


RUDOLF STEINER GESAMTAUSGABE
VORTRAGE

VORTRAGE VOR MITGLIEDERN
DER ANTHROPOSOPHISCHEN GESELLSCHAFT



RUDOLF STEINER

Wie erwirbt man sich Verstindnis

fur die geistige Welt?

Das Einflielen geistiger Impulse

aus der Welt der Verstorbenen

Sieben Vortrige, gehalten in
verschiedenen Stidten zwischen dem
17. April und 26. Mai 1914

1985

RUDOLF STEINER VERLAG
DORNACH/SCHWEIZ



Nach vom Vortragenden nicht durchgesehenen Nachschriften
herausgegeben von der Rudolf Steiner-Nachlaflverwaltung

Die Herausgabe besorgte Hendrik Knobel

1. Auflage, Gesamtausgabe Dornach 1973
2. Auflage, Gesamtausgabe Dornach 1985

Einzelausgaben:

Berlin, 18. April und 12. Mai 1914: «Wie erwirbt man sich Verstindnis
fiir die geistige Welt?», Berlin 1919

Berlin, 26. April 1914: in «Robert Hamerling, ein Dichter und
ein Denker und ein Mensch», Dornach 1939

Basel, 5. Mai 1914 (ohne den Schluf): in «Rudolf Steiner und
unsere Toten», Dornach 1935

Weitere Verdffentlichungen siehe Seite 135

Bibliographie-Nr.154
Siegel auf dem Einband nach einem Entwurf Rudolf Steiners

Alle Rechte bei der Rudolf Steiner-Nachlaflverwaltung, Dornach/Schweiz
© 1973 by Rudolf Steiner-Nachlaflverwaltung, Dornach/Schweiz
Printed in Germany by Greiserdruck Rastatt

ISBN 3-7274-1540-1



Zu den Veroffentlichungen

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 6ffentlich wie
auch fiir die Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthropo-
sophischen Gesellschaft. Er selbst wollte urspriinglich, daf} seine
durchwegs frei gehaltenen Vortriage nicht schriftlich festgehalten
wiirden, da sie als «miindliche, nicht zum Druck bestimmte Mit-
teilungen» gedacht waren. Nachdem aber zunehmend unvollstin-
dige und fehlerhafte Horernachschriften angefertigt und verbreitet
wurden, sah er sich veranlafit, das Nachschreiben zu regeln. Mit
dieser Aufgabe betraute er Marie Steiner-von Sivers. Thr oblag die
Bestimmung der Stenographierenden, die Verwaltung der Nach-
schriften und die fiir die Herausgabe notwendige Durchsicht der
Texte. Da Rudolf Steiner aus Zeitmangel nur in ganz wenigen
Fillen dié Nachschriften selbst korrigieren konnte, mufl gegen-
tber allen Vortragsversffentlichungen sein Vorbehalt beriicksich-
tigt werden: «Es wird eben nur hingenommen werden miissen,
dafl in den von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehler-
haftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zunichst
nur als interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen
offentlichen Schriften duflert sich Rudolf Steiner in seiner Selbst-
biographie «Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende
Wortlaut ist am Schluf} dieses Bandes wiedergegeben. Das dort
Gesagte gilt gleichermaflen auch fiir die Kurse zu einzelnen Fach-
gebieten, welche sich an einen begrenzten, mit den Grundlagen
der Geisteswissenschaft vertrauten Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemifl
thren Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner
Gesamtausgabe begonnen. Der vorliegende Band bildet einen
Bestandteil dieser Gesamtausgabe. Soweit erforderlich, finden sich
nihere Angaben zu den Textunterlagen am Beginn der Hinweise.
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WIE ERWIRBT MAN SICH VERSTANDNIS FUR DIE
GEISTIGE WELT? (I)

Berlin, 18. April 1914

Wenn Sie einen Traum haben und an den Traum sich erinnern, so ist
Thnen, wenn eine moglichst deutliche Erinnerung an den Traum statt-
findet, wie das ja in zahlreichen Fillen vorkommt, wohl chne weiteres
klar, daf} Sie, wihrend der Traum abfliefit, gleichsam Beobachter sind,
aber ohne daff Sie wihrend dieser Beobachtung ein deutliches Ich-Be-
wufltsein haben von den Bildern, die webend an der Seele voriiber-
ziehen. Wie gesagt, immer mufl die Voraussetzung gemacht werden,
dafl im Traume das Ich-Bewufltsein nicht so deutlich auftritt wie im
Wachbewuf§tsein. Diese Bilder, die webend an der Seele voriiberziehen,
stellen dar Szenen, Bilderfolgen, welche dem Triumenden entweder gut
bekannt sind, indem sie an Erlebnisse friiherer Tage oder der letzten
Zeit ankniipfen, oder die wohl auch solche Erlebnisse in der mannig-
faltigsten Weise verindern, sie in ihren Formen so stark verindern, dafl
ein bestimmtes Erlebnis nicht wiedererkannt wird und man etwas
vollig anderes zu triumen glaubt. Auch das kommt vor, dafl man
Traume hat, die nicht an Erlebnisse ankniipfen, die also gleichsam etwas
vollig Neues vorstellen gegeniiber den Erlebnissen, die man durchge-
macht hat. Aber jedesmal wird man die Empfindung haben: Eine Art
lebender, webender Bilder seien an der Seele vorbeigezogen, haben sich
der Seele geoffenbart. — Und an diese Erlebnisse wird man sich nach
dem Aufwachen erinnern. Es wird Triume geben, die man linger im
Gedichtnis behilt, und es wird solche Triume geben, die dadurch, dafl
man wieder an die Erlebnisse des Tages herantritt, wie ausgeloscht
sind.

Nun wollen wir uns einmal heute die Frage beantworten: Worin
nehmen wir denn eigentlich solche webenden Triume wahr? Wenn
wir im Wachzustande in der physischen Welt sind, dann wissen wir,
wir nehmen in der Welt, die wir die physische Welt nennen, das wahr,
was wir eben wahrnehmen. Was ist denn gleichsam die Substanz, der
Stoff — wie es also die Vorginge, die materiellen Dinge der physischen



Welt im Wachzustande sind —, in welchem wir wahrnehmen, indem wir
traumen? Es ist dasjenige, was wir die Atherwelt nennen, der sich in der
ganzen Welt ausdehnende Ather mit seinen inneren Vorgingen, mit
alledem, was in ihm lebt. Das ist gleichsam das Substantielle, in dem
wir wahrnehmen, wenn wir triumen. In der Regel aber nehmen wir
wahr, indem wir trdumen, nur einen ganz bestimmten Teil der Ather-
welt. Wie uns ja die dtherische Welt im Wachzustande, wenn wir phy-
sisch wahrnehmen, verschlossen ist im gewohnlichen Leben, wie der
Ather um uns herum ist, ohne dafl wir ihn durch unsere physischen
Sinne wahrnehmen, so bleibt auch fiir das gewdhnliche Traumen der
Ather, der um uns herum ist, unwahrnehmbar. Nur dasjenige Stiick der
Atherwelt tritt gleichsam vor uns auf, wenn wir triumen, was unser
eigener Atherleib ist. Wir sind ja, wenn wir schlafen, auflerhalb un-
seres physischen Leibes und unseres Atherleibes. Und darin besteht nun
der gewohnliche Traum, dafl wir mit dem, worin wir aulerhalb unseres
physischen Leibes und Atherleibes sind, mit dem astralischen Leib und
dem Ich, gleichsam auf das zuriickschauen, woraus wir im Schlafe her-
ausgestiegen sind, aber daf} uns bei diesem Anschauen unser selbst nicht
der physische Leib zum Bewufitsein kommt, wir uns daher auch nicht
der physischen Sinne bedienen, sondern dafl wir gleichsam zuriick-
schauen, mit Auflerachtlassung unseres physischen Leibes, nur auf un-
seren Atherleib. Es sind also im Grunde genommen die Vorginge un-
seres Atherleibes, die an irgendeiner Stelle ihren Schleier liiften und
die uns als Traum erscheinen. Die meisten Triume sind eben durchaus
so, dafl der Mensch in der Tat aus dem Schlafe auf seinen eigenen
Atherleib schaut, und dafl ihm ein Stiick der ungemein komplizierten
Vorginge des eigenen Atherleibes zum Bewufltsein kommt, und daf}
dies den Traum ausmacht.

