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Zu den Veriffentlichungen

aus dem Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Grundlage der anthroposophisch orientierten Geisteswissen-
schaft bilden die von Rudolf Steiner (1861 - 1925) geschriebenen und
veroffentlichten Werke. Daneben hielt er in den Jahren 1900 bis
1924 zahlreiche Vortrige und Kurse, sowohl &ffentlich wie auch
fir die Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen
Gesellschaft. Er selbst wollte urspriinglich, dafl seine durchwegs frei
gehaltenen Vortrige nicht schriftlich festgehalten wiirden, da sie als
«mindliche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» gedacht
waren. Nachdem aber zunehmend unvollstindige und fehlerhafte
Horernachschriften angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich
veranlafit, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser Aufgabe betraute
er Marie Steiner-von Sivers. Ihr oblag die Bestimmung der Stenogra-
phierenden, die Verwaltung der Nachschriften und die fiir die Her-
ausgabe notwendige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner aus
Zeitmangel nur in ganz wenigen Fillen die Nachschriften selbst kor-
rigieren konnte, muf} gegeniiber allen Vortragsverséffentlichungen
sein Vorbehalt beriicksichtigt werden: «Es wird eben nur hinge-
nommen werden miissen, daff in den von mir nicht nachgesehenen
Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zunichst nur
als interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen 6ffentli-
chen Schriften duflert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie
«Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist am
Schluf} dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt gleicher-
maflen auch fiir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche sich an
einen begrenzten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft ver-
trauten Teilnehmerkreis richteten.

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






INHALT

ERSTER VORTRAG, Miinchen, 25. Aﬁgust 1912.

Schurés «Mysterium von Eleusis» vermittelt Einblick in das Initiations-
prinzip. Gegenwirtig wollen Krifte spirituellen Lebens in Menschen-
seelen hinein zur Abwehr gegeniiber dem, was die Zukunft verlangt. Her-
man Grimms Hinweis: Je weiter zuriick die Menschheitsentwickelung
betrachtet wird, desto mehr erscheint der Mensch angekniipft an Uber-
sinnliches. Im Mysterienspiel empfand der Grieche Vorstellungen, wenn
Namen ausgesprochen wurden. Demeter: der Sinneswelt verbunden -
Menschengeist. Persephone: Erdenleiden, Erdenfreuden - Seelisches.
Dionysos: Seelisches mit Geistigem harmonisierend. Der griechischen
Seele lag dadurch nahe, was im Makrokosmos wirkt. Heute verlangen
Menschen auch solche Inhalte zu empfinden. Daraus entsteht Fruchtbar-
keit und Wirkenskraft fiir das Leben. Dank den Akteuren, die mit Myste-
rienspielen der Menschenkultur spirituelle Werte zufithren. Dank an
Dr. Unger fiir Vortrige. Das Sich-Verpflichtetfithlen zur Wahrhaftigkeit
bringt einer okkulten Bewegung Segen. Wer wahrhaftig ist, ist auch
tolerant.

ZWEITER VORTRAG, 26. August 1912

Mit der Vorstellung Ewigkeit werden h&chste Strebensziele, mit Augen-
blick wird Suchen nach Ewigkeit verbunden. Goethes Faust mochte
Augenblick Ewigkeit werden lassen. Geisteslicht fithrt den Menschen aus
Lebensdunkel hinaus. Die Akasha-Chronik enthilt Nachklinge atlanti-
scher Weisheit. Initiierte geben aus der geistigen Welt der Menschheit,
was sie fiir bestimmte Epochen n6tig hat. Die Beziehung zwischen physi-
schem Leib und 4therischem Leib wird erfiihlt. Die dtherischen Organe,
an physische Organe gebunden, fihren in ibersinnliche Welten. Religio-
nen als Ausfluf} der Initiierten. Initiations- und Mysterienstitten geben
Impulse fiir das Leben. Auf dem Wege zur Initiation werden Personlich-
keiten in deren Inkarnationen erkannt. Jesus Christus ging nicht durch
die Initiation wie die Initiierten, er blieb in den drei Erdenjahren im
physischen Leib. Was er der Welt gab, gab er durch den physischen Leib.
Dieser Initiationsimpuls ist auch einfachem Bewufltsein verstindlich. Das
ist auch der Unterschied zu anderen Religionsstiftern.
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DRITTER VORTRAG, 27. August 1912

Das Vorstellungsleben aus Sinnensein ist umzuformen, um zu Ideen der
iibersinnlichen Welt zu gelangen. Im Sinnensein kénnen Naturordnung
und moralische Ordnung nebeneinander sein, in tibersinnlichen Welten
sind sie ineinander verwoben. Man kommt in iibersinnlichen Welten zu
Wesenheiten, die das vollkommen haben, was man nicht oder unvoll-
kommen hat. Dies bewirkt ein Streben nach eigener Vollkommenbheit.
Der Begriff «Schon» verbindet sich in der ibersinnlichen Welt mit
«Wahp», «Hifllich» mit «Lignerisch». Moralische und dsthetische Begrif-
fe gehen eine Verbindung ein. In der iibersinnlichen Welt konnen schon
und strahlend erscheinende Wesen gut oder bose sein. Nur wer sich ldu-
tert von Eigensinn, erkennt jene Wesen. Mit welchen Qualititen die
tibersinnliche Welt betrachtet wird, bedingt die Antwort, wie sie sich
selbst einem darstellt. Gefahr der Selbsttauschung. Wer alles ablegt, was
er von sich weifl, kommt bis zum Hiiter der Schwelle, der den unvorbe-
reiteten Menschen vor der tibersinnlichen Welt schiitzt.

