementare, welches wir von ihnen lernen kénnen,
der Kultur einverleiben. Von dem Buddha hat das Christentum hinzu-
zulernen die Lehre von der Wiederverkdrperung und dem Karma, wenn
auch nicht in einer alten, heute nicht mehr zeitgemiflen Art. Warum
flieflen heute in das Christentum die Lehren von der Wiederverkodrpe-
rung und dem Karma? Sie fliefen ein, weil sie die Eingeweihten ver-
stehenlernen kdnnen im Sinne unserer Zeit, wie sie Buddha, der grofle
Lehrer der Wiederverkérperung in seiner Art verstanden hat. So wird
man auch anfangen den Skythianos zu verstehen, der nicht nur dieWie-
derverkérperung des Menschen zu lehren hat, sondern der das zu lehren
hat, was von Ewigkeit zu Ewigkeit waltet. So wird immer mehr und
mehr das Wesen der Welt, immer mehr und mehr das Wesen des Zen-
trums unserer Erdenwelt, das Wesen des Christus begriffen werden. So
flieflen immer mehr und mehr die Lehren der Initiierten in die Mensch-
heit hinein. Heute kann der angehende Geistesforscher nur zweierlei



als Elementaranfang zu demjenigen bringen, was die beiden Ele-
mente sein miissen der zukiinftigen Geistesentwickelung der Mensch-
heit. Was sich ins Innere hineinsenkt als das Christus-Leben, wird das
erste Element sein; was in umfassender Weise als die geistige Kosmo-
logie Verstindnis bringen wird fiir den Christus, das wird das zweite
sein. Christus-Leben im Innern des Herzens, Weltverstindnis, das zu
Christus-Verstindnis fithrt, das werden die beiden Elemente sein.
Heute, wo wir am Anfang stehen, kdnnen wir beginnen damit, dafl
wir die richtige Gesinnung haben im Innern. Daher versammeln wir
uns, um die richtige Gesinnung gegeniiber der geistigen Welt und all
dessen, was daraus geboren ist, gegeniiber dem Menschen zu pflegen.
Damit, dafl wir die richtige Gesinnung pflegen, machen wir unsere
Geisteskrifte allmahlich geeignet, den Christus im Innern aufzunehmen,
denn je hoher und edler sich die Gesinnung ausprigt, desto edler wird
sich Christus ausleben konnen. Und wir machen den Anfang damit,
dafl wir die elementaren Zusammenhinge unserer Erdenentwickelung
lehren, daf wir erneut suchen dasjenige, was von Skythianos, Zara-
thustra und Buddha stammt, dafl wir es nehmen so, wie sie es lehren
konnen in unserer Zeit, so wie diese Lehrer selbst es wissen, nachdem
sie sich entwickelt haben bis in #nsere Zeit herein. Wir sind so weit, daf}
wir anfangen, die elementaren Lehren der Einweihung zu verbreiten.



GOETHE-FEIER

Miinchen, 28. August 1909

Fiir denjenigen, der sich innerhalb des neuzeitlichen Geisteslebens gerne
einmal in Erinnerungen erhebt zu den fithrenden Personlichkeiten der
letzten Zeiten, ist die Nacht vom 27. zum 28. August eine wichtige Er-
innerungsnacht. Der 27. August ist ja der Geburtstag des gréften Den-
kers der neueren Zeit, und der 28. August ist der Geburtstag des univer-
sellsten, umfassendsten Geistes. Und so konnen sich in unseren Ge-
danken in dieser Nacht beriihren die Erinnerungen an den groflen
Philosophen Hegel, der am 27. August seinen Geburtstag hat, und an
Goethe, den universellen Geist, der ihn am 28. August hat. Und dann,
wenn unsere Gedanken also erinnernd sich zuriickwenden zu diesen
beiden Individualititen, kommt so mancherlei, was sich an diese Ge-
danken anschliefit, dann tritt vor die Seele die Eigentiimlichkeit dieser
beiden groflen Individualititen der neueren Zeit, und wir schauen dann
wohl auch gerne zuriidk, vergleichend mit dem, was wir sonst aus dem
Geistesleben wissen, auf diese beiden Reprisentanten der Menschheit,
Hegel und Goethe. Und mancherlei von dem, was in unserem gestrigen
Vortrag gesagt werden konnte, mag sich ankniipfen an diese beiden
Namen.

Hegel erscheint als derjenige unter den modernen Geistern, welcher
das Erfahren des Innern zur hochsten Bliite gebracht hat. Er erscheint
als derjenige, welcher in die Atherhéhen, in die lichthellen Regionen
des Denkens den Menschen heute fiihren kann, und fiir denjenigen, der
sich befruchten lassen kann von Hegels kristallhellen und in Ather-
hohen schwebenden Gedankengingen, wird auch eine andere geistige
Strdmung, welche in der Menschheit gewaltet hat, verstindlich. Denn
Hegel 1383t sich nur vergleichen, wenn wir durch die Wende der Zeiten
mit unseren Empfindungen schweifen, mit jener morgenlindischen
Geistesbliite, die durch den reinen Gedanken am tiefsten hineingefiihrt
hat in menschliches Geistesleben: mit der Vedanta-Philosophie. In ge-
wisser Beziehung ist er derjenige, der innerhalb unseres Abendlandes



das Luziferische von Indien ausgehend erneuert hat und doch wiederum
in einer anderen Form. Wer sich vertiefen kann in das Vedanta-Werk
des Orients, der wird in ihm verehren die hochste Bliite jenes Denkens,
das bei unsiglicher Hingebung und mit feinster Ausziselierung jedes
einzelnen Gedankens, den der Mensch fassen kann, ein Welt-Gedanken-
System zusammensetzt. Ein synthetisches, ein zusammensetzendes Den-
ken in seiner hdchsten Bliite erblicken wir in der Vedanta- Philosophie.
Und Hegel erneuert diesen reinen Gedanken, dieses absolut sinnlich-
keitsfreie Denken so, dafl bei ihm das Denken selbst zu einem Organis-
mus wird, wo ein Gedanke aus dem anderen herauswidhst. Deshalb ist
es so schwierig, unvorbereitet auch nur das Geringste von den Ather-
héhen des Hegelschen Denkens zu verstehen. Diejenigen, die sich in
Hegel vertiefen, verspiiren auf der einen Seite die Hdhe, in die er sie
trigt, wo eine frische Luft des Denkens weht, und auf der anderen Seite
die Reinheit, die alle diese Gedanken durchzieht. So haben wir gleich-
sam das luziferische Prinzip in Hegel ausgedriickt.

Auf der anderen Seite haben wir in Goethe den universellen Geist,
dessen Blick iiber den groflen Teppich der dufleren Welt ausgebreitet ist,
tiberall aber hineinschaut in die tieferen geistigen Grundlagen, so dafl
aus jeder Pflanze, aus jedem Tier und allen menschlichen und kiinst-
lerischen Erscheinungen fiir Goethe herausweht der Geist, der hinter
den Erscheinungen waltet, so daf er imstande ist, von der Seite der
dufleren Welt her den Geist in dem neuzeitlichen Geistesleben zu er-
wecken, rege zu machen. So steht Goethe uns gegeniiber wie die Geistes-
substanz und Hegel wie die Geistesform, und wir finden uns am besten
hinein in dieses moderne Geistesleben, wenn wir versuchen, durch das
Instrument Hegels den groflen Geist und die grofle Seele Goethes zu
umfassen. Solche Gedanken werden rege, wenn man mit den richtigen
Erinnerungen die Nacht vom 27. zum 28. August, dem Geburtstag
Hegels zum Geburtstag Goethes, an seiner Seele vorbeiziehen ifit.
Deshalb haben wir Sie heute einladen wollen, dieser beiden grofien
Geister des neuzeitlichen Geisteslebens zu gedenken, und wir werden
ihrer gedenken, indem wir Goethes in gewisse Hohen des Geisteslebens
fithrende kleine kosmische Dichtungen zuerst hier zum Vortrag bringen
und dann eine groflere Dichtung Goethes, welche zeigt, wie er den Weg



v
gesucht hat und in einer gewissen Weise hat finden kénnen hinein in
das Geistesleben. Daran wird sich dann schlieflen eine Betrachtung iiber
das Wesen des Goethe-Geistes von einer gewissen Seite her, mit der wir
unsere heutige Feier beschlieffen werden.

Es folgt die Rezitation folgender Gedichte durch Marie von Sivers:

«Eins und Alles», «Vermichtnis»
«Grenzen der Menschheit», «<Das Gottliche»
«Gesang der Geister iiber den Wassern», «Mahomets Gesang»

Es sollen nunmehr folgen jene Goetheschen Strophen, welche dem
hochsten Geistesquell entsprungen sind, als Goethe ungefihr im fiinf-
unddreifligsten Jahre seines Lebens stand. Diejenigen von IThnen, welche
ofter Vortrige von mir gehdrt haben, werden die geistige Bedeutung
des fiinfunddreifligsten Jahres im normalen Menschenleben anfangen
zu begreifen. Es ist von mir 6fter hingewiesen worden darauf, welche
grofle Bedeutung das fiinfunddreifligste Lebensjahr fiir Dante gehabt
hat in bezug auf die Konzeption seiner groflen Weltendichtung. Das,
was Goethe in seinen Strophen, die er «Die Geheimnisse» iiberschrieben
hat, ausdriicken wollte, war in seiner Seele reif geworden in diesem
wichtigen Lebensabschnitt. Wenn wir uns vor die Seele fiihren wollen,
was es war, was dazumal durch Goethes Herz zog, als er die Strophen
«Die Geheimnisse» hingeschrieben hat, so kénnen wir es nicht besser
bezeichnen, als dafl Goethe damals im fiinfunddreiligsten Jahre seines
Lebens das Symbolum der geisteswissenschaftlichen Weltanschauung
hingestellt hat. Denn es gibt heute kein besseres Programm der geistes-
wissenschaftlichen Weltanschauung als das Gedicht «Die Geheimnisse»
von Goethe. Und spiter, im Jahre 1816, wurde Goethe gefragt, was
die verschiedenen Bilder in seinem Gedicht «Die Geheimnisse» bedeuten.
Er hat eine freilich nicht sehr ausfiihrliche Erklirung nach so vielen
Jahren auf eine duflere Aufforderung hin gegeben, aber auch in dieser
Erklirung finden wir wiederum etwas wie ein Programm unserer Welt-
anschauung. Wir diirfen sagen: Damals, als Goethe inspiriert war zu
dem Gedichte «Die Geheimnisse», da lebte warm auf in seiner Seele
das, was wir heute Anthroposophie nennen. Und es wird in dieser



Dichtung so grofi, so gewaltig und aus so tiefen Griinden heraus der
geisteswissenschaftliche Ruf in die Welt geschickt, dafl selbst fiir einen
so groflen Geist, fiir eine so grofle Seele wie sie Goethes Leib barg, diese
Dichtung Fragment bleiben mufite. Es war sozusagen die Seele, die
darin lebte, zu grofi, um ihr einen dichterischen Leib zu geben. So haben
wir denn in den «Geheimnissen» ein Fragment vor uns. Mit einer ge-
wissen inneren Beseligung vertiefen wir uns in dieses Fragment, in ihm
ein neuzeitliches Geistesleben ahnend. Wir wollen jetzt die Strophen
an uns voriiberziehen lassen und dann einiges anschlieflen iiber die
Eigentiimlichkeit des Goetheschen Geistes und der Goetheschen Seele,
so dafl wir durch die Schlulbetrachtung den Weg finden kénnen, um
uns dem Lichte, das in der bedeutungsvollen Erzdhlung leuchtet, die
uns Goethe in seinem Fragment «Geheimnisse» im fiinfunddreifligsten
Jahre seines Lebens gegeben hat, einigermaflen zu nihern.

