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Zu den Veriffentlichungen
ans dem Vortragswerk Rudolf Steiners

Die Gesamtausgabe der Werke Rudolf Steiners (1861-1925) gliedert sich
in die drei groBBen Abteilungen: Schriften — Vortrige — Kiinstlerisches
Werk.,

Von den in den Jahren 1900 bis 1924 sowohl 6ffentlich wie fiir die
Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Gesellschaft
zahlreichen frei gehaltenen Vortrigen und Kursen hatte Rudolf Steiner
urspringlich nicht gewollt, daf} sie schriftlich festgehalten wiirden, da sie
von ihm als «miindliche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» ge-
dacht waten. Nachdem aber zunehmend unvollstindige und fehlerhafte
Hoérernachschriften angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich veran-
laBt, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser Aufgabe betraute er Marie
Steiner-von Sivers. Thr oblag die Bestimmung der Stenographierenden,
die Verwaltung der Nachschriften und die fiir die Herausgabe notwen-
dige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner aus Zeitmangel nur in ganz
wenigen Fillen die Nachschriften selbst korrigieren konnte, muf3 gegen-
tiber allen Vortragsverdffentlichungen sein Vorbehalt beriicksichtigt
werden: «Es wird eben nur hingenommen werden miissen, daf3 in den
von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedetvortrige, welche zunichst nur als
interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen o6ffentlichen
Schriften duBert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie «Mein
Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist am Schluf3
dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt gleichermallen auch
fir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche sich an einen begtrenz-
ten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft vertrauten Teilnehmer-
kreis richteten. .

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemil3 ihren
Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamtausgabe
begonnen. Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil dieser Gesamt-
ausgabe. Soweit erforderlich, finden sich nihere Angaben zu den Text-
unterlagen am Beginn der Hinweise.
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VORWORT

Marie Steiner

Die von H. P. Blavatsky begriindete Thecsophische Gesellschaft
hatte die Aufgabe, dem in Europa erwachten Interesse fiir die orienta-
lische Geistigkeit, welches in der Mitte des neunzehnten Jahrhunderts
durch Schopenhauer und andere bedeutende Denker michtig an-
geregt worden war, einen okkulten Einschlag zu geben. «Secret
doctrine» — die Geheimlehre — von H. P. Blavatsky war das Auf-
sehen erregende Werk, durch welches die Theosophische Gesellschaft
rasche Ausbreitung in den englisch sprechenden Lindern gefunden
hatte. Das Christentum wurde darin nicht beriicksichtigt. Ein Versuch
rosenkreuzerischer Okkultisten, das Christentum in den Mittelpunkt
der neuen Stromung zu stellen, bei welchem man sich der medialen
Eigenschaften der Verfasserin bedient hitte, war schon frither ab-
gebogen worden. Es galt aber, morgenlindische und abendlindische
Weistliimer miteinander in Einklang zu bringen. Uralte Weisheit der
Vergangenheit sollte weiterleben in der Zukunftsgestaltung der
Menschheit, deren Erlésung durch das Mysterium von Golgatha
gewihrleistet war. In der gleichen Weise, wie einst das noch junge,
glaubensfrohe Christentum Europas mit der Welle des Arabismus
die Wissenschaft in sich aufgenommen hatte und Naturanschauung
sich dadurch zu Naturwissenschaft entfaltete, so muflte jetzt die dem
Materialismus verfallene und ausgedorrte gegenwirtige Menschheit
wiederbelebt werden durch die Durchdringung mit Erkenntnissen
uralter Weisheit. Es geschah auf dem Wege des Bekanntwerdens mit
der buddhistischen Philosophie und fithrte dazu, dafl die Lehre von
Karma und Reinkarnation von vielen Seelen aufgenommen und be-
griffen werden konnte. Die wissenschaftlichen Arbeiten von Max
Miiller, Deussen und anderen bedeutenden Philosophen erschlossen
den Europiern eine Welt iiberwiltigender Geistigkeit und lebens-
voller Imaginationen. Doch der Schliissel zum Erfassen dieser Welten
muBte der intellektuellen Wissenschaft noch gegeben werden. Dazu



genligte das Werk Blavatskys und ihrer Schiiler nicht; es mufiten
dazu geeignete Personlichkeiten als Vermittler gefunden werden.
H. P. Blavatsky war durch die besondere Beschaffenheit ihres leib-
lichen Organismus ein Werkzeug gewesen, das den Einfliissen aus
geistigen Welten besonders zuginglich war. Thre starke Willenskraft
machte sie geeignet fiir die Durchfithrung schwerer Aufgaben im
Dienste der Menschheit; ihr Denken war sprunghaft; ihr Charakter
artete aber oft in Leidenschaftlichkeit aus, und wenn ihr Tempera-
ment durchbrach, gab es Katastrophen und sogar Umwandlung der
Zielrichtung. Man kann schon sagen: als geistig durchlissiges Instru-
ment wurde von okkulter Seite her um sie gekimpft.

Um das Wissen von den okkulten Welten zu einer Wissenschaft des
Geistes umzuwandeln, die durch ernsthaftes Studium allmihlich von
den Menschen erobert werden kénnte, mullte sich ihm ein Mensch
widmen, der Charakter und Temperament vollkommen in seiner
Gewalt hatte und das gesamte Wissen seiner Zeit tiberschauen und
handhaben konnte, der die einzelnen Wissensgebiete in einem Malle
beherrschte, das ihn befihigte, Rede und Antwort zu stehen auf die
Einwinde der schirfsten Kritik. Ein eiserner und doch gelockerter
physischer Organismus muflte ihm zu Gebote stehen, um den gegen
ihn anstiirmenden Angtiffen standzuhalten.

Dieser Mann fand sich in Rudolf Steiner. Seine Jugend verlebte er,
man kann sagen, in geselliger Einsamkeit und unabldssigem Studium.
Seinen Lebensunterhalt bestritt er, kaum der Kindheit entwachsen,
durch Stundengeben, und dann als Erzieher. Aus diesem Lebens-
unterbau heraus formte sich noch in jungen Jahren seine Titigkeit als
Vortragender und Schriftsteller. Da das Leben im Geiste ihm das
Natiirliche war, stellte er sich ganz bewul3t die Aufgabe, sich selbst
alle Einwendungen zu machen, die der kritische Materialist den Offen-
barungen des Geistes entgegenbringt, und nichts sich zu ersparen, was
auch nur im geringsten ein Abweichen von dieser Linie wire. Das
nannte er in die Haut des Drachen hineinktriechen. Dies schwere
Ringen erschien ihm wie eine Pflicht. Denn sonst hitte er sich nicht
das Recht zuerkannt, den schweren Kampf fiir die Menschheit durch-
zukimpfen: den Sieg des Geistes liber die abstrakte Intellektualitit zu



erringen, Erst dann kénnte er die Tat des Buddha mit der Tat des
Christus als ein harmonisches Ganzes hinstellen; erst dann wiirde er
die Wege der Erlosung durch die Christus-Tat weisen kénnen, wenn
er selbst den inneren Widersacher auf dessen verborgenen Schleich-
wegen besiegt hitte. — So geriistet, trat er als Exponent der uralten
Weisheitslehre auf, so wie sie sich ihm im Lichte der Christus-Tat
offenbart hatte.

Die Theosophische Gesellschaft war alarmiert. Sie sah die tiefe
Wirkung der Lehre Dr. Steiners auf die Christus suchenden Seelen.
Sie wollte ihre Mitglieder nicht dem exponieren; sie nicht der Gefahr
aussetzen, die Lehre Dr. Steiners aufzunehmen und dadutch der
orientalisierenden Stromung untreu zu werden. Seine Themen fiir
den damals in Genua anberaumten Kongref} der Foderation euro-
piischer Sektionen hatten zum Inhalt: die buddhistische Weisheit
und die abendlindische Esoterik. Diesen Inhalten hatten sie entgegen-
gestellt den nun in einem indischen Knaben, ihrer Lehre nach, im
Fleisch inkarnierten Christus Jesus. Ein so klaffender Unterschied gab
keinen gemeinsamen Boden ab fiir wissenschaftliche Auseinander-
setzungen, wie sie wihrend des Kongresses in Genua hitten gepflogen
werden sollen, und schienen jetzt, wo man die Bedeutung Rudolf
Steiners erkannt hatte, ein viel zu gefihrliches Unternehmen. Es war
besser, den heiflen Boden gar nicht zu betreten. Der Kongrel3 wurde
aus undurchschaubaren Griinden in letzter Stunde abgesagt.

Und Dir. Steiner, det — wie manche andere — schon nach Italien
abgereist war, konnte nur in Zweigversammlungen im intimen Kreise
sprechen. Fiir Stenographen konnte nicht mehr gesorgt werden. Es
ist aber doch das Wesentliche festgehalten durch die liebevolle Hin-
gabe einiger nachschreibender Mitglieder, deren Hand natiirlich gegen
Schluf} des im Feuer der Begeisterung gesprochenen Wortes erlahmen
muflte. Wir gedenken hier besonders anlifllich des Locarnoer Vor-
trages und der in Neuenburg gehaltenen unserer lieben Mitarbeiterin:
der1942 in einem der Konzentrationslager an einer Lungenentziindung
dahingeschiedenen Agnes Friedlinder. Sie gehérte zu denen, deren
Seele besonders tief ergriffen worden war von den im Christus-
Mysterium lebenden Umwandlungsimpulsen,



AnschlieBend an das fiir Genua gewihlte Thema «Von Buddha zu
Christus » ergab es sich in den jetzt gehaltenen Vortrigen wie selbst-
verstindlich, dafl nicht nur die fritheren, sondern auch die dauernden
Beziehungen zwischen dem Buddha und dem Christus Jesus, wie sie
von der Essier-Weisheit in den Evangelien angedeutet werden, in
ihren geisteswissenschaftlichen Zusammenhingen beleuchtet wurden.
Das ist, was diesen Betrachtungen den besonderen Charakter verleiht,
der ohne die Darlegung des geschichtlichen Werdegangs der Myste-
rienweisheit nicht hitte hervorgehoben werden konnen.

Aber die Vortrige selbst sind uns in ihrer Ganzheit nicht erhalten,
wir haben keine guten Nachschriften. Wie ein Gegenschlag von seiten
der Widersachermichte mutet uns dies an, da3 kein bewihrter und
seiner Sache sicherer Stenograph da war. Es sind — neben den ge-
kiirzten Kasseler Vortrigen — zum Teil nur Bruchstiicke, zum Teil
zusammengestiickelte Notizen. Aber die wesentlichen Richtlinien sind
erhalten. Es ist der Versuch gemacht worden, sie in einen Zusammen-
hang zu bringen. Der Versuch gelingt nicht immer in stilistisch tiber-
zeugender Form, aber um so mehr wird der Geist zur Schirfung der
Denkkraft aufgerufen und zum Studium angeregt.

Neben der Betonung des besonderen Charakters der nachchrist-
lichen Geisteswissenschaft war das Ziel der 1911 und 1912 gehaltenen
Vortrige: die Bedeutung des Karma als Schicksalsverlauf hervor-
zuheben und uns in seine Intimititen eindringen zu lassen. Hat auch
der Gesamtduktus jener Betrachtungen nur in Erinnerungsbildern
festgehalten werden konnen - fiir die logischen Zusammenhinge
waren die Nachschriften oft zu knapp, und die hier und da gesammel-
ten Notizen und Stichworte sind eher Merkzeichen —, so ist doch die
Richtung der von Dr. Steiner gegebenen geistigen Impulse gewahrt
und rechtfertigt vielleicht den Versuch dieser Zusammenstellung; sie
koénnen durch meditative Arbeit, unsere Seelen vertiefend, in uns
weiterwirken.



DER CHRISTUS-IMPULS IM HISTORISCHEN WERDEGANG

Lugano, 17. September 1911
Evrster Vortrag

Da wir uns doch so selten hier sehen, werden wir zuerst etwas All-
gemeines besprechen. Und dann kénnen wit ja, weil wir in so kleinem,
vertrautem Kreise beisammen sind, eingehen auf diese oder jene
Wiinsche, die zum Ausdruck kommen koénnten. Es wird gut sein,
etwas iiber das Wesen des Menschen im Zusammenhange mit dem
ganzen Wesen unserer Welt, der gro3en Welt, im allgemeinen zu be-
sprechen. Und zwar soll in dieser Stunde dieses Wesen des Menschen
weniger so besprochen werden, wie es zum Beispiel in meinem Buche
«Theosophie» geschieht — da heraus kann ja jeder sich geniigend
Kenntnis verschaffen —, sondern wir wollen heute einen Blick wet-
fen auf die menschliche Wesenheit mehr von dem Innern des Men-
schen aus.

Wenn wir ab und zu iiber uns als Menschen nachdenken, so mul3
uns ja von vornherein auffallen, dafl wir die Welt ringsherum an-
schauen durch unsere Sinne, Eindriicke von ihr bekommen und dann
iber die Welt nachdenken. Diese zwei Glieder der menschlichen
Wesenheit werden uns ja immerzu vor die Seele gefithrt. Wenn wir
zum Beispiel abends unser Licht ausgeloscht haben und, bevor wir
einschlafen, uns noch einmal die Eindriicke des Tages durch die Seele
ziehen lassen, dann wissen wir ja: Den Tag iiber hat die Welt auf uns
gewirkt. Jetzt konnen nur die Erinnerungsbilder der Eindriicke des
Tages in unserer Seele auf und ab wogen. Jetzt — das wissen wir —
denken wir nach, jetzt sind wir schon mit unserer Seele in den Nach-
klingen dessen, was sich durch die 4ufleren Eindriicke so in uns ab-
spielt. Wenn wir von den gewéhnlichen trivialen Beziehungen ab-
sehen, bezeichnen wir dasjenige, was in unserer Seele so abliuft wie
eine Erinnerung an den Tag, als das Individuelle. Dadurch, daf} wir
intelligente individuelle Menschen sind, intellektuelle Wesen sind als
Menschen, nur dadurch sind wir ja imstande, die Welt in Bildern an
uns voriiberziehen zu lassen, wie das eben angedeutet worden ist.



Nun, fiir unser Geistesleben ist dies Individuelle innig verbunden
mit den duBleren Eindriicken. Wenn wir wihrend des Tages die Welt
beobachten, so flieBen ja fortwihrend die Sinneseindriicke und die
Gedanken, die wir haben, durcheinander. Und abends, wenn wir
keine Sinneseindriicke meht haben, aber dann die Eindriicke durch
unsere Seele ziehen lassen, wissen wir ganz genau: Das sind die Bilder
dessen, was wit drauflen erleben. Es flielen zusammen unsere Ein-
driicke von der Aullenwelt und dasjenige, was wir sind als individuelle
Menschen. Das flie3t zusammen. Nun gibt es ja, wie wir alle wissen,
eine Moglichkeit, dieses innere individuelle Element in uns immer
lebendiger und lebendiger, immer exakter und exakter zu gestalten.
Und das geschieht durch die uns schon bekannten Mittel, die ge-
schildert sind zum Beispiel in meiner Schrift: «Wie erlangt man
Erkenntnisse der hGheren Welten? ». Das ist ja das erste, was man als
Erfahrung im inneren Leben machen kann, dafl man fihlt, man ist
nicht mehr mit seinen Gedanken unbedingt abhingig von der dufleren
Welt. Wenn sich jemand zum Beispiel Gedanken machen kann iber
dasjenige, was auf Saturn, Sonne und Mond geschehen ist, dann hat
er solche hohen Gedanken. Denn natiirlich kann kein Mensch duflere
Eindriicke, Eindriicke dullerer Art von dem erhalten, was auf dem
alten Saturn, der alten Sonne und dem alten Mond geschehen ist, Wir
brauchen nicht so weit zu gehen. Wenn wir in stiller Stunde uns
fragen: Wieviel hat sich in meinen Begriffen seit meiner Jugend ge-
indert? — so ist das schon gegeniiber der Welt ein selbstindiges Vet-
halten im individuellen Elemente. Wenn wir uns Lebensansichten,
Maximen bilden, fiihlen wir, da3 wir mit dem intellektuellen Elemente
selbstindiger werden. Dieses Selbstindigerwerden in dem indivi-
duellen intellektuellen Elemente hat eine grofle Bedeutung fir den
Menschen. Denn was bedeutet das Selbstindigerwerden? Was be-
deutet es, wenn der Mensch durch das Erleben selbst - von Dingen,
die unabhingig sind von dufleren Eindriicken —, nicht durch Lehren,
nicht durch Theorien, sich Lebensmaximen aneignet? Das bedeutet,
daB er in seinem Atherleib selbstindiger wird. Das ist der erste
Anfang eines langen Prozesses. Der Anfang ist so, da3 der Mensch
gar nicht merkt, daB3 er seinen Atherleib eine Spur heraufhebt; das



Ende ist, daB er ihn ganz unabhingig machen kann von dem physi-
schen Leib.

Wihrend der Anfang ein ganz leises Selbstindigwerden ist, so ist
das Ende ein volliges Herausziehen des Atherleibes und ein Wahr-
nehmen mit dem Atherleib. Wir nehmen dann mit diesem selbstindi-
gen Atherleib wahr in der Umgebung. Dieses Wahrnehmen kénnen
wit auch dann haben, wenn wir noch nicht sehr weit sind im inneren
mystischen Erleben. Wir kénnen uns das deutlich und bis zu einem
gewissen Grade verstindlich machen, wenn wir uns erinnern, wie
unser Wahrnehmen im physischen Leibe ist. Mit unserem physischen
Leib nehmen wir wahr durch unsere Sinne, welche selbstindig sind.
Unsere Augen sind selbstindig, unsere Ohren sind selbstindig. Wir
kénnen die Welt der Farben und die Welt der Téne selbstindig waht-
nehmen. Das kénnen wir nicht, wenn wir mit unserer Intelligenz
wahrnehmen. Im Falle der Intelligenz ist alles Einheit, nichts in
Bezirke abgegrenzt. Wir konnen nicht wie in einzelnen Sinnesbezirken
mit Atheraugen und Atherohren wahrnehmen, sondern wir schauen
die Atherwelt im allgemeinen. Und wenn wir anfangen, etwas davon
zu sagen, so konnen wir schildern, wie einheitlich umfassend das
dtherische Erleben wirkt. Ich will nicht davon sprechen, da8 das
Erleben viel weiter gehen kann, sondern nur aufmerksam darauf
machen, dall der Mensch, wenn er wahrnimmt, wie sich Lebens-
maximen bilden, dadurch etwas wahtnehmen kann von den itheri-
schen Elementen.

Wer in die dtherische Welt hineinschaut und nach und nach sich
klar werden kann dariiber, daf3 es solch eine héhere Welt gibt, kann
von innen heraus eine Uberzeugung bekommen, dal dem physischen
Leib ein Athetleib zugrunde liegt. Sobald die Rede darauf kommt, da3
es so etwas gibt wie einen Atherleib, miissen wir schon die Orientie-
rung bekommen durch bedeutende Aufschliisse und durch Dinge, die
wir gewissermaBen erleben. Sobald man weif3, daB ein Athetleib den
physischen Leib durchdringt, wird man es nicht mehr unverstindlich
finden, wenn der Okkultist sich in seiner Weise dariiber duBlert, was
eine Lihmung ist: Da tritt auf abnorme Weise das ein, was sonst
durch normale Schulung geschieht. Es kann einem Menschen passie-



ren, daB sein Atherleib sich zuriickzieht vom physischen Leibe. Der
physische Leib wird dann selbstindig. Da ist die Méglichkeit einer
Lihmung gegeben, denn der physische Leib ist seines belebenden
Atherleibes dann beraubt. Aber wir brauchen nicht einmal bis zu der
Erscheinung der Lihmung zu gehen, sondern wir konnen auch in
seiner alltiglichen Erscheinung das Leben besser begreifen. Was ist
zum Beispiel ein Faulenzer? Ein Faulenzer ist ein solcher, der die
Krifte seines Athetleibes von Geburt an schwach hat oder der sie
geschwicht hat durch Vernachlissigung. Das versucht man dann da-
durch zu korrigieren, dafl man den physischen Leib seiner bleiernen
Schwere entkleidet und in irgendeiner Weise leichter macht. Eine
wahre Kur kann jedoch nur vom astralischen Leibe ausgehen; der
wird durch Anregung belebend wirken auf den Athetleib. Doch noch
etwas anderes mul3 man sich klarmachen. Der Atherleib ist eigentlich
der Triger unseres gesamten Intellektes. Wenn wir abends ein-
schlafen, bleiben eigentlich im Atherleib alle unsere Vorstellungen,
Erinnerungen. Seine Gedanken liBt der Mensch im Atherleib zuriick
und trifft sie erst morgens wieder an. Indem wir den Atherleib ablegen,
legen wir das ganze Gefiige unserer Erlebnisse ab.

Dieser Atherleib ist aber auch so geschaffen, daf wir in ihm wirklich
klar wahrnehmen kdnnen, wenn wir ihn geisteswissenschaftlich unter-
suchen, daf} der Mensch eigentlich viel, viel mehr Verinderungen im
Laufe der Zeit unterwotfen ist, als man glaubt. Nicht wahr, das wissen
wir alle, daf3 der Mensch durch seine Inkarnationsperioden hindurch-
gegangen ist. Es ist nicht sinnlos, da3 wir immer wieder und wieder
inkarniert werden. Der Blick des Menschen ist kurzsichtig. Man hat
den Glauben, dafl die Menschen so wie heute immer organisiert
gewesen sind. Die menschliche Organisation dndert sich von Jaht-
hundert zu Jahrhundert, es ist nur nicht mdéglich, das auf duflerem
Felde zu untersuchen. Im Vorderhirn sitzt ein Organ, in feinen
Windungen liegend, das sich erst seit dem vierzehnten, fiinfzehnten
Jahrhundert herausgebildet hat. Es ist eine organische Form fiir das
rein intellektuelle Leben dieser Jahrhunderte. Wie es unmdglich ist,
daB im Gehirn eine solche Einzelheit sich dndert, ohne daf3 eigentlich,
wenn auch im kleinen, die gesamte menschliche Organisation sich



indert, das kénnen wir uns ja denken. So daB tatsichlich von Jahr-
hundert zu Jahrhundert die menschliche Organisation Verinderungen
aufweist. Doch ist die Anderung in dieser Beziehung nur dutch das
Vetfolgen der Akasha-Chronik zu konstatieren. Und da lassen sich
am besten die Verinderungen im Atherleib verfolgen. Da sehen wir,
wie die Menschen im alten Griechenland odet im alten Agypten ganz
andere Atherleiber gehabt haben. Die gesamten Strémungen waren
anders.

Nun mochte ich, um auf einen Gedanken zu kommen, welcher fiir
uns fruchtbar sein kann, zunichst eine kleine Zwischenbemerkung
einschalten, darauf aufmerksam machen, da3 man ja schonim gewoéhn-
lichen Leben eine Mehrheit von Welten annehmen kann. Der Mensch
sinkt in Schlaf, ohne zu wissen, dal3 er in einer andern Welt ist. Dal3
er sie verschlift, nichts davon weif3, ist kein Beweis, da3 sie nicht
besteht. In jene Welt ragen aber die anderen Welten in einer gewissen
Weise hinein. Wenn der Mensch in der physischen Welt ist, nimmt er
durch die Sinne wahr; wenn er sich in sich zuriickzieht, nicht: dann
hat er eine intellektuelle Welt, und diese grenzt an die physische heran.
Doch findet er in sich selber aufler dem schon entwickelten intellek-
tuellen Elemente noch zwei ganz andere, davon verschiedene. Kann
der Mensch diese anderen Elemente entwickeln?

Eine einfache Besinnung kann zeigen, daf3 es eine eigenartigere Welt
des inneren Lebens gibt als die des bloBen Nachdenkens. Sie ist da,
wenn wir uns sagen kénnen: Wir fithlen als Menschen moralisch. Das
ist die Welt, wo wir mit ganz bestimmten Etlebnissen ein sympa-
thisches oder antipathisches Gefiihl verbinden. Dieses geht iiber das
intellektuelle Erleben hinaus. Jemand erweist einem andern Wohl-
wollen, und das gefillt uns, oder Ubelwollen, und das mifBfillt uns.
Das ist ganz etwas anderes als das bloB3 intellektuell Erfahrene. Das
bloBe Nachdenken kann in uns nicht erstehen lassen das Gefiihl, ob
eine Handlung moralisch oder unmoralisch ist. Es kann intellektuell
hochst verstindnisreiche Naturen geben, die keinen Sinn haben fiir
das AbstoBende einer rein egoistischen Handlung. Das ist eine Welt
fir sich, dieselbe Welt, die wir auch gewahr werden, wenn wir das
Schéne und Erhabene in Kunstwerken bewundern oder das HiBliche



abstoBend finden. Was uns an Kunstwerken erhebt, das kénnen wir
nicht mit dem Intellekt, sondern nur mit unserm Seelenleben erfassen.
So konnen wir sagen: Es ragt dadurch etwas herein in unser Leben,
was tber das Intellektuelle hinausgeht. Wenn ein Okkultist eine Seele
beobachtet in einem solchen Momente, wo sie Abscheu empfindet vor
einer unmoralischen Handlung, oder Wohlgefallen an einer mora-
lischen, so durchliuft diese einen hoheren Grad des Seelenlebens. Das
bloBe Nachdenken ist ein niedrigerer Grad des Seelenlebens als das
Wohlgefallen oder MiBfallen an moralischen oder unmoralischen
Handlungen. Wenn so der Mensch im erstarkten Athetleibe ein
intensiveres Gefiihl fir Moralisches und Unmoralisches erringt, so
ist da nicht bloB ein stindig Stirkerwerden des Atherleibes zu kon-
statieren, sondern ein Stirkerwerden des Astralleibes, ein besondetes
Anspornen der Astralkrifte. So dafl wir sagen kénnen: Ein Mensch,
der besonders fein empfindet gegeniiber moralischem und unmorali-
schem Handeln, wird sich ganz besonders starke Krifte im Astralleib
erringen, wihrend derjenige, der seinen Atherleib nur intellektuell
erhebt — etwa durch Ubungen, welche die Gedichtniskraft stirken —,
wohl sehr weit im Hellsehen sich entwickeln kann, aber nicht aus der
itherisch-astralen Welt herauskommen wird, weil in ithm blof3 das
intellektuelle Element wirksam ist. Will man tiber die astralische Welt
hinauskommen, so mufl man solche Ubungen machen, die Sympathie
zu moralischen und Antipathie gegen unmoralische Handlungen zum
Ausdruck bringen. Dann steigen wir in der Tat zu einer Welt auf, die
im andern Sinne als bloB astral hinter unserer Welt ist. Wir steigen
dann auf in die himmlische Welt. So da wir sagen kénnen: In der
groflen Welt des Unsichtbaren entspricht die himmlische Welt des
Makrokosmos dem, was in uns lebt gegeniiber den moralischen oder
unmoralischen Eindriicken, die astralische Welt des Makrokosmos
dem, was in uns ist in der intellektuell-physischen Wahrnehmung der
physischen Welt. Das, was im intellektuellen Element zur Entwicke-
lung kommt, entspricht der astralischen Welt, dasjenige, was sich
entwickeln 148t gegeniiber der moralischen oder unmoralischen Hand-
lung, entspricht der himmlischen Welt, der Devachanwelt.

Dann gibt es noch ein weiteres Element in der menschlichen Seele.



Es ist noch ein Unterschied zwischen dem moralischen Handeln, das
gefillt, und dem, daBl man sich verpflichtet fiihlt, dasjenige, was einem
als moralisches Handeln gefilit, auch zu tun und das Nicht-Moralische
zu unterlassen. Das Sich-verpflichtet-Fiihlen, das ist fiir den Menschen
das Hochste, wozu der Mensch es heute auf der Weit bringen kann,

Was wir als eine Stufenleiter der Menschenseele anzusehen haben,
ist also:

1. Der sinnliche Mensch.

2. Der intellektuelle Mensch. Das ist der, welcher der etsten unsicht-
baren Welt gegeniibersteht.

3. Der moralisch empfindende isthetische Mensch, der Gefallen
oder Mififallen empfindet an moralischem und unmoralischem
Handeln. Dem entspricht draullen die niedere Devachanwelt.

4. Der moralisch sich Betdtigende.

Dem, dall der Mensch das, was er innerlich als hochste moralische
Impulse empfindet, auch tut, entspricht draulen die héhere Devachan-
welt, die Vernunftwelt, wo die Wesenheiten herrschen, die das absolut
Verniinftige in der Welt repridsentieren. Wenn der Mensch erfassen
kann, daf3 in der Welt seiner moralischen Impulse ein Schattenbild vor-
handen ist von der héchsten Welt, aus der er heraus ist, dann hat er
viel begriffen vom Makrokosmos.

So haben wir die physische Welt und die Welt des Verstandes, die
moralische Welt oder die himmlische Welt des niederen Devachan,
und die Vernunftwelt oder hohere Devachanwelt. Die kosmischen
Welten werfen in uns die Schattenbilder der Sinneswelt: die intellek-
tuelle Welt, intellektuelles Hellsehen ; die dsthetische Welt: moralisches
Empfinden; die Vernunftwelt: moralische Impulse zur Tat. Durch
eine Art Selbsterkenntnis kann der Mensch diese verschiedenen Stufen
in sich wahrnehmen,

Nun, diese ganze Konfiguration des Menschen hat sich im Laufe
der Zeiten eben geindert. Wie der Mensch heute ist, so war er durch-
aus nicht in der alten griechischen oder in der alten dgyptischen Zeit.
Damals, in der Zeit des alten Griechentums, war der Mensch so, dal3
hohere Wesenheiten das seelische Element in ihm lenkten, daher



empfand der damalige Mensch etwas wie eine selbstverstindliche
Verpflichtung gegentiber jenen Wesenheiten. Jetzt sind wir in der
Zeit, wo der Mensch durch das intellektuelle Element gelenkt wird,
und daher empfindet der Mensch etwas wie eine dsthetisch-moralische
Verpflichtung. Damals aber wire es unméglich gewesen, daf} irgend
jemand gedacht hitte, wenn etwas als moralischer Impuls da ist, wire
es moglich, etwas anderes zu tun. Noch in Griechenland empfand man
gegeniiber dem Gefallen und Miffallen so, dal man dementsprechend
auch handeln mubBte.

Nun kamen die neueren Zeiten, wo der Mensch sich nicht einmal
dem isthetischen Element gegeniiber verpflichtet fiihlt, was sich ja
ausdriickt in dem Spruch: Uber den Geschmack lilt sich nicht
streiten. — Aber mit solchen, die den Geschmack ausgebildet haben,
wird man sich wohl einigen koénnen.

Das, was man frither auf moralischem und isthetischem Gebiete
empfand, das empfindet man heute als notwendig auf intellektuellem
Gebiete: eine gewisse Fithrung zu haben, so dafl man nicht denken

kann wie man will, sondern nach den Denkgesetzen der Logik sich
* zu richten hat. Damit sind wir aber auf die niederste Stufe gekommen,
die an menschlichen Erlebnissen da ist. Jetzt stehen wir an der Uber-
gangsstufe, wie wohl zu bemerken ist. Wenn wir ndmlich die letzten
Jahrtausende nehmen, so sehen wir, dal} der physische Leib der Men-
schen immer trockener und trockener wird, dal der Mensch eben
anders geworden ist. Vor anderthalb Jahrtausenden war der physische
Leib wesentlich weicher und biegsamer. Der physische Leib ist immer
hirter geworden. Dagegen ist auch in dem Atherleib etwas ganz
anderes geschehen, etwas, was der Mensch eben darum weniger er-
leben konnte, weil dieser Atherleib eine Entwickelung nach aufwirts
durchgemacht hat. Es ist bedeutsam, dal wir an dem wichtigen Zeit-
punkte stehen, wo der Mensch gewahr werden muB, daB sein Ather-
leib ein anderer werden soll. Das ist das Ereignis, welches gerade im
zwanzigsten Jahrhundert sich abspielen wird. Wihrend auf der einen
Seite das Stirkerwerden des intellektuellen Elementes sich geltend
macht, wird auf der anderen Seite der Athetleib so viel selbstindiget,
daf3 die Menschen es werden merken miissen. Noch haben die Men-



schen eine Zeitlang nach dem Christus-Ereignis nicht so intellektuell
gedacht wie die heutigen Menschen. Dieses Denken im Intellektuellen
bewirkt, dal der Atherleib immer selbstindiger wird, daB er auch als
selbstindiges Insttument gebraucht wird. Und dabei kann bemerkt
werden, daf3 er im geheimen eine Entwickelung durchgemacht hat,
welche das Gewahrwerden des Christus im Atherleib erméglicht. So
wie der Christus dazumal physisch gesehen wurde, wird er jetzt
dtherisch geschaut werden kénnen. So daBl in diesem zwanzigsten
Jahrhundert wie ein natiirliches Ereignis ein Schauen des Christus
eintritt, wie Paulus ihn gesehen. Es wird eine Anzahl von Menschen
im Atherischen den Christus sehen kénnen. So daB man ihn auch
kennen wird, den Christus, wenn alle Bibeln verbrannt wiren. Wir
brauchen dann keine Uberlieferung, denn wir sehen Thn, witr schauen
Thn, Und das ist ein Ereignis von einer dhnlichen Bedeutung wie das-
jenige, das sich auf Golgatha abgespielt hat. Immer mehr und mehr
Menschen werden in den nichsten Jahrhunderten dazu kommen, den
Christus zu schauen. Die nichsten drei Jahrtausende auf Erden werden
einer solchen Entwickelung gewidmet sein, dafl der Atherleib immer
sensitiver wird, dafl gewisse Menschen dieses und andere Erteignisse
etleben werden. Ich will nur e/z Ereignis noch erwihnen: dafl immer
mehr Menschen da sein werden, die irgend etwas tun wollen, und
dann den Drang haben werden, damit zurtickzuhalten. Dann tritt eine
Vision auf, und die Menschen werden immer mehr und mehr gewahr
werden: Das, was eintreten wird in der Zukunft, ist die karmische
Folge von dem, was ich getan habe. Einige Vorziigler — ich méchte
dieses Wort bilden in dem Sinne wie Nachziigler — sind schon so weit,
dal} sie solche Dinge empfinden. Insbesondere bei Kindern tritt det-
artiges auf.

Es ist ein grofler Unterschied zwischen dem, was die geschulten
Hellseher erleben, und dem, was hier geschildert wird, was natur-
gemif} erlebt wird. Der geschulte Hellseher erlebt den Christus seit
undenklichen Zeiten durch gewisse Ubungen. Auf dem physischen
Plan, wenn ich da einem Menschen begegne, so habe ich ithn vor mir;
hellseherisch kann ich ihn wahrnehmen an ganz anderen Orten, da
trete ich thm nicht unmittelbar gegeniiber. Hellseherisch wahrnehmen



den Christus, ist immer moglich gewesen. Aber ithm zu begegnen,
weil er jetzt anders zur Menschheit steht, ndmlich so, daB er einem
von der Atherwelt aus hilft, das ist etwas, was — aufSer uns — eine von
unserer hellseherischen Entwickelung unabhingige Tatsache ist. Vom
zwanzigsten Jahrhundert an, in den nichsten dreitausend Jahren wet-
den gewisse Menschen ihm begegnen koénnen, ihm objektiv als éthe-
rischer Gestalt dann begegnen. Das ist etwas anderes, als wenn ein
Wesen durch innere Entwickelung bis zu seinem Anblick hinauf-
steigt.

Damit aber wird das hohe Wesen, das wir den Christus nennen,
iberhaupt in eine andere Evolutionskette gestellt, als wenn wir von
Buddha sprechen. Der Bodhisattva, welcher der Buddha wurde, war
in das Konigshaus des Suddhodana hineingeboren und wurde im
neunundzwanzigsten Jahre seines Lebens Buddha, das heilit, dal3 er
dann nachher nicht mehr inkarniert zu werden brauchte. Wenn eine
solche Wesenheit, ein Bodhisattva, Buddha oder Meister wird, so
bedeutet das eine innere Entwickelung, nur eine héhere, die jeder
Mensch durchmachen kann. Eine esoterische Schulung des Menschen
ist nur ein Anfang dessen, was zum Buddha-Werden fiihrt. Das hat
nichts zu tun mit dem, was um die Menschen herum geschieht. Solche
Menschen treten zu gewissen Zeiten auf, um die Welt weiterzubringen.
Es sind das aber andere Ereignisse als das Christus-Ereignis. Christus
war nicht etwa heriibergekommen von einer anderen menschlichen
Individualitit, sondern Christus war aus dem Makrokosmos heriiber-
gekommen, wihrend alle Bodhisattvas immer mit der Erde verbunden
gewesen sind.

Wir miissen uns also klar sein, dall soweit wir von Bodhisattva-
oder Buddha-Wesen sprechen, wir gar nicht den Christus beriihren.
Denn Christus ist eine makrokosmische Wesenheit, die erst durch die
Johannestaufe mit der Erde verbunden ist. Das war die physische
Manifestation. Jetzt kommt die dtherische Manifestation, dann die
astralische und dann eine noch héhere. Dann miissen aber die Men-
schen erst so weit sein, diese hohere Stufe zu erleben. Was die Men-
schen erleben kénnen, das gehort zu den allgemeinen Erdengesetzen.
Die Wesenheit, die wir den Christus nennen oder auch mit anderen



Namen benennen, wird auch das bewirken, was wir nennen kénnen:
die Rettung aller Erdenseelen in die Jupiterwesenheit hinein, wihrend
alles andere abfallen wird mit der Erde. Anthroposophie ist nicht
etwas Willkiirliches, sondern etwas Wichtiges, das in die Welt kom-
men muBte. Es mufl die Welt verstehen lernen das Christus-Wesen,
das drei Jahre auf Erden gelebt hat. Das war am Anfang unserer
gegenwirtigen Zeitrechnung.

Sie finden in meinem Buche iiber «Die geistige Fithrung des Men-
schen und der Menschheit» das Nihere iiber die beiden Jesusknaben.
Vorbereitet wurde das Christus-Ereignis durch eine mit der Sekte der
Essier in Beziehung stehende Personlichkeit, Jeshu ben Pandira,
welche geboren wurde hundert Jahre bevor die beiden Jesusknaben
in Palistina geboren wurden. So dafl man unterscheiden muf} zwischen
ihnen und dem Jeshu ben Pandira, den unter anderen Haeckel in ganz
unwiirdiger Weise verschimpft hat. Von dieser sehr hohen Wesenheit,
dem Jeshu ben Pandira, rithrt als Vorbereitung zu dem, was ge-
schehen sollte, im wesentlichen das Matthius-Evangelium her.

Wie haben wir uns das Verhiltnis dieses Jeshu ben Pandira zu dem
Jesus von Nazareth vorzustellen?

Die Individualititen haben zunichst nichts miteinander zu tun,
aufler dafl der eine der Vorbereiter des anderen war; aber als Indivi-
dualititen sind sie nicht irgendwie verwandt. Sondern die Tatsache
ist so, daB in dem einen Jesusknaben, dem des Lukas-Evangeliums,
wir eine etwas unausgesprochene Individualitit haben, die dadurch
schwer zu fassen ist, dal} sie sogleich, als sie geboren wurde, sprechen
konnte, und zwar in solcher Weise sprechen, daf} die Mutter ihn vet-
stehen konnte. Sie war nicht intellektuell, diese Individualitit des
Lukas-Evangeliums, aber ungeheuer urspriinglich und elementar in
bezug auf moralische Empfindungen. In den astralischen Leib dieser
Wesenheit hat hineingewirkt die Buddha-Individualitit.

Buddha ist, nachdem er Buddha geworden, eine Wesenheit, die sich
nicht mehr auf Erden zu inkarnieren braucht. Solange er Bodhisattva
ist, inkarniert er sich. Nachdem er Buddha gewesen, wirkt er von den
hoheren Welten herunter, und zwar jetzt durch den astralischen Leib
des Jesus des Lukas-Evangeliums. Die Krifte, die von Buddha aus-



gehen, sind in dem astralischen Leib dieses Jesusknaben. In der
Jesus-von-Nazareth-Stromung ist also die Buddha-Strémung mit
darinnen.

Dagegen ist das, was die morgenlidndischen Schriften sagen, auch
fir den abendlindischen Okkultisten richtig, daB} in dem Momente,
wo der Bodhisattva zum Buddha witrd, ein neuer Bodhisattva kommt.
In dem Momente, wo der Gautama Buddha zum Buddha geworden,
ist diese Bodhisattva-Individualitit von der Erde genommen, und es
ist ein neuer Bodhisattva auf ihr titig. Jener Bodhisattva ist es, der
zur bestimmten Zeit zum Buddha werden soll. Und zwar ist die Zeit
genau festgestellt, wann der Nachfolger des Gautama Buddha, der
Maitreya, zum Buddha wird: fiinftausend Jahre nach der Erleuchtung
des Buddha unter dem Bodhibaume. Ungefihr dreitausend Jahre nach
unserer Zeit wird die Welt die Maitreya-Buddha-Inkarnation erleben,
welche die letzte Reinkarnation des Jeshu ben Pandira sein wird.
Dieser Bodhisattva, der als Maitreya-Buddha kommen wird, der in
seiner Wiederverkorperung im Fleisch auch in unserem Jahrhundert
im physischen K6rper kommen wird — aber nicht als Buddha -, der
wird es sich zur Aufgabe machen, der Menschheit alle wirklichen
Begriffe iiber das Christus-Ereignis zu geben,

Die echten Okkultisten anerkennen die Inkarnationen des Bodhi-
sattva, des spiteren Maitreya-Buddha. Gerade wie die Menschen alle
eine Entwickelung des Atherleibes durchmachen, so auch diese Indi-
vidualitit. Je weiter die Menschheit demjenigen entgegenkommit,
welcher der Maitreya-Buddha sein wird, wird diese Individualitit eine
besondere Entwickelung durchmachen, die in ihren hichsten Stadien
in gewisser Beziehung etwas sein wird wie die Taufe des Jesus von
Nazareth: Eine Auswechslung der Individualitit erfihrt sie. In beiden
Fillen wird eine andere Individualitit aufgenommen. Sie leben sich
als Kinder hinein in die Welt und nach bestimmten Jahren wird ihre
Individualitit umgewechselt. Es ist nicht eine kontinuierliche Ent-
wickelung, sondern eine Entwickelung, die einen Bruch erleidet, wie
das bei Jesus der Fall war, Bei ihm haben wir im zwélften Jahre eine
solche Auswechslung der Individualitit, dann wieder bei der Johannes-
taufe. Solch eine Auswechslung tritt gerade bei dem Bodhisattva ein,



der zum Maitreya-Buddha wird. Diese Individualititen werden plotz-
lich wie befruchtet von einer anderen. Insbesondere wird der Mai-
treya-Buddha bis zum dreiligsten Jahre kontinuierlich mit einer be-
stimmten Individualitit leben, und dann tritt fiir ihn eine Auswechs-
lung ein, wie wir sie bei dem Jesus von Nazareth wihrend der Taufe
im Jordan haben. Immer aber wird man den Maitreya-Buddha daran
erkennen, dal die Menschen, wenn er da ist, vor dieser Auswechslung
der Individualitit nichts wissen von ihm. Und dann tritt er plétz-
lich auf.

Das ist das charakteristische Zeichen fiir alle Bodhisattvas, die
Buddha werden, dafl sie ein unbekanntes Leben fithren. Die Men-
schen-Individualitit wird in Zukunft immer mehr auf sich selbst
gestellt werden miissen. Fir ihn wird charakteristisch sein, daB3 er
viele Jahre unerkannt durch die Welt gehen wird und dann erst da-
durch zu erkennen sein wird, daB3 er selbst durch seine innere Kraft
als ein einzelstehender Mensch wirkt. Durch Jahrtausende hindurch
und auch durch neuzeitliche Okkultisten ist als Forderung erkannt
worden, daf} sein Wesen durch seine Jugend bis zur Geburt der Ver-
standesseele, ja bis zur Geburt der BewuBtseinsseele unbekannt bleibt
und er durch niemand anderes als durch sich selbst seine Geltung
erhilt.

Deshalb ist es so wichtig, bis auf einen gewissen Punkt unnachgiebig
zu sein. Jeder wahre Kenner des Okkultismus wiirde es komisch
finden, daf} im zwanzigsten Jahrhundert ein Buddha kommen soll, da
jeder Okkultist weil3, daf} er erst fiinftausend Jahre nach dem Gautama
Buddha kommen kann. Es kann aber ein Bodhisattva verkérpert sein,
und wird es.

Dieses ist etwas, was zum Ur-Riistzeug des Okkultisten gehort: dal
der Maitreya-Buddha unbekannt in der Jugend sein wird. Deshalb ist
seit Jahren von mir betont worden, daf3 Riicksicht genommen werden
muf auf den Grundsatz des Okkultismus: Vor einem gewissen Lebens-
alter datf von gewissen Zentralstellen aus niemandem ein Auftrag
gegeben werden, iber okkulte Lehren zu sprechen. Das ist seit Jahren
betont worden. Wenn jiingere Leute sprechen, mogen sie dies aus
guten Griinden tun, aber sie tun es nich? in okkultem Auftrag.



Der Maitreya-Buddha macht sich durch eigene Kraft geltend. Er
erscheint so, dafl niemand ihm helfen kann als die Kraft seines eigenen
Seelenwesens.

Verstindnis fiir die ganze Erdenentwickelung ist eine Notwendig-
keit, um an die wahre Theosophie heranzukommen. Diejenigen, die
dieses Verstindnis nicht entwickeln, werden es dazu bringen, da3 die
neuzeitliche theosophische Bewegung verddet.



DER CHRISTUS-IMPULS IM HISTORISCHEN WERDEGANG

Locarno, 19. September 1911
Zweiter Vortrag

Mit herzlicher Befriedigung spreche ich heute zu Thnen - hier auf den
friedlichen Bergen und im Anblick des wunderbaren Sees — von jenen
Dingen, die uns als die Botschaften, die Tatsachen des geistigen
Lebens am tiefsten interessieren. Und wenn ich ankniipfe an die auf-
filligste Tatsache, die insbesondere denen entgegentritt, welche sich
heute hier versammelt haben, um unsere Bergesfreunde zu besuchen,
so ist es doch wohl die, daB3 sich eine Reihe unserer Freunde zuriick-
gezogen hat, vielleicht nicht in die Bergeseinsamkeit, aber doch in die
Bergesfriedlichkeit und Bergeslieblichkeit. Und wenn man sich dann
frigt: Was liegt dabei in unseren Herzen als ein Trieb, als ein Wunsch
zugrunde? — so diirfen wir diesen Trieb, diesen Wunsch vielleicht recht
verwandt finden mit der heutigen Sehnsucht des Menschen nach dem
Geistesleben tiberhaupt. Und vielleicht ist es keine T4uschung, wenn
wir annehmen, daf3 in der Welt da draullen ein gleicher T'rieb ist wie
der Trieb, der manche hinausgezogen hat hierher in die Berges-
einsamkeit.

Entweder weil3 der Mensch oder er ahnt es, daf3 in allem, was uns
als Natur, als Wald und Gipfel, als Wetter und Gewittersturm umgibt,
cine Geistigkeit waltet, die, nach dem Ausspruche einer bedeutenden
Personlichkeit des Abendlandes, schon eine Geistigkeit ist, welche
konsequenter ist als das Handeln und Fiihlen und Denken des Men-
schen. Die Ahnung mul uns ja iiberkommen, daf in alledem, was uns
so umgibt als Wald und Gipfel, Berg und See, der Geist spricht. Und
in der Geisteswissenschaft werden wir ja immer mehr und mehr ge-
wahr, wie aus allem, was uns in der Natur umgibt, aus allem, was uns
als fester Boden trigt, das, was daraus spricht, Geist ist. Wir werden
in altersgraue Zeiten verwiesen und sagen uns: Wir stammen aus der
geistigen Vergangenheit, sind die Kinder von alten Zeiten. So wie wir
unsere Kunstwerke erzeugen, wie wir dem obliegen, was sie zu unserer
Handhabung geeignet macht, so haben unsere Vorfahren ihre Werk-



zeuge geschaffen. Und was als Naturerscheinungen um uns ist, es ist
das Produkt der Arbeit der Gottervorfahren in vergangenen uralten
Zeiten. Wenn wir uns durchdringen von solch einem Gefiihl, dann
wird uns alle Natur nach und nach zu dem, was sie aller geistigen
Wissenschaft zu allen Zeiten war. Sie wird uns zwar zu einer Maja,
aber zu einer Maja, die grof3 und schén ist, aus dem Grunde, weil sie
das Werk ist des Gottlich-Geistigen. Und so gehen wir, wenn wir in
die Natur hinausgehen, in die Denkmiler geistiger Arbeit der alten
vorirdischen Zeit. Dann {iberkommt uns jenes grofle, jenes starke
Gefiihl, das durchaus eine Vertiefung des Naturgefiihls bewirken und
uns mit Wirme durchdringen kann.

Wenn wir unser Naturgefiihl befriedigen an der geistigen Wissen-
schaft, dann muf} uns aber noch etwas anderes iibetkommen: dal} es
in gewisser Beziehung ein Privileg ist, in dem Geiste der Natur sein
zu dirfen. Und das /st ein Privileg. Denn wir diitfen, ja wir miiliten
uns dabei wohl erinnern, wie vielen Menschen es fehlt, dieses in ihrer
heutigen Inkarnation fehlt, den Schopfungen des Naturgeistes nahe-
zustehen. Wie viele Seelen leben heute, namentlich in den Kultur-
stidten, die nichts von dem Erhebenden, dem Géttlich-Geistigen in
der Natur mehr fiihlen kénnen! Und wenn man mit einem durch die
Geisteswissenschaft geschirften Blicke die Natur betrachtet, dann weify
man, wie innig zusammenhingt dasjenige, was wir moralisches Leben
nennen — was nach dem Geistesleben das Hochste ist, das wir in
diesem Leben an Streben haben —, dann weill man, wie eng das, was
wir an der Natur fithlen, zusammenhingt mit dem, was man Moral
nennt.

Es ist vielleicht paradox gesprochen, aber wahr ist es, dal3 jene Men-
schen, die in der Stadt verlernen miissen, wie ein Hafer-, ein Roggen-
oder Gerstenkorn aussieht, auch leider abgetrennt werden in ihren
Herzen von den tiefsten moralischen Quellen unseres Daseins. Wenn
wir dies bedenken, betrachten wir es wohl als ein Privileg, nahe sein
zu diirfen den Quellen des Geistes der Natur, denn dann verbindet
sich von selbst eine solche Empfindung mit der anderen, die, erhirtet
durch die Geisteswissenschaft, durch die Welt gehen soll: mit der
Wahrheit der Reinkarnation. Wir empfangen sie zunichst als Glau-



benswahrheit, diese Wahrheit von den wiederholten Erdenleben des
Menschen. Aber wie vermdchte sich eine Seele aufrecht zu erhalten
in heutiger Zeit, wo zu sehen ist, auf wie gar verschiedenen Wegen die
Menschen sich durch das Leben hindurchfinden, wo so kral} zu sehen
ist alle Ungleichheit, die auf unserer Erde notwendigerweise aus-
gegossen sein mul3, Dann fiithlt wohl der Mensch, der das Privileg hat,
nahe an den Quellen der Natur zu sein, dal3 er nicht nur allen Grund
zur Befriedigung hat, von den Wahrheiten der Geisteswissenschaft
wissen zu diirfen, sondern er fithlt auch alle Verantwortlichkeit, auch
alle Pflicht zur Erkenntnis des geistigen Lebens. Denn was werden
diejenigen Seelen, die heute das Privileg haben, in der Natur Frieden
und Gesundheit genielen zu diirfen, was werden sie als ein Bestes
herantragen an die Pforte des Todes? Was als ihr Bestes?

Wenn wir ein wenig hineinblicken in das, was so gelehrt werden
kann von den geistigen Michten, die uns niher stehen als sie es im
neunzehnten Jahrhundert getan haben, was kénnen wir da lernen? Da
konnen wir ganz besonders lernen, daf3 wir in unserer tiefsten Seele,
in unserem tiefsten Fiihlen etwas anderes mitnehmen kénnen in die
folgenden Inkarnationen, wenn wir uns durchdringen mit der geistigen
Wissenschaft, als wenn wir uns ihr fernhalten. Wir sind ja heute fiir-
wahr nicht darauf angewiesen, da3 wir wie eine abstrakte Lehre, wie
eine Theorie aufnehmen das, was uns Geisteswissenschaft geben kann.
Das, was Thre Seelen aufnehmen, was sich in sie senkt wie eine
Theotie, es ist dazu da, dal} alles Leben wird. Und das, was so Leben
wird, wirkt bei manchen Menschen schon heute, schon in dieser In-
karnation, sonst in der nichsten. Es wird wirkliches, unmittelbares
Leben, ein Leben, von dem wir nur eine Vorstellung haben koénnen,
wenn wir uns jenem prophetischen Blick hingeben, der ja sagt: Wohin
geht denn diese Entwickelung? Sie geht mit all den Friichten in das
unmittelbare dullere Dasein tiber. Und dasjenige, was wir heute nur
sagen konnen, heute nur aussprechen kénnen, nur unseren Worten
einverleiben kénnen, wird Blick, Blick bei den Jiingeren, Blick bei den
Alteren, Blick, der beseligend wirkt,

Alle, die noch nicht haben herankommen konnen an die Wirme und
das Licht der Geisteswissenschaft, um fiir sich selbst zu den Friichten



dieser geistigen Wissenschaft zu gelangen, werden dann das Beseli-
gende eines solchen Blickes empfinden! All das, was duBlere Persén-
lichkeit sein kann, wird in Zukunft jenes Feuer in sich haben, zu dem
das, was heute nur Theorie ist, das Heizmaterial abgibt. Es ist nur ein
kleines Hiuflein von Menschen, welche die wahren Triger sein wol-
len alles dessen, was in der Zukunft zu all den Menschen flieBen soll,
die dessen bediitfen: der wahren, echten Friichte der menschlichen
Liebe und des menschlichen Mitleids. Nicht darum lernen wir Geistes-
wissenschaft, um fiir uns selbst Befriedigung zu haben, nicht um der
eigenen Befriedigung willen, sondern darum, dafl wir milde, segnende
Hinde bekommen, den milden Blick, der schon dadurch wirkt, daB
er aus den Augen strahlt, da} wir verbreiten dasjenige, wovon das
Auge der Quellborn ist, Quellborn von alledem, was wir geistiges
Schauen nennen. Menschen, die mit solcher Gesinnung gerade so
nahe leben diirfen der Natur, die sollten jetzt schon achtgeben, wie in
jetziger Zeit alles sich wandelt, alles anders wird! Es wird anders, es
wird nimlich anders im groB3en Kosmos.

Es ist kein richtiges Wort, welches da sagt: Die Natur macht keine
Spriinge. In der Natur gibt es immerfort Spriinge. So vom Blatt zur
Bliite, von der Bliite zur Frucht. Wenn aus dem Ei das Kiichlein witd,
da gibt es einen Sprung. Es gibt kein unwahreres Wort als dieses, daf}
die Natur keine Spriinge mache. Uberall gibt es Spriinge, iiberall
plotzliche Uberginge. Und so leben wir in einer Zeit eines solchen
Uberganges. Und wir haben hiniibergelebt in ein Jahr, das grofle
Bedeutung hat: das Jahr 1899. Die Wende des zwanzigsten Jahr-
hunderts ist fiir die ganze kulturelle Entwickelung bedeutsam durch
den Ablauf dessen, was vom Morgenlindischen aus sich hineinlebt in
das Abendlindische, sich da hineinmischt, auf daf} aufgehe dasjenige,
was gerade aus dem Naturleben gesaugt werden kann als etwas Be-
lebendes fiir unser tiefstes Seelenleben.

Diejenigen, deren Geist geweckt ist, werden innerhalb der Natur-
vorginge neue Wesenheiten sehen kénnen. Wihrend der Mensch, der
noch nicht Hellseher geworden ist, trotz aller Wehmut dber das un-
aufhaltsame Absterbende, immer mehr erleben wird etwas Er-
frischendes in der Natur, wird detjenige, dessen hellseherische Krifte



erwachen, neue elementarische Wesenheiten aus der absterbenden
Natur hervorgehen sehen. Wihrend in der groben physischen Welt
verhiltnismiBig wenig zu sehen sein wird von dem groflien Um-
schwunge um die Wende des zwanzigsten Jahrhunderts, wird die
geistig geofnete Seele empfinden: Die Zeiten 4ndern sich, und wit
Menschen haben die Pflicht, die Geist-Erkenntnis vorzubereiten.
Immer mehr und mehr wird es wichtig sein, solche Dinge zu be-
obachten und im BewuBtsein zu tragen. Denn im Willen der Menschen
liegt es, ob sie solche Dinge zum Heil der Menschheit in sich aufneh-
men oder an sich voriibergehen lassen wollen; dieses dann zum Unbheil.

Damit ist eines angedeutet: Es wird um die Wende des zwanzigsten
Jahrhunderts gleichsam geboren ein immerhin neues Reich von Natut-
wesen, das als ein geistiger Quell aus der Natur hervorgeht und fiir
die Menschen sichtbar und erlebbar wird. Noch ein anderes. Gewil3,
es wire eine Menschenseele stumpf, die nicht das AufsprieBen des
Friihlings erkennen konnte, aber noch anderes kommt hinzu. Die-
jenigen, die in die Lage kommen werden, das, was eben geschildert
wurde, als Tatsache der Natur zu erleben, die werden in ganz anderer
Art als durch das gewohnliche Gedichtnis solche Eindriicke be-
wahren. Sie werden hiniibertragen — wie die Samenkdrner durch den
Winter in den Friihling hinein es tun — das, was ihnen entgegenstréomt
an neuen Elementargeistern. Was im Friihling erlebt wurde und was
im Herbst erlebt wurde, das war in der Vergangenheit voneinander
unabhingig: dieses Aufstrahlen der Natur im Frithling und diese
Wehmut im Herbst. Dasjenige, was der Kosmos von seinem Ge-
diachtnis hergibt, das macht, dafl wir von dem, was wir im Herbst
erleben, einiges hiniibertragen in den Friihling hinein. Wenn wir in
uns wirken lassen die Elementarkrifte des Herbstes, dann kdénnen wir
in einer neuen Weise empfinden, was uns in der Zukunft gegeben
wird. Alles erfihrt ein Neues in der Zukunft, und es ist unsere Pflicht,
daf3 wir uns vorbereiten, durch die Erkenntnis des Geistigen ein Ver-
stindnis dafiir zu haben. Denn die Geisteswissenschaft ist nicht in die
Welt gekommen durch die Willkiir der Menschen, sondern weil neue
Dinge geschehen in den Himmeln, die nur wahrgenommen werden
konnen, wenn die Ergebnisse der Geistesforschung aufgenommen



wetrden von den Menschen. Deshalb ist die theosophische Bewegung
ins Leben getreten.

Wie in der Natur, so ist es auch im moralischen Leben: da erfihrt
das Seelenleben eine Umgestaltung. Mancherlei wird auftreten, wovon
die Menschen heute noch keine Ahnung haben. Nur das eine méchte
ich als Beispiel erwihnen: Es wird immer mehr und mehr Menschen
geben — und namentlich bei Kindern wird das herauskommen —, bei
denen es so sein wird, daf}, wenn der Mensch dieses oder jenes in der
Zukunft tun will, diese oder jene Tat in der Welt vollbringen will, es
dann in seiner Seele so sprechen wird, daf} et sich gedringt fihlt, etwas
stillzuhalten und auf etwas hinzulauschen, was ihm aus der geistigen
Welt gesagt wird. Eine Tatsache, die wie eine Vision vor seinen Augen
steht, wird ihm entgegentreten. Er wird zuerst eigentlimlich beriihrt
werden von dieser Vision. Dann wird er — wenn er ein wenig niher-
getreten sein wird der Geisteswissenschaft — erkennen, dafl in ihr
gegeben ist das karmische Gegenbild seiner eben getanen Handlungen.
So wird die Seele darauf aufmerksam gemacht: Du mulit dahin
arbeiten, daf3 du dich aufraffst, hineinzukommen in die Evolution der
Zukunft. Und es wird gezeigt, daB3 keine Tat geschieht ohne Wirkung.
Und das wird zu einem Antriebe, der unser moralisches Leben ordnet.
So werden die moralischen Triebe wie ein Karma nach und nach in
unsere Seele gesenkt werden, wenn wir uns bereiten, unsere Geistes-
augen und unsere Geistesohren zu 6flnen fiir das, was aus der geistigen
Welt zu uns sprechen kann.

Wir wissen, daB es lange Zeit dauern wird, bis die Menschen lernen
werden, im Geiste zu schauen, Aber im zwanzigsten Jahrhundert wird
das beginnen, und im Laufe von dreitausend Jahren werden immer
mehr und mehr Menschen dazu kommen. Die nichsten drei Jaht-
tausende werden von der Menschheit solchen Dingen gewidmet sein.
Auf daf3 aber solche Dinge geschehen konnen, flieBen — auch wieder
auf Anordnung der geistigen Fithrung der Menschheit — die Haupt-
strtomungen der Entwickelung so, da3 die Menschen immer mehr
werden hindurchdringen konnen zum Verstindnis des okkulten
Lebens, so wie es heute geschildert worden ist.

ZweiHauptstromungen haben wir da. Die erste ist bekannt dadurch,



daB es eine sogenannte abendlindische Philosophie gibt und daf3 das-
jenige, was elementarste Begriffe von der geistigen Welt sind, aus den
reinsten Untergriinden der Philosophie stammt. Und es ist merk-
wiirdig, was sich ergibt bei einem Uberblick iiber das, was innerhalb
der Wissenschaft der abendlindischen Kultur nach und nach sich
zugetragen hat. Da sehen wir, wie Menschen rein intellektuell werden,
wie andere auf dem Boden des religiésen Lebens stehen, aber zugleich
erfilllt sind von dem, was nur geben kann das hinter allem stehende
Schauen der geistigen Welt. Uberall sehen wir ein Geistesleben aus
der abendlindischen Philosophie herausquellen. Ich will nur nennen
Wiadimir Solovjeff, den russischen Philosophen und Denker, einen
wirklichen Hellseher, wenn er auch nur dreimal in seinem Leben
hineinblicken konnte in die reine geistige Welt: Das erste Mal als
neunjihriger Knabe, das zweite Mal im Britischen Museum, und zum
dritten Mal, als er in der Wiiste in Agypten war und den 4dgyptischen
Sternenhimmel iiber sich hatte. Da brach iiber ihn herein, was nur mit
hellseherischem Blick zu sehen ist. Daraus erblithte in ihm dasjenige,
was sich ausdriickte als Zukunftssehen der Menschheitsevolution. Es
quillt das hervor, was — durch reine Anstrengung des Geistes —
Schelling und Hege/ erreicht haben. Da sie einsam gestanden haben auf
den Hohen des Denkens, diitfen wir sie auch hier hinstellen auf den
Gipfel, wo nachher stehen werden alle Gebildeten. Das alles ist ja
gesprochen worden im Verlaufe der letzten Jahrhunderte, und be-
sonders in den letzten vier Jahrhunderten. Wenn wir das iiberblicken
und mit den Methoden des praktischen Okkultismus bearbeiten ~ und
das ist geschehen in der letzten Zeit —, um gerade das zu erforschen,
was die rein intellektuellen Kopfe von Hege/ bis Haeckel ausgekliigelt
haben, so sehen wir auch in dieses hineinwirken die okkulten Krifte.
Und ein ganz merkwiirdiges Resultat ergibt sich da: Wir kénnen von
einer reinen Inspiration gerade bei denen sprechen, die uns am wenig-
sten so erscheinen. Wer hat sie inspiriert, alle die Geister, die auf rein
intellektuellem Boden stehen? Wer hat dieses Geistesleben angefacht,
das aus jedem Buche spricht, das bis hinab in die niedern Hiitten
geht? Woher kommt alles das, was abstraktes Geistesleben in Europa
ist und ein merkwiirdiges Resultat darstellt?



Wir wissen es ja alle, wie sich das groBe Ereignis zugetragen hat,
das geschildert wird. Einst hatte sich eine groBle Individualitit der
Menschheitsentwickelung, eine der Individualititen, die wir mit dem
Namen Bodhisattva bezeichnen, inkarniert im Konigshaus des Sudd-
hodana. Wir wissen alle, daf3 diese Individualitit bestimmt war, auf-
zusteigen zu der nichsten Wiirde, die auf die des Bodhisattva folgt.
Jeder Mensch, der hoher steigt und der bis zur Wiirde eines Bodhi-
sattva kommt, der mul} als letzte Inkarnation ein Buddha werden.
Was bedeutet diese Buddha-Wiirde? Was bedeutet sie insbesondere
bei dem einen Bodhisattva, der als Gautama Buddha zur Buddha-
Wiirde gelangte? Sie bedeutet, da} der Buddha — und das ist ja bei
jedem Buddha der Fall - nicht mehr in einem fleischlichen Leibe sich
auf Erden zu verkoérpern braucht. Und so war, wie ein jeder Buddha,
der Gautama Buddha dazu ausersehen, hernach von der geistigen
Welt herab zu wirken. Niemals sollte er wieder auf Erden physisch
herumgehen; aber dasjenige, was er erteicht hat von Inkarnation zu
Inkarnation, das machte ihn fihig, fortan immer herunterzuwirken in
unsere irdische Kultur.

Die erste groBe Tat, die er vollbrachte, die, wie ich in Basel an-
gedeutet habe, der Buddha als ein rein geistiges Wesen zu vollbringen
hatte, war die, dal er bei jenem Jesusknaben, den uns das Lukas-
Evangelium schildert, in den astralischen Leib hinein die Krifte
schickte, die im Sinne jenes Spruches, den wir ja immer als Weih-
nachtsspruch sagen, zum Ausdruck kommen: Es offenbaren sich die
Geisteswesen der Hohen, und Friede soll sein in den Menschen auf
Erden, die einen guten Willen in sich haben.

Wenn unsere Seele von jenem Spruch beriihrt wird, in welchem
Engelwesen in der Aureole schweben tiber dem Engelskinde, so sol-
len wir wissen, daf} in jene Jesus-Aura die Krifte des Nirmanakaya
des Buddha wirken. Seitdem sind die Geisteskrifte des Buddha
einverleibt worden den hochsten Individualititen in den sich
vollziehenden Tatsachen, von welchen das Mysterium von Gol-
gatha spricht. So dafl seine Krifte weiterwirken auch in je-
ner Weltanschauungsstromung der Philosophen des Abendlandes.
Aus der geistigen Welt heraus ist er selbst der Antrieb zu dem



Leben, das bis zum Verstande durchgedrungen und sich dann ver-
irrt hat.

Wenn wir heute Leibnig und Schelling und Solovjeff lesen und uns
fragen: Wie sind sie inspiriert? — so ist es durch das Wesen, das im
Palaste des Suddhodana geboren wurde, das vom Bodhisattva zum
Buddha aufgestiegen ist und dann selbstlos weitergewirkt hat. So
selbstlos hat er weitergewirkt, daB3 wir heute zuriickgehen koénnen in
Zeiten, wo im Abendlande nicht einmal der Name des Buddha ge-
nannt wurde. Von dem zum Buddha gewordenen Bodhisattva findet
Thr den Namen nicht, nicht einmal bei Goethe! Er lebt aber in allem,
das wiit Thr. Er hat so viel Verstindnis gefunden, dafl er in der abend-
lindischen Literatur namenlos weiterlebt. Das wullte das Mittelalter
auch; nur erzihlen sie es uns damals nicht so. Sie erzihlen etwas
anderes.

Es war im achten Jahrhundert, da lebte Jobann von Damaskss, der da
ein Buch geschrieben hat in Romanform. Uber was? Er erzihlt, es
habe einmal gelebt ein bedeutender Lehrer, welcher der Lehrer wurde
des Josaphat, der den Josaphat unterrichtete in dem, was die Geheim-
lehre ist, was die groflen christlichen Wahrheiten sind. Und wenn man
alledem nachgeht, so findet man in der ganzen Erzihlung darauf
beziigliche Wahrheiten. Man findet auch Erzihlungen aus der buddhi-
stischen Literatur. Wir verfolgen dieselbe Sache und kommen auf eine
Legende: jene Legende, die da erzihlt, daBl der Buddha weitergelebt
hat, allerdings nicht in irdischer Menschenform, sondern in tierischer,
in der Form eines Hasen. Und als einmal ein Brahmane ging und einen
Hasen fand — der die Maske des Buddha war —, da klagte der Brahmane
ihm das Elend der Menschen drauflen, und da hat der Buddha in
einem Feuer, das er sich selber bereitete, sich selber gebraten, um der
Menschheit zu helfen. Der Brahmane nahm ihn und versetzte ihn in
den Mond. Wenn man weif3, dal3 der Mond das Symbol der immerdar
dauernden Weisheit ist, die in det Brust der Menschen lebt, dann sieht
man, daf3 in den alten Legenden ein Bewul3tsein ausgebildet und dat-
gelegt worden ist von der Aufopferung des Buddha.

Was ist die Aufgabe des Buddha da drauflen in der Welt des Geistes?

Es ist seine Aufgabe, immerdar in unseren Herzen zu entziinden jene



Krifte, aus denen herausgeholt werden kann hohe Weisheit. Als eine
solche miissen wir die eine Stromung verstehen, die durch unsere
Welt fliet: es ist die Buddha-Stromung. Sie ist auch in der einen
Form reprisentiert, die durch unser Jahrhundert flieBt, wenn auch
verabstrahiert. Wir miissen aber suchen, die okkulte Bedeutung einer
jeden Geistesform zu erkennen. Zu dieser Stromung tritt die andere
hinzu, die ihren Anfang genommen hat in dem Mysterium von Gol-
gatha, die sich mit der Buddha-Strémung zu einer notwendigen Ganz-
heit verkniipft hat und die wir ebenso aufnehmen missen im irdischen
Leben. Diese Stromung, die von Golgatha ausgeht und an der teil-
nehmen miissen alle Menschen, die kommt nicht nur innerlich an den
Menschen heran, sondern sie ist eine solche Strémung, daf3 sie unser
gesamtes Erdendasein durchdringt.

Wihrend wir in der Buddha-Strémung, wie in jeder anderen, eine
solche haben, die uns alle als Menschen betrifft, haben wir in der
Christus-Wesenheit einen kosmischen Einschlag. Alle Bodhisattvas
gehoren zu den Individualititen, die das Leben hier auf Erden durch-
machen, gehoéren zur Erde. Die Christus-Individualitit kommt von
der Sonne und betritt die Erde erst mit der Johannestaufe, sie ist nur
wihrend drei Jahren in dem physischen Leibe des Jesus von Nazareth.
Das Charakteristische dieser Christus-Individualitit ist, da3 es ihr be-
stimmt ist, nur wihrend drei Jahren in der irdischen Welt zu wirken.
Es ist dieselbe Wesenheit, auf die der Zarathustra hinwies, indem er
sie den Ahura mazdao nannte, der hinter der sichtbaren Sonne steht,
dieselbe, von der die heiligen Rishis kiindeten, und von der die Grie-
chen sprachen als von der Wesenheit, die dem Pleroma zugrunde
liegt. Es ist die Wesenheit, die nach und nach zum Geiste unserer
Erde geworden ist, zur Aura unserer Erde, seitdem ihr Blut auf Gol-
gatha geflossen ist. Der erste, der sie so sehen durfte, daf3 er nicht
unmittelbar durch das physische Ereignis dazu angeregt war, das war
Paulus.

So ist etwas geschehen durch das Golgatha-Ereignis, das einen ganz
neuen Tatsachenablauf in unsere Erdenentwickelung gebracht hat.
Vorher war alles da, um durch die mannigfaltigen Religionen die
verschiedensten Begriffe aufzunehmen. Was aus der Buddha-Religion



heriiberwitkte, indem die Buddha-Wesenheit in die Astral-Aura des
Jesus hineinstrahlte, und was ich erzihlt habe: dafl aus der Natur
heraus die Seele Neues erkennen und empfinden wird, das bedeutet
nichts anderes, als dal} ebenso, wie die Christus-Individualitit durch
die Taufe herabgestiegen ist in den physischen Leib, in ihm verweilte
bis zu dem Ereignis von Golgatha und so als physisches Ereignis auf
dem physischen Plan da war, sie nun ebenso beginnen wird eine neue
Wirksamkeit in der Atherwelt. Wit konnen also von einer physischen
Verkorperung sprechen bei dem Ereignis der Johannestaufe bis zu
Golgatha hin, und jetzt von einem itherischen Wiedererscheinen.

Indem der Atherleib sich ausbildet, auch durch Herbsteseindriicke,
die der Mensch in sich hineinverwebt, wird wahrgenommen der dthe-
rische Christus. Wozu war der physische Christus da? Dazu, daf} der
Mensch sich hoher hinauf entwickeln konnte, um sich dann fihig zu
machen, den Christus immer mehr im Atherischen wahrzunehmen.

So dafB3 wir sagen konnen: Wir sind in diesem Vortrag ausgegangen
von jenen elementaren Geistern, die sich geltend machen in der Natur,
wir sind aufgestiegen von jenen eigentiimlichen Visionen, die uns
dazu bewegen, innezuhalten in unserem Tun und auf das innere Wort
zu lauschen, und wir sehen in dem allem, in diesen vor uns aus-
gebreiteten Erecignissen, die sich gruppieren um einen Mittelpunkt,
daf} die Menschen, die sich in richtiger Weise zur geistigen Welt hin-
finden - und hier meine ich nicht den geistig geschulten Hellseher, der
immer den Christus hat finden kénnen, sondern die Menschen in ihrer
natiirlichen Entwickelung -, dal} diese Menschen den Christus als
Athererscheinung schauen werden: Thn, der nur vom Ather aus ein-
greifen wird in das Weltgeschehen. Wir sehen, wie sich alle diese
Ereignisse um das zukiinftige Christus-Ereignis gruppieren. Und wenn
wir den ganzen geistigen Werdegang in seiner fortschreitenden Ent-
wickelung nehmen, so sehen wir: Der im Liebesfeuer sich hinopfernde
Buddha ist der Inspirator unserer Geisteswissenschaft.

Diejenigen Menschen, die mit Aufmerksamkeit solche Dinge lesen
wie «Die Priifung der Seele», die ich in Miinchen auffiihren lassen
durfte, und die vernehmen, wo all die geheimnisvollen Krifte liegen,
die auf das hinweisen, was in der Natur um uns herum ist, die acht-



geben auf die Weisheit der Zukunft, auch wenn die Weisheit der
Zukunft oft die Torheit der Gegenwart ist, so wie die Weisheit der
Gegenwart oft die Torheit der Zukunft ist, sie werden gewahr werden,
dafl es geben wird eine vom Christus-Impulse durchzogene Chemie,
eine vom Christus-Impuls durchzogene Botanik und so weiter. Nicht
wesenlose Molekiile liegen dem zugrunde. Alles, was drauflen in der
Natur sich ausbreitet, es kommt vom Geiste. So ist die Blume eine
dtherische Wesenheit, und andrerseits ist durch diese Blume der Geist
von auflen in die Erde hineingedrungen. In dem, was da aus der Erde
heraus an Formen hervorsprie3t, zeigt sich uns der héchste Sinn. Man
wird nicht nur erkennen durch den Glauben, sondern man wird
wissend werden.

Damit haben wir die zweite Strémung vor unsere Seele gestellt, die
sich mit der ersten verbinden soll. Viel Uberraschendes werden die
nichsten Jahte der Erde bringen. In allen Dingen, die in solcher Weise
auftreten werden, kénnen wir das Christus-Prinzip wahrnehmen, wih-
rend wir den Buddha-Impuls mehr innerlich gewahr werden. Daher
kénnen wir auch nur durch Verstindnis fiir jene erhabenen Maf3-
nahmen, die von der geistigen Fiithrung der Welt aus geschehen, uns
Klarheit verschaffen, wie wir den Christus-Impuls verfolgen kénnen,
wie Er es ist, der im historischen Werdegang die eine Individualitit
in die andere hiniiberfithrt. Was bietet fiir den Erkenntnisdrang des
denkenden Menschen eine solche Erscheinung, wie sie im Westen sich
zeigt, wo alles Denken sich mehr ausdriickt in der Art — nennen wir,
um ein Beispiel zu haben ~ von Galiei, oder wiederum im Osten sich
ausdriickt in der Art des Wiadimir Solovjeff? Wenn wir das sehen, so
erkennen wir, wie objektiv der Christus-Impuls wirkt. In dhnlicher
Weise konnen wir in dem, was drauen in der Welt geschieht, tiberall
den Christus-Impuls sehen.

GroBtes wird sich vollziehen in den nichsten Kulturperioden. Was
in der vierten nur wie ein Traum des groBen Mirtyrers Sokrates et-
stand, das wird als Wirklichkeit dastehen. Was war denn dieser groBe
Impuls des Sokrates? Er wollte, dall der, welcher ein moralisches
Gesetz erlebt und es so durchschaut, dall er davon ergriffen wird, auch
in entsprechender Weise als moralischer Mensch handeln solle. Be-



denken wir, wie weit wir davon noch entfernt sind, wie viele sagen
kénnen: das mufl geschehen — aber wie wenige die innere Kraft, die
Stirke der Moral dazu haben! Daf} die moralischen Lehren so klar
durchschaut und die moralischen Gefiihle so sicher entwickelt wer-
den, daB3 es gar nichts geben kann, was wir erkennen, ohne den Impuls
zu haben, es mit Feuer auszufiihren, daf} dies wirklich in den mensch-
lichen Seelen heranreifen kann, nicht nur eingesehen wird, daf} es gar
nicht anders sein kann, als daf} ein moralischer Impuls auch zur Tat
wird: das hingt davon ab, daf sich die Menschen in die zwei gekenn-
zeichneten Geistesstromungen einleben. Dann werden unter dem Ein-
flusse der beiden Stromungen immer mehr und mehr jene Menschen
heranreifen, welche vermdgen, vom Empfinden, vom moralischen
Erkennen, vom moralischen Impuls zur Tat vorzuschreiten.
Wodurch wird in der Menschheit bewirkt, daf3 diese beiden Stro-
mungen zusammenschmelzen, um von innen heraus durch denBuddha
den Christus ergreifen zu konnen? Es wird dadurch bewirkt, da3 das
Amt des Bodhisattva niemals unausgefiillt geblieben ist. In dem Mo-
mente, wo der Bodhisattva zum Buddha wurde, da kam ein anderer
zur Bodhisattva-Wiirde. Und es kam jene Individualitit, von der wir
wissen, daf} sie etwa hundert Jahre vor dem Jesus von Nazareth als
Essder gelebt hat. Eine Personlichkeit, die leider verleumdet und ver-
kannt worden ist, zum Beispiel durch den Schriftsteller Celsas, durch
Haeckels «Weltritsel » insbesondere. Jene Personlichkeit, die also ein
volles Jahrhundert vor dem Mysterium von Golgatha gewirkt hat,
die bekannt ist als Jeshu ben Pandira, die eine der Verkérperungen
jenes Bodhisattva, der Nachfolger wurde des Gautama, des zum
Buddha gewordenen Bodhisattva. Er witd noch als Bodhisattva wir-
ken, bis dreitausend Jahre verflossen sind, und dann, wenn so fiinf-
tausend Jahre vollendet sein werden, seitdem der Buddha unter dem
Bodhibaum seine Erleuchtung empfing, wird auch er zum Buddha
werden. Es weil} jeder ernste Okkultist, daf} fiinftausend Jahre nach
der Erleuchtung des Gautama Buddha unter dem Bodhibaume jene
Individualitit, die fortlebt als Bodhisattva, dann zum Maitreya-Buddha
geworden sein wird. Bis dahin wird er sich noch ofter verkdrpern.
Und dann, wenn die fiinftausend Jahre um sind, wird eine Lehre auf-



tauchen: die Lehre des Maitreya-Buddha, dem Buddha des Guten, wo
das, was gesagt witd, zugleich moralisch wirkt. Worte, um diese
Witrkung zu schildern, sind jetzt noch nicht in entsprechender Kraft
da. Das kann nur in der geistigen Welt geschaut werden, und es wird
der Mensch, um es zu empfangen, erst reif dazu werden missen. Das
Besondere dieses Maitreya-Buddha ist, dafi er in gewisser Weise nach-
zuahmen haben wird, was in dem Ereignis von Golgatha geschehen ist.

Wir wissen, wie die Buddha-Individualitit in den Jesus von Naza-
reth eingezogen ist und nur noch von auflen auf die Erdenentwicke-
lung einwirkt. Alle, die als Bodhisattva leben und einmal zum Buddha
werden, haben auf Erden das Schicksal, das jeder ernste Okkultist
sehen kann: sie sind in gewisser Bezichung in ihrer Jugend unbekannte
Menschen. Die etwas von ihnen wissen, sehen in ihnen vielleicht
begabte Menschen, sehen aber nicht, dal die Bodhisattva-Wesenheit
sie durchzicht. So war es immer, und so wird es auch im zwanzigsten
Jahrhundert sein. Nur in der Zeit, die zwischen dem dreifligsten und
dreiunddreiBligsten Jahre liegt — dieselbe Zeitspanne wie zwischen der
Taufe im Jordan und Golgatha — wird es zu erkennen sein. Da voll-
zieht sich eine Umwandlung mit dem Menschen, der dann seine Indi-
vidualitit bis zu einem gewissen Grade opfert und einer andern Indi-
vidualitit Haus wird, wie die Jesus-Individualitit den Christus hat
einziehen lassen.

Die Bodhisattva-Inkarnationen, die jene des kiinftigen Maitreya-
Buddha sind, treten in unbekannten Menschen auf. Diese wirken als
einzelne Menschen und durch ihre eigene Kraft. Es wird der Maitreya-
Buddha auch wirken durch die eigene Kraft und entgegen der Mei-
nung der tonangebenden Menschen. Unbekannt bleibt er in der Ju-
gend. Und wenn er im dreifligsten Jahr hinopfern wird seine Indivi-
dualitit, dann wird er so auftreten, daf} in seinen Worten moralisch
wirken wird, was er sagt. Finftausend Jahre, nachdem der Buddha
unter dem Bodhibaume erleuchtet ward, wird auch sein Nachfolger
zur Buddha-Wiirde aufsteigen und wird sein der Bringer des moralisch
wirkenden Wortes. Jetzt sprechen wir: «Im Urbeginn war das Wort. »
Dann werden wir sagen diirfen: In dem Maitreya-Buddha ist uns der
grofite Lehrer gegeben, der da erschienen ist, um den Menschen das



Christus-Ereignis in seinem vollen Umfang deutlich zu machen. — Das
Eigentiimliche an ihm wird sein, dafB} er, als der gr6Bte Lehrer, das
ethabenste Wort bringen wird, das héchste Wort.

Da so oft das Grofe, das in richtiger Weise in die Welt gebracht
werden sollte, so falsch verstanden wird, miissen wir versuchen, uns
zu dem, was da kommen soll, vorzubereiten. Und wenn wir uns dem
Geiste nihern wollen, da wo der Geist der Natur zu uns auch moralisch
spricht, dann diirfen wir uns sagen: In gewisser Beziehung ist alle
Geisteswissenschaft Vorbereitung, damit wir verstehen lernen ein
solches Wort, wie es gesprochen wurde dem vergangenen Ereignis
gegeniiber, als wir von dem Wandel der Zeiten sprachen.

Neue Zeiten zogen heran, als der Johannes den Christus verkiindete.
Von neuen Zeiten, denen gegeniiber es nétig ist, dal unser Sinn sich
indere, von solchen neuen Zeiten diirfen wir auch heute in gewissem
Sinne sprechen. Unbeschadet der groflen Kulturmittel, die kommen
werden in der duBleren Welt, soll des Menschen Sinn sich so dndern,
daB} seine Seele etwas iibrig hat auch fiir das Hineinblicken in die
geistige Welt, die in einer neuen Art sich verkiinden wird gerade in
der Zeit, in der wir leben. Ob hier in diesem Leben etwas davon sicht-
bar sein wird, ob an der Pforte des Todes oder bei der neuen Geburt —
wit werden nicht nur sehen diese neue Welt, sondern aus dieser neuen
Welt heraus wirken. Und das Beste, was oft in uns ist, das kommt
dadurch zur Auswirkung, dafl von den Pforten des Todes het, aus der
anderen Welt, Wesenheiten diese Krifte in uns senden. Und diese
Krifte werden auch wir senden diirfen, wenn wir durch die Pforte des
Todes so schreiten, dall wir uns hier dasjenige erwerben, was wir als
notwendige Anderung fiir unsere Zeit ertkennen und wovon ich mir
gestattet habe, Thnen heute etwas zu sagen.



BUDDHA UND CHRISTUS
DIE SPHARE DER BODHISATTVAS

Mailand, 21, September 1911

In dieser Stunde mochte ich zu Ihnen sprechen von Tatsachen, die
namentlich der moralischen und ethischen Welt angeh6ren, und die
geeignet sind, uns die Mission der Geisteswissenschaft in unserer Zeit
vor die Seele zu stellen.

Wir alle sind durchdrungen von der grolen Wahrheit der Lehre der
Reinkarnation, der Wiederholung der Erdenleben, und wir miissen
uns klarmachen, dafl diese Wiederholung unseres Erdenlebens in der
Entwickelung unserer Erde ihren guten Sinn hat. Wenn wir uns
fragen: Warum wiederholen wir dieses Erdenleben? — so erhalten wir
aus den okkulten Forschungen heraus die Antwort, dal3 wir in den
aufeinanderfolgenden Erdenepochen immer Verschiedenes auf dem
Erdenplan erleben, wenn wir wieder auf diesem Plan erscheinen.
Etwas anderes erlebten unsere Seelen bei jenen Inkarnationen, die
unmittelbar auf die grofle atlantische Katastrophe folgten, etwas
anderes in den vorchristlichen Zeiten, etwas anderes erleben sie in
unserer Zeit.

Nur kurz erwihnen will ich, daB} in den Zeiten, welche der groflen
atlantischen Katastrophe gefolgt sind, unsere Seelen in den damaligen
Leibern ein gewisses elementares Hellsehen hatten. Dieses Hellsehen,
welches den Menschen in fritheren Zeiten natiirlich war, hat sich all-
mahlich verloren. Und dasjenige Zeitalter, welches den Menschen am
meisten von den Kriften des alten Hellsehens genommen hat, ist die
griechisch-romische Kulturepoche, die vierte Kulturepoche in der
nachatlantischen Zeit. Seit jenetr Zeit entwickelt sich det Mensch so,
daf3 er seine groflen Fortschritte duBerlich auf dem physischen Plan
vollzieht, und nach und nach wiederum sich erobert gegen das Ende
der jetzigen nachatlantischen Zeit die hellseherische Kraft.

Wir leben jetzt in der fiinften nachatlantischen Kulturepoche. Wir
zihlen als erste nachatlantische Kulturepoche die alte indische, als
zweite die urpersische, als dritte die chaldiisch-babylonische, als vierte



die romisch-griechische. Wir selbst stehen in der fiinften Kultur-
epoche. Auf unsere werden folgen eine sechste und eine siebente
Kulturepoche. Dann kommt wieder eine grofie Katastrophe auf der
Erde, dhnlich der Katastrophe der atlantischen Epoche.

Wir konnen nun aus den okkulten Forschungen heraus fiir jede von
diesen Kulturepochen, fiir die fiinfte, sechste und siebente nachatlan-
tische Kulturepoche, einen Hauptcharakterzug der menschlichen Ent-
wickelung angeben. In unserer fiinften nachatlantischen Kulturepoche
ist der Hauptcharakterzug der menschlichen Evolution die intellek-
tuelle, die Verstandesentwickelung. In der sechsten, die auf unsere
folgen wird, wird der Hauptcharakterzug der menschlichen Entwicke-
lung der sein, dafl die Seelen der Menschen ganz bestimmte Empfin-
dungen haben werden gegeniiber dem, was moralisch, und dem, was
unmotalisch ist. Besonders fein werden sich Empfindungen ausleben
der Sympathie mit mitleidsvollem, wohlwollendem Handeln, und der
Antipathie gegen Ubelwollende, in einer Gt68e, von der man bis jetzt
keine Ahnung haben kann.

Auf diese sechste wird die siebente Kulturepoche folgen, in welcher
das moralische Leben noch mehr vertieft sein wird. Wihrend man in
der sechsten Kulturepoche Wohlgefallen haben wird an guten und
edlen Handlungen, wird in der siebenten Kulturepoche ein solches
Wohlgefallen in sich auch einen moralischen Impuls zum Gefolge
haben, das heif3t den Wunsch, das zu tun, was moralisch ist. Es ist
noch ein grofler Unterschied, Wohlgefallen zu haben an einer mota-
lischen Handlung, und das zu tun, was moralisch ist. So daf} wir sagen
konnen: Unsere Kulturepoche ist die Kulturepoche der Intelligenz,
des Verstandes, darauf wird folgen die Kulturepoche, die man nennen
kann die Kulturepoche des dsthetischen Wohlgefallens am Guten und
des isthetischen Miffallens am Bésen, und die siebente witd die
Epoche des titigen moralischen Lebens sein.

Fir alles dasjenige, was nun in den kiinftigen Kulturepochen in die
Menschheit eintreten wird, sind jetzt in der menschlichen Seele erst
die Keime enthalten, und wir kénnen sagen, daf alle diese Anlagen,
die der Mensch hat - intellektuelle Anlagen, Anlagen zu Sympathien
und Antipathien fiir moralische Handlungen, Anlagen zu moralischen



Impulsen —, mit den hoheren Welten in Beziehung stehen. Jede mora-
lische Handlung steht in gewisser Beziehung zu den héheren Welten.
Unsere intellektuellen Anlagen stehen in einer iibersinnlichen Be-
ziehung zu dem, was wir den Astralplan nennen. Unsere Sympathien
und Antipathien fiir das Gute und Bése stehen in Beziehung zu dem,
was wir den niederen Devachanplan nennen. Und die Welt der mora-
lischen Impulse in der Seele steht in einer Beziehung zu dem héheren
Devachanplan. So dafl wir auch sagen kénnen: In unserer Zeit greifen
die Krifte der astralischen Welt in die Menschenseele ein, in der
sechsten Kulturepoche werden die Krifte des niederen Devachan-
planes in die Menschenseele mehr eingreifen, und in der siebenten
Kulturepoche werden die Krifte des héheren Devachanplanes in
unsere Menschheit besonders eingteifen.

Sie werden daraus sehen, daf3 es begreiflich ist, daf3 in der vorher-
gehenden vierten, in der rémisch-griechischen Kulturepoche, es vor-
zugsweise die Krifte des physischen Planes waren, die in die Menschen-
seele eingegriffen haben. Daher hat zum Beispiel die griechische Kultur
so wunderbare plastische Kunstwerke geschaffen, durch die sie die
Menschengestalt auf dem aufleren physischen Plan in der vorziig-
lichsten Weise zum Ausdruck gebracht hat. Daher waren aber auch
die Menschen besonders geeignet in dieser Zeit, diejenige Wesenheit,
die wir die Christus-Wesenheit nennen, auch auf dem physischen Plan
in einem Menschenleibe zu erleben. In unseter Kulturepoche, der
fiinften, die bis in das vierte Jahrtausend dauern wird, werden die
Seelen allmiahlich geeignet sein, die Christus-Wesenheit auf dem astra-
lischen Plan zu etleben, und auf dem Astralplan wird die Christus-
Wesenheit schon in unserer Epoche vom zwanzigsten Jahrhundert ab
in einer Athergestalt so fiir die Menschheit sichtbar werden, wie sie in
der vierten Epoche auf dem physischen Plan in einer physischen Ge-
stalt sichtbar war.

Um nun diese ganze folgende Kulturentwickelung, in die unsere
Seelen hineinsteuern, zu verstehen, ist es gut, dafl wir nun tiefer auf
die Eigentiimlichkeiten unserer Seele in den folgenden Inkarnationen
eingehen. Heute, in unserer intellektuelleren Periode, stehen fiir alle
Seelen Intellektualitit und Moralitit ziemlich nebeneinander. Es kann



heute jemand ein sehr kluger Mensch sein und dabei unmoralisch, um-
gekehrt kann man sehr moralisch sein und gar nicht sehr klug,.

In der vierten Kulturepoche hat ein Volk prophetisch herankommen
sehen dieses Nebeneinanderstehen von Moralitit und Intellektualitit,
und dieses Volk ist das althebriische Volk. Daher suchten die Glieder
des alten hebriischen Volkes eine kiinstliche Harmonie herzustellen
zwischen Moralitit und Intellektualitit, wihrend zum Beispiel bei den
Griechen eine mehr natiirliche Harmonie dazumal bestand. Wir kon-
nen heute aus den Dokumenten der Akasha-Chronik erkennen, wie
die Fiihrer des althebriischen Volkes diese Harmonie zwischen Mo-
ralitit und Intellektualitdt herzustellen suchten. Sie hatten Symbole,
die sie so genau kannten, dal}, wenn sie diese Symbole in einer ge-
wissen Weise anschauten und auf sich wirken lieBen, eine gewisse
Harmonie zwischen dem, was gut, was moralisch und was weise ist,
hergestellt werden konnte. Diese Symbole trugen die priesterlichen
Fiihrer des althebriischen Volkes an der Brust. Das Symbolum fiir die
Moralitit hiel Urim, das Symbolum fiir die Weisheit hie3 Tummim,

Wollte nun der hebriische Priester fiir irgendeine Handlung finden:
diese ist zugleich gut und weise — so lie3 er auf sich wirken Urim und
Tummim in einet bedeutsamen Art, und so wie diese beiden wirkten,
konnte in ihm eine gewisse kiinstliche Harmonie hervorgerufen wer-
den zwischen Moralitit und Intellektualitit. Die Sache war so, daB3
tatsichlich magische Wirkungen ausgeiibt wurden durch diese Sym-
bole, eine magische Verbindung mit der geistigen Welt hergestellt
wurde.

Wir haben nun die Aufgabe, das, was dazumal durch diese kiinst-
lichen Symbole hervorgerufen wurde, nach und nach in spiteren In-
karnationen durch die innere Entwickelung der Seele zu erreichen.

Und nun wollen wir einmal die Entwickelungsphasen durch die
fuinfte, sechste und siebente nachatlantische Kulturepoche vor unsere
Seele stellen, um zu sehen, wie die Intellektualitit, der Asthetizismus
und die Moralitit auf unsere Seelen wirken werden.

Wihrend in unserer Zeit, in der fiinften Kulturepoche, unsere In-
tellektualitit erhalten bleiben kann, auch wenn wit kein Gefallen
haben an moralischem Handeln, wird das in der sechsten Kultut-



epoche ganz anders sein. In der sechsten Kulturepoche, also ungefihr
vom dritten Jahrtausend an, wird das Unmoralische paralysierend auf
die Intellektualitit wirken. Wer intellektuell ist und dabei unmoralisch,
wird seine Intellektualitit auf einen Dimmerzustand herabsetzen mit
der Entwickelung der Unmoralitit. Und dieses wird immer bedeut-
samer in der zukiinftigen Evolution der Menschheit auftreten, so daf
der Mensch, der nicht moralisch ist, keine Intellektualitit etwerben
wird, weil dieses nur durch moralische Handlungen méglich sein wird.
Und in der siebenten nachatlantischen Kulturepoche wird es keine
Menschen geben, die klug sein kénnen und nicht moralisch. Es ist
nun gut, wenn wir uns die Krifte der Moralitit bei den einzelnen
Menschenseelen in den jetzigen Inkarnationen ein wenig vor die
Augen fithren. Warum kann denn der Mensch iiberhaupt in unserer
Entwickelung unmoralisch werden? Diese Frage wollen wir auf-
wetfen. Das riihrt davon her, daB3 der Mensch bei seinen aufeinander-
folgenden Inkarnationen immer mehr in die physische Welt herunter-
gestiegen ist und deshalb immer mehr Antriebe blof3 zur physischen
Sinneswelt hin erhalten hat.

Eine Seele ist heute um so unmoralischer, je mehr Antriebe von
dem heruntersteigenden Zyklus auf die Seele wirken. Diese Tatsache
ist dutch ein sehr interessantes Forschungsergebnis des Okkultismus
direkt zu belegen.

Sie wissen, daf3 der Mensch, wenn er durch die Pforte des Todes
schreitet, seinen physischen und seinen Atherleib ablegt, daB3 er eine
kurze Zeit nach dem Tode etwas hat wie einen Riickblick auf sein ge-
samtes Erdenleben. Dann folgt die Zeit einer Art Schlafzustandes.
Und der Mensch wacht dann nach einigen Monaten oder Jahren auf
dem Astralplan, im Kamaloka, auf. Es folgt diesem Erwachen das
Kamaloka-Leben, das darin besteht, da} wir mit dreimal so grofBer
Geschwindigkeit das Erdenleben zuriickleben. Und im Beginne des
Kamaloka-Lebens ersteht fur jeden Menschen ein sehr bedeutendes
Ereignis. Fiir die meisten Menschen unseres Europa oder tiberhaupt
der neueren Kulturepoche stellt sich dieses Ereignis so hin, dafl beim
Beginne des Kamaloka-Lebens eine geistige Individualitit uns alles
das, was wir selbstsiichtig getan haben im letzten Leben, wie ein Ver-



zeichnis alles dessen zeigt, was wir gesiindigt haben. Je anschaulicher
Sie sich diesen Vorgang darstellen, desto richtiger stellen Sie sich ihn
vor: wie wenn wirklich am Anfang des Kamaloka-Lebens sich so
eine Gestalt mit dem Register unseres physischen Lebens darstellen
wollte.

Das ist nun die wichtige Tatsache, die man natiirlich nicht weiter
beweisen kann, weil sie nur durch okkulte Erfahrung bewiesen wer-
den kann, dafl die meisten Menschen, die der europiischen Bildung
angehoren, in dieser Gestalt den Moses erkennen. Dieses ist eine Tat-
sache, die man namentlich immer gewuft hat in den rosenkreuze-
rischen Forschungen seit dem Mittelalter, und die durch sehr subtile
Forschungen gerade in den letzten Jahren bestitigt worden ist.

Sie kénnen daraus entnehmen, daBl der Mensch beim Beginn des
Kamaloka-Lebens eine sehr groe Verantwortlichkeit fiihlt gegeniiber
den vorchristlichen Michten fiir das, was ihn heruntergezogen hat.
Und dem okkulten Leben gegeniiber erscheint tatsichlich die Moses-
Individualitit als diejenige, die Rechenschaft fordert fiir das Unrecht,
welches in unserer Zeit geschieht.

Diejenigen Michte, diejenigen Krifte, die den Menschen wiederum
hinaufziehen in die geistige Welt, die zerfallen in zweierlei: in solche,
die ihn hinaufziehen auf dem Wege der Weisheit, und in solche, die ihn
hinaufziehen auf dem Wege der Moralitit. Diejenigen Krifte nun,
welche vorzugsweise den intellektuellen Fortschritt bewitken, die
gehen alle aus von einer Thnen allen bekannten bedeutenden Indivi-
dualitit aus der vierten nachatlantischen Kulturepoche. Nimlich der
Impuls zur weisheitsvollen Entwickelung der Seele geht aus von Gau-
tama Buddha. Es ist merkwiirdig, dal uns die okkulte Forschung
lehrt, da3 gerade die scharfsichtigsten und wichtigsten Gedanken, die
in unserer Kulturepoche gedacht worden sind, ausgegangen sind von
Gautama Buddha. Dieses ist um so merkwiirdiger, als man im Abend-
lande in noch nicht allzulanger Zeit, bis zu Schopenhaner hinauf, den
Namen des Gautama Buddha fast nicht gekannt hat. Dies aber ist sehr
begreiflich, denn der Gautama Buddha stieg in der Zeit, als er der
Konigssohn des Suddhodana war, von der Bodhisattva-Wiirde zur
Buddha-Wiirde auf, und das Buddha-Werden bedeutet, daf3 die be-



treffende Individualitdt sich nicht mehr im fleischlichen Leibe auf
Erden inkarniert.

In der Tat ist es auch so, dal} jene Individualitit, die fiinf bis sechs
Jahrhunderte vor dem Beginne unserer Zeitrechnung vom Bodhi-
sattva zum Buddha geworden ist, nicht mehr in einem physischen
Leib sich inkarniert hat und auch nicht mehr in einem physischen Leib
sich inkarnieren kann. Dafiir aber sendet sie aus den héheren Welten,
aus den iibersinnlichen Welten, die Krifte herunter und inspiriert alle
die Kulturtriger, die noch nicht von dem Christus-Impulse durchsetzt
sind. Ein Bewultsein davon war vorhanden in einer schénen Legende,
welche Jobann von Damaskus im achten Jahrhundert niedergeschrieben
hat und die berithmt wurde durch alle europiischen Linder hindurch
im Mittelalter. Es ist die Legende von Barlaam und Josaphat, welche
uns in der Tat zeigt, wie derjenige, welcher der Nachfolger des Buddha
geworden ist — Josaphat ist in lautlicher Umwandlung derselbe Name
fiir Bodhisattva — von Barlaam fiir die christlichen Impulse belehrt
wotden ist. Diese Legende, die dann vergessen worden ist, erzihlt uns,
daf3 der Nachfolger des Bodhisattva von einem Vertreter des Christen-
tums, Barlaam, belehrt worden ist, und sie will zeigen, daf3 derjenige
Bodhisattva, der auf den Gautama Buddha gefolgt war, in der Tat die
christlichen Impulse in sein eigenes Seelenleben aufgenommen hat.
Und so ist es auch. Denn der zweite Impuls, der auler dem Buddha-
Impuls in der Menschheitsevolution nun fortwirkt, das ist der Christus-
Impuls, und dieser Impuls ist detjenige, welcher in der Zukunft dem
Aufstieg der Menschheit zur Moralitit entspricht. Daher kann man
sagen: Wenn auch die Buddha-Lehre eine im besonderen Sinne mora-
lische Lehre ist, so ist sie eben eine moralische Lehre, wihrend der
Christus-Impuls nicht Lehre, sondern Kraft ist. Er wirkt als moralische
Kraft, die immer mehr und mehr sich so gestaltet, dal3 sie die Mensch-
heit wirklich mit Moralitit durchdringt.

In der vierten nachatlantischen Kulturepoche muflte sich diese
Christus-Wesenheit, die aus kosmischen Hohen heruntergestiegen ist,
zunichst im physischen Leibe zeigen. In unserer fiinften Kultur-
epoche werden sich die intellektuellen Krifte dann so verdichten,
dafl der Mensch fihig werden wird, den Christus nicht als physische,



sondern als Athergestalt zu sehen. Dieses Ereignis nimmt schon von
unserem Jahrhundert, vom zwanzigsten Jahrhundert an, seinen An-
fang. Vom dreiligsten, vierzigsten Jahre dieses Jahrhunderts an wet-
den einzelne Menschen auftreten, welche ihr individuelles Leben so
entwickelt haben, da83 sie sehen werden die Athergestalt des Christus,
wie sie zur Zeit des Jesus von Nazareth den physischen Christus ge-
sehen haben. Und immer mehr und mehr werden in den nichsten drei
Jahrtausenden Menschen kommen, welche diesen dtherischen Christus
schauen werden, bis ungefihr drei Jahrtausende nach unserer Zeit-
rechnung eine geniigende Anzahl Menschen auf Erden keine Evange-
lien oder andere Urkunden mehr brauchen werden, weil sie in der
Seele den Christus gesehen haben werden.

Wir miussen also uns klar sein dariiber, daf} in der vierten nach-
atlantischen Epoche die Menschen nur fihig waren, den physischen
Christus zu sehen, deshalb kam er auch im physischen Leibe. In
unserer Epoche bis in das dritte Jahrtausend hinein werden die Men-
schen allmidhlich fihig, den 4therischen Christus zu sehen, deshalb
kommt er niemals wieder im physischen Leibe. Wenn wir uns nun vor
Augen halten, daB heute der Mensch, wenn er das Kamaloka betritt
und von einer moralisch wirkenden Gestalt, dem Moses, zur Rechen-
schaft gezogen wird, der sich immer mehr mit dem Christus-Impuls
verbindet, so werden wir verstehen, wie sich das ereignen wird, was
ich als eine Umwandlung der Moses-Gestalt schildern kann. Was zeigt
uns denn Moses, wenn er mit unserem Siindenregister vor uns steht?
Er zeigt uns, was auf der einen Seite, auf der Unrechtseite unseres
Karma steht. Das ist in der Tat wichtig fiir eine Seele unserer Zeit, daf3
durch die Inspiration des Buddhismus die Karmalehre begriffen wer-
den kann, daf} aber die Witklichkeit des Karma nach dem Tode uns
gezeigt wird durch die alttestamentarische Gestalt des Moses. Indem
nun die Seelen sich immer mehr und mehr durchdringen mit dem iibet-
sinnlichen Christus, wird sich vollziehen nach dem Tode die Um-
wandlung der Moses-Gestalt in die des Christus Jesus. Das heif3t aber
nichts anderes als: unser Karma kommt mit Christus in einen Zu-
sammenhang, Christus wichst mit unserem eigenen Karma zu-
sammen.



Es ist sehr interessant, zu beobachten, daf3 das Karma im Sinne der
Buddha-Lehre eine abstrakte Sache ist. Es hat dieses Karma des
Buddhismus etwas Unpersonliches. In der Zukunft der Menschen-
Inkarnationen verwichst immer mehr der Christus mit dem Karma:
Es bekommt unser Karma etwas Wesenhaftes, etwas Lebensfihiges.

Unsere fritheren Entwickelungsstadien, unsere vergangenen Leben
lassen sich gut zusammenfassen in den Worten: Ex deo nascimur.
Gestalten wir unsere Entwickelung so, daf3 wir nach dem Tode statt
des Moses dem Christus begegnen, mit dem unser Karma dann zu-
sammenwichst, so wird dies ausgedriickt durch die seit dem drei-
zehnten Jahrhundert bestehende christlich-rosenkreuzerische Stro-
mung mit dem Worte: in Christo morimur.

Gerade so, wie man ein Buddha nur auf dem physischen Plan wet-
den kann, so kann die Menschenseele die Fihigkeit, dem Christus im
Tode zu begegnen, nur auf dem physischen Plan erwerben. Ein
Buddha ist zuerst ein Bodhisattva, er steigt aber zum Buddha auf in
der physischen Inkarnation, und dann braucht er nicht mehr auf die
Erde zu kommen. Das Verstindnis fiir den Christus, so wie wir es
jetzt auseinandergesetzt haben, kann man nur auf dem physischen
Plan erwerben. Um dies zu ermoglichen, werden in den nichsten dres
Jahrtausendendie Menschen die Fihigkeit, den iibersinnlichen Christus
zu schauen, in der physischen Welt erwerben miissen, und dazu ist die
geisteswissenschaftliche Bewegung da. Das ist ihre Mission: die Be-
dingungen zu schaffén, die auf dem physischen Plan das Verstindnis
fiir den Christus bewirken, um dann den Christus schauen zu kon-
nen.

Ob wir nun in der Zeit, in welcher der Christus als dtherischer
Christus in die Menschheit eingreift, in einem physischen Leibe sind
oder zwischen Tod und neuer Geburt, das macht nichts aus, wenn wir
die Fihigkeit, ihn zu schauen, hier erworben haben. Nehmen wit zum
Beispiel an, ein Mensch konnte, weil er frither stirbt, nicht dazu kom-
men, da} er den Christus schaut in seiner jetzigen dtherischen Ver-
korperung, so wiirde er dennoch, wenn er sich hier das Verstindnis
dafiit erworben hat, nachher zwischen Tod und neuet Geburt den
Christus schauen kénnen. Derjenige, der dem spirituellen Leben fern-



steht und sich kein Christus-Verstindnis erwirbt, der wird bis zum
nichsten Leben der Christus-Erkenntnis fernbleiben, um sie dann im
nichsten Leben zu erwerben.

Dieses, was jetzt gesagt worden ist, zeigt Ihnen, daf8 mit der fort-
schreitenden Menschheit in den drei Kulturepochen, der fiinften,
sechsten und siebenten, der Christus-Impuls immer mehr und mehr
die Erde beherrschen wird. Wenn nun gesagt worden ist, daf} in der
sechsten Kulturepoche die Intellektualitit durch das Unmoralische ge-
hemmt wird, so miissen wir auf der anderen Seite auch einsehen, daf3
derjenige, der dann seine Intellektualitit gelihmt hat durch die Un-
moralitit, sich mit aller Kraft zu dem Christus wenden muf3, um sich
durch ihn zur Moralitit erheben zu lassen. Moralische Kraft kann
dieses geben.

Was ich Thnen gesagt habe, ist zwar besonders genau erforscht seit
dem dreizehnten Jahrhundert, seitdem es Rosenkreuzer gibt, aber es
ist auch eine Wahrheit, welche manche Okkultisten gewuf3t haben in
allen Zeiten.

Wenn man behaupten wiirde, daf3 das physische Christus-Ereignis,
die Erscheinung des Christus in einem physischen Leibe, zweimal auf
der Erde stattfinden konnte, so wiirde man im Okkulten dasselbe be-
haupten, als wenn man sagen wiirde, eine Waage geht besser, wenn
man sie an zwel Punkten unterstiitzt, statt an einem. In Wahrheit ist
tatsichlich die dreijihrige Lebenszeit des Christus, der drei Jahre in
dem Leibe des Jesus von Nazareth auf Erden wandelte, dasselbe wie
der Schwerpunkt der Erdenentwickelung. Und wie eine Waage einen
Balken nur an einem Punkte aufgehingt haben kann, so kann auch die
Erdenevolution nur einen Schwerpunkt haben.

Etwas anderes ist das Lehren der moralischen Evolution und etwas
anderes der Impuls zu dieser moralischen Evolution selber.

Schon bevor das Ereignis von Golgatha eingetreten ist, war der
Nachfolger des Buddha, der spitere Bodhisattva da, um dies Ereignis
vorzubereiten und in seinem Kreise zu lehren. Der Bodhisattva, der
auf den Buddha folgte, war zum Beispiel inkarniert in der Personlich-
keit des Jeshu ben Pandira ein Jahrhundert vor der Geburt des Jesus
von Nazareth. Wir haben also zu unterscheiden ein Jahrhundert vor



unserer Zeitrechnung die Jeshu ben Pandira-Inkarnation des Bodhi-
sattva, der auf den Gautama Buddha gefolgt ist, und die des Jesus von
Nazareth am Beginne unserer Zeitrechnung, der drei Jahre seines
Lebens durchdrungen ist von der kosmischen Wesenheit, die wir den
Christus nennen.

JenerBodhisattva, der in Jeshu ben Pandira war und auch in anderen
Personlichkeiten reinkarniert war, der kommt immer wiederum, bis
er in dreitausend Jahren aufsteigt zum Buddha und als Maitreya-
Buddha seine letzte Inkarnation erlebt. Jene Individualitit, welche die
Christus-Individualitit war, die war nur drei Jahre auf Erden, in dem
Korper des Jesus von Nazareth, und kommt nicht wieder in einem
physischen Leibe; nur in der fiinften Kulturepoche im Atherleibe, in
der sechsten Kulturepoche im astralen Leibe, und wieder weiter, in
der siebenten Kulturperiode, in einem groBen kosmischen Ich, das
gleich einer groBen Gruppenseele der Menschheit ist. Wenn der
Mensch stirbt, fillt von ihm ab sein physischer, sein Athetleib, sein
Astralleib, und von ihm geht sein Ich iiber zur nichsten Inkarnation.
Gerade so ist es aber auch mit dem Planeten unserer Erde. Dasjenige,
was an unserer Erde physisch ist, fillt am Ende der Erdenperiode ab,
und die Gesamtheit aller Menschen, die der Menschenseelen, geht
hiniiber in den Jupiter, in den nichsten planetarischen Zustand der
Etde. Von den Stadien der Entwickelung, die sie erreicht haben wird,
geht sie iiber zu dem nichsten Stadium der Erdenentwickelung, dem
Jupiterdasein. Und wie beim einzelnen Menschen das menschliche Ich
der Mittelpunkt ist seiner weiteren Entwickelung, so ist nachher fiir
die ganze Menschheit das Christus-Ich, das in ihre astralischen und
Atherleiber gesenkte Ich, dasjenige, was weitergeht, um in der fol-
genden planetarischen Entwickelung das Jupiterdasein zu beseelen.