VIERTER VORTRAG, 28. August 1912

Erfahrungen beim Aufstieg in geistige Welten berithren Erfahrungen, dle
in anderer Umbhiillung zwischen Tod und neuer Geburt stattfinden.
Woriiber im Sinnenreich zu sprechen ist, kann nicht in die geistige Welt
hiniibergenommen werden. An dem Wissen aus Sinnessein haftet etwas
Erhebliches, woran beim Uberschreiten der Schwelle eine iibersinnliche
Erinnerung bleibt. Die Seele hat die Kraft, in der Erinnerung das vergan-
gene Dasein bewahren zu kénnen. Im ersten Schritt der Initiation geht
man in die elementarische Welt hinein, die von Gedanken durchzogen
ist, welche sich denken. In diese Welt kommt hinein, wer sich selbst
moralisch, intellektuell stirker macht. Der elementarische Leib wird auf-
geweckt fiir iibersinnliche Wahrnehmung, er wird mehr und mehr im
astralischen Leibe erlebt. Ein seelisch hochst gesteigertes Einsamkeitsge-
fiihl wird erlebt. Der physische Leib wird von auflen gesehen. Wogende
iibersinnliche Gefithle und Empfindungen erwachen. Die Aufgabe, was
im Selbst drinnen ist, selbstlos zu machen.

FUNFTER VORTRAG, 29. August 1912 .

Im Sinnensein werden Naturverlauf und die sich darin auslebenden
Wesenheiten unterschieden. In der geistigen Welt gibt es keine solche
Zweiheit, nur Wesen. Nach Uberschreiten der Grenze wird moralisch-
intellektuell empfunden. Womit man moralisch nicht einverstanden ist,
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wird als Finsternis, Zufriedenheit wird als Licht empfunden. Der Eintritt
in die geistige Welt ist vielseitig, er hingt vom Karma ab. Der Mensch er-
lebt sich mit den Wesenheiten héherer Hierarchien zunehmend intensi-
ver. Ubersinnliche Erlebnisse werfen auch Schattenbilder in Dichtungen
wie Krishnas Reden in Bhagavad Gita. Wer sich bewufit in hthere Wel-
ten versetzt, fithlt sich in diese Welt ergossen. Zeitliche Begriffe gehen
verloren. Sehnsucht nach einem Erleben im Immerwihrenden - Luziferi-
sches Wirken in Verginglichkeit und Zeitlichem. Weiterer Schritt der
Initiation: Erinnerung an seine physische Gestalt. Fiihlen des Ich wie ge-
spalten und Aufriicken in hShere geistige Welt. Erleben der Wahrheit
tiber alle Initiierten. Ewigkeit und Unsterblichkeit und deren Verbin-
dung mit dem Christus-Prinzip.

SECHSTER VORTRAG,30. August1912. . . . . . . . . . . 104

Der Weg in tibersinnliche Welten ist fiir jede Seele verschieden. In Myste-
riensplelen werden Aspekte der ersten Schritte zur Initiation gezeigt. Der
Anthroposoph soll beachten, was aus iibersinnlichen Welten in wissen-
schaftlichen Methoden des Sinnenseins erscheint. Verweis auf Deinhards
«Das Mysterium des Menschen». In den iibersinnlichen Welten will Luzi-
fer dem Wesenhaften der Sinneswelt Dauer und Offenbarung schaffen.
Ahriman hilft der Seele, das in der Sinneswelt Erlebte in iibersinnliche
Welten zu tragen, den Augenblick der Ewigkeit zuriickzugeben. Was von
Luzifer oder Ahriman ausgeht, ist jeweils gut oder bése, je nachdem,
welches Verhiltnis der Mensch zu solchem Wirken hat. Zwischen Tod
und neuer Geburt wird das verlangt auszugleichen, was im Sinnensein
Sympathie oder Antipathie schuf. Im Sinnensein brauchen wir ein
Seelenleben, das keine Giiltigkeit fiir iibersinnliche Welten hat, fiir eine
Gesamterfassung der Welt miissen wir auch die Erkenntnisse des Geistes-
lichtes aus der iibersinnlichen Welt haben.

SIEBENTER VORTRAG,31. August 1912 . . . . . . . . . . 120

Im Sinnensein folgt das Begreifen dem Anschauen, in der iibersinnlichen
Welt geht das Begreifen dem Schauen voraus. Bei allen Schritten der
Initiation mufl der Mensch den Zusammenhang mit der Welt, wie er sich
durch den physischen Leib ergibt, abstreifen. Solange Sympathie, Anti-
pathie oder Vorurteile Einfluf} haben, gibt es kein Eindringen in héhere
Welten. Vor Christus haben sich Vélker an ihren Rassen-Initiierten, der
keinem Volke angehérte, gewendet. Johannes-Thomasius aus dem «Hiiter
der Schwelle» zeigt das liuternde Denken, das vom Augenblick zur



Ewigkeit fithrt. Durch das Hinaufriicken vom Sinnessein ins Geistessein
kommt die Initiation zum direkten Erlebnis im elementarischen Leibe,
zur Welt des Wesenhaften. Der Weg der Buddha-Individualitit vom
Erdensein zum Geistessein. Im 20. Jahrhundert wird der wiederkehrende
Christus im ibersinnlichen Leib des Menschen erlebbar sein. Solange
Menschen Uiberwiegen, die die ibersinnliche Welt erkennen wollen, wird
sich das Geisteslicht der Welt nicht verdunkeln. Unsere Zeit braucht eine
spirituelle Bewegung.