Es folgt die Rezitation des Gedichtes: «Die Geheimnisse» durch
Marie von Sivers.

Wer diese Goethesche Dichtung auf sich wirken 14f3t, der kann wohl
nicht verkennen, daf in sie eingeflossen sind Inspirationen aus hoheren
Welten. Und derjenige, der nur ein wenig davon ahnt, wie sich in be-
deutsamen Symbolen zu allen Zeiten das Leben der hheren Welten fiir
die Menschen ausgesprochen hat, der erkennt wieder an den Symbolen,
die uns hier vorgefiilhrt werden, die ewigen Wahrzeichen der groflen
geistigen Verkiindigungen und Offenbarungen, die der Menschheit ge-
macht werden von Epoche zu Epoche. Und dann ahnt wohl auch die
Seele, die durch Goethes Geist sich durchringen will, eine wichtige
Offenbarung fiir unsere neueren Entwickelungszustinde.

Wenn eine bedeutende Individualitit durch eine ihrer Inkarnationen
ins Dasein strebt, dann kiindigt sich durch mancherlei das ganze Wesen
und der ganze Typus dieser Individualitit an. Wir diirfen nicht ver-
gessen, dafl das Geistige das Schopferische des Zuferen Physischen, des
dufleren Leibes ist, und dafl die Seele, die aus fritheren Inkarnationen
mit einem bestimmten Reifezustand hereintritt in irgendeine gegen-
wirtige Inkarnation, durch das und jenes sich zubereitet die duflere
Leiblichkeit, damit diese ein geeignetes Instrument wird fiir ihre Sen-



dung der Individualitit, die aus anderer Inkarnation heraufgekommen
ist. Und so werden bei einzelnen Individualititen die dufleren Lebens-
schicksale von frithester Kindheit an etwas wie Symbole fiir das, was
sich aus der Individualitit herausringt zur Gestaltung des dufleren leib-
lichen Lebens und des dufleren Lebens iiberhaupt, damit es Instrument
wird fiir die bedeutsame geistige Individualitit. Deshalb darf da, wo
das Wesen von Goethes Seele beriihrt werden soll, immer wieder er-
innert werden an das vor den meisten von IThnen schon oft erwihnte
Kindheitsereignis, das sich abgespielt hat in seinem siebenten Jahre.
Der Knabe war schon als Siebenjahriger in vieler Beziehung unbefrie-
digt von dem, was ihm die Leute sagen konnten iiber das Wesen des
Geistig- Gottlichen. Der siebenjihrige Knabe schon hatte einen anderen
Zusammenhang als seine ganze Umgebung mit der gottlich-geistigen
Welt, und er brauchte auch einen anderen Ausdruck fiir diese seine
Seele, die sich aus friiherer Inkarnation heraufentwidkelt hatte. Eines
Tages nahm er ein Notenpult von seinem Vater, legte darauf Mineralien
und Pflanzen und sah in ihnen mit kindlich ahnender Seele Symbole
fiir den dufleren Sinnenteppich und zwar solche Symbole, hinter denen
er die geistige Welt ahnte. Und hinter alledem wollte er mit seiner
erahnenden Seele schon erfassen das Weben und Walten des Spirituellen
hinter dem Teppich des Sinnlichen. So stellte er, der junge, siebenjihrige
Knabe, oben aufs Pult hinauf ein Riucherkerzchen, wartete ab die auf-
gehende Morgensonne, nahm ein Brennglas, sammelte die Strahlen der
aufgehenden Morgensonne, und die gesammelten Strahlen fielen auf
das Riucherkerzchen, so dafl dieses entziindet wurde durch das Feuer
der Strahlen der aufgehenden Sonne. Und als der Greis dieses kind-
liche Erlebnis erzihlte, da konnte er es nicht mit anderen Worten be-
schreiben, als daf er sagte, er habe sich damals als siebenjahriges Kind
ein Feuer entziinden wollen an den Quellen der Natur selber, der
schopferischen Natur, um dem groflen Gott, der hinter dem Sinnen-
teppich spirituell waltet, ein Opfer darzubringen. Das war Goethes
Gottesdienst, da er ein siebenjihriges Kind war. Das, was sich da herein-
rankte in die Leiblichkeit, das wuchs nun heran, wollte immer weiter
und weiter und wollte immer mehr und mehr hinein in die Geistigkeir,
die hinter dem iufleren Sinnenteppich sich verhiillt. Und so sehen wir



denn, wie Goethe nach seiner Ankunft in Weimar jene bedeutungsvollen
Worte hinsprach, die uns in seinem «Prosa-Hymnus an die Natur» er-
halten sind und die mit einer so heiligen Inbrunst zu erfassen suchen
das, was als spirituelles Leben durch den dufleren Sinnesteppich sich
hindurchzieht und womit die Seele sich vereinigen kann, wenn sie vor-
bereitet ist zu solchem Gottesdienst, wie ihn geiibt hatte der sieben-
jahrige Knabe: «Natur! Wir sind von ihr umgeben und umschlungen...
Sie hat mich hereingestellt, sie wird mich auch herausfiihren... Sie wird
ithr Werk nicht hassen... Alles ist ithre Schuld, alles ist ihr Verdienst!»

Grofle, gewaltige Worte werden Sie finden in diesem Prosa-Hymnus
an die Natur, Worte, die zeigen, wie dieselbe Seele herangewachsen ist,
immer reifer und reifer geworden ist. Fiir eine solche Individualitit
aber wird nicht nur das, was sie zunichst im siebenten Jahre ihres
Lebens wie die groflen Symbole der Natur auf den Altar gestellt hat,
Symbolum, sondern alles, was sie erfihrt im Leben von Tag zu Tag,
von Stunde zu Stunde. So sehen wir denn, wenn wir Goethes Leben auf-
merksam verfolgen, wie er als junger Leipziger Student sich hineinver-
tieft in die Wissenschaft der Natur, damals schon hinter allem suchend
das geistige Schaffen. Damals war es aber auch, wo an seiner Seele vor-
beiging etwas, was im hochsten Sinne des Wortes geeignet war, diese
Seele, die so vorbereitet war, alliiberallhin ins Weite zu schweifen, um
den Gott zu finden, zugleich anzuregen, den Gott in seinen Tiefen zu
ahnen. Es ging an Goethe vorbei am Ende seiner Leipziger Studienzeit
der Tod. Er war durch schwere Krankheit dem Tode nahe, und eine
unendliche Vertiefung seines Wesens bedeutete dieses Erlebnis damals.
Und dann kam er wiederum an seinen Heimatort, nach Frankfurt. Da
sehen wir ithn denn beschiftigt mit den Schriften der mittelalterlichen
Esoterik, jener mittelalterlichen Esoterik, welche von dem heutigen
Geistesleben als wahnsinnig aufgefafit wird, aus der aber Goethe ent-
gegenleuchtete tieferes Geistesleben, so dafl er sich selber angeregt fithlte
auch zu praktischen esoterischen Ubungen. Damals wurde der erste
Strahl von dem, was man in Wahrheit Inspiration nennen kann, in
Goethes Seele gelegt.

Es gibt solche Inspirationen, die so wirken, dafl die Seele das Ergebnis
der Inspiration sogleich im Spiegelbilde dem Inspirator entgegenstrahlt.



Es gibt aber auch solche Inspirationen, die so wirken, daff der Betref-
fende, der inspiriert ist, selber es kaum weif}, dafl der Keim der In-
spiration sich in seine Seele gesenkt hat. Denn dieser Keim mufl da
drinnen ruhen, unbewuflt, Jahre, Jahrzehnte, vielleicht sogar Jahrhun-
derte weilen und harren, bis er die Friichte heraustreiben kann, diedann
das Instrument des physischen Leibes soweit iiberwinden und soweit
gebrauchen konnen, daf aus einer solchen Personlichkeit dann Kund-
gebung und Offenbarung hoheren Lebens erstrahlen kann. Etwas von
dieser Art hatte die Inspiration, die Goethe von geheimnisvoller Seite
her in Frankfurt gekommen war. Aber wir sehen sogleich, wie diese
Inspiration waltet in Goethes Geist, wie er allem so entgegentritt, daff
ein geheimes Licht in seine Seele hineinleuchtet aus allen Ereignissen des
Lebens. Da wirkten dann unzihlige Erlebnisse auf Goethe tief ein, und
es wiirde viele Stunden dauern, wenn ich Thnen erzihlen wollte, was
alles bei dem folgenden Straflburger Aufenthalt auf Goethes eigent-
liches Innere gewirkt hat. Ebenso stark wie das, was ich in der kurzen
Zeit nennen kann, hat manches andere gewirkt, was die Zeit nicht ge-
stattet, heute hervorzuheben. Nur ein Ereignis, das auf Goethe in
Strafburg wirkte und sich hineinsenkte in den verborgenen Keim der
Inspiration, sei erzidhlt: es ist die Zusammenkunft mit einer anderen
damaligen Personlichkeit, die in tiefster Sehnsucht rang nach dem, was
man anthroposophische Denkungsweise heute nennt. Diese Personlich-
keit war Herder, den Goethe in Straflburg traf. Herder war derjenige,
welcher sich in den Gang der Menschheitsentwickelung hinein vertieft
hat, welcher die verschiedenen Strahlen, in die sich die Sonne des Gei-
steslebens gliedert, indem sie in die Menschheit ihr Licht hineinsendet,
hatte kennenlernen wollen. Durch morgenlindische und abendlindische
religiose Systeme war Herders Geist durchgedrungen, und vor ihm
stand die Idee, dafl ein gemeinschaftlich Gottliches sich durdh alle diese
religidsen Denkungsweisen und Philosophien der Menschheit ziehen
mufl. Aus solchen Ideen entsprang bei Herder das, was er in seinem
Buch «Ideen zur Philosophie der Geschichte der Menschheit» verarbeitet
hat, wo er das Geistesleben der Menschheit an seinem Blidk vorbeiziehen
lif3t, um zu zeigen, wie Religionen sich entwickeln und wie ein Geistig-
Gottliches in allem lebt, sich vom Unvollkommenen zu Vollkommenem



immer weiter und weiter entwickelt. Dann aber wollte Herder auch
herausschilen aus dem, was so sein Geist betrachtete, dasjenige, was sich
an Empfindungen, an inneren Erlebnissen fiir die Seele ergibt. So schrieb
denn Herder wie eine Gefithlswirkung seiner Betrachtungen spater, zu
gleicher Zeit aber einen Ruf an die Menschheit: «So sollt Ihr werden,
wenn Ihr jene Gesinnung in Euch tragt, die sich ergibt, wenn Ihr in
Frieden vereinigt seht die Geister, die in den Religionen der Menschheit
leben.» So schrieb er seine «Briefe zur Beforderung der Humanitit».
Oh, das Wort «Humanitit» war dazumal in dem Kreise, der sich um
Goethe-Herder bildete, ein Wort, das nicht jenen abstrakten Sinn hatte,
den es dann im neunzehnten Jahrhundert erhalten hat. Das Wort
«Humanitit» schlofl ein Vollinhaltliches, ein tiefes Leben in sich, und
sprach man das Wort «<Humanitit», humanitas, aus, so war die Seele
bewegt von den hdéchsten und schonsten Zukunftshoffnungen der
Menschheit.

