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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 6ffentlich wie auch fiir
die Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Ge-
sellschaft. Er selbst wollte urspriinglich, daf seine durchwegs frei
gehaltenen Vortrige nicht schriftlich festgehalten wiirden, da sie
als «miindliche, 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 kot-
rigieren konnte, mufl gegeniiber allen Vortragsveroffentlichungen
sein Vorbehalt beriicksichtigt werden: «Es wird eben nur hinge-
nommen werden missen, dafl 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 offent-
lichen Schriften duflert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie
«Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist
am Schiufl dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt glei-
chermaflen auch fir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche
sich an einen begrenzten, mit den Grundlagen der Geisteswissen-
schaft vertrauten Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde 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.
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ERSTER VORTRAG
Dornach, 16.September 1916

Ich werde versuchen, in diesen Tagen die Betrachtungen iiber das Ver-
hiltnis des Menschen zum ganzen Universum weiter fortzusetzen, in-
dem ich sie auf ein anderes Gebiet, auf ein allgemeineres Gebiet bringe
und mir die Aufgabe setze, von einem bestimmten Gesichtspunkte aus
auf die in der Menschheitsentwickelung und namentlich in der Ent-
wickelung der Gegenwart wirksamen Krifte zu sprechen zu kommen.
Dazu brauche ich heute eine gewissermafien historische, eine geschicht-
liche Einleitung, eine geschichtliche Einleitung allerdings von den Ge-
sichtspunkten aus, die sich der Geisteswissenschaft ergeben. Wir haben
es ja Ofter betont, inwieferne die gewohnliche geschichtliche Betrach-
tungsweise eigentlich Fable convenue ist, und wie erst von den Aus-
gangspunkten geisteswissenschaftlicher Betrachtung Kldrung, Licht
auch in das geschichtliche Werden der Menschheit kommen kann. Wir
wissen ja, dafl, wenn wir die Evolution im groflen betrachten, wir
immer in den Vorgingen, die in der Gegenwart spielen, mit erblicken
miissen Zuriickgebliebenes aus der Vergangenheit. Wir nennen, wie wir
gesehen haben, dieses Zuriickgebliebene der Vergangenheit luziferisch
oder ahrimanisch, je nachdem es dieses oder jenes Wesens ist, worauf
wir auch in den letzten Betrachtungen gedeutet haben. Allein erst,
wenn man bei Dingen, die einem recht nahe liegen, die man in ihren
Wirkungen unmittelbar in der Umgebung betrachten kann, das Zu-
rickgebliebene und das im regelrechten Gange Fortschreitende be-
trachtet, kommt man zu einem vollig konkreten Verstindnis.

Daher mochte ich heute Ihre Blicke zunichst zuriickrichten nach
dem griechisch-lateinischen Zeitraum, also nach der vierten nachatlan-
tischen Periode, und mdchte einiges von dem beibringen, was das Ver-
stindnis eroffnen kann fir die Art, wie dieser griechisch-lateinische
Zeitraum in unsere Zeit hereinwirkt, wie gewissermaflen die Krifte
dieses griechisch-lateinischen Zeitraumes noch titig sind, wie sie 1n
einer gewissen Beziehung mitten unter uns sind, um daraus zu verste-
hen, wie sich der Mensch der Gegenwart gegeniiber den Einfliissen der



Evolution, in der wir ja natiirlich immer mitten drinnenstehen, zurecht-
finden kann. Denn nur dadurch, daff man sich zurechtfindet, ist man
im wahren Sinne des Wortes Mensch, ist man im wahren Sinne des
Wortes imstande zu begreifen, was man sogar in jedem einzelnen Au-
genblicke des Lebens als das Richtige zu tun hat. Allerdings, wenn es
sich um konkrete Fragen handelt solcher Art, wie sie heute besprochen
werden sollen, so bin ich in der Gegenwart in einer eigentiimlichen
Lage, da die Moglichkeit des Miflverstindnisses, und zwar zumeist
sogar des willentlichen, absichtlichen Mif3verstindnisses, ja sich so viel-
fach gezeigt hat. Ungefdhr in demselben Vierteljahre wurde ich von
der einen Seite her als ein wiitender Pangermanist bezeichnet, und von
der anderen Seite her wurde gesagt, daf} ich nichts verstiinde von wah-
rem Deutschtum und eigentlich nur romanisches Wesen in mir als
Krifte filhlte und nur romanisches Wesen verstehen konnte. Wenn
man in dieser Weise verstanden wird, so ist es begreiflich, dafl man
etwas von der Schwierigkeit des Verstindnisses, der Verstindigung
ahnt, und man kann ja dann doch nichts anderes tun, als das zu sagen,
was man fiir wahr erkannt hat, ganz ohne auf das eine oder andere zu
achten, wenn es sich darum handelt, die Wahrheit selber zu formulieren.

So also wollen wir unsere Blicke zuriickwenden nach dem grie-
chisch-lateinischen Zeitraum, nach diesem Zeitraum, der zu uns her-
iiberleuchtet zunichst durch alles das, was zuriickgeblieben ist vom
Griechentum, und durch alles das, was sich hereingelebt hat in die Ge-
genwart aus dem Romertum. Fihren wir uns einmal vor die Seele, was
man empfinden kann als das griechische Wesen, dieses griechische We-
sen, welches immer wieder und wiederum die Sehnsucht so vieler aus-
gezeichneter Seelen bildet, in welches sich immer wieder und wiederum
so viele vertiefen wollen. Einiges vom griechischen Wesen weif} ja wohl
jeder, entweder aus der Geschichte oder aus dem vielen sonstigen, das
als Denkmiler da ist vom griechischen Wesen. Da hat man von diesem
griechischen Wesen auf der einen Seite das, was in den Geschichts-
biichern steht. In diesen Geschichtsbiichern wird oftmals erzahlt, was
man die griechischen Taten nennen konnte, auch einiges von den grie-
chischen sozialen Einrichtungen. Angefangen wird oftmals beim Troja-
nischen Krieg; es wird weitergeschritten bis in die spateren Zeiten des



Griechentums, zu den Perserkriegen, in noch spitere Zeiten des Grie-
chentums, zum Peloponnesischen Krieg und so weiter, bis zum Unter-
gang des Griechentums durch die Romer. Das alles ist aber, ich mochte
sagen, nur das eine Kapitel in dem groflen Weltenbuche, das uns tiber
griechisches Wesen spricht. Ein anderes Kapitel ist alles das, was wir
ja auch ofter von der einen oder der anderen Seite her berithrt haben
in unseren Betrachtungen, was wir haben in den Gesingen Homers, in
den Dichtungen des Aschylos, Sophokles, Euripides, soweit sie auf uns
gekommen sind, was wir haben in den Gesingen des groflen Pindar
und in den Erinnerungen an die grofle griechische Kunstwelt, was wir
haben an Hinterlassenschaft der griechischen Philosophie.

Das ist, ich mochte sagen, das andere Kapitel, ein Kapitel, aus dem
uns spricht ein unendlicher Reichtum menschlicher Erlebnisse, mensch-
licher Empfindungen und Gefiihle, menschlicher Anschauungen, ein
unendlicher Reichtum von Vorstellungen {iber den Weltenbau. Und in
das alles spielt hinein, gewissermafien es tiberglinzend, {iberstrahlend,
was wir an griechischen Mythen, an griechischen Gottersagen haben,
und von dem wir ja so oft gehort haben, wie es in bildhafter Form in
wunderbarer Art ausdriickt, was die Griechen erschauen konnten in
bezug auf die Weltengeheimnisse. Auch einiges von dem ist an unsere
Seele herangetreten, was das griechische Mysterienwesen ist. Und all
das gehort eben zu diesem anderen Kapitel des Griechentums, zu jenem
Kapitel, welches den Menschen, der zum Geistigen aufblicken will, viel
mehr interessieren mufl als das erste Kapitel. Und wenn wir heute spre-
chen von dem, was uns die Griechen sind, so ist natiirlich viel mehr ins
Auge zu fassen dieses zweite Kapitel als das erste, das uns ja doch nur
Nachricht geben kann von den verginglichen Taten, aus denen viel-
leicht der Ruhm der Helden spricht, aber die doch nur weniges hinter-
lassen haben von dem, was irgendwie fiir heute noch eine Bedeutung
hat der Menschenseele gegeniiber, wihrend all das, was im zweiten
Kapitel vom Griechentum aus zu uns heriiber spricht, heute noch fiir
den Menschen, der da will, lebendig werden kann, indem er eintreten
kann selbst in das Begeisternde, eintreten kann in das Schopferische
dieses Griechentums. So kénnen wir die eine Seite der griechisch-latei-
nischen Zeit uns vor unsere Seele stellen.



Dann sehen wir, wie dieses Griechentum immer mehr und mehr ent-
gegeneilt seiner Reife gerade auf geistigen Gebieten. Das ist wunderbar
zu sehen, wenn man es im einzelnen wirklich sachgemifl verfolgen will.
Man braucht nur gewissermaflen den Extrakt des Geisteslebens zu
nehmen, man braucht nur zu nehmen die griechische Philosophie, wie
sie hervorgeht aus den alten groflen Philosophen, die Nietzsche «das
tragische Zeitalter der Griechen» genannt hat: Thales, Anaximander,
Heraklit, Parmenides, Anaxagoras. Wir blicken dann hin zu dem, der
in einer wunderbaren Weise ein neues Zeitalter eingeleitet hat, Sokrates,
und zu dem endlich, der ankniipfend an Sokrates die Menschheit in
einer unerhdrten Weise heraufgehoben hat zu geistigen Idealen, geisti--
gen ideellen Anschauungen, zu Plato. Dann tritt uns derjenige ent-
gegen, der doch trotz allem, was die Menschheit spiter gedacht hat,
die umfassendsten, die eindringlichsten Begriffe schon gefafit hat, zu
Aristoteles, der diese Begriffe so stark gefaflt hat, daf} Jahrhunderte
und Jahrhunderte nachher das noch nachzudenken hatten, was Aristo-
teles gedacht hat, und daf wir mit unserem Denken in der Auflenwelt
noch lange nicht so weit sind, mit allen Begriffen des Aristoteles schon
rechnen zu konnen. Goethe hat erst spiter in seinem «Faust» eingesetzt:
«Faustens Unsterbliches» ; zuerst hatte er im Manuskript stehen: «Fau-
stens Entelechie» — Entelechie, diesen aristotelischen Begriff, der in
einer viel intimeren Weise das Menschlich-Seelische, das durch die
Pforte des Todes geht, ausdriickt, als selbst das Wort «Unsterbliches»,
das ein negatives Wort ist, wahrend Entelechie ein positives Wort ist.
Aber Goethe hat wohl selber gefiihlt, als er schrieb: «Faustens Ente-
lechie wird von den Engeln himmelwirts getragen» —, dafl die neuere
Menschheit wenig Konkretes sich vorstellt bei dem Ausdruck Ente-
lechie; daher hat er den gebrauchlicheren Ausdruck «Faustens Unsterb-
liches» dann an die Stelle gesetzt. Aber er hat etwas gefiihlt von der
Tiefe des Entelechiebegriffs. Dieser Begriff und mancher andere Be-
griff, sie sind noch nicht gehoben, weil das Griechentum, als es zu seiner
Reife schritt, wirklich die Begriffe fein plastisch ausarbeitete und aus
der Wirklichkeit heraus holte, und die Menschheit des fiinften nach-
atlantischen Zeitraums und auch schon in der Einleitung dieses Zeit-
raums im ersten Mittelalter, viel zuviel zu tun hatte, grobere Begriffe



fiir die auflere materielle Wirklichkeit zu verstehen, und die feineren
Begriffe, welche die duflere materielle Wirklichkeit im Sinne des Ari-
stoteles verbinden mit der geistigen Wirklichkeit, zunichst gar nicht
ordentlich sich vor die Seele schaffen konnte.

So sehen wir ein Wunderbares sich entfalten in dem gesamten grie-
chischen Kulturleben. Und als dieses griechische Kulturleben seiner
Reife entgegengeht, als das Griechentum tmmer weiter und weiter-
schreitet, man mochte sagen, in einzelnen Teilen dann tiberreif wird,
da wird es gewissermaflen, wie man so sagt, erobert, duflerlich iiber-
wunden von dem Romertum. Es ist ein merkwiirdiger Prozef}, wie die-
ses Griechentum von dem R6mertum, wie man sagt, iiberwunden wird.
Und in den beiden Kulturstromungen, dem Griechentum und dem
Roémertum, haben wir das, was den vierten nachatlantischen Zeitraum
zusammensetzt, so dafl das Verstindnis dieser beiden Kulturstromun-
gen duflerlich, exoterisch erldutern kann dasjenige, was innerlich wirkt
und webt in diesem vierten nachatlantischen Zeitraum. Unterworfen
also wird Aduflerlich das Griechentum vom Romertum, unterworfen
wird es so, dafl man in dem ganzen Prozef}, der sich nun abspielt zwi-
schen dem Griechentum und dem Romertum, ein weltgeschichtlich
interessantestes Faktum vor sich hat.

Zunichst das Romertum. Anders als das Griechentum steht das R6-
mertum im Verhiltnisse zur Gegenwart. Es gibt viele Seelen, welche
das Griechentum suchen; aber man mufl es suchen, man muf es sich
gewissermaflen immer erst herausholen aus einer grauen Geistestiefe.
So ist es nicht mit dem R8mertum. Dieses Romertum lebt in einer Weise
viel starker, als man gewohnlich glaubt, in unserer gesamten europi-
ischen Gegenwart weiter fort, lebt noch. Wir brauchen nur daran zu
denken, wie lange Zeit iiberhaupt alles Denken der europiischen Vol-
ker, der an der europidischen Kultur teilnehmenden Vélker, in lateini-
scher Sprache gepflogen wurde. Wir brauchen nur daran zu denken,
welche Bedeutung fiir diejenigen, die heute sich vorbereiten fiir fiih-
rende Lebensstellungen, noch immer die lateinische Sprache hat, das
heiflt, das bis in unsere Tage herein kristallisierte RGmertum; wieviel
von Vorstellungen, Empfindungen, von Seelenformationen aus dem
Romertum unmittelbar aufgenommen wird! Unendlich viel wird



gedacht im Stile des Romertums. Juristerei wird zum groflen Teil nur
im Stile des Romertums gedacht. Aber auch viele andere Begriffe sind
heute noch so geformt, dafl sie im Stil des Romertums geformt sind.
Und eben gerade diejenigen, die fiir fihrende Stellungen sich vorberei-
ten, sie miissen durch eine solche Erziehung, durch eine solche Schulung
hindurchgehen, daf sie mit der romisch-lateinischen Sprache eine grofie
Fiille von Empfindungen dieser Welt aufnehmen, so daf unser 6ffent-
liches Leben iiberall durchzogen ist von Begriffen, die aus dem rémisch-
lateinischen Wesen stammen, viel mehr, als der einzelne glaubt. Der
Bauer murrt vielleicht gegen dieses lateinische Wesen, aber zuletzt
nimmt er es hin; er 1iflt sich ja sogar auch die Messe in lateinischer
Sprache vortragen. Und wie lange ist es her, daf} die europiischen V6l-
ker sich gestemmt haben gegen das Ubermafl desjenigen, was an Ein-
fliissen vom lateinischen Wesen, vom romisch-lateinischen Wesen aus-
gegangen ist? Bis ins Blut hinein dringt dieses romisch-lateinische We-
sen bei denjenigen, die zu fithrenden Stellungen sich vorbereiten. Und
was die obere Schicht der europiischen Menschen denkt in bezug auf
Geschichtliches, Politisches, Juristisches, auch das Verwaltungsmifige,
das ist nicht blof dem Namen nach, sondern der Denkweise nach im
hohen Grade durchsetzt von romisch-lateinischem Wesen. Also anders
als zum Griechentum steht der europiische Mensch zum romisch-latei-
nischen Wesen, zu der anderen Strémung, zu der zweiten Stromung
des vierten nachatlantischen Zeitraums.

Und nun stellen wir einmal das R6mertum neben das Griechentum
hin, wie man es mufl, wenn man wirklich verstehen will. Man kann
sich kaum unter den Fakten der neueren historischen Entwickelung,
wenn ich das Griechentum und Romertum zur neueren rechne, starkere
Gegensitze denken, trotz aller anderen Gegensitze auf dem Gebiet des
Geistes, als das Griechentum und das Romertum. Das Griechentum -
obzwar das nicht genau gesprochen ist, aber mit einem Ausdruck der
Gegenwart, der heute verstanden wird —, so wie es uns erscheint von
einem gewissen Distanzpunkte aus, ganz in Phantasie und kiinstlerisch-
philosophisches Wesen getaucht, ganz erglinzend in Formen und inne-
ren Bedeutungen, ganz sprechend von Seele und Geist. Dagegen das
Romertum — nichts von alledem durch sein eigenes Wesen, nichts von



alledem, was gerade, wenn man das Griechentum an sich betrachtet,
das tief Bedeutsame am Griechentum ist. Die Romer, ein Volk — als
Volk — ohne Phantasie, ohne jene Ergriffenheit von unmittelbar kos-
mischem menschlichen Leben, in die alles griechische Seelenleben ge-
taucht war. Das unerhort freie Leben der Griechen — wenn auch das
Sklaventum in Griechenland ausgebreitet war, als Volkskultur zeigt
das griechische Leben Freiheit in unerhorter Weise —, das freie griechi-
sche Leben unterjocht von dem Romertum, unterjocht von einer rein
juristisch-phantasielosen, soldatisch-phantasielosen, politisch-phanta-
sielosen Kultur! Diejenigen, die selbst das Romertum in der neueren
Zeit lieben, aber es kennen und aus Kenntnis und nicht aus Unkenntnis
sprechen, die wissen, dafl das Romertum weder auf dem Gebiete der
Wissenschaft, noch auf dem Gebiete der Kunst irgendwie originell war.
Heriibergenommen von Griechenland hat das R6mertum, nachdem es
das Griechentum politisch, soldatisch iiberwunden hatte, dasjenige,
was im Griechentum lebte an Kunst, an Wissenschaft. Und selbst die
grofiten romischen Dichter, sie sind wirklich nichts anderes, verglichen
mit der Geistesgrofie der griechischen Kunst und griechischen Dich-
tung, als Nachahmer, blofle Nachahmer.

Und nun wird dieses Romertum grofl auf ganz anderen Gebieten.
Es wird eben gerade grofl auf denjenigen Gebieten, um die sich die
Griechen weniger kiimmerten, fiir die sich die Griechen weniger inter-
essiert haben: es wird grof8 auf juristischem, auf politischem, auf sol-
datischem Gebiete. Es entwickelt Anschauungen, Empfindungen auf
diesen Gebieten, die eben durch die eigentiimliche Artung des romischen
Volkes so stark sind,daf sie so lange fortwirken, wie wir heute verzeich-
nen konnten. Insbesondere zeigt sich der Unterschied des Griechentums
und des Romertums dann, wenn man innerlich, dem Geistigen nach, die
griechische Sprache und die romisch-lateinische Sprache betrachtet.
Geister, die tiefer gesechen haben, wie im 19. Jahrhundert Herbart,
wollten daher, dafl der Gymnasialunterricht anders eingerichtet werde
als er unter der michtig fortstirmenden Welle des Romertums gewor-
den ist. Dieser Gymnasialunterricht ist ja so, dafl man zunichst Latei-
nisch lernt und dann Griechisch. Herbart wollte, dafl man zuerst Grie-
chisch lernt und dann Lateinisch, weil er der ganz richtigen Mejnung



war, dafl man fiir das Seelenhafte, innerlich intim Wirkende des grie-
chischen Idioms abgestumpft wird, wenn man vorher Lateinisch lernt.
Es ist bisher nicht dazu gekommen, aber es ist ein Ideal vieler einsich-
tiger Padagogen in der Gegenwart. Aber von Einsicht wird ja die Ge-
genwart nicht geleitet, und sie hat das Karma der Einsichtslosigkeit zu
tragen.

Die griechische Sprache zeigt als Sprache tberall, daf} hinter dem
griechischen Geistesleben dasjenige steht, was hereingeflossen ist aus
den alten Imaginationen des dgyptisch-chaldiischen Zeitraumes. Aller-
dings, die heutige Menschheit ist ja oftmals nicht sehr geeignet dazu,
zu fiihlen hinter jedem griechischen Wort dieses Lebendige, das da war
in der griechischen Seele. Da war das Wort in der Tat mehr eine duflere
Gebirde fiir ein volles, inhaltsvolles Erleben. Gewif}, die Imagination,
das bildhafte, visionelle Vorstellen war nicht mehr in dem Grade bei
den Griechen vorhanden wie im dgyptisch-chalddischen Zeitraum.
Aber den Worten merkt man noch an, dafy ein Nachempfinden, ein
starkes inneres Nacherfithlen in der griechischen Seele lebt von dem,
was das alte imaginative Vorstellen durchweht hat. Und in das Wort
dringt sich iiberall hinein, ich mdchte sagen, ein Nichtachten des blo-
flen Wortes in der griechischen Sprache, ein noch Gesittigtsein von
Seelenhaftigkeit. Den besten iiberlieferten griechischen Worten merkt
man diese Seelenhaftigkeit an. Man schaut durch das Wort hindurch;
man hort nicht das Wort unmittelbar, sondern schaut durch das Wort
hindurch auf einen Seelenprozef}, der sich abspielt. In der Lautung und
in der grammatikalischen Konfiguration der griechischen Sprache ist
dieses ausgedriickt.

Anders ist das bei der romisch-lateinischen Sprache. Dasjenige, was
Sie verfolgen konnen mit Bezug auf die Mythologie, ist ein Charakte-
ristikon des lateinisch-romischen Idioms selber. Nehmen Sie die grie-
chischen Mythen mit den Gotternamen, die iiberliefert sind: Sie werden
tiberall hinter den Gotternamen die konkretesten mythischen Begeben-
heiten finden. Und wiederum in den mythischen Begebenheiten drin-
nen werden die Gotter lebendig, so daf sie vor uns stehen, an uns vor-
ibergehen, dafl sie sich unmittelbar — vergleichsweise gesprochen — wie
Fleisch und Blut, aber seelisch gemeint, uns darbieten. Nehmen Sie die



Gotternamen der Romer, den Saturnus, den Jupiter: fast zu abstrakten
Begriffen sind sie geworden. Das, was dahintersteht im Griechentum,
hat sich verloren, zu abstrakten Begriffen sind sie geworden. Und so
ist es mit dem romisch-lateinischen Idiom. Vieles von dem, was hinter
der griechischen Sprache liegt, hat sich verloren. Und das Wort selber,
wie es lautet, wie es in der Sprache grammatikalisch sich bildet, das
Wort selbst ist dasjenige geworden, auf das man die Aufmerksamkeit
richtet, in dem man lebt. Das unmittelbar Seelenhafte, das kernhaft
Gemiitsinnige, das die griechische Sprache hat, das ist in der lateini-
schen Sprache selber einem Kilteren gewichen. Daher bedurfte es im
lateinisch-romischen Wesen hinter der Sprache nicht jenes Nachklanges
von imaginativemn Leben — das war ja nicht mehr da —, sondern es be-
durfte des Affektes, der Leidenschaft, der Emotion, um gewissermafien
die Worte in Bewegung zu bringen. Denn die lateinische Sprache ist im
vollsten Sinne eine logische Sprache, und damit sie nicht blof} logisch
kalt verlauft,muf} dasjenige, was in ihr ausgedriickt wird, fortwzahrend
angefacht werden von dem Emotionellen, das immer hinter dem rémi-
schen Leben ist und das in der ganzen romischen Geschichte lebt. Dieses
ganze zweite Kapitel, das ich angefithrt habe, findet sich nicht in der
gleichen Art in der romisch-lateinischen Geschichte. In dieser romisch-
lateinischen Geschichte sind die Dinge, die das erste grofle Kapitel aus-
fillen, die Hauptsache. Und diese Hauptsache lernen zunichst auch
unsere jungen Leute als das Tonangebende in der Welt, in der mensch-
lichen Entwickelung. Und Juristerei zu fassen und menschliche Zusam-
menhinge, wie sie sich aus der Emotion herausleben, darzustellen, das
ist gewissermaflen das Geheimnis der lateinischen Sprache geworden.

Man mufd solche Dinge heute schon ohne Sympathie und Antipathie
betrachten, wenn man sie wirklich verstehen will; denn es ist wichtig,
diese Dinge zu verstehen, weil sie eine so grofle Rolle eben gerade in
unserem Bildungsleben spielen, weil sie sich so hineingenistet haben in
unser Bildungsleben. Bedenken wir, aber wie gesagt ganz ohne Sympa-
thie und Antipathie, rein historisch, welche Dinge eigentlich aufgenom-
men werden von dem jugendlichen Gemiite, indem romische Geschichte
studiert wird. Vieles bleibt ja unausgesprochen; aber das Unausgespro-
chene wird ja erst recht vom astralischen Leibe aufgenommen und lebt



dann in den Empfindungen, lebt in den Gefiihlen der Menschen weiter.
Das, was wir heute Recht nennen, gewif}, es war in der einen oder in
der anderen Weise vor der romischen Kultur da; aber so, wie wir heute
das Recht verstehen, ist es gewissermafien eine Erfindung der Romer.
Jenes Recht, das sich besonders gut eignet, geschrieben zu werden, jenes
Recht, das sich besonders gut eignet, in Paragraphen die Dinge abzu-
teilen, hiibsch einzuteilen, Begriffe iiber- und unterzuschachteln, es ist
eine Erfindung des romischen Volkes. Und warum hitten die Romer
denn nicht der Welt sagen sollen, was Recht ist und wie man recht han-
delt? Das wird ja doch, nicht wahr, unmittelbar illustriert, warum sie
das haben tun sollen, wenn man bedenkt, daf sie ihre eigene Geschichte
zuriickfithren auf Romulus, der seinen Bruder erschlagen hatte, der alle
diejenigen, die etwas ausgefressen hatten in der Nachbarschaft, zusam-
mensammelte, um daraus die ersten romischen Biirger zu machen; daf}
sie zuriickfiihren die Moglichkeit, ihr Geschlecht fortzupflanzen, auf
den Raub der Sabinerinnen! Also scheint ja doch wirklich, mit Hilfe
jener Macht, die dadurch schafft und wirkt, dafl sie den Widerstand in
der richtigen Weise betitigt, dieses Volk in der Tat berufen worden zu
sein zur Erfindung des Rechts, zur Ausrottung des Unrechts, dieses
Volk, das sich selbst zuriickfuhrt — die Manner auf Riuber und die
Frauen auf Frauenraub! Durch den Gegensatz, durch den Kontrast
erklart sich ja mancherlei in der Weltgeschichte. Man muf§ diese Dinge,
wie gesagt, ohne Sympathien und Antipathien betrachten, so betrach-
ten, wie sie sind.

Nun griinden die Romer nach und nach ein grofles Reich. Wir sehen,
wie zuerst unter dem Einflusse von alter magischer Weisheit die sieben
K&nige wirtschaften, die mehr sind als eine blofle Mythe — das haben
wir oft hervorgehoben —, wie aber zuletzt diese sieben Konige im Uber-
mute endigen. Wir gehen dann die Zeiten der Republik durch, von
denen sich die Menschheit noch immer nicht gesteht, wie wenig interes-
sant eigentlich fiir einen Gegenwartsmenschen doch diese Zeiten der
romischen Republik im Grunde sind. Das heiflt, obwohl sie so wenig
interessant sind, so wenig bedeutungsvoll fiir den Menschen der Gegen-
wart, bilden sie ja immerhin noch einen groflen Teil desjenigen, womit
man die Jugend heute bildet: diese Kimpfe der Patrizier und Plebejer,



diese Kampfe, die dann zu jenen Tatsachen gefiihrt haben, innerhalb
welcher wir den wenig erfreulichen Streit zwischen Marius und Sulla
sehen, in welchem wir sehen, wie Rom erzittert vor dem Catilina, schen
die unendliche Reihe von Sklavenkimpfen der furchtbarsten Art. Diese
ganze Reihe, sie steht heute vielfach da als das Bildungsmittel fiir un-
sere Jugend.

Und dann sehen wir, wihrend sich das auf dem rémischen Boden
selber zutragt, dieses ROmertum sich immer mehr und mehr ausbreiten,
so daf} es zum Imperium wird, gewissermaflen die ganze damalige be-
kannte Welt zu umfassen strebt und nach und nach auch wirklich um-
faflt. Aber wir sehen, wie der Romer sich allein fiihlt, fithlt in einer
Weise, bei der man manchmal nicht recht nachdenkt, wenn man sie
heute iiberblickt. Wie gut stimmen die Taten, nun, sagen wir eines
Caracalla oder anderer, zu der Erfindung des Rechtes fiir die Mensch-
heit? Man beachtet heute viel zuwenig, wie diese Romer Recht und
Macht auf sich vereinigt haben bei furchtbarster Knechtung ihrer Ko-
lonien und furchtbarster Knechtung derjenigen Vélker, iiber die sie
nach und nach ihre Eroberung ausgedehnt haben. Aber da die Ge-
schichte Roms so bekannt ist, ist es doch gut — weil es leicht ist —, sie
von einem reiferen Standpunkt, den man schon einnehmen kann, ein-
mal zu durchschauen. Man wird dann gewiff nichts in den Darstellun-
gen zu korrigieren haben, denn die werden schon richtig gegeben in der
Geschichte, aber man wird manches an den Gefiihlen, die man dabei
einzusaugen gekriegt hat, zu korrigieren haben. Man kann allerdings
Gefiihle korrigieren; denn man konnte ja zum Beispiel sagen, wenn
man nicht ohne Sympathie oder Antipathie die ganze Sache betrachtet,
sondern mit der sehr hiufigen Sympathie und Antipathie: Ja, aber
haben denn die Rémer nicht aus sich heraus spater das romische Biirger-
recht den Bewohnern ihrer Kolonien gegeben? — Nun, auf die Motive
geschaut, nimmt sich das doch sonderbar aus, denn der Caracalla war
es, dem man sehr selbstlose Motive nicht gerade zuzutrauen hat, son-
dern romisch-egoistische Motive, der den Kolonisten das rémische Biir-
gerrecht gegeben hat. Das spricht genug fiir die Art und Weise, wie die
Seelen lebten im alten Romertum. Es gab allerdings edle Juristen, die
mit Seelenhaftigkeit sich der Jurisprudenz gewidmet haben, wie zum



Beispiel den Papinian, ein edler Mann; aber Caracalla hat ihn hin-
morden lassen. Und so kdnnte man noch viele Beispiele anfiihren, die
schon zu einer Korrektur der Empfindung fithren wiirden.

Heriibergenommen in der Weise, wie es eben konnte, hat das Romer-
tum das Griechentum. Das Griechentum flof ein in das Rémertum.
Geistig ist durchaus das Romertum von dem Griechentum iiberwunden
worden. Aber das Griechentum mufite diese Uberwindung mit seinem
Untergang bezahlen, mit seinem Untergang als politische, man kann
nicht sagen Einheit, denn die Griechen waren nie eine politische Ein-
heit, sondern als politische Gemeinschaft, mit seinem Untergang als
politische Gemeinschaft. Bossuet sagt mit Recht, allerdings indem er
seine Bewunderung an diese Worte kniipft, aber Worte kénnen ja rich-
tig sein und man kann sie in verschiedener Weise empfinden: Das ein-
zige, wovon man reden hort, ist die Grofle des romischen Namens. -
Gerade in den besten Zeiten des Romertums ist es die GréfRe des romi-
schen Namens, das, was in das Wort ausgeflossen ist, das, was das Wort
als solches, als Eigenschaft fiihlt und empfindet. Und so zeigt denn
auch, sozial gefafit, das R6mertum ungeheuren Reichtum, der aus den
Kolonien zusammenfliefit in Rom, und daneben ungeheure Armut
eines groflen Teiles der Bevolkerung.

In der ersten Zeit der Eroberung nimmt das Rémertum das Grie-
chentum hiniiber. Dann sehen wir,wie in das Romertum sich vorschiebt
das Christentum, wie das Christentum sich in das Romertum hinein-
schiebt und wie das Christentum seinerseits iiber sich ergehen lassen
muf} das Formale, das da liegt in dem romischen Wesen. Man koénnte
sagen: Hinein wichst alles das, was Institution ist des ersten Christen-
tums, in die Struktur des romischen Juristisch-Verwaltungsmifigen.
Und so wird das alte Romertum in der Kirchenbildung konserviert,
bewahrt. Dieses Kirchentum zeigt in seinen Institutionen gerade in
allem die Formen, die aus dem Romertum heraus gebildet sind, nimmt
auch die lateinische Sprache auf, um in der lateinischen Sprache zu
denken und damit, mit der Ausbreitung des Christentums, das romisch-
lateinische Wesen iiber Europa mit auszubreiten. Allerdings, als dann
das Romertum aufgenommen hatte Griechentum und Christentum,
kam eine Zeit, wo man empfand, dafl man eigentlich das Aufgenom-



mene nicht versteht, wo man es nicht wollte, wo man es wie einen
Fremdkorper empfand. Zunichst wirkte es michtig in der Zeit, als
man das Griechentum eroberte; aber allmihlich fiihlte sich das Romer-
tum in seinem juristischen, politischen Wesen erstarkt und empfand in
den Formen drinnen das Griechentum als etwas, was man nicht mehr
haben wollte. Und eine Folge davon ist ja, daf} dann im 6. Jahrhundert
der ostromische Kaiser Justinian, der das ganze politisch-juristische
Wesen des Romertums kodifizieren lieff im Corpus juris civilis, so dafl
alles beieinander war, was gerade im politisch-juristischen Wesen das
Romertum hervorgebracht hat, daf Justinian, der wie eine Inkarnation
des romisch-lateinischen Wesens war, trotzdem er driiben im ostromi-
schen Reiche herrschte, dafl er es war, der die athenischen Philosophen-
schulen nun endgiiltig schlof}, aufl6ste und die griechische Philosophie
ertOtete, ihren Betrieb nicht mehr gestattete. Er war es, der auch die
urspriingliche freie Entfaltung des christlichen Wesens ert6tete, indem
er hauptsichlich es bewirkte, dal Origenes, der die Weisheit des Grie-
chentums verbunden hat mit der Tiefe des Christentums, der noch
okkultes, also halb geisteswissenschaftliches Gut in das Christentum
hineingebracht hat, von der Kirche verdammt wurde. Es bewirkte die-
ses Justinian,

Und so sehen wir, wie ausfliefit in die Institutionen Europas das Ro-
mertum auf dem Umwege durch die Kirche, der sich dann die anderen
politischen Institutionen anpassen, gewissermaflen sich aus ihr ergeben,
indem die Herrscher ein besonderes Gewicht darauf legen, sich zu
nennen «Defensor fidei» — wenn sie auch nachher, als sie sich scheiden
lassen wollten, diesen Titel ablegten und eine eigene Kirche griindeten!
Nun ja, diese Dinge betrachtet man nicht immer so mit aller Griind-
lichkeit. Also solche Herrscher, sie nennen sich Defensor fidei, sie
nennen sich den «allerchristlichsten K6nig» und so weiter. Die Institu-
tionen des 6ffentlichen Lebens entwickeln sich herein aus dem Romer-
tum. Das Rémertum infiziert gewissermaflen alles, impft sein Wesen der
europiischen Bildung ein. Und so sehen wir denn, wie in den europi-
ischen Institutionen, nachdem Justinian den grofien Kodex des romisch-
juristisch-politischen Denkens angelegt hatte, nachdem er die griechi-
sche Philosophie ausgerottet hatte, nachdem er den Origenes hat ver-



dammen lassen, so sehen wir, wie fortlebt in Europa das Romertum
ohne den Inhalt des Griechentums; wie gewissermafien das Auferliche,
das im Wort erstarrt und in der dufieren Institution erstarkt, bleibt, wie
das fortlebt, und wie es herausgedringt hat das inhaltsvolle, geistig
vollsaftige Griechentum.

Die einsichtigen Okkultisten aller Jahrhunderte haben daher immer
ein gewisses Gefiihl gehabt, das sie erhalten haben, das einstimmig ist
unter denjenigen, die es nicht kaschieren wollen aus gewissen Griinden
heraus; sie haben das rechte Gefiihl gehabt, daf} fortlebte auf vielen
Gebieten, wie man sagte, das Gespenst, der «Revenant» des alten Ro-
mertums in den europiischen Institutionen.

Aber wir sehen immer wieder und wiederum, wie ins Folgende das
Vorhergehende hineinspielt, wie es wieder auflebt. Und so sehen wir,
daB noch ein zweites Mal das Romertum von dem Griechentum be-
fruchtet wird. Das erste Mal war es ja in der Zeit, als die Republik sich
ins Kaisertum hiniiberentwickelte in Rom, wo griechische Kunst, grie-
chische Philosophie, griechisches Geistesleben hiniiberflof nach Rom,
wo gewissermaflen die Romer das Griechentum lebten. Sie verhielten
sich ja wie die grofien Herren und machten es sich leicht, dieses Grie-
chentum heriiberzunehmen: die philosophisch gebildeten Griechen
wurden groflenteils als Erzieher der S6hne romischer Biirger angestellt,
als Sklaven eigentlich. So erhilt man eine Kultur, die man {iberwunden
hat, so nimmt man sie heriiber nach rémischen Begriffen.

Dann wiederum folgt eine besondere Epoche nach einer Epoche der
Stagnation, nach einer Epoche, von der die Geschichte sogar nur we-
niges verzeichnet, weil diese Epoche lebte in einer verkirchlichten Ju-
risprudenz und judiziell gewordenen Kirche, in einer verpolitisierten
Kirche; dann folgte wie ein Wiederaufleben des Griechentums die Zeit
von Dante bis zum Untergang der florentinischen Freiheit, die Zeit,
die wir bezeichnen als die Zeit der Renaissance, wo das Griechentum
wiederum auflebt im Romertum, wo die Romer wiederum griechisch
werden, wo insbesondere Raffael und die anderen, in deren Mitte Raf-
fael steht, Griechisches wiederum aufleben lassen im Romertum. Aber
es ist eine Renaissance; es ist keine Naissance, es ist eine Renaissance.
Und lange genug mufite Europa zuriickblicken zu dieser Renaissance.



Als Goethe nach Italien ging, suchte er nicht rémisches Wesen auf —
studieren Sie das, was Goethe in Italien erlebte; was suchte er? Grie-
chisches Wesen in Italien! Uberall suchte er durch das Romertum hin-
durch griechische Art und Weise zu erkennen. Wahrhaftig, so zusam-
menwachsen vergleichsweise — ich will das mehr als Bild sagen, was
ich jetzt sagen werde —, so zusammenwachsen konnten wiederum in
der Renaissance Griechentum und Christentum, daf} jetzt die Nach-
welt gar nicht mehr unterscheiden kann Griechentum und Christen-
tum in den Schopfungen der Renaissance. Gestritten wird, wie ich
Thnen 6fter schon gesagt habe, ob das beriihmte Bild Raffaels «Die
Schule von Athen», wie es genannt wird, wirklich in den Mittelfiguren
Plato und Aristoteles darstelle, oder ob es darstellt Petrus und Paulus.
Fiir das eine wie fiir das andere sprechen gewichtige Griinde; das eine
wie das andere wurde vertreten, so dafl an einem der hervorragend-
sten der Bilder nicht zu unterscheiden ist, ob man es mit griechischen
oder mit christlichen Gestalten zu tun hat. Aber es ist eben so zusam-
mengewachsen, daf jene wunderbare Ehe, welche im griechischen Gei-
stesleben geschlossen war zwischen dem Geistigen und dem Materiellen,
dafl jene wunderbare Ehe sich ebenso ausdriicken 1488t durch Plato
und Aristoteles, wie durch Petrus und Paulus. In dem Plato, den manche
sehen wollen in dem Bilde, das man «Die Schule von Athen» nennt,
sehen wir den Greis, der hinaufhebt die Hand ins himmlische Reich,
neben ihm stehend Aristoteles mit seiner begrifflichen Welt, hinunter-
weisend nach der materiellen Welt, um den Geist in der Materie zu
suchen. Ebensogut kann man in dem Hinaufweisenden den Petrus, in
dem Hinunterweisenden den Paulus schen. Aber immer ist wahrend
dieser Renaissance rechtmiflig die Sache auf zwei Personen verteilt.
Gegeniiber der Renaissance, die ein Wiederaufleben des Griechen-
tums war, mufl etwas Urspriingliches wieder kommen. Das kann nur
kommen durch Synthese, durch die hohere Synthese. Sie ist dadurch
gegeben, daf in derselben Person die eine wie die andere Geste sein
wird: die Geste hinauf zum Himmlischen, die Geste hinunter zum Ir-
dischen. Dann braucht man allerdings das Luziferische und das Ahri-
manische, einander kontrastierend. Was Sie sehen in einem der grofiten
Kunstwerke der Renaissance auf zwei Personen verteilt, miissen Sie in



unserer Gruppe, die geschaffen werden soll, sehen in der einen Person
des Menschheitsreprisentanten: die eine wie die andere Geste!

Es brauchte das Mittelalter oder die beginnende Neuzeit diese Re-
naissance, dieses Wiederaufleben des Griechentums. Und wie viel
schreibt sich doch an lebendigem Leben, wie es seither verflossen ist,
von dieser Renaissance her! Wir sehen, wie bei einem Philosophen wie
Nietzsche diese Renaissance wieder auflebt in seinen besten Jahren;
wir sehen, wie sie aus der Gelehrsamkeit des Jacob Burckhardt heraus-
spriefit in einer so wunderbaren Weise. Bis in die neueste Zeit wirkt sie
nach, diese Renaissance, und sie stellt sich wie etwas aus der fritheren
griechischen Zeit Heriibergehendes hinein in diese neuere Zeit. Man
kann sagen: Das Griechentum ist duflerlich vernichtet worden von
dem ROmertum, aber viele Sprossen griechischer Geisteskrifte sind ge-
blieben. Ungefahr bis zum Jahre 333 — denn Justinian hat nur noch
den Sarg vernagelt, der zu zimmern begonnen wurde seit dem 4. Jahr-
hundert — haben sie noch gereicht, hereingereicht, diese griechischen
Geisteshelden. Und so wie zuriickgebliebene Triebe der geistigen Welt
kommen sie wieder hervor in der Renaissancezeit. Man mdchte sagen:
Wie in der groflen Evolution gewisse Mondenkrifte zu einer bestimm-
ten Zeit wiederum aufleuchten, ohne deren Aufleuchten die mensch-
liche Vernunft und die menschliche Sprache nicht hitten geboren wer-
den konnen, so leuchtet das Griechentum wie ein zuriickgebliebener
Faktor wiederum auf im 15., 16. Jahrhundert und bildet die Renais-
sance. Da haben wir ein lebendiges Beispiel, wie dasjenige, was zurlick-
geblieben ist und was in einer spiteren Zeit dennoch als Luziferisches
wirkt, zum Fortschritte der Menschheit gewendet wird in der Gesamt-
vernunft des Werdens. Gewif}, das zuriickgebliebene Griechentum, das
in der Renaissance erscheint, man kann es als etwas Luziferisches an-
sprechen, und es hat ja alle Nebenerscheinungen von Luziferischem
erzeugt, wenn wir neben den Gestalten von Leonardo, von Michel-
angelo, von Raffael solche Gestalten sehen wie Alexander VI., den
Papst, oder wie Cesare Borgia und die anderen, die als die Begleit-
erscheinung dieser Renaissance erscheinen.

Europa brauchte diese Renaissance, denn diese Renaissance bot
Europa recht, recht viel. Und so haben wir denn wiederum, vom 15.,



16. Jahrhundert ab erst recht, wenn auch jetzt in einer verhiillteren
Gestalt, die beiden Strémungen: die eine, die wieder erneuert war in
der Renaissance, die andere, die eigentlich immer fortgewirkt hat und
geblieben ist im Romanismus, die nur die mannigfaltigsten Formen
und Verinderungen durchgemacht hat. Und so laufen sie in der neue-
ren Zeit wiederum nebeneinander, die beiden Strémungen, tief ein-
schneidend nebeneinander, haben eine auflerordentlich grofle Bedeu-
tung. Und man muf}, wenn man so etwas bespricht, sich schon bekannt-
machen mit einer Lebens- und Weltenauffassung, die imstande ist, nicht
bei den Worten gleich Sympathien und Antipathien zu empfinden,
sondern objektiv zu charakterisieren, wirklich die Dinge anzusehen.

Wir haben viele Renaissancevorstellungen, viele Renaissancebegriffe,
die weniger auf dem Wege der Schulung der Jugend als auf dem Wege
des mehr geistigen Lebens zu den Menschen kommen. Wiederum weif}
man von diesen Sachen nicht viel; aber sie leben bei jedem, diese Re-
naissancebegriffe, und sie sind ein anderes Element als das, was eigent-
lich nie verschwunden ist, sondern sich immer nur fortgebildet hat als
die Begriffe und Anschauungen des Romanismus. Eine Art imagina-
tiven Elementes, eine Rettung des imaginativen Elementes liegt in der
Renaissance, ein Sich-Entwinden dem bloflen Logischen, ein Sich-Ent-
winden dem Kalten des Latinismus, der den emotionellen Nachschub
immer braucht, um sich zu beleben, weil er in sich selber kalt ist.

Dem stellt sich alles das gegeniiber, was als erhebendes Lebensele-
ment durch die Renaissance wiederum Europa zugefiigt worden ist:
imaginatives Leben. Und dieses imaginative Leben muflte ja heriiber-
gebracht werden aus dem Griechentum; denn wir werden morgen
sehen, was gerade das bedeutete, dafl angefacht wurde imaginatives
Leben, schon als die neue Zeit begann, schon als der vierte in den fiinf-
ten nachatlantischen Zeitraum heriiberwuchs; was es bedeutete, dafl
die Renaissance gewissermafien Pate gestanden hat bei der Geburt des
fiinften nachatlantischen Zeitraums. Dieser fiinfte nachatlantische
Zeitraum mufd sich entwinden — indem er nicht gleich wiederum eben
allerlei Gefiihlsbegriffe anwendet, sondern indem er erkennt, er mufl
sich entwinden dem Romanismus, in der Bedeutung, wie wir versuch-
ten, es heute zu schildern. Die Grofle dieses Romanismus wird ja da-



durch nicht verkleinert. Aber in dem Gleichklang,in dem Waagehalten
und richtigen Abwigen liegt das Heil der Evolution, nicht in dem
Sich-Wenden zu dem einen oder zu dem anderen einseitigen Extrem.
Viele Begriffe leben innerhalb der europiischen Menschheit, die Ver-
fithrer und Versucher sind, weil sie vom romisch-lateinischen Wesen
geblieben sind, und weil sie wie versucherische Begriffe leben, indem
sie einen Begriffs- und Empfindungskomplex in die Seele hereinbrin-
gen, dessen man sich nicht immer vollstandig bewufit ist. Gewif} — ich
wies schon darauf hin —, man kann nicht sagen, die Romer hitten das
politisch-judizielle Element vollig erfunden; aber in der Art haben sie
es doch erfunden, wie wir es heute charakterisieren wollten. Und gegen-
iber dem, was der Grieche an den Menschen gesehen hat aus seinen
lebendigen Imaginationen oder beziehungsweise aus den Erbschaften
aus lebendigen Imaginationen heraus, hat der Romanismus einen be-
stimmten Begriff gebildet, der in dieser Bedeutung erst im Romanismus
auflebt und der eine Pflanze ist, die ganz aus juristisch-politischem
Boden herauswichst, wenn man die Sache richtig versteht: das ist der
Begriff des romischen Civis, des romischen Biirgers; der Mensch wird
zum Civis, zum romischen Biirger. Damit wird dem Menschenbegriff
ein Politisch-Juristisches beigefiigt, eingefiigt dem Menschenbegriffe
ein juristisch-politisches Element. Und mit dem, was ich das letzte Mal
als Politisierung der Begriffswelt bezeichnet habe, hiangt das, was ins
Blut der europdischen Volker iibergegangen ist mit dem Civisbegriffe,
innig zusammen. Und es hat Juristen gegeben in der neueren Zeit, wel-
che die Zusammengehorigkeit der neueren Menschheit mit dem Romer-
tum einfach auf den Civisbegriff griindeten, durch den, wenn er leben-
dig empfunden wird, sich der Mensch hineinstellt auf politisch-juristi-
sche Weise in seine Gemeinschaft. Wenn er es sich auch nicht gesteht,
mit diesem Begriffe stellt er sich auf politisch-juristische Weise in die
Menschheit hinein. Von «Zoon politikon» sprach noch Aristoteles; er
setzte das Politische noch mit dem Zoon, mit dem Tiere zusammen.
Ja, das war iiberhaupt noch ein ganz anderes, imaginatives Denken,
das war noch nicht ein politisches Denken; das war noch nicht ein
Politisieren der Begriffe.

Und so bildete sich denn jenes Element, das man bezeichnet mit



einer rein politisch-juristischen Kategorie. Man ist sich dessen nicht be-
wuflt, dafl man dieses Element bezeichnet mit einer juristisch-politi-
schen Kategorie, aber man stellt damit die Menschen durch Wahlver-
wandtschaft der Begriffe und Ideen hinein in ein politisch-juristisches
Element, indem man die Zusammengehorigkeit mit dem politisch-
juristischen Romertum in all dem erfithlt, wenn auch oftmals unbewufit
erfithlt, was man in der neueren Zeit bezeichnet mit dem Begriffs-
ungetiim — denn alles das, was fiir eine friithere Zeit Bedeutung hat, in
spatere Zeit versetzt, kann auch zum Ungetiim werden —, das sich auf
dem Civisbegriff aufbaut, mit dem Worte, hinter dem ein Begriffs-
ungetiim lebt, mit dem Worte «Zivilisation», mit dem solcher Unfug
getrieben wird. Und in alledem, was hinter dem Wort Zivilisation
steckt, steckt Romanismus. Das Pochen auf Zivilisation in der Art und
Weise, wie es heute vielfach geschieht, ist unverstandener Romanismus,
oftmals nur erfiihlter Romanismus, wie es oftmals vorkommt, daf
man mit einem Worte, hinter dem man etwas besonders Hohes aus-
sprechen will, etwas ausspricht, bei dem man gar nicht weif}, wie sehr
man sich damit abhingig macht von historischen Michten. Fiir den-
jenigen, der den ganzen politisch-judiziellen Hintergrund dessen
schaut, was in dem Worte Zivilisation liegt, fiir den bewirkt das Aus-
sprechen des Wortes Zivilisation, wie es heute geschieht, oftmals etwas
wie eine Art von Ginsehaut, wie eine Art von geheimem Gruseln,
Grauen. Solche Dinge mufl man schon aussprechen, denn Geisteswis-
senschaft ist nicht fiir die Kinderstube, wie es vielfach die Welt meint,
sondern Geisteswissenschaft ist fiir ernstes Weltenerkennen. Vor die-
sem ernsten Weltenerkennen werden wirklich viele Begriffe, welche
die Menschheit heute als ihre G6tzen anbetet, von ihren Altiren fallen.
Das muf} Geisteswissenschaft einsehen, denn sie ist nicht fiir die Kin-
derstube, Sie ist nicht dazu da, die Wesen der geistigen Welt zu einer
Art von vertrautem Umgang blofl zu machen, den man gern hat, wie
man mit Dichtern verkehrt, sondern die Geisteswissenschaft ist dazu
da, um in allem Ernste sich der geistigen Welt und ihren Kriften zu
nahern.

Morgen wollen wir dann diese Betrachtungen weiterleiten und 1ins
Geistige hineinzustellen wissen.



ZWEITER VORTRAG
Dornach, 17. September 1916

Wir haben gestern versucht, gewissermaflen die Charakteristik zu ge-
ben der Krifte, welche das Griechentum und das Rémertum durch-
drangen, um daraus eine Anschauung dariiber zu gewinnen, was weiter
wirksam geworden ist aus dem vierten nachatlantischen Zeitraum her-
tiber in den fiinften nachatlantischen Zeitraum, und wir haben einiges
angedeutet davon, wie dieses Heriiberwirken, dieses Sich-Weiterergie-
en der Krifte des vierten nachatlantischen Zeitraums in den fiinften
hinein sich zeigte. Ich mdchte nun, dafl Sie Thre Aufmerksamkeit noch
einmal zuriicklenken auf die Art und Weise, wie wir das Griechentum,
wie wir das Romertum charakterisieren konnten.