SONDERVORTRAG, 30. August 1912 . . . . . Coe 140

Mit der Theosophischen Bewegung wird bewirkt, was d1e geistigen Kraf
te fiir unsere Zeit verlangen. In der Gegenwart verlangen suchende Seelen
Antworten auf Ritsel, die sich unter dem Druck der praktischen Interes-
sen des Lebens herausgebildet haben, so in Rathenaus Buch «Zur Kritik
der Zeit». Herman Grimm wollte die Bediirfnisse der Zeit verdeutlichen.
Zu Michelangelo gelang ihm dies, zu Raffael nicht, weil er an dem Begriff
der sich wiederinkarnierenden Seelen-Individualitit (Elias - Johannes der
Tiufer - Raffael - Novalis) scheiterte. Goethe erklirte die Gestalt Raffaels
aus dem Ubersinnlichen. Burdachs Hinweis auf Goethes Denkweise und
die Moses-Gestalt. Spirituelle Michte wirken als reale Krifte durch die
Zeit hindurch. Goethes Wilhelm Meister, die zweifache Pforte der Ein-
weihung und das Geistesleben unserer Zeit. Das Christus-Geheimnis als
Macht der Weltentwickelung. Geisteswissenschaft gibt, was die Zeit not-
wendig bedarf. Gebriidder Humboldts Antworten auf geistige Fragen,
Schures «L’Evolution divine» gibt Antwort, was und wie Geisteswissen-
schaft sein soll.
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ERSTER VORTRAG

Miinchen, 25. August 1912

Am Beginne unseres Miinchner Vortragszyklus sei es mir auch dies-
mal wie in den letzten Jahren gestattet, die erste Vortragsstunde zu
einer Art von Einleitung zu benutzen fiir dasjenige, was an den fol-
genden Tagen vorzubringen sein wird.

Der erste Gedanke, der sich Ihnen am Beginne unseres Zyklus
aufdringen mag, wird vielleicht doch mit demjenigen zusammen-
hingen, womit wir gerade diesen Miinchner Zyklus nun schon seit
einigen Jahren einleiten durften: mit unseren theosophisch-kiinst-
lerischen Auffithrungen. Und wenn ich selbst den Gedanken hier
aullern darf, der mir bei dieser Gelegenheit vor die Seele tritt, so ist
es der, dafl es mich selbst mit der allertiefsten Befriedigung erfille,
dafl wir - sowohl das vorige Jahr wie auch dieses Mal - diese Auffiih-
rungen erdffnen durften mit der Rekonstruktion des Mysteriums
von Eleusis. Und ich sage es und méchte es ganz besonders deutlich
gesagt haben, daf} dies mir gelegentlich dieses Miinchner Vortrags-
zyklus die allergrofite Befriedigung gewihrt. Vielleicht, da wir uns
in diesem Jahre wieder eines stirkeren Besuches erfreuen diirfen,
als das in den verflossenen Jahren der Fall war, wird es auch nicht
unndtig sein, einige Worte bei dieser Gelegenheit zu wiederholen,
die ich mir schon O6fter gerade hier in Miinchen auszusprechen
gestattete.

Was mit diesem Mysterium von Eleusis verbunden ist, das hingt
ja recht innig mit dem Streben zusammen, das wir hier in den
mitteleuropiischen Gegenden seit Jahren als theosophisches Streben
das unsrige nennen. Wir begannen - vor einem recht kleinen Kreis,
von dem jetzt eigentlich nur noch wenige, recht wenige der theoso-
phischen Bewegung treu geblieben sind - in Berlin vor Jahren, gera-
de ankniipfend an alles, was fiir die theosophische Bewegung von
unserem hochverehrten Edouard Schuré geleistet worden ist durch
die Rekonstruktion des Mysteriums von Eleusis und die Darstellung
der Einweihung, der Initiationsprinzipien der verschiedensten Zei-



ten und Vélker, mit diesem sozusagen eine Art von Introduktion
dieser unserer theosophischen Bewegung. Und jetzt, da wir seit Jah-
ren hier in Miinchen so manches an Szenischem vorfiithren durften
von dem, was aus Edouard Schurés Seele hervorgegangen ist, diirfen
wir das, was wir zu tun vermocht haben, wie eine Art Besiegelung
desjenigen auffassen, was fiir einen kleineren Kreis von uns sich an
Gefiihlen, an Empfindungen und Gedanken gerade an diesen Aus-
gangspunkt unseres Strebens gebunden hat. Und soll ich charakteri-
sieren, was sich daran gebunden hat, so mé6chte ich sagen: Es flof§
aus der rein spirituellen Art, aus der keusch-spirituellen Art, in wel-
cher diese Dinge vor unsere Seele hintraten, eine innere Zuversicht,
ein inneres Vertrauen, das dahin ging, dafl wir uns sagen konnten:
wenn wir diese Empfindungen, diese Gefithle mit dem, was sonst in
unserer Seele lebt fiir das theosophische Streben, in uns einflieffen
lassen, so diirfen wir hoffen, dafl uns einiges wenigstens gelingen
wird. Das sagten uns damals, als wir begannen, die Dinge selbst; das
sagte uns ihre ernste, ihre tief in das spirituelle Wesen eindringende
Art, und das sagten uns die Jahre, die seit jener Zeit verflossen sind.

Welchen Glauben konnten wir damals im Beginne und dann im
Verlaufe der letzten Jahre haben?

Die Wichtigkeit des Augenblickes ~ ich meine des Augenblickes
in welthistorischer Beziehung - in der Entwickelung der Mensch-
heit konnte einem vor die Seele treten; und vor die Seele treten
konnte einem der Gedanke, daf} es ganz gesetzmifig ist in der Evo-
lution der Menschheit, daf in unserer Gegenwart neue Krifte und
gerade Krifte des spirituellen Lebens in die Menschenseelen herein-
wollen, wenn diese sich aufrechterhalten wollen gegeniiber dem,
was die Gegenwart und die allernichste Zukunft von dem Innern
dieser Menschenseelen verlangen werden. Ich darf an etwas Person-
liches - das mir aber nichts Pers6nliches ist - ankniipfen, indem ich
diese Gedanken ausspreche. Jahre vorher, bevor wir mit unserer gei-
steswissenschaftlichen Bewegung begannen, hatte ich 6fter Gelegen-
heit, iiber mancherlei geistige Angelegenheiten mit dem ja inzwi-
schen in die hoheren Welten eingegangenen deutschen Kunsthistori-
ker Herman Grimm zu sprechen. Auf Spaziergingen von Weimar