Das aber alles wirkte auf Goethes Seele, die den Keim der Inspira-
tion in sich trug, in ganz besonderer Weise. Denn Goethe stand durch
das, was er war, in der Tat allen seinen Zeitgenossen, ja seiner ganzen
Zeit, in einer ganz besonderen Weise gegeniiber. In ihm war noch etwas,
was in allen anderen nicht sein konnte. Das zeigt sich insbesondere
spiter, als erblithte der einzigartige, wunderbare Freundschaftsbund
zwischen Schiller und Goethe; das war in der Zeit, als Schiller in etwas
anderer Art ebenso hinaufgetragen wurde zu den h&chsten Hohen
menschlicher Gefiihle, wie damals Herder in Goethes Straflburger Zeit.
Wir brauchen uns aber nur skizzenhaft zu vertiefen in das Sinnen und
Denken Schillers, um uns dann zu fragen: Wie wirkt dasselbe, was wir
bei Schiller finden, in Goethes Geist? Dann dringen wir allmihlich
dahin, etwas zu ahnen von der Eigenheit der Goetheschen Seele. Schiller
rang gerade in der Zeit, in der sich der Freundschaftsbund mit Goethe
entwickelte, mit jener Frage, die man etwa so formulieren kann: Wie
gelangt der Mensch zur hochsten Entfaltung der Freiheit? Wie ist es
dem Menschen moglich, seine inneren Seelenkrifte harmonisch zu ent-
wickeln, so dafl er aus seinem Innersten heraus sich iiber sich selbst
erheben kann, ein hoheres Selbst, einen h6heren Menschen —wie Schiller
sagt — in dem gewdhnlichen Menschen zu entwickeln vermag? Schiller



beantwortete sich diese Frage, wenn wir kurz das ausgezeichnete Werk:
«Briefe iiber die dsthetische Erziehung des Menschen» vor unsere Seele
fiihren, so, dafl er sagte: Wenn der Mensch denkt, sich verniinftig und
verstandesgemifl hineinstellt in seine Umgebung, dann herrscht in
seinem Innenleben ein Zwang, der Zwang der Logik. Von Gedanken
zu Gedanken wird der Mensch gefiihrt; er ist ein Sklave der logischen
Regeln; er ist nicht frei. Wenn aber der Mensch den Blick hinausrichtet
in die Sinnenwelt, dann wirken die Sinnenereignisse als Reizstrome auf
ihn ein; er vermag iiber sie nichts, er ist nicht frei; er ist ein Sklave der
Sinnenwelt. So ist der Mensch hineingestellt zwischen zwei Welten. Er
kann nicht frei sein. Wenn der Mensch immer mehr und mehr sich ver-
webt in die Sinnenwelt mit seinen Leidenschaften, seinen Trieben und
Begierden, dann steigt er herunter, und das Geistige zieht sich vor ihm
zuriidk. Wenn der Mensch sich verliert an die logische Notwendigkeit,
dann steigt er in die Abstraktheit hinein, und das Geistige zieht sich
ebenso von ithm zuriick. Er wird dann vielleicht ein Pflichtmensch, der
sich sklavisch einem kategorischen Imperativ fiigt; aber er wird eben
der Sklave dieses kategorischen Imperativs. Eines gibt es aber, sagt
Schiller, das ist, wenn die Seele des Menschen selber sich so entfaltet,
wie wir den Geist walten sehen in dem Werke der Schonheit, in dem
Werke der Kunst. Wenn wir ein Kunstwerk vor uns haben, haben wir
ein Sinnliches vor uns, sagt Schiller, aber durch dieses strahlt und leuch-
tet der Geist, der sich eine Form geschaffen hat, und wir haben dann
ein Sinnliches und zugleich ein Geistiges; wir verfallen nicht dem Sinn-
lichen, denn es wird gelidutert und geadelt durch den durchleuchtenden
Geist. Wir verfallen nicht dem abstrakten Geist der Logik. Da tritt uns
das Geistige so entgegen, dafl es heruntersteigt. Der Mensch, der seine
Seele so entwidkelt, gelangt dazu, das, was er soll, nicht deshalb zu tun,
weil es ihm als eine Pflicht befohlen ist, sondern weil er liebt, was seine
Pflicht ist. Und der Geist, der sich so entwickelt, braucht nicht zu fliehen
vor der Sinnlichkeit, er braucht nicht zu sagen: Weggestoflen werden
Leidenschaften und Triebe. Denn sie sind geldutert, gereinigt, sind der
Ausdruck des Geistes. Das ist die schone Seele, wie sie Schiller vor-
schwebte, die Freiheit erringt, weil sie den Geist herunterfiihrt in die
Sinnlichkeit, das Sinnliche durchgeistigt, welche von der Sinnlichkeit



aufsteigt zum Geiste, den Geist durchsinnlicht. Oh, es war eine be-
deutungsvolle Zeit, als sich die Seele des europiischen Geisteslebens
also in die groflen Ideale der Menschheit vertiefte. Das war das,
was in Schillers Seele lebte, als er neben Goethe einherging, in inniger
Freundschaft mit ihm verbunden.

Wie wirkte solches denn auf Goethe? Das ist das Charakteristische
fiir Goethes Seele: Im hochsten Grade zog Goethe dieser Schillersche
Gedanke an; ganz erfiillt war er von ihm. Aber vor seiner Seele stand
ein anderes. Er sagte sich: Das ist blofl der Gedanke, das ist Gedanken-
Ideal. Das Leben ist unendlich reicher, insbesondere, wenn man es im
Geistigen betrachtet. — Als ein solcher in einer geraden Linie gefiihrter
Gedanke, so war ihm der Gedanke richtig, ein hochstes Ideal; so war er
ihm aber zu arm, um das ganze Reich der menschlichen Seele aus-
zudriicken, die hinaufsteigt zu den Hohen spirituellen Lebens, zu wirk-
licher Befreiung. Was wurde der Gedanke in Goethes Seele? Er wurde
das, was uns entgegentritt, nachdem der urspriingliche Keim der In-
spiration in Goethe weiter gereift war. In Anlehnung an die eben ge-
nannten Schillerschen Gedanken schrieb Goethe sein «Mirchen von der
griinen Schlange und der schénen Lilie», in dem wir ahnen kdnnen
geheime Offenbarung dessen, was die Goethesche Seele erstrebte. Da
haben wir nicht nur zwei oder drei Namen fiir die Seelenkrifte, da
haben wir ein grofles, michtiges Tableau von zwanzig symbolischen
realen Gestalten, voran die vier Konige: den goldenen, silbernen, eher-
nen und gemischten Ko6nig; da haben wir die schone Lilie, den Strom
und so weiter. Dann konnen Sie in diesem «Mirchen von der schénen
Lilie und der griinen Schlange» finden eine ganz esoterisch gehaltene
Beschreibung, wie die Seelenkrifte, die ausgedriickt sind durch diese
Figuren, in der sich entwickelnden Seele zueinander stehen miissen, wie
sie wie in Sphirenharmonien zusammenwirken miissen, um zur Bliite
der menschlichen Seele kommen zu kénnen. Das ist das Geheimnis in
diesem Mirchen, dafl wir verstehen, wie alles, was uns da geschildert
wird iiber das Verhiltnis der Personen, ausdriickt das Verhiltnis der
sich harmonisierenden Seelenkrifte, die den Menschen hinauffiihren
zur Bliite des spirituellen Lebens. Unendlich reich war gespiegelt aus
Goethes Seele das, was auch Schiller als Problem empfand.



Dabher diirfen wir uns nicht wundern, dafl in der Mitte der achtziger
Jahre, als Goethe ungefihr fiinfunddreiflig Jahre alt war, sich auch
das mehr philosophische Streben Herders, das auf ihn einen groflen
Eindruck gemacht hatte, nicht in Abstraktionen entfaltete, sondern in
einem reichen Seelentableau. Schon friither, bevor das «Mirchen von
der griinen Schlange und der schdnen Lilie» entstanden war, hatte eben
Goethe in den «Geheimnissen» den Weg der Seele gezeigt, der sie
fiihren mufl, um zu den spirituellen Hohen hinaufzukommen, und er
hat ihn gezeigt so, wie er sich ergab aus der Anregung jener Inspiratio-
nen, die er von geheimnisvoller Seite in Frankfurt erhalten hatte. Da-
her nennt er die geheimnisvolle Personlichkeit, die als Dreizehnter der
Fiihrer der Zwolf ist, Humanus. Aber zu gleicher Zeit war ihm dieser
Humanus etwas viel Tieferes als das, was sich der heutige Abstraktling
bei diesem Worte denkt. Humanus ist ihm ein Name fiir den Utr-
menschen, fiir die grofle umfingliche Menschennatur, die allseitig die
Krifte verbindend zu den Hohen des Seelenlebens strebt. Oh, Goethe
wufite, dafl das Seelenleben etwas Reiches ist. Heute konnten Sie horen
zwel Sitze, die Goethe ausgesprochen hat, und die sich tief diejenigen
in die Seele schreiben sollten, welche iiberall nach abstrakten Gleich-
klangen suchen. Das eine der Gedichte, das eben gesprochen worden ist,
endet, indem von dem inneren Wesen der Dinge gesprochen wurde, mit
den Worten:

Nur scheinbar stehts Momente still.
Das Ewige regt sich fort in allen;
Denn alles muf} in Nichts zerfallen,
Wenn es im Sein beharren will.

Ein Ausdruck fiir ein Weltengeheimnis, ein Ausdruck, wie ihn sich
der menschliche Verstand vor die Seele fiihrt! Das nichste Gedicht be-
ginnt, nachdem die letzte Zeile war des vorhergehenden Gedichtes:
Denn alles muf in Nichts zerfallen, wenn es im Sein beharren will:

Kein Wesen kann zu nichts zerfallen!
Das Ewige regt sich fort in allen,
Am Sein erhalte dich begliickt.