Das Griechentum, so wie es sich entwickelt hat, war eine grofle Ent-
tauschung fiir diejenigen Michte, die man die luziferischen Michte
nennen kann. Es ist ja natiirlich, dal man diese Dinge sozusagen nur
aus der imaginativen Erkenntnis heraus geben kann, und so wollen wir
es auch heute halten. Also eine grofle Enttiuschung war das Griechen-
tum, wie es sich entwickelt hat, denn die luziferischen Michte haben
etwas ganz anderes erwartet vom Griechentum. Bedenken wir nur
einmal, daf} das Griechentum, als der vierte nachatlantische Zeitraum,
in der nachatlantischen Zeit den luziferischen Michten hitte gewisser-
maflen das bringen sollen, was sie fiir sich als luziferische Michte an-
gestrebt haben wihrend der atlantischen Zeit. Die luziferischen Michte
haben gewisse Tatigkeiten, Krifteeinwirkungen entfaltet wihrend der
atlantischen Zeit. Sie haben fiir sich die Friichte wiederholentlich er-
wartet in der vierten nachatlantischen Kulturepoche. Was haben sie
denn eigentlich erwartet? Wenn man so etwas bespricht, kommt man
zu einer Anschauung des Inneren der luziferischen Seele. Man lernt
kennen dieses luziferische Leben, das besteht in fortwahrenden An-
strengungen in gewissen Zeitriumen, in der Erwartung, dafl diese An-
strengungen ihren Erfolg haben, und in immer neuen Enttduschungen.
Gewif}, ein sogenannter menschlicher Logiker konnte sich sagen: War-
um geben die luziferischen Michte ihr Streben nicht auf, da sie ja die



Schluffolgerung ziechen konnen, daf sie immer wieder enttiuscht wer-
den miissen? — Ein solcher Schlufl wire eben auch menschliche Weis-
heit, nicht luziferische Weisheit. Es haben das eben die luziferischen
Michte bisher jedenfalls nicht getan, sondern sie vergroflern immer
wieder ihre Anstrengungen, nachdem sie immer neue Enttiuschungen
erlebt haben.

Was haben die luziferischen Michte erwartet gerade von dem vier-
ten nachatlantischen Zeitraum? Sie haben erwartet, dafl sie sich in die-
sem Zeitraum bemichtigen konnen all der Seelenkrifte des griechischen
Volkes, welche darauf hinausliefen, die alten Imaginationen der chal-
diisch-dgyptischen Zeit in die Phantasieschopfung hereinzunehmen.
Die luziferischen Michte haben angestrebt, so stark auf die Menschen
der griechischen Kultur zu wirken, daf} diese verfeinerten, ich mochte
sagen, bis zur Phantasie destillierten Imaginationen michtig erfiillt
hiatten das ganze Wesen des Griechen, so dafl der Grieche gewisser-
maflen ganz aufgegangen wire in einer Seelenwelt, in einem alltig-
lichen Denken, Fithlen, Wollen, das ganz bestanden hitte in feinen,
eben bis zur Phantasieanschauung verfeinerten Imaginationen. Wenn
der Grieche nichts anderes in seiner Seele entwickelt hitte als diese ver-
feinerten Phantasieimaginationen, wenn er sich ganz erfillt hitte mit
diesen verfeinerten Gefiihlsimaginationen, dann hitten die luziferi-
schen Michte den Menschen, diesen griechischen Menschen, und damit
nachziehend einen grofien Teil der Menschheit iiberhaupt, herausheben
konnen aus der irdischen Evolution und in ihre luziferische Welt ein-
fiigen. Das war die Absicht der luziferischen Machte. Es war auch die
Hoffnung der luziferischen Michte seit der alten atlantischen Zeit, das
zu erreichen in diesem vierten nachatlantischen Zeitraum, was wih-
rend der Atlantis selber nicht gelungen war: die Einverleibung der
Menschheit in den Kosmos auf der Stufe, die da die Menschheit er-
reicht hatte. Nichts Geringeres wollten die luziferischen Michte, als
fiir sich eine Welt schaffen, eine aparte, abgesonderte Welt, in welcher
ohne die Erdenschwere, mit vollstindiger iibersinnlicher Leichtigkeit,
die Menschenwesen wohnten, indem sie ganz aufgehen in dieser apar-
ten luziferischen Welt in einem Phantasieleben.

Also einen planetarischen Koérper zu schaffen mit solchen Wesen,



die aus der Menschheit heraus zu der héchsten Entwickelung des Phan-
tasielebens gekommen sind, das war die Hoffnung der luziferischen
Wesenheiten. Und die luziferischen Wesenheiten machten alle Anstren-
gungen, die Griechen dazu zu bringen, sie als Seelen hinwegzufiihren
von der Erde. Dann wiirden die Seelen nach und nach die Erde ver-
lassen haben; die Korper, die noch entstanden wiren, wiirden verfallen
sein. Ich-lose Individuen wiirden entstanden sein. Die Erde wire der
Dekadenz entgegengegangen und ein besonderes luziferisches Reich
wire entstanden. Das ist nicht geschehen. Und wodurch ist es nicht
geschehen? Es ist nicht geschehen dadurch, daf} sich in den sich ver-
gottlichenden Wahnsinn der griechischen Dichter — um dies platonische
Wort zu gebrauchen — hineinmischte die geniale Gréfle der griechischen
Philosophie, der griechischen Weisheit. Seine Philosophen: Heraklit,
Thales, Anaximander, Anaximenes, Parmenides, Sokrates, Plato, Ari-
stoteles, sie haben das Griechentum gerettet vor der vollstindigen Ver-
geistigung im Phantasieleben. Sie haben das Griechentum auf der Erde
erhalten. Sie sind diejenige Macht, welche die stirksten Krifte geliefert
hat zur Erhaltung des Griechentums innerhalb der Erdenevolution.

So mufl man im Zusammenhange betrachten die hinter der physi-
schen Wirklichkeit liegenden Krifte, welche die wahren Ursachen
sind fiir das, was geschieht. Auf diese Weise ist also das Griechentum
der Erdenevolution erhalten geblieben. Mit Bezug auf diese Aufgabe
hitten die luziferischen Wesenheiten ohnehin nichts erreichen konnen,
wenn sie nicht unterstiitzt worden wiren von den ahrimanischen We-
senheiten. Es haben die luziferischen Wesenheiten bei dieser Absicht
und bei dieser Hoffnung auch gerechnet auf die Unterstiitzung der
ahrimanischen Wesenheiten. Dieses mufl ja immer sein, daf} in diesen
Wirkungen zwei Krifte zusammenstreben.

Ebenso wie die luziferischen Wesenheiten enttiuscht worden sind
durch das Griechentum, so sind die ahrimanischen Wesenheiten ent-
tauscht worden durch das Romertum, wie es sich entwickelt hat. Denn
wie ihrerseits die luziferischen Wesenheiten im Griechentum erreichen
wollten das, was angedeutet worden ist: ein Hinwegfithren der Men-
schenseelen von dem irdischen Planeten, so wollten auch die ahrima-
nischen Wesenheiten ihre Arbeit zu diesem Hinwegfiihren tun. Dazu



sollte die romische Kultur eine ganz bestimmte Gestalt annehmen. Im
Rémertum haben die ahrimanischen Michte ihre stirksten Krifte ein-
gesetzt, so wie im Griechentum die luziferischen. Denn die ahrimani-
schen Krifte haben darauf gerechnet, daff durch das Rémertum auf
der Erde eine gewisse Erstarrung entstehe in einem ganz blinden Ge-
horsam und in einer blinden Unterwerfung unter das R6mertum. Was
die ahrimanischen Michte mit dem Romertum wollten, bestand darin,
dafd sich iiber die ganze damals bekannte Erde hin ein romisches Reich
erstreckte, ein rémisches Reich, welches alle menschliche Betitigung in
sich fassen sollte, welches mit strengstem Zentralismus und irgster
Machtentfaltung von Rom aus hitte dirigiert werden sollen: gewisser-
maflen von Europa ausgehend eine grofle, eine weitverbreitete Staats-
maschine, die zu gleicher Zeit alles religiose und alles kiinstlerische
Leben aufgenommen und sie sich unterworfen hitte. Eine grofle Staats-
maschine, ein Staatsmechanismus, in dem beabsichtigt war von seiten
der ahrimanischen Michte, alle Individualitdt ersterben zu lassen, so
dafl ein jeglicher Mensch, ein jegliches Volk nur ein Glied in diesem
grofBen Staatsmechanismus gewesen wiire.

So wenig das Griechentum in den luziferischen Traum einzulullen
war wegen der Helligkeit seiner Philosophen, so wenig war aber das
Romertum so zum Erstarren zu bringen, wie es die ahrimanischen
Michte gewollt haben. Und den ahrimanischen Michten wirkte gerade
entgegen im ROmertum das, was wir gestern angefilhrt haben als die
romischen Ideale; gerade das wirkte zunichst entgegen. Aber das allein
hitte gegen Ahriman nicht anstirmen konnen, was an juristischen,
an politischen, an soldatischen Idealen sich entwickelte; denn gerade
innerhalb dieser romischen Welt entwickelten die ahrimanischen
Krifte etwas wie einen bedeutsamen groflen Versuch als Wiederholung
ihres Versuches in der atlantischen Zeit, unendlich starke Kriafte und
Michte. Nur dadurch, daff von einer anderen Seite her das durch-
brochen wurde, was die ahrimanischen Michte mit dem R6mertum
vorhatten, nur dadurch i1st der Ansturm Ahrimans verhindert worden;
zuerst verhindert worden durch etwas, was vielleicht gerade so aus-
sicht, als ob man es niedrig taxieren sollte. Das ist aber nicht der Fall.
Die Romer brauchten gerade das, was vielleicht, indem es gestern ge-



schildert worden ist, so ausgesehen hat, als ob man es mit Antipathie
hitte schildern wollen, die R6mer brauchten gerade diese Riicksichts-
losigkeit, diesen starren Egoismus, dieses Immerfort-und-fort-Aufriit-
teln der Emotionalitdt, um gegen den Ansturm der ahrimanischen
Michte vorgehen zu konnen. Und die rémische Geschichte ist nicht
etwa — ich bitte Sie, das ausdriicklich zu beachten — eine Offenbarung
ahrimanischer Michte! Die stehen dahinter: die romische Geschichte
ist ein Kampf gegen die ahrimanischen Michte. Und wenn sie so ver-
worren ist, wenn sie so selbstsiichtig ist, wenn sie so auf Verpolitisie-
rung der Welt gerichtet ist, so ist das deshalb, weil nur auf diese Weise
der Mechanisierung Ahrimans Widerstand geboten werden konnte.

Aber all das hitte nicht viel gefruchtet, aus dem einfachen Grunde,
weil das Romertum auch aufgenommen hat das Christentum, und da-
durch wiirde das Christentum im Rémertum eine Form angenommen
haben, durch die Ahriman erst recht sein Ziel hitte erreichen konnen,
indem er gerade durch die geistige Abdimmerung des ins Papsttum
verwandelten Romertums die Mechanisierung der Kultur der neueren
Zeit hitte bewirken konnen. So mufite dem Ahriman, der ja mit viel
duflerlicheren Mitteln wirkt als Luzifer, entgegengestellt werden eine
andere Macht, auch eine duflerliche Macht. Ahriman hat die Krifte
des Christentums in seinen Dienst verkehrt, wie wir eben gesehen ha-
ben. Es mufite ihm eine andere Macht entgegengestellt werden, und die
bestand in den anstiirmenden Volkern der Vélkerwanderung. Dadurch,
dafl dem Romertum entgegengetreten worden ist in den anstiirmenden
Volkern der Volkerwanderung, ist verhindert worden, daf jene starre
Mechanisierung unter einem alles umfassenden Romerreich eingetreten
ist. Studieren Sie die Vorginge wihrend der Vélkerwanderung, so
werden Sie sehen, dafl Sie eine richtige Einsicht erst gewinnen, wenn
Sie diese auffassen als Vorstofle gegen die Mechanisierung in einem
allumfassenden romischen Reich. Uberall schiebt sich das, was aus der
Volkerwanderung kommt, in das Romerreich hinein, nicht um die
romische Geschichte aus der Welt zu schaffen, sondern um die hinter
der romischen Geschichte wirkende, ja von der romischen Geschichte
selbst bekimpfte ahrimanische Macht zuriickzudringen.

Auf diese Weise ist Ahriman, ist Luzifer enttiuscht worden. Um so



bedeutungsvoller wollen sie ihre Aufgabe fiir den fiinften nachatlan-
tischen Zeitraum wieder aufnehmen. Und hier ist der Punkt, wo man
zu einem Verstindnisse kommt der Krifte, die in dem fiinften nach-
atlantischen Zeitraum wirksam sind, soweit ein solches Verstindnis
heute moglich ist.

Dieser vierte nachatlantische Zeitraum dehnt sich nach hinten und
vorn aus. Ungefidhr ist sein Ende das Jahr 1413, seine Mitte das Jahr
333 nach Christi Geburt, und etwa 747 vor Christi Geburt ist sein
Anfang. Das haben wir ja 6fter besprochen. Das sind Zahlen, die ja
natiirlich heute nur approximativ gelten. Ich sagte nun: Das, was Luzi-
fer und Ahriman nicht erreichen konnten im vierten nachatlantischen
Zeitraum, was ihre Enttiuschung war, eben die Gestalt, die das Grie-
chentum und R6mertum angenommen hatte, fiihrte sie zum verstdrk-
ten Anstreben im fiinften nachatlantischen Zeitraum, also vom15. Jahr-
hundert an. Und in den menschlichen Kriften, die da wirken seit dem
15. Jahrhundert, sind diese Anstrengungen schon darinnen. Natiirlich
kommt es nicht darauf an, ob etwas ein paar Jahrzehnte friiher oder
spiter auftritt; in der dufleren physischen Wirklichkeit, wo man es ja
mit der grofien TAuschung zu tun hat, verschieben sich die Dinge zu-
weilen etwas. Daf} das Romertum, so wie es erhalten worden ist, fiir
die Entwickelung der Menschheit erhalten werden konnte, wird also
verdankt den Ereignissen der Volkerwanderung. Denn hitte sich das
Rémertum so entwickelt, daf} ein grofles, umfassendes, mechanisiertes
Weltenreich entstanden wire, so wire dieses Weltenreich nur moglich
zu bewohnen gewesen von jenen Ich-losen Menschen, die auf der Erde
hiatten zuriickbleiben sollen, nachdem die luziferischen Geister die
Seelen auf dem Wege des Griechentums hinausgebracht hitten.

Sie sehen also, wie Ahriman und Luzifer zusammenarbeiten. Die
Menschenseelen will Luzifer heraus haben und einen eigenen Planeten
mit ihnen begriinden; Ahriman mufite nun ihn unterstiitzen dadurch,
daf, wiahrend Luzifer gewissermaflen den Saft aus der Zitrone heraus-
saugt, Ahriman ihn herausdriickt, indem er das, was zuriickbleibt, ver-
hirtet. Und das versuchte er im Romischen Reiche zu tun. Sie sehen
da einen michtigen, umfassenden kosmischen Prozefl, der sich ent-
wickelt hat, der aber beabsichtigt war von den ahrimanischen und luzi-



ferischen Michten. Wie gesagt, diese waren enttduscht. Sie haben ihre
Anstrengungen weiter fortgesetzt, und der fiinfte nachatlantische Zeit-
raum wird schon noch merken und verstehen lernen, wie stark diese
Anstiirme sind, die ja erst ihren Anfang genommen haben, und die,
weil immer im Anfang eines Zeitraumes die Anstiirme, die von den
zuriickbleibenden Wesen ausgehen, am geringsten sind und dann im-
mer michtiger werden, und wie daher auch die Notwendigkeit, diese
Anstiirme zu verstehen, immer grofler und grofler wird. Schon vor
Ablauf des vierten nachatlantischen Kulturzeitraumes haben die luzi-
ferischen und ahrimanischen Michte begonnen, ihre Krifte einzu-
setzen, wenn auch die Manifestation, die Offenbarung dieses Ein-
setzens erst spiter herausgekommen ist.

Will man verstehen, wie in dem fiinften nachatlantischen Zeitraum
diese Anstiirme wirken, so mufl man ein wenig das Augenmerk auf das
richten, was in der gerecht fortlaufenden Menschheitsentwickelung
mit dem Menschen selber beabsichtigt ist. Mit dem Menschen selber ist
beabsichtigt, daf er wiederum ein Stiick vorschreitet, als Menschen-
geschlecht vorschreitet in der Gesamtentwickelung. Wie die Mensch-
heit als solche vorwiartsgekommen ist im vierten nachatlantischen Zeit-
raum, das zeigt ja die Kulturentwickelung der Griechen, das zeigt die
politische Entwickelung der Romer. Es ist gerade durch den Kampf
gegen Luzifer und Ahriman das zustande gekommen, was hat zu-
stande kommen sollen; denn immer werden die Krifte dieser Michte
so gewendet, daf} sie gewissermaflen in den fortgehenden Weltenplan
hineinpassen, dafl man sieht, sie gehdren dazu. Man braucht sie als
widerstindige Krifte. Also, welche Fahigkeiten sollten die Menschen
des fiinften nachatlantischen Zeitraums, unseres Zeitraums, besonders
entwickeln? Wir wissen ja, dafl es sich um die Entwickelung der Be-
wufltseinsseele handelt, allein diese muff sich wiederum zusammen-
setzen aus einer Reihe von Kriften, Seelenkraften, korperlichen Krif-
ten. Das erste, was entwickelt werden muf}, wenn der Mensch richtig
auf der Erde bleiben soll, das ist ein wirkliches reines Anschauen der
Sinnenwelt. Ein solches reines Anschauen der Sinnenwelt war in den
fritheren Zeitriumen nicht da, weil immer in das menschliche Seelen-
leben das Visionire, das Imaginative hereinspielte, bei den Griechen



noch die Phantasie. Aber nachdem die Phantasie die Menschheit soweit
ergriffen hatte, wie sie im griechischen Leben eben sie ergriffen hat, da
wurde notwendig, dafl die Menschen die Fihigkeit entwickelten, un-
behelligt durch eine dahinterstehende Vision die duflere Naturwirk-
lichkeit anzuschauen. Wir brauchen uns dabei nicht vorzustellen, daf}
das materialistische Weltbild damit gemeint ist; dieses materialistische
Weltenbild ist schon ein ahrimanisch verzerrtes Anschauen der Sinnes-
wirklichkeit. Aber, wie gesagt, die Sinneswirklichkeit ordentlich zu
beobachten, das war die eine Aufgabe des fiinften nachatlantischen
Zeitraums.

Die andere Aufgabe der Menschenseele ist diese: neben der reinen
Anschauung der Wirklichkeit zu entwickeln freie Imagination, in einer
Beziehung eine Art Wiederholung der dgyptisch-chaldaischen Zeit.
Darinnen ist der fiinfte nachatlantische Zeitraum noch nicht sehr weit.
Freie Imaginationen miissen entwickelt werden, wie sie gesucht werden
durch die Geisteswissenschaft, also nicht gebundene Imaginationen,
wie sie der dritte nachatlantische Zeitraum hatte, nicht zur Phantasie
destillierte Imaginationen, sondern freie Imaginationen, in denen man
sich so frei bewegt, wie sich der Mensch sonst nur in seinem Verstande
frei bewegt. Daraus, dafl diese zwei Fahigkeiten entwickelt werden,
wird sich ergeben das rechte Entwickeln der Bewufitseinsseele des fiinf-
ten nachatlantischen Zeitraums.

Goethe hat sehr schon empfunden das reine Anschauen, das er im
Gegensatz zum Materialismus bezeichnet hat mit seinem Urphianomen.
Sie konnen in Goethes Schriften und in meinen Erklirungen dazu tiber
dieses Urphinomen viel gesprochen finden. Es ist die reine Anschau-
ung der Wirklichkeit, dieses Urphinomen. Aber Goethe hat nicht nur
den ersten Anstofl gegeben zu einer visionsfreien sinnlichen Beobach-
tung im Urphinomen, sondern er hat auch den ersten Anstof} gegeben
zur freien Imagination; denn gerade das, was wir in seinem «Faust»
gefunden haben, wenn es auch noch nicht weit ist in geisteswissen-
schaftlicher Beziehung, wenn es auch noch in gewisser Weise instinktiv
nur im Verhiltnis zur Geisteswissenschaft ist, es ist doch der erste An-
stof} des freien imaginativen Lebens, denn es ist nicht blofl eine Phan-
tasiewelt. Wir haben gesehen, wie tief wirklich diese Phantasiewelt ist,



die in freien Imaginationen in diesem wunderbaren Faust-Drama ent-
wickelt wird. So allerdings haben wir dem Urphinomen gegeniiber
das, was Goethe das typische intellektuelle Anschauen nennt. Sie kon-
nen in meinem Buche «Vom Menschenritsel» dariiber Genaueres lesen.
Das muf} sich immer weiter und weiter ausbilden. Auf der einen Seite
muf} der fiinfte nachatlantische Zeitraum in der Wirklichkeit nicht nur
anschauen, sondern mit der Wirklichkeit leben kénnen, so daf} er ab-
seits von den materialistischen Physikern so wie Goethe etwa hantiert
in seinem physikalischen Kabinette, um die Instrumente so zu gebrau-
chen, daff sie ihm die Urphinomene geben. So mufl man sich eine Han-
tierung auch in bezug auf das praktische Leben denken, welche dieses
praktische Leben mit dem Urphinomen durchdringt, welche also in
der Natur so zu Hause ist, dafl die Natur von dem Urphinomen aus
beherrscht wird, und eingeschlossen in dieses Urphdnomen der Natur
miissen werden die Intentionen des Menschengeschlechtes, die aus der
freien Imagination kommen. Auf der einen Seite gewissermaflen selbst-
los den Blick auf die Auflenwelt zur Erkenntnis und zur Arbeit zu
richten, und auf der anderen Seite das Ganze selbst mit stiarkster Ein-
setzung der Personlichkeit in innerliche Regung und Bewegung zu
bringen, um die Imaginationen zu finden fiir die duflere T4tigkeit und
duflere Erkenntnis, das wird die Bewuf}tseinsseele und das Kulturleben
der Bewuftseinsseele nach und nach in die Wirklichkeit verwandeln.

Einseitigkeiten werden sich selbstverstandlich innerhalb dieses Kul-
turzeitraumes entwickeln. Die Erkenntnis wird nur nach der Auflen-
welt streben wie im Baconismus, oder sie wird nur nach dem Inneren
streben wie im Berkeleyismus. Davon haben wir gesprochen. Dieses
imaginative Leben, welches aus dem Inneren des Menschen hervor-
quellen will, wird sich unter allerlei Storungen entwickeln. Aber wir
konnen doch schon hinweisen auf gewisse Punkte der Entwickelung,
in denen dieser oder jener Mensch fiihlt, wie aus der Seele gerade dieses
imaginative Leben hervorkommt, dieses freie imaginative Leben. An-
fangs ist es noch sehr wenig frei, sehr gebunden; aber beachten wir, wie
ein in seiner Art so bedeutsamer Mensch wie Jakob Béhme, kurz nach-
dem der fiinfte nachatlantische Zeitraum begonnen hat, schon fiihlt,
wie das imaginative Leben in seiner Seele sich herausentwickeln will.



Er spricht es deutlich aus in seiner «Aurora», wie er fiihlt, dafl das
imaginative Leben in ihm arbeitet. Frei muf} es erst werden; er fiihlt es
noch etwas unfrei, aber er fihlt, dal da das Gottlich-Schdpferische in
ihm wirkt. Und so ist er in gewissem Sinne der Gegenpol zu dem Baco-
nismus, der da anstrebt, in einseitiger Weise nur auf die Auflenwelt den
Blick zu richten. Jakob Bohme ist ganz in der Innenwelt beschiftigt
und beschreibt in der «Aurora» schén:

«Ich sage vor Gott» — weil er von seinem Innern spricht, sagt er so —,
«dafl ich selber nicht weif}, wie mir damit geschicht» — indem die Ima-
ginationen in ihm aufgehen —; «ohne dafl ich den treibenden Willen
habe, weif} ich auch nichts, was ich schreiben soll.» So spricht er vom
Aufgehen der Imaginationen; das ist der Anfang von Kriften, die
immer mehr und mehr die Menschheit des fiinften nachatlantischen
Zeitraums iiberkommen miissen, die da Jakob Bohme spiirt. «Ich sage
vor Gott, daf ich selber nicht weiff, wie mir damit geschieht; ohne daf}
ich den treibenden Willen habe, weif ich auch nichts, was ich schreiben
soll. Denn so ich schreibe, diktiert es mir der Geist in grofler wunder-
licher Erkenntnis, daf} ich oft nicht weif}, ob ich nach meinem Geist in
dieser Welt bin und mich des hoch erfreue, da mir denn die stete und
gewisse Erkenntnis wird mitgegeben.»

Das Hereinstromen der imaginativen Welt beschreibt er. Wir sehen,
er fithlt sich harmonisch ruhig in seiner Seele und beschreibt, wie nor-
malerweise im gerechten Fortgange der Entwickelung die Menschen-
seelen von diesen inneren Kriften sich sollen ergreifen lassen. Diese
Krifte sollen iiber die Menschenseele kommen im fiinften nachatlan-
tischen Zeitraum; aber sie sollen ergriffen werden im reinen geistigen
Inneren. Sie sollen nicht irgendwelche irrtiimliche Wege nehmen. Un-
gefihr so iiber diese Krifte im 17. Jahrhundert miiffte man reden, wie
Jakob Bshme redet, dann redete man als ein ganz nur der gottlichen
allgemeinen Gerechtigkeit hingegebener Mann von diesen Kriften.
Dafl weder die eine Art von Kriften, das reine Anschauen der Ur-
phinomene, noch die andere Art von Kriften, die Entwickelung der
freien Imaginationen, die nicht in Visionen bestehen, sondern die eben
freie Imaginationen sind, aufkommen, daf} diese Krifte in der Men-
schenseele moglichst gestort werden, méglichst dazu verwendet werden,



um nun wiederum die Menschheit als Seele hinauszubringen aus dem
Erdenplan und mit ihnen einen besonderen Plan zu begriinden, das ist
nun die Wirkensart der luziferischen und ahrimanischen Michte in dem
finften nachatlantischen Zeitraum.

Vieles muf ja zusammenwirken, damit die richtige Entfaltung, die
ruhige und langsame Entfaltung gestort werde. Héren Sie wohl: ich
sage nicht nur die ruhige, sondern die ruhige und langsame Entfaltung,
denn es soll ja der ganze Zeitraum von 1413 an durch 2160 Jahre un-
gefihr dazu verwendet werden, um diese Krifte, die ich angefiihrt
habe, freie Imaginationen und Urphinomene beziehungsweise urphino-
menale Arbeit, nach und nach zu entwickeln. Stofweise, mit allen mog-
lichen widerstrebenden Kriaften, wirken nun die luziferischen und ahri-
manischen Michte dagegen. Wenn wir nur ins Auge fassen wollen, daf}
das, was geschieht, immer lange vorbereitet wird von der auferirdi-
schen Welt, dann wird es uns nicht unverstindlich sein, daff Vorberei-
tungen getroffen worden sind, um recht, recht starke Gegenwirkungen
gegen die normale Evolution der Menschheit zu bewirken. Wir haben
ja gesehen, daf schon ins Griechentum und Romertum die luziferischen
und ahrimanischen Michte das hineingegossen haben, was sie in der
atlantischen Zeit entwickelt haben. In einer verinderten Form ver-
suchten sie nun diese Anstrengungen zu wiederholen schon vor dem
fiinften nachatlantischen Zeitraum fiir diesen fiinften nachatlantischen
Zeitraum. Sie werden es also jetzt nicht unbegreiflich finden, wenn ich
sage, dafl notwendig war ein starker Anstof3 mit Nachwirkungen, luzi-
ferisch-ahrimanischen Nachwirkungen der Atlantis auch fiir diesen
fiinften nachatlantischen Zeitraum. Wir wissen ja, dafl die atlantischen
Wirkungen ausgestrahlt sind von dem, was ja Plato bereits kennt als
die Atlantis. Wir wollen es einmal schematisch so machen, daf} wir
etwa die Atlantis uns hier denken (siehe Zeichnung); dann wiirde hier
das europiische, asiatische Gebiet sein, und hier wiirde das amerika-
nische Gebiet sein. Davon strahlten also aus die alten atlantischen
Krifte, auch die alten atlantischen luziferischen und ahrimanischen
Krifte.

Nun wurde von diesen etwas zuriickbehalten, um als luziferische
und ahrimanische Michte zu wirken im fiinften nachatlantischen Zeit-
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raum, und zwar auch von den guten Kriften etwas zuriickbehalten,
von den in der atlantischen Zeit berechtigten Kriften etwas zuriick-
behalten, was jetzt auch luziferisch und ahrimanisch ist. Nur wurde
der Mittelpunkt nach einem anderen Punkte der Erde verlegt. Die
Atlantis ist ja fort. Der Mittelpunkt wurde nach Asien hiniiber verlegt,
so daf Sie also sich vorstellen wiirden auf der abgekehrten Seite des-
jenigen, was ich da schematisch gezeichnet habe, in Asien driiben, von
da ausstrahlend Nachwirkungen der alten atlantischen Kultur als Vor-
bereitung fiir den fiinften nachatlantischen Zeitraum, ihn zu luziferi-
sieren und zu ahrimanisieren. Es waren im wesentlichen Nachkommen
der alten atlantischen Lehrer, welche nun wirkten von einem Punkt
in Asien driiben. Ein Priester war dazu erzogen worden, das, was
man in der alten Atlantis gesehen hat, nachtriglich zu schauen, zu
schauen das, was der Atlantier nannte den Groflen Geist, und von
diesem Groflen Geist Auftrige zu empfangen. Und diese Auftrige
teilte der mit diesen Auftrigen initiierte Priester einem jungen, aufler-
ordentlich starken, tatkriftigen, tiichtigen Menschen mit, der durch
diese Auftrige dann innerhalb seiner Gemeinschaft den Namen «Der
grofle Beherrscher der Erde» erhielt, Dschingis-Khan. Und der Grofle
Geist hatte durch seinen Nachfolger, auf dem Umwege durch diesen



L ’. o
s 7 .,
” s 7
Z “ v, Z
( -
// v ellty, .
Z Yy, 7,0, = 2
2 pe?? I 7Y L
z ,,;,; .,,/,‘9/,,;////:,‘, ;' ;: < : ,,(
4 ’ sy’ e 7 ”
- v/ '/ - [P /
o’/ / // /) 7 s s 775
’ 7 Z 1, v '/,
Urprrreed "7 A~ /- “ Z % L 7
Z AT
7 A /t “ 4 Z
27 o /,, 7,0z
2 / 7} v 4 >
v’ ~ ., % 2
-~ / ‘s, ’l //
z 7 5
- -4
“ Z
Pd -
. J
P4 o P
L - JRe
L7 " P

” -,
rrrrer”

Priester, an Dschingis-Khan den Auftrag gegeben, alles, was aufzu-
bringen war an Michten in Asien, dazu zu verwenden, um auszubrei-
ten das, was den fiinften nachatlantischen Zeitraum zuriickfiihren
konnte in eine luziferische Gestaltung. Diese starken Krifte, die noch
viel stirker waren als die im Griechentum einsetzenden, die wurden
aufgewendet von dieser Seite her. Von dieser Seite her sollten alle
freien Imaginationen verwandelt werden in alte Imaginationen, in
visionire Imaginationen. Es sollte in der stirksten Weise gearbeitet
werden, die Seele des Menschen ganz einzulullen in dimmerndes Er-
leben der Imaginationen, nicht in freies, von der Vernunft durch-
trinktes Erleben der Imaginationen. Die Absicht bestand, mit den
besonderen Kriften, die da aus der Atlantis herein erhalten waren,
so nach dem Westen zu wirken, dafl die Kultur des Westens eine visio-
nire Kultur geworden wire. Dann hitte man die Seelen abtrennen
und einen besonderen Kontinent, einen besonderen planetarischen
Korper mit ihnen bilden konnen. Alle Unruhen, welche durch die
Mongolenstiirme und alles das, was damit zusammenhingt, in die Ent-
wickelung der neueren Menschheit gekommen sind und was fortgewirkt
hat im funften nachatlantischen Zeitraum, nachdem sie vorbereitet
waren schon frither, alle diese Unruhen bedeuten den groflen, von Asien
ausgegangenen Versuch, die europiische Kultur zu «vervisionieren»,



um sie abzutrennen von den Bedingungen der fortlaufenden Evolution,
um sie gewissermaflen hinwegzufiihren von der Erde. Der Osten emp-
fand sehr wohl immer wieder und wiederum dieses Durchvisionieren,
dieses Entfremdenwollen von der Erde.

Dem mufite ein Gegengewicht geschaffen werden. Und dieses Gegen-
gewicht war zunichst eines, das in die normale Entwickelung der
Menschheit gehort. Es mufite also gegeniiber dem, was unter dem Ein-
flusse des Priesters des Dschingis-Khan hat bewirkt werden sollen, die
«Erleichterung» des Menschengeschlechts, um es hinwegzufiihren von
der Erde, es muflte ein Erdenschwere-Gegengewicht geschaffen werden.
Und dieses wurde dadurch geschaffen, dafl die westliche Welt, daf§
Amerika gefunden wurde mit all dem, was Amerika barg, und dadurch
Erdenschwere, Lust,auf der Erde zu bleiben, fiir die Menschen geschaf-
fen worden war. Die Entdeckung Amerikas und alles, was damit zu-
sammenhingt, {iberhaupt das Sich-Hineinleben in die materiellen
Schauplitze der Erde, das bedeutete, von grofien Gesichtspunkten aus
gesehen, das Gegengewicht gegen die Tatigkeit des Dschingis-Khan.
Amerika sollte entdeckt werden, um die Menschen dahin zu bringen,
mit der Erde mehr zusammenzuwachsen, materieller und materieller zu
werden, damit sie Schwere habe, ein Gegengewicht gegen die Spirituali-
sierung, die durch die Nachkommen des Groflen Geistes angestrebt war.

Aber auf der anderen Seite setzten gleichzeitig mit diesem normalen
Prozefl des Ausdehnens des Menschheitsschauplatzes iiber Amerika
wiederum die anderen, die ahrimanischen Michte des Groflen Geistes
ein. Ein Zug ging von dort heriiber nach Europa, der andere aber von
Asien nach der anderen Seite heriiber und durchsetzte Amerika, so dafl
durch das Entdecken Amerikas sich nicht nur die normalen Krifte ent-
wickelten, sondern von dort her zugleich starke ahrimanische Anstiirme
kamen, die zunachst noch schwach einsetzten — sie werden schon weiter
einsetzen, sie miissen nur erkannt werden —, in der Form, daf} gerade
die Evolution, welche das Romertum in der Kirche und im kirchlichen
Staate erreicht hatte, von diesem ahrimanischen Einsatz erfafit wurde.
Wihrend es verhiltnismiflig leicht zu sagen ist, wie der luziferische
Einfluf} iiber dem Dschingis-Khan gewirkt hat, indem man eben ganz
genau weif}, daf} ein Priester initiiert worden ist von dem Nachkommen



des Grofien Geistes, ist es viel schwerer zu sagen, weil es in Einzelheiten
zerfillt, wie der ahrimanische Geist von der anderen Seite wirkte. Aber
Sie brauchen nur zu studieren, wie ergriffen wird das katholische, das
streng katholische Spanien von all den Goldschitzen, die in Amerika
gefunden werden, von all dem, was damit verbunden ist. Studieren Sie
gerade jene merkwiirdige Nachwirkung, die das alte Romertum als
Gespenst in einem solchen Herrscher hat wie in Ferdinand dem Katho-
lischen von Kastilien, oder in Karl V., insofern er Herrscher ist in
einem Reich, in dem die Sonne nicht untergeht: Immer wiederum neue
Versuche dieses Ausbreitens! Studieren Sie die Beziehungen Europas zu
dem aufblithenden, nach und nach entdeckt werdenden Amerika, dann
werden Sie sehen, wie von da die Versuchungen kommen. Es ist im
ganzen eine Versuchungsgeschichte, zugleich hineinverwoben in eine
Geschichte, die in normalen Bahnen verlduft.

Ich bitte Sie nur, durchaus nicht zu erzihlen, daff ich heute etwa die
Entdeckung Amerikas als eine ahrimanische Tat hingestellt habe, son-
dern ich habe das Gegenteil davon gesagt. Ich sagte, dafl Amerika ent-
deckt werden mufite, gefunden werden mufite, daf das ganze notwen-
dig war im fortschreitenden Weltengang, nur daf sich hineingemischt
haben ahrimanische Krifte, die Anstiirme sind gegen das, was im fort-
schreitenden Weltengang geschehen sollte. Die Dinge sind nicht so ein-
fach in der Wirklichkeit, daff man sagen kann: Da ist Luzifer, da ist
Ahriman, und so verhalten sich Luzifer und Ahriman, und so verteilen
sie die Welt. So verhalten sich die Dinge nicht.

So also sehen wir das Zusammenwirken vieler Krifte, die wir ver-
suchten zu belauschen auf ihrem Felde hinter dem physischen Plan.
Alle diese Krifte bemichtigten sich wieder anderer. Sie suchen sich
dessen, was hereinragt an Menschenkriften aus dem vierten nachatlan-
tischen Zeitraum, zu bemichtigen und es in ihrer Art zu verzerren, es
in ihren Dienst zu stellen. Sie brauchen nur zu studieren eine solche
Begleiterscheinung der Renaissance, wie es Machiavelli ist, dann wer-
den Sie ein menschliches persdnliches Symbolum finden fiir diese ganze
Art, die da beginnt, die Politisierung des Gedankenlebens. Machiavelli
ist geradezu ein Ausdruck, eine Offenbarung dieser Politisierung des
Gedankenlebens, ein grofler, gewaltiger Geist, aber ein Geist, der unter



dem Ansturm der Michte, von denen ich gesprochen habe, ganz die
Gesinnungen erneuert, die aus dem heidnischen antiken Romertum
kommen. Wenn wir wirklich die Geschichte studieren, wie Machiavelli
nicht eine einzelne Personlichkeit, ein einzelner Mensch ist, sondern
nur der besonders signifikante Ausdruck fiir viele so Denkende, dann
sehen wir die Dinge recht. Da sehen wir das, was schnell vorwirts-
stiirmen, was mit den hinterlassenen atavistischen Kriften, also luzi-
ferischen Kriften, schnell vorwirtsstiirmen will. Wire es nach Machia-
vellis Sinn gegangen, so wire schon ganz Europa verpolitisiert. Solchen
Kriften, die wie im Sturm wirken, wirken dann die normal wirkenden
entgegen. Einer solchen rein politischen und alles menschliche Denken
zum Politischen machenden Figur, wie es der Machiavelli ist, konnen
wir eine Personlichkeit, die fast Zeitgenosse war, gegeniiberstellen: den
Thomas a Kempis, der ganz in der langsamen, allmihlichen Entwicke-
lung drinnensteht und der ein ganz und gar nicht politischer Geist ist,
der langsam und allm3hlich wirkst.

Und so konnen wir diese einzelnen Stromungen verfolgen. Wir wer-
den normale finden; wir werden solche finden, die aus fritheren Zeiten
hereinstrémen und beniitzt werden von den Kriften, die wir angefiihrt
haben. In der Geschichte wirken viele Krifte zusammen. Man muf}
durchaus seinen Blick auf diese Zusammenhinge richten. In einem sol-
chen Menschen wie Jakob B6hme finden wir, wie er die freie Imagina-
tion aufsprieflen fithlt. Man konnte sagen: Jakob Bohme ist eine solche
Personlichkeit, die durch die ganze Art ihres Seelenlebens sehr stark es
dahin gebracht hat, nicht gestort zu werden durch die luziferischen und
ahrimanischen Anstiirme und den geraden Weg der Evolution zu gehen.

Dagegen kdnnen Sie im Osten Europas, in der 6stlichen Kultur zahl-
reiche Personlichkeiten finden, die gar sehr leiden unter der luziferi-
schen Storung, unter der St6rung, die dahin geht, immer wieder und
wiederum wegzuholen den Menschen von der Erde, von dem physi-
schen Leib, immer wieder und wiederum zu verfallen in eine Lage, in
eine Situation, die den ganzen Menschen wie in eine Vision von sich
selber verwandelt, also ihn ganz zu verseelen. Das ist die Tendenz, die
dem Osten Europas eingeimpft worden ist. Dem Westen Europas ist
dafiir viel mehr das Verspiiren des Gezogenwerdens nach der anderen



Seite eingeimpft worden, des Hingezogenwerdens der imaginativen
Welt zu der Korperschwere, zu der physischen Schwere, um das, was
freie Imagination werden soll, zu etwas zu machen, was nicht blof§ in
der Seele wirkt, sondern was im Organismus wirkt, was die Seele hin-
einstopft in den Organismus und dadurch den Organismus mitleben
13flt an den Imaginationen. Man kann kaum priagnanter das, was ich
da meine, ausdriicken, als es Alfred de Musset getan hat, um seinen
eigenen Seelenzustand zu charakterisieren. Musset ist eine von denjeni-
gen Personlichkeiten, die imaginatives Leben in sich verspiirten, aber
die den Ansturm gegen dieses imaginative Leben fiihlten, jenen An-
sturm, der dahin ging, dieses imaginative Leben hineinzustopfen in die
Korperlichkeit. Da drinnen wird dieses imaginative Leben, weil es da-
hin nicht gehort, weil es frei in der Seele schwebend sich entwickeln
soll, von Erdenschwere und von all dem, was nur korperlich ist, er-
griffen, wiahrend es seelisch verlaufen soll. «Elle et lui», das Buch, das
George Sand aus ihren Beziehungen zu Musset geschrieben hat, das ent-
hilt gerade eine schone Selbstbeschreibung des Seelenlebens Mussets,
und einige Sdtze mochte ich daraus mitteilen, aus denen Sie sehen wer-
den, wie er selbst sich drinnenstehen fiihlt in einem solchen angefoch-
tenen imaginativen Leben. Es sagt Musset: «Die Schépfung verwirrt
mich und liflt mich erzittern. Die fiir meinen Wunsch stets zu lang-
same Ausfilhrung erregt mir furchtbares Herzklopfen, und weinend,
nur mit Miihe laute Schreie zuriickhaltend, gebare ich eine Idee - sie
berauscht mich im Augenblicke, und am anderen Morgen ekelt sie mich
an. Forme ich sie um, so wird es noch schlimmer, sie entschliipft mir;
besser ich vergesse sie und erwarte eine andere. Aber diese andere iiber-
kommt mich so verworren und so unermefilich, dafl mein armes Wesen
sie nicht fassen kann. Sie driickt und quilt mich, bis sie realisierbar
geworden ist, und dann stellen sich die anderen Leiden, die Geburts-
wehen ein, wahrhaft physische Schmerzen, die ich nicht definieren
kann. So vergeht mein Leben, wenn ich mich von diesem Riesenkiinst-
ler, der in mir ist» — nehmen Sie den Gegensatz zu Jakob Bohme, der
den Gott in sich spiirt; er einen Riesenkiinstler, der in ihm ist — «beherr-
schen lasse. Es ist also besser, daf ich lebe, wie ich mir vorgenommen
habe zu leben, dafl ich Exzesse jeder Art begehe, um diesen nagenden



Wurm zu toten, den andere bescheiden Inspirations, den ich ganz offen
«Krankheit> nenne.»

Fast in jedem Satze ein Parallelsatz zu dem, was ich Ihnen als Jakob
Bohmeschen Ausspruch mitgeteilt habe, aber auch ungemein charak-
teristisch. Erinnern Sie sich, wie ich vorhin gesagt habe: Langsam will -
wir werden darauf noch morgen zu sprechen kommen — die normal
fortschreitende Entwickelung gehen; hier wilder Anstoff, darum ist
ihm das nicht schnell genug. Und er beschreibt es selber. Es ist eine
wunderbare Selbstschau, die er da gibt. Er sagt: «Die Schopfung ver-
wirrt mich und lifit mich erzittern», weil immer das Schneller-gehen-
Wollen von ahrimanischer Seite hineinstiirmt in das, was langsam ge-
hen will. «Die fiir meinen Wunsch stets zu langsame Ausfithrung erregt
mir furchtbares Herzklopfen»: da haben Sie die ganze Psychologie des
Menschen, der in freien Imaginationen leben will und von aufstofien-
den ahrimanischen Kriften gestort wird. «Und weinend, nur mit Miihe
laute Schreie zuriickhaltend» — denken Sie, so physisch wirken in ihm
die Imaginationen, dafl er schreien mochte, wenn sie sich in ihm iu-
flern — «gebidre ich eine Idee — sie berauscht mich im Augenblicke, und
am anderen Morgen ekelt sie mich an.» Weil sie statt aus der Seele aus
dem Organismus herkommt! «Forme ich sie um, so wird es noch schlim-
mer, sie entschliipft mir; besser ich vergesse sie und erwarte eine an-
dere.» Weil er immer schneller will, schneller als die normale Entwicke-
lung gehen kann. «Aber diese andere iiberkommt mich so verworren
und so unermefllich, daff mein armes Wesen sie nicht fassen kann. Sie
driickt und quilt mich, bis sie realisierbar geworden ist, und dann stel-
len sich die anderen Leiden, die Geburtswehen, ein, wahrhaft physische
Schmerzen, die ich nicht definieren kann.» Und deshalb, sagt er, m6chte
er lieber,indem er hinblickt auf diesen Riesenkiinstler, der in thm wirkt,
das Leben so fiihren, wie er es sich vorgenommen hat, namlich nichts
zu tun zu haben mit all dieser imaginativen Welt; denn er nennt das
eine «Krankheit».

Dagegen nehmen Sie den Jakob BShmeschen Satz: «Ich sage vor
Gott, daf ich selber nicht weif}, wie mir damit geschieht.» Das ist Selig-
keit zum Ausdrucke gebracht. Verwirrt ist es zum Ausdrucke gebracht,
wenn gesagt wird: «Die Schopfung verwirrt mich und 1afit mich er-



zittern. Die fiir meinen Wunsch stets zu langsame Ausfithrung erregt
mir furchtbares Herzklopfen.» Bei Jakob Bohme alles seelisch! Und
wenn er schreiben will, so kommt es thm so vor, als ob nicht ein Riesen-
kiinstler, der ihn ungliicklich macht, sondern ein Geist ihm diktiert,
indem er versetzt ist in diese Welt, wo ithm der Geist diktiert; er sei in
dieser Welt und sei dessen hocherfreut, da ihm dann stete und gewisse
Erkenntnis gegeben wird, stete, langsam verlaufende. Jakob Bohme ist
geneigt, die langsam verlaufende Erkenntnis hinzunehmen; dem geht
die Sache nicht zu langsam, weil er nicht das, was ich Thnen als das
Schnell-Dahinstoflende beschrieben habe, als ein Beherrschendes fiihlt,
sondern dagegen geschiitzt ist.

So konnten wir immer mehr und mehr Erscheinungen anfiihren,
wenn wir Zeit dazu hitten, die uns zeigen wiirden, wie die Menschen
hineingestellt sind in diesen Prozefl der Welt. Diese Menschen, die ich
angefiihrt habe, sind ja allerdings herausgegriffen als solche, deren
Namen die Geschichte erhalten hat. Aber in einer gewissen Weise
untersteht die ganze Menschheit, der eine so, der andere so, dieser sel-
ben Sache. Man wihlt nur solche Beispiele aus, um dasjenige, was in
weitem Umbkreis lebt, zur Sprache zu bringen, um es charakterisieren
zu konnen an besonderen Beispielen. Und versuchen Sie das, was wir
da hingestellt haben, zu tiberblicken, dann werden Sie gar mancherlei
verstehen konnen, das sich entwickelt hat. Man konnte ja auch auf
einige andere Erscheinungen des Lebens eingehen, allein, bleiben wir
heute einmal stehen mehr bei dem geistigen Leben, dann noch bei dem
besonderen geistigen Leben, bei dem Erkenntnisleben. Da kénnen sich
uns ja auf diesem besonderen Gebiete Eigenschaften zeigen, welche
die neuere Menschheit charakterisieren, und welche uns manches ver-
stindlich machen konnen. Da es ja nicht mdglich ist, viel iiber das
duflere Leben zu sagen — wegen des Vorhandenseins der heutigen Vor-
urteile und alles dessen, was mit dem Gebundensein der Seele in den
heutigen Zeitverhiltnissen zusammenhingt —, so ist es ja natiirlich
auch nur in hdchst eingeschrinktem Mafle mir hier an dieser Stelle
moglich, zu sprechen iiber die Dinge, die da wirken bis in die unmittel-
bare Gegenwart unserer Tage herein. Das geht nicht, das habe ich schon
ofter angedeutet. Aber ich méchte gewissermaflen auf solche Erschei-



nungen doch hinweisen, die weniger die Emotionen, die weniger die
Leidenschaften erregen. Lassen Sie mich zunichst einige Erscheinungen
schildern, Erscheinungen des Erkenntnis- und Gefiihlslebens, die ich
herausgreife, vorliufig jetzt einen Strich machend unter die Betrach-
tungen, die ich angestellt habe, indem ich Thnen gezeigt habe, welche
Krifte da wirken in diesem fiinften nachatlantischen Zeitraum. Um
nun diese einzelnen Erscheinungen hineinzustellen in jene Krifte, wol-
len wir sie zunichst historisch einmal anschauen.

Nehmen wir eine Erscheinung heraus, die uns allerdings in tiefstem
Sinne interessieren muf, eine sehr bedeutsame Erscheinung; nehmen
wir die Erscheinung, die sich duflert in dem menschlichen Verstehen
der Wesenheit des Christus, und nehmen wir naheliegende Erscheinun-
gen des Verstindnisses fiir die Wesenheit des Christus. Da haben wir
eine neuere Erscheinung in dem «Leben Jesu» von Ernest Renan, das
Anfang der sechziger Jahre im 19. Jahrhundert erschien, rasch viele
Auflagen erlebte, ich glaube die zwanzigste Auflage schon im Jahre
1900, nach dem Tode von Ernest Renan. Da haben wir «Das Leben
Jesu», das aber eigentlich in Wirklichkeit kein Leben Jesu ist, von
David Friedrich Straufl. Und da haben wir — wir konnen nun nicht
sagen: ein Leben Jesu, aber gewisse Anschauungen hochst bedeutsamer
Art im Osten Europas; nicht ein Leben Jesu, aber eine Auseinander-
setzung iiber den Christus, die da gipfelt in dem, was Solowjow ge-
schrieben hat iiber den Christus und sein Eingreifen in die Erdenevolu-
tion. Welche bedeutsamen drei Auflerungen des menschlichen Geistes-
lebens des 19. Jahrhunderts — dieses «Leben Jesu» von Ernest Renan,
dieses «Leben Jesu», das aber eigentlich kein Leben Jesu ist, wir werden
gleich hdren, warum, von David Friedrich Strauf, dieses Eingreifen
des Christus in die Erdenentwickelung, wie das Solowjow ausgefiihrt
hat. Wenigstens gipfeln seine Ausfithrungen in der Christus-Idee.

Welches ist der Nerv der Renanschen Ausfithrungen iiber das Leben
Jesu? Wenn Sie das Renansche Buch «Das Leben Jesu» richtig wiir-
digen wollen, das heifit verstehen wollen als ein Dokument der Zeit,
dann miissen Sie es vergleichen mit fritheren Darstellungen des Lebens
Jesu. Sie brauchen nicht einmal blof auf die literarischen Darstellungen
des Lebens Jesu zu blicken, sondern Sie kénnen auf alle Darstellungen -



auch auf die malerischen Darstellungen — des Lebens Jesu blicken. Denn
derselbe Gang sozusagen driickt sich iiberall aus, den die Darstellung
des Lebens Jesu nimmt. In den ersten christlichen Rémerzeiten hat man
nicht nur das Christentum vom Osten heriibergenommen, sondern auch
die Darstellung Jesu. Man hat ja griechische Darstellungen gegeben,
griechische Verbildlichung, und es ist dem Osten geblieben die Fihig-
keit, Christus darzustellen. Das byzantinische Jesus-Gesicht ist ja auch
im Westen immer wieder und wiederum dargestellt worden aus dem
Romertum heraus, bis dann etwa vom 13. Jahrhundert ab sich zum
ersten Mal die spater in einer solchen Weise, wie ich das in diesen Tagen
auch schon angedeutet habe, sich auslebenden Nationalideen, National-
impulse aufgekommen sind, wo dann aus dem nationalen Impuls all-
mihlich umgeidndert worden ist das stereotyp-traditionell fortwirkende
Jesus-Gesicht, wo die Nationen an sich gerissen haben den Jesus-Typus,
in ithrer Art den Jesus-Typus dargestellt haben.

Da machen sich wiederum die verschiedensten Impulse geltend, den
Jesus-Typus darzustellen. Verfolgen Sie, wie merkwiirdig das nationale
Anschauen sich hineinstiehlt, mochte ich sagen, in die Darstellungen
des Jesus-Kopfes bei Guido Reni, bei Murillo, bei Lebrun. Das sind so
drei Beispiele, die man herausgreifen konnte. Da haben wir iiberall die
Sehnsucht, den Jesus-Typus national darzustellen. Er ist iberall so, dafl
man sieht: es fliefit in Guido Reni viel mehr, als das noch bei seinen
Vorgingern der Fall war, der italienische Seelentypus in das Gesicht
des Jesus, bei Murillo der spanische, bei Lebrun der franzgsische. Aber
bei diesen drei Darstellungen sehen wir tiberall das Prinzip der kirch-
lichen Tradition. Sie werden nicht Bilder bei thnen finden, bei denen
Sie nicht die michtige Kirche dahinterstehen sehen. Dagegen finden
Sie ein Auflehnen, man mochte sagen, ein malerisches Auflehnen gegen
die umfassende Macht des Kirchentums, die man in der Malerei des
Murillo, des Lebrun, des Guido Reni erblickt, ein Auflehnen, ein freies
Herausarbeiten aus der Menschlichkeit selber bei Rubens,bei van Dyck,
bei Rembrandt. Das ist geradezu malerisches Rebellentum, wenn Sie es
betrachten mit Bezug auf die Darstellung des Jesus-Antlitzes. Jeden-
falls aber sehen wir aus diesem Fortgang, wie das, was sich an Vorstel-
lungen an Jesus angliedert, nicht im Stillstande ist, sondern wie die



Krafte, die in der Welt wirken, selbst auf dieses Gebiet hereinwirken.
Wie der Romanismus wie ein Hauch liegt iiber den sich zum Nationa-
len emporhebenden Lebrun, Murillo, Guido Reni, wie das Anstiirmen
gegen den Romanismus so deutlich zum Ausdrucke kommt in den Ge-
sichtern — nicht einmal blof} dem Jesus-Gesicht, sondern den anderen
Gesichtern der heiligen Geschichte — bei Rubens, bei van Dyck, insbe-
sondere dann bei Rembrandt. Und so sehen wir, wie sich unter den
verschiedenen Impulsen, die sich in der menschlichen Evolution herauf-
erheben, alle geistigen Betdtigungen nach und nach ausgestalten.