nach Tiefurt oder auch in Berlin wurde mancher Gedanke aus-
gesprochen iiber die Anforderungen des Geisteslebens unserer Zeit
und tiber die Anforderungen dessen, was notwendig ist fiir unsere
Zeit gemifl der Natur, wie sich die Menschheit im Laufe der euro-
paischen Entwickelung ihre Ziele gesucht hat und sich in ihrem
Seelenleben hat zurechtfinden wollen. Ein Gedanke kam immer
wieder zum Vorschein, wenn man mit diesem an allem Geistesleben
des Abendlandes so interessierten Herman Grimm sprach: wie im
Grunde genommen die europidische Menschheit zuriickblicken
kann auf eine Anzahl von Jahrhunderten oder auch auf die letzten
zwel Jahrtausende so, dafl der europdische Mensch, wenn er in seine
Seele schaut, wenn er die Bediirfnisse seiner Seele priift und sich
fragt: Was kann ich verstehen, was ist mir begreiflich von dem
Menschlichen, das da vorgeht und das ich brauche fiir das eigene
Seelenleben? - sich sagen kann: Wie unverstindlich auch manches
sein mag in bezug auf Einzelheiten des Lebens, irgendwo kann ich
ankniipfen an das, was ich selber erlebe, wenn ich die neuen Zeiten
mir geschichtlich vor die Seele treten lasse. Ja, auch jene Verwick-
lungen, die bestanden haben im rémischen Kaiserreich, die zur Zeit
- Ciésars oder auch noch wihrend der republikanischen romischen
Zeit vorhanden waren, erscheinen, mochte man sagen, verstindlich
dem europiischen Bewufltsein der neueren Zeit. Man findet sich zu-
recht, wenn man diese Seelen verstehen will, wenn auch das, was sie
fiihlen und denken, oftmals weit abliegt von dem, was der gegenwir-
tige Mensch fiihlen und denken kann. Ganz anders aber werden die
Dinge, wenn die Seele zuriickblickt ins alte Griechenland. Und nur
wenn man nicht tief genug geht, wenn man es nicht tief genug
nimmt mit dem, was man menschliches Verstindnis nennen will,
kann man sagen, dafl einem als moderner Mensch das Griechentum
ebenso verstindlich sein kann wie etwa das R6mertum und die fol-
genden Zeiten. Es beginnt, wenn man riickschreitend ins Griechen-
tum hineinkommt und auf seine Seele wirken lifit, was aus den ge-
schichtlichen Urkunden iiberliefert ist, etwas Unverstindliches.
Und ich mochte das Wort wiederholen als ein durchaus klares und
verstindliches, das Herman Grimm 6fter gebraucht hat: Ein solcher



Mensch wie Alkibiades ist der reine Mirchenfiirst, verglichen
mit Cisar oder mit denen, die zur Zeit Cisars gelebt haben. Ganz
anders erscheint da griechisches Leben, erscheint Menschliches und
Gottliches miteinander verbunden, ganz anders erscheint das Leben
des Alltags und das, was man das Hereinleuchten von Géttlichem
in das Leben des Alltages nennen kann; ganz anders erscheint
das ganze Seelenleben, das auf dem Boden des alten Griechenlandes
lebte. Auffillig werden die Dinge insbesondere, wenn man jene
Gestalten auf die Seele wirken li8t, welche im Grunde genom-
men viel lebendiger in der modernen Seele als die Gestalten, von
denen die Geschichte erzihlt, werden koénnen, wenn man die
Gestalten eines Homer, eines Aschylos oder eines Sophokles auf sich
wirken lafit.

Wenn man von einem solchen Gedanken ausgeht, kann man
schon aus alledem, was die gegenwirtige Bildung ergibt, sich sagen:
Je weiter man in der Menschheitsentwickelung zuriickgeht, desto
mehr erscheint der Mensch unmittelbar angekniipft an ein Uber-
sinnliches, das hereinleuchtet in seine Seele, das da wirkt in seiner
Seele, denn der Anfang eines ganz neuen Menschentumes offenbart
sich schon, wenn man sich nicht oberflichlich, sondern griindlich
der griechischen Seele naht. Daher erscheint auch etwas ganz Beson-
deres, wenn man die Literaturwerke geschichtlicher Art, die im Lau-
fe der europiischen Bildung entstanden sind, auf sich wirken lafit.
Wie iiber etwas, was sie bewiltigt haben, schreiben die Geschichts-
schreiber iiber die verschiedenen Zeiten bis zuriick in die rémische
Zeit. Wo Sie einen Geschichtsschreiber aufschlagen, werden Sie fin-
den, daf} er imstande sein wird, Gefiihle und Empfindungen seiner
Gegenwart bis ins alte Romertum hinein zu benutzen, um lebendig,
gerundet die Gestalten zu machen, die er darstellt. Der blofien Ge-
schichtsschreibung - versuchen Sie einmal von diesem Gedanken
ausgehend die Sache wirklich durchzugehen -, auch wo die besten
Geschichtsschreiber wirken, werden die griechischen Gestalten,
selbst noch der spiteren griechischen “Zeit, wie Silhouetten, wie
Schattenbilder. Sie konnen nicht lebendig werden. Oder wer, der
ein echtes Gefiihl hat fiir einen Menschen, der mit seinen Fiiflen auf



dem Boden steht, kénnte behaupten, daf} es je in Wahrheit einem
Geschichtsschreiber gelungen ist, einen Lykurg oder einen Alkibia-
des so auf die Beine zu stellen, wie dies zum Beispiel gegeniiber dem
Cisar der Fall sein kann? Geheimnisvoll erscheint die griechische
Seele, wenn man zuriickblickt in die Zeiten des Griechentums. Ge-
heimnisvoll erscheint sie dem Blick, der sie nur mit dem gewohnli-
chen Bewufltsein erfassen will. Und nur der empfindet richtig, der
dieses Geheimnisvolle empfindet. Da kann man wohl die Frage auf-
werfen: Wie wiirde eine griechische Seele gegeniiber so manchem
gefithlt haben, was der modernen Seele voll empfindlich, voll ver-
standlich ist?