Der, welcher alles nach dem eben charakterisierten Standpunkt be-
urteilen will, da oder dort sei ein Widerspruch, der sollte sich vor allen
Dingen in die Seele schreiben, wie Goethe da, wo er sich zuden hochsten
Hohen kosmischen Geschehens hinauferheben wollte, zwei Sitze hin-
stellen muflte, die genau das Gegenteil voneinander besagen. Warum?
Weil das Leben, das hinter den Erscheinungen steht, groff und umfang-
reich ist, und weil dufleres Ausdrucksvermdgen begrenzt ist, und weil
wir, wenn wir das reiche Leben umfassen wollen, es einmal von der einen
Seite, einmal von der anderen Seite schildern und betrachten miissen. Wir
miissen sorgfiltig hineinblicken, wie das sich auflésen muf}, was im Sein
beharren will. Wir miissen auf der anderen Seite auch daneben hinstellen
konnen, daf es innerhalb des spirituellen Lebens etwas gibt, von dem
wir sagen miissen: es kann sich am Sein und Beharren begliickt erhal-
ten. — Die Welt ist unendlich viel tiefer, reicher, als die Menschen ge-
wohnlich glauben. Deshalb kam iiber Goethe, wo er das Bediirfnis
hatte, nicht blof} in abstrakten Worten zu schildern, dann in der Mitte
seines Lebens, im fiinfunddreifligsten Jahre seiner damaligen Inkarna-
tion, der Gedanke: Jawohl, iiber die Welt sind ausgebreitet die ver-
schiedensten Religionen; sie leben da und dort, sie sind dazu berufen,
in sich Bliiten des geistigen Daseins hervorzubringen. — Goethe lief}
durch seine Seele ziehen den Gedanken: Wenn wir den Blick hinrichten
auf die eine oder die andere der Religionen, dann gibt es in jeder einen
Punkt, wo sie sich iiber sich selbst erhebt und zu einem hinter allen
Religionen verborgenen Punkt fithrt. — Goethe lifit reprisentiert sein
die verschiedenen Religionen in den zwdlf Persdnlichkeiten, die sich
versammeln im geheimnisvollen Kloster, auf dem das Rosenkreuz zu
sehen ist, hindeutend, was das Rosenkreuz fiir eine Aufgabe hat, nim-
lich die, zu vereinigen die verschiedenen Religionen, nachdem sie — iiber
sich selbst sich erhebend — auf die grofle Einheit des spirituellen Lebens
hinweisen, die reprisentiert wird durch den Dreizehnten, der der Fiih-
rer ist und zu solcher Vollkommenheit emporgestiegen ist, daf er mit
den schonsten Worten geschildert wird, daf} er uns von vorneherein im
Moment geschildert wird, wo er vom Tode berithrt wird. Das Gedicht
schildert den Moment, wo der Dreizehnte eben den Tod erwartet, wo
er hingehen soll in die geistige, die spirituelle Welt, andeutend, dafl



iber diesen Zwodlfen wirklich das waltet, was ausstrahlt aus den in
Liebe vereinten Weltanschauungen, die iiber den Erdkreis hingehen.
Das war der Gedanke, der vor Goethes Seele stand. Er wollte diesen
Gedanken in entsprechender Weise zum Ausdruck bringen. Er sagte
sich: Es muf} das geschehen in einer Erzihlung, die um den Karfreitag
herum sich abspielt, um jenen Tag, der das ewige Symbolum sein mufl
fiir die grofle spirituelle Wahrheit, dafl das geistige Leben iiberall den
Tod tiberwindet. Ein Karfreitagsgedicht wiren «Die Geheimnisse» ge-
worden, wenn Goethe den Leib hitte finden kdnnen fiir das, was dazu-
mal so glinzend vor seiner Seele stand. Und wenn wir etwas von der
Notwendigkeit dieser Gedanken ahnen wollen, so diirfen wir wohl bei
dieser Gelegenheit daran erinnern, dafl einem andern viel spiter an
einem Karfreitag der Gedanke gekommen ist, hinausblickend vom
Ziirichsee in die eben aufkeimende Natur, der Gedanke, was sich anden
Karfreitag ankniipfen]ifit. Denn an einem Karfreitag war es,da Richard
Wagner in sich aufgehen spiirte den Gedanken zu seinem «Parsifal».
Wenn wir solche Dinge auf unsere Seele wirken lassen, dann ver-
spiiren wir etwas von der Notwendigkeit, die in allem waltet, was uns
in der dufleren Sinnenwelt entgegentritt. Solch eine Dichtung wollte
Goethe schaffen. Nicht immer ist der, der sie nur bis zum Fragment
bringen kann, daran schuld. Zuweilen ist auch die Zeit daran schuld,
die noch nicht die Mittel hergibt, um dies oder jenes in ihr auszuwirken.
Aber jetzt begreifen wir, warum uns Goethe in seinem Bruder Markus
einen Menschen vorfiihrt, der in sich eine solche Stimmung ausgebildet
hat, die geldutert war von alledem, was von der dufleren Erdenwelt an
Verunreinigendem in unsere Seele ziehen kann. Deshalb nennt Goethe
den, der so weit gekommen war, um die Seele gereinigt zu haben von
alledem, was sie von der Erde her verunreinigen kann, eine Seele, die
aussah wie von einer anderen Erde. So wandelt denn der Bruder
Markus dahin, um Dinge zu erleben, von denen Goethe selber in den
beiden ersten Strophen sagt: Das, was gesagt werden muff, wird viel-
fach aussehen, als wenn dieser oder jener Seitengang eingeschlagen
werde. Man soll nicht denken, dafl das ein Irrtum sei. — Das Gedicht
enthilt so Grofles, dafl man lieber iiberall denken soll, man wird erst
heranreifen, um die unendlichen Tiefen zu begreifen, die darin ent-



halten sind, statt Kritik zu {iben. Zugleich werden wir aber hingewie-
sen darauf, dafl das, um was es sich handelt, nicht Erlebnisse sind, mit
den Sinnen zu erfassen, sondern die nur mit der iiber sich selbst hinaus-
geschrittenen spirituellen Seele vollstindig zu erfassen sind. So wird
denn unser Bruder Markus, diese gereinigte Seele, hingefiihrt vor den
Tempel, der sein Wesen dadurch ausdriidkt, dafl das von Rosen um-
schlungene Kreuz sein Symbol ist, jenes Symbolum, zu dem hingeschaut
haben immer diejenigen, die aus der spirituellen Substanz des Abend-
landes heraus jene Gesinnung in sich entwickelten, die zu Liebe und
Frieden die verschiedenen Religionen der Welt und zur Erh6hung der
menschlichen Seele fithren will. Das schonste und grofite Programm
unserer Weltanschauung lebt daher in diesem Gedicht.

Nun wiirde es viel, viel Zeit in Anspruch nehmen, wollte ich mich
iiber die Einzelheiten ergehen; aber schon wenn ich einzelne Andeu-
tungen mache, werden Sie erkennen, wie diese Dichtung herausgeschaf-
fen ist aus der ganzen rosenkreuzerisch-spirituellen, geistigen Substanz
des Abendlandes. Da wird uns erzihlt von jenem Dreizehnten, der die
andern fithrt, der in seiner Seele also jene Tendenz haben kann, die
die einzelnen Weltanschauungen iiber sich hinaus zur grofien Einheit
fithrt. Es wird uns erzihlt, was uns auch erzihlt wird von den grofien
Menschheitsfithrern, und was nichts anderes ist als Ausdruck der gro-
flen Wahrheiten. Nicht blof Symbolum, sondern den Ausdruck grofler
Wahrheiten, grofler Wirklichkeiten haben wir darin zu sehen. Ein
Stern verkiindet das Hereintreten der Seele jenes Dreizehnten, wie ein
Stern das Hereintreten einer andern Wesenheit in das physische Dasein
immer verkiindet. Erinnern Sie sich an die Erzihlungen iiber des
Buddha, iiber des Jesus Geburt, und begreifen Sie daraus, welche hohe
Natur im Geheimnisvollen des europiischen Mysterien-Waltens uns
Goethe andeuten wollte mit seinem Dreizehnten. Noch anderes wird
gesagt: Daf} dieser Dreizehnte eine Personlichkeit war, die in friihester
Jugend die Otter iiberwand, die sich um die Schwester wand. Die Otter
ist immer das reale Symbolum fiir jenes astralische Leben gewesen, das
den Menschen herunterzieht, das ithn verhindert, zu den hchsten Hohen
hinaufzukommen. Von der Paradiesesschlange an zu allen Schlangen-
symbolen finden Sie immer unter den mancherlei guten Schlangensym-



bolen auch diejenigen, die iiberwunden werden miissen. So sehen Sie
den Sieger iiber die niedere Menschennatur, die abgestreift werden
muf}, in unserem Dreizehnten. Er wendet sich schon als Knabe zu der
Schwester, der Schwester des Geistes in uns, denn der Geist in uns hat
in der Seele seine Schwester — zur Seele wendet er sich und tétet die
Otter der eigenen Seele. So reift er heran zu dem hoheren Leben, zu
dem er berufen ist; er reift heran so, dafl das Auflenleben fiir ihn ein
Leben von Kimpfen wird, wie sie geschildert werden; er reift heran
dazu, dafl er dieses Auflenleben wie ein Kreuz auf sich nimmt, Dann
wird uns gesagt: Dieser Dreizehnte fiihre eine Schar von Zwolfen an,
diese Schar sitze mit ihm bei den Liebesmahlen und Geistesfesten um
einen Tisch herum. Uber jedem Stuhl sehen wir ein Symbolum. Uber
dem Stuhl des Dreizehnten sehen wir das Grundsymbol alles euro-
paischen Geisteslebens, das Rosenkreuz, nochmals. Uber jedem der
anderen Stiihle sehen wir andere Symbole, welche uns das in ver-
schiedenen Strahlen geteilte Geistesleben zeigen.