Wir sehen also, wie der auf die Erde herabgestiegene Christus, von
einer physisch-irdischen Menschenwesenheit ausgehend, sich aliméih-
lich entwickelt als dtherischer, als astralischer, als Ich-Christus, um als
Ich-Christus der Geist der Erde zu sein, detr dann mit allen Menschen
sich emporhebt zu héheren Stufen.

Was tun wir nun, indem wir heute Geisteswissenschaft lehren? Wit
tun dasjenige, was so klar die orientalischen Lehren verkiindet haben,



als der Bodhisattva, der da der K6nigssohn des Suddhodana war, zum
Buddha aufgestiegen war. Die orientalischen Lehren waren sich dazu-
mal klar dariiber, daf} der nachfolgende Bodhisattva, der zum Buddha
werden wiirde, die Lehren iiber die Erde zu verbreiten hatte, die den
Christus in der richtigen Weise den Menschen zeigen wirden. So
wurde der nichstfolgende Bodhisattva, der sich in Jeshu ben Pandira
und in anderen immer weiter verkorperte, der Lehrer des Christus-
Impulses. Und die Legende deutet das sehr gut an in der Barlaam- und
Josaphat-Erzihlung, indem von Barlaam, dem christlichen Lehrer, der
Josaphat, das heif3t der Bodhisattva, unterrichtet wird. Die orienta-
lischen okkulten Lehren nennen daher diesen Bodhisattva den Bringer
des Guten: Maitreya-Buddha. Und wir wissen aus okkulten For-
schungen, dal} dieser Maitreya-Buddha die Kraft des Wortes in einer
solchen Weise haben wird, dal sich die heutigen Menschen davon
noch gar keine Vorstellung machen kénnen. Wir kénnen heute hell-
sichtig in dem hoheren Weltenwerden sechen, wie der Maitreya-
Buddha lehren wird nach dreitausend Jahren. Wir konnten vieles von
seinen Lehren auch in symbolischen Zeichnungen ausfithren. Wir
finden aber heute noch nicht die Méglichkeit dazu, weil die Mensch-
heit noch nicht reif dafiir ist, solche Worte auszusprechen, wie sie der
Maitreya-Buddha aussprechen wird.

Der Gautama Buddha hat groQ3e intellektuelle Lehren, vom rechten
Sprechen, rechten Lehren, rechten Denken und so weiter in dem acht-
gliedrigen Pfade ausgesprochen; der Maitreya-Buddha wird Worte
haben, die unmittelbar durch ihre magische Kraft zu moralischen
Impulsen werden bei Menschen, die sie héren. Und wiitde es fiir ihn
einen johannes-Evangelisten geben, so wiirde der noch anders spre-
chen miissen, als der Johannes-Evangelist von dem Christus sprach.
Da heiflt es: «Und das Wort ist Fleisch geworden»; der Johannes-
Evangelist des Maitreya-Buddha wiirde sagen miissen: und das Fleisch
ist Wort geworden.

In einer wunderbaren Weise wird durchdrungen sein das, was von
den Lippen des Maitreya-Buddha kommen wird, von der starken
Kraft des Christus. Unsere okkulten Forschungen zeigen uns heute,
daf in einer gewissen Weise auch 4ullerlich der Maitreya-Buddha



nachleben wird das Leben des Christus. Wenn in alten Zeiten eine
groBe Individualitit als Lehrer der Menschheit aufgetreten ist, so
zeigte sich das schon in frither Jugend in den besonderen Anlagen, in
der Psychialitit des betreffenden Kindes. Es gibt allerdings daneben
schon immer eine andere Entwickelung, die so ablduft, dafl man eine
vollstindige Uminderung der betreffenden Perstnlichkeit in einem
bestimmten Alter bemerkt. Es geschieht dann, wenn der Mensch bis
zu einem gewissen Alter heranwichst, da@ sein Ich aus seinen Leibes-
hiillen genommen wird und ein anderes Ich in seinen Korper eintritt,
Das griBte Beispiel dieser Art ist eben der Christus-Jesus selber, von
dem im dreiBligsten Jahre die Christus-Individualitit Besitz ergreifen
konnte.

Bei allen Verkérperungen des Bodhisattva, der der Maitreya-
Buddha werden wird, hat sich gezeigt, dal3 er gerade in dieser Be-
ziehung in dem Sinne des Christus leben wird. Bei allen Verkorpe-
rungen des Bodhisattva weifl man noch nicht, wenn das Kind heran-
wichst, auch wenn der Jingling heranwichst, daf3 er ein Bodhisattva
werden wird. Jedesmal, wenn der Bodhisattva geboren wird, zeigt es
sich, daB im dreiBigsten bis einunddreiBigsten Jahre eine andere
Personlichkeit von seinem Kérper Besitz ergriffen hat. Es wird nie
diesen Bodhisattva geben so, dal3 er sich schon in seiner frithsten
Jugend in seiner Eigenschaft als Bodhisattva zeigt. Im dreiBligsten bis
zum einunddreiBigsten Jahre wird er sich aber in noch ganz anderen
Eigenschaften zeigen, weil eben eine andere Persénlichkeit Besitz von
seinem Korper ergriffen hat. Die Individualititen, die so Besitz er-
greifen werden von der Persdnlichkeit eines andern Menschen, sind
Individualititen, die in alten Zeiten gelebt haben und nicht als Kind
erscheinen werden, Individualititen wie Moses, Abraham, Ezechiel.
So ist es auch in unserem Jahrhundert mit dem Bodhisattva, der spiiter,
in dreitausend Jahren, der Maitreya-Buddha sein wird. Es wiirde ein
bloBer okkulter Dilettantismus sein, wenn man behaupten wiirde, daf3
dieser Maitreya schon in jungen Jahren als solcher erkennbar wire.
Zwischen dem dreiligsten und dreiunddreifligsten Jahre zeigt er sich
erst durch seine eigene Kraft, ohne dal3 von andern auf ihn erst hin-
gewiesen sein wird; durch eigene Kraft wird er iiberzeugen. Und man



wiirde am besten erkennen, daB} irgendwo nicht das Richtige getroffen
worden sei, wenn man von einem jlingeren Menschen, der weniger
als dreiBlig Jahre alt ist, sagen wiirde, dafl in ihm der Bodhisattva sich
zeige. Daran wiirde man gerade das Unrichtige erkennen. Solche Be-
hauptungen sind ja immer wieder aufgestellt worden. Man braucht
nur daran zu erinnern, daB im siebzehnten Jahrhundert eine Indivi-
dualitit auftrat, die behauptete, eine Inkarnation des Messias, des
Christus, zu sein. Es ist die Personlichkeit des Sabbatai Zewi, der im
siebzehnten Jahrhundert aufgetreten ist, der sich fiir den Christus aus-
gab und zu dem tatsichlich eine grof3e Menge Leute von ganz Europa,
von Spanien, Italien, Frankreich bis Smyrna wallfahrtete.

Es ist gewil3 richtig, daf3 in unserer Zeit eine grofle Abneigung vor-
handen ist, Menschengenien zu erkennen. Aber es ist umgekehrt auch
eine grofle Bequemlichkeit vorhanden, die dahin geht, dal3 man gern
bereit ist, auf die blofe Autoritit hin diese oder jene Individualitit
als eine Gréfle anzuerkennen und gelten zu lassen. Wichtig ist, da@3
Geisteswissenschaft heute so vertreten werde, daB3 sie moglichst wenig
auf einen blofen Autorititsglauben sich stiitzt.

Viele von den Dingen, die ich heute gesagt habe, kénnen nur mit
Mitteln der okkulten Forschung kontrolliert werden. Aber ich fordere
Sie auf, mir diese Dinge nicht zu glauben, sondern sie zu priifen an
alledem, was Sie aus dem Leben der Geschichte kennen, {iberhaupt an
allem, was Sie erfahren kénnen, und ich bin vollstindig ruhig dariber,
daf3, je genauer Sie priifen, desto genauer Sie sie bestitigt finden. Ich
appelliere in der Zeit des Intellektualismus nicht an Thren Autoritits-
glauben, sondern an Thre intellektuelle Priifung. Und der Bodhisattva
des zwanzigsten Jahrhunderts wird auch nicht appellieren an irgend-
welche Vorverkiindiger, die ihn als Maitreya-Buddha proklamieren,
sondern an die Kraft seines eigenen Wortes, und wird als Mensch
allein in der Welt stehen.

Das konnten etwa die Worte sein, mit denen zusammengefal3t wer-
den kann dasjenige, was heute gesprochen worden ist: In unserer
Menschheitsentwickelung witken zwei Stromungen. Die eine ist die
Weisheits- oder Buddha-Stréomung, die hdchste Lehre von Weisheit,
Herzensgiite und Erdenfrieden. Dal3 diese Buddha-Lehre in alle Her-



zen wirksam einziehen konne, dazu ist der Christus-Impuls unerlif3-
lich.

Die zweite ist die Christus-Stromung, welche hinauffithren wird die
Menschheit von dem Intellektualismus iiber den Asthetizismus zur
Moralitit. Und der gr6B3te Lehrer des Christus-Impulses wird immerzu
sein der Nachfolger des Buddha, jener Bodhisattva, der sich immer
wieder inkarniert und der zum Maitreya-Buddha wird nach dreitausend
Jahten. Denn wahr ist dasjenige, was die orientalischen Urkunden
sagen: dall genau nach flinftausend Jahren, nachdem der Gautama
Buddha seine Erleuchtung unter dem Bodhibaum empfangen hat, der
Maitreya-Buddha sich auf Erden zum letztenmal verk6rpern wird.

Die Reihe der Bodhisattvas und Buddhas hat nichts zu tun mit dem
kosmischen Sein des Christus, und in dem Leibe des Jeshu ben Pandira
war nicht der Christus inkarniert, sondern ein Bodhisattva. Christus
ist nur einmal, und zwar nur drei Jahre hindurch, in einem physischen
Leibe verkorpert gewesen, der Bodhisattva erscheint in jedem Jahs-
hundert wiederum bis zu seinem Maitreya-Buddha-Dasein.

So sehen wir, wie die Geisteswissenschaft heute die Aufgabe hat,
eine Synthesis der Religionen zu sein. Wir kénnen die eine Form der
Religion im Buddhismus zusammenfassen, die andere Form der Reli-
gion im Christentum. Und je mehr wir fortschreiten in der zukinftigen
Menschheitsentwickelung, desto mehr werden die Religionen sich ver-
einigen, wie der Buddha und der Christus selber sich in unseren
Herzen vereinigen.

Damit haben wir einen Ausblick gewonnen in die geistige Mensch-
heitsentwickelung und eingesehen die Notwendigkeit der geistes-
wissenschaftlichen Belebung, die eine Vorbereitung sein soll fiir das
Verstindnis dessen, was in der fortschreitenden Kultur sich ent-
wickelt, um eine Einsicht zu bekommen in das, was in der Mensch-
heitsevolution geschieht.



DAS ROSENKREUZERISCHE CHRISTENTUM

Neuchatel, 27, September 1911
Erster Vortrag

Es erfiillt mich mit tiefer Befriedigung, zum ersten Male hier zu sein
in diesem neugegriindeten Zweige, welcher den hohen Namen
«Christian Rosenkreutz» trigt, wodurch es mir moglich ist, zum
ersten Male genauer iiber Christian Rosenkreutz zu sprechen.
Worin besteht das Mysterium des Christian Rosenkreutz? An einem
Abend kann nicht alles iiber diese Personlichkeit gesagt werden, und
so werden wir heute iiber Christian Rosenkreutz selber, morgen
abend aber liber sein Werk sprechen.

Uber Christian Rosenkreutz zu sprechen, setzt voraus ein groBes
Vertrauen in die Mysterien des geistigen Lebens, ein Vertrauen nicht
nur in die Person, sondern in die groflen Geheimnisse des spirituellen
Lebens. Einen neuen Zweig zu griinden, setzt aber auch immer einen
Glauben an das geistige Leben voraus.

Christian Rosenktreutz ist eine Individualitit, welche witkt sowohl
wenn sie inkarniert ist, als auch wenn sie nicht im physischen Leibe
verkorpert ist; sie wirkt nicht nur als physische Wesenheit und durch
physische Krifte, sondern vor allem geistig durch héhere Krifte.

Wie wir wissen, lebt der Mensch nicht nur fiir sich, sondern im Zu-
sammenhang mit der grollen Menschheitsentwickelung. Wenn der ge-
wohnliche Mensch durch den Tod geht, 16st sich sein Athetleib im
Weltenall auf. Aber von dem sich auflésenden Atherleib bleibt immer
ein Teil erhalten, und so sind wir durchweg umgeben von Resten der
Atherleiber Verstorbener, zu unserem Heil oder auch zu unserem
Schaden. Sie wirken auf uns in gutem oder bésem Sinne, je nachdem
wir selbst gut oder bose sind. Umfassende Wirkungen gehen von den
Atherleibern groBer Individualititen in diesem Sinne auf uns aus. So
geht vom Atherleibe des Christian Rosenkreutz eine groBe Kraft
aus, die auf unsere Seele und auf unsern Geist einwirken kann. Es ist
unsere Aufgabe, diese Krifte kennen zu lernen. Und an diese Krifte
appellieren wir als Rosenkreuzer,



Im engeren Sinne nahm die rosenkreuzerische Bewegung im drei-
zehnten Jahrhundert ihren Anfang. Damals wirkten diese Krifte un-
gemein stark, und seit diesem Zeitpunkt besteht eine Christian Rosen-
kreutz-Strémung, die fortan im Geistesleben immer weiter wirkt, Es
gibt ein Gesetz, daf} etwa alle hundert Jahre dieser geistige Kraft-
sttom besonders wirksam zum Ausdruck kommen mufl. Das zeigt
sich jetzt in der theosophischen Bewegung. In seinen letzten exote-
rischen Ausfihrungen hat Christian Rosenkreutz dieses selbst so an-
gedeutet.

Im Jahre 1785 kamen die gesammelten esoterischen Offenbarungen
der Rosenkreuzer zum Ausdruck in dem Werk: «Die geheimen Figu-
ren der Rosenkreuzer» von Hinricus Madathanus Theosophus. In dieser
Publikation sind in einem gewissen beschrinkten Sinne Hinweise
enthalten auf das, was gewirkt hatte in den vorangegangenen hundert
Jahren als Rosenkreuzerstrémung und was erst dann zum Ausdruck
kam in den Arbeiten, die gesammelt waren und zusammengefalit wur-
den von Hinricus Madathanus Theosophus. Wieder hundert Jahre
spiter sehen wir die Wirkung der Rosenkreuzerstromung zum Aus-
druck kommen in dem Werke der H. P. Blavatsky, insbesondere in
dem Buche: «Die entschleierte Isis». Manches von dem Inhalt jener
Figuren ist dort in Worten niedergeschrieben. Eine Summe von
abendlindischer okkulter Weisheit, die noch lange nicht gehoben ist,
ist darin enthalten, wenn auch die Komposition manchmal recht ver-
worren ist. Es ist interessant, «Die geheimen Figuren der Rosenkreu-
zer» des Hinricus Madathanus Theosophus zu vergleichen mit dem
Werke der H. P. Blavatsky. Wir miissen hauptsichlich die erste Hilfte
der Publikation ins Auge fassen, die im Sinne der «Figuren» verfa(it
ist. Im zweiten Teil kommt Blavatsky etwas ab von det Rosenkreuzer-
sttomung. In ihren spiteren Werken entfernte sich H. P. Blavatsky
von diesem rosenkreuzerischen Geistesstrom, und wir miissen zwi-
schen ihren ersten und den spiteren Publikationen zu unterscheiden
wissen, wenn zwar auch schon in die ersteren manches von dem un-
kritischen Geist H. P. Blavatskys hineingekommen ist. Daf} dieses ge-
sagt wird, ist der jetzt nicht verkorperten H. P. Blavatsky nur er-
wiinscht.



Wenn wir die Eigentiimlichkeit des menschlichen BewuBtseins im
dreizehnten Jahrhundert ins Auge fassen, so sehen wir, dal} das primi-
tive Hellsehen allmihlich verschwunden war. Wir wissen, daf} alle
Menschen friiher ein elementares Hellsehen hatten. In der Mitte des
dreizehnten Jahrhunderts gab es in dieser Hinsicht einen Tiefpunkt. In
der Mitte des dreizehnten Jahrhunderts war plétzlich kein Hellsehen
mehr da. Es trat fiir alle Menschen eine geistige Finsternis ein. Sogar
die erleuchtetsten Geister, die hochstentwickelten Petsonlichkeiten,
auch die Eingeweihten, hatten damals keinen Zugang mehr zu den
geistigen Welten und mufiten sich auf das beschrinken, was ihnen
durch Erinnerung geblieben war, wenn sie etwas tiber die geistigen
Welten aussagten. Man wuBte iiber die geistigen Welten nur noch
durch Uberlieferung oder von solchen Eingeweihten, die ihre Erin-
nerung an das, was sie frither erlebt hatten, weckten. Aber fiir eine
kurze Zeit konnten auch diese Geister nicht unmittelbar hinein-
blicken in die geistige Wel.

Diese kurze Zeit der Verfinsterung mufite damals sein, um das Cha-
rakteristische unseres jetzigen Zeitalters vorzubereiten: die heutige
intellektuelle, verstandesmiBige Kultur. Das ist das Wichtige, das wir
heute in der fiinften nachatlantischen Kulturtepoche haben. In der
griechisch-lateinischen Kulturepoche war die heutige Verstandes-
kultur nicht in dieser Weise da. Da war an Stelle des verstandesmif3i-
gen Denkens die unmittelbare Anschauung das Dominierende. Der
Mensch wuchs sozusagen unmittelbar zusammen mit dem, was er sah
und hérte; ja, auch mit dem, was er dachte, wuchs der Mensch da-
mals so zusammen. Damals wurde nicht so viel spintisiert, wie es
heute geschieht und geschehen muf3, denn das letztere ist die Aufgabe
der fiinften nachatlantischen Kulturepoche. Nach dieser Zeit beginnt
langsam wieder das Hellsehen des Menschen, und es kann sich dann
das Hellsehen der Zukunft ausbilden.

Der Ursprung der Rosenkreuzerstromung fillt in das dreizehnte
Jahrhundert. Damals, im dreizehnten Jahrhundert, muliten ganz be-
sonders geeignete Personlichkeiten fiir die Einweihung ausgewihlt
werden. Die Einweihung selbst konnte erst geschehen nach Ablauf
jener kurzen Zeit der Verfinsterung.



An einem Orte in Europa, von dem noch nicht gesprochen werden
darf — aber es wird in nicht ferner Zeit auch dies geschehen kénnen -,
bildete sich eine hochgeistige Loge, ein Kollegium von zwolf Min-
nern, welche die ganze Summe der geistigen Weisheit alter Zeiten und
ihrer eigenen Zeit in sich aufgenommen hatten. Es handelt sich dar-
um, daf} in jener verfinsterten Zeit zwolf Menschen lebten, zwolf her-
vorragende Geister, die sich vereinigten, um den Menschheitsfort-
schritt zu férdern. Sie konnten alle nicht unmittelbar hineinschauen
in die geistige Welt, aber sie konnten regsam machen in sich die Er-
innerung an das, was sie durch frithere Einweihung erlebt hatten.
Und das Menschheitskarma hatte es so gefiigt, daf} in sieben dieser
zwolf Menschen dasjenige verkorpert war, was der Menschheit ge-
blieben war an Resten der alten atlantischen Epoche. In meiner «Ge-
heimwissenschaft» ist ja schon gesagt, daf} in den sieben alten heili-
gen Rishis, den Lehrern der urindischen Kulturzeit, hiniibergetragen
wurde das, was von der atlantischen Epoche iibrig geblieben war. Die
sieben Minner, die im dreizehnten Jahrhundert wieder inkarniert
waren, die ein Teil des Kollegiums der Zwolf waren, das waren eben
diejenigen, die zuriickblicken konnten auf die sieben Strémungen der
alten atlantischen Entwickelungsepoche der Menschheit und auf das,
was als diese sieben Strémungen fortlebte. Von diesen sieben Indivi-
dualititen konnte jede immer nur eine Strémung fruchtbar machen
fiir die damalige und die heutige Zeit. Zu diesen Sieben kamen vier
andere, die nicht auf lingst verflossene Urzeiten zuriickblicken konn-
ten wie die erstgenannten sieben Weisen, sondern diese vier Person-
lichkeiten konnten zuriickblicken auf das, was die Menschheit sich
angeeignet hatte von okkulter Weisheit in den vier nachatlantischen
Kulturperioden. Von diesen Vier konnte der erste auf die urindische
Zeit zuriickblicken, der zweite auf die urpersische Kulturzeit, der
dritte auf die dgyptisch-chaldiisch-assyrisch-babylonische Kulturzeit,
der vierte auf die griechisch-lateinische Kultur. Diese Vier vereinigten
sich mit den Sieben zu dem Kollegium der weisen Minner im drei-
zehnten Jahrhundert. Ein Zwolfter endlich hatte gewissermallen am
wenigsten an Erinnerungen, aber er war der Intellektuellste von ihnen,
der besonders die dufleren Wissenschaften zu pflegen hatte. Diese



zwolf Individualititen lebten ja nicht nur in den Erlebnissen des
abendlindischen Okkultismus, diese zwolf verschiedenen Weisheits-
stromungen wirkten zusammen zu einem Gesamtbilde. Eine ganz
besondere Art, darauf hinzuweisen, finden wir bei Goethe in seinem
Gedicht: «Die Geheimnisse ».

Also von zwolf hervorragenden Individualititen haben wir zu spre-
chen. Den Ausgangspunkt einer neuen Kultur haben wir in der Mitte
des dreizehnten Jahrhunderts zu suchen. In dieser Zeit war ein ge-
wisser Tiefpunkt des geistigen Lebens erreicht worden. Der Zugang
zu den geistigen Welten war damals auch den Hochstentwickelten
verschlossen. Damals trat dieses hochgeistige Kollegium zusammen.
An etnem Orte in Europa, von dem noch nicht geredet werden darf,
fanden sich diese zwolf Minner zusammen, welche die Summe des
ganzen geistigen Wissens ihrer Zeit darstellten und die zwolf Geistes-
richtungen vertraten.

In diesem Kollegium der Zwolf war zum Teil nur Erinnerungs-
hellsehen und intellektuelle Weisheit vorhanden. Die sieben Nachfol-
ger der sieben Rishis erinnerten sich ihrer alten Weisheit, die fiinf an-
dern vertraten die Weisheit der fiinf nachatlantischen Kulturen. Somit
vertraten die Zwolf die ganze atlantische und nachatlantische Weis-
heit. Der Zwolfte war ein Mensch, der im héchsten MaBe die intellek-
tuelle Weisheit seiner Zeit hatte. Er besal} verstandesmiBig das ganze
Wissen seiner Zeit, wihrend die anderen, denen direktes Geistes-
schauen damals auch versagt war, durch Versenken in die Erinne-
rungen an ihre fritheren Inkarnationen ihr Wissen damals erlangten.

Der Ausgangspunkt einer neuen Kultur -war aber nur dadutch
moglich, daB ein Dreizehnter in die Mitte der Zwolf trat. Dieser Drei-
zehnte wurde kein Gelehrter im Sinne der damaligen Zeit. Er war eine
Individualitit, die inkarniert gewesen war zur Zeit des Mysteriums
von Golgatha. Er hatte in darauffolgenden Inkarnationen durch ein
demiitiges Gemiit, durch ein inbriinstiges, gottergebenes Leben sich
fiir seine Mission vorbereitet. Er war eine grofle Seele, ein frommer,
innerlich tief mystischer Mensch, der mit diesen Eigenschaften ge-
boren wurde und sie sich nicht nur erworben hatte. Wenn Sie sich
einen jungen Menschen vorstellen, sehr fromm, fortwihrend in-



briinstig zu seinem Gott betend, so kénnen Sie sich ein Bild der Indi-
vidualitit dieses Dreizehnten vor Augen stellen. Dieser Dreizehnte
wuchs ganz und gar auf in der Pflege und Erziehung der Zwélf, und
er erhielt von jedem an Weisheit, soviel ihm jeder nur geben konnte.
Mit der gréfiten Sorgfalt wurde dieser Dreizehnte erzogen, und es
wurden alle Einrichtungen so getroffen, dal niemand als diese Zwolf
einen Einfluf} auf ihn ausiiben konnten. Ex wurde von der iibrigen
Welt abgesondert. Er war ein sehr schwichliches Kind in jener In-
karnation des dreizehnten Jahrhunderts, daher wirkte die Erziehung,
die thm die Zwolf angedeihen lieflen, bis in seinen physischen Leib
hinein. Die Zwolf aber, von denen jeder so durchdrungen und erfiillt
von seiner geistigen Aufgabe war und tief durchdrungen vom
Christentum, waren sich bewulBlt, dafl das duBere Christentum der
Kirche nur ein Zerrbild des wahren Christentums war. Sie waren
erfillt von der Grofle des Christentums, galten aber duBerlich als
Feinde desselben. Jeder einzelne arbeitete sich nur in einen Teil des
Christentums hinein. Thr Bestreben war, die verschiedenen Religionen
in einer groflen Einheit zu vereinigen. Sie waren iiberzeugt, dafl in
ihren zwolf Stromungen alles geistige Leben enthalten war, und jeder
wirkte nach seinen Kriften auf den Schiiler ein. Sie hatten als Ziel,
eine Synthesis aller Religionen zu erlangen, waren sich aber bewuft,
daf} dieses Ziel nicht durch irgendeine Theorie, sondern durch die
Auswirkung des geistigen Lebens zu erreichen war. Und dazu war
eine entsprechende Erziehung des Dreizehnten notwendig.

Wihrend die geistigen Krifte dieses Dreizehnten ins Unendliche
zunahmen, gingen seine physischen Krifte ganz zuriick. Es kam so
weit, daf} fast aller Zusammenhang mit dem #ufleren Leben aufhorte,
alles Interesse fiir die physische Welt verschwand. Er lebte nur fiir die
geistige Entwickelung, wozu er von den Zwolf die Anregung erhielt.
In ihm war ein Reflex der Weisheit der Zwolf. Es kam so weit, daf3 der
Dreizehnte alle Nahrung verweigerte und dahinsiechte. Da trat ein
Ereignis ein, das nur einmal in der Geschichte eintreten konnte. Es
war eines der Ereignisse, die dann eintreten kénnen, wenn die makro-
kosmischen Krifte — der Friichte wegen, die ein solches Ereignis zei-
tigen soll — zusammenwirken. Nach einigen Tagen wurde der Korper



dieses Dreizehnten ganz durchsichtig, und er war wie tot durch Tage
hindurch. Um ihn herum versammelten sich nun die Zwolf in be-
stimmten Zeitrdumen. Es entstromte ihrem Mund alles Wissen und
alle Weisheit in diesen Momenten. In kurzen Formeln, die wie An-
dachtsgebete waren, lieBen sie dem Dreizehnten ihre Weisheit zu-
stromen, wihrend der Dreizehnte wie tot dalag. Man kann sich am
besten die Zwolf in einem Kreis um den Dreizehnten herum vorstel-
len. Dieser Zustand endete damit, dal3 die Seele dieses Dreizehnten
erwachte wie eine neue Seele. Eine grofle Umwandlung seiner Seele
hatte er erlebt. Es war in ihr etwas vorhanden wie eine ganz neue Ge-
burt der zwolf Weisheiten, so dal auch die zwolf Weisen etwas ganz
Neues letnen konnten von dem Jingling. Aber auch dessen Korper
wurde dadutch in einer solchen Weise belebt, daf3 diese Belebung des
ganz durchsichtigen Korpers mit nichts verglichen werden kann. Der
Jungling konnte nun von ganz neuen Erlebnissen sprechen. Die
Zwdlf konnten erkennen, dal3 er das Erlebnis von Damaskus hinter
sich hatte: es war eine Wiederholung der Vision des Paulus vor Da-
maskus. Im Verlauf weniger Wochen gab nun der Dreizehnte alle
Weisheit wieder, die er von den Zwolfen erhalten hatte, aber in einer
neuen Form. Wie von Christus selbst gegeben war diese neue Form.
Was er ihnen da offenbarte, das nannten die Zwolf das wahre Chri-
stentum, die Synthesis aller Religionen, und sie unterschieden zwi-
schen diesem wahren Christentum und dem Christentum der Epoche,
in der sie lebten. Dieser Dreizehnte starb verhiltnismiBig jung, und
die Zwolf widmeten sich dann der Aufgabe, in Imaginationen — denn
nur so konnte es geschehen — aufzuzeichnen, was der Dreizehnte ihnen
geoffenbart hatte. So entstanden die symbolischen Figuren und Bilder,
die in der Sammlung des Hinricus Madathanus Theosophus enthalten
sind, und die Mitteilungen der H.P.Blavatsky in dem Werke: «Die
entschleierte Isis ». Der okkulte Vorgang muf3 so vorgestellt werden,
daB sich die Frucht der Einweihung des Dreizehnten als dessen Ather-
leib-Rest innerhalb der Geist-Atmosphire der Erde erhalten hat. Die-
ser Rest wirkte auf die Zwolf ebenso wie auf ihre folgenden Schiiler
inspirierend, so daB aus ihnen hervorgehen konnte die rosenkreuze-
rische okkulte Stromung. Aber dieser Atherleib wirkte weiter fort,



und er durchdrang dann den Atherleib des sich wieder inkarnieren-
den Dreizehnten.

Schon im vierzehnten Jahrhundert wurde die Individualitit des
Dreizehnten wiederverkorpert, ungefihr in der Mitte des vierzehnten
Jahrhunderts. In dieser Inkarnation lebte diese Individualitit mehr
als hundert Jahre. Er wurde auf dhnliche Weise im Kreise der Schiiler
und Nachfolger der Zwolf erzogen, aber nicht so weltfremd wie in
seiner vorhergehenden Inkarnation. Als er achtundzwanzig Jahre alt
war, bekam er ein merkwiirdiges Ideal. Er muflte reisen und aus
Europa fortziehen. Zuerst ging er nach Damaskus, und dort wiedet-
holte sich noch einmal fiir ihn das Ereignis, das Paulus dort etlebt
hatte. Dieses Erlebnis ist als die Frucht eines Keimes der vorigen
Inkarnation zu bezeichnen. Alle Krifte des wunderbaren Atherleibes
der Individualitit des dreizehnten Jahrhunderts waren intakt ge-
blieben, und nichts ging nach dem Tode in den allgemeinen Welten-
ither tiber. Dieses war ein bleibender Atherleib, der seither intakt
blieb in den Athersphiren. Dieser selbe feingeistige Atherleib durch-
leuchtete und durchstrahlte wieder von der geistigen Welt aus die
neue Verkoérperung, die Individualitit im vierzehnten Jahrhundert,
Daher wurde er getrieben, das Ereignis von Damaskus noch einmal
zu erleben. Es ist dies die Individualitit des Christian Rosenkreutz.
Er war der Dreizehnte im Kreise der Zwolf. Von dieser Inkarnation
an wurde er so genannt, Esoterisch, im okkulten Sinne, ist er Christian
Rosenkreutz schon im dreizehnten Jahrhundert, exoterisch wird er
erst im vierzehnten Jahrhundert so genannt. Und die Schiiler dieses
Dreizehnten sind die Nachfolger der andern Zwolf im dreizehnten
Jahrhundert. Das sind die Rosenkreuzer.

Christian Rosenkreutz reiste damals durch die ganze bekannte Welt.
Nachdem er die gesamte Weisheit der Zwdlf eingeflofit bekommen
hatte, befruchtet durch die groe Wesenheit des Christus, wurde es
ihm leicht, im Laufe von sieben Jahren die gesamte Weisheit der
damaligen Zeit in sich aufzunehmen. Als er dann nach sieben Jah-
ren nach Europa zuriickkehrte, nahm er die entwickeltsten Schiiler
und Nachfolger der Zwolf zu Schiilern an und begann dann die eigent-
liche Arbeit der Rosenkreuzer.



Eine ganz neue Weltbetrachtung konnte man beginnen, dank den
Ausstrahlungen des wunderbaren Athetleibes des Christian Rosen-
kreutz. Was nun bis zu unserer Zeit von den Rosenkreuzern gearbei-
tet wurde, ist 4uBere und innere Arbeit. Die dullere Arbeit hatte den
Zweck, das, was hinter der Maja der Materie liegt, zu ergriinden. Man
wollte die Maja der Materie untersuchen. Dem gesamten Makrokos-
mos liegt ebenso ein Ather-Makrokosmos, ein Athetleib zugrunde,
wie der Mensch einen Atherleib hat. Es gibt einen gewissen Grenz-
ibergang von der gréberen zur feineren Substanz. Richten wir unsern
Blick auf die Grenze zwischen physischer und itherischer Substanz.
Dem, was zwischen der physischen und der 4therischen Substanz
liegt, ist nichts anderes auf der Welt dhnlich. Es ist weder Gold noch
Silber, noch Blei, noch Kupfer. Da haben wir etwas, was nicht mit
irgendeiner anderen physischen Substanz vergleichbar wire, sondern
es ist die Essenz von allem. Wir haben da eine Substanz, die in allen
anderen physischen Substanzen enthalten ist, so daf} die anderen
physischen Substanzen als Modifikationen dieser einen Substanz be-
trachtet werden konnen. Diese Substanz hellseherisch anzuschauen,
war das Bestreben der Rosenkreuzer. Sie sahen die Vorbereitung,
die Ausbildung eines solchen Schauens in einet erthchten Wirksam-
keit der moralischen Krifte der Seele, die dann diese Substanz sicht-
bar machte. In den moralischen Kriften der Seele erblickten sie die
Kraft zu diesem Schauen. Diese Substanz ist von den Rosenkreuzern
wirklich geschaut und entdeckt worden. Sie fanden, daf3 diese Sub-
stanz in einer bestimmten Form in der Welt lebt, im Makrokosmos
sowie auch im Menschen. Draullen in der Welt, auBBerhalb des
Menschen, verehrten sie sie als das grole Gewand, als das Kleid des
Makrokosmos. Im Menschen sahen sie sie entstehen, wenn eine hat-
monische Wechselwirkung zwischen Denken und Wollen vorhanden
ist. Sie sahen die Krifte des Wollens nicht nur im Menschen, sondern
auch im Makrokosmos, zum Beispiel im Donner und Blitz. So sahen
sie auch die Krifte des Denkens einerseits in dem Menschen und
dann drauflen in der Welt, in dem Regenbogen, in der Morgen-
rote. Die Kraft, solche Harmonie zwischen Wollen und Denken
zu erreichen in der eigenen Secle, suchten die Rosenkreuzer in den



Ausstrahlungen dieses Athetleibes des Dreizehnten, des Christian
Rosenkreutz.

Es wurde festgesetzt, daf} alle Entdeckungen, die sie machten, hun-
dert Jahre lang als Geheimnis bei den Rosenkreuzern bleiben miiiten
und daf erst dann, nach hundert Jahren, diese Rosenkreuzer-Offen-
barungen der Welt gebracht werden diirften. Erst nachdem hundert
Jahre dariiber gearbeitet worden war, durfte in entsprechender Weise
dariiber gesprochen werden. So wurde vom siebzehnten bis zum acht-
zehnten Jahrhundert vorbereitet, was 1785 in dem Werk «Die gehei-
men Figuren der Rosenkreuzer» zum Ausdruck kam.

Nun ist es auch von grofler Bedeutung, zu wissen, daf3 in jedem
Jahrhundert die rosenkreuzerische Inspiration so gegeben wird, dal3
niemals der Triger der Inspiration duBerlich bezeichnet wurde. Nur
die héchsten Eingeweihten wufiten es. Heute kann zum Beispiel dufler-
lich nur von solchen Geschehnissen gesprochen werden, welche hun-
dert Jahre zuriickliegen, denn das ist die Zeit, welche jeweils ver-
flossen sein muB, bevor davon duflerlich gesprochen werden darf. Die
Versuchung ist zu grof3 fiir die Menschen, einer solchen ins Person-
liche gezogenen Autoritit — was das Schlimmste ist, was es gibt — fana-
tische Heiligenverehrung entgegenzubringen. Es liegt dies eben zu
nahe. Es ist diese Verschwiegenheit aber nicht nur eine Notwendig-
keit gegen die dufleren Anfechtungen des Ehrgeizes und des Hoch-
mutes, deren man sich ja vielleicht noch erwehren kénnte, sondern
auch vor allem gegen die okkulten astralen Attacken, die fortwihrend
auf eine solche Individualitit gerichtet sein wiirden. Deshalb ist die
Bedingung, dal3 erst hundert Jahte nach einem solchen Faktum davon
gesprochen werden datf, eine notwendige.

Infolge der Rosenkreuzerarbeit wurde der Atherleib des Christian
Rosenkreutz von Jahrhundert zu Jahrhundert immer kriftiger und
immer michtiger. Er wirkte nicht nur durch Christian Rosenkreutz,
sondern auch durch alle, die seine Schiiler wurden. Seit dem vier-
zehnten Jahrhundert ist Christian Rosenkreutz immer wieder inkar-
niert gewesen. Alles, was als Theosophie verkiindet wird, wird vom
Atherleib des Christian Rosenkreutz gestirkt, und diejenigen, die
Theosophie verkiindigen, lassen sich iiberschatten von diesem Athet-



leib, der auf sie wirken kann, sowohl wenn Christian Rosenkreutz in-
karniert ist als auch dann, wenn er nicht inkarniert ist.

Det Graf von Saint-Germain ist im achtzehnten Jahrhundert die
exoterische Wiederverkorperung von Christian Rosenkreutz gewesen.
Nur wurde dieser Name auch andern Personen beigelegt, so daf nicht
alles, was in der dufleren Welt da oder dort iiber den Grafen von Saint-
Germain gesagt wird, auch fiir den wirklichen Christian Rosenkreutz
gelten kann. Heute ist Christian Rosenkreutz wiederverkorpert. Von
den Ausstrahlungen seines Atherleibes ging die Inspiration aus fiir das
Werk der H.P.Blavatsky «Die entschleierte Isis»., Es war auch der
EinfluB3 des Christian Rosenkreutz, der unsichtbar auf Lessing gewirkt
hat und der ihn zu der Schrift iiber «Die Erziehung des Menschen-
geschlechts » (1780) inspirierte. Infolge der steigenden Flut des Mate-
rialismus wurde es immer schwerer, im Sinne des Rosenkreuzertums
zu inspirieren. Im neunzehnten Jahrhundert kam dann die Hochflut
des Materialismus. So konnte vieles nur in sehr gebrochenen Strahlen
gegeben werden. 1851 wurde von Widenmann das Problem der Un-
sterblichkeit der Seele im Sinne der Reinkarnation geldst. Seine Schrift
wurde preisgekront. Schon gegen 1850 schrieb Drofbach vom psycho-
logischen Standpunkt aus im Sinne der Reinkarnation.

So haben auch im neunzehnten Jahrhundert die Ausstrahlungen des
Atherleibes des Christian Rosenkreutz fortgewirkt. Und eine Erneue-
rung des theosophischen Lebens konnte auftreten, weil das kleine Kali
Yuga abgelaufen war im Jahre 1899. Deshalb ist der Zugang zur gei-
stigen Welt heute leichter und die geistige Wirkung in einem viel
groferen MafBle moglich. Die Hingabe an den michtig gewordenen
Atherleib des Christian Rosenkreutz wird den Menschen das neue
Hellsehen bringen konnen und wird hohe spirituelle Krifte zutage
fordern. Aber das wird nur fiir diejenigen Menschen méglich sein, die
richtig die Schulung des Christian Rosenkreutz befolgen. Bis jetzt war
esoterische rosenkreuzerische Vorbereitung dazu notwendig. Das
zwanzigste Jahrhundert hat aber die Mission, diesen Atherleib so
michtig werden zu lassen, daf3 er auch exoterisch wirken wird. Die
davon ergriffen werden, diirfen das Ereignis erleben, das Paulus vor
Damaskus etlebte. Es hat dieser Atherleib bis jetzt nur eingewirkt in



die Rosenkreuzerschule; im zwanzigsten Jahrhundert wird es immer
mehr und mehr Menschen geben, die diese Wirkung erfahren kénnen
und dadurch die Erscheinung des Christus im Athetleib werden er-
leben diirfen. Die Arbeit der Rosenkreuzer ist es, die es moglich macht,
die Ather-Erscheinung des Christus zu haben. Die Zahl derjenigen,
die fahig sein werden, sie zu schauen, wird immer groler und groBer
werden. Wir miissen diese Wiedererscheinung zuriickfiihren auf das
grolle Ereignis der Arbeit der Zwolf und des Dreizehnten im drei-
zehnten und vierzehnten Jahrhundert.

Wenn Sie ein Werkzeug des Christian Rosenkreutz werden sein kon-
nen, dann konnen Sie versichert sein, dal3 Thre kleinste Seelenarbeit
fiir die Ewigkeit da sein wird.

Morgen werden wir auf das Werk des Christian Rosenkreutz zu
sprechen kommen. Ein unbestimmter Trieb zur Geisteswissenschaft
durchstrémt heute die Menschheit. Und wir kdnnen sicher sein, iiber-
all da, wo Rosenkreuzerschiiler ernst und gewissenhaft vorwirts stre-
ben, werden Werte fiir die Ewigkeit geschaffen. Jede kleinste geistige
Arbeit bringt uns hoher. Notwendig ist es, Verstindnis und Ver-
ehrung der heiligen Sache entgegenzubringen.



DAS ROSENKREUZERISCHE CHRISTENTUM

Neuchdtel, 28. September 1911
Zweiter Vortrag

Heute wird es nun meine Aufgabe sein, Thnen etwas zu sagen tiber das
Werk des Christian Rosenkreutz. Dieses Werk begann mit dem drei-
zehnten Jahrhundert und dauert bis heute und wird in alle Ewigkeit
dauern. Der erste Akt dieses Werkes ist natiirlich dasjenige, was wir
gestern von der Initiation des Christian Rosenkreutz sagten und was
wir tiber die Vorginge zwischen dem Kollegium der Zwolf und dem
Dreizehnten hérten. Als dann Christian Rosenkreutz im vierzehnten
Jahrhundert wiedergeboren wurde und damals seine Inkarnation mehr
als hundert Jahre dauerte, bestand sein Werk hauptsichlich in der
Belehrung der Schiiler der Zwolf. Wihrend dieser Zeit lernten kaum
andere Menschen Christian Rosenkreutz kennen aufler seinen Zwolf.
~ Es ist dies nicht so aufzufassen, als ob Christian Rosenkreutz etwa
nicht auch unter anderen Menschen herumgegangen wire, sondern
nur so, daf} die anderen Menschen ihn nicht erkannten. Das ist im
Grunde dhnlich so geblieben bis heute. Aber der Atherleib des
Christian Rosenkreutz wirkte stets im Kreise der Schiiler, und seine
Krifte wirkten in immer weiteren Kreisen, und heute sind eigentlich
schon viele Menschen in der Lage, ergriffen zu werden von den
Kriften dieses Atherleibes.

Diejenigen, die Christian Rosenkreutz zu seinen Schiilern machen
will, werden von ihm auf eine eigentiimliche Weise dazu auserwihlt.
Es handelt sich dabei darum, daB3 der also Erwihlte achtgeben muf3
auf ein bestimmtes Ereignis oder mehrere Ereignisse dieser Art in
seinem Leben. Es geschieht diese Erwihlung durch Christian Rosen-
kreutz so, daf} irgendein Mensch in seinem Leben an einen entschei-
denden Wendepunkt, an eine karmische Krise herankommt. Nehmen
wir zum Beispiel an, ein Mensch sei im Begriff, eine Sache zu begehen,
die ihn zum Tode fiithren wiirde. Solche Dinge kénnen die verschie-
densten sein. Der Mensch geht einen Weg, der fiir ihn sehr gefihrlich
werden kann, vielleicht bis in die Nihe eines Abgrundes, ohne es zu



bemerken. Es geschieht dann, daf3 der Betreffende vielleicht wenige
Schritte vor dem Abgrund eine Stimme hort: Halt ein! - so dall er
halten muf}, ohne zu wissen warum. Tausend dhnliche Fille kann es
geben. Zu bemerken ist allerdings, dal3 dies nur das dullere Zeichen
ist, aber das wichtigste Zeichen der duBleren spirituellen Berufung. Zur
inneren Berufung gehort, dafl der Erwihlte sich mit irgend etwas
Spirituellem, Theosophie oder sonstiger geistiger Wissenschaft be-
schiftigt hat. Das Thnen genannte dullere Ereignis ist eine Tatsache
in der physischen Welt, riihrt aber nicht von einer menschlichen
Stimme her. Das Ereignis ist immer so gestaltet, daf3 der Betreffende
ganz genau weil3, daf3 die Stimme aus der geistigen Welt kam. Es kann
zuerst der Glaube herrschen, daf3 ein Mensch irgendwo versteckt sei,
von dem die Stimme herriithre, aber wenn der Schiiler reif ist, findet
er heraus, da} nicht etwa eine physische Personlichkeit in sein Leben
eingegriffen hat. Kurz, die Sache ist so, daf3 durch dieses Ereignis der
Schiiler ganz genau weil}, dal} es Mitteilungen gibt aus der geistigen
Welt. Solche Ereignisse kénnen einmal, aber auch 6fters vorkommen
im menschlichen Leben. Wir miissen nun die Wirkung davon auf das
Gemiit des Schiilers verstehen. Der Schiiler sagt sich: Es ist mir durch
Gnade ein weiteres Leben geschenkt worden; das erste war verwirkt, —
Dieses neue, durch Gnade verlichene Leben gibt dem Schiiler Licht in
seinem ganzen folgenden Leben. Er hat dieses bestimmte Gefiihl, das
man in die Worte kleiden kann: Ohne dieses mein Rosenkreuzer-
Erlebnis wire ich gestorben. Das nun folgende Leben hitte nicht den-
selben Wert ohne dieses Ereignis.

Es kann allerdings vortkommen, daf3 ein Mensch dies schon einmal
oder mehrere Male erlebt hat und er doch nicht gleich zur Theosophie
oder Geisteswissenschaft kommt. Dann kann aber spiter die Erinne-
rung an ein solches Erlebnis hinzutreten. Viele von denen, die hier
sind, konnen ihr vergangenes Leben priifen und finden, dafl dhnliche
Ereignisse in ihrem Leben vorgekommen sind. Man beobachtet solche
Dinge heute nur zu wenig. Wir sollten uns iiberhaupt klarmachen, daf3
wir an so vielen wichtigen Ereignissen vorbeigehen, die wir nicht
beobachten. Dies sei eine Andeutung fiir die Art der Berufung der
hoheren Schiiler des Rosenkreuzertums.



Entweder wird nun ein solches Ereignis spurlos an dem betreflenden
Menschen voriibergehen, dann verwischt sich der Eindruck, und er
hilt dieses Erlebnis {iberhaupt nicht fiir wichtig. Oder nehmen wir an,
der Mensch sei aufmerksam, er hilt dieses Erlebnis nicht fiit bedeu-
tungslos, dann kommt er vielleicht zu dem Gedanken: Eigentlich
standest du da vor einer Klrisis, einer karmischen Kirisis, eigentlich
sollte dein Leben in diesem Augenblicke enden, du hattest dein Leben
verwirkt; nur durch etwas Zufallihnliches bist du gerettet worden.
Es ist seit jener Stunde gleichsam ein zweites Leben auf dieses erste
daraufgepflanzt. Dieses zweite Leben mufBit du als dir geschenkt be-
trachten und demgemil mufit du dich benehmen.

Wenn ein solches Erlebnis in einem Menschen die innere Stimmung
auslost, daf} er sein Leben von jener Stunde an als geschenkt betrachtet,
so macht dies heute diesen Menschen zu einem Bekenner des Christian
Rosenkreutz. Denn das ist seine Art, diese Seelen zu sich zu rufen. Und
derjenige, der sich zuriickerinnern kann an ein solches Erlebnis, kann
sich sagen: Christian Rosenkreutz hat mir einen Wink gegeben aus der
spirituellen Welt, daf} ich seiner Strémung angehore. Christian Rosen-
kreutz hat zu meinem Karma hinzugefiigt die Moéglichkeit eines solchen
Erlebnisses. — Das ist die Art, wie Christian Rosenkreutz die Wahl sei-
ner Schiiler trifft. So wihlt er seine Gemeinde. Wer solches bewuf3t
erlebt, der sagt sich: Da ist mir ein Weg gewiesen, ich mul3 dem nach-
gehen und sehen, inwiefern ich meine Krifte in den Dienst des Rosen-
kreuzertums stellen kann.~Diejenigen aber, die denWink nicht verstan-
den haben, werden spiter noch dazu kommen, denn an wen der Wink
einmal ergangen ist, der wird auch nicht wieder davon loskommen.

D28 der Mensch ein Erlebnis der geschilderten Art haben kann, das
rithrt davon her, dal3 dieser Mensch in der Zeit zwischen seinem
letzten Tode und seiner letzten Geburt zusammengetroffen ist in der
geistigen Welt mit Christian Rosenkreutz. Damals hat uns Christian
Rosenkreutz erwihit, er hat einen Willensimpuls in uns hineingelegt,
der uns nun zu solchen Erlebnissen fithrt. Das ist die Art, wie geistige
Zusammenhinge herbeigefiihrt werden.

Um nun weiter in die Sache einzudringen, wollen wir den Unter-
schied des Unterrichts des Christian Rosenkreutz in fritheren Zeiten



von den spiteren Zeiten besprechen. Dieser Unterricht war frither ein
mehr naturwissenschaftlicher, heute ist er mehr geisteswissenschaft-
licher Art. So sprach man zum Beispiel frither mehr von Natur-
prozessen und nannte diese Wissenschaft Alchimie, und insofern diese
Prozesse auBBerhalb det Erde stattfanden, nannte man diese Wissenschaft
Astrologie. Heute gehen wir mehr von der spirituellen Betrachtung aus.
Wenn wir zum Beispiel die aufeinanderfolgenden nachatlantischen
Kulturepochen betrachten, die urindische Kultur, die urpersische, die
dgyptisch-chaldiisch-assyrisch-babylonische Kultur, die griechisch-
lateinische Kultur, so lernen wir aus dieser Betrachtung die Natur der
menschlichen Seelenentwickelung kennen. Der mittelalterliche Rosen-
kreuzer studierte die Naturvorginge, die er als die Erdvorginge der
Natur ansah. So unterschied er zum Beispiel drei verschiedene Natur-
vorginge, die er als die drei groen Prozesse der Natur ansah.

Als der erste wichtige ProzeB3 ist folgender anzufiihren: Die Salz-
bildung. Alles, was in der Natur aus einer Auflésung als fester Stoff
sich niederschligt, sich setzen, herausfallen kann, nannte der mittel-
alterliche Rosenkreuzer: Salz. Wenn aber der mittelalterliche Rosen-
kreuzer diese Salzbildung sah, war seine Vorstellung davon ganz ver-
schieden von der des heutigen Menschen. Denn der Anblick eines
solchen Prozesses mufite wie ein Gebet wirken in der Seele desjenigen
Menschen, der ihn betrachtete, wenn er ihn als verstanden empfinden
wollte. Der mittelalterliche Rosenkreuzer suchte sich deshalb klar zu
machen, was in seiner eigenen Seele vorgehen miifite, wenn in ihr
diese Salzbildung auch vorgehen sollte. Er dachte: Die menschliche
Natur vernichtet sich fortwihrend durch die Triebe und Leiden-
schaften. Unser Leben wire eine fortwihrende Zersetzung, einFiulnis-
prozel3, wenn wir uns nur den Begierden und Leidenschaften hingeben
wiirden. Und wenn der Mensch sich wirklich schiitzen will gegen
diesen Fiulnisproze3, so muf} er sich fortwihrend hingeben reinen,
nach dem Geistigen hintendierenden Gedanken. Es handelte sich um
die Hoherentwickelung seiner Gedanken. Der mittelalterliche Rosen-
kreuzer wuflte, daf3, wenn er in einer Inkarnation seine Leidenschaften
nicht bekimpfte, er in die nichste Inkarnation mit Krankheitsanlagen
hinecingeboren werden wiirde, dall er aber, wenn er seine Leiden-



schaften liuterte, in die nichste Inkarnation mit gesunden Anlagen
eintreten wiirde. Der ProzeB der Uberwindung det zur Verwesung
fiihrenden Krifte durch Spiritualitit, das ist mikrokosmische Salz-
bildung. So kdénnen wir begreifen, wie ein solcher Naturvorgang fiir
den mittelalterlichen Rosenkreuzer zum frommsten Gebet werden
konnte. Bei der Betrachtung der Salzbildung sagten sich die mittel-
alterlichen Rosenkreuzer mit dem Gefiihl der reinsten Frommigkeit:
Hier haben gottlich-geistige Krifte seit Tausenden von Jahren ebenso
gewirkt, wie in mir reine Gedanken wirken. Ich bete an hinter der
Maja der Natur die Gedanken der Gétter, der gottlich-geistigen
Wesenheiten. ~ Das wufite der mittelalterliche Rosenkreuzer und er
sagte sich: Wenn ich mich durch die Natur anregen lasse, solche Emp-
findungen zu hegen, so mache ich mich selber dem Makrokosmos
dhnlich. Betrachte ich diesen Prozel3 nur dulletlich, so scheide ich mich
von dem Gotte, so falle ich vom Makrokosmos ab. -~ So empfand der
mittelalterliche Theosoph oder Rosenkreuzer.

Ein anderes Erlebnis war der Prozef3 der Aufldsung: ein anderer
Naturprozel3, der ebenfalls den mittelalterlichen Rosenkreuzer zum
Gebet fithren konnte. Alles dasjenige, was etwas anderes aufl6sen
kann, nannte der mittelalterliche Rosenkreuzer: Quecksilber oder
Merkur. Nun trat wieder fiir den mittelalterlichen Rosenkreuzer die
Frage auf: Was ist die entsprechende Eigenschaft in der menschlichen
Seele? Welche Seeleneigenschaft wirkt so, wie in der Natur draullen
Quecksilber oder Merkur? Der mittelalterliche Rosenkreuzer wullte,
daf} das, was diesem Merkur in der Seele entspricht, alle Formen der
Liebe in der Seele bedeutet. Er unterschied niedere und héhere Auf-
16sungsprozesse, wie es niedere und hohere Liebeformen gibt. Und so
wurde der Anblick des Auflosungsprozesses wieder zu einem from-
men Gebete, und der mittelalterliche Theosoph sagte sich: Es hat die
Liebe des Gottes drauflen Jahrtausende lang so gewirkt, wie in meinem
Innern die Liebe wirkt.

Der dritte wichtige Naturproze3 war fiir den mittelalterlichen Theo-
sophen die Verbrennung, das, was eintritt, wenn ein dullerer Stoff in
Flammen sich verzehrt. Und wiederum suchte der mittelalterliche
Rosenkreuzer deninneren Vorgang, der dieser Verbrennung entspricht.



Er sah diesen inneren Seelenvorgang in der inbriinstigen Hingabe an
die Gottheit. Und er nannte alles, was in der Flamme aufgehen kann,
Schwefel oder Sulphur. Er sah in den Entwickelungsstadien der Erde
den Prozefl einer allmihlichen Liuterung, dhnlich einem Verbren-
nungsprozel oder SchwefelprozeB. So wie er wullte, daf3 einmal die
Erde durch das Feuer gereinigt wird, so sah er in der inbriinstigen
Hingabe an die Gottheit auch einen Verbrennungsprozel. In den
Erdenprozessen sah er die Arbeit der Gétter, die zu noch hoheren
Gottern aufschauen. Und so durchdrungen von grofler Frommigkeit
und tief religiésen Gefiihlen sagte er sich beim Anblick des Verbren-
nungsprozesses: Jetzt opfern Gotter den hoheren Gottern. — Und
wenn dann der mittelalterliche Theosoph selbst in seinem Laborato-
rium den Verbrennungsprozel hervorbrachte, dann empfand er: Ich
tue, was die Gotter tun, wenn sie sich héheren Géttern opfern. — Sich
selber hielt er nur dann fiir wiirdig, zu einem solchen Verbrennungs-
-prozeB in seinem Laboratorium zu schreiten, wenn er sich von solcher
Opfergesinnung durchdrungen fiihlte, wenn er selber in sich fiihlte
den Wunsch, sich opfernd den Géttern hinzugeben. Die Macht der
Flamme erfillte den mittelalterlichen Theosophen mit groflen, tief-
religiésen Gefiihlen, und er sagte sich: Wenn ich drauflen im Makro-
kosmos die Flamme sehe, so sehe ich die Gedanken, die Liebe, die
Opfetgesinnung der Gotter.

Der mittelalterliche Rosenkreuzer nahm selber in seinem Laborato-
rium diese Prozesse vor, und dann ergab sich der Experimentierende
der Betrachtung dieser Bildungen von Salz, der Auflésungen und der
Verbrennungen, bei denen er sich stets tief religitsen Empfindungen
hingab, und er fithlte den Zusammenhang mit allen Kréften im Makro-
kosmos. Diese Seelenvorginge riefen bei thm hervor: erstens Gotter-
gedanken, zweitens Gotterliebe, drittens Goétteropferdienst. Und dann
entdeckte dieser mittelalterliche Rosenkreuzer, daf3, wenn er einen
Salzbildungsprozefl vornahm, in ihm selber solche reinen, liuternden
Gedanken aufstiegen. Bei einem Auflosungsprozef3 fithlte er sich an-
geregt zur Liebe, wurde er von der géttlichen Liebe durchdrungen,
im Verbrennungsprozef fiihlte er sich entfacht zum Opferdienst, dazu
gedringt, sich auf dem Altar der Welt zu opfern.



Das war, was der Experimentierende erlebte. Und wenn man selbst
als Hellsecher einem solchen Experiment beigewohnt hitte, so hitte
man eine Verinderung der Aura des betreffenden Menschen, der das
Experiment ausfiihrte, wahrgenommen. Die Aura, die vor dem Expe-
riment sehr gemischt war, die vielleicht erfiillt gewesen war von Be-
gierden, Trieben, denen sich der Betreffende hingegeben hatte, wurde
durch das Experiment einfarbiger. Zuerst, bei dem Experiment der
Salzbildung: kupfern - reine Gottesgedanken -, dann, bei dem Experi-
ment der Auflsung: silbern - Gotterliebe —, und endlich gold-
glinzend — Gotteropferliebe oder Gotteropferdienst — bei der Ver-
brennung. Und die Alchimisten sagten dann, sie hiitten aus der Aura
das subjektive Kupfer, das subjektive Silber und das subjektive Gold
gemacht. Und die Folge davon war, daB3 derjenige, der so etwas durch-
gemacht hatte, der ein solches Experiment wirklich innerlich erlebte,
von goéttlicher Liebe ganz durchdrungen wurde. Also ein von Rein-
heit, Liebe und Opferwillen durchdrungener Mensch kam dabei het-
aus, und durch diesen Opferdienst bereiteten die mittelalterlichen
Theosophen ein gewisses Hellsehen vor. So konnte der mittelalterliche
Theosoph hineinschauen in die Art, wie hinter der Maja geistige
Wesen die Dinge entstehen und wieder vergehen liefen. Und dadurch
sah er dann auch ein, welche Bestrebungskrifte in der Seele in uns
tordernd sind und welche nicht. Er lernte unsere eigenen Entstehungs-
und Verwesungskrifte kennen. Der mittelalterliche Theosoph Heinrich
Khunrath nannte, in einem Augenblick der Aufklirung, diesen Prozel}
das Gesetz der Entstehung und Verwesung.

Aus dem Naturanblick wurde dem mittelalterlichen Theosophen
das Gesetz der Aufwirtsentwickelung und des Abstiegs klar. Die
Wissenschaft, die er sich dadurch aneignete, driickte er in gewissen
Zeichen, in imaginativen Bildern und Figuren aus. Es war eine Art
imaginativer Erkenntnis. Was gestern charakterisiert worden ist als
«Die geheimen Figuren der Rosenkreuzer», ist ein Resultat von dem
eben Besprochenen.

So arbeiteten die besten Alchimisten vom vierzehnten bis ins acht-
zehnte und noch bis an den Anfang des neunzehnten Jahrhunderts.
Uber diese wirklich moralische, ethische, intellektuelle Arbeit ist



nichts gedruckt worden. Was iiber Alchimie gedruckt ist, handelt nur
von rein #uBeren Experimenten, ist nur von denen geschrieben,
welche die Alchimie als Selbstzweck betrieben. Der falsche Alchimist
ging darauf aus, Stoffe zu formen. Er sah in den Experimenten bei der
Verbrennung der Stoffe nur den Gewinn des materiellen Ergebnisses.
Der rechte Alchimist aber gab auf den Stoff, den er zuletzt erhielt, gar
nichts. Es kam ihm nur auf die inneren Seelenerlebnisse wihrend der
Stofformung an, auf die Gedanken, die in ihm waren, die Erlebnisse,
die er in sich hatte. Daher war es ein strenges Gesetz, dal3 der mittel-
alterliche Theosoph, welcher bei den Experimenten Gold und Silber
erzeugte, nie einen Gewinn fir sich daraus machen durfte. Er dutfte
die produzierten Metalle nur verschenken. Der heutige Mensch hat
nicht mehr die richtige Vorstellung von diesen Experimenten. Er hat
keine Ahnung von dem, was der Experimentierende erleben konnte.
Der mittelalterliche Theosoph konnte ganze Seelendramen in seinem
Laboratorium erleben, zum Beispiel wenn das Antimon gewonnen
wurde, sahen die Experimentierenden sehr bedeutendes Moralisches
in diesen Prozessen.

Wiren damals diese Dinge nicht geschehen, so kénnten wir heute
nicht im geisteswissenschaftlichen Sinne Rosenkreuzerei treiben. Was
der mittelalterliche Rosenkreuzer im Anblick der Naturprozesse erlebt
hat, ist eine heilige Naturwissenschaft. Was er erlebte an geistigen
Opfergesinnungen, an groflen Freuden, grof3en Naturvorgingen, auch
an Schmerzen und Traurigkeit, an erhebenden und erfreuenden Et-
eignissen wihrend der Experimente, die er vornahm, das wirkte alles
erlésend und befreiend auf ihn ein. Alles das aber ruht jetzt in den
innersten Untergriinden des Menschen, alles, was ihm damals dort
hineingelegt wurde.

Wie finden wir nun diese verborgenen Krifte, die damals zum Hell-
sehen fithrten, wieder? Wir finden sie dadurch, daf3 wir Geisteswissen-
schaft studieren und uns durch ernste Meditation und Konzentration
ganz dem inneren Leben der Seele hingeben. Durch solche innere
Entwickelung wird allmihlich die Beschiftigung mit der Natur wieder
ein Opferdienst. Dazu miissen die Menschen hindurchgehen durch
das, was wir heute Geisteswissenschaft nennen. Tausende von Men-



schen miissen sich der Geisteswissenschaft hingeben, ein inneres Leben
fihren, damit in Zukunft wieder die geistige Wahrheit hinter der
Natur wahrgenommen werden kann, damit man wieder das Geistige
hinter der Maja verstehen lerne. Dann wird in Zukunft, wenn auch
zunichst eine noch kleine Schar, das Ereignis des Paulus vor Damaskus
erleben diirfen und wahrnehmen den dtherischen Christus, der iiber-
sinnlich unter die Menschen kommt. Es mul} aber zuerst der Mensch
wieder zu dem geistigen Anblick der Natur kommen. Wer den ganzen
inneren Sinn der Rosenkreuzerarbeit nicht kennt, kann glauben, die
Menschheit sei noch auf der gleichen Stufe wie vor zweitausend
Jahtren. Bevor nicht dieser Prozel durchgemacht worden sein wird,
der allein durch die Geisteswissenschaft moglich ist, wird der Mensch
nicht zum geistigen Schauen kommen. Es gibt viele Menschen, die
fromm und gut sind, die sich nicht zur Geisteswissenschaft bekennen,
im Grunde aber doch Theosophen sind.

Durch das Ereignis bei der Taufe im Jordan, als der Christus in den
Leib des Jesus von Nazareth herabstieg, und durch das Mysterium von
Golgatha ist die Menschheit fihig geworden, den Christus spiter — in
diesem Jahrtausend noch, von etwa 1930 an — im Athetleib zu schauen
und zu etleben. Christus ist nur einmal auf Erden in einem physischen
Leibe gewandelt, und das muB man verstehen konnen. Die Wieder-
kunft des Christus bedeutet: den Christus iibersinnlich im Athetleibe
zu schauen. Daher muB jeder, der den richtigen Gang der Entwicke-
lung gehen will, sich die Fahigkeit erringen, mit dem geistigen Auge
schauen zu konnen. Es wire kein Fortschritt der Menschheit, wenn
Christus noch einmal im physischen Leibe erscheinen miifite. Das
nichste Mal wird er sich im Atherleibe offenbaren.

Was die verschiedenen Religionsbekenntnisse geben konnten, das
ist zusammengetragen worden durch Christian Rosenkreutz und das
Kollegium der Zwolf. Die Wirkung davon wird sein, dasjenige, was
die einzelnen Religionen gegeben haben, was ihre Bekenner erstrebt
und ersehnt haben, im Christus-Impuls zu finden. Dieses wird die
Entwickelung der nichsten drei Jahrtausende sein: das Verstindnis
fiir diesen Christus-Impuls zu schaffen und zu f6rdern. Vom zwanzig-
sten Jahrhundert an werden alle Religionen im Rosenkreuzermyste-



rium vereinigt sein. Und das wird moglich sein in den nichsten drei
Jahrtausenden, weil es nicht mehr nétig sein wird, aus dem, was die
Dokumente enthalten, die Menschheit zu belehren, sondern durch den
Anblick des Christus werden sie selbst verstehen lernen das Ereignis,
welches Paulus vor Damaskus erlebte. Die Menschheit wird selbst
durch das Paulus-Ereignis hindurchgehen.

Fiinftausend Jahre nach der Erleuchtung des Buddha unter dem
Bodhibaum wird der Maitreya-Buddha erscheinen, das ist ungefihr
dreitausend Jahre von jetzt an gerechnet. Er wird der Nachfolger des
Gautama Buddha sein. Unter wahren Okkultisten ist dariiber gar keine
Diskussion moglich. Westliche und 6stliche Okkultisten sind sich
dariiber einig. Zwei Dinge stehen also fest:

Erstens, daf3 der Christus nur e/nma/ im physischen Leibe erscheinen
konnte und daB er im zwanzigsten Jahrhundert im Atherleibe er-
scheinen wird. Im zwanzigsten Jahrhundert werden zwar grofle Indi-
vidualititen auftauchen, zum Beispiel der Bodhisattva als Nachfolger
des Gautama Buddha, der in etwa dreitausend Jahren der Maitreya-
Buddha werden wird. Aber kein wahrer Okkultist wird irgendeinen
physisch verkorperten Menschen im zwanzigsten Jahrhundert als
Christus bezeichnen, kein wirklicher Okkultist wird den Christus im
zwanzigsten Jahrhundert im physischen Leibe erwarten. Jeder wirk-
liche Okkultist wird ein Unrecht in einer solchen Behauptung finden.
Der Bodhisattva wird aber gerade auf den Christus hinweisen.

Zweitens, der Bodhisattva, der in Jeshu ben Pandira erschienen ist,
wird erst in dreitausend Jahren — von heute an gerechnet —als der Mai-
treya-Buddha erscheinen. Gerade die wirklichen Okkultisten Indiens
wiirden sich entsetzen, wenn man behaupten wollte, der Maitreya-
Buddha koénne vorher erscheinen. Es mag allerdings in Indien auch
solche Okkultisten geben, die nicht wirkliche Okkultisten sind, die
aus Nebenzwecken von einem schon jetzt inkarnierten Maitreya-
Buddha sprechen. Ein richtiges Sichhingeben an die Rosenkreuzer-
‘Theosophie und richtige Devotion gegeniiber Christian Rosenkreutz
kann jeden davor bewahren, in diese Irrtiimer zu verfallen.

Alle diese Dinge werden so gesagt im Rosenkreuzertum, dafi sie von
der Vernunft nachgepriift werden kénnen. Durch den gesunden Men-



schenverstand kénnen alle diese Sachen gepriift werden. Glauben Sie
mir auf Autoritit hin gar nichts, sondern betrachten Sie alles, was ich
sage, nur als Anregung und priifen Sie dann selbst. Ich bin ganz ruhig,
je mehr Sie priifen werden, umsomehr werden Sie Theosophie oder
Geisteswissenschaft verniinftig finden. Je weniger Autorititsglauben,
desto mehr Verstindnis fiir Christian Rosenkreutz. Wir erkennen
Christian Rosenkreutz am besten, wenn wir uns so recht in seine
Individualitit vertiefen und uns bewuf3t werden, dafl der Geist dieses
Christian Rosenkreutz fort und fort besteht. Und je mehr wir uns
diesem groflen Geiste nihern, desto mehr Kraft wird uns zukommen.
Von dem Athetleib dieses groBen Fiihrers, der immer und immer da
sein wird, kénnen wir viel Kraft und Beistand erhoflen, wenn wir
diesen grbBen Fiihrer um seine Hilfe bitten.

Auch das seltsame Ereignis des Siechtums des Christian Rosenkreutz
werden wir verstehen kdnnen, wenn wir uns richtig in die geistes-
wissenschaftliche Arbeit vertiefen. Es war im dreizehnten Jahrhundert,
daf diese Individualitit lebte in einem physischen Leibe, der bis zur
Durchsichtigkeit entkriftet war, so dafl er wihrend einiger Tage wie
tot dalag und dal3 er wihrend dieser Zeit von den Zwolf die Weisheit
dieser Zwolf aufnahm und auch das Ereignis von Damaskus erlebte.

Moge der Geist des richtigen Rosenkreuzertums gerade in diesem
Zweige walten und inspirierend wirken, dann wird der groBe Ather-
leib des Christian Rosenkreutz um so wirksamer hier sein.

Damit sei die Arbeit des Zweiges hier eingeleitet, und diejenigen,
die hier versammelt sind, mdégen nach Kriften ihren Mitbriidern in
Neuenburg beistehen und ihnen oft gute Gedanken hersenden, dal3 der
Geist des hier gegriindeten Zweiges fort und fort bestehen mdoge. Je
mehr wir uns der hohen Sache nihern und die Arbeit in diesem Geiste
fortfithren, desto schneller werden wir zum Ziele gelangen. Ich méchte
selber immer und immer an unsere grofle, verheiBungsvolle Arbeit
erinnern und bitte den groBen Fiihrer des Abendlandes um seine
Hilfe. So mége denn der Zweig einer der Bausteine sein zu dem
Tempel, den wir aufbauen mochten. Im Geiste des Christian Rosen-
kreutz haben wir diesen Zweig eroffnet, und im Geiste des Christian
Rosenkreutz wollen wir versuchen, die Arbeit weiter zu fiihren.



DIE ATHERISATION DES BLUTES

DAS EINGREIFEN DES ATHERISCHEN CHRISTUS
IN DIE ERDENENTWICKELUNG

Basel, 1. Oktober 1911

Die Selbsterkenntnis des Menschen ist zwar als eine Aufforderung an
unsere Seele durch alle Zeiten hindurch, in denen man mystisch oder
realistisch oder sonst uiberhaupt nach Erkenntnis gestrebt hat, ge-
fordert worden, doch ist, wie ja auch schon bei anderer Gelegenheit
wiederholt betont werden mufite, diese Selbstetkenntnis der mensch-
lichen Seele keineswegs so leicht, als recht viele auch unter den Anthro-
posophen sich zuweilen noch vorstellen. Und die Schwierigkeiten der
menschlichen Selbsterkenntnis sind etwas, was der Anthroposoph sich
doch immer wieder und wiederum vor die Seele riicken sollte, weil
ja auf der anderen Seite diese Selbsterkenntnis das Notwendigste ist,
wenn wir tiberhaupt zu einem menschenwiirdigen Ziel im Weltensein,
zu einem wirklichen menschenwiirdigen Dasein und Handeln kom-
men wollen.

Wir wollen uns heute nun ein wenig zunichst mit der Frage be-
schiftigen, warum denn Selbsterkenntnis fiir den Menschen schwierig
sein mufl. Der Mensch ist ja nun einmal ein recht kompliziertes
Wesen, und wenn wir etwa sprechen vom menschlichen Seelen-,
menschlichen Innenleben, so wollen wir uns keineswegs dieses Seelen-
leben, dieses Innenleben von vornherein einfach, elementar vorstellen,
sondern wir wollen die Geduld und die Ausdauer haben, immer tiefer
dringen zu wollen, um diesen Wunderbau, diese wunderbare Organi-
sation der géttlich-geistigen Weltenmichte, als welche der Mensch
erscheinen kann, nach und nach wirklich zu durchdringen. Zweierlei
kann uns an dem Leben der menschlichen Seele auffallen, bevor wir
in das Wesen des Erkennens eindringen.

Gleichsam wie der Magnet Nordpol und Siidpol hat, wie in der Et-
scheinung der Welt drauen Hell und Dunkel als Hauptschattierungen
des Lichtes vorkommen, so hat die Seele auch zwei, man mdchte
sagen, Seelenpole ihtes Daseins. Diese beiden Pole kénnen uns er-



scheinen, wenn wir den Menschen in zwei Situationen, zwei Lagen
des Lebens betrachten. Eine solche Lebenslage wiirde etwa fiir das
seelische Leben gegeben sein, wenn wir einen Menschen, nun sagen
wir einmal, auf der Strafle stehen sehen, ganz verloren in die Betrach-
tung einer schonen, hehren, auffilligen Naturerscheinung. Wir sehen,
wie er keine Hand bewegt, kein Bein bewegt, wie er fast das Auge
nicht abwendet von der Naturerscheinung oder dem Gegenstand, der
ihm auffillt und den er beobachtet, und wir gewahren, daf3 er be-
schiftigt ist, sich im Innern Bilder zu machen von dem, was er vor
Augen sieht. Wir sagen: Er ist in Betrachtung versunken, er stellt sich
seine Umgebung vor. Das wire die eine Situation, die wir betrachten
wollen. Eine andere Situation wire die folgende: Irgendein Mensch
geht iiber die StraBe und er fiihlt sich von einem andeten Menschen
beleidigt, verletzt. Ohne viel Nachdenken geht sein Zorn, sein Arger
mit ihm durch und er macht als Ausflul} seines Zornes dieses: er gibt
dem, der ihn beleidigt hat, einen Schlag oder dergleichen. Wir ge-
wahren da eine Erscheinung derjenigen Krifte, die aus dem Zotn,
dem Arger entspringen. Wir werden da Willensimpulse gewahr und
wir kénnen uns ganz gut vorstellen, dal nicht viele Gedanken und
Vorstellungen diesem Impuls vorangegangen sind, dafl derBetreffende
vielleicht nicht ausgeholt hitte zum Schlag, dal er den Ausbruch des
Zornes verhindert hitte, wenn er viel nachgedacht hitte. Wir haben
da zwei extreme Handlungen vor uns hingestellt: die eine, die sich
ganz als eine Vorstellung zeigt, bei der der bewuBte Wille ganz aus-
geschaltet ist, und die andere, bei der das Vorstellungsleben aus-
geschaltet wird und wo der Mensch sogleich zur AuBerung eines
Willensimpulses tibergeht. Das sind die zwei Dinge, die uns tiberhaupt
die zwei extremen Pole der menschlichen Seele darstellen. Das Im-
pulsive des Willens ist der eine Pol, das willenlose Hingegebensein an
die Betrachtung, die Vorstellung, das Denken, wihrend der Wille
schweigt, das ist der andere Pol. So hidtten wir die Tatsachen ganz
exoterisch, rein durch Betrachtung des dufleren Lebens vor uns hin-
gestellt.

Wir kdnnen nun etwas tiefer gehen, und wir kommen dann in die-
jenigen Sphiren, in denen wir uns nur dann ganz zurecht finden, wenn



wir die okkulte Forschung zu Hilfe nehmen. Eine andere Polaritit
tritt uns da entgegen, das ist die Polaritit von Wachen und Schlafen.
Wir wissen ja, was in okkulter Beziehung der Schlaf und das Wachen
bedeuten. Nach den Elementarbegriffen unserer anthroposophischen
Erkenntnis wissen wir, daf3 im Wachen die vier Glieder, physischer,
Ather-, Astralleib und Ich organisch ineinander stecken, ineinander
wirken, daB} im Schlaf aber physischer und Atherleib im Bette liegen,
Astralleib und Ich aber wie ausgegossen sind in der ganzen groflen
Welt, die unmittelbar an unser physisches Dasein angrenzend ist. Wir
konnten auch diese Tatsachen noch anders behandeln. Wir kénnten
uns nimlich auch da einmal fragen, wie es denn eigentlich mit dem
Betrachten der Welt des Lebens steht, dem Vorstellen und Denken
und dem Willen und seinen Impulsen beim Wachen und beim
Schlafen? ‘

Sehen Sie nun, wenn man tiefer geht, so zeigt es sich, daf} in einem
besonderen Sinne der Mensch in seinem gegenwirtigen physischen
Dasein eigentlich immer schlift. Er schlift nur in der Nacht anders als
bei Tage. Rein duBlerlich schon kdnnen Sie sich das vergegenwirtigen,
da Sie wissen, dal man bei Tage okkult aufwachen kann, hellsichtig
werden, in die geistige Welt hineinsehen kann. Der gew6hnliche phy-
sische Leib ist gegentiber dieser Betrachtung eingeschlafen, und man
kann sagen, es ist ein Aufwachen, wenn der Mensch lernt, seine
geistigen Sinne zu gebrauchen. Und in bezug auf den Nachtschlaf ist
es klar, dafl da der Mensch schlift. So dal man sagen kann: Der ge-
wohnliche Schlaf ist ein Schlaf in bezug auf die Zullere physische Welt,
das Tagesbewulltsein ist gegenwirtig ein Schlaf in bezug auf die
geistige Welt.

Wir kénnen uns diese Tatsachen in noch ganz anderer Weise vor
Augen fithren. Wenn man tiefer geht, so merkt man, daf3 der Mensch
im gewohnlichen wachenden Zustand seines physischen Lebens tiber
seinen Willen in der Regel recht wenig Gewalt hat. Der Wille ist
etwas, was sich dem Tagesleben gar sehr entzieht. Wollen Sie einmal
aufmerksam betrachten, was wir menschlichen Willen nennen, so
werden Sie sehen, wie wenig sich der Mensch wihrend des Tages-
lebens in der Gewalt hat in bezug auf die Willensimpulse. Betrachten



Sie, wie wenig von dem, was Sie vom Morgen bis zum Abend tun,
wirklich aus eigenem Denken und Vorstellen, aus personlichem, indi-
viduellem Entschluf3 hervorgeht. Sie kénnen, wenn irgendwer an die
Tir klopft, und Sie sagen: Herein! — dies nicht einen wirklichen Ent-
schluf3 Thres eigenen Denkens und Willens nennen. Sie kénnen un-
moglich, wenn Sie hungrig sind und sich zu Tisch setzen, sagen, das
wire ein Willensentschlufl von Thnen, denn er ist durch IThren Orga-
nismus, durch Thren Zustand veranlaBit. Versuchen Sie jetzt, Ihr
Tagesleben sich vor Augen zu halten, und Sie werden sehen, wie
wenig der Wille direkt vom menschlichen Zentrum beeinflufit ist.
Was ist die Ursache hiervon? Das lehrt der Okkultismus, der zeigt,
daf3 der Mensch in bezug auf den Willen in der Tat bei Tag schlift,
das heilit, dafl er in seinen Willensimpulsen gar nicht darinnen lebt.
Wir kénnen zu immer besseren und besseten Begriffen und Vor-
stellungen kommen, meinetwegen moralischere, geschmackvollere
Menschen werden, aber in bezug auf den Willen kénnen wir gar
nichts machen. Wenn wir bessere Gedanken hegen, konnen wir in-
direkt auf den Willen zuriickwirken, aber in bezug auf den Willen
konnen wir, was das Leben anbetrifft, direkt gar nichts machen, denn
unser Wille wird erst auf einem Umwege direkt beeinfluit von unse-
rem Alltagsleben, auf dem Umwege durch den Schlaf. Sie denken
nicht, wenn Sie schlafen, Sie haben keine Vorstellungen: das Vor-
stellen und Denken ist es, was in Schlaf iibergeht. Der Wille dagegen
wacht und durchdringt unseren Organismus von auflen und belebt
ihn. Daher werden wir uns gestirkt fithlen am Morgen, weil das, was
in unseren Organismus eindringt, willensartiger Natur ist. Dal3 wir
dieses Arbeiten des Willens nicht wahrnehmen, daf3 wir nichts davon
wissen, mag uns ganz glaublich erscheinen, wenn wir bedenken, daf3
unser Vorstellen schlift, wenn wir schlafen. Daher wollen wir zunichst
eine Anregung fiir weiteres Nachsinnen, weiteres Meditieren geben.
Sie werden schen, je weiter Sie in der Selbsterkenntnis vorwirts-
kommen, desto mehr werden Sie diesen Satz bewahrheitet finden:
Der Mensch schlift in bezug auf seinen Willen, wenn er wacht, und
er schlift in bezug auf sein Vorstellen, wenn er schlift. Bei Tag
schlift der Wille, bei Nacht schlift das Vorstellungsleben.



Wenn der Mensch sich dessen nicht bewul3t wird, daB der Wille in
der Nacht nicht schlift, so rithrt dies davon her, dal der Mensch nur
im Vorstellungsleben zu wachen versteht. Der Wille schlift nicht in
der Nacht, sondern er wirkt da wie in seinem wahren feurigen Ele-
ment, arbeitet an seinem Leibe, um herzustellen, was verbraucht wot-
den ist bei Tage.

Es gibt im Menschen also zwei Pole, die Willensimpulse und das
Beobachtungs- oder Vorstellungsleben, und die Menschen verhalten
sich im ganz entgegengesetzten Sinne zu diesen zwei Polen. Dies sind
aber nur zwei Pole. Das ganze Seelenleben liegt in verschiedenen
Nuancen zwischen diesen beiden Polen, und wir werden jetzt diesem
Seelenleben noch etwas nihertreten, indem wit versuchen, dieses
Seelenleben, das mikrokosmische Seelenleben in ein Verhiltnis zu
bringen zu dem, was wir als die hoheren Welten erkennen. Wir haben
aus dem, was gesagt worden ist, ersehen, daf3 der eine Pol unseres
Seelenlebens das Vorstellungsleben ist.

Dieses Vorstellungsleben ist etwas, was dem dulleren, materialistisch
denkenden Menschen als etwas Unwirkliches erscheint. Nicht wahr,
wie oft hort man den Gedanken aussprechen: Ach, Vorstellungen und
Gedanken sind ja nur Vorstellungen und Gedanken! Man will darauf
hinweisen, da3, wenn man ein Stiick Brot odet Fleisch in die Hand
nimmt, dies eine Realitit ist, daBl ein Gedanke aber nur ein Gedanke
ist. Man meint, Gedanken konne man nicht essen, sie seien daher
nicht real wirklich, es sind «nur» Gedanken. Warum sind es aber nur
Gedanken? Aus dem Grunde, weil das, was der Mensch seine Ge-
danken nennt, sich zu dem, was Gedanken eigentlich sind, verhilt wie
ein Schattenbild zu einer Sache selber. Wenn Sie da eine Blume haben,
und Sie schauen ihr Schattenbild, so weist das Schattenbild auf die
Blume, auf die Wirklichkeit hin. So ist es auch mit den Gedanken. Es
ist so, da} das menschliche Denken das Schattenbild ist von Vor-
stellungen und Wesenheiten, die in einer htheren Welt sind: in dem,
was man den Astralplan nennt. Und richtig stellen Sie sich eigentlich
das Denken vor, wenn Sie sich hier - es ist das nicht ganz richtig,
sondern schematisch gezeichnet — das menschliche Haupt vorstellen.
In diesem Haupte sind die Gedanken, die ich hier durch Striche dat-



stellen will. Aber diese Gedanken, die im Haupte sind, stellen wir uns
als lebendige Wesen — hier auf dem Astralplane — vor. Da wirken die
verschiedenartigsten Wesen, da wimmelt es nur so von Vorstellungen
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und Handlungen, die ihr Schattenbild in den Menschen hinein-
werfen, und diese Vorginge spiegeln sich ab im menschlichen Haupte
als das Denken. Es ist eine richtige Vorstellung, wenn Sie sich denken:
Von Threm Haupte gehen fortwihrend Strémungen in den Astralplan,
und diese sind die Schatten, die das Gedankenleben in Threm Haupte
vermitteln. (Siehe Schema Seite 87.)

Es gibt nun auller dem, was wir das Gedankenleben nennen kénnen,
fir die menschliche Seele noch ein anderes Leben. Man unterscheidet
im gewchnlichen Leben — das ist nicht ganz genau, aber ich sage es,
damit man aus dem gewohnlichen Leben heraus einen Begriff dafiir
bekommt — zwischen dem Gedankenleben und dem Empfindungs-
leben. Unter den Gefiithlen unterscheidet man solche des Gefallens,
sympathische, und des Milfallens, unsympathische Gefiihle. Erstere
stellen sich ein bei Handlungen des Rechtes, des Wohlwollens, Anti-
pathie tritt auf bei Handlungen des Ubelwollens, des Untechtes. Das
ist schon mehr als das blofle Vorstellen, das ist etwas anderes. Etwas
uns vorstellen tun wir auch den gleichgiiltigen Dingen gegeniiber.



Aber diese Seelenerlebnisse der Sympathie und der Antipathie haben
wir nur dem Schénen und Guten gegeniiber oder dem Schlechten und
HiBlichen. Gerade so wie alles, was im Menschen sich abspielt als
Gedanken, auf den Astralplan hinweist, so weist alles, was verkniipft
ist mit Sympathie und Antipathie, hin auf das, was wir das niedere
Devachan nennen. Und ebenso kénnte ich die Linien, die ich vorher
bis in die Astralwelt bei diesen Vorstellungen gezeichnet habe, nun
hinaufziehen ins Devachan oder die Himmelswelt. In uns, vorzugs-
weise in unserer Brust spielen sich Vorginge ab der Himmelswelt oder
des Devachan als Gefithle der Sympathie und Antipathie fiir das
Schone und das HiBliche, das Gute und Schlechte oder Bose, so daf3
wir mit dem, was wir nennen kénnen unsere Empfindungen gegen-
iiber der moralisch-dsthetischen Welt, die Abschattungen des niederen
Devachan, der Himmelswelt, in unserer Seele tragen.

Dann gibt es noch ein Drittes im menschlichen Seelenleben, was wir
genau unterscheiden miissen von der bloBen Vorliebe fir wohl-
wollende Handlungen. Es ist ein Unterschied, ob man da steht und
dort eine schéne, wohlwollende Handlung sieht und Gefallen daran
findet, oder ob man selber den Willen in Ti#tigkeit umsetzt, um selbst
eine wohlwollende Handlung auszufithren. Ich mochte das Wohl-
gefallen an guten, schonen, das MiBfallen an b&sen, hifllichen Hand-
lungen das #sthetische Element nennen, dagegen das, was den Men-
schen treibt gut zu handeln, das moralische. Das Moralische steht
héher als das bloB Asthetische, das bloBe Gefallen oder MiBfallen
steht tiefer als das Sichgedringtfiihlen, Gutes oder Béses zu tun. In-
sofern unsere Seele sich angetrieben fiihlt, insofern sie die moralischen
Impulse fiihlt, sind diese Impulse die Schattenbilder des hoheren
Devachan, der oberen Himmelswelt.

Wir konnen uns ganz gut vorstellen, dal3 diese drei stufenweise
iibereinander stehenden Seelentitigkeiten, die rein intellektuelle des
Denkens, Vorstellens, Betrachtens, die dsthetische des Gefallens und
MiBfallens, und die moralische in den Impulsen gegeniiber dem Bosen
und Guten, daf3 diese drei auseinander gelagerten Erlebnisse des
Seelen-Erlebens des Menschen mikrokosmische Bilder sind dessen,
was in der groflen Welt draullen im Makrokosmos sich iibereinander



lagert in den drei Welten: der astralischen Welt, die sich spiegelt als
die Gedankenwelt, die intellektuelle Welt; der devachanischen Welt,
die sich abschattet als dsthetische Welt des Gefallens und MiBfallens;
der héheren Devachanwelt, die sich abschattet als Moralitit.

Gedanken: Schattenbilder von .
Wesenheiten des (Wachen)
Astralplanes

Sympathievnd

Antipathie:  Schattenbilder von
Wesenheiten 0es (Traumen )
niederen Devachan

Moralische

IJmpulse : Schattenbildey von
Wesenheiten des ( Schlafen )
hdheren Devachan

Wenn wir das, was wir jetzt gesagt haben, verbinden mit dem
frither von den beiden Polen der menschlichen Seele Gesagten, so.
miissen wir eben das Intellektuelle als einen Pol empfinden, als jenen
Pol, der vorzugsweise das wachende Tagesleben beherrscht, wo wir
wachen in bezug auf das intellektuelle Leben. Der Mensch wacht
wihrend des Tages in bezug auf seinen Intellekt, wihrend des Schlafes
wacht er in bezug auf seinen Willen. Weil er aber dann schlift in bezug
auf seinen Intellekt, wird er sich dessen nicht bewult, was er mit dem
Willen unternimmt. Aber indirekt wirkt in den Willen hinein das, was
wir moralische Grundsitze und Impulse nennen. Und in der Tat
braucht der Mensch das Schlafleben, damit das, was er durch das
Gedankenleben an moralischen Impulsen aufnimmt, wirklich zu effek-
tiver Wirksamkeit kommen kann. Wahr ist es: So wie der Mensch
heute ist im gewohnlichen Leben, vermag er nur etwas Rechtes auf



dem intellektuellen Plan auszufiihren; weniger vermag er auf dem
moralischen Plan: da sind wir darauf angewiesen, dafl uns geholfen
werde aus dem Makrokosmos heraus.

Was in uns ist, kann uns in der Intellektualitit eine Spanne weiter
fiihren, beim Schritt des moralisch Besserwerdens miissen uns Gotter
zu Hilfe kommen. Deshalb versinken wir in Schlaf, damit wir untet-
tauchen konnen in den géttlichen Willen, wo wir nicht dabei sind mit
dem machtlosen Intellekt, und wo géttliche Krifte das, was wir als
moralische Grundsitze aufnehmen, umwandeln in die Kraft des Wil-
lens, wo sie hineinimpfen in unseren Willen dasjenige, was wir sonst
nur in unsere Gedanken aufnehmen kénnen.

Zwischen diesen zwei Polen, dem Willenspol, der bei Nacht wacht,
und dem Intellektpol, der bei Tag wacht, liegt der dsthetische Kreis,
der immer im Menschen vorhanden ist. Denn der Mensch ist bei Tage
so, daf3 er nicht ganz wach ist. Nur die niichternsten, philistrésesten
Menschen wachen immer, wenn sie wach sind. Die Menschen miissen
im Grunde genommen auch bei Tag etwas triumen, sic miissen wih-
rend des Wachens auch etwas triumen kénnen, miissen sich hingeben
kénnen der Kunst, der Dichtung oder sonstiger Lebensbetitigung,
die nicht nur auf das derb Wirkliche gerichtet ist. Die sich so dem
iiberlassen, die wirken da ein Band, das gar sehr erfrischend und be-
lebend auf das ganze Dasein zuriickwirken kann. Sich solchen Ge-
danken {iberlassen, das ist gewissermaflen das, was wie ein T'raum in
das Wachleben hineindringt. Und in das Schlafleben, da wissen Sie ja,
dal3 man da das Triumen hineinbringt; da sind es die tealen Triume,
die das sonstige BewuB3tsein im Schlafe durchdringen. Das ist etwas,
was alle Menschen brauchen, die nicht bloB ein niichternes, trockenes,
ungesundes Tagesleben fithren wollen. Und das Triumen kommt
ohnedies in der Nacht, das braucht man nicht zu rechtfertigen. Dies
ist das Mittlere, das zwischen den zwei Polen drinnen liegt: das nicht-
liche und das Tagestrdumen, das in der Phantasie leben kénnen.

So haben wir auch hier ein Dreifaches in der Seele: Das Intellek-
tuelle, durch das wir so recht wachen und die Schattenbilder des
Astralplanes in uns tragen, wenn wir bei Tag uns den Gedanken tber-
lassen, so daf} die fruchtbarsten Einfille des Alltagslebens und die



grofien Erfindungen hervorkommen. Und wihrend des Schlafes, wenn
wir triumen, wenn diese Triume hereinspielen in unser Schlafleben,
dann ist es so, daf in uns sich abschatten die Bilder der niederen Him-
melswelt oder des Devachan. Und wenn wir dann im Schlafe arbeiten
und Moralitit unserem Willen einprigen — das konnen wir direkt
nicht wahrnehmen, wohl aber in seinen Wirkungen ~, dann, wenn wir
imstande sind, diesen EinfluB3 der gé&ttlich-geistigen Michte wihrend
der Nacht unserem Denken einzuimpfen, so sind die Impulse, die wir
da wahrnehmen, die Abschattungen aus dem oberen Devachan, der
oberen Himmelswelt. Das sind die moralischen Impulse und Gefiihle,
die in uns leben und die uns sagen lassen: Im Grunde genommen ist
das menschliche Leben nur dadurch gerechtfertigt, da3 wir unsere
Gedanken in den Dienst des Guten und Schonen stellen und unser
intellektuelles Wirken durchstrémt sein lassen von dem wahren, echten
Herzblut des gottlich-geistigen Lebens, durchstromt sein lassen von
moralischen Impulsen.

Was wir so als das menschliche Seelenleben hinstellen durch eine
zuerst dullerliche exoterische Betrachtung, dann durch eine etwas
mystischere Lebensbetrachtung, ergibt sich aus der tieferen okkulten
Forschung. Und da zeigt sich uns dasjenige, was wir jetzt mehr duller-
lich beschricben haben, an Vorgingen, die das Hellsehen auch am
Menschen wahrnehmen kann. Wenn der Mensch heute im Wach-
zustand vor uns steht und das hellseherische Auge betrachtet ihn, so
zeigt sich, daB fortwihrend vom Herzen nach dem Kopfe gewisse
Lichtstrahlen gehen. Wenn wir das schematisch zeichnen wollen,
miifiten wir das so machen, daf3 wir hier die Herzgegend zeichnen,
dann gehen fortwihrend Stromungen nach dem Gehirn hin und um-
spielen im Innern des Hauptes dasjenige Organ, das in der Anatomie
beschrieben wird als Zirbeldriise. Wie Lichtstrahlen geht es vom Het-
zen nach dem Kopfe herauf und umstrémt die Zirbeldriise. Diese
Stromungen entstehen dadurch, da3 das menschliche Blut, das eine
physische Substanz, ein Stoff ist, sich fortwihrend auflost in dtherische
Substanz, so daB} in der Gegend des Herzens ein fortwihrender Ubet-
gang des Blutes in feine idtherische Substanz stattfindet, und diese
stromt nach dem Kopfe herauf und umspielt glimmernd die Zirbel-



driise. Dieser Vorgang, das Athetischwerden des Blutes, zeigt sich
immerwihrend am wachenden Menschen. Jetzt ist es aber anders am
schlafenden Menschen. Da ist es so, dal wenn wir hier die Gehirn-,
hier die Herzgegend hitten, so wiirde fiir den okkulten Beobachter
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eine fortwihrende Stromung von auflen herein, auch von riickwirts
herein zum Herzen wahrnehmbar sein. Diese Stromungen aber, die
beim schlafenden Menschen von drauflen, vom Weltenraum, aus dem
Makrokosmos in das Innere dessen, was da im Bette liegt als physi-
scher und Atherleib, hereinstrémen, die stellen, wenn man sie unter-
sucht, in der Tat etwas sehr Merkwiirdiges dar. Diese Strahlen sind
recht verschieden bei den verschiedenen Menschen. Die schlafenden
Menschen sind recht verschieden voneinander, und wenn die Men-
schen, die noch ein biBchen eitel sind, zuletzt immer wiil3ten, wie
schlimm sie sich verraten fiir den okkulten Blick, wenn sie in 6ffent-
lichen Versammlungen einschlafen, wiirden sie es verhindern, weil das
verriterisch wirkt.

In der Tat ist es so, daf} sich im hohen Grade die moralischen Qua-
lititen zeigen in der eigenartigen Firbung dessen, was beim Schlafe in
ihn einstrémt, so dal3 der Mensch, der niedere moralische Grundsitze



hat, eine ganz andere Str6mung hat als ein Mensch mit hohen Grund-
sitzen. Da niitzt es nichts, sich bei Tag zu verstellen. Den héheren
Weltenmichten gegeniiber kann man sich nicht verstellen. Es ist so,
daB in einem, der nur ganz leise Neigung hat zu nicht ganz mora-
lischen Grundsitzen, fortwihrend einstrémen so briunlichrote und
allerlei sonstige nach dem Rotbriunlichen hinneigende Strahlungen.
Und lila-violette Strahlungen treten auf bei denjenigen, die hohe mora-
lische Ideale haben. Es ist nun im Moment des Aufwachens oder des
Einschlafens in der Gegend der Zitbeldriise eine Art Kampf vor-
handen zwischen dem, was von oben nach unten, und dem, was von
unten nach oben strémt. Das intellektuelle Element strdmt von unten
nach oben in Form von Lichtwirkungen beim wachenden Menschen,
und das, was eigentlich moralisch-dsthetischer Natur ist, das stromt
von oben nach unten. Und im Moment des Aufwachens und des Ein-
schlafens begegnen sich die nach aufwirts- und abwirtsgehenden
Stréme, und da kann man beurteilen, ob jemand besonders gescheit ist
und niedere Grundsitze hat, wo sich dann ein starker Kampf abspielt
in der Nihe der Zirbeldriise, oder ob er gute Grundsitze hat und
einem entgegenstromt seine Intellektualitit: dann zeigt sich ein ruhiges
Ausbreiten einer glimmerigen Lichterscheinung um die Zirbeldriise
herum. Diese ist gleichsam eingebettet im Moment des Aufwachens
oder Einschlafens in ein kleines Lichtmeer. Und darin, daf} ein ruhiger
Schein die Zirbeldriise umgibt im Moment des Aufwachens und Ein-
schlafens, zeigt sich die moralische Vornehmheit. So spiegelt sich im
Menschen seine moralische Beschaffenheit. Und dieser ruhige Schein
dehnt sich oftmals aus weit bis in die Herzgegend hinein. So zeigen
sich im Menschen zwei Stromungen, die eine aus dem Makrokosmos,
die andere eine mikrokosmische.

Die ganze Tragweite dessen, wie diese beiden Strémungen sich im
Menschen treffen, wiirden wir erst ermessen, wenn wir einerseits be-
denken das, was vorher mehr duflerlich gesagt worden ist vom Seelen-
leben, wie es sich zeigt in seiner dreifachen Polaritit des Intellektuellen,
des Asthetischen und des Moralischen, das von oben nach unten, vom
Gehirn nach dem Herzen zusttémt, auf der anderen Seite aber kom-
men wir zu der ganzen Bedeutung des Gesagten, wenn wir nun die



entsprechende Erscheinung im Makrokosmos uns vor Augen fiihren.
Diese entsprechende Erscheinung, sie ist heute so zu schildern, wie
sie als Ergebnis vorliegt gerade durch die sorgfiltigsten okkulten For-
schungen der letzten Jahre, unternommen in den geistigen Unter-
suchungen einzelner der wahren, echten Rosenkreuzer. Dem ent-
sprechend ist dieses Makrokosmische zu schildern gegeniiber dem
Mikrokosmischen. Und da zeigt sich denn — Sie werden in Threm
Verstindnis der Sache immer niher kommen —, daB ein Ahnliches wie
das, was jetzt gesagt worden ist fiir den Mikrokosmos, auch im Makro-
kosmos sich abspielt.

So wie in der Gegend des menschlichen Herzens ein fortwihrendes
Verwandeln des Blutes in Athersubstanz stattfindet, so findet ein 4hn-
licher Vorgang im Makrokosmos statt. Wir verstehen dieses, wenn
wir unser Auge hinwenden auf das Mysterium von Golgatha und auf
jenen Augenblick, in dem das Blut des Christus Jesus geflossen ist aus
den Wunden. Dieses Blut datf nicht nur als chemische Substanz be-
trachtet werden, sondern es ist durch alles das, was geschildert worden
ist als die Natur des Jesus von Nazareth, etwas ganz Besonderes. Und
indem es ausflo3 und hineinstromte in die Erde, ist unserer Erde eine
Substanz gegeben worden, die, indem sie sich mit der Erde verband,
ein Ereignis war, das ein bedeutendstes ist fiir alle Folgezeiten der
Erde, und das auch nur einmal auftreten konnte. Was geschah mit
diesem Blut in den folgenden Zeiten? Nichts anderes, als was sonst im
Herzen des Menschen geschieht. Dieses Blut machte im Verlaufe der
Erdenevolution einen Atherisierungsprozef durch. Und wie unser
Blut als Ather vom Herzen nach oben stromt, so lebt im Erdenither
seit dem Mysterium von Golgatha das dtherisierte Blut des Christus
Jesus. Der Atherleib der Erde ist durchsetzt von dem, was aus dem
Blute geworden ist, das auf Golgatha geflossen ist; und das ist wichtig.
Wire das nicht geschehen, was durch den Christus Jesus geschehen
ist, dann wire nur das mit den Menschen auf der Etde der Fall, was
vorher geschildert worden ist. So aber ist seit dem Mysterium von
Golgatha eine fortwihrende Moglichkeit vorhanden, dal in diesen
Stromungen von unten nach oben die Wirkung des dtherischen Blutes
des Christus mitstréomt,



Dadurch, daB in dem Erden-Atherleib das dtherische Blut des Jesus
von Nazateth ist, strGmt mit dem von unten nach oben, vom Herzen
nach dem Gehirn stromenden #therisierten Menschenblute dasjenige,
was das itherisierte Blut dieses Jesus von Nazareth ist, so dafl nicht
nur das zusammentrifft im Menschen, was frither geschildert worden
ist, sondern es trifft zusammen die eigentliche menschliche Blut-
stromung und die Blutstrémung des Christus Jesus. Aber eine Ver-
bindung dieser beiden Stromungen kommt nur zustande, wenn der
Mensch das richtige Verstindnis entgegenbringt dem, was im Christus-
Impuls enthalten ist. Sonst kann keine Verbindung zustande kommen,
sonst stolen sich die beiden Stromungen gegenseitig ab, prallen ebenso
wieder auseinander, wie sie zusammengeprallt sind. Verstindnis kon-
nen wir nur erwerben, wenn wir in jedem Zeitalter der Erdenentwicke-
lung dieses Verstindnis so uns aneignen, wie es angepalit ist in diesem
Zeitalter. In der Zeit, als der Christus Jesus auf Erden lebte, da konn-
ten der bevorstehenden Tatsache das richtige Verstindnis entgegen-
bringen jene, die zu seinem Vorldufer Johannes kamen und sich taufen
lieBen durch die Formel, die im Evangelium ausgedriickt ist. Sie
empfingen die Taufe, um die Siinde, das heif3t das zu Ende gekommene
Karma ihrer vorigen Leben zu dndern, und um zu erkennen, dal} der
wichtigste Impuls der Erdenentwickelung nunmehr in einen physi-
schen Leib herabsteigen wird. Die Menschheitsentwickelung aber
schreitet weiter, und fiir unsere heutige Zeit ist es wichtig, daf3 der
Mensch einsehen lernt, dal} er die geisteswissenschaftliche Erkenntnis
aufnehmen mufl und allmihlich das, was vom Herzen zum Gehirn
stromt, so befeuert, daf3 es der Anthroposophie Verstindnis entgegen-
bringt. Die Folge wird sein, daf} er das entgegennechmen kann, was
vom zwanzigsten Jahrhundert an beginnt einzugreifen: das ist gegen-
iiber dem physischen Christus von Paléstina der dtherische Christus.

Denn an jenem Zeitpunkt sind wir angelangt, wo der itherische
Christus in das Erdenleben eingreift und zunichst einer kleinen Anzahl
von Menschen sichtbar wird wie in einem natiirlichen Hellsehen.
Dann in den nichsten dreitausend Jahren wird er immer mehr Men-
schen sichtbar werden. Das mul} kommen, das ist ein Naturereignis.
Daf} es kommt, ist ebenso wahr als im neunzehnten Jahrhundert die



Errungenschaften der Elektrizitit gekommen sind. DaB eine gewisse
Anzahl von Menschen den Ather-Christus sehen witd, das Ereignis
von Damaskus haben wird, ist wahr. Aber es wird sich darum handeln,
dal3 die Menschen lernen, den Moment zu beachten, wo der Christus
an sie herantritt. Es werden nur wenige Jahrzehnte vergehen, und fir
die Menschen, besonders der jugendlichen Jahre, wird der Fall ein-
treten — jetzt schon {iberall bereitet es sich vor —: Irgendein Mensch
kommt da oder dorthin, dieses oder jenes erlebt er. Wenn er nur wirk-
lich das Auge durch Beschiftigung mit der Anthroposophie geschirft
hitte, konnte er schon bemerken, daf} plotzlich um ihn irgend jemand
ist, kommt, um zu helfen, ihn auf dieses oder jenes aufmerksam zu
machen: dall ihm der Christus gegeniibertritt — er aber glaubt, irgend-
ein physischer Mensch sei da. Aber daran wird er merken, daf} es ein
tibersinnliches Wesen ist, daf} es sogleich verschwindet. Gar mancher
wird erleben, wenn er gedriickten Herzens, leidbelastet, still in seinem
Zimmer sitzt und nicht aus noch ein weif3, da3 die Tir geofinet wird:
Der idtherische Christus wird erscheinen und wird Trostesworte zu
ihm sprechen. Ein lebendiger Trostbringer wird der Christus fiir die
Menschen werden! Mag es auch heute noch grotesk erscheinen, aber
wahr ist es doch, dafl manchmal, wenn die Menschen zusammensitzen,
nicht ein noch aus wissen, und auch wenn groBere Menschenmengen
zusammensitzen und warten: daf} sie dann den 4therischen Christus
sehen werden! Da wird er selber sein, wird beratschlagen, wird sein
Wort auch in Versammlungen hineinwerfen. Diesen Zeiten gehen wir
durchaus entgegen. Das ist das Positive, dasjenige, was als positives
aufbauendes Element in die Menschheitsentwickelung eingreifen
wird.

Kein Wort soll gegen die groBen Kulturfortschritte unserer Zeit
gesagt werden, sie sind notwendig zum Heil und zur Befreiung der
Menschen. Aber nehmet alles, was iht nehmen konnt an dulleren Fort-
schritten in der Beherrschung der Naturkrifte, es ist nicht einmal als
etwas Kleines und Unbedeutendes zu vergleichen gegeniiber dem,
was dem Menschen gegeben wird, der in seiner Seele das Erwachen
durch den Christus erleben wird, der jetzt in die Menschheitskultur
und in ihre Angelegenheiten eingreifen wird. Was dadurch den Men-



schen dann erwachsen wird, das sind zusammensetzende positive
Krifte. Der Christus bringt aufbauende Krifte in die Menschheits-
kultur.

Ja, wenn wir die ersten nachatlantischen Zeiten nehmen wiirden, so
wiirden wir sehen, daf3 die Menschen da ihre Wohnungen auf andere
Weise gebaut haben als heute. Da haben sie allerlei beniitzt, was ge-
wachsen ist, dem sie nur nachhalfen. Selbst Paldste haben sie so ge-
baut, indem sie nachgeholfen haben der Natur, die Zweige und die
Pflanzen miteinander verschlungen haben und so weiter. Heute miissen
die Menschen aus den Triimmern bauen, Wit machen alle Kultur der
AuBlenwelt aus den Zertrimmerungsprodukten. Und im Laufe der
nichsten Jahre werden Sie noch besser verstehen, wie verschiedenes
anderes in unserer Kultur Zerstdrungsprodukt ist.

Das Licht zerstort sich innerhalb unseres nachatlantischen Erden-
prozesses. Bis in die Atlantis hinein war der Erdenprozef ein fort-
schreitender, seither ist er ein zerfallender. Was ist das Licht? Es zer-
fille, und das zerfallende Licht ist Elektrizitit. Was wir als Elektrizitit
kennen, das ist Licht, das sich selber zerstért innerhalb der Materie.
Und die chemische Kraft, die innerhalb der Erdenentwickelung eine
Umwandlung erfihrt, ist Magnetismus. Und noch eine dritte Kraft
wird auftreten. Und wenn den Menschen heute schon Wunder wirkend
die Elektrizitit erscheint, so wird diese dritte Kraft in noch viel
wunderbarerer Weise die Kultur beeinflussen. Und je mehr wir von
dieser Kraft anwenden, desto eher wird die Erde zu einem Leichnam
werden, damit das, was das Geistige der Erde ist, sich hiniiberwirken
kann zum Jupiter. Die Krifte miissen angewandt werden, um die
Erde zu zerstoren, damit der Mensch frei wird von der Erde und
damit der Erdenleib abfallen kann. Solange die Erde im fortschreiten-
den Prozef3 war, hat man dies nicht gemacht, weil nur die zerfallende
Erde die groBie Kulturerrungenschaft der Elektrizitidt gebrauchen
kann. So sonderbar dies gegenwirtig auch klingt, aber es mul3 nach
und nach ausgesprochen werden. Wir miissen den Entwickelungs-
prozel3 verstehen, die Menschen werden dadurch lernen, unsere Kultur
in richtiger Weise zu bewerten. Wir werden dadurch lernen, dal3 es
notwendig ist, die Erde zu zerstoren, sonst wird der Geist nicht fret.



Aber man wird auch letnen, das Positive zu schitzen: das Herein-
dringen der geistigen Krifte in unser Erdendasein.

So sehen wir schon den grofien, gewaltigen Fortschritt darin, daf3
der Christus notwendig hatte, durch die drei Jahre in einem gut zu-
bereiteten Menschenleib zu wandeln, damit er sichtbar werden konnte
den sinnlichen Augen. Durch das, was da wihrend dieser drei Jahre
geschehen ist, sind die Menschen reif geworden, denjenigen Christus
zu sehen, der herumgehen wird im 4therischen Leibe, der ebenso real
und wirklich eingreifen wird in das Erdenleben wie der physische
Christus zur Zeit der palistinensischen Wirklichkeit. Die Menschen
werden wissen, wenn sie nicht mit unklaren Sinnen solche Sachen
betrachten, daf} sie es mit dem #therischen Leibe zu tun haben, der
innerhalb der physischen Welt herumwandeln wird, aber sie werden
wissen, daf3 dies der einzige itherische Leib ist, der wirken kann in
der physischen Welt, wie sonst ein physischer Menschenleib wirkt. Er
wird sich von einem physischen Leib nur dadurch unterscheiden, daf3
er sozusagen an zweli, drei, ja an hundert und an tausend Orten zu
gleicher Zeit sein kann, was nur einer dtherischen, nicht aber einer
physischen Gestalt méglich ist. Dasjenige, was durch diesen Fort-
schritt der Menschheit bewirkt wird, ist, dafl die zwei Pole, die ich
vorhin erwihnt habe, der intellektuelle und der moralische Pol immer
mehr eins werden, zu einer Einheit verschmelzen. Das werden sie da-
durch, daB3 die Menschen immer mehr lernen werden im Verlaufe der
nichsten Jahrtausende, den #therischen Christus in der Welt zu be-
trachten. Sie werden immer mehr durchdrungen werden auch bei Tag
von der direkten Wirkung des Guten in den geistigen Welten. Wih-
rend jetzt der Wille bei Tag schlift und der Mensch im Grunde ge-
nommen nur indirekt durch Vorstellung wirken kann, wird es im
Verlauf der nichsten Jahrtausende immer mehr geschehen, dafl durch
dasjenige, was von unseren Tagen an herecinwirkt und dem der
Christus vorsteht, des Menschen Wirken auch im Tageszustand direkt
verbessert werden kann.