Dieser unser eigener Atherleib, der also ein Stiick von uns selbst ist,
ist etwas auflerordentlich Kompliziertes. In ihm sind zum Beispiel
enthalten, immer gegenwirtig enthalten, alle Erinnerungen. Auch das-
jenige, was tief hinuntergestiegen ist in die Untergriinde der Seele,
was im gewohnlichen Tagesbewufitsein nicht in unser Bewufltsein
kommt, im Atherleibe ist es in irgendeiner Weise immer enthalten.
Unser ganzes bisheriges Leben in unserer diesmaligen Inkarnation ist



im Atherleibe enthalten, ist wirklich da drinnen. Selbstverstindlich
mufd zugegeben werden, daff es auflerordentlich schwierig ist, das vor-
zustellen. Aber es ist trotzdem so. Denken Sie sich einmal, Sie wiirden
zum Beispiel den ganzen Tag tiber reden — manche Leute tun ja das —,
und alles, was Sie reden, wiirde sich durch irgendeinen Mechanismus
in eine Phonographenplatte einschreiben. Wenn Sie so viel geredet ha-
ben, daf} die Phonographenplatte voll ist, legen Sie dieselbe beiseite,
nehmen eine zweite, wenn diese voll ist, eine dritte und so weiter. Sie
nehmen also mehr oder weniger solcher Platten, je nachdem Sie mehr
oder weniger reden. Ein anderer, nehmen wir an, wiirde nun eine jede
Platte in einen Phonographen hineinlegen, und am Abend wiirden
alle Platten hiibsch darinnen sein. Alles, was Sie wahrend des Tages
geredet haben, wiirde am Abend in dem Phonographen sein. Wiirde
nun jemand in der Lage sein, das Gesprochene aus dem Phonographen
abrollen zu lassen, dann wiirde alles herauskommen, was Sie tagsiiber
geredet haben. So steckt alles, was unsere Erinnerungen sind, immer
im Atherleibe gegenwirtig darinnen. Und nehmen wir an, durch die
besonderen Verhaltnisse des Schlafes wiirde — halten wir den Vergleich
fest — ein Teil der Bestandteile des Atherleibes so vor unsere Seele hin-
treten, wie wenn man einen Teil der Phonographenplatten herausneh-
men und abrollen lassen wiirde, so wiirde das dann der Traum sein,
diejenigen Triume, die am weitaus hdufigsten sind. Also wir weben
mit unserem Bewufltsein in unserem eigenen Atherleib.

In einer dhnlichen Weise gilt dasselbe fiir viele Halluzinationen, die
vor der menschlichen Seele auftreten. Solche Halluzinationen sind in
der Regel auch dadurch hervorgerufen, dafl der Mensch mit seinem Ich
und seinem astralischen Leibe, die dann im physischen Leibe drinnen-
stecken, dennoch gewissermaflen ein herausgerissenes Stiick seines
Atherleibes sehen kann. Das kommt auf folgende Weise zustande. Den-
ken Sie sich, irgend etwas in Threm physischen Leib ist krank, zum Bei-
spiel etwas am Nervensystem oder dergleichen. Dann kann der Ather-
leib an der Stelle, wo das Nervensystem krank ist, nicht eingreifen;
er ist gleichsam herausgeworfen. Der Atherleib selbst ist gar nicht
krank, aber er ist herausgespannt aus dem physischen Leibe an einer
bestimmten Stelle. Wiirde er eingespannt sein, dann wiirde sich alles



so abspielen wie im normalen Bewufitsein. Es kime uns nicht zum Be-
wufltsein, dafl der physische Leib krank ist. Wenn der Atherleib an
dieser Stelle nicht eingreifen kann, und wenn das, was da ist und worin
der Atherleib nicht eingreifen kann, dem Atherleibe entgegenleuchtet,
dann kommt das als Halluzination zum Bewuf3tsein.

Genau dieselbe Substanz, aus welcher uns der Traum oder die Hallu-
zination erscheinen, umgibt uns alliiberall in der Welt. Es ist die Ather-
substanz. Und aus der Athersubstanz, die uns umgibt, ist gleichsam
unser eigener Atherleib wie ein Stiick herausgeschnitten. Wenn wir
nun durch die Pforte des Todes gegangen sind, den physischen Leib
abgelegt haben, so machen wir den Weg durch die Athersubstanz durch.
Im Grunde genommen kommen wir gar nicht auf dem ganzen Wege
zwischen Tod und neuer Geburt aus der Athersubstanz heraus. Denn
diese Athersubstanz ist iiberall und wir miissen durch sie durch, wir
sind in derselben. Wir haben ja einige Zeit nach dem Tode auch un-
seren eigenen Atherleib abgelegt. Der 16st sich gerade in diese duflere
Athersubstanz auf. Die Fihigkeit, in dieser dufleren Athersubstanz nun
auch wahrzunehmen, hat der Mensch im gewohnlichen Leben zunichst
nicht. Daher tritt dasjenige nicht auf, was ein Wahrnehmen sein
wiirde — jetzt nicht in der physischen Welt, sondern in der Atherwelt.
Durch das Triumen wird der Mensch gleichsam bekanntgemacht mit
einer auf ihn selbst angewiesenen Wahrnehmung des Atherischen.

Nun hidngt das wirkliche Wahrnehmen in der uns umgebenden
Atherwelt von etwas ganz Bestimmtem ab. Wenn der Mensch nach dem
Tode wirklich wahrnimmt in der ihn umgebenden Atherwelt, oder wenn
er sich so entwickelt, daf} bei ihm hellseherisch die Imaginationen auf-
treten — denn das heifdt auch: er nimmt wahr in der thn umgebenden
Atherwelt —, so mufl er eine stirkere Kraft haben, als er im gewdhn-
lichen Leben zwischen Geburt und Tod hat, eine stirkere innere See-
lenkraft. Deshalb nehmen wir nicht wahr in der uns umgebenden
Atherwelt, weil unsere Seelenkraft zu gering ist, um darin wahrzu-
nehmen. Wir miissen uns viel aktiver, titiger machen, als wir es fiir
das gewdhnliche Leben brauchen, um in der Atherwelt wahrzunehmen.
Wir miissen auch in unserer Seele eine viel titigere Kraft nach dem Tode
haben, als wir im gewohnlichen Leben haben, damit wir eine Umge-



bung nach dem Tode um uns haben konnen. Sonst ist der Ather um
uns herum und wir nehmen ihn nicht wahr. Es wire das so, wie wenn
wir im gewohnlichen Leben keinen einzigen Sinn hitten. So mufl der
Mensch also eine titigere, aktivere Seelenkraft haben, damit er sich
nach dem Tode behelfen kann, damit er nach dem Tode nicht, bild-
lich gesprochen, taub und blind ist fiir die Welt, in die er eintritt. Aber
wenn man sich eine Vorstellung machen will von der Art, wie nun die
Seele nach dem Tode wahrnimmt, oder nachdem sie die Fihigkeit er-
langt hat, die Krifte der Imagination zu entfalten, so kann man sich
vorstellen, wie diese Fahigkeit der Seele sein muf}, wenn man zunichst
einen Vergleich wihlt. Dieser Vergleich kann vom Schreiben genom-
men werden. Wenn Sie etwas aufschreiben, dann bedeutet das doch
etwas, was Sie aufschreiben. Das driickt etwas aus. Es ist etwas dahinter
hinter dem, was Sie aufschreiben. Und dennoch, Sie haben selber erst
die Zeichen dafiir gemacht. Und wenn das wahr sein soll, wenn es
einer objektiven Sache entsprechen soll, was Sie aufgeschrieben haben,
so konnen Sie das natiirlich bewirken. Wenn Sie durch einen Brief
einem Freunde diese oder jene Tatsache mitteilen wollen und Sie schrei-
ben das auf, damit der Freund in der Ferne es lesen kann, so haben Sie
die Zeichen erst hingesetzt, wodurch der Freund, wenn cr die Zeichen
entziffert, die Tatsache kennenlernt. Wenn nun jemand kommen wiirde
und sagte: Das kann doch unter allen Umstinden nicht wahr sein!
Denn das steht nicht auf eine objektive Weise in die Welt hineinge-
zeichnet. Das hat jemand erst aufgezeichnet und das kann keiner ob-
jektiven Tatsache entsprechen —, so redet ein solcher Unsinn. Geradeso
wie Sie eine objektive Tatsache bezeichnen, wenn Sie schreiben, indem
Sie dabei die Zeichen erst hinsetzen, so ist es beim imaginativen Sehen
in der imaginativen Welt. Sie miissen titig sein. Sie miissen das erst
hinsetzen, was Ihnen Zeichen ist fiir die objektiven Vorginge der gei-
stigen Welt, und Sie miissen ein Bewufltsein haben, dafl Sie das hin-
setzen. Dafl Sie es hinsetzen, hingt davon ab, daf} Sie die notige Kraft
haben, lebendig in der geistigen Wirklichkeit drinnenzustecken, so daf}
diese Sie anregt, Wahres und nicht Falsches hinzusetzen. Aber die Tat-
sache ist, dafl man weifl: man setzt das hin.

Ich will das noch auf eine andere Weise zu charakterisieren ver-



suchen. Gehen wir zum Traum zuriick. Wenn man im gewdhnlichen
Leben triumt, so hat man die Empfindung, die Traumbilder «weben»,
spielen sich so ab. Denken Sie, was Sie vorstellen miissen von diesen
Triumen: Die Traumbilder schweben so vor meiner Seele vorbei. -
Das ist die Vorstellung, die Sie haben miissen. Denken Sie nun, Sie
hitten nicht diese Vorstellung, sondern die andere: Sie setzten selber
die Traumbilder in den Raum und in die Zeit hinein, wie Sie die Buch-
staben auf das Papier setzen. Diese Vorstellung hat man beim gewShn-
lichen Traumen und auch bei Halluzinationen nicht. Man muf aber
dieses Bewuf3tsein beim imaginativen Vorstellen haben. Da muff man
das Bewufitsein haben: Du bist die waltende Macht in deinen Traumen.
Du setzt das eine hin und fiigst das andere dazu, wie man auf ein Pa-
pier etwas aufschreibt. Du bist die waltende Macht, du machst es selbst.
Nur die Kraft, die hinter dir ist, wie beim Schreiben, ist die, welche
macht, dafl es wahr ist, was du aufschreibst. — Das muf8 man sich klar-
machen, daf} der grofle Unterschied zwischen Triumen, Halluzina-
tionen und wirklicher Hellsichtigkeit darin besteht, daf} man bei letz-
terer iiberall das Bewufltsein hat, man ist sozusagen der okkulte Schrei-
ber. Was man sieht, das wird aufgezeichnet als eine okkulte Schrift.
Man schreibt das hin in die Welt, was einem ein Ausdruck, eine Offen-
barung der Welt ist. Sie konnten natiirlich sagen: Dann brauchte man
das nicht aufschreiben, denn das weifl man ja vorher. Warum soll
man es aufschreiben? — Das ist aber nicht wahr. Denn der, der dann
schreibt, ist man nicht selber, sondern das ist die Wesenheit der nichst-
stehenden hoheren Hierarchie. Man gibt sich der Wesenheit der nachst-
stehenden hoheren Hierarchie hin, und das ist die Kraft, die in einem
waltet. Man schreibt ganz in einem inneren Seelenvorgange das auf, was
durch einen waltet. Und indem man es dann anschaut, dieses Geschrie-
bene in der okkulten Schrift, offenbart sich einem das, was zum Aus-
druck kommen soll.