Und ebenso wiirden Sie finden fiir die Zeiten, in denen die darstel-
lende, die bildende Kunst mehr abgelost wird vom Worte seit dem
16. Jahrhundert, wie da — denn dieselbe Bedeutung, wie sie fiir die fri-
heren Zeiten die bildlichen Darstellungen hatten, haben fiir solche
Sachen die Wortdarstellungen seit dem 16. Jahrhundert — wiederum in
Flufl kommt die Gestalt des Jesus, die Gestalt des Christus, die nie fest
und starr ist, sondern immer so gefaflt wird, wie die verschiedenen
Krifte zusammenflieflen in den Darstellern. Und ich mochte sagen:
Wie vorliufig letzte Produkte stehen da der Renansche Jesus, der
David Friedrich Straufsche, der kein Jesus ist, der Solowjowsche Chri-
stus. Und wie gewaltig unterschieden voneinander!

Der Renansche Jesus: Ganz ein Jesus, der als Mensch in Palistina
lebt wie eine historische Menschengestalt. Dabei ist dieses Palistina
selbst mit dem Aufwande aller moderner Gelehrsamkeit wunderbar
anschaulich geschildert, ich mochte sagen so geschildert, dafl man
die ganze palistinensische Landschaft mit ihrer Menschheit vor sich
hat, und in der realistisch-naturalistisch geschilderten Landschaft mit
ihrer Menschheit wandelnd die Jesus-Gestalt, und der Versuch, aus
Landschaft und Menschentum in Palistina diese Jesus-Gestalt zu er-
kliren, wie sie aufwichst, wie sie als Mensch wird, wie ein solcher
Mensch werden konnte in Palistina. Das Hervorragende der Schil-
derung Renans wird man erst gewahr, wenn man frithere Darstel-
lungen damit vergleicht. Friihere Darstellungen nehmen den inneren
Gang des durch die Evangelien Geschilderten, und das versetzen sie in
eine Landschaft, die iiberhaupt nirgendwo ist. Es wurden eben einfach
die Tatsachen so, wie sie geschildert werden in den Evangelien, frither



immer wieder erzihlt; die Landschaft, die wird da ganz unberiicksich-
tigt gelassen, es wird so geschildert, dafl es iiberall sein kann. Da geht
Renan einmal so zu Werke, dafl er nun das Heilige Land realistisch in
allen Einzelheiten schildert, so dafl Jesus in diesem Heiligen Lande
drinnen ein richtiger Paldstinenser wird. Der Christus Jesus, der der
ganzen Menschheit gehoren soll, wird zu einem Jesus, der als historische
Personlichkeit in Palistina lebt und geht, ein Palistinenser ist, begriffen
wird aus dem Palistina zwischen dem Jahre 1 und dem Jahre 33, be-
griffen wird aus den dortigen Sitten, aus den dortigen Anschauungen,
begriffen wird aus der dortigen Landschaft. Eine realistische Schilde-
rung. Es sollte einmal der Jesus geschildert werden als historische Jesus-
Personlichkeit, wie eine andere historische Personlichkeit geschildert
wird. Fiir Renans Geist hitte es keinen Sinn, einen abstrakten Sokrates
zu schildern, der iiberall sein konnte, der schliefflich zu jeder Zeit sein
konnte; fiir Renan aber hat es ebensowenig Sinn, einen abstrakten Jesus
zu schildern, der iiberall sein kénnte. Er will, ganz gemaf der Wissen-
schaft des 19. Jahrhunderts, den Jesus als eine historische Figur zwi-
schen dem Jahre 1 und 33 schildern, wie er in Palistina aus den pali-
stinensischen Verhiltnissen heraus begreifbar ist. Der Jesus hat gelebt
zwischen dem Jahre 1 und 33, ist im Jahre 33 gestorben, wie ein anderer
Mensch gestorben ist in dem oder jenem Jahre, und sein Fortwirken
besteht wie das Fortwirken eines anderen historischen Menschen, der in
einem gewissen Jahre gestorben ist. Ganz hereingestellt in die moderne
Anschauung: Jesus als eine historische Persénlichkeit, begriffen aus sei-
nem Milieu heraus, das gibt uns das «Leben Jesu» von Ernest Renan.

Betrachten wir jetzt das «Leben Jesu», das eigentlich kein Leben
Jesu ist, von David Friedrich Straufl. Ich sage, es ist kein Leben Jesu;
denn David Friedrich Straufl geht zwar auch als ein sehr gelehrter
Mann zu Werke, untersucht das, was er untersuchen will, mit Griind-
lichkeit, mit einer ebensolchen Griindlichkeit, wie es auf seinem Gebiete
Ernest Renan tat. Aber David Friedrich Strauf! lenkt nicht seine Auf-
merksamkeit auf den historischen Jesus; der ist ihm zunichst nur die
Figur, an die er etwas ganz anderes anheftet. David Friedrich Straufl
untersucht das, was nun von Jesus gesagt wird, insoferne der Jesus der
Christus war, insoferne der Jesus wunderbar in die Welt eintritt, auf



wunderbare Weise sich entwickelt, grofle Lehren einer bestimmten Art
duflert, durch Leiden und Tod geht, der Auferstehung entgegengeht.
Diese Erzihlungen der Evangelien untersucht David Friedrich Straufi.
Auch Ernest Renan hat natiirlich die Evangelien genommen, aber sie
gewissermaflen reduziert auf das, was er aus seiner genauen Palistina-
Kenntnis heraus als qualifiziert ansehen konnte fiir eine Weltanschau-
ung mit Bezug auf das Leben Jesu., Das interessiert David Friedrich
Straufl weiter nicht, sondern Strauf} sagt sich: Dies oder jenes erzihlen
iiber Christus, der im Jesus gelebt hat, die Evangelien. — Nun unter-
sucht er, inwiefern das, was da {iber den Christus erzihlt wird, auch
gelebt hat als Mythos da oder dort, wie das, was von einer wunder-
baren Geburt erzihlt wird, sich in diesem oder jenem Mythos dieses
oder jenes Volkes findet, wie das, was von der Entwickelung erzihlt
wird, sich da oder dort findet, wie endlich das Mysterium von Golgatha
selber sich bereits findet in den Mythen und wie es in den Sagen, da fiir
diesen, dort fiir jenen Gott, angewendet wird. Und so sieht David Fried-
rich Strauf in der Figur des historischen Jesus nur die Gelegenheit, daff
sich die Mythenbildung der Menschheit konzentriert auf eine Person-
lichkeit. Der Jesus ist thm gleichgiiltig; er ist ihm nur insofern von
Wert, als die Mythen, die sonst zerstreut sind in der Welt, sich konzen-
trieren auf diesen einen Jesus, dem sie alle angehingt werden. Aber
diese Mythen kommen ihm alle aus einem gemeinsamen Impuls heraus;
sie sprechen zu David Friedrich Strauf alle von der mythenbildenden
Kraft, die in der Menschheit lebt. Und woher kommt fiir David Fried-
rich Straufl die mythenbildende Kraft? Davon kommt sie, daf} die
Menschheit, so wie sie sich entwickelte auf der Erde von der ersten Ent-
stehung der Erde bis zum Untergange der Erde, immer in sich eine
hohere Kraft haben wird als die blof} Zuflere, auf dem physischen Plan
sich entwickelnde Kraft. Durch das ganze Menschengeschlecht geht
eine Kraft durch, und diese Kraft wird immer sich richten auf Uber-
irdisches, und es wird ausgedriickt dieses Uberirdische in den Mythen,
die ausgebildet werden. Wir wissen, daf in ihm lebt ein Ubersinnliches,
das sich in den Mythen ausdriicken will, das nicht in der dufleren phy-
sischen Wissenschaft ausgedriickt werden kann, sondern das sich in den
Mythen ausdriickt. So sieht David Friedrich Strauf nicht in dem ein-



zelnen Jesus, sondern in allen Menschen den Christus, der seit dem Be-
ginn der Menschheit durch alle Menschen, durch die ganze Menschheit
lebt und bewirkt, dafl von ithm Mythen gedichtet werden. Nur am
stirksten entwickelt sich durch die Personlichkeit des Jesus diese my-
thenbildende Kraft. Da konzentriert sie sich. Strauf spricht also nicht
von einem Jesus, er spricht von einem Jesus, der eigentlich kein Jesus
ist, sondern an den nur angehiangt wird das, was als geistige Christus-
Kraft durch die ganze Menschheit geht. Die Menschheit selber ist der
Christus fiir David Friedrich Strauf}, und vor dem Jesus und nach dem
Jesus ist der Christus immer wirksam. Und die wirkliche Inkarnation
des Christus ist nicht der einzelne Jesus fiir David Friedrich Strauf},
sondern die ganze Menschheit, der Jesus nur der hervorragendste Re-
prisentant fiir die Reprasentation des Christus durch die Menschheit.

Da ist also nicht der Jesus als historische Figur die Hauptsache, son-
dern ein abstraktes Menschentum. Der Christus ist zur Idee geworden
und diese Idee inkarniert sich durch die ganze Menschheit hindurch.
Es ist das Destillierteste, was zunichst der Mensch im 19. Jahrhundert
hat begreifen konnen: das Lebendige in der Idee zum Christus gewor-
den, der Christus ganz als Idee begriffen und iiber den Jesus gewisser-
maflen hinweggeschritten! Ein «Leben Jesu», das kein Leben Jesu ist,
sondern das ein Dokument sein soll dafiir, daff die Idee, das Gottliche,
in der ganzen Menschheit sich inkarniert, fortlaufend sich inkarniert.
Der Christus in ideeller Verdiinnung gedacht, ideell gedacht, das ist
dieses zweite «Leben Jesu», das «Leben Jesu» von David Friedrich
Straufl. So haben wir das «Leben Jesu» von Ernest Renan beschrieben
als die historische Figur des Jesus zwischen den einzelnen und allein fiir
sich, bei David Friedrich Strauf! die Idee des Christus durch die ganze
Menschheit durchgehend, aber etwas in destilliertem Abstrakten ver-
bleibend.

Und jetzt sehen wir bei Solowjow gar nichts mehr von Jesus, sondern
ganz nur den Christus, aber den Christus lebendig geahnt, wie er jetzt
nicht als eine Idee, die in den Menschen bewirkt, daf ihre Kraft in
Mythen umgesetzt wird, wirkt, sondern wie er wirkt als lebendige We-
senheit, die nur keinen Leib hat, aber zu allen Zeiten wirkt, immer
unter den Menschen ist und geradezu die duflere Organisation bewirken



soll, stiften soll die soziale Ordnung — der Christus, der immer da ist,
ein lebendiges Wesen ist, der, ich mdchte sagen, einen Jesus gar nicht
gebraucht hitte, um als Christus unter die Menschheit zu kommen.
Obwohl natiirlich alle diese Dinge in der Wirklichkeit noch nicht so
radikal hervortreten bei Solowjow, so macht das nichts; es ist der
Christus als solcher, der iiberall in den Vordergrund tritt, und zwar
der Christus als der Lebendige, der nur durch die Imagination erfafit
werden kann, aber durch die Imagination so erfafit wird, daf} er wie
ein reales Wesen, wie ein tibersinnlich-reales Wesen auf der Erde wirkt.

Da haben Sie die drei Gestalten. Wir sehen, wie uns dasselbe im
19. Jahrhundert in dreifacher Weise entgegentritt: das «Leben Jesu»
von Ernest Renan, ganz realistisch, das realistische Werk der Historie
kat’exochen, Jesus als historische Personlichkeit, mit allen Errungen-
schaften der Gelehrsamkeit des 19. Jahrhunderts geschrieben. David
Friedrich Straufl: die Idee der Menschheit, wirksam, impulsiv, durch
die ganze Menschheit sich inkarnierend, aber in der Idee bleibend,
nicht zum Leben erwachend. Solowjows Christus: lebendige Kraft,
lebendige Weisheit, spirituell. Realistisches Leben Jesu von Ernest
Renan, idealistisches Leben Jesu von David Friedrich Strauf}, das zu
gleicher Zeit eine idealistische Darstellung des Christus-Impulses ist,
spirituelle Darstellung des Christus-Impulses durch Solowjow.

Ich wollte heute zunichst so, wie sie sich uns nebeneinander darstel-
len, diese drei Auflerungen des modernen Lebens in der Erkenntnis der
Jesus Christus-Gestalt hinstellen. Wir wollen sie dann morgen hinein-
stellen in den Zusammenhang, der sich uns ergibt aus den Impulsen,
die wir kennengelernt haben.



DRITTER VORTRAG
Dornach, 18.September 1916

Es ist auflerordentlich schwierig, tiber die Verhiltnisse zu sprechen,
welche im vorigen Vortrage angedeutet worden sind, weil in der neue-
ren Zeit, in unserer Zeit des materialistischen Denkens, vielfach die
Vorstellungen und Begriffe dafiir fehlen. Die mufl man sich erst durch
die Geisteswissenschaft aneignen. So kann es auch nur gewissermafien
andeutend sein, was mitgeteilt werden kann. Auflerdem liegt ja — durch
die ganze Entwickelung unserer neueren Kultur ist das bedingt — ein
anderer Grund noch vor: der Grund, daf gegeniiber den Verhiltnissen,
die sich fiir den neueren Menschen hinter der Erkenntnisschwelle ver-
bergen, dieser neuere Mensch in seiner Gesamtheit etwas schwachmiitig
geworden ist. Man kann es nicht anders sagen, wenn man das Wort
«feige» vermeiden will: er ist schwachmiitig geworden. Der neuere
Mensch mochte sich am liebsten recht wohlige Gefiihle verschaffen
durch die Erkenntnis. Das ist aber nicht immer moglich. Die Erkennt-
nis kann uns auch mit innigster Befriedigung erfiillen, wenn sie uns
nicht gerade angenehme Sachen sagt, angenehme Dinge zeigt; denn
diese nicht angenehmen Dinge gehSren ja zur Wahrheit und {iber die
Wahrheit sollte man in jedem Falle befriedigt sein; gewissermaflen
auch iiber die schlimmsten Wahrheiten kann man ein erhebendes Gefiihl
empfangen. Aber dazu ist vielfach, wie gesagt, der moderne Mensch zu
schwachmiitig; er will Erhebung auf seine Art. Das hingt wiederum
zusammen gerade mit den Geheimnissen des modernen Daseins, auf die
durch solche Betrachtungen, wie die jetzt angestellten, gedeutet werden
soll.

Der moderne Mensch kann die besonderen Fahigkeiten, von denen
gestern gesprochen worden ist, die freien Imaginationen im Denken
und Handeln und das urphinomenale Verhalten zur Welt im Denken
und Handeln sich nur aneignen, wenn iiber gewisse Vorginge, die sich
auch abspielen, ein Schleier gebreitet ist, wenn sie sich nicht so ohne
weiteres enthiillen. Und so liegt es denn auch in der Notwendigkeit der
Evolution des fiinften nachatlantischen Zeitraumes, dafl der Mensch



gewisse Dinge, die sich abspielen, die gewissermaflen hereinschlagen
aus untersinnlichen und tibersinnlichen Welten in unsere sinnliche Welt,
nicht versteht. Die wichtigsten Ereignisse, die sich vor unseren Augen
um uns herum abspielen, versteht ja der moderne Mensch gar nicht. Er
ist gewissermaflen davor geschiitzt, diese Ereignisse zu verstehen, weil
er nur unter diesem Schutze die angedeuteten zwei Fahigkeiten gehorig
entwickeln kann. Nur sind bis zu unserem Zeitpunkte so weit die
Grundlagen geschaffen, dafl es weiter nicht geht, in der Evolution vor-
zuschreiten, ohne dafl in gewissen vorsichtigen Weisen und Arten doch
auf diese Dinge hingedeutet werde. Der moderne Mensch, wie er so mit
seiner Seele miterlebt nicht nur das, was um ihn geschieht, sondern das,
was er selbst tut, was er selbst verrichtet, der moderne Mensch hat in
seiner Seele gewissermaflen nur schwache Reflexe dessen, was eigent-
lich vorgeht, schwache Reflexe dessen, was treibt und quillt in der
untersinnlichen Natur, die hochstens zuweilen in erschreckenden
Traumbildern, aber da auch nur schwach, dem modernen Menschen
heraufschauern. Was da geschieht, das weiff der moderne Mensch nicht.
Auch vom Ubersinnlichen weif} er im normalen Zustande wenig. Unter
dem, was wir in der Seele erfahren als moderne Menschen, liegt gewis-
sermaflen etwas, das man nicht anders bezeichnen kann denn als erup-
tive Krifte. Es ist gerade so, als ob das, was der moderne Mensch in
seiner Seele erlebt, so wire, dafl man es vergleichen kdnnte mit der
Welt, die man erlebt, wenn man auf einem ganz vulkanischen Boden
steht. Da kann es zunichst ganz beruhigend ausschauen; aber man
braucht nur ein Papier in die Hand zu nehmen und es anzuziinden, so
quillt iiberall der Rauch heraus! Und wiirde man in diesem Rauch auch
noch sehen, was da unten quirlt und brodelt, so wiirde man wissen, auf
welchem Boden man eigentlich steht. So ist es auch mit dem modernen
Leben. Da beobachten wir im modernen Leben, da Ernest Renan sein
«Leben Jesu» schreibt. Wir sehen es so, wie wir sehen iiber einer Solfa-
tara die Landschaft. Wir sehen das, was Dawvid Friedrich Strauf
schreibt, und beschreiben es so, wie wir es gestern beschrieben haben —
zahm. Wir sehen, was Solowjow schreibt; wir beschreiben es, wie wir
es gestern beschrieben haben — zahm. Das ist alles zahm beschrieben;
das ist alles so beschrieben, dafl wir noch nicht angefangen haben, ein



Papierschnitzelchen anzuziinden und zu sehen, was alles unter dem
Boden lebt und wirkt an eruptiven Trieben der Menschheit.

Es ist mit dem, was ich da andeute, recht viel gesagt. Es mufy nur
ordentlich durchdacht werden, dann werden Sie schon sehen, daf} viel
gesagt ist damit. Also betrachten wir das, was wir gestern am Ende un-
serer Auseinandersetzungen beschrieben haben, so wie das Leben iiber
einem Vulkan. Und es ist wiederum ganz im Sinne der Evolution ge-
legen, daf} das so ist, daf} wir wirklich die Dinge so zahm, so harmlos
ansehen. Das ist gut, denn unter dieser Zahmheit, unter dieser Harm-
losigkeit entwickeln sich eben die Fihigkeiten, die wir brauchen im
fiinften nachatlantischen Zeitraum. Nur entwickeln sie sich nicht be-
wuflt bei den meisten Menschen, und es mufl danach getrachtet werden
durch Geisteswissenschaft, dafl sie sich auch bewufdt entwickeln kon-
nen. Daher muf} zuweilen eben in vorsichtiger Art auf die Dinge hin-
gedeutet werden, die man dann gewahrt, wenn man dieses Papier-
schnitzelchen eben anziindet. Warum ist das alles so? Sehen Sie, das
alles ist so aus dem Grunde, welil ja mit unserer fiinften nachatlantischen
Kultur zunichst die ahrimanischen Krifte doch etwas ganz anderes
vorhaben. In der vierten nachatlantischen Kultur sind sie so enttduscht
worden durch die romische Evolution, wie wir das gestern und vor-
gestern beschrieben haben. Sie haben ihr Ziel nicht erreicht; sie haben
drgere Stiirme daher vorbereitet fiir unseren fiinften nachatlantischen
Zeitraum, weil sie wiederum ihr Ziel erreichen wollen.

Nun habe ich schon angedeutet, daf von zwei Seiten her auch lokal
zum Ausdrucke kommt das, was wie Stiirme hereinstoflen soll in unsere
gewissermaflen zahme, friedliche, oder zur Zahmbheit und Friedlichkeit
bestimmte Evolution in der fiinften nachatlantischen Zeit. Auf das eine
habe ich gedeutet,indem ich gesagt habe, wie Dschingis-Kban inspiriert
worden 1st durch jenen Priester, der einen Nachkommen des Grofien
Geistes der alten Atlantis geschaut hat; auf der anderen Seite habe ich
hingedeutet, wie eine gewisse ahrimanische Sturmkraft ausgegangen ist
von dem Westen und iiberwunden worden ist in gewisser Beziehung
durch all das, was sich an die Entdeckung Amerikas geschlossen hat,
respektive in all dem als eine Widerstandskraft lebt. Man soll nur nicht
glauben, daf} die Dinge, die man nicht sieht, nicht vorhanden sind!



Dadurch, dafl das nicht zur Zufleren physischen Erdenwirklichkeit ge-
kommen ist, was eigentlich in Angriff genommen worden ist von den
ahrimanischen Mdchten auf der westlichen Halbkugel, dadurch ist un-
sere fiinfte nachatlantische Kultur vor den ersten Stiirmen gerettet.
Aber es lebt fort, es lebt fort gewissermaflen in gespenstischer Art. Es
ist da, es drangt sich hinein in die Triebe der Menschen. Nur wissen die
Menschen nichts davon, daf} es sich in diese Triebe hineinlebt, hinein-
dringt. Nun kann ich Thnen eigentlich nur durch eine gewisse Anein-
anderrethung von Bildern eine Grundlage fiir Vorstellungen geben, die
Sie sich nach und nach durch Meditationen selber verschaffen miissen,
denn nicht leicht wiirde ich Begriffe finden im gegenwirtigen Begriffs-
material, um anzudeuten, was eigentlich in den Trieben der Menschen
lebt, die unterschwellig sind und die in das gewohnliche Seelenleben
zwar stofen und treiben, aber die bedeckt sind, die nicht geschaut wer-
den, die nicht gesehen werden im modernen normalen Leben.

Auf dem Boden, der betreten worden ist durch die Entdeckung
Amerikas, hatten sich ja allmihlich im Laufe der Jahrhunderte, die
verflossen sind, auf der westlichen Halbkugel ganz besondere Verhilt-
nisse herausgebildet. Eine allgemeine Bevilkerung war dort, die weit
entfernt war, diejenigen Eigenschaften auszubilden, die mittlerweile
auf der Sstlichen Halbkugel, in Asien, in Europa, entwickelt worden
sind. Eine den allgemeinen Denkfihigkeiten, die auf der &stlichen
Halbkugel sich ausgebildet haben, fernestehende Bevélkerung war
dort, aber innerhalb dieser Bevolkerung eine grofie Anzahl von Men-
schen, die eingeweiht waren in gewisse Mysterien. Mysterien der aller-
verschiedensten Art gab es auf dieser westlichen Halbkugel vor der
Entdeckung Amerikas, Mysterien, die breite Anhingerschaften fiir ge-
wisse Lehren hatten, welche aus diesen Mysterien heraus kamen. Und
gewissermaflen wie eine einheitliche Macht, der alles gehorchte, der
alles folgte, wurde ein gespensterartiger Geist verehrt, ein Geist, der ein
Nachkomme war des Groflen Geistes der Atlantis, ein Geist, der aber
allmihlich einen ahrimanischen Charakter angenommen hatte, indem
er mit all denjenigen Kriften wirken wollte, die in der Atlantis die
richtigen waren, oder schon in der Atlantis ahrimanische waren. So
wollte er wirken. Wenn der Atlantier von seinem Groflen Geiste sprach,



so driickte er das aus, wie schon angedeutet worden ist in unseren Be-
trachtungen, in dem Worte, das dhnlich klang dem noch in China er-
haltenen Worte Tao. Und eine ahrimanische Karikatur, ein ahrima-
nischer Widerpart, Gegner dieses Grofien Geistes Tao, der aber doch
mit ihm verwandt war, der wirkte so, daf er nur vor dem atavistisch-
visiondren Schauen sichtbar werden konnte, aber den Leuten, die na-
mentlich in Beziehung standen zu den weit ausgebreiteten Mysterien
dieses Geistes, auch immer, wenn sie thn haben wollten, erschien, so
daf sie seine Auftrige und seine Gebote empfangen konnten. Diesen
Geist nannte man mit einem Worte, das so zhnlich klang: Taotl.*
Das war also eine ahrimanische Abart des Groflen Geistes, Taotl,
eine michtige, nicht bis zur physischen Inkarnation kommende We-
senheit.

In die Mysterien des Taotl wurden viele eingeweiht. Aber die Ein-
weihung war durchaus eine solche, die einen ahrimanischen Charakter
trug; denn diese Einweihung hatte einen ganz bestimmten Zweck, ein
ganz bestimmtes Ziel. Sie hatte das Ziel, alles Erdenleben, auch das
Erdenleben der Menschen, so weit zu erstarren, zu mechanisieren, dafd
iiber diesem Erdenleben der ja schon in verschiedener Weise in diesen
Betrachtungen angedeutete besondere luziferische Planet angelegt wer-
den konnte, dafl die Seelen der Menschen herausgebracht wiirden; her-
ausgeprefit werden sollten sie. Das, was in der romischen Kultur durch
die ahrimanischen Michte in der gestern angedeuteten Weise versucht
worden ist, war nur ein schwacher nachatlantischer Nachklang des-
jenigen, was durch furchtbarste magische Kiinste erreicht werden sollte
in einem viel umfinglicheren Mafle von denjenigen, welche unter der
Fithrung des Taotl standen. Ein ganz auf Ertotung jeder Selbstindig-
keit, jeder Seelenregung von innen heraus gerichtetes allgemeines Erden-
Todesreich, konnte man sagen, sollte erstrebt werden, und in den My-
sterien des Taotl sollten diejenigen Krifte erworben werden, welche
den Menschen befihigten, ein solches ganz mechanisiertes Erdenreich
herzustellen. Dazu hitte man vor allem kennen miissen die grofien kos-
mischen Geheimnisse, alle die grofien kosmischen Geheimnisse, die sich
beziehen auf dasjenige, was wirkt und lebt im Weltenall und seine Wir-

* Hinweis S. 362 beachten.



kungen duflert im Erdendasein. Diese Weisheit vom Kosmos, die ist im
Grunde genommen in allen guten und schlechten Mysterien ja immer
dem Wortlaute nach dieselbe, weil die Wahrheit immer dieselbe ist. Es
handelt sich nur darum, sie in solcher Weise zu bekommen, daf sie ent-
weder in gutem oder in schlechtem Sinne gewendet wird.

Die Weisheit nun von dem Kosmos, die an sich keine schlechte war,
die in sich sogar heilige Geheimnisse enthielt, diese Weisheit wurde
sorgfiltig von den Initiierten des Taotl verborgen. Sie wurde nieman-
dem mitgeteilt anders als dadurch, dafl er eben im richtigen Sinne in
der Taotl-Manier initiiert worden ist. Es handelte sich also darum, dafl
jemand in der richtigen Weise initiiert werden mufite; dann wurde ihm
erst als Lehre mitgeteilt, was die Geheimnisse des Kosmos sind. Nun
handelte es sich darum, diese Geheimnisse durch Initiation in einer ganz
bestimmten Seelenverfassung zu erhalten, in einer solchen Seelenverfas-
sung, dafl man in sich die Neigung, die Sympathie dazu verspiirte, diese
Geheimnisse so zu verwenden auf der Erde, daf sie dieses mechanische,
starre Todesreich auf der Erde aufrichteten. So sollte man sie bekom-
men. Und man bekam sie, man empfing sie in einer besonderen Weise:
Keinem wurde die Weisheit mitgeteilt, der nicht vorher in einer ge-
wissen Art einen Mord begangen hatte. Und zwar wurden ihm beim
ersten Mord nur gewisse Geheimnisse mitgeteilt. Erst bei folgenden
Morden wurden ihm weitere und hdhere Geheimnisse mitgeteilt. Die
Morde muflten aber auch unter ganz bestimmten Bedingungen began-
gen werden. Derjenige, der gemordet werden sollte, der wurde auf
einen Aufbau gelegt, der so eingerichtet war, dafl man durch ein oder
zwel Stufen von allen Seiten zu einer Art von katafalkartiger Vorrich-
tung kam, die oben abgerundet war, so daf}, wenn man den betreffen-
den zu Ermordenden darauf legte, er im Riicken stark gekriimmt wurde,
und durch das besondere Anschniiren an jene Vorrichtung wurde ithm
der Magen herausgetrieben. So wurde ihm der Magen herausgetrieben,
dafl mit einem Schnitt, zu dem der betreffende Einzuweihende vorbe-
reitet worden ist, der Magen ausgeschnitten werden konnte.

Diese Art des Mordes erzeugte ganz bestimmte Gefiihle, und diese
Gefiihle, die erregten die Empfindungen, welche fihig machten, die
Weisheit, die dem Betreffenden spater mitgeteilt wurde, in der ange-



deuteten Weise zu verwenden. Wenn dann der Magen ausgeschnitten
worden war, so wurde er dem Gotte Taotl geopfert, wiederum unter
ganz besonderen Zeremonien. Das bewirkte, daf} die Initiierten dieser
Mysterien in einer ganz bestimmten Absicht lebten, in der Absicht
eben, die ich Thnen angedeutet habe. Das bewirkte ganz bestimmte
Gefiihlsrichtungen. Wenn die Betreffenden, die initiiert werden soliten,
reif waren auf diesem Initiationswege, dann erfuhren sie auch, um was
es sich handelte; dann erfuhren sie, wie die Wechselwirkung war zwi-
schen dem also Ermordeten und demjenigen, der initiiert worden war.
Der also Ermordete, der sollte dadurch vorbereitet werden in seiner
Seele, in das luziferische Reich hinaufzustreben, und derjenige, der in-
itiiert werden sollte, sollte die Weisheit bekommen, diese Erdenwelt so
zu gestalten, dafl die Seelen aus ihr vertrieben werden. Und dadurch,
daf} eine Verbindung geschaffen war zwischen dem Ermordeten und
dem Inititerten — nicht Morder, kann man sagen, sondern Initiierten —,
dadurch war dann die Moglichkeit gegeben, dafl der Initiierte mitge-
nommen wurde von der anderen Seele, also selber im rechten Augen-
blicke die Erde verlassen konnte.

Es sind ja, wie Sie wohl ohne weiteres zugeben werden, diese Myste-
rien solche der alleremporendsten Art, solche, die eben nur einer An-
schauung entsprechen, die man im vollsten Sinne eine ahrimanische
nennen kann. Gewisse Empfindungen sollten dadurch auf der Erde er-
zeugt werden. Nun, selbstverstindlich wiirde die Evolution der Erde
nicht fortgehen, wenn auf einem betrichtlichen Teile der Erde Mensch-
lichkeit und Sinn fiir Menschlichkeit ganz aussterben wiirde. Deshalb
starb auch hier der Sinn fiir Menschlichkeit nicht ganz aus, und es wur-
den einzelne andere Mysterien begriindet, welche dazu bestimmt waren,
den Ausschreitungen dieser Mysterien entgegenzuarbeiten. Das waren
die Mysterien, in denen ein Wesen lebte, das nicht bis zur fleischlichen
Inkarnation kam, das aber wiederum von den ja mit gewissem atavisti-
schem Hellsehen befihigten Menschen geschaut werden konnte, wenn
die Betreffenden ordentlich vorbereitet worden sind durch die Myste-
rien dieses Wesens. Und dieses Wesen war Tezkatlipoka. So nannte man
es; ein Wesen, das durch seine Eigenart etwas verwandt war — obwohl
es zu einer viel niedrigeren Hierarchie gehdrte — dem Jahve-Gott, und



das da auf der anderen Hilfte der Erde entgegenwirkte diesen scheufi-
lichen Mysterien, von denen gesprochen worden ist.

Die Lehren des Tezkatlipoka drangen sehr bald aus den Mysterien
heraus und wurden exoterisch verbreitet, so dafl in dieser Welt die
Lehren des Tezkatlipoka eigentlich die exoterischesten waren, dagegen
die des Taotl die esoterischesten waren, weil man nur eben auf die be-
schriebene Art hineinkam. Aber die ahrimanischen Michte versuchten,
die Menschheit gewissermaflen — jetzt spreche ich das so, wie es Ahri-
man denkt — zu retten vor dem Gotte Tezkatlipoka. Und daher wurde
dem Tezkatlipoka ein anderer Geist entgegengesetzt, der fiir die west-
liche Halbkugel viel Ahnlichkeit hat mit dem Geiste, den Goethe als
Mephistopheles beschrieben hat. Es ist ein Verwandter von ihm. Er
wurde dort bezeichnet mit einem Worte, das so dhnlich klang wie
Quetsalkoatl. Quetsalkoatl war also ein Geist — wir miissen uns ihn in
das andere Milieu hineinversetzt denken —, welcher fiir dieses andere
Milieu eben dhnlich war dem viel seelischer auftretenden Mephistophe-
les. Dieser Geist Quetsalkoatl, der auch nie unmittelbar inkarniert er-
schien, der hatte zu seinem Symbolum etwas Ahnliches wie es auf der
ostlichen Halbkugel der Merkurstab war, und er war zugleich auf die-
ser westlichen Halbkugel der Geist, welcher durch gewisse magische
Krifte bosartige Krankheiten austeilen konnte, bosartige Krankheiten,
die er iiber diejenigen bringen konnte, die er verderben wollte, weil er
sie losmachen wollte von dem verhiltnismifig guten Gotte Tezkatli-
poka. Durch solche Dinge wurden hier die scharfen St6fle vorbereitet,
die von ahrimanischer Seite allmihlich in die Welt der menschlichen
Triebe hineingebohrt werden sollten.

Nun ereignete sich in einem bestimmten Zeitpunkte dieses, daf ein
Wesen geboren wurde, welches sich einebestimmte Aufgabe setzte inner-
halb dieser Kultur, ein Wesen, das im heutigen Mittelamerika geboren
wurde. Die Mexikaner, die alten Ureinwohner von Mexiko, kniipften
an das Dasein dieses Wesens eine bestimmte Anschauung. Sie sagten,
dieses Wesen sei dadurch zur Welt gekommen, daf} eine Jungfrau es als
Sohn bekommen habe, eine Jungfrau, welche in Jungfrauenschaft es
empfangen hat durch iiberirdische Michte, dadurch, dafl ein gefiedertes
Wesen der Befruchter dieser Jungfrau war, ein aus dem Himmel ge-



kommenes gefiedertes Wesen. Wenn man mit den okkulten Mitteln, die
einem zur Verfiigung stehen, den Dingen nachgeht, so sieht man, wie
dieses Wesen, dem die Altmexikaner Jungfrauengeburt zuschrieben,
ungefihr ein Lebensalter von dreiunddreifiig Jahren erreichte, und es
wurde geboren ungefdhr um das Jahr 1 unserer Zeitrechnung. Dies er-
gibt sich, wie gesagt, wenn man mit okkulten Mitteln den Dingen nach-
geht. Und es stellte sich eine ganz bestimmte Aufgabe.

Es war damals nimlich in Mittelamerika ein schon durch seine Ge-
burt zum hohen Initiierten des Taotl bestimmter Mensch geboren. Die-
ser zum hohen Initiierten bestimmte Mensch hatte eben schon in seinen
vorhergehenden irdischen Inkarnationen Initiationen erreicht auf die
angegebene Weise, und dadurch, dafl er viele Male, sehr viele Male
wiederholt hat die Thnen beschriebene und nicht weiter zu wieder-
holende Prozedur des Magenausschneidens, dadurch war er allmihlich
mit einem hohen irdisch-iiberirdischen Wissen ausgeriistet worden.
Es war dieses einer der allergrofiten, wenn nicht der grofite schwarze
Magier, den die Erde jemals iiber sich hat schreiten sehen, derjenige
schwarze Magier, der sich daher die grofiten Geheimnisse angeeignet
hat, die es auf diesem Wege anzueignen gibt. Er stand unmittelbar vor
einer groflen Entscheidung, als das Jahr 30 heranriickte, vor der grofen
Entscheidung, durch fortdauernde Initiation wirklich als einzelne Men-
schenindividualitit so michtig zu werden, daf} er das Grundgeheimnis
gekannt hitte, durch das er der folgenden menschlichen Erdenevolution
einen solchen Anstoff hitte geben konnen, dafl wirklich die Menschheit
im vierten und fiinften nachatlantischen Zeitraum so verfinstert wor-
den wire, dafl zustande gekommen wire das, was die ahrimanischen
Michte fiir diese Zeitriume angestrebt haben. Da begann zwischen ithm
und jenem Wesen, dem eine Jungfrauengeburt zugeschrieben worden
ist, ein Kampf, von dem man wiederum findet, wenn man nachforscht,
daf er drei Jahre gedauert hat, ein Kampf zwischen jenem Wesen, dem
Jungfrauengeburt zugeschrieben wird, und diesem tibermichtigen Ma-
gier. Dieses Wesen, dem die Jungfrauengeburt zugeschrieben wird, trigt
ungefihr den Namen, wenn man ihn versucht nachzubilden in unserer
Sprache: Vitzliputzli. Vitzliputzli ist also ein Menschenwesen. Von
allen diesen Wesen, die sonst nur gespenstig herumgingen, so dafl sie



nur durch atavistisches Hellsehen geschaut werden konnten, war dieses
Wesen Vitzliputzli wirklich Mensch geworden durch die Jungfrauen-
geburt, die man ihm zugeschrieben hat. Der dreijihrige Kampf endete
damit, dafl Vitzliputzli imstande war, den groflen Magier kreuzigen zu
lassen, und durch die Kreuzigung nicht nur seinen Leib zu vertilgen,
sondern auch seine Seele zu bannen, so daf} sie ohnmichtig wurde in
ihrem Schaffen, so dal das Wissen ohnmiachtig wurde, das Wissen ge-
totet wurde, das sich dieser michtige Magier des Taotl angeeignet hatte.

Auf diese Weise hat sich Vitzliputzli die Fahigkeit erworben, alle
diejenigen Seelen, die auf die angedeutete Weise schon den Drang er-
halten haben, Luzifer zu folgen und die Erde zu verlassen, wiederum
fir das Erdenleben zu gewinnen, ihnen wiederum den Trieb zum Erden-
leben, zur folgenden Inkarnation einzuimpfen durch den michtigen
Sieg, den er tiber den groflen schwarzen Magier davongetragen hatte.

So lebt fort nicht das, was fortgelebt haben wiirde von diesen Ge-
genden her, wenn die Mysterien des Taotl ihre Friichte getragen hatten,
sondern es lebt fort gleichsam nur in der dtherischen Welt das, was an
Kraften, an Nachkriften geblieben ist von dem Treiben, das in diesen
Mysterien war. Alle diese Krifte sind vorhanden; sie sind untersinnlich
vorhanden, und sie gehoren zu dem, von dem ich Thnen sagte, man
wiirde es schauen, wenn man im geistigen Leben ebenso es machen
konnte, wie tiber einer Solfatara das Papier anzuziinden. Es ist da, es
ist gewissermaflen unter der Vulkandecke des gewohnlichen Lebens da.
So daf hineinspielt in all das, was den fiinften nachatlantischen Zeit-
raum bildet, in bezug auf die Seelenentwickelung des Menschen auf der
einen Seite das, was von dem Inspirator des Dschingis-Khan kam, und
auf der anderen Seite das, was als das Gespenst der Vorginge nach-
wirkt, die sich auf der westlichen Halbkugel vollzogen haben und die
nur noch in schwachen Nachklingen vorhanden waren, als die Euro-
pder Amerika entdeckten. Aber es weifl ja sogar die Geschichte, daf}
noch viele Europier, die den Boden Amerikas, den Boden Mexikos be-
traten, dadurch ermordet worden sind, daf} sie von der dortigen schon
in Dekadenz befindlichen Priesterschaft, die nicht mehr so schlimm
war wie die alte, auf solche Weise den Magen ausgeschnitten bekamen,
wie ich sie geschildert habe. Vielen Europiern, die den Boden Mexikos



nach der Entdeckung Amerikas betreten haben, ist das auf diese Weise
passiert, das weifd ja sogar auch die Geschichte.

In Vitzliputzli verehrten diese Leute also ein Sonnenwesen, welches
von einer Jungfrau geboren ist auf die Weise, wie ich es beschrieben
habe und von dem man findet, wenn man den Dingen mit okkulten
Mitteln nachgeht, dafl es der unbekannte Zeitgenosse des Mysteriums
von Golgatha auf der westlichen Halbkugel war.

Man kann ja diese Dinge auch so beschreiben — abstrakt —, wie es die
Oberflichlinge der Gegenwart machen, dafl sie gewissermaflen nicht
weh tun; aber will man ein wirkliches Erkennen, dann muf man das
Konkrete, das vorgegangen ist, schon wenigstens mit einem fliichtigen
Blick streifen, wie wir es heute gestreift haben. Ja, wenn wir diese mo-
derne Menschenseele betrachten, so sehen wir, wie sie nach unten, zum
Untersinnlichen hin, nach oben, zum Ubersinnlichen hin, starken, gro-
Ben Gefahren ausgesetzt ist, wie da die Krifte hereinspielen, die nur
unbewuflt bleiben. Und es ist gut, daf} sie unbewuflt bleiben, weil sich
nur dadurch der fiinfte nachatlantische Zeitraum entwickeln kann.
Geliiftet mufl der Schleier nur werden, damit, nachdem seit der Ent-
deckung Amerikas geniigend Zeit verflossen ist, zu der Unbewuf3theit
auch die Bewufltheit eintreten kann; denn sonst wiirden, wenn nicht
die Bewufltheit eintreten wiirde nach und nach, diese Krifte iibermach-
tig werden, und es wiirden Bedingungen, die verhiltnismiflig zur Wohl-
tat der Menschheit entstanden sind in der Zeit der Unbewufitheit,
umschlagen und wiirden zum Fluch der Menschheit werden. Denn
manches ist wirklich darauf angelegt, zum Fluch der Menschheit zu
werden, das, so wie es entstanden ist von dieser oder jener Seite her,
allerdings zur Wohltat der Menschheit geworden ist.

Ich wollte Thnen durch das heute Geschilderte andeuten, was da
unten unter der Oberfliche brodelt und quillt. Und nun verlassen wir
diese unterirdische Gegend und gehen wiederum zum Oberirdischen,
ohne dafl wir irgendwie gleich unmittelbar eine Gedankenverbindung
hervorrufen wollen — die kdnnen wir spiter einmal hervorrufen — zwi-
schen den beiden Reichen. Betrachten wir jetzt einmal die Frage: Wie
ist denn dieses ausgezeichnete, genialische «Leben Jesu» von Ernest
Renan geschrieben? Es ist so geschrieben, dafl wir einen Jesus vor uns



haben, der als ein Mensch iiber die Erde wandelt, wie ich es gestern
beschrieben habe. Solch eine geniale Personlichkeit wie Ernest Renan
ist sich nicht bewuflt, aus welchen Griinden heraus sie gerade ein sol-
ches «Leben Jesu» schreibt. Es ist so etwas aus ganz bestimmten Trieben
heraus geschrieben; aber die Triebe bleiben im Unbewuf}ten. Diese
Triebe, aus denen Ernest Renans «Leben Jesu» geschrieben ist, man
kann sie zusammenfassen als einen Grundtrieb, der bisher nur Gutes
hervorgebracht hat, in gewissen Grenzen relativ Gutes; denn das «Le-
ben Jesu» von Ernest Renan ist zum Beispiel in seiner Art ein ausgezeich-
netes Werk. Aber vieles ist gemacht worden aus demselben Grundtrieb
heraus. Ich habe nur das eine Erkenntnisbeispiel gewahlt; man konnte
auch Lebensbeispiele wihlen, nur wiirde man da auf Gebiete kommen,
welche die Menschen sehr irritieren. Aus dem Grundtriebe heraus, der
zu etwas ganz Bestimmtem sich hinentwickeln will, ist so etwas ge-
schrieben, aus dem Grundtrieb heraus, das, was sich als Mensch kund-
gibt, nur Zuflerlich anzuschauen, nur so anzuschauen, wie es sich dufler-
lich in die Welt hineinstellt. Ich habe dieses Beispiel des «Lebens Jesu»
aus dem Grunde gew3hlt, weil Ernest Renan aus diesem Grundtriebe
heraus sich gerade an die geheiligteste Personlichkeit der Menschheit
heranmacht und diese aus diesem Grundtriebe heraus so schildert, dafl
sie nur als Zuflere Personlichkeit vor uns steht.

Wohin wiirde dieser Grundtrieb endlich fithren, wenn er sich immer
mehr und mehr steigern wiirde? Er wiirde dahin fiithren, dafl die Men-
schen nicht mehr die Neigung haben wiirden, in ihre eigenen Seelen zu
schauen, wenn sie die Welt betrachten. Denn Ernest Renan ist ja schon
so weit, nicht mehr sich zu getrauen, in sein eigenes Innere zu schauen,
wenn er von dem Christus Jesus spricht. Er spricht nur von der histo-
rischen Figur und sucht sie daufferlich anzuschauen. Das kommt aus dem
Grundtrieb, uns allmihlich als Menschheit so zu verlieren, dafl wir
jeden Menschen auf der Welt nur duflerlich anschauen, dafl wir nicht
mehr miterleben, was sich von dem Menschen in unserer eigenen Seele
spiegelt. Der Grundtrieb des urphinomenalen Anschauens ist zum Ex-
trem gebracht; der eine Grundtrieb ist zum Extrem gebracht: Die
Auflenwelt soll angeschaut werden, ohne dafl das Innere irgendwie rege
gemacht wird. Die einseitige Ausbildung dieses Triebes strebt nach



einem menschlichen Verkehr, der so die anderen Menschen ansieht, daf}
er eben alles nur duflerlich ansieht. In vieler Beziehung zeigt uns gerade
unsere unmittelbare Gegenwart, wie weit es mit diesem Triebe gekom-
men ist, wie die Menschen immer mehr und mehr nur aufgefafit werden
sollen nicht nach ihrem Seelischen, sondern nach threm Auflerlichen.
Und gerade die falsche Ausbildung der Nationalideen, die die Natio-
nalitdt, die dem Seelenhaften gegeniiber etwas Auflerliches ist, dem
Menschen aufprigt und ihn nur nach dem beurteilen will, thn gewisser-
maflen so ausgestalten will im Leben, daf er nur noch als Angehoriger
der Nationalitdt aufgefaflt wird, nicht seinem Innern nach, das ist eine
der Krifte, die diesem Grundtrieb ganz besonders dient. Dadurch
wiirde die Erdenmenschheit immer mehr und mehr sich innerhalb na-
tionaler Grenzen abschlieflen, und es wiirde in der Zukunft niemals
diese nationale Grenze tiberschritten werden konnen.

Aus diesem Grundtriebe heraus also entsteht das Bild eines jeden
Menschen nur, wie er auflerlich sich hineinstellt in die Welt, wenn die-
ser Grundtrieb sich in der Erkenntnis auslebt. Nun betrachten wir den
anderen Grundtrieb. Der andere Grundtrieb, der entgegengesetzte
Grundtrieb wiirde darinnen bestehen, dafl man nur die inneren Erleb-
nisse ins Feld fiihrt, gar nicht den Blick auf den aufleren Menschen
richtet, sondern nur auf die inneren Erlebnisse, das nur anschaut, was
man innerlich erleben kann, was man in der Seele unmittelbar erlebt.
Wenn man diesen Trieb zur Erkenntnisfrage macht mit Bezug auf die
Gestalt des Christus Jesus, da miifite natiirlich das Interesse fiir die
Jesus-Gestalt wegfallen, denn die Jesus-Gestalt kann nach Renanscher
Weise nur auflerlich erforscht werden, und es wiirde das Interesse nicht
haften an der Jesus-Gestalt, sondern nur an der Christus-Wesenheit.
Da wird man kein Interesse haben an der Jesus-Gestalt als historische
Figur, sondern nur fiir die Christus-Wesenheit. Wenn dieser Trieb, der
der entgegengesetzte des zuerst geschilderten ist, der auch nun strebt,
allgemein in der Erdenmenschheit zu werden, wenn der sich ausbreiten
wiirde, dann wiirden wiederum die Menschen nebeneinander hergehen,
jeder in seinem Innern ein reiches Seelenleben brodelnd haben, aber sie
wiirden aneinander vorbeigehen, ohne auch nur dasBediirfnis zu haben,
die Menschen, die um sie herum sind, irgendwie in ihrer Eigenart auf-



zufassen. Es wiirde jeder nur gewissermaflen in seinem eigenen Seelen-
hause leben wollen. Auf Erkenntnisgebieten der geheiligtsten Wesen-
heit der Menschlichkeit gegeniiber lebt sich wiederum dieser Trieb bei
Solowjow aus, der nur das Interesse fiir die Christus-Wesenheit hat,
nicht fiir die historische Jesus-Figur.

Sie sehen, nach welchen beiden Extremen die moderne Menschheit
hintendiert. Sie tendiert nach zwei Extremen hin. Das eine ist der Trieb,
die Welt nur von auflen anzuschauen, das Urphinomenale ins Extreme
zu treiben; das andere ist, die Welt nur in freien Imaginationen inner-
lich zu erfassen. Das alles ist im Anfange, hat sich bisher in wohltitiger,
schoner Weise ausgebildet; aber das alles strebt danach, verkehrt zu
werden. Geradeso, wie in bezug auf duflerliche Schilderung Renans
«Leben Jesu» ein Meisterwerk ist, sind die Solowjowschen Darstellun-
gen der Christus-Wesenheit das Hochste, was auf diesem Gebiete in der
Gegenwart hat geschaffen werden konnen. Es sind wohltitige Impulse,
aber sie entspringen dem Trieb, der in seiner einseitigen Ausbildung
jeden Menschen in sein eigenes Haus zuriicktreiben wiirde.

Demgegeniiber muf} eine Erkenntnis gerade durch die Geisteswissen-
schaft Platz greifen, eine Erkenntnis, die zusammengefafit werden
kann in zwei Sitze, die ich Thnen heute ganz besonders in die Seele
schreiben mochte. Der eine Satz ist der, daff der Mensch niemals zu
einem wirklichen guten, rechten, starken personlichen Innenleben kom-
men kann, ohne daf} er das warmste Interesse hat fiir andere Menschen.
Alles Innenleben, das wir suchen, bleibt falsch, bleibt ein versuche-
risches, wenn es nicht einhergeht mit einem liebevollen Interesse fiir
die Eigenarten der anderen Menschen. Wir sollen geradezu vorausset-
zen, dafl wir uns innerlich finden als Menschen, wenn wir Interesse
haben fiir die Eigenarten der anderen Menschen. Liebevolles Eingehen
auf die Individualitdten anderer Menschen — was zuweilen verbunden
ist im Leben mit einer argen Lebenstragik —, nur das ist dasjenige, was
uns zur Selbsterkenntnis bringen kann. Und Selbsterkenntnis, die wir
durch Selbstgriibelei suchen, wird niemals eine richtige Selbsterkenntnis
sein. Also unser Inneres vertiefen wir im interessevollen Verkehr mit
den anderen Menschen. Aber dieser Satz ist, so wie er ausgesprochen
wird, etwas andeutend, was nicht unmittelbar ausgefiihrt werden kann,



weil es in unmittelbarer Wechselwirkung stehen muff mit einem an-
deren. Wir erlangen niemals namlich eine richtige Erkenntnis der Au-
flenwelt, wenn wir uns nicht dazu entschliefflen, das Menschliche, das
Allgemeinmenschliche in uns selber zu erforschen, in uns selber kennen-
zulernen. Daher wird alle Naturerkenntnis der modernen Zeit eine
blof mechanische, nicht wahre, sondern falsche, verkehrte sein, die
nicht so fufdt auf einer Erkenntnis des Menschen, wie die Wissenschaft,
die von mir als Geheimwissenschaft beschrieben worden ist in dem
Buch «Geheimwissenschaft im Umriff», wo mit der Erkenntnis des
Menschen die Erkenntnis der Auflenwelt gesucht wird. Das Innere
finden wir im Aufleren, das Auflere finden wir im Inneren.