Wovon Sokrates getriumt hat, dall die Tugend lehrbar sei, wird
wirklich eintreten. Und immer mehr und mehr wird auf Erden die
Moglichkeit vorhanden sein, dal3 nicht nur unser Intellekt durch die



Lehren angeregt, angespornt wird, sondern daf3 durch diese Lehren
auch moralische Impulse verbreitet werden. Schopenbaucr hat gesagt:
Moral predigen ist leicht, Moral begriinden sei sehr schwierig. -
Warum ist das so? Weil man mit dem Predigen noch keine Moral
wirklich verbreitet hat. Man kann ganz gut Moralgrundsitze einsehen
und sie nicht halten. Fiir die meisten Menschen gilt das Christus-
Wort: Der Geist ist willig, das Fleisch aber ist schwach. — Das dndert
sich dadurch, da3 das moralische Feuer ausstromt von dieser Christus-
Gestalt. Dadurch aber tritt fiir die Erde immer mehr das ein, da3 der
Mensch die Notwendigkeit des Moralischen und seiner Impulse ein-
sieht. Und dadurch wandelt er die Erde um, insofern der Mensch
immer mehr fiihlen wird, daB3 das Moralische zur Erde gehért. Und
in Zukunft werden nur jene Menschen unmoralisch sein kénnen, die
im Unmoralischen Hilfe bekommen, die von bésen Dimonen, von
ahrimanischen, asurischen Michten besessen werden und diese Be-
sessenheit erstreben. Das ist der Zukunftszustand der Erde: daB3 eine
geniigende Anzahl von Menschen da sein wird, welche immer meht
das Moralische lehren und zu gleicher Zeit Begriindung der Moral
geben werden; aber auch daf} solche, welche aus ihrem freien Willen
heraus es wollen, sich den bosen Michten hingeben werden und gegen-
iiber den guten Menschen ein Heer des Bosen bilden werden. Dazu
wird niemand gezwungen werden, es wird eines jeden freier Wille
sein.

Dann kommt jene Zeit iiber die Erde, wo das eintritt, was wie so
vieles eigentlich nur in den grandiosen Definitionen von orientali-
schem Okkultismus, orientalischer Mystik enthalten ist, wo diese
moralische Atmosphire bis zu einem hohen Grade zugenommen haben
wird. Von diesem Zeitpunkt spricht die orientalische Mystik seit vielen
Jahrtausenden. Und namentlich stark spricht sie seit dem Auftreten
des Buddha von jenem Zukunftsstandpunkt, wo die Erde getaucht
sein wird in eine moralische Ather-Atmosphire. Und wie eine grof3e
Zukunftshoflnung stand es immer schon seit der Zeit der alten Rishis
vor der orientalischen Mystik, dal3 der Erde dieser Impuls kommen
wird und daB3 er ein Wesensteil sein wird von Vishva-Karman, oder
wie Zarathustra sagte, von Ahura Mazdao. So stand es jener Mystik



bereits vor Augen, daBl von der Wesenheit, die wir den Christus
nennen, dieser moralische Impuls, diese moralische Erden-Atmosphire
ausgehen wird, und auf ihn, den Christus, setzte diese orientalische
Mystik ihre Hoffnung.

Die Mittel der orientalischen Mystik reichten nicht aus, um sich dies
vorzustellen, aber was als Gefolgschaft dieses Ereignisses auftritt, das
konnten sie sich vorstellen. Sie konnten sich vorstellen, daf3 die in das
Feuer, das Licht der Sonne eingetauchten reinen Akasha-Gestalten
innerhalb von fiinftausend Jahren nach der Erleuchtung des groBen
Buddha, als die Gefolgschaft dessen kommen werden, der durch
morgenlindische Mystik allein nicht zu erkennen ist. Eine wunder-
bare Vorstellung flirwahr: Es wird etwas kommen, was moglich
machen wird, dall durch eine geliuterte moralische Atmosphire der
Etde, die Licht- und Feuers6hne, nicht in physisch verkérperter
Gestalt, sondern als reine Akasha-Gestalten innerhalb der morali-
schen Atmosphire der Erde herumwandeln werden. Dann wird aber
auch der Lehrer da sein, fiinftausend Jahre nach der Erleuchtung des
Gautama Buddha, der die Menschen lehrt, was das fiir wunderbare
Gestalten sind, diese reinen Feuer- und Lichtgestalten. Dieser
Lehrer, das wird der Maitreya-Buddha sein, der dreitausend Jahre
nach unserer Zeit auftreten wird, der den Menschen den Christus-
Impuls wird lehren kénnen.

So vereinigt sich orientalische Mystik mit dem christlichen Wissen
des Abendlandes zu einer schénen, wunderbaren Einheit. Und klar
gemacht wird auch, daf} derjenige, der dreitausend Jahre nach unserer
Zeit als der Maitreya-Buddha erscheinen wird, immer wieder als der
Bodhisattva, als der Nachfolger des Gautama Buddha, verkorpert auf
der Erde erscheint. Eine seiner Verkorperungen war die des hundert
Jahre vor Beginn unserer Zeitrechnung lebenden Jeshu ben Pandira.
Dieser in Jeshu ben Pandira Verkorperte ist derselbe, der einstmals
der Maitreya-Buddha sein wird und der von Jahrhundert zu Jaht-
hundert immer wieder in einem fleischlichen Leibe erscheint, und zwar
noch nicht selber als Buddha, sondern als Bodhisattva. Auch in unse-
rem Zeitalter gehen von diesem, der einstmals - nicht jetzt, sondern
einstmals — der Maitreya-Buddha werden wird, die bedeutendsten



~ Lehren iiber die Christus-Wesenheit und iiber die Feuersohne der
Inder — die Agnishvattas — aus.

Dasjenige, woran der Mensch erkennen kann den, der einst-
mals der Maitreya-Buddha werden wird, ist aller wahren morgen-
lindischen Mystik und christlichem Wissen wiederum gemeinsam, Er-
kennen kann man denjenigen, der einstmals der Maitreya-Buddha sein
wird, der im Gegensatz zu den Feuerséhnen im physischen Leibe als
Bodhisattva erscheinen wird, daran, daf3 er zunichst in seiner Jugend
heranwichst so, daf3 kein Mensch ahnen kann, was fiir eine Indivi-
dualitit in ihm ist. Immer wird es so sein, daB diejenigen, die es ver-
stehen, an einem solchen Menschen erst zwischen dem dreiBligsten und
dreiunddreiBigsten Jahre erkennen, dal3 in ihm ein Bodhisattva ist. Da
tritt etwas ein wie eine Umwechslung der Personlichkeit. Und der
Maitreya-Buddha wird selber gerade im dreiunddreiBigsten Jahre
seines Lebens sich der Menschheit zu erkennen geben. Wie der
Christus Jesus im dreiBSigsten Jahre seines Lebens sein Werk begann,
so geben sich die Bodhisattvas, die weiterhin den Christus verkiindigen
werden, im dreiunddreiBligsten Jahre ihres Lebens zu etkennen. Und
der Maitreya-Buddha selber, der mit groflen, gewaltigen Worten, von
denen heute noch keine Vorstellung gegeben werden kann, als um-
gewandelter Bodhisattva von den groflen Geheimnissen des Daseins
verkiinden wird, er wird sprechen in einer Sprache, die erst geschaffen
werden muf3, denn heute konnte kein Mensch die Worte finden, mit
denen einstmals der Maitreya-Buddha zu den Menschen sprechen wird.
Aus dem Grunde kann noch nicht so zu den Menschen gesprochen
werden, weil es noch nicht das physische Werkzeug dazu gibt. Die
Lehren des Etleuchteten werden nicht bloB Lehren sein, sondern
sie werden moralische Impulse in die Menschenseelen einstromen.
Solche Worte kdnnen noch nicht von einem physischen Kehlkopf aus-
gesprochen werden. Sie konnen jetzt nur in den geistigen Welten
da sein.

Anthroposophie ist die Vorbereitung zu alledem, was in der Zu-
kunft kommen wird. Jene, die es mit der Menschheitsentwickelung
ernst nehmen, die wollen, dafl die Seelenentwickelung nicht ver-
sumpfe, sondern so weiter schreite, dal die Erde nun wirklich in



ihrem geistigen Teil frei werden kann, daf3 sie den gréberen Teil wie
einen Leichnam abfallen lassen kann — denn es kénnten Menschen das
ganze Werk verpfuschen —, diejenigen, die wollen, dafl das Welten-
wetk gelinge, sollen sich Verstindnis des spirituellen Lebens er-
werben durch das, was wir heute Anthroposophie nennen. So wird
Anthroposophie zur Pflicht, Erkenntnis wird etwas, was wir emp-
finden, etwas, dem gegeniiber witr Verantwortung haben. Und wenn
wir so empfinden und wollen lernen, wenn wir aus diesen Welten-
geheimnissen heraus so empfinden, dal wir Anthroposophen sein
wollen, dann empfinden wir richtig. Dann aber auch darf Anthropo-
sophie nicht fiir uns etwas sein, was unsere Neugierde befriedigt,
sondern sie soll etwas werden, ohne das wir nicht leben kénnen. Erst
wenn das der Fall ist, empfinden wir im richtigen Sinne, dann erst
leben wir als lebendige Bausteine innerhalb jenes groBen Baues, der
aufgefithrt werden soll in den Seelen der Menschen und der sich iiber
die Menschen breiten kann.

So ist die Anthroposophie die Eroffnung gegeniiber den wahren
Welterscheinungen, wie sie herantreten an den Menschen der Zukunft,
an unsere eigenen Seelen, ob wir noch im physischen Leibe oder schon
zwischen T'od und neuer Geburt sein werden. Diese Umwilzung wird
uns beriihren, ob wir noch im Leibe wandeln, oder ob wir den physi-
schen Leib abgelegt haben werden. Nur dall die Menschen sich schon
hier auf dem Erdenrund im physischen Letbe Verstindnis aneignen
miissen fiir diese Ereignisse, wenn sie beriithrt werden sollen zwischen
Tod und neuer Geburt von dem, was da geschieht. Fiir jene, die sich
jetzt im physischen Leibe Verstindnis fiir den Christus aneignen, fiir
jene ist es einerlei, ob sie noch leben werden, wenn der Moment heran-
riickt, den Christus zu schauen, oder ob sie dann bereits durch die
Pforte des Todes geschritten sein werden. Diejenigen aber, die jetzt
ablehnen das Verstindnis des Christus, die miissen, wenn sie zur Zeit
des Eintretens dieses Ereignisses bereits durch die Pforte des Todes
geschritten sind, warten bis zur nichsten Verkorperung, denn die
Grundlage kann nicht erworben werden zwischen Tod und Geburt.
Wenn die Grundlage aber einmal erworben ist, setzt sie sich fort, dann
ist der Christus auch schaubar zwischen Tod und neuer Geburt. So



wird uns Anthroposophie nicht nur etwas, was wir lernen fiir das
physische Leben, sondern was auch Wert hat, wenn wir den physischen
Leib im Tode abgelegt haben werden.

Das wollte ich heute geben zum Verstindnis des Menschen und als
Handhabe zur Beantwortung mancher Fragen. Selbsterkenntnis ist
schwierig, weil der Mensch ein so kompliziertes Wesen ist. Dadurch
ist der Mensch so kompliziert, dal er mit allen hoheren Welten und
Wesen zusammenhingt. Was in uns ist, das sind Schattenbilder der
grofien Welt, und was unsere Organisation ist, unser physischer,
Ather- und Astralleib und unser Ich, was so unsere Glieder bedeutet,
das sind fiir die gottlichen Wesen Welten. Was bei uns physischer,
Ather-, Astralleib und Ich ist, das ist die eine Welt, die andere Welt ist
die hohere, die Himmelswelt. Fiir die gottlich-geistigen Wesen der
hoheren Welten sind die Leibesglieder hohe géttlich-geistige Welten.
Deshalb ist der Mensch etwas so Kompliziertes, weil er ein wirkliches
~ Spiegelbild der geistigen Welt ist. Das soll ihn zum BewuBtsein seiner
Menschenwiirde bringen. Aber aus jener Erkenntnis, dafl wir zwar
ein Bild sind, daf} wir aber noch sehr fernestehen dem, was wir sein
sollen, auf dem Umwege dieser Erkenntnis eignen wir uns an, neben
der Menschenwiirde, auch die rechte Bescheidenheit und Demut
gegeniiber dem Makrokosmos und seinen Gottern.

Aus der an den Vortrag sich anschlieffenden Fragenbeantwortung

Frage:  Wie ist das Wort «mit Zungen reden» beim Apostel Paulus
zu vetrstehen?

Antwort: Bei Ausnahmemenschen kann es vorkommen, da3 nicht nur
das Phinomen des Sprechens im Wachzustande allein da ist,
sondern es geht etwas in dieses Sprechen, was sonst nur im
SchlafbewuBtsein da ist. Das ist das Phinomen, von dem
Paulus spricht. Goethe spricht dariiber von demselben
Standpunkte aus. Er hat eine sehr schone Abhandlung iiber
dieses Phinomen geschrieben.



Frage:

Antwort:

Frage:

Antwort:

Wie wird man die Trostworte des Christus verstehen?

Die Menschen werden wie durch ihr eigenes Herz diese
Trostworte fithlen. Es kann sich auch wie ein physisches
Ho6ren ausnehmen.

Was sind chemische Krifte und Stoffe im Verhiltnis zur
geistigen Welt?

In der Welt sind eine Anzahl Substanzen, die verbindbar
und trennbar sind. Was wir Chemismus nennen, ist hinein-
projiziert in die physische Welt aus der Welt des Devachan,
der Sphirenharmonie. So daf3 in der Verbindung zweier
Stoffe nach ihren Atomgewichten wir die Abschattung
haben zweier Tone der Sphirenharmonie. Die chemische
Verwandtschaft zweier Stoffe in der physischen Welt ist
eine Abschattung aus der Welt der Sphirenharmonie. Die
Zahlenverhiltnisse der Chemie sind wirklich die Ausdriicke
fiir die Zahlenverhiltnisse der Sphirenharmonie. Diese
letztere ist stumm geworden durch die Verdichtung der
Materie. Wiirde man die Stoffe tatsichlich bis zur dtheri-
schen Verdiinnung bringen und die Atomzahlen als inner-
lich formendes Prinzip wahrnehmen kénnen, so wiirde man
die Sphirenharmonie héren. Man hat die physische, die
astralische Welt, das untere Devachan und das obere Deva-
chan. Wenn man nun einen Koérper noch weiter hinunter-
driickt als zur physischen Welt, dann kommt man in die
unterphysische Welt, in die unterastralische Welt, das untere
oder schlechte Unterdevachan und das untere oder schlechte
Oberdevachan. Die schlechte Astralwelt ist das Gebiet des
Luzifer, das schlechte untere Devachan ist das Gebiet des
Ahriman und das schlechte obere Devachan ist das Gebiet
der Asuras. Wenn man den Chemismus noch weiter hin-
unterstoBt als unter den physischen Plan, in die schlechte
untere devachanische Welt, entsteht Magnetismus, und
wenn man das Licht ins Untermaterielle sto63t, also um eine



Frage:

Antwort:

Frage:

Antwort:

Stufe tiefer als die materielle Welt, entsteht die Elektrizitit.
Wenn wir das, was lebt in der Sphirenharmonie, noch
weiter hinabstoBen bis zu den Asuras, dann gibt es eine
noch furchtbarere Kraft, die nicht mehr lange wird geheim
gehalten werden kénnen. Man mull nur wiinschen, daf3
wenn diese Kraft kommt, die wir uns viel, viel stirker vor-
stellen miissen als die stidrksten elektrischen Entladungen,
und die jedenfalls kommen wird - dann muBl man wiin-
schen, daf3, bevor diese Kraft der Menschheit durch einen
Erfinder gegeben wird, die Menschen nichts Unmoralisches
meht an sich haben werden!

Was ist Elektrizitit?

Elektrizitit ist Licht in untermateriellem Zustand. Da ist
das Licht in der schwersten Weise zusammengeprefit. Dem
Licht mufl man auch Innerlichkeit zusprechen, es ist in
jedem Punkte es selbst. Wirme kann sich in drei Richtungen
des Raumes ausdehnen, beim Licht miissen wir von einer
vierten sprechen: Es ist vierfach ausgedehnt; es hat Inner-
lichkeit als viertes.

Was geschieht mit dem Erdenleichnam?

Wir haben als Rest der Mondenentwickelung unsern Mond,
der die Erde umkreist. Ebenso wird fiir die Erde ein Rest
sein, der den Jupiter umkreisen wird. Dann l6sen sich die
Reste allmidhlich auf zum allgemeinen Weltenéther. Auf der
Venus wird ein Rest nicht mehr sein. Sie erscheint zunichst
als reine Wirme, wird dann Licht und geht wiederum in
die geistige Welt hinein. Fiir die Erde wird der Rest zum
Leichnam. Aber das ist ein Weg, der von dem Menschen
nicht mitgemacht werden darf, da er furchtbaren Qualen
dadurch ausgesetzt sein wiirde. Aber es gehen wohl Wesen
mit diesem Leichnam mit, da sie sich selber héher ent-
wickeln werden dadurch.
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JESHU BEN PANDIRA - DER VORBEREITER FUR EIN
VERSTANDNIS DES CHRISTUS-IMPULSES

KARMA ALS LEBENSINHALT

Leipzig, 4. November 1911
Erster Vortrag

Wenn wir in der Geisteswissenschaft auller unserer physischen Welt
noch andere, Gbersinnliche Welten betrachten und sagen, daBl der
Mensch nicht nur mit dieser physischen Welt im Zusammenhang
steht, sondern auch mit tibersinnlichen Welten, so kann die Frage
auftauchen: Was findet man in der menschlichen Seele, bevor man zu
irgendwelcher hellseherischen Begabung kommt, was iibersinnlich ist,
was uns den Hinweis darauf gibt, dal der Mensch mit tibersinnlichen
Welten in Verbindung steht? Mit anderen Worten: Kann auch der
gewohnliche Mensch, der keine hellseherische Fahigkeit hat, etwas in
der Seele bemerken, etwas erleben, was mit den héheren Welten in
Zusammenhang steht? Im wesentlichen wird einer Antwort auf diese
Frage sowohl unsere heutige, als auch unsere morgige Betrachtung
gewidmet sein.

Wenn wir das menschliche Seelenleben betrachten, so teilt es sich
deutlich in drei Teile, die in gewisser Beziehung voneinander un-
abhingig sind, aber doch wieder in engem Zusammenhang stehen.

Das erste, was uns, wenn wir uns selbst als Seele betrachten, ent-
gegentritt, ist unser Vorstellungsleben, das auch in gewisser Beziehung
unser Denken, unser Erinnern einschlieft. Erinnerung und Gedanken
sind nichts Physisches, sie gehtren dem Unsichtbaren, den {ibersinn-
lichen Welten an. In seinem Gedankenleben hat der Mensch einen
Hinweis auf die hoheren Welten. Was dieses Vorstellungsleben ist,
davon kann sich jeder eine Anschauung bilden auf folgende Weise:
Wir bringen ihm einen Gegenstand, den er betrachtet. Dann dreht er
sich um. Er hat den Gegenstand nicht gleich vergessen, sondern be-
wahrt ein Bild desselben in sich, das in ihm lebt. So haben wir Vor-
stellungen von der Welt um uns herum, und wir kénnen, wenn wir



vom Vorstellungsleben sprechen, als von einem Teile unseres Seelen-
lebens sprechen.

Einen zweiten Teil unseres Seelenlebens kénnen wit wahrnehmen,
wenn wir uns fragen: Haben wir nicht den Dingen und auch den
Wesenheiten gegeniiber noch etwas anderes in der Seele als nur unsere
Vorstellungen? Ja, wir haben auch etwas anderes. Es ist das, was wir
Liebe- und HaBempfindungen nennen, was wir in unserem Denken
mit Sympathie und Antipathie bezeichnen. Wit finden das eine schén,
das andere hiBlich, wir lieben das eine, das andere hassen wir viel-
leicht, wir finden das eine gut, das andere bose. Wenn wir zusammen-
fassen wollen, was hier in unserer Seele auftritt, so konnen wir von
Gemiutsbewegungen sprechen. Es ist das Gemiitsleben etwas ganz
anderes als das Vorstellungsleben. Im Gemiitsleben haben wir einen
viel intimeren Hinweis auf das Unsichtbare als beim Vorstellungsleben.
Es ist ein zweites Glied unseres Seelenorganismus, das Leben der
Gemiitsbewegungen. So hitten wir schon zwei Seelenglieder, unser
Vorstellungsleben und das Leben der Gemiitsbewegungen.

Ein drittes werden wir gewahr, wenn wir uns sagen, wir finden ein
Ding nicht nur schén oder hiaBllich, wir finden es nicht nur gut oder
bése, sondern wir fithlen uns gedringt, dies oder jenes zu tun: wir
haben den Impuls zu handeln. Wenn wir irgend etwas untetnehmen,
eine groflere Tat tun, oder auch nur einen Gegenstand ergreifen, so
muf} immer ein Impuls in unserer Seele sein, der uns hierzu veranlafit,
Es verwandeln sich diese Impulse nach und nach auch in Gewohn-
heiten, und wir brauchen nicht immer bei allem, was wir tun, unsete
Impulse in Anwendung zu bringen. Wenn wir zum Beispiel hinaus-
gehen und uns vorgenommen haben, zum Bahnhof zu gehen, dann
nehmen wir uns nicht vor, den ersten, zweiten und dritten Schritt zu
tun; wir gehen eben bis zum Bahnhof. All dem liegt das dritte Glied
unseres Seelenlebens zugrunde, unsere Willensimpulse als etwas, was
vollig iiber das Sichtbare hinausragt.

Verbinden wir nun die Eingangsfrage: Besitzt der gewohnliche
Mensch einen Anhaltspunkt fiir das Vorhandensein héherer Welten? —
mit diesen drei dem Menschen eigentiimlichen Impulsen, so miissen
wir das Traumleben in Betracht ziehen, wie es sich verhilt zu den



drei Seelenclementen des Gedankenimpulses, der Gemiitsbewegung
und des Willensimpulses. Diese drei Glieder unseres Seelenlebens
konnen wir deutlich unterscheiden: unser Vorstellungsleben, das
Leben unserer Gemiitsbewegungen und unsere Willensimpulse. Wenn
wir etwas nachdenken iiber unser Seelenleben, kénnen wir unter-
scheiden zwischen diesen einzelnen Gliedern unseres Seelenlebens im
duBeren Dasein.

Nehmen wir zuerst das Vorstellungsleben. Dieses Vorstellungs-
leben lauft den ganzen Tag hindurch ab, wenn wir nicht gerade ge-
dankenlos sind. Wir haben den ganzen Tag iiber Vorstellungen, und
wenn wir abends miide werden, so triiben sich diese Vorstellungen
zunichst. Es ist, als wenn sie sich in eine Art Nebel hineinverwandeln.
Es wird schwicher und schwicher und endlich verschwindet es ganz,
und wir kénnen dann einschlafen. Dieses Vorstellungsleben, wie wir
es auf dem physischen Plan haben, wihrt also vom Aufwachen bis
zum Einschlafen, und als solches verschwindet es mit dem Moment des
Einschlafens. Es wird sich ein Mensch nicht vorstellen kénnen, daf3
er, wenn er wirklich schlift - also nicht etwa hellseherisch schlift —,
trotzdem sein Gedankenleben in der gleichen Weise fortsetzen kénne
wie im Wachen. Das Gedankenleben beziehungsweise das Vot-
stellungsleben, das uns ausfiillt vom Aufwachen bis zum Einschlafen,
muB ausléschen und erst dann kénnen wir einschlafen.

Der Mensch muf sich aber sagen: die Vorstellungen, die et hat und
die ihn am Tage in iiberaus reichlichem Mafle in Anspruch genommen
haben und die er immer hat, wenn er nicht blof} so vor sich hindost,
sie sind kein Hindernis fiir das Einschlafen. Daf3 dies so ist, sieht man
am besten, wenn man vor dem Einschlafen besonders regen Vor-
stellungen sich hingibt, etwa durch Lesen in einem schweren Buche.
Wenn wir recht intensiv gedacht haben, schlafen wir am besten ein
und wenn wir nicht einschlafen kénnen, so ist es gut, wenn wir ein
Buch nehmen oder uns mit irgend etwas beschiftigen, wobei wir an-
gestrengt nachdenken miissen, etwa ein Mathematikbuch studieren,
das wird uns zum Einschlafen verhelfen; dagegen nichts, was ein
tieferes Interesse fiir uns hat, wie ein Roman, der vieles enthilt, was
fiir uns selbst Interesse hat. Hier treten unsere Gemiitsbewegungen



auf und das Leben unserer Gemiitsbewegungen ist etwas, was uns am
Einschlafen hindert. Wenn wir uns mit einem lebhaft bewegten Ge-
miit zu Bett legen, wenn wir wissen, wir haben etwas auf unsere
Seele geladen, oder wenn wir eine besondere Freude im Gemiit haben,
die sich noch nicht ausgelebt hat, so werden wir uns sehr oft auf
unserem Lager wilzen und nicht einschlafen kénnen. Wihrend uns
also die Vorstellungen, welche nicht von Gemiitsbewegungen be-
gleitet sind, ermiiden, so daB wir leicht einschlafen, hindert uns gerade
dasjenige, was unser Gemiit recht kriftig bewegt, am Einschlafen. Es
ist nicht moglich, die Trennung herbeizufiithren, welche nétig ist,
wenn wir in den Zustand des Schlafes kommen wollen. Daraus kénnen
wir schon sehen, dafl sich das Leben unserer Gemiitsbewegungen
anders verhilt zu unserem ganzen Dasein als das Leben unserer Vor-
stellungen.

Wenn wir so recht den Unterschied machen wollen, so miissen wir
allerdings noch auf etwas anderes Riicksicht nehmen, nimlich auf
unsere Triume. Zunichst konnte ja der Mensch glauben, wenn das
bunte Leben der Triume auf uns wirkt, da3 dies Vorstellungen sind,
die in den Schlaf hinein ihr Dasein fortsetzen. Wenn man aber ganz
genau priift, so wird man bemerken, daB3 sich unser Vorstellungsleben
nicht in unseren Triumen fortsetzt. Das, was geeignet ist, unsere
Seele zu ermiiden, setzt sich nicht in den Triumen fort. Es geschieht
dies nur, wenn unsere Vorstellungen mit heftigen Gemiitsbewegungen
verkniipft sind. Die Gemiitsbewegungen sind es, die in dem Traum-
bilde auftreten. Um das zu erkennen, mufl man allerdings die Dinge
genau priffen. Ein Beispiel: Jemand triumt, er sei wieder jung und
erlebe dies oder jenes. Gleich darauf verwandelt sich der Traum und
es geschieht etwas, was er allerdings gar nicht erlebt zu haben braucht.
Es zeigt sich irgendein Ereignis, das seiner Erinnerung fremd ist, weil
er es auf dem physischen Plane nicht erlebte. Aber es treten bekannte
Personen auf. Wie oft kommt es vor, dal man sich im Traume in
Handlungen verstrickt sieht, bei denen man mit Freunden oder Be-
kannten zusammen ist, die man lange nicht gesehen hat. Wenn man
aber genau priift, wird man sich sagen miissen, daB in dem, was im
Traum auftaucht, Gemiitsbewegungen im Hintergrund sind. Vielleicht



hidngen wir noch an dem damaligen Freund, sind noch nicht ganz von
ihm losgelost. Es muf noch irgendeine Gemiitsbewegung, die mit ihm
zusammenhingt, vorhanden sein. Es tritt nichts im Traume auf, was
nicht mit Gemiitsbewegungen zusammenhingt. Demnach muf} man
hier einen bestimmten Schlul} ziehen, nimlich den: Wenn die Vor-
stellungen, die uns unser waches Tagesbewufltsein iibermittelt, im
Traume nicht auftreten, so ist das ein Beweis dafiir, daf3 sie nicht mit
hineingehen in den Schlaf. Wenn Gemiitsbewegungen uns am Schlaf
verhindetn, so bezeugt das, dal3 sie uns nicht loslassen, daf3 sie da sein
missen, um in den Traumgebilden auftreten zu kénnen. Die Gemiits-
bewegungen sind es, die herbeizichen die Bilder des Triumens. Es
liegt daran, daB3 die Gemiitsbewegungen viel inniger mit dem eigent-
lichen Wesen des Menschen zusammenhidngen als das Vorstellungs-
leben. Die Gemiitsbewegungen tragen wir auch in den Schlaf hinein.
Sie sind also ein Seelenglied, das auch wihrend des Schlafes mit uns
verbunden bleibt. Im Gegensatz zu gewo6hnlichen Votstellungen sind
die Gemiitsbewegungen etwas, was mit uns in den Schlaf hineingeht,
was also viel enger, viel intensiver mit der menschlichen Individualitit
zusammenhingt als das gewohnliche Denken, das nicht mit Gemiits-
bewegungen durchsetzt ist.

Wie ist es nun mit dem dritten Seelenglied, mit den Willensimpulsen?
Da kénnen wir auch eine Art Exempel ausfithren. Es konnen dies
allerdings nur diejenigen Menschen beobachten, welche in etwas
feinerer Art den Moment des Einschlafens ins Auge fassen. Wenn der
Mensch sich durch Schulung eine gewisse Fihigkeit angeeignet hat,
diesen Moment zu beobachten, so ist diese Beobachtung #dullerst
interessant. Zunichst erscheinen uns unsere Vorstellungen wie in
Nebel gehiillt, die dullere Welt verschwindet, und der Mensch hat ein
Gefiihl, als wenn sich sein Seelenwesen erweitert fiihlt Gber seine
Leiblichkeit hinaus, als wenn er nicht mehr eingepref3t ist in die Gren-
zen der Haut, sondern einflieBt in die Elemente des Kosmos. Ein
grofles Wohlgefiihl kann mit dem Einschlafen verkniipft sein. Dann
kommt ein Moment, wo eine bestimmte Erinnerung auftritt. Diese
haben wahrscheinlich die wenigsten Menschen, wir kénnen diesen
Moment aber wahrnehmen, wenn wir genau achtgeben. Es treten uns



vor Augen die guten und auch die schlimmen Willensimpulse, die wir
gehabt haben, und das Merkwiirdige ist, dal der Mensch gegeniiber
den guten Willensimpulsen fiihlt: das ist etwas, was mit allen gesunden
Willenskriften zusammenhingt, was dich frisch macht. Und wenn der
Mensch so die guten Willensimpulse vor die Seele gestellt bekommt
vor dem Einschlafen, so fiihlt er sich um so frischer und lebens-
kriftiger und damit tritt oft das Geftihl auf: Ach, kénnte dieser Mo-
ment doch immer bleiben! Kénnte dieser Moment ewig dauern! Dann
fuhlt man noch, wie das Leibliche vom Seelischen verlassen wird,
dann gibt es einen Ruck, und man geht in den Schlaf.

Man braucht kein Hellseher sein, um das zu erleben, sondern man
braucht nur das Seelenleben zu beobachten. Hieraus folgt etwas ganz
Wichtiges. Unsere Willensimpulse wirken vor dem Einschlafen und
wit filhlen sie als etwas, was uns befruchtet. Eine aullerordentliche
Starkung fithlen wir. Gegentiber den bloBen Gemiitsbewegungen
mufiten wir sagen, daf} dieselben enger als unser gewdhnliches Denken,
unser gewohnliches Vorstellen mit unserer Individualitit zusammen-
hingen. So mussen wir jetzt von dem, was unsere Willensimpulse sind,
sagen, das ist nicht bloB3 etwas, was bei uns bleibt wihrend des
Schlafes, sondern etwas, was zu einer Stirkung, einer Kriftigung
unseres Lebens in uns wird. Noch viel inniger hingt das Leben unserer
Willensimpulse mit unserem Leben zusammen als die Gemiitsbewegun-
gen, und wer 6fter den Moment des Einschlafens beobachtet, der fiihlt
darin, daf}, wenn er auf keine guten Willensimpulse am Tage zuriick-
blicken kann, dies so wirkt, als wenn etwas in thm ertotet wiirde von
dem, was in den Schlafzustand hineingeht. Die Willensimpulse hingen
also mit Gesundheit und Krankheit, mit unserer Lebenskraft zu-
sammen.

Gedanken kann man nicht sehen. Man sieht den Rosenstraull zu-
nichst mit den gewohnlichen Mitteln des physischen Wahrnehmens.
Wenn abet der Mensch sich umdreht oder fortgeht, so bleibt das Bild
des Gegenstandes in ihm. Er sieht den Gegenstand nicht, aber er kann
ihn sich vorstellen. Es ist also unser Gedankenleben etwas Ubersinn-
liches. Unsere Gemiitsbewegungen sind erst recht etwas Ubersinn-
liches, und unsere Willensimpulse setzen sich zwar um in Taten, sind



aber trotzdem etwas Ubersinnliches. Aber wir wissen auch zugleich,
wenn wir alles in Betracht ziehen, was wir jetzt gesagt haben, daf}
unser Gedankenleben, das nicht mit unseren Willensimpulsen durch-
setzt ist, am wenigsten eng mit uns zusammenhingt. Nun kénnte man
meinen, das eben Gesagte widerlege sich ja dadurch, daBl doch am
nichsten Tage unsere Vorstellungen vom Tage zuvor uns wieder vor
die Seele treten, daf3 wir uns an sie erinnern kénnen. Ja, wir miissen
uns eben erinnern. Wir miissen uns in tbersinnlicher Weise unsere
Vorstellungen ins Gedichtnis zuriickrufen.

Mit unseren Gemiitsbewegungen ist das schon anders, die hingen
eben enger mit uns zusammen. Wenn wir mit einem reuevollen Gemiit
zur Ruhe gegangen sind, so werden wir schon spiiren am andern Mor-
gen, wenn wir aufwachen, dal wir mit einem dumpfen Kopf oder
dhnlichem aufwachen. Erlebten wir Reue, so verspiiren wir sie am
nichsten Tage an unserem Leibe als Schwiche, Schwere, Benommen-
heit; Freude als Stirke und Gehobenheit. Da brauchen wir uns nicht
erst an die Freude, die Reue zu erinnern, uns auf sie zu besinnen, wir
fiihlen sie am Leibe. Wir brauchen uns nicht zu erinnern an das, was
gewesen ist: es ist da, es ist mit uns in den Schlaf gegangen und hat
mit uns gelebt. Unsere Gemiitsbewegungen sind dichter, enger mit
unserem Ewigen verbunden als unsere Gedanken.

Wer aber seine Willensimpulse zu beobachten vermag, der fihlt es;
daf} sie einfach wieder da sind. Sie sind immer da. Es kann vot-
kommen, daf3 wir im Moment des Aufwachens bemerken, dafl wir in
diesem Moment in gewisser Beziehung unmittelbar wieder das erleben,
was wir am vorigen Tag als Lebensfreude empfanden durch unsere
guten moralischen Impulse. In Wahrheit macht uns nichts so frisch
als dasjenige, was wir am vorhergehenden Tage an guten Willens-
impulsen unsere Seele haben durchziehen lassen. Daher kénnen wir
sagen, dal am innigsten mit unserem Dasein dasjenige zusammen-
hingt, was wir unsere Willensimpulse nennen.

Es sind also die drei Seelenglieder voneinander verschieden und wir
werden verstehen, wenn wir diese Verschiedenheiten ins Auge fassen,
daB aus der okkulten Wissenschaft heraus mit einem gewissen Recht
davon gesprochen werden kann, daBl wir durch unsere Gedanken, die



ja tibersinnlicher Natur sind, zu der iibersinnlichen Welt in Beziehung
stehen, durch unsere Gemiitsbewegungen mit einer anderen und durch
unsere Willensimpulse mit einer noch anderen tibersinnlichen Welt,
die noch inniger mit unserem eigentlichen Wesen zusammenhingt.
Und deshalb sagen wir: Wenn wir duBlerlich sinnlich wahrnehmen, so
konnen wir dadurch wahrnehmen alles, was in der physischen Welt
ist. Wenn wir vorstellen, stehen unsere Vorstellungen, unser Ge-
‘dankenleben mit der astralischen Welt in Beziehung, unsere Gemiits-
bewegungen bringen uns in Verbindung mit dem, was wir die himm-
lische Welt, das untere Devachan nennen, und die Welt der moralischen
Impulse bringt uns in Verbindung mit dem obeten Devachan oder der
Welt der Vernunft. So steht der Mensch mit drei Welten in Ver-
bindung durch Gedanken, Gemiit und Willensimpulse. Und insofern
der Mensch der astralischen Welt angehért, kann er seine Gedanken
hineintragen in die astralische Welt, er kann in die devachanische
Welt hineintragen seine Gemtutsbewegungen, in die héhete himm-
lische Welt kann er hineintragen alles, was er an Willensimpulsen in
seiner Seele hat.

Wenn wir die Dinge so betrachten, werden wir sehen, wie recht die
okkulte Wissenschaft hat, von den drei Welten zu reden. Und wenn
wir das in Betracht ziehen, werden wir noch in ganz anderer Weise auf
die Welt des Moralischen blicken, denn durch die Welt der guten
Willensimpulse stehen wir mit der hochsten der drei Welten in Be-
ziehung, in die zunichst die menschliche Wesenheit hinaufreicht.

Unser gewohnliches Gedankenleben reicht nur bis in die astralische
Welt. Wir moégen noch so geistreiche Gedanken haben: Gedanken,
die nicht von Gemiitsbewegungen getragen werden, gehen nicht weiter
als in die astrale Welt hinein, haben fiir andere Welten keine Bedeu-
tung. Damit allerdings werden Sie verstehen, was iiber die dullere
Wissenschaft gesagt ist, {iber die trockene, niichterne, duflere Wissen-
schaft: Kein Mensch kann mit Gedanken, die mit Gemiitsbewegungen
nicht durchzogen sind, etwas aussagen iiber andere Welten als die
astralische. Unter gewdhnlichen Verhiltnissen verliuft das Denken
des wissenschaftlichen Forschers, des Chemikers, des Mathematikers
ohne jede Gemiitsbewegung; das geht nicht weiter als bis unter die



Oberfliche. Ja, es wird von einer wissenschaftlichen Forschung ge-
radezu gefordert, daf} sie in dieser Weise vorschreitet und deshalb
dringt sie nut in die Astralwelt.

Erst wenn sich Entziicken oder AbstoB8ung mit den Gedanken des
Forschens verbinden, dann kommt zu den Gedanken hinzu das, was
noétig ist, um in die Devachanwelt zu kommen. Erst wenn in die Ge-
danken, in die Vorstellungen die Gemiitshewegungen hineinkommen,
wenn wit das eine als gut, das andere als bose empfinden, verbinden
wir mit den Gedanken dasjenige, was sie hineintrigt in die himmlische
Welt. Dann erst kénnen wir hineinblicken in tiefere Griinde des Da-
seins. Wenn wir etwas begreifen wollen von der devachanischen Welt,
helfen uns alle Theorien nichts. Da hilft uns nur, wenn wir mit den
Gedanken Gemiitsbewegungen verbinden kénnen. Das Denken bringt
uns nur in Verbindung mit der astralischen Welt. Wenn der Geometer
zum Beispiel die Verhiltnisse des Dreiecks erfafit, so hilft ihm das nur
ins Astralische. Aber wenn er das Dreieck als Symbol erfafit und
herausholt, was darinnen liegt liber den Anteil des Menschen an den
drei Welten, iiber seine Dreigliedrigkeit und so weiter, so hilft ihm
das hoher hinauf. Wer in den Sinnbildern den Ausdruck fiihlt fiir die
Seelenkraft, wer es sich ins Gemiit einschreibt, wer fiihlt bei alledem,
was man sonst bloB weil3, der setzt seine Gedanken mit dem Devachan
in Verbindung. Deshalb muf3 man beim Meditieren das, was uns ge-
geben wird, hindurchfiihlen, denn nur dadurch bringen wir uns in
Beziehung mit der devachanischen Welt. Die gew6hnliche gemiitlose
Wissenschaft kann also, wenn sie selbst noch so scharfsinnig ist, den
Menschen immer nur mit der Astralwelt in Verbindung setzen.

Kunst, Musik, Malerei und so weiter dagegen fithrt ihn in die
untere Devachanwelt. Man konnte dagegen einwenden: Wenn das so
ist, dafB} die Gemiitsbewegungen in das untere Devachan fithren, dann
wiirden die Triebe, Begierden, Instinkte das auch vollbringen. Ja frei-
lich tun sie das. Es ist dies aber nur ein Beweis dafiir, daf3 wir mit
unseren Gefiihlen inniger verbunden sind als mit unseren Gedanken.
Unsere Sympathien konnen auch mit unserer niederen Natur zu-
sammenhingen, durch Triebe und Instinkte wird auch ein Gemiits-
leben bewirkt, und das fiihrt ins untere Devachan. Wihrend wir das,



was wir an falschen Gedanken haben, abmachen im Kamaloka, geht
das, was wir entwickelt haben bis zu Gemiitsbewegungen, hinein mit
uns bis in die Devachanwelt und prigt sich uns ein bis zur nichsten
Inkarnation, so daB3 es in unserem Karma zum Ausdruck kommt,
Durch unser Gemiitsleben, sofern es diese zwei Seiten haben kann,
erheben wir uns in die Devachanwelt oder wir beleidigen sie.

Durch unsere Willensimpulse dagegen, die unmoralisch sind oder
moralisch, sind wir entweder in gutem Zusammenhang mit der héhe-
ren Welt oder wir verletzen sie und miissen das im Karma abmachen.
Wenn ein Mensch so schlecht und verkommen ist, dal3 er durch seine
schlimmen Impulse eine solche Verbindung herstellt mit der oberen
Welt, daB diese vollstindig verletzt ist, so wird er ausgestoBen. Aber
der Impuls muB3 dennoch von der oberen Welt ausgehen. Die ganze
Bedeutung des moralischen Lebens geht uns auf in seiner Gréfe,
wenn wir die Sache so betrachten.

Aus den Welten, mit welchen der Mensch so eng in Zusammenhang
steht durch seine dreifache Seelennatur und auch durch seine physische
Natur, aus diesen Welten gehen diejenigen Krifte aus, welche den
Menschen fithren kénnen durch die Welt. Das heil3t, wenn wir einen
Gegenstand der physischen Welt betrachten, so kann dies nur dadurch
geschehen, daB wir eben Augen haben, um ihn zu sehen: Dadurch
steht der Mensch mit der physischen Welt in Verbindung; dadurch
daB} er sein Gedankenleben entwickelt, mit der astralischen, dadurch
daBl er sein Gemiit entwickelt, mit der devachanischen und durch
seine Moral mit der oberen Devachanwelt.

Vier Welten: Anteil des Menschen:
Oberes Devachan Wille: moralische Impulse
Unteres Devachan Gemiit: dsthetische Ideale
Astralwelt Gedanke: dtherische Natur
Physische Welt Leiblichkeit: physisch-materielle Natur

Vier Beziehungen hat der Mensch zu vier Welten. Das heif3t aber
nichts anderes, als dal} er mit den Wesenheiten dieser Welten Be-
ziehungen hat. Von diesem Gesichtspunkte aus ist es interessant, die



Entwickelung der Menschheit zu betrachten, hineinzuschauen in die
Vergangenheit, Gegenwart und die nichste Zukunft.

Von den Welten, die wir angefiihrt haben, gehen Krifte aus, die in
unser Leben eindringen. Da haben wir zunichst einmal zu verzeichnen,
daB in dem Zeitalter, das hinter uns liegt, die Menschen vorzugsweise
darauf angewiesen waren, dazu veranlagt waren, von der physischen
Welt beeinflufit zu sein, Impulse aus der physischen Welt zu erhalten.
Dies liegt hinter uns als das griechisch-lateinische Zeitalter. In diesem
Zeitalter hat Christus im physischen Leibe auf der Erde gewirkt. Weil
der Mensch hier vorzugsweise dazu veranlagt war, daB die in der
physischen Welt liegenden Krifte auf ihn einwirkten, muf3te Christus
auf dem physischen Plane erscheinen.

Jetzt leben wir in einem Zeitalter, in dem vorzugsweise das Denken
entwickelt wird, in dem der Mensch seine Impulse aus der Gedanken-
welt, aus der Astralwelt erhilt. Das zeigt schon die duflere Geschichte.
Von Philosophen der vorgtiechischen Zeit kann man ja kaum reden,
hochstens von einer Vorbereitung desDenkens in vorgriechischer Zeit,
daher beginnt die Geschichte der Philosophie mit 7hales. Erst nach
dem griechisch-lateinischen Zeitalter tritt das wissenschaftliche Den-
ken auf. Das intellektualistische Denken kommt erst um das sech-
zehnte Jahrhundert herauf. Daher der grofle Fortschritt der Natur-
wissenschaften, dafl jede Gemiitsbewegung von der denkerischen
Arbeit ausgeschlossen wird. Und die Wissenschaft ist in unserem Zeit-
alter so besonders beliebt, weil das Denken in ihr nicht mit Gemiits-
bewegungen durchzogen ist. Unsere Wissenschaft ist gemiitlos und
sucht ihr Heil darin, nichts zu empfinden. Wehe dem, der bei einem
Laboratorium-Experiment etwas empfinden wollte! Das ist das Cha-
rakteristische unseres Zeitaltets, das den Menschen am meisten mit
dem Astralplan in Verbindung bringt.

Das nichste Zeitalter, das dem unseren folgen wird, wird schon
spiritueller sein. Hier werden auch bei der Wissenschaft die Empfin-
dungen mitsprechen. Will dann jemand ein Examen machen und zur
Wissenschaft zugelassen werden, so ist es notig, dall er empfinden
kann das Licht, das hinter allen Dingen steht, die Geisteswelt, die alles
zustande kommen 1iBt. Da wird der Priffungswert der wissenschaft-



lichen Artbeit darin bestehen, daf3 man nachsieht, ob der Mensch bei
der Prifung geniigende Gemiitsbewegung entwickeln kann, sonst
rasselt er im Examen durch. Man kann noch so viel wissen, wenn man
nicht die richtigen Empfindungen haben wird, kann man ein Examen
nicht machen. Das klingt zwar sehr merkwiirdig, aber dennoch wird
es so sein, dafl der Laboratoriumstisch zum Altar ethoben witd, an
welchem die Priifung eines Menschen darin besteht, da3 bei der Zer-
legung des Wassers in Wasserstoff und Sauerstoff Gefiihle entwickelt
werden, die dem entsprechen, was die Gétter empfinden, wenn das
geschieht. Da wird der Mensch durch einen innigen Zusammenhang
mit dem niederen Devachan seine Impulse erhalten.

Und dann kommt das Zeitalter, das zunichst das letzte vor der nich-
sten grof3en Erdkatastrophe sein wird, das ist das, wo der Mensch
durch seine Willensimpulse mit der héheren Welt in Zusammenhang
steht, wo auf der Erde das gelten wird, was moralisch ist. Da wird
weder das dullere Konnen, noch das Intellektuelle, noch das Gemiit an
erster Stelle stehen, sondern die Willensimpulse. Nicht die Geschick-
lichkeit, sondern die moralische Qualitit des Menschen wird mal3-
gebend sein. Dadurch wird die Menschheit, wenn sie an diesem Zeit-
punkt angelangt sein wird, das moralische Zeitalter erreicht haben, in
dem sie in besonderer Beziehung steht mit der h6heren Devachanwelt.

Es ist so, daf} im Verlaufe der Entwickelung im Menschen immer
mehr Krifte der Liebe erwachen, aus denen er seine Erkenntnisse,
Antriebe und Betitigungen schopfen kann.

Wihrend die Menschen frither, da der Christus im physischen Leibe
herniederkam zur Erde, ihn nicht hitten wahrnehmen kdnnen anders
als im physischen Leibe, erwachen in unserem Zeitalter tatsichlich die
Krifte, die schauen werden den Christus nicht in seinem physischen
Leibe, wohl aber in einer Gestalt, die als eine 4therische auf dem Astral-
plan existieren wird. So wird schon in unserem Jahrhundert von den
dreifliger Jahren ab und immer mehr bis zur Mitte des Jahrhunderts
eine grofle Anzahl Menschen den Christus als dtherische Gestalt wahr-
nehmen. Das wird der groBle Fortschritt sein gegeniiber dem fritheren
Zeitalter, wo die Menschen noch nicht reif waren, thn so zu schauen.
Das ist auch gemeint damit, da3 gesagt wird: Christus wird erscheinen



in den Wolken — denn damit ist gemeint, daf} er als 4therische Gestalt
auf dem Astralplan erscheinen wird. Es muf} abet betont werden, daf3
er nur im Atherleibe in dieser Epoche geschaut werden kann. Der-
jenige, der glauben kénnte, dafl Christus wiedererscheint in physischer
Gestalt, vergifit den Fortschritt der menschlichen Krifte. Es ist ein
MiBgriff zu glauben, dal} ein Ereignis wie die Erscheinung Christi
sich in detselben Weise wiederholen kénne, wie es schon einmal
geschah.

Das nichste Ereignis ist also das, daB3 die Menschen den Christus auf
dem Astralplan in dtherischer Gestalt schauen, und die, die dann auf
dem physischen Plan leben und angenommen haben die Lehren der
Geisteswissenschaft, werden ihn wahrnehmen, diejenigen aber, die
dann nicht mehr leben, die sich jedoch vorbereitet haben durch geistes-
wissenschaftliche Arbeit, die werden ihn dann noch schauen im Ather-
gewande zwischen ihrem Tod und einer neuen Geburt. Es wird aber
auch Menschen geben, die es nicht mehr fertig bekommen, ihn im
Atherleibe zu schauen. Diejenigen, die die Geisteswissenschaft ver-
schmiht haben, werden ihn nicht wahrnehmen kdnnen, sondern war-
ten missen bis zur nichsten Verkorperung, wihrend welcher sie sich
dann der Geist-Erkenntnis widmen und sich vorbereiten konnen, da-
mit sie dasjenige, was da auftritt, verstehen konnen. Es wird dann
nicht abhingen davon, ob man gerade Geisteswissenschaft studiert hat
oder nicht, wenn man auf dem physischen Plan lebt; nur wird ihnen
dann die Christus-Erscheinung ein Vorwutf, eine Qual sein, wihrend
diejenigen, welche Geist-Erkenntnis anstrebten in der vorhergehenden
Inkarnation, wissen, was sie sehen.

Dann wird ein Zeitalter kommen, wo im Menschen noch hohere
Krifte erwachen. Das wird das Zeitalter sein, wo sich Christus in noch
hoherer Weise offenbart: in einer astralen Gestalt in der niederen
Devachanwelt. Und das letzte Zeitalter der moralischen Impulse wird
dasjenige sein, wo die Menschen, die durch die anderen Stufen hin-
durchgegangen sind, den Christus sehen in seiner Glorie, als Gestalt
des groBten Ich, als das vergeistigte Ich-Selbst, als groBen Lehrer der
menschlichen Entwickelung im oberen Devachan.

Die Folge ist demnach die: Im griechisch-lateinischen Zeitalter er-



scheint Christus auf dem physischen Plan, in unserem Zeitalter als
dtherische Gestalt auf dem Astralplan, in dem nichsten Zeitalter als
Astralgestalt auf der Ebene des niederen Devachan, und im Zeitalter
der Moralitit als Inbegriff des groflen Ich.

Jetzt konnen wir uns fragen: Wozu ist eigentlich Geisteswissen-
schaft da? Damit eine geniigend grofle Anzahl Menschen da sein
konnen, die vorbereitet sind, wenn diese Ereignisse eintreten. Und jetzt
schon arbeitet die Geisteswissenschaft darauf hin, daf3 die Menschen
in rechter Weise in Verbindung treten mit den hcheren Welten, daf3
die Menschen in richtiger Weise einziehen in das Atherisch-Astralische,
in das Asthetisch-Devachanische, in das Moralisch-Devachanische. In
unserem Zeitalter ist die geisteswissenschaftliche Bewegung diejenige,
die speziell hinsteuert darauf, dafl der Mensch sich in seinen mora-
lischen Impulsen in richtige Beziehung mit dem Christus setzen kann.

Die nichsten drei Jahrtausende werden dem gewidmet sein, daf}
die Christus-Erscheinung in der Atherwelt wahrnehmbar sein witd.
Nur denen, die ganz materialistisch fithlen, wird sie nicht zuginglich
sein. Man kann materialistisch denken, wenn man nur die Matetie
gelten 148t und alles Geistige leugnet, oder auch dadurch, dafl man das
Geistige ins Materielle hinunterzieht. Man ist auch materialistisch da-
durch, dafl man Geistiges nur im materiellen Kleide gelten lassen will.
Es gibt auch Theosophen, die Materialisten sind. Das sind diejenigen,
die da glauben, dafl die Menschheit dazu verurteilt ist, Christus
wiederum in der physischen Gestalt sehen zu miissen. Nicht dadurch
ist man nicht Materialist, daf} man Theosoph ist, sondern dadurch,
dafl man einsieht, daf3 die hoheren Welten auch dann da sind, wenn
man sie nicht in einer sinnlichen Manifestation wahrnehmen kann,
sondern man sich zu ihnen hinauf entwickeln muf3, um sie wahr-
zunehmen.

Wenn wir uns dies alles vor die Seele fiithren, so kénnen wir sagen:
Es ist Christus der eigentliche moralische Impuls, der die Menschheit
mit moralischer Kraft durchzieht. Der Christus-Impuls ist Kraft und
Leben, die moralische Kraft, die die Menschen durchzieht. Aber diese
moralische Kraft muf} verstanden werden. Gerade fiir unser Zeitalter
ist es notwendig, dal} Christus verkiindigt wird. Daher hat auch die



Anthroposophie die Aufgabe, den Christus in dtherischer Gestalt zu
verkiinden.

Bevor der Christus auf Erden erschien durch das Mysterium von
Golgatha, wurde auch die Lehre vom Christus vorbereitet. Auch da-
mals ist der physische Christus verkiindet worden. Es war hauptsich-
lich Jeshu ben Pandira, hundert Jahre vor Christus, der Vorldufer und
Verkiinder war. Auch er hatte den Namen Jesus, und er wurde zum
Unterschied von dem Christus Jesus der Jesus ben Pandira, Sohn des
Pandira, genannt. Dieser lebte etwa ein Jahrhundert vor unserer Zeit-
rechnung. Um das zu wissen, braucht man kein Hellseher zu sein, denn
das steht in rabbinischen Schriften, und diese Tatsache ist oft Anlaf3
gewesen, ihn zu verwechseln mit dem Christus Jesus. Jeshu ben
Pandira wurde zunichst gesteinigt und dann an die Pfihle des Kreuzes
gehingt. Jesus von Nazareth wurde wirklich zunichst gekreuzigt.

Wer war dieser Jeshu ben Pandira? Er ist eine grof3e Individualitit,
die seit Buddhas Zeiten — also sechshundert Jahre vor unserer Zeit-
rechnung - fast in jedem Jahrhundert einmal verkorpert war, um die
Menschheit vorwirts zu bringen. Um ihn zu verstehen, miissen wir
zuriickgehen bis zur Wesenheit des Buddha, Wir wissen ja, dafl
Buddha gelebt hat als Konigssohn des Hauses det Sikja fiinf und ein
halbes Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung. Diejenige Individua-
litit, die damals der Buddha wurde, war nicht auch vorher schon ein
Buddha. Buddha, jener Konigssohn, der der Menschheit die Lehre
vom Mitleid brachte, wurde damals nicht als Buddha geboren. Denn
Buddha ist keine Individualitit, Buddha ist eine Wiirde. Jener Buddha
wurde geboren als Bodhisattva und wurde zum Buddha erhoben im
neunundzwanzigsten Jahre seines Lebens, als er in Meditation ver-
sunken unter dem Bodhibaum safy und die Lehre vom Mitleid herunter-
holte aus den geistigen Hohen in.die physische Welt. Ein Bodhisattva
war er vorher, also auch in seinen vorhergehenden Inkarnationen, und
dann wurde er ein Buddha. Nun ist es aber so, dafl dadurch gleichsam
die Stelle eines Bodhisattva, das ist die Stelle eines Lehrers der Mensch-
heit in physischer Gestalt, fiir ein gewisses Zeitalter frei wurde und
wieder besetzt werden mufite. Als der Bodhisattva, der sich hier in-
karnierte, im neunundzwanzigsten Jahre seines Lebens zum Buddha



aufstieg, wurde die Wiirde des Bodhisattva sofort an eine andere
Individualitit iibertragen. Wir haben also zu reden von dem Nach-
folger des Bodhisattva, der hier zur Buddha-Wiirde aufgestiegen ist.
Der Nachfolger des Gautama-Buddha-Bodhisattvas wurde jene Indi-
vidualitit, welche damals, hundert Jahre vor Christus, als Jesus ben
Pandira inkarniert war, als ein Verkiinder des Christus im physischen
Leibe.

Er ist nun der Bodhisattva der Menschheit, bis er einst nach drei-
tausend Jahren, von heute an gerechnet, seinerseits zum Buddha auf-
riicken wird, Er wird also gerade fiinftausend Jahre brauchen, um aus
einem Bodhisattva ein Buddha zu werden. Er, der nahezu alle hundert
Jahre einmal verkorpert gewesen ist seitdem, er ist auch jetzt schon
verkorpert und wird der eigentliche Verkiinder des Christus im dthe-
rischen Gewande sein, gleichwie er damals den Christus als physischen
Christus vorausverkiindete. Und viele von uns werden es noch selbst
etleben, daf es in den dreiffiger Jahren Menschen geben wird — und
spiter im Laufe dieses Jahrhunderts immer mehr und mehr —, die den
Christus in dtherischem Gewande schauen werden. Um dies vor-
zubereiten, ist Geisteswissenschaft da, und jeder, der mitarbeitet an
dem geisteswissenschaftlichen Werke, hilft mit an diesem Vorbereiten.

Die Art, wie die Menschheit von den Fiihrern, besonders aber von
einem Bodhisattva, der der Maitreya-Buddha werden wird, unter-
richtet wird, dndert sich in den Zeitperioden gewaltig. So wie man
heute Geisteswissenschaft lehrt, konnte in der griechisch-lateinischen
Zeit nicht gelehrt werden, das hitte damals niemand verstanden. Da-
mals mul3te das Christus-Wesen physisch-sichtbar das Ziel der Ent-
wickelung vorleben, und nur so konnte er damals wirken.

Die Geistesforschung verbreitet diese Lehre immer mehr und mehr
unter den Menschen, und immer mehr und mehr werden die Men-
schen den Christus-Impuls verstehen lernen, bis eingezogen ist in sie
der Christus selbst. Heute wird durch das Wort des Kehlkopfes es
moglich, in Begriffen und Vorstellungen, durch das Denken, das Ziel
verstindlich zu machen und einzuwirken auf die Seelen im guten
Sinne, um sie zu isthetischen und moralischen Idealen zu erwirmen
und zu begeistern. Die heutige Wortsprache wird aber in folgenden



Zeitabschnitten abgelost werden von michtigeren Impulsen der An-
regung, als es heute méglich ist durch die Sprache allein. Dann witd
die Sprache, das Wort es bewirken, dafl in ihm, dem Wort selbst,
Krifte liegen, welche Gemiitsbewegungen {ibertragen von Seele zu
Seele, vom Meister zum Schiiler, vom Bodhisattva auf alle, die sich
nicht abwenden von ihm. Die Sprache wird dann ein Triger 4sthe-
tischer Gemiitsbewegungen sein kénnen. Aber dazu gehért der An-
bruch einer neuen Zeit. In unserer Zeit wire es selbst dem Bodhisattva
nicht méglich, solche Wirkungen durch den Kehlkopf auszuiiben, wie
es dann moglich sein wird.

Und im letzten Zeitraum, vor dem groflen Krieg aller gegen alle, da
wird es dann so sein, daf} so, wie heute die Sprache ein Triger ist der
Gedanken und Vorstellungen und spiter sein wird ein Triger des Ge-
miites, so wird im letzten Zeitraum die Sprache von Seele zu Seele die
Moral, die moralischen Willensimpulse tragen und iibertragen. Heute
kann das Wott noch nicht moralisch wirken. Solche Worte kann unser
Kehlkopf, wie er heute ist, noch gar nicht hervorbringen. Eine solche
Geisteskraft wird es aber einmal geben. Es werden Worte gesprochen
werden, mit denen der Mensch moralische Kraft empfingt.

Dreitausend Jahte von heute an gerechnet wird der oben er-
wihnte Bodhisattva zum Buddha, und dann witd seine Lehre un-
mittelbar Impulse ausgieBen in die Menschheit. Er wird derjenige sein,
den die Alten vorausgesehen haben: der Buddha-Maitreya, ein Bringet
des Guten. Derselbe hat die Aufgabe, vorzubereiten die Menschen,
daf3 sie verstehen den eigentlichen Christus-Impuls. Er hat die Auf-
gabe, immer mehr die Augen der Menschen zu richten auf das, was
man lieben kann, immer mehr das, was man als Theorie verbreiten
kann, einlaufen zu lassen in ein moralisches Fahrwasser, so dal} zuletzt
alles, was der Mensch besitzen kann an Gedanken, in das Moralische
sich ergieBt. Und wihrend es heute noch durchaus méglich ist, daB3
einer sehr gescheit ist, aber unmoralisch, gehen wir einem Zeitalter
entgegen, in dem es unmoglich sein wird, dafl der Mensch gleichzeitig
klug und unmoralisch sein kann. Es wird unméglich sein, dafl Klug-
heit und Unmoralitit Hand in Hand gehen.

Es ist dies so zu verstehen: Diejenigen, die sich abseits gehalten und



der Entwickelung widersetzt haben, werden die Kimpfer sein, die
da alle gegen einander kidmpfen. Selbst diejenigen, die heute die
hochste Intelligenz entwickeln, werden, wenn sie in den folgenden
Epochen sich nicht weiter entwickeln in Gemiit und Moral, von ihrer
Klugheit keinen Nutzen haben. Die héchste Intelligenz wird ja in
unserem Zeitalter entwickelt. Es ist darin auch ein H6hepunkt. Wer
aber jetzt Intelligenz entwickelt haben wird und sich die folgenden
Entwickelungsméglichkeiten entgehen 143, der wird durch seine In-
telligenz sich selber vernichten. Sie wird dann wirken wie ein inner-
liches Feuer, das ihn vetbrennt, verzehrt, klein und so schwach macht,
daf} er dumm wird und nichts anfangen kann, ein Feuer, das ihn ver-
nichten wird in der Epoche, wo die moralischen Impulse ihren Héhe-
punkt erreicht haben werden. Wihrend heute ein Mensch mit seiner
unmoralischen Klugheit noch sehr gefihrlich werden kann, wird er
dann unschidlich sein. Dafiir wird aber die Seele immer mehr und
mehr moralische Krifte haben, und zwar moralische Kraft, wie sie sich
der Mensch heute noch gar nicht vorstellen kann. Die héchste Kraft
und Moralitit gehért dazu, um den Christus-Impuls aufzunehmen, so
daB er Kraft und Leben wird in uns.

Wir sehen also, daf3 die Geisteswissenschaft die Aufgabe hat, Keime
fiir die zukiinftige Entwickelung der Menschheit schon jetzt in diese
hineinzulegen. Allerdings muf3 auch in der Geisteswissenschaft das
berticksichtigt werden, was in der ganzen Weltbildung beriicksichtigt
werden muf}: daB Irrtiimer vorkommen kénnen. Aber auch derjenige,
der noch nicht in die hheren Welten eindringen kann, kann genau
prifen und sehen, ob da und dort das Richtige verkiindet wird: da
miissen die Einzelheiten zusammenstimmen. Priifen Sie das, was ver-
kiindet wird, alle die einzelnen Daten, die zusammengetragen werden
von der Entwickelung des Menschen, die einzelnen Phasen des Er-
scheinens des Chtistus und so weiter, und Sie werden sehen, dal3 sich
die Dinge untereinander tragen. Das ist der Beweis der Wahrheit, den
auch derjenige Mensch haben kann, der noch nicht in die héheren
Welten hineinsieht. Man kann ganz ruhig sein: Fiir denjenigen, der
prifen will, wird die Lehre von dem im Geist wiederkehrenden
Christus die einzig richtige sein.



JESHU BEN PANDIRA - DER VORBEREITER FUR EIN
VERSTANDNIS DES CHRISTUS-IMPULSES

KARMA ALS LEBENSINHALT

Leipzig, 5. November 1911
Zweiter Vortrag

Nachdem wir gestern gesprochen haben von der Gliederung des
menschlichen Seelenlebens in drei Teile, in die Welt der Vorstellungen
oder die Gedankenwelt, in die Welt der Gemiitsbewegung und die
Welt der Willensimpulse, mul3 es uns nunmehr interessant sein, die
Frage aufzuwerfen: Wie kann die Selbsterziehung, die Pflege unseres
Seelenlebens eingreifen, um in entsprechender Weise selbsttitig zu
arbeiten an der richtigen Entwickelung und Bildung dieser drei Partien
unseres Seelenlebens? Da gehen wir zunichst aus von unserem Willens-
leben, von dem Leben unserer Willensimpulse und fragen uns: Welche
Eigenschaften missen wir ganz besonders kultivieren, wenn wir in
giinstiger Weise auf unser Willensleben einwirken wollen?

Von dem allergiinstigsten Einflu} auf unser Willensleben ist ein
Leben, das sich in seinem ganzen Sein richtet nach einer Auffassung
des Karma, man konnte auch sagen, ein solches Seelenleben, das be-
strebt ist, als Haupteigenschaft zu entwickeln: Gelassenheit und Er-
gebung in unser Schicksal. Und wie kénnte man da eigentlich mehr
diese Ergebung, diese Seelenruhe sich gegentiber dem Schicksal an-
eignen als dadurch, dal man das Karma zu cinem wirklichen Lebens-
inhalt macht?

Was heil3t das: Karma zu einem wirklichen Lebensinhalt machen?
Das heiBt, nicht nur der Theorie nach, sondern lebendig, wenn uns
eigenes leid oder das Leid anderer, wenn uns Freude oder der
schwerste Schicksalsschlag trifft, sich wirklich klar zu sein dariiber,
daf} in gewissem hoheren Sinne wir selbst die Veranlassung gegeben
haben zu dem schmerzlichen Schicksalsschlag. Das heif3t eine solche
Gesinnung entwickeln, dal wir eine Freude dankbar hinnehmen, uns
aber auch dariiber klar sind, daf} wir insbesondere der Freude gegen-
tiber nicht ausarten diirfen, denn es ist in gewisser Beziehung gefiht-



lich, der Freude gegeniiber auszuarten. Wir kénnen die Freude, wenn
wir uns hinaufentwickeln wollen, in folgender Art auffassen. Freude
ist zum grof3ten Teil etwas, was auf ein zukiinftiges Schicksal hin-
deutet, nicht auf ein vergangenes. Freude ist in den meisten Fillen im
menschlichen Leben etwas, was man nicht verdient hat durch vorhet-
gehende Taten. Wenn wir das Karma untersuchen mit den okkulten
Mitteln, dann finden wit durchaus, dall man in den meisten Fillen die
Freude, die man etlebt, nicht verdient hat, und dafl man die Freude so
betrachten soll, dal man sie dankbar hinnimmt als von den Géttern
gesandt, als ein Gottergeschenk, und sich sagt, was uns heute an
Freude begegnet, das soll uns anfeuern zu arbeiten, dafl wir die uns
durch die Freude zustrémenden Krifte in uns aufnehmen und in nutz-
bringender Weise verwenden. Wir miissen die Freude betrachten als
eine Art Abschlagszahlung fiir die Zukunft.

Dagegen beim Schmerz, da waren unsere Taten meist so, daf} wir
ihn verdient haben, da3 wir die Veranlassung immer in den gegen-
wirtigen oder fritheren Lebensldufen finden. Und dann soll man sich
klar dariiber sein bis zum héchsten Grade, dal3 man in seinem dulleren
Leben oftmals sich nicht dieser karmischen Gesinnung entsprechend
verhalten hat. Man kann sich im duBleren Leben nicht immer so ver-
halten demgegeniiber, was uns Schmerzen verursacht, dal es wie eine
Ergebenheit ins Schicksal aussieht. Wir sehen das meistens nicht gleich
ein, das Gesetz des Schicksals. Aber wenn wir uns auch nicht duflerlich
so verhalten kénnpen, so ist es doch die Hauptsache, da wir es im
Innetn tun.

Und wenn man sich duflerlich nicht dieser karmischen Gesinnung
entsprechend verhalten hat, in tiefster Seele soll man sich doch sagen,
dafl man im Grunde genommen die Veranlassung zu allen solchen
Sachen selbst war. Nehmen wir zum Beispiel an, es schligt uns jemand,
es priigelt uns jemand mit einem Stock. Dann ist es gewohnlich die
Eigenheit des Menschen zu fragen: Wer ist es, der mich schligt? Kein
Mensch sagt da: Ich bin es selbst, der mich priigelt. — In den wenigsten
Fillen geben die Menschen sich die Antwort, daf3 sie sich selbst strafen.
Und dennoch ist es so, daf3 wir selbst den Stock erhoben haben gegen
einen andern in verflossenen Tagen. Ja, Sie sind es selbst, der da den



Stock erhebt. Wenn wir ein Hindernis zu beseitigen haben, das ist
Karma. Es ist Karma, wenn der andere etwas gegen uns hat. Wir
selbst sind es, die uns als Ausgleich fiir irgend etwas, was wir getan
haben, etwas zufiigen. Und so kommen wir zur richtigen Auffassung
unseres Lebens, zur Erweiterung unseres Selbstes, wenn wir uns sagen:
Alles, was uns geschieht, kommt von uns selbst. Unsere Tat vollzieht
sich da draullen, wenn es auch so aussieht, als ob es ein anderer tite.

Wenn wir eine solche Betrachtungsweise entwickeln, so stirkt uns
Gelassenheit, Ergebenheit in unser Schicksal in allen Fillen den Willen.
Wir werden stirker dem Leben gegeniiber durch Gelassenheit, niemals
schwicher. Durch Zorn und Ungeduld werden wir schwach. Jedem
Ereignis gegeniiber sind wir stark, wenn wir gelassen sind. Dagegen
durch Murren und unnatiirliches Ankimpfen gegen das Schicksal
werden wir immer willensschwicher und willensschwicher.

Da miissen wir allerdings dasjenige, was wir als Schicksal betrachten,
in einem weiten Umfang betrachten. Wir miissen dieses unser Schick-
sal so denken, dafl wir zum Beispiel uns sagen, es gehért auch in das
Schicksal des Menschen hinein, da} er in einem gewissen Lebensalter
gerade diese oder jene Krifte entwickelt. Und hier werden auch in der
Kindererziehung oft Fehler gemacht. Damit st68t Karma auch an die
Erziehungsfrage, denn die Erziehung ist Schicksal, Karma des Men-
schen in der Jugend.

Wir schwichen den Willen eines Menschen, wenn wir ihm etwa zu-
muten, etwas zu lernen, etwas zu verrichten, was seinen Fahigkeiten
noch nicht angemessen ist. Fiir die Etrziehung muf} man sich klar ge-
macht haben, was fiir das allgemeine Menschheitskarma jedem Lebens-
alter entspricht, so dal das Richtige getan werden kann. Ein un-
richtiges Tun ist ein Anstiirmen gegen das Schicksal, gegen diese
Gesetze, und mit gewaltiger Schwichung des Willens verbunden. Es
ist hier nicht méglich zu erdrtern, wie mit einer Schwichung des
Willens alles zu frithe Erwachen der Leidenschaften und sinnlichen
Triebe verbunden ist. Im besonderen sind es alle zu frith erweckten
Triebe, Begierden und Leidenschaften, die unter diesem Gesetze
stehen. Denn solche Einrichtungen, wie die korperlichen Organe es
sind, zu frith in Anspruch nehmen, ist gegen das Schicksal. Alles, was



sich gegen das Menschheitskarma richtet, alle Taten, die gegen be-
stehende Natureinrichtungen ankimpfen, sind vetbunden mit Willens-
schwichung. Weil man schon seit langer Zeit keine richtigen Er-
ziehungsgrundsitze mehr hat, sind in der heutigen Bevélkerung viele,
die nicht in richtiger Weise ihre Jugend zugebracht haben. Wenn sich
die Menschheit nicht entschlieBt, das, was am wichtigsten ist, die
Erziehung der Jugend nach den Grundsitzen der Geisteswissenschaft
einzurichten, wird ein immer willensschwacheres Geschlecht ent-
stehen, nicht bloB duBerlich genommen. Es greift dies weit hinein in
das Leben des Menschen. Fragen Sie eine ganze Anzahl Menschen,
wie sie zu ihrem Beruf gekommen sind. Seien Sie iberzeugt, daf} Sie
meist die Antwort bekommen: Ja, das wissen wir nicht, wir sind so
hineingeschoben worden. Dieses Sich-hineingeschoben-Fiihlen, dieses
Sich-getrieben-Fiihlen, dieses Nicht-sich-befriedigt-Fihlen ist auch
ein Anzeichen von Willensschwiche.

Wenn nun diese Willensschwiche in der Art verursacht wird, wie
wir es besprochen haben, so entstehen hieraus noch andere Folgen fiir
die menschliche Seele, namentlich, wenn die Willensschwiche in der
Weise hervorgerufen wird, dal man im jugendlichen Alter Angst-
zustinde, Furcht- und Verzweiflungszustinde veranlafit. Es wird
immer mehr und mehr notwendig werden, dafl die Menschen ein
griindliches Verstehen der hoheren Gesetze haben, um ber Verzweif-
lungszustinde hinauszukommen, denn gerade der Verzweiflungs-
zustand ist es, der in Aussicht steht, wenn nicht gemil der Geist-
Erkenntnis vorgegangen witd.

Durch materialistische und monistische Weltanschauung kann man
nur zwei Generationen der Menschen willensstark erhalten. Befriedi-
gen kann der Materialismus gerade zwei Generationen: die eine, die
ihn begriindete und dann deren Schiiler, die ihn in Empfang nehmen.
Das ist das Eigentlimliche dieser monistischen und materialistischen
Weltanschauung, daf} detjenige, der im Laboratorium oder in det
Werkstatt arbeitet, der die Anschauung selbst begriindet, dessen
Krifte voll beansprucht und beschiftigt sind von dem, was er aufbaut
in seiner Seele, daf} der innere Zufriedenheit hat. Aber wer sich nur
diesen Lehren anschlie3t, wer den Materialismus fertig tibernimmt,



bei dem wird diese innere Zufriedenheit nicht zu erreichen sein, und
dann wird die Verzweiflung wieder zuriickwirken auf die Willens-
kultur und Willensschwiche hervorrufen. Schwichung des Willens,
unenergische Menschen werden die Folge dieser Weltanschauung sein.

Die zweite der gestern besprochenen drei Seiten des tibersinnlichen
Lebens sind die Gemiitsbewegungen. Was wirkt auf die Gemiits-
bewegungen in glinstigem Sinne?

Wenn wir uns moglichst bemiihen, einen aufmerksamen Sinn uns
anzueignen, eine grof3e Aufmerksamkeit fir das, was in unserer Um-
gebung vorgeht — glauben Sie nicht, daf} diese Aufmerksamkeit be-
sonders hiufig und stark bei den Menschen entwickelt ist —, so kann
uns dies sehr viel nitzen. Ich kann nur immer wieder eines anfithren.
In einem Lande war einmal die Priffungsordnung fiir die Schullehrer
geindert worden, und aus diesem Grunde mufiten alle Schullehrer
noch einmal das Examen machen. Der Examinator hatte junge und
alte Schullehrer zu priifen. Die jungen konnte er priifen nach dem,
was sie im Seminar gelernt hatten. Wie aber sollte er die alten priifen?
Er entschlof} sich, sie um nichts anderes zu fragen als um das, worin
sie selbst Jahr fiir Jahr unterrichteten in ihrer eigenen Klasse, und es
stellte sich heraus, dal} viele, viele keine Ahnung hatten von dem,
worin sie selbst unterrichteten!

Dieses Aufmerksamsein, dieses mit lebendigem Interesse Verfolgen
derjenigen Dinge, die sich in unserer Umgebung zutragen, ist speziell
der Entwickelung, der Kultur unserer Gemiitsbewegungen am mei-
sten giinstig. Nun hingen die Gemiitsbewegungen, wie alles in der
Seele, in gewisser Weise mit den Willensimpulsen zusammen, und
wenn wir in ungiinstigem Sinne unser Gemiitsleben beeinflussen, so
konnen wir auf diesem Umwege die Willensimpulse beeinflussen. Wir
pflegen in gutem Sinne unsere Gemiitsbewegungen, wenn wir in be-
zug auf unsere Affekte und Leidenschaften uns unter das Karmage-
setz stellen, uns ans Karma halten. Und das finden wir in unserer Um-
gebung. Wir finden es zum Beispiel, wenn jemand das Gegenteil tut
von dem, was wir erwartet haben. Da kénnen wir uns sagen: Nun ja,
er tut eben das! Wir kénnen aber auch zornig und heftig werden, und
dies ist ein Zeichen von Willensschwiche. Aufbrausen, Jihzorn ist



etwas, was die Gemiitsbewegungen und auch den Willen zuriick-
bringt und noch viel weiter wirkt, wie wir gleich sehen werden. Nun
ist der Zorn etwas, was der Mensch zunichst gar nicht in seiner Hand
hat. Nur nach und nach kann er das Zornigwerden sich abgewshnen.
Das kann nur langsam gehen, und der Mensch muf} mit sich selber
Geduld haben. Wer da glaubt, er kénne dies so im Handumdrehen
fertig bringen, dem muf} ich da die Geschichte von einem Lehrer
wiederholen, der es sich besonders angelegen sein lief3, seinen Schul-
kindern den Zorn auszutreiben. Und als er nach den steten Be-
miihungen in dieser Bezichung es erlebte, dafl ein Junge doch zornig
wurde, da wurde er selbst so zornig, dafl er dem Kinde das Tintenfal3
an den Kopf warf. Wem das passieren kann, der miilte sich viele,
viele Wochen dem Nachdenken tiber Karma hingeben.

Was das zu bedeuten hat, werden wir nur gewahr, wenn wir bei
dieser Gelegenheit noch ein wenig tiefer in das menschliche Seelen-
leben hineinschauen. Es sind die beiden Pole des Seelenlebens, das
Willensleben einerseits und das Gedanken- und Vorstellungsleben auf
der anderen Seite. Die Gemiitsbewegungen stehen in der Mitte darin.
Nun wissen wit, dafl das Menschenleben wechselt zwischen Schlafen
und Wachen. Und wihrend der Mensch in wachem Zustande ist, da
ist insbesondere titig sein Vorstellungs- und Gedankenleben. Denn
dal der Wille nicht eigentlich wachsam ist, davon kann sich jeder
iberzeugen, der acht gibt, wie eigentlich ein Willensimpuls zustande
kommt. Man muB erst einen Gedanken, eine Vorstellung haben, dann
erst dringt der Wille aus der Tiefe der Seele herauf. Der Gedanke ruft
Willensimpulse auf. Wenn der Mensch wacht, so wacht er nicht im
Willen, er wacht im Gedanken.

Aber die okkulte Wissenschaft lehrt uns: Wenn wir schlafen, ist alles
umgekehrt. Da wacht der Wille und ist sehr titig, und der Gedanke ist
untitig. Das kann der Mensch zunichst nicht wissen im normalen Zu-
stande, einfach darum, weil er nur weill durch seine Gedanken, und
diese schlafen. So merkt er nicht, wie sein Wille titig ist. Wenn er zum
Hellsehen aufsteigt und zu einer imaginativen Vorstellungswelt
kommt, da merkt er dann schon, dafl der Wille in dem Moment auf-
wacht, in dem die Gedanken einschlafen. Und in die Bilder, die er



wahrnimmt, in die schliipft der Wille hinein und erweckt sie. Die
Bilder sind dann gewebt aus dem Willen, so dal} also die Gedanken
dann schlafen, der Wille aber wacht.,

Aber dieses Wachen des Willens ist in ganz anderer Weise mit
unserer gesamten menschlichen Wesenheit verbunden als unser Den-
ken. Je nachdem der Mensch arbeitet oder nicht arbeitet, gesund oder
krank ist, je nachdem er Gelassenheit entwickelt oder zornig ist, ergibt
das gesunden oder kranken Willen. Und je nachdem unser Wille
gesund oder ungesund ist, je nachdem arbeitet er wihrend der Nacht
an unserem Lebenszustand bis in den physischen Leib hinein. Es ist
ein grofler Unterschied, ob der Mensch bei Tag Gelassenheit ent-
wickelt, Ergebenheit in sein Schicksal und dadurch seinen Willen zu-
bereitet, dafl man sagen kann, dieser Wille entwickelt eine angenehme
Wirme, ein Gefithl des Wohlseins — oder ob er Zorn entwickelt.
Diese Ungesundheit des Willens ergiefit sich in den Leib im nacht-
schlafenden Zustand und ist die Ursache von zahlreichen Krankheits-
formen, deren Ursache gesucht und nicht gefunden wird, weil die
wirklichen Folgen, die als physische Krankheiten auftreten, etst nach
Jahren oder Jahrzehnten auftreten. Nur der, der grofle Zeitriume
Uberblickt, kann den Zusammenhang zwischen seelischen und leib-
lichen Zustinden in der angedeuteten Weise sehen. Also auch im
Sinne leiblicher Gesundung muf} der Wille geschult werden.

Ebenso konnen wir auch unsere Gemiitsbewegungen durch Ge-
lassenheit und Ergebenheit in unser Karma beeinflussen, dal} sie in
wohltuender Weise bis in unsere Leibesorganisation wirken. Dagegen
schaden wir ihr durch nichts mehr als durch Stumpfheit, Interesse-
losigkeit gegeniiber dem, was um uns herum vorgeht. Diese Stumpf-
heit ist etwas, was sich immer mehr und mehr ausbreitet, sie ist eine
Eigenschaft, die den letzten Grund bildet dafiir, dal3 sich so wenige
Menschen fiir geistige Dinge interessieren. Man kann glauben, daf3
objektive Griinde zur Annahme einer materialistischen Welt-
anschauung fithren. Objektive Griinde sind gar nicht so viel vot-
handen fiir eine materialistische Lebensauffassung. Nein, Stumpfsinn
ist es, keiner kann Materialist sein, ohne stumpf zu sein. Unaufmerk-
samkeit ist es gegeniiber unserer Umgebung. Wer mit regem Interesse



seine Umgebung betrachtet, fiir den springt tiberall das hervor, was
sich nur mit der Geisteserkenntnis vereinbaren liit. Stumpfheit aber
unterdriickt die Gemiitsbewegungen und fiihrt zur Willensschwach-
heit.

Von besonderer Bedeutung ist ferner die Eigenschaft, die man
Eigensinn nennt, ein Sinn, der starr besteht auf diesem oder jenem.
Ungesunde Gemiitsbewegungen koénnen auch den Eigensinn be-
wirken, Diese Dinge sind oft so, wie die Schlange, die sich selbst in
den Schwanz beif3t. Alles das vorher Gesagte kann auch der Eigensinn
bewirken. Selbst Menschen, die sehr unaufmerksam dutchs Leben
gehen, konnen sehr eigensinnig sein. Menschen, die ganz willens-
schwach sind, sieht man manchmal dieses eine gerade durchsetzen, wo
man es nicht erwartet hat, und die Willensschwiche wird immer
gréfer, wenn wir nicht den Eigensinn zu bekdmpfen suchen. Gerade
bei willensschwachen Personen findet man diesen Starrsinn, Wenn wir
uns dagegen bemiihen, den Eigensinn nicht auszubilden, da werden
wir bemerken, daf3 wir mit jedem Male die Gemiitsbewegungen ge-
bessert und den Willen gestirkt haben. Jedesmal, wenn einen der
Eigensinn so recht sticht, und wir geben ihm nicht nach, dann werden
wir jedesmal stirker dem Leben gegentiberstehen. Wir werden die
Friichte bemerken, wenn wir systematisch gegen diesen Fehler vor-
gehen, wir werden durch Bekimpfen des Eigensinns zufriedene Men-
schen. Namentlich ist es die Kultur der Gemiitsbewegungen, die
davon abhingt, daf} wir Eigensinn, Stumpfheit, Interesselosigkeit in
jeder Weise bekimpfen. Also Interesse und Aufmerksamkeit fiir die
Umgebung férdert Gemiit und Willen. Stumpfsinn und Eigensinn
bewirken das Gegenteil.

Fiir gesunde Gemiitsbewegung haben wir das gute Wort «Sinnig-
keit». Sinnigkeit ist, dal einem etwas Sinnvolles einfillt. Kinder sollen
so spielen, dafl ihre Phantasie bewegt witd, dal3 die Selbsttitigkeit
ihrer Seele geweckt wird, so dafl sie nachdenken miissen iber ihr
Spiel. Sie sollen nicht nach Votlagen Bausteine ordnen, dadurch wird
nur Pedanterie geweckt, aber nicht Sinnigkeit. Sinnig ist es, wenn wir
sie im Sande alletlei ausfithren lassen, wenn wir sie in den Wald fihren
und aus Kletten K6rbchen formen lassen und dann den Anstol3 geben,



auch andere Gegenstinde aus ancinandergeketteten Kletten zu machen.
Dinge, die eine gewisse Erfindungsgabe grof3ziehen, pflegendie Sinnig-
keit. So wenig man es glaubt, durch solche Pflege der Sinnigkeit
kommt Seelenruhe, Seelenharmonie, Befriedigung in das menschliche
Leben.

Ferner tun wir gut, wenn wir mit einem Kinde spazieren gehen,
das Kind gewihren zu lassen, zu tun was es will, wenn es nicht gar zu
ungezogen wird. Und wenn das Kind irgend etwas tut, dann soll man
seine Freude, seine Zustimmung, sein Interesse kundgeben, nicht un-
willig werden oder interesselos sein gegeniiber demjenigen, was das
Kind aus seiner Seele heraus schafft. Auch wenn man das Kind belehrt,
soll man ankniipfen an die Formen und Vorginge in der Natur. Sind
die Kinder dann gréBer, ist es zu vermeiden, sie aus Zeitungen mit den
Ritseln oder Résselspriingen zu beschiftigen, was nur Pedanterie er-
zeugt. Dagegen bietet die Betrachtung der Natur das Gegenteil von
dem, was uns heute das Zeitungswesen bietet zu einer Pflege der Ge-
miitsbewegung. Von einem in sich beruhigten Gemiit, von einem
harmonischen Gemiit hingt nicht nur die seelische, sondern auch die
leibliche Gesundheit ab, wenn manchmal auch grofle Zwischenriume
zwischen Ursache und Wirkung liegen.

Nun kommen wir zur dritten Seite des iibersinnlichen Lebens, zum
Denken. Was dies betrifft, so pflegen wir es, machen es scharfsinnig
insbesondere dadurch, daf3 wir Eigenschaften entwickeln, die schein-
bar gar nicht mit dem Denken, den Vorstellungen zusammenhingen.
Durch nichts pflegen wir mehr ein gutes Denken als durch Hingabe
und Einsicht, nicht so sehr durch logische Ubungen, sondern wenn
wir dieses und jenes beobachten, Vorginge in der Natur dazu be-
nutzen, um einzudringen in die verborgenen Geheimnisse. Durch Hin-
gabe an Natur- und Menschheitsfragen, durch den Versuch, kompli-
zierte Menschen zu verstehen, durch eine Steigerung der Aufmerk-
samkeit machen wir unser Denken scharfsinnig. Hingabe heif3t: ver-
suchen zu entritseln mit dem Denken, mit dem Vorstellen. In dieser
Beziehung kénnen wir sehen, dafl in der auerordentlich giinstigsten
Weise solche Hingabe mit dem Verstande in das spitere Leben
hineinwirkt.



Ein Fall aus dem Leben ist folgender: Ein kleiner Knabe zeigte
seiner Mutter merkwiirdige Seiten seiner Beobachtung, die mit aufler-
ordentlicher Hingabe und Einsichtsfihigkeit zusammenhingt. Er
sagte: Weillit du, wenn ich auf der Strale gehe und Menschen und
Tiere sehe, da ist es, als ob ich in die Menschen und Tiere hineingehen
miifite. Da ist mir eine arme Frau begegnet, und ich bin in sie hinein-
gegangen, und das war mir furchtbar schmerzlich, sehr elend war
das. — Dabei hat der Knabe zu Hause keinerlei Elend gesehen, sondern
lebt in ganz guten Verhiltnissen. — Und dann bin ich in ein Pferd
hineingegangen, dann in ein Schwein. — Und er schildert das in aus-
fihrlicher Weise und wird dadurch in auBlerordentlicher Weise zum
Mitleid, zu besonderen Taten des Mitleids angeregt durch dieses
Hineinfiihlen. Woher kommt das, das Ausbreiten des Verstindnisses
fiir andere Wesen? Wenn man in diesem Falle dariiber nachdenkt,
dann kommt man in die vorhergehende Inkarnation zuriick, wo der
betreffende Mensch die oben geschilderte Hingabe an die Dinge, an
die Geheimnisse der Dinge, gepflegt hat.

Auf die Wirkungen der Kultur der Hingabe brauchen wir aber nicht
zu warten bis zur nichsten Inkarnation. Das driickt sich schon aus in
einem einzelnen Leben. Wenn wir in der frithesten Jugend angehalten
werden, alles das zu entwickeln, dann werden wir im spiteren Leben
ein klares, durchsichtiges Denken haben, wihrend wir sonst ein zer-
rissenes, unlogisches Denken entwickeln. Es ist so, daf3 wirklich spiri-
tuelle Grundsitze uns vorwirtsbringen kénnen im Leben.

Wirklich spirituelle Erziehungsgrundsitze waren in den letzten
Jahrzehnten nur wenig, fast gar nicht vorhanden. Und nun erleben
wir die Folgen. Unrichtiges Denken ist in unserer Zeit aullerordentlich
viel vorhanden. Ein Martyrium kann man erleben iiber das schrecklich
unlogische Leben der Welt. Wer sich eine gewisse Hellsichtigkeit an-
geeignet hat, empfindet das nicht blof3 so, dal3 er sich sagt, das ist
richtig, jenes ist unrichtig, sondern er hat einen wirklichen Schmerz,
wenn ihm unlogisches Denken entgegentritt, und ein Wohlsein bei
klarem, durchsichtigem Denken. Das bedeutet: man hat sich eine
Empfindung dafiir erworben und danach kann man entscheiden. Und
das ist dann ein viel richtigeres Entscheiden, wenn man es einmal bis



dahin gebracht hat. Ein viel richtigeres Urteil iiber Wahrheit und Un-
wahrheit gibt das. Das scheint unglaublich, ist aber so. Wenn einem
Hellseher gegeniiber etwas unrichtig gesagt wird, da zeigt ihm der
aufsteigende Schmerz, daf3 das unlogisch, unrichtig ist. Unlogisches
Denken ist im weitesten Mal3e verbreitet, in keiner Zeit war das un-
logische Denken so verbreitet als gerade in unserer gegenwirtigen
Zeit, trotzdem man sich auf logisches Denken so viel zugute tut.
Dafiir ein Beispiel, das wohl etwas kraf3 sein mag, aber typisch ist fiir
gedankenloses und interesseloses Erleben.

Ich fuhr einmal von Rostock nach Berlin. In mein Abteil stiegen
noch zwei Menschen, ein Herr und eine Dame. Ich saf} in einer Ecke
und wollte blof3 beobachten. Der Herr benahm sich bald in merk-
wiirdiger Weise — er war sonst vielleicht ein ganz gebildeter Mensch —,
er legte sich hin, in fiinf Minuten sprang er wieder auf, dann wieder
dchzte et erbarmungsvoll. Da die Dame ihn offenbar fiir leidend hielt,
wurde sie von Mitleid erfat und bald war ein Gesprich zwischen
ihnen im Gange. Sie erzihlte ihm dann, daf} sie wohl bemerkt habe,
daf} er leidend sei, aber sie wisse, was Kranksein heif3t, denn sie wat
auch krank, Sie habe da einen Kotrb mit, in dem sei alles drin, was
heilsam fiir sie sei. Sie sagte: Ich kann alles heilen, denn ich habe fiir
alles ein Mittel. Und denken Sie mal, was ich fiir ein Ungliick habe.
Da komme ich tief aus Ruflland bis hierher an die Ostsee, um mich zu
erholen und etwas zu tun fiir mein Leiden, und als ich ankomme, be-
merke ich, daf} ich ein fiir mich wichtiges Mittel zu Hause vergaQ3.
Nun muf} ich sofort umkehren, und es ist auch diese Hoffnung ver-
gebens gewesen. — Dann erzihlte der Herr seine Leiden, und sie gab
ihm fur jede seiner Krankheiten ein Heilmittel, und er versprach, alles
zu tun und notierte es sich auf. Ich glaube, es waren elf verschiedene
Rezepte. Jetzt fing sie an, ihre Krankheiten alle einzeln aufzuzihlen;
und da fing er an, alles zu wissen, was dieselben heilt, daf3 ihr gegen
dieses Leiden in diesem Sanatorium, gegen jenes in einem anderen
geholfen werden kénne. Da hat sie ihrerseits sich alle Adressen auf-
geschrieben und hatte blo Angst, daf in Berlin sonntags bei ihrer
Ankunft die Apotheken geschlossen sein kénnten. Diese beiden Leute
sind nicht einen Augenblick auf den merkwirdigen Widerspruch ver-



fallen, daB ein jeder nur fiir den anderen alles weil3, was ihm vielleicht
helfen konne, nur fiir sich selber wuBlten sie keine Hilfe. Dieses Et-
lebnis war fiir zwei gebildete Menschen eine Moglichkeit, sich zu
baden in dem Meer von Unsinn, det da ausstromte.

Solche Dinge mul3 man ins Auge fassen, wenn man von der Selbst-
erkenntnis verlangt, daf3 sie Einsicht hergibt. Man muf3 von der Selbst-
erkenntnis verlangen, daf3 sie Zusammenhang im Denken entwickelt,
namentlich aber Hingabe an die Sache. In der Seele wirken alle diese
Dinge zusammen. Ein solch abgerissenes Denken, das wirkt so, wenn
auch erst nach langer Zeit, daf} der Mensch in die Notwendigkeit
kommt, iiber alles moros, griesgrimig, hypochondrisch zu sein, und
man weil} oft nicht, wo die Ursachen hierzu zu suchen sind. Die ge-
ringe Pflege der Einsicht und der Hingabe macht griesgrimig, moros,
hypochondrisch. Was dem Denken so ungemein notwendig ist, hingt
scheinbar gar nicht mit dem Denken zusammen. Aller Eigenwille, alle
Selbstsucht wirkt zerstorend auf das Denken. Alle Eigenschaften, die
mit Eigenwille und Selbstsucht zusammenhingen, wie Ehrgeiz, Eitel-
keit, alle diese Dinge, die scheinbar auf etwas anderes gehen, machen
unser Denken ungesund und wirken auf unsere Stimmung in un-
ginstigem Sinne zuriick. Deshalb miissen wir auch den Eigenwillen,
die Selbstsucht, den Egoismus zu bekimpfen suchen, dagegen den
Dingen gegeniiber eine gewisse Hingabe, eine gewisse Opferwillig-
keit den Wesen gegeniiber pflegen. Hingabe, Opferwilligkeit gegen-
iiber den unbedeutendsten Gegenstinden und Votfillen wirken giinstig
auf Denken und Stimmung. In der Tat, Selbstsucht und Egoismus
strafen sich dadurch, daf3 der Selbstsiichtige immer unzufriedener und
unzufriedener wird, immer mehr klagt, daB sein Selbst zu kurz ge-
kommen sei. Wo jemand dies in sich spiirt, sollte er sich unters
Karmagesetz stellen und sich fragen, wenn er unzufrieden ist: Welche
Selbstsucht hat mir meine Unzufriedenheit herangezogen?

So kann man geradezu angeben, wie man bilden kann und wie man
schidigen kann die dreiPartien unseres Seelenlebens, und das ist auller-
otrdentlich wichtig. Wir sehen daher, daBl Geisteswissenschaft etwas
ist, was tief, tief in unser Leben eingreift. Es greift tief in unser Leben
ein, weil eine wirkliche Beobachtung spiritueller Prinzipien uns zum



Selbsterzieher machen kann, und das ist fiir das Leben von ungeheurer
Bedeutung, wird aber auch von einer immer groBeren Bedeutung
insofern, als die Zeiten fiir die Menschheitsentwickelung vorbei sind,
da die Menschen geleitet wurden von den Goéttern herab, von den
hsheren Welten heraus, Immer mehr und mehr werden die Menschen
selbst tun miissen, ohne gelenkt und geleitet zu werden.

Im Hinblick auf das, was die Meister nun gelehrt haben als das
Heraufarbeiten zum Christus, der auf dem Astralplan noch in diesem
Jahrhundert erscheint, kann ein gréBeres Verstindnis fiir diesen
Menschheitsfortschritt nur so erzielt werden: Der Mensch mul3 sich
immer mehr gegen die Zukunft seine Impulse selber geben. Geradeso
wie wir gestern beschrieben haben, daf3 sich die Menschen allmihlich
heraufarbeiten zum Christus, so miissen wir allmihlich in Freiheit
Denk-, Gemiits- und Willensimpulse vervollkommnen. Und das kann
nur durch solche Selbstbeherrschung, Selbstbeobachtung erzielt wet-
den. Geradeso wie frither in alter Hellsichtigkeit die Impulse von den
Gottern herabgegeben wurden dem Menschen, so wird er spiter in
neuer Hellsichtigkeit sich selbst die Wege bestimmen miissen. Des-
wegen tritt Anthroposophie gerade in unserer Zeit auf, damit die
Menschheit lernen kann, in richtiger Weise Seeleneigenschaften aus-
zubilden. Dadurch lebt dann der Mensch dem entgegen, was die Zu-
kunft bringen soll. Nur dadurch kann begriffen werden, was einmal
eintreten muf3, daf3 nimlich diejenigen, die klug und unmoralisch sind,
herausgestofien und unschidlich gemacht werden.

Die genannten Eigenschaften sind fiir jeden Menschen von Wichtig-
keit. Sie sind aber so, daf3 sie gerade fiir diejenigen wichtig sind, welche
in einer besonderen Weise anstreben wollen, rasch und rationell zu
den Eigenschaften zu kommen, die immer mehr und mehr notwendig
werden fiir die Menschheit. Deshalb sind es besonders die Fithrer der
Menschen, welche erstreben, diese Entwickelung in ganz besonderem
MaBe an sich selber zu bewirken, weil man nur durch héchste Eigen-
schaften Hochstes erreichen kann.

In allerhéchstem Mafle wird diese Entwickelung vorbildlich be-
trieben von jener Individualitit, die einst zur Wiirde eines Bodhi-
sattva aufstieg — als der vorige Bodhisattva Gautama ein Buddha



wurde -, der seitdem fast alle hundert Jahre einmal verkérpert war,
und ungefidhr hundert Jahre vor dem Christus als Jeshu ben Pandira,
als Vorverkiindiger des Christus gelebt hat. Fiinftausend Jahre braucht
er zum Emporsteigen zur Wiirde eines Buddha, und dieser Buddha
wird dann Maitreya-Buddha sein. Ein Bringer des Guten wird er sein,
und zwar aus dem Grunde, weil er — und das kénnen die sehen, die
hellsichtig genug sind — es in strengster Selbsterziehung erlangt, jene
Krifte in dullerster Weise auszubilden, die magisch-moralische Krifte
hervorgehen lassen derart, dal3 er imstande sein wird, durch das Wort
selbst Gemiitsbewegung und Moral in die Seelen zu ibertragen. Wir
kénnen heute auf dem physischen Plane noch keine Worte entwickeln,
die dazu imstande wiren. Auch der Maitreya-Buddha konnte das
heute nicht, solche magische Worte bilden. Heute kann durch das
Wort nur der Gedanke iibertragen werden.

Wie bereitet er sich vor? Indem er vor allen Dingen diese Eigen-
schaften, welche die guten genannt werden, in allerhéchstem Mafle
entwickelt. Der Bodhisattva entwickelt in héchstem Grade das, was
man Ergebenheit, Gelassenheit dem Schicksal gegentiber, Aufmerk-
samkeit auf alle Vorginge unserer Umgebung, Hingabe an alle Wesen
und Einsicht nennen kann. Und obwohl viele Leben des kiinftigen
Buddha nétig sind, so erschopft er sich in seinen Verkorperungen
hauptsichlich darin, aufzumerken auf das, was geschieht, wenn auch
das, was er jetzt tut, kaum viel ist, weil er sich ganz und gar vorbereitet
auf seine kiinftige Mission. Das witd dadurch erreicht, daf gerade fiir
diesen Bodhisattva ein besonderes Gesetz besteht. Dieses Gesetz wet-
den wir verstehen, wenn wir in Betracht ziehen, daf es die M6glichkeit
gibt, daf} in einem gewissen Lebensalter ein volliger Umschwung
unseres Seelenlebens eintreten kann.

Der grofite solcher Umschlige, der jemals stattfand, war ja bei der
Johannestaufe. Da geschah es, daf3 das Ich des Jesus im dreifligsten
Jahre des Lebens das Fleisch verlie3, und ein anderes Ich eintrat: das
Ich des Christus, des Fiihrers der Sonnenwesen.

Einen dhnlichen Umschlag nachleben wird der zukiinftige Maitreya-
Buddha. Aber in ganz anderer Weise lebt er in seinen Inkarnationen
einen solchen Umschwung nach. Das Leben Christi lebt der Bodhi-



sattva nach, und diejenigen, welche eingeweiht sind, wissen, dal} er in
jeder Inkarnation ganz besondere Eigentiimlichkeiten zeigt. Man wird
gerade in der Zeit vom dreiligsten bis dreiunddreifligsten Lebensjahre
immer bemerken, dal} ein gewaltiger Umschwung in seinem Leben
eintritt. Da wird, wenn auch nicht in so gewaltiger Weise wie beim
Christus, die Seele ausgetauscht: das Ich, welches bis dahin den Leib
belebt hat, geht heraus in dieser Zeit, und der Bodhisattva wird im
Grunde genommen ein ganz anderer als er bis dahin war, wenn auch
bei ihm nicht, wie beim Christus Jesus, das Ich aufhért und durch ein
anderes Ich ersetzt wird. Das ist es, was alle Okkultisten gemeinsam
verzeichnen, dal} man ihn nicht erkennen kann vor diesem Zeitpunkt,
vor dieser Umwandlung. Bis dahin — obwohl mit regstem Interesse an
alles hingegeben — wird seine Mission sich nicht besonders hervor-
heben, und wenn auch der Umschwung sicher eintritt, kann man
doch niemals sagen, was mit ihm dann geschehen wird. Ganz ver-
schieden ist immer die frithere Jugendzeit von dem, in das er sich
umwandelt zwischen dem dreiBligsten und dreiunddreifligsten Jahre.

So bereitet er sich vor zu einem grof3en Ereignis. Das wird so sein:
Das alte Ich geht heraus, und ein anderes Ich tritt dann ein. Und das
kann sein eine solche Individualitit wie die des Moses, des Abraham,
des Elias. Diese wird sich dann in diesem Leibe einige Zeit betitigen;
dadurch kann geschehen, was geschehen muf3, um den Maitreya-
Buddha vorzubereiten. Den Rest des Lebens verlebt er dann so, daf3
er mit diesem Ich, das da eintritt, fortlebt.

Wie ein vollstindiger Wechsel ist es also, was da eintritt. Doch kann
geschehen, was notwendig ist, um den Bodhisattva zu erkennen. Und
dann weill man, dal3, wenn er in dreitausend Jahren erscheinen wird
und erhoben wird zur Wiirde des Maitreya-Buddha, zwar sein Ich in
ihm bleiben wird, aber durchdrungen wird innerlich von einer anderen
Individualitit noch. Und das witd gerade geschehen in seinem drei-
unddreiBligsten Jahre, in jenem Jahre, in dem sich mit Christus voll-
zogen hat das Mysterium von Golgatha. Und dann wird er auftreten
als der Lehrer des Guten, als ein groler Lehrer, der vorbereiten wird
die richtige Lehre von dem Christus und die richtige Weisheit von
dem Christus in einer ganz anderen Weise als dies heute geschehen



kann. Geisteswissenschaft soll vorbereiten dasjenige, was einmal Platz
greifen soll auf unserer Erde.

Es kann ja nun jemand in unserer Zeit sich auf den Standpunkt
stellen, die den Gemiitsbewegungen schidlichen Eigenschaften, die
Stumpfheit und so weiter zu kultivieren. Das aber fiihrt zu einer
Lockerung der Gemiitsbewegungen, zu einer Lockerung des inneren
Seelenlebens, und der Mensch wird dann seine Aufgabe gegentiber
dem Leben nicht mehr erfiillen kénnen. Deshalb kann jeder es als eine
besondete Gnade betrachten, wenn er sich ein Wissen von den zu-
kiinftigen Dingen verschaffen kann. Wer heute Gelegenheit hat, sich
der Geist-Erkenntnis hinzugeben, genie3t eine Gnade des Karma.

Denn Wissen von diesen Dingen heil3t, Sicherheit, Hingebung und
Frieden in seiner Seele begriinden, sich stille machen in seiner Seele
und mit Zuversicht und Hoffnung hinblicken auf das, was in den
nichsten Jahrtausenden bevorsteht in der Menschheitsentwickelung.
Das sollen alle Menschen, die davon wissen kdnnen, als ein besonderes
Gliick empfinden, als etwas, was die héchsten Krifte des Menschen
aufruft, was wie Feuer anfachen kann alles in seiner Seele, was im
Erléschen, in der Disharmonie ist oder dem Verfall entgegenzugehen
scheint. Enthusiasmus, Feuer, Begeisterung wird auch Gesundheit,
Gliick im duBleren Leben.

Derjenige, der ernsthaft sich bekanntmacht mit diesen Dingen, der
die notige Hingabe an diese Dinge entwickeln kann, der wird schon
sehen, was sie ihm an Gluack und innerer Harmonie bringen. Und
wenn jemand in unserer Gesellschaft das noch nicht an sich bewihrt
findet, sollte er sich einmal solcher Erkenntnis hingeben, dafB et sagt:
Wenn ich das noch nicht empfunden habe, so liegt die Schuld an mir.
An mir liegt es, mich zu vertiefen in die Geheimnisse, die man heute
horen kann. An mir liegt es, mich als Mensch als Glied einer Kette zu
fithlen, die sich hinziehen muBl von Anfang bis Ende der Entwicke-
lung, in welche eingebettet sind als Glieder alle Menschen, Individua-
lititen, Bodhisattvas, Buddhas, Christus. Ich muf3 mir sagen: darin
ein Glied zu sein, das empfinde ich als ein BewuBtsein von meiner
wahren Menschenwiirde. Das muf} ich ahnen, das muf} ich empfin-
den.



DER CHRISTUS-IMPULS ALS REALES LEBEN

Miinchen, 18. November 1911
Erster Vortrag

Anthroposophisch orientierte Geisteswissenschaft beruht ja, wie wir
oft betont haben, auf okkulter Wissenschaft, die uns in ihren For-
schungsresultaten mit den Kriften der verschiedenen Zeitepochen
bekanntmacht; sie lifit uns diese Krifte auch in unseren engeren
Kulturepochen erkennen. So muf3 denn, wo wir nur immer versam-
melt sind, auch von diesen inneren Kriften unserer eigenen Zeit ge-
sprochen werden, damit die Aufgaben der Geisteswissenschaft so er-
sichtlich werden, wie sie aus den Untergriinden unseres Lebens zu
verstehen sind, und wir auf Grund der okkulten Forschung unser
Leben in seinen grofen Zielen einrichten kénnen.

Um tiber okkulte Zeitrichtungen zu sprechen, wird es gut sein, wenn
wir an dasjenige ankniipfen, was aus den Quellen hoher, okkulter
Forschung heraus uns heriiberfithren kann zu dem, was auch in unserer
Zeit in der tbersinnlichen Welt vorgeht. Einleitend miissen wir uns
auflerdem orientieren iiber das, was wir selbst in der Gegenwart hier
vor uns haben, wobei keine Einzelheit, sondern nur allgemein Charak-
teristisches skizzenhaft gegeben werden kann. Uber vieles kann man
ja unbefangen nur in anthroposophischen Versammlungen sprechen,
denn unsere Zeit ist eine solche der Dogmatik, det Abstraktion. Merk-
wiirdig ist dabei, dafl man diesen ihren Grundcharakter im exoteri-
schen Leben mif3versteht und allgemein glaubt, dogmenfrei zu denken
und zu handeln, obgleich man tief in Dogmen steckt. Man glaubt, auf
Realititen loszugehen, trotzdem man sich tief hinein in die wiistesten
Abstraktionen verirrt. Daher ist es niitzlich, die anthroposophisch
orientierte Geisteswissenschaft mit ihren realen Dingen an grofBere
Kreise heranzubringen, um ein Verstindnis unserer Epoche zu ermég-
lichen, aber es wird voraussichtlich noch eine lingere Zeit hingehen,
bis sich die AuBenwelt zu einem tieferen Verstindnis wird entwickeln
wollen. Wie sehr unsere Zivilisation in Dogmen und Abstraktionen
befangen ist, etkennt man erst, wenn man sie nicht von solchen ab-



strakten Gesichtspunkten aus, sondern in wirklich lebensvoller Art
betrachtet. Man findet dann eine Denkrichtung, deren Charakter darin
besteht, fertige Dogmen aufzustellen und zu verlangen, daf ein auf-
geklirter Mensch sich daran halte, dabei aber glaube, sich rein kritisch
zu verhalten. Etwas Derartiges zeigt die sogenannte monistische Be-
wegung, die sich aber mit Unrecht als monistisch bezeichnet. Sie be-
zieht ihre hauptsichlichsten Bekenntnisse aus der modernen Natur-
wissenschaft, und zwar aus jener, die in engerem Sinne aus rein
dufleren sinnenfilligen Methoden ihre Erkenntnisse schopfen will.
Wiirde diese Naturwissenschaft auf ihrem eigenen Arbeitsfelde blei-
ben, so konnte sie sehr Bedeutungsvolles leisten ; statt dessen fiihrt sie
zut Bildung einer neuen Religion. Man nimmt die Tatsachen der
materialistischen Naturwissenschaft und braut daraus abstrakte Dog-
men. Und jeder, der auf der Hohe zu stehen meint, weil er auf diese
Dogmen schwort, glaubt dann, die anderen seien weit hinter ihm
zuriickgeblieben. Man lifit vollig auller acht das ganze Leben der
menschlichen Individuen und strebt nur darnach, den Kopf anzufiillen
mit dem, was die duflere Weltanschauung als Dogmen betrachtet, und
das fiir das Wesentlichste zu halten, was aus dem Abstrakten folgt.
Daraus entstchen dann Sekten aus Anhidngern von Lehrmeinungen,
Leitsdtzen, Prinzipien, Dogmen, was sie dann als Hauptsache ver-
treten.

Im Gegensatz dazu soll stehen, was unter der anthroposophisch
orientierten spirituellen Bewegung zu verstehen ist. Bei dieser handelt
es sich nicht darum, eine Summe von Glaubenssitzen anzuerkennen,
sondern den Wert des menschlichen Individuums in den Vordergrund
zu stellen.