Sie schen jetzt, warum in 6ffentlichen Vortriagen so vielfach darauf
hingewiesen worden ist, wie die Entwickelung zum Hellsehertum dar-
auf beruht, dafl alles Wahrnehmen ein aktives, ein titiges wird, daf} es
nicht, was fiir die Erkenntnis der physischen Welt richtig ist, bei dem
passiven Hingegebensein an die Welt bleibt. So lernt man allmihlich



das wirklich innerlich verstehen, was schon im Anfange unseres an-
throposophischen Lebens die «Erlernung der okkulten Schrift» ge-
nannt worden ist, und was ich wieder genauer beschrieben habe in
meiner Schrift «Die Schwelle der geistigen Welt». Die Seelenkraft, die
notig ist, um in den geistigen Raum und in die geistige Zeit die okkul-
ten Schriftzeichen hineinzuschreiben, ist eine stirkere, kriftigere, ge-
waltigere Seelenkraft, mufl stirker, kriftiger, gewaltiger sein als die
Seelenkraft, die wir im gewdhnlichen Leben zum Wahrnehmen an-
wenden. Und diese Kraft miissen wir haben, wenn wir durch die Pforte
des Todes durchgegangen sind. Wer sich das imaginative Hellsehen
aneignen will, bildet durch seine Meditationen diese Kraft aus, er er-
langt ste allmihlich. Er kommt dadurch zu dem, was eben beschrieben
worden ist, das heifit, er kommt zu einem Erleben, bei dem er weif}, dafl
er sich in einer Welt befindet, von der ein schwacher Abglanz das Triu-
men ist, aber sich so darinnen befindet, dafl er mit seinen Triumen
waltet, wie man waltet, wenn man einen Tisch oder einen Schuh macht,
wobei man auch Stiick fiir Stiick zusammenfiigt und so weiter. Wenn so
viele Menschen immer wieder und wieder damit kommen, daf sie sa-
gen: Nun bemiihe ich mich ja mit allem mdoglichen Meditieren. Ich
komme aber gar nicht dahin, hellseherisch zu werden —, so beruht das
auf der einfachen Tatsache, dafl die Menschen das gar nicht wollen,
was ich jetzt auseinandergesetzt habe, dafl sie froh sind, wenn sie es
nicht brauchen. Sie wollen nicht innerlich aktive Seelenkraft entwik-
keln, sondern sie wollen Hellseher werden, ohne daf sie sich eine stir-
kere Seelenkraft aneignen miissen. Sie wollen, dafl das Tableau, das
durch ihre Hellsichtigkeit vor ihnen auftritt, sich ganz von selber vor
ihnen aufrichtet. Dann aber ist es gar nichts weiter als Halluzination
oder Traum. Ein Stiick Atherwelt - wenn ich mich jetzt drastisch aus-
driicken will —, das man sich nehmen kann von einem Orte, mit den
dtherischen FiithlhGrnern ergreifen und an eine andere Stelle setzen
kann, ein solches Stiick Atherwelt ist nun der Traum. Das gehort gar
nicht in das wirkliche Hellsehen hinein. In dem Erleben des wirklichen
Hellsehens fiihlt man sich gerade so darinnen, wie man sich fiihlt, wenn
man in der physischen Welt auf dem Papier schreibt, nur dafl man,
wenn man in der physischen Welt auf dem Papier schreiben will, erst



wissen mufl, was man aufschreiben will — jedenfalls ist es in den mei-
sten Fillen gut, wenn man es weifl —, wiahrenddem man beim geistigen
Wahrnehmen die Wesenheiten der geistigen Hierarchien schreiben 13f3t,
und einem erst, indem man es tatig hinschreibt, das erscheint, was wahr-
genommen werden soll. Aber ohne an jedem Atom dessen, was man
schaut, selber titigen Anteil zu haben, selber titig dabei zu sein, kommt
kein wirkliches Hellsehen zustande.

Und solche Kraft, um wirklich in die Atherwelt hineinschreiben zu
konnen, brauchen wir auch, wenn wir durch die Pforte des Todes ge-
gangen sind. All das Denken, das wir in der gewohnlichen physischen
Welt haben und das uns in derselben dient, taugt nichts zu solchem
Wahrnehmen nach dem Tode. Es kann einer ein noch so gescheiter
Mensch sein und scharfsinnig iiber die Dinge der physischen Welt den-
ken kénnen, das hilft ihm gar nichts nach dem Tode. Denn diese Kraft
des Denkens ist viel zu schwach, als dafl man damit wiirde in die Ather-
welt hineinschreiben kénnen. Alle Vorstellungen, die man entwickelt
und die sich auf physische Dinge beziehen, entstammen einer solchen
schwachen Denkkraft, welche uns nach dem Tode nicht niitzen wiirde.
Wir miissen eine stirkere Denkkraft haben, eine Denkkraft, die sich
im Inneren selber betitigt, eine Denkkraft, die sich, mit anderen Wor-
ten, Gedanken macht, ohne dafl diese Gedanken etwas Aufleres, in
der Sinneswelt Befindliches, abbilden. Wiirden wir nicht im Inneren
etwas haben, was uns dazu fiihrt, uns Gedanken zu machen, die nichts
Aufleres abbilden, sondern die innerlich sich gleichsam aus den Unter-
griinden unserer Seele heraufheben, wiirden wir nicht die Fahigkeit
haben, solche Gedanken uns zu machen, so wiirden wir nach dem Tode
keine entsprechende Fihigkeit haben konnen.

Nun konnte jemand sagen: Also konnte man alles mégliche zusam-
mendenken, zusammenphantasieren. Man konnte seine Phantasiekraft
moglichst anspannen, um sich recht viele Phantasiegedanken zu ma-
chen, die gar nichts Aufleres abbilden. Dann wiirde man ja eine gute
Vorbereitung haben, um die nétige Denkkraft nach dem Tode zu ent-
wickeln. — Es konnte also sein, dafl jemand sagen wiirde: Ich will viel
Denkkraft nach dem Tode haben. Also stelle ich mir vor gefligelte
Drachen, die es gar nicht gibt, schauderhafte Tiere und so weiter. Alles



dieses stelle ich mir vor, denn ich will nicht am Gingelbande der 2ufle-
ren Vorstellungen sein, sondern stelle mir die buntesten Dinge zusam-
men. Dadurch entwickele ich eine innere Denkkraft und bereite mich
dadurch vor, ein erstarktes Denken nach dem Tode zu haben. — Es ist
gar nicht zu leugnen: Wenn jemand das tite, so wiirde er mehr Fihig-
keiten haben in der Welt nach dem Tode, als jemand, der es nicht tut.
Aber er wiirde lauter Falsches, nur Zerrbilder wahrnehmen, wie je-
mand, der ein krankes Auge hat, die physische Welt falsch wahrnehmen
mufl, oder wie jemand, der ein krankes Ohr hat, die Téne der physi-
schen Welt falsch wahrnehmen mufl. Wer also so etwas tite, wiirde
sich nur dazu verurteilen, in der atherischen Welt immer das groteske-
ste Zeug wahrzunehmen, aber nicht das, was wahrhaft in der Ather-
welt wurzelt.

In den verflossenen Zeiten der Menschheitsentwickelung wurde nun
immer dafiir gesorgt, dal die Menschen Vorstellungen hatten, die nicht
der physischen Welt entlehnt waren, die aber auch nicht in einer sol-
chen Weise, wie es eben beschrieben worden ist, ebenso willkiirlich und
phantastisch erschaffen worden sind. Es waren die groflen Religions-
stifter, die im Laufe der Menschheitsentwickelung aufgetreten sind, die
dafiir sorgten, daf} die Menschen solche nicht der physischen Welt ent-
lehnte Vorstellungen hatten. Indem sie nach den ihnen moglichen Me-
thoden den Menschen solche Vorstellungen tiberlieferten, die sich nicht
auf die physische Welt, sondern auf die tibersinnlichen Welten bezogen,
konnten die Menschen, wenn sie ihren Religionsstiftern folgten, Vor-
stellungen entwickeln, die nicht am Gingelbande der dufleren Sinnes-
welt gebildet waren, die aber doch wahr waren, weil sie aus der iiber-
sinnlichen Welt herausgeholt waren. Das ist die grofle, gewaltige Er-
ziehung des Menschengeschlechtes durch die Religionsstifter, von der
man sagen kann, wenn man sie ganz richtig charakterisieren will: Die
Religionsstifter haben sich die Aufgabe gestellt, den Menschen solche
Vorstellungen zu tiberliefern, die ihnen ein Denken gaben, durch das
die Menschen nicht geistig blind und taub nach dem Tode in der gei-
stigen Welt ankamen. So sehen wir, wie die Religionsstifter dafiir ge-
sorgt haben, dafl die Menschen gewissermaflen ganz lebendig, ganz be-
wufdt sind, daf sie nicht bloff ein Bewufitsein haben, das erlischt oder



abdimmert in der Todesstunde, oder das unrichtig ist nach der Todes-
stunde.