Nehmen wir eine frithe griechische Seele. Versuchen wir mit
mancherlei von dem, was doch jetzt schon die Geisteswissenschaft
an die Hand gibt, uns in diese griechische Seele hineinzufiihlen. Da
fragt man sich dann: Was wiirde die griechische Seele zu der Gestalr,
der Darstellung des Siindenfalles, des Verlaufes und der Darstellung
der alten Geschichte gesagt haben, die der spiteren europiischen
Seele so begreiflich sind? Die Paradiesesgeschichte, alles, was die spi-
teren Zeiten als das Alte Testament in sich aufnahmen, es wire der
griechischen Seele recht fremd gewesen, so fremd, wie den blofl mo-
dernen Menschen die griechische Seele selber bleibt. Die Versu-
chung im Paradies, die Adam- und Eva-Geschichte, wie sie zum Bei-
spiel im Mittelalter oder noch in der neuen Zeit lebten, man kann
sie sich nicht in die griechische Seele so hineindenken, daf} diese grie-
chische Seele die Sache voll verstinde, so verstinde, dafl man es,
wenn man tiefer in die Sache geht, etwa Verstindnis nennen kann.
Dabher ist es aber auch fiir uns notwendig, dafy wir sozusagen unsere
Seele erst zubereiten, um diese ganz andersartige Zeit wieder fiir uns
verstindlich zu machen. Wenn man solche Gedanken hegt, dann
empfindet man so recht, was im Grunde genommen unsere aller-
neueste Zeit uns gebracht hat.

Als am letzten Sonntag nach der letzten Szene des «Mysteriums
von Eleusis» der Vorhang niederging, muflte ich denken, wie dank-
bar wir sein diirfen, dafl wir in unserer Gegenwart in der Lage sind,
das Auge und die Seele hinrichten zu kénnen auf den Verlauf von



Vorgingen, welche uns diese griechische Seele in threm Fiihlen und
Erleben zeigen, und auflerdem fiir das Anschauen dieser Vorginge
Seelen im Zuschauerraume zu haben, die sich denken konnen, daff
in der Evolution der Menschheit iiber die Erde hin die menschliche
Seele von Epoche zu Epoche andere Formen angenommen hat, ganz
anders die Umgebung und das eigene Leben empfinden gelernt hat.
Wir haben uns die Jahre hindurch bemiiht, verstehen zu lernen, wie
die menschlichen Seelen im Anbeginn der Erdenentwickelung leben
muflten, als die duflere Leiblichkeit und damit das innere Seelenle-
ben ein ganz anderes waren als spiter. Wir haben uns bemiiht verste-
hen zu lernen, wie die Menschenseelen lebten in der atlantischen
Zeit und in der nachatlantischen Zeit, und haben dadurch die Még- -
lichkeit gewonnen zu sagen: Oh, die Menschenseele, wie mannigtal-
tig hat sie sich in uns ausgelebt! Die Seele, die in jedem von uns ist
und immer wieder durch Inkarnationen und Inkarnationen hin-
durchgegangen ist, nicht um dasselbe zu erleben, sondern um immer
wieder und wieder anderes zu erleben - wie mannigfaltig hat sie sich
ausgelebt! Und so mag es uns denn gelingen, da unten zu sitzen im
Zuschauerraum und einmal zu vergessen, was uns in unserer Zeit
unmittelbar bewegen muff, und unbefangen und objektiv aufzuneh-
men, was die Seelen eben seelisch in ganz anderen Zeiten ihr eigen
nannten. Wir brauchen nicht unseren Verstand in Bewegung zu set-
zen, wir brauchen uns nur unserem unmittelbaren Empfinden hin-
zugeben, dann zeigt sich uns schon, daf} die Vorginge, die sich da ab-
spielen in dem rekonstruierten Mysterium von Eleusis, alles das
zwar in sich haben, was die Seelen von den dunkelsten Lebensunter-
grinden bis hinauf zu den Geisteslichtern, von den Schmerzen bis
zu den Seligkeiten durchlebten, aber dies auf mannigfaltige Art 1im
Laufe der Zeit erlebten. Und dann erhdlt man vielleicht ganz naiv
und unbefangen - aber dafiir vielleicht um so sicherer ~ ein Gefihl
davon, was der Grieche empfand, wenn Namen ausgesprochen wur-
den, Vorstellungen angeregt wurden wie Demeter, Persephone,
Dionysos. Man erhilt vielleicht die Moglichkeit, dafy ganze Welten
aus dem Innern der Seele vor uns hintreten, wenn diese Vorstellun-
gen in uns angeregt werden.



Als Menschen finden wir uns innerhalb der dufleren physischen
Welt. Wir lernen sie kennen durch unsere Sinne, durch die Erlebnis-
se unserer Seele und durch das, was wir mit unserem Verstande und
unserer Vernunft erleben kdnnen. In einer ganz bestimmten Weise
fithlen wir heute gewissermaflen unabhingig unsere Seele von dem
dufleren Leben der uns umgebenden Natur und alles dessen, was
sich in der Natur verbirgt. Wie der Mensch demgegeniiber heute
empfindet, das driickt sich wieder aus in einer Art, wie die griechi-
sche Seele nicht hitte empfinden kdnnen. Das Entfremdetwerden
gegeniiber der Natur, das Betonen, dafl man die Sinneswelt verlassen
miisse, um in die spirituellen Welten hinaufzudringen, wire dem
Griechen noch nicht verstindlich gewesen. Aber in seiner Art fithlte
er, wie es einen bedeutsamen Unterschied, eine bedeutsame Tren-
nung gibt zwischen dem, was man in dem menschlichen Innern nen-
nen kann den Geist, und was man nennen kann die Seele. Das sind
ja Worte fiir das menschliche Erleben, zwei verschiedene Gebiete
zunichst und hart aneinanderstofiend: Seelisches und Geistiges.