Die anthroposophisch orientierte Geisteswissenschaft fithrt zu einem
sozialen Leben, das auf der menschlichen Gegenseitigkeit beruht, die
gegriindet ist auf das Vertrauen, welches die eine Persénlichkeit in die
andere setzt. Es sollen und werden sich da die Menschen zusammen-
finden, die einander vertrauen. Und bei gemeinsamen Angelegen-
heiten soll man sagen: Du bist der rechte Mann, nicht weil du diesen
oder jenen Grundsitzen folgst, sondern weil du dieses und jenes voll-
bringen kannst und durch die eigene Titigkeit nicht die Kreise der



andern storst. — Nichts wiirde schlimmer sein, als wenn die Unarten
der modernen Sektenbildung sich im anthroposophischen Leben ver-
breiten wiirden. Man soll dem andern nicht nur folgen, wenn man
vollig mit ihm iibereinstimmt, sondern man soll sich und den andern
im andern Falle auch noch Freiheit und Beweglichkeit vorbehalten,
und so mit dieser Auffassung der Individuen in der anthroposophi-
schen Bewegung erzieherisch wirken. Dafiir hat unsere Zeit ein sehr
geringes Verstindnis. Sie strebt nach dem, was allgemein festgestellt
ist. Dem einen gilt etwas als richtig, wofiir der andre als Dummkopf
und riickstindig angesehen wird. Damit muf} aber in der anthroposo-
phischen Bewegung aufgeriumt werden. Wire eine solche Gesinnung
nicht aulen in der materialistischen Welt verbreitet, so wiirde man von
selbst dazu dringen, die menschlichen Individuen in unserem Sinne
zu begreifen und dann wiirde sich bald eine wissenschaftliche Spiri-
tualitit zeigen, die zu einer geistgemidBen Weltauffassung fithren
miillte. Aber die Menschen etstarren in Dogmen und kénnen daher
nicht hierzu gelangen.

Wer sich in monistischen Versammlungen auf die Leitsdtze einlift,
die dort vertreten werden, der konnte bei genauerem Eingehen auf die
Sachlage bald einsehen, dal3 alle dort vorgetragenen Grundsitze und
Dogmen keineswegs auf den Anschauungen und Ergebnissen der
Wissenschaft von heute fuBlen, sondern auf denen von vor fiinfzehn
bis zwanzig Jahren. So sagte zum Beispiel eine in der modernen
wissenschaftlichen Richtung angesehene Personlichkeit an der Natur-
forscher-Versammlung inKo6nigsberg vor kurzem: Die physikalischen
Tatsachen dringen heute auf eine ganz bestimmte Richtung hin. Man
hat frither immer von Ather gesprochen, der in unserer Materie und
aullen vetrbreitet sein soll, und man hat ihn ohne die sonst bekannten
materiellen Wissenschaften vorausgesetzt. Das ist aber allmédhlich doch
auf berechtigte Zweifel gestoflen, und man muf} daher jetzt fragen,
was denn der Physiker an Stelle dieses Athers annehmen soll. — Die
Antwort lautete: Rein mathematische Gebilde, Hertzsche und Max-
wellsche Gleichungen, Begriffs- und Ideenformeln. Es pflanzt sich
demnach das Licht im Raume nicht durch Atherschwingungen fort,
sondern es iiberwindet ohne deren Annahme den nicht materiellen



Raum als Vakuum im Sinne der angedeuteten Gleichungen, so dafl
demgemil} die Fortpflanzung des Lichtes an Begriffe und Ideen ge-
bunden erscheint. — Es kénnte recht wohl vorkommen, da3 man
jemanden, der in einer monistischen Versammlung auf solche Hypo-
thesen der neuesten Wissenschaft hinweisen wiirde, fiir einen ver-
drehten Theosophen halten wiirde, der den Unsinn vorbrichte, Ge-
danken als Triger des Lichtes anzunehmen. Aber solches hat ein ernst
zu nehmender Vertreter der Naturwissenschaft, Max Planck aus Berlin,
als seine wissenschaftliche Meinung vorgetragen. Wollten also die
Monisten mit der Wissenschaft fortschreiten, so miil3ten sie auch diese,
von fithrenden Minnern vertretene Meinung annehmen. Da dieses
aber nicht der Fall ist, so wird eine monistische Religion nur moglich,
wenn deren Anhinger glauben, auf wissenschaftlichem Boden zu
stehen, aber nicht wissen, daf3 ihre Annahmen schon lingst tiberholt
sind. Nur die Resultate sogenannter intellektueller Forschung und
deren Weltanschauung oder daraus abgeleitete vorurteilsvolle Dog-
men halten die monistisch denkenden Menschen zusammen. Dagegen
hilt der anthroposophisch orientierte Theosoph sich an Tatsachen,
denen gegeniiber niemand unfrei werden kann, wodurch es nicht
zur Sektenbildung kommen und jede Individualitit frei bleiben
kann.

Die anthroposophisch orientierte spirituelle Bewegung ist eine
wichtige Entwickelung auf die Selbsterziehung hin, wie kaum eine
gleiche in der Gegenwart aufgetreten ist. Sie muf3 sich nur selbst
richtig verstehen und wissen, daf} diese Bewegung auf Untergriinden
fullt, die nur in ihr selbst, aber niemals auBler ihr gefunden werden
konnen.

Das 1463t sich aus den Tatsachen des Lebens erkennen. Da sind viele
der Meinung, man solle dasjenige, was die anthroposophisch orien-
tierte Geisteswissenschaft zu bieten hat, in philosophische Formen
ausgieflen, in der Art jener der offiziellen Wissenschaft, um dadurch
die Geisteswissenschaft selbst den offiziellen Vertretern und An-
hingern niherzubringen. Das ist aber nicht einzuhalten, weil es un-
moglich ist, irgendwelche Kompromisse zwischen der okkulten Stro-
mung der Geisteswissenschaft und einer anderen Bewegung zu



schlieBen, welche, wie zum Beispiel die monistische, aus den charak-
teristischen Grundanschauungen unserer Zeit hervorgeht, also auf
ganz anderem Boden wurzelt. Zwischen beiden auch nur der Form
nach Kompromisse zustande zu bringen, ist unméglich. Es muf3 viel-
mehr ein neuer Einschlag in die Zeitbildung versucht werden. Die
anderen kénnen ja ihre eigenen Grundtatsachen nicht verstehen, nicht
erkliren, nicht einen Tag weiter beurteilen, es fehlt ihnen der Mut, die
Konsequenzen aus dem zu zichen, was innerhalb dieser Tatsachen auf-
tritt. In allen, auch in wissenschaftlichen Sektenbildungen, sehen wir
bei niherer Priifung Halbheiten, welche die Geisteswissenschaft durch-
schauen muf, denn sie weil3, daf} eine halbe oder eine Viertelwahrheit
schlimmer ist als ein voller Irrtum, weil sie die dullere nicht geniigend
urteilsf‘a’.hige Welt blendet. Der Anthroposoph aber muf} auf den Nerv
der spirituellen Bewegung eingehen, um die duflere materialistische,
tonangebende Bewegung zu verstehen, weil in ihr auch manchmal Tat-
sachen zum Ausleben in spiritueller Wahrheit dringen, dann aber nur
unvollkommen entwickelt werden.

Eine drztliche naturwissenschaftliche Richtung, die ernstlich auf die
leibliche Forschung ausgeht, kann an den Gebieten und Begriffen und
Resultaten der okkulten Forschung nicht vorbeigehen. Ein lehrreiches
Beispiel fiir die dabei auftretenden Schwierigkeiten bietet die Psycho-
analyse von Sigmund Fread in Wien, die eine groBle und sich immer
noch steigernde Verbreitung gefunden hat. Sie beschiftigte sich an-
fangs mit dem Seelenleben, indem versucht wurde, bei seelisch und
leiblich Kranken nach gewissen seelischen Ursachen im Seelenleben,
zum Beispiel im lingst vergessenen Jugendalter, zu forschen, weil man
recht wohl fithlte, da} auch das Unbewufite, das so geblieben war,
seine nachhaltige Wichtigkeit fiir das spitere Leben habe. Ein geist-
voller Mediziner dieser Schule, Dr. Breser, versuchte, die Heilung-
Suchenden in einen Zustand von Hypnose zu versetzen, in denen er
ihnen dann eine Art Beichte abnahm, um so die Tiefen ihrer Seelen
zu erforschen. Sie alle wissen, daf3 es schon eine grof3e Linderung ist,
sich iiber das auszusprechen, was einen driickt. Durch solche hypno-
tischen Bekenntnisse trat oft schon Heilung ein oder wurde wesentlich
vorbereitet. Auch ohne Hypnose erreichte Freud nun durch geschickt



angelegte Fragen hiufig die gleichen Ergebnisse. Er fand auflerdem,
daf3 solche vielfach unbewufiten Vorkommnisse sich im Traumleben
verraten, und daraus entstand dann eine Art Traumdeutung der
psychoanalytischen Schule. Wenn nun jemand sagen wollte, hier sei
eine giinstige Gelegenheit vorhanden, einen Kompromif3 herzustellen
zwischen der Geisteswissenschaft und dem, was sich in diesen Be-
strebungen ergeben hat, so kann eine solche Meinung nur wiederum
als triigerisch bezeichnet werden, da man trotz ihrer hier vorgefunde-
nen Viertelwahrheit bald inne werden wird, da3 die geschilderte Rich-
tung in die wiistesten Irrungen fihrt und besser tun wiirde, bei den
rein materialistischen Deutungen zu bleiben. Die richtig aufgefalite
Geisteswissenschaft muf derartiges ablehnen. Das hat seine tiefe Be-
deutung darin, daf} die Anschauungen vom Traumleben der Seele und
die daraus abgeleitete Theorie in ein grobes, sinnenfilliges Vorstellen
eingetaucht sind und daher die Méglichkeit fehlt, sie auf dieser Unter-
lage zur spirituellen Wahrheit heranzuschulen. Denn dazu braucht
man das, was die Geisteswissenschaft an spirituellen Grundlagen
bietet, sonst tappt man in finsteren Hypothesen und Theorien herum
und legt diese materialistisch aus. Das hat sich auch bei der Freudschen
Schule gezeigt. Sie kam wohl zur Symbolik des Traumes, arbeitete
aber dann in diese hinein die Vorstellungen des materialistischen Zeit-
alters, wihrend die richtige Auffassung von Schubert und Volkelt in
Leipzig wohl angebahnt, aber nicht fortgesetzt werden konnte. Man
fallte den Traum auf als eine Symbolisierung des sexuellen Lebens,
weil unsere Zeit unfihig ist, einzusehen, daf3 dieses Gebiet die unterste
Offenbarung von unzidhligen Welten ist, die sich in ihrer geistigen Be-
deutung weit tiber die unsrige erheben. Man macht es dadurch zu einer
Sache, die einem ganzen Forschungsfelde ein nicht zustindiges Aroma
gibt und demnach zu den schwersten Irrtiimern vetleitet. Die Geistes-
wissenschaft kann daher von der Freudschen Schule nur sagen: Die
Resultate ihrer Forschung muf sie ablehnen, weil sie dilettantisch sind,
sie moge sich doch erst griindlich mit der Geistesforschung bekannt-
machen, dann werden deren Wahrheiten ganz andere Forschungs-
ergebnisse zeitigen, Man wird dann beginnen einzusehen, dafl unsere
Zeit eine Zeit der Intellektualitit ist, eine Zeit der Dogmen, die zu



einem wiisten Chaos von Trieben und Leidenschaften treibt und sich
nur im Intellektuellen und Abstrakten gefillt.

So sehen wir an dem Beispiel der Freudschen Schule, wie durch den
wiistesten Materialismus uns ein Gebiet des Seelenlebens in ein falsches
Licht gesetzt und heruntergezogen wird, indem sie alle dort auf-
tretenden Erscheinungen auf das Sexualgebiet zuriickfithren will, ein
Vorgehen, von dem man auch sagen konnte, dal3 es aus einer person-
lichen Votliebe der Forscher selbst entstiinde, deren sie sich nur selbst
nicht bewuflt sind, die sich aber dazu noch professionell dilettan-
tisch gibt.

Wir missen die Notwendigkeit in uns fithlen, dal die Geistes-
forschung halbe und Viertelswahrheiten ablehnen muf3 und nur
solche annehmen darf, die sie aus ihren Grundlagen heraus vertreten
kann, denn wir sehen, daf} die Geisteswissenschaft heute Kraft geben
kann, aus sich selbst heraus zu arbeiten. Ich méchte Wert darauf legen,
zu betonen, daB} meine ersten Biicher nicht aus der Theosophie heraus
gewachsen sind, aber die Fernstehenden finden den Umstand seltsam,
daf} ich trotzdem spiter Theosoph geworden bin. Das ist aber eine
kurzsichtige, engherzige Meinung. Das eine haben doch diese Biicher:
daB sie sich, trotz ihrer streng wissenschaftlichen Haltung, nicht ein-
lassen auf dasjenige, was man sonst als offizielle Wissenschaft ansieht,
daf sie nicht in die Art verfallen, aus der heraus man glaubt, alles um-
fassend, universell definieren zu konnen.

Geisteswissenschaft soll ein reiches Leben aus den Untergriinden
okkulter Quellen schopfen, keine Kompromisse eingehen und einen
Mut zeigen, der auf den aufler ihr liegenden Gebieten fehlt. Wer in
diesem Sinne tiberhaupt keine Kompromisse zulassen will, kommt in
den Ruf der Unzulinglichkeit bei denen, die stets verlangen, da3 man
nachgebe, es aber selbst nicht tun. Demgegeniiber steht aber die
Geisteswissenschaft in der Welt als eine auf sich selbst fest gegriindete
spirituelle Bewegung, und ihre Anhinger miissen sich stets einer
solchen Tatsache bewullt sein, und darin einen Lebensnerv dieser
spirituellen Bewegung erkennen. Es kommt zuweilen vor, dafl Men-
schen mit Spezialinteressen zur Geisteswissenschaft kommen, aber es
handelt sich im geisteswissenschaftlichen Sinne und bei den geistigen



Forschungen nicht um Spezialinteressen. Diese moge ein jeder fiir sich
selbst verfolgen und nicht verlangen, dal} die Geisteswissenschaft thm
darin folge. Diese mul} in unsere gesamten Kulturverhiltnisse ein-
dringen und mufl den Mut haben, ihre Lebensaufgabe in konsequenter
Art durchzufiihren in einem Zeitalter, das mit Recht intellektualistisch
genannt wird.

Glauben wir nun aber nicht, dal3 diese Intellektualitit auch in glei-
cher Art in das spirituelle Leben hineinspielen miisse, hier miissen wir
ausgehen von Tatsachen, die auf hellseherischem Wege festgestellt
wurden. Wir finden dann drei Grundelemente des Seelenlebens. Er-
stens das Vorstellungs- und Begriffsleben, die Intellektualitit, die sich
anfangs nur in der Wahrnehmung dulBlert. Wenn wir diese Intellek-
tualitit fur sich betrachten, so zeigt sich, dal} sie im weitesten Sinne
an die sinnliche Welt gebunden ist, von welcher der Mensch seine
Vorstellungen abstrahiert. Diese Vorstellungen selbst sind allerdings
ibersinnlich. Schon aus dem Zusammenhang des Vorstellungs- und
Wahrnehmungslebens geht hervor, daf ersteres [nicht] mit dem physi-
schen Plan zusammenhingt. Wenn wir uns in schwierige Vorstellungen
einlassen, viel nachdenken und davon miide werden, so schlafen wir
auch gut, vorausgesetzt, dall nur das Vorstellungs-, nicht aber das
Gemiitsleben an unserer Titigkeit beteiligt war. Daher begreifen wir,
daB} gesagt worden ist, das Vorstellungsleben sei ein tibersinnlicher Vor-
gang, es hingt also mit dem nidchsten Element, mit der astralen Welt
zusammen. Von dem Astralplan also flielen die Krifte her, die in der
menschlichen Seele das Vorstellungsleben erwecken und unterhalten.

Das zweite Element bilden die Gemiitsbewegungen, die unsere
Seele durchziehen als Lust, Unlust, Freude, Schmerz, Sorge, Liebe,
Abneigung und so weiter. Eng und intim hingen sie mit unserem Ich
zusammen als Vorstellungs- und Gemiitsbewegungen und rauben uns
den Schlaf, weil sie uns mit dieser gemiithaften Unruhe nicht herein-
dringen lassen in den Astralplan. So begreifen wir auch, dafl wir da-
durch in Zusammenhang stehen mit dem niederen Devachan, welches
unsere Gemiitsbewegungen nicht aufnimmt, wenn sie nicht rein sind,
sie also zuriickweist von jenem Teil der astralen Welt aus, der zum
niederen Devachan zu rechnen ist.



Das dritte Element finden wir im Moralischen, in den Willens-
impulsen. Beim Einschlafen genie3t derjenige einen seligen Augen-
blick, der bei seiner Tagesschau auf gute Taten zuriickblicken kann,
Er genieBt einen Zustand, von dem er sagen kann: Wenn es doch
méglich wire, ihn zu verlingern, ihn als belebendes Element zu ge-
nieBen, das sich ausbreiten mdge als befruchtende Kraft tiber unser
Seelenleben! ~ Wit werden daraus verstehen, daB die okkulte For-
schung aussagt: Die Willensimpulse weisen hin auf das h6hete Deva-
chan, von dem sie nur eingelassen werden, wenn sie von einem reinen
Willen ausgehen und hineinpassen in diese geistige Welt. Es steht also
das Vorstellungs- und Begriffsleben, unsere Intellektualitit, in enger
Beziehung zur Astralwelt, unser Gemiitsleben zum niederen Devachan
und unser Willensleben zum hoéheren Devachan.

Hinzu tritt noch unser sinnliches Wahrnehmungsleben auf dem
physischen Plan. Diese vier Elemente entwickeln sich ungleichmifig
in der menschlichen Inkarnation der verschiedensten Kulturepochen.

Wenn man auf solche okkulten Untergriinde eingeht, so sieht man,
wie sich im griechisch-lateinischen Zeitalter das Wahrnehmungsleben
auslebt, wie der Grieche und Romer ganz eingestellt war auf die von
ihm so hoch geschitzte physische Welt. Unser Zeitalter als fiinfte
Kulturepoche ist das des Denkens, der Intellektualitit. Es blithen
daher die abstrakten Wissenschaften. Das kommende sechste Zeitalter
behilt das intellektuelle Leben bei, wie wir im flinften das Waht-
nehmungsleben beibehalten haben, und wird hauptsichlich im see-
lischen Leben der Gemiitsbewegungen sich zeigen. Die Umwelt wird
den Menschen besonders von der Seite berithren, die ihm Lust und
Leid, Freude und Schmerz, Sympathie und Antipathie verursacht in
dem Sinne, wie es heute nur der Okkultist bereits empfinden kann,
der imstande ist, die blole Intellektualitit zu uberwinden, indem er
gewisse Zusammenhinge des Lebens ohne langdauernde logische Be-
griindung mit richtigem Gefithl begreift und durchschaut. Der
Okkultist fithlt Unlust beim Unlogischen, Freude und Seelenfrieden
beim Logischen. Vertritt er aber etwas, das er ohne weiteres richtig
tiberblickt, so muf} er dies heute erst in lingerer Darlegung begriinden,
um sich verstindlich zu machen. So fihlt besonders beim Zeitungs-



lesen der Okkultist lebhaften Schmerz, denn gerade in den Tages-
blittern findet man hiufig die verkdrperte Unlogik. Trotzdem muf3
man sie — moglichst mit Auswahl — lesen, um mit der Umwelt in Be-
ziehung zu bleiben. Man muf} es nicht so machen wie jener Professor
der chinesischen Sprache, der eines Tages ganz erregt zu seinen Kol-
legen sagte: Soeben etfahre ich — es war im Jahre 1870-71 -, daB
Deutschland seit einem halben Jahre in einen Krieg mit Frankreich
verwickelt ist, ich lese ja nur die chinesischen Zeitungen.

Im letzten nachatlantischen, also im siebenten Zeitalter, wird sich
der moralische Sinn ausbilden, also der Sinn fiir die Willensimpulse.
Dadurch geschieht ein bemerkenswerter Fortschritt. Die okkulten
Forschungen, ja schon die Forschungen von heute zeigen uns, daf}
jemand sehr klug und intellektuell sein kann, ohne moralisch zu sein.
Intellektualitit und Moralitit gehen heute nebeneinander her. All-
mihlich aber wird sich die eigenartige Tatsache einstellen, daf3 die
Gescheitheit eines klugen Menschen durch seine Unmoralitit getotet
wird, so daf} in der Tat in ferner Zukunft der Unmoralische gleich-
zeitig dumm sein oder werden muf3. Wir gehen also einem moralischen
Zeitalter dadurch entgegen, dafl die Moralitit in allem unserem Seelen-
leben und die spitere Intellektualitit eins sein werden.

Der Mensch hat zwar alle die eben genannten vier Elemente in
seiner Seele, in vorherrschender Form aber machte sich vor allem
andern geltend die sinnliche Wahrnehmung in der griechisch-lateini-
schen Zeit, die Intellektualitit tritt hinzu in verstirktem Grade in der
Gegenwart; in der vorletzten, der sechsten Periode, wird die Gemiits-
bewegung, und in der siebenten, der letzten Kulturepoche, die Mora-
litdt vorherrschen, und zwar in einer Art, von der man heute nur erst
triumen kann. Thr Auftreten kann man sich noch nicht vorstellen in
der Art wie es Sokrates tat, der die Tugend fiir lehr- und lernbar hielt,
Alles das wird aber bis zur siebenten Epoche zur Wirklichkeit werden,
denn die im Okkultismus bereits deutlich bemerkbaren Tendenzen
sagen es uns prophetisch voraus.

So ist denn der geistige Gesamtcharakter unseres Zeitalters die
Intellektualitdt, aber es ist ein Unterschied darin, wie sie sich duflert
in der materialistisch denkenden Umwelt und in der Geisteswissen-



schaft. Der Mensch hingt durch seine Intellektualitidt mit dem astralen
Plan zusammen, aber es ist ihm das nur bewul3t — und er kann auch
dann nur den rechten Gebrauch davon machen —, wenn er hellsichtig
entwickelt sein wird, Das wird im Laufe des zwanzigsten Jahrhunderts
bei einer immer mehr zunehmenden Anzahl von Menschen beginnen.
Der Fortschritt liegt dann nur darin, dafl die Menschen eine erhshte
Intellektualitit nicht nur fiir sich entwickeln, sondern dieselbe auch
hinauftragen in die astrale Welt. Durch ein solches intellektuelles Hell-
sichtigwerden kann und wird den in solchem Sinne vorgeschrittenen
Menschen der dtherisch sichtbare Christus immer mehr und deutlicher
im Verlaufe der nichsten drei Jahrtausende entgegentreten. In der ver-
flossenen Zeit aber, in welcher der Mensch in vorwiegendem Male
mit dem physischen Plane verbunden war, konnte Christus nicht
anders als physisch verkorpert erscheinen. Im gegenwirtigen Zeitalter
der Intellektualitit kann er nur in Athergestalt erscheinen. Hierzu will
die Geisteswissenschaft die Menschen so vorbereiten, daf3 sie die zum
Schauen spiter in natiitlicher Entwickelung langsam hervortretenden
hellsichtigen Krifte richtig erkennen und anwenden, so daf3 dann die
kommende Hilfte unseres intellektuellen Zeitalters ohne Zweifel hell-
blickend den Christus in seiner Athergestalt schauen wird.

Das Zeitalter der Gemiitsbewegungen wird dann die Seele in anderer
Beziehung weiterbilden, um ihr zu erméglichen, in bewuliter Weise
in die niedere devachanische Welt hineinzukommen. Christus wird
sich da einer Anzahl von Menschen in der niedeten Devachanwelt in
einer Lichtgestalt als tonendes Wort offenbaren, einsprechend in die
empfinglichen Gemiiter der Menschen aus seinem astralen Lichtleibe
jenes Wort, das schon im Urbeginn in astraler Gestalt wirkte, wie es
Johannes in den Anfangsworten seines Evangeliums darlegt.

Das moralische Zeitalter wird in einer Anzahl von Menschen den
Christus so wahrnehmen, wie er sich aus dem hoheren Devachan in
seinem wahren Ich offenbart, das alles menschliche Ich in unfaB3barer
Hohe tberragt, und im Glanze alles dessen, was fiir den Menschen
auch dann die héchstméglichen moralischen Impulse abgeben kann.
So hingt also das Hereinwirken der einzelnen Kulturepochen mit der
Seele zusammen. Von hohen und immer héheren Welten aus werden



die Krifte in den Menschen einflieBen und wirksam werden. Wunder-
bar ist doch schon die Wahrnehmung in der physischen Welt, mehr
noch die sich als vorherrschend entwickelnde Intellektualitit und der
dadurch gebildete Zusammenhang mit der astralen Welt, und im
hoheren Sinne die Gemiitsbewegung und Moralitit im Zusammen-
hang mit der Devachan-Welt.

Bei logischem Durchdenken wird man die so dargelegte Entwicke-
lung auch logisch empfinden, da das Leben ja hierfiir immer und
iiberall Bestitigungen liefert. Der Anthroposoph geht solchen Ent-
wickelungen bewulit entgegen, nicht nur in groBen Ziigen und all-
gemeinen Wahrheiten, sondern auch in den einzelnen Besonderheiten
der Menschenentwickelung. In den Auswiichsen der Umwelt tritt das
intellektuelle Element in seinem Streben nach Dogmenbildung stark
hervor, aber in der Geist-Erkenntnis soll die Intellektualitit sich zur
Spiritualitit vergeistigen, um die héheren Ergebnisse der okkulten
Forschung verstehen zu kénnen. Es 16t sich das dadurch niher be-
zeichnen, dafB3 uns in der griechisch-lateinischen Zeit dasjenige als
Mysterium von Golgatha in physischer Form entgegentritt, was sich
dann weiter entfaltete, um in seiner Einwirkung auf die Menschen-
seele als Impuls die Menschheit héher hinauf zu fiihren. Notwendig
ist vor allem, dall der Mensch verstehen lerne, was dieser Christus-
Impuls fiir unsere Welt bedeutet. Es muf3 darauf hingewiesen werden,
daf3 dieser Christus-Impuls reales Leben ist, das auf die Menschheit
einstromt, daBl Christus der Welt keine Lehre, keine Theorie gebracht
hat, sondern den Impuls eines neuen Lebens. Fassen wir das einmal
ernstlich ins Auge.

Der Mensch hat sich seit der Saturnzeit durch die Sonnen- und
Mondenzeit in seinem physischen, #dtherischen und astralen Leib ent-
wickelt. Das Ich konnte erst auf der Erde in die geniigend vorbereite-
ten K&rper eintreten und sich dort weiter entfalten unter den fordern-
den Einflussen des Christus-Impulses, weil Christus makrokosmisch
das ist, was unser Ich mikrokosmisch ist und fiir uns Menschen be-
deutet. Die vier Prinzipien des Makrokosmos stehen in vielfacher Be-
ziehung zu unseren vier unteren Prinzipien, einschlieSlich des be-
deutendsten derselben, des Ich. In unserer Zeitepoche leuchten auch



schon die hoheren menschlichen Prinzipien in unsere Entwickelung
hinein. Lebensgeist, Geistselbst und Geistesmensch werden aus den
hoheren geistigen Welten durch die makrokosmischen Prinzipien in
uns entwickelt, aber nicht durch das vierte makrokosmische Prinzip,
sondern dadurch, daBl Wesenheiten, die selbst fiir sich keine makro-
kosmische, sondern nur eine mikrokosmische Bedeutung haben, in
der Menschheit f6rmlich als Lehrer wirken, da sie schon um eines oder
mehrere Prinzipien weitergeschritten sind als die Menschen selbst.
Dagegen ist Christus eine makrokosmische Wesenheit, die auf der
vierten Stufe ihrer makrokosmischen Entwickelung steht, wie der
Mensch mikrokosmisch auf der vierten Stufe.

So muf} man also makrokosmische und mikrokosmische Prinzipien
auseinanderhalten, aber sich dariiber klar sein, daf3 die makrokosmi-
schen ersten vier Prinzipien die mikrokosmischen Prinzipien hherer
Art natiitlich simtlich in sich enthalten. Die mikrokosmischen Wesen-
heiten wirken also als Lehrer und suchen den Menschen vorwirts zu
treiben durch ihre Lehre. Christus dagegen, der als makrokosmische
Realitit wirkt, ist kein Lehrer wie die andern Lehrer, sondern er hat
sich mit der Erde als eine Realitdt, als Kraft, als Leben verbunden.

Die hochsten Lehrer der aufeinanderfolgenden Zeitenriume sind
die sogenannten Bodhisattvas, die schon in vorchristlicher Zeit auf
Christus als auf eine Realitit hinwiesen und diesen selben Christus in
der nachchristlichen Zeit als eine ebensolche Realitit wiederum be-
zeichnen, welche sich nun mit der Erde verbunden hat. Vor und nach
dem irdisch-physischen Leben des Christus wirken also die Bodhi-
sattvas. So zum Beispiel jener, der 550 Jahre vor Christo als ein K6nigs-
sohn in Indien geboren wurde, neunundzwanzig Jahre lang als Bodhi-
sattva lebte und lehrte, und dann zur Buddha-Wiirde emporstieg. Er
wurde dadurch eine solche Individualitit, die nicht mehr im Fleisch
auf Erden erscheinen sollte, sondern von der geistigen Welt herunter-
wirkte. Dieser Bodhisattva hatte einen Nachfolger in derselben Minute,
da er zum Buddha geworden war, und dieser neue Bodhisattva hat die
Menschheit einzufithren in das Verstindnis des Wesens des Christus-
Impulses. Dies geschah schon vor dem Erscheinen des Christus auf
det Erde, denn etwa 105 Jahre vor Christi Geburt lebte in Palistina ein



Mann, von der rabbinischen Literatur bis heute verleumdet, Jeshu ben
Pandira, den wir als diesen Bodhisattva anzusehen haben. Jesus von
Nazareth unterscheidet sich wesentlich von ihm dadurch, daf3 er im
dreifigsten Lebensjahr in der Jordantaufe der Triger der Christus-
Wesenheit geworden ist.

Jeshu ben Pandira hat besonders die Essierlehre verbreitet. Als
einer seiner Schiiler wurde namentlich ein Matthai genannt, der gleich
ihm auf das Mysterium von Golgatha hinwies. Jeshu ben Pandira
wurde von scinen Gegnern gesteinigt und dann, um ihn recht ver-
dchtlich zu machen, tot ans Kreuz gehingt. Es ist eine Personlichkeit,
zu deren Feststellung man nicht einmal auf okkulte Forschung ein-
zugehen braucht, da er genugsam in der rabbinischen Literatur ge-
schildert wird, obgleich in miivérstandener oder absichtlich verstellter
Art. Er trug in sich die Individualitit des neuen Bodhisattva und
wurde der Nachfolger des Gautama Buddha. Der Schiilername Matthai
ibertrug sich auf spitere Schiiler und das Matthius-Evangelium war
gewissermallen seit dem ersten Matthdus schon da als eine Beschrei-
bung der Ritualien der alten Mysterien-Biicher. Ihr wesentlicher Inhalt
spielte sich spiter mit Christus Jesus auf dem physischen Plan ab als
eine Wirklichkeit von fritheren Bildern der Mysterien, den Keimen
der spiteren Realititen. So war das Christus-Mysterium schon prophe-
tisch vorausgenommen und hatte sich bildlich in den alten Mysterien-
Zeremonien abgespielt, bis es spiter auf dem physischen Plan als
Realitit des Weltgeschehens sich einmalig ereignete.

Der Bodhisattva, der einst als Jeshu ben Pandira lebte, kommt
immer wieder im menschlichen Leibe auf unsere Erde herab und wird
auch fernerhin immer wiederkommen, um seine librige Aufgabe, seine
besondere Mission zu erfiillen, die heute noch nicht ausfiihrbar ist.
Wenn sie in ihrer Vollendung auch schon hellseherisch vorausgesehen
werden kann, so kann doch noch kein Kehlkopf die Laute jener
Sprache hervorbringen, die gesprochen werden wird, wenn dieser
Bodhisattva zum Buddha aufsteigt. Man kann daher im Einverstindnis
mit dem orientalischen Okkultismus sagen: Fiinftausend Jahre nach
Gautama Buddha steigt der nachfolgende Bodhisattva zur Buddha-
Wiirde auf, also gegen Ablauf der nichsten drei Jahrtausende. Da er



aber die Menschen besonders auf das moralische Zeitalter vorbereiten
soll, so muf3 er dazu spiter eine Sprache reden, die so zu fassen ist, daf3
alles, was der zum Buddha Gewordene dann aussprechen wird, von
einer magischen Kraft des Guten durchdrungen ist. Daher sagte
auch die orientalische Uberlieferung seit Jahrtausenden voraus: Dieser
kommende Buddha, der Maitreya-Buddha, werde ein Bringer des
Guten durch das Wort sein. Er wird dann den Menschen die Lehre
geben konnen von dem, was der Christus-Impuls ist, und in diesem
Zeitalter werden die Stromungen des Buddha und des Christus zu-
sammenflieBen, und das Christus-Mysterium wird dadurch erst recht
verstindlich werden.



DER CHRISTUS-IMPULS ALS REALES LEBEN

Miinchen, 20. November 1911
Zweiter Vortrag

Der Christus-Impuls, der in die Menschheitsentwickelung eingetreten
ist, war von so durchgreifender Kraft, daf} seine Wellen in die kiinfti-
gen Epochen weiter hineinschlagen. In der vierten Kulturepoche hat
er sich dadurch dargelebt, dafl Christus sich in einem physischen
Menschenleibe verkorpert hat. Und jetzt gehen wir einem Zeitalter
entgegen, in welchem der Impuls sich so ausleben wird, da} die Men-
schen auf dem astralen Plan den Chtistus wahrnehmen werden als
Athergestalt.

Gestern haben wir gehort, da3 in noch spiteren Zeitaltern er in noch
hoheren Formen in der dsthetischen und moralischen Sphire waht-
nehmbar sein wird. Wenn wir aber so vom Christus-Impuls sprechen,
so haben wir es wirklich zu tun mit Ideen, gegen die sich gerade die
christlichen Kirchen am abweisendsten verhalten werden. Um den
Christus-Impuls allmdhlich verstindlich zu machen, waren und sind
innerhalb der fortschreitenden Menschheitsentwickelung wichtige Ver-
anstaltungen notwendig. Es mangelte ja bisher gerade an dem, daf} die
Menschen Verstindnis dafiir gewinnen konnten. Und wer die neueren
Theologien ins Auge fafit, der wird sehen, wie hilflos auf der einen
Seite die Gegner des Christentums sind, wie hilflos aber auch die-
jenigen sind, die glauben auf dem Boden des Christentums zu stehen.
Die abendlindische theosophische Bewegung hitte die moderne
Geistesstromung werden miissen, die aus den richtigen und wahr-
haftigen Quellen heraus ein Verstindnis fiir das Christentum erweckt.
Die heftigsten Widerstinde erwuchsen iht bei diesem Bestreben.

Wir miissen uns eine Vorstellung machen tber die Quellen des
Christentums selber. Alle diese Quellen kénnen ja hier wegen Zeit-
mangel nicht erwihnt werden. Es soll heute nur hingewiesen werden
auf jene, welche sich der Menschheit seit dem dreizehnten Jahrhundert
erschlossen haben.

Seit dem dreizehnten Jahrhundert ist in das Geistesleben der



Menschheit eingefligt die spirituelle Bewegung, welche ankniipft an
den Namen Christian Rosenkreutz. Damit das, was an diesen Namen
ankniipft, iibethaupt in die Geistesbewegung der neueren Zeit hat
hereinkommen koénnen, war im dreizehnten Jahrhundert eine ganz
bestimmte spirituelle Veranstaltung notwendig geworden. Damals,
als fiir das Schauen der Menschen die geistige Welt durchaus ver-
schlossen war, hat sich zusammengefunden ein bedeutsames Kolle-
gium von zwolf weisen Minnern, Dieses vereinigte, gleichsam in ver-
schiedene Ressorts abgeteilt, alles das, was an spirituellem Einblick in
die Weltzusammenhinge iiberhaupt damals zusammenzutragen war.
Sieben von diesen Zwdolfen hatten durch gewisse okkulte Vorginge
dasjenige gewissermaflen wie tibertkommen erhalten, was von den
heiligen Rishis als Weisheit des Menschentums von der Atlantis her-
iibergekommen war. Vier von diesen weisen Minnern hatten durch
die entsprechenden okkulten Vorginge das in sich vereint, was sich
bezog auf die heiligen Geheimnisse der Inder, der Perser, der Agypter
und der griechisch-lateinischen Zeit. Und was der fiinfte nachatlan-
tische Zeitraum bis dahin hatte hervorbringen kénnen, das war die
Weisheit des Zwolften. Der ganze Umfang des spitituellen Lebens war
diesen Zwolfen erschlossen.

Nun wullte man in der damaligen Zeit, dafl wiedergeboren werden
mufite als Kind eine Individualitit, die mitgemacht hatte die Zeit des
Mysteriums von Golgatha. Diese Individualitit hatte inzwischen in
verschiedenen Inkarnationen die tiefste Inbrunst und Hingabe und
Liebe entwickelt. Das Kollegium der zwolf weisen Minner nahm
dieses Kind, bald nachdem es geboren war, in Pflege. Abgeschlossen
von der exoterischen Aulenwelt stand es einzig und allein unter ihrem
EinfluB3, sie waren seine Erzieher, auch was die leibliche Pflege betrifft.
Das Kind entwickelte sich auf eine ganz eigenartige Weise, so daB3 sich
auch das, was es als hohe Geistigkeit aus vielen Inkarnationen in sich
trug, in der dulleren Korperlichkeit ausdriickte. Zwar schwach und
krinklich, aber wunderbar durchsichtig wurde sein Korper. Es wuchs
heran und entfaltete sich zu jener Sonderbarkeit, daf3 ein leuchtender,
glinzender Geist in einem durchsichtigen Koérper wohnte. Durch Vot-
ginge einer ungeheuer weisen Erziehung wutde eingestrahlt in seine



Seele dasjenige, was aus den vor- und nachatlantischen Zeiten von den
zwolf weisen Minnern herkommen konnte. Durch die tieferen Seelen-
krifte, nicht durch den Intellekt, waren alle Weisheitsschitze in der
Seele dieses Kindes vereint. Dann kam ein ganz besonderer Zustand
tiber dieses Kind. Es horte in einer ganz bestimmten Zeit auf zu essen,
es zeigte sich wie eine Lihmung aller duleren Lebenstitigkeiten, und
es strahlte wie zuriick auf die Minner die ganze vom Kinde emp-
fangene Weisheit. Jeder bekam das zuriick, was er gegeben hatte, aber
in umgewandelter Gestalt. Da empfanden die zwolf Mianner: Jetzt
haben wir erst die zwolf Religionen und Weltanschauungen als eine
zusammenhingende Einheit empfangen! Und es lebte von da an in
den zwolf Minnern dasjenige, was wir nennen das rosenkreuzerische
Christentum.

Nur kurze Zeit noch lebte das Kind. In der du3eren Welt nennen wir
diese Individualitit Christian Rosenkreutz. Genannt wurde sie erst so
im vierzehnten Jahrhundert. Im vierzehnten Jahrhundert kam diese
Individualitit wieder und wurde da iber hundert Jahre alt. Auch dann,
- wenn sie nicht im Fleisch verkorpert war, wirkte sie durch den Ather-
leib, und zwar immer in dem Sinne, dafl durch ihren Einfluf3 das wahre
Christentum sich weiter entwickeln soll, daB3 es die Synthesis von allen
groBen Weltanschauungen und Religionen werden soll. Und bis in
unsere Zeit hinein wirkte er, entweder als Mensch oder von seinem
Atherleib aus, erleuchtend in dasjenige hinein, was ins Abendland flof}
als Begriindung der Synthesis der grolen Religionen. Heute wird sein
Einflufl immer gréfler. Mancher, dem wir es nicht ansehen, ist ein Aus-
erwihlter dieses Christian Rosenkreutz. Wir kénnen heute schon ein
Zeichen anfithren, durch welches Christian Rosenkreutz sich iiberall
seine Bekenner auswihlt. Dieses Zeichen konnen viele Menschen in
ihrem Lebensgang entdecken. Es kann sich auf tausenderlei Weise
duBlern, aber diese verschiedenen Arten werden alle auf einen Typus
zuriickgehen, den wir mit der folgenden Schilderung charakterisieren
kénnen.,

Es kann zum Beispiel die Auswahl in der folgenden Art geschehen.
Nehmen wir an, da sei jemand, der irgend etwas unternimmt. Er strebt
nach dem Gelingen dieser Unternehmung hin und steuert darauf los,



um ans Ziel zu kommen. Und wihrend er so in die Welt hinaus-
stiirmt — es kann ein ganz materiell gesinnter Mensch sein —, da hért
er plétzlich eine Stimme: Halt ein mit dem, was du willst! — Und er
wird gewahr werden: das war keine physische Stimme. Aber nehmen
wir an, er sei zurilickgetreten, hitte das Vorhaben unterlassen — und
nun kann er gewahr werden: wenn er losgestiirmt wire auf sein Ziel,
wire er ganz sicher in den Tod gegangen.

Diese zwei Elemente sind notwendig, da3 man klar erkennt: erstens,
daB das, was einen gewarnt hat, aus der geistigen Welt kam, und
zweitens, dafl dann der Tod gekommen wire, wenn man das Untet-
nehmen wirklich durchgefiihrt hitte. Es zeigt sich dem kiinftigen
Schiiler also: Du bist eigentlich gerettet worden, und zwar durch eine
Warnung aus einer Welt heraus, in der du zunichst nicht bist. Du bist
in Wahrheit durch die Verhiltnisse dieser irdischen Welt, in der du
bist, eigentlich schon gestorben, und du hast dein weiteres Leben als
eine Gabe, die dir aus det geistigen Welt heraus geschenkt worden ist,
anzusehen, das Leben ist dir geschenkt worden. — Und wenn nun der
betreffende Mensch auf all das kommt, dann wird er den Entschluf3
fassen, in einer spirituellen Bewegung zu arbeiten. Wird dieser Ent-
schluf3 gefafit, so ist die Erwihlung geschehen. So beginnt Christian
Rosenkreutz sich seine Bekenner zu sammeln, und viele wiirden bet
geniigender Aufmerksamkeit auf ein solches inneres Ereignis kommen.

Die Menschen, von denen man sagen kann, daf} sie auf eine solche
Weise mit Christian Rosenkreutz verbunden waren oder es jetzt wer-
den, das sind diejenigen, in welchen zuerst entstehen sollte eine tiefere
Auffassung des esoterischen Christentums. Aus dieser geistigen Stro-
mung, die ankniipft an Christian Rosenkreutz, geht die michtigste
Hilfe hervor fiir ein Verstindlich-Machen des Christus-Impulses in
unserer gegenwirtigen Zeit. Angebahnt wurde das schon viel friiher:
ein Jahrhundert vor dem Mysterium von Golgatha durch Jeshu ben
Pandira, dessen Hauptmission es war, auf den Christus vorzubereiten.
Er hatte einen Schiiler, Matthai, dessen Namen sich spiter Ubertrug
auf seinen Nachfolger, der zur Zeit des Jesus von Nazareth lebte. Das
wichtigste, was dieser Jeshu ben Pandira getan hat, bestand darin, dal3
er vorbereitet hat das Matthius-Evangelium. Das, was sich darauf



bezieht, ist einem Einweithungs-Ritual alter Zeiten entnommen. Die
Niederschrift ist so verfallt, daB3 der Inhalt heriibergenommen wurde
aus alten Mysterien, so zum Beispiel was sich bezog auf die Ver-
suchung, und anderes. Alle diese innerhalb der Menschheitsentwicke-
lung vorgehenden Vorginge sollten sich auch auf dem physischen
Plan abspielen. Das wurde dann skizzenhaft aufgeschrieben von sei-
nem Schiiler.

Dem Jeshu ben Pandira wurde das Schwere nicht verziehen, das er
voraussagte, er wurde gesteinigt und dann ans Kreuz gehingt. Fiir
einige Bekenner blieb — wenn auch tief verborgen - dieses Urkunden-
buch erhalten. Was nun spiter damit geschehen ist, wird uns am
besten klar dadurch, dall wir wissen, was Hieronymus, der groBle
Kirchenvater selbst dariiber erzdhlt hat: er habe das Matthius-Evange-
lium aus einer christlichen Sekte erhalten. Es hat damals einen kleinen
Kreis gegeben, in welchem das Buch geheimgehalten wurde, und
durch besondere Verhiltnisse kam es an Hieronymus. Dieser erhielt
von seinem Bischof den Auftrag, es zu Uibersetzen. Er erzihlt das selbst.
Er sagte aber auch zugleich, es sei so geschrieben, dafl es nicht an die
auflenstehenden Menschen kommen solle. Ex wolle es trotzdem so
iibersetzen, daf3 das darin Verhiillte weiter verhiillt bleibe. Ferner sagt
er, da} er es auch nicht verstehe. — Dasjenige, was in dieser Weise
zustande kam, war in solchen Charakteren geschrieben, dafl der eine
es so, der andere es anders in profaner Sprache ausdriicken konnte.
Es ist auch in dieser Art auf die Nachwelt heriibergekommen. Es ver-
hilt sich also damit so, daB3 die Welt eigentlich die Evangelien noch
gar nicht hat. So ist es denn wohl berechtigt, wenn heute aus der
Geistesforschung heraus die Evangelien neu erklirt werden, wenn auf
die Akasha-Chronik zuriickgegangen wird, weil dort allein ihre ur-
spriingliche Gestalt zu finden ist.

Wir missen uns klar sein, daBl das Christentum in seiner wahren
Gestalt erst aus dem Schutt herausgeholt werden mufl. Wie notwendig
das ist, zeigt uns unter anderm auch die Tatsache, daB3 zum Beispiel
1873 in Frankreich gezihlt wotden sind diejenigen, von denen man
noch sagen konnte, daf} sie dem Innern nach noch dem Katholizismus
angehorten. Ein Drittel fand sich, zwei Drittel hingen nicht mehr



damit zusammen. Und das waren gewil3 nicht solche, die berhaupt
kein Bediirfnis nach Religion gehabt hitten. Wir leben eben so, dal3
die religiosen Sehnsuchten nach dem Christus hintendieren, aber es
miissen die wahren Quellen des Christentums wieder gefunden werden.
Und nach diesem Ziel hin sehen wir zusammenflieBen die geistige
Stromung, die ausgeht von Jeshu ben Pandira, und jene, die im Beginn
des dreizehnten Jahrhunderts an Christian Rosenkreutz ankniipft.

Notwendig ist noch zu wissen: Es gehort zu den Eigentiimlich-
keiten der Verkorperungen des Bodhisattva, dafl man ihn in seinen
Jugendjahren nicht erkennen kann. Zwischen seinem dreifligsten und
dreiunddreiBligsten Jahre geschieht eine gewaltige Umwilzung, wo-
durch diese Personlichkeit eine ganz andere wird. Es kann zum Bei-
spiel eine Moses- oder Abraham-Individualitit in dieser Zeit Besitz
ergreifen von einer solchen Bodhisattva-Personlichkeit.

Ungefihr dreitausend Jahre nach unserer Zeit wird dieser Bodhi-
sattva erhoben zum Maitreya-Buddha. Und er wird dann von der
geistigen Welt aus so witken, daB3 es wie magische Moralitit in die
Herzen der Menschen einflieit. So wirken zusammen die Strémung
des Maitreya-Buddha mit der abendlidndischen Strémung, die ankniipft
an Christian Rosenkreutz.



GLAUBE, LIEBE, HOFFNUNG - DREI STUFEN
DES MENSCHHEITLICHEN LEBENS

Niirnberg, 2. Dezember 1911
Erster Vortrag

Wir werden an dem heutigen und morgigen Abend eine zusammen-
hingende Betrachtung versuchen iiber des Menschen Wesen und sei-
nen Zusammenhang mit den okkulten Grundlagen unserer gegen-
wirtigen Zeit und der nichsten Zukunft. Aus mancherlei Andeutun-
gen, die von mir schon hier in diesem Zweig gemacht worden sind
und die Sie sonst horen konnten, werden Sie entnommen haben, daf}
wir in einer gewissen Beziehung in unserer Gegenwart vor einer Art
neuen Offenbarung, neuen Verkiindigung an die Menschheit stehen.
Wir kénnen wohl, wenn wir die letzten Zeiten der Menschheits-
entwickelung ins Auge fassen, dasjenige, was in unserer Zeit kommen
soll, am besten verstehen, wenn wir es zusammenbringen mit zwei
anderen wichtigen Offenbarungen, die an die Menschheit gemacht
worden sind. Wir beriicksichtigen dabei allerdings sozusagen nur das,
was sich der Zeit nach als das nichste an Offenbarungen der Mensch-
heit erschlossen hat. Diese drei Offenbarungen, die da in Betracht
kommen, unsere kommende und die zwei anderen, die ihr voran-
gegangen sind, sie lassen sich am besten verstehen, wenn wir sie ver-
gleichen mit der Entwickelung des heranwachsenden Kindes, also des
Menschen als solchem.

Wenn wir das Kind so recht beobachten, dann finden wir, daf} das
Kind in die Welt tritt zunichst so, daf} es von seiner Umgebung voll-
stindig gehegt und gepflegt werden muf3, daB3 es nicht in der Lage ist,
irgendwie auszudriicken, was in seinem Inneren lebt, daf} es auch noch
nicht in der Lage ist, auszudriicken fir sich selbst in deutlichen Ge-
danken das, was die Seele bewegt. Das Kind kann noch nicht sprechen,
es kann noch nicht denken, es mul} also alles, was fiir das Kind zu
geschehen hat, von denen, die es in ihren Kreis aufgenommen haben,
verrichtet werden. Dann beginnt das Kind zu sprechen. Wer nun ge-
nau beobachtet — und es ist das ja auch erwihnt in meinem kleinen



Biichelchen {iber « Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der
Geisteswissenschaft» —, der wird wissen, daf3 zuerst das Kind redet,
spricht, daf} es zuerst das Sprechen lernt durch eine Art von Nach-
ahmung dessen, was in seiner Umgebung gesprochen wird, und daf3
es eigentlich im Grunde genommen in den etsten Zeiten, wo es
spricht, noch nicht das hat, was man ein denkerisches Verstindnis der
Sprache nennen kann. Nicht als ob die Sprache beim Kinde aus den
Gedanken kommen wiirde, sondern das Umgekehrte ist der Fall. Das
Kind lernt erst denken an der Sprache, lernt erst nach und nach das
in klaren Gedanken verstehen, was es aus dunklen Gefithlen und
Untergriinden heraus spricht. So haben wir drei aufeinanderfolgende
Perioden in des Kindes Entwickelung : Die erste Periode, da das Kind
weder sprechen noch denken kann, da fiir es alles von auflenher
geschehen muB, eine zweite Periode, da das Kind sprechen, aber noch
nicht denken kann, und eine dritte Epoche, da das Kind lernt, den
Gedankengehalt der eigenen Sprache in seinem Bewufltsein zu er-
fassen. Mit diesen drei Perioden der kindlichen Entwickelung ist zu
vergleichen, was die Menschheit durchgemacht hat und durch-
zumachen hat ungefihr seit der Zeit, die verflossen ist seit anderthalb
Jahrtausenden vor der christlichen Zeitrechnung und die christliche
Zeitrechnung hindurch.

Die erste Offenbarung an die sich entwickelnde Menschenseele des
gegenwirtigen Menschheitszyklus, von der wir hier sprechen konnen,
ist die Offenbarung, die erflossen ist vom Sinai herunter, die ihren
Ausdruck gefunden hat in den Zehn Geboten des Moses. Derjenige,
der tiefer nachdenkt iiber die eigentliche Bedeutung dieser Offen-
barung an die Menschheit, die in den Zehn Geboten gegeben ist, det
wird Wundersames gerade in den Zehn Geboten beobachten kénnen.
Nur sind diese Dinge so, daf} sie sozusagen bereits zu dem alltiglichen
Geistesgut des Menschen gehéren, iiber das er nicht mehr scharf nach-
denkt. Wenn er aber anfingt nachzudenken, dann wird er sich sagen
miissen: Merkwiirdig, in diesen Zehn Geboten ist etwas gegeben, was
als Gesetz, seitdem es gegeben worden ist, durch die Welt geht und
was im Grunde genommen heute noch gilt, was im Grunde genommen
den Gesetzgebungen aller Linder des Erdenkreises, sofern sie nach



und nach in die neuere Kultur sich einfiigen, oder sich einfiigten im
Laufe der letzten Jahrtausende, zugrunde liegt. Es ist etwas Um-
fassendes, GroBartiges, Universelles der Menschheit geoffenbart wor-
den, als ihr sozusagen gesagt worden ist: Es gibt in der geistigen Welt
ein Urwesen, dem hier auf der Erde entspricht sein Abbild, das Ich,
und dieses Urwesen kann sich so in das Ich des Menschen hinein-
kraften, sich so hineinergie8en, daf3 der Mensch jenen Normen, jenen
Gesetzen folgt, die in den Zehn Geboten gegeben sind.

Die zweite Offenbarung geschah durch das Mysterium von Gol-
gatha. Was konnen wir von diesem Mysterium von Golgatha sagen?
Es ist ja sogar gestern im Offentlichen Vortrag angedeutet worden,
was wir von diesem Mysterium von Golgatha sagen konnen. Wie wir
die ganze leibliche Menschheit auf ein Stamm-Menschenpaar der Erde
zuriickfihren missen und wie wir nur verstehen konnen diese leib-
liche Menschheit als generationsweise hervorgehend aus diesem
Stamm-Menschenpaar der Menschheit, so miissen witr, wenn wir
richtig verstehen dasjenige, was unseres Ichs wertvollstes Gut ist,
was sich in unser Ich immer mehr und mehr wihrend des Erden-
daseins hinein versenken muf, ableiten von dem Mysterium von Gol-
gatha. Wenn wir — mag nun die althebriische Tradition auch ver-
schieden sein in dieser Beziehung von der heutigen naturwissenschaft-
lichen Auffassung, darauf kommt es jetzt nicht an —, wenn wir der
Menschen Blutsverwandtschaft, den leiblichen Zusammenhang der
Menschheit zuriickfiihren auf das Stammpaar der Menschen, Adam
und Eva, die also einmal auf der Erde gestanden haben als physische
Urpersonlichkeiten, Ureltern der Menschheit, und wir also sagen
miissen, das, was die Menschen als Menschenblut fortrinnen haben in
ihren Adern, fithrt zuletzt zuriick zu diesem Stamm-Menschenpaar, so
kénnen wir auf der anderen Seite sagen, das, was wir als Wertvollstes
in unsere Seele hereinnehmen konnen, als heiligstes, teuerstes Gut,
was ein immerwihrendes Wunder in den Menschenseelen vollzieht,
was wir hereinnehmen koénnen als das Bewufltsein, da3 etwas in
unserer Seele leben kann, das hoher ist als unser gewohnliches Ich,
wenn wir also das, was des Menschen teuerstes Seelengut ist, was
gleichsam sein Seelenblut werden muB, seinem Ursprung nach unter-



suchen wollen, dann miissen wir kommen zu demjenigen, was aus dem
Grabe auf Golgatha auferstanden ist. Denn was dazumal auferstanden
ist, das lebt in denjenigen Menschenseelen, die eine innere Erweckung
etfahren, ebenso fort, wie das Blut von Adam und Eva fortlebt in den
leiblichen Menschen. Eine Art Stamm- oder Urvatertum haben wir
im auferstandenen Christus zu sehen: den geistigen Adam, der in die
Seelen der Menschen, wenn diese ihre Erweckung erleben, einzieht
und sie erst zu ihrem vollen Ich bringt, zu demjenigen, was das Ich
in der richtigen Weise belebt. So wie des Adam Leibesleben in den
physischen Leibern der Menschen, so rinnt dasjenige, was aus dem
Grabe von Golgatha sich erhoben hat, in den Seelen derer, die den
Weg dazu finden. Das ist die zweite Offenbarung, die an die Menschen
ergangen ist, da3 sie Kunde erlangt haben von dem, was durch das
Mysterium von Golgatha geschehen ist.

Wenn mit den Zehn Geboten den Menschen etwas gegeben worden
ist, was sie von aullen her leitete, so kénnen wir diese Leitung von
aullen vergleichen mit dem, was an dem Kinde von auflen geschieht,
bevor es sprechen und denken kann. Was die Umgebung des Kindes
in ihm vollbringt, das vollbringt die Fithrung des althebriischen
Gesetzes an der Menschheit, die als solche in gewisser Weise noch
nicht sprechen und noch nicht denken kann. Aber die Menschheit hat
auch sprechen gelernt, hat, mit anderen Worten, etwas gelernt, was
sich nur vergleichen li63t mit dem Sprechenlernen des Kindes, das ist:
die Menschheit hat empfangen die Kunde von dem Mysterium von
Golgatha in den Evangelien. Und wie die Menschen die Evangelien
zunichst zu verstehen hatten, das liBt sich vergleichen mit dem
Sprechenlernen des Kindes. Durch die Evangelien ist andie Menschen-
seelen und Menschenherzen herangetreten eine Art von Verstindnis
des Mysteriums von Golgatha, das sich einlebte in die Gefihle, ein-
lebte in die Empfindungen, einlebte in diejenigen Seelenkrifte,
welche uns zutage treten, wenn wir, sagen wir, die tief bedeutsamen,
anschaulichen Bilder und Szenen aus den Evangelien durch die grofien
Maler auf uns wirken lassen, auch wenn wir die traditionellen Bilder
auf uns wirken lassen, in denen dargestellt ist die Anbetung des Kindes
durch die Hirten, die Anbetung des Kindes durch die Weisen aus dem



Motgenlande, die Flucht nach Agypten und so weiter. Was da in die
Welt gekommen ist, was die Menschen seit jener Zeit auf ihre Seele
haben wirken lassen, das fiihrt zuletzt alles auf die Evangelien zuriick,
das ist so zum Verstindnis der Menschen gekommen, daf3 die Men-
schen gleichsam haben sprechen lernen in ihrer Art iiber das Myste-
rium von Golgatha.

Jetzt gehen wir dem dritten Zeitraum in dieser Beziehung entgegen,
der sich vergleichen li8t damit, daBl das Kind in seiner eigenen
Sprache den Gedankeninhalt lernt, zum Bewultsein sich bringen
kann, was in seiner Sprache liegt. Wir gehen entgegen jener Offen-
barung, die uns bringen soll den vollen Gehalt, den Gedankengehalt,
den Geist- und Seelengehalt der Evangelien. Denn die Evangelien
sind von der Menschheit nicht besser verstanden worden als die
Sprache vom Kinde verstanden wird, ehe es denken lernt. In welt-
historischer Beziehung sollen die Menschen durch die Geisteswissen-
schaft denken lernen den Gedankengehalt der Evangelien. Den ganzen
tiefen Geistesgehalt der Evangelien sollen sie erst jetzt auf sich wirken
lassen. Das allerdings hingt zusammen mit einem andeten groen
Ereignis, das die Menschheit herannahen fiihlen kann und das noch
vor Ablauf unseres zwanzigsten Jahrhunderts an die Menschheit
herankommen witd. Das ist jenes Ereignis, das wir etwa in der fol-
genden Weise vor unsere Seele hinstellen kénnen.

Wenn wir noch einmal ankniipfen an das Mysterium von Golgatha,
so war es so, da} dazumal das, was vom Christus aus dem Grabe
von Golgatha auferstanden ist, nunmehr bei der Erde blieb, so bei
der Erde blieb, daB3 es unmittelbar ergreifen kann jede einzelne
Menschenseele und in jeder einzelnen Menschenseele das Ich zu einer
hoheren Stufe des Daseins erwecken kann. Der Christus wurde Erden-
geist, konnen wir sagen, wenn wir in dieser Att von dem Mysterium
von Golgatha sprechen. Und er ist seither Erdengeist geblieben. Aber
in unserer Zeit tritt eine bedeutsame Verinderung in der Beziehung
des Christus zur Menschheit ein, die ja verkniipft sein wird mit dem,
was Sie mehr oder weniger alle schon wissen, mit der neuen Offen-
barung des Christus fiir die Menschen.

Aber man kann diese neue Offenbarung auch noch in anderer Weise



charakterisieren. Da miissen wir allerdings Riicksicht nehmen auf das,
was eintritt, wenn der Mensch durch die Pforte des Todes geht. Was
jetzt gesagt werden muf, ist eine Sache, die bisher noch nicht in den
Biichern dargestellt werden konnte.

Wenn der Mensch durchgegangen ist durch die Pforte des Todes
und durchlebt hat jene Zeit, in welcher er Riickschau halten kann auf
das bisherige Erdenleben, durchlebt hat die Zeit bis zu dem Punkt, da
er den Atherleib abgelegt hat, wenn der Mensch iibergeht in die
Kamaloka-Zeit, dann tritt er vor zwei Gestalten hin. Gewdéhnlich wird
nur eine von diesen erwihnt, aber wir kénnen der Vollstindigkeit
halber sagen — und was ich jetzt erzihle, ist fiir jeden wahren Okkul-
tisten eine reale Tatsache —: Es tritt der Mensch vor seiner Kama-
loka-Zeit vor zwei Gestalten hin. Allerdings, was ich jetzt erzihle, gilt
nur fiir die Menschen des Abendlandes und fiir alle diejenigen Men-
schen, welche mit der Kultur dieses Abendlandes in den letzten Jaht-
tausenden einen Zusammenhang gehabt haben. Da tritt der Mensch
nach seinem Tode zwei Gestalten gegeniiber: Moses ist die eine — der
Mensch wei3 ganz genau, dall er Moses gegeniibertritt —, der ihm
vorhilt die Gesetzestafeln, im Mittelalter nannte man es « Moses mit
dem scharfen Gesetz», und der Mensch hat ganz genau in seiner Seele
das BewuBtsein, inwiefern er bis in das Innerste seinet Seele abgewichen
ist von dem Gesetz. Die andere Gestalt ist diejenige, die man nennt
«den Cherub mit dem feurigen Schwert», der da entscheidet iiber
diese Abweichung. Das ist ein Erlebnis, das der Mensch hat nach dem
Tode, so dafl wir in unserem geisteswissenschaftlichen Sinne sagen
konnen: Das was da dem Menschen entgegentritt durch diese zwei
Gestalten, durch Moses mit dem scharfen Gesetz und durch den
Cherub mit dem feurigen Schwert, es stellt gewissermaflen das kar-
mische Konto fest.

Diese Tatsache geht in unserer Zeit einer Anderung entgegen. Und
das ist eine bedeutsame Anderung. Man kann diese Anderung dadurch
ausdriicken, dafl man sagt: Es wird in unserem Zeitalter der Christus
der Herr des Karma fiir alle diejenigen Menschen, die das eben Be-
sprochene nach ihrem Tode durchgemacht haben. Es tritt der Christus
sein Richteramt an.



Stellen wir uns diese Tatsache genauer vor! Wir wissen ja alle aus
der geisteswissenschaftlichen Weltanschauung, da3 wir ein karmisches
Lebenskonto haben, daf3 wir fiir gewisse Taten, die auf der einen
Seite unseres karmischen Kontobuches stehen, fiir alle gescheiten
Taten, fiir alle schonen Taten, fiir alle guten Taten einen gewissen
karmischen Ausgleich zu erfahren haben, aber auch fiir alle bosen,
hiBlichen, unwahren Taten und Gedanken. Es kommt nun auf der
einen Seite darauf an, daBl der Mensch im weiteren Verlaufe seines
Erdenlebens fiir sich selber dieses karmische Konto auslebt, aber es
kommt auch darauf an, daB3 der Mensch dasjenige, was er ausleben
kann dadurch, dafl er gute Taten, schone Taten auf seinem karmischen
Konto hat, oder was er ausleben muf3, weil er bése Taten hat, in den
verschiedensten Taten ausleben kann. Es ist nicht eindeutig bestimmt,
wie wir, sagen wir, den Ausgleich durch diese oder jene Tat in unserem
kiinftigen Leben finden. Nehmen wir an, irgendein Mensch hitte
dieses oder jenes Bose getan, so muf} er ein Gutes tun, welches aus-
gleicht das Bose. Aber dieses Gute, das kann er in zweifacher Weise
tun, so daf} es vielleicht fiir ihn die gleiche Anstrengung bedeutet,
wenn es nur wenig Menschen zugute kommt oder so, daf3 es fiir ihn
die gleiche Anstrengung bedeutet, wenn es vielen Menschen zum
Heile gereicht. Dal3 unser karmisches Konto in der Zukunft so aus-
geglichen wird, das heifit in eine solche Weltordnung hineingestellt
wird gegen die Zukunft, wenn wir den Weg zum Christus gefunden,
da3 die Art unseres karmischen Ausgleiches das groftmoglichste
Menschenheil fiir den Rest der Erdenentwickelung hervorrufe, das
wird die Sorge sein dessen, der von unserer Zeit an der Herr des
Karma wird, es wird die Sorge Christi sein.

Mit dieser Ubertragung des Richteramtes iiber die menschlichen
Taten an den Christus ist aber verkniipft, daf} dieser Christus auch
unmittelbar eingreift in die menschlichen Geschicke. Nicht in einem
physischen Leib, aber deshalb doch fiir diejenigen Menschen, die sich
immer mehr und mehr die Fihigkeit erwerben werden, daB3 sie wahr-
nehmen konnen diesen Christus, fiir die wird der Christus eingreifen
in die Geschicke der Erdenmenschheit. Da werden zum Beispiel Men-
schen sein, welche dieses oder jenes getan haben werden, irgendeine



Tat vollbracht haben werden. Dann werden diese Menschen den
Drang verspiiren — und immer mehr und mehr wird es solche Men-
schen geben in den nichsten drei Jahrtausenden von unserem zwanzig-
sten Jahrhundert an —, etwas zurilickzutreten von ihrer Tat. Denn
ctwas wie ein merkwiirdiges Traumbild wird ihnen aufsteigen. In
diesem Traumbild werden sie wie traumhaft etwas sehen, was so aus-
sieht, wie wenn es ihre eigene Tat wire, aber doch werden sie sich
nicht erinnern konnen, jemals getan zu haben, was in diesem Bilde
auftritt. Diejenigen aber, die sich nicht vorbereitet haben dafiir, daf3
so etwas kommen wird in der Menschheitsentwickelung, die werden
das nur als Ausbund einer wiisten Phantasie oder kranken Seele be-
trachten konnen. Jene aber, welche sich durch die neue Offenbarung,
welche in die Menschheit kommt in unserer Zeit durch die Geistes-
wissenschaft, durch diese dritte Offenbarung des letzten Menschheits-
zyklus, geniigend vorbereitet haben, werden wissen, da3 dies heran-
wachsende neue Fihigkeiten der Menschen sind, solche Fihigkeiten,
welche hineinschauen konnen in die geistige Welt. Und sie werden
wissen, daf3 das Bild, das vor ihre Seele tritt, eine Vorherverkiindigung
jener karmischen Tat ist, welche eintreten muf} einmal in der Zukunft,
sei es in diesem Leben, sei es namentlich in den nichsten Erdenleben,
um einen Ausgleich fiir das zu schaffen, was wir begangen haben.
Kurz, die Menschen werden nach und nach die Fihigkeit erringen,
den karmischen Ausgleich, die ausgleichende Tat, die in der Zukunft
geschehen mul3, zu schauen wie im Traumbilde. An dieser Tatsache
konnen wir schon sehen, wie auch in unserer Zeit gesagt werden darf,
ihnlich wie der Tiufer Johannes am Jordan gesagt hat: Andert die
Seelenverfassung, denn neue Zeiten kommen, in denen neue Fihig-
keiten der Menschen erwachen.

Aber was so gesagt ist iiber eine Art Wahrnehmung des Karma,
das tritt noch dadurch in der kommenden Menschheit hervor, daf3
einem in solchem Schauen direkt entgegentritt da oder dort die
itherische Christus-Gestalt, der wirkliche Christus, wie er auf dem
astralischen Plane lebt, wie er zwar nicht im physischen Leibe sich
verkGrpert, wie er aber auf der Erde auftritt, sichtbar fiir die neu
erwachten Fihigkeiten der Menschen als Ratgeber, als Beschiitzer der



Menschen, die Rat oder Hilfe oder Trost brauchen in der Einsamkeit
ihres Lebens. Da werden die Zeiten kommen, wo die Menschen, sagen
wit, sich durch das oder jenes betriibt und elend fiihlen werden. Die
Zeiten werden immer mehr und mehr solche werden, wo weniger
Bedeutung und Wert haben wird das, was Hilfe des einen Menschen
fir den anderen ist, weil die Individualititskraft, das individuelle
Leben des Menschen immer mehr und mehr zunimmt, wo immer
weniger wird, wie das in alten Zeiten unmittelbar der Fall war, daB
der eine Mensch in die Seele des anderen helfend hineinwirken kénne.
Dafiir aber wird der groBe Ratgeber als Athergestalt da und dort
erscheinen.

Der beste Rat, der uns fiir die Zukunft gegeben werden kann, ist
der, unsere Seele zu stirken und zu kriftigen, damit wir immer mehr
und mehr erkennen, je mehr wir der Zukunft entgegenwachsen, sei
es schon in dieser Inkarnation — was fiir die Jugend der Gegenwart
der Fall ganz gewil ist —, sei es fiir die nichste Inkarnation, dafl neu
erwachte Fihigkeiten der Menschen den groflen Ratgeber, der zu-
gleich der Richter des Karma fiir die kommende Menschheit wird, den
Christus in seiner neuen Gestalt erkennen lernen.

Fir die Menschen, die sich schon jetzt vorbereiten auf dieses
Christus-Ereignis des zwanzigsten Jahrhunderts, wird es keinen Unter-
schied machen, ob sie dann, wenn dieses Christus-Ereignis in um-
fassendem MabBe eintritt, in einem physischen Leibe verkorpert sind
oder durch die Pforte des Todes gegangen sind. Denn auch diejenigen,
die durch die Pforte des Todes gegangen sind, wenn sie sich hier auf
das Christus-Ereignis vorbereitet haben, werden nach dem Tode das
richtige Verstindnis und Verhiltnis erhalten kénnen fiir das und zu
dem Christus-Ereignis, nicht aber diejenigen, welche achtlos an derdrit-
ten groflen Verkiindigung fiir die Menschheit, an der Geisteswissen-
schaft voriibergegangen sind. Denn die Vorbereitung tiir das Christus-
Ereignis muf hier im physischen Leibe gewonnen werden. Diejenigen,
welche durch die Pforte des Todes gehen, ohne die Blicke hingewendet
zu haben zur Geisteswissenschaft in der gegenwirtigen Inkarnation,
werden abwarten miissen die nichste Inkarnation, bis sie in der rich-
tigen Weise Verstindnis werden gewinnen konnen fiir das Christus-



Ereignis. In der Tat, wer niemals von diesem Christus-Ereignis gehort
hat auf dem physischen Plan, kann auch das Verstindnis nicht ge-
winnen zwischen Tod und neuer Geburt, der mull dann warten, bis
er wiederum auf dem physischen Plan dazu vorbereitet wird.

So also steht die Menschenwesenheit, gleichgiiltig wann sie fir die
jetzt bestehende Inkarnation stirbt, vor dem groBen angedeuteten
Ereignis, vor dem Ubergang des Christus zu seinem Richteramt, vor
der Moglichkeit, daf3 der Christus im 4therischen Leibe vom astrali-
schen Plane herunter in die Menschheitsentwickelung unmittelbar ein-
greift, sichtbar wird unter den Menschen, da und dort auftritt.

Das ist das Eigentiimliche der Menschheitsentwickelung aber, daf3
alte, nicht so sehr mit der geistigen Entwickelung zusammenhingende
Eigenschaften der Menschen immer mehr und mehr ihre Bedeutung
verlieren. Wenn wir die Menschheitsentwickelung seit der atlantischen
Katastrophe iiberblicken, so kénnen wir sagen: Von den groflen
Unterschieden, die sich in det atlantischen Zeit vorbereitet haben,
haben sich hereingelebt in die gegenwirtigen Menschen die Unter-
schiede, die wir als Rassenunterschiede bezeichnen, und wir kénnen
in einem gewissen Sinne noch sprechen von einer altindischen Rasse,
von einer urpersischen Rasse, von einer d4gyptischen Rasse, von einer
griechisch-lateinischen Rasse, selbst noch in unserer Zeit konnen wir
von einer Art funften Rasse sprechen. Aber jetzt schon hort der
Rassenbegriff auf, in bezug auf die Entwickelung der Menschheit einen
rechten Sinn zu haben. Nicht wird es so sein, wie es zum Beispiel in
fritheten Zeiten war, daf3 fiir das, was als sechster Kulturzeitraum auf
den unserigen folgt, von irgendeinem rdumlichen Zentrum aus die Ver-
breitung dieser Kultur im wesentlichen geschieht, sondern, was wich-
tig ist, das ist, dal3 Theosophie sich verbreitet unter der Menschheit,
dal} sie — wie man bei ihrem Ursprunge sagte, als man noch mehr ein
dunkles BewuBtsein von dem gehabt hat, was als theosophische Be-
wegung notwendig ist — eine Lehre sein mufl ohne Unterschied von
Rasse, Nation und Geschlecht. Aus allen Rassen heraus werden die-
jenigen, die durch die Geisteswissenschaft gegangen sind, fiir die
sechste Kulturepoche kommen und iiber die Erde hin eine neue
Kulturepoche begriinden, welche nicht mehr auf einen Rassenbegriff



gegriindet ist, gegeniiber welcher der Rassenbegriff nicht mehr seine
Bedeutung hat. Kurz, das, was in der Welt der Maja, der dulleren
Riumlichkeit, eine Bedeutung hat, schwindet dahin. Das miissen wir
allmihlich verstehen lernen, indem wir uns weiter entwickeln mit der
geisteswissenschaftlichen Bewegung. Das wurde im Anfange noch
nicht verstanden. Deshalb sehen wir, wie das sonst so verdienstvolle
Buch «Der buddhistische Katechismus» von O/kotf, wenn wir es
durchlesen, etwas hervorruft, als wenn sich Rassen immer gleichartig
abwickeln wie Rider. Aber diese Begriffe vetlieren ihre Bedeutung
fiir die nichste Zeit, und wir miissen uns klar sein, daf3 diese Anfangs-
stadien der theosophischen Bewegung tberholt sind und daf3 wir fiir
die sechste Kulturperiode dem Rassenbegriff keinen rechten Sinn mehr
beilegen kénnen.

Also alles rdumlich Beschrinkte wird seine Bedeutung verlieren.
Daher kann derjenige, der den ganzen Sinn der Menschheitsentwicke-
lung versteht, auch verstehen, dal die Erscheinung des Christus, wie
sie herantritt in den nichsten drei Jahrtausenden, nicht so sein darf,
daB der Christus beschrinkt ist auf einen riumlich beschrinkten Leib,
der doch auf ein bestimmtes Territorium beschrinkt sein miifite.
Wenn auch die Verkehrsmittel noch so sehr sich gehoben hitten und
jetzt jemand Hilfe brauchte in Siidamerika und der Christus in Europa
wire, so mifite, wenn der Christus beschrinkt wire auf einen physi-
schen Leib, er wenigstens mit einem Ballon nach Stidamerika fahren,
wenn die nichste Hilfe dort geleistet werden miifite. Wenn nun auch
in noch so beliebiger Weise vorgestelit werden kénnen die Schnellig-
keiten in der Uberwindung des Raumes: Das, was der Christus bei
seinem Wiederkommen auf der Erde als Menschenhilfe zu leisten
haben wird, wird sich nimmer darauf beschrinken, was eine Wesenheit
leisten kann in dem physischen Leib. Nicht einmal darauf wird es sich
beschrinken, daf} der Christus zu gleicher Zeit nur an einem Orte sein
kann: Er wird helfen kénnen zu gleicher Zeit an einem Orte und an
einem anderen Orte. Weil die geistige Wesenheit nicht an die Raum-
ordnungen gebunden ist, so wird der, dem geholfen werden kann
durch den Christus in seiner unmittelbaren Erscheinung, an dem einen
Ende der Erde ebenso seine Hilfe erhalten kénnen wie der, dem ge-



holfen werden soll an dem anderen Ende. Nicht an Raumesgrenzen
und nicht an einen fleischlichen, physischen Leib ist die neue Et-
scheinung des Christus gebunden. Nur derjenige, der nichts verstehen
will von dem Fortschritte der Menschheit zur Geistigkeit, von dem,
was umwandelt alle wichtigsten Ereignisse allmihlich in Geistigkeit,
nur der kann gerade das, was mit der Christus-Wesenheit gemeint ist,
eben gebunden erkliren an den physischen Leib.

Damit aber haben wir schon charakterisiert, wie die Tatsachen
liegen gegeniiber der dritten Offenbarung und wie in dieser dritten
Offenbarung auftreten muf} das, was ja jetzt schon auftritt zur Durch-
leuchtung, zur Erklirung des Evangeliums. Das Evangelium ist die
Sprache, die Geisteswissenschaft in ihrem Verhiltnis zum Evangelium
ist der Gedankengehalt des Evangeliums. Wie die Sprache zum vollen
BewuBtsein des Kindes sich verhilt, so verhilt sich das Evangelium,
wie es verkiindet worden ist, zur neuen Offenbarung, die unmittelbar
aus der geistigen Welt herauskommt, zu dem, was Geisteswissenschaft
der Menschheit werden soll.

Dessen miissen wir uns bewuf3t sein, daf3 wir in der Tat eine gewisse
Aufgabe haben, eine Aufgabe des Verstindnisses, wenn wir zuerst aus
dem UnbewuBten der Seele heraus und dann immer klarer und klarer
unsere Zugehorigkeit zur Anthroposophie verspiiren. Wir miissen es
gewissermallen als eine Auszeichnung von Seite des Weltgeistes, als
Gnade von seiten der schopferischen, fithrenden Weltgeister betrach-
ten, wenn unser Herz uns heute hintreibt zu dieser neuen Verkiindi-
gung, die sich als dritte zur Verkiindigung vom Sinai und vom Jordan
hinzugesellt. Das ist die Aufgabe dieser neuen Verkiindigung, den
gesamten Menschen uns erkennen zu lassen, uns tief und immer tiefer
hinzuweisen darauf, da} das, dessen sich der Mensch zunichst be-
wullt ist, umhiillt ist von anderen Wesensgliedern der menschlichen
Natur, die aber ihre Bedeutung haben fiir das gesamte Leben des
Menschen. Und es ist notwendig, daf3 unsere Freunde von den ver-
schiedensten Gesichtspunkten aus kennen lernen, was die Glieder der
Menschenwesenheit sind.

Heute wollen wir einmal, von dem Innern des Menschen ausgehend,
einiges sagen iber diese Wesenheit des Menschen. Da wissen unsere



Freunde zunichst, daf}, wenn wir von dem Ich, dem eigentlich zen-
tralen Wesenskern des Menschen ausgehen, wir als die nichste Hiille
finden das, was wir mehr oder weniger abstrakt genannt haben den
astralischen Leib. Dann weiter nach auflen gehend finden wir den
sogenannten Atherleib, und wiederum weiter nach aulen den physi-
schen Leib. Wir kénnen aber, wenn wir auf das reale L.eben blicken,
noch in einer anderen Weise von diesen Hiillen des Menschen sprechen.
Und wir wollen heute unmittelbar aus dem Leben herausgreifen, was
allerdings nur aus den Vorstellungen des Okkultismus heraus erkannt
werden kann, was aber verstanden werden kann durch eine un-
befangene Beobachtung des Lebens.

Heute sagt gar mancher, der hochmiitig und hochfahrend geworden
ist durch das, was man naturwissenschaftliche Weltanschauung nennt:
Die Zeiten des Glaubens der Menschheit sind lange vorbei, das Glau-
ben entspricht der Kindheitsstufe der Menschheit, heute ist die
Menschheit aufgeriickt zum Wissen, heute muf} man alles wissen, darf
nicht mehr blof3 glauben.

Nun, das mag ja alles leidlich klingen, aber es ist doch kein Ver-
stand dabei im Grunde genommen, denn bei solchen Dingen muf}
man auch noch manche andere Frage aufwerfen als just die, ob im
Laufe der Entwickelung heute etwa das Wissen an die Menschheit
herangetreten ist durch die dulere Wissenschaft. Man muf die andere
Frage aufwerfen: Bedeutet denn die Tatsache des Glaubens als solche
etwas fiir die Menschheit? Gehort es vielleicht nicht zur Menschen-
natur Uberhaupt, zu glauben? Es konnte ja natiirlich durchaus sein,
daf3 durch das oder jenes die Menschen den Glauben ablegen, ab-
werfen wollen. Aber so, wie es den Menschen gestattet ist, auch
manchmal auf eine kurze Zeit hindurch auf ihre duflere Gesundheit
loszuwiiten, ohne daf3 sich der Schaden gleich zeigt, so kénnte es sehr
wohl sein und es ist so: Die Menschen mdgen den Glauben zu den
abgetanen Giitern ihrer Viter legen, das ist aber gerade so, wie wenn
die Menschen eine Weile wiist auf ihre Gesundheit losstirmten und
die alten Krifte verbrauchten. Wenn der Mensch heute den Glauben
zu den lberlebten Giitern seiner Viter legt, so zehrt er doch in bezug
auf seine Lebenskrifte der Seele von den alten Glaubensgiitern, die er



mit den Traditionen und Ubetlieferungen ererbt hat. Es hingt gar
nicht vom Menschen ab, den Glauben abzulegen oder nicht, denn der
Glaube stellt in der Menschenseele eine Anzahl von Kriften dar, eine
Summe von Kriften, die zu den Lebenskriften der Seele gehoren. Es
kommt gar nicht darauf an, ob wir glauben wollen oder nicht, sondern
darauf, daBl wir die Krifte, die das Wort «Glaube » ausdriickt, als
Lebenskrifte der Seele haben miissen, daf3 die Seele verdorrt, versdet
und vereinsamt, wenn sie nichts glauben kann.

Es gab ja {ibrigens auch Menschen, die ohne Kenntnis der Natur-
wissenschaft viel gescheiter waren als diejenigen, die die naturwissen-
schaftliche Weltanschauung heute vertreten. Die haben nicht gesagt,
wie man glaubt, dal} durchaus gesagt worden sei: Ich glaube, was ich
nicht weill — sondern: Ich glaube das, was ich weil3, eben erst recht. ~
Das Wissen ist nur die Grundlage des Glaubens. Wir sollen wissen,
damit wir uns immer mehr zu den Kriften erheben kénnen, die die
Glaubenskrifte der menschlichen Seele sind. Wir miissen in unserer
Seele haben, was hinblicken kann auf eine iibersinnliche Welt, was
Hinlenkung aller unserer Gedanken und Vorstellungen ist auf eine
iibersinnliche Welt. Wenn wit diese Krifte nicht haben, die also das
Wort «Glaube » ausdriickt, so verddet etwas an uns, wir werden diirt,
trocknen ein wie das Laub im Herbst. Eine Weile kann es gehen fiir
die Menschheit, aber dann geht es nicht mehr. Und wenn die Mensch-
heit wirklich den Glauben verlieren wiirde, dann wiirde sie schon in
den nichsten Jahrzehnten sehen, was das fiir die Entwickelung be-
deuten wiirde. Dann wiirden durch die verlorenen Glaubenskrifte die
Menschen herumgehen miissen so, da3 keiner mehr recht weil}, was
er mit sich anzufangen hat, um sich im Leben zurechtzufinden, daf3
keiner eigentlich bestehen kann in der Welt, weil er Furcht, Sorge und
Angstlichkeit hat vor dem und jenem. Kurz, jenes Leben, das in
unserer Seele frisch quellen soll, kann uns nur durch die Glaubens-
krifte gegeben werden.

Das ist aus dem Grunde so, weil in den verborgenen Tiefen unseres
Wesens, fiir das duflere BewuBtsein zunichst unwahrnehmbat, etwas
ruht, in das eingebettet ist unser eigentliches Ich und das, worin unser
Ich ruht, was sich gleich geltend macht, wenn wir es nicht beleben.



Das ist das, was wir nennen kdnnen jene menschliche Hiille, in welcher
die Glaubenskrifte lebendig sind, was wir nennen kénnen die Glau-
bensseele oder meinetwillen den Glaubensleib. Und das ist dasselbe,
was wir bisher mehr abstrakt den astralischen Leib genannt haben.
Die Glaubenskrifte sind die wichtigsten Krifte des astralischen Leibes
und ebenso wie richtig ist der Ausdruck «Astralleib», ebenso ist
richtig der Ausdruck «Glaubensleib».

Ein zweites, was in den verborgenen Tiefen des menschlichen
Wesens als Krifte da sein muf, ist das, was zum Ausdruck gebracht
wird mit dem Worte «Liebe». Liebe ist nicht nur etwas, was die
Menschen durch entsprechende Bande zusammenhilt, sondern etwas,
was auch der einzelne Mensch braucht. Der Mensch, der keine Liebe-
kraft entwickeln kann, verddet und verdorrt auch in seinem Wesen.
Man stelle sich nur einen Menschen vor, der nun wirklich so voll von
Egoismus ist, daB} er nicht lieben kann. Es ist im Grunde genommen —
wenn es solche Menschen auch nur bis zu einem gewissen Grade gibt,
und sie also doch gesehen werden kénnen — recht traurig, solche Ge-
stalten zu sehen, die nicht lieben kdnnen, die ihr Leben in irgendeiner
Inkarnation zubringen ohne jene lebendige Wirme in sich zu erzeugen,
die nur dann erzeugt wird, wenn wir nur irgend etwas, dieses oder
jenes in der Welt, lieben kénnen. Gestalten, die das nicht kénnen, in
ihrer Diirre und Trockenheit durch die Welt schreiten zu sehen, haben
etwas recht Trauriges; denn die Liebekraft ist eine Lebenskraft, die
etwas, was noch tiefer in unserem Wesen ruht, entfacht und wach und
lebendig erhilt, eine noch tiefere Kraft als selbst der Glaube.

Und so wie wir eingebettet sind in einen Glaubensleib, den wir auch
von anderen Gesichtspunkten aus den Astralleib nennen, so sind wir
eingebettet in einen Liebeleib, den wir von anderen Gesichtspunkten
aus in der Geisteswissenschaft benennen gelernt haben den dtherischen
oder Lebensleib. Denn die Krifte, die zunichst aus den Tiefen unseres
Wesens heraufwirken zu uns aus unserem Atherleib, sind die Krifte,
die sich dadurch ausdriicken, daB3 der Mensch lieben kann, lieben auf
allen Stufen seines Daseins. Wenn der Mensch ganz und gar die
Liebekraft aus seinem Wesen entfernen konnte — das kann selbst
niamlich der egoistischste Mensch nicht, denn es gehért, Gott sei



Dank, zu dem, was der Mensch egoistisch erstreben kann, auch das,
daf} er etwas lieben kann; sagen wir, um ein naheliegendes Beispiel
zu gebrauchen, wenn derjenige, der nichts anderes mehr lieben
kann, oftmals noch anfingt, wenn er recht geizig wird, das Geld zu
lieben und sich so eine wohltitige Liebekraft doch wenigstens noch
ersetzt durch eine aus dem griindlichen Egoismus herauskommende
Liebekraft — so wiirde diese Hiille, welche von den Liebekriften unter-
halten wird, wenn gar nichts von Liebe in dem Menschen wire, ganz
zusammenschrumpfen und der Mensch wiirde tatsdchlich an Liebe-
leerheit sterben miissen. Wirklich physisch sterben wiirde der Mensch
an Liebeleerheit. Das Zusammenschrumpfen der Liebekrifte ist das-
selbe, was wir nennen kénnen das Zusammenschrumpfen der Krifte
des Atherleibes, denn der Atherleib ist zugleich der Iiebeleib.

So haben wir im Mittelpunkte des menschlichen Wesens des Men-
schen zentralen Wesenskern, das Ich. Umgeben haben wir dieses Ich
von seiner nichsten Hiille, dem Glaubensleib, und den Glaubensleib
wiederum umgeben von dem Liebeleib.

Wenn wir weitergehen, so kommen wir noch zu einer Klasse von
Kriften, die wir im Leben brauchen. Wenn wir diese Krifte nicht
haben kénnen, gar nicht haben kdnnen, dann, ja dann driickt sich das
in unserer dulleren Menschlichkeit in sehr bedeutsamer Weise aus.
Das was wir im Leben brauchen als im eminentesten Sinne belebende
Krifte, das sind die Krifte der Hoflnung, der Zuversicht fiir das Zu-
kiinftige. Der Mensch kann ohne die Hoffnung iiberhaupt nicht einen
Schritt im Dasein machen, insoweit es der physischen Welt angehort.
Der Mensch hat allerdings manchmal sonderbare Ausreden, wenn er
zum Beispiel nicht einsehen will, daf es in gewisser Beziehung fiir den
Menschen notwendig ist zu wissen, was sich zutrigt zwischen Tod
und Geburt. Er sagt: Was brauchen wir denn das zu wissen, wir
wissen ja nicht einmal, was mit uns am nichsten Morgen los ist, was
sollen wir uns erst Kenntnisse aneignen tiber das, was zwischen Tod
und Geburt sich zutrigt?

Kennen wir wirklich nicht den nichsten Tag? Wir kennen etwas
nicht in bezug auf den ndchsten Tag, was fiir die Einzelheiten unseres
iibersinnlichen Lebens bedeutsam ist. Grober ausgesprochen: wir



wissen vielleicht nicht, ob wir noch physisch am Leben sind. Aber
eines wissen wir: Sofern wir physisch am Leben sind, wird am
nichsten Tage geradeso Morgen, Mittag und Abend sein wie heute.
Und wenn wir heute als Tischler einen Tisch gemacht haben, so wird
er am nichsten Tage da sein, und wenn wir heute Stiefel gemacht
haben, so wird sie jemand am nichsten Tag anziehen kdnnen, und
wenn wir Samen gelegt haben, so wissen wir, daf} sie im nichsten
Jahre aufgehen werden. Wir wissen just das, was wir zu wissen brau-
chen von der Zukunft. Wenn das nicht so wire, daB3 sich in rhythmi-
scher Weise, in einer vorher zu erhoffenden Weise die Ereignisse der
Zukunft zutriigen, so wire das Leben in der physischen Welt un-
moglich. Wiirde jemand heute einen Tisch machen, wenn er nicht
sicher sein konnte, dal3 er iber Nacht nicht zerstért wiirde, wiirde er
Samen pflanzen, wenn er keine Ahnung hitte, was das nichste Jahr
daraus wird? Gerade fiir das physische Leben brauchen wir die Hoff-
nung, denn es hilt die Hoffnung alles physische Leben zusammen und
aufrecht. 4

Nichts kann geschehen auf dem 4duBleren physischen Plan ohne die
Hoffnung. Daher hingen auch die Hoffnungskrifte mit der letzten
Hiille unseres menschlichen Wesens zusammen, mit unserem physi-
schen Leib. Was die Glaubenskrifte fiir den Astralleib, die Liebe-
krifte fiir den Atherleib sind, das sind die Hoffnungskrifte fiir den
physischen Leib. Daher ein Mensch, der nicht hoffen konnte, ein
Mensch, der verzweifeln miiite an demjenigen, was er voraussetzen
mul fir die Zukunft, er wiirde so durch die Welt gehen, dal3 das an
seinem physischen Leibe wohl bemerkbar ist. Nichts so sehr als die
Hoffnungslosigkeit driickt sich aus in den groben Furchen, in den
ertbtenden Kriften unseres physischen Leibes. Wir kénnen sagen:
Unser zentraler Wesenskern ist umhiillt von dem Glaubens- oder
Astralleib, von dem Liebe- oder Athetleib und von dem Hoffnungs-
leib, dem physischen Leib. Und erst dann fassen wir den physischen
Leib in seiner richtigen Bedeutung, wenn wir das ins Auge fassen,
was er ist: daf3 er in Wahrheit nicht dulere physische Anziehungs-
oder AbstoBungskrifte hat — das ist materialistische Anschauung -,
sondern das, was wir in unseren Begriffen kennen als Hoffnungs-



krifte. Das ist in Wahrheit das, was in unserem physischen Leibe ist.
Die Hoffnung baut unseren physischen Leib auf, nicht Anziehungs-
und AbstoBungskrifte. Gerade in dieser Beziehung kénnen wit ein-
sehen, daB uns die neue Offenbarung, die geisteswissenschaftliche
Offenbarung das Richtige gibt.

Was gibt uns diese Geisteswissenschaft? Sie gibt uns dadurch, dafl
sie uns bekannt macht mit dem allumfassenden Karmagesetz, mit dem
Gesetze der wiederholten Erdenleben, das, was in geistiger Beziehung
uns ebenso mit der Hoffnung durchdringt, wie uns das Bewuftsein,
dafl morgen die Sonne aufgehen wird, daB3 die Samen als Pflanzen
wachsen werden, fiit den physischen Plan mit der Hoffnung aus-
stattet. Sie zeigt uns, daB das, was von uns auch noch im physischen
Plan gesehen werden kann als das Untergehende, als das Pulverisiert-
Werdende, wenn wir durch die Pforte des Todes gehen, daf3 dieser
physische Leib von den Kriften, die uns als Hoffnungskrifte durch-
dringen, wenn wir Karma verstehen, wieder aufgebaut wird in einem
neuen Leben. Mit den stirksten Hofflnungskriften stattet die Geistes-
wissenschaft die Menschheit aus.

Wenn diese Geisteswissenschaft als eine neue Offenbarung in der
gegenwirtigen Zeit von den Menschen zuriickgewiesen wiirde, so
wiirden die Menschen natiirlich auch in kiinftigen Leben auf der Erde
wiedererscheinen. Denn dadurch hort das Leben nicht auf, da3 die
Menschen von den Gesetzen dieses Lebens nichts wissen. Die Men-
schen wiirden verkorpert werden, aber es wiirde sich etwas sehr Merk-
wiirdiges erfiillen in diesen menschlichen Wiederverksrperungen. Es
wirde nimlich in diesen Wiederverkdrperungen eintreten, dafl die
Menschen allmihlich ein am ganzen Leib runzliges und welkes Ge-
schlecht wiirden, ein Geschlecht, das zuletzt so lahme Leiber hitte auf
dieser Etde, dafl die Menschen nichts mehr verrichten kdnnten, Kurz,
ein Absterben und Abdorren wiitde iiber die Menschheit kommen in
den kiinftigen Inkarnationen, wenn nicht beleben wiirde das BewuBt-
sein — und von da aus die verborgensten Tiefen des menschlichen
Wesens bis zum physischen Leib — jene starke Hoflnung, welche uns
kommt durch die Sicherheit des Wissens, das wir erlangen aus dem
Karmagesetz heraus und aus dem Gesetz von den wiederholten Erden-



leben. Die Menschheit ist schon in der Tendenz, absterbende, vet-
dorrende Leiber zu erzeugen, Leiber, die in der Zukunft immer
rachitischer, selbst in bezug auf das Knochensystem werden wiirden.
Mark in die Knochen, Lebenskraft in die Nerven hinein wird die neue
Offenbarung bringen, die sich nicht bloB als Theorie geltend machen
witd, sondern als belebende Krifte, vor allen Dingen als belebende
Hoffnungskrifte.

Glaube, Liebe, Hoffnung sind drei Stufen menschlichen Wesens,
die zur gesamten Gesundheit und zum gesamten Leben geh6ren, ohne
die der Mensch nicht sein kann. Und ebensowenig, wie ein dunkler
Raum ein Arbeitsraum sein kann, wenn er nicht beleuchtet wird, so
kann das menschliche Wesen in seiner vierfachen Natur nicht be-
stehen, wenn seine drei Hiillen nicht durchtrinkt, durchgliht und
durchkraftet sind von Glaube, Liebe, Hoffnung, von demjenigen, was
die Grundkrifte sind unseres Astralleibes, unseres Atherleibes und
unseres physischen Leibes. Nehmen Sie nur den einen Fall in bezug
auf die Art und Weise, wie sich in die Welt hineinstellt die neue Offen-
barung, die durchdringt mit Gedankengehalt die alte Sprache!
Dringen uns nicht herauf aus der Evangelienoffenbarung die drei
wunderbaren Worte, die sozusagen wie Weisheitsworte durch die
Zeiten klingen: Glaube, Liebe, Hoffnung! Aber man hat sie in ihrem
ganzen Zusammenhange fir das Menschenleben nicht verstanden, so
wenig verstanden, daf3 nur in manchen Gegenden die richtige Reihen-
folge eingehalten wird. Man sagt zwar zuweilen: Glaube, Liebe, Hoff-
nung, weil das der richtigen Reihenfolge entspricht, aber man hat den
Gedankengehalt so wenig verstanden, daB3 man oft sagt: Glaube, Hoff-
nung, Liebe — was falsch ist, weil man nicht sagen kann: Astralleib,
physischer Leib, Athetleib, wenn man der Reihe nach aufzihlen will.
Das ist durcheinander gewotrfen worden etwa in derselben Weise, wie
das Kind, das noch nicht den Gedankengehalt der Sprache hat, manch-
mal etwas durcheinander wirft in der Sprache.

So geht es mit allem, was sich auf die zweite Offenbarung bezieht,
es wird durchdrungen von dem Gedankengehalt. Das haben wir an-
gestrebt zum Beispiel in der Erklirung der Evangelien. Was sind
diese Evangelien zunichst gewesen bisher? Etwas was die Menschen



erbauen konnte, mit grof3en, gewaltigen Empfindungen durchdringen
konnte, was der Menschheit ein Verstindnis geben konnte fiir das
Gemiit und Gefiihl von dem Mysterium von Golgatha. Aber man
nehme nur die ganz einfache Sache, dafl man ibethaupt erst an-
gefangen hat iiber die Evangelien nachzudenken! Und als man nach-
zudenken angefangen hat, da hat man gleich Widerspriiche gefunden
und erst die geistige Wissenschaft wird zeigen, wie diese Widerspriiche
zu erkliren sind. So wird man erst jetzt anfangen das, was der Mensch-
heit als eine Sprache der iibersinnlichen Welten in den Evangelien
gegeben worden ist, als Gedankengehalt auf die Seele wirken zu lassen.
Damit haben wir auf das ganz Wichtige und Wesentliche unserer Zeit
hingedeutet, auf die neue Erscheinung des Christus im itherischen
Leibe, die durch den ganzen Charakter unserer Zeit eben nicht an
einen physischen Leib gebunden sein darf. Darauf haben wir hin-
gedeutet, daf3 der Christus erscheint auf der Erde in seinem Richtet-
amt, gleichsam gegeniiber dem leidenden Chtistus von Golgatha als
der triumphierende Christus, als der Herr des Karma, der schon
vorausgezhnt worden ist von denjenigen, die den Chsistus des jiing-
sten Gerichts gemalt haben. Malt oder schildert man das in Bildern,
so stellt man etwas, das in einem Zeitmoment geschehen wird, hin.
In Wahrheit ist das etwas, was in dem zwanzigsten Jahrhundert be-
ginnt und durchgeht bis zu dem Erdenende. Das Gericht beginnt von
unserem zwanzigsten Jahrhundert ab, das heifit die Ordnung des
Karma. Und dann haben wir gesehen, wie unendlich wichtig es ist fiir
unsere Zeit, daf3 diese Offenbarung herantritt an die Menschheit, so
daB selbst Dinge wie Glaube, Liebe, Hoffnung erst richtig gewiirdigt
wetrden konnen.

Mogen diejenigen, die immer nur an Materielles glauben konnen,
es zunidchst wiederum so machen, wie es viele Menschen heute in
bezug auf die Ereignisse von Palistina machen. Wihrend Johannes
der T4ufer gesagt hat: Andert die Seelenverfassung, die Reiche der
Himmel sind nahe herbeigekommen; nehmt an das menschliche Ich,
das sich nicht mehr zu entiuflern braucht, um in die geistige Welt zu
kommen - damit ist klar und deutlich gesagt, um was es sich handelt,
gesagt, dal die Zeit herangekommen ist, mit den Ereignissen von



Palistina, wo das Ubersinnliche hineinleuchten kann in das mensch-
liche Ich, so daf3 die Himmel heruntergestiegen sind bis zum mensch-
lichen Ich - wihrend frither das Ich ins Unbewufite untertauchen
mufite, um zu ihnen zu kommen, sagen diejenigen, die alles materiell
ausdeuten: Ja, der Christus hat, mit den Schwichen und Fehlern, mit
den Vorurteilen seiner Zeit rechnend, eben verkiindigt wie die Leicht-
gliubigen seiner Zeit: Das tausendjihrige Reich werde sich verwirk-
lichen oder es werde eine grofle Erdenkatastrophe kommen. Die sei
aber gar nicht gekommen.

Es war schon eine Katastrophe, die ist wirklich gekommen, aber
nur fiir den Geist bemerkbar. Diejenigen, die leichtgliubig, die aber-
gliubisch sind, die da glauben, Christus hitte verkiindigt ein buch-
stibliches Herunterkommen aus den Wolken, das sind die materiali-
stischen Ausleger dessen, was Christus gemeint hat. So mag es heute
auch wiederum Leute geben, die das, was im Geiste zu erfassen ist,
materiell auslegen, und wenn es sich materiell nicht vollzieht, dann
tiber die Sache ebenso denken, wie man gedacht hat tiber die Ereignisse
von der Verwirklichung des tausendjihrigen Reiches. Wie sicht da
heute mancher fast mitleidsvoll auf das Christus-Ereignis und sagt:
Nun ja, der Christus war eben in dieser Beziehung auch von dem
Glauben seiner Zeit befangen, er dachte an ein baldiges Herankommen
des Reiches der Himmel auf die Erde. Das war eine Schwiche von
dem Christus, meinen sie, und dann sah man — das sagen selbst grofle
Theologen —, dal3 die Reiche der Himmel doch nicht auf die Erde
heruntergekommen sind.

Es mag sein, daf3 auch unserer neuen Offenbarung die Menschen
so begegnen, da@3 sie nach einiger Zeit, wenn schon in vollem Gange
sein wird die Erhohung der menschlichen Fihigkeiten, sagen: Nun
ja, es ist ja nichts gekommen von all dem, was ihr da verkiindigt habt! -
Sie werden nicht ahnen, daf3 alles schon da ist, da3 sie nur nichts
sehen. Das wird sich wiederholen. Anthroposophie als solche soll eine
grof3e Anzahl von Menschen zusammenbringen, bis die Zeit da ist der
Erfillung dessen, was gesagt worden ist von Menschen, die da wissen
den rechten Sinn, wie die neue Offenbarung und die neuen iibersinn-
lichen Tatsachen in unserem Jahrhundert eintreten in die Mensch-



heitsentwickelung und von da ab, zunichst in der gleichen Art ver-
laufend, durch die nichsten drei Jahrtausende immer bedeutsamer

werden, bis wiederum neue grofle Offenbarungstatsachen fiir die
Menschheit eintreten werden.

Davon dann morgen weiter.



GLAUBE, LIEBE, HOFFNUNG - DREI STUFEN
DES MENSCHHEITLICHEN LEBENS

Niirnberg, 3. Dezember 1911
Zweiter Viortrag

Wir haben uns gestern eine Vorstellung davon zu verschaffen gesucht,
wie bedeutsam in das ganze menschliche Leben eingreift, was wir die
ibersinnliche Offenbarung unserer Zeit nennen kénnen. Wir haben
darauf hingewiesen, dafl im letzten Menschheitszyklus diese Offen-
barung als die dritte zu bezeichnen ist, da} wir sie geradezu in einer
gewissen Weise in eine Linie stellen miissen mit der Offenbarung auf
dem Sinai und mit der Offenbarung wihrend der Zeit, in welcher sich
das Mysterium von Golgatha abgespielt hat.

Nun miissen wir diese Charakteristik unserer Zeit nicht so nehmen,
daf3 wir sozusagen irgendwelche nur theoretischen oder nur wissen-
schaftlichen Empfindungen uns dabei aneignen, sondern wir miissen
in der Tat immer mehr und mehr als Anthroposophen uns zu der
Erkenntnis aufschwingen, dal3 die Menschheit in ihrer Entwickelung
etwas Wesentliches versaumt, wenn sie sich fernhalten wollte von
dieser unserer gegenwirtigen und zukiinftigen Verkiindigung. Zwar
ist es ja richtig, daB3 zunichst alles dullere Leben in einer gewissen
Weise voriibergehen wiirde, auch wenn diese Verkiindigung einfach
als Hirngespinst hingenommen wiirde, zwar ist es auch richtig, dal}
in gewisser Beziehung mancher Mensch die nachteiligen Folgen zu-
nichst nicht merken wiirde, die ihm erstehen durch eine Nichtberiick-
sichtigung dessen, was hier in Betracht kommt, aber Anthroposophen
sollten sich klar werden dariiber, dal} die Seelen, die heute in Men-
schenleibern leben, ganz gleichgiiltig, was sie jetzt in sich aufnehmen,
einer ganz bestimmten Zukunft entgegengehen. Und das, was ich
zunichst werde zu sagen haben, das betrifft alle Seelen, denn das ist
etwas, was zu dem Umschwung unserer Zeiten gehért, der sich
vollzieht.

Die Seelen, die heute verkorpert sind, haben im Grunde genommen
erst vor sehr kurzer Zeit jenes Stadium durchgemacht, durch das der



Mensch zu einer Art wirklichen Ich-Bewultseins vorriickt. Dieses
Bewulitsein hat sich allerdings im Laufe der Entwickelung vorbereitet
schon seit der alten atlantischen Zeit. Aber es war immer wiederum
dieses Ich-BewuBtsein fiir die Menschen der dlteren Zeiten, fiir die
Menschen bis zu denjenigen Zeiten, da das Mysterium von Golgatha
den groflen Umschwung andeutete, tagtiglich abgeldst worden von
einer Art von Bewulltsein, die der gegenwirtige Mensch gar nicht
mehr recht kennt. Der gegenwirtige Mensch unterscheidet im all-
gemeinen nur den gewdhnlichen Wachzustand zwischen dem Auf-
wachen und Einschlafen, und den Schlafzustand, in dem das BewuBt-
sein vollstindig herabgedimmert ist. Dazwischen kennt der gegen-
wirtige Mensch allerdings noch jenen Zwischenzustand, den wir als
Traumzustand bezeichnen. Aber es weil} dieser Gegenwartsmensch,
daf3 die Traume uns etwas sind, was wir in der Tat wie eine Art Aus-
nahmezustand ansehen miissen. Es treten zwar gewisse Vorginge aus
den Tiefen des Seelenlebens durch die Traumbilder in das BewuGtsein
herauf, aber sie treten hochst unklar im gewdéhnlichen Traumleben
herauf, so dafl der Mensch kaum immer in der Lage sein wird, das,
was in seinem Traumleben allerdings hinweist auf tiefe, iibersinnliche
Vorginge seines Lebens, seines Seelenlebens, in der richtigen Weise
zu deuten.

Nehmen wir, um durch solch eine Tatsache leichter auf eine Cha-
rakteristik jenes Zwischenzustandes zu kommen, von dem ich ge-
sprochen habe, den die iltere Menschheit noch kennt, den gewéhn-
lichen Fall eines Traumes, eines solchen Traumes, der einem neueren
Bearbeiter der Traumwissenschaft eigentlich recht viel Kopfzet-
brechen gemacht hat, denn er konnte ihn nur in 4uBlerlicher, man
mochte sagen, in materialistischer Weise etkliren. Ein hochst be-
zeichnender Traum! Es ist also ein Traum, den ich der Traumwissen-
schaft entnehme, die ja, wie ich aufmerksam gemacht habe in der
Fragenbeantwortung, heute ebenso wie Physik und Chemie da ist,
wenn sie auch von den wenigsten eingesehen und geahnt wird. Da
witd folgender Traum verzeichnet. Er kann hier genannt werden,
weil er ein charakteristischer Traum ist. Ich kénnte leicht auch dhn-
liche Triume, die nicht aus der Literatur entnommen sind, hier et-



wihnen, mochte aber gerade diesen behandeln, weil er eben in der
Literatur der heutigen Zeit, die auf solche Dinge nicht eingehen kann,
gewisse Schwierigkeiten gemacht hat. Dieser Fall ist der folgende.

Ein Elternpaar liebt innig einen Sohn. Der Sohn wichst heran zur
Freude der Eltern. Eines Tages wird der Sohn krank. In wenigen
Stunden verschlimmert sich sein Zustand ganz auflerordentlich und
nach einem Tage geht der Sohn durch die Pforte des Todes. Also
ganz unvermittelt sozusagen fiir die duBeren Erlebnisse des betreffen-
den Ehepaares wird ihnen dieser Sohn entrissen. Der Sohn selbst wird
herausgerissen aus einem hoffnungsreichen Leben. Das Elternpaar
trauert selbstverstindlich dem Sohne nach. In den Triumen sowohl
des Mannes wie der Frau zeigt sich in den Monaten, die dem Todes-
ereignis nachgefolgt sind, so manches, was an den Sohn erinnert. Aber
nach langer Zeit, nachdem viele, viele Monate verflossen waren, da
triumen in einer Nacht sowohl die Mutter wie der Vater denselben
Traum, genau denselben Traum, den Traum, daf} ihnen erscheint ihr
verstorbener Sohn und daf} dieser verstorbene Sohn ihnen die Mit-
teilung macht, daf3 er lebendig begraben worden sei, in Wahrheit nur
scheintot gewesen wire, und man solle nur nachsehen, man wiirde
sich iiberzeugen konnen, daf3 er lebendig begraben worden sei.

Die beiden, Vater und Mutter, teilen sich das mit, was sie in det-
selben Nacht getrdumt haben. Sie sind Leute, in deren Denkungsweise
es durchaus liegt, daf sie bei den Behorden sogar die Bitte anbringen,
man moge das Ausgraben des Sohnes bewerkstelligen lassen. Aber
wie unser gegenwirtiges Leben ist — Behorden sind fiir solche Dinge
heute nicht zu haben —, es wurde abgelehnt. Die beiden Eltern mufiten
weiter forttrauern. Aber der betreflende Traumforscher, der diesen
Traum nun selber verzeichnet und nur materialistisch dariiber denken
kann, hat nun groBle Schwierigkeiten. Zunichst nicht wahr, ist es ja
sehr leicht, dal man sagt: Nun ja, das sei ganz begreiflich. Diese
Eltern haben fortwihrend an ihr Kind gedacht, warum solle nicht das
eine einmal triumen von dem Sohn, das andere einmal triumen von
dem Sohn, das ist selbstverstindlich. — Aber eines machte ihm ganz
besonders Kopfzerbrechen, das ist, dafl die beiden Leute in derselben
Nacht denselben Traum traumen. Da kommt er auf eine héchst merk-



wirdige Erklirung, und jeder, der nachliest, wird das ganze Ge-
schraubte dieser Erklirung herausfiihlen. Er sagt: Man kann nicht
anders als voraussetzen, daf3 nur einer die Sache getrdumt hat; er ist
aufgewacht, und der andere, der nicht getriumt hat, hat die Meinung,
er habe das alles auch getriumt. — Nun, diese Erklirung ist zunichst
fir das Gegenwartsbewultsein recht einleuchtend, aber sehr tief-
gehend ist sie nicht. Ich erwihnte ausdriicklich, daB fiir den, der in
der Sphire des Traumerlebnisses bewandert ist, es keine Seltenheit
ist, daf3 derselbe Traum von mehreren Leuten zugleich getriumt wird.