Nun leben wir aber — von anderen Seiten aus ist das 6fter charakte-
risiert worden —gegenwirtig in einem Entwickelungszyklus des mensch-
lichen Werdens, in welchem die Menschen gleichsam miindig werden
sollen so, daf nicht mehr in der alten Weise die Religionsstifter auf-
treten werden und an den Glauben der Menschen appellieren werden.
Das sind vergangene Zeiten, obwohl selbstverstindlich diese alten Zei-
ten in unsere Gegenwart hereinragen und gegenwirtig nur angefangen
werden kann mit einer kleineren Anzahl von Menschen, sozusagen das
neue Leben zu erleben, und die Menschen nur schwer nachkommen,
sich sogar darnach sehnen, die iiberlieferten Vorstellungen aufzu-
schnappen, die noch von den alten Religionslehrern herkommen. Aber
wir leben in der Zeit, da die Menschen miindig werden sollen. Da muf}
das, was die Religionsstifter fiir den Glauben geliefert haben, durch das
ersetzt werden, was die neuere Geisteswissenschaft gibt. Diese neuere
Geisteswissenschaft unterscheidet sich ja in ihrem ganzen Wesen von
demjenigen, was die alten Religionsstifter iiberliefert haben. Dabei
mufd betont werden, damit kein Miflverstindnis entsteht: Wenn von
diesen alten Religionsstiftern gesprochen wird, so ist der Christus aus-
genommen. Denn ich habe oft betont: Es kommt beim Christus nicht
darauf an, was er gelehrt hat, sondern was durch ihn geschehen ist.
Die alten Religionsstifter waren gewissermaflen Lehrer, der Christus
hat aber hauptsichlich dadurch gewirkt, dafl er durch das Mysterium
von Golgatha seine eigene Kraft in die Menschheit hineingesenkt hat.
Das st heute noch fiir viele Menschen auflerordentlich schwer zu be-
greifen. Daher reden sie auch von dem Christus nur als von einem gro-
flen Weltenlehrer, was aber fur den, der die ganze Bedeutung des Chri-
stus wirklich versteht, einfach Unsinn ist. Also wir stehen gegenwirtig
davor, daf} die Menschheit miindig wird. Und das soll durch die neuere
Geisteswissenschaft geschehen, soll geschehen mit den Begriffen, Ideen
und Vorstellungen, die sich fiir den Menschen auf sein Leben nach dem
Tode beziehen und damit auf sein ganzes Seelenleben. Geisteswissen-
schaft wird ja so errungen, dafl sie eigentlich von jedem Menschen er-
rungen werden kann, wenn er sich wirklich den Ergebnissen der Gei-



steswissenschaft entgegenentwickelt. Geisteswissenschaft strebt darauf
hin, den Menschen das zu geben, was die einzelne Menschenseele wirk-
lich durch sich erreichen kann, nicht wie frither die Dinge erreicht
worden sind, dadurch, dafl man auf die Religionsstifter horte. Und
wenn heute die Geisteswissenschaft selbstverstindlich nur von einzel-
nen Geistesforschern sozusagen zu ihren Ergebnissen gebracht werden
kann und dann mitgeteilt wird, so wird sie aber in einer solchen Form
mitgeteilt, dafl man sie ganz und gar verstehen kann, wenn man nur
will. Ich habe ja oft betont: Wenn gesagt wird, auch der Geisteswissen-
schaft miisse man glauben, so beruht das auf einem vollstindigen Mifi-
verstandnis. Dafl die Leute das sagen, auch der Geisteswissenschaft
miisse man glauben, beruht darauf, daf sie so vollgepfropft sind von
materialistischen Vorurteilen, daf} sie nicht eingehen auf das, was die
Geisteswissenschaft wirklich geben kann. Sobald man auf sie eingeht,
kann man alles verstehen und begreiflich finden. Es reicht nicht blof
das Hellsehen, es reicht das gewohnliche Verstindnis aus, um alles nach
und nach — es mag ja dieses «nach und nach» fiir manchen unbequem
sein — wirklich zu verstehen und zu begreifen.

Es tritt also die Geisteswissenschaft so an den Menschen heran, daf}
sie an sein Verstindnis, an sein Begreifen appelliert, indem sie gewis-
sermaflen das ganz entgegengesetzte Prinzip geltend macht gegeniiber
dem Prinzip, durch das die alten Religionsstifter gewirkt haben. So ha-
ben in den Vorstellungen, welche von den alten Religionsstiftern an die
Menschenseelen herangekommen sind, diese Seelen etwas gehabt, wo-
durch sie gleichsam geistig aufgeweckt worden sind und eine Kraft hat-
ten, um in der Atherwelt wahrzunehmen, also auch, um nach dem Tode
ein selbstbewufites Leben zu fithren. Und wiederum wird die Men-
schenseele durch das Aufnehmen der neueren Geisteswissenschaft das-
jenige haben, was ihr die Kraft gibt, um nach dem Tode die notige
Vorstellungskraft zu entwickeln, um die Atherwelt bewuflt als Um-
gebung wahrzunehmen. Die alten Menschen, die auf ihre Religions-
stifter horten, die neueren Menschen, die den Willen haben, die Geistes-
wissenschaft zu verstehen, sie werden also gleichsam mit den Fahigkei-
ten ausgeriistet sein, um nach dem Tode sich in der richtigen Weise
auszukennen. Nur eine Sorte von Menschen hat es schwer, nach dem



Tode sich auszukennen; und bei dieser einen Sorte gilt sogar das viel-
fach nicht, was man beschreibt als das Leben nach dem Tode, weil es
vielfach getriibt und verdunkelt ist. Diese Sorte von Menschen sind die
Gesinnungsmaterialisten, die nur an den Dingen haften mochten, die
Abbilder der gewdhnlichen physischen Welt sind, die sich keine Kraft
aneignen wollen, um in der Welt wahrzunehmen, in die wir nach dem
Tode eintreten. Materialist sein, heiflt in bezug auf sein Geistig-Seeli-
sches wirklich nichts anderes, als wenn man beschlieflen wiirde, sich
in der gewohnlichen physischen Welt die Augen zu zerstoren, die Ohren
zu zerstoren, die Sinne nach und nach abzutdten, und dann weiterzu-
leben. Es wire so, wie wenn jemand sagte: Diese Augen — man kann
ja ohnedies nichts auf sie geben, denn sie geben nur Lichteindriicke.
Also weg mit ihnen! Diese Ohren — man kann ja durch sie nur Luft-
erschiitterungen wahrnehmen, nicht die eine einzige Wahrheit. Also
weg damit! Weg mit den Sinnen, einem nach dem anderen!-So gescheit,
wie dies fiir die Sinneswelt wire, so gescheit ist es in bezug auf die gei-
stige Welt, Materialist zu sein. Es ist ganz dasselbe. Und dies 1st sogar
gar nicht so schwierig einzusehen, wenn man auf die Griinde eingeht,
die von der Geisteswissenschaft geltend gemacht werden.

Ich habe versucht, einmal heute von dieser Seite her Thnen zu cha-
rakterisieren, wie es mit dem Drinnensein in der geistigen Welt ist. Ich
mochte gleichsam noch ein anderes Faktum in einer dhnlichen Weise
charakterisieren. Aus der Sphire der Traume kann man eine Art der
Traume herausheben, die eigentlich auch jeder kennt, denn einen Traum,
der so geartet ist wie die jetzt zu beschreibenden, wird jeder schon ge-
habt haben. Es ist jene Art von Triumen, wo wir im Traume uns in
einer gewissen Weise selbst gegentiberstehen. Die gewohnlichen Triume
verfliefen ja so, da} das eintritt, was ich vorhin charakterisiert habe,
daf sich das Traumgewebe vor uns abrollt und wir kein deutliches
Ich-Bewufitsein dabei haben, sondern erst nachher das Traumgewebe
tiberdenken mit unserem Ich-Bewufitsein. Wer genau die Verhiltnisse
priift, wird finden, daf es so ist. Aber es treten auch Triume auf, wo
wir uns gleichsam selber objektiv gegeniibertreten. Nicht nur dafl wir
uns, wie es auch vorkommt, selber wirklich sehen, denn das kann auch
eintreten, sondern es kann auch etwas anderes eintreten. Bekannt ist