Und jetzt will ich Sie nur kurz erinnern an das, was gestern gesagt
worden ist, an die zwei Volkerstrémungen. Die siidliche geht auf die
Pflege des Innenlebens, von wo aus man in der nachatlantischen Zeit
die geistige Welt gesucht hat. Diese Stromung, sie hat insbesondere zu
kimpfen mit den Gegnern in der eigenen Seele, mit den widerwirtigen
feindlichen astralischen Michten. Diese Michte, welche die Seele in sich
selber besiegen muf, wenn sie das Reich des Geistigen finden will, das
verdedkt ist durch den Flor der Seelenwelt, dieses Reich wurde sym-
bolisch durch den feurigen Drachen, durch den Drachen im Feuer aus-
gedriickt. Und eine ganze Anzahl von Weltanschauungen ging daraus
hervor, dafl die Seele hinaufgelangt in die hohere Welt nach der Be-
siegung des Drachen, nach der Besiegung der in sich selber flammenden
und wiitenden Wesenheiten in und um den Menschen. Bei den ndrd-
lichen Volkern finden wir das Hindurchdringen durch den Schleier des
aufleren Sinnesteppichs. Da wirkt das, was in die duflere sinnliche Welt
sich hineinbohrt. Da sehen wir ein anderes Symbolum auftreten. Wenn
der Mensch durchdringen will durch das, was sich von der dufleren
Sinnenwelt ihm entgegenstellt, da mufl er stark dieser Sinnenwelt ent-
gegentreten. Die Art, wie der Mensch sieghaft gegen die Zuflere Sinnes-



welt auftreten muf}, wenn er durch sie hindurch in das Spirituelle drin-
gen will, das sehen Sie in ergreifender Weise dargestellt in dem Bilde
des alten Gottes, der seine Hand und seinen Arm in den Rachen des
Wolfes steckt und ihn verliert, so daf} der alte europiische Kriegsgott
Ziu einhindig ist. Dieses Bild, das uns darstellen soll den Sieg iiber die
duflere Welt, es tritt in der mannigfaltigsten Weise auf, insbesondere
so0, dafl der esoterisch siegende Held seine Hand steckt in eines Biaren
Rachen, und daf} herausquillt das Blut als das iberschiissige Ich. Das
Blut ist der Ausdruck des Ich, hier also das Bild der iiberschiissigen
Egoitit. Der Drache ist das Symbolum fiir die siidliche Volkeranschau-
ung; dieHand, diein des Baren Rachen gesteckt wird, das Symbolum fiir
die nordliche Volkeranschauung. Sechs auf der einen Seite saflen sie, die
Reprisentanten der siidlichen, und sechs auf der andern Seite als Re-
prisentanten der nérdlichen Weltanschauung. Auf der einen Seite neben
dem Dreizehnten war iiber dem Stuhl das Symbolum des im Feuer er-
gliihenden Drachen, auf der anderen Seite neben dem Dreizehnten war
iber dem Stuhl das Symbolum dessen, der die duflere Welt besiegt, der
die Hand in des Biren Rachen stedkt, so dal Blut herausquillt. Jeden
der Stiihle hat Goethe so zeigen wollen. Eine grofle heroische Aufgabe
war es, zu zeigen, wie die Seele auf der einen Seite durch den Flor des
Seelenlebens hindurchdringen soll in die Reiche hinter dem eigenen
Seelenleben, wie die Seele auf der anderen Seite durch den Teppich der
Sinnenwelt hinausdringen soll zu dem spirituellen Leben drauflen in
der Welt. Deshalb finden Sie selbst diese Bilder vom Teppich und vom
Flor angewendet hier. Und so konnten wir Zeile fiir Zeile durchgehen
und die Etappen finden, welche die menschliche Seele durchmachen
muf} bis zu jenem Punkt, wo man sprechen kann von dem Menschen,
der dadurch Sieger geworden ist, daf} er sich iiber sich selbst erhoben
hat. In diese Gemeinschaft hinein wird die gereinigte Seele des Bruders
Markus gefiihrt; hinein wird er gefithrt in dem Moment, wo sich gei-
stig und physisch in der Todesstunde des Dreizehnten miteinander ver-
binden die Zwdlf. Er selber in seiner Einfachheit hitte der Fihrer
werden sollen — das wollte Goethe schildern — dieser zwdlf Richtungen.
Selber ein Eingeweihter, der zur Einheit des religiosen Lebens hinauf-
schreitet, diesen Weg zu schildern, hatte sich Goethe vorgenommen.



Diese Schilderung aber konnte nur gedeihen bis zum Vorhof. Da,
nachdem der Bruder Markus die bedeutungsvollen Eindriicke hat auf
seine Seele wirken lassen, wo er in leisem Schlaf, der ein hellseherischer
Schlaf ist, sich hineinfindet in die Welt, die in ihm entbunden ist durch
die bedeutungsvollen Symbole, da erwacht er aus diesem hellseherischen
Schlaf. Er hért im Erwachen merkwiirdige Tone erklingen, wie wenn
die Sphirenharmonien leise erklingen wollten. Wie die Sphirenhar-
monien im Reigentanz dieKérper bewegen, wird uns angedeutet darin,
dafl die symbolisierten Weltenkrifte wie im Reigentanz sich bewegen
nach der merkwiirdigen Musik. Da dimmert auf die grofle Vision von
der Menschheitszukunft. Drei sind der Glieder in der Menschennatur;
wir nennen sie Geistselbst, Lebensgeist und Geistesmensch, oder wir
nennen sie Manas, Budhi, Atma. Das sind die Keime, die in unserer
Natur schlummern, das sind die Jugendbliiten der Menschenseele.
Blicken wir hin auf sie, so kénnen wir sagen: Sie sind heute in der
Keimanlage vorhanden, sie werden durch die folgenden Erdenzustinde
in jeder Individualitit zur Entfaltung kommen. — Wir sehen sie heute
wie leichte Schatten, wie die «Jiinglinge» in unserer Seele, die dann
auftauchen, wenn wir hinaufsehen konnen dahin, wo der Blick die
Menschenzukunft zu schauen vermag. Diese Menschenzukunft steht
dem Bruder Markus vor Augen. Hinein schaut er in die Zukunft, in der
sich entwickeln werden die Seelenkrifte, die heute die drei Jiinglinge
sind: Manas, Budhi, Atma. Sie huschen vorbei, aber sie lassen in der
Seele jene bedeutungsvolle Empfindung zuriick, die der Keim ist zu
dem Leben des spirituellen Fortschrittes. Denn das ist die Eigenheit aller
spirituellen Schopfungen der Menschheit, dafl sie in der Seele Empfin-
dungen zuriicklassen, und der Grundimpuls, der darstellt den Keim,
ist der: Ich will teilnehmen an der spirituellen Menschheitsentwicke-
lung, damit der Geist immer mehr und mehr einstromen kann in alle
duflerlichen Leiber, damit er herabsteigen kann durch das Instrument
des Menschen und immer tiefer und tiefer das Materielle zuerst be-
seelen, dann vergeistigen und, soweit es brauchbar ist, erldsen kann. -
Ein solches Erlosungsgedicht, das die Auferweckung schildert, wollte
auch Goethe aus seinem Karfreitagsgedicht machen.

Versuchen wir, die Betrachtung dieses Gedichtes in uns einen Keim



werden zu lassen, durch den die h6chsten Worte in unserer Seele weiter
sprechen k6nnen! Werden Sie als Anthroposophen solche Seelen, die
dieses Programm aufnehmen! Dichten Sie, ein jeder, das weiter, was
Goethe keimhaft hingestellt, hineingeworfen hat in die Menschheits-
entwickelung, dann wird das Gedicht, das Goethe liegen lassen wollte
und mufite, in der Menschheit vollendet werden! Und darauf kommt
es an, nicht wer dieses oder jenes vollendet, sondern daf in der Mensch-
heit die Friichte reifen, welche den Menschen in die geistige Welt hin-
einfiihren.
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HINWEISE

Seit dem ersten durch die deutsche Sektion der Theosophischen Gesellschaft veranstalteten
Kongreff im Mai 1907 war fiir die Entfaltung der anthroposophischen Bewegung Miinchen der
Ort geworden, an dem sich die geisteswissenschaftliche Arbeit mit dem kiinstlerischen Ele-
ment verband (vgl. Rudolf Steiner «Mein Lebensgangs, GA Bibl.-Nr. 28, Kap. 38). Von 1909
an fanden jeweils im August internationale Veranstaltungen statt, in denen sich kiinstlerische
Darstellungen und Vortriige Rudolf Steiners verbanden: 1909 mit der Urauffithrung des Schu-
ré’schen Dramas «Die Kinder des Luzifer» (siche den Hinweis zu S.9), 1910 bis 1913 mit den
Urauffithrungen der Mysteriendramen Rudolf Steiners. Der Ausbruch des Krieges im August
1914 setzte weiteren Veranstaltungen ein Ende.

Der vorliegende Zyklus wurde am 22. August, morgens 10 Uhs, im Miinchener Schauspiel-
haus mit der Festvorstellung des Dramas eroffnet. Es war unter der Leitung Rudolf Steiners
einstudiert, Marie von Sivers (spiter Marie Steiner) spielte die weibliche Hauptrolle. Die Vor-
trige begannen am 23. August abends im Prinzensaal des Café Luitpold. Anwesend waren —-
wie sich dank einer noch vorhandenen Namenliste feststellen lifit - 561 Personen aus 14 euro-
piischen Lindern: aus Deutschland 439 Personen, die anderen aus Bulgarien, Dinemark,
England, Finnland, Frankreich, Holland, Italien, Norwegen, Osterreich-Ungarn, Rufiland,
Schweden, Schweiz und Serbien. Zu den Zuhéorern gehérten Chr. Morgenstern, M. Bauer,
Grifin Moltke, D1. C. Unger, E. Molt, 1. E. Vieede, 1. Wegman, Dr. Grosheintz und viele,
viele andere, die nach der Trennung der anthroposophischen Bewegung von der Theosophi-
schen Gesellschaft — innerhalb der sie zunichst ihre Wirtksamkeit entfalter hatte - ab
1912/1913 die titigen und tragenden Mitglieder der neugegriindeten Anthroposophischen
Gesellschaft wurden.

Der Miinchener Zyklus «<Der Orient im Lichte des Okzident» trigt in aller Deutlichkeit
einen Charakter, der von der Leitung der Theosophischen Gesellschaft in Adyar weder ange-
strebt, noch iiberhaupt verstanden wird: durch das Einbeziehen der Kunst als wesenhaftem
Bestandteil der Kulturerneuerung in das geisteswissenschaftliche Wirken und — wesensmiiflig
damit zusammenhingend - die Entwicklung einer Ost und West umspannenden Christolo-
gie. Dieser Zug der Arbeit Rudolf Steiners ist es letzten Endes, der drei Jahre spiiter auch du-
erlich zum Ausschluff aus der Theosophischen Gesellschaft fithre. (Vgl. dazu G. Wachsmuth
«Die Geburt der Geisteswissenschaft. Rudolf Steiners Lebensgang von der Jahrhundertwende
bis zum Tode, 1900-1925», Dornach 1941, iiber das Jahr «1909s, S.132-147).

Bei der Griindungsversammlung der selbstindigen Anthroposophischen Gesellschaft, vom
28. Dezember 1912 bis zum 1. Januar 1913 in Kéln, nimmt Rudolf Steiner das Orient-
Okzident-Thema von einem neuen Aspekt wiederum auf: der geistesgeschichtlich-kiinstle-
rische Entwicklungsprozef, der sich in den Kulturen von Ost nach West vollzicht, offenbart
sich dem Verstehen in dem Licht, das durch den Christusimpuls darauf fille. Der Titel des
Vortrige lautet: «Die Bhagavad Gita und die Paulusbriefe» (GA Bibl.-Nr. 142).