Nun wollen wir einmal von dem Gesichtspunkte geistiger Wissen-
schaft aus versuchen, in dieses Traumerlebnis uns hineinzufinden. Wir
wissen ja selbstverstindlich nach den Ergebnissen der Geisteswissen-
schaft, dafl der Mensch, wenn er durch die Pforte des Todes ge-
schritten ist, als Individualitit weiterlebt in der tibersinnlichen Welt,
ferner daf} alle Dinge und Wesen in der Welt in gewissem Zusammen-
hang stehen und ferner, da} sozusagen ein Verbindungsband mit
abgeschiedenen Menschen dasjenige darstellt, wenn die Menschen,
die hiergeblieben sind auf dem physischen Plan, ihre intensiven, liebe-
vollen Gedanken zu den Gestorbenen richten. Denn es handelt sich
nicht darum, daf3 die auf dem physischen Plan gebliebenen Menschen
mit den Menschen, die abgeschieden sind und in der Gibersinnlichen
Welt sind, keine Verbindung haben - sie haben sie fortwihrend, wenn
sie nur irgendwie die Gedanken an sie richten, und auch in den
Momenten, wo sie die Gedanken nicht an sie richten, wenn sie nur
irgend einmal die Gedanken an sie richten, bleibt die Beziehung be-
stehen —, sondern darum handelt es sich, daf3 bei der gegenwirtigen
Menschheitsorganisation der auf dem physischen Plan Lebende in sein
Wachbewuftsein nicht hereinbringen kann sein Wissen von den Ban-
den. Daraus aber, daf3 man etwas nicht weil3, darf man nicht schlieBen,
daf} das Betreffende nicht da wire. Das wire ein sehr oberflichlicher
Schlufl. Sonst wiirden diejenigen, die jetzt hier in diesem Raum sitzen
und Niirnberg nicht sehen, leicht beweisen kénnen, daf3 es Niirnberg
nicht gibt. Wir miissen uns also klar sein, daf} zwar durch die Organi-
sation des gegenwirtigen Menschen der Mensch nichts weif3 von der
Verbindung mit den Toten, daf3 diese aber vorhanden ist. Aber was



in den Tiefen der Seele spielt, kann zuweilen ein abnormes Wissen
heraufzaubern, auch in das Bewulitsein herein, und das geschieht
eben in den Triumen.

Das ist das eine, was wir in die Waagschale wetfen miissen, wenn
wir an diese Traumerlebnisse herangehen. Das andere ist, daB} wir
auch wissen, daf3 der Durchgang durch die Pforte des Todes nicht
jener Sprung von einem in etwas ganz anderes ist, wovon gewd&hnlich
die Menschen triumen, die nichts wissen von diesen Dingen, sondern
es ist ein allmidhlicher Ubergang. Was eine Seele etfiillt hat hier auf der
Erde, das verschwindet nicht mit einem Augenblick, wenn der Mensch
durch die Pforte des Todes geht. Was der Mensch auf der Erde geliebt
hat, das liebt er auch noch nach dem Tode, nur daB3 er fiir alles das-
jenige, zu dessen Befriedigung ein physischer Leib gehort, keine Mog-
lichkeit hat, es zu befriedigen. Aber was die Seele als Wiinsche,
Begierden, als Freude und Leid, als bestimmte Neigungen hatte wih-
rend einer Verkdrperung im physischen Leibe, das dauert natiirlich
auch fort, wenn der Mensch durch die Pforte des Todes gegangen ist.
Und so werden wir es verstehen, daf3 jener junge Mann, der, ganz
unvorbereitet auf den Tod, rasch hinweggestorben ist, ein lebendiges
Gefiihl hatte, er méchte doch eigentlich noch auf der Erde sein, daf3
er den lebendigen Drang hatte, von einem physischen Leib umgeben
zu sein. Dieser Drang dauerte fort durch die Kamaloka-Zeit, lange,
lange. Das ist eine Kraft, die in der Seele wirkt.

Nun stellen Sie sich lebhaft vor das Elternpaar, mit den Gedanken
eingeschlafen an den geliebten verstorbenen Sohn. Die Verbindungs-
glieder sind vorhanden, auch da sie im Schlafe sind. Der Sohn hat
aber, sagen wir, in dem Augenblick, in dem fiir die beiden, fiir Vater
und Mutter, der Traum eintritt, einen ganz besonders lebendigen
Drang durch die Entwickelung seiner Seele, den wir etwa so aus-
driicken diirfen: Ach, wire ich noch jetzt auf der Erde, umgeben von
meinem physischen Leib — wenn wir dies in solche Worte {ibersetzen
diirfen. In den Tiefen der Seele der beiden Eltern driickte sich dieser
Gedanke des Toten aus. Aber die Eltern hatten ja kein besonderes
Verstindnis fiir die besonderen Charaktere der Vorginge in dem eben
erwihnten Traume. Also lbersetzen sie sich das, was da hinein sich



dringt in das Seelenleben, in Bilder, die ihnen nihetliegen, und wih-
rend, wenn sie klar wahrnehmen kénnten, was da der Sohn eigentlich
hineingieQt in ihr Seelenleben, sie das so empfinden wiirden, daf3 sie
sagten: Jetzt sehnt sich unser Sohn, von einem physischen Leib um-
geben zu werden — kleidet sich das Bild, das dann gegeben ist durch
den Traum, in eine ihnen verstindliche Sprache, und das breitet sich
als Bild, er sei lebendig begraben worden, tiber das wahre Geschehen
dariiber.

Wir diitfen also nicht in einem solchen Traumbild ein Abbild dessen
suchen, was wirklich in den iibersinnlichen Welten ist, sondern wir
miissen in dem, was da getriumt wird, je nach dem Verstindnis der
betreffenden triumenden Leute, eine Art Umschleierung suchen des-
sen, was der eigentliche, objektive Vorgang ist. Das ist das Eigen-
artige der gegenwirtigen Traumwelt, daB} wir sie nicht mehr so un-
mittelbar — wenn wir nicht tiefer in die Dinge eindringen kénnen —
ansehen konnen, so wie die Bilder auftreten, als wirkliche Abbilder
dessen, was dahinterliegt, sondern wir miissen sagen: Zwar liegt
immer irgend etwas, was in unsere Seele herein sich lebt, hinter dem
Traumbild, aber wir diitfen das Traumbild nur als eine Art von noch
groflerer Maja ansehen als die duf3ere Welt um uns herum Maja ist, der
wir im wachen Zustand gegeniiberstehen.

DaB} der Traum so ist, das hat sich aber erst in unserer Gegenwart
herausgestellt, hat sich im Grunde genommen erst herausgestellt fiir
die Menschen, seitdem die Ereignisse von Paldstina sich abgespielt
haben, seitdem das Ich-Bewufitsein gerade die Form angenommen hat,
die es seit jener Zeit angenommen hat. Frither waren die Bilder, die
hereinkamen in den Menschen in einem dritten Zustande, den er hatte
aufler dem Wachsein und Schlafen, mehr dhnlich dem, was eigentlich
in den ibersinnlichen Welten vorging. Und auch mit den Toten
lebten die Menschen viel mehr zusammen im Geiste, als sie jetzt etwa
zusammenleben kénnen. Wir brauchen gar nicht weit zuriickgehen in
den Jahrhunderten, die vor der christlichen Zeitrechnung liegen, so
wiitden wir da noch zahlreiche, iiberzahlreiche Menschen finden,
welche sich sagen konnten: Ja, die Toten sind nicht tot, die leben in
der tibersinnlichen Welt, ich sehe ja, was sie fiihlen, sehe, was sie



eigentlich jetzt sind. — Und so wie das fiitr die Toten gilt, gilt es auch
fir die ubrigen Wesen der tibersinnlichen Welt, die wir zum Beispiel
in den Reichen der Hierarchien anerkennen.

So war also in gewissen Ubergangszustinden zwischen Wachen und
Schlafen fiir den Menschen das da, wovon nur ein letzter, aber jetzt
im Niedergange begriffener Rest im Traume geblieben ist. Daher ist
es in jener Zeit auch sehr bedeutsam fiir die Menschen, daB sie fiihlten,
uns entschwindet etwas, was wir frither hatten. Ja, in jener Uber-
gangsepoche der Menschheitsentwickelung, da die Ereignisse von
Palistina sich abspielten, war durch so mancherlei Veranlassung ge-
geben, zu sagen: Andert die Seelenverfassung, denn es kommen ganz
andere Zeiten an die Menschheit heran. — Eines darunter war auch
dies, daf} frither die Menschen hineingesehen haben in die geistigen
Welten und aus der unmittelbaren Erfahrung wuBlten, wie es mit den
Toten, mit den lbersinnlichen Wesenheiten beschaffen ist. Das ging
verloren. Und wihrend uns ein lebendiger Beweis auch in der Ge-
schichte fiir das Leben mit den Toten in alten Zeiten das sein kann,
was als eine religiése Form der Verehrung iiberall auftritt, der Ahnen-
dienst, der sich darauf begriindet, dafl man den Toten als wahrhafte
Realitit wirksam sich denkt, wihrend in alten Zeiten der Ahnendienst
mehr oder weniger iiberall da ist, etleben die Menschen in der Ubet-
gangszeit, dal} sie sich sagen miissen, wenn sie sich das auch nicht
deutlich mit Worten sagen: Frither haben unsere Seelen hinauf-
gereicht in die Welt, die wir als die geistige bezeichnen. Frither haben
wit mit den hoheren Wesen, mit den Toten zusammen leben kénnen,
jetzt aber gehen in einem viel anderen Sinne unsere Toten fort, jetzt
gehen sie aus unserem Bewulltsein fort, wir haben nicht mehr jenen
lebendigen Zusammenhang.

Da kommen wir auf eine Sache, von der wir sagen miissen, der
Verstand wird sich nur duBerst schwer ein Verstindnis davon an-
eignen, aber ein Verstindnis kann sich aneignen das verstindnisvolle
Gemiit. Das machte so unendlich bedeutsam, so unendlich heilig und
tief gerade die Art des Gottesdienstes der ersten Christen, daf3 die
ersten Christen diejenigen waren, die am lebendigsten fiihlten, wie
ihnen der unmittelbare psychische Zusammenhang mit den Toten



verloren gegangen war. Aber sie ersetzten das, was ihnen auf diese Art
verloren gegangen war, durch jene heiligen Gefiihle, die sie bei ihren
Gottesdiensthandlungen durch ihre Seele ziehen lieBen, wenn sie iber
den Gribern der Toten ihre Opfer verrichteten, ihre Messen lasen,
kurz, ihre gottesdienstlichen Handlungen ausiibten. Und im Grunde
genommen ist durch diesen Ubergang herbeigefithrt iiberhaupt die
Tatsache, dafl in der Zeit, in der man das BewuBtsein fiir die Toten
ersterben fiihlt, die Altire die Form des Sarges annehmen, daB3 man
also in dem Gefiihl fiir die Uberreste gerade in dieser Form — nicht wie
bei den alten Agyptern — den pietitvollen Gottesdienst oder Geistes-
dienst verrichtete. Wie gesagt, das ist eine Sache, die der Verstand
wird nicht recht begreifen kénnen. Aber man braucht sich nur die
Form eines Altares anzuschauen und lebendig zu fiihlen jenen Ubet-
gang des ganzen menschlichen Anschauens im Laufe der Zeit, wie er
charakterisiert wurde, dann kann man auch ein Gefiihl, ein Ver-
stindnis fiir diese Umwandlung im Anschauen der Menschenseele,
fir alles das, was sie im Gefolge hatte, bekommen.

So sehen wir, dafl langsam und allmihlich der Zustand herbei-
gefiihrt wurde, in dem die Menschenseele heute ist. Und aus den
gestrigen Andeutungen koénnen wir entnehmen, daf3 dieser Zustand,
der nun herbeigefithrt worden ist, allmihlich wieder durch einen
anderen abgeldst wird, und daB wir jetzt vor der Tatsache stehen, daf3
im Menschen die Fihigkeiten erwachen fiir diesen anderen Zustand.

Was ich gestern als ein Beispiel angefiihrt habe, dafl der Mensch wie
in einer Art von Traumbild etwas Reales sehen wird, das den karmi-
schen Ausgleich bilden soll fiir eine Handlung, das wird das Wieder-
auftreten von Fihigkeiten sein, die wiederum die Seele hinauftragen
zu den iibersinnlichen Welten. Es war fir die ganze Erdenentwicke-
lung verhiltnismiBig nur ein kurzer Zwischenzustand, in dem die
Menschenseele abgeschlossen war von der iibersinnlichen Welt, der
eintreten mulite, damit der Mensch in diesem Zwischenzustand die
stirksten Krifte fiir seine Freiheit erobern konnte. Nun ist aber etwas
verbunden mit dem ganzen Fortschritt in der Entwickelung der
Menschheit, von dem ich Thnen jetzt gesprochen habe, es ist vet-
bunden damit, dal3 der Mensch zu seinem in sich selber abgeschlosse-



nen Ich-Gefiihl, zu seinem rechten Ich-Bewul3tsein nur auf diese Art
hat kommen konnen. Dieses Ich-Bewulitsein wird sich immer mehr
und mehr, je mehr der Mensch der Zukunft entgegengeht, in dem
menschlichen Innern befestigen, es wird immer bedeutender und be-
deutender werden. Mit andern Worten: Die Kraft und Geschlossen-
heit der Individualitit des Menschen wird immer mehr und meht
zunehmen, die Menschen werden immer mehr und mehr in die Not-
wendigkeit versetzt werden, einen festen Stiitzpunkt ihres Wesens in
sich selber zu haben.

So sehen wir, daf3 jenes eigentliche Ich-BewuBtsein, das der Mensch
heute hat, gar nicht tiber so viele Inkarnationen reicht, als man ge-
wohnlich glaubt. Wir brauchten nur zuriickzugehen durch ein paar
Inkarnationen, so wiirden wir dieses Ich-Gefiihl nicht in der Weise,
wie es heute charakteristisch fiir den Menschen ist, haben. Daher
brauchen wir uns auch nicht zu verwundern, da das Ich-Gefiihl in
inniger Weise zusammenhingt mit dem Gedédchtnis, dafl heute fiir
viele Menschen noch nicht eingetreten ist dasjenige, was man nennen
kann eine Riickerinnerung an die fritheren Inkarnationen. Der Mensch
erinnert sich ja auch nicht dessen, was in seinen ersten Kindheits-
jahren an ihn herangetreten ist, weil da sein Ich-Gefiihl noch nicht
ausgebildet ist. Ist es da nicht ganz erklirlich, dall der Mensch sich
heute noch nicht zuriickerinnern kann an seine fritheren Inkarna-
tionen, weil eben auch sein Ich-Gefiihl noch nicht ausgebildet war.
Aber jetzt stehen wir an dem Ubergang, wo der Mensch sein Ich-
Gefiihl ausgebildet hat und wo sich die Krifte ausbilden, die be-
wirken, daB3 fiir die nidchsten Inkarnationen die Notwendigkeit ein-
tritt, sich an die fritheren Inkarnationen zu erinnern. Es nahen sich
die Zeiten, wo die Menschen gar nicht anders mehr werden kénnen,
als sich zu sagen: Wir blicken ja merkwiirdig zuriick in Zeiten, in
denen wir in anderen Lebensformen bereits auf der Erde waren, wir
blicken zuriick so, dal} wir uns sagen miissen, wir waren eben schon
da auf der Erde. - Und unter den Fihigkeiten, die immer mehr und
mehr auftreten werden, witd auch die sein, die den Menschen darauf
hinweisen wird: Ich kann gar nicht anders als zuriickzublicken auf
meine friitheren Inkarnationen.



Nun denken Sie sich einmal: Fiir die nichsten Inkarnationen, die
die Menschenseelen durchmachen, welche gegenwirtig inkarniert
sind, tritt sozusagen die innere Kraft ein, zuriickzuschauen und sich
riickschauend zu erkennen. Aber fiir diejenigen, die sich nicht bekannt
gemacht haben mit dem Gedanken der wiederholten Erdenleben, wird
diese Rickerinnerung eine furchtbare Qual sein. So daB in der Tat
Nichtkennen der Geheimnisse von den wiederholten Erdenleben
qualvoll sein wird fir die Menschen, in denen die Krifte herauf
wollen, thnen etwas sagen wollen in bezug auf frithere Zeiten, aber
nicht herauf kénnen werden, weil die Menschen es versiumt haben,
mit den groBen Mysterienwahrheiten der wiederholten Erdenleben
sich bekannt zu machen. Nicht sich bekannt machen mit diesen
Mysterienwahrheiten, wie sie jetzt verkiindet werden durch die
Geisteswissenschaft, bedeutet nicht etwa blofl Theorien vernachlissi-
gen, sondern das Leben der folgenden Inkarnationen sich zur Qual zu
gestalten. Daher ist insbesondere fiir diese Ubergangszeiten, in denen
wir leben, etwas der Fall. Sie kénnen die langsame Vorbereitung dazu
auch entnehmen aus unserem zweiten Mysteriendrama «Die Priifung
der Seele», wo sozusagen hingewiesen ist auf frithere Inkarnationen
der dort handelnden Personen, die nur wenige Jahrhunderte zuriick-
liegen. Das bereitet sich schon vor. Aber jetzt steht die Sache aller-
dings so, daf3 durch die weise Weltenlenkung in einer gewissen Weise
den Menschen Gelegenheit gegeben wird, mit demjenigen, was die
Mysterienwahrheiten sind, sich bekannt zu machen. Es sind jetzt ver-
hiltnismiBig wenig Menschen, die zur Geisteswissenschaft sich finden.
Nicht wahr, die Zahl der Anthroposophen ist im Verhiltnis zu der
anderer Menschen iberall gering, so dafl wir sagen konnen: Die
Menschen interessieren sich noch nicht in ausgebreitetem Malle fiir
die Anthroposophie. Aber das Gesetz det Reinkarnation fiir unsere
Zeit ist so, daB} in der Tat fiir die Menschen, welche jetzt dumpf durch
die Welt gehen und sich nicht von den Erlebnissen sagen lassen, daf3
man den Ritseln des Daseins nachforschen muf3, verhiltnismiBig bald
ein nichstes Leben eintritt, daB3 sie sich bald wieder inkarnieren, daf3
sie also reichlich Gelegenheit finden werden, sich mit den geistes-
wissenschaftlichen Wahrheiten bekannt zu machen. Das ist der Fall.



So daB wir, wenn wir jetzt in unserer Umgebung vielleicht Leute
sehen, die uns wert und teuer sind, die aber nichts von Anthroposophie
wissen wollen, ihr sogar spinnefeind sind, daf} wir jetzt noch nicht gar
zu sehr unsere Herzen davon bedriicken lassen miissen. Wahr ist es
durchaus, und der Anthroposoph sollte das einsehen: Nichtberiick-
sichtigung der geistigen Wissenschaft oder Anthroposophie bedeutet
den Beginn des Lebens einer Qual fiir die kiinftigen Erdeninkarna-
tionen. Das ist wahr, und wir diirfen die Sache auch nicht leicht
nehmen. Auf der anderen Seite aber kann sich derjenige, der liebe
Freunde und Bekannte hat, die nichts wissen wollen von Anthropo-
sophie, sagen: Nun, wenn ich nur selber ein guter Anthroposoph bin,
ich werde schon Gelegenheit finden, mich durch die Krifte, die mir
bleiben, wenn ich durch die Pforte des Todes geschritten bin — da
ja die lebendigen Bande vorhanden sind, von denen wir gesprochen
haben —, mich diesen Menschenseelen hilfreich zu erweisen. Und diese
Seelen selber werden Gelegenheit haben dadurch, dal3 jetzt die Zeit
des Zwischenlebens zwischen dem Tod und einer neuen Geburt ver-
kiirzt wird, die Mysterienwahrheiten in sich aufzunehmen, die die Men-
schen aufnehmen miissen, wenn ihnen die kommenden Inkarnationen
nicht zur Qual werden sollen. Es ist noch nicht alles vetloren.

So miissen wir die Anthroposophie als reale Macht ansehen, auf der
anderen Seite aber die Sache nicht zu verdrossen, nicht zu pessi-
mistisch ansehen. Falsch wire der Optimismus, der sich sagte: Nun ja,
wenn die Sache so ist, dann kann ich auch warten mit der Aufnahme
dieser geisteswissenschaftlichen Wahrheiten bis zu meiner nichsten
Inkarnation. Denn wenn das alle sagen wiirden, dann wiirden nach
und nach die Menschen sich hiniibetleben in die nichsten Inkarna-
tionen und der Gelegenheiten wiirden zu wenig da sein fiir die
nichsten Inkarnationen, als daBl den Menschen wirklich geholfen
werden konnte. Denn wenn auch jetzt noch durch wenig Menschen
diejenigen, die zur Anthroposophie kommen wollen, mit ihren Waht-
heiten bekannt gemacht werden kénnen, so werden fiir die zahllosen
Scharen derer, die nach verhiltnismiBig kurzer Zeit zur Anthropo-
sophie heranriicken werden, zahllose Menschen nétig sein, entweder
hier auf dem physischen Plan oder, wenn sie nicht inkarniert sind, von



hoheren Planen aus, die Leute bekannt zu machen mit Anthropo-
sophie.

Das ist das eine, was wir uns sagen missen aus dem ganzen Cha-
rakter des groBen Umschwunges heraus, der jetzt stattfindet. Das
andere ist aber, dal eben das Ich dieses alles durchgemacht hat, um
immer mehr und mehr auf sich selber zu bauen, selbstindiger und
selbstindiger zu werden. Dieses Bauen auf sich selber von seiten des
Ich ist wiederum etwas, was eintreten wird, was kommen wird fiir
alle Seelen, was aber wiederum zum Verderben sein wird fiir die-
jenigen Seelen, welche nicht Bekanntschaft machen mit den spiri-
tuellen Weistiimern. Denn diese Seelen werden das Individueller- und
Individueller-Werden empfinden wie eine Vereinsamung. Diejenigen
dagegen, die sich bekannt machen werden mit den groBen Geheim-
nissen der geistigen Welten, werden dadurch die Méglichkeit finden,
im Geistigen immer mehr und mehr Bande zu schlieen von Seele zu
Seele. Die alten Bande werden sich immer mehr auflésen und neue
werden geschlossen werden miissen. Das geschieht nun stufenweise
in den nichsten Zeiten.

Wir leben jetzt im finften nachatlantischen Zeitraum, auf diesen
witd folgen der sechste, dann der siebente, bis wiederum eine solche
Katastrophe eintreten wird, wie eine eingetreten ist zwischen der
atlantischen und der nachatlantischen Zeit. Diese Katastrophe ist ja
in ihrer Ahnlichkeit und Verschiedenheit von der alten atlantischen
gerade hier in Niirnberg anliBlich des Zyklus iiber die Apokalypse
seinerzeit charakterisiert worden. Was nun der besondere Charakter
unseres Zeitraumes ist, das kénnen wir, wenn wir das Leben rings-
herum betrachten, dadurch bezeichnen, dal3 wir sagen: In unserer
Zeit ist in den Menschen insbesondere titig dasjenige, was wir nennen
kénnen den Intellektualismus, die verstandesmiBige Auffassung der
Welt. Wir leben tatsichlich in einer Zeit des Intellektualismus, in
einer Zeit der verstandesmiBigen Auffassung der Welt. Diese Zeit der
verstandesmiBigen Auffassung der Welt ist nun durch einen ganz
besonderen Umstand herbeigefiihrt. Diesen Umstand werden wir ver-
stehen lernen, wenn wir uns erinnern an die Zeit, die vorangegangen
ist unserer jetzigen fiinften nachatlantischen Kulturperiode. Voran-



gegangen ist der Zeitraum, den wir den griechisch-lateinischen nennen,
jener merkwiirdige Kulturzeitraum, in dem die Menschen noch nicht
so, man mochte sagen, getrennt waren wie jetzt von der Natur und
dem Wissen der Welt, wie sie sich duflerlich darstellt. Aber es ist das
zugleich jener Zeitraum, in dem das Ich tiber die Menschen sozusagen
hereinbrach. Daher muBlte in diesem Zeitraum auch das Christus-
Ereignis stattfinden, weil da das Ich in besonderer Weise hereinbrach.
In unserer Zeit, was erleben wir denn da? Da ist es nicht blof3 das
Hereinbrechen des Ich, sondern da etrleben wir, dafl eine der Hiillen
des Menschen eine Art Spiegelung oder Reflex auf seine Seele macht.
Die Hiille, die wir gestern bezeichnet haben als die Glaubenshiille, die
macht eine Spiegelung oder einen Reflex auf die menschlichen Seelen
jetzt in unserem flinften Zeitraum. So dal} wir in unserem Zeitraum
die Eigentiimlichkeit haben, dafl in der Seele der Menschen etwas
vorhanden ist, wie wenn sich in der Seele spiegelte der Glaubens-
Charakter des astralischen Leibes. Im sechsten nachatlantischen Zeit-
raum wird sich spiegeln im Innern des Menschen der Liebes-Charakter
des Atherleibes und im siebenten, vor der groBen Katastrophe, der
Hoflnungs-Charakter des physischen Leibes.

Fiir diejenigen, welche Vortrige, wie sie jetzt gerade gehalten wot-
den sind, da und dort gehdrt haben, bemerke ich, daf} ich diese stufen-
weisen Vorginge von einem anderen Gesichtspunkte anders dar-
gestellt habe, sowohl in Miinchen wie in Stuttgart. Es ist aber doch
dasselbe. Es ist nur das, was jetzt dargestellt werden soll ankniipfend
an die drei groBBen Krifte der Menschen, Glaube, Liebe und Hoffnung,
dort dargestellt worden durch unmittelbare Beziehung auf die Ele-
mente des menschlichen Seelenlebens. Aber es ist ganz dasselbe, und
ich mache es absichtlich so, damit die Anthroposophen sich daran
gewohnen, sich nicht an Worte zu halten, sondern an die Sache heran-
zutreten. Wenn wir sehen werden, dal3 die Dinge von den vet-
schiedensten Seiten charakterisiert werden konnen, dann wird man
auch nicht mehr auf die Worte schworen, sondern das Bestreben
haben, an die Sache heranzutreten und sie so zu nehmen, dal} man
weil3, daf} die Worte, die von den verschiedensten Seiten die Dinge
charakterisieren, nichts anderes bedeuten sollen als eben Anniherungen



an die Sache selber. Durch nichts weniger als durch Schwéren auf die
einmal gesprochenen Worte kommen wir der Sache niher, sondern
nur, indem wir das, was in den aufeinanderfolgenden Zeiten gesagt
wird, in eine Harmonie bringen, wie wit einen Baum nur dadurch
kennen lernen, wenn wir ihn nicht von einer Seite nur, sondern von
den verschiedensten Seiten aufnehmen.

Also es ist im wesentlichen jetzt die Glaubenskraft des astralischen
Leibes, die in die Seele hereinscheint und unserer Zeit das Charakteri-
stikum gibt. Sonderbar, konnten welche sagen, jetzt sagst du uns, dafl
die Glaubenskraft die wesentlichste Kraft unserer Zeit ist. Ja, viel-
leicht kénnten wir das anerkennen von denjenigen Menschen, die sich
den alten Glauben bewahrt haben, aber dann sind so viele, die heute
auf den Glauben herabsehen, weil sie ibet ihn hinaus sind, die ihn als
eine kindliche Stufe der Menschheitsentwickelung betrachten. — Es
mogen diejenigen Leute, die sich Monisten nennen, glauben, daB sie
nicht glauben, aber sie sind gliubiger als die andern, die sie als
Gldubige bezeichnen. Denn alles das, was in den verschiedenen moni-
stischen Bekenntnissen zutage gefordert worden ist, ist der blindeste
Glaube, nur sind sich die Leute dessen nicht bewuf3t: sie glauben es ist
ein Wissen. Wir kommen iberhaupt nicht zu einer Charakteristik
dessen, was getan wird, wenn wir nicht fortwihrend von Glauben
sprechen. Wenn wir von dem Glauben derer abschen, die glauben,
nicht zu glauben, dann finden wir, daf} im Grunde genommen in
unserer Zeit unendlich viel von dem, was gerade das Bedeutendste ist,
beruht auf jenem Reflex, den der astralische Leib in die Seele herein-
wirft und der Seele dadurch einen geradezu inbriinstigen Glaubens-
Charakter verleiht. Man braucht sich nur zu erinnern an die Lebens-
wege der Grofiten unserer Zeit, sagen wir Richard Wagners, wie sein
Leben selbst als Kiinstler ein Aufstieg ist zu einer gewissen Glaubens-
inbrunst und wie das das Reizvollste ist beim Betrachten gerade dieser
Personlichkeit. Uberall, wo wir Umschau halten in unserer Zeit, sind
die Schatten- und Lichtseiten derselben aus dem heraus zu verstehen,
was wir den Reflex des Glaubens in dem Ich oder der Ich-Seele des
Menschen nennen kénnen.

Und abgelost wird unsere Zeit von derjenigen, in detr das Liebe-



bediirfnis hereinleuchten wird. In einem noch ganz anderen Sinne
wird sich verwirklichen das, was auch christliche Liebe genannt wet-
den kann in diesem sechsten Kulturzeitraum. Wir nihern uns ihm
langsam immer mehr, diesem sechsten Zeitraum, und gerade dadurch,
daB3 wir den Menschen in der anthroposophischen Bewegung bekannt
machen mit dem, was die Geheimnisse des Weltalls sind, was das
Wesen der verschiedenen Individualititen des physischen Planes oder
der hoheren Plane ist, versuchen wir in thm zu entziinden die Liebe
fir ein jegliches Dasein. Nicht so sehr dadurch, da3 wir von dieser
Liebe sprechen, als dadurch, daB3 wir das fithlen, was in der Seele
diese Liebe entziinden kann, bereitet sich durch Anthroposophie det
sechste Zeitraum vot. Dadurch aber werden die Liebekrifte in der
ganzen Seele des Menschen besonders bloBgelegt und wird das vor-
bereitet, was die Menschheit braucht, um nach und nach zu einem
wahren Verstindnis des Mysteriums von Golgatha zu kommen. Denn
dieses Mysterium von Golgatha ist zwar geschehen, zwar hat das
Evangelium hervorgerufen, was gestern bezeichnet wurde als ver-
gleichbar mit der kindlichen Sprache, aber noch ist diese tiefste Lehre
von der Mission der Erdenliebe, wie sie verkniipft ist mit dem Myste-
rium von Golgatha, nicht begriffen. Das kann vollstindig erst be-
griffen werden im sechsten nachatlantischen Kulturzeitraum, wenn die
Menschen sich immer mehr dazu erheben werden, die Basis, die Grund-
lage in Wirklichkeit vollstindig in sich selber zu finden und aus dem
Innersten, das heil3t aus der Liebe das zu tun, was geschehen soll;
wenn vollstindig tiberwunden sein wird das Angewiesensein des
Menschen auf die Gebote, wenn eingetreten sein wird der Zustand:
«Pflicht, wo man liebt, was man sich selbst befiehlt », wie Goetbe sagt.
Wenn in unserer Seele erwachen die Krifte, dal wir gar nicht meht
anders kénnen, als aus Liebe zu vollbringen, was wir tun sollen, dann
haben wir so etwas in uns entdeckt, wie es immer mehr und meht zur
Verbreitung kommen mul} im sechsten Kulturzeitraum. Damit wer-
den aber ganz besondere Krifte auch des dtherischen Leibes bloB-
gelegt fiir die menschlichen Naturen.

Wenn wir begreifen wollen, was da immer mehr und mehr ein-
treten wird, so miissen wir das von zwei Seiten her betrachten. Die



eine Seite ist diese, dal etwas kommen wird, was heute zwar von den
besten Geistern erst getriumt werden kann, aber eben noch nicht da
ist, das ist ein ganz bestimmtes Verhiltnis zu Sittlichkeit, Moralitit,
Ethik und Verstindigkeit, Intellektualitit. Heute kann einer noch
verhiltnismiBig ein grofler Schurke sein und zugleich ein verhiltnis-
miflig kluger, gescheiter Mensch. Er kann vielleicht gerade seine
Klugheit und Gescheitheit dazu verwenden, um moglichst viel
Schurkerei zu begehen. Es ist heute noch nicht eine Notwendigkeit,
daB in der Seele ein MafB3 von Klugheit vereint wire mit demselben
MafBle von Moralitit. Mit all den Dingen, die geschildert worden sind
als fiir die Zukunft bevorstehend, wird nun auch das andere verkniipft
sein, daB indem wir in diese Zukunft hineinleben, diese beiden Dinge
in der Menschenseele nicht mehr werden getrennt sein kénnen, nicht
mehr in einem verschiedenen Mafle werden bestehen kénnen, sondern
dafl der Mensch, der durch seine vorherige Inkarnation in seinem
Lebenskonto sich etwas angeeignet hat, was ihn zu einem besonders
klugen Menschen machen wiirde, wenn er nicht moralisch war durch
sein Lebenskonto, indem er sich hineinlebt in seine Inkarnation, seine
Klugheit gelihmt erhilt, so dal3 man in demselben Mafle, in dem man
klager sein konnte als moralisch, fiir die nichsten Inkarnationen, im
Hineinwachsen in diese Inkarnationen, durch allgemeine Welten-
gesetze dumm gemacht wird, so dal Dummbheit und Unmoralitit
immer mehr und mehr zusammen auftreten miissen. Denn aus-
lI6schend, lihmend wird Unmoralitit auf Klugheit wirken. Mit ande-
ren Worten: Wir nihern uns dem Zeitalter, wo Moralitit und das,
was jetzt charakterisiert worden ist fiir den sechsten nachatlantischen
Zeitraum als das Hereinscheinen der Liebekrifte des Atherleibes in
die Ich-Seele, im wesentlichen solche Krifte bedeutet, welche zu tun
haben mit dieser Harmonisierung der Klugheitskrifte und der
Moralititskrifte.

Das ist die eine Seite, die wir zu beriicksichtigen haben. Die andere
ist diese, daB3 erst durch eine solche Harmonie zwischen Moralitit,
Sittlichkeit und Klugheit das Mysterium von Golgatha in seinen
vollen Tiefen zu begreifen ist. Und das wird dadurch geschehen, da3
immer mehr detjenige Lehrer, der auch schon vorbereitet hat die



Menschen auf dieses Mysterium von Golgatha, bevor der Christus
Jesus auf die Erde gekommen ist, daf3 der immer mehr und mehr in
seinen aufeinanderfolgenden Inkarnationen sich zu dem groB3en Lehrer
des gréBten irdischen Ereignisses entwickelt. Diejenige Individualitit,
die wir den Nachfolger des Gautama Buddha nennen in bezug auf die
Bodhisattva-Wiirde, sie war inkarniert in jener Persénlichkeit, die
etwa hundert Jahre vor unserer Zeitrechnung gelebt hat und die wir
da nennen Jeshu ben Pandira. Jener Jeshu ben Pandira hatte eine An-
zahlSchiiler, unter diesen auch einen, der schon dazumal das Matthius-
Evangelium prophetisch vorher in gewisser Weise niedergeschrieben
hat. Es brauchte dann nur erneuert zu werden, als das Mysterium von
Golgatha sich abgespielt hatte. Und immer wiederum ist diese Indivi-
dualitit verkdrpert gewesen und immer wieder trat sie auf, und sie
wird auftreten immer wiederum so lange, bis sie von der Bodhisattva-
Wiitde zur Buddha-Wiirde aufsteigt. Das witd sein etwa fiinftausend
Jahre nach unserer Zeitrechnung. Da wird eine geniigend grofle An-
zahl von Menschen ausgestattet sein mit jenen Fihigkeiten, von denen
wir gesprochen haben und da wird im Verlaufe einer merkwiirdigen
Inkarnation, welche jene Individualitit durchmachen wird, die einmal
der Jeshu ben Pandira war, es wird dieser gro3e Lehrer der Mensch-
heit, dieser Bodhisattva dazu gekommen sein, in ganz anderer Weise
noch wirken zu kénnen als Interpret des Mysteriums von Golgatha
als das heute moglich ist. Heute kann zwar der Hellseher in den iiber-
sinnlichen Welten Vorstellungen gewinnen von dem, was da fiinf-
tausend Jahre nach unserer Zeitrechnung eintreten wird, aber die
duflere physische menschliche Organisation macht heute noch keinen
physischen Leib fihig, das zu tun, was jener Lehrer etwa dreitausend
Jahre nach unserem jetzigen gegenwirtigen Zeitpunkte wird tun
kénnen. Keine menschliche Sprache wiirde noch hergeben jene ma-
gische Art, durch die Mitteilung, durch die Lehre zu wirken, wie
dann jener Lehter der Menschen wirken wird. Seine Worte werden
sich unmittelbar wie Balsam hineinfl63en in die menschlichen Herzen,
in die menschlichen Seelen und ein jegliches Wort wird nicht nur
Theorie sein, sondern in einem Male, das ungeheuer viel groler ist als
das, was heute die Vorstellung davon aufnehmen kann, witd das, was



Lehre ist, zugleich eine magische moralische Kraft haben, die Herzen
und die Seelen von der urewigen bedeutungsvollen Bruderschaft von
Intellektualitit und von Moralitit tiefinnerlich zu iberzeugen.

Der grofie Lehrer, der am tiefsten, wenn die Menschheit dazu reif
sein wird, lehren kann das Wesen des Mysteriums von Golgatha, wird
erfullen das, was die orientalischen Prophezeiungen immer gesagt
haben: daf der, welcher der wahre Nachfolger des Buddha sein witd,
der grofite Lehrer sein wird des Guten, der Lehrer des Guten aller
Menschen. Deshalb nennt ihn die orientalische Uberlieferung den
Maitreya-Buddha. Dieser wird die Aufgabe haben, gerade das Myste-
rium von Golgatha den Menschen zu erkliren, und er wird die tiefsten
und bedeutungsvollsten Ideen und Worte dadurch finden konnen,
daf} seine Worte, durch die besondete Sprache, in der gesprochen sein
wird, die eine Sprache sein wird, von der heute noch in keiner mensch-
lichen Sprache eine Vorstellung hervorgerufen werden kann, un-
mittelbar magisch in die menschliche Seele hineinprigen werden die
Natur des Mysteriums von Golgatha. So ndhern wir uns auch in dieser
Beziehung dem, was wir nennen kénnen das zukiinftige moralische
Zeitalter der Menschen. Wir konnten es geradezu in gewisser Be-
ziehung als das herannahende goldene Zeitalter bezeichnen.

Wir aber, indem wir sprechen heute auf anthroposophischemBoden,
deuten vollbewuf3t an, was geschehen soll, deuten an, wie der Christus
sich nach und nach offenbaren wird fiir immer héhere und hohere
Krifte des Menschen, deuten an, wie die Lehrer, die nur fiir einzelne
Volker und einzelne Menschen friither gelehrt haben, die Interpreten,
die Erklirer des groBlen Christus-Ereignisses fiir alle Menschen, die
es horen wollen, sein werden. Wir kénnen andeuten, wie dadurch,
daf} das Zeitalter der Liebe anbricht, eben die Bedingungen fiir dieses
Zeitalter der Moralitit gegeben sind.

Und dann kommt der letzte grofle Zeitraum, in dem eine Spiegelung
hereinwerfen wird in die menschliche Ich-Seele das, was wir Hoffnung
nennen. Dann aber werden die Menschen, gestirkt durch die Kraft,
die von dem Mysterium von Golgatha und vom moralischen Zeitalter
ausgeht, in sich ihre Hoflnungskrifte hereinnehmen: das Bedeut-
samste, was sie brauchen, um iiber die Katastrophe hiniiberzukommen,



um jenseits derselben in dhnlicher Weise ein neues Leben zu beginnen,
wie die nachatlantische Zeit ein neues Leben gebracht hat.

Da, wenn im letzten nachatlantischen Zeitalter zwar die duBere
Kultur, die rein kombinatorische Kultur auf ein hochstes gestiegen
ist, aber die Menschen stark fithlen werden das Unbefriedigende dieser
Kultur, wenn die Menschen dieser Kultur gegeniiber so dastehen
werden, dal3, wenn sie nicht in sich entwickelt hitten das Spirituelle,
sic wahrhaft trostlos dieser Kultur gegeniiberstehen wiirden, da wird
von der Spiritualitit her die Hoflnung aufgepflanzt sein, die sich et-
filllen wird in dem nichsten Zeitraum der menschlichen Entwickelung.
Wenn das nicht in die Menschenseelen einzichen kénnte, was ihnen
die Spiritualitit bringen kann und was die anthroposophische Be-
wegung will, dann konnte etwa die duBere Kultur ein wenig fort-
gehen, aber die Menschen wiirden zuletzt dahin kommen, dal sie sich
sagen wiirden: Ja, das haben wir nun alles erlangt! Drahtlose Vor-
richtungen tragen unsere Gedanken, Vorrichtungen, von denen sich
unsere Vorwelt nichts hat triumen lassen, iiber den ganzen Erdball
hin. Aber was haben wir davon? Die trivialsten, édesten Gedanken
schicken wir von einem Ort zum andern; menschliche Intelligenzkraft
bis ins Hochste haben wir anspannen miissen, damit wir nun endlich
mit allen moéglichen vollkommenen Werkzeugen heriiberbringen kon-
nen von einem entfernten Ort der Erde an den andern, was wir nun
essen, und angespannt haben wir unsere Krifte der Intelligenz, um
schnell, recht schnell den Erdkreis zu umspannen, aber wir haben in
unserem Kopfe nichts darinnen, was wir irgendwie von einem Punkte
zum andern tragen konnen. Denn die Gedanken, die wir tragen kén-
nen, sind trostlos, und wahrhaftig, sie sind trostloser noch geworden,
seit wir sie in unseren modernen Fahrzeugen tragen, gegeniiber denen,
die wir getragen haben in den alten schneckenartig sich fortbewegen-
den Fahrzeugen.

Kurz, Trostlosigkeit und Ode wiirde durch die duBere Kultur iiber
den Erdkreis gebreitet sein. Aber im letzten Kulturzeitraum wird die
Seele wie auf den Trimmern des duBleren Kulturlebens reich ge-
worden sein, die da aufgenommen hat das spirituelle Leben. Und da3
Sie dieses spirituelle Leben nicht umsonst aufgenommen haben, dafiir



wird Thnen biirgen, was als starke Krifte der Hofflnung in Ihnen leben
wird, daB3 nach einer groBen Katastrophe ein neues Menschenalter
kommen wird, in dem heraufkommen witd auch im dulleren Leben in
einer neuen Menschheitsbildung dasjenige, was innerlich spirituell in
den Seelen vorbereitet worden ist.

So gehen wir in der nichsten Zeit, von unserem Zeitalter des Glau-
bens durch das Zeitalter der Liebe und der Hoffnung, in bewuBter
Weise, wenn wir uns geisteswissenschaftlich durchdringen, dem ent-
gegen, was wir in immer mehr und mehr sich steigernder Anniherung
zu den hochsten, zu den wahrsten, zu den schonsten Zielen der
Menschheit hinsteuern sehen.



WELTEN-ICH UND MENSCHEN-ICH
MIKROKOSMISCH-UBERSINNLICHE WESENHEITEN
DIE NATUR DES CHRISTUS

Miinchen, 9. Januar 1912

Es besteht die Notwendigkeit, dal wir am heutigen Abend noch etwas
iiber die Natur des Christus Jesus sprechen. Diese Notwendigkeit er-
gibt sich daraus, dall gegenwirtig so viel liber dieses Thema ge-
sprochen wird, besonders in theosophischen Kreisen, und daB} im
eminentesten Sinne das Bediirfnis dazu vorliegt, iiber mancherlei
Punkte auf diesem Gebiete zur vollen Klarheit zu kommen.

Nun werden wir heute einen zwar fiir viele vielleicht etwas ab-
sonderlichen, aber doch eben sehr wichtigen Punkt dieser Frage zu
besprechen haben. Wir werden ausgehen von der Entwickelung des
Menschen. Wir wissen ja, dal3 diese so fortschreitet, dal3 die gesamte
Menschheit innerhalb unserer Erdenentwickelung durchgeht durch
gewisse zyklische Epochen. Und wir haben ja 6fter davon gesprochen,
daB} wir, seit jener gro3en Katastrophe, die wir die atlantische nennen,
durch welche das Leben auf dem alten atlantischen Kontinent ver-
wandelt worden ist in das Leben auf den neueren Kontinenten, das
eben unser Leben ist, fiinf Kulturperioden bis zu unserer Zeit untes-
scheiden konnen. Wir sprechen von der ersten, der altindischen
Kulturepoche, von der zweiten, der grofien urpersischen Kultur-
epoche, von der dritten, der 4gyptisch-chaldiisch-babylonischen, von
det vierten, der griechisch-lateinischen, die fiir eine gréfere Welten-
betrachtung eigentlich etst abflutete, sagen wir, gegen das achte bis
zwolfte nachchristliche Jahrhundert, und dann sprechen wir seit 1413
von dem Vorhandensein unserer eigenen, gegenwirtigen, der fiinften
nachatlantischen Kulturepoche.

Nun haben die Menschenseelen, also auch alle diejenigen Seelen,
die hier sitzen, in diesen aufeinanderfolgenden Kulturepochen bis zur
jetzigen Zeit verschiedene Verkorperungen durchgemacht; die eine
Seele in mehr oder weniger Verkdrperungen, die andere in einer vet-
hiltnismifig geringeren Anzahl von Verkorperungen. Diese Seelen



haben, nach Mal3gabe der Eigentiimlichkeiten dieser Kulturepochen,
sozusagen aus den Erlebnissen heraus dieses oder jenes sich angeeignet,
haben es von fritheren in die spiteren Inkarnationen mitgebracht und
erscheinen dann als Seelen auf dieser oder jener Entwickelungsstufe,
je nachdem sie vorher in den verschiedenen Kulturepochen das oder
jenes durchgemacht haben.

Nun konnen wir aber auch davon sprechen, daf3 in der Haupt-
sache — aber wohlgemerkt nur in der Hauptsache — von den ver-
schiedenen Gliedern der menschlichen Natur in den einzelnen Kultur-
epochen dieses oder jenes am Menschen, aber in der Hauptsache
immer ein bestimmtes Glied der menschlichen Natur, zur Ausgestal-
tung, zur Entwickelung gekommen ist. So kénnen wir sagen, da@3 in
unserer Kulturepoche die Menschen im wesentlichen dazu berufen
sind, wenn sie alles das auf sich wirken lassen, was unsere Kultur-
epoche geben kann, zur Ausgestaltung zu bringen das, was wir inner-
halb unserer geisteswissenschaftlichen Anschauung nennen die Be-
wultseinsseele. Dagegen kam vorzugsweise wihrend der griechisch-
lateinischen Kulturepoche zur Ausbildung die Verstandes- oder Ge-
miitsseele, wihrend der dgyptisch-chaldiisch-babylonischen die Emp-
findungsseele, wihrend der urpersischen Kulturepoche der Empfin-
dungs- oder astralische Leib, und in der altindischen dasjenige, was
wir als den Ather- oder Lebensleib bezeichnen. Diese verschiedenen
Glieder der menschlichen Natur haben bei den einzelnen Seelen,
durchgehend durch diese Kulturepochen, in einer oder zumeist in
mehreren Verkorperungen die entsprechende Ausbildung erfahren
oder werden sie erfahren. Und in demjenigen, was nun auf unsere
Kulturepoche folgt als sechste nachatlantische Kulturepoche, wird
insbesondere zur Ausbildung kommen das, was wir als Geistselbst
bezeichnen, was man gewohnt worden ist in der theosophischen Lite-
ratur als Manas zu bezeichnen, und in der letzten, der siebenten nach-
atlantischen Kulturepoche das, was wir als Lebensgeist bezeichnen,
was man in der theosophischen Literatur gewohnt worden ist, die
Buddhi zu nennen, wihrend das, was Geistmensch oder Atma ist, in
einer gewissen Weise nach einer erneuten Katastrophe in einer fernen
Zukunft zur Ausgestaltung kommen soll.



So stehen wir also mitten darin, auszubilden sozusagen durch die
normalen Bedingungen unserer Kultur, durch das, was uns umgibt,
auszugestalten dasjenige in der Gegenwart und in der nichsten Zu-
kunft, was man die Bewul3tseinsseele nennt.

Nun wissen wir abet, dal diese ganze Ausbildung des Menschen,
diese ganze Entwickelung der einzelnen Seelenglieder, wie wir sie
unterscheiden, wesentlich gebunden ist an noch etwas anderes, wesent-
lich gebunden ist an die allmihliche Eingliederung des menschlichen
Ich. Denn diese Eingliederung des menschlichen Ich in die Menschen-
natur, das ist iiberhaupt die Aufgabe der Erdenentwickelung. So daf}
wir gleichsam zwet ineinanderlaufende Entwickelungsstromungen
haben dadurch, dafl wir die Erdenentwickelung nach der Saturn-,
Sonnen- und Mondenentwickelung durchmachen miissen und dal3
wir als Erdenmenschen insbesondere dieses vierte Glied der mensch-
lichen Natur, das Ich, zur Ausbildung bringen, hinzufiigen dieses Ich
zu den anderen Hauptgliedern der menschlichen Natur, die schon
frither veranlagt worden sind: zu dem physischen Leib, dem Atherleib
und dem astralischen Leib. Sie miissen nun unterscheiden diese grof3e
hauptsichlichste Entwickelungsstromung, die gebunden ist an die
groflen Verkérperungen unseres Erdenplaneten selber, von jener
kleineren Entwickelungsstromung, von jener engeren Entwickelungs-
sttomung, die ich vorhin bezeichnet habe als solche, die innerhalb
einer so kurzen Zeit sich abspielt, wie es die nachatlantische Periode ist.

Niemand, der die bisherigen Dinge verstanden hat, sollte die Frage
aufwerfen: Ja, wie kommt es denn, dafl die Menschen schon auf der
alten Sonne den Ather- oder Lebensleib ausgebildet haben und daB
nun eine besondere Ausbildung desselben stattfinden soll wihrend der
altindischen Kulturepoche? Wer die Dinge verstanden hat, sollte
eigentlich diese Frage nicht aufwerfen, denn die Sache ist so: Gewil3,
det menschliche Athet- oder Lebensleib ist veranlagt worden wihrend
der alten Sonne. Der Mensch ist also schon im Besitze eines Athet-
oder Lebensleibes auf der Exrde angekommen. Aber dieser Ather- oder
Lebensleib kann nun wieder feiner ausgestaltet werden, es kann in ihn
hineingearbeitet werden durch die spiteren Glieder, die der Mensch
an sich heranentwickelt. So dal3 der Mensch natiirlich auf verhiltnis-



miBig hoher Stufe seinen Ather- oder Lebensleib hat, wenn er in
einem altindischen Korper verkorpert wird, aber er arbeitet in dieser
nachatlantischen Kulturperiode mit dem eroberten Ich — mit all dem,
was mittlerweile der Mensch sich erarbeitet hat — hinein in seinen
Ather- oder Lebensleib, arbeitet feinere Gestaltungen in ihn hinein.
Und es ist im wesentlichen ein feineres Hineinarbeiten in die vet-
schiedenen Glieder der menschlichen Natut, was sich in unserer nach-
atlantischen Kulturperiode ausgestaltet.

Wenn Sie nun die ganze Evolution nehmen und das beriicksichtigen,
was jetzt gesagt worden ist, so wird Thnen die vierte nachatlantische
Kulturepoche, die griechisch-lateinische, als ganz besondets wichtige
Epoche erscheinen. Denn da muf in einer gewissen feineren Gestal-
tungsweise bearbeitet werden innerhalb der Menschennatur dasjenige,
was wir nennen die Verstandes- oder Gemiitsseele. Aber bis zu jener
Zeit hin hat schon das Ich, welches also der groflen Entwickelungs-
strbmung angehort, eine ganz besonders hohe Ausbildung erfahren.
So daf} wir sagen konnen: Dieses Ich des Menschen, das hat sich bis
in die vierte nachatlantische Kulturperiode, bis in die griechisch-
lateinische Zeit, auf eine gewisse Stufe hinauf entwickelt, und es ob-
liegt ihm da, hineinzuarbeiten in die Verstandes- oder Gemiitsseele,
und in unserer Zeit in die Bewuf3tseinsseele.

In einer gewissen Beziehung besteht nun eine innige Verwandt-
schaft zwischen dem menschlichen Ich und den drei Gliedern seiner
Seelennatur: der Empfindungs-, Verstandes- oder Gemiitsseele und
der Bewuftseinsseele. In diesen drei Gliedern lebt vorzugsweise zu-
nichst das menschliche Ich sein inneres Leben, und es lebt und wird
gerade in unserer fiinften nachatlantischen Kulturepoche am inner-
lichsten in der Bewuf3tseinsseele leben, weil sozusagen in der Bewuf3t-
seinsseele, ganz ungehindert durch die anderen Glieder, das reine Ich
sich zum Ausdruck bringen kann. Ja, wir leben einmal in unserer Zeit
in einer solchen Epoche, in welcher dieses Ich eben den grofien be-
sonderen Beruf hat, sich auszubilden, auf sich selbst zu bauen.

Wenn wir dann eine Art Zukunftsblick werfen auf das, was folgen
wird, wenn wir sagen, der Mensch wird entwickeln in der nichsten,
in der sechsten nachatlantischen Kulturepoche das Geistselbst oder



Manas, so erkennen wir: Das Geistselbst oder Manas liegt eigentlich
schon tiber die Sphire des Ich hinaus. Und der Mensch kénnte sein
Geistselbst im Grunde nicht aus eigenen Kriften in dieser spiteren
Zukunft entwickeln, sondern da mul3 ihm, wenn er sein Geistselbst
entwickeln wird, in gewisser Weise das helfen, was durch die Krifte
hoherer Wesen der Erde zufliefit. Der Mensch ist mit der Entwicke-
lung seines Ich so weit, daf} er eigentlich, so recht auf sich selbst
gebaut, sich nur entwickeln kann bis zur BewuBtseinsseele. Aber diese
Entwickelung wiirde nicht abgeschlossen sein, wenn der Mensch
nicht schon vorausnehmen wiirde in gewisser Beziehung das, was erst
auf dem Jupiter, auf der nichsten Verkorperung unseres Planeten,
seine rechte, seine volle, seine selbsttitige menschliche Entwickelung
etlangt. Bis zum Ende der Erdenentwickelung sollte der Mensch sein
Ich ausbilden. Diese Ausbildung zu vollziehen hitte er Gelegenheit
innerhalb von Empfindungs-, Verstandes- und BewuBtseinsseele. Aber
das eigentliche Geistselbst soll erst auf dem spiteren Jupiter mensch-
liches Eigentum werden, da soll es erst so recht menschliches Gut
werden. Auf dem Jupiter wird der Mensch zum Geistselbst sich un-
gefihr so stellen, wie er sich auf der Erde zum Ich stellt. Wenn also
der Mensch schon wihrend der Erdenzeit auch das Geistselbst aus-
bildet, so kann er sich nicht zu diesem Geistselbst so stellen wie zum
Ich. Von unserem Ich sagen wir: Das sind wir selbst, das sind wir in
Wahrheit. Wenn nun in der nichsten Epoche, der sechsten nach-
atlantischen, das Geistselbst zum Ausdruck kommen wird, dann wet-
den wir nicht dieses Geistselbst als unser Selbst ansprechen konnen,
sondern dann werden wir sagen: Ja, unser Ich hat sich bis zu einer
gewissen Stufe entwickelt, so daB hereinleuchten kann wie aus hheren
Welten unser Geistselbst wie eine Art Engelwesen, das wir nicht selbst
sind, das in uns hereinleuchtet und Besitz ergreift von uns. — So wird
uns unser Geistselbst erscheinen. Und erst auf dem Jupiter wird es so
erscheinen, daf} es unser eigenes Wesen ist wie unser Ich. So geht die
menschliche Entwickelung vorwirts.

Also wir werden uns in der nichsten, in der sechsten nachatlanti-
schen Kulturepoche wie hinaufgezogen fithlen zu etwas, was in uns
hereinleuchtet. Wir werden nicht sagen: Du Geistselbst in mir da



drinnen -, sondern werden sagen: Ich Teilnehmer an einer Wesenheit,
die aus den oberen Welten in mich hereinleuchtet, die mich fithrt und
lenkt, die mir durch die Gnade héherer Wesenheiten ein Fithrer und
Lenker geworden ist! — Das, was uns erst auf dem Jupiter als unser
Eigentum zukommen wird, werden wir wie eine Art aus den hoheren
Welten hereinleuchtenden Fiihrer empfinden. Und so wird es spiter
sein mit dem Lebensgeist oder Buddhi, mit dem Geistesmenschen und
so weiter. So daB} eine Zeit kommen wird, in welcher der Mensch
anders von sich sprechen wird, als er jetzt von sich spricht. Wie spricht
jetzt der Mensch von sich, wenn er im geisteswissenschaftlichen Sinne
von sich spricht? Er sagt: Ich habe drei Hiillen, meinen physischen
Leib, meinen Ather- oder Lebensleib und meinen astralischen Leib.
Darinnen habe ich mein Ich, das eigentliche Erdengut, welches sich
innerhalb dieser drei Hiillen entwickelt. Diese drei Hillen sind gleich-
sam meine niedere Natur. Ich bin iiber sie hinausgewachsen, ich sehe
herunter zu dieser meiner niederen Natur und sehe in demjenigen, was
mein Ich geworden ist, mein vorldufiges eigenstes Wesen, das immer
mehr und mehr wachsen soll, immer mehr und mehr sich entwickeln
soll.

In der Zukunft wird der Mensch noch anders zu sprechen haben.
Da wird er sagen: Ich habe nicht nur meine niedere Natur und mein
Ich, sondern ich habe eine hohere Natur, zu der ich hinaufschaue als
zu etwas, was an mir ist wie jetzt meine Hiillen, die ich von frither
habe. — Also der Mensch wird sich in der Zukunft sozusagen in den
Mittelpunkt gestellt fithlen zwischen seine niedere und héhere Natur.
Die niedere Natur kennt er schon jetzt, die héhere wird ihm ebenso
in der Zukunft als Giber ihm stehend erscheinen, wie jetzt die niedere
unter ihm stehend. So daf} wir sagen kénnen: Der Mensch wichst von
seinem vierten zu seinem fiinften, sechsten, siebenten Grundteil wih-
rend der Erdenentwickelung heran. Aber dieser fiinfte, sechste, sie-
bente Grundteil wird wihrend der eigentlichen Erdenentwickelung
nicht sein unmittelbares Eigentum, sondern etwas, wozu er nach und
nach erst hinaufreichen wird. So missen wir uns die Sache eigentlich
vergegenwirtigen.

Wir werden eine Zeit zu durchleben haben, wo wir sagen: Ja, es



war unsere Erdenmission, unser Ich auszubilden. Aber wie prophe-
tisch vorausnehmend sehen wir etwas, was auf dem Jupiter an uns zur
Entwickelung kommen soll. - Was wir nun wihrend der Erden-
entwickelung durchleben, dafl wir sozusagen mit einer menschlichen
Ich-Natur uns durchdringen, und ausbildeten wihrend der verflosse-
nen Erdenzeit bis in die Gegenwart herein die feinere Ausarbeitung
der niederen Grundteile und ausarbeiten werden wihrend der Zukunft
die hoheren Grundteile, was wir als Menschen also etleben auf der
Erde, das haben uns vorangehende Wesenheiten, die wir bezeichnen
als Engel oder Angeloi — Wesenheiten also, die uns vorangehen - vor-
gelebt auf fritheren planetarischen Verkérperungen. Aber auch die
hoheren Mitglieder der Hierarchie, Erzengel oder Archangeloi und
Archai haben es auf fritheren Verkorperungen unseres Erdenplaneten,
auf Mond, Sonne, Saturn durchlebt. Fiir sie gab es auch dazumal eine
Art viertes Glied, das sie zur Entwickelung gebracht haben. Und
dann in der zweiten Hilfte der entsprechenden planetarischen Ver-
koérperungen haben sie vorausgenommen das, was in ihnen eigentlich
zut vollen Entwickelung kommen soll auf der Erde, wie bei uns das
Geistselbst auf dem Jupiter. Sie haben sich das dazumal nicht voll ein-
verleibt als ihr Eigentum, sondern so, dal3 sie zu demselben hinauf-
schauten.

Wenn wir zunichst zurtickblicken zu der alten Mondenentwicke-
lung, so haben wir wihrend derselben von solchen Wesenheiten zu
sprechen, die nun geradeso, wie wit Menschen wihrend der Erden-
entwickelung, dazumal hitten kommen sollen bis zu ihrem siebenten
Grundteil, aber ebenso, wie wir Menschen auf der Erde bis zum
siebenten Grundteil kommen, dal3 sie es nicht sich voll einverleiben,
sondern zu ihm hinaufschauen. Wenn wir von den luziferischen
Wesenheiten sprechen, so sprechen wir von solchen, die etwa wihrend
der alten Mondenentwickelung in der Lage geblieben sind, in der ein
Mensch wire, der wihrend der Erdenentwickelung nicht zur vollen
Ausbildung sein fiinftes, sechstes, siebentes Grundteil bringen wiirde,
sondern es ablehnen wiirde, der vielleicht beim vierten schon stehen
bliebe oder beim fiinften und so weiter. Sie sind also nicht voll zur
Entwickelung gekommen, diese Wesenheiten, die auf den mannig-



faltigsten Stufen von eben luziferischen Wesenheiten stehen. So daf3
wir sagen kénnen: Heriibergekommen sind von der alten Monden-
entwickelung zur Erdenentwickelung die Menschen. Die Menschen
sind heriibergekommen so, daB sie von der alten Mondenentwickelung
sich mitgebracht haben eine normale Entwickelung. Diejenigen Men-
schen, die zum Abschlufl gekommen sind, haben sich mitgebracht
eine normale Entwickelung: ihren physischen Leib, Ather- oder
Lebensleib und astralischen Leib, und sollen auf det Erde so recht
eigentlich das Ich entwickeln, in das sie dann das andere aufnehmen
sollen. Andere Wesen, die hoher stehen als der Mensch, sollten auf
dem alten Mond schon ausbilden, was bei ihnen dem menschlichen
Ich entspricht. Doch hitten sie dieses Ich des Mondes bei sich nur voll
zur Entwickelung bringen kénnen, wenn sie vorausgenommen hitten
alles, was fiir sie nun finftes, sechstes, siebentes Grundteil wire, was
sie als fiinftes voll auf der Erde hitten entwickeln sollen. Bis zu threm
siebenten Grundteil hitten sie kommen sollen. Abet diese luziferi-
schen Wesenheiten sind eben nicht bis zu diesem siebenten Grundteil
gekommen. Sie haben eben gerade noch den fiinften oder sechsten
entwickelt, sind also nicht stehen geblieben beim vierten als solchem,
aber sie haben ihn nicht voll ausgebildet dadurch, daf3 sie nicht voraus-
genommen haben den fiinften, sechsten und siebenten Grundteil, son-
dern beim fiinften oder sechsten stehen geblieben sind.

Da fassen wir zwei Klassen von diesen Mondwesen ins Auge.
Solche zunichst, welche eben ihren fiinften Grundteil noch zur Aus-
bildung gebracht haben, so wie wir Menschen werden wiirden, wenn
wir in der sechsten nachatlantischen Epoche das Geistselbst zur Aus-
bildung bringen und dann abschlieBen wiirden und nicht den sechsten
und siebenten Grundteil ausbilden wiirden. Fassen wir diese eine
Klasse ins Auge, die als luziferische Wesenheiten ihren fiinften Grund-
teil zur Ausbildung gebracht hat, und fassen wir eine andere Klasse
von Mondwesenheiten luziferischer Art ins Auge, welche ihren sech-
sten Grundteil ausgebildet hat, aber nicht ihren siebenten. Solche gab
es wihrend des Beginnes der Erdenentwickelung, wo der Mensch
sich anschickte, sein Ich zur Ausbildung zu bringen. So dafl wir fragen
konnen: Was war in bezug auf diese Wesenheiten mit dem Beginn der



Erdenentwickelung da? Es waren Wesenheiten da, welche gierig
darauf warteten, wihrend der Erdenentwickelung ihren sechsten
Grundteil auszubilden, Wesenheiten also luziferischer Art, welche auf
dem Monde nur bis zur Ausbildung ihres fiinften Grundteiles ge-
kommen waren und auf der Erde ihren sechsten Grundteil ausbilden
wollten. Und es waren Wesenheiten der zweiten Klasse da, welche auf
dem Monde schon ihren sechsten Grundteil ausgebildet hatten und
auf der Etde ihren siebenten ausbilden wollten. Das erwarteten sie
von der Erdenentwickelung. Dann kam der Mensch heriiber mit drei
Grundteilen, um seinen vierten auszubilden.

Also wir konnen unterscheiden den Menschen, wartend sein Ich
auszubilden, dann die luziferischen Wesenheiten, welche ihren sech-
sten, und die luziferischen Wesenheiten, welche ihren siebenten Grund-
teil auszubilden warteten. Wir wollen von denjenigen, die ihren fiinften
ausbilden wollen, absehen; solche gab es auch.

Damit haben wir ins Auge gefaf3t sozusagen drei Klassen von mikro-
kosmischen Wesenheiten der Erde, drei Klassen von Wesenheiten, die
auf dem Schauplatz der Erdenentwickelung angekommen waren. Von
den drei Klassen konnte aber nur eine Klasse sich auf der Erde einen
physischen Leib erringen. Denn die Bedingungen, die die Erde hergibt
fir eine physisch-fleischliche Leibesentwickelung, die kann sie nur
hergeben vermdge eben ihrer ganzen Erdenverhiltnisse fiir ein viertes
Menschengrundteil. Nur das, was auf der Erde als Wesen sein viertes
Grundteil als Ich ausbilden wollte, das konnte sich einen physischen
Leib erringen. Die anderen Wesenheiten, die ein sechstes und siebentes
Grundteil ausbilden wollten, die konnten sich keinen physischen Leib
erringen. Denn es gibt keine Moglichkeit aut der Erde, die dahin
hitte fuhren kénnen fiir Wesenheiten, welche so ungeeignet fiir die
Erdenentwickelung in diese Erdenentwickelung eingetreten waren,
einen unmittelbaren physischen Menschenleib zu erringen. Die Mog-
lichkeit, unmittelbar einen solchen physischen Leib zu erringen, gibt
es nicht. Was muflten diese Wesenheiten tun? Das folgende mufiten
sie tun. Sie mufllten sich sagen: Ja, einen aus Fleisch und Knochen
bestehenden physischen Menschenleib finden wir nicht unmittelbar,
denn solche Leiber sind fiir die Menschen da, die iht Ich entwickeln



wollen. Wir also miissen zu einer Art von Surrogat von physischem
Leib unsere Zuflucht nehmen, wir miissen Menschen aufsuchen, die
zu den entwickeltsten gehoren, die also, sagen wir, ihr viertes Grund-
teil entwickelt haben. In diese miissen wir hineinkriechen und in denen
muf} unsere Wesenheit so arbeiten, daf} sie ihr sechstes oder siebentes
Grundteil zur Ausbildung bringen koénnte.

Das hatte zur Folge, dal unter den gewohnlichen Menschen der
alten Zeit solche auftauchten, welche von hoheren Wesenheiten luzi-
ferischer Art — die natiirlich hoher standen als der Mensch, da sie ihr
sechstes, siebentes Grundteil doch ausbilden sollten und der Mensch
erst sein viertes —, welche von héheren luziferischen Wesenheiten be-
sessen sein konnten. Solche hohere Wesenheiten luziferischer Art
gingen also in Erdenmenschenleibern auf der Erde herum. Sie waren
die Fiihrer detr Erdenmenschen, sie wullten, verstanden und konnten
viel mehr als die anderen Menschen. Uns wird von diesen Wesenheiten
in den alten Erzihlungen und Legenden berichtet, so berichtet, daf3
wir von ihnen héren, sie waten da oder dort grofle Stidtegriinder,
grolle Volkerfithrer und dergleichen. Das waren nicht bloB3 normale
Menschen auf der Erde, sondern das waren Menschen, die von solch
héheren Wesenheiten luziferischer Art besessen waren, im besten
Sinne des Wortes besessen waren. Dann erst verstehen wir die mensch-
liche Erdenentwickelung, wenn wir solches ins Auge fassen kénnen.

Immer aber suchen namentlich die niedriger stehenden dieser
Wesenheiten, weil sie ja selbst keinen Menschenleib erringen kénnen,
ihre Entwickelung in anderen Menschenleibern fortzusetzen. Und das
ist eben das, was charakterisiert werden konnte. Luziferische Wesen-
heiten hatten immer die Sehnsucht, in andeten Menschen drinnen, in-
dem sie sie von sich besessen machten — das tun sie heute noch — ihre
Entwickelung in der geschilderten Atrt fortzusetzen. In der mensch-
lichen Seele arbeitet eben Luzifer mit seinen Scharen. Wir sind der
Schauplatz der luziferischen Entwickelung. Wihrend wir Menschen
einfach den physischen Leib der Erde nehmen, um uns zu entwickeln,
nehmen diese luziferischen Wesenheiten uns und entwickeln sich in
uns. Und das ist eben die Versuchung der Menschen, daf3 in ihnen
arbeiten die luziferischen Geister.



Diese luziferischen Geister sind aber mittlerweile, geradeso wie die
Menschen vorwirts gekommen sind, auch vorwirts gekommen. So
daf3 gar mancher von diesen Geistern, der, sagen wir damals, als der
Mensch eintrat in die atlantische Zeit, dastand an der Schwelle, um
sein sechstes Grundteil zu entwickeln, jetzt so weit schon ist — die
Entwickelung ist ja fiir ithn auf der Erde abnorm -, eben sein siebentes
Grundteil zu entwickeln. Das macht er auf die Weise, daf} er nun
wiederum einen Menschen von sich besessen macht, um vielleicht nur
mehrere Jahre von diesem Menschen das zu benutzen, was dieser
Mensch erleben kann, um seinerseits wieder zur Entwickelung zu
kommen. Das ist nichts Ubles in der Menschennatur. Denn man kann
dadurch, daf3 wir in unserer Zeit die BewuBtseinsseele zum Ausdruck
bringen konnen, von einem luziferischen Geist besessen sein, der
daran ist, sein siebentes Grundteil zu entwickeln. Was wird man da-
durch, dafl man von einem hohen luziferischen Geist besessen ist? Ein
Genie!, das zwar — weil es als Mensch besessen ist und die eigentliche
Menschennatur iiberstrahlt wird von dieser hGheren Wesenheit — un-
praktisch ist fiir die gewohnlichen Verrichtungen, aber auf irgend-
einem Gebiet bahnbrechend, tonangebend wirkt.

Man darf tiber den luziferischen Geist nicht so sprechen, als ob er
durchaus etwas Hassenswertes wire, sondern er ist etwas — weil er sich
stellvertretend im Menschen entwickelt wie ein Parasit —, was macht,
daBl der Mensch besessen von ihm ist und unter seinem Einflu}
arbeitet als ein Mensch von Genie, als ein inspirierter Mensch. So sind
die luziferischen Geister durchaus notwendig. Und die genialen Men-
schen der Erde sind diejenigen, in denen — zumeist ein paar Jahre hin-
durch - ganz arg die luziferische Wesenheit arbeitet. Wenn das nicht
der Fall wiire, hitte nicht Edouard Schuré Luzifer als eine sympathische
Wesenheit schildern konnen, denn Luzifer ist im wesentlichen be-
teiligt an den groflen Kulturfortschritten der Erde, und es ist eine Eng-
herzigkeit des traditionellen Christentums, in der luziferischen Wesen-
heit etwa nur den schlimmen Teufel zu sehen. Es bedeutet dieses
nichts weiter als eine arge Philistrositit. «Natur ist Stinde, Geist ist
Teufel; sie hegen zwischen sich den Zweifel, ihr miligestaltet Zwitter-
kind », lesen wir im «Faust». Gewil}, es geziemt dem eng traditionell



gestalteten Christentum, den Luzifer als Teufel anzusprechen und ihn
zu hassen, aber der, welcher die Menschheitsentwickelung kennt,
weil}, da3 gerade in den Genies das luziferische Prinzip wirkt. Dem
Geisteswissenschafter geziemt es, diesen Dingen unmittelbar ins Auge
zu schauen. Und wir wiirden gar nicht Anleitung haben, selber zu
unserem fiinften, sechsten Prinzip aufzusteigen, wenn nicht diese
Geister uns vorwirtsschieben wiirden. In der Tat sind es die luziferi-
schen Geister, denen wir, weil sie ihre eigene Entwickelung dabei
suchen, das Vorwirtsstoflen verdanken, so daf} wir selber iiber unser
Ich hinauswachsen kénnen, wie ja die Menschen auch trivial sagen,
da3 Dichter und Genies und Kiinstler hinauswachsen iiber das eng-
begrenzte menschliche Ich.

So schauen wir zu den luziferischen Geistern in einer gewissen
Weise doch auf als zu einer Art von Fiithrern der Menschen. Wir miis-
sen uns frei von der Beengtheit machen, frei von allem orthodoxen
Christentum, das Luzifer nur einen Teufel nennt, der ihm hassenswert
ist. Wir miissen das Befreiende des luziferischen Prinzips, das auch
von guten Gottern hereingestellt worden ist, als solches anerkennen,
denn es treibt uns wihrend der Erdenentwickelung iiber uns selbst
hinaus, so daf} wir prophetisch das vorausnehmen, was uns als unser
Eigentum erst wihrend des Jupiters und so weiter zukommen wird.
Es findet also eigentlich auf der Erde ein gegenseitiges Beeinflussen
von mikrokosmischen Wesenheiten statt, die beim Beginn der Erden-
entwickelung da waren; ein solches gegensecitiges Beeinflussen, daf3
wir sagen kénnen: Die Menschen werden weitergefiihrt, wihrend sie
ihr eigenes Ich entwickeln, von solchen Wesenheiten, die héher sind
als der Mensch, denn sie haben ihr fiinftes Grundteil entwickelt und
entwickeln sich zum sechsten oder sie entwickeln schon ihr siebentes
Grundteil, wihrend der Mensch erst an seinem vierten arbeitet.

Wit sehen also tibermenschliche Wesenheiten in diesen luziferischen
Wesenheiten, mikrokosmisch-iibermenschliche Wesenheiten. Und
jetzt sehen wir von diesen geistigen Wesenheiten, die wir als luzi-
ferische ansehen, ab, und gehen zur Natur des Christus.

Der Christus unterscheidet sich ganz radikal von anderen Wesen-
heiten, die an der Erdenentwickelung teilnehmen. Er ist ein Wesen



einer ganz anderen Ordnung. Er ist ein Wesen, welches nicht nur
wihrend der Mondenentwickelung so zuriickgeblieben ist wie die
luziferischen Geister, sondern welches, vorausschauend die Monden-
entwickelung, eigentlich noch friiher zurtickgeblieben ist, schon wih-
rend der alten Sonnenentwickelung, und aus einer gewissen sicheren,
weit iibermenschlichen Weisheit wihrend der alten Sonnenentwicke-
lung zuriickgeblieben ist. Diese Wesenheit diirfen wir nicht in dem
Sinne wie die andern angefiihrten Wesenheiten als eine mikro-
kosmische ansehen, denn als mikrokosmische Wesenheit haben wir
anzusehen diejenigen, die vom Beginne der Erdenentwickelung mit
dieser Erdenentwickelung verbunden waren. Der Christus war nicht
unmittelbar mit der Erdenentwickelung verbunden, sondern mit der
Sonnenentwickelung. Er war eine makrokosmische Wesenheit vom
Beginn der Erdenentwickelung an, eine Wesenheit, welche also ganz
anderen Entwickelungsbedingungen ausgesetzt ist als die mikro-
kosmischen Wesenheiten. Und seine Entwickelungsbedingungen wa-
ren eigener Art. Sie waren so, dal3 diese makrokosmische Christus-
Wesenheit aullerhalb des Irdischen das makrokosmische vierte Prinzip,
das makrokosmische Ich entwickelt hatte. Fiir seine, also fiir diese
Christus-Entwickelung war es normal, auBlerhalb der Erde ein Ich
makrokosmischer Art gerade bis zur Ich-Vollendung zu bringen und
dann zur Erde niederzusteigen. Es war also fiir die Entwickelung der
Christus-Wesenheit normal — als sie von dem Makrokosmos nieder-
stieg auf unsere Erde —, hereinzubringen den groflen Impuls vom
makrokosmischen Ich, damit das mikrokosmische Ich, das Menschen-
Ich, diesen Impuls aufnehme und weiterkommen konne in der Ent-
wickelung. Normal war es fiir den Christus, nicht den mikrokosmi-
schen Ich-Impuls, aber den makrokosmischen Ich-Impuls gerade so
weit zu haben, wie der Mensch den mikrokosmischen auf der Erde
hatte. So ist das Christus-Wesen ein Wesen, das in einer gewissen
Beziehung dem Menschen gleicht, nur dal der Mensch mikrokos-
misch ist und seine vier Prinzipien mikrokosmisch zum Ausdruck ge-
bracht hat, also auch sein Ich mikrokosmisch hat als Erden-Ich, der
Christus aber als Welten-Ich. Aber so war bei ihm die Entwickelung
vor sich gegangen, daf er eben gerade grof3 und bedeutend war durch



die volle Entwickelung dieses Ich, das er herunterbrachte auf die
Erde. Und er hatte nicht das fiinfte makrokosmische und nicht das
sechste makrokosmische Prinzip, denn die wird er entwickeln, damit
er sie dem Menschen geben kann, auf Jupiter und Venus.

Der Christus ist also eine Wesenheit viergliedriger Natur - bis zu
seinem makrokosmischen Ich —, wie der Mensch selber mikrokosmisch
eine solche ist. Und wie der Mensch wihrend der Erdenzeit die Mis-
sion hat, sein Ich auszubilden, um empfangen zu kénnen, so hatte der
Christus sein Ich auszubilden, um geben zu kénnen. Als er herunter-
stieg auf die Erde war er so, daf} alles in seiner Wesenheit verwendet
war, um in méglichst vollkommener Gestalt sein viertes Prinzip zum
Ausdruck zu bringen. Nun hat ein jedes gleichzahlige Prinzip des
Makrokosmos und des Mikrokosmos eine innige Verwandtschaft zum
entsprechenden anderen, das die gleiche Zahl hat. Das vierte makro-
kosmische Prinzip im Christus entspricht dem vierten mikrokosmi-
schen im Menschen und das fiinfte im Christus wird dem Geistselbst
im Menschen entsprechen.

So trat der Christus seine Erdenlaufbahn an, indem er dem Men-
schen aus dem Makrokosmos dasjenige herunterbrachte, was der
Mensch mikrokosmisch ausbilden sollte, nur brachte es der Christus
als makrokosmisches Prinzip. Er trat so ein in die Erdenentwickelung,
daf} er wihrend derselben ebensowenig ein fiinftes, sechstes, siebentes
Prinzip als Eigentum hatte, wie es der Mensch in seiner Art auch
nicht hat.

Der Christus ist eine Wesenheit, die sich makrokosmisch bis zum
vierten Prinzip ausgebildet hatte und die wihrend des Erdendurch-
gangs die Entwickelung ihres vierten Prinzips darin sehen wird, dafl
sie alles hergibt, damit der Mensch sein Ich ausbilden kann.

Nehmen wir die ganze Sachlage, so haben wir im Beginn der Erden-
entwickelung drei Klassen von Wesenheiten: Menschen, die ihr vier-
tes Prinzip voll ausgebildet erhalten sollen auf der Erde, eine Klasse
luziferischer Wesenheiten, die ihr sechstes, und eine Klasse luziferi-
scher Wesenheiten, die ihr siebentes Prinzip ausbilden sollen, die also
dadurch, daf3 sie das sechste und siebente Prinzip ausbilden sollen,
héher stehen als der Mensch, die also in dieser Bezichung iiber den



Menschen hinausragen. Aber sie ragen in dieser Beziehung auch tiber
den Christus hinaus, denn der Christus soll gerade sein viertes Prinzip
auf der Erde in Hingebung an die Menschen zum Ausdruck bringen.
Der Christus wird es nicht sein, welcher, sagen wir, die Menschen an-
regen wird, in det Zukunft etwas anderes zum Ausdruck zu bringen
als das eigentliche Ich, die innerste Menschenwesenheit, zu immer
hoherer und hoherer Stufe. Die luziferischen Geister werden es sein,
welche dann den Menschen tber sich selbst hinausfithren werden in
einer gewissen Beziehung.

Wer die Dinge dann von aullen anschaut, kann sagen: Ja, dann
steht der Christus eigentlich niedriger als zum Beispiel die luziferi-
schen Geister, denn der Christus kommt mit etwas auf die Erde, was
ganz verwandt ist dem vierten Prinzip des Menschen. ~ Er ist gar
nicht daraufhin veranlagt, den Menschen tiber sich hinauszufiihren,
sondern nur tiefer in das eigene Seelenwesen des Menschen hinein. Er
ist daraufhin veranlagt, das eigene Seelenwesen des Menschen immer
mehr und mehr zu sich selbst zu bringen. Die luziferischen Wesen-
heiten haben das vierte, fiinfte, sechste Prinzip ausgebildet, stehen also
in gewisser Weise hoher als der Christus. Praktisch wird sich das in
der Zukunft so ausleben, daf3, durch die Aufnahme des Christus-
Prinzipes in die Menschennatur herein, diese Natur immer mehr und
mehr vertieft werden wird, diese Menschennatur immer mehr und
mehr Licht und Liebe innerhalb der eigenen Wesenheit aufnehmen
wird, daf} die Menschennatur Licht und Liebe wird empfinden miissen
wie etwas, was ihr ureigen ist. Die Verinnerlichung der Menschen-
seele in unendliche Tiefen hinein, das wird die Gabe des Christus-
Impulses sein, der immer weiter und weiter wirken wird. Und wenn
der Christus kommen wird, wie es dargestellt worden ist in den ver-
schiedenen Vortrigen, so wird er auch nur wirken als die Menschen-
seele vertiefend. Die andern Geister, die hohere Prinzipien haben als
der Christus, wenn auch nur mikrokosmischer Art, die werden in
gewisser Weise den Menschen iiber sich hinausfithren. Der Christus
wird die Menschen verinnerlichen, aber auch demiitig machen; die
luziferischen Geister werden den Menschen {iber sich hinausfiihren,
klug, gescheit, genial machen, aber in gewisser Weise ihn auch hoch-



miitig machen, ihm beibringen, daf3 er etwas Ubermenschliches wer-
den konnte schon wihrend der Erdenentwickelung. Alles das daher,
was in der Zukunft den Menschen zu etwas fithten wird, wodurch er
gleichsam tiber sich hinausragen wird, was ihn stolz machen wird auf
seine eigene menschliche Natur schon hier auf der Erde, das wird
demnach luziferischer Einschlag sein. Was aber den Menschen ver-
tiefen wird, was den Menschen in bezug auf sein Innenleben zu solchen
Tiefen fiihren wird, als er nur kommen kann gerade zur vollen Aus-
bildung des vierten Prinzips, das wird von Christus herriihren.

Menschen, welche die Sache duBlerlich anschauen, werden sagen:
Der Christus steht eigentlich niedriger als die luziferischen Wesen-
heiten, denn er bringt nur das vierte Prinzip zur Ausbildung, die
anderen aber die hoheren Prinzipien. Der Unterschied ist nur der, daf3
diese anderen Wesenheiten die héheren Prinzipien wie etwas Parasiti-
sches auf die Menschennatur daraufgepfropft bringen, der Christus
aber das vierte Prinzip so bringt, daf3 die Menschennatur voll durch-
setzt und durchdrungen und durchkraftet wird von diesem Prinzip.
Wie der fleischliche Leib des Jesus von Nazareth einmal durchsetzt
und durchdrungen und durchkraftet war vom vierten makrokosmi-
schen Prinzip, so werden vom vierten makrokosmischen Prinzip die
Leiber derer durchsetzt sein, die den Christus in sich aufnehmen. So
wie das vierte makrokosmische Prinzip die Gabe des Christus ist, so
werden das sechste, siebente Prinzip die Gaben der luziferischen Gei-
ster sein. So dafl wir es in der Zukunft werden etleben konnen — und
die Zeiten bereiten sich schon vor —, wo unverstindige Menschen
werden sagen: Ja, der Christus, der ist eigéntlich, wenn wir die Evange-
lien durchnehmen oder sonst dasjenige auf uns wirken lassen, was er
der Menschheit gegeben hat, in bezug auf seine Lehre, auf das, was
von ihm als Lehre ausflie3t, gar nicht auf jener Hohe, auf der vielleicht
andere geistige Wesenheiten, die mit dem Menschen in Beziehung
sind, stehen. Die ragen iiber den Menschen in gewisser Weise hinaus,
sie konnen nicht den ganzen Menschen durchsetzen, aber sie durch-
setzen seinen Verstand, seine Genialitit! — Und der dufBlerlich Be-
trachtende sagt: Diese Wesenheiten stehen eigentlich hoher als der
Christus.



Es wird eine Zeit kommen, wo man die Sache so auffassen wird,
daBl man den michtigsten, den bedeutendsten dieser luziferischen
Geister, der sozusagen die Menschen tiber sich selbst hinausfithren
wird wollen, auf den Schild erheben und fiir einen groB3en Menschen-
filhrer ansehen wird. Sprechen wird man: Ach, dasjenige, was der
Christus hat geben konnen, war im Grunde genommen nur ein Durch-
gangspunkt! Jetzt schon gibt es Menschen, die so reden: Ach was
sind eigentlich die Lehren der Evangelien! Wir sind schon dber sie
hinausgewachsen. — Wie gesagt, einen umfassenden, genialen Geist,
einen hervorragenden Geist wird man aufzeigen, der Besitz ergreifen
wird von einer menschlichen fleischlichen Natur, die er durchsetzt mit
seiner Genialitit. Man wird sagen: Der ubertrifft ja den Christus,
denn der Christus war im Grunde genommen nichts als der, welcher
Gelegenheit gegeben hat, das vierte Prinzip auszubilden; jener aber
gibt Gelegenheit, es wihrend der Erdenentwickelung bis zum sieben-
ten Prinzip zu bringen!

So werden der Christus-Geist und der Geist dieser Wesenheit
einander gegeniiberstehen: der Christus-Geist, von dem die Men-
schen werden hoffen koénnen, den michtigen makrokosmischen Im-
puls ihres vierten Prinzipes zu erhalten, und der luziferische Geist, der
in einer gewissen Beziehung sie dariiber hinausfithren wird wollen.

Wenn die Menschen dabei bleiben und sich sagen kénnen: Wir
miissen von den luziferischen Geistern nur dasjenige erlangen, zu dem
wir so hinaufblicken, wie wir zu unserer niederen Natur hinunter-
blicken, — so wiirden die Menschen recht tun. Indem aber die Men-
schen dazu kommen werden zu sagen: Seht, der Christus gibt nur das
vierte Prinzip, da sind aber die Geister, die das sechste und siebente
geben — da werden die Menschen, die dem Christus gegeniiber so
denken, anbeten und auf den Schild heben den Antichrist.

So wird sich die Stellung des Antichrist zum Christus in der Zu-
kunft geltend machen. Und mit dem duBleren Verstand, mit der duBe-
ren Genialitit wird man nichts gegen solche Dinge einwenden kénnen,
denn man witrd vieles aufweisen kénnen, was im Sinne von Vernunft
und Genialitit gescheiter sein wird beim Antichrist als das, was als
tiefstes menschliches Prinzip von dem Christus immer mehr und mehr



in die Seele einflieBen wird. Weil der Christus den Menschen das
vierte makrokosmische Prinzip bringt, das, da es makrokosmisch ist,
doch unendlich wichtiger ist als alle mikrokosmischen Prinzipien - es
ist stirker als sie, wenn es auch verwandt ist dem menschlichen Ich,
stirker als alle anderen, die wihrend der Erdenentwickelung erlangt
werden kénnen —, so wird man, weil es eben nur das vierte Prinzip ist,
sagen, es sei niedriger als das funfte, sechste, siebente, welche von den
luziferischen Geistern kommen, es sei insbesondere niedriger als das,
was vom Antichrist kommt.

Es ist wichtig, daB3 auf dem Boden der Geisteswissenschaft ein-
gesehen werde, daB3 es so ist. Sagt man doch jetzt schon anldBlich der
kopernikanischen Lehre, die sozusagen die Erde in Bewegung ge-
bracht hat, die Erde dem Stillstand entrissen hat, in welchen man sie
frither versetzt hatte, die sie um die Sonne herumgefithrt und gezeigt
hat, wie die Erde ein Staubkorn im Weltall ist: Ja, wie kann daneben
die christliche Idee bestehen! — Man konstruiert einen Widerspruch
zwischen der christlichen Idee und dieser Naturwissenschaft, indem
man sagt: In dlteren Zeiten, da konnten ja die Menschen zu dem
Kreuz auf Golgatha und zum Christus aufschauen, denn da kam ihnen
die Erde vor wie der auserlesene Platz im Weltenall, und die andern
Weltenkérper kamen ihnen klein und der Erde wegen eigentlich da-
seiend vor. Da erschien — so kdnnte man sagen — die Erde dem Men-
schen wiirdig, das Kreuz von Golgatha zu tragen! Als aber die kopet-
nikanische Lehre die Geister ergriff, fingen die Menschen an zu
spotten und meinten: Da die andeten Weltenkotrper zum mindesten
dieselbe Bedeutung haben wie die Erde, so miifite der Christus von
Weltenkérper zu Weltenkorper gewandelt sein. Da nun aber die
anderen Weltenkorper viel groBler sind als die Erde, so wire es eigent-
lich sonderbar, daBl auf der kleinen Erde der Gottmensch das Et-
l6sungswerk vollbracht hitte! — So sprach wirklich ein nordischer
Gelehrter. Er meinte: So wie wenn man ein michtiges Drama, statt
es auf einer groflen Residenzbiihne aufzufiihren, auf einer kleinen Vor-
stadtbithne oder in einem Dotftheater auffithren wollte, so kime ihm
das Christus-Drama vor. Er sagte: Es ist doch widersinnig, daf3 das
grofite Drama der Welt nicht aufgefithrt werden sollte auf einem



grofien Weltenkorper. Es ist das gerade, wie wenn man ein michtiges
Stiick nicht auf einem glinzenden Theater, sondern auf einem elenden
Dotftheater auffithren wollte!

Eine solche Rede ist nun ganz sondetrbar, und man kann erwidern:
Die christliche Legende hat dafiir gesorgt, dafl man etwas so Torichtes
eigentlich nicht sollte sagen kénnen, denn sie hat ja nicht einmal dieses
Mysterium auf einen glinzenden Platz der Erde vetlegt, sondern auch
noch in einen armen Hirtenstall. Damit ist ja eigentlich schon be-
kundet, da} man einen solchen Einwand nicht machen sollte, wie ihn
der nordische Gelehrte gemacht hat. Die Menschen bedenken nur
immer nicht, wie inkonsequent sie mit ihren besonders klugen Ge-
danken sind. Die Idee verfingt nicht gegeniiber der einfachen grofien
Wahrheit, die schon in der christlichen Legende gegeben ist. Und
wenn diese christliche Legende nicht auf der Erde an einen glinzenden,
hervorragenden Residenzpunkt, sondern in den armen Hirtenstall die
Geburt des Jesus verlegt, so erscheint es nicht widersinnig, dal3 den
grofften Weltenkorpern gegeniiber die Erde als der Platz auserlesen
wotden ist, welcher das Kreuz trug. Uberhaupt ist in der ganzen Art
und Weise, wie die christliche Lehre in ihrer Art dasjenige gibt, was
der Christus der Menschheit zu bringen hatte, eine Andeutung schon
jener groflen Lehren, die uns heute die Geisteswissenschaft wiederum
geben soll. Lassen wir die Evangelien auf uns wirken: Wir kénnen die
tiefsten geisteswissenschaftlichen Wahrheiten finden, wie wir das oft-
mals gesehen haben. Aber wie sind in den Evangelien diese groBen
Weistimer enthalten? Ja, ich mdéchte sagen: Wenn diejenigen Men-
schen, die nicht einen Funken des Christus-Impulses in sich haben,
sich aufschwingen sollen zu einem Verstindnis dessen, was in den
Evangelien steht, dann missen sie f6rmlich ihr Gehirn zermartern, es
muf} eine gewisse Genialitit sogar entwickelt werden. Daf3 das not-
male menschliche Bewufitsein nicht hinreicht, das kann man daraus
entnechmen, dafl so wenige Menschen die geisteswissenschaftliche
Interpretation der Evangelien auch nur im geringsten verstehen. Man
kann also mit luziferischen Kriften, mit der Ausbildung von Genia-
litit die Evangelien nur rein dufletlich verstehen. Aber so wie sie ge-
geben sind, wie treten uns da ihre Wahrheiten entgegen? So treten sie



uns entgegen, wiec wenn sie unmittelbar, wie das reifste Gut, hervor-
quellen wiirden aus dem, was wir die Wesenheit Christi nennen ~
ohne Miihe, ohne irgendeine Anstrengung — und so zu den Herzen
sprechen, die sich durchdringen lassen vom Christus-Impuls, dal sie
unmittelbar in Einheit die Seele durchleuchten und durchwirmen.

Die Art und Weise, wie die gro3ten Weistiimer da an den Menschen
herantreten, ist das Gegenteil von der Art und Weise, wie auf die
Klugheit gewirkt wird. Sie ist so, daf} gerechnet wird damit, da3 in
jener unmittelbaren, urspriinglichen, elementaren Art aus dem vierten
makrokosmischen Prinzip in dem Christus Jesus wie fertig hervos-
sprudeln diese Wahrheiten, daf3 sie unmittelbar auf die Menschen iibet-
gehen. Ja, es ist sogar dafiir gesorgt, daf} die Gescheitheit der Men-
schen, die Klugheit alles Luziferischen in der Menschheitsentwicke-
lung, viel herumdeuteln wird an. diesen Christus-Worten und sich
nach und nach erst durchringen wird zu ihrer Einfachheit und Gran-
diositit, zu threm elementaren Charakter. Und so wie zu den Christus-
Wortten, so auch zu den Christus-Tatsachen.

Wenn wir eine solche Tatsache, wie es, sagen wir die Auferstehung
als Tatsache ist, mit den Mitteln darstellen, die uns die Geisteswissen-
schaft an die Hand gibt, welch eigentlimlicher Tatsache stehen wir da
gegeniiber? Ein sehr bedeutender deutscher Theosoph hat schon in
den zwanziger Jahren des neunzehnten Jahrhunderts gesagt, man
konne es sehen, wie immer mehr und mehr die Menschenvernunft mit
dem luziferischen Prinzip durchsetzt wird. Trox/er ist es gewesen. Er
hat gesagt: ganz luziferisch sei die menschliche Vernunft in alle dem,
was sie begreifen will. — Es ist im allgemeinen schwer, gerade auf die
tieferen theosophischen Weistiimer hinzuweisen. Diejenigen von
Ihnen, die in Prag bei meinem Zyklus dagewesen sind, werden sich
erinnern, daB3 ich damals auf Troxler hingewiesen habe, um zu zeigen,
wie in ihm schon vorhanden war, was jetzt gelehrt werden kann tber
den menschlichen Atherkdrper oder Lebensleib. Er hat den Aus-
spruch getan, daf} die menschliche Vernunft durchsetzt ist von den
luziferischen Kriften.

Wenn wir heute, abgesehen von den luziferischen Kriften, aus den
guten theosophischen Kriften heraus die Auferstehung begreifen wol-



len, so missen wir darauf hinweisen, dal mit der Johannestaufe im
Jordan etwas Bedeutsames geschehen ist, dall da die drei Leiber des
Lukas-Jesusknaben durchsetzt wurden von der makrokosmischen
Christus-Wesenheit, die dann drei Jahre auf der Erde gelebt hat, dann
durch das Mysterium von Golgatha gegangen sind mit dieser Christus-
Wesenheit. Diese Entwickelung des Christus Jesus war natiirlich
anders wihrend der drei Jahre, als die eines andern Menschen., Wie
war sie, so daf} wir mit den geisteswissenschaftlichen Prinzipien, wenn
wir ins Fundamentale gehen, begreifen konnen, wie die Auferstehung
eigentlich war?

Da stand am Jordan Jesus von Nazareth. Sein Ich trennte sich von
dem physischen Leib, Ather- oder Lebensleib und astralischen Leib,
und die makrokosmische Christus-Wesenheit senkte sich nieder, nahm
Besitz von diesen drei Leibern und lebte dann bis zum 3. April des
Jahres 33 — wie wir feststellen konnten. Aber es war das ein anderes
Leben. Denn schon von der Taufe angefangen, war dieses Leben des
Christus in dem Leib des Jesus von Nazareth ein langsamer Prozef des
Sterbens. Mit jedem vorriickenden Zeitabschnitt in dem Leben dieser
dret Jahre starb sozusagen etwas von den Hillen in dem Jesus von
Nazareth dahin. Langsam starben diese Hillen ab, so dafl nach drei
Jahren der ganze Leib des Jesus von Nazareth etwas war, das an der
Grenze schon stand, Leichnam zu sein und nur eben zusammengehalten
wurde von der Macht der makrokosmischen Christus-Wesenheit. Sie
diirfen sich nicht vorstellen, daBB dieser Leib, in dem der Christus
wohnte, sagen wir anderthalb Jahre nach der Johannestaufe im Jordan,
so war wie ein anderer Leib, sondern so, dal} eine gewdhnliche
Menschenseele ihn sofort hitte von sich fallen fiihlen, weil er nur zu-
sammengehalten werden konnte von der michtigen makrokosmischen
Christus-Wesenheit. Es war ein fortwihrendes, langsames, durch drei
Jahre dauerndes Dahinsterben. Und an der Grenze des Auseinander-
fallens war dieser Leib angekommen, als das Mysterium von Gol-
gatha eintrat. Dann war nur noch notwendig, daf} diejenigen Minner,
von denen uns erzihlt wird, herankamen an diesen Leib mit ihren
sonderbaren Dingen, die Spezereien genannt werden, und eine che-
mische Verbindung herstellten zwischen diesen eigentiimlichen Stof-



fen und dem Leib des Jesus von Nazareth, in dem die makrokos-
mische Christus-Wesenheit drei Jahre gewohnt hatte, und ihn dann
ins Grab senkten. Da brauchte es nur ein ganz Weniges, daf3 dieser
Leib zu Staub zetfiel im Grabe, und dal3 der Christus-Geist sich um-
kleidete mit einem, man kann sagen, bis zur physischen Sichtbarkeit
sich verdichtenden Athetrleib. So daB3 der auferstandene Christus um-
hiillt war mit einem bis zur physischen Sichtbarkeit verdichteten
Atherleib. So ging er herum und erschien denen, denen er erscheinen
konnte. Er war nicht fiir alle sichtbar, weil es eigentlich nur ein ver-
dichteter Atherleib war, den der Christus nach der Auferstehung trug.
Aber das, was ins Grab gelegt worden war, das zerfiel zu Staub. Und
nach den neuesten okkulten Forschungen stellte sich in der Tat das
ein, daf3 ein Erdbeben stattfand. Es war mir frappierend, nachdem ich
aus okkulten Forschungen heraus gefunden hatte, daf3 ein Erdbeben
stattgefunden hatte, im Matthius-Evangelium dieses angedeutet zu
finden. Es spaltete sich die Erde, der Staub des Leichnams fiel hinein
und verband sich mit der ganzen Substanz der Erde. Durch das
Durcheinanderriitteln infolge des Erdbebens wurden die Tiicher so
geriittelt, wie man sie dort nach der Beschreibung des Johannes-
Evangeliums beschrieben findet. Es ist das im Johannes-Evangelium
wunderbar geschildert.

So haben wir okkult die Auferstehung zu begreifen und brauchen
gar nicht in Widerspruch zu kommen mit den Evangelien. Denn ich
habe schon oft darauf aufmerksam gemacht, dafl Maria von Magdala
den Christus nicht erkannte, als et iht begegnete. Wo wiirde sich denn
einer nicht getrauen, jemanden, den er vor ein paar Tagen noch gese-
hen hat, wiederzuerkennen, besonders wenn dies eine solche wichtige
Personlichkeit ist, wie es der Christus Jesus war? Wenn erzihlt wird,
dafl Maria von Magdala ihn nicht erkannte, so muflte er ihr in einer
anderen Gestalt entgegengetreten sein. Sie erkennt ihn erst, als sie so-
zusagen ihn sprechen hért. Da wird sie aufmerksam.

Und alle Einzelheiten in den Evangelien sind uns okkult ganz be-
greiflich.

Aber es konnte jemand sagen: Thomas wurde von dem Auferstan-
denen, der den Jiingern erschien, aufgefordert, mit seinen Hinden in



die Wundmale zu greifen. Da miifite man voraussetzen, daB diese noch
dagewesen wiren, daf3 Christus mit demselben Leib, der sich in Staub
aufgelost hat, zu den Jingern gekommen wire. Nein! Denken Sie
sich, es hat jemand ein Wundmal: da zieht sich der Atherleib be-
sonders zusammen, bekommt eine Art Narbe. Und in dem besonders
zusammengezogenen Atherleib, dem entnommen sind die Bestand-
teile zu dem neuen Atherleib, mit dem sich die Christus-Wesenheit
umkleidete, da waren zur Sichtbarkeit gebracht diese Wundmale,
waren besonders dichte Stellen, so daf3 auch der Thomas fiithlen
konnte, daf} eine Realitit da ist.

Gerade diese Stelle ist im okkultistischen Sinn eine wunderbare
Stelle. Dies widetspricht durchaus auch nicht dem, daBl wir es mit
einem durch die Christus-Kraft bis zur Sichtbarkeit verdichteten Ather-
leib zu tun haben und daf3 dann auch die Emmaus-Szene eintreten
kann. Wir finden sie im Evangelium so geschildert, daB nicht eine ge-
wohnliche Nahrungsaufnahme stattfindet, sondern eine Auflésung des
Genossenen unmittelbar durch den Atherleib, durch die Krifte des
Christus, ohne Mitwirkung des physischen Leibes.

Alle diese Dinge kénnen aus okkulten Grundsitzen heraus auf dem
Boden der Geisteswissenschaft heute verstanden werden, Die Evange-
lien koénnen in gewisser Weise wortlich — abgesehen von den in
schlechter Ubersetzung tberlieferten Stellen —, wortlich verstanden
werden. Alles einzelne erklirt sich auf wunderbare Weise, und wer
diese Dinge eingesehen hat, der sagt sich, wenn er einen Widerspruch
bemerkt: Da bin ich noch zu dumm! - Er fiihlt sich nicht so gescheit
wie die modernen Theologen, welche sagen: Wir kénnen die Auf-
erstehung nicht so fassen, wie sie in den Evangelien geschildert ist! —
Wir aber kénnen sie gerade so fassen, wenn wir die Dinge aus den
Fundamenten heraus begreifen.

Alles das, was jetzt ausgesprochen worden ist, wie wirkt es denn
auf die menschliche Vernunft? Nun, eben so, daB3 die Leute sagen:
Wenn ich die Auferstehung glauben soll, dann muf ich einen Strich
machen durch das, was ich mir bisher durch meine Vernunft errungen
habe. Das kann ich nicht. Deshalb mufl die Auferstehung gelsscht
werden, — Die Vernunft, die so spricht, ist eben die luziferisch durch-



setzte Vernunft, welche nicht diese Dinge begreifen kann. Diese wird
immer mehr und mehr dazu kommen, abzulehnen die grof3en elemen-
tar wirkenden Reden und Tatsachen, die sich vordem zugetragen
haben und um das Mysterium von Golgatha herum. Aber die Geistes-
wissenschaft wird dazu berufen sein, bis ins einzelnste hinein diese
Dinge zu begreifen. Sie wird nicht ablehnen das, was als fiinftes,
sechstes, siebentes Prinzip hinausgehen kann iiber das vierte makro-
kosmische Prinzip. Dennoch wird sie in dem vierten makrokosmi-
schen Prinzip den gréften Impuls sehen, der der Erdenentwickelung
gegeben worden ist.

Daraus aber sehen Sie, daf3 es in gewisser Weise nicht so ganz leicht
ist, die Christus-Entwickelung innerhalb der Erde zu verstehen, weil
ja der Einwand in gewisser Art berechtigt ist, dal3 besondere Geister,
luziferische Geister, zu anderen, aber nur mikrokosmischen Prinzipien
hinauffithren. Ich habe das frither so ausgedriickt, daf3 ich sagte: Der
Christus ist wie eine Art Mittelpunkt, wo das Wesen wirkt durch seine
Tat, das Wesen wirkt durch das, was es ist. Ringsherum um den
Christus sitzen die zwolf Bodhisattvas der Welt, auf die iiberstrahlt,
was vom Christus ausgeht und die es zunichst im Sinne der Weisheits-
verarbeitung zu hoheren Prinzipien erheben. Aber es strahlt alles von
dem vierten Prinzip aus auch auf die hoéheren Prinzipien, insofern
diese auf der Erde zur Entwickelung kommen. Dadurch wird in bezug
auf die Einzigartigkeit des Christus viel Irrtum hervorgerufen, daf3
man sich nicht klar ist dariiber, wie man es zwar mit dem vierten, aber
mit dem vierten makrokosmischen Prinzip im Christus zu tun hat, und
wenn auch hohere Prinzipien entwickelt werden konnen, diese eben
nur mikrokosmische Prinzipien sind von Wesenheiten, die auf dem
alten Monde nicht zur vollen Entwickelung gekommen sind, die aber
in ihrer Art iiber die Menschen hinaus sind, die, weil sie schon auf der
Mondenentwickelung zur Entfaltung gekommen sind, ihrerseits auf
dem Monde das entwickelt haben, was die Menschen auf der Erde
erst entwickeln miissen.

Zu solchen Dingen, wie sie jetzt auseinandergesetzt worden sind,
miissen wir uns auch erheben, wenn wir die richtige Stellung des
Christus-Prinzips innerhalb unserer Erdenentwickelung einsehen wol-



len, wenn wir uns klar werden wollen, warum in der Zukunft der
Antichrist hoher gestellt werden wird in vieler Beziehung als der
Christus selber. Man wird den Antichrist vielleicht gescheiter finden,
genialer finden als den Christus. Er wird einen méchtigen Anhang
erringen. Aber die Geisteswissenschafter sollen sich dazu vorbereiten,
nicht durch das, was jetzt charakterisiert worden ist, sich tduschen zu
lassen. Es wird vor allen Dingen ein fest Gegriindetsein in den guten
geisteswissenschaftlichen Prinzipien notwendig sein, um sich nicht
tauschen zu lassen auf diesem Gebiete. Es war vor allen Dingen die
Aufgabe und Mission derjenigen Esoterik, die sich seit dem drei-
zehnten Jahrhundert im Abendland entwickelt hat und tber die
mancherlei gesagt worden ist: klar dasjenige herauszuarbeiten, was
uber die Natur des Christus in dieser Beziehung zu sagen ist. So dal3
derjenige, der auf dem Boden dieser Esoterik feststeht, klar und immer
klarer erkennen witd, welche Mittelpunktsstellung der Christus inner-
halb der Erdenentwickelung einnimmt. Und man wird schon dazu
kommen — gegeniiber allen sogenannten Wiederverkdrperungen des
Christus auf unseter Erde — geltend zu machen das ganz Einfache:
Geradeso wie ein Waagebalken nur an einem Punkt unterstiitzt sein
mul} und nicht an zweien oder mehreren, so muf3 die Erdenentwicke-
lung einen Grundimpuls haben. Und derjenige, welcher mehrere Ver-
korperungen des Christus annimmt, der macht denselben Fehler wie
der, welcher meint, damit ein Waagebalken ja recht gut funktioniert,
muf er an zwei Stellen unterstiitzt sein. Wenn dies geschieht, dann ist
es eben keiner mehr. Und dasjenige, was in mehreren Inkarnationen
iber die Erde ginge, wire kein Christus mehr. Das ist das, was jeder
geschulte Okkultist gegenliber der Christus-Natur geltend machen
wird. Mit einem einfachen Vergleich wird auf das Einzigartige der
Christus-Natur immer hingewiesen. Da stehen in vollem Einklang
Evangelium und Geisteswissenschaft.



DIE MORGENROTE DES NEUEREN OKKULTISMUS

Kassel, 27. Januar 1912
Erster Vortrag

Es wird heute meine Aufgabe sein, eine zunichst rein geschichtliche
Betrachtung zu geben, welcher dann iibermorgen folgen soll, was uns
tiefer einfilhren kann in die Impulse rosenkreuzerischen Denkens,
Wollens und Handelns. Dem Rosenkreuzertum von heute Verstindnis
entgegenbringen kann man nur, wenn man sich in die Seele schreibt,
es sei das Rosenkreuzertum nicht etwas, was eine geschichtliche Norm
ein fiir allemal hat, sondern eigentlich etwas anderes ist in jedem Jaht-
hundert. Das ist deshalb so, weil es stets sich den Verhiltnissen der
Gegenwart anpassen mufl. Dariiber sind wir uns ja klar, daf} die
eigentlichen Grundimpulse der Geisteswissenschaft sich immer mehr
einleben miissen in die Kultur der Gegenwart, aber daf3 dies in der
abendlindischen Kultur, in der wir stehen, schwer ist. Nicht von
heute auf morgen ist es moglich, ein anderer Mensch zu werden durch
die Geisteswissenschaft, weil wir hineingeboren sind durch unser
Karma in die abendlindische Kultur. Wir haben es nicht so leicht wie
die Vertreter irgendwelcher Menschenzusammenhinge, die von Ras-
sen- oder religivsen Voraussetzungen ausgehen konnen. Denn das
muf} ja unser Grundprinzip sein, dafl wir nicht etwa auf dem Boden
eines religiosen Bekenntnisses stehen, sondern wir sehen in den ver-
schiedenen religiGsen Systemen Ausgestaltungen des einen spirituellen
Lebens. Diesen spirituellen Wahrheitskern in allen religiGsen Welt-
anschauungen soll die Geisteswissenschaft aufsuchen. Es ist selbst-
verstindlich, dal der Anthroposoph als abendlindischer Mensch
leicht mifiverstanden werden kann, und dies am meisten von den ver-
schiedenen religiésen Bekenntnissen und Weltanschauungen, die wir
um uns herum vorhanden sehen.

Wenn wir richtig begreifen, was wir als Geisteswissenschafter sein
wollen, dann miissen wir auf einem Boden feststehen: auf dem Boden
des geschichtlichen Werdens. Wir miissen begreifen, daBl Geistes-
wissenschaft ein Ereignis innerhalb der geschichtlichen Entwickelung



ist. Jeder der Hiersitzenden ist verkSrpert gewesen in jeder Kultur-
periode, und zwar wiederholt verkorpert in jeder einzelnen Kultur-
periode. Welches ist nun aber der Sinn dieser Verkorperungen?
Warum muf} der Mensch alle diese verschiedenen Schulungen durch
sein Leben in den verschiedenen Kulturentwickelungen erfahren?
Diese Frage hat Lessing zu seinem Bekenntnisse der Reinkarnations-
idee gefiihrt. Lessing sagte sich: Die Menschen sind frither durch alle
méglichen Kulturperioden hindurchgegangen, und sie miissen wieder-
kehren, um Neues zu lernen und das Alte mit dem Neuen zu ver-
binden. So etwa dachte Lessing: Es mul} einen Sinn haben, dal wir
durch die verschiedenen Inkarnationen gehen. Und dieser Sinn liegt
eben darin, daB3 der Mensch in jeder neuen Inkarnation Neues zu dem
Alten hinzuerlebt.

Es ist ja schon oft hingewiesen worden darauf, daf} die aufeinander-
folgenden Epochen ganz verschieden voneinander waren. Heute soll
nun genauer auf einen auBlerordentlich wichtigen Zeitpunkt hin-
gewiesen werden, auf das dreizehnte Jahrhundert. Man kann sagen,
daBl die zu jener Zeit inkarnierten Menschen etwas ganz Besonderes
etlebten, etwas, was die zu andern Zeiten verkérperten Menschen
nicht haben erleben kénnen. Und was ich jetzt sagen werde, das sage
ich in einem Sinne mit allen denen, die ein gewissermallen erhéhtes
geistiges Leben haben durchmachen diirfen und die heute wieder
inkarniert sind. Die wissen das alle.