ja der Traum, wie der Schuljunge triumt, daf er in der Schule sitzt, wie
eine Rechenaufgabe gegeben wird, und wie er sie so gar nicht 16sen kann.
Da kommt ein anderer und 16st sie spielend. Das triumt er wirklich.
Nun werden Sie ja einsehen, dafl er es selber war, der sich entgegen-
getreten ist und die Aufgabe 16ste. Man tritt sich also auch so gegen-
iiber, erkennt sich aber nicht. Darauf kommt es aber nicht an. In einem
solchen Falle spaltet sich gleichsam das Ich des Menschen. Es wire ja
ganz nett, wenn das auch in der physischen Welt so sein kénnte, dafl
einem dann, wenn man irgend etwas nicht weif}, das andere Ich gegen-
iibertritt, und man wiiffte dann die betreffende Sache vorziiglich. Aber
im Traume tritt es auf. Da hat der Traum einen ganz anderen Cha-
rakter, als bet den zuerst charakterisierten. Man ist ja im Traume aufler-
halb seines physischen Leibes und Atherleibes, ist in seinem Astralleib
und Ich. Wahrend die frither charakterisierten Triume darauf beru-
hen, daff man das Wesen des eigenen Atherleibes geliiftet bekommt, be-
ruhen die Triume, in denen man sich selbst gegeniibertritt, darauf, dafl
der eigene Astralleib, den man mitgenommen hat, ein Stiick von sich
zeigt, dafl er einem durch dieses Stiick entgegentritt. Es ist ein Stiick
Selbstwahrnehmung auflerhalb des physischen Leibes. Wihrend man
im gewdhnlichen Leben den Astralleib nicht wahrnimmt, kann es im
Schlafe durchaus eintreten, dafl man ein Stiick seines Astralleibes wahr-
nimmt, und im Astralleib sind gar manche Dinge drinnen, die durch-
aus nicht im gewohnlichen Wachzustande von uns gewufit werden.
Ich habe vorhin darauf aufmerksam gemacht —~ ich werde Ihnen jetzt
etwas recht Sonderbares sagen miissen —, was im Atherleibe enthalten
ist. Es ist jedenfalls alles darinnen, was wir erlebt haben. Im Astral-
leibe ist aber sogar das darinnen, was wir nicht erlebt haben. Der Astral-
leib ist nimlich ein recht kompliziertes Gebilde. Er ist gewissermaflen
aus den geistigen Welten hereinorganisiert und enthilt nicht nur die
Dinge, die wir schon jetzt in uns haben, sondern auch die, welche wir
noch einmal lernen werden! Die sind schon veranlagt, sind schon in
einer gewissen Weise in ihm darinnen. Dieser Astralleib ist viel ge-
scheiter als wir. Deshalb kann er auch, wenn er uns im Traume etwas
von sich offenbar werden lif3t, uns selber in einer Form uns entgegen-
treten lassen, in der wir gescheiter sind, als wir durch das physische Le-



ben geworden sind. Wenn Sie dies bedenken — ich mdchte dies jetzt aber
nur als eine Episode in die Ausfithrungen hineinflechten, die nicht zum
Vortrag gehoren soll —, so wird Ihnen das ein Licht werfen konnen
darauf, wie es sich verhdlt mit den «klugen» Fihigkeiten der Tiere.
Die Tiere haben ja auch einen Astralleib, und es kann durch den Astral-
leib das hervortreten, was nicht hervortritt beim gewohnlichen Leben
der Tiere. Da kdnnen tatsichlich viele Dinge hervortreten, die durch-
aus iberraschen konnen. Denn dieser Astralleib enthilt zum Beispiel -
Sie mogen es glauben oder nicht — die ganze Mathematik, nicht nur die
jetzt bekannte, sondern auch alles in der Mathematik, was noch einmal
entdeckt werden wird. Wollte man allerdings die ganze Mathematik
daraus herauslesen, bewuft herauslesen, so miifite man es titig tun,
miifite sich erst die entsprechend erstarkten Fihigkeiten dazu aneignen;
aber enthalten ist wirklich alles darin. Also es ist die Offenbarung wie
aus einem Stiicke unseres Astralleibes heraus, wenn wir uns selbst ge-
geniibertreten. Und auf diesen Offenbarungen des Astralleibes beruht
wirklich auch vieles, was wie innere Eingebungen iiber uns kommt.
Geradeso wie ein gewisses Halluzinieren unter solchen Umstinden ent-
steht, wie ich es vorhin charakterisiert habe, so kann auch durch beson-
dere Verhiltnisse unserer Organisation das in uns sprechend werden,
was gescheiter ist als wir selber. Dann konnen wir innere Eingebungen
haben, dann kann etwas in uns auftreten, was nicht auftreten wiirde,
wenn wir bloff unsere gewdhnliche Urteilskraft anwenden wiirden im
gewohnlichen physischen Leibe. Aber es ist gefihrlich, solche Dinge
auftreten zu lassen, sich solchen Dingen hinzugeben. Es ist gefahrlich
aus dem Grunde, weil solche Dinge kommen und wir sie nicht bewil-
tigen konnen, solange wir ihnen nicht urteilend beikommen. Und da
wir sie nicht bewiltigen kdnnen, hat Luzifer einen so leichten Zugang
zu allen diesen Dingen, und wir kdnnen es nicht wehren, dafl er sie
nach seinem Sinn und nicht nach dem Sinn der ordentlichen Weltord-
nung lenkt.

Wenn also der Mensch seine inneren Krifte erstarkt, dann lernt er
auch so innerlich zu leben, daf} er im astralischen Leibe hellsichtig wird.
Aber Sie werden jetzt aus dem, was ich gesagt habe — ich habe darum
den Traum herangezogen —, ersehen, dafl es zu diesem Hellsichtigwer-



den im astralischen Leibe notwendig ist, dafl man gewissermaflen im-
mer eine deutliche Vorstellung hat von dem Sich-Gegeniiberstellen der
eigenen Wesenheit. So wie man im physischen Leben nicht gesund lebt,
wenn man nicht voll bei seinem Bewuf}tsein ist, so lebt man gegeniiber
der Welt, die hoher ist als die physische Welt, seelisch nicht gesund,
wenn man sich nicht immer sieht. In der physischen Welt ist man sel-
ber, in der hSheren geistigen Welt ist man so zu sich, wie man in der
physischen Welt zu einem Gedanken ist, der ein vergangenes Erlebnis
darstellt. Einen solchen Gedanken, der ein vergangenes Erlebnis dar-
stellt, schaut man innerlich an. Man verhile sich zu ithm wie zu einer
Erinnerung. Wie man in der Sinneswelt sich zu einem Gedanken ver-
hilt, so weifl man in der geistigen Welt, dafl man auf sich hinschaut,
sich anschaut. Man mufl immer sich dabei haben bei den Dingen, die
man in der geistigen Welt erlebt. Und das ist im Grunde genommen
die eine einzige Vorstellung, die sich in den Dingen hineinstellt — {iber
die man zundchst nicht die Macht hat, von der ich vorhin gesprochen
habe — und die auch fiir die geistige Welt gilt, so dafl man die Dinge
meistert, dafl man die waltende Macht ist. Wie der Schwerpunkt, um
den sich alles gruppiert, ist die eigene Wesenheit. Wie man in der gei-
stigen Welt hantiert, das merkt man an der eigenen Wesenheit. Man
merkt: So ist man in der geistigen Welt. — Nehmen wir an, man ist in
der geistigen Welt darinnen und man nimmt etwas Unrichtiges wahr,
das heifit, man hantiert durch die okkulte Schrift unrichtig. Ja, wenn
man durch die okkulte Schrift unrichtig hantiert und sich als den
Schwerpunkt wahrnimmt, um den sich alles herumgruppiert, dann er-
lebt man an seiner eigenen Wesenheit: So schaust du aus, denn du
hast etwas unrichtig gemacht; jetzt mufit du das verbessern! — Man
merkt an der Art und Weise, wie man wird, was man gemacht hat.
Wenn ich es vergleichsweise darstellen will, so méchte ich sagen: Sie
seien hier in der physischen Welt, aber Sie seien nicht in sich, sondern
um sich herum, und Sie sagen zu jemandem: Jetzt ist es halb zwolf —
aber das ist nicht wahr. Und in dem Augenblick schauen Sie sich an,
wie Sie sich die Zunge entgegenstrecken und sagen jetzt: Das bist du
ja nicht! — Und nun fangen Sie an, an sich auszubessern, bis es rich-
tig ist, und bis Sie sagen: Es ist zwanzig Minuten nach neun! — Dann



geht die Zunge wieder zuriick. So schauen Sie sich an, ob Sie sich richtig
in der geistigen Welt verhalten.

Das sind die Dinge, die vielleicht sich durch solche grotesken Bilder
charakterisieren lassen, von denen aber jeder fithlen wird, sie sind viel
ernster gemeint, als alles gemeint sein kann, was fiir die physische Welt
gesprochen werden kann. Das ist es ja gerade, dafl wir uns mit der
Denkkraft, die wir schon fiir die physische Welt haben, zunichst ein
Verstindnis fiir die iibersinnlichen Welten aneignen. Dadurch reifien
wir das Denken los, das sonst wirklich am Gingelbande der physischen
Welt verlduft. In fritheren Zeiten hatten die Menschen ein atavistisches,
elementares Hellsehen. Da waren sie imstande, Imaginationen und so
weiter, auch Inspirationen zu haben. Daf sie sich aber heute Begriffe
bilden {iber die physische Welt, ist gegeniiber dem friiheren ein voll-
kommenerer Zustand der Menschen. In der Zeit, als die Menschen ein
atavistisches Hellsehen gehabt haben, haben sie eben nicht ordentlich
denken konnen. Und damit ordentliches Denken hat entstehen konnen,
muflte eben die Kraft, die frither zum Hellsehen nétig war, zum Den-
ken verwendet werden. Und wenn heute ein Mensch in gewissen Par-
tien des Lebens hellseherische Krafte entfaltet, die nicht so entwickelt
worden sind, wie sie die Geisteswissenschaft beschreibt, so heifdt das:
Er hat sie als Erbschaft von fritheren Zeiten, weil er als Hellseher fiir
die Partien des Lebens, wo das Hellsehen vorhanden ist, eben noch
nicht angekommen ist an das reife Urteil. Immer mehr und mehr gehen
wir aber den Zeiten entgegen, in welchen zuerst das reife Urteil vor-
handen sein muf}, und sich dann erst aus dem reifen Urteil heraus wie-
der das Hellsehen entwickeln mufl. Wenn also heute jemand auftritt,
der, ohne daf er ernste Ubungen gemacht hat, ohne daf er, sagen wir,
entsprechend in die Geisteswissenschaft eingedrungen ist — denn die
Geisteswissenschaft kann selbst, wenn man richtig in sie eindringt, die
beste Ubung sein, um das alte Hellsehen herauszubringen —, wenn ein
solcher gewisse psychische Fihigkeiten, ein gewisses Hellsehen oder
anderes zeigt, so deutet das darauf hin, daf} er nicht etwa in der Ent-
wickelung voraus ist vor den anderen, sondern daf er zuriickgeblieben
ist. Man mufl noch nicht den Standpunkt des hellen Denkens erreicht
haben, wenn man heute atavistische Fahigkeiten in der Seele entwik-