Was mit Bezug auf gewisse Zeiterscheinungen dann weiter zu sagen
ist fiir andere Schopfungen, die wir auch schon beriihrt haben, wie zum
Beispiel das sogenannte «Leben Jesu» von David Friedrich Strauf}, dar-
tiber will ich dann ein nachstes Mal sprechen. Heute méchte ich nur
sagen, daf}, als vor zweimal sieben Jahren begonnen worden ist mit
unserem Impuls einer theosophischen Bewegung, die dann die anthropo-
sophische geworden ist, daran gedacht worden ist, dafl durch alles das,
was in dieser Bewegung fliefit, ganz besonders im Sinne dieser zwei
Sitze gewirkt werde: Alles Auflere soll entziinden Selbsterkenntnis;
das Innere soll lehren Welterkenntnis. In diesen Sitzen, beziehungsweise
in ihrer Verwirklichung in der Welt, liegt wahre geistige Einsicht in
das Dasein und liegen die Impulse zu wirklicher Menschenliebe, zu
sehender Menschenliebe. Und eine Verwirklichung desjenigen, was in
diesen Sitzen liegt, sollte gesucht werden durch unsere Gesellschaft.
Wire in den zweimal sieben Jahren all das zustande gekommen, was
angestrebt worden ist, wiren nicht die gegenteiligen Michte in unserer
Zeit noch stark genug gewesen, vieles zu verhindern, dann wiirde ich
heute ganz anders noch sprechen konnen iiber gewisse Geheimnisse des
Daseins, als gesprochen werden kann. Dann wiirde diese Gesellschaft
reif geworden sein, dafl in ihrem Schofle heute Dinge ausgesprochen
werden konnten, die sonst nirgends ausgesprochen werden konnten.
Aber es wiirde dann auch eine Garantie dafiir vorhanden sein, daf}
diese Geheimnisse des Daseins in der richtigen Weise bewahrt wiirden.
Die Vorginge in unserer Gesellschaft haben aber gezeigt, dafl gerade



mit Bezug auf das Bewahren die Dinge nicht gehen, nicht gehen durch
die mannigfaltigsten Gegengewichte, die sich der Bewegung angehingt
haben. Denn da wirklich heute kein Schutz mehr vorhanden ist, wenig-
stens kein durchdringender Schutz dafiir, dafl das, was bei uns gesagt
wird, in beliebiger Weise, in der Thnen ja auch bekannten Weise ver-
wendet wird draufien in der Welt, wie es von manchen Leuten ver-
wendet wird, und eingehiillt wird in solche Gefiihle, wie es von seiten
mancher Leute geschieht, so zeigt sich darinnen im Hinblick auf die
zweimal sieben Jahre, daff in gewisser Weise die Gesellschaft hinter
dem, was angestrebt werden mufite, in mancher Beziehung zuriick-
geblieben ist. Solch eine Einsicht soll uns nicht zur Mutlosigkeit fiihren,
aber sie soll uns dazu fiihren, nicht blofl schwelgen zu wollen in gewissen
Erkenntnissen, sondern Lebensernst genug entwickeln zu wollen, um
die Wahrheit in der Gestalt aufzunehmen, in der sie gerade in unserer
Zeit eigentlich mitgeteilt werden miifite. Wenn es moglich ist, daf her-
vorragende schriftstellernde Mitglieder unserer Bewegung so denken,
wie es sich in der letzten Zeit gezeigt hat, dann ist es eben klar, dafl
erst noch andere, tiefere Impulse in den Seelen derjenigen Menschen
aufwachen miissen, die sich innerhalb unserer Gesellschaft befinden,
als bisher aufgewacht sind. Nicht bloff, um angenehme Erkenntnisse zu
haben, sollen wir uns verbinden, sondern um einen heiligen Dienst der
Wahrheit im Interesse der Evolution der Menschheit zu leisten. Dann
werden schon die rechten Erkenntnisse unskommen; dann werden nicht
durch allerlei Vorurteile diese Erkenntnisse zuriickgedimmt werden.

Und so wollen wir wenigstens in unsere Herzen das Ideal aufneh-
men, daf} doch vielleicht eine solche Gesellschaft auch entstehen konne,
welche notwendig ist in der allgemeinen Welt der Vorurteile, die unsere
Zeit durchsetzt und durchsaugt. Das, was ich sage, richtet sich natiir-
lich nicht im geringsten an irgendeine einzelne Seele unter uns; nicht
im allergeringsten richtend wendet es sich an irgendeine einzelne Seele,
-sondern lediglich darauf ist es gerichtet, das Ideal der Erkenntnis un-
serer Zeit zu betonen, das Ideal jenes Menschheitsdienstes, den wir als
notwendig erkennen sollten. Und ebenso warm, wie ich vor etwa acht
Tagen hier gesprochen habe, mochte ich auch heute wiederum betonen,
daf nicht vergessen werden moge in unserem Kreise, dafy der Mensch-



heit in der Gegenwart notwendig ist ein Kreis von Menschen, zu dem
in unbefangenster Weise von dem ganzen heute zu offenbarenden
Wahrheitsgehalt gesprochen werden kann, ohne daf} sich dagegen vor-
urteilsvolle Emotionen erheben. Wir miissen es als unser Karma hin-
nehmen, daf sich in unserem Kreise Feindschaft erhoben hat, Feind-
schaft erhoben hat, Feindschaft aus dem unverstindigen Zeitgefiihl
und den unverstindigen Zeitideen, Zeitemotionen heraus; aber wir
sollten uns auch keinen Augenblick einer Tauschung dariiber hingeben,
dafl dieses Karma eben das unsere ist. Dann wird uns aus dieser Er-
kenntnis heraus der Impuls fiir das Rechte aufgehen. Und namentlich
sollen wir nicht so vieles, was wir aufnehmen, so schnell, als es ge-
schieht, vergessen, so vieles von dem, wo sich in einzelnen iiberragenden
Sitzen zusammenschlieflen die sonst auseinandergelegten Wahrheiten;
wir sollen sie nicht blof an uns voriiberziehen lassen, sondern sie in
unseren Herzen bewahren. In unserem Kreise ist so viel verbreitet die
Sehnsucht, zu vergessen, gerade oft das Wichtigste zu vergessen. Und
so sind wir noch nicht der lebendige Gesellschaftsorganismus geworden,
den wir brauchen, beziehungsweise den die Menschheit braucht. Dazu
ist vor allen Dingen notwendig, dafl wir uns Gedi4chtnis aneignen fiir
das, was wir durch das Leben in der Gesellschaft lernen konnen.



VIERTER VORTRAG
Dornach, 23. September 1916

Mit Riicksicht darauf, daf anldflich der Generalversammlung des Jo-
hannesbau-Vereins Freunde anwesend sind, welche die letzten hier ge-
haltenen Vortrige nicht gehort haben, will ich nicht unmittelbar heute
fortsetzen mit dem Thema, das jetzt schon durch eine lingere Zeit uns
beschiftigt hat. Ich will vielmehr in diesen Tagen Dinge besprechen,
allerdings episodisch, die beitragen kdnnen zu weiterem Verstindnisse
des in den letzten Wochen hier Vorgebrachten, die aber aus sich selbst
heraus, wenigstens bis zu einem gewissen Grade, wiederum verstiandlich
sein konnen. Nur kurz will ich skizzieren einen Hauptgedanken, der
vorgebracht worden ist, und der ja aus dem ganzen Charakter unserer
Geisteswissenschaft bis zu einem gewissen Grade verstandlich ist. Nur
wird er eben vertieft, wenn man zu seinem Verstandnisse noch hinzu-
nimmt die Tatsache, die wir in unseren verschiedenen letzten Betrach-
tungen anfiihren konnten. Es ist der Gedanke, daf} alles dasjenige, was
menschliche Geschichte ist, nur dann in seiner wahren Wirklichkeit be-
trachtet werden kann, wenn man hinter dieser menschlichen Geschichte
die treibenden spirituellen Michte kennenlernt in ihrer individuellen
Gestalt, ebenso wie man ja die Natur nur kennenlernen kann, wenn
man dasjenige, was wirkt und lebt hinter den Wahrnehmungen der
Sinne, in seiner echten Gestalt kennenlernt. Wir haben ja nun schon
ofter betont, dafl Geisteswissenschaft sich zu dem, was man heute oft-
mals Wissenschaft nennt und womit man alles Wissenschaftliche um-
fassen will, so verhilt, dafl man sagen kann: Die heutige Wissenschaft,
die Wissenschaft, die seit drei bis vier Jahrhunderten mit Recht und
aus guten Griinden von der Menschheit getrieben wird, diese Wissen-
schaft gleicht der Beschreibung der einzelnen Buchstaben, die, sagen
wir, auf einem Blatte gedruckt oder geschrieben sind; hochstens noch
dem, was die grammatikalischen Regeln sind oder die Lautregeln, nach
denen sich diese Buchstaben zu Worten gruppieren oder zu Sitzen zu-
sammenfiigen. Alles, was man Naturgesetze nennt, gleicht so den laut-
lichen oder den grammatikalischen Regeln. Wenn man also beginnen



wiirde, anschauend zu beschreiben eine bedruckte oder beschriebene
Seite, wenn man beschreiben wiirde: Da sehe ich zunichst etwas, einen
Strich, einen Strich nach rechts oben gehend, einen Strich nach links
unten gehend, und dann den nichsten Buchstaben beschreiben wiirde
und hchstens noch die Regeln, wie die Sache der Lautlehre, der Gram-
matik angehéren wiirde, so gleicht ein solches Verhalten zu einer be-
schriebenen oder bedruckten Seite dem, was man heute, und zwar fiir
heute mit Recht, die Wissenschaft nennt. Aber unser Verhalten zu einer
solchen beschriebenen oder bedruckten Seite wire durchaus nicht der
Sache angemessen, wenn wir nur stehen blieben bei einer solchen An-
schauung, wie sie eben charakterisiert worden ist. Wir lesen und schrei-
ten vor von dem bloflen Anschauen und Beschreiben desjenigen, was
wir doch eigentlich einzig und allein von der bedruckten Seite vor uns
haben, zu dem Sinn der Sache, den wir eben nur kennenlernen konnen,
wenn wir vom Beschreiben des Augenscheines zu dem fortschreiten,
was wir vermogen mit der beschriebenen oder bedruckten Seite anzu-
fangen, wenn wir uns mit unserem eigenen Geiste und seinen Kriften
in eine Beziehung setzen kdnnen durch dasjenige, was da bedruckt oder
geschrieben ist, zu dem, von dem das ausgeht, was bedruckt oder ge-
schrieben ist: zu dem Geiste, der in diesen kleinen Wesen, die wir als
Druckbuchstaben kennen, waltet. So sucht Geisteswissenschaft, im
Gegensatze zu der gewShnlichen Wissenschaft, zu lesen, nicht blof§ das
Geschaute zu beschreiben, sondern zu lesen in den Tatsachen der Welt.
Denn ebenso, wie sie uns zunichst in ihren Formen, die wir beschreiben
konnen, in ihren Bewegungen, in ihrer inneren Gesetzmifigkeit ent-
gegentreten, die Tatsachen der Natur und die Tatsachen des geschicht-
lichen Werdens, so sind uns zugleich — in iibertragenem Sinne natiirlich
ist das gemeint — diese Tatsachen der Natur und der Geschichte ge-
wissermafien Lettern, Buchstaben, die wir lesen konnen, wenn wir auf
diesem Gebiete lesen lernen, aus denen sich uns enthiillt der Sinn des
Daseins, der Sinn des Lebens, der Sinn aller menschlichen Titigkeit,
soweit dies den Menschen notwendig ist. So suchen wir den Sinn auch
des geschichtlichen Werdens, suchen die konkreten Krifte, die hinter
diesem geschichtlichen Werden stehen und es gewissermaflen hervor-
zaubern aus sich, so wie der Schreiber aus seinen Gedanken hervor-



zaubert dasjenige, das wir nachher aus den toten Buchstaben der be-
schriebenen oder bedruckten Seiten lesen.

Nun haben wir versucht, gewissermafien den Sinn der neueren Zeit,
jener neueren Zeit, die wir als die fiinfte nachatlantische irdische Kul-
turperiode bezeichnen, zu ergriinden. Wir wissen, dafl diese Zeit un-
gefihr aufgeht in dem Zeitalter, welches die duflere Geschichte auch
bezeichnet als den Ubergang des Mittelalters zur neueren Zeit. Das
Mittelalter, vielleicht mit Ausnahme seiner allerletzten Jahrhunderte,
bis in das 14., ja noch bis in einen Teil des 15. Jahrhunderts herauf, be-
trachten wir als zugehorig zum vierten nachatlantischen Kulturzeit-
raum, den wir als den griechisch-lateinischen bezeichnen nach dem
eigentlichen Grundcharakter seines geistigen und materiellen Lebens;
er beginnt etwa im 8. Jahrhundert vor dem Mysterium von Golgatha.
Wenn wir nur in dem Stil, wie es die gewohnliche Geschichte macht,
die Entwickelung der Menschheit betrachten — auch das ist ja schon
ofter hier und anderswo gesagt worden —, so kommt man sehr leicht
zu der Meinung, daf} in dieser menschlichen Entwickelung, solange man
von ihr so sprechen kann, enthalten ist das, was wir als Jetzt-Menschen
entwickeln, dal diese menschliche Entwickelung ziemlich gleich ver-
laufen ist. Man stellt sich vor, es ginge die geschichtliche Entwickelung,
wenn man riickwirts blickt, nur so zuriick, und der Mensch wire sich
ziemlich gleich geblieben. Vor einer wirklichen geistigen Geschichts-
betrachtung gilt das nicht, wie wir wissen; da gilt, dafl in der Tat die
Menschheit sehr, sehr sich verindert. Und mehr als man heute glaubt,
wo man so wenig eigentlich iibersehen will von der Menschheitsent-
wickelung, ist der Mensch des 10., 12. Jahrhunderts der christlichen
Zeitrechnung ganz radikal verschieden von dem Menschen der gegen-
wirtigen Zeit. Wenn man die ganze Konfiguration des Seelenlebens,
die ganze Konfiguration der menschlichen Gesinnungsweise und der
Lebensart ins Auge faflt, dann zeigt sich diese Verschiedenheit nicht
nur etwa auf den Hohen des Lebens, da, wo Weltanschauungsfragen
oder wissenschaftliche Fragen, Erkenntnisfragen spielen, sondern diese
Verschiedenheit zeigt sich zu den einfachsten, primitivsten Menschen
heruntergehend. Der Bauer, der einfachste Bauer ist heute in seiner
ganzen Seelenkonfiguration, wenn die Welt auch nicht viel davon



weifl, innerlich ein wesentlich anderes Wesen als der Mensch des 8., 9.,
10. christlichen Jahrhunderts. Und wiederum kdnnen wir sagen, daf§
dasjenige Zeitalter, das im wesentlichen den Charakter der Gegenwart
trigt, wie es so heraufkommt vom 15.,16. Jahrhundert an, seinen ersten
kleineren Abschnitt vollendet hat ungefihr in der Mitte des 19. Jahr-
hunderts. Die Mitte des 19. Jahrhunderts ist ja tatsichlich, wie wir
auch schon ofter angefiihrt haben, ein ganz wichtiger Zeitabschnitt.

Ich habe es ja schon Ofter auch angedeutet, daf} ein Ausspruch, der
immer wieder und wiederum getan wird, zu den falschesten Aus-
spriichen gehort, wenn man ihn in der Art fafit, wie er gewdhnlich ge-
faflt wird: In der Natur oder im Leben, so sagt man, geschehen keine
Spriinge. In Wahrheit ist es so, daf} iiberall zu bemerken ist, wie das
wirkliche Leben iiberall Spriinge macht, sich nur durch Spriinge in
Wahrheit fortentwickelt. Ein Sprung ist es, wenn von der Wurzel durch
Metamorphose — im Goetheschen Sinne gesprochen — das Blatt sich
entwickelt, aus dem Blatt wiederum das Blumenblatt, aus dem Blumen-
blatt die Fruchtorgane in der Pflanze. Und so ist es auch ein Vorurteil,
allerdings ein bequemes Vorurteil, zu glauben, dafl die menschliche
Geschichte so ohne Spriinge weitergeht. Es ist nicht der Fall. Die
menschliche Geschichte schreitet fort, gewissermaflen deutlich Wellen-
tiler und Wellenberge machend, und nicht einfach so sukzessive das
eine an das andere reihend;sondern in gewissen Zeiten stellt sich schroff
als etwas anderes das Spitere neben das Vorhergehende hin. Die Men-
schen sind nur nicht geneigt, die Dinge so genau anzusehen, daff ihnen
auffallen wiirde, wie auf dem Grunde des Werdens waltende Michte
zu schauen sind, die in dieser Weise durch Abschnitte, wellenberg-,
wellentalartig dieses Werden vorwirtsbringen.

Was emnen gewissen Abschlufl erlangt hat im Jahre 1840, konnte
man sagen, also in der Mitte des 19. Jahrhunderts, das ist, dafl in dem
Zeitraume vom 15. bis in die Mitte des 19. Jahrhunderts die Menschheit
ganz bestimmte Fihigkeiten entwickelt hat, Fihigkeiten, die in der
fritheren Zeit nicht in derselben Art vorhanden waren. Man geht vollig
in die Irre, wenn man meint, daff, sagen wir, die kopernikanische Welt-
anschauung oder die Buchdruckerkunst in einem fritheren Jahrhun-
derte ebensogut hitte eintreten konnen in die menschliche Entwicke-
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lung wie in dem Jahrhunderte, in dem sie eingetreten sind. Das hingt
davon ab, daff das Fortschreiten der menschlichen Entwickelung ge-
radeso einem Organismus entspricht wie die einzelne menschliche Ent-
wickelung; und so wie das Kind von zwélf, dreizehn Jahren nicht die
Fihigkeiten hat, um in der Welt dasselbe zu tun wie der Mann oder die
Frau von fiinfunddreilig Jahren, so wie sich diese Fahigkeiten ent-
wickeln miissen, und wie diese Fahigkeiten dem Lebensalter des mensch-
lichen Individuums entsprechen, so ist es auch im ganzen Menschen-
geschlecht. Die Fahigkeiten, die besonders hervorgetreten sind in
Kopernikus, in Galilei, in Kepler, dann wiederum in den Minnern der
Naturwissenschaft des 18. und 19. Jahrhunderts, diese Fzhigkeiten
waren vorher nicht da. Sie entsprechen eben einem Zeitalter der mensch-
lichen Entwickelung, der menschlichen Gesamtentwickelung, das auf
die angedeuteten Jahrhunderte fillt; und nicht in derselben Weise hitte
der Grieche oder der Rémer die Welt anschauen kdnnen, weil die Fi-
higkeiten einfach dazumal nicht da waren. Und so wie das einzelne
menschliche Individuum nichts Vollstindiges sein wiirde, wenn es nicht
nach und nach die verschiedenen, den Lebensaltern entsprechenden Fi-
higkeiten herausgestalten wiirde, so wire das Menschengeschlecht nichts
in seiner Art Vollstindiges, wenn nicht nach und nach diejenigen Fzhig-
keiten herauskdmen, die eben in der allgemeinen Menschennatur veran-
lagt sind. Dafl diese Fahigkeiten sich entwickeln, dafl nach und nach
das Menschengeschlecht aus sich dasjenige heraussetzt, was in seinem
Wesen liegt, das ist ja im Grunde genommen menschliche Entwickelung.

Welcher Art sind nun diese besonderen Fihigkeiten, welche sich
vom 15. bis ins 19. Jahrhundert innerhalb der Menschheit entwickelt
haben? Es sind vorzugsweise die Krifte des verstindigen Auffassens
der Welt, des, konnte man sagen, verniinftigen Auffassens der Welt.
Man hat heute so allgemein den Glauben: Das Mittelalter hat die ptole-
maische Weltanschauung, dann kam die kopernikanische Weltanschau-
ung; wir haben es herrlich weit gebracht, denn dieses Mittelalter war
im Grunde genommen doch ganz téricht, dafl es so etwas Unvollkom-
menes hatte wie die ptolemiische Weltanschauung, und jetzt haben wir
endlich das Richtige! — Diejenigen Menschen denken wenig der Wirk-
lichkeit gemif}, die nicht zugeben wollen, dafl, wenn wir einmal von



Kopernikus uns ebensoweit entfernt haben werden in der Zeit, wie die
Zeit des Kopernikus entfernt war von Ptolemius, man iiber das Him-
melsgewolbe wiederum anders denken wird. Nichts von dem, was
kopernikanische Weltanschauung ist, wird dann anders angesehen
werden, als die kopernikanische Weltanschauung die ptolemiische an-
sah; denn im steten Flusse ist das Werden des menschlichen Geschlech-
tes. Mag es auch heute noch ganz wahnsinnig erscheinen, wenn man
sagt, dafl etwas an die Stelle der kopernikanischen Weltanschauung
treten wird, was sich von dieser ebenso unterscheidet wie die koperni-
kanische Weltanschauung von der ptolemiischen, es ist dies fiir den-
jenigen ganz klar, der innerlich erfaflt, was im Werden der Menschheit
webt und lebt. Die besondere Art, so duflerlich nur den Verstand anzu-
wenden auf die Naturerscheinungen, wie er angewendet werden mufite,
um die neuere Naturwissenschaft der letzten drei bis vier Jahrhunderte
zu erzeugen, das ist eben etwas, was einer Fihigkeit gerade dieser Jahr-
hunderte entspricht.

Fiir diejenigen nun, welche wissen, wie die Menschheitsgeschichte
vorschreitet, ist es klar, daf} eigentlich von der Mitte des 19. Jahrhun-
derts an das Menschengeschlecht reif war, andere Fahigkeiten nach
und nach zu entwickeln. Aber immer mehr und mehr muf! die Mensch-
heit ihre Angelegenheiten selbst in die Hand nehmen. So ist es, mehr als
es jemals in einem Zeitalter frither der Fall war, der Menschheit heute
in der Gegenwart Uiberlassen, etwas zu tun, um weitere Fihigkeiten zu
den in den letzten drei bis vier Jahrhunderten errungenen hinzuzuer-
werben. Warum sind denn die Fihigkeiten der letzten drei bis vier
Jahrhunderte gekommen, diese Fahigkeiten, welche scharfsinnig und
eindringlich gewissermaflen die Oberfliche der Erscheinungen logisch
beherrschen konnen, so daf sie sie in Naturgesetze prigen konnen?
Warum sind denn diese Fihigkeiten gekommen, diese Fihigkeiten, die
wenig unter die Oberfliche der Dinge dringen, aber sehr scharfsinnig
gerade alles dasjenige wissenschaftlich anschauen, was an der Ober-
fliche der Dinge liegt? Diese Fihigkeiten sind aus dem Grunde ge-
kommen, weil nur dadurch der Mensch eine gewisse Stufe, eine gewisse
Etappe seines Werdens durchmachen kann.

Der Mensch hat frither andere Fihigkeiten gehabt. Wenn wir zu-



riickgehen in der geschichtlichen Entwickelung, finden wir, daf}, je
weiter wir in die Vergangenheit zuriickgehen, immer mehr und mehr
der Mensch noch hineinblicken konnte in die geistige Welt. Aber diese
Fihigkeiten waren nicht so, daf sie der Mensch frei handhaben konnte,
sondern sie waren mehr oder weniger unfreiwillig im Menschen auf-
tretend. So dhnlich, wie die Sehnsucht nach Schlaf iiber den Menschen
kommt, so war ithm in fritheren Zeiten die Kraft, dieses oder jenes zu
erkennen, gekommen; aber diese Kraft, dieses oder jenes zu erkennen,
die ging dafiir hinein in die geistige Welt. Damit der Mensch eine
Etappe vorwirtsschreiten konnte auf dem Gebiete der freien Ent-
schlulfahigkeit, auf dem Gebiete der Entwickelung zur Freiheit, mufite
er abgeschlossen werden von den Kriften, die ihn frither allerdings
niher der geistigen Welt gebracht haben, aber ihn auch unfreier gehal-
ten haben. Die Menschheit mufite eine Zeitlang durch eine Entwicke-
lungsperiode durchgehen, in der sie gewissermaflen wie durch eine
Hiille oder durch einen Schleier abgeschlossen war von der geistigen
Welt, damit sie freier werden konnte. Allerdings ist diese Entwicke-
lung noch lange nicht abgeschlossen, aber ihr erster Entwickelungs-
prozefl ist in der Mitte des 19. Jahrhunderts abgeschlossen gewesen.
Und seit jener Zeit — das wissen diejenigen, welche etwas vom geistigen
Leben, das hinter dem sinnlichen 1st, erkennen — ist es eine Notwendig-
keit, und es wird immer mehr und mehr eine Notwendigkeit werden,
daf} zu den rein verstandesmifligen Betrachtungs- und Erkenntnis-
kraften hinzutreten andere Krifte, die in der menschlichen Seele
schlummern und die sich ebenso entwickeln miissen, wie sich die Krifte
entwickelt haben, welche die Menschheit zu den grofien Fortschritten
der letzten drei bis vier Jahrhunderte gebracht haben.

Also um der Freiheit willen hat die Menschheit die verstandesmiflige
Entwickelung der letzten drei, vier Jahrhunderte durchgemacht. Diese
verstandesmiflige Entwickelung hat zu einer im weitgehenden Sinne so
zu nennenden materialistischen Anschauung der Welt gefiihrt, einer
materialistischen Anschauung, die heute noch in vollem Schwunge 1st
iiberall da, wo Weltanschauung in ausgedehntem, in intensivem Mafle
in das Weltgeschehen eingreift. Wieviel man auch davon redet auf den
wissenschaftlichen Gebieten, dafl der Materialismus schon zuriickge-



treten sel, diejenigen, die ihn so zuriickgetreten wihnen, die wissen oft-
mals gar nicht, wie tief sie noch in der materialistischen Anschauung
stecken. Diese materialistische Anschauung, die in ihrer Art in grof3-
artiger Weise herausgekommen ist in den letzten drei bis vier Jahrhun-
derten und die nicht kritisiert werden soll, weil die Menschheit sie auch
braucht, diese materialistische Anschauung kann aber niemals weiter-
kommen als zu einem Verstindnisse alles desjenigen, was tot ist, was
unlebendig ist; und wiirde nur die verstandesmiflige Anschauung der
Welt herrschend werden im Erdenwerden der Menschen, so wiirde
man nur das Tote, das Leblose begreifen. Man wiirde alles Verstindnis
verlieren miissen fiir das Lebendige, geschweige denn fiir das Geistige.
Das Tote nur kann Gegenstand sein einer solchen Betrachtung, wie
wissenschaftliche Erkenntnis in ihrer grandiosen Ausgestaltung in ihrer
Art in den letzten drei bis vier Jahrhunderten sich zeigte.

Aber diejenigen Menschen — und es waren ja immer weniger und
weniger geworden gerade in den letzten drei bis vier Jahrhunderten -,
die wissen, was der Menschheit not tut, die konnten sich auch erkliren,
warum von der Mitte des 19. Jahrhunderts an wie durch einen inneren
Prozef} eine gewisse Sehnsucht entstand, von den geistigen Welten
etwas zu wissen. Und das Eigentiimliche ist: Die Sehnsucht, von den
geistigen Welten zu wissen, zeigte sich so, dafl sie angepallt war der
materialistischen Zeitgesinnung. Auf materialistische Weise wollte man
den Geist kennenlernen. Denn dasjenige, was menschliche Angewohn-
heit ist, verliert sich viel weniger rasch als die Sehnsuchten nach diesem
oder jenem. Also auf materialistische Weise wollte man den Geist er-
kennen. Und diese materialistische Geist-Erkenntnis wurde von den-
jenigen oftmals gefdrdert, ausgiebig gefordert, welche gerade wissen,
was der Menschheit not tut. Aus diesem Grunde kamen die verschie-
denen materialistischen Wissenszweige herauf, die zum Beweise dienen
sollten, dafl es hinter dem Sinnlichen ein wirkendes Geistiges gibt. Alles
das, was angestellt worden ist, um durch das hypnotische, durch das
Suggestionselement, ja durch den Spiritismus oder Spiritualismus, wie
man es nennt, dahin zu kommen, daf} es Geist in der Welt gibt, das ist ja
nichts anderes als ein Versuch, mit den Mitteln des Materialismus den
Geist zu erforschen. Die Menschheit hatte sich gewohnt, das, was sie



als wahr anerkannte, nur dann anzuerkennen, wenn es durch den La-
boratoriumsversuch oder durch die Klinik konstatiert wird. Nun wollte
man auf dieselbe Weise durch Zuflere Hantierungen, ganz nach dem
Muster der naturwissenschaftlichen Methode, eine Methode heraus-
gestalten, die gewissermaflen den Geist handgreiflich erweisen sollte.

Es wurden allerdings auf diesem Wege wichtige Resultate erzielt,
selbstverstindlich neben unendlich vielem Scharlatanhaften, Schwin-
delhaften. Und man weif} ja, daf ernst zu nehmende Gelehrte, ernst zu
nehmende Wissenschafter sich auf diese Dinge durchaus eingelassen
haben, weil sie die Notwendigkeit empfanden, den Menschen, die sonst
in Materialismus verfallen miiflten, zu zeigen, daf es eine geistige Welt
gibt, dafl um uns herum die geistige Welt ebenso ist wie das, was wir
mit Augen sehen und mit Hinden greifen. Und darauf kam es im ge-
schichtlichen Werden von der Mitte des 19. Jahrhunderts an, den Men-
schen begreiflich zu machen, dafl um uns herum eine geistige Welt ist,
ebenso wie die Welt, die wir durch unsere Sinne wahrnehmen.

Wir haben 6fter gesprochen iiber den Wert jenes Erkennens, das
dadurch zustande kommt, dafl die fiir unser Zeitalter vollgiiltige Er-
kenntniskraft und Seelenkraft beim Menschen herabgestimmt wird, so
dafl der Mensch gleichsam medienhaft zu einem Instrumente gemacht
wird, um allerlei geistige Wirklichkeiten und geistige Tatsachen heréin
zu lassen in unsere sinnliche Welt. Wie gesagt, iiber den Wert oder Un-
wert dieser Methoden haben wir ja 6fter gesprochen. Heute wollen wir
uns klarmachen, welchen Sinn im geschichtlichen Werden es hatte, dafl
man gewissermaflen abtoten, ablihmen wollte das, was der Mensch
heute haben soll: Bewufltsein, hineinzuschauen in die geistige Welt,
vollbewufltes Hineinschauen; dafl man das ablahmen wollte, um den
Menschen zu einem Instrument zu machen, durch welchesherauskommt
in der physischen Welt das, was da um uns herum geistige Wirklichkeit
ist. Es entspricht dies einer tiefen Notwendigkeit des geschichtlichen
Werdens, denn es war das bewufte Denken gerade durch das, was es
werden muflte in den letzten drei, vier Jahrhunderten, einseitig ent-
wickelt. Es war gewissermaflen der Gedanke so diinn und dadurch auch
so chnmichtig geworden, weil er auf der Oberfliche der Dinge haften
sollte zur Erzeugung der menschlichen Freiheit. Aber dadurch konnte er



nicht untertauchen unter die Oberfliche der Dinge. Ausschaltung dieses
Gedankens, Zuriickfithrung der menschlichen Seelenverfassung zu der
primitiven Seelenstimmung, das wollte man herbeifiihren, um zu Hilfe
zu kommen dem in der neueren Zeit ohnmichtig gewordenen Gedan-
ken, der nicht mehr durch sich selber die Kraft finden konnte, hinein-
zutauchen in die geistige Welt. Und so entstand denn dasjenige, was viel
verbreiteter ist, als der heutige Philister ahnt: das Suchen nach dem
Geiste auf materialistische Weise. Mit Ausschluf} des bewufiten Erken-
nens, zu dem man das Vertrauen in bezug auf die geistige Welt verloren
hatte, wollte man durch ein unterbewufites Erkennen, durch Herab-
stimmung des bewuflten Erkennens, in die geistige Welt untertauchen.

Es gab allerdings immer auch Menschen, die nicht blof so instinktiv
in eine solche Zeiterscheinung sich begaben wie die landliufigen Ge-
lehrten oder die landldufigen Spiritisten oder Spiritualisten, sondern
die schon wufiten, um was es sich dabei handelt. Solche Menschen gibt
es schon immer. Diese Menschen haben sich manches versprochen von
dieser eben charakterisierten Bewegung. Im ganzen kann man sagen,
daf diejenigen Menschen, welche auch fiir die letzten drei bis vier Jahr-
hunderte und bis heute sich ein genaues Wissen von der geistigen Welt
gerettet haben, in verschiedene Gruppen zerfallen: jene, die sich nichts
versprochen haben von einem solchen materialistischen Weg zur Er-
forschung der geistigen Welt; aber auch solche gab es, die sich davon
versprachen, dafl die Menschen zunichst die Uberzeugung gewinnen
wiirden: Es gibt in unserer Umgebung eine geistige Welt. — Doch war
niemand von den letzteren soweit unterrichtet, dafl er hitte einsehen
konnen, warum die ganze Sache vergeblich sein muf3te.

Diejenigen unter den geisteswissenschaftlich Gebildeten, die sich von
der ganzen Sache nichts versprochen haben, die hatten ihre guten
Griinde. Und diese guten Griinde, die zeigten sich gerade an dem Er-
folg, der aus diesem ganzen Eintritt, ich mdchte sagen, Eintreten-Wollen
in die geistige Welt herausgekommen ist. Wenn Sie all das nehmen, was
zustande gekommen ist auf diesem Wege — gehen Sie all das durch, was
da zutage getreten ist von den primitivsten Anfingen der dilettan-
tischen Medien und dilettantischen medialen Sitzungen bis zu den sub-
tilsten Dingen, welche gewisse Gelehrte auf diesem Felde zustande



gebracht haben —, so werden Sie finden, dafl der weitaus iiberwiegende
Teil dessen, was auf diesem Wege zustande gekommen ist, darin besteht,
daf auf diesem Wege Erfahrungen gesammelt worden sind, von denen
jene, durch die sie gewonnen worden sind, sagten, sie hitten sie von
den Geistern abgestorbener Menschen. Das weitaus meiste wurde be-
zeichnet als herrithrend von den Geistern abgestorbener Menschen; nur
weniges ist zu finden, was nicht so bezeichnet worden ist als herkom-
mend von den Geistern abgestorbener Menschen. Das war allerdings
eine grofle Uberraschung fiir diejenigen geisteswissenschaftlich Wissen-
den, die mit einem gewissen Wohlwollen hingeschaut haben auf diese
Entwickelung. Dafl die Medien sagen wiirden, sie hitten das, was sie
zutage forderten, von den Geistern verstorbener Menschen, das war
dasjenige, was am meisten {iberraschen muflte; denn es war das Letzte,
was man erwarten konnte, wenn man wirklich den Werdegang der
Menschheit ins Auge fafite. Etwas ganz anderes hitte man erwarten
sollen. Das, was man erwarten muflte, war dieses, daf} auf diesem Wege
zustande gekommen wire ein Wissen von derjenigen geistigen Welt, die
uns als Lebende umgibt, die uns als Lebenden gegenwirtig ist. Das hitte
man erwarten miissen. Erwarten hitte man miissen, zu erfahren, wenn
man auf diese Weise Experimente anstellt, wie ein Mensch auf den
anderen wirkt, wie die Menschen der Gegenwart durch geheime, fiir
die duflere Wissenschaft undurchschaubare Fiden miteinander ver-
kniipft sind, wie in der einen Seele Dinge auftauchen, die von einer
ganz anderen Seele herriihren. In der Tat, ein Netz geistiger Zusammen-
hiange zieht sich von Seele zu Seele. Und indem wir in der Welt drinnen-
stehen, ist es nicht blof} so, dafl, wenn wir zum Beispiel hier stehen, wir
hier das Licht sehen, die Umgebung, die Menschen sehen, wie sie 2uffer-
lich, ihrer Physis nach sind; sondern indem wir in der Welt drinnen-
stehen, gehen in jedem Augenblicke Fiden, geistige Fidden, geistige
Strome von der Seele A zu der Seele K, von der Seele K zu der Seele Z
in der verschiedensten Weise. Und man kommt durchaus nicht aus,
wenn man im allgemeinen von einem solchen gewissermaflen sinnlich
unterschiedenen Zusammenhang spricht zwischen den Seelen, sondern
man kommt nur dadurch zurecht, daff man an individuelle Fiden,
individuelle Stromungen zwischen den einzelnen Seelen denkt. Wir



sind wirklich umgeben von einer geistigen Welt ebenso wie von einer
physischen. Daf} dies herauskomme, das hitte man erwarten konnen.
Und dariiber ist am allerwenigsten herausgekommen. Durch die ganzen
sechzig, siebzig Jahre, seit man versucht hat, auf materialistischem
Wege in die geistige Welt hineinzukommen, durch diese ganze Zeit hin-
durch ist am wenigsten iiber die lebendigen Beziehungen der Menschen
untereinander herausgekommen. Immer gingen sozusagen die Mani-
festationen, die Offenbarungen auf die Geister Verstorbener zuriick.
Auf diesem Wege konnte es auch nicht anders kommen. Denn warum?
Was war denn eigentlich geschehen, indem man also versuchte, in die
geistige Welt hineinzukommen?

Man hatte im Grunde genommen nichts anderes erlangt, als dafl
man erkannt hatte, was zum Vorschein kommt, wenn man gerade die
besten Eigenschaften der neueren Zeit aus dem menschlichen Bewuf3t-
sein ausschaltet und den Menschen zuriickfiihrt auf frithere Zeiten, auf
unterbewufite Seelenzustinde. Das, was bis in die neuere Zeit herein
von diesen unterbewufiten Seelenzustinden geblieben war, das war
jetzt bloflgelegt, das war herausgekommen. Denken Sie also, daf} durch
lange Zeiten hindurch sich vorbereitet und dann in den letzten drei bis
vier Jahrhunderten sich entwickelt hat ein ganz bestimmtes Bewuf3t-
sein, welches die geistige Welt zudeckte, und daff dadurch abgenom-
men hat die Fihigkeit eines unmittelbaren Zusammenhanges mit der
geistigen Welt. Aber man hatte nichts getan, um neue Krifte zu neuen
Zusammenhingen mit der geistigen Welt zu entwickeln. Es waren also
nur die alten herausgekommen. Diese alten, die gingen auf das, womit
sie schon frither verbunden waren, auf das, was nicht das unmittelbar
Lebendige in der gegenwirtigen Umgebung ist, sondern auf das Tote,
auf die Toten, weil der Mensch dadurch, daf} er sich im Sinne der drei
bis vier letzten Jahrhunderte und noch weiter zuriick entwickelt hat,
seine ganze Seele so gestimmt hat, dafl diese Seele eigentlich fiir das
Tote, fir die Erkenntnis des Toten besonders gebildet ist. Hier in der
materiellen Welt erkennt man durch die Art der Erkenntnis der neueren
Zeit das Tote. Durch die Krifte, die man aus den tieferen Untergriin-
den der Seele hervorholt, erkennt man auch nicht das Lebendige, son-
dern das Tote. So zeigte sich durch alle die Veranstaltungen nicht ein



Gang zur Lebendigkeit des Geistigen, sondern ein Gang zu dem, was
tot ist, nur natiirlich dann zu demjenigen, was man in der geistigen
Welt als Totes findet.

Und welcher Art ist dieses Tote? Dieses Tote ist nicht so, dafl es die
menschlichen Wesen sind, die unsere Zeitgenossen sind, das heifit die
Seelen, die, geistig genommen, unsere Zeitgenossen sind. Wenn wir also
ein so gemeintes Experiment, wie es charakterisiert worden ist, nehmen,
sagen wir, das 1870 angestellt worden ist, so setzte man sich dadurch
nicht mit der lebendigen Gegenwart in Beziehung durch die Blofllegung
der unterbewuften Seelenkrifte, also auch nicht zu den lebenden Seelen
von 1870, sondern zu demjenigen, was geblieben war, also nur zu den
Resten, die sich losgelost hatten von der lebenden, fortwirkenden Seele,
zu dem, was noch fortwirkte von Resten, die sich allmihlich auflosen
im irdischen Dasein. Uminterpretiert wurden die Dinge allerdings so,
dafl die Medien angaben, sie stinden im Verhiltnis zu den gegenwirtig
lebenden Toten. Das war aber nur uminterpretiert. In Wirklichkeit
handelte es sich nicht um das, was die Seelen waren im entsprechenden
Augenblicke, sondern um das, was sie vor Zeiten waren, beziehungs-
weise was aus dem, was sie vor Zeiten waren, geworden ist, nachdem es
sich gerade losgelost hatte von den Seelen. Wenn Sie sich erinnern, wie
ich dasjenige erklirt habe, was Goethe in der Lemurenszene darstellt,
so werden Sie wissen, daf} vieles fortlebt von dem, was sich im Tode
loslost von der Seele. Und mit dem, also mit dem wirklich Toten, das
nicht mit der lebendigen Seele fortlebt, konnte man sich in Beziehung
setzen durch diesen materialistischen Gang in die geistige Welt hinein.

Erlangte man so durch die zeitgenossische duflere Wissenschaft eine
Erkenntnis des Materiellen, das heifit des Toten, so erlangte man durch
diese spirituelle Sehnsucht, die aber auf materialistischem Wege be-
friedigt werden sollte, auch nichts anderes als eine Erkenntnis des
Obersinnlichen, aber Toten. Die zeitgenossische materialistische Wis-
senschaft fand nur das duflere Tote; diese scheinbar spirituelle, in Wirk-
lichkeit aber, nach ihrer Methode, doch materialistische Wissenschaft
fand das iibersinnliche Tote. Aber an diesem iibersinnlichen Toten
konnte man etwas sehr Bedeutsames lernen, etwas ungeheuer Bedeut-
sames. Man konnte daran lernen, dafl wirklich um die Mitte des 19.



Jahrhunderts ein Zeitalter abgeschlossen war, daf} die Menschheit der
Entwickelung neuer Krifte bedarf, wenn sie eintreten will in das wirk-
lich Lebendige; dafl eine Zeitlang blof Krifte zu ithrem Hohepunkt
gebracht worden waren, die nur zum Toten fiihren, auf allen Gebieten
zum Toten fithren, zur Erkenntnis, zur Anbetung des Toten fiihren.

Solche Dinge wiirdigt man nur dann vollkommen, wenn man sie
nicht blof in ihren abstrakten Erkenntniswerten auf die Seele wirken
lif8t, sondern wenn man sie in ihrer tief moralischen Bedeutung nimmt,
wenn sie gewissermaflen einen moralischen Eindruck auf die Seele
machen. Denn es zeigt sich uns ja doch, dafl zwar das, worinnen es die
moderne Menschheit so herrlich weit gebracht hat, diese Menschheit
wirklich auf eine gewisse Hohe, zu der sie kommen sollte, gefiihrt hat,
dafl aber alle diese Krifte nur geeignet sind, zu dem Toten zu fiihren.
Nach und nach wiirde der Inhalt des menschlichen Seelenlebens nur
auf das Tote gerichtet sein konnen. Fiir den, der den Werdegang der
Menschheit empfinden kann, ist es ohne weiteres klar, wie tonange-
bende Strémungen des neueren Empfindens mehr oder weniger sogar
zu einem Kultus des Toten fiihren, zu einer Anbetung des Toten; denn
das, was angebetet wird in bezug auf die Zuflere materielle Naturord-
nung, in der es so herrlich weit gebracht worden ist, das ist doch auch
nur ein Kultus des Toten. Warum wird man nun so ergriffen von den
letzten Gesingen von Hamerlings «Homunkulus»? Weil, nachdem
Hamerling in seinem «Homunkulus» gezeigt hat, wie die moderne
Menschheit wirklich zu einer Art Homunkeltum hinzielt, er zeigt, was
es gegeniiber den groflen kosmischen Geheimnissen bedeutet, dafl der
Mensch sich durch rein mechanische Krifte erheben will tiber Erden-
schwere. Der letzte Gesang in Hamerlings «Homunkulus» zeigt uns in
einer Zeit, als es noch keine Zeppeline gab, in einer Zeit, als das alles
noch Zukunft war, schon den lenkbaren Luftballon; aber er macht uns
zugleich aufmerksam, was in der menschlichen Kulturentwickelung
mit dieser Zuflersten Mechanisierung, das heifit Abtétung, Homunkulu-
sierung des Lebens verbunden ist.

Ausgestorben ist aber das geistige Wissen niemals; es wird immer
doch da oder dort bewahrt. Einzelne Menschen gibt es immer in jedem
Zeitalter, welche das geistige Wissen haben konnen. So wurde es auch



durchgerettet durch die Zeit, in der das geistige Wissen am wenigsten
tonangebend war: durch die Zeit vom 15. bis ins 19, Jahrhundert. Wie
ein diinner Faden wurde es durchgerettet, dieses geistige Wissen. Und
diejenigen, von denen ich Thnen gesagt habe, daf sie sich nichts ver-
sprochen haben von dem materialistischen Weg in die geistige Welt
hinein, waren der Ansicht, dafl die neuere Art des Empfindens und
Denkens, wie sie sich in den letzten Jahrhunderten entwickelt hat,
fortgebildet und weiterentwickelt werden kann, so dafl aus der scharf-
sinnigen materialistischen Wissenschaftsmethode allmihlich sich ein
Wissen ergibt, das eindringlich genug wirken kann, um unter die Ober-
fliche der Dinge in den Geist hineinzukommen. Und das soll die eigent-
liche geisteswissenschaftliche Methode sein: auf demselben Weg in
die geistige Welt hineinzukommen, wie man seit drei bis vier Jahrhun-
derten in die Natur hineinkommt. Dazu handelt es sich nur darum,
wirklich das weiterzuentwickeln, was sich die Menschheit an Wissens-
gewohnheiten in den letzten Jahrhunderten entwickelt hat, in ent-
sprechender Weise und mit genug Anstrengung, mit Nicht-sich-zuriick-
halten-Lassen durch Denkbequemlichkeiten, das, was man so als
Denkgewohnheiten entwickelt hat, weiterzuentwickeln. Darum han-
delt es sich.

Nun kann aber die Frage aufgeworfen werden: Warum gibt es denn
so viele Menschen, welche, trotzdem sie etwas gewuflt haben von der
geistigen Welt, geschwiegen haben iiber dieses Wissen? — Denn das muf}
einmal immer wieder und wiederum betont werden: da war das geistige
Wissen schon immer. Es mufd sich in verschiedener Weise entwickeln in
den verschiedenen Zeitaltern; aber da war es immer. Warum haben
denn manche Leute eine solche Scheu, das geistige Wissen mitzuteilen?
In unserem Kreise wird es mitgeteilt, weil die Einsicht in die Notwen-
digkeit des Mitteilens alles iibrige tiberwiegt. Aber es konnen ja nur
gewisse Teile dieses geistigen Wissens mitgeteilt werden, und dies aus
einem ganz bestimmten Grunde. Sehen Sie, in einer anderen Form war
ja das geistige Wissen, wenn auch mit einer unbewuflteren oder unter-
bewuflteren Art, auch vor dem Mysterium von Golgatha vorhanden.
Der Mensch kam in mehr instinktiver Art in Zusammenhang mit der
geistigen Welt, als er heute, zu seinem Heile, kommen kann. Und ein



grofler Teil der Menschheit wurde tiberhaupt nicht zugelassen. Es
wurden nur diejenigen zugelassen, die man entsprechend vorbereiten
konnte. Und wie bereitete man sie vor? Auf eine Weise bereitete man
sie vor, an die man heute gar nicht so recht denkt, wenn man von Vor-
bereitung fiir Wissenschaft oder Erkenntnis spricht. Heute ist man der
Ansicht, dafl man sich um die moralischen Qualititen desjenigen, den
man zum Wissen zulift, eigentlich erst in zweiter Linie zu kiimmern
hat; jedenfalls ist man nicht der Ansicht, daf} das Wissen als solches
abhingt von den moralischen Qualititen. Das war in der alten Zeit
durchaus nicht der Fall in bezug auf die Mitteilung des Wissens. Nie-
mandem teilte man in den alten Zeiten, in denen das Wissen durch
Mysterien mitgeteilt worden ist, irgend etwas mit, was in Betracht kam
an Wissen, der nicht durch entsprechende moralische Zucht strengster
Art gegangen war. Uber das hochstens mathematische Wissen, mit dem
man nicht viel Unfug treiben kann, und iiber das literarische Wissen
kam man ohne eine strenge moralische Zucht nicht hinaus. Denn es
wurden den Leuten nur die Dinge mitgeteilt, die als ihnen entsprechend
angesehen wurden, nachdem sie eine gewisse moralische Zucht durch-
gemacht hatten, eine strenge moralische Zucht. Voraus ging die Erzie-
hung zum Guten; dann kam die Mitteilung der Weisheit. Und Conditio
sine qua non war diese Erzichung zum Guten. Das wurde vor allen
Dingen in erster Linie eingehalten: die Erziehung zum moralischen Mut.
Denn man war iiberzeugt — ich kann dasheute der Kiirze der Zeit wegen
nicht auseinandersetzen —, daff das Gedeihen in der Welt durch das Wis-
sen nur dadurch herbeigefithrt werden kann, wenn das, was ein wissender
Mensch tun kann, von einem guten Menschen getan wird. Das war
Uberzeugung. Es war, so unwahrscheinlich es aussieht heute, wo man
die alten Zeiten nur fiir barbarisch hilt und von den neuen die Meinung
hat, daf man es so herrlich weit gebracht hat — allerdings, so weit, daf}
man jetzt Tausende jede Woche in Blut trinkt —, in diesen alten Zeiten
Uberzeugung, dafl man das Wissen in seiner Wirkung nur angewendet
haben wollte von Leuten, die durch die strengste moralische Zucht ge-
gangen waren. Die anderen sollten nur instinktiv handeln, unter der
Anleitung derjenigen, welche durch moralische Zucht gegangen sind.

Die neuere Zeit taugt nicht dazu, einen solchen Grundsatz ohne wei-



teres anzuwenden. Stellen Sie sich vor: Wie soll ein solcher Grundsatz
heute in unserer Zeit verwirklicht werden, wo jeder so schnell wie mog-
lich das, was er weifl, sagt oder gar drucken lafit, und wo man das nicht
aufhalten kann? Man soll sich nur ja keinen Illusionen hingeben, dafl
in dieser Beziehung irgend etwas, irgendeine soziale Einrichtung Ein-
halt tun konnte! Heute gilt Offentlichkeit. Was mufl daher an die Stelle
dieses alten Grundsatzes treten, nur den Menschen mit moralischer
Zucht zum Wissen kommen zu lassen? An die Stelle dieses alten Grund-
satzes muf} der treten, dafl das Wissen selber, das mitgeteilt wird, eine
gewisse Kraft in sich habe, nimlich die Kraft, durch sich selber das
Gute hervorzubringen, richtig durch sich selber das Gute hervorzu-
bringen. Dahin muf} sich alle geisteswissenschaftliche Bewegung richten.
Gewissermaflen mufl alles Wissen, das durch die Geisteswissenschaft in
die Welt kommt, so geordnet werden, daf} es durch sich selbst, durch
seine eigene Kraft das Gute erzeugt. Sie werden sagen, die Versuche,
die gemacht worden sind mit dem geisteswissenschaftlichen Lehrgut in
der neueren Zeit, haben vielfach dieses Resultat nicht gezeitigt. Gewif},
noch nicht, weil alles sich durch seine verschiedenen Hindernisse hin-
durcharbeiten mufl. Das geheime Fithlen des Guten in der Geistes-
wissenschaft ist es auch vielfach, welches bewirkt, dafl diese Geistes-
wissenschaft nicht allein logisch bekimpft wird, sondern gehafit wird.
Nun werden Sie sagen: Ja, aber wollen denn nicht im Grunde genom-
men alle verniinftigen Menschen das Gute? — So wie man es heute viel-
fach auffaflt, konnte man sagen: Nun ja, alle verniinftigen Menschen
wollen das Gute. Aber darauf kommt es nicht an, daf} jemand meint,
er wolle das Gute, oder er wiinsche das Gute, sondern daf} er es wirk-
lich will; dafl er es wahrhaftig will, darauf kommt es an. Wenn man
die Errungenschaften der modernen Kultur gerade mit Bezug auf ihre
moralischen Defekte in Betracht zieht, in bezug auf diejenigen mora-
lischen Defekte, die sozusagen im Leblosen wirken, wird man finden,
dafl die Welt schon eine Weisheit braucht, welche, indem sie Weisheit
ist, zugleich das Gute wirkt. Denn die materialistische Wissenschaft ist
gleichgiiltig gegeniiber Gut und Bose. Sie braucht das, was sie in die
Materie hineinformt, ebensogut zum B6sen wie zum Guten; sie dient
dem Bisen ganz gleich wie dem Guten.



Da haben wir wiederum einen solchen Punkt, wo man vielleicht,
wenn man die Welt im Groflen iiberblickt in threm Werdegang, die
Notwendigkeit der Geisteswissenschaft schon einsehen kann. Es geniigt
nicht, daff man im engsten Kreise sich abschliefit und sich eine Welt-
anschauung bildet aus dem engsten Kreise heraus; denn die engsten
Kreise sind eingefafit in das grofle Netz des menschlichen Werdens.
Von allem iibrigen abgesehen, sehen wir uns die Konsequenz der euro-
paischen Kultur in den letzten drei Jahren an, sehen wir uns sie so an,
wie wir sie ansehen werden, wenn wir nicht moralische Vogel-Straufi-
Politik betreiben, sondern wenn wir mit wirklichem, fiir alles in unserer
Umgebung lebendigem, mit bebendem Herzen auffassen das, was sie
uns bringt. Dadurch, dafl wir, der eine oder andere, geschiitzt sind
gegen das, was heute gegen Europa wiitet, dadurch sollen wir uns kei-
neswegs abwenden von dem Furchtbaren, in das die neuere Kultur hin-
eingeschleudert worden ist; denn das ist da. Und eine Erscheinung darf
doch bedacht werden.