Im dreizehnten Jahrhundert war fir alle Menschen eine geistige
Finsternis, selbst fiir die erleuchtetsten Geister, auch fiir die Ein-
geweihten. Alles, was damals im dreizehnten Jahrhundert gewuf3t
wurde von geistigen Welten, das wuBte man durch Ubetlieferung oder
von schon frither Eingeweihten, die ihre Erinnerung an das, was sie
damals erlebt hatten, weckten. Aber fiir eine kurze Zeit konnten auch
diese Geister nicht unmittelbar hineinblicken in die geistige Welt.
Diese kurze Zeit der Verfinsterung mufite damals sein, um das Cha-
rakteristische unseres jetzigen Zeitalters vorzubereiten: die heutige
intellektuelle, verstandesmillige Kultur. Das ist das Wichtige, daB}
wir das heute in der fiinften nachatlantischen Kulturperiode haben.
Das war nicht so in der griechischen Kulturperiode. Da war an Stelle



des jetzigen verstandesmifligen Denkens die unmittelbare An-
schauung das Dominierende. Der Mensch wuchs sozusagen zusammen
mit dem, was er sah und horte, ja, auch mit dem, was er dachte, wuchs
der Mensch damals zusammen. Damals wurde nicht so viel spintisiert,
wie es heute geschieht und geschehen muf3, denn das ist die Aufgabe
der fiinften nachatlantischen Kulturperiode.

Damals, im dreizehnten Jahrhundert, mufiten ganz besonders ge-
eignete Personlichkeiten fiir die Einweihung ausgewihlt werden, und
diese Einweihung selbst konnte erst geschehen nach Ablauf jener
kurzen Zeit der Verfinsterung. Es ist heute noch nicht méglich, den
Ort in Europa zu nennen, wo das geschehen ist, was ich jetzt sagen
werde. Aber es wird in nicht ferner Zeit auch dieses geschehen
konnen.

Heute nun soll gesprochen werden tiber die Morgenrote des neueren
Okkultismus. Es handelt sich darum, daB} in jener vetfinsterten Zeit
zwOlf Menschen lebten, zwolf hervorragende Geister, die sich ver-
einigten, um den Menschheitsfortschritt zu férdern. Sie konnten alle
nicht unmittelbar hineinschauen in die geistige Welt, aber sie konnten
rege machen in sich die Erinnerung an das, was sie durch friithere Ein-
weihung erlebt hatten. Und das Menschheitskarma hat es so gefiigt,
daB in sieben dieser zwolf Menschen verkorpert war, was den Men-
schen geblieben war an Resten der alten atlantischen Kultur. In meiner
«Geheimwissenschaft» ist es ja schon gesagt, dal in den sieben weisen
Lehrern des uralt heiligen Indiens hiniibergetragen wurde das, was’
von der atlantischen Epoche iibriggeblieben war, Die sieben Minner,
die im dreizehnten Jahrhundert wieder inkarniert waren, die einen
Teil der zwolf bildeten, das waren eben diejenigen, die zuriickblicken
konnten auf die sieben Stromungen der alten atlantischen Kultur und
auf das, was als diese sieben Strémungen weiter fortlebte. Von diesen
sieben Individualititen konnte jeder immer nur eine der Stromungen
fruchtbar machen fiir die damalige und die heutige Zeit. Zu diesen
Sieben kamen vier andere, die nicht auf lingst verflossene Urzeiten
zuriickblicken konnten wie die erstgenannten sieben Weisen, sondern
diese vier Persénlichkeiten konnten zuriickblicken auf das, was die
Menschheit sich angeeignet hatte von okkulten Wahrheiten in den



vier nachatlantischen Kulturperioden. Es konnte der erste auf die
urindische Zeit zuriickblicken, der zweite auf die urpersische, der
dritte auf die Zdgyptisch-chalddisch-babylonisch-assyrische und der
vierte auf die griechisch-lateinische Zeit. Diese vier vereinigten sich
mit den sieben zu dem Kollegium der weisen Minner im dreizehnten
Jahrhundert. Der Zwolfte hatte gewissermaflen am wenigsten von
Erinnerungen, er war der intellektuellste, der besonders die dulleren
Wissenschaften zu pflegen hatte. Diese zwolf Individualititen lebten
ja nicht nur weiter in den Erlebnissen des abendlindischen Okkultis-
mus, sondern konnten auch sich inkorporieren in Personlichkeiten,
die vom Okkultismus etwas wuflten. Eine ganz besondere Art, darauf
hinzuweisen, finden wir bei Guoethe in seinem Gedicht «Die Ge-
heimnisse ».

Also von zwoOlf hervorragenden Individualititen haben wir zu
sprechen, und zu diesen kam ein Dreizehnter, der nach der Epoche
der Verfinsterung ausgewihlt werden sollte, um die in der abend-
lindischen Kultur notwendige Einweihung zu erlangen. Die Um-
stinde sind geheimnisvoll, und ich kann Thnen das Folgende natiirlich
nur erzihlen, doch fiir mich ist alles vollkommen objektive Wahrheit.
Aber priifen konnen Sie es, wenn Sie alles zusammennehmen, was
schon von der anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft ge-
sagt worden ist im Laufe der letzten Jahre, und dazu das nehmen, was
Sie aus der duBeren Geschichte seit dem dreizehnten Jahrhundert
wissen.

Es war niamlich dem Kollegium der zwolf weisen Minner bekannt,
daB} in dieser Epoche geboren werden sollte ein Kind, das zur Zeit des
Christus-Ereignisses in Paldstina gelebt hatte und das bei dem Myste-
rium von Golgatha dabei war. Diese Individualitit besal3 eine ausge-
prigte Herzensbildung, ja, eine ganz besonders intime Liebebil-
dung, die sie sich in entsprechenden Verhiltnissen seitdem hatte er-
werben konnen. Eine auBlerordentlich spirituelle Individualitit war in
diesem Kind vcrkéi‘pcrt. Es muflte nun etwas geschehen, was niemals
wieder in derselben Form geschehen darf. Das Folgende ist nicht etwa
ein Musterbeispiel einer Initiation, sondern es stellt etwas ganz aus-
nahmsweise Geschehenes dar. Dieses Kind ‘mulite nimlich heraus-



genommen werden aus der Umgebung, in die es hineingeboren war
und in die Obhut der zwolf Weisen an einen bestimmten Ort Europas
gebracht werden. Nun war aber nicht dasjenige das Wichtigste, was
duBlerlich vorgenommen wurde von den zwdolf Weisen, sondern das
eben war das Bedeutungsvolle, daB3 das Kind in der Umgebung det
zwolf Weisen aufwuchs. Dadurch stromten die Weisheiten der zwdlf
Minner in das Kind ein. Also zum Beispiel hatte einer dieset Zwolf
die Marsweisheit in sich, und dadurch hatte jene Seele ein in ganz
bestimmter Weise geartetes Leben in sich, eine besondere Seelen-
stimmung wat ihr geworden durch die Marskultur. Diese Marskultur
bestand zum Beispiel unter anderem darin, daB die Seele eine gewisse
Fihigkeit bekam, mit Begeisterung die okkulten Wissenschaften zu
vertreten. Ahnliche planetarische Beeinflussungen geschahen im Hin-
blick auf die anderen Seelen. Durch das Zusammenklingen der ver-
schiedenen Strémungen, die von den zwolf Weisen ausgingen, wurde
die Seele dieses Kindes harmonisch geformt. So wuchs das Kind heran
in stindiger Obhut der Zwdlfe. Dann kam eine gewisse Zeit: das
Kind war schon Jingling geworden, nahe der Zwanzigerjahre, und
konnte etwas duBlern, was wie ein Reflex der zwolf Weisheitsstromun-
gen war. Und das, was sich da duBlerte, das war etwas Neues, auch fiit
die zwolf Weisen. Die Umwandlung geschah unter starken organi-
schen Verinderungen. Auch korperlich hat sich das Kind von andern
Menschen stark unterschieden. Zeitweilig war es sehr krank, wurde
ganz durchsichtig — der Korper des Jiinglings wurde wie durch-
scheinend. Und dann kam eine Zeit, wo die Seele den Korper fiir
einige Tage ganz verlieB. Wie tot lag da der Jingling. Und als die
Seele zuriickkehrte, hatte sich etwas vollzogen, was wie eine ganz
neue Geburt der zwolf Weisheiten war, so dafl auch die zwolf Weisen
ganz Neues von dem Jiingling lernen konnten. Er konnte nun spre-
chen von ganz neuen Erlebnissen. Er konnte durch das Mysterium
von Golgatha etwas Ahnliches erleben wie Paulus vor Damaskus.
Damit war die Moglichkeit gegeben, alle Weltanschauungen, religiGse
und wissenschaftliche — und es gibt im Grunde genommen nur zwolf
solcher Weltanschauungen - in eine cinzige zusammenzufassen, die
aus diesen zwolfen geboren ist. Die Moglichkeit war gegeben, daB die



zwOlf Weltanschauungen sich zusammenfinden kdénnen in einer, die
diesen allen gerecht werden kann. Dasjenige, was gelehrt wurde, soll
ibermorgen zur Sprache kommen. Jetzt aber muf} gesagt werden, dal3
der Juingling bald darnach starb, so daf} er nur ein kurzes Erdendasein
hatte. Seine Mission bestand eben darin, denkerisch die zwolf Weis-
heitsstrtOmungen zusammenzufassen, zu durchleben und das Neue zu
schaffen, das er dann den zwolf Weisen hinterlassen konnte, die es vet-
arbeiten sollten. Eine bedeutende Anregung war gegeben worden.
Die Individualitit, von der dieser Impuls ausgegangen war, fiihrte den
Namen Christian Rosenkreuty. Dieselbe Individualitit wurde im vier-
zehnten Jahrhundert wiedergeboren, und dieses Mal dauerte ihr
Erdenleben iiber hundert Jahre. In diesem Erdenleben machte sie
auch duBerlich fruchtbar, was sie in jener kurzen Zeit etlebt hatte. Sie
bereiste das ganze Abendland und nahezu die ganze damals bekannte
Erde, um auf eine neue Weise wieder alle Weisheit aufzunehmen, von
der aus im vorangegangenen Leben ihr die Anregung zu dem neuen
Impuls gekommen war, der gleichsam wie eine Essenz eintriufeln
sollte in die ganze Kultur der damaligen Zeit.

Auch in exoterischer Weise kam dieser neue Einschlag zum Aus-
druck. So hat zum Beispiel in Lessings Leben die Inspiration dieser
Wesenheit hineingewirkt. Dies kann man allerdings nicht dullerlich
nachweisen. Aber die ganze Art des Denkens bei Lessing ist so, daf}
der, der mit den Dingen vertraut ist, diesen rosenkreuzerischen Impuls
wahrnehmen kann. Oder zum Beispiel im neunzehnten Jahrhundert,
das doch in so hohem MaBle ungeeignet war fir solche Ideen wie
Karma, Reinkarnation und so weiter, hat dieser Impuls in exoterischer
Weise gewirkt. Es ist interessant, daf} gerade in jener Zeit, gegen Ende
der vierziger Jahre, eine wissenschaftliche Gesellschaft einen Preis aus-
setzte fiir die beste philosophische Arbeit iiber die Unsterblichkeit der
Seele. Unter den eingesandten Arbeiten war auch eine Schrift von
Widenmann, die dann den Preis erhielt. Sie trat ein fiir die Annahme von
wiederholten Erdenleben der Seele. Es wurde darin natiirlich nicht so
von Reinkarnation gesprochen, wie das heute durch die Geistes-
wissenschaft geschieht, aber das Faktum ist interessant, daf3 damals
eine solche Schrift entstand und mit dem Preise ausgezeichnet wurde.



Auch andere damalige Psychologen haben sich fiir wiederholte Erden-
leben der Seele ausgesprochen. Also niemals ist ganz abgerissen der
Faden des Glaubens an Reinkarnation und Karma. Und auch die
ersten Schriften der Griinderin der Theosophischen Gesellschaft, der
groflen Personlichkeit H. P. Blavatsky, sind nur erklirlich, wenn man
die zugrundeliegende rosenkreuzerische Inspiration erkennt.

Nun ist es von grofler Bedeutung, dal3 wir wissen, dal jedesmal, in
jedem Jahrhundert, die rosenkreuzerische Inspiration so gegeben wird,
daf niemals der Triger der Inspiration dullerlich bezeichnet wird. Nur
die hochsten Eingeweihten wullten es. Heute zum Beispiel kann duflet-
lich nur von solchen Geschehnissen gesprochen werden, welche hun-
dert Jahre zuriickliegen. Denn dies ist die Zeitspanne, die nach den
Ereignissen jewells verflossen sein muf3, bevor davon duflerlich ge-
sprochen werden darf. Die Versuchung ist zu grof fiir die Menschen,
einer solchen ins Personliche gezogenen Autoritit fanatische Heiligen-
verehrung entgegenzubringen, was das Schlimmste ist, das es gibt.
Es liegt diese Gefahr eben zu nahe. Es ist die Verschwiegenheit aber
nicht nur eine Notwendigkeit gegen die duleren Anfechtungen des
Ehrgeizes und Hochmutes, deren man sich ja vielleicht noch erwehren
konnte, sondern vor allem gegen die okkulten astralen Attacken, die
fortwihrend gegen eine solche Individualitit gerichtet sein wiirden.
Deshalb also die Bedingung, dal}3 erst hundert Jahre nach einem sol-
chen Faktum davon gesprochen werden darf. Nach und nach soll
durch solche Betrachtungen eine Vorstellung herausgearbeitet wer-
den, daB3 der Schwerpunkt der geschichtlichen Entwickelung im
Rosenkreuzertum gegeben ist.

Lassen Sie mich an einem trivialen Vergleich Thnen zeigen, was mit
einem solchen Schwerpunkt gemeint ist. Denken wir uns eine Waage:
sie darf nur oben an dem Balken den einen Stiitzpunkt haben, hitte
sie zwei solche Schwerpunkte, so konnte man nicht wiegen. Fiir die
geschichtliche Entwickelung ist auch ein solcher Schwerpunkt not-
wendig. Die morgenlindische Weltanschauung zum Beispiel, und
auch Schopenkaner, geben einen solchen Schwerpunkt nicht zu, er-
kennen iiberhaupt eine geschichtliche Entwickelung in dem Sinne
nicht an. Aber es ist die Aufgabe der abendlindischen Menschheit,



Geschichte anzuerkennen. Und das Rosenkreuzertum hat die Mission,
eine solche Auffassung herauszuarbeiten, die einen Schwerpunkt im
geschichtlichen Werden zugibt. Und nun ist es ganz gleichgiiltig fiir
das, was jetzt gesagt werden soll, welchem Bekenntnisse man angehort.
Denn aus der Akasha-Chronik heraus liBt sich feststellen, dafl der Tag,
der den Schwerpunkt innerhalb der Menschheitsentwickelung dar-
stellt, der 3. April des Jahres 33 ist. Das miissen wir als besonders
bedeutsam fiir das Rosenkreuzertum ansehen, daf3 hier der Schwer-
punkt der Entwickelung der Menschen liegt.

Was ist nun damals eigentlich geschehen? In jener Zeit geschah das,
was man nennen kann: die Krisis der Dimonenwelt. Was ist das? Wir
wissen, daB3 in fritheren Zeiten die Menschen ein primitives Hellsehen
besaBBen. Das wurde dann immer schwicher und schwicher, bis es
nahe zum Verloschen kam. Die Sache ist nimlich so, daf} die Men-
schen bis zu jenem Zeitpunkt hauptsichlich im Astralleibe lebten mit
ihrem Bewul3tsein, und nicht so sehr im Ich. Die Krisis wurde nun
dadurch herbeigefiihrt, dafl das alte Hellsehen sich immer mehr ver-
dunkelt hatte. Daher konnte der Mensch nur noch in den untersten
Regionen der geistigen Welt wahrnehmen. Das Ich lebte noch im
Astralen; aber die Michte, die das Ich wahrnehmen konnte, waren
immer schlechter und schlechter, immer unreinlicher und unreinlicher
geworden. Der Mensch hatte nicht mehr einen Blick auf die guten
Michte, sondern er sah bei seinem Ausblick ins Astralische nur noch
diese bosartigen Wesenheiten. Die Heilung sollte kommen durch die
Ich-Kultur. Der Anfang davon war das, was in der Johannestaufe im
Jordan sich abspielte. Was erlebte ein solcher Mensch, der sich taufen
lieB? Zuerst erlebte er die physische Prozedur des Untergetaucht-
werdens in das Wasser und damit das Getrenntwerden des astralischen
und Atherleibes vom physischen Leibe. Dadurch konnte der Mensch
sehen, wie eine Krisis in der Dimonenwelt ausbrechen mufite. Und
die T4uflinge sagten sich: Wir miissen unsern Sinn dndern! Die Zeit
mull kommen, wo der Geist unmittelbar ins Ich-BewuBtsein ein-
dringen kann. Ein solcher Mensch fiihlte: Oh, sie stecken noch alle
in mir, diese griBlichen astralischen Wesen, sie dringen fortwihrend
in mich hinein.



Es muBite etwas kommen, was iiber das Astralische hinausgeht, und
das ist das Ich. Durch das Ich wird es méglich sein, daB sich rein
menschliche Gemeinschaften bilden aus der Freiheit der Seele heraus,
die nicht mehr an Blutsbande gekniipft sind. Stellen Sie sich nun einen
solchen Menschen vor, besessen von Dimonen schlimmster Art, die
wissen, dal eine Krisis fiir sie bevorsteht. Denken Sie sich, daf3 diesem
Menschen eine Wesenheit gegeniibertritt, die gerade die Mission hat,
den Dimonen entgegenzuarbeiten. Wie miissen diese sich fithlen? Un-
behaglich im hochsten Grade miissen sie sich fiithlen! Unbehaglich
fihlten sich die Dimonen dem Christus Jesus gegeniiber.

Das Rosenkreuzertum hat in sich die Impulse, die entgegengestellt
werden sollen den Dimonen. Das Ich soll durch diese Impulse wieder
heraufgehoben werden. Nur ist es mit dieser Heraufhebung des Ich
noch nicht weit gekommen.

Zuriickkommend auf den Ausgangspunkt unseter Betrachtung
kann uns klar werden, wie natiirlich es ist, da3 wir Anthroposophen
es schwerer haben miissen, uns in der Welt durchzusetzen, als irgend-
welche andere. Die Anthroposophen werden verfolgt wie keine ande-
ren Anhinger irgendeiner Weltanschauung. Denn nichts ist den Men-
schen unangenehmer, als wenn ihnen die wahre Gestalt des Christus
geschildert wird. Aber unsere Gesinnung beruht auf den Ergebnissen
echt okkult-wissenschaftlicher Forschung, und an dieser Gesinnung
muf} mit allen Kriften festgehalten werden.



DIE MORGENROTE DES NEUEREN OKKULTISMUS

Kassel, 29. Januar 1912
Zweiter Vortrag

Heute wollen wir an die Betrachtung von vorgestetn etwas ankniipfen,
was uns zu tief personlicher Auffassung anthroposophischen Lebens
fihren kann. Wenn wir unser Leben tiberblicken, wenn wir versuchen,
uns in seinen Einzelheiten zurechtzufinden, so kénnen wir durch eine
solche Lebensbetrachtung viel gewinnen. Da werden wir sehen an
manchen Dingen, die uns als unser Schicksal getroffen haben oder
treffen, dafl wir sie als gerecht anerkennen miissen, da wir es so vet-
dient haben. Sagen wir, ein Mensch ist in dieser Inkarnation etwas
leichtsinnig gewesen, und es trifft ihn spiter dann ein Schicksalsschlag,
so kann man vielleicht nicht mehr 4uflerlich den Schicksalsschlag mit
dem Leichtsinn zusammenbringen, abér man hat doch das Gefiihl
dafiir, daf3 dieser Schlag uns in gerechter Weise zukommt. Andere
Schicksalsschlige finden wir, weiterblickend, die uns wie Zufall diin-
ken miissen, fir die wir keine Erklirung finden. Diese zwei Kate-
gorien von Erlebnissen finden wir, wenn wir zurtickblicken auf unser
Leben.

Es handelt sich nun darum, daB wir recht sehr unterscheiden
zwischen dem, was uns als Zufall erscheint, und demjenigen, was als
Notwendigkeit wirkt. Wenn der Mensch sein Leben auf diese zwei
Kategotien von Erlebnissen hin betrachtet, dann kann er eine hohere
Entwickelung nicht durchmachen, ohne dal} er versucht, auf alles zu
schauen, was ihm als Zufall erscheint. Wir miissen besonders ver-
suchen zu schauen auf die Dinge, die wir nicht gewollt haben, die dem
entgegenstehen, was uns gefillt. Es gibt eine gewisse Méglichkeit der
Seelenverfassung, sich auf einen hypothetischen Moglichkeitsstand-
punkt zu stellen und sich zu sagen: Wie wire es, wenn ich mir vor-
stellte, daB ich dasjenige, was ich nicht gewollt habe, was mir gar
nicht angenehm ist, was mir nicht gefillt, gerade so recht gewollt
hitte, das was mir damals gerade nicht gefiel, und was ich nicht wollte?
Dies muf3 man sich intensiv vorstellen: Wir selbst hitten diese unsere
Lage aufs Energischste gewollt,



Von dem, was uns Zufall diinkt, miissen wir uns vorstellen: Wie
wite es, wenn wir den energischsten Willen angewendet hitten, um
das alles zu wollen? Gleichsam meditierend muf3 der Mensch sich in
diese Seelenstimmung versetzen gegeniiber dem, was uns in unserem
Leben als zufillige Ereignisse erscheint. Und jeder Mensch der Gegen-
wart kann dieses tun. Wenn wir so vorgehen, dann macht das nach
und nach einen ganz besonderen Eindruck auf unsere Seele, wir fithlen,
als ob sich etwas loslésen wollte von uns. Ich habe mir da einen zwei-
ten, einen anderen Menschen vorgestellt, sagt sich die Seele, der ist
nun da. Und man kann nicht mehr loskommen von dieser Vorstellung,
sondern ein solcher ausgedachter Mensch wird nach und nach zu
unserem Doppelginger. Mit diesem ausgedachten Menschen hast du
eigentlich etwas zu tun, sagt sich die Seele. Man steigt auf zu der Vor-
stellung: Dieser Mensch lebt eigentlich in dit. Und wenn man sich
recht intensiv hineinlebt in diese Vorstellung, dann wird man gewabhr,
daB dieser ausgedachte Mensch nicht so ganz ohne Bedeutung ist. Die
Uberzeugung wird in uns wach: Das ist schon einmal dagewesen,
und damals hast du die Willenskrifte zu den scheinbaren Zufillig-
keiten von heute in dir gehabt. - Auf diese Weise verschaffen wir uns
eine griindliche Uberzeugung davon, daB wir schon einmal da waren,
bevor wir in diese Leibeshiille untertauchten. Und jeder Mensch der
Gegenwart kann diese Uberzeugung sich verschaffen.

Wir miissen nun ins Auge fassen, wie die aufeinanderfolgenden In-
karnationen des Menschen sind. Was reinkarniert sich denn eigentlich?
Wie konnen wir das finden?

Im menschlichen Seelenleben haben wir vorzugsweise drei Arten
von Seelenerlebnissen zu unterscheiden. Erstens unsere Vorstellungen,
unsere Gedanken. Wenn wir uns etwas vorstellen, so kann das ja in
ganz neutraler Weise geschehen. Wir brauchen das, was wir uns vor-
stellen, nicht zu licben oder zu hassen, ihm weder sympathisch noch
antipathisch gegeniiberzutreten. An die Vorstellungen reiht sich das
Leben in den Gemiitsstimmungen, die dadurch entstehen, dafl wir das
eine gerne haben, lieben, das andere verabscheuen, hassen und so
weiter. Eine dritte Art von Seelenetlebnissen bilden die Willens-
impulse. Es gibt wohl Uberginge, aber im groflen und ganzen sind es



diese drei Kategorien von Seelenerlebnissen. Und es ist ein Grundzug
eines gesunden Seelenlebens, diese drei Erlebnisarten gesondert haben
zu konnen. Unser Vorstellungsleben entsteht dadurch, daf3 wir dullere
Anregungen empfangen. Nun wird jeder leicht einsehen kénnen, daf3
dieses Vorstellungsleben am engsten zusammenhingt mit der gegen-
wirtigen Inkarnation. Es wird schon daraus klar, wenn wir bedenken,
daB uns die Sprache zum Ausdruck der Vorstellungen dient. Und die
Sprache kann natiirlich in jeder Inkarnation nur eine andere sein.
Ebensowenig wie wit die Sprache mitbringen, wenn wir eine neue
Inkarnation beginnen, ebensowenig bringen wir die Vorstellungen
mit. Beides, sowohl die Sprache als auch die Vorstellungen, miissen
wir in jeder Inkarnation neu erringen. Hebbe/ hat einmal in sein Tage-
buch einen merkwiirdigen Eintrag gemacht. Er meinte, wie drastisch
etwa ein Stiick wirken miifite, in dem der wiederverkorperte Plato am
meisten kujoniert wird von seinem Lehrer wegen schlechten Plato-
Verstindnisses. — Also das Vorstellungsleben geht nicht hiniiber von
einer Inkarnation zur anderen, und vom Vorstellungsleben nimmt der
Mensch am wenigsten mit in die nachtodliche Welt. Wir bilden uns
keine Vorstellungen nach dem Tode, sondern nehmen die Dinge un-
mittelbar waht, wie unser physisches Auge die Farbe wahrnimmt. Das,
was wir als Begriffswelt kennen, sehen wir nach dem Tode wie ein
Netz, das iiber die Welt ausgespannt ist. Das aber, was uns bleibt,
wenn wir durch die Pforte des Todes geschritten sind, und was wit
auch bei einer neuen Erdengeburt wieder mitbringen als seelische
Anlagen, das sind unsere Gemiitsbewegungen, unsere Gemiitsstim-
mungen. Und wir werden bei einem Kinde zum Beispiel, das in bezug
auf sein Vorstellungsleben noch sehr wenig weit ist, bemerken konnen,
wie dagegen sein Empfindungsleben schon ganz bestimmte Linien
zeigt. Und weil unsere Willensimpulse an die Gemiitsverfassung ge-
kniipft sind, so gehen auch sie mit uns durch die Pforte des Todes.
Wenn zum Beispiel der Mensch sich einem Irrtum hingibt, so bewirkt
das in seinem Gemiit etwas anderes, als wenn er sich einer Wahrheit
hingibt. An diesen Folgen falscher Vorstellungen leiden wir noch
lange nach dem Tode. Daher miissen wir sagen, daf3 wir auf das sehen
miissen, was unsere Gemiitsstimmungen und Willensimpulse sind,



wenn wir uns fragen, was denn eigentlich von Inkarnation zu In-
karnation geht.

Nehmen wir nun einmal an, es habe uns vor zehn oder zwanzig
Jahren ein schmerzliches Ereignis getroffen. Wir werden uns heute in
unseren Vorstellungen noch ganz gut daran erinnern koénnen, sogar
an alle Einzelheiten. Aber wie verblaflt ist der Schmerz, den wir da-
mals empfunden haben, und wie wenig ist der Mensch imstande, die
damaligen Gemiitsbewegungen und Willensimpulse nachzuerleben.
Denken wir einmal an Bismarck, von dem ja bekannt ist, unter wie
auflerordentlich schwierigen Verhiltnissen er 1866 zum Kriege ge-
schritten ist. Welche Gemiitsbewegungen, welche ungeheure Fiille
von Willensimpulsen hat sich da in Bismarcks Seele abgespielt! Aber
wird Bismarck auch beim Schreiben seiner Lebenserinnerungen diese
seelischen Erregungen und Willensentschliisse wieder durchlebt haben
in annihernd derselben Stirke? Gewi3 nicht! Das menschliche Ge-
dichtnis ist so beschaffen zwischen Geburt und Tod, daf es als Vor-
stellungsgedichtnis vorhanden ist. Natiirlich kann es sein, daB auch
noch nach zehn oder zwanzig Jahren uns Schmerz iiberkommt bei der
Erinnerung an ein damals stattgehabtes, fiir uns schmerzliches Er-
eignis, aber im allgemeinen wird der Schmerz stark verblaflt sein im
Laufe der Jahre, wihrend sich in unserer Vorstellung die Erinnerung
bis auf Einzelheiten erstrecken kann. Wenn wir uns nun vorstellen,
wir hitten solche schmerzlichen Ereignisse gewollt, wir hitten sym-
pathisch gefunden, was wir als junger Mensch vielleicht ganz un-
sympathisch gefunden haben, dann riittelt die Schwierigkeit dieser
Titigkeit die Seele auf; sie wirkt hiniiber in unser Gemiit. Wenn uns
frither vielleicht ein Stein auf den Kopf gefallen ist, so versuchen wir
jetzt mit aller Kraft, uns vorzustellen, dal} wir das selbst so gewollt
hitten. Durch solche Vorstellungen, dal wir den Zufall, der uns be-
troffen, selbst gewollt hitten, bekommen wir ein Gemiitsgedichtnis
fiir unsere fritheren Inkarnationen. Auf diese Weise erhalten wir eine
Vorstellung davon, wie wir hineingestellt sind in die geistige Welt.
Unser Schicksal fangen wir an zu verstehen. Den Willen zu den Zu-
falligkeiten dieses Lebens haben wir aus unserer vorigen Inkarnation
mitgebracht.



Wenn wir uns solchen Gedanken in der Meditation hingeben und
sie weiter ausbilden, so kann das von auBerordentlicher Wichtigkeit
sein. Auch zwischen dem Tod und einer neuen Geburt geschieht
etwas, ja, unendlich reich ist diese Zeit an Erlebnissen, die jedoch rein
geistiger Art sind. Daher bringen wir auch Gemiitsstimmungen und
Willensimpulse mit aus der Zeit zwischen dem letzten Tod und der
letzten Geburt, also aus der rein geistigen Welt. Darauf beruht eine
Tatsache der neueren Zeit, die auBBerordentlich wichtig ist, die aber
im ganzen wenig beachtet wird. Eine Tatsache, die im Leben vieler
Menschen da ist heute, nur die meisten merken es nicht. Aber unsere
anthroposophische Geistesstromung hat die Aufgabe, hinzuweisen auf
diese Tatsache und ihre Bedeutung. Lassen Sie mich an einem Beispiel
anschaulich machen, um was es sich handelt.

Ein Mensch, sagen wir, hat Veranlassung, irgendwohin zu gehen,
und dieser Weg bringt es mit sich, daf3 er der Spur eines anderen Men-
schen folgt, eines Kindes vielleicht. Da sieht der Mensch plétzlich,
daB am Rand des Weges, den das Kind geht, ein Abgrund gihnt. Un-
fehlbar wird das Kind hinabstiirzen, wenn es noch einige Schritte
weiter tut. Er lduft dem Kinde nach, um es zu retten, lduft und liuft
und vergifit dabei ganz den Abgrund. Da plétzlich hort der Be-
treflende von irgendwoher eine Stimme kommen, die ihm zuruft:
Bleibe stehen! - Wie angenagelt steht er still. In dem Moment fafit das
Kind einen Baum und bleibt auch stehen, so daf3 nichts Ubles passiert.
Wire die Stimme nicht in diesem Augenblick gekommen, der Mensch
wire unfehlbar in den Abgrund gestiirzt. Der Mensch fragt sich nun:
Woher kam die Stimme? Er findet niemanden, der gerufen haben
konnte. Aber er hat ein Bewultsein, dall er unfehlbar verloren ge-
wesen wire, wenn er nicht diese Stimme gehért hitte. Er kann nicht
entdecken, daB irgendein physisches Wesen ihn gerufen hat, so genau
er auch forscht.

Ein dhnliches Erlebnis konnten viele Menschen der Gegenwart in
ihrem Leben finden bei intimer Selbstbetrachtung. Man beachtet
solche Dinge heute nur zu wenig. Entweder wird nun ein solches
Erlebnis spurlos an dem betreffenden Menschen voriibergehen, dann
verwischt sich der Eindruck, er hilt dieses Erlebnis nicht fir wichtig.



Aber nehmen wir an, der Mensch wird aufmerksam, er hilt dieses
Erlebnis nicht fiir bedeutungslos. Dann kommt er vielleicht zu dem
Gedanken: Eigentlich standest du da vor einer Krisis, einer karmi-
schen Krisis, eigentlich sollte dein Leben enden in diesem Augenblick,
du hattest dein Leben verwirkt. Nur durch etwas Zufallihnliches bist
du gerettet, und es ist seit jener Stunde gleichsam ein zweites Leben
auf das erste draufgepflanzt. Dieses zweite Leben muflt du als dir ge-
schenkt betrachten, und demgemiB hast du dich auch zu benehmen. —
Wenn ein solches Erlebnis in einem Menschen diese innere Stimmung
auslost, dall er sein Leben von jener Stunde an als Geschenk be-
trachtet, so macht dies heute diesen Menschen zu einem Bekenner des
Christian Rosenkreutz, Denn so ist seine Art, die Seelen zu sich zu
rufen. Und derjenige, der sich zuriickerinnern kann an ein solches
Erlebnis — und alle, die hier sitzen, konnen etwas derartiges in ihrem
Leben finden bei geniigend intimer Betrachtung -, ein solcher kann
sich sagen: Christian Rosenkreutz hat mir einen Wink gegeben aus
der spirituellen Welt, daB ich seiner Strémung angehore. Christian
Rosenkreutz hat zu meinem Karma hinzugefiigt die Moglichkeit
eines solchen Etrlebnisses. Das ist die Art, wie Christian Rosenkreutz
die Wahl seiner Schiiler trifft. So wihlt er seine Gemeinde. Wer solches
bewuBt erlebt, der sagt sich: Da ist mir ein Weg gewiesen; ich muf}
dem nachgehen und sehen, inwiefern ich meine Krifte in den Dienst
des Rosenkreuzertums stellen kann. Die aber, die den Wink nicht vet-
standen haben, werden spiter dazu kommen, denn an wen der Wink
einmal ergangen ist, der wird auch nicht wieder davon loskommen.

DafB} der Mensch ein Erlebnis der geschilderten Art haben kann, das
rithrt daher, dafl dieser Mensch in det Zeit zwischen seinem letzten
Tode und seiner letzten Geburt zusammengetroffen ist in der geistigen
Welt mit Christian Rosenkreutz. Damals hat uns Christian Rosen-
kreutz erwihlt. Er hat einen Willensimpuls in uns hineingelegt, der
uns nun zu solchen Erlebnissen fiihrt. Das ist die Art, wie geistige
Zusammenhinge herbeigefithrt werden. Fiir eine materialistische Auf-
fassung gilt dieses natiirlich alles als Halluzination, wie ja auch das
Erlebnis des Paulus vor Damaskus als eine Halluzination angesehen
wird. Die Konsequenz davon wiirde natiirlich sein, daf3 das ganze



Christentum auf einer Halluzination, also auf einem Irrtum beruht.
Denn die Theologen wissen ganz gut, dafl eigentlich fiir das ganze
spitere Christentum das Ereignis von Damaskus die Grundlage bildet.
Und wenn diese Grundlage auf einer T4uschung beruht, so miifite man
natiirlich, wenn man konsequent weiterdichte, auch alles, was sich
darauf aufbaut, als falsch betrachten.

So ist heute versucht worden, klarzulegen, wie gewisse Dinge, die
uns im Leben etwas angehen, wie gewisse Erlebnisse uns zeigen kon-
nen, wie wir in die geistigen Zusammenhinge der Welt hineingehéren,
Wenn wir unser Gemiitsgedichtnis ausbilden, wie das heute geschil-
dert wurde, dann leben wir uns ein in das, was als spirituelles Leben
die Welt durchstrémt und durchpulst. Daher ist noch nicht der ein
wahrer Anthroposoph, der theoretisch die Lehren kennt, sondern erst
der, der sein Leben und das der anderen Menschen zu deuten weil3 in
dem Sinne, wie heute angegeben worden ist. Dann wird Anthropo-
sophie eine Grundkraft, welche unser Seelenleben umgestaltet. Und
das muf} ja auch das Ziel der Arbeit in unseren Zweigen sein: dal3
unsere inneren Seelenerlebnisse andere werden, dall wir das Unsterb-
liche empfinden lernen durch allmihliche Entwickelung unseres Ge-
miitsgedichtnisses. Der anthroposophisch orientierte Theosoph muf3
den Glauben haben: Wenn du nur willst, wenn du nur deine starken
inneren Krifte anwendest, dann kannst du deinen Charakter um-
gestalten. Man muf} fithlen, empfinden lernen, dal} in uns selber und
in allem anderen ein Unsterbliches waltet. Der Anthroposoph wird
dadurch ein Anthroposoph, dal} er sein ganzes Leben lang aufnahme-
fihig bleibt, auch mit grauen Haaren. Und dieses BewuBtsein, dal3
man immer und immer fortschreiten kann, das wird unser ganzes
jetziges Geistesleben umgestalten.

Durch den Materialismus werden die Menschen vorzeitig alt. Vor
dreilig Jahren zum Beispiel, ja da haben die Kinder anders aus-
geschaut als heute. Heute sieht man schon zehn-, zwolfjihrige alte
Leute, Kinder, die geradezu einen greisenhaften Eindruck machen,
gibt es heute. Die Menschen sind so altklug geworden, und ganz be-
sonders die Erwachsenen. Sie sagen: Wir wollen unsere Kinder nicht
mehr anliigen, zum Beispiel damit, daB der Storch die Kinder bringe.



Die Kinder miissen aufgeklirt werden. Aber so liigen sie die Kinder in
Wahrheit an. Unsere Nachkommen werden wieder wissen, dal} tat-
sichlich unsere Kinderseelen als vogelartige geistige Gebilde herunter-
schweben aus den hoheren Welten. Es ist auflerordentlich wichtig,
dal man eine imaginative Vorstellung hat fiir manche Dinge, die noch
nicht begreiflich sind. Es ist allerdings wohl moglich fiir die Tatsache,
um die es sich handelt, eine bessere Imagination zu finden als die
Storchgeschichte. Darauf kommt es an, da@3 spirituelle Krifte spielen
zwischen Kind und Eltern oder Erzieher, etwas wie ein geheimer
Magnetismus muf3 da sein. Man muf} selbst an die Imagination glau-
ben, die man den Kindern gibt. Wenn man den Kindern den Tod
erkliren will, so mufl man hinweisen auf ein anderes Naturereignis.
Man kann sagen: Sieh dir den Schmetterling an, wie er aus der Puppe
herausfliegt: also ist es auch mit der Menschenseele nach dem Tode. -
Aber erst mull man selbst glauben, die Welt sei so angeordnet, daf3 die
Miichte in dem Schmetterling, der aus der Puppe herausfliegt, uns ein
Bild fiir den Vorgang des Hervorgehens der Seele aus dem Kérper
hingezeichnet haben. Der Weltengeist hat uns aufmerksam machen
wollen, wie das geschieht, deshalb hat er uns ein solches Bild in die
Natur eingezeichnet. Das ist ungeheuer wichtig, dal wir immer lernen
konnen, immer jung bleiben kénnen, unabhingig von unserem physi-
schen Leibe. Und das ist die ungeheuer wichtige Aufgabe der anthro-
posophisch orientierten Theosophie: der Welt die Verjiingung zu
bringen, die sic braucht. Wir miissen hinauskommen tiber das Banal-
Sinnliche. Seelisches und Geistiges in der Praxis anzuerkennen, das
muf3 das Ziel unseres Zweiglebens sein. Die Erkenntnis muf§ uns
immer mehr durchdringen, dafl wir von der Seele aus Herrscher wer-
den konnen iiber das AuBere.



GRUNDSTIMMUNG
DEM MENSCHLICHEN KARMA GEGENUBER

Wien, 8. Februar 1912
Evrster Vortrag

Nicht ohne Bedeutung ist am Schlusse der beiden 6ffentlichen Vor-
trige immer schirfer von mir betont worden, dall Anthroposophie
dem Menschen nicht eine Theorie sein soll, nicht eine bloBe Wissen-
schaft, nicht irgend etwas, was man im gewGhnlichen Sinne eine Et-
kenntnis nennt, sondern etwas, was sich in unserer Seele verwandeln
kann aus einer bloBen Erkenntnis, einer bloBen Theorie in unmittel-
bares Leben, in ein Lebenselixier. So daf3 wir durch Anthroposophie
nicht nur etwas wissen, sondern daf3 vor allen Dingen uns Krifte
durch sie zuflieBen, die nicht nur in dem gewohnlichen Leben, das wir
hier im physischen Dasein fithren, uns helfen, sondern im Gesamt-
leben, das wir sowohl im physischen Dasein, wie auch im entkérperten
Zustande zwischen dem Tod und einer neuen Geburt fithren. Je mehr
wir Anthroposophie so empfinden, dafl sie uns stirkende Krifte,
lebenférdernde Elemente zufiihrt, desto besser verstehen wir sie. Nun
wird ja vielleicht manchem bei einem solchen Ausspruch die Frage
sich auf die Lippen dringen: Wenn Anthroposophie also etwas sein
soll, das uns Lebensstirkung gibt, Krifte verleiht, warum missen
wir dann doch wiederum in der Anthroposophie uns alle méglichen
theoretisch aussehenden Erkenntnisse aneignen, warum werden wir
dann sozusagen in unserem Zweigleben geplagt mit allerlei Erkennt-
nissen tber die unserer Erde vorangehenden planetarischen Ver-
koérperungen? Warum miissen wir Dinge erfahren, die sich in fernen
Zeiten zugetragen haben? Warum miissen wir uns bekannt machen
auch mit den intimeren, feineren Gesetzen von Reinkarnation, Karma
und so weiter? — Mancher konnte glauben, das sei auch nur wiederum
etwas wie eine Wissenschaft, wie uns Wissenschaften ja auch im
duBeren Leben in der physischen Welt heute geboten werden.

Nun muf} man bei dieser Frage, die eben hier beriihrt worden ist als
eine Frage, die sich sozusagen auf die Lippen dringen kann, alle



Lebensbequemlichkeit ausschalten. Man muf sich sorgfiltig priifen,
ob man denn nicht schon, wenn man diese Frage tut, in dieselbe etwas
hineinmischt vom gewohnlichen Schlendrian des Lebens, der sich -
verzeihen Sie — doch gar zu sehr mit den Worten ausdriicken 148t:
Der Mensch will eigentlich ungern etwas lernen, sich geistig aneignen.
Das ist ihm unbequem. Wir miissen uns fragen, ob nicht etwas von
dieser Stimmung der Unbequemlichkeit in diese Frage sich hinein-
mischt. Denn eigentlich gehen wir davon aus, so ein biichen zu glau-
ben, daBl das Hochste, was uns Anthroposophie geben soll, zu er-
reichen sei auf einem bequemeren Wege als demjenigen, der uns zum
Beispiel in unserer von uns gepflegten Literatur gezeigt wird. Es wird
auch oftmals in einer etwas leichtfertigen Weise betont, der Mensch
brauche sich ja nur selbst zu erkennen, brauche zu versuchen, ein
guter Mensch zu werden, dann sei er eigentlich schon Anthroposoph
genug. Ja, das gerade gibt uns eine tiefere Erkenntnis, daf3 es zu den
allerschwierigsten Dingen der Welt gehért, ein guter Mensch zu sein,
und daB nichts so sehr Vorbereitung braucht, als eben dieses Ideal,
ein guter Mensch zu sein.

Und was gar die Frage nach der Selbsterkenntnis betrifft, so ist sie
in Wahrheit keine solche, die sich im Handumdrehen beantworten
148t, wie so mancher Mensch glauben mochte. Wir wollen deshalb
heute einmal gerade einigen Fragen niherriicken, welche in diesen
eben gesprochenen Worten oftmals zum Ausdruck gebracht werden.
Wir wollen betrachten, inwiefern uns Anthroposophie, wenn auch
nur scheinbar, als eine Lehre, eine Wissenschaft entgegentritt, ob-
gleich sie dennoch im eminentesten Sinne gerade dasjenige ergibt, was
man Selbsterkenntnis nennen kann und dasjenige ergeben muf3, was
man bezeichnet als ein Hinstreben zum guten Menschen. Da handelt
es sich allerdings vor allem darum, daBl wir von verschiedenen Ge-
sichtspunkten aus betrachten, wie Anthroposophie in das Leben ein-
flieBen kann.

Nehmen Sie aus den groBen Lebensfragen einen bestimmten Fall
heraus. Ich meine nicht aus denjenigen, die die wissenschaftliche Foz-
schung betreffen, sondern die das Leben jeden Tag bringt, Fragen, die
ganz gewil} jeder von uns kennt: die Frage nach dem Troste, den wir



im Leben gewinnen konnen, wenn wir in irgendeiner Weise an dem
oder jenem zu leiden haben, wenn wir in dieser oder jener Weise an
dem Leben nicht volle Befriedigung haben konnen. Mit anderen
Worten, fragen wir uns: Inwiefern kann zum Beispiel Anthroposophie
dem betriibten Menschen Trost gewihren, wenn er Trost braucht?
Allerdings muB ja der einzelne dasjenige, was iiber eine solche Frage
gesagt werden kann, auf seinen besonderen Fall anwenden. Wenn man
zu vielen Menschen spricht, kann man nur im allgemeinen sprechen.

Warum brauchen wir Trost im Leben? Weil wir eben betriibt sein
konnen tber dieses oder jenes, weil wir leiden koénnen, weil uns
Schmerzen treflen kénnen. Nun ist es natiirlich, dafl der Mensch dem
Schmerze gegeniiber sich fiihlt, als ob sich irgend etwas in seinem
Innern gegen diesen Schmerz so ablehnend verhalten miifite, daf3 er
sich sagt: Warum muf} ich Schmerzen ausstehen, warum trifft mich
dieser Schmerz? Konnte denn das Leben fiir mich nicht auch so ver-
rinnen, daf3 mich keine Schmerzen treffen, daf3 ich zufrieden bin? —
Derjenige, der diese Frage so stellt, kann zu einer Antwort nur kom-
men, wenn er sich eine wirkliche Erkenntnis von der Natur unseres
menschlichen Karma, des menschlichen Schicksals, verschafft. Warum
leiden wir denn in der Welt? Und es sind damit die duflerlichen Leiden
wie auch die innetlichen gemeint, die aus der inneren Organisation
aufsteigen, dafl wir uns nicht immer genug sind, daB3 wir nicht immer
klar uns zurechtfinden kénnen. Das ist jetzt gemeint. Warum treffen
uns solche, uns unbefriedigt lassende Dinge im Leben?

Wenn wir uns einlassen auf die Gesetze des Karma, so werden wir
sehen, daB unseren Leiden etwas Ahnliches zugrunde liegt, wie das-
jenige ist, was im gewodhnlichen Leben zwischen Geburt und Tod
etwa mit folgendem Beispiele sich verdeutlichen 1483t, es ist von mir
oft schon erwihnt worden: Nehmen wir an, jemand hat bis zum acht-
zehnten Jahre gelebt aus der Tasche seines Vaters, er hat in Lust und
Freude gelebt, er hat sich nichts entgehen lassen. Dann verliert der
Vater das Vermdgen, er macht Bankerott. Der Junge mull etwas
Rechtes lernen, er muf} sich anstrengen. Mit Schmerzen und Ent-
behrungen trifft ihn das Leben. Wir werden es begreiflich finden, daf3
dieser junge Mensch recht wenig sympathisch beriihrt ist von den



Schmerzen, die et durchzumachen hat. Nehmen wit an, der be-
treffende Mensch erreicht sein fiinfzigstes Lebensjahr. Dadurch, daB3
er damals etwas hat lernen miissen, ist er ein ordentlicher Mensch ge-
worden. Er steht nun fest im Leben und kann sich sagen: So wie ich
meine Leiden und Schmerzen damals beurteilt habe, war es im da-
maligen Zeitpunkte begreiflich; jetzt muf} ich aber anders dariiber
denken, jetzt muf} ich sagen, dal mich die Schmerzen nicht hitten
treffen kOnnen, wenn ich dazumal schon alle Vollkommenheiten,
wenn auch nur die beschrinkten Vollkommenheiten eines achtzehn-
jahrigen Menschen, gehabt hitte. Hitten mich aber die Schmerzen
nicht getroffen, wire ich ein Taugenichts geblieben. Der Schmerz war
es, der die Unvollkommenheiten verwandelt hat in eine Vollkommen-
heit. Diesem Schmerz mul3 ich es verdanken, daB3 ich jetzt ein anderer
Mensch bin als vor vierzig Jahren. Was hat sich denn dazumal eigent-
lich bei mir zusammengefunden? Es hat sich zusammengefunden
meine Unvollkommenbheit, in der ich damals war, und mein Schmerz.
Und meine Unvollkommenheit hat gleichsam meinen Schmerz ge-
sucht, damit sie vertrieben werden kénnte, damit sie sich in Voll-
kommenheit verwandeln konne.

Diese Betrachtung kann sich schon ergeben aus einer trivialen An-
schauung des Lebens zwischen Geburt und Tod. Wenn wir auf das
Gesamtleben eingehen und uns wirklich in einer solchen Weise unse-
rem Karma gegentiberstellen, wie es namentlich im vorgestrigen Vot-
trag gezeigt worden ist, werden wir immer zur Uberzeugung kom-
men, dal} alle Schmerzen, die uns treffen, alle Leiden, die uns in den
Weg gestellt werden, von der Art sind, dal} sie gesucht werden von
unserer Unvollkommenheit. Und zwar die weitaus meisten Schmerzen
und Leiden werden gesucht von jenen Unvollkommenheiten, die wir
heriibergebracht haben aus friheren Inkarnationen. Und weil diese
Unvollkommenheiten in uns sind, sucht ein Gescheiterer in uns, als
wir sind, den Weg zu den Schmerzen, zu den Leiden. Denn das ist
eine goldene Regel des Lebens, dal3 wir alle als Menschen stets einen
Gescheiteten in uns tragen, als wir selber sind, einen viel Weiseren.
Denn weniger weise ist der, zu dem wir im gewoShnlichen Leben
«ich» sagen. Dieser «Weniger-Weise » wiirde, wenn es ihm tiberlassen



wire, entweder einen Schmerz aufzusuchen oder eine Lust, den Weg
zur Lust gehen. Der «Gescheitere» ist derjenige, det in den Tiefen
unseres Unterbewulltseins ruht, zu dem sich unser gewthnliches Be-
wultsein nicht hinab erstreckt. Er verhiillt uns den Blick zu einer
leichten Lust und entziindet in uns eine magische Kraft, die den Weg
geht zu den Schmerzen hin, ohne daf} wir es wissen. Aber was heif3t
denn: ohne daB3 wir es wissen? Das heif3t, daB3 der Gescheitere die
groBlere Macht bekommt iiber den weniger Gescheiten, und der Ge-
scheitere handelt stets so in uns, dal3 er unsere Unvollkommenheiten
zu unseren Schmerzen hinleitet und uns leiden laBt, weil wir mit
jedem inneren und duBleren Leide eine Unvollkommenheit ausmerzen
und uns vollkommener machen.

Solche Sitze kann man theoretisch einsehen, aber es ist nicht viel
damit getan. Aber viel ist getan, wenn man sich gewisse Feieraugen-
blicke des Lebens sucht, in denen man gewillt ist, so etwas wie diesen
Satz nun wirklich mit aller Energie zu einem Lebensinhalt der Seele
zu machen. Im gewohnlichen Leben mit seiner Arbeit, seinem Hasten
und Treiben, mit seinen Pflichten, da geht es nicht immer, da kénnen
wir uns unseres weniger gescheiten Menschen, den wir nun einmal
haben, sozusagen nicht immer entschlagen. Aber wenn wir einen ge-
wissen Feleraugenblick des Lebens uns auswihlen — und mégen solche
Feieraugenblicke auch noch so kurz sein -, kénnen wir uns sagen:
Ich will einmal absehen von allem, was da drauBlen rumort und wo
ich mitrumort habe, ich will auf meine Leiden so blicken, daf3 ich
empfinde, wie der Gescheitere in mir mit magischer Kraft zu ihnen
hingezogen worden ist, und dal ich gewisse Schmerzen mir selbst
auferlegt habe, ohne die ich gewisse Unvollkommenheiten nicht tiber-
wunden hitte. Dann wird uns ein Gefiihl tiberkommen von seliger
Weisheit, welches sozusagen ergibt: Auch da, wo die Welt erfiillt
scheint von Leid, da ist sie voller Weisheit! So etwas ist dann eine
Errungenschaft der Anthroposophie fiir das Leben. Wir mégen so
etwas flir das dullere Leben wieder vergessen. Wenn wir es aber nicht
vergessen und oft und oft es wieder tiben, dann werden wir sehen,
daB wir etwas wie einen Keim in unsere Seele gelegt haben und dalB3
sich dann mancherlei, was in uns triibes Gefiihl, mancherlei, was



schwache Stimmung ist, verwandelt in heitere Lebensstimmung, in
Kraft, in Stirkegefihl. Und dann werden wir von solchen Feiet-
augenblicken des Lebens das haben, daf} wir als harmonischere Seelen
und stirkere Menschen aus ihnen hervorgehen.

Und dann mégen wir wohl - aber der Anthroposoph sollte sich zur
Regel machen, dal3 er diese anderen Augenblicke sich erst dann ver-
schaffen soll, wenn er die ersten, die Augenblicke des Trostes bei den
Leiden in seiner Seele wirksam macht —, dann mégen wir wohl auch
anderes hinzufiigen: Blicke auf unsere Freuden, Blicke auf das, was
wir als Lust im Leben erfahren kénnen. Wer sich mit unbefangenem
Gefiihle dem Schicksal so gegeniiberstellt, als ob er seine Schmerzen
gewollt hitte, fiir den ergibt sich etwas ganz Eigentiimliches, wenn er
seine Lust und Freude betrachtet. Er kommt damit nicht so zurecht,
wie er mit seinen Leiden zu Rande kommt. Leicht wird es uns nimlich -
und wer es nicht glaubt, mag versuchen, sich hineinzuversetzen —
Trost im Leide zu finden. Aber es wird schwer, mit Lust und Freude
zurechtzukommen. Man mag sich noch so sehr in die Stimmung ver-
setzen, man habe sein Leid gewollt: wenn man das auf Lust und
Freude anwendet, dann wird man gar nicht anders konnen, als be-
schimt zu sein. Richtiges Schamgefithl wird man empfinden, und iiber
dieses Schamgefiihl wird man nicht anders hinwegkommen als nur
durch das eine, daf3 man sich sagt: Nein, meine Lust und Freude habe
ich mir wirklich nicht durch mein Karma selbst gegeben! — Das ist
die einzige Heilung, denn sonst kann die Scham so stark werden, daf3
sie einen schier in der Seele vernichtet. Die einzige Heilung ist, nicht
dem Gescheiteren in sich zuzumuten, dall man zur Freude hingetrieben
wotden ist. An diesem Gedanken merkt man, dafl man recht hat, weil
das Schamgefiihl verschwindet. Es ist so, dafl uns Lust und Freude
im Leben zufallen als etwas, was uns von der weisen Weltenlenkung
ohne unser Zutun gegeben ist, was wir als Gnade hinnehmen miissen,
und von dem wir immer erkennen, daB3 es bestimmt ist, uns ein-
zufiigen in das Gesamtall. Lust und Freude sollen so auf uns wirken
in den Feieraugenblicken des Lebens, in den einsamen Stunden, dafl
wir sie als Gnade empfinden, als Gnade der Allgewalten der Welt, die
uns aufnchmen wollen, die uns gleichsam in sich einbetten wollen.



Wihrend wir also durch unsere Schmerzen und Leiden zu uns selber
kommen, uns selbst vollkommener machen, entwickeln wir durch
unsere Lust und Freude - aber nur wenn wir sie als Gnade betrachten ~
dasjenige Gefiihl, das man nur nennen kann ein Gefiihl des beseligen-
den Ruhens in den géttlichen Michten und Kriften der Welt. Und da
gibt es als einzig berechtigte Stimmung nur Dankbarkeit gegeniiber
Lust und Freude. Und niemand kommt zurecht mit Lust und Freude,
der in einsamen Stunden der Selbsterkenntnis Lust und Freude auf
sein Karma hinschreibt. Schreibt er es seinem Karma zu, dann gibt
er sich jenem Irrtum hin, der das Geistige in uns schwicht, lihmt.
Jeder Gedanke, da} eine Lust, eine Freude verdient sei, schwicht und
lihmt uns. Das scheint hart zu sein, denn mancher mdchte wohl, wenn
er sich schon seinen Schmerz zuschreibt als selbstgewollt und ihm
zukommend durch seine Individualitit, daf er der eigene Herr auch
iber seine Lust und Freude sei. Aber schon der gewdhnliche Blick
in das Leben kann uns belehren, dal3 Lust und Freude etwas Aus-
l6schendes hat. Man findet ja dieses Ausléschende von Lust und
Freude wohl kaum irgendwo anschaulicher geschildert, als im«Faust»,
wo das Lihmende von Lust und Freude im menschlichen Leben an-
schaulich gemacht wird mit den Worten: «So tauml’ ich von Begierde
zu Genuf3. Und im Genuf3 verschmacht’ ich nach Begierde.» Und wer
nur ein wenig nachdenkt dber den Einflul3 der Lust, wenn sie persén-
lich genommen wird, der wird sehen, daf3 die Lust etwas hat, was uns
wie in einen Lebenstaumel fithrt und unser Selbst ausléscht.

Dies soll nicht etwa eine Predigt sein gegen die Lust, nicht die Auf-
forderung, dafl wir uns Selbstpeinigungen hingeben sollen, uns viel-
leicht mit glihenden Zangen zwicken sollen und dergleichen. Das soll
es nicht sein. Wenn man eine Sache in der richtigen Weise erkennt,
bedeutet das nicht, dafl man sie flichen soll. Nicht «Flichen» ist ge-
sagt, sondern wir sollen sie ruhig hinnehmen, wo sie uns entgegen-
tritt. Aber wir sollen die Stimmung entwickeln, dal} wir sie als Gnade
erfahren, und je mehr, desto besser, denn um so mehr tauchen wir ein
in das Gottliche. Also nicht um Askese zu predigen, sondern um die
richtige Stimmung gegeniiber Lust und Freude zu erwecken, sind
diese Worte gesagt.



Wer aber sagen wiirde: Lust und Freude haben etwas Lihmendes
und Ausléschendes, deshalb fliehe ich die Lust, die Freude — das Ideal
der falschen Askese, der Selbstpeinigung —, der wiirde fliehen vor der
Gnade, die ihm geschenkt wird von den Gottern. Und im Grunde
genommen sind fortwidhrende Auflehnungen gegen die Gétter die
Selbstpeinigungen der Asketen, M6nche und Nonnen. Es geziemt uns,
daBl wir die Schmerzen als etwas fiihlen, was uns durch unser Karma
zukommt, und daf} wir die Freude als Gnade fiihlen, daf} das Géttliche
sich zu uns herablassen kann. Als Zeichen, wie nahe uns det Gott zu
sich hingezogen hat, sei uns Lust und Freude, und als Zeichen, wie
weit wir von dem entfernt sind, was wir als verniinftige Menschen
erreichen miissen, sei uns Leid und Schmerz. Das gibt die Grund-
stimmung gegeniiber Karma, und ohne diese Grundstimmung kon-
nen wir im Leben nicht wahrhaft vorwirtsschreiten. Wir miissen
empfinden an dem, was uns die Welt als Gutes, Schones zukommen
148t, daB hinter dieser Welt die Michte stehen, von denen in der Bibel
gesagt ist: und sie sahen, daB sie schon und gut war, die Welt. —
Insoweit wir aber Leid und Schmerz empfinden konnen, miissen wir
anerkennen dasjenige, was der Mensch im Laufe der Inkarnationen
aus der Welt, die anfinglich gut war, gemacht hat und was er ver-
bessern muf}, indem er sich zum energischen Ertragen dieser Schmet-
zen erzieht.

Dasjenige, was geschildert worden ist, das ist nur eine zweifache Art
des Hinnehmens unseres Karma. Unser Karma besteht ja in gewisser
Beziehung aus Leiden und Freuden. Wir stellen uns zu unserem
Karma mit dem richtigen Willen, als ob wir es richtig wollten, wenn
wir uns den Leiden und Freuden in der richtigen Weise entgegen-
zustellen vermdégen. Aber wir konnen das noch weiter ausdehnen.
Und gerade wie wir uns dem Karma gegeniiberstellen kénnen, das soll
die heutige und morgige Betrachtung zeigen.

Unser Karma zeigt uns nicht bloB dasjenige, was leidvoll und freud-
voll in Beziehung steht zu unserem Leben, sondern wir treffen im Ver-
laufe des Lebens, so daBl wir darin sehen miissen karmische Wir-
kungen, zum Beispiel viele Menschen, mit denen wir fliichtige Be-
kanntschaft machen, Menschen, die uns mehr oder weniger in diesem



oder jenem Verhiltnis der Verwandtschaft, Freundschaft, eine lange
Zeit unseres Lebens nahestehen. Wir treffen Menschen, denen wir so
gegeniiberstehen, daf3 sie uns Leid zufiigen, oder daB3 durch das Zu-
sammenwirken mit ihnen uns Leid, also Hemmnisse entstehen, oder
wir treffen Menschen, die uns selber fordern, oder die wir fordern
konnen, kurz, mannigfaltige Beziehungen ergeben sich. Auch solch
einer Tatsache des Lebens gegeniiber missen wir, wenn fruchtbar
werden soll im anthroposophischen Sinne dasjenige, was vorgestern
tiber das Hinnehmen des Karma gesagt worden ist, dal wir es mit dem
gescheiteren Teile in uns in einer gewissen Weise gewollt haben, ge-
wollt haben also einen Menschen, der uns scheinbar in den Weg ge-
laufen ist, gewollt haben gerade den, mit dem wir dies oder jenes aus-
machen. Was kann denn dann dieser Gescheitere in uns nur wollen,
wenn er diesen oder jenen Menschen treffen will, worauf kann er sich
denn stitzen? Nicht wahr, es gibt keinen anderen vernunftigen Ge-
danken, als dal3 wir uns sagen: Wir wollen ihn treffen, weil wit ihn
schon frither getroffen haben und weil sich das frither schon an-
gebahnt hat. Es mul3 nicht im letzten Leben, sondern es kann viel
frither gewesen sein. Weil wir in den verflossenen Leben mit diesem
Menschen dieses oder jenes zu tun gehabt haben, weil wir in dieser
oder jener Weise eine Schuld gehabt haben, so fithrt uns dieser Ge-
scheitere mit thm zusammen. Es ist ein mit magischer Kraft Hin-
geleitetwerden zu dem betreffenden Menschen.

Nun kommen wir da allerdings in ein Gebiet hinein, das auBer-
ordentlich mannigfaltig und verzweigt ist, und dem gegeniiber eigent-
lich nur allgemeine Gesichtspunkte angegeben werden kénnen. Aber
es soll hier nur solches angegeben werden, was wirklich durch hell-
sichtige Forschung erfahren worden ist. Das kann jedermann niitzlich
sein, weil er es in gewisser Weise spezialisieren und auf sein eigenes
Leben anwenden kann.

Es stellt sich eine merkwiirdige Tatsache heraus. Wir alle erleben
so um die eigentliche Mitte unseres Lebens herum diejenige Epoche,
wo sozusagen die aufsteigende Linie in die absteigende Linie iiber-
geht, wo wir alle Jugendkraft aus uns herausgesetzt haben, einen
Hohepunkt tiberschreiten, und dann geht es wieder in die absteigende



Linie iiber. Dieser Punkt, der so in die DreiBigerjahre hineinfillt, kann
nicht als allgemeine Regel angegeben werden, aber es gilt dennoch fiir
jeden von uns. Es ist diejenige Epoche unseres Lebens, in der wir in
unserer Welt am meisten auf dem physischen Plane leben. In dieser
Beziehung kann man sich einer Tiuschung hingeben. Sie werden
schon sehen. Ja, was vorhergegangen ist, das waren eigentlich seit der
Kindheit immer, wenn es auch schwiicher und schwicher geworden
ist, Herausholungen von Dingen, die wir in die gegenwirtige In-
karnation mitgebracht haben. Das haben wir herausgesetzt, haben
damit unser Leben gezimmert, so dafl wir immer noch gezehrt haben
von Kriften, die wir mitgebracht haben aus der geistigen Welt heraus.
Die sind aufgebraucht, wenn der genannte Zeitpunkt eintritt. Und
wenn wir dann wiederum die absteigende Lebenslinie betrachten, dann
stellt sich die Sache so, dal} wir das, was wir in der Lebensschule ge-
lernt haben, anhiufen und verarbeiten, um das mitzunehmen in die
nichste Inkarnation. Das leiten wir hinein in die geistige Welt; friiher
nahmen wir heraus. Da leben wir am allermeisten in der Welt des
physischen Planes, da sind wir am meisten verstrickt in alles dasjenige,
was uns von auflen beschiftigt. Da haben wir unsere Lehrzeit ja
sozusagen durch, da treten wir an das Leben unmittelbar heran, da
miissen wir mit unserem Leben fertig werden. Da sind wir sozusagen
mit uns selbst beschiftigt, am meisten beschiftigt mit dem Arrangieren
der AuBenwelt-Umstinde fiir uns und mit dem Sich-in-ein-Verhiltnis-
setzen zur Aullenwelt. Dasjenige aber, was sich mit der Welt in
ein Verhiltnis setzt, das ist der Verstand und die Willensimpulse,
die aus dem Verstande kommen. Was am meisten da aus uns heraus-
quillt, das ist das Fremdeste, dem sich die geistigen Welten ver-
schlieBen. Wir sind sozusagen am fernsten dem Geistigen in der
Mitte des Lebens.

Nun stellt sich fiir die okkulte Forschung eine merkwiirdige Tat-
sache ein. Wenn man untersucht, wie man da in der mittleren Lebens-
zeit mit anderen Menschen zusammentrifft, Bekanntschaften sucht im
Leben, sind es kurioserweise diejenigen Menschen, mit denen man in
der vorhergehenden Inkarnation oder einer fritheren am Anfang seines
Lebens zusammen wat, in der allerersten Kindheit. Denn es hat sich



herausgestellt, dal3 man in der Regel, nicht immer, in der Mitte seines
Lebens durch irgendwelche dufleren Umstinde des Karma diejenigen
Menschen trifft, die frither einmal gerade die Eltern waren. Das sind
die allerwenigsten Fille, wo wir etwa mit den Menschen, die frither
unsere Eltern waren, in der allerersten Kindheit zusammenkommen,
sondern gerade in der Mitte des Lebens. So erscheint das gewil} als
eine kuriose Tatsache, aber es ist so. Und erst wenn wir versuchen,
nun eine solche Regel am Leben zu probieren, wenn wir unsere Ge-
danken so einrichten, kénnen wir ungeheuer viel fiir das Leben ge-
winnen. Wenn ein Mensch, sagen wir, um das dreiBBigste Jahr herum,
in irgendein Verhiltnis tritt zu einem anderen Menschen: es mag sein,
daB er sich in ihn verliebt, Freundschaft schlie8t, in irgendeinen
Kampf kommt oder irgendwie in etwas anderes, so wird uns vieles
lichtvoll und erklirlich, wenn wir zunichst probeweise daran denken,
daB wir mit diesem Menschen einmal im Verhiltnis von Kind und
Eltern waren. Umgekehrt stellt sich eine hdchst merkwiirdige Tat-
sache heraus. Diejenigen Menschen, mit denen wir gerade in der aller-
ersten Kindheit zusammentrafen, Eltern, Geschwister, Spielkamera-
den oder sonstige Umgebung der Kindheit, sind in der Regel solche
Personlichkeiten, mit denen wir in der vorhergehenden oder irgend-
einer fritheren Inkarnation die Beziehungen so entwickelt haben, daf3
wir damals um das dreiligste Jahr diese oder jene Bekanntschaft ge-
schlossen haben. Es stellt sich sehr hidufig heraus, daf} diese Menschen
als unsere Eltern oder Geschwister auftreten in der gegenwirtigen
Inkarnation. Wenn uns so etwas auch kurios vorkommen mag, man
versuche es nur einmal auf sein Leben anzuwenden. Man wird sehen,
wie lichtvoller das Leben wird, wenn wir die Sache so betrachten.
Wenn das einmal nicht stimmt, so macht eine fehlerhafte Probe nicht
viel aus. Aber in einsamen Stunden das Leben so betrachten, dal3 es
einen Sinn bekommt, das gibt ungeheuer viel. Nur soll man das Leben
nicht so oder so arrangieren wollen, man soll nicht aussuchen die-
jenigen, die einem gerade gefallen, die man einmal als Eltern gerne
gehabt haben wiirde. Man darf sich nicht durch irgendein Vorurteil
die Sache in ein falsches Licht riicken. Sie merken, daf3 hier eine Ge-
fahr liegt und unzihlige Vorurteile auf uns lauern. Aber es ist schon



ganz gut, wenn wir uns erziehen, in diesen schwierigen Dingen vor-
urteilsfrei zu sein.

Sie konnen die Frage an mich richten: Wie ist es denn nun aber mit
dem Leben in der absteigenden Linie? In einer merkwiirdigen Weise
hat sich herausgestellt, dal3 wir am Beginne des Lebens bekannt wer-
den mit Menschen, mit denen wir frither bekannt waren in der Mitte
des Lebens, wihrend wir jetzt, in der Mitte des Lebens, unsere Be-
kanntschaft mit ihnen am Anfange des damaligen Lebens wiedet
erkennen. Wie ist es denn im absteigenden Leben? — Da ist es so, daf3
wir dann mit Personlichkeiten zusammengefiihrt werden, die vielleicht
auch mit uns im fritheren Leben etwas zu tun gehabt haben,
vielleicht aber auch noch nicht. Sie haben dann etwas mit uns zu
tun gehabt im fritheren Leben, wenn besonders charakteristische
Ereignisse vorkommen, wie sie so sehr hiufig im Menschenleben auf-
treten, wenn irgendein entscheidender Lebenspunkt —sagen wir, starke
Lebenspriifung durch bittere Enttiuschung — eintritt. Dann kommt
das so, daB3 wir in der zweiten Hilfte des Lebens wieder mit Petsonen
zusammengefithrt werden, welche in der einen oder anderen Weise
mit uns schon verbunden waren. Dadurch verschieben sich die Ver-
hiltnisse, und dadurch wird manches abgetragen, was frither ver-
ursacht war,

Das macht die Dinge mannigfaltig und 148t uns erkennen, da3 wir
nicht allzu schablonenhaft vorgehen sollen. Namentlich aber werden
in der zweiten Hilfte des Lebens solche Personen uns in den Weg
gefiihrt, bei denen das Karma, das angesponnen ist, in einesz Leben sich
nicht erledigen 14Bt. Nehmen wir an, wir haben einem Menschen in
einem Leben ein Leid zugefiigt. Man kénnte sich nun leicht denken,
wit werden in einem folgenden Leben mit diesem Menschen wieder
zusammengefiihrt, und der Gescheitere in uns fithrt uns so zusammen,
daBl wir ausgleichen konnen, was wir thm getan haben. Aber die
Lebensverhiltnisse miissen nicht immer so sein, daf} wir alles aus-
gleichen koénnen, sondern oft nur einen Teil. Dadurch werden Dinge
notwendig, welche die Sache komplizieren und welche es moglich
machen, daB3 solche zuriickgebliebenen Reste des Karma in der zweiten
Hilfte des Lebens ausgeglichen werden. Da haben wir unser Karma



so aufgefallt, daBl wir sozusagen unseren Verkehr und unser Zu-
sammensein mit anderen Menschen in das Licht dieses Karma ge-
riickt haben.

Wir kénnen aber auch noch etwas anderes betrachten in unserem
Karmaverlaufe, dasjenige, was wir in den zwei 6ffentlichen Vortrigen
genannt haben: das Reifwerden, das Aneignen unserer Lebenserfah-
rung. Wenn das Wort nicht Unbescheidenheit erweckt, kann es ja
gebraucht werden. Wir kénnen in Betracht ziehen, wie wir weiser
werden. Wir koénnen an unseren Fehlern weiser werden, und am
besten ist es fiir uns, wenn wir an unseren Fehlern weiser werden,
denn wir haben in ein und demselben Leben nicht oft Gelegenheit, die
Weisheit anzuwenden: daher bleibt uns das, was wir an den Fehlern
gelernt haben, als Kraft fiir ein spiteres Leben. Aber was wir uns an
Weisheit, an Lebenserfahrung aneignen konnen, was ist denn das
eigentlich?

Ich habe gestern schon darauf aufmerksam gemacht: Unsere Vot-
stellungen konnen wir nicht aus einem Leben in das andere unmittel-
bar mitnehmen. Ich habe aufmerksam gemacht, dalB} selbst Plazo die
Vorstellungen seiner Seele nicht unmittelbar mitnehmen konnte in die
andere Inkarnation. Wir nehmen das mit hiniiber, was wie unser
Wille, unser Gemiit aussieht, so daf} wir eigentlich unsere Vorstellun-
gen geradeso wie unsere Sprache mit jedem Leben neu bekommen.
Denn der gréBte Teil der Vorstellungen lebt ja in der Sprache, so daf3
wir den grofiten Teil der Vorstellungen aus der Sprache uns aneignen.
Dieses Leben zwischen Geburt und Tod gibt uns Vorstellungen, die
eigentlich immer aus dem Leben zwischen Geburt und Tod sind.
Wenn das aber nun so ist, dann miissen wir uns ja sagen, also hingt es
eigentlich immer von unserem Karma ab, immer hingt es von den
jeweiligen Inkarnationern ab, wie viele Inkarnationen wir auch durch-
machen, welche Vorstellungen wir aufnehmen. Dasjenige, was Sie als
Vorstellungsweisheit erleben kénnen, nehmen Sie immer von auflen
auf. Das hingt nun davon ab, wie Sie das Karma hineingestellt hat in
Sprache, Volk, Familie. Wir wissen im Grunde genommen von der
Welt in unseren Vorstellungen und Gedanken nichts anderes, als was
abhingig ist von unserem Karma. Damit ist recht viel gesagt. Damit



ist gesagt, daf3 all das, was wir im Leben wissen kénnen, was wir als
Erkenntnis uns aneignen konnen, etwas ganz Personliches ist, da3 wir
nie iiber die Personlichkeit hinauskommen durch das, was wir uns im
Leben aneignen konnen. Wir kommen im Leben nie bis zum Ge-
scheiteren, sondern bleiben immer beim Weniger-Gescheiten stehen.
Wenn jemand sich einbildet, daB3 er mehr wissen kann von seinem
hoéheren Selbst aus sich selbst, aus dem, was er sich in der Welt an-
eignet, dann stellt er sich nach seiner Bequemlichkeit etwas Un-
richtiges vor. Es ist nichts Geringeres damit gesagt, als dal3 wir von
unserem hoheren Selbst gar nichts wissen durch das, was wir uns im
Leben aneignen.

Ja, wie konnen wir denn iiberhaupt etwas iiber unser hoheres Selbst
wissen, wie kommen wir zu solchem Wissen? Nun, einfach in fol-
gender Weise miissen wir fragen: Was wissen wir denn eigentlich
iiberhaupt? Zunichst das, was wir uns durch Erfahrung angeeignet
haben. Das wissen wir, weiter nichts! Und der Mensch, der sich selbst
ertkennen will und nicht wei3, daB} in seiner Seele nur ein Spiegel der
dulleren Welt drinnen liegt, kann sich vordeklamieren, dafl er durch
das Hineingehen in sich sein hoheres Selbst finden kann. Wohl wird
et etwas finden, aber nichts anderes ist es, als was von auflen herein-
gekommen ist. Auf diesem billigen Wege der Bequemlichkeit geht es
nicht. Wir miissen uns fragen iiber dasjenige, was in den anderen
Welten vorkommt, in denen unser hoheres Selbst auch ist, und da gibt
es nichts anderes, als was uns erzihlt wird, was uns gesagt wird tiber
die verschiedenen Verkorperungen der Erde, iiber dasjenige tiber-
haupt, woriiber Geisteswissenschaft spricht. Wie man eine Kindes-
seele in bezug auf das dullere Leben durchforscht, wenn man frigt, was
hat das Kind um sich herum, so miissen wir fragen, was hat das
hohere Selbst um sich? Von den Welten aber, in denen unser héheres
Selbst ist, erfahren wir durch Geisteswissenschaft, durch das, was uns
erzihlt wurde vom Saturn und von allen seinen Geheimnissen, vom
Monde, von der Entwickelung der Erde, von Reinkarnation und
Karma, vom Devachan und Kamaloka und so weiter. Dadurch er-
fahren wir einzig und allein etwas {iber unser héheres Selbst, tiber das-
jenige Selbst, das wir iiber den physischen Plan hinaus haben. Und



wer diesen Geheimnissen nicht folgen will, dem muf} gesagt werden:
Du bist eigentlich ein rechtes Schmeichelkitzchen zu dit selbst. - Denn
es ist so, daf3 es sich so recht sehr dieser Seele einschmeichelt: Schau
nur in dich, da findest du den Gottmenschen. -~ Jawohl, nichts weiter
als was er von auflen eflebt und was er innen abgelagert hat! Den
Gottmenschen finden wir nur, wenn wir das in uns aufsuchen, was
sich von auflerhalb dieser Welt in ihr spiegelt, so daf} alles, was unter
Umstinden uns unbequem zu lernen sein kann, nichts anderes ist als
Selbstetkenntnis. Und wahre Theosophie ist in Wirklichkeit wahre
Selbsterkenntnis! So dall wir, wenn wir Geisteswissenschaft emp-
fangen, sagen kénnen, wir nehmen sie hin als dasjenige, was uns auf-
kldrt gerade tiber unser Selbst. Denn wo ist eigentlich dieses Selbst?
Ist es innerhalb unserer Haut? Nein, es ist ausgegossen in der ganzen
Welt, und was in der Welt ist, ist mit unserem Selbst verbunden, und
auch was in der Welt war, ist mit unserem Selbst verbunden, und nur
wenn wir die Welt kennen lernen, lernen wir das Selbst kennen.

So ist es mit diesen scheinbaren Theorien, daf} sie nichts andetes
sind als Wege zur Selbsterkenntnis. Derjenige, der durch das Hinein-
starren in sein Inneres das Selbst finden will, der sagt sich: du muft
gut sein, selbstlos sein! Ja, sch6n. Nur kann man bemerken, daf3 der
immer egoistischer wird. Dagegen fiithrt das Sichabplagen mit den
groflen Geheimnissen des Daseins, das Sichherausreifien aus diesem
sich selbst so sehr schmeichelnden, personlichen Selbst, das Aufgehen
in dem, was in den hoheten Welten ist und aus ihnen erkannt werden
kann, zur wahren Selbsterkenntnis. Indem wir iiber Saturn, Sonne,
Mond nachdenken, verlieren wir uns in Weltgedanken. «In deinem
Denken leben Weltgedanken», sagt sich die anthroposophisch den-
kende Seele, aber sie fiigt hinzu: «Verliere dich in Weltgedanken».
Die aus der Anthroposophie schépfende Seele sagt sich: «In deinem
Fiihlen weben Weltenkrifte ». Aber sie sagt gleich: «Erlebe dich durch
Weltenkrifte! » Nicht in den schmeichelnden Weltenkriften, nicht der,
der das Auge zumacht und sich vorsagt: Ich will ein guter Mensch
sein — sondern derjenige, der das Auge aufmacht, der auch das Geistes-
auge aufmacht und sieht, wie drauflen Weltenkrifte wirken und walten,
und gewahr wird, wie er in diesen Weltenkriften eingebettet ist, der



erlebt sie! Ebenso sagt sich die Seele, die Stirke schopft aus der
Anthroposophie: «In deinem Willen wirken Weltenwesen» und gleich
fiigt sie hinzu: «Erschaffe dich aus Willenswesen!» Und das gelingt,
wenn man Selbsterkenntnis so auffafit. Dann gelingt es, dal man sich
umschaflt aus Weltenwesen.

Scheinbat ist es trocken und abstrakt, in Wahrheit ist es aber nicht
blof3 Theorie, sondern etwas, was wie ein Samenkorn, das wir in die
Etrde stecken, lebt und wichst, Krifte schieB3t nach allen Seiten und
zur Pflanze, zum Baume witd. So ist es. Mit den Gefiihlen, die wir
aufnehmen in der Geheimwissenschaft, machen wir uns fihig, uns
umzuschaffen: « Erschaffe dich aus Willenswesen! » So wird Anthropo-
sophie zum Lebenselixier. Dann erweitern wir unseren Blick iiber
Geisteswelten, dann werden wir die Krifte saugen aus Geisteswelten,
dann werden wir die Krifte, die wir gewinnen, in uns hineinfiithren
und dann erkennen wir uns in unseren Tiefen. Erst wenn wir die
Welterkenntnis hineintragen in uns, erfassen wir uns und dringen all-
mihlich vor von dem Weniger-Gescheiten, dem, der abgetrennt ist
vom Hiiter der Schwelle, zum Gescheiteren, und durch all das hin-
durch, was dem Menschen, der noch nicht stark sein will, sich ver-
birgt, was er aber gerade gewinnt durch die Anthroposophie.



INTIMITATEN DES KARMA

Wien, 9. Februar 1912
Zweiter Vortrag

Uber einen Punkt, der gestern besprochen worden ist hier in unseten
Abendbetrachtungen, méchte ich nicht gerne mifiverstanden sein, und
es schien mir doch aus einem Gespriche, das heute mit mir gefiihrt
worden ist, daf} leicht ein Mi3verstindnis sich einschleichen kénnte.
Es ist ja natiirlich, daf}3 diese Dinge, die mit den Intimititen unseres
Karma zusammenhingen, schwer in Worte zu formulieren sind, und
dal} sehr leicht das eine oder das andere nicht ganz klar das erstemal
verstanden werden kann. Es ist der Punkt, der gestern besprochen
worden ist in bezug darauf, daB wir in unseren Schmerzen und Leiden
etwas zu sehen haben, was der Gescheitere in uns aufsucht, um ge-
wisse Unvollkommenbheiten zu iiberwinden, und da3 wir gerade da-
durch, daf} wir gelassen die Schmerzen ertragen, unsere Bahn weiter-
schreiten. Es ist nicht dieses, was millverstanden werden konnte,
sondern das andere, da3 wir dagegen Lust und Freude hinzunehmen
haben als etwas, das uns zukommt ohne unser Verdienst, ohne daf
wir es auf unser individuelles Karma zu beziehen hitten, dall wir es
vielmeht zu betrachten hitten als eine Art von Gnade, durch die wir
eingesponnen werden in den allwaltenden Geist. Dies bitte ich Sie
nicht so aufzufassen, als ob der Hauptton darin lige, dafl uns Freude
und Lust zukommt wie ein Geschenk der géttlichen, geistig waltenden
Michte, sondern ich bitte, den Hauptton darauf zu legen, dall gesagt
worden ist: Wir sollen, wenn wir unser Karma verstehen wollen,
darauf Riicksicht nehmen, daf3 wir diese Dinge durch eine Gnade zu-
geteilt erhalten haben. So also, daf3 Freude und Lust ausgegossen sind
liber uns wie eine Gnade. Derjenige Mensch, der in seinem Karma
seine Freude und Lust so verstehen will, als wollten ihn die Gétter
auszeichnen und ihn erhaben iber alle anderen hinstellen, der wird
das Gegenteil erreichen. Wir diirfen keineswegs das so auffassen, als
ob sie uns zugeteilt wiirden zu dem Zwecke, uns als bevorzugt vor
anderen zu halten. Wir haben sie aufzufassen, als ob sie uns zugeteilt



wiren als ein AnlaB3, uns in der Gnade jener gottlich-geistigen Wesen-
heiten zu fiithlen. Also erst dieses Sich-Fiihlen in der Gnade ist es, was
einen Fortschritt bedeutet, das andere wiirde uns ganz wesentlich
zuriickwerfen in unserer Entwickelung. Du Mensch, du sollst nicht
glauben, dafl du zu teiner Lust und Freude kommen kannst durch
besondere Vorziige deines Karma, sondern du sollst glauben, daf3 du
nur dazu kommen kannst dadurch, dafl du keine Vorziige hast. — Wir
sollen besonders dann Werke der Barmherzigkeit tun, was wir dann
besser tun kénnen, als wenn wir Leid und Schmetz erleiden. Der Hin-
weis, daf3 wir uns der Gnade wiirdig machen sollen, das ist es, was uns
vorwirtsbringt. Es wiirde also nicht eine Rechtfertigung sein det
Anschauung mancher Leute, dal3 derjenige, der von Freude erfillt
und reich ist, sich das verdient habe; das soll gerade vermieden wet-
den. Das bitte ich als einen Hinweis zu nehmen, durch den ein MiB3-
verstindnis vermieden werden kénnte.

Nun wollen wir heute in einer noch freieren Weise unsere Betrach-
tungen iiber das Karma etwas weiter ausdehnen, iiber das Karma und
unser Erleben in der Welt, so dal3 uns Geisteswissenschaft eine Art
von Lebenskraft sein kann. Wir werden, wenn wir unser Leben be-
trachten und das, was mit uns passiert, zweietlei Arten von Etleb-
nissen zunichst haben kénnen. Die eine Art kann etwa so sein, dafBl
wir uns sagen kénnen: Ja, da hat mich ein Ungliick betroffen, oder
da hat mich dies oder jenes betroffen. Nehmen wir an, ein Ungliick
habe mich betroffen. Ich werde vielleicht, wenn ich meine Gedanken
hinlenke auf das Ungliick, das mich betroffen hat, mir sagen kénnen:
Wire ich nicht in bezug auf dieses oder jenes lissig oder ein Tauge-
nichts gewesen, wiirde mich dieses Ungliick nicht betroffen haben. -
Wir kénnen aber solch eine Betrachtung mit den gewdéhnlichen not-
malen Mitteln des Bewufltseins nicht immer anstellen, sondern wit
werden in zahltreichen Fillen finden, daf3 wir uns keine Rechenschaft
geben konnen, wie denn das Ungliick zusammenhingt mit den Er-
eignissen unseres gegenwirtigen Lebens. Wir werden mit den Mitteln
des gewohnlichen BewuBtseins geradezu veranlalt sein, von man-
chem, was uns trifft, zu sagen: Es ist da ein Zufall in unser Leben
hereingebrochen, wir sehen keinen rechten Zusammenhang. — Wir



werden diesen Unterschied auch machen kénnen in bezug auf Dinge,
die wir imstande sind durchzufiihren, die wir sozusagen treffen oder
die wir nicht treffen. Bei manchem was uns mifigliickt, werden wir
begreiflich finden, daB es uns mifigliicken mufte, weil wir faul oder
unaufmerksam waren und dergleichen. Bei manchem aber werden
wir mit unseren Kriften und Fihigkeiten den Zusammenhang nicht
gleich durchschauen kénnen. Darum ist es niitzlich, gerade einmal von
diesem Gesichtspunkte aus Umschau zu halten in seinen eigenen Et-
lebnissen, gerade die Dinge zu trennen, von denen man sagen kann:
sie sind mir miBgliickt, es ist, als ob sie mir mi3gliicken sollten, ohne
daf} ich daran schuld bin. Bei anderen Dingen wird man sagen: ich
wundere mich eigentlich, da} sie gegliickt sind. Und gerade diese
Dinge, die wollen wir ins Auge fassen. Und dann wollen wir ins Auge
fassen diejenigen Dinge, welche wie ein Zufall ins Leben herein-
spielen, von denen wir uns gar nicht vorstellen kénnen, daf} sie zu-
sammenhingen konnen mit den Utrsachen, die sie hereingebracht
haben, also zufillige Dinge und diejenigen, die wir getan haben, ohne
daf3 sie unseren Fihigkeiten zu entsprechen scheinen, Das alles wollen
wir aufsuchen und uns recht sehr hinein vertiefen.

Merkwiirdige Sachen wollen wir machen. Wir wollen fiir alles, was
uns getroffen hat, probeweise einmal uns vorstellen, daf} wir es doch
selbst gewollt hitten, daB wir geradezu den Willen dazu entfaltet
hitten. Nehmen wir an, ein Ziegel hitte sich losgelést vom Dache und
wire uns auf die Schulter gefallen. Wollen wir uns einmal probeweise
vorstellen, daBl uns das nicht zufillig getroffen hat. Wir wollen direkt
den Gedanken ausarbeiten: Wie wire es, wenn du auf dem Dache
gewesen wirest, den Ziegelstein gelockert hittest, so daB er lose hing,
und wirest dann heruntergegangen, und zwar so schnell, dafl du
gerade unten ankamst, als der herabfallende Ziegel anlangte und er
dich dann getroffen hitte! — Also solch eine Betrachtung stellen wir
einmal an. Oder sagen wir, wenn wir uns, scheinbar ohne Veranlas-
sung, eine Erkiltung zugezogen hitten, wie wire es, wenn wir das
selbst gemacht hitten? Zum Beispiel einer ungliicklichen Dame gleich,
die sich, unzufrieden mit ihrem Schicksal, absichtlich einer Erkiltung
ausgesetzt hat, an deren Folgen sie auch starb. Also die Dinge, die wir



sonst als zufillige ertkennen, wollen wir in eine Gedankenfassung
bringen, als ob wir sie sorgsam vorbereitet hitten, derart, daf3 sie uns
dann betroffen hitten, Ebenso wollen wir es machen mit denjenigen
Dingen, die mit unseren Fahigkeiten und Eigenschaften zusammen-
hingen. Sagen wir, es gliickt uns etwas nicht. Zum Beispiel, wenn wir
einen Eisenbahnzug versiumen, da wollen wir uns nicht vorstellen,
daB alle moglichen dufleren Verhiltnisse schuld daran waren, sondetn
wir wollen uns vorstellen, dal wir durch unsere Nichtsnutzigkeit ver-
sdaumt hitten, zurechtzukommen. Denken wir uns dies probeweise so
aus. Wenn man das macht, kommt man dazu, nach und nach aus diesen
Gedanken heraus eine Art Menschen erphantasieren zu kénnen. Es
wiirde das ein sonderbarer Mensch sein, den wir uns da zusammen-
phantasieren, ein Mensch, der dies alles getan hitte: dafl uns ein Stein
auf die Schulter fillt, dall wir diese oder jene Krankheit bekommen
und so weiter. Wir werden natiirlich erkennen, dafl wir nicht das
selber sind. Aber wir malen uns einen solchen Menschen aus, recht
klar. Da werden wir eine recht eigentiimliche Erfahrung machen an
einem solchen Menschen. Wir werden nimlich nach einiger Zeit
merken: das hast du natiirlich nicht getan, und der Mensch ist ein
ertriumter. Aber wir konnen von diesem Menschen nicht mehr los-
kommen. Wir bringen den Gedanken nicht mehr los. Und merk-
wiirdigerweise bleibt er nicht so, wie er ist. Er wird lebendig in uns,
verwandelt sich in uns. Und dann, wenn er sich verwandelt hat, be-
kommen wir den Eindruck, als ob er doch in uns stecken wiirde, dieser
Mensch. Und wir erhalten dadurch merkwiirdigerweise immer mehr
und mehr die GewiBheit: wir selbst haben doch in einer gewissen
Weise vorbereitet, was wir uns hier ausgemalt haben. Das heif3t, es ist
dies keineswegs das Gefiihl, dal3 wir das einmal wirklich getan hitten,
aber es sind Gedanken, die doch dem entsprechen, was wir in einer
gewissen Weise getan haben. Man wird sich sagen: du hast da und da
etwas gemacht, was du jetzt erleidest, es ist fiir das oder jenes. Es ist
eine sehr gute Ubung, um eine Art Gemiitsgedichtnis herauszubringen
fiir unsere fritheren Inkarnationen. Es legt sich dadurch etwas iiber
unsere Seele, aus dem wir fithlen kénnen: Du watst da und hast dir
das vorbereitet.



Sie werden verstehen kénnen, daf3 die Herstellung der Erinnerung
an die fritheren Inkarnationen nicht ganz leicht zu sein braucht. Denn
denken Sie nur daran, wie Sie sich besinnen miissen, sogar ein kurz
Vergessenes heraufzubringen, Sie miissen cine Besinnungsarbeit
machen. Griindlich hat der Mensch vergessen, was er erlebt hat in den
fritheren Inkarnationen, da mul3 er manches machen, um dem Ge-
dichtnis zu Hilfe zu kommen. Und das ist eine solche Ubung. AuBer
dem, was in den offentlichen Vortrigen gesagt worden ist, sei hier
gesagt, dall der Mensch merken wird, daf} er in einer gewissen Weise
zum Gemiitsgedidchtnis kommen wird: Das hast du dir frither selbst
zubereitet!

Verachten wir nicht solche Regeln, die uns gegeben werden, denn
wir werden immer mehr dabei erfahren, wie sich das I.eben durch-
leuchtet und wir dadurch stirker und stirker werden im Leben. Wit
werden schon erfahren, daf3 wir, wenn wir das einmal gemacht haben
und wenn wir einmal das Gefiithl erhalten: Du warst da und hast
das selbst vollbracht —, dal} wir dann den zukiinftigen Ereignissen,
denen wir begegnen, in ganz anderer Weise gegeniiberstehen. Es
andert sich unsere ganze Gemiitsverfassung dadurch. Wihrend wir
vielleicht frither Schrecken und alle anderen derartigen Gefiihle gehabt
haben, wenn uns etwas getroffen hat, so bekommen wir jetzt etwas
wie ein Erinnerungsgefiihl. Und wenn uns dann irgend etwas zust6Bt,
haben wir schon die Richtung unseres Gemiits, das uns sagt: Ach, das
ist fiir dieses oder jenes. — Und das ist Erinnerung an das friihere
Leben. Dadurch wird das Leben abgeklirter und ruhiger, und das ist
dasjenige, was die Menschen brauchen wiirden, nicht blof3 die, die
von der Sehnsucht zur Anthroposophie getrieben werden, sondern
auch die, welche drauBlen stehen. Es gilt also die Ausrede nicht,
welche von vielen Menschen gemacht wird, daf3 sie sagen: Was gehen
uns die fritheren Inkarnationen an, wenn wir uns nicht an sie et-
innern! Wenn wir fiir dieses Erdendasein die Besinnung anstreben,
werden wir es schon erleben, nur miissen wir nicht ein Vorstellungs-,
ein Begriffsgedichtnis, sondern ein Gemiitsgedichtnis entwickeln.

Es lag mir daran, besonders bei diesem Aufenthalte aufmerksam
darauf zu machen, daf} vieles sich praktisch einleben kann, dal} so



mancher, der Anthroposophie praktisch ausfiihrt, das Gefiihl ge-
winnen kann, sie zu erleben.

Nun aber ist fiir den Menschen im Verlaufe seines Karma nicht blof3
dasjenige wichtig, was er sich in fritheren Inkarnationen zugezogen
hat, sondern wir durchleben ja auch ein Leben zwischen dem Tode und
einer neuen Geburt. Dieses ist nicht ein ereignisloses Leben, sondern
ein solches, in welchem wir viele Ereignisse durchmachen, in dem wir
allerlei erleben, erfahren. Und auch die Folgen der Etlebnisse, die wir
in der geistigen Welt durchmachen, treten in unser Erdenleben, nur
auf eine eigenartige Weise, so dal wir gerade diesen Ereignissen
gegeniiber oftmals uns recht geneigt fiithlen, von Zufillen zu sprechen.
Wir kénnen solche Ereignisse zurtickfithren auf wichtige Vorkomm-
nisse, die wir dort erlebt haben.

So méchte ich IThnen heute etwas anfiihren, was scheinbar dem
ersten Teil unserer Betrachtungen ferneliegt. Sie werden ersehen, wie
solches wichtig sein kann fiir alle Menschen und wie scheinbare Zu-
filligkeiten eigentlich zu beurteilen sind im Leben, wie tief sie be-
zeichnend sein kénnen in den geheimnisvollen Zusammenhingen des
Lebens.

Da muf} ich auf eine geschichtliche Tatsache hinweisen, welche
nicht in Geschichtsbiichern, sondern in der Akasha-Chronik auf-
bewahrt ist. Aufmerksam muf ich zunichst machen, daf3 unsere See-
len, wie sie hier jetzt sind, ja, wie wir alle immer wieder und wieder in
den verschiedensten Verhiltnissen in irdischen Leibern verkorpert
waren, verkorpert im alten Indien, Persien, Agypten, Griechenland
gelebt haben. Immer haben wir mit den Augen auf andere Verhilt-
nisse gesehen, immer haben wir erfalt andere Verhiltnisse, und es hat
einen Sinn, daf} wir durch Inkarnation und Inkarnation durchgehen,
und wir wiirden jetzt unser Leben nicht so zubringen kénnen, wenn
wir nicht diese verschiedenen Dinge erlebt hitten. Ganz Besonderes
haben die Seelen derjenigen Menschen erlebt, welche gelebt haben im
zwolften, dreizehnten Jahrhundert unserer Zeitrechnung. Damals wa-
ren nimlich iiber die Menschheit ganz besondere Verhiltnisse herein-
gebrochen. Das ist also jetzt, wenn wir so sagen diirfen, nicht ganz
siebenhundert Jahre her. Da brachen tiber die Menschheitsentwicke-



lung solche Verhiltnisse herein, dal wir sagen kodnnen, es waren
dazumal die Menschenseelen am meisten abgeschlossen von der gei-
stigen Welt, eine geistige Finsternis war da, und es war dazumal nicht
moglich, dal selbst vorgeriickte Menschenseelen sich in unmittelbare
Verbindung mit der geistigen Welt gebracht hitten. Nicht einmal in
friheren Inkarnationen Eingeweihte konnten im dreizehnten Jahr-
hundert in die geistige Welt hineinschauen. In diesem Jahrhundert
waren am meisten die Tore der geistigen Welt verschlossen, und
Menschen, die frither eingeweiht waren, konnten sich zwar ihrer
fritheren Inkarnationen erinnern, als sie eingeweiht wurden, aber sie
konnten nicht im dreizehnten Jahrhundert selbst hineinblicken in die
geistigen Welten. Die Menschen muf3ten ndmlich einmal diesen Tief-
stand durchmachen, muflten die Tore zur geistigen Welt zugeschlossen
finden. Allerdings gab es damals geistig hochentwickelte Menschen,
aber sie mufiten den Zustand mitmachen, der in der Mitte des drei-
zehnten Jahrhunderts da war, den Zustand der Verfinsterung. Dieser
Zustand horte auf um die Mitte des dreizehnten Jahrhunderts, und da
bildete sich etwas Eigentiimliches aus in einer Gegend in Europa. Der
Ort kann jetzt nicht angegeben werden, aber vielleicht wird es még-
lich sein, ihn einmal in einem Zweigvortrag bekanntzugeben. Aus
diesem Dimmerungszustand des hellsichtigen Lebens heraus ent-
wickelten sich zwolf grofle, hervorragende europiische Weise, die auf
sonderbare Art geistig entwickelt waren. Wenn wir nun diese zwolf
groBBten Weisen Europas ins Auge fassen, miissen wir zunichst Sieben
abtrennen und diese Sieben ins Auge fassen. Diese Sieben hatten in
dieser Zeit sich erinnert an ihre fritheren Initiationen, ihre Ein-
weihungen. Diese Erinnerung mit den Erkenntnissen, die geblieben
waren, war so, daf} diese sieben Weisen in sich wiederholten einen
Zustand, den sie frither erlebt haben, den sie erlebt hatten in der Zeit
nach der atlantischen Katastrophe, den sie durchgemacht hatten in
der uralten indischen Kultur. Was die heiligen sieben Rishis der
Inder gelehrt hatten, war wieder erstanden in den Seelen der sieben
Weisen in Europa. Sie waren die sieben Strahlen der heiligen Weis-
heit, so daf3 dastand die alte heilige atlantische Kultur in den Herzen
dieser sicben weisen Minner, welche versammelt waren durch ein



grofBes Weltenkarma an einem bestimmten Orte Europas, wo sie sich
wieder finden konnten. Zu diesen Sieben traten Vier. Von diesen Vier
entwickelte der Erste die erste Periode nach der atlantischen Kata-
strophe, die uralt indische Kultur. Sein Seelenwesen erstrahlte wieder
aufs neue in der Seele des Achten. Derjenige, der die utalt persische
Kultur in sich trug, lieB erstrahlen sein Seelenwesen in der Seele des
Neunten, der Dritte lie3 erstrahlen die Kultur der dritten Periode, dex
agyptisch-chalddischen Kultur in derSeele des Zehnten, und der Vierte,
dessen Seelenwesen die griechisch-lateinische Kultur in sich trug, lief3
sie wieder erstrahlen in der Seele des Elften. Das aber, was dazumal
Gegenwartskultur war, was man in der Gegenwart erleben konnte,
was da die Menschen erfahren konnten, das war im Zwolften vor-
handen. Es waren in den zwolf Minnern, die sich in der besonderen
Mission vereinigten, die zwolf verschiedenen Standpunkte mensch-
licher Geistesentwickelung vorhanden. Das ist schon ein Geheimnis,
dal man alle Religionen und alle Philosophien, die méglich sind, auf
zwolf Grundtypen zuriickfiihren kann. Und ob Sie den Buddhismus,
den Brahmanismus, die Vedanta, den Materialismus nehmen, in zwolf
Standpunkte liBt sich alles bringen, man mul3 nur ganz genau zu
Werke gehen. So daf} also in jenem Kollegium von zwélf weisen
Minnern vereinigt war sozusagen dasjenige, was iiber die ganze Erde
verbreitet war an verschiedenen menschlichen Standpunkten, an ver-
schiedenen Religionen, Philosophien und sonstigen Weltanschauungen.

Nun kam zu jenen zwolf Minnern, nachdem die Dimmerung ab-
gelaufen war und wieder in spiritueller Weise etwas gearbeitet werden
konnte, ein Dreizehnter dazu. Dieser Dreizehnte war auf eine merk-
wiirdige Weise dazugekommen. Was ich jetzt erzihle, das gehort zu
jenen Ereignissen, die sich, in der Menschheitsentwickelung ver-
borgen, aber nur einmal abspielen konnen. Sie konnen sich nicht
wiederholen, und niemandem wird es erzihlt aus dem Grunde, dal3 et
das nachmachen sollte, sondern aus einem ganz anderen Grunde. Det
Dreizehnte war in einer fiir die zwdlf hellseherischen Weisen merk-
wiirdigen Art angekiindigt worden, als die Dimmerung voriiber war,
und man die ersten Strahlen des Hellsehertums entfalten konnte, so
daB sie wullten, es miisse jetzt ein Kind gebotren werden, welches seht



bedeutungsvolle und merkwiirdige Inkarnationen hinter sich habe.
Vor allem wulten sie, dal} eine Inkarnation verlaufen sei zur Zeit, als
sich abgespielt hatte das Mysterium von Golgatha. Man wulte also,
ein Zeitgenosse der Ereignisse von Palistina kehre wieder, und diese
jetzt folgende Inkarnation des damals im dreizehnten Jahrhundert
unter so eigentiimlichen Verhiltnissen als Kind Geborenen war so,
daf3 man von ihm nicht sagen konnte, er wire als hochstehende Indi-
vidualitit geboren. Das ist iiberhaupt eine Unart, dafl man, wenn von
Votleben gesprochen wird, immer auf wichtige Personlichkeiten aus
der Geschichte zuriickgreifen will. Das ist eine Unart, die nur zu sehr
verbreitet ist. Es ist mir oft vorgekommen, daf} die verschiedensten
Personen auf historische und auf Personen aus den Evangelien als auf
ihre Inkarnation zuriickgreifen wollten. Unlingst etst kam eine Dame,
die behauptete, sie sei Maria Magdalena gewesen. Ich habe ihr gesagt,
sie sei die vierundzwanzigste Maria Magdalena, die mir im Leben
begegnet sei. — Es muf} die allergroBte Vorsicht angewendet werden,
daf3 nichts Phantastisches hervorkommt!

Die Geschichte erzihlt uns auch recht wenig von den aufeinandet-
folgenden Inkarnationen dieser Personlichkeit, des Dreizehnten. Er
wurde immer und immer wieder geboren mit hervorragenden, be-
deutsamen Gemiitseigenschaften. Das wullte man, dal} dieser Mensch
wieder als Kind geboren werden wiirde und dal} er ausersehen sei,
ganz Besonderes fiir die Menschheit zu bedeuten. Das erhielten aus
ihrer Hellsichtigkeit heraus diese zwolf Minner, die dieses Kind ganz
in ihre Erziehung nehmen und es eintichten konnten, dafl es von
allem Anfang an der Welt ganz entriickt wurde. Es wurde ganz heraus-
genommen aus der Familie und unter die Erziehung und Obhut der
zwolf Minner gebracht. Die zogen es mit aller Sorgfalt auf, ent-
sprechend den Regeln ihres Hellsehertums, so daf3 alles, was als
Krifte von den Inkarnationen her veranlagt war, in diesem Kinde sich
nach und nach wieder heranbilden konnte. Sie werden merken, daf3
von diesem Ereignisse eine Art ahnungsvolles Bewulitsein geblieben
ist in jenen, die etwas von der Geschichte des geistigen Lebens
wullten. Ich habe aus einer Dichtung, in der diese Ahnung lebt, vor-
tragen lassen. Die «Geheimnisse» von Goethe sind wiederholt vor-



getragen worden. Goethe hat aus einer tiefen Ahnung von diesem
Kollegium der Zwolf gesprochen und wiedergegeben die Gemiits-
zustinde derselben. Es war nicht der Bruder Markus, sondern jenes
Kind, von dem ich Thnen erzihle, daBB es von den ersten Tagen seiner
Geburt hereingenommen worden ist in die Erziehung der Zwolf, bis
es ein Jingling geworden war. Merkwiirdig entwickelte sich dieses
Kind. Die zwolf Minner waren nicht Fanatiker, sondern abgeklirte,
ruhige, innerlich harmonische Geister. Was tut der Fanatiker? Er will
die Menschen so schnell als moglich bekehren; sie wollen aber ge-
wohnlich nicht. Jeder soll gleich glauben, was der Fanatiker will, und
er drgert sich, wenn man ihm nicht glaubt. Wenn in unserer Gegen-
wart jemand dies oder das vertritt, glaubt man ja gar nicht, daB3 er oft
etwas anderes begreiflich machen will, begreiflich machen will, was
derjenige dachte und glaubte, von dem er spricht. So hielt man mich
jahrelang fiir einen Nietzscheaner, weil ich tber Niesgsche objektiv
ein Buch geschrieben habe. Aber die Menschen konnen ja durchaus
nicht verstehen, daf3 man in objektiver Weise etwas wiedergeben will,
sondern sie glauben, daf} jeder ein Fanatiker sein muf} fiir das, was
er sagt.

Die Zwolf waren gewill keine Fanatiker, und sie haben mit Lehren,
die in Worte gekleidet waren, den Knaben recht verschont. Aber sie
lebten mit ihm zusammen, und das bewirkte, da3 von ihnen zwdlf ver-
schiedene Lichtstrahlen in den Knaben hineingingen, und er nahm sie
so auf, daf} sie sich zu einer inneren Harmonie in der Seele des Knaben
herausbildeten. Man hitte ihn nicht in lehrhafter Weise examinieren
konnen, aber in seinem Gemiite lebte, in Gefiihl und Empfindung ver-
wandelt, was die zwolf Triger der zwolf verschiedenen Typen der
Religionen in seine Seele hineinstrahlen lieBen. Und die ganze Konfi-
guration der Seele, die ganze Grundstimmung und Gemiitsverfassung
war ein harmonischer Widerklang der zwolf verschiedenen Bekennt-
nisse der Menschheit, die iiber die Erde verbreitet sind.

Es hatte allerdings die Seele dieses Menschen dadurch viel zu tragen,
und die Folge davon war, daf} in einer eigenartigen Weise diese Seele
auf den Leib wirkte. Und gerade aus dem Grunde, weil das, was ich
jetzt erzihle, eingetreten ist, darf dies nicht wiederholt werden; es



konnte sich nur in jenem Zeitpunkte abspielen. Und merkwiirdiger-
weise, je groBer, harmonischer der Seeleninhalt dieses Knaben wurde,
desto zarter wurde sein Leib, immer zarter und zarter. Und in einem
bestimmten Lebensalter stellte sich geradezu heraus, dal der Leib so
zart geworden war, daf3 er férmlich durchsichtig wurde, dal man
durchsehen konnte durch die einzelnen Glieder. Und immer weniger
und weniger a3 dieser Jiingling, bis er zuletzt ganz auf horte zu essen.
Dann verfiel er durch Tage in einen apathischen Zustand; die Seele
war herausgegangen aus dem Leibe und ging nach einigen Tagen
wiederum in den Leib zuriick. Jetzt war der Jungling innerlich ganz
verindert. Die zwdlf verschiedenen Strahlen der menschlichen Welt-
anschauungen waren wie in e7z Licht vereinigt, und er sprach nun die
wunderbarsten, gewaltigsten Geheimnisse. Er sagte nicht, was der
Eine, der Zweite, der Dritte sagte, er sagte in ganz neuer Form und in
einer wunderbaren Weise Dinge, die alle zusammen hitten sagen
miissen, Dinge, in denen alles, was die anderen wullten, vereinigt war,
und er sagte das so, als wenn diese neue Weisheit in ihm eben geboren
worden wire, als ob ein h6herer Geist in ihm gesprochen hitte, so daf
diese zwolf Minner jetzt alle etwas Neues lernen konnten. Und sie
lernten alle von ihm, unendlich viel wutde ihnen geboten, einem
jeden eine vollkommenere Erklirung dessen, was er von frither her
wul3te.

Ich habe Thnen geschildert die erste Schule des Christian Rosen-
kreutz; denn dieser Dreizehnte ist diejenige Individualitit, die wir als
Christian Rosenkreutz bezeichnen. In jener Inkarnation starb er sehr
bald, hatte nur ein kurzes Erdendasein. Er wurde im vierzehnten
Jahrhundert wiedergeboren und lebte damals ein Leben, das tiber
hundert Jahre wihrte. Da kamen in ihm wieder zum Vorschein alle
diejenigen Dinge, die sich im dreizehnten Jahrhundert in ihm ge-
bildet hatten. Damals, im dreizehnten Jahrhundert, hatte er ein kurzes,
dann im vierzehnten Jahrhundert ein langes Leben. Die erste Hilfte
des letzteren bentitzte er zu groflen Reisen, um aufzusuchen die ver-
schiedenen Kulturstitten Europas, Afrikas, Asiens, um kennen zu
letnen, was 1n thm damals im dreizehnten Jahrhundert aufgegangen
war. Dann kam er wieder nach Europa zuriick. Einige von denen, die



ihn im dreizehnten Jahrhundert auferzogen hatten, waren wieder-
verkorpert, andere gesellten sich hinzu. Es wurde damals diejenige
Strémung insbesondere eingeleitet, die man die rosenkreuzerische
nennt. Und immer kam Christian Rosenkreutz in den mannigfaltigsten
Verkorperungen wieder.

Aber durch seine Personlichkeit wirkt er bis in die heutige Zeit
herein auch in den kurzen Zwischenriumen, in denen er nicht in-
karniert ist, ja, spirituell wirkt er in die Menschen durch seine héheren
Leiber so herein, daf} er nicht mit ihnen im Raume verbunden zu sein
braucht. Wir miissen uns einmal dieses geheimnisvolle Wirken vor
Augen fiihren.

Da méchte ich Thnen zunichst ein Beispiel anfiihren. Fiir diejenigen,
die das okkulte geistige Leben miterleben, stellte sich etwas sehr
Merkwiirdiges heraus. Wenn man nidmlich die Dinge miterlebte, die
auf dem geistigen Plane um uns herum sich abspielen, zum Beispiel in
den achtziger bis neunziger Jahren des vorigen Jahrhunderts, dann
konnte man gewisse Einflisse einer merkwiirdigen Personlichkeit
okkult verspiiren — ich fithre nur einen Fall von vielen an —, aber sie
kamen so heraus, daf3 man sich bei ihnen nicht ganz wohl fiihlte. Und
alle diejenigen, welche Einfliisse von Zeitgenossen, die im Raume weit
weg wohnen, spiiren koénnen, konnten damals etwas Strahlendes
spiiren, was von einer Persénlichkeit ausging, aber nicht ganz harmo-
nisch war. Da kam das neue Jahrhundert, und da machte man die
Erfahrung, daB die Einfliisse harmonisch wurden. Was war geschehen?
Ich will Thnen jetzt die Ursache etzihlen.