kelt. Wenn also heute die Frage entsteht: Welche Seele steht gewisser-
maflen in der Entwickelung voran, diejenige, die nur gesund urteilt
mit dem gewohnlichen Verstindnis — und mit diesem gewohnlichen
Verstindnis kann sie auch, wenn sie kein Vorurteil hat, die Geisteswis-
senschaft verstehen —, die sich also zunichst aus dem Verstindnis her-
aus eine Anschauung verschafft iiber geistige Welten und Sinne, oder
ein Mensch, der allerlei Zeug hellsichtig aus sich herausbringt? — so 1st
diejenige Personlichkeit die vorgeschrittene, die ein gesundes Urteil
hat. Und am meisten geht man fehl, wenn man sich imponieren lifit
durch solche atavistischen hellseherischen Fahighkeiten. Wenn man sich
zu dem Glauben verleiten 148lt, daf eine solche Personlichkeit eine be-
sonders entwickelte Seele vorstellt, so geht man immer fehl. Denn dafl
diese Seele solche Fihigkeiten zeigt, das bedeutet, dafl sie besondere
Dinge noch nicht durchgemacht hat, die wihrend der Zeit des Hell-
sehens durchgemacht werden mufiten. Deshalb holt sie es heute nach.
Das Groteskeste ist, wenn innerhalb der geisteswissenschaftlichen Stro-
mung der Glaube auftritt, dafl jemand, der ein gewisses Hellsehen hat,
ohne in die Geisteswissenschaft eingedrungen zu sein, frither etwas Be-
deutenderes gewesen sein mufi. Er ist sicher etwas Unbedeutenderes als
der, welcher ein gesundes Urteil iiber die Dinge hat.

Nun kommt sehr viel darauf an, daf} unsere geisteswissenschaftliche
Stromung gerade dahin wirkt, einen gewissen Kreis von Menschen zu
haben, der diese Dinge durchschaut, sie wirklich richtig versteht, der
also vor allen Dingen dem Urteil gewachsen ist: Es muf! in der Gegen-
wart Geisteswissenschaft auftreten, denn man mufl durch die Geistes-
wissenschaft durchgehen, man muf} durch das Verstindnis der Geistes-
wissenschaft durchgehen, um weiterzukommen.

Es ist auflerordentlich wichtig, dafl dies auftritt. Gewif3, es gibt Kin-
derkrankheiten auf allen Gebieten, auf den Gebieten des menschlichen
Lebens und auch selbstverstindlich innerhalb solcher Stromungen, die
als geistige Stromungen in die Welt kommen. Und Kinderkrankheiten
der Geisteswissenschaft sind nur zu leicht verstindlich, weil es ja bei der
Geisteswissenschaft selbstverstindlich darauf hinauskommt, dem Men-
schen das zu verschaffen, was durch das hellsichtige Bewufitsein erlangt
worden ist. Aber Sie sehen, wie das charakterisiert werden mufl. Daf} es
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so charakterisiert werden muf}, dafl es gar nicht die menschliche Be-
quemlichkeit anspricht, so hellsichtig zu werden, wie es die gegenwir-
tige und zukiinftige Menschheit fordert. Dazu gehort etwas ganz an-
deres, als nur die Dinge an sich herankommen zu lassen. Dazu gehort
ein Dabeisein jeden Augenblick, ein Sich-in-der-Hand-Haben und ein
Sich-beobachten-K6nnen, sobald man in die geistige Welt hinauf-
kommt. Das ist es, was sich als Verstindnis verbreiten muf. Bequemer
ist es, so etwas an sich herankommen zu lassen, was wie ein Traum an
den Menschen herankommt, was auf und ab flutet. Man méchte ge-
nau so die geistige Welt erleben, wie man die physisch-sinnliche Welt
erlebt. Es ist das noch zuriickgeblieben aus den alten Zeiten der
menschlichen kulturellen Geistesentwickelung, weil man im alten Hell-
sehen_eben die Dinge so erlebt hat, dafl man sie eigentlich nicht «ge-
wuflt» hat, und daher konnte es wohl auch heute sein, dafl man die
geistige Welt so erleben mochte, dafl man sie eigentlich nicht «weif3».
Man unterschatzt das, was man durchsichtig klar weif. Wenn man
zum Beispiel rechnet, so rechnet man nach der Methode. Da ist man
nicht selbst dabei. Wenn man addiert: fiinf und sieben ist zwolf —, so
ist man nicht so dabei, wie es hier gemeint ist, dafl man sich hinstellen
muf}, iiberall dabei sein muf}, um die Sache zu machen. Deshalb lieben
die Menschen nicht, dafl man eine Meinung tiber die Welt hat, die man
selbst gemacht hat. Sobald man den Menschen nur irgend etwas auf-
zeigen kann, wobei man nicht dabei war, dann sind sie froh, ungeheuer
froh! Wenn aber jemand kommt und zeigt: Er weifl von der geistigen
Welt, weify so davon, daf} er dabei ist —, dann sagen die Leute: Oh, der
weif} das! Das ist ein ganz bewufiter Vorgang, das ist nicht objektiv. —
Wenn aber jemand kommt, der eine Lichterscheinung hat und der
keine Ahnung hat, wie er es hervorbringt, dann heifit es: Das ist objek-
tiv, ganz objektiv! Da kann man daran glauben. — Aber das ist gerade
der bedeutsamste Punkt in unserer Geisteswissenschaft, bei der geistigen
Stromung, die der wahren Geisteswissenschaft entspricht, daf8 man
versucht, sich klare Vorstellungen zu machen. Gerade weil die Geistes-
wissenschaft noch etwas Neues ist, aber natiirlich die Sehnsucht nach
der geistigen Welt und nach einem Wissen von der geistigen Welt jetzt
in den Menschenseelen erwacht, deshalb versuchen die Menschen iiber-



all, wo noch etwas heraufkommt aus der alten Welt des Hellsehens und
Hellfiihlens, da anzukniipfen, das zu sammeln, um dann zu glauben,
man tite etwas ganz Besonderes, wenn man die alten Dinge konser-
viert. Aber darin besteht unsere Aufgabe: auf diesem Gebiete klar zu
sehen! Uns muf klar sein, daf} es nicht minderwertig ist, wenn jemand
in bezug auf einen geistigen Heilungsprozef! einen vollstindig bewufi-
ten Rat gibt. Aber das werden die Menschen weniger schitzen, als wenn
jemand kommt, der die Geschichte «im Griff» hat, der sich ganz dunk-
len Gefiihlen {iberlifit, der es gar nicht «weif3»; denn da hat man das
dunkle, wonnige Gefiihl: Das kommt aus etwas Unbekanntem her-
aus! — Und hort man denn nicht auf Schritt und Tritt, dafl die Leute
sagen: Was man begreifen kann, das interessiert uns ja nicht, das Un-
begreifliche bringt uns einmal her! Das ist das Hohe, das Gottliche!

Wirklich, es ist notig, dafl nicht nur die einzelnen Wahrheiten der
Geisteswissenschaft nach und nach in unsere Seele einziehen, sondern
dafl wir uns einen klaren, sicheren Blick aneignen in bezug auf die
Verhiltnisse, die soeben beriithrt worden sind und die sich uns ergeben
haben, indem ich versuchte, von der Charakteristik von Triumen aus-
gehend, zu zeigen, wie das wirkliche Hellsehen eine aktive Betitigung
der Seele voraussetzt, die sich vergleichen 1ifit mit dem Schreiben. Um
in diesen Dingen immer mehr und mehr Klarheit zu verbreiten, ist
meine Schrift «Die Schwelle der geistigen Welt» abgefaflt. Wer sie
versteht, wird den Grundnerv, das Hauptsichlichste, worauf es bei un-
serer Bewegung ankommt, verstehen. Deshalb mufl immer wieder und
wieder darauf hingewiesen werden — trotzdem es ja im Laufe der Jahre
oft geschehen ist —, weil so viel darauf ankommt: Wer wirklich in die
Geisteswissenschaft eindringen will, mufl sich einen gesunden Blick
fiir das wahrhaft Geisteswissenschaftliche aneignen. Dann werden wir
allmahlich zu einer Gesellschaft werden, die sich zur Aufgabe machen
kann, wirklich heilsam zu wirken in bezug auf alles, was in das Gebiet
des geistigen Lebens gehort.

Uber das, was heute begonnen worden ist als eine Charakteristik
iiber die Traumwelt aus den geistigen Welten, werden wir bei niachster
Gelegenheit weitersprechen.