Richten wir den Blick hin auf die Szene gleich im Beginn der Auf-
fihrung: Demeter, in stolzer geistiger Keuschheit vor Persephone
stehend, sie mahnend, nicht zu genieflen von den Friichten, die Eros
geben kann. Wir richten das Auge hin auf diese Demeter. Alles, was
der Mensch geistig nennt, wovon er sich sagt, er ist seiner teilhaftig
als Geist, das erblickt er in der Demeter. Aber er erblickt auch, wie
innerhalb der Erdenwelt dieses Geistige verbunden ist mit dem Sinn-
lichsten, mit dem Materiellsten. Demeter, die Gottin, die Hervor-
bringerin der Feldfriichte und Vorsteherin der dzuleren Einrichtun-
gen und sittlichen Ordnungen der Menschheit - als Menschengeist,
keusch und stolz gegeniiber vielem, was sonst auch im Menschen
lebt, aber innig verbunden mit der Zuleren Sinneswelt, diese durch-
dringend, so steht Demeter vor uns. Persephone tritt sogleich vor
das innere Auge hin als etwas, das uns in unserer Seele wachruft die
Vorstellung des menschlich Seelischen, verbunden mit alledem, wo-
mit der Mensch in seinem individuellen Dasein dadurch verbunden
ist, daf} er mit seiner Seele eben in den Erdenleiden und Erdenfreu-
den drinnensteht. Verbunden mit all dem, was die Erdenleiden und



Erdenfreuden durchzuckt, mufl sich die Seele fiithlen, wenn sie sich
vorstellen will, was in Persephone lebt. Ganz Seele — Persephone,
ganz Menschengeist - Demeter. Und wenn wir dann den Verlaut
des Mysteriums von Eleusis auf uns wirken lassen, wenn die Grund-
tone, die gleich beim allerersten Gesprich zwischen Demeter und
Persephone angeschlagen werden, weiter in uns klingen und sich
verschlingen und sich finden und dann endlich zu der Gestalt des
Dionysos herankommen - wie findet sich da der ganze Mensch sel-
ber in Dionysos, wie findet sich dasjenige, was in uns lebendig wird
gegeniiber der Demeter und Persephone, zugleich in Dionysos! Und
wir sehen in der letzten Szene ein Streben der Seele der Menschheit
nach Harmonisierung ihres Seelischen mit dem Geistigen: das ganze
dionysische Spiel - aus dem Lebensdunkel zum Geisteslicht hinauf!

Ich kommentiere nicht und méchte nicht ein kiinstlerisches Werk
zerpfliicken, ich mochte nur die Empfindungen, die iiber intime
Seelengeheimnisse im Menschen aufgehen kénnen, in Worte brin-
gen, wenn sich der Mensch dem Mysterium von Eleusis gegeniiber-
gestellt sieht. Niemals wird es mir einfallen zu sagen, in Demeter sei
personifiziert oder symbolisiert eine urspriingliche Form des Men-
schengeistes und in Persephone die menschliche Seele. Das hiefle
dem Plastischen des Kunstwerkes Gewalt antun, steife Verstandes-
begriffe anwenden gegeniiber dem, was im Kunstwerke lebt, wie
Menschen oder sonstige Wesen selber lebendig leben. Aber was man
empfinden darf, was man empfinden kann {iber Seelengeheimnisse,
das darf man sagen.

Und jetzt stellen wir einmal vor uns hin zwei Bilder. Stellen wir
das spitere europidische Bewufitsein vor unsere Seele hin, das erst
jetzt in unserer Gegenwart beginnt sich aufzulosen und lechzen
wird nach denjenigen Formen, die ihm in Wahrheit die Theosophie
weist, wie es durch die Jahrhunderte gewirkt hat: diese europidische
Seele, die Lebensritsel empfand, wenn ihr vorgestellt wurde, wie der
Mensch, der erste Mensch da stand - Mann, Weib - in unendlichem
Abstand von seinem Gotte, den er fiirchten mufite, horend die ver-
lockende Stimme einer Wesenbheit, fremd der eigenen Menschensee-
le. Woher kommt diese Wesenheit? Was ist sie? Wie ist sie verwandt



mit dem eigenen Seelischen? Kaum denkt die europidische Seele, das
europiische Bewufitsein daran, sich dariiber aufzukliren. Sie nimmt
hin die Fremdheit des Luzifer, sie begniigt sich damit zu wissen, daf§
von ihm die Erkenntnis, aber auch die Verfihrungsstimme ausge-
gangen ist. Und wie tonen dann wie aus Weltenfernen heraus die
Worte, die das gottliche Strafgericht verhingt nach der Verfithrung!
Wie sind sie schon durch ihre Fassung geeignet, die Seele gar nicht
dazu aufzurufen, sich zu fragen: Wo lebt das, was da drauflen im
Makrokosmos durch die Riume klingt, in dem eigensten intimsten
Seelenleben? Man versuche empfindend das, was als der Paradieses-
vorgang vorgestellt werden kann, bildlich darzustellen; man versu-
che zu empfinden, wie unnatiirlich es wire, die entsprechenden Ge-
stalten, mit denen man es dabei zu tun hat, in rein menschlichen
Formen darzustellen. Und jetzt versuche man sich vorzustellen, wie
selbstverstindlich es ist, dafy da, wo von intimsten, tiefsten Seelen-
angelegenheiten der Griechen gesprochen wird, die menschliche Ge-
stalt der Demeter, die menschliche Gestalt der Persephone, selbst
die menschliche Gestalt des Dionysos oder des Zeus vor unseren
Augen steht! Man versuche daraus zu empfinden, wie unendlich
nahe der griechischen Seele dasjenige lag, was zugleich durch den
Makrokosmos geht!