Es ist in der letzten Zeit ein in seiner Art gutes Buch geschrieben
worden, welches sich bemiiht, die heute weltbewegenden Fragen, die
seit zwel Jahren weltbewegenden Fragen auch vom Standpunkte des
menschlichen Fiihlens und des moralischen Empfindens zu beurteilen.
Es ist ein Buch erschienen in der allerletzten Zeit, das gut ist, das mit
einem gewissen umfassenden Blick zeigen will, wodurch man heraus-
kommen kann aus dem Irrgewebe des Blutes und des Hasses, in dem die
moderne Kultur sich befindet. Dieses Buch ist von jenem Chinesen ge-
schrieben, auf den ich schon als auf eine wichtige Personlichkeit eine
Reihe unserer Freunde vor vier oder fiinf Jahren hingewiesen habe, als
sein erstes Buch iiber die europiischen Verhiltnisse erschienen ist. Und
das Buch, das jetzt erschienen ist von Ku Hung-Ming, dem feingebil-
deten Chinesen, dieses Buch ist gut, dieses Buch hat viel Objektives.
Dieses Buch zeigt einen Menschen, der nicht in den Fehler verfillt, in
den heute viele verfallen; dieses Buch zeigt einen Menschen, der von
diesen Fehlern abseits steht. Heute haben viele Meinungen, heute du-
fern viele diese oder jene Meinung iiber unsere Zeitverhidltnisse — der
grofite Teil desjenigen, was geduflert wird, ist nicht dazu da, um aus-
zusagen das, was man wirklich meint, sondern um sich zu betduben



gegeniiber dem, was wirklich ist. Wir sehen Strome von Hafl hinfluten
iiber die Welt. Warum werden sie in die Welt gesetzt? Warum wird dies
oder jenes gesagt? Denken Sie, daf} diejenigen, die da sagen, der Papst
solle zum Beispiel das Verdammungsurteil iiber ein ganzes Volk aus-
sprechen, die das energisch fordern, die glauben, das wirklich aus ir-
gendwelchen objektiven Ereignissen erkennen zu konnen — glauben Sie,
die haben die Ruhe objektiver Erkenntnis? Das ist gesagt, um sich zu
betiuben, gerade um sich das nicht zu gestehen, was man sich gestehen
sollte. Ein grofler Teil desjenigen, was heute gesagt wird, ist gesagt, um
sich zu betauben. Weil man sich das, was man sich eigentlich eingestehen
sollte, nicht eingestehen will, so sagt man dies oder jenes, das nur hin-
weghelfen soll iiber dasjenige, was man sich nicht sagen will.

Nach dieser Methode geht jener Chinese Ku Hung-Ming nicht vor.
Aber er sagt eines. Er sagt: Wenn man sieht, was sich in Europa ent-
wickelt hat, was in Europa geschehen ist und welche Krifte in Europa
wirken, so kann man nicht anders, als sich sagen: Es hat so kommen
miissen, wie es gekommen ist. Der Materialismus in seiner einseitigen
Ausbildung, wie er im 19. Jahrhundert sich entwickelt hat, der mufite
zu diesen Konsequenzen fithren. Aber er mufl noch weiter fiihren; er
mufl zum endlichen Untergange der europiischen Kultur fithren. -
Und ganz iiberzeugt ist dieser Chinese Ku Hung-Ming, dafl es zum
Untergange der europiischen Kultur kommen miisse, wenn die Euro-
péer sich nicht bequemen — so sagt er —, eigentlich so zu werden, wie die
Chinesen sind; wenn nicht Chinesentum iiber Europa sich ausbreitet.
Das einzige Heil der europiischen Kultur ist, dafl die Europder Chi-
nesen werden, das heifdt, in der Seele Chinesen werden. ~ Und vieles,
was er sagt, ist tief eindringlich. Man sollte es nicht leicht nehmen, dafl
ein sehr weiser Mann der Gegenwart doch keinen anderen Ausweg fiir
die europiische Kultur findet, als daf sie nun endlich all das, was in ihr
selbst sich ad absurdum gefiihrt hat, einlaufen 1iflt in das gute chine-
sische Prinzip. Ich will nicht im weiteren ausfithren, wie sich Ku Hung-
Ming die Verchinesierung Europas denkt; denn ohne weiteres wird es
ja fiir uns einzusehen sein, dafl wir nicht Chinesen werden konnen, dafl
wir nicht auf den Standpunkt der Chinesenkultur zuriickkommen kon-
nen. Und wenn es keinen anderen Ausweg gibe als den, den Ku Hung-



Ming sieht, dann wire das noch immer der bessere Ausweg, als auf
demselben Weg weiterzuschreiten, auf dem die europiische Kultur ge-
gangen ist. Es wire noch immer besser. Besser wire es, Chinese zu wer-
den, als auf dem Weg weiterzuschreiten, den die materialistische Kultur
gegangen ist, denn unaufhaltsam wiirde dies sein. Man glaube nicht,
daf dieses durch alte Mittel aufzuhalten ist.

Geisteswissenschaft ist im Grunde genommen immer ein wenig der
Anschauung von Ku Hung-Ming gewesen, nur just in bezug auf das
Chinesentum nicht, sondern in bezug auf den ersten Teil seines Satzes
nur, und sie hegt daher als ihr grofles Ideal, herauszuholen aus der gei-
stigen Welt ein Wissen, das in diese geistige Welt hineinfiihrt, aber zu-
gleich durch seine eigene Kraft die Menschen gut machen kann, durch
seine eigene Kraft moralisch wirkt, moralische Impulse erzeugt. So
wiirde man als Geisteswissenschafter nicht antworten wie Ku Hung-
Ming: Werdet Chinesen! — sondern: Versuchet auf geisteswissenschaft-
lichem Wege diejenige Befruchtung der anderen Kultur herbeizufithren,
die eben nur auf geisteswissenschaftlichem Wege herbeizufithren ist. -
Aber dieses Hinstreben zu neuen Quellen menschlichen Wissens und
Wirkens ist der Menschheit, ist der europdischen Menschheit notwen-
dig, durchaus notwendig. Man mochte die bittersten Tranen vergieflen,
wenn man gegeniiber vielem, was uns heute entgegentritt, gerade solch
ein Buch liest wie das von Ku Hung-Ming; denn ernster, als viele glau-
ben, sind diese unsere gegenwirtigen Zeiten. Und vieles ist unter den
Menschen, das die Menschen trennt; und von der Trennung der Seelen
kommt alles das, was wir an Furchtbarem erleben. Diese Trennung
wird nur iiberwunden werden durch ein Wissen, das den Menschen jen-
seits aller Trennungen erfaflt, durch ein Wissen, das fiir jeden Menschen
ist, weil diejenigen Trennungen, von denen die Menschen heute ihre
Gefiihle bilden, nur hier in der physischen Welt ihre Geltung haben,
wirklich nur hier in der physischen Welt ihre Geltung haben. Wenn
man sieht, was sich heute ergiefit an Sympathie und Antipathie, und
wenn man sieht, wie das, was sich in Sympathie und Antipathie ergieft,
nur von dem Ungeistigen kommt, so sieht man in dem, was sich in Sym-
pathie und Antipathie ergiefit, zugleich die Verleugnung des Spiritu-
ellen.



Aller Volkerhaf zum Beispiel ist zu gleicher Zeit ein Kampf gegen
den Geist. Und weil unsere Zeit so sehr geneigt ist, gegen den Geist zu
kampfen, hat diese unsere Zeit auch so viel Talent zum Volkerhafl. Dies
1st eines der tiefsten Geheimnisse unserer gegenwirtigen geistigen Kul-
tur. Daher aber auch kann es nur einen Ausweg geben durch das leben-
dige Ergreifen des Geistes.

Bedenken Sie nur, in dem Augenblicke, wo wir einschlafen, mit un-
serem Ich und unserem astralischen Leib unseren physischen Leib und
unseren Atherleib verlassen, in diesem Augenblicke sind wir in einer
Welt, wo das alles nicht ist, was heute zur Sympathie und Antipathie
fiihre; in diesem Augenblicke sind wir vereint, in diesem Augenblicke,
der auf das Einschlafen folgt, sind wir vereinigt mit denjenigen, die wir
aus unserem Zeitbewufitsein heraus mit tiefster Antipathie bedenken.
Wir miissen durch ihre Seelen durchziehen im Reiche der Durchging-
lichkeit. Wir kdnnen noch so schmettern und Tiraden des Hasses gegen
den oder jenen schleudern — schlafen wir ein, sind wir im Schlafe, so
miissen wir in der Region der Durchginglichkeit durch die Seelen der-
jenigen ziehen, die wir hassen. Solche Erkenntnisse iiber das wahrhaft
Wirkliche miissen erst unter die Menschen kommen. Das sind ja nur
elementarische Dinge. Aber tritt man immer mehr und mehr ein in diese
Erkenntnis des wahrhaft Wirklichen, dann hat dieses Eintreten schon
die Kraft, die Impulse des Guten zu erzeugen. Denn was Haf}, was un-
begriindete Antipathie in der Welt wirklich bedeuten, das lernt man
erst kennen, wenn man deren Hinaufwirken in die geistige Welt durch-
schaut. Wer im Geistigen den Haf kennt, der legt ihn schon ab, es sei
denn, daf} er sich direkt in die Dienste gewisser boser Michte begeben
will.

Da durch die Gelegenheit der Johannesbauvereins-Versammlung
eine grofiere Zahl der Freunde als sonst hier an diesem Orte beisammen
sind, so wollte ich iiber diese ernsten Fragen gerade heute sprechen.
Diejenigen, die meine letzten Vortrige gehort haben, werden auch das
heute Besprochene einfiigen kénnen in das vorher Betrachtete, und es
wird gewissermafien, wenn es auch nur episodisch ist, dennoch auf-
klirend wirken kdnnen fiir manche Impulse, die in unserem weltge-
schichtlichen Werden der Gegenwart sich abspielen.



FUNFTER VORTRAG
Dornach, 24, September 1916

Es 1st notwendig, daf} im Zusammenhang mit dem gestern Angedeute-
ten gerade jetzt bei uns einige Dinge gesagt werden, die gewissermaflen
doch auch im Zusammenhang stehen mit einigen Ausfithrungen, die ich
vor einiger Zeit, vor acht Tagen hier gemacht habe. Und da eine An-
zahl Freunde, die zur Johannesbau-Vereins-Versammlung gekommen
sind, damals nicht anwesend waren, so werde ich im Laufe der Betrach-
tungen, die uns nun bevorstehen, einiges von dem, was schon in diesen
Wochen gesagt worden ist, wiederholen. Es wird das ja auch insoferne
von dem Gesichtspunkte aus nicht ganz unwichtig sein, als gerade von
diesen wichtigen, bedeutungsvollen Dingen manches mifiverstanden
worden ist, wie ich aus der einen und aus der anderen Bemerkung ge-
sehen habe.

Machen wir uns vorerst vor allen Dingen dieses klar, daf} der Gang
der Evolution, wie wir ihn kennengelernt haben fiir die groflen Erschei-
nungen des Weltgeschehens, sich iiberall wirksam zeigt, wirksam zeigt
sowohl, wenn wir ins Auge fassen die grofien Erscheinungen des Kos-
mos, wie auch die Erscheinungen des menschlichen geschichtlichen Wer-
dens, der menschlichen geschichtlichen Entwickelung. Fiir unsere Ge-
genwart muf} uns ganz besonders der sogenannte vierte nachatlantische
Zeitraum interessieren, den wir bezeichnen als den Zeitraum, in dem
sich ausgebildet hat, gro geworden ist die griechisch-lateinische, die
griechisch-romanische Kultur. Sie wissen, von dem Gesichtspunkt gei-
steswissenschaftlicher Betrachtung miissen wir diesen Zeitraum rech-
nen bis zum Beginne des 15. Jahrhunderts. Und mit dem Anfang des
15. Jahrhunderts beginnt das wirksam zu sein in den europiischen Kul-
turverhiltnissen, auf das wir ja auch gestern zum Beispiel hingedeutet
haben. Wenn wir nun wiederum den vierten nachatlantischen Zeit-
raum ins Auge fassen, dieses griechisch-romanische Wesen, so erscheint
es uns in einer gewissen Art wie ein Wiederaufleben desjenigen, was
wihrend der Zeit der Atlantis an Menschheitskultur tiber die Erde hin-
gegangen ist. Wir haben es ja an verschiedenen Orten ausgefiihrt, wie



die Gedanken, Empfindungen, auch das soziale Leben der Griechen
erklirlich sind, wenn man eben ins Auge faflt, dafl dieser vierte nach-
atlantische Zeitraum in gewissem Sinne eine Wiederholung der atlan-
tischen Kultur ist; nur dafl die atlantische Kultur elementarer, viel in-
stinktiver war, die griechische und romanische Kultur mehr vergeistigt
die Wiederholung darstellt. Was in der Atlantis unmittelbares Erleben
war, wurde innerhalb Griechenlands durch die Phantasie, durch die
phantasievollen Imaginationen, auch durch den Gedanken und durch
den wiederum von der Phantasie inspirierten Willen in Wirklichkeit
umgesetzt.

Nun miissen wir ins Auge fassen, dafl diese griechisch-romanische
Kultur fiir diejenigen Michte, die wir bezeichnen mit den Ausdriicken
luziferische und ahrimanische Michte, eine Enttiuschung war, eine
tiefe Enttiuschung; denn diese luziferischen und ahrimanischen Machte
derjenigen Hierarchie, welche gewissermaflen der menschlichen Hier-
archie am nichsten steht, die wollten, dafl das Atlantiertum, so wie es
als Atlantiertum war, einfach wiederum aufleben sollte im vierten
nachatlantischen Zeitraum. Das heiflt, es sollte alles, was den atlan-
tischen Zeitraum in seinem Wesen ausmacht — Sie k6nnen ja das in der
«Geheimwissenschaft im Umrifl» oder in dem kleinen Biichelchen
«Unsere atlantischen Vorfahren» nachlesen —, alles, was das Wesent-
liche des atlantischen Zeitraums ausmacht, das sollte nach der Absicht
der luziferischen und ahrimanischen Michte wiahrend der griechischen
und romanischen Zeit wiederholt werden. Diese Absicht wurde durch-
kreuzt, indem eben die Menschheit auf eine hohere, der nachatlan-
tischen Zeit entsprechende Stufe gebracht worden ist. Das, was das
Grofle, das bedeutungsvolle Neue gegeniiber der Atlantis am Griechen-
tum, am Romertum ist, das bildete fiir die luziferischen und ahrima-
nischen Michte eine geistige Enttiuschung. Die luziferischen und ahri-
manischen Michte wollten in dem griechischen Volke durch ihre ver-
schiedenen Einfliisse ein solches Volk erziehen, welches geneigt gewesen
wire, die Phantasiekrifte in der Seele so auszubilden, dafl die Seelen
allmihlich erdenmiide geworden wiren, daff die Seelen keine Neigung
gehabt hitten, sich weiter lange auf der Erde zu inkarnieren, sondern
gewissermaflen als Seelen von der Erde abzuziehen und ein eigenes



Reich, einen eigenen Planeten zu begriinden. Dieses ist dadurch zu-
nichte gemacht worden, daf§ durch die Fiihrung derjenigen Michte, die
wir die reguldren Hierarchien nennen, die Phantasie der Griechen und
die Beeinflussung des sozialen Lebens durch Phantasie in die Freude
am Irdischen umgewandelt worden ist, dafl die Freude am Irdisch-
Sinnlichen aufgenommen worden ist, daff der Grieche nicht blof in der
phantasievollen Imaginationswelt leben wollte, um allmahlich die Seele
dem Erdendasein zu entfremden, sondern sogar bis zu der Stimmung
kam, die ausgedriickt wird in dem beriithmten, von mir schon 6fter an-
gefithrten Satze: Lieber ein Bettler auf der Erde, als ein Konig im
Reiche der Schatten. — Durch dieses freudevolle Erleben der Welt zwi-
schen der Geburt und dem Tode sollte durch die reguliren Michte das
Griechentum der Gefahr entrissen werden, welche die luziferischen
Michte mit ihm vorhatten: die Seelen fortzufihren, so dafl auf der
Erde die Leiber, die noch geboren worden wiren, ichlos iiber die Erde
gegangen wiren und die Seelen fortgewesen wiren in einem besonderen
Planeten fiir sich.

Dagegen hat Ahriman im Romanentum gewissermaflen Luzifer Hilfe
leisten wollen, indem er das Romische Reich und seine Nachfolger so
gestalten wollte, daB es ein grofer irdischer Mechanismus nur geworden
wire fiir Ich-lose Menschenwesen. Dadurch wire er gewissermaflen fiir
Luzifer eine Hilfe geworden. Wihrend Luzifer den Saft der Zitrone,
mochte ich sagen, herausziehen wollte fiir sich, war Ahriman damit
beschiftigt im Romischen Reiche, die Zitrone auszupressen und sie dort
zu einem mechanistischen Staatsorganismus zu machen. So arbeiten
sich ja Ahriman und Luzifer in die Hiande. Das war durchkreuzt wor-
den dadurch, daf die Bevilkerung des romischen Reichs den Begriff
des «Civis» ausbildete, den Begriff des romischen Biirgers ausbildete
im eminentesten egoistischen Sinne, und der menschliche Egoismus
kann sich nur entwickeln innerhalb des physischen Erdendaseins. Da-
durch wurde Ahrimans Absicht durchkreuzt, die Menschen ichlos zu
gestalten. Gerade was das Rauhe, Phantasielose an der romischen Kul-
tur ist, das ist das, was die Absichten Ahrimans durch den Egoismus der
romischen Politik und des romischen Rechtes durchkreuzt hat. So war
die griechische Zeit und die romische Zeit fiir Luzifer und Ahriman



eine grofle Enttduschung. Sie hatten einmal wiederum ihre Absichten
nicht erreicht. Das ist iiberhaupt das Schicksal Luzifers und Ahrimans,
daf sie mit ihren Kraften in der Erdenevolution wirken und immer
wieder und wiederum die grofiten Anstrengungen machen, um zuriick-
zuhalten den weiteren Fortgang der Evolution und ein Reich fiir sich
zu begriinden, und immer wieder und wiederum Enttduschung in dieser
Beziehung erleben miissen. Ich habe schon gesagt, derjenige, der da
glaubt: Warum sind Luzifer und Ahriman nicht so weit, daf} sie nun
endlich einsehen, dafl ihre Bemiithungen ohne Wert sind? — der beurteilt
das Geistige nach dem Menschlichen. Luzifer und Ahriman haben eben
eine andere Urteilskraft als die Menschen, und man kann nicht das
vom menschlichen Standpunkte aus beurteilen, was man beobachtet in
der geistigen Welt, sonst wiirde man sich sehr bald fiir viel gescheiter
halten als ein Gott oder iiberhaupt als ein Wesen, das einer hdheren
hierarchischen Ordnung angehort; und Luzifer und Ahriman gehoren
auch, wie wir wissen, wenn sie auch retardierende Geister sind, zu einer
hoheren hierarchischen Ordnung als der Mensch. So erklirt es sich, dafl
sie immer wieder und wiederum enttiuscht werden, aber daf sie immer
wieder und wiederum ihre Anstrengungen von neuem beginnen.

Nun kam die fiinfte nachatlantische Zeit. Die hat ganz bestimmte
Aufgaben im Sinne der fortschreitenden reguliren geistigen Entwicke-
lung. Wahrend die vierte nachatlantische Zeit das griechische Phanta-
sieleben und den romanischen Egoismus ausbilden sollte, handelt es
sich in diesem fiinften nachatlantischen Zeitraum darum, die Gabe der
sinnlichen Anschauung auszubilden. Ich habe das charakterisiert, in-
dem ich das Ideal sinnlicher Anschauung nannte, wie es Goethe in sei-
nem Urphinomen gemeint hat — Sie konnen das nachlesen in meinen
Schriften iiber Goethe —, die reine Anschauung der dufieren sinnlichen
Wirklichkeit, die nicht so in fritheren Zeiten da sein konnte, weil sich
iiberall hineinmischte in das Anschauen der sinnlichen Wirklichkeit,
was aus dem atavistischen Hellsehen heraus kam; so dafl man nicht
sah das reine Phinomen im reinen aufleren sinnlichen Dasein, sondern
immer sah, was hellseherisch-visionir sich iiber das sinnliche Dasein
hiniiberzog. Wenn die Menschen ein bifichen genauer zusehen wiirden,
so wiirden sie sogar aus der dufleren Geschichte, aus dem geschichtlich



Uberlieferten ersehen, daf dieses so ist. Plato betrachtet das Sehen noch
nicht als eine so passive Eigenschaft, wie man es jetzt in der fiinften
nachatlantischen Zeit betrachtet, sondern der Grieche Plato sagt noch
ausdriicklich: Das Sehen besteht darinnen, daf eine Art Feuer von dem
Auge ausgeht und zu den Dingen hingeht. — Der Grieche Plato weifl
also noch etwas von der Aktivitit des Sehens. Diese Aktivitit mufite
abgestreift, vergessen werden, verlorengehen, damit eine andere Fzhig-
keit entstehen konnte des fiinften nachatlantischen Zeitraums. Und das
andere ist, dafl im fiinften nachatlantischen Zeitraum, also vom Be-
ginne des 15. Jahrhunderts bis etwa in das 4. Jahrtausend hinein, sich
allmihlich in der Menschheitsentwickelung herausbilde die Gabe der
freien Imagination, der Imagination, die in voller innerer Freiheit ge-
faflt wird. Auf der einen Seite das Urphianomen, auf der anderen Seite
die freie Imagination.

Goetbe hat auf das Urphinomen gedeutet; er hat auch auf die freie
Imagination gedeutet. Wir haben verschiedenes von ihm gerade in sei-
nem «Faust» zu verschiedenen Zeiten angefiihrt. Das sind Anfinge fiir
das, was die ganze regulire Evolution des fiinften nachatlantischen
Zeitraums in Anspruch nehmen mufl. Dadurch wird dieser fiinfte nach-
atlantische Zeitraum in einer gewissen Weise sein Geprige erhalten.
Aber namentlich gerade dieser fiinfte nachatlantische Zeitraum wird
seine Menschen als Kimpfer sehen miissen gegen noch stirkere An-
stirme der luziferischen und ahrimanischen Michte, als sie stattgefun-
den haben zur Zeit des Griechentums und des Romertums, stirkere
Anstiirme, denn es handelt sich jetzt in diesem fiinften nachatlantischen
Zeitraum wiederum darum, auf der einen Seite das zu erreichen, dafl
die Seelen sich entfremden dem Erdenleben, und auf der anderen Seite
dasErdenleben selber so zu mechanisieren, so rein dufierlich mechanisch
zu gestalten, dafl das Ich des Menschen unmoglich in sozialer Erden-
ordnung leben kann und daher Abschied nimmt von der sozialen
Erdenordnung und sich einem Leben abseits von der Erde auf einem
besonderen Planeten widmet.

Solche Dinge, die wir also Anstiirme der luziferischen und ahrima-
nischen Michte nennen kénnen, werden von langer Hand vorbereitet.
Und wihrend sie wihrend der vier bis fiinf Jahrhunderte des fiinften



nachatlantischen Zeitraums in Wirksamkeit getreten sind in ihren aller-
ersten Anfangen, ist hinter den Kulissen der Weltgeschichte schon vor
dem Beginne dieses fiinften nachatlantischen Zeitraums die volle, starke
Vorbereitung gemacht worden von den luziferischen und ahrimani-
schen Machten, um womoglich alles, was der fiinfte nachatlantische
Zeitraum hervorbringt an menschlichen Fihigkeiten und an mensch-
lichen Willenskraften, in den Dienst einer solchen menschlichen Sehn-
sucht zu bringen, die sich von der Erde entfernt, die von der Erde fort-
will und einen eigenen Planetenkorper bilden will, wihrend die Erde
verdden soll nach der Bestrebung Luzifers und Ahrimans. Starkste An-
stirme, sage ich, sind unternommen worden. Und erinnern Sie sich
daran, was wahrend der atlantischen Zeit den Grundton der Kultur
angegeben hat; denn Luzifer und Ahriman wollen jetzt wihrend des
nachatlantischen Zeitraums in allen seinen einzelnen Teilen ja die alte
atlantische Kultur hineinschieben, so daf fiir diese nachatlantische Kul-
tur gerade die Fihigkeiten, die von den reguliren Michten gegeben
werden, elementar gemacht werden, so dafy die Menschen fortwollen.
Also es soll das, was entwickelt wird, in den Dienst des Auflerirdischen
gestellt werden in der Weise, wie ich es angedeutet habe. Von zwei Sei-
ten her, von Luzifer und Ahriman, sollte daher der Geist des alten
atlantischen Lebens wieder erneuert werden, damit die entsprechenden
Impulse in die Evolution der fiinften nachatlantischen Zeit hinein-
kommen.

Nun erinnern Sie sich, dafl in der atlantischen Zeit die Impulse der
menschlichen Seelen auf das zuriickgefithrt worden sind, was man ge-
nannt hat den Groflen Geist, der ungefdahr mit einem Laut bezeichnet
worden 1st, der noch nachklingt in dem chinesischen Tao. Dieses Tao
war die Bezeichnung fiir den Groflen Geist zur Zeit der Atlantis. Und
das Wesentliche der luziferisch-ahrimanischen Bestrebungen besteht
darinnen, das Spitere, das da gekommen ist oder noch kommt, in den
Dienst des Tao zu stellen, in den Dienst des Groflen Geistes zu stellen;
natiirlich nicht des Groflen Geistes, wie er dazumal gelebt hat wihrend
der atlantischen Zeit, sondern wie er einen Nachkommen gefunden hat,
ich mochte sagen, eine Art kleinen Sohn bekommen hat, einen Nach-
folger. Und eine Erneuerung der atlantischen Impulse zu versuchen,



das ist luziferische und ahrimanische Bestrebung, indem man nicht mit
den reguliren Michten des finften nachatlantischen Zeitraums rechnet,
sondern rechnet mit dem, was zuriickgeblieben ist im Dienste des Gro-
en Geistes Tao. Das wurde nur dadurch méglich, dafl die Impulse der
atlantischen Kultur, die ja ausgegangen sind von der untergegangenen
Atlantis, verlegt wurden auf die Gebiete, die sich nach der atlantischen
Flut herausgebildet hatten. Und so wurde denn ein Glied gewisser-
maflen von der Nachkommenschaft des Groflen Geistes nach dem
Osten hiniibergedringt und hatte im 10., 11., 12. Jahrhundert allmih-
lich in Asien driiben gewisse Mysteriendienste ausgebildet. Diese My-
steriendienste hatten einen gewissen Charakter angenommen, der im
wesentlichen darin bestand, daff man den alten Tao-Kultus — nicht so,
wie ihn die degenerierten Chinesen haben, die ihn ja intellektualisiert
haben, sondern wie er urspriinglich bestand — erneuerte; erneuerte also
jene Art von Initiation, die dahin fithrte, das elementare Geistige, das
unmittelbar unter unserer Sinneswelt lebt und webt, zu sehen, den gro-
fen Einheitsgeist wirklich wahrzunehmen. Und gewisse Priester dieser
asiatischen, erneuerten atlantischen Mysterien, die wurden eingeweiht
in den alten atlantischen Dienst, der natiirlich Tauschungen brachte,
weil er ja deplaciert war in dieser Zeit.

Einer dieser Priester war so weit gekommen in seiner Initiation drii-
ben in Asien, daf} er wirklich das ganze Wesen der atlantischen Impulse
durchschauen konnte; und er war es, der bis zur Zwiesprache mit dem
Nachfolger, mit dem unrechtmifligen Nachfolger des Groflen Tao-
Geistes gekommen ist. Er war es, der nun in Asien driiben das, was er
durch den Groflen Geist als Inspiration empfangen hatte, iibertrug an
eine duflere weltliche Macht, an jenen Jiingling, der dann bekanntge-
worden ist in der Geschichte als Dschingis-Khan. Dschingis-Khan war
also Schiiler eines solchen Priesters, der in die asiatischen Mysterien
eingewetht war. Und diesem Dschingis-Khan brachte dieser Priester
das bei, was ich etwa in die folgenden Worte fassen kann. Er brachte
thm bei: Es ist nun schon die Zeit gekommen, daf} das gotiliche Gericht
liber die Erde hinfegt. Dir ist dieses gottliche Gericht iibertragen, und
du mufit nun an die Spitze aller derjenigen Menschen treten, die von
Asien aus das Gottesgericht iiber die ganze Erde vollziehen konnen. -



Ahnliche Bestrebungen waren ja schon frither zugrunde gelegt in den
Hunnenziigen und so weiter; jetzt aber wurde im wesentlichen durch
diesen Impuls der asiatischen Priesterschaft der Mongolensturm ein-
geleitet, der dann das tragen sollte iiber die europdische Kultur, was
dahin fithren sollte, dafl die Seelen wirklich an das Gottesgericht ge-
glaubt hitten, dem Gottesgericht verfallen wiren und allmihlich von
der Erde ihren Abschied genommen hitten, keine Neigung gehabt hit-
ten, auf der Erde wieder zu erscheinen, so daff die Kultur der Erde ver-
nichtet worden wire. Das war der innere Sinn der Mongolenziige, die
sich von Asien heriibererstreckten und die sich ja, wie Sie wissen, in
Europa nicht durch duflere physische Taten brachen, sondern das Merk-
wiirdige geschah, dafl im 13. Jahrhundert in der Schlacht bei Liegnitz
nicht die Mongolen besiegt wurden, sondern die Mongolen Sieger blie-
ben, aber ganz unerklarlicherweise nicht weiter gegen Europa zogen,
sondern wiederum gegen Asien hiniiberzogen; so daf} also auch hier
auflerlich durchaus gesehen werden kann, wie ein Gegengewicht, das
dann natiirlich als geistiger Art sich ankiindigt, da war. Denn, wie ge-
sagt, die Europder haben die Mongolen ja nicht besiegt in Schlesien,
sie sind besiegt worden; aber die Mongolen sind, trotzdem sie nicht
besiegt worden sind, zuriickgezogen und haben sich nach Asien ge-
wendet. Aber die Impulse sind gewissermaflen gerade dadurch, dafl der
rein duflerliche Sturm nicht zustande gekommen oder nicht weit ge-
gangen ist, die Ziige sind, ich mdchte sagen in der Destillation, in der
sie leben muflten im fiinften nachatlantischen Zeitraum, doch in Europa
verblieben. So dafl in den Kulturimpulsen von Osten heriiber deutlich
das wahrzunehmen ist und auch ferner wahrzunehmen sein wird, was
gerade dazumal durch die Nachwirkungen der Mysterien des Groflen
Geistes nach Europa gebracht werden sollte.

Ein anderer Teil des Mysterienwesens der alten Atlantis ist nicht
nach Osten, sondern nach Westen hiniibergedringt worden auf den-
jenigen Boden, den spiter die Europder gefunden haben in Amerika;
und dort hat sich der mehr ahrimanische Teil der nachatlantischen un-
rechtmifigen Kultur ausgelebt. Wihrend sich in Asien mehr der luzi-
ferische Teil auslebte, hat sich in Amerika mehr der ahrimanische Teil
ausgelebt. Es sollte nun auch innerhalb Amerikas das an Impulsen ge-



schaffen werden, was dann infizierend wirken konnte von Westen wie
das andere von Osten; so von Westen infizierend wirken konnte, um
im fiinften nachatlantischen Zeitraum den ahrimanischen Vorstof hin-
einzuschieben. Daher wurde im Westen mehr die ahrimanische Seite
des nachgelebten atlantischen Mysterienwesens getrieben. Und da kam
es ja, wie ich fiir diejenigen, die da waren, schon angedeutet habe, zu
Mysterien, welche den allerabstoflendsten Eindruck machen miissen
auf denjenigen, der in der zarten Gegenwartskultur aufgewachsen ist
und nicht liebt, die Wahrheit zu horen, sondern nur liebt das Beseli-
gende, wie man es oftmals nennt, aufzunehmen. Diese nachatlantischen
Mysterien haben sich insbesondere auf mexikanischem Boden ausgebil-
det. Da wurden Mysterien eingerichtet, die aber iiber einen groflen Teil
Amerikas iberhaupt gingen, desjenigen Amerikas, das die Europier
noch nicht gefunden hatten, da wurden Mysterien ausgebildet, welche,
wenn sie sieghaft, wenn ihre Impulse, thre Wirkungen sieghaft auf der
Erde geworden wiren, die Seelen von der Erde vertrieben hitten. Also
der ahrimanische Dienst, das Auspressen der Zitrone, wire damit be-
sorgt worden. Es wire griindlich dafiir gesorgt worden, dafl die Erde
allmihlich verodet, dafl die Erde allmahlich nur auf sich die Krifte
des Todes hat, wihrend dasjenige, was als lebendige Seelen vorhanden
war, eben von ihr Abschied genommen hitte und einen anderen Pla-
neten unter der Fiilhrung Luzifers und Ahrimans dann begriindet haben
wiirde.

Um nun den ahrimanischen Teil dieser Aufgabe zu besorgen, war
es notig, dafl sich die Priester der ahrimanischen atlantischen Mysterien
Fihigkeiten aneigneten, welche im hochsten Mafle alle Krifte des Todes
beherrschen im Erdenwirken, alles das, was die Erde gewissermafien
mit der Menschheit, mit der physischen Menschheit — weil die Seelen
ja fortgehen sollten—zu einem blofl mechanischen Reich gemacht haben
wiirde, zu einem ganz toten, groflen Reiche, in dem kein Ich Platz
haben konnte. Diese Fihigkeiten hitten verbunden sein miissen mit der
Beherrschung auch des Mechanischen in allem Lebendigen, der mecha-
nischen Einschliisse in allem Leben. Dazu mufiten diese Mysterien in
wirklich teuflischer Weise eingerichtet werden; denn solche Krifte, wie
man sie gebraucht hitte zu den starken Absichten Ahrimans, solche



Krifte ergeben sich nur, wenn man Initiationen von ganz bestimmter
Art erwirbt. Und diese ahrimanischen Initiationen der nachatlantischen
Zeit in Amerika waren auch danach. Es wurde jedem auferlegt, der
einen bestimmten Grad von Wissen erwerben sollte, daf} er dieses Wis-
sen erwirbt durch ganz bestimmte Empfindungsfahigkeiten, die man
nur erwirbt, wenn man Morder wird. Und so wurde keiner zugelassen
zu einem bestimmten Grade dieser Initiation, ohne daf er einen Mord
begangen hatte. Dieser Mord wurde unter ganz besonderen Umstinden
verrichtet. Es war eine gewisse Einrichtung: tiber Stufen fiihrte es
hinauf zu einer Art von Katafalk, von katafalkartigem Aufbau; da
wurde nun der Betreffende, der gemordet werden sollte, angeschniirt,
und zwar indem sein Leib so gebunden wurde, daff man dann durch
die Windung, in die der Leib gebracht wurde, mit einem Schnitt den
Magen ausschneiden konnte. Diese Operation, das Ausschneiden des
Magens, mufite vollzogen sein mit einer ganz besonderen Fertigkeit.
Und das, was man sich an Empfindungen gegeniiber dem Leben er-
wirbt, indem man in das Leben hineinschneidet, und mit ganz beson-
derer Kunst unter ganz besonderen Verhiltnissen hineinschneidet, das
mufite man erworben haben; dann konnte man einen bestimmten
Grad im Wissen der Mechanisierung der Erde sich aneignen. Und
jedesmal, wenn man weiter kam in den Graden, mufiten sich solche
Morde weiterhin vollziehen.

Dieser Dienst, der wurde gewidmet dem Nachfolger, dem Sohne
des Groflen Geistes, wie er driiben in Amerika lebte, und den man
mit einem Laut bezeichnete, der ungefihr Taotl ist. Es ist eine ahri-
manische Abart des Nachkommens des Tao: Taotl. Dieses Wesen
Taotl erschien nicht in einem physischen Leib, sondern nur in elemen-
tarischer Gestalt. Seine Kiinste, die im wesentlichen in Impulsen zur
Mechanisierung der Erdenkultur und des ganzen Erdenlebens bestan-
den, die eignete man sich durch diese Initiationen, wie ich es Ihnen
beschrieben habe, an. Diese Initiationen hatten nun einen ganz be-
stimmten Sinn. Wie gesagt, derjenige, der initiiert wurde, eignete sich
ganz bestimmte schwarzmagische Krifte an, deren Verwendung dahin
gefiihrt haben wiirde, die Kultur der Erde zu mechanisieren, alles Ich
auszutreiben, so dafl nicht mehr Kérper geboren worden wiren, die



noch mit einem Ich hitten begabt werden konnen. Nun wiirde aber
derjenige, der solche Krifte besessen hitte — denn die Dinge sind
immer in Wechselwirkungen in der Welt —, sich dadurch auch erd-
gebunden gemacht haben; der Initiierte hitte selber immer mit den
Kriften der Erde zusammen sein miissen. Er hat sich gewissermaflen
dadurch nur verbunden mit jenen Kriften, die Sie morgen bei der
Auffithrung der Faust-Szene kennenlernen werden, wenn Sie auf-
merksam verfolgen das, was die Lemuren darstellen: mit den Erden-
kriaften, mit dem Seelischen der Erde, mit alle dem, was den Tod
bewirkt auf der Erde. Aber er hitte dadurch seine Seele selber verloren.
Und er rettete sich in bezug auf die Seele dadurch, dafl er auf der einen
Seite bewirkte, dafl durch die Prozedur des Magenausschneidens die
Seele, die er mordete, nicht mehr Lust hatte, auf die Erde zu kommen,
und auf der anderen Seite war es dieser Seele zugleich gegeben — und
das beabsichtigte er —, seine eigene Seele mit hineinzuziehen in das
Reich, das auflerhalb der Erde nun begriindet werden sollte. Also es
sollte dadurch auch die Seele des initiierten Morders, des mordenden
Initiierten, mit hineingezogen werden in das Reich Luzifers und Ahri-
mans, das begriindet werden sollte.

Es wurden mancherlei Gegensekten gegriindet, um diesen teuflischen
Dienst zu bekimpfen. Eine solche Gegensekte war die des Tezkatli-
poka. Das war auch ein Wesen, das nicht im physischen Leibe erschien,
das aber eine grofle Zahl dieser mexikanischen Eingeweihten kannte,
und das nur im elementarischen Leibe lebte. Tezkatlipoka, er war eine
Art verwandtes Wesen zu Jahve oder Jehova, und sollte eigentlich
einen Dienst einrichten, der dem allem entgegengearbeitet hitte im
Sinne einer, nun, eben fiir solche schrecklichen Kulturverhiltnisse pas-
senden Jahve-Religion driiben in Mexiko. Also ein dem Jahve ver-
wandter Geist war dieser Tezkatlipoka.

Auflerdem war eine andere Sekte da, welche den Quetsalkoatl, auch
ein Wesen, welches nicht im physischen Leibe erschien, sondern einen
elementarischen Leib hatte, verehrte. Quetsalkoatl war ein Wesen, von
dem man sagen konnte, es war verwandt mit den Merkurkriften. Es
sollte gesundend wirken. Die Heilkunst driiben, die sollte namentlich
unter dem Einflusse dieses Quetsalkoatl bewirkt werden. Solche Wesen



werden von denjenigen, die sie durch Hellsehen wahrnehmen kénnen,
immer in der Weise beschrieben, dafl man aus der Beschreibung den
Eindruck der Realitdt schon haben kann. Wenn gerade Quetsalkoatl
beschrieben wird als eine Erscheinung mit einem schlangenformigen
Korper, als griine, gringefiederte Schlange, so bezeugt das durchaus
dem, der solche Dinge versteht, daff es sich um ein reales, aber nur im
elementarischen Leibe erscheinendes Wesen handelte.

Nun entwickelte sich durch viele Jahrtausende hindurch dieser
Dienst, der nicht 6ffentlich getrieben worden ist, der innerhalb gewis-
ser Mysterien Mexikos vielfach getrieben worden ist, um im geheimen
die nétigen nachatlantischen Kulturimpulse in ahrimanischer Gestalt
auszuarbeiten. Doch entwickelte sich auch da driiben eine dritte Be-
wegung. Es muflte sich eine Gegenbewegung entwickeln. Denn hitte
sich nicht diese Gegenbewegung entwickelt, so wire schon der Einflufl
dieser Krifte, die da sich gebildet haben, auf die griechisch-romische
Kultur und dann spiter auf die fiinfte nachatlantische Kultur allmih-
lich so grof} geworden, daf! sie unbesiegbar gewesen wiren fiir die fort-
schreitenden Michte. Eine Gegenbewegung entwickelte sich, indem ein
Wesen geboren wurde, welches nun, im Gegensatze zu diesen Wesen-
heiten, die niemals im physischen Leibe erschienen sind, sondern nur
im elementarischen Leibe, im physischen Leibe erschienen ist. Und die-
ses Wesen, das wird etwa so benannt da driiben, dafl wir es bezeichnen
konnen mit Worten, welche die Lautfolge nachahmen: Vitzliputzli.
Vitzliputzli ist nun ein menschliches Wesen, ein in einem Menschenleib
erscheinendes Wesen. Vitzliputzli enthilt diejenige geistige Individua-
litdt, welche im Menschenleib den Kampf aufnahm gegen die Myste-
rien, die ich geschildert habe. Von Vitzliputzli wurde erzihlt unter den
Mexikanern, dafl er von einer Jungfrau geboren worden ist, die unter
himmlischem Einflufl befruchtet worden ist, indem ein Vogel sich ihr
genaht hat.

Wenn man nun mit okkulten Mitteln, so gut man es kann, nachzu-
forschen versucht, wie dann dieser Vitzliputzli driiben auf der west-
lichen Halbkugel gelebt hat, so kommt man merkwirdigerweise dar-
auf, daf} er in derselben Zeit gelebt hat, in der sich auf der dstlichen
Halbkugel das Mysterium von Golgatha abgespielt hat, zwischen dem



Jahre 1 und 33. Das ist das Merkwiirdige. Und jenem Vitzliputzli ge-
lang es nun, dem bedeutendsten Initiierten der mexikanischen Myste-
rien den Prozefl zu machen. Er wendete sich in scharfem Kampfe gegen
jenen Initijerten der mexikanischen Mysterien. Das war also ein Men-
schenwesen, ein Initiierter — keiner von den drei Geistern, sondern ein
Initiierter, gegen den sich Vitzliputzli wendete. Also Vitzliputzli, ein
ibersinnliches Wesen, aber in Menschengestalt, wendete sich mit allen
Kampfmitteln, die ihm da driiben zur Verfiigung standen, gegen den-
jenigen Eingeweihten, der die meisten Morde hinter sich hatte, der am
machtigsten geworden war und von dem man sagen kann: Wire seine
Absicht erfiillt worden, so wire eben ein Sieg dieser spiteren ahrima-
nischen nachatlantischen Kultur zustande gekommen. — Gegen den
wendete sich Vitzliputzli, und es gelang ihm — wie gesagt, man kann
das nur mit geisteswissenschaftlichen Mitteln ausfindig machen — im
Jahre 33, den starksten schwarzen Magier zur Kreuzigung zu bringen,
so daf} also dem Mysterium von Golgatha dies parallel geht da driiben
auf der anderen Halbkugel der Erde, dafl der grofite schwarze Magier
gekreuzigt worden ist durch das Verdienst des Vitzliputzli, der zu die-
sem Zwecke auf der Erde erschienen ist. Dadurch ist zunichst fiir den
vierten nachatlantischen Zeitraum gebrochen worden die Kraft dieser
Mysterien; aber sie lebten wieder auf. Und Sie konnen das ja selbst aus
der Geschichte ersehen, wie es nach der Entdeckung Amerikas vielen
Europdern gegangen ist, die nach Amerika hiniibergegangen sind: zahl-
reiche Europier haben noch ihren Tod erfahren dadurch, daf} sie von
mexikanischen Priester-Initiierten in der Weise behandelt worden sind,
dafl man sie angeschnallt hat auf die betreffende Vorrichtung und
ihnen den Magen in kunstgerechter Weise ausgeschnitten hat. Das ist
ja auch geschichtlich bekannt, und es ist dieses eine Nachwirkung des-
jenigen, was ich Thnen beschrieben habe.

Dadurch ist der westlichen Welt, insofern das Elementarische eben
bei ihr in Betracht kommt, der Impuls einverleibt worden, der gerade
von dieser Seite ausgehen sollte: der ahrimanische Impuls. Nun, wie
gesagt, fiir die vierte nachatlantische Zeit ist er gebrochen worden
durch die Kreuzigung des groflen initiierten schwarzen Magiers durch
Vitzliputzli. Dann aber ist doch soviel Kraft geblieben, daf ein weiterer



~ Ansturm hitte geschehen konnen fiir den fiinften nachatlantischen
Zeitraum, der dahin gegangen wire, nun wirklich die Erde mit Mecha-
nisierung zu iiberziehen, nicht nur eine Kultur zu begriinden, die in
lauter mechanischen Werkzeugen gegipfelt hitte, sondern die auch die
Menschen selber zu lauter Homunkulussen gemacht hitten, so daff die
Iche fortgezogen wiren. Diese Welt sollten die Europier kennenlernen.
Und die neuere Zeit beginnt ja gerade eben damit, dafl die Europier
hiniibergezogen wurden nach dieser Welt. Wahrend also auf der einen
Seite von Osten heriiber die Stiirme des Dschingis-Khan und seiner
Nachfolger gleichsam ein Gottesgericht volistrecken sollten, sollte vor-
bereitet werden im Westen eine Atmosphire wildester ahrimanischer,
elementarischer Krifte, in welche die Europder hineingekommen
wiren. Solche Dinge sind wirklich so, daf Ahriman und Luzifer voll
zusammenarbeiten. Die Europider sollten zum Beispiel durchaus nicht
mit uneigenniitzigen Gefiihlen da hiniiberkommen, sondern sie sollten
mit verlangenden, begehrlichen Gefiihlen heriiberkommen, aber mit
Begierdegefiihlen gewissermaflen nach etwas, woriiber sie sich allerlei
Tauschungen hingaben. Nachher konnte man ja das vergrobern, was
zuerst nur in eine wunderbare Phantasie gehiillt worden ist. Vergrobert
ist es ja so geworden, dafl wirklich die Europaer in Amerika die dufleren
Reichtiimer in einer Weise kennengelernt haben, die ihre Begehrlichkeit
schon sehr, sehr aufgeregt hat; aber zunichst sollte das mehr ideelle
Formen annehmen. Da sehen wir wiederum das Zusammenwirken der
luziferischen und ahrimanischen Krifte, die sich immer Hand in Hand
arbeiten.

So konnte ein Nachfolger des Dschingis-Khan, der sich in China
niedergelassen hatte und China beherrschte, nachdem die Mongolen-
stiirme iiber Europa hingegangen waren, der Kublai-Khan, sich in
China der Anwesenheit eines Europiers, eines Venezianers erfreuen:
Marco Polo. Und jener Marco Polo wurde am Hofe des Kublai-Khan -
Kublai-Khan selber war noch unter dem Einflusse jener Initiation, die
ich vorhin beschrieben habe — griindlich beeinflufit; und er schrieb ein
Buch, welches geeignet war, die Phantasie der Europaer nach der west-
lichen Halbkugel hiniiber michtig anzuregen: «Mirabilia mundi.» Da
war die Rede von einem Zauberlande auf der westlichen Halbkugel,



von einem Zauberlande, das die Sehnsuchten, es zu entdecken, erregte.
Und durch diese Schrift «<Mirabilia mundi» wurde Christoph Kolum-
bus angeregt, seine Fahrt nach Amerika zu unternehmen. Da wurde
also in der richtigen Weise ins Phantasievolle hinein die Begierde an-
geregt. Die Dinge wirken wirklich in einer auflerordentlich klugen
Weise zusammen. Sie miissen sich nur eben bekanntmachen damit, daff
Plan in der Weltgeschichte ist, Plan auch da, wo die bosen Michte in
Betracht kommen, und dafl man mit den Mitteln, mit denen man heute
Geschichte ansieht, wirklich nicht zurechtkommt, sondern alles ge-
schichtliche Leben nur von seiner Auflenseite betrachtet. Nur dadurch
kann man zurechtkommen, dafl man durch geisteswissenschaftliche
Mittel die rechten Tatsachen zusammenhilt: also die Entdeckung Ame-
rikas in einem ganz bestimmten Zeitraume, und die Erregung der Be-
gehrlichkeit fiir ein Phantasieland, welche Begehrlichkeit wiederum
geeignet war, die Seelen abzuziehen von der Erde. Durch dieses Zu-
sammentreffen, das Schildern eines solchen Phantasielandes und das
Erregen der Begehrlichkeit, um Amerika in einem bestimmten Zeit-
punkte zu entdecken, dadurch war die richtige Stimmung gegeben, eine
Stimmung, die insbesondere auf die unterbewufiten menschlichen See-
lenkrifte wirkte und in der Kultur weiter wirken konnte. Man muf}
durchaus Marco Polo und seine Schrift «Mirabilia mundi» im Zusam-
menhang denken mit dem, was Christoph Kolumbus angeregt hat, hin-
tiberzufahren nach dem Westen. Er hat ja bekanntlich jene Zauberinsel
entdecken wollen durch die Fahrt nach dem Westen. Das wird ja in der
dufleren Geschichte beschrieben.

So habe ich Thnen geschildert, wie hereinwirken die ahrimanischen
und luziferischen Impulse, um ihre Attacken auszufithren gegen den
finften nachatlantischen Zeitraum. Nun ist dieser fiinfte nachatlan-
tische Zeitraum gerade so geartet, dafl der Mensch gewissermaflen in
einer Mittelsphire des seelischen Lebens lebt. Das Seelenleben des fiinf-
ten nachatlantischen Zeitraums muff geschiitzt werden vor dem un-
mittelbaren Schauen der ahrimanischen Krifte. Man muf lernen, in ihr
Reich zu kommen durch Geisteswissenschaft; aber das duflere Leben
muf} geschiitzt werden, damit sich die Krafte entwickeln konnen, auf
die schon gestern und heute aufmerksam gemacht worden ist. Aber



unter dem Bewuftsein, unter dem gewohnlichen normalen Bewuftsein,
da wirken diese Krifte, die auf die geschilderte, ganz konkrete Art auf
die Erde gebracht worden sind. Man lernt nicht dadurch das mensch-
liche Seelenleben kennen, dafl man im allgemeinen schildert: es gibt ein
Bewufites und Unterbewufites, und aus dem Unterbewuften, da wirken
Triebe herauf und so weiter; man muf kennen, wie diese Triebe bewirkt
worden sind auf der Erde. Das Konkrete mufl man kennen. Nun kann
man in verschiedenen Dingen sehen, wie gewissermaflen unter dem
Bewufdtsein, das die Seele des Menschen in der fiinften nachatlantischen
Zeit entfaltet, manches nachwirkt. Man kann sich das so vorstellen,
- daf} das Ahrimanische, das also auf diese Weise initiiert worden ist, wie
wir es geschildert haben, gewissermafien unter der Schwelle des Bewufit-
seins tatig ist, wie die Lava, wie die vulkanischen Krafte unter einem
vulkanischen Boden, einer Solfatara: wenn man oben Papier anziindet,
so kommt der Rauch heraus. Das beweist, daf der Boden, auf dem man
steht, durchaus unter sich furchtbare Krifte enthilt, die dann aus allen
Lochern herauskommen. So ist es auch mit Seelenkriften. Unter dem,
was das Bewufitsein weif}, existieren die Dinge, die beeinfluflit sind von
dem, was ich beschrieben habe. Und dann driicken sie hinauf; zuweilen
zeigen sie sich auch ein bifichen, aber sonst driicken sie hinauf. Und im
Uberbewufiten sind dann auch die luziferischen Krifte, die sich herein-
entladen in die Seele, wie sich zuweilen Blitz und Donner entlidt, wenn
die Luft gereinigt werden soll, welche aber auch gerade im fiinften
nachatlantischen Zeitraum wenig im Bewufltsein sind. Ein mittlerer
Zustand 1st es, den das Bewufitsein innehat in diesem fiinften nach-
atlantischen Zeitraum.