ROBERT HAMERLING, EIN DICHTER UND EIN DENKER
UND EIN MENSCH

Berlin, 26. April 1914

Es war am 15. Juli 1889. Da stand ich mit dem Dichter Rosegger und
dem Osterreichischen Bildhauer Hans Brandstetter auf dem Friedhof zu
St. Leonhard bei Graz, als in das Grab hinabgesenkt wurde die Leiche
des Osterreichischen Dichters Robert Hamerling. Robert Hamerling
war nach unsiglichen, man darf sagen, jahrzehntelang dauvernden Lei-
den, die sich zuletzt bis zur Unertriglichkeit gesteigert hatten, einige
Tage vorher von dem physischen Plan abgerufen worden. Die Leiche
lag vorher aufgebahrt im kleinen, so wunderschénen Stiftinghaus an
der Peripherie der Gsterreichisch-steierischen Stadt Graz. Hamerling
lag da, das heifdt die irdische Form, die verlassen war von dieser groflen
Seele, lag da, ein wunderbares Abbild in ihrer Form von einem Leben,
das gerungen hat nach den hochsten Hohen des Geistes. So ausdrucks-
voll, so sprechend war diese nur den irdischen Elementen iibrigge-
bliebene Form, aber auch so sehr der Abdruck der unsiglichen Leiden,
die diese Dichterseele in diesem Leben hat erfahren miissen! — Damals
sah man in der Umgebung derjenigen, welche die nichsten Leidtragen-
den waren, ein kleines Middchen, zehnjahrig, das Miindel Robert Ha-
merlings, welches durch seine vielversprechende, damals vielverspre-
chende Kindlichkeit die letzten Jahre des Dichters so sehr erfrischt und
verschont hat, jenes Midchen, dem der Dichter jene Verse gewidmet
hat, die im Grunde genommen so unendlich tief hineinfithren in die
Stimmung Robert Hamerlings in seinen letzten Lebensjahren. Und weil
sie so tief hineinfiithren in das, was in Hamerlings Seele war, so gestatten
Sie, daf} ich gerade diese Verse gleich hier vorlese.

An B. (ertha)

Kind, das nun harmlos gaukelt wie ein Falter
Vorbei am Kranken, Schmerzgefolterten,

Wenn heimgehn du mich sahst nach langem Leid,
Gedenke meiner nicht im Braus der Jugend:



Nur fliichtig wiirdest meiner du gedenken;
Auch nicht im Liebes-, Eh’- und Muttergliicke:
Nur matt im Trubel wire dein Erinnern.

Mit sechzig Jabren erst gedenke meiner:

Des armen, kranken Mannes, den du gesehen
So Jahr fiir Jahr auf seinem Schmerzenslager,
Und der, von unablifi’ger Qual gefoltert,
Miihselig dchzend wen’ges nur gesprochen,
Der nichts dir war und nichts dir konnte sein.
Mit sechzig Jahren, Kind, gedenke seiner:
Dann denkst du sinnend seiner, lange sinnend,
Und spites, tiefes Mitleid iiberkommt dich
Mit dem, der ausruht lingst von aller Qual.
Und eine Trine quillt dir aus dem Aug’

Als Totenopfer fiir den lingst Verblichenen,
Der nichts dir war und nichts dir konnte sein.

Man braucht nicht die Lage des Dichters zu schildern, der diese Zeilen
schreiben konnte, die so michtig sprechen von dem Leiden, man darf
sagen, der ganzen zweiten Hilfte seines Lebens. Die Welt hat sich
allerlei erzdhlt, schon als Hamerling einen groflen Teil seines Lebens
ans Bett gefesselt war, von einem sybaritischen Leben, das der Dichter
des «Ahasver» fithren sollte; es wurde sogar erzihlt, daf er in einem
prunkvollen Hause in Graz lebe, daf} er sich vergniige an einer ganzen
Anzahl von Midchen, welche griechische Tanze auffilhren miifiten
Tag fiir Tag und dergleichen. Das alles konnte erzahlt werden in den
Tagen seiner Krankheit, die den Dichter ans Bett fesselte, in Zeiten, wo
drauflen die herrlichste Sonne leuchtete. Er mufite in seinem kleinen
Stiibchen im Bette liegen, wenn er wufite, dafl drauflen die Sonne iiber
die griinen Fluren hinschien, in der herrlichen Natur, wo er sich so gern
vergniigte, wenn er nur irgendeine kurze Zeit hatte, die er aufler dem
Bette zubringen konnte. Und diese herrliche Sonne, sie leuchtete gar so
schon, als wir am 15. Juli 1889 den Verstorbenen zur letzten Ruhestdtte
brachten. Es wird selten ein Leben geben, das, in einer solchen Weise
duflerlich zugebracht, so sehr mit jeder Fiber der Seele dem ergeben



sein konnte, was das Grofle, das Schone, das Gigantische, das Herrliche,
das Freudige in der Welt ist.

Ich erinnere mich einer Szene, wo ich in Wien mit einem jungen Mu-
siker zusammensaf}, der sehr befreundet mit Hamerling war. Dieser
junge Musiker war im Grunde genommen ein armer Mensch, der frith
einem Seelenleid erlag. Er war ein tiefer Pessimist, der nie miide wurde,
iiber das Leben zu klagen. Und da er Hamerling so liebte, so hitte er
es so gern gehabt, wenn er sich hitte auf den Dichter Robert Hamer-
ling berufen konnen, wenn er iiber das Leben klagte. Aber einmal war
es, dafl der gute junge Musiker den Dichter Hamerling wieder einmal
als Pessimisten aufrufen wollte. Und ich konnte ein Zeitungsblatt her-
beirufen — wir saflen zusammen in einem Café —, in welchem ein klei-
nes Gelegenheitsgedicht von Hamerling, «Personliche Bitte» iiberschrie-
ben, enthalten war, und es dem jungen Musiker zeigen:

Personliche Bitte

Sagt, ich mache schlechte Verse —
Sagt, ich stehle Silberloffel —
Sagt, ich sei kein guter Deutscher,
Weil aus notgedrungner Riicksicht
Der Diit kein Judenfleisch ich
Und kein Slawenfleisch geniefle -
Oder ich verrate Ustreich,

Weil den Bismarck ich besinge —
Sagt, da mich der Gram verzehre,
Weil man mich zu selten lobt,
Und zuweilen schnod verlastert —
Aber Eines, bitt’ ich, Eines

Saget nicht: dal Pessimist ich ~
Dafl in meinem Sang das letzte
Wort hat die blasiert-moderne,
Blode, stumpfe Daseinsunlust!
Pessimist war’ drum der Dichter,
Weil er sich ergeht in Klagen?



Just weil thm so schon die Welt
Und so reizend scheint das Leben,
Wird er schmerzlich es bedauern,
Wenn versagt ihm blieb sein Anteil.
Soll, wer klagt, schon Pessimist sein,
Dann ist Pessimist auch jener,
Welchem ein O web entfuhr,

Als ein Zahn ihm ward gerissen!
Glaubt den Rezensenten alles,

Nur nicht, daff ich Pessimist!
Dieses Wort haf} ich — mir duftet’s
Wie nach seiner letzten Silbe.

Die Stimmung Hamerlings charakterisieren doch auch solche Worte,
Worte, welche zeigen, wie man im tiefsten Schmerze st6hnen und le-
ben kann, wie er — er hat das an Rosegger geschrieben — gerade lebte in
der Zeit, in welcher etwa diese «Personliche Bitte» geschrieben sein
kann. Er schrieb an Rosegger: «Ich fiirchte nicht, Pessimist zu werden,
aber ich fiirchte, da ich manchmal auch nur wenige Augenblicke den
immer fortdauernden Schmerzen abgewinnen kann, wahnsinnig oder
blédsinnig zu werden!»> Wahnsinnig oder blédsinnig zu werden konnte
er fiirchten, aber nicht konnte er befiirchten, Pessimist zu werden, er,
der seinen Dichterzug durch die Welt begonnen hat mit den Worten, die
wahrhaft wie ein ganzes Lebensprogramm wirken. Denn, als Robert
Hamerling seine erste groflere Dichtung «Venus im Exil» in die Welt
schickte, da trug sie das Motto:

Zieh’ hin, ein heiliger Bote,

Und sing’ in freudigen Tonen

Vom tagenden Morgenrote,

Vom kommenden Reiche der Schonen.

Und so war er im Grunde genommen sein ganzes Leben lang. Es pragt
sich einem allerdings tief eine Szene ein, an die man erinnert werden
mufl, wenn man Hamerling, den Osterreichischen Dichter, in seiner



ganzen Eigenart so recht verstehen will. Es ist einige Monate, einige
Wochen vor seinem Tode gewesen, da iibersiedelte er aus seiner Woh-
nung in der Stadt Graz — in der Strafle, die damals Realschulstrafie
genannt war, die jetzt Hamerlingstrafle heifit — in sein kleines Som-
merhduschen, das so lauschig gelegen war an der Peripherie der Stadt.
Zwei Dienstminner mufiten den Kranken heruntertragen, drei Etagen
hoch, so hoch war seine Wohnung gelegen. Mehrmals war er einer Ohn-
macht nahe. Aber zu beiden Seiten hatte er, umwunden von einem
breiten Band, das ihm stolagleich vom Hals herunterhing, zwei Pakete
hingen, die eingewickelten Manuskripte seines letzten Werkes, der
«Atomistik des Willens». Es ist charakteristisch fiir die Art, wie dieser
Dichter lebte, und was er liebte. Nicht einen Augenblick wollte er die-
ses Manuskript seines philosophischen Werkes aus seinen Hinden in
andere Hinde geben! So krank war er, dafl er von zwei Dienstminnern
heruntergetragen werden mufite, aber bewahren wollte er sich das, wor-
in er lebte. Und jetzt wurde er heruntergetragen und hinausgefahren
nach dem Stiftinghaus, bei schonstem Sonnenschein, und stohnte: Ach,
wie angenehm, so zu fahren, nur nicht so krank, nicht so krank! — Aber
aus dieser dufleren Lebenslage heraus arbeitete eine Seele, ein Geist, der
zugewendet war allem Groflen, Schonen, allem Geistigen in der Welt,
arbeitete so aus der Quelle des Grofien, Schonen, Geistigen heraus, daf§
uns im Grunde genommen nur ganz natiirlich klingt, was er tiber die
pessimistische Stimmung sagte, was aber zugleich so klingt, dafl uns in
Hamerling ein Geist erscheint, der eine lebendige Dokumentation des
Kosmos ist daflir, daf} in jeder menschlichen Lage mdglich ist der Sieg
der Geisteskrafte im Menschen iiber die auch noch so sehr widerstre-
benden materiellen und sinnlichen Krifte.