Es braucht nur ein Wort ausgesprochen zu werden, um das zu
charakterisieren, worum es sich dabei handelt. Einfach, ganz einfach
kann dieses Wort ausgesprochen sein. Man braucht nur zu sagen:
Bevor durch unseren hochverehrten Edouard Schure das Mysterium
von Eleusis nicht rekonstruiert war, so wie wir es jetzt sehen kon-
nen, war es eben nicht da. Und jetzt haben wir es! Man braucht nur
zu empfinden, was in diesen beiden Sitzen liegt, dann ist alles gesagt.
Es handelt sich gegentiber dieser Sache um etwas, was meiner Emp-
findung nach alles triviale Aussprechen eines Dankgefiihles {iber-
ragt. Damit ist aber hingewiesen auf die ganze Bedeutung, welche
diese Rekonstruktion des Mysteriums von Eleusis fiir das moderne
spirituelle Leben hat. Dann aber mag sich auch manche Seele geste-
hen, daf alles, was mit diesem Mysterium von Eleusis zusammen-
hingt und was in bezug auf die historische Wiedererweckung der



Initiationsprinzipien der verschiedenen Epochen durch denselben
Autor geschehen ist, etwas ist, worauthin bestimmt ist das Tiefste,
das Intimste der europiischen Seelennatur. Und eine Verpflichtung
liegt vor, eine Verpflichtung heilig ernster Art fiir jeden, der es auf-
richtig und ernst mit dem spirituellen Leben meint, gerade diese Art
hineinzutragen in das moderne Seelenleben.

Meine lieben Freunde! Sie kénnen viel den Leuten drauflen in der
Welt sprechen von allerlei theosophischen Dingen; es kann auch
sein, daf} die Leute von einem solchen Sprechen befriedigt erschei-
nen kénnen. Wenn man aber in die Tiefen der Seelen hineinzublik-
ken vermag, dann weifl man, wessen die Seelen bediirftig sind, wie
notwendig es ist, ihnen das zu geben, dessen sie sich vielleicht nicht
bewufit sind, was sie aber in ihren tiefsten Herzensgriinden wahr-
haftig verlangen! Solche Gefiihle waren es, die meine Seele durch-
drangen, als wir am letzten Sonntag den Vorhang heruntergehen
sahen nach der letzten Szene des «Mysteriums von Eleusis». Und
wenn man so empfinden méchte dasjenige, was sich abgespielt hat,
dann lebt in diesem Empfinden selber so viel, daff man ihm Frucht-
barkeit und Wirkenskraft fiir das Leben zugesteht. Und wenn wir
diese Fruchtbarkeit, diese Wirksamkeit in den letzten Jahren an so
manchem sahen, dann diirfen wir auch leicht hinwegkommen iiber
manches andere, was heute nicht hierhergehort, was sich aber hem-
mend dieser Fruchtbarkeit, dieser Wirksamkeit entgegenstellt und
vielleicht noch mehr entgegenstellen wird, als dies in den verflosse-
nen Jahren der Fall war. Und daf} ich selber etwa nicht allein dastehe
mit diesem Empfinden, das konnten mich die Wochen lehren, wel-
che unseren Miinchner Auffithrungen vorangingen. Sie sehen ja in
den ersten Tagen, in denen Sie im Beginne unserer Miinchner Zeit
diesen Mysterienauffiilhrungen gegeniiberstehen, eine Anzahl der
Freunde von der Bithne herab, und da Sie ja alle wohl diejenigen
kennen, die Sie da sehen, so brauche ich, was ich ja wahrhaftig tun
wiirde, hier nicht die Namen aller einzelnen Ihnen anzufiihren.
Aber das wohl darf ich sagen: dafl wir alle, die wir hier sitzen, war-
mes Dankgefiihl gegeniiber denjenigen empfinden diirfen, die sich
wochenlang mit Hingebung - denn das ist notwendig, wenn es auch



oftmals nicht so aussieht -, mit Hingebung aller ihrer Krifte wid-
men dem Studium und dem Durchdringen der Gestalten, die sie dar-
zustellen haben. Und in allen denen, die Sie selber auf der Biithne
sehen, lebt das Bewufdtsein, daf} sie Diener sind der spirituellen
Welt, dafl in unserer Zeit die Notwendigkeit besteht, der allgemei-
nen Menschenkultur spirituelle Werte zuzufithren, und daf} alles
versucht werden muf}, um diese spirituellen Werte der allgemeinen
Menschenkultur zuzufithren. Verehrung gegeniiber den spirituellen
Angelegenheiten 133t die Mitspielenden so manches, was die Vorbe-
reitungen fir die Auffithrungen erfordern, gern ertragen. Das darf
einmal gesagt werden aus dem Grunde, weil es ja mit unserer ganzen
Sache zusammenhingt und weil wahrhaftig die Anstrengungen zu
grofle sind, als dafl gerade nur etwa Ehrgeiz oder Eitelkeit, sich von
der Bithne herab betrachten zu lassen, die einzelnen dahin fiihren
wiirde, sich zu Darstellern der betreffenden Gestalten zu machen.
Mit besonderem Danke miissen wir aber derer gedenken, die sozusa-
gen hinter den Kulissen, aber vielleicht viel sichtbarer noch als die
einzelnen Darsteller, in opferwilliger, hingebungsvoller Art nun
schon seit Jahren ihr K6nnen und ihr Streben - besonders ihr Kon-
nen, was noch mehr ist als ihr Streben - in den Dienst gerade dieser
Sache stellen. Wir diirfen es wie eine Art inneres Karma gerade unse-
rer Bewegung ansehen, dafy wir in der Lage sind, eine Personlichkeit
zu haben, welche alles, was das Bithnenbild erfordert in bezug auf -
sagen wir Umbhiillungen und Kleidungen, in bezug auf die Kostiime
der Darsteller, wenn ich dieses triviale, mir abscheulich klingende
Wort aus der allgemeinen Biithnensprache gebrauchen will, in einer
solchen Weise besorgt, daf} es nicht nur den Intentionen, die mir sel-
ber am Herzen liegen, entspricht, sondern auch getragen ist von
wahrer Spiritualitit. Wir diirfen es als ein giinstiges Karma unserer
Bewegung innerhalb Mitteleuropas betrachten, eine solche Person-
lichkeit unter uns zu haben. Und daf} dieses Karma tiefer begriindet
ist, das zeigt sich auch darin, daf} dieselbe Personlichkeit in so ausge-
zeichneter Art mitwirken konnte bei allem, was zum Beispiel fiir
unsern «Kalender» in den letzten Monaten hat geschehen kénnen,
der ja wie alle unsere Unternehmungen dem groflen Ziele dienen