Wenn man nun nachforscht, was so im Unterbewuflten lebt, so sieht
man schon, wie von zwel Richtungen her ahrimanische und luziferische
Attacken kommen, und wie in einem Zusammenwirken der reguldr
fortschreitenden Hierarchien mit den luziferischen und ahrimanischen
Kriften die Kultur eigentlich geschaffen wird. Nun wird gerade da-
durch, dafl in dieser Weise die Kultur spezifiziert wird, der Mensch auf
verschiedenen Gebieten der Erde in verschiedener Art zu den groflen
Problemen gelenkt. Ich will mehr auf den Erkenntnisstandpunkt Riick-
sicht nehmen und das, was vom Erkenntnisstandpunkt ins soziale Leben



eingreift. Da kann man also voraussetzen, daf gewisse ahrimanische
Krifte in die europiische Kultur einfliefen — nach den Impulsen, die
wir kennengelernt haben — vom Unterbewufiten aus. Diese ahrima-
nischen Krifte, die lenken die Impulse, die wiederum von den guten,
reguldr fortschreitenden Kriften ausgehen, in eine ganz bestimmte
Richtung hin. Man kann sagen, dafl zweierlei Probleme, zweierlei Er-
kenntnisbestrebungen aufgetreten sind. Nicht etwa kann man sagen:
durch die ahrimanischen Krifte, sondern durch das Zusammenwirken
der ahrimanischen Krifte und der regulir fortschreitenden Krifte hat
das menschliche Leben eine gewisse Firbung erhalten. Dadurch ist es
namentlich auf zwei Probleme gelenkt worden. Diese zwei Probleme
konnte man bezeichnen als das Triebproblem — das Nachdenken ging
allmihlich nach diesem Triebproblem — und das Geburtsproblem. Na-
tiirlich sind das Ausdriicke, die den hervorragendsten Fakten entnom-
men sind; es umfafit das, was ich hier bezeichne als das Triebproblem
und als das Geburtsproblem, aulerordentlich vieles. Ich will nur einiges
charakterisieren.

Das Triebproblem: Es wird unter dem Einflusse der Krifte, die ich
charakterisiert habe, das menschliche Sinnen und das menschliche Trach-
ten dahin gelenkt, die Triebe der Menschen zu verspiiren, zu empfinden.
Der Sinn wird auf die Triebe gelenkt; und daraus entwickelt sich all-
mihlich eine gewisse Lebensgesinnung unter dem Einflusse des Trieb-
problems. Man kann sagen: Es wandelt sich das Triebproblem um in
das Gliicksproblem, und das Gliicksproblem bekommt eine ganz be-
stimmte Farbung. Daher sehen Sie gerade im fiinften nachatlantischen
Zeitraum an den verschiedenen Stellen, insbesondere in der westlichen
Kultur, Sinnen und Trachten nach dem Gliicksproblem gerichtet, nach
dem Gliick, nach dem Schaffen des Gliickes im Leben. Das ist unter
diesen Einflissen, die ich geschildert habe. Da sehen wir zum Beispiel,
wie nachgeforscht wird, was man tun kann, damit die Menschen auf
der Erde ein moglichst gliickliches Leben fithren. Herstellung des Er-
dengliickes, das wird ein Ideal. Ich sage nicht: blofl unter ahrimanischen
Kriften; es sind darinnen auch regulir fortschreitende Krifte. Also es
soll natiirlich {iber das Gliick nachgedacht werden. Aber eine bestimmte
Firbung bekam es unter Ahrimans Einwirkung durch einen rein teuf-



lischen Satz: «Das Gute ist das Gliick der grofitmoglichen Menschen-
anzahl auf der Erde.» Dieser Satz ist ein rein teuflischer Satz, denn er
definiert das Gute so, dafl er es durch das Gliick ausdriickt, und noch
dazu das Gliick der grofitmoglichen Anzahl, womit verkniipft sein
wiirde das Elend der Minderzahl; so ungefihr, wie wenn man einen Or-
ganismus schildern wollte dadurch, dafl man ihn bis zu den Knien nur
ausbildet und dann von den Knien nach abwirts verkiimmern laflt. Es
ist aber iiberhaupt das Zusammenstellen von Glick und Giite, von
Gliick und Tugend etwas, was einen ahrimanischen Charakter hat.
Gliick und Tugend, Gliick und das Gute: die Griechen waren in ihren
besten Personlichkeiten ganz unzuginglich fiir die Zusammenstellung
der Begriffe Gliick und das Gute. Aber gerade durch ahrimanische Ein-
fliisse sollte in der fiinften nachatlantischen Menschheit eine Gesinnung
erzeugt werden, welche das Gute im Gliicke sucht. Sie miissen alles,
was Sie kennen als Saint-Simonismus, die verschiedenen Bestrebungen,
nationalskonomische Ordnungen zu finden, namentlich im Westen
Europas, unter diesem Gesichtspunkte betrachten, dann kdnnen Sie sie
nur verstehen; selbst der Rousseauismus ist nicht frei von diesem Im-
pulse. Man muf} diese Dinge durchaus in sachlicher Beziehung studieren.

Das zweite neben dem Triebproblem ist hier das Sinnessein, das
Sinnensein. Es soll ja im fiinften nachatlantischen Zeitraum die Sinnes-
kultur veredelt werden. Aber die ahrimanischen Michte wollen diese
Sinneskultur fiir sich in Anspruch nehmen, und daher wollen sie die
Gesinnung erzeugen, dafl die Wahrheit einzig und allein im Sinnensein
zu finden ist. Insoferne lebt in all dem, was im Problem des Sinnenseins
lebt, Ahrimanisches. Das Sinnenproblem hingt innig zusammen mit
dem Geburtsproblem, so wie das Gliicksproblem mit dem Triebproblem
zusammenhingt. Um zu rechtfertigen das Sinnensein und durch einen
Instinkt die ganze Evolution rein sinnlich zu betrachten, wurde das
Menschenwerden in der Geburt unmittelbar angegliedert an die Evo-
lution der Tiere. Da sehen Sie den Weg zum Geburtsproblem heriiber.
Das Nachdenken iiber die Menschengeburt, das beschiftigt ja die-
jenigen, die sinnen und trachten im fiinften nachatlantischen Zeitraum,
wirklich seit dem 15. Jahrhunderte ganz intensiv. Und der, welcher die
Verhiltnisse kennt, der weifl, was dieses Problem: Wie kommt der



Mensch in die Erde herein? — bedeutet hat, wie man dariiber nachge-
dacht hat, ob die Seele von Vater und Mutter als Seele iibergeht auf die
Kinder, oder ob die Seele anerschaffen wird von den iiberirdischen
Michten. Das Geburtsproblem im weitesten Sinne, das ist Aufgabe der
nachatlantischen Zeit; das ist ein ganz im Sinne der regulir fortschrei-
tenden Zeit aufgegebenes Problem. Aber ahrimanisch wurde es da-
durch, daf es rein materialistisch gemacht wurde, daf} der Mensch nur
an die Spitze der Tierwelt gestellt worden ist, dafl sein Seelensein gegen-
iber dem Sinnensein vollstindig aufler acht gelassen werden soll.

So sehen wir, dafl von der einen Seite her einstromen Impulse, wel-
che das Triebproblem zum Gliicksproblem nicht im Sinne des Mora-
lisch-Guten machen wollen. Ganz im Sinne der regularen Michte wire
das Triebproblem zu machen zum Problem des Moralisch-Guten. Denn
das Moralisch-Gute im weitesten Umfange aus dem Triebproblem her-
aus zu entwickeln, das heifit, die Vergeistigung des Triebproblems zu
finden. Das ist die regulire Aufgabe des fiinften nachatlantischen Zeit-
raums. Das wird in michtigen Imaginationen entwickelt werden miis-
sen, zu denen der Ansatz in solchen Imaginationen liegt, wie Sie im
«Faust» sie finden. Aber durch den ahrimanischen Einfluf fiihrte das
Geburtsproblem zu der Evolution im Sinnensein. Also: Triebproblem
zum Gliicksproblem; Geburtsproblem zum Problem der Evolution im
Sinnensein.

Wenn wir alles das ins Auge fassen, was von dieser Seite her kommt,
dann sehen wir wie einstrdmen die ahrimanischen Michte in die fiinfte
nachatlantische Zeitkultur. Ich habe schon gesagt: Dadurch, dafl auf
der einen Seite ahrimanische Michte einstromen, auf der anderen Seite
luziferische, wird das Streben spezialisiert. Sonst wiirden in der fiinften
nachatlantischen Kultur vier grofle Dinge auftreten, die alles Arbeiten,
alle Arbeit, alles Schaffen bis zum Bodenbebauen des Bauern, bis in die
Einzelheiten hinein durchdringen wiirden in den Empfindungen. Vier
Probleme wiren es. Das erste ist eben das Triebproblem, das zweite das
Geburtsproblem, das dritte, das dem fiinften nachatlantischen Zeit-
raum aufgegeben ist, ist das Todesproblem. Das Problem des Todes,
das heiflt, nicht nur zu finden, wie der Mensch hereingestellt ist auf die
Erde durch die Geburt, sondern auch, wie er wiederum hinausschreitet



durch die Pforte des Todes. Und das vierte Problem ist das Problem
des Bésen.

Dafl nicht gleichmiaflig ausgebreitet iiber den fiinften nachatlan-
tischen Zeitraum in der Kulturmenschheit diese vier Probleme wirkten,
das ist eben dadurch bewirkt, daf} von der einen Seite Ahriman das
Triebproblem zum Gliicksproblem und das Geburtsproblem zum Sin-
nen-Sein-Problem umgestaltet hat und dadurch hinausgedringt hat die
richtige Losung der Probleme; wiederum, dafl von der anderen Seite
Luzifer den Sinn der mehr nach Osten hin schattierten Kultur lenkte
auf das Todesproblem und auf das Problem des Bésen. Und so konnen
Sie verfolgen, wie gerade das ganze russische Geistesleben im wesent-
lichen so beherrscht ist von dem Todesproblem und von dem Problem
des Bésen, wie das westliche Geistesleben von dem Triebproblem und
von dem Geburtsproblem. Gerade bei dem stirksten russischen Denker
der neueren Zeit, bei Solowjow, konnen Sie iiberall finden, wie der
Nerv seines Denkens und Sinnens im Todesproblem auf der einen Seite
und im Problem des Bosen auf der anderen Seite liegt. Das Problem des
Bosen fiithrt nun, wie das Triebproblem zum Gliicksproblem fiihrt,
ebenso die besondere Gestalt herbei der Betrachtung des siindigen Le-
bens, die Betrachtung der Siinde, das Siindenproblem. Daher ist nir-
gends das Problem der Siinde und der Erlosung von der Siinde, der
Reinigung von der Siinde in so tiefer Weise in Angriff genommen wor-
den wie von Osten herein. Aber es ist zu gleicher Zeit ein Unregulires,
mit dem dieses Problem in Angriff genommen wird; es ist zu gleicher
Zeit dieses Problem des Bésen und das Problem der Siinde von luzi-
ferischen Michten beniitzt, um die Seelen durch das Hinlenken der
Gesinnung auf die Siinde und auf das irdisch-leibliche Fleisches-Siinden-
leben zu entfremden von dem Erdenleben. Wihrend im Westen Ahri-
man alle Anstrengungen darauf richtet, den Menschen in das Sinnensein
zu verstricken auf der Erde, ein Reich des Guten und des Gliicks zu
begriinden, das den Trieben entgegenkommt, kommt vom Osten der
Abscheu vor der Siinde, wodurch die Seelen weggelenkt werden sollen
von der Erde, indem ihnen die luziferische Entfremdung des Weggehens
von der Erde eingeimpft werden soll durch die Betrachtung desSiinden-
problems und des Todesproblems. Daher ein grofler Teil des Sinnens



im Osten darauf geht, wie der Tod tiberwunden wird durch das, was
an dem Christus selber geschieht, so dafl man Impulse fiir das Leben in
der Auferstehung finden will. Gerade das, was ich ausgefiihrt habe vor
acht Tagen, daff der Osten sich mehr dem Christus, der Westen sich
mehr dem Jesus zuwendet, es liegt darin begriindet, dafl der Osten den
Auferstandenen braucht, den Geist, der nicht in der Sinnlichkeit auf-
geht, der die Sinnlichkeit iberwindet. Es ist das Problem des Todes.
In einer der schonsten Abhandlungen wahrscheinlich, die Solowjow
geschrieben hat, redet er geradezu davon, daff, wenn der Tod als phy-
sisches Phinomen, als physische Tatsache einen Abschluff des Men-
schenlebens bedeuten wiirde, der Mensch allen iibrigen Tieren gleichen
wiirde, und er wire eigentlich gar kein Mensch, er wire ein Tier. Durch
den Tod gleicht der Mensch dem Tiere. Durch das Bése, dessen er fihig
ist, ist er noch schlechter als die Tiere. Da deutet Solowjow direkt dar-
auf hin, wie sein Denken beeinflufit ist von dem Problem des Todes
und dem Problem der Siinde, von dem Problem des Bosen. Aber man
findet iiberall das Nachdenken iiber solche Seelenerkenntnisse, durch
welche die Seele als vom Tod nicht beriihrt erscheint, und dafl das
duflere Leben so eingerichtet wird, daf es doch in einer gewissen Weise
unter die berechtigten Erscheinungen des Lebens wiederum aufnimmt
eine Tendenz des Weg-von-der-Erde. Daher gibt es gerade im Osten so
viele Sekten, welche das Leibliche abtoten, welche den Tod gewisser-
maflen schon ausgieflen {iber das Leibliche, welche das Triebleben und
das Geburtsleben ad absurdum fithren wollen durch ein gewisses Hin-
wenden zum Opfern und dergleichen.

Im Westen liegt die Gefahr vor des Verstricktwerdens in das Sin-
nenleben, wodurch das Sinnenleben ichlos werden wiirde. Denn wenn
auf der Erde nur das Gliick begriindet werden soll, so kénnte niemals
das Ich auf der Erde leben. Wenn das Gute nur dadurch begriindet
werden sollte, dafl Gliick iiber die Erde ausgebreitet werden sollte, so
wiirde folgendes nimlich eintreten, das zeigt schon die Erfahrung der
alten Atlantis: Auch in der Mitte der Atlantischen Kultur waren grofie
Impulse gegeben, die im weiteren Verlaufe zu einem Gliicke gefiihrt
hitten. Die Menschen hatten, was sie zuerst als Antrieb des Guten
empfunden haben, in seiner Form, in seinen Wirkungen gesehen als ein



gewisses Gliick. Da gibt sich der Mensch dem Gliicke hin, da geht der
Mensch in Gliick auf. Und die Erde mufite in bezug auf die atlantische
Kultur gewissermaflen hinweggefegt werden, weil die Menschen nur
zuriickbehalten hatten das Gliick von dem Guten. In der nachatlan-
tischen Zeit will nun Ahriman direkt eine Gliickskultur begriinden.
Das wiirde heiflen: auspressen die Zitrone, weg mit ihr! — Die Iche
wiirden nicht mehr leben kénnen, wenn nur eine Gliickskultur begriin-
det werden sollte. Gliick und Gutes, Gliick und Tugend sind keine Be-
griffe, die fiireinander gesetzt werden konnen.

Hier sehen wir in tiefe Lebensgeheimnisse hinein. Das, was berech-
tigt ist: eine Kultur zu begriinden, die selbstverstindlich in ihren Fol-
gen zu einem gewissen menschlichen Gliick fithren mufl —, wird so ver-
kehrt, dafl man das Gliick selber als das Wiinschenswerte hinstellt. Und
eine Kultur, die selbstverstindlich dahin fiihren soll, daf die mensch-
liche Seele in ithrem Leben vor allem den Tod und das Bose erkennt,
wird so verkehrt, daf} von vornherein die Beriihrung mit dem, was den
Tod hervorbringen kann und das Bose hervorbringen kann, gewisser-
maflen gemieden wird, daf} die Leiblichkeit gescheut wird. Und da-
durch soll Luzifer entgegengekommen werden.

Sehen Sie, so mufl man versuchen zu begreifen, wie die konkreten
Kriafte im Menschendasein wirken, was unter und iiber dem bewufiten
Seelenleben gerade in der fiinften nachatlantischen Kultur ist. Und
wenn Sie diese Leitmotive kennen, so werden Sie schon finden, wie Sie
vieles, vieles, was auftritt, verstechen konnen. Nur bitte ich Sie, ver-
fallen Sie nicht in den Wahn: Also mufl man alles Luziferische und
alles Ahrimanische meiden. — Das ist ja der beste Weg, um dem Luzi-
ferischen und Ahrimanischen zu verfallen! Denn derjenige, der mit der
Menschheit lebt, muf} eben wissen, dafl Luzifer und Ahriman gewisser-
maflen zugelassen sind. Wenn nicht Abirrungen stattfinden kénnten,
so wiirde ja der Mensch niemals zur Fretheit kommen kdnnen; wenn
er nicht in dem Irrtum leben konnte, dafl Gliick und Gutes einerlei sein
konnten, und sich nicht erheben konnte wiederum iiber diesen Irrtum,
so wiirde er niemals zur Freiheit kommen kdnnen. Wenn er nicht in
dem Wahn leben konnte, dafl man durch Abt6ten des dufleren irdischen
Lebens iiber Tod und Béses den Sieg davontragen kann, wenn er sich



nicht diesem Wahne hingeben konnte, so wiirde er nicht zur Uberwin-
dung des Todes und der Siinde in Wirklichkeit kommen kdnnen. Not-
wendig ist, daf} diese Dinge hereinragen ins Menschenleben. Wir miissen
uns nur klar sein dariiber, dafl die wehleidige Rede: Ach, das ist luzi-
ferisch, das mufl man meiden; das ist ahrimanisch, das mufl man mei-
den — nicht Besitz ergreife von uns, sondern dafl wir uns in der rechten
Weise den realen Michten gegeniiberstellen und wissen, daf wir nicht
blof Luzifer zu meiden haben, sondern die Krifte des Luzifer zu er-
obern haben fiir die fortschreitende Menschheitskultur; dafl wir nicht
bloff Ahriman zu meiden haben, sondern die Krifte des Ahriman zu
erobern haben fiir die fortschreitende Menschheitskultur; dafl wir sie
hereinzuholen haben. Der Kampf besteht darinnen, daf Ahriman die
Seelen hinausholen will. Die Menschheit hat die Aufgabe, Ahriman
mit seinen starken Kriften hereinzuholen, das heifit zum Beispiel alle
diejenigen Verstandeskrifte — vorziiglich Verstandeskrifte sind es,
aber sie konnen auch eine Gemiitsform annehmen —, die verwendet
worden sind auf das Problem: Wie begriindet man einen Staat? — Den-
ken Sie an all die Leute, die mehr oder weniger theoretisch, mehr oder
weniger praktisch dieses Problem unternommen haben; unternommen
haben zuweilen, indem sie die stirksten Aufwendungen gemacht haben,
das Problem zu losen. Diese Krifte, die verwendet worden sind auf
das Problem, die miissen in den guten Dienst der Menschheit gestellt
werden, die diirfen nicht dadurch verahrimanisiert werden, daf man
sagt, man wolle von Ahriman nichts wissen, man beschiftige sich nicht
mit dem, was man zum Beispiel in sozialen Problemen als von Ahriman
ausgehend anfiihrt. Das wiirde zu nichts fithren. Ebenso ist es mit dem
Luzifer. Gerade darinnen mufl der Impuls bestehen, der Empfindungs-
impuls, der Gefiihlsimpuls, den uns die Geisteswissenschaft gibt, daf}
wir uns zu den Kriaften, die schon einmal in der Welt sind, in der rich-
tigen Weise stellen. Derjenige, der das nicht will, der ist geradeso wie
einer, der sagt: Bose Elemente, nein, die mag ich nicht, nein, die mag
ich gar nicht. — Gewif}, beides sind Einseitigkeiten, aber im Zusammen-
wirken von Bésem und Gutem, in der Vereinigung werden gerade die
Elemente fruchtbar in dem Gleichgewichtszustande, den wir im Leben
herbeifiihren sollen, indem wir das Ahrimanische und Luziferische ge-



wissermaflen beherrschen lernen. In diesem Gleichgewichtszustand liegt
der Impuls, der dem Leben einzufiigen ist. Und Geisteswissenschaft soll

diesen Impuls vermitteln. Davon wollen wir dann, so weit es geht,
morgen weiter sprechen.



SECHSTER VORTRAG
Dornach, 25.September 1916

Wir haben uns damit beschiftigt, zu zeigen, wie in dem geschichtlichen
Werden der Menschheit diejenigen geistigen Krifte mitspielen, die wir
in unserer Art als luziferische und ahrimanische Krifte oder Michte
bezeichnen. Wir haben gesehen, wie das, was im Weltenwerdegang hin-
Ubergetragen werden soll aus einem Zeitalter in das andere, hiniiber-
getragen wird durch solche Michte, und wir haben uns bemiiht zu
zeigen, wie in den Trieben, in den Begierden, in den Erkenntnissehn-
suchten, auch in den Impulsen des sozialen Lebens der Menschen das
vorhanden ist, was im Konkreten nur dann gefaflit werden kann, wenn
man diese ibersinnlichen, dem weltgeschichtlichen Werden zugrunde
liegenden Krifte kennt. So wie das hat ausgesprochen werden sollen
fiir unseren fiinften nachatlantischen Zeitraum, so hat es sich, wie wir
gesehen haben, vorbereitet seit dem 15. Jahrhundert. Wir haben ge-
sehen, welche neuen Fihigkeiten der Menschheit heraufgezogen sind
seit diesem 15. Jahrhundert, was sich im gesamten Kulturorganismus
Europas seit jener Zeit entwickelt hat.

Wenn wir nach einem Geiste blicken wollen, der in konzentrier-
tester und schiarfster Weise zum Ausdruck gebracht hat, welches die
menschlichen Impulse unserer Zeit sein sollen, so konnen wir auf Goethe
blicken, und wir haben schon erwihnt, daf} er sowohl mit seiner Natur-
anschauung wie mit seiner imaginativen Welt das zum Ausdrucke ge-
bracht hat, was den Anfang bilden kann des fiinften nachatlantischen
Zeitraums. Und ich muf} Sie heute daran erinnern, daf ich 6fter darauf
aufmerksam gemacht habe, wie Goethe das, was er als die Kultur-
impulse, Erkenntnisimpulse, Gefiihlsimpulse, Willensimpulse angesehen
hat, was er als notwendig fiir die Wirksamkeit der Menschen in der
Zukunft sich hat denken miissen, in intimer Weise zum Ausdruck ge-
bracht hat in jenem Mirchen von der griinen Schlange und der schénen
Lilie, in das er hineingeheimnifit hat dasjenige, was er wufite, man
konnte sagen, aus den geistig verborgen wirkenden Kriften, die seit
dem 15. Jahrhundert in der Menschheit titig sind und durch etwa zwei



Jahrtausende titig sein werden. Sie wissen ja auch, wie wir in unseren
Mysterien in einer ausfithrlichen Weise versucht haben, dasjenige leben-
dig zu machen, was Goethe durchschaut hat, als er dieses Mirchen von
der griinen Schlange und der schonen Lilie dichtete. In diesen Mysterien
sollte das, was Goethe beseelte, was aber die ganze fiinfte nachatlan-
tische Kulturmenschheit als hochstes Geistesgut beseelen soll, so zum
Ausdruck gebracht werden, wie es eben wiederum hundert Jahre nach
Goethe zum Ausdruck gebracht werden kann.

Solche Tiefen einer Menschenseele, wie sie zugrunde liegen einer so
grofien, gewaltigen Dichtung wie das Mirchen von der griinen Schlange
und der schonen Lilie, trotzdem es eine symbolische Dichtung ist, solche
groflen Impulse, wie sie Goethes «Faust» als Menschheitsdichtung zu-
grunde liegen, die weisen uns immer wieder und wiederum hin auf tiefe,
unter der Oberfliche des Bewufitseins liegende Krafte. Das wirkt in
einer solchen Seele aus den Tiefen alter Kulturimpulse heraus. Und
{iber solche Kulturimpulse, wie sie bei Goethe, ich mochte sagen, eine
gewisse Vergeistigung erfahren haben, mochte ich heute im Zusammen-
hange mit dem gestern Ausgefiihrten etwas sprechen.

Wir miissen da zuriickgehen wiederum bis in jene Zeit, in der gewis-
sermaflen im Keime die Impulse gelegt worden sind fiir die fiinfte nach-
atlantische Zeit; wir miissen vor das 15. Jahrhundert zuriickgehen, weil
solche Dinge, die dann geistig fortwirken, lange vorher vorbereitet wer-
den miissen. Wie sich im europiischen Seelenleben und im europaischen
sozialen Leben in dem Streben nach dem Wahren, Schonen, Guten
des europiischen Lebens die normal fortwirkenden gottlich-geistigen
Krifte verschlingen mit den ahrimanisch-luziferischen Michten fiir
unser Zeitalter, das kann man nur erkennen, wenn man zuriickgeht bis
in die Zeiten, wo gewissermaflen die ersten Anstofle gegeben werden.
Solche ersten Anstofle der fritheren Zeiten, wir haben sie gestern ken-
nengelernt. Wir wollen heute noch einen solchen Anstoff kennenlernen
aus der Mitte des Mittelalters; wir wollen kennenlernen, wie in der
Mitte des Mittelalters sich herausgebiren gewisse geistige Tendenzen
aus dem menschlichen Werden. Dabei werde ich den historischen Hin-
tergrund nur andeuten kénnen. Den historischen Hintergrund kann ja
heute jeder aus jedem Konversationslexikon sich nachlesen.



Zuriickverweisen mufl ich, um die Konfiguration der Kulturimpulse,
die dann in Goethe eine gewisse Vergeistigung erfahren haben, zu schil-
dern, auf jene Zeit, in der aus dem europidischen Wollen heraus, und
zwar aus den christlichen Impulsen des europiischen Wollens heraus
der Wille entstanden ist zu den Kreuzziigen. In dieser Zeit, als der
Wille in der europidischen Kulturmenschheit entstanden ist, die heiligen
Stitten zu besuchen, gab es harte Zusammenstofe im gesamten europi-
ischen Leben zwischen dem, was man luziferische und was man ahri-
manische Michte nennt. Das heifit, in die fortwirkenden guten, wahr-
haft christlichen Impulse wirkten gewissermaflen von jenen Seiten her,
die gestern charakterisiert worden sind, diese anderen Michte hinein
in der Art, wie solche Michte zugelassen werden von der weisheits-
vollen Weltenlenkung, damit dasjenige, was in der weisheitsvollen
Weltenlenkung der Gegenwart geschieht, in der entsprechenden Weise
konfiguriert werde von den aus der Vergangenheit hereinwirkenden
anderen Impulsen, die sich mit den Gegenwartsimpulsen immer durch-
kreuzen in der Art, wie wir ja dies 6fter besprochen haben. |

Wir sehen in dieser Zeit unter vielem, das, wenn man es betrachtet,
ich mochte sagen, zum Frohmachen der Menschenseele ist, wie unter
vielem, was da entsteht, bald nachdem die Kreuzziige ihre ersten Er-
folge errungen haben, begriindet wird im Jahre 1119 der Orden der
Tempelherren. Fiinf franzosische Ritter unter der Fithrung von Hugo
de Payens tun sich zusammen und begriinden an der geheiligt gehal-
tenen Stitte, auf der sich das Mysterium von Golgatha vollzogen hat,
einen Orden, der sich ganz weihen soll dem Dienste des Mysteriums
von Golgatha, und der sein erstes wichtigstes Ordenshaus unmittelbar
neben der Stitte hat, wo einst der Salomonische Tempel gestanden hat,
so dafl gewissermaflen zusammenwirken konnte an dieser Stitte uralt-
heilige, fiir das Christentum vorbereitete Weisheit und die salomonische
Weisheit, mit allen Empfindungen und allen Gefiihlen, die in hdchstem
Mafe aus der heiligsten Begeisterung fiir das Mysterium von Golgatha
und seinen Triger entstanden sind. Neben den gewdhnlichen, damals
iiblichen Ménchsgeliibden, der Pflicht des Gehorsams gegeniiber den
geistlichen Oberen, verpflichteten sich die ersten Tempelherren, in
intensivster Weise mitzuwirken dazu, hereinzubeziehen in den Bereich



europdischer Machtentfaltung die Stitten, auf denen sich das Myste-
rium von Golgatha vollzogen hat. An nichts sollten sie denken — so
war es in den geschriebenen und namentlich in den ungeschriebenen
Ordensregeln enthalten —, als wie sie in ithrem Herzen, in ihrer Seele
ganz sich erfiillen konnen mit dem geheiligten Geheimnis von Golgatha,
und wie sie dienen k6nnen mit jedem Tropfen ihres Blutes der Herein-
beziehung der geheiligten Stitte in den Machtbereich des europaischen
Willens. In jedem Augenblick ihres Lebens sollten sie denken, sollten
sie empfinden, daf} sie ganz nur dieser Aufgabe gehoren, und daf sie
nichts scheuen werden, um diese Aufgabe mit all der Kraft, die jedem
einzelnen zur Verfiigung steht, zu verwirklichen. Ihr Blut sollte ihnen
nicht selber gehoren, sondern einzig und allein der Aufgabe, die wir
gekennzeichnet haben. Und wenn sie einer dreifachen Ubermacht ge-
geniiberstehen — so war ihnen befohlen —, diirfen sie nicht fliehen; jeder
Templer muf} seine Stelle behaupten, auch wenn drei Ungliubige ihm
diese Stelle streitig machen wollen. Und in jedem Augenblick ihres
Lebens mufiten sie denken, dafl das Blut, das in ithren Adern rinnt, nicht
ithnen gehort, sondern ihrer groflen geistigen Aufgabe. Was sie an Ver-
mogen erwerben sollten, das sollte keinem einzelnen gehéren. Nicht
der einzelne sollte irgendeinen Besitz haben, sondern nur der ganze
Orden. Vom einzelnen sollte derjenige, der aus der Reihe der Feinde
einen besiegt, kein anderes Gut erbeuten als die hanfene Schnur, die
um die Lenden gegiirtet war, das Zeichen ihrer freiwillig iibernomme-
nen Arbeit fiir dasjenige, was man dazumal als das Heil fiir den euro-
paischen Geist ansah. Eine grofle, gewaltige Aufgabe, weniger dem
Nachdenken als dem tiefen Empfinden, war gestellt, eine Aufgabe, die
dahin ging, das Seelenleben als individuelles, als personliches nur des-
halb zu stirken, damit dieses einzelne Seelenleben ganz aufgehen konne
in dem fortlaufenden Strom der christlichen Entwickelung.

Das war gewissermaflen der Stern, der den Tempelrittern bei allem,
was sie dachten, fithlten, unternahmen, voranleuchten sollte. Damit
war ein Impuls in Seelen gegeben, welcher in seiner weiteren Wirksam-
keit bei der weiteren Ausdehnung des Templerordens von Jerusalem
aus iiber die europdischen Linder zu einer gewissen Durchgeistigung,
Durchchristung des europiischen Lebens hitte fiihren sollen. Begreif-



lich kann es erscheinen bei dem schier unermeflich grofien Eifer, der in
diesen Tempelherrenseelen bestand, daff diejenigen Michte, welche die
Entwickelung zuriickzuhalten haben, sie so zu lenken haben, daf die
Seelen der Menschen von der Erde abgelenkt werden, erdenfremd wer-
den, gewissermaflen gefilhrt werden zu einem besonderen Planeten,
damit die Erde entvolkert werde, dafl die Michte, die dieses wollten,
ganz besonders sich heranmachen wollten an die Seelen, die also emp-
fanden und fiihlten wie die Tempelritter. Diese Seelen, die ganz sich
hingeben wollten dem Geistigen, an sie konnten leicht jene Krifte kom-
men, welche das Geistige von der Erde wegheben wollen, die nicht
wollen, dafl das Geistige auf der Erde ausgebreitet werde, dafl der Geist
das Erdensein durchdringe. Und immer ist ja die Gefahr vorhanden,
daf die Seelen erdenfremd und erdenmiide werden, und daff die Mensch-
heit auf der Erde mechanisiert werde.

Da haben wir auf der einen Seite gewaltig aufstrebendes geistiges
Leben, von dem wir voraussetzen diirfen, dafl die luziferische Ver-
suchung ihm nahestehen kann, weil da ein guter Anhaltspunkt ist fiir
die luziferische Versuchung. Dann haben wir aber in derselben Zeit, in
welcher der Templerorden rasch sich ausbreitete iiber die verschiedenen
christlichen Linder Europas, im Westen Europas die Moglichkeit schar-
fen Einsetzens ahrimanischer Michte. Denn in der Zeit, in welcher der
Templerorden durch seine Titigkeit zu groflem Ansehen und auch zu
groflem Reichtum — als Orden, nicht als einzelner Templer — gekommen
war und sich ausgebreitet hatte auch iiber den Westen Europas, in die-
ser Zeit des ausgehenden 13., des beginnenden 14. Jahrhunderts, da
haben wir im Westen herrschend einen Mann, eine menschliche Person-
lichkeit, welche, man kann geradezu sagen, in der Seele eine Art Be-
geisterung empfand durch die moralische Macht oder respektive un-
moralische Macht des Goldes; eine Personlichkeit, die geradezu in ein-
seitiger Weise die Vermaterialisierung der Weisheit aus dem Golde
heraus zu ihrer Inspiration bilden konnte. Erinnern Sie sich an das
Mirchen von der griinen Schlange und der schénen Lilie, wo der gol-
dene Konig zum Reprisentanten der Weisheit geworden ist! Es kann
allerdings, weil in den einzelnen Stoffen auch geistige Krifte stecken —
denn der Stoff ist immer nur scheinbar, geistige Krifte stecken dahinter,



wenn sie auch der Materialist nicht wahrzunehmen vermag —, es kann
geradezu das Gold zum Inspirator werden. Eine hochbegabte, mit
auflerordentlicher, mit hochster Klugheit ausgestattete Personlichkeit
ist zuginglich dieser Inspiration durch das Gold mit geradezu irgster
ahrimanischer Weisheit. Das ist der von 1285 bis 1314 in Frankreich
regierende Konig Philipp der Schorne, Philipp IV. Philipp IV. der
Schone kann geradezu ein genial-habsiichtiger Mensch genannt werden,
ein Mensch, der den instinktiven Drang in sich verspiirte, nichts an-
deres anzuerkennen in der Welt als das, was mit Gold aufgewogen
werden kann, und niemandem wollte Philipp der Schone eine Macht
uber das Gold zugestehen als nur allein sich selber. Geradezu alles, was
an Macht durch das Gold bewirkt werden kann, wollte er in seinen
Machtwillen hineinzwingen. Das wurde bei thm zur groflen, welt-
historischen Marotte.

Das fiihrte dahin, dafl bei dem an sich nicht sehr bedeutungsvollen
Anlaf}, als der Papst Bonifatizs den franzosischen Geistlichen verbot,
Steuern zu bezahlen an den franzsischen Staat, Philipp IV. der Schone
ein Gesetz machte, welches verbot, Gold und Silber aus Frankreich aus-
zufiihren. Alles Gold und Silber, das in Frankreich ist, sollte in Frank-
reich verbleiben nach seinem Willen; aber er sollte die Macht haben
tiber alles Gold und Silber. Das war, man konnte sagen, seine Idiosyn-
krasie. Daher versuchte er, fiir sich das Gold und das Silber zu behalten
und den {ibrigen Leuten, die er regierte, nur Scheinwerte zu geben, das
heiflt, er lief die Miinzen so schlecht wie moglich prigen, um in sei-
nem Gold- und Silberschatze zuriickzubehalten das Gold und den Miin-
zen nur moglichst wenig beizugesellen. Aufruhr und Emporung des
Volkes gerade iiber solche Mafinahmen konnten ihn nicht abhalten, in
dieser Weise immer weiterzugehen. So dafi, als er einen letzten Versuch
machte, méglichst wenig Gold und Silber den Miinzen beizumischen,
er sich, durch eine Volksemp6rung veranlaflt, in die Tempelstitte der
Templer fliichten mufite. Da hatte er bei den Templern, durch seine
Gewaltmafiregeln dazu veranlafit, seinen Schatz, seinen Goldschatz
verbergen lassen. Er war erstaunt, wie schnell die Templer den Volks-
aufruhr beruhigen konnten. Aber er war zu gleicher Zeit von Furcht
erfiillt, weil er gesehen hatte, wie grof} die moralische Macht der Temp-



ler tiber das Volk war, und wie wenig er, der nur vom Golde inspiriert
war, vermochte gegeniiber der moralischen Macht der Templer, die
dazumal auch schon reiche Schitze hatten, die ungeheuer reich waren,
aber nach ihrer Ordensregel allen Reichtum ihres Ordens in den Dienst
geistigen Wirkens, geistigen Schaffens stellen mufiten.

Wenn eine Leidenschaft so stark wird, wie bei Philipp dem Schonen
die Gold- und Silbergier war, dann prefit sie in der menschlichen Seele
starke Krafte aus, Krifte, die einen starken Einflufl haben auf die Wil-
lensentfaltung gegeniiber den tbrigen Menschen. Beim Volke hatte
Philipp der Schone wenig Einfluf}; um so mehr aber bei denjenigen, die
seine Kreaturen waren, und das war denn doch ein grofies Heer. Und
er verstand seine Macht zu gebrauchen, dieser Philipp der Schone. Als
der Papst Bonifatius einst nicht seinen Willen tun wollte, das heifdt, die
Geistlichen in Frankreich moglichst viel bezahlen lassen wollte, da
zettelte Philipp I'V. der Schéne eine Verschworung an gegen den Papst
Bonifatius, und der Papst Bonifatius konnte nur noch von seinen An-
hingern befreit werden. Er starb aus Gram sehr bald darauf. Das war
zu derselben Zeit, als Philipp I'V. der Schone es unternahm, tiberhaupt
die Kirche ganz und gar in die Gewalt des K6nigtums zu bringen, die
Kirchenoberen nur zu Knechten der vom Golde regierten koniglichen
Gewalt zu machen. Deshalb brachte er es zustande, dafl der Papst nach
Avignon iibersiedelte, und es begann unter Philipp dem Schonen die in
der Geschichte oftmals genannte europiische «babylonische Gefangen-
schaft» der Pipste, die vom Jahre 1309 bis 1377 dauerte.

Eine vollige Kreatur in den Hinden Philipps IV. des Schénen von
Frankreich war der Papst Clemens V., der vorher Bischof von Bor-
deaux gewesen war und dann in Avignon residierte, der nach und nach
durch den gewaltigen Willen Philipps des Schonen so weit gekommen
war, dafl er gar nicht mehr einen eigenen Willen hatte, sondern wirk-
lich seine kirchliche Gewalt nur dazu verwendete, um Philipp dem
Schonen zu dienen, allem, was Philipp der Schone wollte. Und Philipp
der Schone wollte vor allen Dingen, wie aus einer tiefen Leidenschaft
heraus, sich zum Herren aller Reichtiimer, die damals verfiigbar waren,
machen. Kein Wunder, daf er — vor allem, nachdem er gesehen hatte,
welch andere Bedeutung das Gold auch haben kann in anderen Hin-



den — vor allen Dingen diese anderen Hinde vernichten wollte, die
Hinde der Templer, um ihr Gold zu erbeuten und sich in den Besitz
ihres Goldes zu setzen, in den Besitz aller ihrer Schitze. Nun sagte ich:
Solch eine Leidenschaft, die auf eine solch materielle Weise angeregt
wird und die so intensiv ist, die erzeugt zugleich in der Seele starke
Machtkrifte; sie erzeugt aber auch, wenn auch nach dem Ahrima-
nischen hin gehende, Erkenntnisse. Und so konnte es sein, dafl in der
Seele Philipps IV. des Schonen gewisse Erkenntnisse aufgingen, ich
mo&chte sagen, von nachgeordneter Art, von derjenigen Weise des Er-
kennens, die wir aufflammen gesehen haben in herbster, abscheulicher
Weise in den mexikanischen Mysterien. Was man bewirken kann, wenn
man in der richtigen Weise Leben iiberwindet in der Welt, wenn auch
in anderer Weise als die mexikanischen Eingeweihten, wenn auch nicht
in so unmittelbarer, sondern mittelbarer Weise, das ging Philipp IV.
dem Schonen auf. Und wie aus tief unterbewufiten Impulsen heraus
fand er die Mittel, aus dem Toten von Menschen heraus unterbewufite
Impulse der Menschheitsentwickelung einzuverleiben. Dazu brauchte
er seine Opfer. Und in einer ganz merkwiirdigen Weise stimmte zu-
sammen dieser teuflische Instinkt Philipps IV. des Schonen mit dem-
jenigen, was sich auf der anderen Seite im Schofle der Templer not-
wendigerweise entwickelte durch ithr den gekennzeichneten Dingen
geweihtes Leben.

Selbstverstindlich, wo so etwas Edles, Grofles auftritt wie bei den
Templern, da gliedert sich auch an dieses Grofle, Edle manches Un-
gehorige an, vielleicht auch manches Unmoralische; und dafl es selbst-
verstindlich auch Templer gegeben hat, denen man allerlei vorwerfen
kann, das soll nicht bestritten werden. Aber im Sinne der Tempelritter-
griindung war das nicht. Im Sinne der Tempelrittergriindung war zu-
erst das, was die Templer fiir Jerusalem geleistet hatten, und dann das,
was zur Verchristung der ganzen europiischen Kultur geleistet werden
konnte. Denn allmihlich breiteten sich die Templer aus in einfluf3-
reichen Gesellschaften iiber England, Frankreich, Spanien und einen
Teil Italiens, iiber Mitteleuropa, iiberall breiteten sich die Templer aus.
Und bei einzelnen Templern bildete sich in einem hochsten Grade aus
dieses ganze Erfiilltsein der Seele mit dem Empfinden von dem Myste-



rium von Golgatha, mit dem Empfinden von all dem, was mit dem
christlichen Impulse zusammenhingt. Stark und intensiv wurde die
Kraft dieses Verbundenseins mit dem Christus in den Templern. Das
war ein richtiger Templer, der gewissermaflen nichts mehr von sich
wufllte, sondern, wenn er empfand, den Christus in sich empfinden lief},
wenn er dachte, den Christus in sich denken lieff, wenn er begeistert
war, den Christus in sich begeistert sein lief. Waren es vielleicht wenige,
aber gegeniiber der gesamten Masse des Tempelrittertums war es immer-
hin eine stattliche Anzahl von Minnern, in denen dieses Ideal eine vol-
lige Umwandelung, eine ganze Metamorphose des Seelenlebens bewirkt
hat, die Seele wirklich oft und oft herausgebracht hat aus dem Leibe,
sie leben hat lassen in der geistigen Welt.

Dadurch war etwas ganz Merkwiirdiges im Kreise der Templer vor
sich gegangen; etwas ganz groflartig Gewaltiges war dadurch im Kreise
der Templer vor sich gegangen, ohne daf diese Templer gekannt hitten
die Regeln der christlichen Initiation durch etwas anderes als durch
den Opferdienst. Zuerst in den Kreuzziigen, dann in dem geistigen
Wirken in Europa, wurde ihre Seele von der intensiven Hingabe an die
christlichen Impulse und an das Mysterium von Golgatha so inspiriert,
dafl das Resultat war das Erleben der christlichen Einweihung bei
vielen Templern, bei einer stattlichen Anzahl der Templer. Und wir
haben das welthistorische Ereignis vor uns, dafl auf weltgeschicht-
lichem Untergrunde einer Reihe von Minnern aus den Untergriinden,
aus dem Schofle des menschlichen Werdens heraus die christliche Ein-
weihung erwichst, das heiflt, das Schauen derjenigen geistigen Welten,
die dem Menschen zugianglich werden sollen durch die christliche Ein-
weihung.

Das fordert immer Gegenkrifte heraus, Gegenkrifte, die ja in der
damaligen Zeit reichlich vorhanden waren. Das, was also in die Welt
tritt, wird nicht nur geliebt, es wird auch unbindig gehafit. Weniger
Haf} als die Begierde, hinwegzuriumen von der Welt eine solche Ge-
sellschaft und ihr ihre Schatze, die ihr reichlich zugeflossen waren und
die sie nur verwenden sollte im Dienst des Geistes, zu entwenden, das
lebte in Philipp I'V. dem Schonen.

Nun ergibt sich immer fiir eine solche Initiation, wie sie jetzt die



Folge war bei einer Reihe der Tempelritter, auch die Moglichkeit, nicht
nur zu sehen das Beseligende, das Gottliche, sondern auch die luzife-
rischen und ahrimanischen Krifte zu sehen. Alles das, was dem Gort-
lichen entgegenwirkt, alles das, was den Menschen in die ahrimanische
Welt hinunterzieht und in die luziferische Welt hinaufzieht, all das
erscheint neben dem Einblick in die normalen geistigen Welten dem,
der eine solche Initiation durchmacht. All die Leiden und all die Ver-
suchungen und all die Anfechtungen, die an den Menschen herankom-
men durch die dem Guten gegnerischen Michte, denen steht der also
Initiierte gegeniiber, und er hat schon Augenblicke, in denen vor seinem
geistigen Blicke, vor dem Seelenblicke schwindet die gute geistige Welt,
und er sich wie gefangen sicht von dem, was Macht iiber ihn gewinnen
will, und sich in den Hinden sieht der ahrimanisch-luziferischen
Michte, die ihn ergreifen wollen, die sich seines Willens, Denkens,
Fiihlens, Empfindens bemichtigen wollen. Das sind ja die aus den
Schilderungen derjenigen, die in die geistige Welt hineingesehen haben,
genugsam bekannten geistigen Anfechtungen. Und es war so mancher
aus dem Kreise der Tempelritter, der einen tiefen Blick hineintun
konnte in das Mysterium von Golgatha und seine Bedeutung, der einen
tiefen Blick hineintun konnte in die christliche Symbolik, wie sie sich
herausgebildet hatte durch die Entwickelung des Abendmahles, der den
tiefen Hintergrund dieser Symbolik schauen konnte. Mancher, der in-
folge seiner christlichen Initiation hineinschauen konnte in das, was an
christlichen Impulsen durch das geschichtliche Werden der europi-
ischen Volker ging, mancher, der in diese Dinge hineinschauen konnte,
sah aber auch anderes. Er erlebte es sozusagen an eigener Seele, weil es
als Anfechtung iiber ihn kam, die er immer wieder iiberwand; die sich
ihm zeigte, weil er erkennen mufite, wessen eine menschliche Seele fahig
sein kann, wenn sie sich dessen auch nicht bewufit wird. Der Initiierte
wird sich dessen bewuf3t und sucht zu iiberwinden, was im Unter-
bewuften sonst bleibt. So lernte manch solcher Tempelritter kennen
jenen teuflischen Drang, der sich des menschlichen Wollens und Fiih-
lens bem#chtigt, herabzuwiirdigen das Mysterium von Golgatha. Und
in den Traumbildern, von denen solch ein Initiierter heimgesucht wer-
den kann, erschien manchem visionidr — das war bei der Art, wie diese



Initiation entstanden war, durchaus moglich, namentlich da ja die luzi-
ferischen Krifte versuchend an der Seite standen — gewissermaflen die
Kehrseite der Verehrung des Symbols des Kruzifixus. Er sah in der
Vision, wie die menschliche Seele fahig werden konnte, zu verunehren
das Kreuzessymbolum, zu verunehren die heilige Handlung der Konse-
kration der Hostie; er sah jene menschlichen Krifte, welche dahin
dringen, ins alte Heidentum wiederum zuriickzufiihren, anzubeten das,
was die Heiden angebetet haben und zu verachten den christlichen
Fortschritt. Wie die Menschenseele solchen Anfechtungen erliegen kann,
das wuflten diese Menschen, weil sie es bewuflt iiberwinden mufiten.
Und Sie schauen da hinein in dieses Seelenleben, von dem wenig er-
zihlt die duflere Geschichte.

So ein rechtes Wissen, wenn auch nur instinktiver Art, von diesen
Tatsachen des Seelenlebens hatte durch seine ahrimanische Gold-Initia-
tion auch Philipp IV. der Schéne. Der wufdte etwas davon, bis zu dem
Grade sogar, daf} er es seinen Kreaturen mitteilen konnte. Und nun
wurde, nachdem man eine grausame Gerichtsprozedur heraufbeschwo-
ren hatte, durch die man allerlei Untersuchungen angestellt hatte, etwas
in Szene gesetzt, was von vornherein beschlossen war. Man machte,
angestiftet von Philipp IV. dem Schonen, mit den Kreaturen, die zu
der Untersuchung herangezogen waren gegen die Templer, Anschlige.
Aller méglichen Laster, von denen man wufite, daf sie sie nicht hatten,
wurden sie angeklagt. Man hat sie eines Tages in Frankreich iiberfallen,
um sie alle einzusperren, und nachdem man sie eingesperrt hatte, hat
man sich moglichst schnell aller ithrer Schitze gleich bemichtigt, sie
alle konfisziert.

Man machte nun Gerichtsprozeduren, in denen, ganz unter dem
Einflusse Philipps IV. des Schonen, die Folter in ausgiebigstem Mafle
angewendet wurde. Alle nur auftreibbaren Tempelritter wurden den
schlimmsten Folterungen unterworfen. So wurde hier die Folter an-
gewendet zu dhnlichen Uberwindungen des Lebens, wie Sie sie ja in
ihrer Bedeutung kennengelernt haben. Moglichst viele Leute zu foltern,
das gehorte mit in die Intentionen Philipps des Schonen. Und die Fol-
terung wurde in der grausamsten Weise vollzogen, so daf} eine grofle
Zahl, ja die grofite Zahl der gefolterten Tempelritter bis zur Bewufit-



losigkeit gefoltert wurden. Das wuf3te Philipp IV. der Schéne, was da
herauskommt, wenn das Bewufitsein getriibt wurde, wenn diese Leute
auf der Folter liegen unter den entsetzlichsten Qualen; er wuflte: da
kommen die Bilder der Anfechtungen heraus! Und nun wurde unter
Anstiftung Philipps IV. des Schonen eine Katechisierung zusammen-
gestellt, ein Katechismus von Suggestionsfragen, so daf man die Fragen
so stellte, dafl immer in der Frage herausgefordert wurde die Antwort,
und die Antwort gegeben aus dem durch die Folter getriibten Bewuft-
sein. Die Frage wurde gestellt: Habt ihr die Hostie verleugnet und bei
der Konsekration nicht die Konsekrationsworte gesprochen? — Und die
Tempelritter gestanden das, weil ihr Bewuf3tsein getriibt war durch die
Folter, weil die dem Guten entgegenstehenden Michte aus ihren Visio-
nen heraus sprachen. Und sie klagten sich an, wihrend sie in ihrem
bewuflten Leben dem Kreuzessymbolum, dem Kruzifixus, die hochste
Verehrung entgegenbrachten, daf} sie es bei der Aufnahme anspeien;
und sie klagten sich an aller der schlimmsten Verbrechen, die in dieser
Zeit sonst als Anfechtungen in ithrem Unterbewufitsein lebten. Und so
stellte man zusammen aus dem, was die Tempelritter gestanden haben
auf der Folter, daf} diese Tempelritter angebetet hitten ein Idol statt
des Christus, ein Idol eines Menschenkopfes, dessen Augen leuchtend
werden, dafl sie bei ihrer Aufnahme widerwirtigen Prozeduren
schlimmster geschlechtlicher Art unterworfen wiirden, daf sie die
Wandlung nicht in der richtigen Weise vollziehen, dafl sie die schlimm-
sten geschlechtlichen Laster treiben, daff sie eben bei ihrer Aufnahme
abschworen das Mysterium von Golgatha; und man hatte die ganze
Katechisierung so eingerichtet, daf} selbst der Grofimeister des Temp-
lerordens unter der Folter gezwungen worden ist, aus dem Unterbe-
wuflten heraus diese Zugestindnisse zu machen.

Es ist eines der traurigsten Kapitel der Menschheitsgeschichte, aber
eines derjenigen Kapitel der Menschheitsgeschichte, die man nur ver-
stehen kann, wenn man sich klar ist dariiber, da hinter dem Schleier
dessen, wovon die Geschichte erzihlt, wirksame Krifte stehen, und
dafl das Menschenleben wahrhaftig ein Kdmpfen ist. Es wire eine
Leichtigkeit — ich will jetzt alles iibrige, was noch zu erzdhlen wire,
weglassen wegen der kurzen Zeit — zu zeigen, wie alle Scheingriinde



dafiir sprachen, die Templer zu verurteilen. Manche blieben bei den
Gestandnissen, manche fliichteten; ein grofler Teil wurde verurteilt,
und wie gesagt, selbst der Grofmeister, Jakob Bernhard von Molay,
wurde durch die Folter gezwungen, in der gekennzeichneten Weise aus-
zusagen. Und so kam es denn, daf Philipp IV. der Schéne von Frank-
reich es dahin bringen konnte, seine Kreatur, den Papst Clemens V. zu
tiberzeugen — es war nicht schwierig! —, dafl die Templer alle die schind-
lichsten Laster begangen hitten, dafl sie die unchristlichsten Ketzer
seien. Alles das segnete der Papst Clemens V. auch mit seinem Segen,
und es wurde von Clemens V. der Templerorden aufgehoben, vernich-
tet. Vierundfiinfzig Tempelritter, auch Jakob Bernhard von Molay,
wurden verbrannt. In den iibrigen europiischen Lindern wurde ihnen
bald danach auch der Prozefl gemacht, in England, in Spanien, dann
auch bis nach Mitteleuropa, Italien herein.