Neunundfiinfzig Jahre vorher, also im Jahre 1830, war Robert Ha-
merling im osterreichischen Waldviertel geboren, in jenem Osterreichi-
schen Waldviertel, das durch seine eigentiimliche Naturkonfiguration
so sehr — und zumal wohl noch mehr als heute, wo es auch schon durch-
kreuzt ist von Eisenbahnen — dazu geeignet ist, die Seelen, wenn sie
aufgeweckt sind, in sich selbst zu konzentrieren, die Seelen in sich selbst
zu vertiefen. Es ist im Grunde genommen eine von der Kultur ziemlich
verlassene Gegend, dieses Waldviertel, obwohl eine dorther stammende,



in dem diesseits der Leitha gelegenen Usterreich, weit und breit be-
rilthmte Personlichkeit in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts gelebt
hat. Diese Persdnlichkeit ist jetzt wohl vergessen, lebt aber wahrschein-
lich wenigstens noch in der Umgebung des Waldviertels in der Erinne-
rung der Leute, in zahlreichen Sagen des Volkes nach. Ich mufl sagen,
ich habe von der Beriihmtheit dieser Personlichkeit oftmals erzihlen
horen, denn meine beiden Eltern stammten aus dem Waldviertel, und
so konnte ich den Nachklang dieser eigentiimlichen Berithmtheit we-
nigstens horen, der charakteristisch ist fiir die ganze kulturfremde Stim-
mung des Waldviertels. Diese beriihmte Persdnlichkeit war namlich
einer der «beriihmtesten» Raubmérder jener Zeit: der Grasel. Beriihm-
ter als alle, die aus dem Waldviertel hervorgegangen waren, ist sicher
dieser Grasel.

Hamerling hat noch in seinen spéteren Jahren einmal einiges iiber das
Waldviertel geschrieben, und ich méchte nur ganz wenige Zeilen von
dem vorlesen, was er iiber das Waldviertel geschrieben hat, von seinem
Heimatlande, in dem er in dem ersten Jahrzehnt oder in den ersten
finfzehn Jahren seines Lebens aufgewachsen ist. Ich will es vorlesen,
weil ich glaube, dafl durch solche Schilderung viel mehr Streiflichter
auf das geworfen werden, was Hamerling ist, als durch irgendeine pro-
fessorale Charakterisierung. So schreibt er: «Ich weify nicht, wieviel
die Erbauung einer Eisenbahn, welche das Waldviertel beriihrt, an der
Weltabgeschiedenheit desselben geindert hat. Im Jahre 1867 war das
Erscheinen eines Fremden dort noch ein Ereignis. Kam ein solcher zu
Fufl oder zu Wagen des Weges, so blieben die pfliigenden Rinder auf
dem Felde stehen, um mit seitwirts gewendeten Kopfen die neue Er-
scheinung anzuglotzen. Der Bauer machte einige schwache Versuche,
sie mit der Geiflel anzutreiben — vergebens; am Ende tat er wie sie, und
der Pflug rastete, bis der Fremde hinter dem nichsten Hiigel oder
Wildchen verschwunden war. Auch das ein Bild von idyllischer Stim-
mung!»

Aber wie eine Seele herauswichst aus der Umgebung, wie eine Indi-
vidualitit wird, das zeigt sich uns ganz besonders an Hamerling. Der
Sohn eines armen Webers war er. Und als Hamerling noch nicht ein-
mal das «Ich» aussprechen konnte, wurden die Eltern aus dem Hause



fortgejagt, weil sie ganz verarmt waren. Der Vater muf3te in die Fremde
ziehen, die Mutter blieb mit dem kleinen Hamerling in dem Schénauer
Waldviertel zuriick. Da erlebte das Kind die Schonheiten des Wald-
viertels. Und dem spiteren Hamerling blieb aus jener Zeit eine Szene
im Gedichtnis zuriick, von der er glaubte, daff er durch jenes Erlebnis
eigentlich sein Wesen gewonnen hat. Als siebenjihriger Knabe stieg er
einmal einen Hiigel hinunter. Es war am Abend, im Westen ging die
Sonne hinunter. Goldig kam es ihm aus dem goldenen Sonnenschein
entgegen, und was in Hamerlings Augen aus dem goldigen Schein her-
ausgldnzte, schildert er in der folgenden Weise: «Zu den bedeutsamsten,
aber freilich am schwersten mitteilbaren Erinnerungen meiner Kna-
benzeit gehdren die oft seltsamen Stimmungen, die teils als lebhafte
Eindriicke und Anregungen des Moments, meist vom Naturleben um
mich her ausgehend, teils als wache Triume und Ahnungen durch die
Seele des umherschweifenden Knaben zogen. Der Mystiker Jakob Bohme
erzahlte von sich, dafl der hohere Sinn, das mystische Geistesleben auf
wunderbare Weise in dem Momente bei ihm erweckt worden sei, als er
sich triumend in den Anblick einer im hellen Sonnenlicht funkelnden
zinnernen Schiissel versenkte. Vielleicht hat jeder geistige Mensch so eine
Jakob Bohmesche Zinnschiissel irgendwelcher Art gehabt, von welcher
seine eigentliche innere Erweckung sich herschreibt. Ich erinnere mich
sehr lebhaft an einen gewissen Abend, an welchem mir — ich mochte sie-
ben Jahre zihlen —, als ich einen Bergabhang herunterging, der Sonnen-
untergang im Westen wie eine Wunder- und Geistererscheinung entge-
genleuchtete und mein Gemiit mit einer unvergefllich-merkwiirdigen
Stimmung, mit einer Ahnung erfiillte, die mir heute wie eine Berufung
erscheint und in welcher mein ganzes kiinftiges Geschick sich spiegelte.
Ich eilte mit gehobener Brust einem unbekannten Ziel entgegen und zu-
gleich lag eine Schwermut iiber meiner Seele, dafl ich hitte weinen
mogen. Wiare jener Moment ein aus seinen nachsten Bedingungen er-
klarlicher, nicht in seiner Art einziger gewesen, er hitte sich gewif}
nicht so unausloschlich in mein Gedichtnis eingegraben.»

So war es in des Dichters siebentem Jahre, so war es, als die dichte-
rische und die Geistesmuse thm nahte. Dazumal wurde, man mdochte
sagen, aus dem Kosmos selber heraus in diese Seele der Keim gelegt zu



allem, was dann aus ihr wurde. Es ist schén, wenn Hamerling einer
solchen Erscheinung, wie einem Wunder, das der Kosmos selber mit
ihm angestellt hatte, seine dichterische Berufung zuschreibt.

Wegen der Verarmung der Eltern mufite der Knabe aufgezogen
werden in dem Zisterzienserkloster Zwettl. Er muflte dafiir, daf er
dort den ersten Gymnasialunterricht erhielt, im Chor der Singerknaben
des Klosters mitsingen. Hamerling war damals zwischen zehn und
vierzehn Jahren, als er in diesem Kloster war. Er hatte sich innig an-
geschlossen an eine merkwiirdige Personlichkeit in diesem Kloster, an
den Pater Hugo Traumihler. Der Pater Traumihler war ein Asket, eine
Personlichkeit, ganz ergeben mystischer Versenkung und asketisch
strengem Leben. Man kann sich denken, wie der Knabe, in dem im
Grunde genommen damals schon der Durst nach der Schonheit des
Weltalls lebte, aber doch der Drang nach Vertiefung der Seele immer
rege war, angeregt werden konnte von den inneren Erlebnissen, die der
eigenartige Pater Traumihler ihm erzihlen konnte von dem inneren
Versenken in die Herz- und Seelengeheimnisse eines Mystikers, eines
Mystikers sehr elementarer, primitiver Art, der aber einen grofien Ein-
druck auf die Seele Hamerlings machte. Aber man kann Hamerling
nicht als Dichter schildern, wenn man nicht hinweist auf das, was in
ihm so einzig grofl war: die Sehnsucht, ein grofler Mensch zu sein. Als
er spater einmal, nachdem er lingst aus dem Waldviertel weg war,
wieder eine Reise dorthin machte, da fragten die Leute, die wufiten,
daf} er von dort stammte, was er denn werden wolle. Aber Hamerling
hatte sich, obwohl er bereits weit die Zwanzig iiberschritten hatte, nicht
iberlegt, was er werden wollte. Und da fiel ihm auf, daff man in diesen
Jahren a