Das wissenschaftliche, kiinstlerische und Lebenspraxis erneuernde Wirken Rudolf Steiners
geht von diesen Motiven aus; aus ihnen entspringt das Streben, diejenigen Krifte im Men-
schen zu wecken und zu férdern, durch die die notwendig zersplitterte Einheit von Kunst,
Wissenschaft und Religion des Ursprungs in der Zukunft aus den Bewufltseinskriften neu



geschaffen werden kann. — Eine 6ffentliche Ausgestaltung findet dieses Thema in Rudolf
Steiners Vortrigen wihrend des internationalen West-Ost-Kongresses in Wien im Juni
1922: «Westliche und &stliche Weltgegensitzlichkeit. Wege zu ihrer Verstindigung durch
Anthroposophie» (GA Bibl.-Nr. 83).

Textgrundlage: Die Vortrige wurden von Dr. Catl Unger, Stuttgart, mitgeschrieben; das
Originalstenogramm liegt nicht vor. Sein Klartext lag dem Zyklendruck von 1910 zugrunde.
Fiir die Verdffentlichung in der neugegriindeten Monatsschrift «Die Drei» 1921 (1. Jg., Heft
1-10) hat Rudolf Steiner die Druckfahnen selber gelesen und korrigiert; vom 7. und 8. Vortrag
sind diese Korrekturfahnen noch vorhanden. 1942 gab Marie Steiner-von Sivers die erste
Buchausgabe in leichter stilistischer Bearbeitung heraus. Die vierte Auflage erschien 1960 in-
nerhalb der Gesamtausgabe mit dem von Rudolf Steiner redigierten Text aus «Die Dreis. Fiir
die fiinfte Auflage wurden Hinweise und Inhaltsverzeichnis erginzt.

Werke Rudolf Steiners innerhalb der Gesamtausgabe (GA) werden in den Hinweisen mit
der Bibliographie-Nummer angegeben. Siehe auch die Ubersicht am Schlufl des Bandes.

Zu Seite

9  Zum ersten Vortrag vom 23. August 1909: Die einleitenden Worte des Zyklus, welche
Rudolf Steiner nicht veréffentlichte, folgen nachstehend. Die Bezeichnungen «theoso-
phisch» oder «Theosophen» wurden hier beibehalten:
«Wir haben die feierliche Einleitung dieser unseter Zusammenkunft hinter uns. In einer
gewissen Beziehung konnen wir Theosophen in Deutschland die Méglichkeit, dafl wir
diesem Vortragszyklus vorangehen lassen konnten diese feietliche Einleitung, als ein
theosophisches Geschenk betrachten, und es wird mur vielleicht aus diesem Grunde ge-
stattet sein, vor dem Beginn des Vortragszyklus einige Wortte anzufiigen an unsere ge-
strige feierliche Eréffnung. Die Worte sollen in einer gewissen Beziehung zusammen-
hingen mit dem, was wir sagen diirfen iiber ein kleines Kapitel unserer theosophischen
Bewegung iibethaupt. Und daher diirfen sie um so mehr heute fallen, als sie ja wahr-
scheinlich nicht nur ein wenig interessant sind fiir diejenigen, welche mit uns in
Deutschland nun seit Jahren mitgearbeitet haben, sondern vielleicht auch fiir die lieben
Freunde der theosophischen Bewegung, die uns die grofle Befriedigung gewihren, wih-
rend dieses Zyklus in unserer Mitte zu sein.»

vor sieben Jahren: Im Kreise der <Kommenden» - einer von dem Dichter Ludwig Jaco-
bowski gegriindeten Gesellschaft fiir Kiinstler, Wissenschaftler und Literaten — Ende
Mirz/ Anfang April 1902. Thema der Vortragsreihe: «Von Buddha zu Christus» (24 Vor-
trige, 3.10.1901 bis 27.3.1902; es existieren keine Nachschriften davon). - Die
Griindung der «Deutschen Sektion der Theosophischen Gesellschafts fand in Berlin am
20. Oktober 1902 statt.

«Die Kinder des Luzifers: Siehe Rudolf Steiner/Edouard Schuré, - «Lucifer — Die Kinder
des Lucifer». Das Schauspiel «Die Kinder des Lucifer» von E. Schuré in der Ubersetzung
von Marie Steiner-von Sivers, in freie Rhythmen gebracht von Rudolf Steiner, mit dem
Aufsatz «Lucifers aus dem Jahre 1903 von Rudolf Steiner (jetzt enthalten in «Luzifer-
Gnosis. Gesammelte Aufsidtze und Berichte aus der Zeitschrift Luzifer und Lucifer-
Gnosis>» 1903-1908s, GA 1960, Bibl.-Nr. 34, S.19ff.), und die zwei Vortrige «Lucifers
und «Die Kinder des Lucifers aus dem Jahre 1906 von Rudolf Steiner (jetzt enthalten in
«Die Weltritsel und die Anthroposophie», GA 1966, Bibl.-Nr. 54, S. 307ff. und 334ff.)
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etner derfenigen grofien Sétze . . . im Drama selbst: «Es hat der Himmel wie die Erde/
Gesetze, die befolgt sein miissen». IV. Aufzug, 2. Auftritt, Heraklidos zu Phosphoros.

Wir reden innerhalb unserer Bewegung, als von unserem ersten Grundsatze: Die Ziele
der Gesellschaft sind: 1. «Den Kern eines allgemeinen Bruderbundes der Menschheit zu
bilden, ohne Unterschied des Glaubens, detr Nation, des Standes, des Geschlechtes.» Im
<Entwurf der Grundsitze einer Anthroposophischen Gesellschafts heiflt es unter 1. <Es
kénnen in der Gesellschaft alle diejenigen Menschen briidetlich zusammenwirken, wel-
che als Grundlage eines liebevollen Zusammenwirkens ein gemeinsames Geistiges in al-
len Menschenseelen betrachten, wie auch diese verschieden sein mégen in bezug auf
Glauben, Nation, Stand, Geschlecht und so weiter.» 1923 formte Rudolf Steiner selbst
die «Prinzipien der Anthroposophischen Gesellschafts. 1. «Die Anthroposophische Ge-
selischaft soll eine Vereinigung von Menschen sein, die das seelische Leben im einzelnen
Menschen und in det. menschlichen Gesellschaft auf der Grundlage einer wahten Er-
kenntnis der geistigen Welt pflegen wollen.» Vgl. auch die anderen Formulierungen
Rudolf Steiners.

unser verebrtes Mitglied: Imma, Freiin von Eckardstein (Lunéville 1871-1930 Dotnach).
Friulein von Eckardstein schuf auch fiir die Dornacher Inszenierung unter der Leitung
von Marie Steiner alle Kostiime fiir die vier Mysteriendramen Rudolf Steiners.

ezn solches Kunstwerk auf die Biibne zu bringen: Im Goetheanum war nach dem Tode
von Rudolf Steiner eine Neu-Inszenierung des Schauspiels durch Marie Steiner vorgese-
hen.

Eine ... Sage der Menschbheit spricht davon, daff dem Luzifer. .. ein Edelstein aus sei-
ner Krone fiel: Die Sage mit dieser Deutung des Grales tritt bei Albrecht von Scharffen-
berg im sogenannten «fiingeren Titurel» auf (hg. von K.A. Hahn, Quedlinburg und
Leipzig 1842; noch nicht iibersetzt); vgl. Ernst Uehli «Eine neue Gralssuche», Stuttgart
1921, S.6 und S. 248

21122 daf der Mensch, so wie er heute ist, viergledrig ist: vgl. Rudolf Steinet, «Theosophie»

23

30

33

56

(1904), GA Bibl.-Nr. 9, das Kapitel «Das Wesen des Menschens; sowie «Die Geheimwis-
senschaft im Umrif}s (1910), GA Bibl.-Nr. 13, Das Kapitel «Wesen der Menschheits.

die Zeichen zweier Welten in Liebe sich vereinend: «Das Zeichen der neuen Zeiten —
Das Kreuz Christi auf dem Stern Luziferss, Schluflworte des Heraklidos.

man kann nur. . . durch besondere Mafiregeln freimachen den astralischen Leib und das
Ich von der Nachwirkung des physischen Letbes: siche Rudolf Steiner «Theosophies, das
Kapitel «Der Pfad der Erkenntniss; sowie «Wie erlangt man Erkenntnisse der hgheren
Welten?» (1904/1905), GA Bibl.-Nr. 10; und «Die Geheimwissenschaft im Umrifls, das
Kapitel «<Die Erkenntnis der hoheren Welten (Von der Einweihung oder Initiation)s.

Wir brauchen heute nicht zu erwihnen, welchen Weg diese drei Glieder der Menschen-
natur zwischen dem Tode und einer neuen Geburt durchmachen: Ausfirhrlich sprach
Rudolf Steiner datisber u.a. 1912/1913 in Betlin: «Das Leben zwischen dem Tode und
der neuen Geburt im Verhiltnis zu den kosmischen Tatsachens, GA Bibl.-Nr. 141; so-
wie in Wien 1914:; «Inneres Wesen des Menschen und Leben zwischen Tod und neuer

Geburts, GA Bibl.-Nr. 153,

/Tsc/.rylo:, um 525-456 v. Chr., Euripides, 480-406 v. Chr.: Der ilteste und der jiingste
der drei groflen Tragodiendichter Griechenlands. - Siehe das dritte Drama der «Orestie»
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von Aschylos: Die Eumeniden; und im «Orest» von Eutipides besonders das erste Ge-
sprich zwischen Orest und Menelaos. — Zu dem Thema Dramatik und griechische My-
sterien siche Rudolf Steiner, «Weltenwunder, Seelenpriiffungen und Geistesoffenbarun-
gen», GA Bibl.-Nr. 129,

die Natur mache keine Spriinge: Natura non fecit salwus; vgl. K. v. Linné, «Philosophia
botanica», 1751, §77.

dafs dieser Erde andere Verkorperungen vorangegangen sind: Siehe Rudolf Steiner «Die
Geheimwissenschaft im Umirifls, das Kapitel «Die Weltentwickelung und der Mensch»;
sowie «Die Apokalypse des Johannes» (Niimbetg 1908), GA Bibl.-Nr. 104.

68/69 Fiir den geistigen Blick verwandelt sich die Erde . . .in die Frdengestalt des Men-

69

schen: Vgl. dazu Rudolf Steiners Leipziger Vortrige «Agyptische Mythen und Myste-
rien», GA Bibl.-Nr. 106, besonders die Vortrige vom 3. und 4. September 1908.

das wunderbare Wort des Plato: Vgl. «Timaios», 36b; und dazu die Interpretation Vin-
cenz Knauers: Die Hauptprobleme der Philosophie, Wien, Leipzig 1892, S.96, 14. Vot-
lesung: «Der Mythus berichtet hieriiber im <Timios>, Gott habe diese Weltseele in
Kreuzesform durch das Universum gelegt und dariiber den Weltleib ausgespannt.»