So sehen wir, wie hineindringt mitten in die europiische Entwicke-
lung dasjenige, was die Auffassung des Mysteriums von Golgatha und
seiner Wirksamkeit durch den Templerorden war. Im tieferen Sinne
miissen die Dinge doch angesehen werden als von einer gewissen Not-
wendigkeit bedingt. So aufzunehmen die Impulse von Weisheit, Schon-
heit, Stirke, wie die Templer das wollten, dazu war die Menschheit zu
der Templer Zeiten noch nicht reif. Und auflerdem war es durch
Griinde, die wir auch noch kennenlernen werden spiter, durch Griinde,
die in der gesamten europdischen Geistesentwickelung liegen, bedingt,
daf nicht in der Form, in der die Templer sich in die geistige Welt hin-
einleben, diese geistige Welt errungen werden sollte. Sie wire zu schnell
errungen worden, wie es luziferische Art ist. Und wir sehen wirklich
einen der bedeutungsvollsten Zusammenstdfe Luzifers und Ahrimans:
Luzifer nur die Templer gleichsam hindringend, in 1hr Ungliick hin-
eindringend; Ahriman durch die Inspiration Philipps I'V. des Schénen
wirksam. Wir sehen ein bedeutsames Zusammenstoflen in der Welt-
geschichte.

Dasjenige aber, was in den Templern lebte und wirkte, das konnte
nicht ausgerottet werden. Geistiges Leben kann nicht ausgerottet wer-
den. Geistiges Leben lebt und webt fort. Mit den Templern, gerade mit
jenen vierundfiinfzig, die dazumal verbrannt worden waren durch



Philipp IV., war allerdings manche Seele in die geistige Welt hinauf-
gezogen, die auf der Erde noch manches gewirkt hitte im Sinne der
Templer, und auch Schiiler herangezogen hitte, die in demselben Sinne
gewirkt hitten. Aber es sollte anders kommen. Durch jene Erfahrun-
gen, die die Seelen durchgemacht hatten unter den furchtbarsten Folter-
qualen, unter dem Einflusse des unter der Folter erprefiten Visions-
gestandnisses, lebten sich diese Seelen in die geistige Welt hinauf. Und
ihre Impulse, die nun zwischen ihrem Tode und ihrer nichsten Geburt,
ihrer nichsten Inkarnation auf die Seelen ausgehen, die herunter ge-
kommen sind seither, und auch auf die Seelen, die noch oben sind und
auf ihre Inkarnation warten seit jener Zeit, die sollten verwandelt wer-
den aus der Art und Weise der Wirksamkeit in der physischen Erden-
welt in geistige Wirksamkeit. Und zum Inspirationsprinzip fiir viele
sollte das werden, was jetzt von diesen Templerseelen kam, die auf
diese elende Art hingemordet worden sind und die noch erleben muf3-
ten vor threm Tode, vor dem Verbrennungstode, ein Furchtbarstes, das
ein Mensch erleben kann. Es sollten aus diesen Erlebnissen gewaltige
Impulse in menschliche Seelen herunterfliefen. Und bei mancher
menschlichen Seele kénnten wir dieses nachweisen.

Wir wollen auch heute mehr im Erkenntnis- und geistigen Gebiete
bleiben, wie ich das in den anderen Fillen tat, wo ich in den letzten
Tagen Beispiele gegeben habe. Inspiration auch des kosmischen Wissens
der Templer, sie wurde immer gegeben. Dafl schlief8lich das Volk nach
und nach auch die Templer als Ketzer angesehen, nachdem sie gefoltert
und verbrannt worden waren, das ist ja nicht zu verwundern; daf das
Volk auch geglaubt hat, daff sie alles mogliche Schindliche getrieben
haben, das ist nicht zu verwundern. Ich weifl nicht, wenn es jemand
gefallen wiirde, das Teufels-Spiel, das gerade vorhin aufgefithrt wor-
den ist, in welchem Mephisto, die Lemuren, die Dick- und Diirrteufel
auftreten, als besonders ketzerisch zu verdammen, ob sich nicht zahl-
reiche Menschen aus dem Volk finden wiirden, die das auch als etwas
Ketzerisches ansehen wiirden! Nur daff man nicht mehr dieselben
Mittel in der heutigen, etwas wehleidigeren Zeit anwendet, wie sie
PhilippIV. der Schone von Frankreich anwandte.

In so manche Seele ist das kosmische Wissen, das diese Templer ge-



habt haben, hineingegangen. Viele Beispiele konnte man anfiihren, wie
die Templer-Inspiration in die Seelen gezogen ist. Ich will Thnen nur
eine Stelle vorlesen aus dem 1838 erschienenen Gedichte «Ahasver»
von Julius Mosen. Ich habe Ihnen Mosen schon ofter — Sie konnen das
in den Zyklen nachlesen — als einen recht tiefen Geist angefiihrt, Julius
Mosen, den tiefsinnigen Dichter der tiefsinnigen Dichtung auch des
«Ritter Wahn». Im dritten Teil des «Ahasver» fithrt gleich im ersten
Gesange Mosen seinen Ahasver nach derjenigen Stitte der Erde hin,
wo auf Ceylon und den angrenzenden Inseln die Gegend zu suchen ist,
die wir in unserer Geisteswissenschaft in der Kosmologie als die Gegend
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bezeichnen, wo sich ungefihr die lemurische Entwickelung abgespielt
hat. Diese Gegend der Erde, die ist auf eine besondere Weise ausge-
zeichnet. Sie wissen, daf} es einen gewissen Punkt gibt — nicht den geo-
graphischen Nordpol, sondern einen gewissen Punkt, den magnetischen
Nordpol. Die Magnetnadeln weisen iiberall nach dem magnetischen
Nordpol hin. Gewisse Linien kann man als magnetische Meridiane
ziehen; die fallen mit dem magnetischen Nordpol zusammen. Oben in
Nordamerika, wo der magnetische Nordpol liegt, da sind die Linien
ziemliche Kreise, aber gerade Kreise. Merkwiirdigerweise gerade in der
Gegend, die wir als die lemurische bezeichnen, wird diese Linie eine
verschlungene Schlangenlinie. Die magnetischen Krifte verschlingen
sich dort schlangenformig. Solche Dinge beachtet man heute viel zu



wenig. Derjenige, der auf das Lebendige unserer Erde sieht, der weif}
aber, dal der Magnetismus wie eine die Erde belebende Kraft ist, daf}
er im Norden gerade geht und sich schlingelt gerade in dem Gebiete,
wo das alte Lemurien war. Denken Sie, wie tiefsinnig Julius Mosen, als
er seinen Ahasver hinfiihrt nach dieser Gegend im ersten Gesang der
dritten Frist — er teilt ein in Fristen —, wie er da sagt:

Vom Siidpol aus in ganz geradem Gange
Zieht die magnet’sche Linie sich vor,
Doch plétzlich kriimmt sie sich wie eine Schlange

Vor Indien und seinem Archipele —
Dort vor dem Kerker, wo gebunden sitzt
Die ewge Mutter, Weh in tiefster Seele.

Die Linie mocht’ zum Kreise sich verkiirzen
Und in sich selbst hinein geheimnisvoll
Mit einemmal in einen Wirbe! stiirzen.

Der grofle Geist hielt dort zuerst umschlungen
Sein armes Weib, dort sind aus ihrer Glut
Die Erdddmonen allzumal entsprungen.

Als so die erste Schopfung ausgedampft,
Hat er, der Grofie, unnennbare Geist
Im Zorn das Brautbett in das Meer gestampft.

Und so geht es weiter. Wir sehen da auftauchen eine Inspiration mitkos-
mischem Wissen, wunderbar ahnend. Die Weisheit lebt weiter, die unter
Schmerzen, unter Qualen, unter Verfolgungen, unter furchtbarsten Siin-
den nur in die Welt einziehen konnte; aber vergeistigt lebt sie weiter.

Und suchen wir eine der schonsten Vergeistigungen dieser Weisheit,
die, wie beschrieben, in die Weltenentwickelung Europas eingezogen
ist, so finden wir sie eben in alle dem, was wirken und leben will in den
gewaltigen Imaginationen Goethes. Goethe wufite um das Geheimnis
der Templer. Und nicht umsonst hat er das Gold in der Weise, wie er
es verwendet hat, verwendet in seinem Mairchen von der griinen



Schlange und der schonen Lilie und gefordert, dafl die Schlange das
Gold verzehre und sich dann opfere, damit das Gold entrissen werde
den Michten, von denen Goethe wahrhaftig wufite, daf} es nicht bei
thnen sein darf, bleiben darf. Mit Gold ist selbstverstindlich hier auch
all dasjenige gemeint, wofiir das Gold reales Symbolum ist. Und lesen
Sie das Mirchen von der griinen Schlange und der schénen Lilie von
Goethe noch einmal, und versuchen Sie zu fiihlen, wie Goethe das Ge-
heimnis vom Golde kannte und wie er durch die Art und Weise, wie er
das Gold durch das Mirchen flieflen lief, zeigt, dafl er in alte Zeiten
zuriickblickt. Ich darf vielleicht da das personliche Gestandnis ein-
fiigen, daf}, als ich mir zum ersten Male gerade die Frage nach dem
Golde in Goethes Mirchen in den achtziger Jahren des verflossenen
Jahrhunderts vorlegte, mir der Sinn des Goetheschen Mirchens von der
griinen Schlange und der schonen Lilie durch die Fortentwickelung des
Goldes in dem Marchen von der griinen Schlange und der schonen Lilie
aufging. Durch die Art und Weise, wie Goethe das Gold durch dieses
Mirchen flieflen 13ft, zeigt er, wie er zuriickblickt in die Zeiten, in
denen die Weisheit — fiir die auch das Gold steht, daher der goldene
Konig der Weisheit — solchen Verfolgungen ausgesetzt war, wie die
geschilderten waren. Nun versuchte er zu zeigen Vergangenheit, Ge-
genwart und Zukunft. In die Zukunft der osteuropiischen Kultur sah
Goethe instinktiv hinein. Er sah hinein in das Unberechtigte der Art,
wie dort das Siinden- und Todesproblem wirkte. Und wenn man viel-
leicht nicht ganz ungeeignet bezeichnen wollte, welcher Nationalitit
der Mensch ist, der dann zum Tempel und zur schonen Lilie gefithrt
wird, der zuerst wie ohne Mark auftritt, wie gelahmt: nach dem, was
wir iiber die Kultur des Ostens, namentlich die russische Kultur in den
letzten Tagen sagen mufiten, werden Sie es nicht als ungereimt erach-
ten, russischer Nationalitit diesen Menschen zu finden, und Sie werden
Goethes Instinkt damit ziemlich treffen. Es ist das Geheimnis des euro-
piischen Werdens im fiinften nachatlantischen Zeitraum ebenso dar-
1nnen, wie es Goethe in seiner Zeit in seinen «Faust» hineingeheimnissen
konnte, insbesondere — das wissen wir aus seinen eigenen Mitteilungen —
wie es im zweiten Teil seines «Faust» darinnen ist. Gerade an Goethe
lifde sich zeigen, und wir haben es fiir verschiedene Punkte schon ge-



tan, es soll in der Zukunft fiir andere Punkte noch gezeigt werden, daf}
er anhebt, mit jenem Denken und mit jener Art die Welt anzusehen
und in die Welt sich hineinzufiihlen, wie es die Grundforderung des
fiinften nachatlantischen Zeitraums ist.

Ein richtiger Fortsetzer des Tempelherrenlebens, aber in Vergeisti-
gung, so wie ich es charakterisiert habe, ist doch in Goethe da. Nur
wird erst langsam und allmdhlich gerade dieser Goetheanismus in das
menschliche Verstindnis hineinkommen kénnen. Fiir gewisse Punkte,
sagte ich, habe ich schon gezeigt, wie in dem Goetheanismus geradezu
der Impuls fiir alles Geisteswissenschaftliche liegt. Aus Goethe heraus
kann alles Geisteswissenschaftliche entwickelt werden. Und in einem
offentlichen Vortrage, den ich vor kurzer Zeit gehalten habe, habe ich
gezeigt, wie in Goethes Metamorphosenlehre die erste elementare wis-
senschaftliche Begriindung der Reinkarnationslehre, der Lehre von den
wiederholten Erdenleben liegt. Denn, wie Goethe die Metamorphosen-
lehre beginnt und zeigt, wie das Blatt sich in die Bliite verwandelt, wie
ein Organ in verschiedenen Formen erscheint, darin liegt beschlossen,
wenn man es durchdringend durchfiihrt, das, was ich nun auch hier
schon ausfithrte: dafl des Menschen Haupt ein umgewandelter iibriger
Leib sei und der iibrige Leib ein noch nicht umgewandeltes menschliches
Haupt. Metamorphose im duflersten Mafle, die unmittelbar so der Wis-
senschaft zur Reinkarnationserkenntnis, zur Erkenntnis der wieder-
holten Erdenleben werden wird! Aber Goethe ist noch wenig verstan-
den worden; Goethe muf} sich erst einleben in die Menschheitskultur.
Und nicht nur Jahrhunderte, Jahrtausende werden nétig sein, um vieles
zu ergriinden, was in Goethe liegt. Denn im Grunde genommen gibt es
heute noch nicht einmal eine Grundlage fiir ein Goethe-Studium durch
eine wirklich im Goetheschen Stile selbst gehaltene Goethe-Monogra-
phie oder -Biographie.

Sehen wir, was innerhalb der modernen Kultur in einzelnen Fillen —
wir konnen ja nur einzelne Beispiele anfiithren — geleistet worden ist fiir
das Verstindnis der Gesamtpersonlichkeit Goethes. Herman Grimm
hat zum Beispiel mit Recht gesagt: Da hat ein gewisser Mister Lewes
ein Buch geschrieben — es war eine Zeitlang das allerberiihmteste Buch
tber Goethe, sogar das allerbeste, kann man sagen —, ein Buch, das



handelt von einer gewissen Personlichkeit, die 1749 in Frankfurt am
Main geboren sein soll, einen Frankfurter Ratsherrn zum Vater haben
soll, die dann so sich entwickelt, dafl ihr Goethes Jugendleben ange-
dichtet wird, der allerlei anderes von Goethe angedichtet wird, der
Goethes Werke zugeschrieben werden, die auch in demselben Jahre
nach Italien reiste, in dem Goethe nach Italien gereist ist, die auch in
demselben Jahre stirbt, in dem Goethe stirbt — aber Goethe ist es nicht,
sondern es ist ein Phantasiegeschopf des Mister Lewes!

Dann haben wir ein verhiltnismiflig auch gutes Buch, in dem mit
einem Riesenfleifle, besser als vieles andere, was tiber Goethe geschrie-
ben worden ist, Goethes Leben und Schaffen beschrieben wird, aber
ganz erfiillt von der ersten bis zur letzten Seite mit Hafl und Abnei-
gung: das Buch des Jesuiten Baumgartner, ein ausgezeichnetes Buch,
aber eben ein jesuitisches Buch, ein Goethe-gegnerisches Buch, ein Buch,
das jedenfalls besser geschrieben ist als alle die zahlreichen Biicher, die
tiber Goethe geschrieben worden sind im Laufe des 19. Jahrhunderts
und bis in das 20. Jahrhundert herein, von denen eine grofle Anzahl
unangenehm zu genieflen sind, weil man immerfort niesen mufi: man
bekommt in die Nase den Bibliothekstaub und den Schulgelehrtenstaub,
welcher noch anhaftet diesen Biichern, die von Schulfiichsen iiber
Goethe — sie nennen es Goethe — geschrieben worden sind, manchmal
nicht ohne besonderen schulfiichsigen Hochmut geschrieben worden
sind, aber muffig zu genieflen, entweder wegen des Bibliothekstaubs
oder wegen der Luft, die man einatmen muf}, wenn man ahnt, wie oft
der Betreffende, der da iiber «Faust» schreibt, bei dieser oder jener
Goethe-Stelle das Grimmsche oder ein anderes Worterbuch aufgeschla-
gen hat, um dieses oder jenes Wort bei Goethe zu entziffern, und der-
gleichen mehr. Man konnte sagen: Oh, schauervoll, hochst schauervoll,
was auf diesem Gebiete geschrieben worden ist!

Ein Buch ragt allerdings ganz auflerordentlich hervor. Es ist das
Buch, in dem die Goethe-Vorlesungen von Herman Grimm enthalten
sind, die er in den siebziger Jahren an der Berliner Universitdt gehalten
hat. Herman Grimm war allerdings ein Geist, welcher den besten Wil-
len und die wunderbarsten Traditionen hatte, um sich in Goethe ein-
zuleben. Und so ist denn sein Buch ein geistvolles, ein ausgezeichnetes



Buch, ein Buch, das herausgewachsen ist aus der Goethe-Atmosphire.
Es ist ja Herman Grimm aufgewachsen in dem Zeitalter, das iiberall
noch Goethesche Traditionen hatte. Aber dieses Buch zeigt gerade
wiederum Bedeutsames. Es ist nimlich in gewisser Beziehung wiederum
gar nicht das Buch, das ganz aus den Goetheschen Traditionen heraus-
gewachsen ist; es ist sowohl goethisch wie in gewisser Beziehung auch
ungoethisch. Denn Herman Grimm schreibt einen Stil nicht wie Goethe,
sondern Herman Grimm schreibt merkwiirdigerweise einen solchen
Stil, dafl man sagen kann: sein Buch ist wie von einem Amerikaner,
von einem Deutschamerikaner geschrieben. — Und man kann Herman
Grimms Vorlesungen geradezu dem Stile nach ein amerikanisch ge-
schriebenes Buch nennen, nur daf} es in deutscher Sprache geschrieben
ist; aber der Stil ist amerikanisch. Es ist jener Stil, den Herman Grimm
sich herangebildet hat, indem er Emerson als einer der begeistertsten
Anhinger studiert, gelesen, verdaut, iibersetzt hat, sich ganz in ihn
hineingefunden hat. Nun findet sich dieser Herman Grimm in diesen
amerikanischen Emerson-Stil hinein, so daff er ihn handhabt, so dafl er
auch dafiir begeistert wird. Und wie er alles Amerikanische in sich
nachleben lassen kann, das sehe man nur einmal, indem man Herman
Grimms Roman «Uniiberwindliche Miachte» liest. Enthusiasmus fiir
das Amerikanische und damit wunderbar Internationales ist auch aus-
gegossen liber die ‘Goethe-Vortrige, iiber das Goethe-Buch Herman
Grimms.

Aber trotz allem und alledem wird vieles, vieles an geistigem Leben
hinflieflen miissen, bis Goethe und dhnliche Geister richtig verstanden
worden sind. Und werden sie einmal richtig verstanden, dann miissen
sie auch noch anders verstanden werden, als Herman Grimm Goethe
verstand. Ich mufl immer wieder und wiederum daran denken, als ich
einmal in einem Gesprach mit Herman Grimm war und nur einiges von
dem Wege andeuten wollte, wie man allmihlich in die geistige Welt
hineinkommen konnte: unvergefilich wird mir immer bleiben Herman
Grimms Bewegung seines rechten Armes — ablenkend; er wollte das
beiseite schieben. Er schuf, man mdchte sagen, einen Goethe, der wun-
derbar herrlich von auflen anzusehen ist; man sicht nur nicht ithm ins
Herz hinein. Aber so, wie er wandelt durch das geschichtliche Werden,



wie er dasteht, wie er da geht, wie er mit Menschen in Beziehungen
kommt, wie menschliche Beziehungen in seine Werke hineinflieflen,
wie die zeitgendssische Weltanschauung in seine Werke hineinflieft, so
wandelt dieser Herman Grimmsche Goethe vor unserem geistigen Blick
doch vorbei wie ein Gespenst, wie ein Gespenst, das durch die Welt hin-
huscht, nicht vom Lebendigen erfafit. Und erst, wenn man den Goethe-
anismus zur Geisteswissenschaft vertieft haben wird, erst dann wird
Goethe verstanden werden konnen. Vieles wird sich finden aus Goethe,
was Goethe selber nicht aussprechen konnte. Der richtig verstandene
Goethe fithrt schon zur Geisteswissenschaft. Geisteswissenschaft ist nur
ausgebildeter Goetheanismus.

Und von frithester Zeit an hat Goethe auch verstanden, wie das
Christentum ein Lebendiges ist. Wie hat er sich gesehnt nach einem
moglichen Ausdruck fiir die Durchchristung des modernen Welt-
anschauens. In der neueren Zeit arbeitet Geisteswissenschaft schon,
diese Durchchristung zu finden. Das lag noch nicht in seinem Zeitalter.
Aber nehmen wir sein Gedicht «Die Geheimnisse», wo der Bruder Mar-
kus hingefiihrt wird zu dem Tempel, auf dem das Rosenkreuz am Tore
ist, und sehen wir uns das Ganze an: wie da christliche Stimmung in
diesem Fragment «Die Geheimnisse» ist, jene christliche Stimmung, die
daher stammt, dafl das Symbolum des Kreuzes zum Bild des Lebens
wird durch die lebendig es umschlingenden Rosen! Und wie Iif}t
Goethe — er hat sich ja selber im hohen Alter zu Eckermann ausge-
sprochen — seinen «Faust» auslaufen in christliche Vorstellungen! Eine
Zeit wird kommen, wo man in einem gar viel regsameren Sinne, in
einem viel intensiveren Sinne dieses Ausklingen des Faust-Gedankens
und das Zusammenklingen des Faust-Gedankens mit dem Christentum
einfiigen wird, wenn Goethe auch weit davon entfernt war, von sich
aus das zu tun, denn er war bescheiden, innerlich bescheiden in solchen
Dingen. Er war auf dem Wege, den er seinen Bruder Markus gehen 148t,
zu dem Kreuze, von Rosen umwunden. Darinnen liegt schliefllich doch
dasjenige, was aus solcher Weisheit fortfliefen soll, wie sie von den
Tempelherren — aber nur in einem zu raschen Tempo und auf eine mehr
fiir die physische Entwickelung berechnete Weise — angestrebt war.

Aber immer mehr und mehr brach auch die Sehnsucht nach voller



Verchristung der Weisheitsschitze des Kosmos und des Erdenwerdens
durch, und nach voller Verchristung des irdischen Lebens, solcher Ver-
christung des irdischen Lebens, dafl der Erde Leiden, der Erde Schmerz
und der Erde Trauer wie das Erdenkreuz erscheint, das allein aber sei-
nen Trost, seine Erhebung, seine Erlosung findet in dem Rosensymbo-
lum des Kruzifixus. Und in immer wieder und wiederum von dieser
Seite inspirierten Menschen, in denen fortlebte dasjenige, was mit dem
Verbrennen der Tempelritter getotet werden sollte, in Menschen, die
davon inspiriert waren, lebte immer wieder das hohe Ideal, dafl an die
Stelle dessen, was in die Menschen Streit und Hader bringt, dasjenige
treten muf}, was das Gute auf die Erde bringen kann, so wie es vor-
gestellt werden kann, dieses Gute, unter dem Symbolum des Kreuzes in
der Verbindung mit den Rosen.

Es wurde mir gerade heute von einem unserer Mitglieder iiberreicht
das Buch «Schutt» von Anastasius Griin, und ich habe hier wiederum
dieselben Verse, die ich schon vor Zeiten vorgelesen habe zur Bekrifti-
gung, wie dieses Geheimnis, das auch hier gemeint ist, nicht etwa blof}
von uns so aufgebracht worden ist, sondern immer wieder und wieder-
um auflebte. Anastasius Griin, der Osterreichische Dichter, hat seine
Dichtungen «Schutt» geschrieben, deren achte Auflage schon 1847 er-
schienen ist. Da dichtete er in seiner Art iiber den Werdegang der
Menschheit, und ich will heute wiederum die Stelle vorlesen, die ich
schon vor Jahren vorgelesen habe zum Beweise dafiir, welche Rolle die
Vorstellung vom Rosenkreuz in der sich entwickelnden Menschheit bei
den in der neueren Zeit in gekennzeichneter Art inkarnierten Menschen
spielt. Anastasius Griin wendet hin seinen Blick nach Palidstina; er wen-
det hin seinen Blick auch nach anderen Gegenden der Erde, nachdem
er beschrieben hat, wie iiber die Erde vieles hingezogen ist an wiistem
Kampf und Streit. Nachdem er vieles, was Kampf und Streit bewirkt,
gesehen und es dargestellt hat in dem Gedichte, nachdem der in einer
gewissen Weise groflartige Seher Anastasius Griin das beschrieben hat,
wendet er seinen Blick nach einer Gegend der Erde, die er also be-
schreibt. Ich kann nicht das Ganze vorlesen, es wiirde zu lange dauern.
Der Blick ist zunichst auf eine Gegend der Erde gewendet, durch wel-
che die Pflugschar gezogen wird:



Einst, da begab sich’s, dafl im Feld die Kinder
Ausgruben gar ein formlos, eisern Ding;

Als Sichel deucht’s zu grad und schwer die Finder,
Als Pflugschar fast zu schlank und zu gering.

Sie schleppen’s miithsam heim gleich selt’nem Funde,
Die Eltern sehn es, — doch sie kennen’s nicht.

Sie rufen rings die Nachbarn in der Runde,

Die Nachbarn sehn es, — doch sie kennen’s nicht.

Da ist ein Greis, der in der Jetztwelt Tage
Mit weiflem Bart und fahlem Angesicht
Hineinragt, selbst wie eine alte Sage;

Sie zeigen’s ihm, — er aber kennt es nicht.

Wohl ihnen allen, daf} sie’s nimmer kennen!

Der Ahnen Torheit, langst vom Grab verzehrt,
Miif3t’ ihnen noch im Aug’ als Trine brennen.
Denn was sie nimmer kannten, — war ein Schwert!

Als Pflugschar soll’s fortan durch Schollen ringen,
Dem Saatkorn nur noch weist’s den Weg zur Gruft;
Des Schwertes neue Heldentaten singen

Der Lerchen Epop&’n in sonn’ger Luft! — -

Einst wieder sich’s begab, dafi, als er pfliigte,
Der Ackersmann wie an ein Felsstiick stief3,
Und, als sein Spaten rings die Hiill’ entfiigte,
Ein wundersam Gebild aus Stein sich wies.

Er ruft herbei die Nachbarn in der Runde,
Sie sehn sich’s an, — jedoch sie kennen’s nicht!
Uralter, weiser Greis, du gibst wohl Kunde?
Der Greis besteht’s — jedoch er kennt es nicht.

Also beim Pfliigen wurde etwas ausgegraben, und selbst der alte Greis
kennt es nicht.



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

Und bliiht sein Same rings auf allen Wegen;

Denn was sie nimmer kannten, — war ein Kreuz!

Sie sahn den Kampf nicht und sein blutig Zeichen,
Sie sehn den Sieg allein und seinen Kranz.

Sie sahn den Sturm nicht mit den Wetterstreichen,
Sie sehn nur seines Regenbogens Glanz!

Daf es immer wieder erkannt wird, das Kreuz, selbst in einer Ge-
gend, wo es schon verschollen war und nur noch als Steinkreuz aus der
Erde gezogen ist, wo die Kultur schon so abgezogen ist, dafi sich eine
unchristliche Kultur entwickelt hat, will Anastasius Griin sagen. Da
wird ein Kreuz gefunden: in der innersten Brust erkennt man es, wenn
es auch nach der Tradition selbst der dlteste Greis nicht kennt.

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

Und bliiht sein Same rings auf allen Wegen;

Denn was sie nimmer kannten, — war ein Kreuz!

Sie sahn den Kampf nicht und sein blutig Zeichen,
Sie sehn den Sieg allein und seinen Kranz.

Sie sahn den Sturm nicht mit den Wetterstreichen,
Sie sehn nur seines Regenbogens Glanz!

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

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

So steht das Kreuz inmitten Glanz und Fiille

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



Aber da ist es! Da ist das Kreuz! Da sind die Rosen!

Den Sinn der Geschichte erkennt man nur, wenn man den Blick
richtet auf das, was lebt in dem Geistigen, was das menschliche Werden
durchzieht, wenn man aber auch den Sinn lenken will auf das, was uns
zeigt, unter welchen Auspizien, unter welchen Zeichen die Dinge in die
Weltgeschichte eintreten. Ich denke, man kann fithlen den tieferen Zu-
sammenhang von dem, was fiir die spitere Zeit von uns charakterisiert
worden ist, und dem, was heute charakterisiert worden ist in dem Ideal
der Templer und ihrem Schicksal in der Welt am Anfange des 14. Jahr-
hunderts.



SIEBENTER VORTRAG

Dornach, 30. September 1916
nach einer Auffithrung der Szene im Studierzimmer aus «Faust I»

Ich mochte heute wiederum an das eben Dargestellte,an Goethes «Faust»
ankniipfen, um daraus eine Einheit zu gewinnen, die es dann moglich
machen wird, morgen zu einer umfassenderen Betrachtung zu kommen.

Wir haben ja gesehen, wie der Ubergang vom 14., 15. ins 16., 17.
Jahrhundert in der ganzen Entwickelung der Menschheit einen aufler-
ordentlich bedeutsamen Einschnitt zeigt, der Ubergang von dem grie-
chisch-rémischen Zeitalter zu unserem fiinften nachatlantischen Zeit-
raum, zu dem Zeitraum, in dem wir jetzt leben, aus dem unsere Impulse
fir alles Erkennen und auch fiir alles Handeln flieflen, zu dem Zeit-
raum, der bis zum 4. Jahrtausend wihren wird. Nun, aus all dem, was
Sie tiber Goethes «Faust» wissen und iiber den Zusammenhang dieses
Goetheschen «Faust» mit der Faust-Gestalt, wie sie aus der Sage des
16. Jahrhunderts stammt, werden Sie einsehen, daf} sowohl diese Faust-
Gestalt aus dem 16. Jahrhundert wie dasjenige, was Goethes Anschau-
ung aus ihr geformt hat, im innigen Zusammenhange steht mit all den
Ubergangsimpulsen, die das neue Zeitalter in geistiger Beziehung und
damit auch in duflerlich-materieller Beziehung heraufgebracht haben.
Nun ist bei Goethe die Sache wirklich so,daf} gerade dies Problem vom
Heraufkommen der neuen Zeit und vom Fortwirken der Impulse der
alten Zeit ungeheuer michtig war, dafl er ganz und gar inspiriert war
die sechzig Jahre, die er an seinem «Faust» geschaffen hatte, von der
Frage: Welches sind die wichtigsten Aufgaben, die wichtigsten Gesin-
nungsrichtungen der neueren Menschen? — Und Goethe konnte wahr-
haftig zuriickblicken in das abgelaufene Zeitalter, das heute selbst der
Wissenschaft so wenig mehr bekannt ist, jenes abgelaufene Zeitalter, das
mit dem 14.,15.Jahrhundert zu Ende geht. Was die Geschichte meldet —
ich habe es oftmals gesagt — iiber die Seelenstimmung der Menschen,
iiber die menschlichen Fihigkeiten und Bediirfnisse fritherer Jahrhun-
derte, das ist doch im Grunde etwas, was recht sehr graue Theorie ist.
In den Seelen der Menschen fritherer Jahrhunderte, der Jahrhunderte



noch, die dem Faust-Zeitalter vorangegangen sind, da sah es gewaltig
anders aus als in den Seelen der Gegenwartsmenschen, in den Seelen der
gegenwirtigen Menschheitsepoche. Und Goethe hat so recht eine Ge-
stalt, eine Personlichkeit in seinem Faust verkorpert, die zuriickblickt
auf die Seelenverfassung der Menschen in fritheren Jahrhunderten, in
lang vergangenen Jahrhunderten, und die zugleich vorwirtsblickt auf
die Aufgaben der Gegenwart, auf die Aufgaben der Zukunft.

Indem Faust zunachst zuriickblickt auf das, was seinem Zeitalter
vorangeht, kann er ja im Grunde nur noch auf die Triimmer blicken
einer zu Ende gegangenen Kultur, einer geistigen Kultur. Auf die Triim-
mer kann er blicken. Wir miissen zuerst ja immer den Faust des 16.]Jahr-
hunderts ins Auge fassen, der eine historische Gestalt ist, der wirklich
gelebt hat,und der dann in die Volkssage iibergegangen ist. Dieser Faust
lebte noch in den alten Wissenschaften darinnen, die er sich angeeignet
hat, lebte in Magie, in Alchimie und in der Mystik darinnen, welche die
Weisheit fritherer Jahrhunderte war, namentlich auch die Weisheit war
der dem Christentum vorangegangenen Zeit; die aber in der Zeit, in
welcher der historische Faust des 16. Jahrhunderts lebte, schon griind-
lich im Verfall war. Dasjenige, was da in der Faust-Zeit als Alchimie,
als Magie, als Mystik von denjenigen angesehen worden ist, unter denen
Faust lebte, das war durchaus schon krauses Zeug; das war ein Zeug,
das auf Traditionen, auf Hinterlassenschaften aus ilterer Zeit fuflte,
aber in dem man sich nicht mehr auskannte. Die Weisheit, die darinnen
lebte, die kannte man nicht mehr. Man hatte mancherlei gesunde For-
meln aus alten Zeiten, mancherlei richtige Einsichten aus alter Zeit,
aber verstand sie nur mehr schlecht.

Also in ein Zeitalter eines verfallenden Geisteslebens war in dieser
Beziehung der geschichtliche Faust hineingestellt. Und Goethe ver-
mischt fortwahrend dasjenige, was der geschichtliche Faust erlebte, mit
dem, was er geformt hatte zum Faust des 18. Jahrhunderts, zum Faust
des 19. Jahrhunderts, ja zum Faust noch vieler kommender Jahrhun-
derte. Daher sehen wir auch den Goetheschen Faust wieder zuriick-
blicken zur alten Magie, zur alten Art von Weisheit, Mystik, die nicht
Chemie im heutigen materialistischen Sinne getrieben hat, die durch
die Hantierungen mit der Natur in Zusammenhang kommen wollte



mit einer geistigen Welt, aber die Kenntnisse schon nicht mehr hatte,
um in richtiger Art, in der richtigen Art der fritheren Zeit mit der gei-
stigen Welt in Zusammenhang zu kommen. Was man in Jahrhunderten,
die nun langst vergangen sind, als Heilkunde betrachtet hat, ist nicht
so toricht, wie es eine heutige Wissenschaft oftmals ansehen will, nur
ist die eigentliche darinnen steckende Weisheit verlorengegangen, und
sie war zum Teil schon verloren im Zeitalter des Faust. Das kannte
Goethe gut. Aber er kannte es nicht mit dem Verstande allein, er kannte
es mit dem Herzen, er kannte es mit allen Seelenkriften, die an dem
Wohl und Heil der Menschheit hangen und die fiir das Heil der
Menschheit besonders in Betracht kommen. Er wollte sich die Fragen,
die Ritselfragen, die fiir ihn daraus entsprofiten, so beantworten, daf}
man erkennen konne, wie man, immer weiter fortgehend, zu anderen,
fiir die neuere Zeit ebenso geeigneten Weisheiten in bezug auf die gei-
stige Welt kommen kénne, wie die Alten eine solche Weisheit gekannt
haben, die nach dem Gange der Menschheitsentwickelung notwendig
verglimmen mufite. Daher 1dfit er seinen Faust Magier werden. Faust
hat sich der Magie ergeben, wie der Faust des 16. Jahrhunderts. Aber er
bleibt doch unbefriedigt, aus dem einfachen Grunde, weil die eigent-
liche Weisheit der alten Magie eben schon verglommen war. Aus dieser
Weisheit stammte auch die alte Heilkunde. Mit der alten Chemie, Al-
chimie stand alle Rezeptierkunde, alle Arzneikunde in Zusammenhang.

Nun beriihrt man mit einer solchen Frage sogleich die tiefsten Ge-
heimnisse der Menschheit: dafl man in Wahrheit Krankheiten nicht
heilen kann, ohne sie zugleich zum Beispiel erzeugen zu kénnen. Die
Wege zum Heilen der Krankheiten sind zugleich die Wege zum Erzeu-
gen der Krankheiten. Wir werden gleich nachher horen, wie durchaus
in der alten Weisheit der Grundsatz herrschend war, dafl derjenige, der
Heiler war, zugleich Erzeuger von Krankheiten sein konnte, und wie
deshalb in alten Zeiten die Heilkunst mit einer tief moralischen Welt-
auffassung im Zusammenhang gedacht wurde. Aber wir werden auch
gleich nachher sehen, wie wenig sich dasjenige hitte entwickeln konnen
in diesen alten Zeiten, was man die neuere Freiheit der menschlichen
Entwickelung nennt, die eigentlich erst in diesem unserem fiinften,
auf den griechisch-rémischen Zeitraum folgenden Zeitraum von der



Menschheit in Angriff genommen worden ist. Wir werden sehen, wie
diese hitte sein miissen, wenn die alte Weisheit verblieben wire.

Auf allen Gebieten aber mufite diese Weisheit zugrunde gehen, da-
mit der Mensch gewissermaflen von vorne anfangen miisse, aber so, daf§
er mit dem Wissen und mit dem Handeln zugleich zur Freiheit streben
konnte. Das hitte er nicht kénnen unter dem Einflusse der alten Weis-
heit. In solchen Ubergangszeiten wie diejenige war, in der Faust lebte,
ist der Verfall des Alten da; das Neue ist noch nicht gekommen. Da
entstehen denn solche Stimmungen, wie sie im «Faust» zu bemerken
sind in der Szene, die vorangeht derjenigen, die wir heute dargestellt
haben. In der Szene sehen wir ganz klar, wie Faust aus dem Zeitalter
heraus ist und sich heraus fiihlt, in dem noch alte Weisheit, aber schon
nicht mehr véllig verstandene alte Weisheit da war. Wir sehen, wie
Faust, von seinem Famulus Wagner begleitet, hinausgeht aus seiner
Zelle ins Griine, wie er zunichst das Volk betrachtet, das das Osterfest
im Freien, im Griinen feiert, wie er selbst Osterliche Stimmung be-
kommt. Aber wir sehen sogleich, wie er nicht entgegennehmen will die
Huldigungen, die ihm von dem Volk dargebracht werden. Ein alter
Bauer tritt ja auf, tritt Faust gegeniiber und bringt Huldigungen dar,
weil das Volk glaubt, daff Faust, der Sohn eines alten Adepten, eines
alten Heilkundigen, auch ein bedeutender Heilkundiger sei, der Heil
und Segen unter das Volk bringen kann. Ein alter Bauer tritt Faust
entgegen und sagt:

Fiirwahr, es ist sehr wohl getan,
Daf} Thr am frohen Tag erscheint;
Habt Ihr es vormals doch mit uns
An bosen Tagen gut gemeint!

Gar mancher steht lebendig hier,
Den Euer Vater noch zuletzt

Der heiflen Fieberwut entrift,

Als er der Seuche Ziel gesetzt.
Auch damals Ihr, ein junger Mann,
Thr gingt in jedes Krankenhaus,
Gar manche Leiche trug man fort,
Thr aber kamt gesund heraus,



Bestandet manche harte Proben:
Dem Helfer half der Helfer droben.

Das sagt der alte Bauer, erinnernd, wie Faust zusammenhingt mit
der alten Heilkunde, die aber sich nicht nur bezog auf die Heilung
physischer Krankheiten, sondern auf die Heilung auch der moralischen
Ubel des Volkes. Faust weif}, daf} er nicht mehr in einem Zeitalter ge-
lebt hat, in dem die alte Weisheit der Menschheit wirklich hilfreich
war, sondern schon in einer Verfallszeit. Und in seiner Seele glimmt
auf Bescheidenheit, aber zu gleicher Zeit Niedergeschlagenheit iiber die
Unwabhrheit, der er eigentlich gegeniibersteht; und er sagt:

Nur wenig Schritte noch hinauf zu jenem Stein;
Hier wollen wir von unsrer Wandrung rasten.
Hier saf ich oft gedankenvoll allein

Und quilte mich mit Beten und mit Fasten.
In Hoffnung reich, im Glauben fest,

Mit Trinen, Seufzen, Hinderingen

Dacht’ ich das Ende jener Pest

Vom Herrn des Himmels zu erzwingen.
Der Menge Beifall tont mir nun wie Hohn.
O konntest du in meinem Innern lesen,

Wie wenig Vater und Sohn

Solch eines Ruhmes wert gewesen!

Mein Vater war ein dunkler Ehrenmann,
Der iiber die Natur und ihre heil’gen Kreise
In Redlichkeit, jedoch auf seine Weise,

Mit grillenhafter Mithe sann;

Der, in Gesellschaft von Adepten,

Sich in die schwarze Kiiche schlof

Und, nach unendlichen Rezepten,

Das Widrige zusammengof.

Da ward ein roter Leu, ein kiihner Freier,
Im lauen Bad der Lilie vermahlt,

Und beide dann mit offnem Flammenfeuer
Aus einem Brautgemach ins andere gequilt.



Also Goethe hat sehr wohl studiert, wie man dazumal verfahren ist,
wie man den «roten Leu», das Quecksilberoxyd, Schwefel-Quecksilber,
behandelt hat, wie man die verschiedenen Chemikalien, die man zu-
sammengemischt hat und die man ihren Prozessen iiberlassen hat, be-
handelt hat, wie man Arzeneien daraus fabriziert hat. Das alles aber
entsprach nicht mehr der alten Weisheit. Goethe kennt auch die Aus-
drucksweise; man hat durchaus das, was man darzustellen hatte, in
Bildern dargestellt. Die Verbindungen von Stoffen hat man wie eine
Vermihlung dargestellt. Daher sagt er:

Aus einem Brautgemach ins andere gequilt.
Erschien darauf mit bunten Farben
Die junge Konigin 1im Glas

— das war ein Kunstausdruck. Wie in der heutigen Chemie Kunstaus-
driicke sind, so nannte man dazumal, wenn gewisse Substanzen einen
gewissen Zustand und Farbe erreicht haben, «die junge Konigin».

Hier war die Arzenei, die Patienten starben.

Sie starben damals dem Faust weg, wie sie ja auch heute noch bei
vielen Arzeneien sterben.

Hier war die Arzenel, die Patienten starben,
Und niemand fragte, wer genas.

So haben wir mit hollischen Latwergen

In diesen Tilern, diesen Bergen

Weit schlimmer als die Pest getobt.

Ich habe selbst den Gift an Tausende gegeben,
Sie welkten hin, ich muf} erleben,

Dafl man die frechen Mérder lobt!

Das ist Selbsterkenntnis des Faust. So steht Faust nun vor sich selber
da, er, von dem Sie wissen, daff er in alten magischen Weistiimern sich
umgetan hat, um in die Geheimnisse der Natur und des Geistes einzu-
dringen. Durch alles das ist er aber vergeistigt worden. So wie Wagner,
sein Famulus, der sich Geniige getan hat mit der neueren Weisheit, die
im Schriftwerke ruht, die in Buchstaben ruht, so kann es Faust nicht



halten. Dieser Wagner, nun, der ist ja eine Persdnlichkeit, welche weit
geringere Anspriiche an die Weisheit und an das Leben stellt. Und als
Faust sich hineintriumen will in die Natur, um den Geist der Natur zu
finden, da denkt der Wagner nur an den Geist, der ihm aus den Theo-
rien, aus dem Pergamente, aus den Biichern flieflt; das, was da {iber
Faust kommt, das nennt er «grillenhafte Stunden»:

Ich hatte selbst oft grillenhafte Stunden,
—sagt Wagner —

Doch solchen Trieb hab ich noch nie empfunden.
Man sieht sich leicht an Wald und Feldern satt,
Des Vogels Fittich werd ich nie beneiden.

Er will nie mit dem Vogel hinausfliegen, um die Welt kennenzulernen!

Wie anders tragen uns die Geistesfreuden

Von Buch zu Buch, von Blatt zu Blatt!

Da werden Winternichte hold und schon,

Ein selig Leben wirmet alle Glieder,

Und ach! entrollst du gar ein wiirdig Pergamen,
So steigt der ganze Himmel zu dir nieder!

Ein vollstindiger Biichermensch, ein ganzer Theorienmensch!

So, nachdem das Volk abgegangen ist, stehen sie nun da: derjenige,
der hineinwill zu des Lebens Quellen, der sein eigenes Wesen verbinden
will mit den geheimnisvollen Kriften der Natur, um diese geheimnis-
vollen Krifte der Natur zu erleben, Faust, und derjenige, der nichts
sieht als das duflere materielle Leben und dasjenige, was in den Biichern
eben durch Materie aufgezeichnet ist. Man braucht nicht viel nachzu-
denken, was in Fausts Innerem vorgegangen ist durch all das, was er
erlebt hat bis zu diesem Augenblicke, wie es uns Goethe darstellt; soviel
aber kann man sich sagen nach alle dem, was uns in Faust entgegen-
tritt, dafl das Innere, man mochte sagen, sich um- und umgekehrt hat,
daf eine wirkliche Seelenentwickelung bei Faust stattgefunden hat, dafl
er ein gewisses inneres Schauen erlangt hat; sonst hitte er ja nicht den
Erdgeist rufen konnen, der im Tatensturm auf und ab wallt. Eine ge-



wisse Fihigkeit, die duflere Welt nicht nur ithren dufleren Erscheinungen
nach zu sehen, sondern den Geist zu sehen, der in allem webt und lebt,
das hat sich Faust angeeignet. Da springt ihnen, Faust und Wagner, ein
Pudel von ferne entgegen. Wie sie beide den Pudel sehen — einen ge-
wohnlichen Pudel —, wie thn Faust sieht und wie ihn Wagner sieht, das
charakterisiert die beiden Menschen ganz und gar. Nachdem Faust sich
hineingetrdumt hat in das lebendige Geistweben der Natur, erblickt er
den Pudel:

Siehst du den schwarzen Hund durch Saat und Stoppel

streifen?

Wagner: Ich sah ihn lange schon, nicht wichtig schien er mir.

Faust: Betracht ihn recht! Fiir was haltst du das Tier?

Wagner:  Fiir einen Pudel, der auf seine Weise
Sich auf der Spur des Herren plagt.

In Kreisen geht der Pudel rings herum.

Faust: Bemerkst du, wie in weitem Schneckenkreise
Er um uns her und immer niher jagt?
Und irr’ ich nicht, so zieht ein Feuerstrudel
Auf seinen Pfaden hinterdrein.

Faust sicht nicht blof} den Pudel, sondern im Innern des Faust regt
sich etwas; er sieht etwas, was zum Pudel gehort wie ein Geistiges. Das
sieht Faust. Wagner sieht es selbstverstdndlich nicht. Mit Zufleren Augen
kann man ja das nicht sehen, was Faust sieht.

Wagner: Ich sehe nichts als einen schwarzen Pudel;
Es mag bei euch wohl Augentiuschung sein.

Faust: Mir scheint es, dal er magisch leise Schlingen
Zu kiinft’gem Band um unsre Fiifle zieht.

Wagner: Ich seh’ ithn ungewifl und furchtsam uns umspringen,
Weil er, statt seines Herrn, zwei Unbekannte sieht.

Faust sicht also in dieser einfachen Erscheinung zugleich etwas Gei-
stiges. Halten wir das fest. Faust geht, indem sein Inneres ergriffen



ist von einem gewissen Geistzusammenhang selbst mit diesem Pudel,
nun in sein Studierzimmer. Nun, selbstverstaindlich, dramatisch stellt
Goethe das so dar, dafl der Pudel da ist, wie er ist; das ist auch gut, das
Drama muf) das so darstellen. Aber im Grunde haben wir es doch mit
etwas, was Faust innerlich erlebt, zu tun. Und wie jetzt diese Szene
sich abspielt, wie Faust hier etwas innerlich erlebt, das ist von Goethe
wirklich meisterlich in jedem Worte gesagt. Sie sind draufien geblieben,
Faust und Wagner, bis in die Nacht hinein, wo das duflere Licht nicht
mehr wirkt, wo nur die Dimmerung gewirkt hat. In die Dimmerung
hinein sieht Faust dasjenige, was er geistig sehen will. Nun kommt er
nach Hause wiederum in seine Zelle. Nun ist er allein mit sich. Solch
ein Mensch wie Faust nun, nachdem er all das durchgemacht hat, mit
sich allein gelassen, ist in der Lage, Selbsterkenntnis, das heifit, das
Leben des Geistes im eigenen Selbst zu erleben. Er driickt es aus, wie
gewissermaflen sein Innerstes rege geworden ist, aber auf geistige Art
rege geworden ist:

Verlassen hab’ ich Feld und Auen,
Die eine tiefe Nacht bedeckt,

Mit ahnungsvollem, heil’gem Grauen
In uns die beflre Seele weckt.
Entschlafen sind nun wilde Triebe
Mit jedem ungestiimen Tun;

Es reget sich die Menschenliebe,

Die Liebe Gottes regt sich nun.

Der Pudel knurrt. Aber seien wir uns klar: es sind innere Erlebnisse;
auch das Pudelknurren ist inneres Erlebnis, wenn es auch dramatisch
auflerlich dargestellt wird. Faust hat sich mit der verfallenden Magie
eingelassen, mit Mephistopheles eingelassen. Mephistopheles ist kein
Geist, der ihn in die fortschreitenden, regularen geistigen Krifte hinein-
fithrt; Mephistopheles ist der Geist, den Faust erst iiberwinden muf}, der
ihm beigesellt wird, dafl er ihn iiberwinde, der ihm zur Priifung, nicht
zur Belehrung beigegeben ist. Das heifdt, wir sehen jetzt Faust vor uns
stehen, wie er auf der einen Seite hineinwill in die gottlich-geistige
Welt, die die Weltentwickelung vorwirtstrigt, und wie auf der anderen



Seite die Krifte in seiner Seele rege sind, die ihn hinunterziehen ins
gewohnliche Triebleben, das den Menschen abbringt von dem geistigen
Streben. Gerade wenn Heiliges in seiner Seele sich regt, da spottet es;
die entgegenstehenden Triebe spotten. Dies ist jetzt in Form duflerlicher
Ereignisse wunderbar dargestellt: Faust, gewissermaflen nach dem
Gottlich-Geistigen mit all seinem Wissen hinstrebend, und seine eigenen
Triebe, die dagegen knurren, so wie der materialistische Sinn des Men-
schen knurrt gegen das geistige Streben. Und wenn Faust sagt: Sei
ruhig, Pudel, knurre nicht — so beruhigt er sich im Grunde genommen
selber. Und nun spricht Faust — das heiflt, in diesem Fall 1383t Goethe
Faust in einer wunderbaren Weise sprechen. Erst wenn man eingeht auf
die einzelnen Worte, findet man, wie wunderbar Goethe das innere
Leben des Menschen in geistiger Entwickelung kennt:

Ach, wenn in unsrer engen Zelle

Die Lampe freundlich wieder brennt,
Dann wird’s in unserm Busen helle,
Im Herzen, das sich selber kennt

~ das Selbsterkenntnis, das heifit, den Geist im eigenen Selbst sucht.

Vernunft fingt wieder an zu sprechen

~ ein bedeutungsvoller Satz! Denn derjenige, der die geistige Entwicke-
lung durchmacht, in die Faust gebracht wird durch sein Leben, der
weifl, dafl Vernunft nicht nur etwas Totes im Innern ist, der kennt
nicht nur die Kopf-Vernunft, der weifl, wie lebendig Vernunft wird,

wie inneres Geistweben Vernunft wird und wirklich spricht. Das ist
kein blofles dichterisches Bild:

Vernunft fangt wieder an zu sprechen,
Und Hoffnung wieder an zu bliihn.

«Vernunft fingt wieder an zu sprechen» — iiber das Vergangene, das
lebendig geblieben ist aus dem Vergangenen, «Und Hoffnung wieder
an zu bliihn», das heiflt, unseren Willen finden wir umgestaltet, so daf}
wir wissen: Wir werden durch die Pforte des Todes als ein geistig-
lebendiges Wesen gehen. Die Zukunft und die Vergangenheit gliedern



sich wunderbar zusammen. Goethe will Faust sagen lassen, dafl Faust
weil}, in der Selbsterkenntnis das innere Leben des Geistes zu finden.

Man sehnt sich nach des Lebens Biachen,
Ach! nach des Lebens Quelle hin.