soll; so daf} gewif in erster Linie bei denjenigen, die nicht nur als
Darsteller, sondern auch in dem Ganzen in hervorragender Weise
mitwirken, der Name des Friulein von Eckardtstein genannt werden
darf. Dann darf ich mit innigstem Dankgefiihl gedenken und méch-
te dieses Dankgefiihl in Thren Herzen mit anregen auch fiir unsere
hingebungsvollen Maler Volckert, Linde, Hafs und in diesem Jahre
auch Steglich aus Kopenhagen. Ich mochte es anregen in Thren Her-
zen, weil wahrhaftig etwas dazu gehort, aus den spirituellen Tiefen
heraus etwas anzustreben, daf8 fiir das Auge duflerlich da ist, was uns
vor der Seele steht. Und viele miissen, weil es zu viele sind, unge-
nannt bleiben. Ja, wenn so ein Bithnenbild dasteht, dann merkt man
nicht, daf} dafiir - vielleicht nur fiir die letzte Zurichtung auflerdem -
dasjenige, was der Maler zugerichtet hat in einem Raume, der viel
grofler ist als dieser Saal hier, ausgespannt sein mufl und daf} vierzig
bis fiinfzig Personen auf dem Boden herumkriechen miissen, um
tiberhaupt das alles an Ort und Stelle zu bringen, wohin es gehort.
Eine solche Verpflichtung ibernehmen gern unsere Freunde; sie
kriechen gern auf dem Boden herum, um alles anzunihen, was ange-
niht werden muf}, und was dann vielleicht nur fiir wenige Minuten
von der Biihne herab sichtbar erscheint. Warum sage ich das alles?

Vielleicht erscheint es manchem héchst unnétig, dies zu sagen.
Theosophie aber besteht nicht blof3 in Theorien und Prophetien.
Theosophie besteht in der hingebungsvollen Opferwilligkeit fiir
das, was unsere Zeit von uns fordert, auch dann, wenn wir unmittel-
bar selbst diese Forderungen nur dann erfiillen, wenn wir einmal
viele Tage lang auf dem Boden herumrutschen miissen, um das in
Ordnung zu bringen, was dann in uns sich beleben kann im An-
blick, was lebendig sein soll in unserer Seele, damit diese Seele mit
den Anforderungen der modernen Zeit fertig werden kann. Ein Ge-
fithl dafiir soll erregt werden, dafl von wirklicher menschlicher Ar-
beit der Kern ausgeht fiir jenes spirituelle Leben, das der Zukunft
der Menschen auch notwendig ist. Dann, wenn man solches fiihlt,
wird man auch immer mehr und mehr verstehen, wie zusammen-
wachsen miissen die Seelen derer, die sich Theosophen nennen wol-
len, in gemeinsamen, ernsten und wiirdigen Zielen im konkreten



unmittelbaren Arbeiten. Denn wert ist vor allen Dingen das, was
der einzelne tut, was der einzelne schafft, was der einzelne bereit ist,
an Opfern zu bringen! Und wert ist das, was der einzelne sich er-
wirbt an Ertragsamkeit fiir Enttduschungen. Hier an diesem Orte
und in unserer mitteleuropiischen geisteswissenschaftlichen Bewe-
gung darf es gesagt werden: Es haben diejenigen, deren Karma es ist,
eln wenig sozusagen zusammenzuhalten die Faden, die wir brau-
chen fiir die Bildung des spirituellen Kernes, wahrhaftig in den letz-
ten Zeiten nicht wenige Enttduschungen erlebt. Aber mag manches
Wort tiber solche Enttiuschungen gefallen sein, eines ist noch nicht
gefallen, und wir mochten es erbitten von den spirituellen Michten,
die hinter unserer Bewegung stehen und sie anfeuern, dafl dieses
Wort nicht zu fallen braucht, ein Wort: daf} unsere lieben Mitarbei-
ter erlahmen mochten. Solange sie ithre Hinde regen, solange sie ihre
Gedanken regen, kénnen wir uns fiir unsere geistige Bewegung sa-
gen: Sie wollen! Und solange sie wollen werden, gleichgiiltig, ob
sich das Gedeihen auf den ersten Tag zeigt oder erst nach Jahrhun-
derten, solange sie wollen werden, solange werden sie im rechten
Sinne des Wortes Theosophen sein! Fithlen wir uns in diesem Wol-
len, das auch Enttduschungen ertragen kann, in wahrer, arbeitsamer
Liebe zusammen, dann werden wir arbeiten kénnen. Dann wird
daraus entspringen dasjenige, was der Menschheit in ihrer gegen-
wirtigen Entwickelungsstufe notwendig ist. Mdgen unsere Krifte
schwach sein, wir kénnen keine stirkeren