Auf das Christus-Ereignis wiesen . . . alle alten Zeiten hin: Siehe Rudolf Steiner, «Das
Christentum als mystische Tatsache und die Mysterien des Altertums», GA Bibl.-Nr. 8.

In grauer indischer Vorzeit haben die Weisen erzihit. . .: Vgl. Otto Willmann, Ge-
schichte des Idealismus, 1. Band, Vorgeschichte und Geschichte des antiken Idealismus,
Braunschweig 1894, S.96/97. Willmann stiitzt sich auf einen Bericht des neuplatoni-
schen Philosophen Porphyrios (233-304).

73 [friiher Auseinandersetzungen iber diesen Gegenstand (Erdenentwick/ung): Siche den
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Hinweis zu S.60; sowic u.a. die Berliner Vortrige vom 15. und 29. Februar und 16.
Mirz 1908 in «Das Hereinwirken geistiger Wesenheiten in den Menschen», GA Bibl.-
Nr. 102; und «Geistige Hierarchien und ithre Widerspiegelung in der physischen Welt»
(Diisseldorf 1909), GA Bibl.-Nr. 110.

Pherekydes von Syros, 6. Jahrh. v. Chr. Siehe Hermann Diels, «Die Fragmente der Vor-
sokratiker», Band I, 71; sowie Diogenes Laertios, Band I, 116£f; dort heifit es (p. 119):
«Es gibt noch jetzt das von dem Syrier Pherekydes verfafite Buch, das mit den Worten
beginnt: ‘Zeus und Chronos und Chthonie waren von jeher. Chthonie aber erhielt den
Namen Ge, da Zeus ihr die Erde als Ehrengeschenk verleiht’.» Zum Verstindnis der
Dreiheit Zeus, Chronos, Chthon vgl. Rudolf Steiner, «Die Ritsel der Philosophie in ih-
rer Geschichte als Umril dargestellt» (1914), GA Bibl.-Nr. 18, S.35-46.

80/173 dre Zeit der sieben Weisen: Siche Otto Willmann, Geschichte des Idealismus, Bd.

I, S.245-251. Nach Diogenes Laertios (I, 13) sind es: Thales, Solon, Periander, Kleobu-
los, Chilon, Bias, Pittakos. In andeten Aufzihlungen wird auch Pherekydes unter sie
aufgenommen. Was von ihnen und iiber sie iibetliefert ist, findet sich bet Hermann
Diels, Die Fragmente der Vorsokratiker, Band II, 73a. - Interessant ist es, dafl bei der
Schlieflung der Platonischen Akademie in Athen durch Justinian (529 n. Chr.) es wieder
siebern namentlich iiberlieferte Philosophen waren, die nunmehr das Land vetlassen
mufiten. Siche Ernst von Lasaulx «Der Untergang des Hellenismus und die Einziehung
seiner Tempelgiiter durch die christlichen Kaisers in «Verschiittetes deutsches Schrift-
tum», hg. von H. E. Lauer, Stuttgart 1925, S. 199f.
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Pythagoras, um 580-496 v. Chr. Heraklit, um 535-475 v. Cht. Plato, 427-347 v. Cht.
Sieche Rudolf Steiner «Die Riitsel der Philosophie» (1914), GA Bibl.-Nr. 18, sowie «Das
Christentum als mystische Tatsache und die Mysterien des Altertumss (1902), GA Bibl.-
Nr. 8 (Register).

die Frage, die Schopenhauer aufgestelit hat, dem der Begriff der Geschichte im eigentii-
chen Sinne gemangelt hat: Arthur Schopenhauer, 1788-1860. Siche besonders das 4.
Buch von «Die Welt als Wille und Vorstellung»; Schopenhauer bezieht sich dort aus-
driicklich auf die indische Philosophie; und in S.53 heiflt es: «Denn wir sind der Mei-
nung, dafl jeder noch himmelweit von einer philosophischen Etkenntnis der Welt ent-
fernt ist, der vermeint, das Wesen derselben irgendwie, und sei es noch so fein bemin-
telt, Aistorisch fassen zu kdnnen; welches aber der Fall ist, sobald in seiner Ansicht des
Wesens an sich der Welt irgendein Werden, oder Gewordensein, oder Werdenwerden
sich vorfindet, irgend ein Frither oder Spiter die mindeste Bedeutung hat und folglich,
deutlich oder versteckt, ein Anfangs-und ein Endpunkt der Welt, nebst dem Wege zwi-
schen beiden gesucht und gefunden wird und das philosophierende Individuum wohl
noch gar seine eigene Stelle auf diesem Wege etkennt. . . .» (Simtiche Werke, hg. von
Rudolf Steiner, Bd. 3, Cotta Stgt. 0.J., S.125/126.)

Veden: Siehe den Hinweis zu S. 158.

in den Vortrigen iiber das Johannes-Evangelium: «Das Johannes-Evangelium im Ver-
hiltnis zu den drei anderen Evangelien, besonders zu dem Lukas-Evangelium» (Kassel
1909), GA Bibl.-Nr. 112,

So erschien der Zarathustra in einer seiner VerkGrperungen im Leibe des Jesus von Naza-
reth: Vgl. die ausfiihrlichere Darstellung in dem Pfingstvortrag in Berlin, 25. Mai 1909,
und auf dem Kongrefl der Theosophischen Gesellschaft in Budapest, 31. Mai 1909, bei-
de in «Das Prinzip der spirituellen Okonomie im Zusammenhang mit Wiederverkorpe-
rungsfragens, GA Bibl.-Nr.109/111. In den Vortriigen in Basel, vom 15. bis 26. Sep-
tember, iiber «<Das Lukas-Evangeliums, GA Bibl.-Nr. 114, unmittelbar auf diesen Miin-
chener Zyklus folgend, spricht Rudolf Steiner erneut itber dieses Thema und schildert
zum ersten Mal die Tatsachen iiber die zwei Jesusknaben. Siehe auch die Schrift «Die
geistige Fiihrung des Menschen und der Menschheit» (1911), GA Bibl.-Nr. 15, Dritter
Vortrag.

111/112  Tat twam asi - und: Abam brahma asmi: Rudolf Steiner hat wihrend des Vortra-
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ges die beiden Sanskrit-Formeln aus dem Veda fiir «Das Es bin Ich» und <«Ich bin das
All» ausgesprochen, hat sie aber fiir den Druck der Vortrige 1921 gestrichen. In der
Ausgabe von 1942 wurden sie von Marie Steiner in den gedruckten Text aufgenommen.

Richard Wagner, 18131883,

Friedrich Nietzsche, 1844-1900. «<Die Geburt der Tragodie aus dem Geiste der Musik.
Oder Griechentum und Pessimismuss (1872). — Siehe auch Rudolf Steiner «Friedrich
Nietzsche, ein Kimpfer gegen seine Zeit» (1895), GA Bibl.-Nr. 5.

119/133  Wir haben unsére Hinde in seine Wunden gelegi: Vgl. Joh. 20.

120

Dionysios der Areopaget: In der Apostelgeschichte 17,34 als Schiiler des Paulus er-
wihnt. Unter seinem Namen erschienen um 500 in Syrien die Schriften «Von der himm-
lischen Hierarchie» und «Von der kirchlichen Hierarchie»; siehe Rudolf Steiner, «Das
Christentum als mystische Tatsache», GA 1976, Bibl.-Nr. 8, S. 154ff.
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jenem tief inneren Erleben eines Meister Eckart, eines Johannes Tauler usw. bis herauf
zu unseren neueren Mystikern: Siehe die Darstellung dieser Geistesrichtung durch Ru-
dolf Steiner: «Die Mystik im Aufgange des neuzeitlichen Geisteslebens und ihr Verhiilt-
nis zur modernen Weltanschauung» (1901), GA Bibl.-Nr. 7.

Heinrich Suso: Siehe ebenda.

Zeile 11 v.u.: Beziehungen: anstelle von «Bezeichnungens, was offensichtlich auf einem
Versehen beruhte.

Auch das Mysterienwesen war einem Verfall unterworfen. Dennoch aber wuflten die
Leute . . .: Siche Plutarch (um 45 bis um 125 n. Chr.), De defectu oraculorum (Uber
den Verfall der Orakel).

Es gibt eine andere Sage [tiber Judas Iskariot]: Zuginglich ist sie z.B. in der «<Legenda
aurea des Jacobus de Voragines, aus dem Lateinischen iibersetzt von R. Benz, Heidel-
berg 1963, S.231-234.

Sic kdnnen ste in den Keplerschen Schriften lesen: Johannes Kepler (1571-1630), «Har-
monices mundi» Weltharmonik, iibersetzt und eingeleitet von Max Caspar, Miinchen,
Berlin 1973, S. 280. Vorrede zu Buch V: «Jetzt, nachdem vor achtzehn Monaten das er-
ste Morgenlicht, vor drei Monaten der helle Tag, vor ganz wenigen Tagen aber die volle
Sonne einer hochst wunderbaren Schau aufgegangen ist, hilt mich nichts zuriick. Ja-
wohl, ich iiberlasse mich heiliger Raserei. Ich trotze héhnend den Sterblichen mit dem
offenen Bekenntnis: Ich habe die goldenen Gefifle der Agypter geraubt, um meinem
Gott daraus eine heilige Hiitte einzurichten weitab von den Grenzen Agyptens. Ver-
zeiht ihr mir, so freue ich mich. Ziirnt ihr mir, so ertrage ich es. Wohlan ich-werfe den
Wiirfel und schreibe ein Buch fiir die Gegenwart oder die Nachwelt. Mir ist es gleich. Es
mag hundert Jahre seines Lesers harren, hat doch auch Gott sechstausend Jahre auf den
Beschauer gewartet.»

was dann in den Veden niedergeschrieben ist: Veda, d.h. heiliges «Wissens, «Wort»,
«Sprache», «Gesetz», nennt sich die Gesamtheit der iltesten, in der Sanskritsprache iiber-
lieferten religidsen Schriften der Hindus, in denen der iibersinnliche Ursprung noch et-
lebt wurde. Es handelt sich um umfangreiche Textsammlungen, die vorher lange Zeit
nur miindlich weitergegeben worden waren. Die verschiedenen Uberlieferungen gliedern
sich hauptsichlich in 1. die Sanhitas, 2. die Brahmanas und 3. die Aranyakas und Upani-
shads. Vereinfachend werden meist die vier Teile der Sanhitas (d.i. Sammlungen) als
die vier Veden bezeichnet. Es handelt sich um Sammlungen von Liedern, Opferformeln
und Zauberspriichen, wovon die Hauptsammlung der am weitesten zuriickreichenden
Gesiinge und Hymnen der Rigveda ist. — Vgl. Rudolf Steiner, «Die Bhagavad Gita und
die Paulusbriefes, GA Bibl.-Nr. 142, besonders den 1. Vortrag.

daf$ Baravadscha durch drei Jahrbunderte den Veda studiert hat: Verkiirzt wird diese
Episode von O. Willmann, Geschichte des Idealismus, Bd. I, S. 149/50 zitiert, die aus
dem Taittirijabrahmana stammt.