Im Jahre 1900, am 12. August, war eine Personlichkeit gestorben,
die nur nicht genug gewtirdigt wird: Solyjeff. Er hatte einen solchen
Atherleib, daB er weithin strahlend wirkte. Aber der Kopf, det In-
tellekt, war, obwohl Solovjeff ein gro8er Philosoph ist, nicht so weit
wie die Seele. Grof3 und schon ist sein Denken, aber seine bewufite
Philosophie war durchaus nicht so viel wert, als was er in seiner Seele
trug. Das wurde bis zu seinem Tode durch den Kopf beeintrichtigt,
und so empfand man das als okkulten Einflul unharmonisch. Und als
er tot war, und das Gehirn sich getrennt hatte, und der Atherleib in
der Atherwelt weiterstrahlte, war er von seinem Denken befreit, war



er von diesem nicht mehr beriihrt und strahlte in einer ganz wunder-
baren Weise.

Von solchen Erkenntnissen kénnte man sagen: Was gehen uns denn
solche Dinge eigentlich an? Gerade solches zu sagen ist eben eine
richtige Phantasterei, denn der Mensch ist durchaus das Ergebnis der
geistigen Vorginge, die um ihn herum sind, und daf} einige Okkul-
tisten bemerken, daB3 und wie sie hereinspielen, kommt davon her,
weil sie sie sehen. Aber die geistigen Vorginge spielen auch in die
anderen herein, die nicht sehen. Alles wirkt zusammen, was auf dem
geistigen Gebiete geschieht. Das, was etwa franzosische oder russische
hochentwickelte Menschen ausstrahlen, wird nicht nur auf dem zu-
gehorigen Teile des Erdbodens gefiihlt, sondern auf der ganzen Erde
wird das empfunden, was so gedacht, gefiihlt wird. Alles, was in der
geistigen Welt geschicht, hat seinen Einflufi auf uns, und wir be-
kommen erst dann das richtige Gefiihl, wenn wir wissen, daf3 die
Seele so in der geistigen Welt darinnen steht, wie die Lunge in
der Luft.

In einem ganz besonders hohen Grade strahlt aus dasjenige, was im
Atherleib hochentwickelter Individualititen ist und wirkt auf die
anderen Menschen. So ist es auch der Atherleib des Christian Rosen-
kreutz, der weithin in der Welt wirkt. Aber eine sehr wichtige, fiir
viele hochst bedeutsame Tatsache miissen wir hier hervorheben, und
das ist etwas, das sich zwischen Tod und Geburt in der geistigen Welt
abspielt und nicht nur anzusehen ist wie ein Zufall, den wir von frither
her hervorrufen.

Christian Rosenkreutz hat die kurzen Zwischenzeiten zwischen den
Inkarnationen immer dazu benutzt, die Seelen, von denen er wullte,
daf} sie reif sind, gerade in die von ihm angesponnene Geistesrichtung
hineinzurufen. Er hat sich sozusagen zwischen seinen Toden und Ge-
burten damit beschiftigt, die fur seine Strémung reifen Geister in
einer gewissen Weise zu erwihlen. Nun miissen aber auch die Men-
schen, wenn sie achtgeben lernen, imstande sein zu erkennen, wo-
durch ihnen Christian Rosenkreutz ein Zeichen gibt, daf} sie sich zu
seinen Erwihlten zihlen dirfen. Dieses Zeichen kommt in das Leben
zahlloser Menschen der Gegenwart hinein, nur achtet man solcher



Zeichen nicht. Aber unter den scheinbar ganz zufilligen Ereignissen
gibt es solche, namentlich ein solches fiir viele, das geradezu an-
zusehen ist als eines, das anzeigt, er habe denjenigen, dem es gegeben
wird, fiir reif befunden zwischen Tod und Geburt. Hier auf dem
physischen Plane zeigt er es an. Die Marke des Christian Rosenkreutz
kann dieses Ereignis genannt werden.

Nehmen wir an, ein Mensch liege im Bette - ich habe an anderem
Orte andere Ereignisse erzihlt, alle haben sich abgespielt —, er wacht
plotzlich auf. Unerklirlich ist es ihm, da3 er aufwacht, und er schaut,
wie von einem Instinkt geleitet, auf eine Wand, die sonst ganz dunkel
ist, Das Zimmer ist halb dimmerhaft beleuchtet, die Wand ist dunkel,
und siehe da, er sieht an jene Wand geschrieben: «Stehe sofort auf!»
Er steht auf. Es kommt ihm sonderbar vor. Er geht aus dem Hause
und kaum, daf3 er aus dem Hause getreten ist — es war die Sache so,
daf} niemand anderer geschidigt werden konnte —, stiirzt iiber seinem
Bette der Plafond ein, der ihn unweigetrlich erschlagen hitte. Er hat
alle Nachforschungen angestellt; nicht irgendein Wesen auf dem
physischen Plane hat ihn aufmerksam gemacht, daf} er aufstehen solle.
Wire er liegen geblieben, er wire sicher tot.

Nun, ein solches Erlebnis kénnte man so auffassen: man habe eine
Halluzination gehabt oder etwas dergleichen. Aber man kann auch
tiefer gehen. Gerade solche Erlebnisse, die Hunderte erfahren, sind
nicht zufillig. Immer handelt es sich um eine Berufung durch Christian
Rosenkreutz, denn immer stellt sich das Karma dieser Berufenen bis
zu diesem Zeitpunkte so, da3 man sagen kann, Christian Rosenkreutz
schenkt zuerst das Leben, das er beanspruchen kann. Ich sage aus-
driicklich, ins Leben zahlreicher Menschen treten solche Erlebnisse
in der Gegenwart ein, und es handelt sich darum, da3 man aufmerk-
sam ist. Nicht stets ist es ein so eklatanter Fall, aber zahlreiche Men-
schen der Gegenwart erleben solches. Und sehen Sie, wenn ich etwas
wiederholt an einem Abend sage, geschieht es ganz absichtlich, weil
ich die Erfahrung habe, daB man aus Dingen, die man halb oder ganz
vergifit, merkwiirdige Konsequenzen zieht. Ich sage das deshalb, weil
niemand dadurch deprimiert zu sein braucht, der kein solches Et-
lebnis hat — es muB nicht so sein, er wird schon in seinem Leben etwas



finden —, nur zum Nachforschen soll et kommen. Natiirlich kann ich
Thnen nur ein typisches Ereignis herausgreifen. Da haben wir also in
unserem Leben eine Tatsache, von der wir sagen kénnen, dal} sie nicht
in einer Inkarnation verursacht ist: Wir kénnen Christian Rosen-
kreutz in der geistigen Welt getroffen haben. Ich habe dieses hervor-
ragendste Ereignis der Berufung ganz besonders hervorgehoben. Man
kénnte auch andere, unmittelbar an die geistige Welt ankniipfende
Ereignisse anfithren, die in dem Leben zwischen Tod und Geburt zu
suchen sind, aber in unserem geistigen Zusammenhange muf} uns
gerade dieses Ereignis bedeutungsvoll erscheinen, das mit unserer
geistigen Bewegung so innig zusammenhingt.

So sehen Sie auch aus einem solchen Ereignis, wie eine ganz andere
Stimmung gegeniiber dem Leben Platz greifen muf}, wenn wir das
sehen wollen, was eigentlich ins Leben hineinspielt. Die meisten Men-
schen hasten durchs Leben und sind nicht aufmerksam. Viele kommen
und sagen, man soll nicht briiten, sondern ein Leben der Tat ent-
wickeln. Wenn nur lieber viele Taten, die unreif sind, nicht getan
wiirden, und die Leute ein wenig briiteten: sie wiirden reifere Taten
tun! Wenn nur die Winke beachtet werden wiirden mit Gelassenheit
und Aufmerksambkeit. Es sieht oft nur so aus, als ob wir hinbriiteten,
aber es werden uns durch die Gelassenheit gerade Krifte kommen,
und dann werden wir auch folgen kdnnen, wenn das Karma ruft,
und wir werden es verstehen, wenn es ruft. Das sind Dinge, auf die ich
Sie diesmal aufmerksam machen wollte als auf solche, die uns das
Leben weiter verstindlich machen.

Ich habe Ihnen das Ereignis aus dem dreizehnten Jahrhundert, das
manchem als absondetlich erscheinen mag, rein geschichtlich erzihlt,
um zu zeigen, was die Menschen beachten sollen, damit sie lernen,
sich in das Leben hineinzufiigen und den Wink des Christian Rosen-
kreutz zu verstehen. Damit das geschehen konnte, war die Ver-
anstaltung der Zwolf und der Hinzutritt des Dreizehnten notwendig.
Das eben geschilderte Ereignis im dreizehnten Jahrhundert war not-
wendig, damit in unserem und den folgenden Jahrhunderten ein
solcher Wink oder andere dhnlicher Art verstanden und befolgt wet-
den koénnen. Solch ein Zeichen hat Christian Rosenkreutz gerade



herausgearbeitet, um die Aufmerksamkeit der Menschen den neuen
Zeitforderungen gegeniiber wachzurufen, um ihnen den Wink zu
geben, daB sie ihm zugehdren, ihm das Leben im Sinne des Mensch-
heits-Fortschrittes widmen diirfen.



DIE TATSACHE
DES DURCH DEN TOD GEGANGENEN GOTTES-IMPULSES

«FUNF OSTERN» VON ANASTASIUS GRUN

Diisseldorf, 5. Mai 1912

Es soll heute. meine Aufgabe sein, einiges zu besprechen im Zusam-
menhang mit Dingen, die auch Gegenstand des 6ffentlichen Vortrages
hier bilden werden, die aber in einem 6ffentlichen Vortrage nicht so
besprochen werden kénnen, wie es vor denen mdéglich ist, die sich
durch lingeres Studium in einer Arbeitsgruppe vorbereitet haben,
diese Dinge entgegenzunehmen.

Das erste, was wir besprechen wollen, ist etwas, was ja in unserer
Gegenwart fir alle diejenigen, die sich mit Geisteswissenschaft be-
schiftigen und die ihr Interesse und ihre Sehnsucht derselben zu-
wenden, aullerordentlich wichtig ist. Zwar ist hier die Frage, die wir
beriihren wollen, oftmals besprochen worden, aber man kann nicht
oft genug von den geisteswissenschaftlichen Anschauungen sprechen,
die da Krifte und Impulse fiir die Menschen der Gegenwart und der
nichsten Zukunft bilden sollen. Eine Seite dessen, was die Strtémung
der Geisteswissenschaft in der Welt zu bedeuten hat, werde ich heute
hervorheben, und das ist, da3 wir in unserer Gegenwart es so aullet-
ordentlich n6tig haben, dem, was wir nennen kénnen unseren Welten-
korper, eine Art von Seele zu geben.

Weltenkorper! In der Tat, so wie wir heute sprechen kénnen von
einem Weltenkosper, so konnte man vor verhiltnismiBig recht kurzer
Zeit innerhalb der Menschheitsentwickelung noch nicht von einem
Weltenkorper sprechen. Wir brauchen nur um ein weniges zuriick-
zuschauen in der geschichtlichen Entwickelung der Menschheit, und
wir werden finden, dall vor verhiltnismiBig kurzer Zeit der Gedanke
von einem Weltenkérper, der von einer Menschheit, die ein Ganzes
bildet, bewohnt wird, den Menschen noch nicht zum Bewuftsein ge-
kommen ist. Da finden wir Kulturen, die ein Ganzes bildeten und die
in engen Grenzen sich abspielten. Bei einzelnen Volkern, die getrennt
sind durch Gebirge, Meere oder Fliisse, die ein abgeschlossenes Leben



fiir sich hatten, spielte sich ab die indische, persische Kultur und so
weiter, die durch die Volksgeister der betreffenden Kultur geleitet
wird.

Solche Kulturen sind zwar noch immer vorhanden, wir sprechen
mit Recht von einer italienischen, russischen, franzosischen, spani-
schen, deutschen Kultur. Aber neben alldem merken wir heute, wenn
wir den Blick iiber den Erdkreis hinschweifen lassen, daf3 etwas Ein-
heitliches, Gleiches sich tiber den ganzen Erdball hinbreitet, etwas,
was die Volker des Erdballes in einer Einheit verbindet und was von
entferntesten Volkern zu entferntesten Volkern spielt. Wir brauchen
nur zu denken an den Industrialismus, an Eisenbahnen, Telegraphen,
an die Erfindungen der letzten Zeit. In derselben Weise stellt man
Schecks aus und kassiert sie ein, baut Eisenbahnen und Telegraphen
iber den ganzen Erdkreis hin, und ebenso wird es sein mit den Er-
findungen, die noch vor der Tiir stehen.

Fragen wir uns nun: Was hat das alles als Eigentiimliches an sich,
was sich da in gleicher Weise iiber den Erdkreis erstreckt, so daB3 es in
Tokio,Rom, Berlin, London gleich ist? Alles dies versorgt die Mensch-
heit mit Brot, Kleidern, sowie mit den immer mehr erhohten Luxus-
bediirfnissen. Eine materielle Kultur hat sich iiber den ganzen Erdball
gebreitet, ohne Unterschied zwischen Nation und Nation, zwischen
Rasse und Rasse. Und diese materielle Kultur hat sich seit den letzten
Jahrhunderten ausgebreitet. Die griechische Kultur hat sich auf einem
kleinen Gebiet der Erde abgespielt, und auflerhalb dieses Gebietes
wuBlte man nicht viel davon. Heute gehen Nachrichten um den ganzen
Erdball in wenigen Stunden herum, und wer wollte zweifeln, dafi man
diese materielle Kultur eine Erdenkultur nennen koénnte! Und diese
Kultur wird eine immer mehr materielle werden, unser Erdenkorper
wird immer mehr von dieser Kultur umschlungen sein.

Diejenigen Menschen aber, welche die Notwendigkeit der geistes-
wissenschaftlichen Bewegung einsehen, werden das Verstindnis
immer mehr entwickeln, dal niemals ein Kérper bestehen kann ohne
Seele. So wie eine matericlle Kultur den ganzen Erdenkorper umfafit,
so soll Geist-Erkenntnis die Seele sein, die sich iiber die ganze Erde
ausbreitet, ohne Unterschied von Nation, Farbe, Rasse und Volk.



Und so wie man die Methode, Eisenbahnen und Telegraphen zu
bauen, in gleicher Weise iiber die ganze Erde hin ausiibt, so wird man
sich verstindigen miissen in kurzer Zeit iiber die ganze Erde hin iiber
die Fragen, die die Seelen der Menschheit angehen. Dasjenige, was
immer mehr als Sehnsucht und Fragen in diesen Seelen entstehen
witd, fordert eine Antwort auf diese Fragen. Und daraus ergibt sich
die Notwendigkeit einer geistigen Bewegung. Es wird sich dann etwas
abspielen im Groflen, so wie in der duBleren Kultur im Verkehr der
einzelnen Volker. Wie ein Verkehr von Seele zu Seele wird es sich
spinnen tiber den ganzen Erdball hin. Und was sich da von Seele zu
Seele spinnen wird, kénnen wir nennen eine intime Verstindigung in
bezug auf alles dasjenige, was iiber den Erdkreis hin den einzelnen
Seelen heilig ist: wie sie sich verhalten zur geistigen Welt.

Es wird in nicht zu ferner Zeit tiber den ganzen Erdkreis hin ein
intimes Verstindnis geben tber dasjenige, was in den Zeiten der Ver-
gangenheit die herbsten Kimpfe, die furchtbarsten Disharmonien
iiber die Menschheit gebracht hat, so lange sie in die einzelnen Kultur-
gebiete zerstiickelt war, die nichts voneinander wuliten. Was sich im
groflen iber die Erde hin abspielen wird als eine die ganze Erden-
menschheit umfassende geistige Bewegung, muB sich aber auch ab-
spielen im allerkleinsten von Seele zu Seele. Wie weit entfernt sind
jetzt noch die Buddhisten und die Christen voneinander, wie wenig
verstehen sie sich, wie sehr lehnen sie einander ab, wenn sie auf dem
engsten Boden ihrer Bekenntnisse stehen! Aber die Zeit wird kom-
men, wo es immer mehr Buddhisten geben wird, die aus dem Buddhis-
mus heraus Geisteswissenschafter sein werden, und immer mehr
Christen, die aus dem Christentum heraus Geisteswissenschafter sein
werden. Und diese werden vollstes, tiefstes Verstindnis einander ent-
gegenbringen.

Daf} die Menschheit zu einem solchen intimen Verstindnis, zu einer
solchen Verstindigung dringt, sehen wir heute daran, daf3 auch in der
dulleren Wissenschaft Bestrebungen Platz greifen, die wir als ver-
gleichende Religionswissenschaft bezeichnen. Es sollen nicht ge-
schmilert werden die Verdienste dieser Wissenschaft; sie hat Grofles
vollbracht. Aber was fordert sie zutage, indem sie erzihlt von den



verschiedenen Lehtren der verschiedenen Religionen? Wenn man es
auch nicht sagt, aber es steckt hinter dem, was die vergleichende
Religionswissenschaft zutage férdert, doch nur dasjenige, was in den
Religionen Kinderglauben ist, woriiber diejenigen hinaus sind, die
den Kern dieser Religionen erfal3t haben: das sucht sie sich anzu-
eignen.

Was will aber Geisteswissenschaft in bezug auf die Religionen? Sie
will gerade dasjenige erkennen, was die wissenschaftlichen Religions-
forscher nicht erkennen kdnnen, dasjenige, was in den einzelnen Reli-
gionen als tiefstes Wahrheitsgut enthalten ist.

Wovon geht die Geisteswissenschaft aus? Davon, dal die Mensch-
heit ihren Utsprung genommen hat aus einem gemeinschaftlichen
Gott und dal3 nur, wie in eine Anzahl von Strahlen gebtrochen, ver-
teilt ist eine Zeit hindurch auf die verschiedenen Volker und Men-
schengruppen jene Urweisheit der ganzen Menschheit, die aus dem
gemeinsamen Gottesursprung stammt. Diese Urwahrheit und Ur-
weisheit, ungetriibt durch dieses oder jenes Bekenntnis, wiederum
aufzufinden und der Menschheit zuriickzugeben, das ist das Ideal der
Geisteswissenschaft. Daher kann sie auf die einzelnen Religionen ein-
gehen. Sie schaut aber nicht auf die dufleren Riten und Zeremonien,
sondern darauf, wie in dieser Religion ebenso wie in jener dieser
uralte Weisheitskern enthalten ist. Die Religionen sind ihr so und so
viele Kanile, durch die sich in einzelnen Strahlen dasjenige ergiefit,
was einst iiber die ganze Menschheit gleichmiBig sich ergossen hat.

Wihrend der Christ des dufleren Bekenntnisses, det nichts anderes
weil} als dasjenige, was die duflere Konfession im Menschenherzen
herangezogen hat im Laufe der Jahrhunderte, zu dem Buddhisten
sagt: Wenn du zur Wahrheit kommen willst, mufit du dasselbe glau-
ben, was ich glaube — und der Buddhist dem gegeniiber das aufstellt,
was ithm heilig ist, und es so zu keinem Verstindnis kommen konnte
zwischen Christ und Buddhist, verhilt sich Geisteswissenschaft diesen
Fragen gegeniiber in anderer Weise.

Wer da eindringt durch die neuen hellsichtigen Methoden in den
Ketn des Buddhismus sowohl als des Christentums, der lernt das-
jenige kennen, was fiir den Buddhismus der Hauptnerv ist: Er lernt



kennen hohe Wesenheiten, die aus dem Reiche der Menschen hervoz-
gegangen sind und die man Bodhisattvas nennt. Und auch der Christ
hort charakterisieren, wie ein Bodhisattva hervorgegangen ist aus dem
Menschentum und lernt erkennen, wie ein solcher Bodhisattva wirkt
und arbeitet in der Menschheit. Er hort, da3 unter diesen Bodhi-
sattvas auch einer war, der geboren wurde sechshundert Jahre vor
unserer Zeitrechnung als Siddhirtha, der Konigssohn des Suddho-
dana, daf3 er im neunundzwanzigsten Jahre seines Lebens zur Buddha-
Wiirde aufgestiegen ist, und er lernt erkennen, dieser anthroposo-
phische Christ, daf} ein solches Wesen, das aufgestiegen ist vom
Bodhisattva zum Buddha, nicht wiederum in einem fleischlichen Leibe
auf die Erde zuriickkommen mufl.

Solche Lehren tibetliefern uns zwar auch die Religionsforscher, aber
sie kbnnen nichts anfangen mit einem solchen Wesen, wie es ein
Bodhisattva oder ein Buddha ist. Sie k6nnen nicht hinaufschauen zu
dem, was eigentlich der Kern eines solchen Wesens ‘ist, sie konnen
auch nicht iiberschauen, wie eine solche Wesenheit, wenn sie auch
nicht in einem fleischlichen Leibe lebt, dennoch die Menschheit aus
den geistigen Welten heraus weiter lenkt und leitet.

Wir aber kénnen als anthroposophische Christen uns ebenso gliubig
wie ein Buddhist diesem Bodhisattva gegentiberstellen. Wir verstehen
das durch unsere geisteswissenschaftliche Entwickelung. Und wir
sagen genau dasselbe, was ein Buddhist iiber seinen Buddha sagt.
Auch das verstehen wir. Der anthroposophische Christ sagt zum
Buddhisten: Ich verstehe und glaube dasselbe, was du verstehst und
glaubst. — Und es wiirde keiner, der sich zur Geisteswissenschaft
durchgerungen hat auf dem Felde des Christentums, jemals wagen, als
Christ zu sagen: Der Buddha kommt doch wiederum im Fleische. — Er
wiirde wissen, dal} das verletzen miillte die intimsten Gefiihle des
Buddhisten und daB er durch eine solche Aussage nicht treffen wiirde
den wahren Charakter jener Wesen, die vom Bodhisattva zum Buddha
aufgestiegen sind. Er hat diese Wesenheiten aus seinem Christentum
heraus kennen und verstehen gelernt.

Und wie wird sich der Buddhist verhalten, der Anthroposoph ge-
worden ist? Er wird horen, dafl das Christentum in einer besonderen



Weise charakterisiert werden muf in dem, was ihm zugrunde liegt.
Er wiirde sagen: Das Christentum hat zwar zunichst auch einen sol-
chen Religionsstifter, wie andete Religionen der Welt, aber mit ihm
verbindet sich noch eine andere Wesenhaftigkeit. Der Stifter ist Jesus
von Nazareth. Man konnte viel tiber diese Personlichkeit sagen, tiber
das, was sich im Laufe der Jahrhunderte angekniipft hat an sie. Aber
der Christ sieht diese Personlichkeit des Jesus von Nazareth anders an,
als der Buddhist den Stifter seiner Religion anschaut. Im Orientali-
schen sagt man: Wer ein groBer Religionsstifter ist, hat sich auf-
geschwungen zu einem vollstindigen Gleichmaf aller Leidenschaften
und Begierden, kurz aller menschlichen, persénlichen Eigenschaften.
Vergleiche man damit Jesus von Nazareth. Zeigt er ein solches voll-
stindiges Gleichmal3? Wir lesen, daf3 er in Zorn gerit, daf} er die
Tische der Wechsler umwirft, sie aus dem Tempel treibt, dal3 et Worte
des leidenschaftlichen Zornes ausruft. Da sehen wir, daf3 er nicht das-
jenige hat, was von einem Religionsstifter des Ostens erwartet wird.
Wir kénnten noch manches andere aufzeigen, aber diese Dinge kom-
men nicht in die Diskussion. Das Bedeutsame ist, dal3 das Christentum
sich unterscheidet von allen anderen Religionen des Erdballes in-
sofern, als diese auf einen Religionsstifter hinweisen als auf einen
groflen Lehrer. Wer aber glauben wiirde, da3 das tiefste Wesen des
Christentums in einem solchen liegt, der erkennt nicht das Wesen des
Christentums. Nicht auf ein Zuriickgehen auf den Jesus von Nazareth,
nicht auf den Hinweis auf einen groflen Lehrer kommt es an. Auf eine
Tatsache weist der Ursprung des Christentums hin. Es geht von einer
unpersonlichen Tatsache aus: von dem Mysterium von Golgatha.
Wodurch hat dies geschehen konnen? Dadurch, daBl anwesend war
drei Jahre in der Person des Jesus von Nazareth eine Wesenheit, die
man als den Christus, wenn man ein Wort fiir sie wihlen will, be-
zeichnet. Aber mit diesem Namen ist nicht der géttliche Geist zu um-
fassen, den wir in Christus erkennen. Mit einem menschlichen Namen,
einem menschlichen Wort ist nicht ein Gottliches zu erfassen. Und
mit einem groflen, iiber die Welt hinziehenden géttlichen Impuls
haben wir es zu tun bei dem Christus: mit dem Christus-Impuls, der
durch die Taufe am Jordan einzieht in den Jesus von Nazareth. Dies



ist das Wesentliche beim Christentum, dieset Christus-Impuls, der
durch eine physische Personlichkeit auf die Erde kam, der einzog in
die physische Personlichkeit des Jesus von Nazareth, der in seinen
Hiillen barg den Christus. Diese physische Hiille trug der Christus
aus dem Grunde, weil sich die Weltentwickelung abspielt in einer
solchen Linie, daf} sie zuerst hinab- und dann wiederum heraufsteigt.
Am tiefsten Punkt des Hinabstieges haben wir das Mysterium von
Golgatha. Und das war deshalb notwendig, weil aus ihm allein die
Kraft ersprieBen konnte, die Menschheit wieder aufwirts zu fiihren.

Nach der atlantischen Katastrophe haben wir die urindische Epoche,
die in ihrer Spiritualitit nicht wieder in den folgenden Epochen er-
reicht wird, sondern erst beim Ende der Entwickelung, beim Aufstieg
erreicht werden wird in der siebenten Epoche. Auf die indische
folgte die urpersische, dann die chaldiisch-igyptische Epoche. Selbst
wenn man nur dullerlich die Menschheitsentwickelung verfolgt, so
wird es klar, daB3 die Spiritualitit immer mehr zuriickging. Dann kom-
men wir zu der Kultur, die ganz auf dem Boden des Irdischen stand:
zur griechisch-lateinischen Kultur. Da sehen wir zusammensto3en das
Wunderbare, was geschaflen werden konnte in bezug auf die Ver-
mihlung des Geistes mit der Form in dem, was die Griechen ge-
schaffen haben in ihren Kunstwerken. Und in der romischen Kultur,
im rémischen Biirgertum, da wird der Mensch Meister auf dem physi-
schen Plan. Aber das Spirituelle der griechischen Kultur wird charak-
terisiert durch den Ausspruch: Lieber ein Bettler auf der Oberwelt als
ein Kénig im Reiche der Schatten. — Grauen vor der Welt, die hinter
dem physischen Plan steht, driickt sich darin aus, Grauen vor der
Welt, die der Mensch betreten soll nach dem Tode. Da ist die Spiri-
tualitit bis zum tiefsten Punkt herabgestiegen.

Von da ab brauchte aber die Menschheit einen Impuls zur Umkehr
nach den spirituellen Welten, und dieser wird in diesem vierten nach-
atlantischen Zeitraum ihr auch gegeben dadurch, daB sich abspielte
innerhalb dieses Zeitraumes etwas, was im Grunde genommen ent-
riickt war dem ganzen physischen Plan.

Das Mysterium von Golgatha, wie hat es sich abgespielt auf dem
entlegenen Erdenfleckchen in Palistina? So, dal3 wir sagen koénnen:



international, interkonfessionell hat es sich abgespielt. Einsam, in Ver-
borgenheit fand es statt, dies Mysterium von Golgatha. Nichts wufBte
davon die duBere Kultut, nichts wuBlten davon die Rémer, welche
Herren waren des Stiickchen Landes, wo es sich abspielte. Und sie
waren wahrhaftig keine Bekenner des Christus, und noch viel weniger
waren das die Juden.

Wer ist denn eigentlich anwesend, als sich dies Mysterium von Gol-
gatha abspielte? Wen hat um sich gesammelt detjenige, der im dreiBig-
sten Jahre aufnehmen durfte den Christus? Hat er um sich gesammelt
Schiiler, wie Konfuzius, Laotse oder Buddha es taten? Wenn man
genau zusieht, tat er nicht einmal das. Denn waren seine Jiinger bis
zum Mysterium von Golgatha schon seine Apostel? Nein! Zerstreut
haben sie sich, weggegangen sind sie, als derjenige, dem sie bis dahin
gefolgt waren, seinen Leidensweg antrat. Dadurch erst sind sie seine
Apostel geworden, daB3 er, durch den Tod hindurchgehend, ihnen die
GewiBheit gab, daB} etwas lebt, was Sieger ist iiber den Tod. Da erst
sind sie seine wahren Apostel geworden und haben seine Kraft hinaus-
getragen unter die Volker der Erde. Vorher aber haben sie ithn nicht
einmal verstanden. Und derjenige, der nach dem Mystetium von
Golgatha am meisten tut zutr Ausbreitung des Christentums, versteht
ihn wiederum erst, als er ihm im Geiste erschienen ist.

So sehen wir: Im wesentlichen besteht das Christentum nicht darin,
wie es bei anderen Religionen und ihren Stiftern der Fall ist, daB3 ein
grofler Lehrer Schiiler um sich sammelt und diese seine Lehren weiter
verbreiten, sondern darin, daB ein Gottes-Impuls auf die Erde herab-
kommt, durch den Tod geht und die Ursache ist zu dem Impuls nach
aufwirts fiir die Menschheit. Als das Personliche weg ist, durch den
Tod gegangen ist, da erst wirkt die Kraft, die durch den Christus auf
die Erde kam. Nicht wirkt fort eine persénliche Lehte, sondern die
Tatsache, daf3 der Christus im Jesus war, dall er das Mysterium von
Golgatha durchgemacht hat, und daB von diesem eine Kraft aus-
strahlt iiber die ganze folgende Menschheitsentwickelung hin.

Das ist der Unterschied zwischen dem, was das Christentum an den
Ausgangspunkt seines Werdens stellt, und dem, was andere Reli-
gionen an ihren Ausgangspunkt stellen. Es handelt sich darum zu



charakterisieren, wenn wir den Ausgangspunkt des Christentums ins
Auge fassen, was da geschehen ist beimm Mysterium von Golgatha,
Panlus sagt: Durch Adam — das heil3t denjenigen, der noch vor dem
Stindenfall, noch ehe er eigentlich Mensch war, Veranlassung gab zu
dieser absteigenden Linie, der also auch nicht eigentlich eine Person-
lichkeit war —, durch Adam ist die Menschheit veranlaBt zur abstei-
genden Linie, durch den Christus ist sie veranlafit zur aufsteigenden
Linte.

Alles dies erfordert, wenn es wahres Gefithl und Empfinden werden
soll, ein volles Eingehen auf alle der Menschheit zuflieBenden okkul-
ten Wahrheiten. Um alles das zu verstehen, was in dieser Tatsache
liegt, ist notwendig, da man durch die intimsten und tiefsten okkul-
ten Wahrheiten sich zu einem Verstindnis anregen 1dB8t. Wenn man
das versteht, da wird man begreiflich finden, daf3 zunichst auch da,
wo sich das Christentum ausgebreitet hat, die hochsten Gedanken und
die tiefsten Wahrheiten des Christentums nicht sogleich haben gefal3t
werden kénnen. Die Tatsache des durch den Tod gegangenen Gottes-
Impulses zu begreifen, das zu bedenken, daB sich eine solche Tatsache
nicht ein zweites Mal abspielen kann, dal} sie, indem sie hineinfillt in
den tiefsten Punkt der Menschheitsentwickelung, die Kraft aus-
stromt, durch welche die Menschheit von nun an wiederum aufwirts-
steigen kann, das alles zu denken, zu begreifen, das war nur wenigen
zuginglich. Deshalb lehnten sich die Menschen der Jahrhunderte, die
gefolgt sind, an den Jesus von Nazareth an, ihn suchten sie; den
Christus konnten sie noch nicht begreifen. Durch den Jesus ist auch
der Christus-Impuls eingeflossen in die Werke der Kunst. Den Jesus
wollen die Menschen, nicht den Christus.

Aber wir stehen erst im Beginn des wirklichen Christentums, es ist
erst am Anfang seiner Selbstindigkeit. Und wenn jetzt gesagt wird:
Nehmt uns nicht den persoénlichen Jesus, der uns trostet und erhebt,
an den wir uns anlehnen, gebt uns nicht statt seiner eine unpersonliche
Tatsache —, so miissen die Menschen einsehen lernen, dafl das nur
Egoismus ist. Erst wenn sie aus diesem personlichen Egoismus heraus-
wachsen werden, erst wenn sie einsehen werden, daf3 sie erst dann sich
Christen nennen dirfen, wenn sie ihr Christentum herleiten werden



von der Tatsache, die sich in grandioser Einsamkeit auf Golgatha
abgespielt hat, erst dann werden sie wirklich sich dem Christus nihern
konnen. Aber dies wird erst eine spitere Zeit einsehen.

Wenn es heute Menschen geben kdnnte, die sagen wiirden, es hitte
der Christus nicht gekreuzigt werden sollen, oder beim Wiederkom-
men — es kann ja selbstverstindlich nicht die Rede sein von einem
Wiederkommen in einem fleischlichen Leibe — miiite dann vermieden
werden die Kreuzigung, so wiirde dies eine Meinung der Menschen
bedeuten und nicht meht. Diese Menschen unterscheiden nicht zwi-
schen dem, was nicht sein kann, und dem, was ein ganz gewthnliches
MiBverstindnis ist. Denn dasjenige, was durch das Mysterium von
Golgatha in die Menschheitsentwickelung eingezogen ist, konnte nur
von einem Gottes-Impuls ausgehen, der durchgemacht hat alle Leiden
und Schmerzen der Menschheit, allen Jammer und alles Elend, allen
Spott und allen Hohn, alle Verachtung und alle Schmach, wie es ge-
schehen ist durch den Christus. Und all dieses war fiir einen Gott viel,
viel schwerer durchzumachen als fiir einen gewohnlichen Menschen.

Man kann auch nicht so, wie andere geschichtliche Ereignisse, die
Tatsache des Mysteriums von Golgatha beweisen. Schon daf3 tiber-
haupt die Kreuzigung stattgefunden hat, ist nicht zu beweisen. Es
finden sich keine dufleren authentischen Dokumente dariiber. Aber es
hat seinen guten Grund, dall man es nicht beweisen kann, denn es
fallt heraus aus der iibrigen Entwickelung der Menschheit. Denn das
Mysterium von Golgatha ist ja — und dies ist sein Grundcharakter -
etwas, was sich nicht beschiftigt mit dem, was mit der Menschheits-
entwickelung unmittelbar in erster Linie zu tun hat.

Womit beschiftigt es sich denn? Mit dem Herabschreiten der
Menschheit auf der absteigenden Bahn und dem, was sie wieder
herauffithren soll, mit dem luziferischen Einfluf} auf die Menschheit.
Luzifer mit all dem, was zu ihm gehort, ist ja kein Mensch, Luzifer
und die Seinen, das sind iibermenschliche Wesenheiten. Und Luzifer
hat nicht die Tendenz und die Sehnsucht gehabt, durch seine Taten die
Menschen in eine abschiissige Bahn zu bringen, sondern sich gegen
die oberen Gétter aufzulehnen. Seine Feinde wollte er besiegen, nicht
die Menschen auf eine abschiissige Bahn bringen. Die fortschreiten-



den, die obeten Gétter, und Luzifer mit seinen Scharen der unteren,
der hemmenden Goétter kimpften miteinander, und der Mensch ist
hereingerissen in diesen Gotterstreit vom Anfang der Erdenentwicke-
lung an. Das war etwas, was die Gotter in den héheren Welten unter
sich auszumachen hatten, aber die Menschen sind durch den Gottet-
streit tiefer hineingerissen in die Welt der Materie, als sie es gesollt
hatten. Da hatten nun die Goétter auch wiederum den Ausgleich zu
schaffen dafiir. Die Menschen mufiten wiederum heraufgebracht wer-
den, es mullte die Tat des Luzifer ungeschehen gemacht werden. Und
nicht durch einen Menschen konnte das geschehen. Nur durch eine
Géttertat konnte das vollbracht werden. Diese Gottertat soll charak-
terisiert werden, so wie sie wahrhaft ist.

Wenn wir unsere Erde durchforschen, so finden wir als das Ritsel-
vollste auf ihr Geburt und Tod. Dall Wesen sterben konnen, ist doch
das Grundproblem fiir die forschende Menschheit. Tod, Sterben gibt
es nur auf der Erde; in den hoheren Welten gibt es keinen Tod, son-
dern Verwandlung, Metamorphosen. Der Tod ist aber zuriick-
zufithren auf dasjenige, was durch Luzifer in die Menschen gekommen
ist, und es wiirde, wenn nicht etwas geschehen wire von seiten der
Gétter, die ganze Menschheit immer mehr hineinverstrickt worden
sein in eine dem Tode zufiihrende Tendenz. Da muflite von seiten der
Gotter ein Opfer gebracht werden: Es mul3te einer der ihrigen herab-
steigen und den Tod etleben, den man nur inmitten der Erdenkinder
erleben kann, als eine die luziferische Tat ausgleichende Tat. Und von
diesem Géttertod strahlt aus die Kraft, die auch in die Menschenseelen
hineinstrahlen und sie wiederum hinaufbringen kann aus den Finster-
nissen, in die sie durch Luzifers Tat hineingeraten sind. Es multe ein
Gott einmal sterben auf dem physischen Plan.

Das geht die Menschen nicht direkt an, sie sahen zu bei einer
Gotterangelegenheit. Kein Wunder, da3 man dasjenige, was An-
gelegenheit der hoheren Welten ist, nicht darstellen kann mit physi-
schen Mitteln, denn es fillt heraus aus der physischen Welt.

Die Friichte aber dieser Gottertat, die sich hier auf unserer Erde
abspielen muflte, fielen der Menschheit zu, und die christliche Initia-
tion gibt den Menschen die Kraft, diese Gottertat zu verstehen. Und



gerade so, wie sich der Ursprung der Menschheit, das Hervorgehen
aus dem Schof3 der Gottheit, nur einmal abspielen konnte, so konnte
sich auch die Uberwindung dessen, was bei diesem Utsprung in die
Menschenseele eingezogen ist, nur einmal abspielen.

Stellt der Christ, der Anthroposoph geworden ist, dem Buddhisten,
der Anthroposoph geworden ist, dieses Wesen des Christus dar, so
wiirde dieser sagen: Also wiirde ich dich miflverstehen, wenn ich
glauben konnte, dafl das, was du den Christus nennst, etwas wire, was
der Reinkarnation unterlige. Nein, es unterliegt niemals der Reinkarna-
tion, ebensowenig wie du sagen wiirdest, daB der Buddha wieder-
kommen koénnte! — Dennoch besteht ein grofler Unterschied. Der
Buddhist weist hin auf den groBlen Lehrer, auf den er seine Religion
zuriickfiithrt, der wahre Christ aber auf eine Tatsache der geistigen
Welten, die einsam sich auf dem Erdenball abgespielt hat, auf etwas,
was ganz unpersonlich ist, was nichts zu tun hat mit irgendeiner Kon-
fession. Keiner war zunichst Bekenner dieser Tatsache, nichts hatte
sie zu tun mit einem bestimmten Fleck der Erde, in majestitischer
Einsamkeit ergof} sich die Gotterkraft von dieser Tatsache aus in die
ganze folgende Menschheitsentwickelung.

Wahrheit zu suchen in den verschiedenen Religionen, das ist die
Aufgabe einer geisteswissenschaftlichen Weltanschauung, und wenn
wir witklich den Wahrheitskern suchen in allen Religionen, so be-
deutet er den Frieden. Nicht will eine Religion, wenn der Bekenner
derselben sie im Lichte der Geisteswissenschaft wirklich erkennt,
einer anderen Religion ihren besonderen Strahl detr Wahrheit auf-
dringen. So wie der anthroposophische Christ nicht sagen kann, der
Buddha wiirde wiederkommen, denn dann hitte er den Buddha nicht
vetstanden, ebensowenig konnte der anthroposophische Buddhist
sagen, der Christus wiirde wiedertkommen, denn da versteht er den
Christus nicht. Wahrheit aber tiber den Buddha und Wahrheit tiber
den Christus bedeutet nirgends — wenn wir nicht persénliche Vor-
urteile hegen — Unfrieden und Sektiererei, sondern Harmonie und
Ftieden. Das folgt ganz von selbst auf die Wahrheit, sie bedeutet und
bewirkt Frieden in der Welt. Dem Buddha, dem grofen Lehrer in
der héchsten Wahrheit, konnen alle Nationen und alle Religionen



der Erde angehoren. Und dem Christus, der géttlichen Kraft in der
hochsten Wahrheit, kénnen alle Nationen und alle Religionen der
Erde angehoren. Und das gegenseitige Verstindnis bedeutet den Frie-
den in der Welt. Und dieset Frieden, das ist die Seele der neuen Welt.
Und zu dieser Seele, die als Geisteswissenschaft aller Menschen in-
mitten aller Erdenkultur tber die ganze Erde hin walten soll, mul}
Anthroposophie fihren.

Solche Erkenntnisse wurden gepflegt in den Rosenkreuzerschulen
der vergangenen Jahrhunderte vom dreizehnten, vierzehnten Jahr-
hundert an. Sie wuBlten, da3 mit solchen Erkenntnissen der Friede in
die Menschenseelen einzieht. Und sie wullten, daf3 gar mancher, der
hier auf der Erde diesen Frieden nicht erleben kann, es nach dem Tode
als eine Erfiillung seiner liebsten Ideale empfinden wird, wenn er
herabschaut auf die Erde und den Frieden unter den Nationen ent-
stehen sehen wird in demselben Malle, als sie solchen Erkenntnissen
sich 6ffnen werden. |

So wie ich heute hier gesprochen habe, so redeten. in den letzten
Jahrhunderten in engem, kleinem Kreise die Angehorigen der Rosen-
kreuzerkreise. Heute kann es vor gréfleren Menschenmengen ge-
sprochen werden. Dicjenigen, welche die Mission haben, aus der
geisteswissenschaftlichen Bewegung heraus als Testamentsvollstrecker
desjenigen zu wirken, was vom Mysterium von Golgatha in die
Menschheit sttémt, sie wissen, dal3 der Jesus, der den Christus in sich
geborgen hat, jedes Jahr zur Osterzeit aufsucht die Stitte, wo sich
abgespielt hat das Mysterium von Golgatha. Gleichgiiltig, ob der
Jesus im Fleisch ist oder nicht, er sucht jedes Jahr diese Stitte auf, und
da kénnen die Schiiler, die die Reife erlangt haben, ihre Vereinigung
mit ihm haben.

Das empfand ein Dichter — Anastasius Griin — wie eine Individualitit
herabkommt, und die Stitte, wo sich das Mysterium von Golgatha
abspielte, jedes Jahr am ersten Osterfeiertage besucht. Er beschreibt
finf solcher Versammlungen des Meisters mit seinen Schiilern. Die
erste, die sich nach der Zerstérung von Jerusalem abspielt, die zweite
nach der Einnahme durch die Kreuzfahrer, die dritte: Ahasver auf
Golgatha weilend, die viette ein betender Ménch, die Rettung vom



Eroberer erhoffend, da Sekten verschiedener Art iiber die Erde zet-
streut sind und miteinander streiten, wihrend die Stitte seines Wirkens
derjenige uberschaut, der die groBte Friedensbotschaft auf die Erde
brachte. Das sind die vier Bilder von vergangenen Besuchen des Jesus
auf der Stitte seines Wirkens auf Golgatha. Dann i3t Anastasius
Griin im Gedicht «Schutt» ein Bild erstehen von einem zukiinftigen
Herabkommen auf Golgatha. In ferner Zukunft liegt das, was et
schildert: diese Situation der Zukunft, die er wie die Gewalt des
Friedens fiihlt, der dann herrschen wird auf der Erde. Sie liegt in dem
nicht konfessionellen, sondern rosenkreuzerisch empfundenen Chri-
stentum. Da sieht er Kinder spielen. Sie graben — mag auch jetzt dieses
Bild noch eine Utopie sein —, sie graben aus einen Gegenstand aus
Eisen und sie wissen nicht, was das ist. Diejenigen nur, die noch ferne
Nachrichten haben von dem lingstvergangenen Streit der Menschen,
sie wissen, dal} das ein Schwert ist. In der Zeit des Friedens erkennt
man nicht mehr den Zweck eines Schwertes und verwendet es als
Pflugschar. Und ein Ackersmann gribt weiter, findet einen Gegen-
stand aus Stein. Wiederum erkennt man das nicht. Es war eine Weile
von der Erde verbannt, sagen diejenigen, die noch etwas davon wissen.
Die Menschen haben es nicht mehr erkannt! Einst haben sie es als
Symbol des Streites benutzt — es ist ein Kreuz aus Stein —, jetzt aber
wird es, indem sich die Menschen versammeln unter dem Zukunfts-
impuls des Christus Jesus, jetzt wird es etwas anderes.

Und wie schildert uns der Dichter dies im Jahr 18367 So schildert
er uns dies Symbolum der Mission des richtig verstandenen Christus-
Impulses:

Ob sie’s auch kennen nicht, doch steht’s voll Segen,
Aufrecht in ihrer Brust, in ew’gem Reiz,

Es bliiht sein Same rings auf allen Wegen;

Denn was sie nimmer kannten, war ein Kreuz!

Das Kreuz von Stein, sie stellen’s auf im Garten,
Ein ritselhaft, ehrwiirdig Altertum,

Dran Rosen rings und Blumen aller Arten
Empor sich ranken, kletternd um und um.



So steht das Kreuz inmitten Glanz und Fiille

Auf Golgatha, glorreich, bedeutungsschwer:
Verdeckt ist’s ganz von seiner Rosen Hiille,
Lingst sieht vor Rosen man das Kreuz nicht mehr.




FUNF OSTERN

Apnastasius Griin

Im Orient, wo — wie aus blithndem Hage
Ein spielend Kinderpaar rotwangig griilit —
Das heitre Mirchen und die sinn’ge Sage
In Rosenwildern zwischen Blumen sprieQ3t,

Dort gibt manch rauher Hirte dir die Kunde:
Es walle Jesus Christus, ungesehn,

Zu Ostern jihtlich um die Morgenstunde

Im Auferstehungskleid auf Olbergs Hohn

Und seh’ hinab nach seines Wandelns Tale,
Das ihm ein Kreuz und Leichentuch einst wies;
Wo Zion stolz geprangt im goldnen Strahle,
Granitnes Bollwerk, das sein Fluch zerblies!

Und Ostern war es einst; der Herr sah nieder

Zur kahlen Flur, verodet und ergraut,

Rings Triummer, Asch’ und Staub, und Triimmer wieder,
Und Schutt auf Schutt, soweit das Auge schaut!

Er weil3, es sind dies nur die wirren Schollen
Durchwiihlten, neugepfligten Ackerlands,
Wo einst die Saatenwogen fluten sollen,

Und winden sich der goldne Garbenkranz!

Er sieht daraus den Baum der neuen Lehre
Mit tiefer Wurzel, ries’gem Sidulenschaft,

Sich steigend wélben iiber Land und Meere
Und weithin streuen Schatten, Friichte, Kraft!



Des Tods Triumphzug ging durch diese Griinde,
Rings keine Spur von eines Menschen Pfad,

Kein Vogel singt, es rauscht kein Blatt im Winde,
Es weht kein Halm, es griinet keine Saat.

Dal} doppelt grofl der Sieg des Todes rage,
Lebt spirlich hier noch eines Lebens Schein:
Es seufzt, wie eines Dichters Leichenklage,
Des Kedrons Quelle zischend durchs Gestein:

«Einst streckt’ ich wohlbehaglich meine Gliedet
Im Bliitenpfiihl, auf weichem Silberkies,

Bis von Morias alter Feste nieder

In meinen Schof} der Sturm die Triimmer stiel3!

Nun ich den Leib von Stein an Steine trage,

MuB ich wohl dchzen laut vor Schmerz und Zorn;
Nun die Gelenk’ an Triimmern wund ich schlage,
Ist, gleich als blut’ er, jetzt so rot mein Born!

Mein Born, so klar einst, weisend noch als Spiegel
Der Ko6n’ge Burg, den Tempel gottverklirt,
Palastbesite, wallumkrinzte Hiigel

Und auch ein Volk, einst solcher Fiille wert!

O daB sich am Gestein zu Scherben schliige
Der Spiegel, dem einst solches ward zu schaun,
Auf dafl dies Bild des Tods er nimmer triige,
Dies Bild verdorrter Fluren voll von Grau’n!

Die Gtiber nur, die sie in Fels einst hieben,
Sie halten jetzt noch, wie seit Jahren schon;
Sie sind rings um dies grole Grab geblieben,
Termitenhiigel um den Libanon!




Und als der alte Bau zusammenkrachte,

Flog weit des Staubes Wolke, riesengrof,

DaB grau die Flur jetzt, die so griin einst lachte,
Und grauen Schleier trigt das drmste Moos!

Da floh des Volkes Rest, lebend’ge Leichen,

Tod ohne Tempel, Satzung, Vaterland!

Da sah ich Baum und Strauch weithin erbleichen,
Und morsch aufs Antlitz sinken in den Sand!

Fort flogen da der Biische Nachtigallen,

Die Vogel all’, weit iibers ferne Meer;

Nicht ziemt es ihrem freud’gen Lied, zu schallen,
Wo alles schweigt und trauert ringsumbher.

Fort zogen da die Rosen auch nach ihnen,

Bis an das blaue Meer, das Halt! gebot;

Da blithn sie gaukelnd nun die reichen, griinen
Gestad’ entlang, ein. Blumenmorgenrot!

Fort alle Farben, fort auch alle T'one,

Und alles, alles Leben fortgedringt!

Ich blieb allein zuriick als eine T'tine,

Die an dem Auge der Vernichtung hingt.»

Und wieder Ostern war es einst, und wieder
Sah Jesus von des Olbergs Hohn zu Tal;

Auf alle Fluren sank der Lenz schon nieder,
Nur hier blieb alles wiist und grau und kahl.



Gleich wie die Schwalbe wohl die Brandesstelle
Des einst so schonen Hauses bang umschwebt
Und doch, ob mitverbrannt auch ihre Zelle,
Das neue Nestchen an die Triimmer klebt;

So wagte mihlich an die Triimmerreste

Der Mensch sich wieder hier, und ins Gestein
‘Baut’ er sich Hiitten, Hiuser und Paliste,

Bis er es wachsend sah zur Stadt gedeihn.

Wenn diese Stadt ihr Auge wollte lenken

Auf Schutt und Triimmer rings, draus ihr Entstehn,
Sie miifite auch wie jeder Wandrer denken:

Du wardst aus Trimmern, wirst in Triimmer gehn!

Sie denkt es nicht! Denn horch! von ithren Zinnen
Schallt freudighell der Glocken voller Klang.
Wer frohlich singt, mag nicht des Sterbens sinnen,
Und Glocken sind der Stidte Lied und Sang.

Dort um den Dom aus grauem Felsgesteine,
Drinn in den Hallen, drauBen im Gefild

Schart sich in Helm und Panzer die Gemeine
Kampfriist’ger, ehr’ner Minner, rauh und wild.

Wie all’ die Speer’ aufs Marmorpflaster klirren!
Wie mutig drauflen wichert Pferd an Pferd!
Und Panzer glinzen, farb’ge Banner schwirren,
An jeder Lende hingt ein rasselnd Schwert.

Weh, liegen sie im Krieg mit ihrem Gotte,
Daf} sie in Erz umlagern rings sein Haus?
Weh, will den Himmel stiirmen gar die Rotte
Daf sie zum Tempel zieht gewaffnet aus?




Doch nein! Wie sie in Demut pl6tzlich nieder
Beim Orgelklang auf ihre Kniee saust!

Es beugt das Haupt sich und die stolzen Glieder,
Und reuig schligt ans Herz die Eisenfaust.

Das Christuskreuz, das heil’ge seh ich ragen
Hoch von des Domes Kuppeln, licht und frei,
Die Minner auch es all am Busen tragen:

O daB auch er ein Dom des Gottes sei!

Sie hefteten in Farben aller Arten

Das Kreuz auf ihre Kriegesmintel sich,
Wie wandelnde, lebend’ge Kreuzstandarten,
Zur Huldigung gesenkt jetzt feierlich.

Wie am Altar, wo tausend Ampeln flimmern,

Der Priester jetzt das Brot des Opfers bricht,

Seh’ rot von Blut ich seine Hinde schimmern,

Und traun, mich dinkt’s, von Christi Blut ist’s nicht!

Zunichst am Altar, andachtsvoll geneiget,

Im samtnen Betstuhl kniet ein Mann allein,

Vor allen schén, selbst schon aufs Knie gebeuget,
Firwahr, noch schéner mii3t’ er aufrecht sein!

Des Mann’s Gebet gleicht seinen heim’schen Eichen,
Die, stolz sonst fiithlend ihres Marks Gewalt,

In Demut doch die Wipfel niederstreichen,

Wenn Sturm, die Orgel Gottes, driiber hallt:

«Vollbracht ist’s! — ach, wie alles Menschenstreben!
Kein Stein, drum nicht schon kimpfte Menschenwut,
Kein Strauch, an dem nicht Menschentrinen kleben,
. Kein Stiubchen Land, an dem nicht Menschenblut!



Das Kreuz, in dieses Tal einst starrend nieder,
Der Schande, Schmach und Untat blut’ger Pfahl,
Auf Golgatha erhohten jetzt wir’s wieder,
Glanzvoll und hoch, des Sieges hertlich Mal!

Von aller Kén’ge Kronen, allen Fahnen,

In alles Land, von allen Bergen dar,

Auf allen Masten, allen Ozeanen

Strahlt glorreich jetzt, was einst ein Galgen war!

Sie krinzten mich mit blankem Kronenbande!
Ob dreifach auch durchglitht sein goldnes Laub
In jener Stidt’ und Hiitten rotem Brande,
Doch fillt, wie dieser Schutt, sie einst zu Staub.

Nur eine Krone wird hier ewig glinzen

Und ewig leuchten tiberm Tale hier:

Sie ward geflochten einst aus Dornenkrinzen!
Weh, daf3 die Kron’ ich trage neben ihr!

Ha, seh’ ich die Gemeinde, die zum Feste
Statt griiner Palmen blut’ge Schwerter trug,
Da ahn’ ich hier auch Kains Opferreste,
Der seinen Bruder argen Grimms erschlug.

Da ahn’ ich’s: rings von allen Stirnen grelle
Muf auch des Brudermorders Blutmal schrein!
Ach, wir’ ich jener Pilger an der Schwelle
Und triig’ ein Herz, wie et, so still und rein!

O lig’ mein Haupt, wie seins, am Schwellensteine,
In lichte Triume sterbend eingewiegt!

Die bleiche Lilie sinkt im Erdenhaine,

Der Glaube zu den Himmelssternen fliegt. »




3.

Und wieder Ostern war’s, vom Olberg wieder
Sah Jesus in das Tal zur Stadt hinab:

Das Kreuz, gestiirzt ist’s von den Zinnen nieder,
Nur eins steht schiichtern noch ob seinem Grab.

Hoch von Moscheenkuppeln, Minaretten

Prangt goldnen Strahls der Halbmond tibers Land;
Der Ruf des Muezins gebeut zu beten,

Wo stolz einst Salomonis Tempel stand.

Dem Stein gilt’s gleich, welch Zeichen man ihm wihilte,
Ob er als Tempel, Dom, Moschee euch dien’;

Vom Menschen lernt er’s ab, da3 gleich ihm’s gelte,
Tritt Monch, Levite oder Derwisch ihn.

Der Moslim ti3 herab aus Himmelsfernen

Den Mond, zu schmiicken seinen Erdenraum;
Der Christ hob von der Erde zu den Sternen

Sein Kreuz, gezimmert nur aus ird’schem Baum. -

Zerstiubt, vermodert lingst des Kreuzes Fechter!
Kein Psalm, kein Glockenklang in weiter Luft!
Nur Monche blieben, hiitend noch als Wichter,

Wie treue Doggen, ihres Herren Gruft.

Dies leete Grab, sie kauften es mit Golde,

Krambuden schlug der Heide drinnen auf;
Dem miiden Pilger beut um schndde Solde
Er Platz fiir seine beiden Knie’ zu Kauf.

Der Ostern Fest ist’s heut! Auf allen Bahnen
Ziehn fromme Christenpilger wohl heran?
Durch alle Lande reiche Karawanen

Und riist’ge Schiff” auf aller Meere Plan?



Nein! Od’ und leer sind noch des Domes Hallen,
Darin zerstreut nur einzle Beter knien!

Vielleicht daf3 drauflen noch vor’'m Tor sie wallen?
Blick’ um dich, Auge, wo die Wandrer ziehn?

Kein Pilger hier! Nur Beduinen jagen

Auf flinken Rossen durch das Heideland;

Kein Pilger dort! Die Christenschiffe tragen

Des Kaufherrn Gold und Ballen nur zum Strand.

Sieh dort, bemoost vier Trimmerwinde ragen,
Lingst eingebrochen ist Gewdlb’ und Dach;
Ein Kirchlein Gottes war’s in alten Tagen,
Jetzt stiirzt es mihlich seinen Bauherrn nach.

Es sprieen griine Terebinthen drinnen,

Sie stehn die letzten, treuen Beter hier;

Es wolbt ihr Laub zu Kuppeln sich und Zinnen,
Es ragen ihre Stimm’ als Sdulenzier.

In ihrem Schatten ruht ein miider Waller,
Olivenfarbe trigt sein Angesicht,

Wahrzeichen trigt auch er der Pilger aller:

Den Stab und Staub, — doch Christi Zeichen nicht!

Er ist ein Kornlein jener Handvoll Samen,
Die einst der Sturm von diesem Boden hob
Und in die Linder site aller Namen

Und weit hinaus in alle Winde stob!

Und wie ums Haupt beim Laubeswehn ihm schwanken
Bald Sonnenlichter, bald die Schatten dicht,

So gaukeln drinn die Bilder und Gedanken,

Bald mitternichtig schwarz, bald sonnenlicht:




« Mir bliiht kein Vaterland! Die Briider ringen
Durchs Leben sich, zerstreut, im Wandrerkleid!
Und doch sind wir ein Volk! In eins verschlingen
Gemeinsam Elend uns, gemeinsam Leid!

Vom Manne, der nicht sterben kann, die Sage
Lallt manch ein Christenkind, vom Ahasver.
Es wallt vorbei der Volker Sarkophage

Mein Volk, unsterblich, zih und hart, wie er!

Die Christen sahn’s, da mocht’ es ihnen diinken,
Es sei wohl eisenfest auch unser Leib,

DaB unser Blut iht Schwert sie lieen trinken,
Uns niederdolchten Greis und Kind und Weib!

Die Christen sahn’s, und unsres Leibes Glieder
Hielt da wohl auch fiir feuerfest thr Wahn,
Daf sie uns Haus und Hiitten brannten nieder
Und unter uns den HolzstoB3 schiirten an!

Was ziirnen sie? Weil einst, was noch sie iiben,
Gerichtet einen Siinder wir nach Fug!

Wenn das er lehrte, was sie tun und trieben,

Traun, war’s kein Unrecht, was ans Kreuz ihn schlug!

Und gonnst du, Christ, uns einst auch deine Fluren,
Gibst du uns Freiheit, Recht, Gesetz zuriick,

Ein Krieg, den dic Jahrtausende sich schwuren,
Den endigt nicht ein Friedensaugenblick!

Hier ist mir wohl! Hier sind wir gleich, wir beiden,
Verschmiht, getreten gleich, in diesem Land!

Doch unterm Tritte selbst der schnéden Heiden
Reich ich dir nicht zum Frieden meine Hand! — —



Genug der Rast! Wie labt des Schlummers Bronnen!
LafB3t sehn, wie die Geschift’ am Grab dort stehn. -
Kauft Goldmonstranzen, Rosenkranz, Madonnen!
Kauft Kreuze, schmucke Kreuze, blank und schén!»

4,

Und wieder sah der Herr vom Olberg nieder,
Ein Ostermorgen glinzt aufs Talgefild!

Thn griien keine Glocken, keine Lieder.

In Liften nur wehn Festesschauer mild.

Noch strahlt der Halbmond von den Zinnen allen,
Fest wie ein Atherbild, siegreich und klar;

Doch auch das Kreuz am Grab ist nicht zerfallen,
Und nicht gewichen seiner Ménche Schar.

Zersplittert in des Wahnes Sekten, fachten

Statt Friedenslampen Hassesglut sie an;

Kaum fochten Kreuz und Mond so blut’ge Schlachten,
Als hier der braun’ und graue Kuttenmann!

Altar und Kanzel werden Schanz’ und Festen,
Feldlager ist der Dom, drinn kampfergliiht

Roms Ménch im Notden steht, der Kopt’ im Westen,
Der Griech’ im Ost, Armenier im Siid.

Des Pascha drohend Antlitz mul3 es wahren,
Daf nicht ihr Blut besudle den Altar:
Gebietend hilt der Stock des Janitscharen
In Eintracht hier der Friedenslehrer Schar.




Im Kloster liegt ein Mdnch auf seinen Knien,

Mit weillem Bart, vom Morgenwind umweht,

Und zwischen Rosen, die vor Andacht glishen,
Wetteifernd spriefit gen Himmel sein Gebet:

«Wie freudig soll mein morsch Gebein versinken
Einst in dein graues Leichentuch, o Tal,

Sdh’ nur mein brechend Auge wieder blinken
Von allen Zinnen hoch des Kreuzes Strahl!

Und lieBest du auf allen Bergen wieder,

Herr, deine Oriflamme siegreich stehn,

Der Glocken Klang, der Christenpilger Lieder
Anstatt der Blumen iibers Grab mir wehn!

Zwar als du jingst in deiner Gottheit Schéne
Im Traum mir nah, rief donnergleich dein Zorn:
«Hinweg, Unwiird’ge, ihr der Zwietracht S6hne,
Nicht firder schindet hier des Friedens Born!

Thr, die in meinem Dom um eine Stufe,
Um eine Pfort’ ihr wild in Hader schwellt,
Wif3t, da3 der Erdball rings zu mir die Stufe,

Und meine Pforte rings die weite Welt!

Thr, die ihr um ein Altarlimpchen streitet,
Ihr Blinden ahnt in eurer Nacht es kaum,
Daf}, meines Lichtes voll, sich glinzend breitet
Rings um und tiber euch der Erde Raum!

Ich pflanzte, reichen Schirms sich zu etheben,
Einst meinen Fruchtbaum in den Erdenhain
Mein Wort, es quillt lebend’ges, volles Leben,
Und nicht gefesselt ist’s an toten Stein!»



So sprachst du, Herr. Doch was mein Aug’ in Trinen
Lingst von dir flehte, hast du jetzt gesandt!

Es baute kiihn ein Heer von Gottfrieds Sohnen

Sich Zelte in der Pharaonen Land!

In ihrem Blick die alte Schlachtenweihe,
Ums Haupt des alten Ruhmes Widerschein,
In Arm und Brust die alte Kraft und Treue!
Da wird wohl auch der alte Glaube sein!

Dort steht der Feldherr! Um sein Haupt zu kiihlen,
Gebricht’s an frischen Siegespalmen nie.

Des Nilstroms Katarakte staubend spiilen

Des neuen Ruhmes Taufe iiber sie.

Ich weil3 es, seines Degens Feuerrute
Schwang liber Murad Bei allein er nicht,
Und mit des Mamelucken Ubermute
Geht nicht allein sein Ziirnen ins Gericht.

Ich weil3, als Strafle nur zu Zions Tale
Liegt ihm die Wiiste vor den Augen da;
Ich weil3, der Pyramiden Riesenmale
Sind ihm die Staffeln nur zu Golgatha!

Da wird einst stehn, den Halbmond zu den Fiiffen,
Das goldne Kreuz hoch in der Hand, der Held,
Die graue Flur den grauen Mantel griiflen:

Er deckt, wie sie, die Grofle einer Welt!

Auf Golgatha 146t ruhn er seine Aare

Ums Kreuz, des Sieg den schonsten Kranz ihm gab.
Die andern Krinze nimmt er aus dem Haare

Und legt sie nieder aufs befreite Grabl» — -




So sprach der Monch. Und horch, die fernen Hiigel
Erdrohnen dumpf, wie ehrner Heere Gang;;

Und horch, in Liiften rauscht’s wie Adlerfliigel,
Wie ferner Waffenhall und Schlachtgesang.

Ja, seine Heere sind’s! — Doch raschen Zuges,
Im Siegesglanz, ziehn sie vorbei, vorbei!

Ja, seine Adler sind’s! — Doch stolzen Fluges
Rauscht ihres Fittichs Schlag vorbei, vorbei!

Und Ostern wird es einst, der Herr sieht nieder

Vom Olberg in das Tal, das klingt und bliiht;

Rings Glanz und Fill’ und Wonn’ und Wonne wieder,
So weit sein Aug’ — ein Gottesauge — sieht!

Ein Ostern, wie’s der Dichtergeist sieht blithen,
Dem’s schon zu schaun, zu pfliicken jetzt erlaubt
Die Bliitenkrinze, die als Kron’ einst glithen
Um der noch ungebornen Tage Haupt!

Ein Ostern, wie’s das Dichteraug’ sicht tagen,
Das iiberm Nebel, der das Jetzt umzieht,
Die morgenroten Gletscherhdupter ragen
Der werdenden Jahrtausende schon sieht!

Ein Ostern, Auferstehungsfest, das wieder
Des Friihlings Hauch auf Blumengriber sit;
Ein Ostern der Verjiingung, das hernieder
Ins Menschenherz der Gottheit Atem weht!



Sieh, welche Wandlung bliiht auf Zions Bahnen!
Lingst hilt ja Lenz sein Siegeslager hier;

Auf Bergen wehn der Palmen griine Fahnen,

Im Tale prangt sein Zelt in Bliitenzier!

Lingst wogt ja iiber all’ den alten Trliimmern
Ein weites Saatenmeer in goldner Flut,

Wie fern im Notd, wo weille Wellen schimmern,
Versunken tief im Meer Vineta ruht.

Lingst iiber alten Schutt ist unermessen
Gewotfen frischer Triften griines Kleid,
Gleichwie ein stilles, freundliches Vergessen
Sich senkt auf dunkler Tag’ uraltes Leid.

Lingst stehn die H6hn umfahn von Rebgewinden,
Lingst blitht ein Rosenhag auf Golgatha.

Will jetzt ein Mund den Preis det Rose kiinden,
Nennt er gepaart Schiras und Golgatha.

Lingst alles Land weitum ein sonn’ger Garten;

Es ragt kein Halbmond mehr, kein Kreuz mehr da!
Was sollten auch des blut’gen Kampfs Standarten?
Lingst ist es Frieden, ew’ger Frieden jal

Der Kedron blieb! Er quillt vor meinen Blicken,
Ins Bett von gelben Ahren eingeengt,

Wohl noch als Trine, — doch die dem Entziicken
Sich durch die blonden, goldnen Wimpetn dringt!

Das ist ein Blithen rings, ein Duften, Klingen,
Das um die Wette spriefit und rauscht und keimt,
Als gilt’ es jetzt, geschiftig einzubringen,

Was starr im Schlaf Jahrtausende versdumt.




Das ist ein Glinzen rings, ein Funkeln, Schimmern
Der Stidt’ im Tal, der Hiuser auf den Hoéhn;
Kein Ahnen, daf} ihr Fundament auf Triimmern,
Kein leiser Traum des Grabs, auf dem sie stehn!

Die Flur durchjauchzt, des Segens freud’ger Deuter,
Ein Volk, vom Gliick gekiiit, an Tugend reich,
Gleich den Gestirnen ernst zugleich und heiter,

Wie Rosen schon, wie Zedern stark zugleich.

Begraben lingst in des Vergessens Meere,
Seeungetiimen gleich in tiefer Flut,

Die alten Greu’l, die blut’ge Schergenehre,

Der Krieg und Knechtsinn und des Luges Brut.

Einst, da begab sich’s, dafl im Feld die Kinder
Ausgruben gar ein formlos, eisern Ding;

Als Sichel dducht’s zu grad und schwer die Finder,
Als Pflugschar fast zu schlank und zu gering.

Sie schleppen’s mithsam heim gleich seltnem Funde,
Die Eltern sehn es, — doch sie kennen’s nicht.

Sie rufen rings die Nachbarn in der Runde,

Die Nachbarn sehn es, — doch sie kennen’s nicht.

Da ist ein Greis, der in der Jetztwelt Tage
Mit weilem Bart und fahlem Angesicht
Hereinragt, selbst wie eine alte Sage;

Sie zeigen’s ihm, — er aber kennt es nicht.

Wohl ihnen allen, daf3 sie’s nimmer kennen!

Der Ahnen Torheit, lingst vom Grab verzehrt,
Miit’ ihnen noch im Aug’ als Trine brennen.
Denn was sie nimmer kannten, — war ein Schwert!



Als Pflugschar soll’s fortan durch Schollen ringen,
Dem Saatkorn nur noch weist’s den Weg zur Gruft;
Des Schwertes neue Heldentaten singen

Der Lerchen Epopee’n in sonn’ger Luft! ~ -

Einst wieder sich’s begab, daB, als er pfliigte,
Der Ackersmann wie an ein Felsstiick stief3,
Und, als sein Spaten rings die Hill’ entfiigte,
Ein wundersam Gebild aus Stein sich wies.

Er ruft herbei die Nachbarn in der Runde,

Sie sehn sich’s an, — jedoch sie kennen’s nicht!
Uralter, weiser Greis, du gibst wohl Kunde?
Der Greis besieht’s, — jedoch er kennt es nicht.

Ob sie’s auch kennen nicht, doch steht’s voll Segen
Aufrecht in ihrer Brust, in ew’gem Reiz,

Es blitht sein Same rings auf allen Wegen;

Denn was sie nimmer kannten, — war ein Kreuz!

Sie sahn den Kampf nicht und sein blutig Zeichen,
Sie sehn den Sieg allein und seinen Kranz.

Sie sahn den Sturm nicht mit den Wettetstreichen,
Sie sehn nur seines Regenbogens Glanz!

Das Kreuz von Stein, sie stellen’s auf im Garten,
Ein ritselhaft, ehrwiirdig Altertum,

Dran Rosen rings und Blumen aller Arten
Empor sich ranken, kletternd um und um.

So steht das Kreuz inmitten Glanz und Fiille

Auf Golgatha, glorreich, bedeutungsschwer:
Verdeckt ist’s ganz von seiner Rosen Hiille,
Lingst sieht vor Rosen man das Kreuz nicht mehr,




ZUR EINWEIHUNG DES
CHRISTIAN ROSENKREUTZ-ZWEIGES

Hamburg, 17. Juni 1912

Wir sind hier versammelt, um den Segen derjenigen spirituellen
Michte zu erbitten, welche tiber unserer geisteswissenschaftlichen Be-
wegung stehen, den Segen fiir eine Arbeitsgruppe, welche sich zu
innigster Befriedigung eine Arbeitsstitte geschaffen, die durch die
mannigfaltigsten Symbole die Impulse unseres Wollens ausdriickt:
niamlich der Ergebung an die spirituellen Michte, den Willen, ihnen
in der rechten Weise zu dienen. Viel Arbeit des Geistes und der Seele
ist verwendet worden, um diese Rdume wiirdig auszustatten. Die Mit-
glieder werden umgeben von diesen Symbolen stets den richtigen
Antrieb fiir ihre Arbeit erhalten; diejenigen aber, die herbeigeeilt
sind, um die Er6ffnung mitzuerleben, werden eine bleibende Erinne-
rung mitnehmen, so auch diejenigen, welche immerfort, um krifti-
gende Antriebe hierherzusenden, im Geiste verbunden sind mit denen,
die sich hier eine Arbeitsstitte gesucht haben.

Innerhalb einer solchen Stromung zu stehen, wie unsere geistes-
wissenschaftliche Bewegung es ist, miissen wir als eine Gnade spiri-
tueller Michte betrachten, denn in die Zukunft hinein ist diese Be-
wegung eine Notwendigkeit, und wir diirfen zuerst in dieser Strd-
mung stehen, die einflieen muf in die zukiinftige Menschheitsent-
wickelung, wenn sie nicht vertrocknen, verdorren soll. Man sieht als
Okkultist, daf3 eine solche Befruchtung unumginglich ist. Und da83
gerade wir uns verpflichtet fithlen diirfen, bei dieser Befruchtung hilf-
reiche Hand zu leisten, das wollen wir als eine Gnade betrachten.

Die Zeit zwischen dem sechzehnten und neunzehnten Jahrhundert
brachte die Wellen des Materialismus, der auch eine Notwendigkeit
ist, wenn er auch nur Segnungen bringen konnte, die fiir die phy-
sische Welt notwendig sind. Nur wenige unter den fithrenden Gei-
stern der neueren Zeit konnten verstehen, dafl aus den notwendigen,
aber auch hinabziehenden Banden des Materialismus wieder ein Auf-
stieg ersprieflen mul.



Die theosophische Bewegung ist die AusgieBung von spirituellen
Kriften und Wahrheiten aus hoheren Welten herunter. Wissen sollten
die Menschen wieder Dinge, welche seit Jahrtausenden iberdeckt
waren.

Wenn wir priifen wollen, wie die Bewegung beschaffen ist, in det
wit stehen, so kénnen wir das bedeutsamste Kennzeichen heraus-
finden. Es ist, wie wenn der schonste und echteste Menschheitsgeist
in ihr gewirkt hitte, denn drei Punkte, in der richtigen Weise gefiihlt,
geben sogleich die Vorstellung, dall es sich um etwas handelt, was
ganz im Sinne der Forderungen unserer Zeit ist. Diese drei Punkte
sagen nichts Geringeres, als dal} eine spirituelle Bewegung in die
Welt geleitet werden soll, an der jeder Mensch teilhaben kann. Die
allgemein menschlichste Strémung ist charakterisiert, wenn es heil3t:
Es bildet diese Gesellschaft den Kern einer allgemein menschlichen
Verbriiderung — und so weiter. Das sagt nichts Geringeres als: Auf det
Erde kann es keinen Menschen geben, der nicht Mitglied dieser Ge-
sellschaft werden kénnte, — Uber die Erde hin aber sind verbreitet die
mannigfaltigsten Bekenntnisse und Philosophien. Diese kénnen nicht
alle Irrtiimer sein. Wer das behauptete, wiirde die weise Weltenlenkung
anklagen. Es kann also sich nur darum handeln, den objektiven Kern
aller Weltanschauungen zu suchen, der zu gegenseitigem Verstindnis
fithrt. Als etwas wie eine Devise ist hervorgewachsen aus diesen Prin-
zipien der Satz: «Keine Religion steht hoher als die Wahrheit». Das
Streben nach der Wahrheit kann alle Menschen zusammenfiihren,
denn sie wird das gegenseitige Verstindnis férdern. Dann ist im
Grunde der dritte Grundsatz schon da. Aber man kénnte sagen, die
Materialisten seien von der Gesellschaft doch ausgeschlossen. Sie sind
es nur dann, wenn ihnen ihr materialistischer Glaube hoher steht als
das Suchen nach den Kriften, die allen Erscheinungen zugrunde
liegen. Nicht wir schlieen den Materialisten aus, denn keiner, der
ernstlich suchen wollte, ist stehengeblieben auf dem materialistischen
Standpunkt. Er schlieBt sich also nur selber aus, weil er nicht suchen
will nach der Wahrheit. Unsere Bewegung bedarf keiner anderen
Grundsitze, denn wenn alles richtig aufgefal3t wird, kann es keinerlei
MifBbrauch und Ausartung innerhalb der theosophischen Bewegung



geben, denn es wird in ihr zusammengefaBBt das grofle Ideal von
Seelenharmonie und Seelenfrieden. Machen wit es uns klar, wie Frie-
den und Harmonie iiber die Welt hingetragen werden kann.

Der Christ, der nicht Theosoph geworden ist, wird wenig Ver-
stindnis haben fiir das, was den Buddhisten erhebt zu den héheren
Welten. Der Christ aber, der Theosoph wurde, mul} sich bemiihen, ihn
zu verstehen, er empfindet es als Pflicht auf Grund der Leitsitze der
theosophischen Bewegung, die er anerkennt. Und es wird dem Chri-
sten klar, daB das Leben des Gautama Buddha auf Erden etwas be-
deutet hat, wenn er weil}, daf3 ein Mensch unzihlige Verkérperungen
durchgemacht haben muf}, ehe er zum Buddha werden kann. Der
Buddhist weif3, da3 Buddha nach der Etlangung der Buddha-Wiitde
nicht mehr wiederzukehren braucht auf die Erde. In Kristiania ist auf
die Mission des Gautama Buddha hingedeutet worden. Es wurde ge-
zeigt, wie diese Seele eine besondere Aufgabe auf dem Mars zu 16sen
hat. Der Buddha hat auf der Erde die Vorstufe durchgemacht, um
untet den Marsmenschen eine dhnliche Rolle zu spielen, wie der
Christus auf Erden — nicht durch eine Art Mysterium von Golgatha,
nicht durch das Hindurchgehen durch einen Tod, denn die Mars-
menschen haben andere Lebensbedingungen als die Erdenmenschen.
Dem Okkultisten ist es also klar, daB3 der Glaube der Buddhisten, daf3
der Gautama Buddha nicht in einem physischen Leibe auf die Erde
wiederzukehren braucht, seine volle Begriindung hat. Wir bekimpfen
also nicht mehr ihre Uberzeugung, das, was ihrem Herzen so nahe-
liegt, sondetn wollen ihnen tiefstes Interesse entgegenbringen.

Wenn der Buddhist Theosoph geworden ist, so lesnt er erkennen,
was dem Christen das Heiligste ist. Er erkennt, da in der Tatsache
des Durchgehens einer gewissen Personlichkeit durch den physischen
Tod ein Weltmysterium ruht, daB der Christus aus hoheren Welten
heruntergestiegen ist zu einer einmaligen Inkarnation, um daraufhin
nie wieder in einen physischen Leib zu kommen. Er beginnt zu ver-
stehen, daf3 dies Mysterium der Ausgleich ist des Kampfes zwischen
Christus und Luzifer. Wenn der Buddhist dies durch die Theosophie
lernt, so sagt er sich: Ich verstehe, was der Christ im tiefsten Sinne
meint, ich verstehe die einmalige Inkarnation des Christus und sehe,



dal} der Christus vorher nicht auf der Erde war, ehe er durch den
Jesus von Nazareth einen Korper fand.

Wenn wir uns den betonten Grundsitzen hingeben, so lernen wir
besonders etwas, was einer gewissen Furcht, die man hiufig bei Chri-
sten findet, gerade entgegengesetzt ist. Der Angstliche glaubt nimlich
leicht, sein Bekenntnis verliere an Glanz, wenn auch die Vorziige der
anderen beleuchtet werden. Gerade einen hoheren Glanz erhilt das
christliche Bekenntnis, wenn man okkultistisch die einzelnen Reli-
gionsbekenntnisse durchdringt. Wer so dngstlich besorgt ist, daf3 sein
Bekenntnis verlieren konnte, wenn es neben den buddhistischen Glau-
ben hingestellt wird, der sollte sich erinnern, daB} es fiir den christ-
lichen Theologen noch manche ungeldste Fragen gibt, da3 es zum
Beispiel noch eine wichtige Frage ist, ob die Menschen, die vor dem
Mysterium von Golgatha gelebt haben, auch teilhaben an der Et-
l6sung. Nimmt aber der Christ hinzu, was der Buddhist weil3, so sieht
er, dall es dieselben Seelen sind, die schon vor der Erscheinung des
Christus in einem Korper lebten und nach dem Mysterium immer
wieder auf die Erde zurtickkommen. Nun kénnte man fragen: Wie ist
es denn aber mit der Buddha-Seele, die sechshundert Jahre vor Christi
zum letzten Male inkarniert war und nicht wieder zuriickkam?

Auch da wird uns durch die okkulte Forschung eine befriedigende
Antwort zuteil. Es wird uns gezeigt, dal3 der Buddha ein Voraus-
gesandter war, der, einer hoheren Hierarchie angeh6rend, mit den
Venusmenschen heruntergeschickt wurde, so dal man von einer Sen-
dung des Buddha zur Vorbereitung fiir den Christus mit Recht
sprechen darf. Man kann von jeder Religion aus jede andere vet-
stehen, wenn keine egoistisch die andere tyrannisieren will. Ein ortho-
doxer Buddhist kénnte ja einmal seinen Buddha tiber alle anderen
Wesen erheben wollen, was allerdings kein wirklicher Buddhist
tun wiirde. Wenn jemand fanatisch sein wollte im Sinne eines
beschrinkten Buddhismus, so kénnte er lehren, daB3 es kein anderes
Wesen geben kann, das nicht wieder als Mensch auf die Erde zuriick-
zukehren braucht, auler dem Buddha, er miisse also der Héchste
sein. Damit wiitde dem Buddhismus ein unendlicher Vorsprung ein-
gerdaumt gegeniiber dem Christentum, dann setzte man dieses an die



zweite Stelle. Dann wiirde die eine Religion durch die andere be-
kimpft. Das aber wire eine untheosophische Tat. Denn die Theo-
sophie oder Geisteswissenschaft ist da, Frieden tiber die Erde zu
verbreiten, durch Verstindnis und Studium der gleichen Wahrheiten
zu der Erkenntnis der Wichtigkeit einer jeden zu fithren. Darum
selen wir eingedenk, dafl wir unsere Grundsitze nicht nur mit dem
Munde bekennen und dann ins Gegenteil verkehren diitfen.

Es muB uns die Uberzeugung iiberkommen, daB3 die Begriindung
einer Arbeitsgruppe nicht nur etwas ist, woriiber wir froh sein diirfen,
sondern daf3 damit eine hohe Verpflichtung erwichst, und besonders
dann, wenn es unternommen wird, jenen Namen der Griindung bei-
zulegen, der dem edlen Mirtyrer gehort, der durch seine Art des
Wirkens mehr erduldet hat und in die Zukunft hinein zu erdulden
haben wird als je ein Mensch. Ich sage: ein Mensch —, denn was der
Christus litt, das hat ein Gott gelitten. Das hingt zusammen mit den
grolen Gefahren, welche die Wahrheit in der Zukunft durchzumachen
haben wird. Wenn wir uns auf den Namen «Christian Rosenkreutz»
taufen, so miissen wir uns vor die Seele stellen, daB3 es schwer ist,
gerade dieses Biindnis zu halten. Wir geloben eine Treue, zu der wir
vielleicht nicht stark genug sein werden. Trotzdem soll es niemandem
verwehrt sein, diese Treue in seiner Seele zu pflegen, eine Treue, die
es notwendig macht, dal wir unsere Zukunft in einer bestimmten
Richtung in die Hand nehmen. Wenn wit uns zu irgend etwas, was
schon da ist, so hingezogen fihlen, dal wir es zu unserem eigenen
Atrbeitsfeld machen, so appellieren wir an die Michte des schon er-
starkten Idealismus. Begriinden wir aber irgend etwas Neues, so steht
hinter uns der Freund alles Separatismus, aller tiberirdischen Selbstig-
keit: Dem Luzifer erwichst eine neue Hoffnung bei jeder neuen
Griindung. Nicht so, wenn wir uns an etwas Altes anschlieen. Dar-
um wehe uns, wenn wir nicht des Wortes gewirtig sind: «Den
Teufel spiirt das Volkchen nie, und wenn er sie beim Kragen hitte ».
Wir kénnen ihn aber auch immer von unserem Kragen entfernen,
wenn wir guten Willens sind.

Ein grofler, aber gefihrlicher Moment ist es, wenn wir die Griin-
dung verbinden mit einem Namen, den ein so groBBer Mirtyrer trug.



Sich selber miissen die Begriinder das Gelobnis ablegen, das Wagnis
nicht leicht zu nehmen, sondern mit aller Treue und mit aller Kraft
festzuhalten, was sie gelobt haben. Mit einer jeden Griindung anthro-
posophischer Arbeitsgruppen tibernimmt man eine schwere Ver-
antwortung. Wenn man beachtet, wie wenig noch verstanden wurde
der Impuls, der durch Christian Rosenkreutz gegeben wurde, so wird
man ermessen kénnen, dall ungeheure Schwierigkeiten gerade den-
jenigen erwachsen werden, die ihm zu folgen gesonnen sind.

Keiner widerspricht den Orientalen, wenn sie vom Maitreya-
Buddha in ihrer Weise sprechen. Wenn aber einmal iiber die Erde hin
gefunden werden wird das Prinzip des Christentums, das im Grunde
in den drei Prinzipien der Theosophischen Gesellschaft ruht, dann
werden sich starke Michte erheben, die Irrtum auf Irrtum hiufen
werden. Zu Christian Rosenkreutz werden diejenigen gehoren, welche
ibm Treue halten konnen.

Wir sehen schon in unseter Zeit, wie schwierig das Verstindnis des
Christentums ist und wie wenig guter Wille vorhanden ist, den Kern
des Christentums zu fassen. Die Prinzipien, die wie gute Sterne inner-
halb der geisteswissenschaftlichen Bewegung walten und heute cha-
rakterisiert worden sind, werden beitragen sowohl zu einer Ver-
tiefung, wie zu einer Aufriittelung der Lauen. Es ist notwendig, das
Verantwortlichkeitsgefiihl zu wecken. Uns gerade damit stark zu
durchdringen, das soll die Aufgabe an dieser Stelle sein. Auch im eng-
sten Raume werden noch mancherlei Prifungen an Euch herantreten!

In dem Augenblicke, wo nur der Name des Christian Rosenkreutz
genannt wird, vertritt man den Grundsatz: Keine Religion sei uns hoher
als das Streben nach Wahrheit. — Christian Rosenkreutz verlangt nie
irgendwelchen Personenkultus und sieht datrauf, daf3 die Lehren dem
Verstande nahegebracht und eingesehen wetrden. Nie fordert seine
Lehre blinden Glauben an die Meister. Gebrauchen wir etst unsere eige-
nen Krifte, dann wird sich schon die Méglichkeit ergeben, durch die
Wahrheit die Meister der Weisheit und des Zusammenklanges der
Empfindungen zu erkennen. Von keinem wird von vorneherein der
Glaube an sie verlangt, denn dann wiirde der Glaube an die Meister
héher stehen als die Wahrheit. Wenn jemals etwas wie der unbedingte



Glaube an einen Meister verlangt werden wiirde, wiren schon die
Grundsitze der Theosophischen Gesellschaft durchbrochen.

Man kann erkennen, ob irgend etwas wahr oder nicht wahr ist, was
aus okkulten Quellen stammt, wenn man auf gewisse Methoden
achtet. Es wire zum Beispiel ein Leichtes gewesen bei der Herausgabe
des Buches «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» zu
schreiben: Diese Lehren sind gegeben unter Inspiration und so
weiter, sie stammen vom Meister und dhnliches. — Dutchbrochen ist
aber das Prinzip der theosophischen Bewegung, wenn der Schreiber
nicht die Verantwortung fiir das Geschriebene trigt. Wenn irgendwo
behauptet wiirde, ein Buch sei ohne Verantwortung des Verfassers
geschrieben, so kénnt Thr wissen, daB3 hier keine Wahrheit, sondern
luziferisch-ahrimanische Téduschung ist. Das gestatten heute die Mei-
ster nicht, daf3 der Schreiber die Verantwortung von sich weist, darum
ist es Pflicht, stets seine Vernunft zu Rate zu ziehen, und nichts auf
Autoritit hin fiir wahr zu halten. Viel bequemer ist es natiirlich, auf
Personenkultus zu schworen, denn die Vernunft mufl man sich et-
arbeiten. Nur die, welche priifend dem gegeniiberstehen, was aus den
geistigen Welten gegeben wird, kénnen Christian Rosenkreutz die
Treue halten. Darum habt im Auge, daB hier eine Arbeitsgruppe
errichtet wird, die Treue halten will - iber die Personlichkeit hinaus,
die als jeweiliger Lehrer berufen ist — dem Grundsatze, umzugiefien in
menschlich Begreifbares das, was aus den spirituellen Welten durch
den Christus herunterflieBt.

Wenn Thr Euch gelobt, so zu denken und zu streben, dann datf ich
in dieser Stunde herunterrufen den Segen der spirituellen Wesen-
heiten, an die wir nicht zu glauben brauchen, wenn wir uns auch in
ihrer Stromung wissen. Es mégen walten hier die guten Geister und
segnen diese Arbeit, sie, von deren Dasein ich so iiberzeugt bin, wie
von dem Dasein aller, die hier sitzen im physischen Leibe. Damit sei
auch diese Arbeitsstitte eingeweiht. Was in gutem Geiste unsere
Arbeit zustande bringt, das wird in der Lage sein, die sonst unfehlbar
tiber das Christentum hereinbrechende Finsternis zu verhiiten. Es
mogen walten die Meister der Weisheit und des Zusammenklanges
der Empfindungen. |



DIE MISSION DES CHRISTIAN ROSENKREUTZ,
DEREN CHARAKTER UND AUFGABE

DIE MISSION DES GAUTAMA BUDDHA AUF DEM MARS

Neuchatel, 18. Degember 1912

Unsere Freunde hier haben gewdiinscht, da} heute eine Betrachtung
von mir angekniipft werde an dasjenige, was wir im vorigen Jahre
hier besprochen haben. Wir haben dazumal hervorgehoben, daf3 die
Initiation des Christian Rosenkreutz auf eine ganz besondere Art im
dreizehnten Jahrhundert erfolgt ist und daB seither die Individualitit
des Christian Rosenkreutz immerfort gewirkt hat und immerfort
wirkt durch die Jahrhunderte hindurch. Wir wollen heute wiederum
etwas von dem Charakter und der Wesenheit von Christian Rosen-
kreutz kennen lernen, indem wir die groBBe Aufgabe ins Auge fassen,
die er hatte in der ersten Morgenréte unserer dem Intellektualismus
zugewendeten Zeit, um fir die Zukunft der Menschheit zu sorgen.
Derjenige, der wie Christian Rosenkreutz als ein fithrender Okkul-
tist vor die Welt hintritt, hat zu rechnen mit der Eigentiimlichkeit
seines Zeitalters. Das Geistesleben, in dem wir jetzt stehen, hat in sei-
nem eigentlichen Charakter doch den Anfang genommen, als dic
neuere Naturwissenschaft heraufkam mit Kopernikus, Giordano Bruno,
Galilei und anderen. Die Menschen der Gegenwart lernen das Welt-
system des Kopernikus schon in der frithen Schulzeit kennen und
nehmen die dadurch gewonnenen Eindriicke fiir das ganze Leben mit,
In fritheren Zeiten empfand die Seele etwas anderes: fiihlen Sie, welch
grofler Unterschied besteht zwischen einem Menschen der Gegenwart
und einem, der da lebte vor Jahrhunderten. Vor dem Zeitalter des
Kopernikus glaubte jede Seele der Erdenmenschen, die Erde ruhe im
Weltenraum und die Sonne und die Sterne drehten sich um sie. Der
Boden schwand den Menschen unter den Fiien weg, als Kopernikus
die Lehre aufstellte, dal die Erde mit riesiger Schnelligkeit unter
ihnen sich im Weltall bewegt. Wir diirfen eine solche Revolution des
Denkens nicht unterschitzen, die eine entsprechende Umwandlung
des Fihlens mit sich brachte. Alle Ideen und Vorstellungen der Men-



schen wurden anders als sie vor Kopetnikus waren. Wir wollen uns
nun die Frage stellen: Was hat der Okkultismus zu dieser Revolution
des Denkens zu sagen?

Detjenige, der als Okkultist die Frage aufwirft, wie man mit den
modernen Ideen des Kopernikus die Welt begreifen kann, der muf3
sich sagen: Man kann mit den Ideen des Kopernikus vieles schaffen,
was naturwissenschaftlich zu groflen Triumphen im iuBleren Leben
fithrt, aber nichts begreifen von dem geistigen Untergrund der Welt
und der Dinge, denn die kopernikanischen Ideen sind das schlechteste
Instrument, das jemals in der Menschheitsentwickelung da war, um
die geistigen Untergriinde zu begreifen. Dies riihrt davon her, daf3
alle diese Begriffe und Ideen des Kopernikus von Luzifer inspiriert
sind. Denn der Kopernikanismus ist eine der letzten Attacken, der
letzten grofBen Angriffe, die Luzifer auf die menschliche Entwickelung
gemacht hat. In der ilteren, vorkopernikanischen Weltanschauung
hatte man aullen die Maja; aber man hatte vielfach in dem, was man
verstand, was liberliefertes Weisheitsgut war, die Wahrheit der Dinge
und der Welt. Seit Kopernikus aber hat der Mensch nicht nur in der
sinnlichen Anschauung um sich die Maja, sondetn die Begriffe und
Ideen sind selbst Maja. Heute ist es dem Menschen wie selbstverstind-
lich, daf3 die Sonne in der Mitte feststeht und die Planeten sich da in
Ellipsen herumdrehen. Nicht lange wird es in die Zukunft hinein
dauern, und man wird einsehen, dafl die Anschauung des Kopernikus
von der Sternenwelt viel unrichtiger ist als die vorhergehende des
Ptolemins. Die kopernikanisch-keplersche Weltanschauung ist eine
sehr bequeme Weltanschauung. Um aber dasjenige zu erkliren, was
der Makrokosmos ist, ist sie nicht die Wahrheit.

Christian Rosenkreutz stand so vor der Tatsache einer Welt-
anschauung, die selber eine Maja ist, und er hatte Stellung dazu zu
nehmen. Christian Rosenkreutz muflite den Okkultismus retten zu
einer Zeit, in der alle wissenschaftlichen Begriffe selbst eine Maja
waren. In der Mitte des sechzehnten Jahrhunderts erschien das grund-
legende Werk des Kopernikus iber die « Umdrehung der WeltkSrper ».
Am Ende des sechzehnten Jahrhunderts war an die Rosenkreuzer die
Notwendigkeit herangetreten, aus dem Okkultismus heraus das Welt-



system zu begreifen, da das kopernikanische Weltensystem mit seinen
materiell gedachten Kugeln im Raume schon im Begriff Maja war,
Gegen Ende des sechzehnten Jahrhunderts fand daher eine jener Kon-
ferenzen statt, wie wir sie hier vor einem Jahre kennen gelernt haben,
als nimlich im dreizehnten Jahrhundert Christian Rosenkreutz selbst
eingeweiht wurde. Diese okkulte Konferenz der fiihrenden Individua-
lititen vereinigte Christian Rosenkreutz mit jenen zwolf Individuali-
titen von damals und noch einigen anderen bedeutsamen Individuali-
titen der Menschheitsfithrung. Es waren dabei anwesend nicht nur
Personlichkeiten, die auf dem physischen Plan inkarniert waren, son-
dern auch solche, die sich in den geistigen Welten befanden. Anwesend
war bei jener Konferenz auch dieselbe Individualitit, die im sechsten
Jahrhundert vor Christus verkorpert war als der Gautama Buddha.,

Die orientalischen Okkultisten glauben mit Recht — denn sie wissen
es als eine Wahrheit —, da3 Buddha, der im neunundzwanzigsten Jahre
seines Lebens als Gautama Buddha von einem Bodhisattva zu einem
Buddha wurde, zum letzten Male damals im physischen Kérper in-
karniert war. Es ist durchaus richtig, daBl die Individualitit, die von
einem Bodhisattva zu einem Buddha wird, danach nicht mehr in einer
physischen Inkarnation auf Erden erscheint. Das ist aber nicht gleich-
bedeutend mit «nicht mehr titig sein» fiir die Erde. Der Buddha ist
titig fir die Erde auch fiir die folgende Zeit, wenn er auch nicht mehr
im physischen Leibe auf Erden erscheint, sondern von der geistigen
Welt aus seine Titigkeit ausiibt. Das Hineinwirken des Buddha mit
seinen Kriften aus der geistigen Welt in den Astralleib des Jesus vom
Lukas-Evangelium vernehmen wir in dem Gloria-Gesang, der auch
den Hirten auf dem Felde horbar wurde. Diese Worte rithren her von
dem Buddha, der wirksam im Astralleibe des Jesusknaben des Lukas-
Evangeliums war. Diese schéne, hertliche Botschaft des Friedens und
der Liebe ist tatsichlich ein Ergebnis dessen, was Buddha beigesteuert
hat zu dem Christentum. Aber auch spiter wirkt der Buddha — nicht
physisch, aber aus der geistigen Welt — in die Taten der Menschen
hinein und er arbeitete mit an dem, was zu geschehen hatte fiir den
Fortschritt der Menschheitsentwickelung.

Im siebenten und achten Jahrhundert zum Beispiel war in der Nihe



des Schwarzen Meeres eine sehr bedeutende Einweihungsschule, in
det Buddha im Geistleibe lehrte. In solchen Schulen gibt es Lehter, die
im physischen Leibe lehren; aber fur die vorgertickteren Schiiler ist es
auch mdéglich, Unterweisungen von einem Lehrer zu bekommen, det
nur im édtherischen Leibe lehrt. Und so lehrte dort der Buddha fiir die-
jenigen, welche die hoheren Erkenntnisse aufzunehmen vermochten.
Unter den Schiilern des Buddha war damals einer, der dann wenige
Jahrhunderte darnach wieder inkarniert wurde. Wir haben es also zu
tun mit einer physisch lebenden Personlichkeit, die Jahrhunderte
spiter wieder im physischen Leibe lebt, in Italien, und die wir als den
heiligen Franziskus von Assisi kennen. Die eigentiimliche Art des
Franz von Assisi, die ja so viel Ahnlichkeit hat, auch in dem Leben
seiner Monche, mit den Schiilern des Buddha, ergibt sich aus dem
Umstand, daB Franz von Assisi selbst ein Schiiler des Buddha wat.,

Man braucht nur ein wenig den Blick hinzuwenden auf die Eigen-
tiimlichkeiten solcher nach dem Geistigen strebenden Menschen wie
Franz von Assisi, und solcher, die durch die jetzige Kultur in der
Industrie, der Technik und den neueren Entdeckungen der Gegen-
wart stehen. Es gab viele, auch okkulte Personlichkeiten, die in der
Seele viel Leid erlebten, als sie denken muf3ten, dal3 es in der Zukunft
zwel Arten von Menschen wiirde geben miissen. Und zwar glaubten
sie, die eine Klasse werde ganz dem praktischen Leben zugewandt
sein, sie werde in der Erzeugung von Nahrungsmitteln, im Bauen von
Maschinen und so weitet ihr Heil sehen, sie werde ganz aufgehen im
praktischen Leben. Und die andere Klasse werde diejenige sein, wel-
cher Menschen wie Franz von Assisi angehoren, die sich wegen des
geistigen Lebens ganz abwenden vom praktischen Leben.

Es war daher ein bedeutungsvoller Augenblick, als zur Vorberei-
tung jener erwihnten Konferenz Christian Rosenkreutz im sechzehn-
ten Jahrhundert eine Anzahl von Okkultisten, einen gréfleren Kreis
von Menschen zusammenberief, denen er die zwei Arten von Men-
schen vor Augen stellte, die es in der Zukunft geben miifite. Zuerst
berief er einen gréferen Kreis, spiter einen kleineren, um den Men-
schen dieses Bedeutsame zu sagen. Christian Rosenkreutz hielt diese
Vorversammlung eine Anzahl von Jahren vorher, nicht weil es ihm



unklar war, was zu geschehen hatte, sondern weil et die Menschen
zum Nachdenken bringen wollte iiber die Perspektive der Zukunft.
Er sagte ungefihr folgendes zur Anregung des Denkens: Man sehe
hin auf die Zukunft der Welt. Die Welt dringt nach Praxis, nach
Industrie, nach Eisenbahnen und so weiter. Die Menschen werden sein
wie Lasttiere. Und diejenigen, die das nicht wollen, werden sein wie
Franz von Assisi, unpraktisch fiir das Leben, sie werden nur der
inneren Entwickelung leben. — Christian Rosenkreutz machte damals
seinen Zuhorern klar, daBl es auf Erden kein Mittel gebe, um die Bil-
dung dieser zwei Menschenklassen zu verhindern. Alles was man fir
die Menschen tun kdnne zwischen Geburt und Tod, kénne nicht ver-
hindern, daf3 die Menschen in diese zwei Klassen geteilt wiirden. So-
weit die Verhiltnisse auf der Erde in Betracht kommen, ist es unmog-
lich, Abhilfe zu schaffen fiir die zwei Klassen von Menschen. Hilfe
kénne nur kommen, wenn eine Art von Erziehung geschaffen wiirde,
die sich nicht abspiele zwischen Geburt und Tod, sondern zwischen
dem Tode und einer neuen Geburt.

Bedenken wir also, dafl die Rosenkreuzer vor die Aufgabe gestellt
waren, zu wirken aus der iibersinnlichen Welt in die einzelnen Men-
schen hinein. Um zu verstehen, was zu geschehen hatte, mussen wir
das Leben zwischen dem Tode und einer neuen Geburt von einer
gewissen Seite her betrachten.

Auf der Erde leben wir zwischen Geburt und Tod. Zwischen Tod
und neuer Geburt steht der Mensch in einer gewissen Verbindung mit
den anderen Planeten. Sie finden in meiner « Theosophie» beschrieben
das Kamaloka. Dieser Aufenthalt des Menschen in der Seelenwelt ist
eine Zeit, wihrend welcher der Mensch ein Mondbewohner wird.
Dann wird er ein Merkurbewohner, dann ein Venusbewohner, dann
ein Sonnen-, Mars-, Jupiter-, Saturnbewohner und dann ein Bewohner
des weiteren Himmels- oder Weltenraumes. Man redet nicht unrichtig,
wenn man sagt, dafl zwischen zwei Inkarnationen auf der Erde Ver-
kérperungen auf anderen Planeten liegen, geistige Verleiblichungen.
Der Mensch ist heute noch nicht so weit in seiner Entwickelung, daB3
er sich in seiner Inkarnation erinnetn kann an das, was er erlebt hat
zwischen Tod und neuer Geburt, aber in der Zukunft wird das mog-



lich sein. Wenn er auch jetzt sich nicht erinnern kann an das, was er
zum Beispiel auf dem Mars erlebt hat, so hat er aber doch die Krifte
des Mars in sich, wenn er auch nichts davon weifl. Man kann durchaus
sagen: Jetzt bin ich ein Erdenbewohner, aber die Krifte in mir
schlieBen in sich etwas, was ich mir auf dem Mars angeeignet habe. —
Betrachten wir einmal einen Menschen, der auf der Erde lebte, nach-
dem sich die kopernikanische Weltanschauung ausgebreitet hatte.
Woher haben Kopernikus, Galilei, Giordano Bruno und andere die
Fihigkeiten in dieser Inkarnation? Bedenken Sie, dal3 die Individua-
litat des Kopernikus kurz vorher, 1401-1464, in Nikolans Cusanus, det
ein tiefer Mystiker war, verkorpert war. Bedenken Sie seine «Docta
ignorantia», wie ganz anders ist da die Seelenverfassung. Wie sind
die Krifte in diese Individualitit hineingekommen, die den Koperni-
kus so ganz anders gemacht haben als den Nikolaus Cusanus? Aus den
Kriften des Mars ist das eingeflossen, was ihn dann zu dem Astro-
nomen Kopernikus gemacht hat. So ist es auch bei Galilei, auch er hat
Krifte vom Mars aufgenommen, die ihm die besondere Konfiguration
des modernen Naturdenkers verliehen haben. Auch Giordano Bruno
hat seine Krifte vom Mars mitgebracht, und so ist es mit der ganzen
Menschheit. Da8 die Menschen denken wie Kopernikus oder Gior-
dano Bruno, bekommen sie aus den Kriften des Mars, die sie sich
zwischen Tod und neuer Geburt aneignen.

Aber dafl man solche Krifte bekommt, die von Triumph zu Triumph
fithren, riihrt davon her, da3 der Mars damals anders wirkte als vor-
her. Frither waren es andere Krifte, die vom Mars ausgingen. Die
Marskultur, die die Menschen durchleben zwischen Tod und neuer
Geburt, hat eine grofle Krise durchgemacht im fiinfzehnten und sech-
zehnten Jahrhundert der Erde. So einschneidend, so katastrophal war
es im fiinfzehnten und sechzehnten Jahrhundert auf dem Mars, wie es
auf der Erde war zur Zeit des Mysteriums von Golgatha. Wie zur Zeit
des Mysteriums von Golgatha das eigentliche Ich des Menschen ge-
boren wurde, so wurde auf dem Mars geboren diejenige Geistes-
richtung, die, wenn sie sich dem Menschen einpflanzte, sich zeigt im
Kopernikanismus. Nachdem diese Zustinde auf dem Mars herrschten,
wire es die ganz natiirliche Folge gewesen, dafl der Mars immer



Menschen auf die Erde geschickt hitte, die nur Ideen wie Kopernikus
mitgebracht hitten, die doch eigentlich Maja sind. Wir blicken also
auf eine Dekadenz, auf einen Niedergang der Marskultur. Vorher
waren es gute Krifte gewesen, die vom Mars ausgestrOmt waren.
Jetzt aber stromten von dort immer meht Krifte aus, die den Men-
schen immer tiefer in die Maja hineingefiihrt hitten. Geistreich zwar
waren die Errungenschaften, die vom Mars stammten in jener Zeit,
aber doch eben Maja.

Sie sehen also, dall man im fiinfzehnten Jahrhundert hat sagen
kénnen: Das Heil des Mars und damit der Erde hingt davon ab, daf}
auf dem Mars die niedergehende Kultur wieder einen Impuls nach
aufwirts erhilt. So etwa war es auf dem Mars, wie auf der Erde bis
zum Mysterium von Golgatha, wo die Menschheit von spirituellen
Hohen in die Tiefe des Materiellen versunken war und der Christus-
Impuls dann einen Aufstieg fiir sie bedeutete. Auf dem Mars war im
fiinfzehnten Jahrhundert die Notwendigkeit eingetreten, der Mars-
kultur einen Impuls nach aufwirts zu geben. Das war die gro3e Frage,
die vor Christian Rosenkreutz und seinen Schiilern stand, wie der
Marskultur dieser Impuls zum Aufstieg zu geben sei, denn von der
Marskultur hing auch das Heil der Erde ab. Die gro3e Aufgabe stand
vor dem Rosenkreuzertum, die Frage zu beantworten: Was hat zu
geschehen, dal3 zum Heile der Erde die Marskultur zu einem Aufstieg
gelangt? Die Marswesen hitten gar nicht wissen koénnen, was zu
ihrem Heile dienen kann, denn nur auf der Erde konnte man wissen,
wie es um den Mars stand. Auf dem Mars empfand man den Niedet-
gang gar nicht. Einer praktischen Antwort wegen trat daher jene Kon-
ferenz am Ende des sechzehnten Jahrhunderts zusammen, von der ge-
sprochen wurde. Wohlvorbereitet war diese Konferenz von Christian
Rosenkreutz dadurch, daf3 der intimste Schiiler und Freund des Chri-
stian Rosenkreutz der im Geistleib lebende Gautama Buddha war.
Und bei dieser Konferenz ist verkiindet worden, daf3 die Wesenheit,
die einst auf Erden inkarniert war als Gautama Buddha, jetzt, als
geistige Wesenheit, wie er war, seitdem er «Buddha» geworden, den
Schauplatz seiner Titigkeit auf den Mars verlegen werde. Gleichsam
abgeschickt wurde von der Erde auf den Mars die Individualitit des



Gautama Buddha durch Christian Rosenkreutz, Gautama Buddha vet-
liBt den Schauplatz seiner Titigkeit und geht nach dem Mars und im
Jahte 1604 vollbrachte die Individualitit des Gautama Buddha eine
dhnliche Tat fir den Mars, wie das Mysterium von Golgatha fiir die
Erde war.

Christian Rosenkreutz hatte erkannt, was es fiir das ganze Weltall
bedeuten wiirde, wenn Buddha dort wirkte, und was des Buddha
Lehre vom Nirwana, die Lehre, daf3 sich der Mensch von der Erde
loslésen solle, dort auf dem Mars zu bedeuten hitte. Um die auf das
Praktische gerichtete Erdenkultur zu férdern, war die Lehre vom
Nirwana ungeeignet. Das zeigte sich am Schiler des Buddha, Franz
von Assisi, daf3 diese Lehre ihre Adepten zu weltfremden Menschen
macht. Was aber im Buddhismus nicht geeignet war, um das prak-
tische Leben des Menschen zu fordern zwischen Geburt und Tod, das
war von hoher Bedeutung fiir die Férderung seiner Seele zwischen
Tod und neuer Geburt. Das sah Christian Rosenkreutz ein, daB} fiir
dasjenige, was auf dem Mars als Liuterung zu geschehen hatte, die
Lehre des Buddha das Geeignetste sei. Wie einstmals das gottliche
Liebewesen, Christus, auf der Erde weilte in einer Zeit und unter
einem Volk, das diesem Liebewesen nicht gerade nahestand, so stieg
der Friedensfirst Buddha im siebzehnten Jahrhundert auf den Mars
hinauf, wo Krieg und Kampf herrschten, um dort seine Mission zu
erfillen. Dort waren die Seelen vor allem kriegerisch gestimmt. Eine
grofie Opfertat vollzog der Buddha, gleich jener des Trigers des
gottlichen Liebewesens im Mysterium von Golgatha. Eine kosmische
Opfertat war es, Buddha zu sein auf dem Mars. Dort war er gleichsam
das Opferlamm, und man kann es als eine Att von Kreuzigung fiir den
Buddha bezeichnen, daf} er sich hineinversetzen lieBl in diese kriege-
rische Umgebung. Buddha hat diese Tat auf dem Mars vollbracht im
Dienste des Christian Rosenkreutz. So wirken zusammen im Weltenall
die groflen fithrenden Wesenheiten, nicht nur auf der Erde, sondern
von einem Planeten zum andern hin.

Seit jener Zeit, in der das Mysterium des Mars sich vollzogen hat
durch Gautama Buddha, nimmt der Mensch vom Mars andere Krifte
auf in der Zeit zwischen Tod und neuer Geburt als frither, zur Zeit



des Niederganges der Marskultur. Und nicht nur bringt der Mensch
sich ganz andere Krifte mit vom Mars herein in die neue Geburt,
sondern durch den Einfluf}, den die geistige Tat des Buddha ausiibt,
strtomen dem Menschen vom Mars auch Krifte zu, wenn er hier der
Meditation obliegt, um in die geistige Welt zu kommen. Wenn der
moderne Geistesschiiler meditiert in dem von Christian Rosenkreutz
angegebenen Sinne, so stromen auch Krifte herein, die der Buddha
als MarserlGser in die Erde hereinschickt.

So erscheint uns Christian Rosenkreutz als der grof3e Diener des
Christus Jesus. Aber dem Werke, das Christian Rosenkreutz im Dienste
des Christus Jesus zu verrichten hatte, mufite zugleich zu Hilfe kom-
men dasjenige, was der Buddha als der Sendbote des Christian Rosen-
kreutz zum Werke des Christus Jesus beizutragen hatte. So ist die
Seele des Gautama Buddha zwar nicht weiter mehr auf der physischen
Erde, aber diese Seele ist ganz zum Helfer geworden des Christus-
Impulses. Was ertonte als Friedenswort auf den im Lukas-Evangelium
beschriebenen Jesusknaben herab? «Gloria in der Héhe und Friede
auf Erden!» Das tonte aus Buddhas Wesen herab, und es tont dies —
geheimnisvoll von Buddha ausgehend — aus dem Planeten des Krieges
in die Menschenseelen auf Erden hinein.