163-166 n dem zweiten Zestraum der nachatlantischen Kulturen: Siehe O. Willmann,

«Geschichte des Idealismus», Bd. I, S.73-83. Zuginglich ist die persische Gotterlehre
durch den Avesta (d.i. Gesetz), auch Zendavesta genannt (Zend meint sowohl «Kom-
mentar» zu dem Gesetz, als auch die Sprache des Avesta), dessen Fragmente erst im Be-
ginn des 18. Jahrhunderts von Aquetil Duperron aus Indien nach Europa gebracht wut-
den; Kernstiick und iltester Teil des Avesta ist die Hymnensammlung Gétha.
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die Lebre des Zarathustra: Vgl. auch den éffentlichen Vortrag Rudolf Steiners vom 19.
Januar 1911 «Zarathustras in «cAntworten der Geisteswissenschaft auf die grofien Fragen
des Daseins», GA Bibl.-Nr. 60.

169-171 Sammlung der chaldiischen Wabrspriche: Von den «Logia chaldaikas sind nur

Bruchstiicke, etwa 300 Verse, erhalten. Uber die darin enthaltene Gotterlehre siche O.
Willmann, Geschichte des Idealismus, Bd. I, S.60-72.

190/191 Skythianos, Buddha, Zarathustra: Vgl. dazu den Vortrag Rudolf Steiners vom 14.
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November 1909 in Stuttgart; in «Die tieferen Geheimnisse des Menschheitswerdens im
Lichte der Evangeliens, GA Bibl.-Nr. 117.

diese dritte Individualitit (Zarathustra) kennen wir aus verschiedensten Vortrigen: Sie-
he z.B. «Geistige Hierarchien und ihre Widerspiegelung in der physischen Welt» (Diis-
seldorf 1909), GA Bibl.-Nr.110, im 1., 6. und 9. Vortrag; sowic «Das Johannes-
Evangelium . . .» (Kassel 1909), GA Bibl.-Nr. 112, im 1. und 8. Vortrag.

Manes: Vgl. den Vortrag Rudolf Steiners Berlin, 11. November 1904 in «Die Tempel-
legende und die Goldene Legende», GA Bibl.-Nr.93; sowie Niirnberg, 25. Juni 1908
in «Die Apokalypse des Johannes», GA Bibl.-Nr. 104.

zu den verbreitetsten Erzdhlungen des Mittelalters: Siche z.B. in det «Legenda aurea des
Jacobus de Voragines, aus dem Lateinischen iibersetzt von R. Benz, Heidelberg 1963,
S.1019-1035. Sie geht zuriick auf: Die Legende von Barlaam und Josaphat, des Heiligen
Johannes von Damaskus. (Deutsche Ausgabe, iibersetzt von Ludwig Burchard, Miin-
chen o.].).

daf Josaphat . .. hinausging aus dem Palaste...: Die Parallele zur Buddha-Legende
wird in der oben zitierten Ubersetzung von Burchard ausfithrlich dargestellt; siche
S.284-292.

den Namen Josaphai: Siche Etnst Kuhn, Barlaam und Josaphat. Eine bibliographisch-
literargeschichtliche Studie, Miinchen 1894, S.35. So auch bei Burchard, S. 280ff.

die Formel sprechen mufte: «ch verfluche . . .»: Die kirchliche Abschworungsformel
wirtd behandelt in: Ferdinand Christian Baur, Das manichiische Religionssystem, Tii-
bingen 1831, S.458.

Zum Abschlufl des neunten Vortrages vom 31. August 1909: Die abschlieBenden Worte
des Zyklus, welche Rudolf Steiner nicht veréffentlichte, folgen nachstehend:

«Wir kommen zusammen, um Lehten entgegenzunehmen und um durch Wissen berei-
chert wegzugehen. Doch soll das nicht das einzige sein. Wir sollen weggehen von unse-
ren Versammlungen, indem diese Bereicherung des Wissens ein Keim ist zur Veredlung
unserer Gesinnung. Dann wird nicht nur unser Wissen bereichert werden, sondern wir
werden auch etwas mitnehmen, was Kraft ist, was uns durchseelt. Das Wissen wird nicht
trockene Lehre, nicht theoretisches Wissen bleiben, sondern witd in unsere Seele, in un-
sere Glieder einziehen. Wir werden dann in die Welt hinausgehen und dasjenige, was
wir aufgenommen haben, in uns walten lassen. Wir werden hier Wissen aufgenommen
haben: drauflen in der Welt witd sich zu unserem Heil und zum Heile derer, die mit uns
verkehren, das Wissen umwandeln in Kraft. Wir werden auf der einen Seite etwas mehr
Wissen lernen und werden auf der andetn Seite immer meht und mehr, wenn wir ein
solches Wissen, das Lebenskraft ist, in uns aufnehmen, hinwegziehen mit Verstirkung
unserer inneren Heilkraft. Wir werden nicht nur als wissende, sondern als gesiindere
Menschen hinausgehen. Dafl diese Versammlungen unserer Freunde in dieser zweifa-
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chen Hinsicht ein Anfang sein sollen fiir die Aufnahme der Christus-Substanz auf der
einen Seite, der Bodhisattva-Weisheit auf der andern Seite, das ist das Ziel dieser Ver-
sammlungen. Moége es, wenn auch nur schwache Krifte uns zur Vetfiigung stehen, nach
und nach sich erfiillen! Mégen wir immer mehr und mehr zunehmen an Wissen, und
moge dieses Wissen immer mehr und mehr wie Feuer der Seele sich entziinden und
heilsame Kraft werden fiir das Leben in uns und um uns! Und damit auf Wiedersehen!»

Vedania-Philosophie: Die begtifflich systematische Gestaltung der Lehren des Veda (Ve-
danta, d.h. Ziel oder Ende des Veda); zunichst in den Brahma-Sutras des Badarayana

(um 200 v. Chr.); die bedeutendsten Kommentate erhielt das System durch Shankara
(788-820).

die geistige Bedeutung des fiinfunddreifiigsten Jahres im normalen Menschenleben: Sie-
he den 6ffentlichen Vortrag Berlin, 28. Februar 1907 in «Die Etkenntnis des Ubersinnli-
chen in unserer Zeit und deren Bedeutung fiir das heutige Leben», GA Bibl.-Nr. 55.

Bedeutung des fiinfunddreifigsten Lebensfabrs fiir Dante: Siehe den Vortrag Basel, 21.
September 1909 in «Das Lukas-Evangeliums, GA Bibl.-Nr. 114.

Goethe «Die Geheimnisse. Ein Fragments, begonnen 1784, verdffentlicht 1789;
Sophien-Ausgabe 1. Abt., Band 16, S. 168ff.

im Jabre 1816 wurde Goethe gefragt . . . : Von einer Gruppe Konigsberger Studenten; er
antwortete im «Morgenblatt fiir gebildete Stinde», 27. April 1816, mit einem offenen
Brief, in dem er auch die geplante Gesamtkonzeption des Gedichtes kurz skizziert.
Sophien-Ausgabe 1. Abt., Band 41, S.100-105.

Kindbeitsereignis (Goethes), das sich abgespielt hat in seinem siebenten Jahre: Siche
«Dichtung und Wabhrheits, I. Teil, 1. Buch, Sophien-Ausgabe I. Abt., Band 26, S. 63ff.

«Prosa-Hymnus an die Natury: Siehe «Goethes Naturwissenschaftliche Schriftens hg.,
eingeleitet und kommentiert von Rudolf Steiner in Kiirschners «Deutsche National-
Litteraturs, 1883-97, 5 Binde, Nachdruck Dornach 1975, GA Bibl.-Nt. 1 a-e, Band II. —
Vgl. auch Rudolf Steiners Aufsatz «<Zu dem ‘Fragment’ iiber die Natur» in «Methodische
Grundlagen der Anthroposophie 1884-1901», GA Bibl.-Nr. 30, S. 320-327.

Es ging an Goethe vorbei am Ende seiner Leipaiger Studienzeit der Tod: Siehe «Dich-
tung und Wahrheits, II. Teil, 8. Buch, Sophien-Ausgabe I. Abt., Band 27, S. 186ff.

Herder, den Goethe in Strafburg traf: Im September 1770; siehe «Dichtung und Waht-
heits, II. Teil, 10. Buch.

Johann Gottfried Herder, 1744-1803. «Ideen zur Philosophie der Geschichte der
Menschheit», 4 Binde, Riga 1784-91; «Briefe zur Befoérderung der Humanidit, 10
Sammlungen, Riga 1793-97.

Freundischaftsbund zwischen Schiller und Goethe: Siche Goethes Aufsatz «Gliickliches
Ereigniss» in «Naturwissenschaftliche Schriftens, siehe Hinweis zu S.202, Band I,
S.108-113; sowie «Briefwechsel zwischen Schiller und Goethe in den Jahren 1794-
1805», Stuttgart/Tiibirigen 1828.

schrieb Goethe sein «Mirchen von der griinen Schlange und der schonen Lilies: Etschien
1795 in den «Horen» als Schluf der «Unterhaltungen deutscher Ausgewanderters. —
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Siehe auch Rudolf Steiner, «Goethes Geistesart in ihrer Offenbarung durch seinen
Faust und durch das Mirchen von der Schlange und der Lilie» (1918), GA Bibl.-Nr. 22.

«Nur scheinbar stebts Momente stills: letzte Zeilen des Gedichtes «Eins und Alless.

«Kein Wesen kann zu nichts zerfallens: etste Zeilen des Gedichtes «Vermichtnis». Beide
in der Sammlung «Gott und Welt», Sophien-Ausgabe, 1. Abt., Band 3, S.81 und 82.

an einem Karfreitag war es, da Richard Wagner in sich aufgeben spiirte den Gedanken
zu seinem «Parsifals: Siehe Richard Wagner (1813-1883), «Mein Lebens, 2 Binde, Miin-
chen 1911, 2. Band, S. 649.

etne Seele, die aussah wie von einer anderen Erde: Sieche «Die Geheimnisse», Vers 95
und 96: «An Offenheit, an Unschuld der Geberde/Scheint er ein Mensch von einer an-
dern Erdes.

So wandlelt . . . der Bruder Markus: Der Skizze Rudolf Steinets fiir den Vorhang zum es-
sten Goetheanum lag Goethes Fragment «Die Geheimnisses zugrunde. Der besondere
Vorhang fiir die Auffithrung der Mysteriendramen im zweiten Goetheanum wurde von
W. Scott-Pyle .nach dieser Skizze Rudolf Steiners ausgefiihrt.
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