Dadurch aber, daB dies alles geschehen ist, war es méglich, daB3 die
Teilung der Menschen in zwei Klassen vermieden wurde, die Teilung
in Menschen wie Franz von Assisi, und in solche, die nur im Materia-
lismus aufgehen. Wire Buddha mit der Erde unmittelbar in Ver-
bindung geblieben, so hitte er um die «praktischen» Menschen sich
nicht kiimmern kénnen, und die andern hitte er zu Ménchen wie
Franz von Assisi gemacht. Durch die Erlosertat des Gautama Buddha
auf dem Mars ist es moglich geworden, wenn wir einmal in der Zeit
zwischen Tod und neuer Geburt durchmachen unsere Entwickelung
auf dem Mars, Anhinger des Franz von Assisi zu sein, ohne daf3 wir
der Erde dadurch etwas zu entziehen brauchen. Grotesk klingt es viel-
leicht, aber richtig ist es, daf} jeder Mensch seit dem siebzehnten Jaht-
hundert innerhalb des Marszustandes Buddhist, Franziskaner, un-
mittelbarer Folger des Franz von Assisi ist fiir eine Zeitlang. Franz
von Assisi ist seitdem nur einmal als Kind kurz auf der Erde er-



schienen und in der Kindheit gestorben und war seither nicht mehr
verkorpert. Er ist seitdem verbunden mit der Titigkeit des Buddha
und einer der hervorragendsten Folger des Buddha auf dem Mars.
So haben wir uns vor die Seele gestellt alles, was geschehen ist durch
jene bedeutsame Konferenz am Ende des sechzehnten Jahrhunderts
und was dhnlich ist dem, was im dreizehnten Jahrhundert auf Erden
geschah, als Christian Rosenkreutz seine Getreuen um sich vereinigt
hatte. Nichts Geringeres ist geschehen, als daB die Moglichkeit ge-
geben wurde, dem drohenden Auseinanderfallen der Menschheit in
zwei Klassen vorzubeugen, so daf3 die Menschheit vereinigt bleiben
konnte. Und jene Menschen, die eine esoterische Entwickelung durch-
machen wollen trotz ihres Aufgehens im praktischen Leben, kénnen
ihr Ziel dadurch erreichen, daf3 der Buddha von dem Mars aus wirkt
und nicht von der Erde aus. So daf} auch die Krifte zu einem gesunden
esoterischen Leben von der Wirksamkeit des Buddha herriihren.
Wenn der Mensch heute Meditant wird — was das heift, habe ich
schon behandelt in meinem Buche «Wie erlangt man Erkenntnisse der
hoheren Welten?» —, so ist es gerade das Wesentliche, daf3 bei der
Rosenkreuzerschulung die Entwickelung so ist, daf3 der Mensch nicht
herausgerissen wird aus der Titigkeit, die sein Karma auf Erden von
ihm verlangt. Rosenkreuzerische esoterische Entwickelung ist verein-
bar mit jeder Art von Lebenslage und Beschiftigung. Dadurch, dafl
Christian Rosenkreutz es verstanden hat, die Titigkeit des Buddha
von der Erde auf den Mars zu verlegen, ist es méglich, dal Buddha
auch auBlerhalb der Erde auf die Menschen richtig einwirken kann.
So haben wir wieder eine der spirituellen Taten des Christian Rosen-
kreutz kennen gelernt und wir miissen uns schon auf den esoterischen
Inhalt einlassen, wenn wir seine Taten vom dreizehnten Jahrhundert
und die vom sechzehnten Jahrhundert verstehen wollen. Es wire gut,
wenn allgemein begriffen wurde, wie unsere abendlindische Theo-
sophie konsequent verfuhr seit der Begriindung der mitteleuropii-
schen Sektion der Theosophischen Gesellschaft. Wir haben hier in der
Schweiz Vortragszyklen gehabt iiber die vier Evangelien. Alle die
Evangelien-Zyklen sind im Keime enthalten in meiner Schrift «Das
Christentum als mystische Tatsache», die vor zwolf Jahren geschrieben



worden ist. In dem Buche «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren
Welten? » ist der Weg der abendlindischen Entwickelung in der Weise
geschildert, wie er bei jeder Art von praktischer Betitigung etlebt
werden kann. Heute habe ich Ihnen den Grund dieser Tatsache an-
gegeben in der Mission des Gautama Buddha, die ihm durch Christian
Rosenkreutz iibertragen wurde, indem ich Thnen von der Bedeutung
gesprochen habe, die seine Entsendung auf den Mars fiir unser
Sonnensystem erhalten hat. So fiigt sich und mubB sich fiigen Baustein
auf Baustein in unserer abendlindischen Theosophie, die konsequent
und folgerichtig aufgebaut worden ist, und bei der alles Spitere auch
im Einklang mit dem Friiheren sein wird. Innere Folgerichtigkeit ist
eine der Eigenschaften, die eine Weltanschauung haben muf}, wenn
sie auf Wahrhaftigkeit aufgebaut sein soll. Und derjenige, der Chri-
stian Rosenkreutz nahestehen darf, blickt voll bewundernder Eht-
furcht darauf hin, wie folgerichtig Christian Rosenkreutz selber die
grofle, ihm auferlegte Mission erfiillt hat, die fir unsere Zeit als die
rosenkreuzerisch-christliche ihm zugewiesen worden ist. Dal3 der
grofe Lehrer des Nirwana eine Mission auflerhalb der Erde auf dem
Mars erfillt, das ist eine der ungeheuren Folgerichtigkeiten, ist eine
der Taten des Christian Rosenkreutz.

AndieseBetrachtungen seinoch eine kurze praktische angeschlossen.
Wer Schiiler des Christian Rosenkreutz werden will, beachte fol-
gendes: Wir haben im vorigen Jahr davon gesprochen, wie man un-
willkiirlich eine Erkenntnis davon bekommen kann, daf3 man in einer
gewissen Beziehung zu Christian Rosenkreutz stehen kann. Man kann
aber auch etwas wie eine Frage an das Schicksal stellen: Kann ich die
Eignung erlangen, ein Schiiler des Christian Rosenkreutz zu werden? -
Es kann auf folgende Weise geschehen: Man versuche, sich das Bild
des groBBen Lehrers der Neuzeit, Christian Rosenkreutz inmitten sei-
ner Zwolf, vor die Seele zu stellen, hinaussendend in den Weltenraum
den Gautama Buddha im Beginne des siebzehnten Jahrhunderts, in
der Konsequenz erfiillend dasjenige, was ungefihr geschehen ist im
sechsten Jahrhundert vor Christus durch die Predigt von Benares.

Wenn dieses Bild vor der Seele steht mit seiner ganzen Bedeutung,
wenn man fihlt, wie von dem Bilde, das einen erschiitternden Ein-



druck macht, etwas ausgeht, so dafl sich aus der Secle die Worte
herausringen: O Mensch, du bist nicht bloB ein irdisches, du bist ein
kosmisches Wesen! —, dann darf man getrost glauben: Ich kann ein
dem Christian Rosenkreutz nachstrebender Schiiler werden. — Ein
wichtiger Meditationsstoff ist dieses Bild, welches das Verhiltnis des
Christian Rosenkreutz zu Gautama Buddha schildert.

Und das wollte ich als ein aus dieser Betrachtung resultierendes
Streben in Thren Seelen erwecken. Denn das sollen wir uns immer vor-
halten: Wir sollen Interesse haben fiir die Betrachtung der Welt, dann
aber daraus die Mittel gewinnen, durch die wir selbst unsere Ent-
wickelung in die hoheren Welten hinein vollziehen kénnen.



ANHANG

DIE BEDEUTUNG DES JAHRES 1250

Notizen aus dem Vortrag, Kiln 29. Januar 1911

Warum brauchen wir Geisteswissenschaft? Als lebende Wesen auf
dem physischen Plan sind wir auf einem Abstieg. Unser Kérper ist
nicht derselbe wie in alten Zeiten, unsere Leiber sind weniger durch-
seelt, weniger vom Geist unterhalten. Wie die Pflanze durchsetzt ist
von Wasser, so auch war in alten Zeiten der Atherleib in uns titig.
Er durchdrang mit seinen aufbauenden Kriften den physischen Leib.
Heute hat er die Macht iiber den Koérper verloren. Rettung ist nur
moglich, wenn wir das Geistige in uns stirker machen. Wenn der
Astralleib sich mit dem Geistigen durchdringt, dann wird auch das
Menschengeschlecht gesiinder werden. Schicksal ist es, daB der
menschliche physische Kérper abbrockelt, aber der Atherleib kann
kriftiger werden und auf ihn zurickwirken. Jetzt steuern die Men-
schen jedoch direkt in die Dekadenz hinein. Geisteswissenschaft
arbeitet zur Belebung, zur Gesundung von Leib und Seele. Gesundend
wirkt besonders das, was nicht allein mit den Sinnen oder dem Gehirn
wahrgenommen werden kann. Es erscheint der Welt als Unsinn, wenn
wir sagen, dafl wir unsere Gedanken richten sollen auf Dinge, die
nicht duBerlich nachzuweisen sind. Aber es ist kindisch, mit Mitteln
der heutigen Wissenschaft die Geisteswissenschaft beweisen zu wollen.

Im Denken tber die Auflenwelt liegt ein notwendig abbauendes
Element, das auf den physischen Leib zerstérend wirkt. Der Schlaf
bessert das aus. Viele Erscheinungen des heutigen Kulturlebens wirken
zerstorend, zum Beispiel insbesondere auch die Lichtbilder, die den
Atherleib durchaus schidigen. Lichtbilder erregen auch die Sinnlich-
keit. Echte Kunst kann das, was aus den héheren Welten kommt,
zum Heile der Menschen versinnlichen. In der geisteswissenschaft-
lichen Weltanschauung arbeiten wir im Verein mit bersinnlichen
Michten. Nichts gibt einen festen Stiitzpunkt im Innern als die Geist-
Erkenntnis. Irgendein Sklave mit festem geistigem Stitzpunkt in der



Zeit der Pharaone und dgyptischen Priesterherrschaft stand sicherer
im Leben darin als mancher Mensch der jetzigen Zeit. Die Menschen
streben heute nach dem SchablonenmiBigen, nach der Autoritit. Doch
nur durch eigene innere Titigkeit im wachen Innern kann die Seele
einen festen Stiitzpunkt finden. Geisteswissenschaftliche Stimmung
gibt den Menschen einen Halt und macht sie zufrieden, denn sie haben
eine feste Stiitze im eigenen Innern durch das, was ihnen die Geistes-
wissenschaft gibt, die der Seele so nétig ist wie dem Leibe das tigliche
Brot.

Wir stehen auf einer Erde, die der Auflssung entgegengeht. All-
mihlich ‘wird es dahin kommen, daf} Seen, Flisse austrocknen. Durch
solche Umlagerungen dndert sich das Bild der Erde. Die Geologie
gibt schon an, wie wir bereits in einer zerfallenden Epoche darinnen
sind. Der namhafte Geologe Suef bestitigt es, daf3 statt steigender,
belebender Prozesse in der Erde Verwesungsprozesse stattfinden. Das
geht bereits durch die grof3e letzte Entwickelungsepoche der Erde hin-
durch. Besonders intensiv duflert es sich in der kleinen, seit dem Jahre
1250. Einige Forscher und in ihrem Fach geniale Menschen zeigen
manches Finkchen von Einsicht. Zum Beispiel Burdach. Exr bemerkt
einen Umschwung seit der Renaissance, doch weif} er nichts von der
Richtungsinderung der Erdachse zur Zeit, da sich die Geister der
Personlichkeit zuriickzogen.

Verschiedene geistige Wesenheiten greifen in verschiedener Art zu
verschiedenen Zeiten ein. Dadurch hat jedes Zeitalter einen eigenen
Charakter, wie auch jedes Lebensalter seine besondere Aufgabe hat.
Es wiirde zerstdrend, untergrabend wirken, wenn man einfiihren
wollte was nicht zeitgemil3 ist, zum Beispiel alte 4gyptische Lehren,
die im atavistischen Schauen des Volkes verankert waren und als
Glaube an eine tibersinnliche Welt sich in umgewandelter Gestalt er-
halten haben. Nicht, was der Verstand sieht, nicht das AuBere in der
Welt ist Gegenstand des Glaubens; dieser hat seine starken Wurzeln
in fritheren Erfahrungen der Seele. Die Geister der Personlichkeit, die
Archai, sind nicht sichtbar, und doch sind sie da und greifen ein. Ein
besonders starkes Eingreifen der Archai war vorhanden in der dgyp-
tisch-babylonischen Zeit. Die Geister der Personlichkeit waren da-



mals besonders angezogen durch die Erdensphire. Jetzt ist es anders.
Jetzt sind sie am wenigsten angezogen oder sympathisch beriithrt von
dem, was auf Erden geschieht. Sie greifen nicht mehr ein, auch nicht
in den Charakter der Menschen. Seit dem Jahre 1250 ist es anders ge-
worden. Im dreizehnten Jahrhundert fand eine wichtige, bedeutende
Umwandlung der Erdenverhiltnisse statt. Seitdem lieBen die Archai
nach, so stark einzugreifen. Sie zogen sich zuriick zu Taten in den
hoheren Welten. Vorher war ihre Wirksamkeit mehr auf der Erde
selbst gewesen. Solche Ereignisse sind entsprechend zu wiirdigen,
denn es walten seitdem andere Gesetze.

Allen fortschrittlichen Geistern im Weltenall stehen Gegner gegen-
iiber, in diesem Falle jene, die zuriickgebliebene Geister der Person-
lichkeit sind. Diese Gegner, die schlimmen Geister der Personlichkeit,
gewinnen nun das Feld. Das hingt zusammen mit der Anderung der
Stellung der Erdachse um 1250. Die Erde beschreibt ja im Laufe von
Jahrtausenden eine Kegelbewegung, eine tanzende Bewegung. Seit
dem fiinften, sechsten Jahrtausend vor Christus hat die Erdachse sich
immer mehr gewendet. Man nennt das wissenschaftlich das Vor-
riicken des Friihlingspunktes, des Aquinoktiums. Auch die Verteilung
von Friihling, Sommer, Herbst und Winter war frither anders, gleich-
mifliger.

Die Liebe zur Personlichkeit, alles was damit zusammenhingt, hat
seine guten und schlechten Seiten. Das brachte auch die Renaissance
mit, als sie Menschen hervorbrachte, die ganz in der Personlichkeit
lebten. Es war alles vehement gegen das dreizehnte Jahrhundert hin
und noch lange nachher, bis in die Renaissance hinein, sowohl bei
Kiinstlernaturen, wie auch bei Cesare Borgia und Papst Alexander V1.
Auch bei den Fihrern der Kreuzziige war es so gewesen. Es hat sich
in jener Zeit alles abgespielt im Zeichen der Geister der Personlich-
keit. Die ganze Geschichte ist damals durchsetzt von den schlimmen
Geistern der Personlichkeit. Der Mensch war gleichsam besessen von
den Geistern der Persénlichkeit.

Die im dreizehnten Jahrhundert inkarnierten Seelen wullten, dal3
die Menschen nicht los konnten von ihrer Persdnlichkeit, und die
gegnerischen Michte machten allmihlich die Menschen so materiell



gesinnt als méglich. Die von den schlimmen Geistern der Personlich-
keit durchsetzten Menschen konnten nicht mehr hinaufblicken in die
geistigen Welten. Da wird nun in jener Zeit die Verbindung mit der
geistigen Welt hergestellt durch den Glauben, und darauf wurde auch
Gewicht gelegt von seiten der scholastischen Kirchengelehrten.
Glaube und Wissen waren nun streng voneinander getrennt. Durch
die Jahrhunderte hindurch hat dieses weitergewirkt. Ein letzter Nach-
ziigler jener Zeit war noch Kanz, seine Anhinger waren nur Nach-
beter. Luther aber empfand noch dumpf diese Einwirkung der schlim-
men Geister der Personlichkeit. Er warf das Tintenfall gegen den
materialistischen Geist der Zeit.

Diese Epoche ist vorbei. Wir leben in der Zeit der Erzengel, mit
Gedanken, die hinaufreichen kénnen in die Region, wo die Erzengel
und die Gegner der Erzengel sind. Die Gegner der Erzengel durch-
setzen nicht mehr so wie frither die Archai grofle Personlichkeiten.
Es gibt keine Persénlichkeiten mehr, die wie Leonardo da Vinci in Ver-
bindung stehen mit den guten Geistern der Personlichkeit, oder wie
Papst Alexander V1. in Verbindung mit den schlimmen. Heute sind
die Menschen mehr schablonenhaft. Jetzt wird abstrakten Idealen
nachgejagt. Immer mehr sind es Ideen, Meinungen, Empfindungen,
durch welche die Menschen wie besessen sind von den Gegnern der
Erzengel. Dadurch schwirmen die Menschen fiir abstrakte Ideale,
~ werden Phantasten, sie lieben nicht mehr ihr eigenes ewiges Ich, wer-
den aber durch allerlei Liiste und Leidenschaften getrieben. Sie haften
bloB an der irdischen Perstnlichkeit, sie schwirmen fiir irgendein un-
reales Phantasiegebilde. Doch nur das Streben nach der geistigen Welt
kann die Seelen wirklich mit Inhalt ausfiillen.

Eine sekundire Wirkung der schlimmen Geister der Personlichkeit
entsteht durch den Wein. Wein wird zum Gegner im eigenen Leibe
des Menschen. Die Enthaltung vom Weine ergibt sich als Konse-
quenz fiir denjenigen, der in die geistigen Welten eindringen will.
Aber schwirmerischer Antialkoholismus und Vegetarismus gehétren
zu den partiellen Idealen. So ist es auch zum Beispiel mit dem Schwir-
men fiir griechische Korperkultur, fir olympische Spiele und so wei-
ter. Auch die heutige Marotte der kalten Abwaschungen gehort dazu,



alles Schwirmen fiir das physisch Greifbare und das physisch weniger
Greifbare. Das steigert sich von der Triumerei trunkener Menschen
bis hin zum wilden Hang zum Verbrechen, weil die Gegner der
Archai in dieser Art in der sinnlichen Welt wirken.

Jeder Mensch muf3 seinen Platz in der Welt erfiihlen, mul} etwas
erleben von dem, was in der charakterisierten Weise in die Mensch-
heit hereinstiirmt. Haltlosigkeit, Unsicherheit, Verlieren des Gleich-
gewichts werden sonst allgemein werden. Menschen, die zwischen
Schwirmerei und Materialismus schwanken, finden sich nirgends zu-
recht. Da war zum Beispiel ein Wagner-Verehrer — man kann fiir
Wagner schwirmen und nichts davon verstehen —, der barful3 nach
Bayreuth ging, dann wurde er Asket, er schlief auf einem Holzbrett
mit Kieselsteinen, zuletzt wurde er mit Nietgsche zusammen ein Geg-
ner Wagners. Haltlosigkeit der Seele driickt sich aus in Neurasthenie,
dem gegentiber ist eine feste Stiitze im Innern der Seele nétig.

Wir brauchen aber etwas anderes als die Menschen im Mittelalter,
denen der Glaube geniigte. Ein Kind von sieben Jahren braucht etwas
anderes als ein Mensch von sieben mal sieben Jahren. Geisteswissen-
schaft kann uns herausreillen aus der uns passiv tragenden Schablone,
ohne daf} wir dadurch haltlos werden. Mit Sturmschritt wird der
duferliche Glanzbau unserer Zivilisation zerfallen. Kiinste, Wissen-
schaften, alles wird auseinanderfallen. Die Formen konnen nicht blei-
ben, sie zerstieben: die Zeit und der Geist sind stirker als der Mensch
mit seinen Wiinschen und Leidenschaften. Geisteswissenschaft ist eine
Notwendigkeit, und der Geisteswissenschafter sollte in sich gewahr
werden, daf sie eine Notwendigkeit ist.



DIE SIEBEN PRINZIPIEN DES MAKROKOSMOS
UND IHR ZUSAMMENHANG MIT DEM MENSCHEN

Notizen aus dem Vortrag, Stutigart 28. November 1911

Der Makrokosmos, die groBe Welt, ist ebenso in Entwickelung be-
griffen wie der Mikrokosmos, der Mensch, die kleine Welt. Ebenso
wie der Mensch mul} er seine sieben Prinzipien entwickeln. Diese
Prinzipien stellen die Gesamtheit der Hierarchien dar.
I. Seraphim, Cherubim, Throne.
I1. Kyriotetes, Dynamis, Exusiai.
ITI. Archai, Archangeloi, Angeloi.
IV. Menschensohn.
Die Entwickelungslinie der makrokosmischen Prinzipien ist die
folgende:

Erstes makrokosmisches Entwickelungsprinzip = Throne

Zweites makrokosmisches Entwickelungsprinzip = Cherubim

Drittes makrokosmisches Entwickelungsprinzip = Seraphim

Viertes makrokosmisches Entwickelungsprinzip = Christus
oder graphisch:

Saturn  Sonne  (Mond  Erde Jupiter Venus Vulkan

! i i v Vv Vi
Y 17 4 v 1
Wrrteritrtsnftfere telveptslirng te cataeiftitpqne Carpp Tt frgerte. evd?i? Vif10 1e ¢ YL X4 rrgeetitrey e 0,

.
r

V \ . ; * ‘
T_lnnone (he‘»ub(") Scl‘aph”y) :(hrlsrus '""‘Ifllﬂlll/lﬂlnluuu.

’
”,
’ ,’l,
L)
',
‘e

PRI L ST EV RN

-
-
“

wmay AN AT RN e L W

~

)
o
-
-
pRipap
-
-
R S I R e Y R L TN
~

S mammn WSt cawm . .

[ S A G S A 4

1236567



Bei der Erde sind unten mit 1, 2, 3 und so weiter die Wurzelrassen
angezeigt. Also schematisch:

1. Polarische Wurzelrasse — Wiederholung des Saturnprinzips:
Throne

2. Hyperboriische Wurzelrasse— Wiederholung des Sonnenprinzips:
Cherubim

3. Lemurische Wurzelrasse =~ — Wiederholung des Mondprinzips:
Seraphim

4. Atlantische Wurzelrasse - Erdmitte: Christus

5. Unsere Wurzelrasse — Weiterentwickelung

6. Vorausahnung der Jupiter-Entwickelung

7. Vorausahnung der Venus-Entwickelung

Das Christus-Prinzip entwickelt sich also weiter durch die Jupiter-
zeit hindurch und ist voll entwickelt erst um die Mitte der sechsten,
der Venus-Epoche.

Von der Mitte der atlantischen Zeit an kann das Christus-Prinzip
erst in den ersten Keimanfingen wirken. Beim Menschen geschicht
das durch die Anlage des ersten Ich-Keims. Die erste direkte, wirk-
liche Einwirkung geschah in unserer Zeit in det Offenbarung auf dem
Sinai, wo der Christus sich unter dem Jahve- oder Jehova-Namen dem
Moses offenbarte. Dann geschah die direkte Verbindung des Christus
mit der Erde durch die Jordantaufe und die drei Jahre in den Leibern
des Jesus von Nazareth. Der Christus-Impuls ist also zugleich mit dem
Ich-Impuls in die Menschheit eingeflossen. Christus bedeutet daher
das makrokosmische Ich.

Die Weiterentwickelung des fiinften, sechsten und siebenten Prin-
zips auf der Erde kann also nur wie eine Art Vorahnung innetlich
moglich sein. Es kann dem Menschen kein hoherer Leib als der mit
dem vierten makrokosmischen Prinzip aufgebaute physische Leib ge-
geben werden. Erst auf dem Jupiter erhalten wir den fiinften und auf
der Venus den sechsten Leib und so weiter. Es besteht daher gegen-
iiber der griechisch-lateinischen Zeit im Menschen jetzt etwas wie ein
innerer Widerspruch zwischen Geist, Seele und Leib, der immer mehr



fihlbar werden wird, je weiter die Entwickelung fortschreitet. Diesen
Widerspruch kénnen namentlich sensitive Menschen heute schon
spuiren.

Betrachten wir nun einmal von diesem Schema aus die Gegen-
wirtkung der luziferischen Geister. Die luziferischen Geister entstam-
men ja einer hoheren Hierarchie als der Mensch: der Hierarchie der
Angeloi oder Engel, die aber mit ihrer Gesamtentwickelung auf dem
Monde, wo sie ihre Menschheitsstufe durchmachten, nicht fertig ge-
worden sind. Daher bleiben sie unfihig, nun in ihrer Weiterentwicke-
lung den Anschluf} an das vierte makrokosmische Prinzip zu finden.
Dafiir haben die luziferischen Geister aber auf dem Mond ihr viertes
und funftes Prinzip und so weiter schon sozusagen vorausahnend ent-
wickelt, aber noch ohne das makrokosmische vierte Prinzip, ohne den
Christus-Impuls, der ja noch nicht da war.

Nehmen wir nun einmal die Entwickelung solcher luziferischer
Geister, die es bis zum fiinften Prinzip auf dem Monde gebracht
haben. Diese wissen ja nichts iiber das vierte makrokosmische Prinzip
hinaus, wissen also nichts vom Christus. Es ist das schwer in unserer
Sprache auszudriicken. Man koénnte etwa so sagen: Sie wenden sich
wie hohnisch gegen die oberen Goétter, die sich um die Entwickelung
des Christus-Prinzips bemiihen in der Menschheit, und rufen ihnen zu:
Thr konnt dem Menschen nur das vierte Prinzip geben; wir aber
konnen ihm das funfte Prinzip geben. — Das ist ja tatsichlich etwas
Hoheres, das sie, ebenso wie wir es jetzt in der fiinften Wurzelrasse
tun, wie vorausahnend mitgebracht haben. Es fehlt dem aber das
makrokosmische vierte Prinzip, der Christus, von dem sie gar nichts
wissen. Sie sind also schon in gewisser Weise wie frithreif, nehmen
etwas voraus, aber nicht in Harmonie mit dem Kosmos. Die normale
Entwickelung stellt daher den luziferischen Geistern gegeniiber etwas
«Einfacheres » vor, iiber das sie sich erhaben diinken. Und es werden
Zeiten kommen, wo durch die Macht der hsheren Prinzipien, des
funften oder gar sechsten Prinzips, die luziferischen Geister groflen
EinfluB} auf die ihnen verfallende Menschheit haben werden.

Konnen wir das nicht heute schon iiberall in seinen Anzeichen
richtig empfinden? In Kunst und Wissenschaft und so weiter, {iberall



tritt uns entgegen eine gewisse frithreife Hoherentwickelung, der aber
der innere Wahrheitskern, die Harmonie mit dem Ewigen zu fehlen
scheint.

Der Fiihrer derjenigen Geister, die in dieser Weise sechs Prinzipien
entwickelt haben, die also auf dem Monde bis dicht an die Vollendung
herangekommen sind, ist der Antichrist, der dem Christus schon zum
Verwechseln dhnlich sehen kann.

Heute ist bereits der grofite Teil der Menschheit diesem Einfluf3
der luziferischen Geister verfallen. Daher die Notwendigkeit, jetzt
das zu f6rdern, was der Mensch auf der Erde nur als Innerliches emp-
fangen kann durch die Meditation. Daher die Notwendigkeit der
Geisteswissenschaft.

Zu Anfang unserer fiinften Periode, also am Ende der griechisch-
lateinischen Zeit, im dreizehnten Jahrhundert, war eine kurze Zeit
lang die Menschheit ganz abgeschnitten vom hellseherischen Vet-
mogen. Deshalb wurde damals eine grofle Konferenz der weisesten
Menschen abgehalten, in dem Kollegium der Zwolf. Hiervon waren
die ersten Sieben die heiligen Rishis, von denen jeder je eine der
sieben atlantischen Entwickelungsstufen in sich verkorpert hatte. Vier
andere Weise hatten die ersten vier Unterrassen unserer Zeit: det
achte die indische, der neunte die urpersische, der zehnte die dgyp-
tisch-chalddische und der elfte die griechisch-lateinische in sich ver-
korpert, der zwolfte alles Folgende. Dann war unter ihnen ein Knabe,
ein Dreizehnter, den nahmen sie in ihre Mitte und alle Zwolf lieBen
in einer bestimmten Weise ihre Weisheit auf ihn einstromen. Der
Korper des Knaben wurde dadurch ganz durchschimmernd. Er hatte
schon lingere Zeit gar keine Speise mehr zu sich genommen. Er lebte
unter diesem michtigen Einflufl nur kurze Zeit, konnte aber in dieser
Zeit durch das, was er von allen gemeinsam aufgenommen hatte, der
Lehrer dieser Zwolfe werden iiber die Dinge, die sie selber einzeln
nicht umfassen konnten. Namentlich konnte er ihnen durch eigene
Anschauung das paulinische Ereignis in htherem Sinne erkliren. Er
starb dann und wurde wiedergeboren im vierzehnten Jahrhundert als
Christian Rosenkreutz. Er lebte dann hundert Jahre und ist seitdem
nicht nur der Lehrer der zwolf Weisen, sondern der ganzen Mensch-



heit. Er hat die Aufgabe, die Menschheit zu schiitzen gegen den luzife-
rischen EinfluB3.

Diese luziferischen Einfliisse sind sehr grofl und werden noch be-
deutend wachsen. Aber man kann mit Recht von ihnen sagen: «Den
Teufel spiirt das Volkchen nie, und wenn er sie beim Kragen hitte. »
Der luziferische Einflul wird aber schon deutlicher werden in der
ndchsten Zeit.



DER GESTIRNTE HIMMEL UBER MIR -
DAS MORALISCHE GESETZ IN MIR

Notizen aus dem Vortrag, St. Gallen 19. Degember 1912

Die Geisteswissenschaft lehrt uns, dall sich die Vorginge zwischen
Tod und neuer Geburt auf die Verhiltnisse des Kosmos beziehen.
Einem sehr wichtigen Gegensatz ist die Seele unterworfen: wihrend
des physischen Daseins kénnen wir Verinderungen in uns vorgehen
lassen, nicht aber zwischen Tod und neuer Geburt. Wir haben zum
Beispiel zwischen Geburt und Tod eine gewisse Beziehung zu einem
Menschen gehabt, wir erleben etwas gemeinsam mit einem Freunde;
jetzt, nach seinem Tode, haben wir etwas von ihm erfahren, was wir
hier auf Erden nicht mit ihm erlebt haben. Wie gestalten wir nun das
Verhiltnis nach dem Tode? Wie kénnen wir unsere Gefiihle zu ihm
sympathisch oder antipathisch gestalten? Wenn wir selbst schon dutch
die Pforte des Todes hindurchgeschritten sind, und es folgt uns je-
mand nach, mit dem wir im physischen Leben ein gewisses Verhiltnis
gehabt haben, so mul} dies lange nach dem Tod unveridndert so blei-
ben, denn nach dem Tode kénnen wir dem alten bestehenden Vet-
hiltnis nichts Neues mehr hinzufiigen. Wir sind dem eigenen Karma
unterworfen, nachdem wir in die geistige Welt eingetreten sind. Der
Augenblick der Umgestaltung dieses Karma tritt erst in einem neuen
Leben ein; erst in einer neuen Inkarnation kann es ausgeglichen wer-
den. Ein physisch Toter kann im geistigen Dasein auf die anderen
physisch Toten nicht im Sinne einer Verinderung ihres Lebens wirken.
Aber det Lebende hat die Méglichkeit, eine Wirkung auf den Dahin-
gegangenen auszutiiben.

Nehmen wir zum Beispiel den Fall: zwei Menschen, die sich lieben,
haben ein verschieden geartetes Verhiltnis zur Geisteswissenschaft,
der eine liebt sie, der andere haf3t sie. Es ist zwischen beiden Seelen
Oppositionsgeist vorhanden. Wenn der Mensch von Freiheit seines
Willens reden kann, so ist es, weil in der menschlichen Seele das Ich-
Bewufitsein viel tiefere Wege geht als das astralische BewulBtsein, so
dafl man sich oft im Grunde der Seele sehnt nach dem, das man be-



wulit haBt. Wie kommen wir dem Toten helfend entgegen? Dazu
miissen wir durch ein geistiges Band mit ihm verbunden sein. Man
kann zum Beispiel ihm helfen durch stilles Vorlesen, man kann, sich
herzlich mit ihm vereinend, Gedankenfolgen durchnehmen, Vot-
stellungen, Imaginationen in die h6heren Welten zu ihm hinauf sen-
den. Solche Freundesdienste haben immer eine gute Wirkung. Auch
dann ist das Vorlesen gut, wenn der Mensch im irdischen Leben zu
gleichgiiltig, zu bequem war. Wir kénnen ihm die Qualen in der Tat
erleichtern, auch wenn wir keinen Beweis haben, dal3 er sich im Leben
darnach sehnte. Oft kénnen wir erleben, dafl viel Segen von dem
physischen Plan aus in die geistigen Welten hinausgesandt wird, trotz
der ungeheuren Kluft, die da besteht zwischen dem Leben zwischen
Geburt und Tod und dem Leben zwischen Tod und neuer Geburt.

Zahlreiche Lebende werden fithlen, dafl sie mit den Toten in
inniger Verbindung stehen, und zugleich das BewuBtsein in sich
tragen, daf auch sie auf die Toten helfend wirken. Die ersten Seelen,
mit denen wir nach dem Tode in Beziehungen kommen, sind die-
jenigen, mit denen wir schon auf der Erde nahe Beziehungen an-
gekniipft hatten, nicht solche kénnen es sein, die wir hier nicht ge-
kannt haben. Es findet das irdische Leben eine unmittelbare Fort-
setzung nach dem Tode. Die Seele ist in den Gegenstinden, die sie
wahrnimmt, darinnen, fillt sie aus.

In der Kamaloka-Zeit vergroBert sich die Atherform des Menschen
immer mehr und mehr, so daf} ihre dullerste Grenze von der Bahn des
Mondes umkreist wird. Alle Menschen fiillen denselben Raum aus,
der von der Mondbahn umschlossen ist; sie sind sich nicht im Wege
wihrend der Kamaloka-Zeit. Nach dieser Zeit werden wir Merkur-
bewohner, wie wir vorher Mondbewohner waren, dann Venus-, dann
Sonnenbewohner. Da hat man es mit einer erhchten Geistigkeit zu
tun, das Astralische der Mondensphire ist iiberwunden. Es hingt das
Leben auf jedem Planeten von der Seelenverfassung ab, die man sich
wihrend der Mondenzeit angeeignet hat. Diejenigen, die von sitt-
lichem Mitfiihlen ergriffen sind, leben anders als die Egoisten und
offnen sich der Menschheit. Insbesondere werden wir mit jenen ein
Verhiltnis ankniipfen koénnen, mit denen wir im irdischen Leben



schon zusammen waren. Die Art dieser Bezichungen wird davon ab-
hingen, welche Trostungen und welche Qualen wir uns gegenseitig
bereitet haben. Ein nur wenig moralischer Mensch wird geistiger Ein-
siedler, ein moralischer dagegen geselliger Merkurbewohner wihrend
der Merkurzeit werden.

In der nichsten Zeit, wihrend des Venuszustandes, dehnen wir uns
so weit aus, daf3 wir den Raum bis zur duBlersten Grenze der Venus-
sphire ausfillen. Wer nicht religiés war, wer nicht Ewiges, Géttliches
in sich aufgenommen hat, wer nicht in der Merkurzeit zu andern
Menschenseelen geistig-seelische Beziehungen haben konnte, der wird
auch in der Venuszeit ein Einsiedler werden, wihrend wir auch dort
gesellige Wesen sind, wenn wir in der Merkurzeit mit gleichgesinnten
Wesen zusammen waren, religiose Wirme entfaltet haben unter-
einander. Atheisten werden Einsiedler in der Venuszeit, Monisten
werden im Gefingnis der eigenen Seele leben miissen, so daf3 der eine
nicht an den andern heran kann. Einsiedler sein, heil3t ein dumpfes
BewuBtsein haben, das den andern nicht umschlieBt, ein geselliges
Wesen sein, heif3t ein helles BewuBtsein haben, das in das andere ein-
dringt. Freilich steigt der Mensch immer in die Sternenwelten hinauf,
aber je dimmerhafter er eine Region durchlebt, desto schneller rast er
durch die Zeiten hindurch und kommt dadurch schneller zur Reinkar-
nation, zum Beispiel solche, die im vorigen Dasein als Verbrecher oder
Idioten gelebt haben. Je heller hingegen das BewuBtsein in der
Sternenwelt war, desto langsamer kommt die Seele zuriick zur In-
karnation. Man muf} drauBlen im Kosmos schon ganz bewuBt ge-
worden sein, um sein spiteres physisches Gehirn ausbilden zu kénnen.
Der nichste Zustand ist der des Sonnenbewohners. Et findet statt
etwa ein Jahrhundert nach dem Tode des Menschen. In der Sonnen-
zeit kann man die Moglichkeit haben, ein gewisses Verhiltnis zu allen
Menschen zu gewinnen. Wenn sich ein Mensch dem Christus-Impuls
erschlossen hat, so ist seine Seele fiir alle offen. Seitdem sich das
Mysterium von Golgatha vollzogen hat, kénnen wir uns mit dem
Christus-Impuls verbinden, der groBten geistigen Kraft. Derjenige
aber, der den Christus-Impuls nicht aufgenommen hat, bleibt auch
in der Sonnenzeit ein Einsiedler.



Wir miissen noch auf etwas anderes aufmerksam werden. Wenn ein
Mensch mit seiner Aura in der Mondenzeit dem Hellseher erscheint,
so sieht dieser, dafl in dem gewaltigen Atherleibe sich darstellt ein
Kern, der in einer wolkenartigen Aura erscheint. Diese ist nach allen
Seiten hin gleich dunkel und bleibt auch noch wihrend der Merkut-
zeit so. In der Venuszeit tritt an der einen Seite der Wolke eine Be-
leuchtung auf, und wenn wir dann als Hellseher den Menschen be-
trachten, so finden wir, daf} er von da ab, wenn er ein moralischer,
religioser Mensch war, Beziehungen zu Wesenheiten der hoheren
Hierarchien erreichen konnte. Wenn der Mensch ein guter Mensch
war, lebt er in der Venuszeit mit hSheren Wesenheiten in geistiger
Berithrung, war er nicht gut, so kann er diese nicht erkennen, und
er verurteilt sich dadurch zu der Qual, dem Schmerz des Einsiedler-
tums.

Vor dem Mysterium von Golgatha, in der ersten Kulturepoche der
nachatlantischen Zeit, war die Sonne so, dafl auf dem Sonnenkdrper
gleichsam zu erblicken war der Thron des Christus. Diejenigen, die
gut waren im Leben, trafen auf dem Sonnenplan die Wesenheit des
Christus an. Wihrend der Zarathustra-Zeit war der Christus schon
auf dem Wege zur Erde, und der Mensch konnte ihn auf der Sonne
nicht finden. Seit dem Mysterium von Golgatha ist der Christus mit
der Erde vereinigt. Wenn die Menschen auf der Erde sich nicht den
Christus-Impuls angeeignet haben, konnen sie zwischen dem Tode
und einer neuen Geburt den Christus nicht finden. Wenn man dann
Sonnenbewohner geworden ist und sich den Christus-Impuls ein-
verwoben hat, so steht man vor einer Menge von Tatsachen, die wir
als die Akasha-Chronik der Sonne bezeichnen. Hat man auf der Erde
den Christus nicht gefunden, so kann man auch auf der Sonne die
Akasha-Chronik nicht lesen. Wir kénnen diese Schrift lesen lernen,
wenn wir auf der Erde mit warmem Herzen das Mysterium von Gol-
gatha aufgenommen haben, dann lernen wir auf der Sonne lesen, was
der Christus seit Millionen von Jahren auf der Sonne getan hat.
Unseren heutigen Verhiltnissen nach sind wir stark genug, um Son-
nenbewohner werden zu konnen. Spiter gelangen wir zum Mars,
dann zum Jupiter und Saturn, dann in die Fixsternwelt. Bei der Riick-



kehr hierher wird unser Atherleib kleiner und kleiner, bis wir so klein
geworden sind, daB} wir uns wieder in einem neuen Menschenkeim
verkdrpern konnen.

Bis zur Sonnenzeit stehen wir unter der Fithrerschaft des Christus.
Von da ab brauchen wir einen Fiihrer, der uns von der Sonne weiter
hinaus in den Kosmos zu fiihren hat. Es tritt uns nun Luzifer zur
Seite. Wenn wir ihm auf dem physischen Plan verfallen, so ist das
- schlimm, aber wenn wir auf der Erde das richtige Verstindnis fiir den
Christus-Impuls gehabt haben, so sind wit auf der Sonne stark genug,
auch Luzifer ohne Gefahr zu folgen. Er sorgt von da an fiir das innere
Weiterkommen der Seele, so wie der Christus auf dieser Seite der
Sonne fiir unsern Aufstieg bis dahin gesorgt hat. Haben wir uns den
Christus-Impuls auf der Erde angeeignet, so ist auf dem Wege zur
Sonne Christus der Konservator der Seele. AulBlerhalb des Sonnen-
kreises ist Luzifer der Fithrer im kosmischen Weltenall; innerhalb
desselben ist er der Versucher.

Sind wir zur Sonnenzeit ausgeriistet mit dem Christus-Impuls, so
leiten uns Christus und Luzifer als Briider. Wie verschieden sind doch
die gleichen Worte Christi und Luzifers aufzufassen! Als ein wundez-
barer Geleitspruch das Wort Christi: «In euch lebt der géttliche
Funke, ihr seid Gotter ». Und Luzifers gro3e Versuchung: «IThr werdet
sein wie Gott». Das sind zwei gleiche Ausspriiche, aber die furcht-
barsten Gegensitze! Alles hingt davon ab, wo der Mensch hier steht:
an der Seite Christi oder an der Seite Luzifers.

Geisteswissenschaft gibt uns ein bedeutendes Verstindnis fir die
Welt. Es mull im physischen Korper etwas wie Erkenntnis an uns
herantreten. Wir miissen uns durch Geisteswissenschaft auf der Erde
ein Verstindnis fiir Christus und Luzifer aneignen, sonst kommen wir
nicht bewult in den Weltenraum hinaus,

Jetzt beginnt auf der Erde die Zeit, wo die Menschen sich bewult
dariiber werden miissen, ob es Christus oder Luzifer ist, die uns nach
dem Tode ihre Worte in die Seele raunen. Wir miissen in dem Leben
zwischen Geburt und Tod Christus in der rechten Weise verstehen
lernen, damit wit nicht im schlafenden Zustand von der Sonnenzeit
an durch die Weltenrdume wandern mussen.



Auch in bezug auf die Kleinigkeiten des Lebens muf} uns Geistes-
wissenschaft etwas werden. Immer mehr und mehr wird sich zeigen,
was zwischen Tod und neuer Geburt erworben werden kann an
Lebenskriften. Menschen werden geboren werden mit verdorrten
Korpern, weil sie sich durch ihre Ablehnung gegen Geisteswissen-
schaft nicht vorbereitet haben, aus dem Kosmos Krifte zu holen. Die
Menschen miissen schon um der Erdenentwickelung willen Ver-
stindnis fiir Geisteswissenschaft gewinnen! Zu wissen: vor diesem
Leben warst du in einer geistigen Welt — das wird die Menschen, wenn
sie sich der Geisteswissenschaft erschlossen haben, gliicklich machen.
«Der gestirnte Himmel iber mir, das moralische Gesetz in mit», das
macht die Welt erst groB3. Es sagt sich der Mensch: Das, was mein
Innenleben ist, habe ich aufgenommen in der Sternenwelt; das, was
ich im Weltenraum erlebte, leuchtet jetzt in meiner Seele auf. Du hast
schlechte Triebe in deiner Seele, weil du wihrend des Sternenlebens
nicht versucht hast, deren Krifte und die Geistkrifte des Christus auf-
zunehmen. — Wir miissen lernen verwandt zu werden mit dem Makro-
kosmos. Heute kann derf Mensch nur ahnen und fithlen, was zwischen
dem Tod und einer neuen Geburt vor sich geht.

Er fahlt: Im Erdendasein lebst du in deiner Seele und bitgst in
deinem Geiste des Sternenhimmels Krifte. — Wenn der Mensch in der
richtigen Weise meditativ diesen Satz als Vorstellung erlebt, wird er
ihm eine Kraft werden, die von ungeheurer Bedeutung ist.






HINWEISE

Zu dieser Ausgabe

Die Themen der in diesem Band gesammelten Vortrige sind im Grunde genommen
weitere Ausfithrungen der Darstellungen der kleinen Schrift «Die geistige Fiihrung
des Menschen und der Menschheit. Geisteswissenschaftliche Ergebnisse tiber die
Menschheitsentwickelung» (GA 15), welche im August 1911 erschien, also kurz vor
dem ersten Vortrag dieses Bandes. Auf diesen Zusammenhang sei vor allem zum
besseten Verstindnis der spirlichen Notizen des Kolner Vortrages vom 29. Januar
1911 hingewiesen. Hingegen wire fiir die Notizen des St. Gallener Vortrages vom
19. Dezember 1912 der Band «Okkulte Untersuchungen iiber das Leben zwischen
Tod und neuer Geburt»y (1912-13, GA 140) heranzuziehen und zu den Ausfiihrun-
gen Kassel 29. Januar, Wien 8./9. Februar 1912 «Wiederverkdrperung und Karma
und ihre Bedeutung fiir die Kultur der Gegenwart» (5 Vortrige, Berlin 23., 30.
Januar, Stuttgart 20./21. Februar, Berlin 5. Mirz 1912) GA 135.

Textunterlagen: Die Mitschriften stammen von verschiedenen Zuhorern. Einige kon-
nen als gute, nahezu wortliche Wiedergaben des gesprochenen Wortes betrachtet
werden, bei anderen sind Liicken deutlich fithlbar. Andere sind gekiirzte Wiederga-
ben oder nur spitliche, bruchstiickhafte Notizen. Ganz besonders gilt dies fiir die
Vottrige von Kéln 29. Januar 1911, Stuttgart 28. November 1911 und St. Gallen 19.
Dezember 1912, Der bedeutsamen Hinweise wegen, die sie enthalten, sind sie dem
Band als Anhang doch beigegeben.

Die Worte «Theosophie» und «theosophisch» wurden einer spiteren Angabe Rudolf
Steiners gemil im allgemeinen durch «Geisteswissenschaft» oder «Anthroposophie»,
«geisteswissenschaftlich» oder «anthroposophisch» ersetzt.

Die Vortrige waren von Rudolf Steiner nicht zum Druck bestimmt, und er hat sie
selbst nicht durchgesehen. Deshalb stammen auch der 7Tite/ des Bandes sowie die Titel
der Vortrige nicht von ihm. Soweit die Vortrige schon veréffentlicht waren, gehen
die Titel auf die Herausgaben durch Marie Steiner zurlick (siche unten). Die der
dritten Auflage beigegebenen ausfiihrlichen Inhaltsangaben wurden von Paul Frey
erstellt.

Als Eingelansgaben sind fréiiber erschienen:

Lugano 17. September, Locarno 19. September 1911 «Der Christus-Impuls im
historischen Werdegang», Dornach 1947

Mailand 21. September 1911 «Buddha und Christus. Die Sphire der Bodhisattvasy,
Dornach 1944

Neuchitel 27./28. September 1911 «Das rosenkreuzerische Christentum, Dornach
1947; erweitert um Neuchitel 18. Dezember 1912, Stuttgart 1950



Basel 1. Oktober 1911 «Die Atherisation des Blutes. Das Eingreifen des itherischen
Christus in die Erdenentwickelungp, Dornach 1933, Dornach 1947 (mit Fragenbe-
antwortung), Stuttgart 1949, Dornach 1962, 1969, 1980, 1987

Leipzig 4./5. November 1911 «Jeshu ben Pandira, der Vorbereiter fiir ein Verstind-
nis des Christus-Impulses», Dornach 1934

Niitnbetg 2./3. Dezember 1911 «Glaube, Liebe, Hoffnung — drei Stufen des
menschheitlichen Lebens», Dornach 1963, 1977

Miinchen 9. Januar 1912 «Welten-Ich und Menschen-Ich. Mikrokosmisch-iibersinn-
liche Wesenheiten. Die Natur des Christus. Die Stellung des Antichrist zum Chri-
stus. Der Auferstandene», Dornach 1937

Miinchen 18./20. (18. teilweise zusammen mit 20.) November 1911, Kassel 27./29.
Januar, Wien 8./9. Februar, Neuchitel 18. Dezember, St. Gallen 19. Dezember 1912
«Die Mission des Christian Rosenkreutz, deren Charakter und Aufgabe», Dornach
1947

Diisseldorf 5. Mai 1912 «Die Tatsache des durch den Tod gegangenen Gottes-
Impulses. Finf Osterny von Anastasius Griinw, Dornach 1936, 1980

Miinchen 18. November 1911 erschienen im Nachrichtenblatt «Das Goetheanum
Was in der Anthroposophischen Gesellschaft vorgeht », 1944, Nrn. 50-52

Hinweise um Text

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

Zu Seite:

9 Vorwort von Marie Steiner: Das Vorwort schrieb Marie Steiner fiir die Einzelausgabe
der Vortrige Lugano und Locarno, 16. und 19. September 1911 «Der Christus-
Impuls im historischen Werdegang», Dornach 1947. Die letzten drei Abschnitte sind
Hinzufiigungen aus dem Vorwort zu «Die Mission des Christian Rosenkreutz, deren
Charakter und Aufgabe», Dornach 1947,

Die yon H. P. Blavatsky begriindete Theosophische Gesellschaft: Helena Petrovna Blavatsky,
geb. von Hahn (1831-1891), griindete 1875 mit Col. H. S. Olcott in New York die
Theosophical Society, die ihr Zentrum bald darauf nach Indien (Adyar bei Madras)
verlegte.

«The Secret Doctrine. The synthesis of science, religion and philosophy». Volume 1
Cosmogenesis. Volume II Anthropogenesis, London 1888. Ein 3. Band nach Manu-
skripten herausgegeben von Annie Besant, London 1897. Aus dem Englischen der
3. Auflage ibersetzt von Robert Froebe «Die Geheimlehre. Die Vereinigung von
Wissenschaft, Religion und Philosophie», Leipzig o. J. (1899-1906), Verlag ]. J. Cou-
vreur, Den Haag 1975,

Mase Miiller, 1823—1900, einer der bedeutendsten Orientalisten des 19. Jahrhunderts.
Paul Denssen, 1845-1919, Philosoph und Indologe.
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Rudolf Steiner. Seine Jugend verlebte er: Siehe Rudolf Steiner «Mein Lebensgangy (1923~
25), GA 28,

in Genna anberaumier Kongrefi: Siehe Rudolf Steiner «Die Geschichte und die Bedin-
gungen der anthroposophischen Bewegung im Verhiltnis zur Anthroposophischen
Gesellschaftr. (Acht Vortrige in Dornach Juni 1923), GA 258.

in etnem indischen Knaben: Unter dem Namen Alcyone wurde [iddu Krishnamarti (1895~
1986) von Annie Besant und ihrem Anhang mit Hilfe des zu diesem Zweck gegriin-
deten Orden vom «Stern des Ostens» als der wiedergeborene Christus propagiert. Ex
hat sich spiter von dieser ihm zugedachten Rolle distanziert.

Ziel der 1911 und 1912 gehaltenen Vortrige: die Bedentung des Karma: Siehe hierzu die
Berliner und Stuttgarter Vortrige «Wiederverkérperung und Karma und ihre Bedeu-
tung fir die Kultur der Gegenwarty, GA 135.

in meinem Buche « Theosophien: «Theosophie. Einfithrung in Gbersinnliche Welterkennt-
nis und Menschenbestimmung» (1904), GA 9.

«Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» (1904/05), GA 10.

«Die geistige Flibrung des Menschen nnd der Menschheit. Geisteswissenschaftliche Ergeb-
nisse Uber die Menschheits-Entwickelung» (1911), GA 15.

Jeshn ben Pandira, den unter anderem Haeckel verschimpft hat: Ernst Haeckel, 1834-1919,
deutscher Naturforscher. Seine Auslassung iiber Jeshu ben Pandira findet sich in
seinem Werk «Die Weltritsel», Bonn 1899,

von Jeshu ben Pandira viibrt ... das Matthius-Evangelium her: Matthai war ein Schiiler des
Jeshu ben Pandira. Sieche Rudolf Steiner «Das Matthdus-Evangeliumy, (12 Vortrige,
Bern September 1910), GA 123.

die neugeitliche theosophische Bewegnng: Vergleiche Marie Steiner im Vorwort, S. 9.

daff die Natur keine Spriinge mache: Siehe Karl von Linné, 1707-1778, in «Philosophia
botanica», Stockholm 1751, Nr. 77.

ein _Jabr, das groffe Bedeutung hat: das Jabr 1899: Mit dem Jahr 1899 schlieB3t ein von 3101
v. Chr. bis 1899 n. Chr. berechneter Zeitraum, der im Indischen «Kali Yuga», d. h.
«Finsteres Zeitalter, genannt wird.

Wiadimir Solovjeff; 1853—1900, russischer Philosoph. Die von Rudolf Steiner ange-
fithrten drei Erlebnisse schildert Solovjeff in «Drei Begegnungen Moskau/London/
Agypten 1862-75~76», enthalten in der Ausgabe «Gedichte von Wladimir Solovijeff,
tibertragen von Marie Steiner», Dornach 1969. Mit dem aus diesen Begegnungen fiir
Solovjeff erbliihten Zukunft-Sehen der Menschheitsevolution meint Rudolf Steiner
Solovjeffs «Kurze Erzihlung vom Antichrist», Sie ist in den auf Veranlassung Ru-
dolf Steiners von Harry Kohler (Harriet von Vacano) ilibersetzten ausgewihlten
Werken (V Binde) enthalten in Band I, 2. Teil «Sonntags- und Osterbriefe, S.
254ff., Stuttgart 1922.

Friedrich Wilbelm Joseph Schelling, 1775-1854.
Georg Wilhelm Friedrich Hegel, 1770-1831.
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Ernst Haeckel, 1834-1919. Siehe Rudolf Steiner «Die Ritsel der Philosophie in ihrer
Geschichte als Umrif3 dargestellor (1914), GA 18.

wie ich in Basel angedentet habe: Rudolf Steiner «Das Lukas-Evangelium», (10 Vortrige,
Basel September 1909), GA 114.

Nirmanakaya: In der Ostlichen Wissenschaft die Bezeichnung fiir den Leib cines
Buddha-Wesens, nachdem es durch die Vollendung durchgegangen ist.

Gottfried Wilbelme Leibnigy 1646-1716. Siehe Rudolf Steiner «Die Ritsel der Philoso-
phie in ihter Geschichte als Umri3 dargestell» (1914), GA 18.

Jobann von Damaskss ... ein Buch in Romanform: «Die Legende von Batlaam und Josa-
phat» Erste deutsche Ubersetzung des griechischen Textes von Felix Liebrecht,
Minster 1847. Neue Ubersetzung von Ludwig Burchard, Miinchen o. J. (Theatiner
Verlag).

«Die Priifung der Seclev, die ich in Miinchen aufftibren lassen durfte: Das zweite von Rudolf

Steiners vier modernen Mysteriendramen, Urauffithrung Miinchen Sommer 1911.
Siehe «Vier Mysteriendramen» (1910-1913), GA 14.

Tranm des Sokrates: Sokrates, um 469 — 399 v. Chr., griechischer Philosoph. Verglei-
che Hinweis zu Seite 96.

Celsus, Romischer Philosoph. Schrieb Mitte des 2. Jahrhunderts n. Chr. das «Wahte
Wort, die erste Polemik gegen das Christentum.

Urim ... Tummim: Hebriisch: Glanz und Weisheit. Siehe 2. Mos. 28, 9ff.

bis zu Schopenhauer hinanf- Arthur Schopenhauer, 1788-1860, Hauptwerk: «Die Welt
als Wille und Vorstellung», 1819.—Zu Schopenhauers Beschiftigung mit dem Bud-
dhismus siche Rudolf Steiner: «Biographien und biographische Skizzen 1894—1905»,
GA 33, Kap. «Arthur Schopenhauer, S. 230ff., dort S. 259.

Josaphat ... derselbe Name fir Bodbisattva: Vergleiche Hinweis zu S. 35, ferner Ernst
Kuhn, «Barlaam und Iosaph. Eine bibliographisch-literargeschichtliche Studien,
Miinchen 1894, Abhandlungen der philosophisch-philologischen Klasse der Konig-
lich Bayerischen Akademie der Wissenschaften.

Ex deo nascimur: Ex deo nascimur = Aus Gott sind wir geboren; In christo morimur
= In Christus sterben wir; Per spiritum sanctum reviviscimus = Durch den Heiligen
Geist werden wir wiedergeboren. Zu diesem Zielsatz des wahren Rosenkreuzertums
vgl. zum Beispiel Rudolf Steiner «Bilder okkulter Siegel und Sdulen. Der Miinchner
Kongre3 Pfingsten 1907 und seine Auswirkungen», GA 284,/285.

Sabbatai Zews, 1626-1676. Trat 1666 als Messias auf, ging aber dann zum Islam tber.
Siehe J. Kastein, «Sabbatai Zewi, det Messias von Ismim, 1930.

57f. Zum Vortrag Neuchitel, 27. September 1911: Gegeniiber der gedruckten weist eine

andere vorliegende Mitschrift Textvarianten auf. Siehe nach den Hinweisen.

Christian Rosenkresty: Eine von der duBleren Geschichte nicht als historisch angese-
hene Personlichkeit des 14. Jahrhunderts, legendir bekannt aus zwei anonymen Ro-
senkreuzerschriften «Fama Fraternitatis oder Entdeckung der Briderschaft des
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Hochléblichen Ordens des R. C.», Kassel 1614 und «Confessio Fraternitatis oder
Bekandtnus der loblichen Bruderschaft des hochgeehrten Rosen Creutzes», Kassel
1615, und nach diesen ein Deutscher adeliger Abkunft, der von 1378 bis 1484 lebte.
Der Name tritt zuerst auf in der 1604 verfaBten und handschriftlich verbreiteten,
1616 in StraBbutg anonym erschienenen Schrift «Chymische Hochzeit: Christiani
Rosencreutz. Anno 145%, deren Verfasser Johann Valentin Andreae als Inspirati-
onstriger des Christian Rosenkreutz war. Siehe Rudolf Steiner «Die chymische
Hochzeit des Christian Rosenkreutz», Aufsatz fiir die Zeitschrift «Das Reichy,
Miinchen 1917/18. Innerhalb der Gesamtausgabe in «Philosophie und Anthroposo-
phie», Gesammelte Aufsitze 19041918, GA 35. Ferner in Johann Valentin Andreae
«Die Chymische Hochzeit des Christian Rosenkreuz», iibertragen von Walter Weber,
Stuttgart 1957, Basel 1978.

In seinen letgten excoterischen Ausfibrungen hat Christian Rosenkrenty dieses selbst so angedentet:
Rudolf Steiner bezieht sich hiet, ebenso wie schon in einem fritheren Vortrag (Betlin
16. Dezember 1904, in GA 93), offensichtlich auf einen in der Literatur liberliefer-
ten Ausspruch des Grafen Saint-Germain (siche Hinweis zu Seite 67), wonach er in
Wien im Jahre 1790 gedul3ert habe: «Ich werde gegen das Ende des Jahrhunderts aus
Europa verschwinden und mich in die Regionen des Himalaja begeben. Ich werde
mich ausruhen, ich muBl ruhen. Man wird mich in 85 Jahren Tag fiir Tag sehen.»
(Zitiert nach Isabella Cooper-Oakley in der Zeitschrift «Gnosis» 1. Jg. Nr. 20 vom
15. 12, 1903.) Im Jahre 1875, also genau 85 Jahre nach diesem Ausspruch, wurde die
Theosophical Society begriindet.

«Die gebeimen Figuren der Rosenkrenzer»: «Geheime Figuren der Rosenkreuzer aus dem
sechzehnten und siebzehnten Jahrhunderts, 3 Hefte, Altona 1785-88 (anonym).
Heft 1 enthilt eine Abhandlung von Hinricus Madathanus Theosophus: «Aureum
Seculum Redivivumy», die schon 1621 etschienen war.

Hinricus Madathanus Theosopbus: Anagrammatisches Pseudonym des Paracelsisten Ha-
drianus a Munsicht (Adrian von Mynsicht. Mynsicht ist wiederum ein Anagramm
des eigentlichen Familiennamens Symnicht, urspriinglich Seumenicht, eines Alchi-
misten), der das Verdienst hat, zuerst den Brechweinstein (Kalimantimonyltartrat)
dargestellt zu haben. Er war als Sohn eines Pastors im Braunschweigischen geboren
und lebte von ca. 1590-1638. Siehe C. S. Picht, Hinricus Madathanus, in «Die Drei,
Stuttgart 1927, VIIL Jg. Heft 4.

H. P. Blavatsky «Die entschleierte Isis»: «Isis Unveiled», 2 Bidnde, New York 1877,
deutsch «Isis entschleiert. Ein Meisterschliissel zu den alten und modernen Myste-
rien, Wissenschaft und Theologie», 2 Binde, Leipzig o. J. (1909), Vetlag J. J. Cou-
vreur, Den Haag 1976.

An einem Orte in Enropa, von dem bier noch nicht gesprochen werden darf — aber es wird in nicht
Jerner Zeit anch dies gescheben komnen: Dieser Ort wurde auch spiter nicht genannt.

In meiner «Gebeimwissenschaft»: «Die Geheimwissenschaft im UmriB» (1910), GA 13.

Goethes Gedicht «Die Gebeimnisse»: Siehe hierzu Rudolf Steiners Vortrag «Die Geheim-
nisse. Ein Weihnachts- und Ostergedicht von Goethe», Koln, 25. Dezember 1907 in
«Natur- und Geistwesen — ihr Wirken in unserer sichtbaren Welt, GA 98.

«Die gebeimen Figuren der Rosenkrengers: Siehe Hinweis zu Seite 58.
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Der Graf von Saint-Germain ist im 18. Jabrbundert die exoterische Wiederverkiorperang von
Christian Rosenkrenty gewesen: Der Zusammenhang dieser beiden Gestalten war in der
Theosophischen Gesellschaft schon vor Rudolf Steiner bekannt. Siehe Annie Be-
sants Schrift «Esoterisches Christentum. Oder die Kleineren Mysterien», 1. deutsche
Ubersetzung Leipzig 1903. Siehe auch Rudolf Steiners Vortrag vom 4. November
1904 in GA 93.

Gotthold Ephraim Lessing, 1729—1781. In seiner Schrift «Die Erziehung des Men-
schengeschlechts» setzt sich Lessing mit der Idee der Wiederverkérperung auseinan-
der.

Widenmann ... Droffbach: Maximilian Drof3bach (1810-1884) schrieb 1849 die Schrift
«Wiedergeburt, oder die Losung der Unsterblichkeitsfrage auf empirischem Wege
nach den bekannten Naturgesetzen». Ohne Nennung seines Namens lief} er fir die
beste Durchfithrung der in dieser Schrift niedergelegten Gedanken einen Preis von
40 Dukaten in Gold ausschreiben. Dadurch wurde die Abfassung der Schrift von
Gustay Widenmann (1812-1876) «Gedanken tiber die Unsterblichkeit als Wiederho-
lung des Erdenlebens», Wien 1851, veranlaBt, welcher der Preis zufiel. Die kleine
Schrift erschien neu zusammen mit einem Aufsatz von C. S. Picht «Das Auftauchen
der Reinkarnationsidee bei dem Arzt und Philosophen Gustav Widenmann um
1850» im Verlag Freies Geistesleben, Stuttgart 1961.

Heinrich Khunrath, 15601605, praktischer Arzt und Verfasser zahlreicher alchimisti-
scher Schriften. Das in einer Vortragsnachschrift vorkommende «Nashni Khuni»
diirfte mit «Khuni» auf Khunrath deuten.

Sokrates ... daff die Tugend lebrbar sei: In den platonischen Dialogen «Menon» und
«Protagoras».

Schopenbauer-Zitat: Wortlich: «Da ergibt sich, da Moral-Predigen leicht, Moral-Be-
griinden schwer ist.» In «Uber den Willen in der Natur. Eine Erdrterung der Besti-
tigung, welche die Philosophie des Verfassers, seit ihrem Auftreten, durch die em-
pitischen Wissenschaften erhalten hat», Frankfurt 1836. Siehe Samtliche Werke in 12
Binden mit Einleitung von Rudolf Steiner, J. G. Cottasche Buchhandlung Nachfol-
ger, Stuttgart und Berlin o. J. (1894), 6. Band.

das Christus-Wort: Der Geist ist willig, das Fleisch aber ist schwach: Matth. 26,41 und
Markus 14,38.

gegentiber den Guten ein Heer des Bisen: In der ersten Auflage hieB es gemif3 der Nach-
schrift «ein Mehr des Bosemn», was auch als «Meer des Bosen» gelesen werden kénn-
te. Wahrscheinlicher ist, daf$ hier ein Horfehler oder Schreibfebler vorlag, weil diese
Stelle im ganzen nur liickenhaft festgehalten worden zu sein scheint.

das Phanomen, von dem Panlus spricht: 1. Kor. 14,1-6.

Goethe ... hat ene sehr schine Abbandlung tiber dieses Phinomen geschrieben: Siehe «Andere
Frage: Was heilt mit Zungen reden?» in «Zwo wichtige bisher unerdrterte biblische
Fragen, zum ersten Mal griindlich beantwortet von einem Landgeistlichen in Schwa-
ben», Lindau 1773.

Thales, 640 bis um 543 v. Chr,, erster griechischer Philosoph.
Heinrich Hert, 18571894, Physiker.
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James Clerk Maxwel), 1831-1879, Physiker.

Max Planck, 1858-1947, Begriinder der Quantentheorie. «Die Stellung der neueren
Physik zur mechanischen Naturanschauungy, Vortrag, gehalten am 23. 9. 1910 auf
der 82. Versammlung deutscher Naturforscher und Arzte in Konigsberg; Leipzig
1910.

Sigmund Freud, 1856-1939, Begriinder der Psychoanalyse.

Joseph Breuer, 18421925, Wiener Internist. Siehe Rudolf Steiner «Mein Lebensgang»
(1923-25), GA 28, ferner Vortrag vom 10. November 1917 iiber die Psychoanalyse
in «Individuelle Geistwesen und ihr Wirken in der Seele des Menschen», GA 178.

Gotthilf Heinrich von Schubert, 1780-1860, Naturphilosoph: «Die Geschichte der See-
le», Stuttgart 1839,

Johann Volkelt, 1848-1930. «Die Traum-Phantasie», Stuttgart 1875. Siche auch Ru-
dolf Steiner «Die Ritsel der Philosophie in ihrer Geschichte als UmriB3 dargestellty
(1914), GA 18.

meine ersten Biicher: Rudolf Steiner: «Grundlinien einer Erkenntnistheorie der Goethe-
schen Weltanschauung, mit besonderer Riicksicht auf Schiller» (1886), GA 2; «Wahr-
heit und Wissenschaft» (1892), GA 3; «Die Philosophie der Freiheit» (1894), GA 4;
«Friedrich Nietzsche, ein Kimpfer gegen seine Zeit» (1895), GA 5; «Goethes Welt-
anschauung» (1897), GA 6.

Eissdierlebre: Essier, judischer Geheimorden, etwa 150 v. Chr. bis 70 n. Chr. Siehe
auch Rudolf Steiner «Aus der Akasha-Forschung. Das Fiinfte Evangelium», GA 148.

Gestern haben wir gebirt: Im 6ffentlichen Vortrag, Miinchen 19. November 1911 «Von
Paracelsus zu Goethe». Von dem Vortrag ist keine Nachschrift erhalten. Vgi. den
entsprechenden Vortrag Berlin 16. November 1911 in «Menschengeschichte im
Lichte der Geistesforschungy, GA 61.

was Hieronymus, der grofie Kirchenvater, selbst dariiber ergablt bat: er habe das Matthins-
Evangelium aus einer christlichen Sekte erhalten: Moglicherweise sind die Ausfithrungen
Rudolf Steiners in diesem Teil der Vortragsnachschrift nicht liickenlos festgehalten,
so daf} dutch etwaige Textzusammenziehungen die Unklarheit entstehen konnte, als
ob es sich um den griechischen Text des kanonischen Matthius-Evangeliums hand-
le, der zur Zeit des Hieronymus (340-420) schon lingst in der Christenheit allge-
mein bekannt war. Auf ihn konnte Hieronymus keinen EinfluBl mehr nehmen. Wohi
aber bestand eine solche Moglichkeit in bezug auf die Gestalt, die er durch seine
Ubersetzung ins Griechische einem Texte gab, den er in Caesarea kennengelernt
hatte und in dem er die vorkanonische hebriische Urschrift des Matthius vor sich
zu haben glaubte (De viris illustribus» IIT). Diese Ubersetzung ist bis auf wenige
Zitate nicht erhalten. Daf3 Rudolf Steiner eine solche Vorgestalt des Matthius-Evan-
geliums im Auge hatte, geht vor allem aus seinem ein Jahr vorher gehaltenen Vor-
tragszyklus iiber «Das Matthidus-Evangelium», GA 123 (4. Vortrag) hervor, in dem
er sich offensichtlich auf die in seiner Bibliothek vorhandene Schrift von Daniel
Chwolson «Uber die Frage, ob Jesus gelebt hats, Leipzig 1910, stiitzte, in der nach-
gewiesen witd, «dafl um 71 n. Chr. ein Evangelium Matthii nicht bloB schon exi-
stiert hat, sondern den damaligen Christen auch gut bekannt wam —. Auch im Vor-
trag von Karlsruhe, 8. Oktober 1911 in GA 131 «Ven Jesus zu Christus» wird von
Rudolf Steiner auf diese Urschrift des Matthius-Evangeliums hingewiesen.
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«Die Erzgichung des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissenschafty: Einzelausgabe, in-
nerhalb der Gesamtausgabe in GA 34 «Lucifer-Gnosis».

im Gffentlichen Vortrag: Niirnberg, 1. Dezember 1911 «Von Jesus zu Christusy.

den geistigen Adam: Paulus, 1. Kor. 15,45 und 47 in der Ubersetzung von D. Leander
van Ess, die von Rudolf Steiner benutzt wurde.

Andert die Seelenverfassung ... : Matth, 3,2 u. 4,17: Tut BuBle, denn das Reich der
Himmel ist genaht.

Theosophie ... eine Lebre sein muff ohne Unterschied von Rasse, Nation und Geschlechs: Vgl.
den Hinweis zu S. 308.

der buddbistische Katechismus von Oleott: Henry Steel Olcott, 1832-1907, Griinder-Pri-
sident der Theosophical Society von 1875 bis 1907. Sein Biichlein «Buddhistischer
Katechismus» erschien deutsch Leipzig 1902 im Th. Griebens Verlag, Leipzig.

Erklirung der Evangelien: Siehe die im Hinweis zu S. 323 angefiihrten Vortragszyklen.

einem neneren Bearbeiter der Traummwissenschafi: Konnte nicht festgestellt werden.
in der Fragenbeantwortung: Es liegen keine Notizen vor.
«Die Prijfung der Seelen: in «Vier Mysteriendramen», GA 14,

Zyklus jiber die Apokalypse: Rudolf Steiner «Die Apokalypse des Johannes» (13 Vor-
trige, Nirnberg Juni 1908), GA 104.

Vortrége sowohl in Miinchen wie in Stuttgart: Gemeint sind die Vortrige Miinchen 18., 20.
November und Stuttgart 28. November 1911; alle in diesem Bande enthalten.

Richard Wagner, 1813-1883. Hervorragendster dramatischer Komponist des 19. Jahr-
hunderts.

Goethe-Zitat: «Spriiche in Prosa», 6. Abteilung. Enthalten in Band V, S. 460 von
«Goethes Naturwissenschaftliche Schriften», von Rudolf Steiner mit Einleitungen

und Kommentaren herausgegeben in Kirschners «Deutsche National-Litteratur
1884-1897. Nachdruck Dornach 1975 in 5 Binden, GA la—e.

das gegenwirtig so viel dber dieses Thema gesprochen wird: Vergleiche das Vorwort von
Marie Steinet, S. 9 f.

Edouard Schuré, 1841-1929, franzosischer Schriftsteller. Siehe Rudolf Steiner /
Edouard Schuré «Lucifer — Die Kinder des Lucifem, Schauspiel von Edouard Schu-

ré, iibersetzt von Marie Steiner-von Sivers, in freie Rhythmen gebracht durch Rudolf
Steiner, Dornach 1955.

«Natur ist Stinde, Geist ist Teufel ...»: Goethe «Faust, II. Teil, Saal des Thrones, Vers
4900.

ein nordischer Gelebrter: Konnte bisher nicht festgestellt werden.

Ignazg Paul Vital Troxler, 1780-1866, Arzt und praktischer Pidagoge in Basel und
Bern. Die angefithrte Stelle konnte bei Troxler bisher nicht festgestellt werden.
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in Prag bei meinem Zyklus: Gemeint ist der Vortragszyklus «Okkulte Physiologie»
(Mirz 1911), GA 128, doch ist in den davon votliegenden unvolistindigen Nach-
schriften der Hinweis auf Troxler nicht enthalten.

daff ein Erdbeben stattfand: Matth. 27,52,

Maria von Magdala den Christus nicht erkannte: Joh, 20,1-17.
Thomas wurde von dem Auferstandenen: Joh. 20,24-29.
Emmays-Szene: Lukas 24,13-44.

Lessing ... Reinkarnationsidee: Siehe Hinweis zu Seite 67, § 93ff.
Aber es wird in nicht ferner Zeit: Siehe 1. Hinweis zu S. 60.
Guoethe «Die Geheimnissen: Siehe Hinweis zu S. 61.

Christian Rosenkreaty; Siehe Hinweis zu S. 57.

Widenmann: Siehe Hinweis zu S. 67.

H. P. Blavatsky: Siehe Hinweis zu S. 9.

Arthur Schopenhaner, 1788—18060. Siehe «Die Welt als Wille und Vorstellung» in den
«Erginzungen» zum zweiten Buch, Kapitel 38 «Uber Geschichten.

Hebbel ... Tagebuch: Friedrich Hebbel, 1813-1863. «Nach der Seelenwanderung ist es
moglich, daB Plato jetzt wieder auf der Schulbank Priigel bekommt, weil er — den
Plato nicht versteht» Hebbels Tagebiicher Nr. 1335.

Plato, 427-347 v. Chr., griechischer Philosoph.
Otto von Bismarck, 1815—1898. «Gedanken und Erinnerungen», 1898, 2 Binde.

dffentliche Vortrage: Wien, 6. und 7. Februar 1912: «Tod und Unsterblichkeit im Lichte
der Geisteswissenschaft» und «Das Wesen der Ewigkeit und die Natur der Men-
schenseele im Lichte der Geisteswissenschaft». Die Vortrige sind nicht gedruckt.
Vgl. die entsprechenden Vortrige Berlin 26. Oktober 1911 und 21. Mirz 1912 in
«Menschengeschichte im Lichte der Geistesforschung», GA 61.

«So taum’l ich von Begierde zu Genufd ...»: Goethe, «Fausty, 1. Teil, Wald und Hohle,
Vers 3249.

in der Bibel gesagt ist: 1. Moses 1,18 und 1,31.
vorgestern: Siehe Hinweis zu S. 256.

in den swei dffentlichen Vortragen: Wien 6. und 7. Februar 1912, «Tod und Unsterblich-
keit im Lichte der Geisteswissenschaft und «Das Wesen der Ewigkeit und die Natur
der Menschenseele im Lichte der Geisteswissenschaft».

«In deinem Denken leben Weltgedanken»: Worte des Benediktus in Rudolf Steiners zwei-
tem Mystetiendrama «Die Priifung der Seele», 1. Bild.

vielleicht wird es maglich sein ... in einem Zweigvortrag: Siehe 1. Hinweis zu S. 60.
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alle Religionen und alle Philosophien ... auf wolf Grandtypen guriickfibren kann: Siehe
Rudolf Steiner «Der menschliche und der kosmische Gedanke» (4 Vortrige, Berlin
Januar 1914), GA 151.

Guoethe «Die Geheimnissey: Siehe Hinweis zu S. 61.
Friedrich Nietgsche, 1844-1900, Philosoph.

weil ich diber Nietgsche objektiv ein Buch geschrieben habe: «Friedrich Nietzsche, ein Kimp-
fer gegen seine Zeio (Weimar 1895), GA 5.

Gegenstand des Gffentlichen Vortrages: Dusseldorf 5. Mai 1912: «Die geistige Fuhrung des
Menschen» Von dem Vortrag ist keine Nachschrift erhalten. Vetgleiche jedoch die
Schrift «Die geistige Fithrung des Menschen und der Menschheit (1911), GA 15.

mit ihm verbindet sich noch eine andere Wesenhaftighest: Hier ist eine Liicke in der Nach-
schrift.

Lieber ein Bettler anf der Oberwelt: Homer, Odyssee, XI. Gesang.
Konfugins, 551—478 v. Chr., Philosoph in China.
Laotse, 6. Jh. v. Chr., Begriinder des Taoismus in China.

und derjenige, der nach dem Mysterinm von Golgatha am meisten tut gur Ausbreitung des Chri-
stentums ... Gemeint ist Paulus, dem Christus als Auferstandener vor Damaskus
erschien.

Paulus sagr: 1. Kor. 15,45, Vgl. auch Rudolf Steiner «Von Jesus zu Christusy, GA 131,
6. Vortrag,.

Anastasins Grin (Anton Graf von Auersperg), 1806-1876. «Schutty, ein episch-lyri-
scher Zyklus erschien 1836. Die Dichtung «Fanf Ostern» bildet dessen Schiuf}. Da
die Dichtung kaum mehr bekannt ist, wurde sie gekiirzt von Marie Steiner schon der
ersten Ausgabe des Vortrages beigefiigt.

drei Punkts der Theosophischen Gesellschaft: 1. Den Kern eines allgemeinen Bruderbundes
der Menschheit zu bilden, ohne Unterschied des Glaubens, der Nation, des Standes,
des Geschlechtes. 2. Die Erkenntnis des Wahrheitskernes aller Religionen zu pfle-
gen. 3. Die tieferen geistigen Krifte zu erforschen, welche in det Menschennatur
und in der ibrigen Welt schlummern.

tn Kristiania ist anf die Mission des Buddha hingedentet worden: «Der Mensch im Lichte von
Okkultismus, Theosophie und Philosophie» (10 Vortrige, Kristiania (Oslo) Juni
1912), GA 137, 9. Vortrag vom 11. Juni 1912. Siehe auch den Vortrag Neuchitel 18.
Dezember 1912 (im vorliegenden Band) und Betlin 22. Dezember 1912, 5. Vortrag
in «Das Leben zwischen dem Tode und der neuen Geburt im Verhiltnis zu den
kosmischen Tatsachen», GA 141.

Den Tenfel sphirt das Violkchen nie: Goethe, «Fausty, 1. Teil, Auerbachs Keller, Vers
2181.

Wir baben dagumal bervorgehoben: Siehe Seiten 57ff. dieses Bandes.
Nikolans Kopernikus, 1473-1543,
Giordano Bruno, 15481600,
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Galileo Galilei, 1564—1642.

Clandius Ptolemdus, um 100 bis um 180 n. Chr., Astronom, Mathematiker und Geo-
graph in Alexandria.

grundlegende Werke des Kopernikuns: (De Revolutionibus Orbium Coelestium Libri VI»,
Nurnberg 1543.

Johannes Kepler, 1571-1630.
Frangiskus von Assisi, 1181 oder 1182-1226.

daf§ die Individualitit des Kopernikus kurg vorher in Nikolans Cusanus verkirpert war: Der
Zusammenhang dieser beiden Individualititen wurde genauer datgestellt in den Vor-
trigen vom Jahre 1909 «Das Prinzip der spirituellen Okonomie im Zusammenhang
mit Wiederverkorperungsfragen. Ein Aspekt der geistigen Fiihrung der Menschheit,
GA 109.

Nikolaus Cusanus, 1401-1464. Schrieb 1440 «De docta ignorantia Libri I1I».

seit der Begriindung der mittelenropdischen Sektion der Theosophischen Gesellschafi: Siehe Ru-
dolf Steiner «Die Geschichte und Bedingungen der anthroposophischen Bewegung
im Verhiltnis zur Anthroposophischen Gesellschaft» (8 Vortrige, Dornach Juni
1923), GA 258.

in der Schweiz Vortragsgyklen iiber die vier Evangelien: «Das Johannes-Evangelium»
(8 Vortrige, Basel November 1907) in «Menschheitsentwickelung und Christus-Er-
kenntnisy, GA 100. «Das Lukas-Evangelium» (10 Vortrige, Basel September 1909),
GA 114. «Das Matthius-Evangelium» (12 Vortrige, Bern September 1910), GA 123.
«Das Markus-Evangelium» (10 Vortrige, Basel September 1912), GA 139.

«Das Christentum als mystische Tatsache und die Mysterien des Altertums» (1902), GA 8.

die Predigt von Benares: Die erste Predigt des Buddha nach seiner Erleuchtung: «Uber
den achtgliedrigen Pfad, die Ursache des Leidens und die Aufhebung des Leidens.»

Eduard Sueff, 1831-1914, 6sterreichischer Geologe. «Das Antlitz der Erde», 3 Binde,
Wien 1883-1901.

Konrad Burdach, 1859—-1936, Hauptvertreter der geistesgeschichtlichen Methode in
Sprach- und Literaturforschung. Zu dem Hinweis Rudolf Steiners, dal Burdach
cinen Umschwung seit der Renaissance bemerkt, vgl. «Von der Initiation. Von
Ewigkeit und Augenblick. Von Geisteslicht und Lebensdunkel», GA 138, Vortrag
vom 30. August 1912,

Gegner der Archai ... Gegner der Errzengel: Die Notizen sind hier nur stichwortartig und
eventuell sogar fehlerhaft. Siehe hierzu die kurze Zeit darauf, Sommer 1911, gehal-
tenen Vortrige «Die geistige Fithrung des Menschen und der Menschheit», GA 15,
sowie den Vortrag Dornach 17. Mirz 1923 in «Die Impulsierung des weltgeschicht-
lichen Geschehens durch geistige Michte», GA 222.

Anderung der Stellung der Erdachse um 1250: Siehe auch den 5. Vortrag in Rudolf Steiner
«Okkulte Geschichte. Esoterische Betrachtungen karmischer Zusammenhinge von
Personlichkeiten und Ereignissen der Weltgeschichte», GA 126.
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Cesare Borgia, 1475-1509, Sohn von Rodrigo Borgia.

Papst Alexander V1. (Rodrigo Botgia), 1430/31-1503, Papst von 1492-1503.
Immanuel Kant, 1724-1804.

ein Wagner-Verehrer: Nicht bekannt.

Martin Luther, 1483-1546, der groBle Inaugurator der deutschen Reformation. Siehe
auch die Vortrige Berlin 11. und 18. September 1917 in «<Menschliche und mensch-
heitliche Entwicklungswahrheiten. Das Karma des Materialismus», GA 176.

Luther ... warf das Tintenfaf gegen den materialistischen Geist der Neuzeit: Es ist eine be-
kannte Sage, dafl Luther wihrend seines Aufenthaltes auf der Wartburg in Thiirin-
gen als «Junker Jorg» unter dem Schutze Friedrichs des Weisen (1521/22), dem
Teufel, der ihm erschienen sei, das TintenfaB an den Kopf geworfen habe. Der
Tintenfleck an der Wand sei immer noch sichtbar.

Leonardo da Vinc, 1452-1519.
In euch lebt der gottliche Funke, ibr seid Gotter: Joh. 10,34,
1br werdet sein wie Gott: 1. Moses 3,5.

«Der gestirnte Himmel siber mirp: Immanuel Kant «Kritik der praktischen Vernunft, 2.
Teil, Methodenlehre der reinen praktischen Vernunft. Beschlul. Ausgabe Reclam
Leipzig o. J., S. 221.



Textvarianten zum Vortrag Neuchdtel, 27, September 1911

Gegeniiber der gedruckten Mitschrift weist eine andere vorliegende handschriftliche Mit-
schrift, gez. «Ella von Lawrenz», folgende Varianten auf:

Seite
57

62

63

64

67

Zeile

12 v.o.

7 v.u.

5v.u.

14 v.o.

12 vau.

13 v.o.

5v.o.

Einen neuen Zweig zu griinden:

Eine neue Loge zu griinden, setzt voraus das Bekenntnis zum geistigen
Leben, und einer Loge den Namen einer okkulten Personlichkeit zu
geben, setzt voraus, dafl der Glaube vorhanden ist an die Macht einer
Personlichkeit, die iiber die Zeit hinausgeht. Solch eine Personlichkeit
wirkt nicht nur, wenn sie im physischen Leibe verkorpert ist, sondern
auch...

Sie wirken auf uns in gutem oder bisem Sinne:

Sie wirken auf unsere intellektuellen und moralischen Krafte und Ge-
danken gut oder schlecht, je nachdem die Personlichkeit gut oder
schlecht war.

So gebt vom Atherleib des Christian Rosenkreutz eine grofle Kraft aus...:
Von Christian Rosenkreutz geht eine machtige itherische Kraftsumme
aus, an die wir appellieren, wenn wir in echtem Sinne Theosophie be-
treiben. Diese Krifte kennenzulernen, wird nun unsere Aufgabe sein.

Sie waren erfiillt...:
Sie waren in ihrem Innern erfillt von der Grofie des Christentums,
auflerlich konnte man sie sogar fiir Gegner desselben halten.

Dieser Dreszebnte starb verbdaltnismdfig fung, und die Zwolf widmeten
sich dann der Aufgabe:

nicht in Worten, sondern in Bildern, in Imaginationen aufzuzeich-
nen...

Alle Kréfte des wunderbaren Atherleibes:

Wir miissen uns klarmachen, wodurch das eintrat. Durch das eigen-
timliche Leben der vorigen Inkarnation, auch durch sein Siechtum
kam es, dafl alle Krifte des Atherleibes intakt blieben nach dem physi-
schen Tode. Nichts ging in den allgemeinen Weltendther iiber. Es ist
ein bleibender Atherleib, der fortan in der geistigen Atmosphire der
Erde vorhanden blieb.

Das zwanzsgste Jabrbundert bat aber die Mission, diesen Atherleib...:
die Ausstrahlungen dieses Atherleibes
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Texctkorrekturen gegensiber der 1. und 2. Auflage

«Und der groBte Lehrer des Christus-Impulses wird immerzu sein
der Nachfolger des Buddha, jenes Bodhisattva ...» In der 1.
Auflage fehlte «des Buddha»

«Von diesen Ver konnte der erste ...». SinngemiBe Korrektur seit
der 2. Auflage statt «Von diesen EIlf ...»

«wird erst in drestausend Jahren — von heute an gerechnet — als der
Maitreya-Buddha erscheinen». Sinngemifie Korrektur gegentiber
frither «wird erst fiinftausend Jahre nach unserer Zeitrechnung ...»

«.. wirkt da wie in seinem wahren fewrigen Element, statt frither
«n einem wahren Element»

«Aber daran wird er merken, daB} es ein Ubersinnliches Wesen ist,
daf} es sogleich verschwindet» Dieser Satz fehlt in der 1. Auflage.

«das Christns-Wort», lautete irrtlimlich in der 1. Auflage «der
Paulinische Spruch».

«eine sehr schone Abhandlungy statt frither «zwei sehr schone
Abhandlungen»

wvorgriechischen Zeit» anstatt frither «vorchristlichen Zeit».

«Das, was etwa franzosische oder russische hochentwickelte
Menschen ausstrahlen, wird nicht nur ...» anstatt frither «Nicht
nur das, was etwa ...». SinngemiBe Umstellung.

«wit missen in dem Leben zwischen Geburt und Tod ...» anstatt
frither «zwischen Tod und neuer Geburt».

Texctkorrokturen gegensiber der 3. Auflage

«Wirkungy statt frither «Wertungy

«den Christus nicht als physische» anstatt «den Christus nicht nur
als physische»

«beachten» anstatt «betrachten»

«werden nicht blofl Lehren seim anstatt «werden nicht blof3
Lehten einstrémen»

«on Schubert und Volkel» anstatt «von Schubert, und Volkelt

«thneny anstatt «dht»
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AUSFUHRLICHE INHALTSANGABEN

Lugano, 17. September 1911

Die vier makrokosmischen Welten und ihre Schattenbilder im Men-
schen. Die Wandlung der menschlichen Konfiguration: allmahliche
Verselbstandigung der iibersinnlichen Glieder gegeniiber den héhe-
ren Welten und immer stirkere Verhartung des physischen Leibes.
Moglichkeiten der atherischen Schau des Christus. Der Unterschied
zwischen dem einmaligen Auftreten des Christus als makrokosmi-
sche Wesenheit auf der Erde und dem Erscheinen eines Bodhisattva
als wiederholt inkarnierter Menschheitsfithrer. Der vorchristliche
Buddha und der kiinftige Maitreya-Buddha. Die besondere Bedeu-
tung des Jeshu ben Pandira und seine Beziehung zur Christus-
Wesenbheit.

Locarno, 19. September 1911

Das Sprechen des gottlichen Geistes aus allem, was uns an Maja-Na-
tur umgibt. Verantwortung und Pflichtgefiihl zur Erkenntnis des gei-
stigen Lebens zum Wohl der ganzen Menschheit. Moglichkeit und
Notwendigkeit neuer hellseherischer Schau in den kommenden 3
Jahrtausenden zum besseren Verstandnis des okkulten Geschehens.
Die vom nathanischen Jesusknaben ausgehende mehr innerlich inspi-
rierend wirkende Buddha-Stromung im Astralischen und die mehr
objektiv-auflere, vom Christus-Wesen als neuem Geist der Erde aus-
gehende Golgatha-Strdmung im Atherischen. Die Verkniipfung die-
ser beiden Stromungen. Die Bedeutung der Wesenheit des Jeshu
ben Pandira als neuer Bodhisattva fiir die kiinftige moralische Ent-
wicklung der Menschheit.

Mailand, 21. September 1911

Die Aufgaben der Menschheitsentwicklung durch die zweite Halfte
der nachatlantischen Kultur und die besondere Beziehung der Men-
schen in den einzelnen Kulturepochen zu den hoheren Welten-Pla-
nen. Das verschiedene Erleben der Christus-Wesenheit in diesen
Kulturperioden durch die Menschen. Die Bedeutung der Moses-Ge-
stalt und des Christus-Wesens fir den Durchgang der Menschen
durch das Kamalokaleben fiir ihre weitere Entwicklung. Die Buddha-
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27

42



Inspiration als aligemeine moralische Karmalehre und der Christus-
Impuls als personliche moralische Kraft. Die Weisheits- oder
Buddha-Stromung, die zum Maitreya-Buddha fithrt in ihrer Bezie-
hung zu der Christus-Stromung.

Neuchdtel, 27. September 1911

Hinweis auf den Tiefpunkt im geistigen Leben der Menschheit in der
Mitte des 13.Jahrhunderts als Grundlage fir die intellektuelle Kultur.
Das Erscheinen von Persdnlichkeiten zur Uberbriickung dieser geisti-
gen Verfinsterung. Das Kollegium der zwolf (7 + 4 + 1) Individualita-
ten als Vertreter der gesamten in der Erdenentwicklung bisher errun-
genen Weisheit. Die Ausbildung eines besonderen Kindes durch die
12 Weisen und dessen innere Wandlung auf Grund dieser Erziehung.
Der Tod des Dreizehnten, die Erhaltung seines Atherleibes und die
weitere Verbreitung seiner Offenbarungen. Die Wiederverkorperung
dieser Individualitat als Christian Rosenkreutz und sein Damaskuser-
lebnis. Das Weiterwirken und Michtigerwerden des Atherleibes in
der Rosenkreuzer-Stromung. Die auflere und die innere Arbeit der
Rosenkreuzer. Das Gesetz der 100 Jahre.

Neuchdtel, 28. September 1911

Die aufleren und die inneren Voraussetzungen fir die Aufnahme ei-
nes Menschen in die Rosenkreuzer-Schule und dessen Weiterbildung
zum Hellseher als Nachwirkung von Erlebnissen vor der Geburt. Der
Unterricht des Christian Rosenkreutz im Mittelalter im Zusammen-
hang mit Naturvorgingen und derjenige in neuerer Zeit, mehr ausge-
hend von spiritueller Betrachtung und aufbauend auf den Wirksam-
keiten fritherer innerer Schulung. Neue Mdglichkeit des Schauens
des Christus im Atherleib fiir die Menschen auf Grund eigenen geisti-
gen Tuns im Sinne der Geisteswissenschaft. Die allmahliche Vereini-
gung der verschiedenen Religionsbekenntnisse im Rosenkreuzer-
mysterium.

Basel, 1. Oktober 1911

Der tiefere Zusammenhang unserer Gedanken, Gefiihle und Willens-
impulse als Schattenbilder von Wesenheiten des Astralplans, des nie-
deren und des héheren Devachans und den drei Bewufltseinszustan-
den des Wachens, des Traumens und des Schlafens. Die mikrokosmi-
sche Stromung des atherisierten Blutes vom Herzen nach oben wih-
rend des Wachens und die makrokosmische Gegenstromung von
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auflen nach innen wahrend des Schlafens, entsprechend den morali-
schen Qualititen der einzelnen Menschen. Die Atherisierung des
Blutes des Christus Jesus auf Golgatha, dessen Weiterwirkung im Er-
dendther und dessen Bedeutung fiir die Menschen. Die Moglichkeit
des Schauens des atherischen Christus. Die durch Christus in die
Menschheitskultur hineingekommenen aufbauenden Krafte im Ge-
gensatz zu den zerstorend wirkenden Kraften unterphysischer Natur
als Spiegelbild der Gebiete des Luzifer, des Ahriman und der Asuras.
Die Bedeutung der neuen Buddhastrdmung fiir die moralische Ather-
atmosphare der Erde.

Leipzig, 4. November 1911 . . . . . . . . . . . 105

Vorstellungen, Gemiitsbewegungen und Willensimpulse als tber-
sinnliche Seelenerlebnisse mit geringer, mit engerer und mit beson-
ders inniger Beziehung zu unserem eigenen Wesen. Der Zusammen-
hang zwischen dem Vorstellungsleben und der Astralwelt, den asthe-
tischen Idealen und dem niederen Devachan, den moralischen Im-
pulsen und dem hoheren Devachan. Das Erscheinen des Christus auf
immer hoherem Plane, entsprechend der jeweiligen Entwicklungs-
stufe der Menschheit. Das kommende Atherisch-Astralische, Asthe-
tisch-Devachanische und Moralisch-Devachanische. Christus als mo-
ralische Kraft fir die weitere Entwicklung der Menschen. Jeshu
ben Pandira als Inkarnation des neuen Bodhisattva. Die moralische
Gewalt des Wortes in der Zukunft.

Leipzig, 5. November 1911 . . . . . . . . . . . 123

Die Pflege der drei Partien des Seelenlebens durch Selbsterziehung.
Bedeutung der Gelassenheit und Ergebenheit ins Schicksal fiir die
Starkung des Willens, der Aufmerksamkeit und des lebendigen Inter-
esses fur die Forderung des Gemiites, der Hingabe an die Natur und
die Menschheitsfragen fiir die Verbesserung der Denkfahigkeit. Inter-
esselosigkeit, Eigensinn, Ehrgeiz und Selbstsucht als Feinde innerer
Entwicklung. Die Forderung der Selbsterziehung durch die Geistes-
wissenschaft. Die Bedeutung der Selbsterziehung in Freiheit fir die
Fiihrer der Menschheit. Jeshu ben Pandira als Vorverkiinder des
Christus, als besonderer Pfleger der menschlichen Selbsterziechung
und als ein Lehrer und Bringer des Guten durch seine weiteren Inkar-
nationen. Das besondere Gesetz dieses Bodhisattva.



Miinchen, 18. November 1911 . . . . . . . . . . 139

Notwendigkeit des mutigen Versuches zu einem neuen Einschlag in
die Zeitbildung. Unmdglichkeit des Kompromifi-Schlieflens zwi-
schen der okkulten Stromung der Geisteswissenschaft und der auf
Dogmen fuflenden materialistischen offiziellen Wissenschaft. Das
sinnliche Wahrnehmungsleben und die drei ubersinnlichen Grund-
elemente des menschlichen Seelenlebens der Intellektualitat, der Ge-
mutsbewegungen und der moralischen Impulse im Zusammenhang
mit den vier Weltplanen des Physischen, des Astralen, des niederen
und des héheren Devachan, und im Zusammenhang mit den vier
letzten Epochen der nachatlantischen Kultur. Das Erleben des Chri-
stus in Athergestalt, als tdnendes Wort und im Glanze seines wahren
Ich. Christus als makrokosmische Realitat im Unterschied zu den mi-
krokosmischen Bodhisattvas. Jeshu ben Pandira, sein Schiiler Matthai
und das Matthaus-Evangelium.

Miinchen, 20. November 1911 . . . . . . . . . . 154

Die Bedeutung des Christus-Impulses fiir die zweite Halfte der nach-
atlantischen Menschheitsentwicklung. Die Erziehung der Individuali-
tat des Christian Rosenkreutz durch das Kollegium der Zwolf und ihr
weiteres Wirken im Sinne einer Synthesis aller grofien Religionen bis
heute. Die besonderen inneren Seelenerlebnisse werdender Rosen-
kreuzer und ihre Arbeit im Dienste der spirituellen Bewegung fuir das
Verstandnis des wahren Christentums. Hinweis auf das Zusammen-
flielen der Rosenkreuzer-Stromung mit der neuen Bodhisattva-Stro-
mung. Der Kirchenvater Hieronymus als Ubersetzer des Matthaus-
Evangeliums.

Niirnberg, 2. Dezember 1911 . . . . . . . . . . . 160

Die beiden grofien Offenbarungen fiir die Menschheit in der Vergan-
genheit: die Zehn Gebote des Moses im Alten und die Kunde von
der Auferstehung des Christus im Neuen Testament im Vergleich
mit der Entwicklung des Kindes durch die beiden ersten Lebenssta-
dien. Die neue Offenbarung firr die Menschheit im 20.Jahrhundert
als Parallele zur Entwicklung des eigenen Denkens beim Kinde: Erle-
ben-Konnen des vollen Geistgehaltes der Evangelien im Denken
durch die Geisteswissenschaft im Zusammenhang mit der Moglich-
keit der Schau des Christus-Wesens als Erdengeist in atherischer Ge-
stalt. Das Erleben der beiden Geistgestalten des Moses mit den schar-
fen Gesetzen und des Cherub mit dem feurigen Schwert als Mahner



und Richter nach dem Tod. Christus als Herr des Karma. Die drei
Leibeshiillen des Ich in ihrer engen Beziehung zu den drei Seelen-
kraften des Glaubens, der Liebe und der Hoffnung. Die Gesunderhal-
tung des astralischen, des atherischen und des physischen Leibes
durch die Geisteswissenschaft.

Niirnberg, 3. Dezember 1911 . . . . . . . . . . . 182

Charakterisierung der menschlichen Traumerlebnisse in der Gegen-
wart und ihre Deutung im Gegensatz zum Verstehen der Traumbil-
der der Menschen in vorchristlicher Zeit. Die neue Méglichkeit des
Sich-Verbindens mit den Toten und andern rein geistigen Wesen
nach der Festigung des Ich-Bewufitseins. Die Geisteswissenschaft als
Schutz gegen die Vereinsamung durch das Individueller-Werden und
als Hilfe fir das Erleben der Erinnerung an frihere Inkarnationen.
Die Spiegelung der Glaubenskrafte des astralischen Leibes, der Lie-
beskrafte des atherischen Leibes und der Hoffnungskrafte des physi-
schen Leibes in der menschlichen Seele in den drei letzten Epochen
der nachatlantischen Kultur. Die Harmonisierung der Intellektualitat
und der Moralitat durch das Wirken des Bodhisattva als Interpret des
Mysteriums von Golgatha.

Miinchen, 9, Januar 1912 . . . . . . . . . . . . 202

Die Eingliederung des Ich als 4. Glied in die niedere Menschennatur,
die feinere Ausarbeitung der 3 niederen Glieder und die Vorberei-
tung fur die Ausbildung der 3 hoheren Glieder als besondere Aufgabe
der Erdenentwicklung. Das Mitwirken der zuriickgebliebenen Engel
als mikrokosmische Geister luziferischer Art bei der Ausbildung der
hoheren menschlichen Glieder. Der Niederstieg des Christus als ma-
krokosmisches Ich-Wesen auf die Erde und seine Impulse fir die
volle Ausbildung des mikrokosmischen Ich des Menschen. Das Ein-
greifen mikrokosmischer luziferischer Wesen in die Menschheitsent-
wicklung und das vertiefte Weisheits- und Liebeswirken des makro-
kosmischen Christus-Ich fiir die Menschen. Die Inkarnation des
Christus, sein dreijahriges Wirken mit dem dahinsterbenden Leibe,
sein Sterben und Auferstehen vom okkulten Gesichtspunkte aus.

Kassel, 27 Janyar 1912 . . . . . . . . . . . . 227

Der Gang der Weltgeschichte in ihrem Zusammenhang mit der Wie-
derverkorperung der Menschen. Der notwendige Tiefstand im Gei-
stesleben der Menschheit im 13.Jahrhundert und der verborgene



Neubeginn einer geistigen Kultur in Europa durch zwolf hervorra-
gende Geister als Vertreter der gesamten atlantischen und nachatlan-
tischen Kultur und die dazu gekommene Individualitit des Christian
Rosenkreutz. Die Zusammenfassung aller Weisheitsstrdmungen. Die
Inkarnation des Christian Rosenkreutz im 14, Jahrhundert. Die rosen-
kreuzerischen Inspirationen in den folgenden Jahrhunderten. Die
Mission des Rosenkreuzertums und die neue Ich-Kultur in der
Menschheit.

Kassel, 29, Januar 1912 . . . . . . . . . . . . 236

Schicksals-Schlage, die wir als gerechte Folge fritherer Taten erleben,
und andere, die wir als uns einfach zugefallene empfinden. Die drei
Arten von Seelenerlebnissen in ihrer verschiedenen Beziehung zum
inneren Selbst und zu unserem vorirdischen, irdischen und nachtodli-
chen Dasein. Das eigene vorgeburtliche Leben als tieferer Grund fiir
die «zufalligen» Schicksalsschlage und das Mitbringen von Gemiits-
stimmungen und Willensimpulsen aus der geistigen Welt. Das Er-
wahltwerden als Schiiler fiir das Rosenkreuzertum und das wahre
Ziel anthroposophischer Arbeit.

Wien, 8. Februar 1912 . . . . . . . . . . . . . 244

Das Wirken eines unterbewufiten weisen Lenkers in unserem Karma.
Trost in allem Schmerz und Leid: sie sind die wahren Mittel zu unse-
rer eigenen inneren Vervollkommnung. Dankbarkeit fir Lust und
Freude: sie sind die Gnadengaben der Weltlenkung. Tieferes eigenes
Wollen auf Grund von Menschen-Begegnungen in friiheren Inkarna-
tionen. Die karmischen Auswirkungen von fritheren Begegnungen in
den verschiedenen Altersstufen. Die Beschranktheit des Vorstellungs-
lebens auf die einzelnen Inkarnationen. Wahre Selbsterkenntnis nur
durch geistesoffene Weltgedanken.

Wien, 9. Februar 1912 . . . . . . . . . . . . . 260

Ubungen im Begreifen <unverschuldeter» Erlebnisse zur Stirkung des
Seelenlebens, Erlangung eines Gemiitsgedachtnisses fiir frithere In-
karnationen und einer Gelassenheit gegeniiber kommenden Erlebnis-
sen. Das hohere Selbst des Menschen als Lenker im Karma. Der
Tiefpunkt im direkten Erleben der Geistwelt im 13.Jahrhundert. Die
Erziehung des auserwahlten Kindes durch das Kollegium der 12
Vertreter der Weltweisheit. Die Einweihung dieser Individualitit, ihre
Wiedergeburt als Christian Rosenkreutz im 14.Jahrhundert und ihr



weiteres Wirken bis in die Gegenwart herein. Die besondere Art,
wie Christian Rosenkreutz von der geistigen Welt aus reife Seelen
als seine Schiiler und Helfer beruft.

Diisseldorf, 5. Mai 1912 . . . . . . . . . . . . 276

Das Einheitliche und das Einigende in der materiellen Kultur auf der
Erde in der Neuzeit. Notwendigkeit einer besseren Verstindigung der
einzelnen Volksgemeinschaften in ihrem Verhaltnis zur geistigen
Welt. Der gemeinsame Gottesursprung der ganzen Erdenmenschheit.
Das Wiederfinden der Urweisheit und deren Riickgabe an die Men-
schen als Ziel der Geisteswissenschaft. Der wahre Weisheitskern der
buddhistischen und der christlichen Religion und die Mdglichkeit
der Verstandigung von Buddhisten und Christen auf dem Boden
wahrer Geistes-Erkenntnis. Christus als das in Einsamkeit durch den
Tod gehende und den Tod iiberwindende Gotteswesen. Die beson-
dere Stellung des Christentums fiir die Wiederhinauffilhrung der
Menschenseelen aus der geistigen Finsternis. Das Wirken der Rosen-
kreuzerschulen fiir den Frieden unter den Nationen.

Hamburg, 17, Juni 1912 . . . . . . . . . . . . 307

Hinweis auf das Gnadenvolle des Drinnenstehens in der weltnotwen-
digen spirituellen Stromung zur Uberwindung des Materialismus und
zur Harmonisierung der grofien Weltreligionen. Das Verantwortungs-
volle und Verpflichtende der Begriindung einer Arbeitsgruppe, deren
Wirken dem Geiste des Rosenkreuzertums die Treue halten will.
Hinweis auf drohende Gefahren und kommende Priifungen. Herbei-
rufen des Segens der guten Geister fiir die Arbeit in dem neu gegriin-
deten Zweig.

Neuchdtel 18 Dezember 1912 . . . . . . . . . . 314

Das Majahafte der Begriffe und Ideen von Kopernikus, Bruno und
Galilei als Nachwirkung ihrer Erlebnisse in der Marssphare. Die Indi-
vidualitit des Franziskus von Assisi als Schiiler des Buddha in der
Einweihungsstitte am Schwarzen Meer. Die Gefahr der Spaltung der
Menschheit durch das Wirken des Geistes von Buddha und das Wir-
ken der Marskrafte. Die okkulte Konferenz von fithrenden Individua-
litaten am Ende des 16.Jahrhunderts unter der Leitung des Christian
Rosenkreutz und unter Mitwirkung des Gautama Buddha. Das neue
Wirken des Buddha als Geistwesen auf dem Mars zum Wohle der
Menschheitsentwicklung. Die Rosenkreuzerschulungals gesunder Weg
im geistigen Weiterschreiten fiir die abendlindischen Menschen.






UBER DIE VORTRAGSNACHSCHRIFTEN

Aus Rudolf Steiners Auntobiographie
«Mein Lebensgangy (35. Kap., 1925)

Es liegen nun aus meinem anthroposophischen Witken zwei Ergebnisse vor;
erstens meine vor aller Welt veroffentlichten Biicher, zweitens eine grofle
Reihe von Kursen, die zunichst als Privatdruck gedacht und verkiuflich nur
an Mitglieder der Theosophischen (spiter Anthroposophischen) Gesell-
schaft sein sollten. Es waren dies Nachschriften, die bei den Vortrigen mehr
oder weniger gut gemacht worden sind und die — wegen mangelnder Zeit —
nicht von mir korrigiert werden konnten. Mir wire es am liebsten gewesen,
wenn miindlich gesprochenes Wort miindlich gesprochenes Wort geblieben
wite. Aber die Mitglieder wollten den Privatdruck der Kurse. Und so kam
er zustande. Hitte ich Zeit gehabt, die Dinge zu korrigieren, so hitte vom
Anfange an die Einschrinkung «Nur fir Mitgliedem» nicht zu bestehen
gebraucht. Jetzt ist sie seit mehr als einem Jahre ja fallen gelassen.

Hier in meinem «Lebensgangy ist notwendig, vor allem zu sagen, wie sich
die beiden: meine verdffentlichten Biicher und diese Privatdrucke in das
einfiigen, was ich als Anthroposophie ausarbeitete.

Wer mein eigenes inneres Ringen und Arbeiten fiir das Hinstellen der
Anthroposophie vor das Bewufltsein der gegenwirtigen Zeit verfolgen will,
detr mufl das anhand der allgemein veréffentlichten Schriften tun. In ihnen
setzte ich mich auch mit alle dem auseinander, was an Etkenntnisstreben in
der Zeit vorhanden ist. Da ist gegeben, was sich mir in «geistigem Schauen»
immer mehr gestaltete, was zum Gebdude der Anthroposophie — allerdings
in vieler Hinsicht in unvollkommener Art — wurde.

Neben diese Forderung, die «Anthroposophie» aufzubauen und dabei nur
dem zu dienen, was sich ergab, wenn man Mitteilungen aus der Geist-Welt
der allgemeinen Bildungswelt von heute zu iibergeben hat, trat nun aber die
andere, auch dem voll entgegenzukommen, was aus der Mitgliedschaft
heraus als Seelenbediirfnis, als Geistessehnsucht sich offenbarte.

Da war vor allem eine starke Neigung vorhanden, die Evangelien und
den Schrift-Inhalt der Bibel diberhaupt in dem Lichte dargestellt zu horen,
das sich als das anthroposophische ergeben hatte. Man wollte in Kursen
iber diese der Menschheit gegebenen Offenbarungen horen.

Indem interne Vortragskurse im Sinne dieser Forderung gehalten wur-
den, kam dazu noch ein anderes. Bei diesen Vortrigen waren nur Mitglieder.



Sie waren mit den Anfangs-Mitteilungen aus Anthroposophie bekannt. Man
konnte zu ihnen eben so sprechen, wie zu Votgeschrittenen auf dem
Gebiete der Anthroposophie. Die Haltung dieser internen Vortrige war eine
solche, wie sie eben in Schriften nicht sein konnte, die ganz fiir die
Offentlichkeit bestimmt waren.

Ich dutrfte in internen Kreisen in einer Art iiber Dinge sprechen, die ich
fiur die offentliche Darstellung, wenn sie fur sie von Anfang an bestimmt
gewesen wiren, hitte anders gestalten missen.

So liegt in der Zweiheit, den 6ffentlichen und den privaten Schriften, in
der Tat etwas vor, das aus zwei verschiedenen Untergriinden stammt. Die
ganz offentlichen Schriften sind das Ergebnis dessen, was in mir rang und
arbeitete; in den Privatdrucken ringt und arbeitet die Gesellschaft mit. Ich
hore auf die Schwingungen im Seelenleben der Mitgliedschaft, und in
meinem lebendigen Drinnenleben in dem, was ich da hore, entsteht die
Haltung der Vortrige.

Es ist nirgends auch nur in geringstem Mafle etwas gesagt, was nicht
reinstes Ergebnis der sich aufbauenden Anthroposophie wire. Von irgend-
einer Konzession an Vorurteile oder Vorempfindungen der Mitgliedschaft
kann nicht die Rede sein. Wer diese Privatdrucke liest, kann sie im vollsten
Sinne eben als das nehmen, was Anthroposophie zu sagen hat. Deshalb
konnte ja auch ohne Bedenken, als die Anklagen nach dieser Richtung zu
dringend wurden, von der Einrichtung abgegangen werden, diese Drucke
nur im Kreise der Mitgliedschaft zu verbreiten. Es wird eben nur hingenom-
men werden mussen, dafl in den von mir nicht nachgesehenen Votlagen sich
Fehlerhaftes findet.

Ein Urteil iiber den Inbalt eines solchen Privatdruckes wird ja allerdings nur
demjenigen zugestanden werden konnen, der kennt, was als Urteils-Voraus-
setzung angenommen wird. Und das ist fiir die allermeisten dieser Drucke
mindestens die anthroposophische Erkenntnis des Menschen, des Kosmos,
insofern sein Wesen in der Anthroposophie dargestellt wird, und dessen,
was als «anthroposophische Geschichte» in den Mitteilungen aus der Geist-
Welt sich findet.
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