Und nun sucht Faust ndherzukommen dem, wonach es ihn drangt:
nach des Lebens Quellen. Einen Weg sucht er zunichst: den Weg der
religiosen Erhebung; er greift zum Neuen Testament. Und wie er jetzt
zum Neuen Testament greift, das ist eine wunderbare Darstellung
Goethescher weisheitsvoller Dramatik. Zu demjenigen greift er, wo die
tiefsten Weisheitsworte der neueren Zeit drinnenstehen, zum Johannes-
Evangelium. Das will er in sein «geliebtes Deutsch» iibersetzen. Daf}
Goethe den Moment des Ubersetzens wihlt, das ist bedeutungsvoll.
Derjenige, der das Wirken tiefer Welten- und Geisteswesenheiten
kennt, der weifl, dafl beim Heriibertragen von Weisheiten aus einer
Sprache in eine andere alle Geister der Verwirrung auftreten, alle
Geister der Verwirrung eingreifen. In den Grenzgebieten des Lebens
auflern sich insbesondere die der menschlichen Entwickelung und dem
menschlichen Heil entgegenstehenden Michte. Goethe wizhlt absicht-
lich die Ubersetzung, um den Geist der Verkehrtheit, ja den Geist der
Lige, der jetzt noch im Pudel ist, hinzustellen neben den Geist der
Wahrheit. Geht man auf das, was an Gefiihlen und Empfindungen her-
ausflieflen kann aus einer solchen Szene, ein, dann erscheint einem die
wunderbare geistige Tiefe, die in diesen Szenen lebt. Alle die Anfech-
tungen, die ich eben charakterisiert habe, die von dem kommen, was im
Pudel steckt, die sich aufbiumen, um die Wahrheit in die Unwahrheit
zu entstellen, all das wirkt fort und wirkt gerade hinein in eine Tat des
Faust, die einem recht Gelegenheit gibt, Wahrheit in Unwahrheit zu
entstellen. Und wie wenig man eigentlich bemerkt, daf Goethe dies
gewollt hat, das zeigen heute noch immer die verschiedenen Faust-
Erkldrer, denn diese verschiedenen Faust-Erklirer, was sagen sie denn
gerade iiber ‘diese Szene? Nun, Sie konnen es lesen; da wird gesagt:
Goethe ist eben ein Mensch des dufleren Lebens, dem geniigt das « Wort»
nicht. Er muf das Johannes-Evangelium verbessern, er muf} eine rich-
tigere Ubersetzung finden; nicht: «Im Anfang war das Wort», der



Logos, sondern: «Im Anfang war die Tat!» Das findet Faust nach
langem Zogern heraus. Das ist eine tiefe Goethe-Weisheit. — Diese Weis-
heit ist nicht eine Faust-Weisheit, ist eine echte Wagner-Weisheit, eine
richtige Wagner-Weisheit, geradeso wie jene Weisheit, die so oft und
oft betont wird, dafl Faust spiter dem Gretchen gegeniiber so schone
Worte iiber das religiose Leben sagt: Wer kann ihn nennen, wer be-
kennen, den Allumfasser, der alles hilt und trigt und so weiter, — eine
Gretchen-Weisheit ist. Das, was da Faust dem Gretchen sagt, das ist
immer wieder und wieder zitiert worden, und es wird immer wieder
und wiederum als eine tiefe Weisheit hingestellt von den Herren, die
das zitieren, den Herren Gelehrten:

Wer darf ihn nennen?

Und wer bekennen:

Ich glaub’ ihn?

Wer empfinden

Und sich unterwinden

Zu sagen: ich glaub’ ihn nicht?

Der Allumfasser,

Der Allerhalter,

Fafit und erhilt er nicht

Dich, mich, sich selbst?

Wolbt sich der Himmel nicht da droben?
Liegt die Erde nicht hier unten fest?
Und steigen freundlich blickend
Ewige Sterne nicht herauf?

Schau ich nicht Aug’ in Auge dir,
Und dringt nicht alles

Nach Haupt und Herzen dir

und so weiter. Das, was da Faust sagt, wird als eine tiefe Weisheit oft-
mals dargestellt. Nun, hitte es Goethe als die allertiefste Weisheit ge-
meint, so hitte er es nicht Faust in dem Moment in den Mund gelegt,
da er das sechzehnjihrige Gretchen unterrichten will. Eine Gretchen-
Weisheit ist es! Man mufl die Dinge nur ernst nehmen. Die Gelehrten
sind nur aufgesessen. Sie haben dasjenige, was eine Gretchen-Weisheit



ist, fiir tiefe Philosophie genommen. Und so wird denn auch das, was
da als Bibeliibersetzung bei Faust auftritt, fiir eine ganz besonders tiefe
Weisheit genommen, wihrend Goethe nichts anderes darstellen will als
wie Wahrheit und Irrtum den Menschen hin und her werfen, wenn er
an eine solche Aufgabe geht. Tief, tief hat Goethe diese zwei Seelen des
Faust gerade bei dieser Bibeliibersetzung dargestellt.

Geschrieben steht: «Im Anfang war das Wort !»

Wir wissen, es ist der griechische Logos. Das steht wirklich im Jo-
hannes-Evangelium. Dagegen baumt sich dasjenige, was durch den
Pudel symbolisiert wird, in Faust auf, will ihn nicht zu dem tieferen
Sinn des Johannes-Evangeliums kommen lassen. Warum ist gerade das
Wort, der Logos gewdhlt von dem Schreiber des Johannes-Evange-
liums? Weil der Schreiber des Johannes-Evangeliums kennzeichnen
will, dafl dasjenige, was das Wichtigste ist in der menschlichen Erden-
entwickelung, was den Menschen in der Erdenentwickelung auflerlich
wirklich zum Menschen macht, nicht sich nach und nach entwickelt
hat, sondern in den Urbeginnen da war. Wodurch unterscheidet sich
der Mensch von allen iibrigen Wesen? Dadurch, daf er sprechen kann,
alle iibrigen Wesen, Tiere, Pflanzen, Mineralien nicht. Der Materialist
glaubt, dafl der Mensch zum Wort, das heift zur Sprache, zum Logos,
der vom Denken durchzittert ist, erst gekommen sei, nachdem er die
tierische Entwickelung durchgemacht hat. Das Johannes-Evangelium
nimmt die Sache tiefer und sagt: Nein, im Urbeginne war das Wort. -
Das heifit: Des Menschen Entwickelung ist urspriinglich veranlagt; der
Mensch ist nicht blof im materialistisch-darwinistischen Sinne hochste
Spitze der Tierwelt, sondern in den allerersten Absichten der Erden-
entwickelung, in den Urbeginnen, im Anfange war das Wort. Und nur
dadurch kann der Mensch auf Erden ein Ich entwickeln, wozu die
Tiere nicht kommen, dafl einverwoben ist das Wort der menschlichen
Entwickelung. Das Wort steht geradezu fiir das Ich des Menschen.
Aber gegen diese Wahrheit biumt sich der Geist, der dem Faust bei-
gegeben ist, der Geist der Unwahrheit, auf, und er mufl tiefer herunter;
er kann sie noch nicht verstehen, die ganze tiefe Weisheit, die in dem
Johannes-Worte liegt.



Hier stock’ ich schon!

Aber es ist eigentlich der Pudel, der Hund in ihm, und was im Pudel
steckt, was ihn stocken macht. Er kommt nicht hoher hinauf, er kommt
im Gegenteil tiefer herunter.

Hier stock’ ich schon! Wer hilft mir weiter fort?
Ich kann das Wort so hoch unmoglich schitzen,
Ich muf} es anders iibersetzen,

Wenn ich vom Geiste recht erleuchtet bin.

Waihrend er den Mephistopheles an sich herankommen sieht, glaubt
er gerade, dafl er vom Geist erleuchtet ist; er ist aber vom Geist der
Finsternis verfinstert und kommt herunter.

Geschrieben steht: «Im Anfang war der Sinn.»

Das ist nicht hoher als das Wort. Der Sinn waltet, wie wir leicht nach-
weisen konnen, auch im Leben der Tiere; doch das Tier kommt nicht
zum menschlichen Worte. Des Sinnes ist der Mensch fihig dadurch,
daf er einen astralischen Leib hat. Faust steigt tiefer in sich herunter,
vom Ich in den astralischen Leib hinein.

«Im Anfang war der Sinn.»
Bedenke wohl die erste Zeile,
Daf} deine Feder sich nicht iibereile!

Er glaubt hoher zu kommen, aber er kommt tiefer.

Ist es der Sinn, der alles wirkt und schafft?

Nelin, er steigt noch tiefer hinab von dem astralischen zu dem dichter-
materiellen Atherleibe und schreibt:

«Im Anfang war die Kraft!»

Kraft ist dasjenige, was im Atherleibe lebt.

Doch, auch indem ich dieses niederschreibe,
Schon warnt mich was, dafl ich dabei nicht bleibe.
Mir hilft der Geist!



Der Geist, der in dem Pudel steckt!
Auf einmal seh’ ich Rat
Und schreibe getrost: «Im Anfang war die Tat!»

Und jetzt ist er beim volligen Materialismus angekommen; jetzt ist er
beim physischen Leib, durch den die duflere Tat sich vollzieht.

Logos, Wort  Ich

Sinn Astralleib
Kraft Atherleib
Tat Physischer Leib

So haben Sie Faust lebend und webend in einem Stiick Selbsterkennt-
nis. Er iibersetzt die Bibel falsch, weil die verschiedenen Glieder der
menschlichen Wesenheit, die wir so oft besprochen haben, Ich, astra-
lischer Leib, Atherleib, physischer Leib, in ihm in chaotischer Weise
durch den mephistophelischen Geist zusammenwirken. Jetzt zeigt sich
auch, wie diese Triebe walten, denn das duflere Bellen des Pudels, das
ist dasjenige, was sich in thm gegen die Wahrheit aufbiumt. Er kann
noch nicht in seiner Erkenntnis die Weisheit des Christentums erken-
nen. Das sehen wir an der Art und Weise, wie er Wort, Sinn, Kraft, Tat
in Zusammenhang bringt. Aber in ihm lebt schon der Drang, der Trieb
zum Christentum. Indem er das, was als der Christus in ihm lebt, leben-
dig geltend macht, besiegt er den Gegengeist. Er versucht es zunichst
mit dem, was er aus der alten Magie erhalten hat. Da weicht der Geist
nicht, da zeigt er sich nicht in seiner wahren Gestalt. Die vier Elemente
und ihre Geister: Salamander, Sylphe, Undine, Gnomen, ruft er auf;
das alles beirrt den Geist nicht, der in dem Pudel steckt. Aber als er die
Christus-Gestalt aufruft: den «freventlich Durchstochenen, durch alle
Himmel ergossenen», da muf} der Pudel seine wahre Gestalt zeigen.

Alles das ist im Grunde Selbsterkenntnis, eine Selbsterkenntnis, die
Goethe ganz deutlich macht. Was tritt auf? Ein fahrender Scholast!
Faust bt wirklich Selbsterkenntnis; er steht im Grunde genommen
sich selbst gegeniiber. Erst haben in der Pudelgestalt die wilden Triebe,
die sich gegen die Wahrheit aufgelehnt haben, gewirkt, und jetzt ge-
wissermaflen wird er sich klar, klar-unklar: Der fahrende Scholast steht
vor ihm; es ist aber nur das andere Ich des Faust. Er ist selber nicht viel



mehr geworden als ein fahrender Scholast mit all den Irrtiimlichkeiten,
die im fahrenden Scholasten sind. Nur eben derber und griindlicher
tritt ihm jetzt, wo er durch seinen Zusammenschlufl mit der geistigen
Welt die Triebe genauer kennenlernt, der fahrende Scholast, das heifit
sein eigenes Selbst, wie er es sich angeeignet hat bisher, entgegen. Er hat
gelernt wie ein Scholast, der Faust; nur hat er sich dann der Magie er-
geben, und durch die Magie ist die Schulweisheit verteufelt worden.
Was aus dem alten guten Faust geworden ist, wie er noch ein fahrender
Scholast war, das ist er nur dadurch geworden, daf er noch die alte
Magie darauf gesetzt hat. In ihm steckt noch der fahrende Scholast;
er tritt ihm in verwandelter Gestalt entgegen. Es ist nur das eigene
Selbst. Auch dieser fahrende Scholast ist das eigene Selbst. Der Kampf,
das alles loszuwerden, was einem da als eigenes Selbst entgegentritt,
der ist nun in der weiteren Szene enthalten.

Es ist von Goethe ja immer versucht, in den verschiedenen Gestal-
ten, mit denen Faust zusammen auftritt, nur das andere Ich des Faust
zu zeigen, damit Faust immer mehr und mehr sich selbst erkennt.
Vielleicht erinnern sich manche von den Zuhorern, daf ich in friheren
Vortrigen auseinandersetzte, wie auch der Wagner in Faust selber
drinnensteckt, wie der Wagner auch nur ein anderes Ich des Faust ist.
Auch der Mephistopheles ist nur ein anderes Ich. Alles Selbsterkennt-
nis! An der Welterkenntnis wird Selbsterkenntnis getibt. Aber das alles
ist nicht in klarer Geist-Erkenntnis jetzt bei Faust; das alles ist in un-
klarer, dumpfer, man mdchte sagen doch noch von alter atavistischer
Hellseherkunst beeintrichtigter Geist-Seherkraft in Faust enthalten.
Es ist nicht geklart. Es ist nicht helle Erkenntnis; es ist traumhafte Er-
kenntnis. Das wird uns dargestellt, wie die Traumgeister, die eigentlich
Gruppenseelen von all denjenigen Wesen sind, die Mephistopheles be-
gleiten, Faust umgaukeln, und wie er zuletzt erwacht. Und da sagt ja
Goethe, da 138t Goethe Faust ja ganz klar und deutlich sagen:

Bin ich denn abermals betrogen?
Verschwindet so der geisterreiche Drang,
Daf} mir ein Traum den Teufel vorgelogen,
Und daf ein Pudel mir entsprang?



Goethe gebraucht schon die Methode, immer wieder und wiederum
auf die Wahrheit hinzudeuten. Daf} er es eigentlich als Innenerlebnis
des Faust meint, das ist in diesen vier Zeilen deutlich genug ausgespro-
chen. Auch diese Szene zeigt uns denn, wie Goethe rang nach Erkennt-
nis des Uberganges der alten Zeit in die neue, in der er selbst lebte, des
vierten nachatlantischen Zeitraums in den fiinften nachatlantischen
Zeitraum. Die Grenze ist im 14., 15., 16. Jahrhundert. Wer im heutigen
Denken lebt, der kann sich, wenn er nicht besondere Studien macht,
keine gute Vorstellung machen von der Seelenentwickelung vergangener
Jahrhunderte, so sagte ich vorhin. Und zu Fausts Zeiten waren nur die
Triimmer noch vorhanden.

Sehen: Sie, wir erleben es ja oft, daf heute die Menschen nicht zu
der neueren Geistesforschung, wie wir sie anstreben, herankommen
wollen, sondern die alte Weisheit wieder aufwirmen wollen. Wie man-
cher glaubt, wenn er dasjenige, was die Alten besessen haben, wieder
aufwirmt bei sich, wie mancher glaubt da zu einer tieferen, magisch-
mystischen Weisheit {iber die Natur zu kommen. Zwei Unfuge, mochte
ich sagen, stehen da allem geistigen Streben der Menschen ungemein
nahe. Das erste ist, daff die Menschen alte, uralte Biicher sich kaufen,
die nun studieren und die nun héher schitzen als die neuere Wissen-
schaft. Sie schitzen sie meist nur deshalb héher, weil sie sie nicht ver-
stehen, weil die Sprache wirklich schon nicht mehr verstanden werden
kann. Das ist der eine Unfug, daff man immer wieder und wiederum
mit dem zum Kauderwelsch gewordenen Inhalt der alten Biicher
kommt, wenn man von Geistesforschung reden will. Das andere ist,
dafl man moglichst den neueren Bestrebungen alte Namen geben will
und sie sich damit geheiligt hat. Sehen Sie sich manche Gesellschaften,
die sich okkult oder geheim oder sonstwie nennen, an: ihr ganzes Be-
streben geht dahin, sich moglichst weit zuriickzudatieren, méglichst
viel zu erkliren iiber eine legendarische Vergangenheit, in alten Namen-
gebungen sich zu gefallen. Das ist der zweite Unfug. All das braucht
man nicht mitzumachen, wenn man wirklich die Bediirfnisse und Im-
pulse unserer Zeit und der notwendigen Zukunft durchschaut. Man
kann jedes beliebige Buch aufschlagen aus der Zeit, wo noch gewisser-
maflen Traditionen vorhanden waren. Man kann irgendein Buch her-



ausgreifen, wo noch Traditionen vorhanden waren: da sieht man aus
der Art und Weise, wie dargestellt wird, daff Hinterlassenschaften,
Traditionen eben vorhanden waren von einer alten Urweisheit, die die
Menschheit besessen hat, aber daff diese Weisheit eben in Verfall ge-
raten war. Die Ausdrucksweise, alles ist noch da, sogar ziemlich spit
noch da.

Es steht mir da gerade zur Verfiigung ein Buch, das gedruckt ist im
Jahre 1740, also sogar erst im 18. Jahrhundert. Ich will eine kleine
Stelle daraus vorlesen, eine Stelle, der gegeniiber man sicher sein kann,
dafl mancher, der heute geistige Wissenschaft sucht, wenn solch eine
Stelle an ihn herantrite, sagt: Abgrundartige, tiefe Weisheit! Oh, was
ist darinnen alles enthalten! — Es gibt sogar dann manche, die glauben,
daf} sie eine solche Stelle verstehen. Nun, ich will Thnen zunichst die
Stelle, die ich meine, vorlesen:

«Die Crone des Koniges soll von reinem Golde sein, und eine keu-
sche Braut soll thm vermihlet werden. Darum, so du durch unserer
Corper wirken willt, so nimm den geitzigen grauen Wolff, so seines
Namens halben dem streitigen Marti unterworffen, von Geburt aber
ein Kind des alten Saturni ist, so in den Thilern und Bergen der Welt
gefunden wird, und mit groflem Hunger besessen, und wirf ihm fiir
den Leib des Koniges, dafl er daran seine Zehrung haben moge.»

So hat man in alten Zeiten diese chemischen Vorginge, die man ein-
gerichtet hat, benannt; so hat man gesprochen von gewissen chemischen
Vorgingen, auf die Faust auch anspielt, wenn er davon spricht, wie ein
roter Leu vermihlt wird der Lilie im Glase und so weiter. Es ist nicht
ordentlich,zu spotten iiber diese Dinge, aus dem einfachen Grunde, weil
die Art und Weise, wie heute die Chemie spricht, fiir die Leute, die
spater kommen, gerade so wieder klingen wird, wie das fiir uns. Aber
klar sollen wir uns sein, dafl das eben auch entstanden ist sogar schon
in einer sehr spiten Verfallzeit. Hingedeutet wird auf einen «grauen
Wolff»; mit diesem «grauen Wolff» ist ein gewisses Erz gemeint, das
man in den Bergen iiberall findet und das einer gewissen Prozedur
unterworfen wird. «Konig» nannte man einen gewissen Zustand von
Substanzen; und dasjenige, was hier erzihlt wird, das soll auf eine
gewisse Hantierung hindeuten. Man nahm das graue Erz, behandelte



es in einer gewissen Weise; dieses graue Erz nannte man den «geitzigen
grauen Wolff», das andere den «goldenen Kénig», wo das Gold, nach-
dem es in einer gewissen Weise behandelt wurde, der «goldene Konig»
war. Und da entstand eine Verbindung. Diese Verbindung beschreibt
er so noch:

Und wenn er den Ko6nig verschlungen
— also es entsteht das, dafl der «graue geitzige Wolff», das heifit, das
graue Erz, das in den Bergen gefunden worden war, sich mit dem gol-
denen Koénig — das ist ein gewisser Zustand des Goldes, nachdem es
chemisch behandelt worden ist — verschmolzen hat; da ist das Gold
verschwunden in das graue Erz hinein. Er stellt es dar:

«Und wenn er den Konig verschlungen, so mache ein grof8 Feuer,
und wirff den Wolff darein»

— also der Wolf, der das Gold aufgefressen hat, den goldenen Kénig,
wird in das Feuer geworfen —

«dafl er gantz und gar verbrenne, so wird der Konig wieder erlgset
werden.»

Das Gold kommt wiederum zum Vorschein!

«Wenn das dreymal geschiehet, so hat der Lowe den Wolff iiber-
wunden und wird nichts mehr an thm zu verzehren finden, so ist dann
unser Leib vollkommen zum Anfang unsers Werkes.»

Also er macht auf diese Weise irgend etwas. Wollte man wissen, was
er macht, so miifite man diese Prozeduren sehr ausfiihrlich beschreiben,
namentlich wie der goldene Konig gemacht wird, aber es lifit sich das
hier nicht beschreiben. Diese Prozeduren werden auch heute nicht mehr
ausgefithrt. Aber was verspricht sich denn der Mann davon? Er ver-
spricht sich etwas, was durchaus nicht ganz aus der Luft gegriffen ist,
denn er hat jetzt etwas gemacht. Wozu hat er denn das eigentlich ge-
macht? Das heifit, derjenige, der das hat drucken lassen, wird es wohl
gar nicht mehr gemacht haben, sondern er hat es alten Biichern nach-
geschrieben. Aber wozu ist das gemacht worden in der Zeit, als man
die Dinge noch verstanden hat? Das kénnen Sie aus dem Folgenden
ersehen:

«Und wisse, daf} dieses nur allein der rechte Weg ist hiezu, tiichtig
unsere Corper zu reinigen, denn der Leo sdubert sich durch das Gebliite



des Wolffs, und des Gebliits Tinctur freuet sich wunderbarlich mit der
Tinctur des Lowens, denn ihr beyder Gebliit sind in der Gesipschafft
naher Verwandnus.»

Also jetzt lobt er das, was er hat entstehen lassen. Eine Art Arzenei
hat er bekommen.

«Und wann sich der Lowe ersittiget hat, ist sein Geist starcker wor-
den denn zuvor, und seine Augen geben einen stoltzen Glantz von sich
wie die helle Sonne.»

Das ist alles die Eigenschaft dessen, was er da in der Retorte drinnen
hat!

«Sein inners Wesen vermag denn viel zu thun, und ist niitzlich zu
alle dem, dazu man ihn erfordert, und so er in seine Bereitschafft ge-
bracht wird, so danken thm die Menschenkinder, mit schweren her-
fallenden Kranckheiten und mehrern Seuchen beladen, die zehen aus-
satzigen Midnner lauffen thm nach und begehren zu trincken von dem
Blut seiner Seelen, und alle, so Gebrechen haben, erfreuen sich hochlich
seines Geistes; denn wer von diesem giildenen Brunnen trinckt, emp-
findet eine gantze Erneuerung der Natur, Hinnehmung des Bosens,
Starcke des Gebliits, Krafft des Hertzens und eine vollkommene Ge-
sundheit aller Glieder.»

Sie sehen, es ist hingedeutet darauf, dafl man es mit einer Arzenei zu
tun hat; aber es ist auch hinlidnglich darauf hingedeutet hier, daf} das
etwas zu tun hat auch mit dem, was als moralische Eigenschaft des
Menschen auftritt. Denn natiirlich, nimmt es derjenige, der gesund ist,
in der entsprechenden Menge, dann tritt das auf, was der da beschreibt.
So meint er es, und so ist es auch bei den Alten gewesen, die noch etwas
von den Dingen verstanden haben.

«Denn wer von diesem giildenen Brunnen trinckt, empfindet eine
gantze Erneuerung der Natur»

— also er hat gestrebt durch diese Kunst, die er da beschrieben hat, nach
einer Tinktur, durch die wirkliche Lebensregung in den Menschen hin-
einkommt:

«Krafft des Hertzens, Stircke des Gebliits und eine vollkommene
Gesundheit aller Glieder, sie seynd innen beschlossen, oder aufler dem
Leibe empfindlich: denn es er6ffnet alle Nervos und Poros, damit das



Bose kan ausgetrieben werden, und das Gute dero Stite ruhiglich be-
wohnen kan.»

Ich habe dieses zunichst vorgelesen, um zu zeigen, wie schon, noch
selbst in diesen Triimmern einer alten Weisheit, ein Niederschlag zu
bemerken ist von dem, was man anstrebte in alten Zeiten. Man hat
angestrebt, durch duflerliche Mittel, die man sich aus der Natur her-
gestellt hat, den Korper anzuregen, das heiflt, gewisse Tiichtigkeiten zu
erlangen nicht bloff durch inneres, moralisches Streben, sondern durch
Mittel der Natur selber, die man sich hergestellt hat. Halten Sie das
einmal einen Augenblick fest, denn da werden wir auf etwas Wichtiges
gefiihrt, was unseren Zeitraum unterscheidet von fritheren Zeitriumen.
Es ist ja heute durchaus billig, iber den alten Aberglauben zu spotten,
denn dann handelt man sich dafiir ein, dafl man vor der ganzen Welt
als ein gescheiter Mensch gilt; wiahrend man sonst nicht als ein geschei-
ter Mensch gilt, wenn man in uraltem Wissen etwas Verniinftiges sieht.
Etwas, was sogar verlorengegangen ist der Menschheit und verloren-
gehen mufite aus gewissen Griinden, weil in diesem Streben der alten
Zeit die Menschen niemals hitten zur Freiheit kommen kdnnen. Aber
sehen Sie, Sie finden in alten Biichern, die jetzt in dltere Zeiten zuriick-
gehen als dieser Schmoker, der eben einer sehr spiten Verfallzeit an-
gehort, Sie finden in alten Biichern, was Sie ja gut kennen, Sonne und
Gold mit einem gemeinsamen Zeichen, mit diesem Zeichen: ©; Sie
finden Mond und Silber mit diesem Zeichen: . Fiir den heutigen
Menschen ist dieses Zeichen, angewendet auf Gold und Sonne, und
dieses Zeichen, angewendet auf Mond und Silber, fiir Seelenfihigkei-
ten, die der heutige Mensch notwendigerweise hat, ein voller Unsinn
natiirlich; und es ist ein voller Unsinn, wie in der Literatur, die sich
oftmals auch eine «esoterische» Literatur nennt, iiber diese Dinge ge-
sprochen wird, denn man hat meistens gar nicht die Mittel, zu erken-
nen, warum in alten Zeiten Sonne und Gold und Mond und Silber mit
dem gleichen Zeichen bezeichnet worden ist.

Gehen wir einmal aus von Mond und Silber mit diesem Zeichen: Q.
Sehen Sie, wenn wir zuriickgehen noch in die Zeit, sagen wir ein paar
Jahrtausende vor dem Mysterium von Golgatha, vor der christlichen



Zeitrechnung, dann haben die Menschen nicht nur die Fihigkeiten
besessen, die schon in Triimmern waren zu der Zeit, als solche Dinge
entstanden sind, sondern sie haben noch hohere Fihigkeiten besessen.
Wenn ein Mensch der dgyptisch-chaldiischen Kultur «Silber» gesagt
hat, so hat er zunichst nicht dasjenige gemeint, was wir meinen, wenn
wir Silber sagen. Wenn der Mensch in seiner damaligen Sprache das
Wort gebraucht hat, das fiir ihn Silber bedeutet hat, so hat er das ganz
anders angewendet. Solch ein Mensch hat innere Fahigkeiten gehabt,
und er hat eine gewisse Art der Kraftwirksamkeir, die sich nicht blof}
in einem Stiickchen Silber findet, gemeint, sondern er hat etwas ge-
meint, was sich im Grunde iiber die ganze Erde ausbreitet. Er hat ge-
meint: Wir leben in Gold, wir leben in Kupfer, wir leben in Silber. —
Gewisse Arten von Kriften hat er gemeint, die da leben, und die ins-
besondere stark ihm entgegenstromten vom Monde, und das hat er im
grobsten materiellen Sinne sensitiv, fein auch in dem Stiickchen Silber
empfunden. Er hat wirklich dieselben Krifte vom Monde ausstrémend,
aber auch auf der ganzen Erde gefunden, und besonders ins Materielle
umgesetzt in dem Stiickchen Silber. Nun, der heutige aufgeklirte
Mensch sagt: Ja, Mond, der leuchtet so silberweif}; da hat man halt
geglaubt, dafl er aus Silber besteht. — So war es nicht, sondern ein heute
verlorengegangenes, inneres Seelenerlebnis hatte man beim Mond, aber
bei etwas, was in der ganzen Erdensphire als Kraft lebte, und, ins
Materielle umgesetzt, bei dem Stiickchen Silber. Es mufite also die
Kraft, die im Silber steckt, gewissermaflen iiber die ganze Erde aus-
gebreitet sein.

Heute siecht das der Mensch natiirlich als einen kompletten Blodsinn
an, wenn man ihm das sagt, und dennoch ist es im Sinne der heutigen
Wissenschaft nicht ein kompletter Unsinn. Es ist gar kein Unsinn,
durchaus kein Unsinn, denn ich will IThnen eines sagen, was heute die
Wissenschaft weif}, wenn sie es auch nicht immer sagt. Die heutige Wis-
senschaft weif}, dafl etwas iiber vier Pfund Silber, fein verteilt, enthal-
ten ist in einem Korper, aus dem Weltenmeere herausgeschnitten ge-
dacht in Wiirfelform, der eine englische Seemeile lang ist; so dafl im
gesamten Weltenmeere, das die Erde umgibt, zwei Millionen Tonnen
Silber, fein verteilt enthalten sind. Dies ist einfach eine wissenschaft-



liche Wahrheit, die auch heute gepriift werden kann. Das Weltenmeer
enthidlt zwei Millionen Tonnen Silber, fein verteilt, in duflerster ho-
moopathischer Verteilung, konnte man sagen. Es ist wirklich das Silber
ausgebreitet iiber die Erde hin. Heute muff man das dadurch konsta-
tieren, wenn man es mit normalem Wissen konstatiert, dafl man eben
Meerwasser ausschopft und mit allen moglichen minuziGsen Unter-
suchungen methodisch priift; aber dann findet man eben mit den Mit-
teln der heutigen Wissenschaft, dafl zwei Millionen Tonnen Silber ent-
halten sind im Weltenmeere. Diese zwei Millionen Tonnen Silber, die
sind darinnen enthalten nicht etwa so, daf sie sich irgendwie aufgelost
haben oder dhnliches, sondern die gehdren dem Weltenmeere an; die
gehoren zu seiner Natur und Wesenheit. Und das wuflte die alte Weis-
heit; das wufite sie durch die noch vorhandenen feinen, sensitiven
Krifte, die vom alten Hellsehen herriihrten. Und sie wufite, dafl, wenn
man sich die Erde denkt, man sich diese Erde nicht blof zu denken hat
so, wie die heutige Geologie sie sich denkt, sondern dafl eben in dieser
Erde in feinster Weise Silber aufgelost ist.

Ich kdnnte jetzt weitergehen, konnte zeigen, wie auch Gold aufge-
16st ist, wie alle diese Metalle in feiner Auflosung, aufler dem, dafl sie
materiell da oder dort abgelagert sind, wirklich enthalten sind in der
Erde. Die alte Weisheit hatte also nicht unrecht, als sie von Silber
sprach. Das ist in der Erdensphire enthalten. Als Kraft aber kannte
man es, als gewisse Arten von Kraft. Andere Krifte enthilt die Silber-
sphire, andere Krifte die Goldsphire und so weiter. Man wuflte viel
mehr noch von dem, was da als Silber ausgebreitet ist in der Erden-
sphidre; man wufite, dal in diesem Silber die Kraft liegt, welche be-
wirkt Ebbe und Flut, weil eine gewisse belebende Kraft dieses ganzen
Erdenkorpers in diesem Silber liegt, beziehungsweise identisch ist mit
diesem Silber. Ebbe und Flut wiirden sonst gar nicht entstehen; diese
eigentiimliche Bewegung des Meeres, die wird urspriinglich angefacht
von dem Silbergehalt. Das hat nichts mit dem Mond zu tun, aber der
Mond hat mit derselben Kraft zu tun. Daher treten Ebbe und Flut in
gewisser Beziehung mit den Mondbewegungen auf, weil beide, Mond-
bewegungen und Ebbe und Flut, von demselben Kriftesystem abhingig
sind. Und diese Krifte liegen in dem Silbergehalt des Weltenalls.



Man kann, selbst ohne hellseherische Erkenntnisse, blof3 auf solche
Dinge eingehen und man wird mit einer Sicherheit des Beweises, der
auf keinem Gebiete der Wissenschaft sonst erreicht wird als hochstens
in der Mathematik, nachweisen konnen, dafl es eine alte Wissenschaft
gegeben hat, die solche Dinge wufite, die solche Dinge gut kannte. Und
mit solchem Kennen und K6nnen hing zusammen, was alte Weisheit
war, jene Weisheit, die wirklich die Natur beherrschte und die erst
wiederum errungen werden muf} durch Geistesforschung von der Ge-
genwart in die Zukunft hinein. Wir leben eben gerade in dem Zeitalter,
in dem eine alte Art der Weisheit verlorengegangen ist, und eine neue
Art der Weisheit erst heraufkommt. Was hatte diese alte Weisheit im
Gefolge? Sie hatte das im Gefolge, was ich schon angedeutet habe. Man
konnte wirklich, wenn man also die Geheimnisse des Weltenalls kannte,
den eigenen Menschen tiichtiger machen. Denken Sie, durch duflere
Mittel konnte man den Menschen tiichtiger machen! Also die Moglich-
keit war vorhanden, daf ein Mensch einfach dadurch, daf} er sich ge-
wisse Substanzen herstellte und diese in entsprechender Menge zu sich
nahm, .dadurch Fahigkeiten sich aneignete, von denen wir heute mit
Recht annehmen, dafl der Mensch sie nur als angeborene Fihigkeiten
haben kann, als Genie, als Talent und so weiter. Nicht dasjenige, was
der Darwinismus phantastisch triumt, ist im Anfange der Erdenent-
wickelung, sondern solche Méglichkeit, die Natur zu beherrschen und
dem Menschen selbst moralische und geistige Fahigkeiten zu geben aus
der Behandlung der Natur heraus. Sie werden es nun begreiflich finden,
dafl man daher diese Behandlung der Natur in ganz bestimmten Gren-
zen halten mufite; deshalb die Geheimnisse der uriltesten Mysterien.
Wer solche Erkenntnisse, die wirklich etwas zu tun hatten mit diesen
Naturgeheimnissen, die nicht blof} Begriffe und Ideen und Empfindun-
gen waren, nicht blof} Glaubensvorstellungen, wer solche Erkenntnisse
erlangen sollte, der mufite sich zuerst als vollkommen dazu geeignet
erweisen, nichts, aber auch gar nichts mit diesen Kenntnissen fiir sich
selber erreichen zu wollen, sondern diese Erkenntnisse, diese Tiichtig-
keiten, die er sich durch diese Erkenntnisse aneignete, lediglich im
Dienste der sozialen Ordnung anzuwenden. Daher wurden diese Er-
kenntnisse, sagen wir, in den dgyptischen Mysterien so geheim gehalten.



Die Vorbereitung bestand darinnen, daf} derjenige, dem solche Erkennt-
nis tibermittelt wurde, eine Garantie dafiir abgab, daf er das Leben,
das er vorher fithrte, in genau derselben Weise weiterfithrte, dafl er
nicht den geringsten Vorteil sich verschaffte, sondern die Tiuchtigkeit,
die er von jetzt ab erlangte durch die Behandlung der Natur, blof} in
dem Dienst der sozialen Ordnung geltend machte. Unter dieser Vor-
aussetzung hat man einzelne zu Eingeweihten werden lassen, die dann
jene alte Kultur leiteten, deren Wunderwerke zu sehen sind und die
nicht verstanden werden, weil man nicht weif}, woraus sie erflossen sind.

Aber die Menschheit hitte so niemals frei werden konnen. Man hitte
sozusagen den Menschen durch Natureinfliisse zum Automaten machen
miissen. Ein Zeitalter mufte heraufkommen, wo der Mensch durch
blofle innere moralische Krifte wirkte. So wird vor ihm die Natur so-
zusagen verhiillt, weil er sie entweiht hitte, indem in der neuen Zeit
seine Triebe freigelassen wurden. Und am meisten sind seine Triebe
freigelassen worden seit dem 14., 15. Jahrhundert. Daher verglimmt
die alte Weisheit; da bleibt nur mehr eine Buchweisheit, die nicht ver-
standen wird. Denn niemand wiirde sich heute abhalten lassen, wenn er
solche Dinge wirklich verstiinde wie nur den Satz, den ich Thnen vor-
gelesen habe, niemand wiirde sich heute abhalten lassen, diese Dinge zu
seinem eigenen Vorteil zu gebrauchen. Das aber wiirde die schlimmsten
Triebe in der menschlichen Gesellschaft hervorrufen, schlimmere Triebe,
als jenes tastende Fortschreiten hervorbringt, das man heute wissen-
schaftlichen Betrieb nennt, wo man so im Laboratorium, ohne dafy man
in die Dinge hineinsehen kann, herauskriegt: Dieser Stoff beriihrt den
andern in dieser Weise, — wo man, ohne in die Dinge hineinzusehen,
etwas herauskriegt, nun, wie jetzt eben der Inhalt der Chemie ist. Man
laviert so fort; und Geisteswissenschaft wird erst wieder den Weg in
die Geheimnisse der Natur hinein finden miissen. Aber zu gleicher Zeit
wird sie eine soziale Ordnung begriinden miissen, die ganz anders ist
als die heutige soziale Ordnung, so daf} der Mensch erkennen kann,
was die Natur im Innersten zusammenhilt, ohne deshalb zum Kampf
der wildesten Triebe verfiihrt zu werden.

Es ist Sinn und es ist Weisheit in der menschlichen Entwickelung,
und das suchte ich ja jetzt schon durch eine ganze Reihe von Vortrigen



Thnen zu beweisen. Das, was geschieht in der Geschichte, geschieht,
wenn auch oft durch so zerstorerische Krifte als moglich, doch so, daf}
ein Sinn durch das geschichtliche Werden hindurchgeht, wenn es auch
oftmals nicht der Sinn ist, den der Mensch sich ertriumt, und wenn der
Mensch auch viel leiden muf} durch die Wege, welche der Sinn der Ge-
schichte oftmals nimmt. Alles, was im Laufe der Zeit geschieht, es
geschieht ja gewifl so, dafl das Pendel manchmal nach dem Bdsen,
manchmal nach dem weniger Bosen ausschlagt; aber durch dieses Aus-
schlagen werden doch gewisse Gleichgewichtslagen erreicht. Und so
war denn auch bis ins 14., 15. Jahrhundert wenigstens einzelnen eine
gewisse Summe von Naturkriften bekannt, deren Kenntnis verloren-
gegangen ist, weil die Menschen der neueren Zeit nicht die richtige Ge-
sinnung dazu haben wiirden.

Sehen Sie, so schon ist das in dem Symbole beschrieben, das die
Naturkraft in der dgyptischen Legende von der Isis ausdriickt. Dieses
Isis-Bild, was fiir einen ergreifenden Eindruck macht es uns, wenn wir
es uns vorstellen, wie es dasteht in Stein, aber in dem Stein zugleich
der Schleier von oben bis unten: das verschleierte Bild zu Sais. Und die
Inschrift trigt es: Ich bin die Vergangenheit, die Gegenwart und die
Zukunft; meinen Schleier hat noch kein Sterblicher geliiftet. — Das hat
wiederum zu einer ungemein gescheiten — obwohl sehr gescheite Leute
diese gescheite Erklirung aufgenommen haben, mufl es doch einmal
gesagt werden —, zu einer sehr gescheiten Erklarung gefithrt. Man sagt
da: Die Isis driickt also aus das Symbolum fiir die Weisheit, die vom
Menschen nie erreicht werden kann. Hinter diesem Schleier ist eine
Wesenheit, die ewig verborgen bleiben muf}; denn der Schleier kann
nicht geliiftet werden. — Und doch ist die Inschrift diese: Ich bin die
Vergangenheit, die Gegenwart und die Zukunft; meinen Schleier hat
noch kein Sterblicher geliiftet. — Alle die gescheiten Leute, die also
sagen: Man kann das Wesen nicht ergriinden — sie sagen logisch un-
gefdhr dasselbe, wie wenn einer sagte: Ich heifle Miiller; meinen Namen
wirst du nie erfahren. — Es ist ganz genau dasselbe, was Sie immer tiber
dieses Bild reden horen, wie wenn einer sagte: Ich heifle Miiller; meinen
Namen wirst du nie erfahren.— Wenn man das: Ich bin die Vergangen-
heit, die Gegenwart und die Zukunft; meinen Schleier hat noch kein



Sterblicher geliiftet — so auslegt, ist natiirlich diese Auslegung ein vol-
liger Unsinn. Denn es steht ja da, was die Isis ist: Vergangenheit, Ge-
genwart und Zukunft — die dahinflieflende Zeit! Wir werden morgen
noch genauer iber diese Dinge reden. Es ist die dahinflieffende Zeit.
Aber ganz etwas anderes, als was diese sogenannte geistvolle Erklirung
will, ist ausgedriickt in den Worten: Meinen Schleier hat noch kein
Sterblicher geliiftet. — Ausgedriickt ist, dafl man dieser Weisheit sich
nihern mufl wie denjenigen Frauen, die den Schleier genommen hatten,
deren Jungfraulichkeit bestehen bleiben mufite: in Ehrfurcht, mit einer
Gesinnung, die alle egoistischen Triebe ausschliefit. Das ist gemeint. Sie
ist wie eine verschleierte Nonne, diese Weisheit fritherer Zeit. Auf die
Gesinnung wird hingedeutet durch das Sprechen von diesem Schleier.

Und so handelte es sich darum, daf in den Zeiten, in denen uralte
Weisheit lebendig war, die Menschen sich dieser Weisheit in der ent-
sprechenden Weise niherten, respektive gar nicht zugelassen wurden,
wenn sie sich ihr nicht in der entsprechenden Weise niherten. Aber der
Mensch mufite sich selbst iiberlassen sein in der neueren Zeit. Da konnte
er nicht diese Weisheit der alten Zeit, die Weisheitsformen der alten
Zeit haben. Die Kenntnis gewisser Naturkrifte ging verloren, jener
Naturkrifte, die nicht erkannt werden kénnen, ohne daff man sie zu-
gleich im Innern erfihrt, ohne dafl man sie innerlich zugleich erlebt.
Und in dem Zeitalter, in dem, wie ich Thnen vor acht Tagen auseinan-
dergesetzt habe, einen gewissen Hohepunkt der Materialismus erlangte,
im 19. Jahrhundert, am Beginne des 19. Jahrhunderts, da kam eine
Naturkraft herauf, die in ihrer besonderen Eigenart ja dadurch charak-
terisiert ist, daf} jeder heute sagt: Die Naturkraft haben wir, aber ver-
stehen kann man sie nicht; fiir die Wissenschaft ist sie verborgen. — Sie
wissen, wie gerade die Naturkraft der Elektrizitit in menschliche Ver-
wendung kam; und die elektrische Kraft ist eine solche Kraft, daff der
Mensch sie durch seine normalen Kriafte im Innern nicht erleben kann,
daf sie ihm Zuflerlich bleibt. Und mehr als man glaubt, ist dasjenige,
was im 19. Jahrhundert grof geworden ist, durch die Elektrizitit grof
geworden. Es wire ein Leichtes zu zeigen, wie viel, wie unendlich viel
von der elektrischen Kraft abhingt in unserer gegenwirtigen Kultur,
wie viel mehr noch in der Zukunft abhingen wird, wenn die elektrische



Kraft durch die moderne Art, ohne in das Innere einzugehen, verwen-
det werden wird. Viel mehr noch! Aber gerade die elektrische Kraft ist
eine solche, die an die Stelle der alten, gekannten Kraft gesetzt worden
ist in der menschlichen Kulturentwickelung, und an der der Mensch
heranreifen soll in moralischer Beziehung. Heute denkt er bei ihrer An-
wendung nicht an irgendeine Moral. Weisheit ist in der fortlaufenden
geschichtlichen Entwickelung der Menschheit. Der Mensch wird heran-
reifen, indem er eine Zeitlang noch tiefere Schidigungen — Schidigun-
gen sind ja, wie unsere Tage zeigen, geniigend da — in seinem niedern
Ich-Trager, dem wiisten Egoismus, entfalten kann; hiatte der Mensch
noch die alten Krifte, so wire das ganz ausgeschlossen. Gerade die
elektrische Kraft als Kulturkraft macht das moglich; die Dampfkraft
in einer gewissen Weise auch, aber da ist es noch weniger der Fall.

Nun steht die Sache so,daf}, wieich Ihnen friiher einmal auseinander-
setzte, das erste Fiinftel unseres Kulturzeitraums, der ins 4. Jahrtausend
dauern wird, vorbei ist. Der Materialismus hat einen gewissen Hoch-
punkt erreicht. Die sozialen Formen, in denen wir leben, die ja zu solch
traurigen Ereignissen in unseren Jahren gefiihrt haben, sie sind wirklich
so, daf} sie nicht mehr fiinfzig Jahre die Menschheit tragen werden,
ohne daf eine griindliche Anderung der menschlichen Seelen geschieht.
Das elektrische Zeitalter ist fiir den, der die Weltentwickelung geistig
durchschaut, zu gleicher Zeit eine Aufforderung, eine geistige Vertie-
fung, eine wirkliche geistige Vertiefung zu suchen. Denn zu jener Krafct,
die unbekannt im Aufleren bleibt fiir die Sinnesbeobachtung, muf} die
geistige Kraft hinzukommen in die Seelen, die im tiefsten Innern so
verborgen ruht wie die elektrischen Krifte, die ja auch erst erweckt
werden miissen. Denken Sie sich, wie geheimnisvoll die elektrische
Kraft ist; sie wurde ja erst durch Galvani, Volta aus ihren geheimen
Verborgenheiten herausgeholt. So geheim verborgen ruht auch das-
jenige, was in den menschlichen Seelen sitzt und was die Geisteswissen-
schaft erforscht. Beide miissen zueinander kommen wie Nord- und
Siidpol. Und so wahr wie die elektrische Kraft heraufgezogen ist als die
in der Natur verborgene Kraft, so wahr wird heraufziehen die Kraft,
die in der Geisteswissenschaft gesucht wird als die in der Seele verbor-
gene Kraft, die dazu gehort, wenn auch heute noch vielfach die Men-



schen vor dem, was Geisteswissenschaft will, so stehen, nun, wie un-
gefahr einer gestanden haben wiirde in der Zeit, wo eben Galvani die
Frosche prapariert und bemerkt hat an dem Zucken des Schenkels, daf}
da eine Kraft wirkt in diesem zuckenden Froschschenkel. Hat da die
Wissenschaft gewuflt, dafl in diesem Froschschenkel alles lag von Be-
rithrungselektrizitit, alles, was heute an Elektrizitit bekannt ist?
Denken Sie sich in die Zeit hinein, wo der Galvani in seinem ein-
fachen Versuchshaus gewesen ist, seinen Froschschenkel zum Fenster-
haken hinaushingt und dieser zu zucken beginnt, und er zum ersten
Male dies feststellte! Es handelt sich ja da nicht um Elektrizitat, nicht
wahr, die erregt ist, sondern um Beriihrungselektrizitit. Als Galvani
das zum ersten Male feststellte, konnte er da annehmen: Mit der Kraft,
mit der da der Froschschenkel angezogen wird, wird man einmal Eisen-
bahnen iiber die Erde befordern, mit der wird man einmal den Gedan-
ken um den Erdball herumkreisen lassen? — Es ist noch nicht so sehr
lange her, dafl Galvani an seinen Froschschenkeln diese Kraft beobach-
tet hat. Einen, der dazumal schon ausgesprochen hitte, was alles aus
dieser Erkenntnis flieflen wird, hitte man gewif fiir einen Narren an-
gesehen. So kam es denn auch so, dafl man heute denjenigen fiir einen
Narren ansieht, der die ersten Anfinge einer geistigen Wissenschaft
darzustellen hat. Es wird eine Zeit kommen, wo dasjenige, was von
Geisteswissenschaft ausgeht, ebenso bedeutsam sein wird fiir die Welt,
aber jetzt die moralische geistig-seelische Welt, wie dasjenige, was von
dem Galvani-Froschschenkel ausgegangen ist, fiir die materielle Welt,
fiir die materielle Kultur. So vollziehen sich die Fortschritte in der
Menschheitsentwickelung. Nur wenn man auf solche Dinge achtet,
dann entwickelt man auch den Willen, mitzugehen mit dem, was erst
in den Anfingen sein kann. Hat die andere Kraft, die elektrische Kraft,
die aus ihrer Verborgenheit gezogen worden ist, blof} eine Bedeutung
fiir die duflere materielle Kultur und nur mittelbar eine solche fiir die
moralische Welt, so wird dasjenige, was aus der Geisteswissenschaft
kommt, die groflte soziale Bedeutung haben. Denn die sozialen Ord-
nungen der Zukunft werden geregelt werden durch dasjenige, was
Geisteswissenschaft den Menschen geben kann, und alles dasjenige, was
Fuflere materielle Kultur sein wird, wird in mittelbarer Weise ebenfalls



von dieser Geisteswissenschaft angeregt werden. Darauf kann ich heute
am Schlusse nur hinweisen.

Wir wollen dann morgen das Bild des Faust, das wir heute gesehen
haben, der noch halb in der alten, aber halb schon in der neueren Zeit
drinnen steht, wie ich Thnen heute gesagt habe, zu einer Art von Welt-
anschauungsbild noch erweitern.



ACHTER VORTRAG
Dornach, 1.Oktober 1916

Es war gestern mein Bestreben, durch den Vortrag hindurchtonen zu
lassen, daf} Sinn, weisheitsvolle Fithrung in der geschichtlichen Ent-
wickelung der Menschheit ist, und dafl man diese weisheitsvolle Fiih-
rung, diesen Sinn in der geschichtlichen Entwickelung der Menschheit
nur dann finden kann, wenn man tiefer hineinschiirft in die geistigen
Untergriinde. Das versuchte ich ja gestern durchténen zu lassen, das
versuchte ich schon seit Wochen an einzelnen konkreten Beispielen aus-
einanderzusetzen. Die Menschen im allgemeinen leben ja so innerhalb
ithres Zeitalters, daf} sie die Ereignisse dieses Zeitalters an sich heran-
kommen lassen, daf} sie unter diesen Ereignissen Gliick oder Ungliick,
Schmerz oder Freude erleben, daf sie also ihren Anteil in bezug auf
Gemiitseindriicke aus den Impulsen des Zeitalters mit hinwegnehmen.
Sie denken in einer gewissen Beziehung auch nach; allein in unserem
Zeitalter bedeutet das Nachdenken {iber das, was geschieht, nicht ge-
rade auflerordentlich viel, weil die ganze geistige Entwickelung unseres
Zeitalters nicht danach ist, in die Ursachen, die hinter den Erscheinun-
gen geistig walten, wirklich einzudringen.

Nun habe ich Sie gestern aufmerksam gemacht auf das, was der
tiefer in die Zeitereignisse Eindringende immer wieder und wiederum
sich vor seine Seele halten sollte: daf}, so wie das Denken, Empfinden
der sogenannten kultivierten Menschheit heute ist, die soziale Ordnung
nur wenige Dezennien aufrechterhalten werden kann. Notwendig ist
der Menschheit eine Umgestaltung des Empfindens und Denkens, ein
Umindern in bezug auf viele Ideen, Empfindungen, Gefiihle und Wil-
lensimpulse. Geisteswissenschaft will das ihrige beitragen, um zum Ver-
stindnisse eines solchen Umlernens zu fiihren.

Die duflere Geschichte tut ja heute im allgemeinen recht wenig, um
einem Menschen begreiflich zu machen, warum die Dinge, die um ihn
herum vorgehen, so sind, wie sie eben sind. Die duflere Geschichte, die
heute zum groflen Teil in den inneren Werdegang der Dinge nicht hin-
einblicken will, die registriert das, was duflerlich geschieht, und be-



trachtet immer das Frithere, was geschehen ist, eben als die Ursache
des Folgenden, man mochte sagen, in der einfachsten, bequemsten
Weise. Aber wenn man in einer solchen einfachen, bequemen Weise die
Dinge auf ihre Ursachen zuriickfiihrt, wie es die Geschichte heute viel-
fach tut,dann kommt man zu richtigen Absurdititen. Denn man wiirde
letzten Endes anlangen miissen bei der Anschauung, daf das meiste,
ja vielleicht das Ausgebreitetste, was geschieht, nicht dem Sinn, son-
dern dem Widersinn sein Dasein verdankt. Dafl nicht Sinn in der Ge-
schichte ist, sondern dafl Unsinn in der Geschichte ist, wiirde man sich
gestehen miissen, wenn man die letzten Konsequenzen der Anschau-
ungen zoge, denen man sich heute vielfach hingibt. Nehmen wir ein
Beispiel, das jeder ins Auge fassen kann, wenn er die duflere Geschichte
durchgeht.

Fragen wir zum Beispiel nach dem Ursprunge der englischen Reli-
gionsgenossenschaft, der anglikanischen Kirche, der viele Menschen
angehoren, und suchen wir ihren dufleren historischen Ursprung. Nun,
da werden wir finden, dafl vom Jahre 1509 bis 1547 Heinrich VIII.
regiert hat, dal dieser Heinrich VIII. sechs Frauen hatte. Die erste
wurde durch Scheidung von ihm getrennt, aber diese Scheidung spielt,
rein duflerlich betrachtet, eine grofle historische Rolle. Katharina von
Aragonien, von ihr lief§ er sich scheiden. Die zweite, Anna Boleyn, lief}
er hinrichten. Die dritte, Johanna Seymour, starb. Von der vierten lief§
er sich wieder scheiden. Die fiinfte, Katharina Howard, wurde wieder
hingerichtet. Nur die sechste {iberlebte ihn, und wenn man die Ge-
schichte weiter priift, eigentlich nur durch eine Art von Irrtum, denn
auch ihr war ein anderes Schicksal zugedacht. Diese etwas komplizierte
Ehegeschichte Heinrichs VIII., der, wie gesagt, vom Jahre 1509 bis
1547 regierte, mochte ich weniger ihres historischen Inhaltes willen
anfiihren, als mehr um hinzuftthren zu einer Betrachtung des Charak-
ters Heinrichs VIII. Denn man kann schon etwas Anschauung iiber
den Charakter bekommen, wenn man weify, dafl eine Personlichkeit
zwel Frauen hat hinrichten lassen und sich von einer gewissen Anzahl
hat scheiden lassen und so weiter.

Nun aber, rein duflerlich, historisch genommen, spielt die Scheidung
von der ersten, von Katharina von Aragonien, eine gewisse bedeutsame



Rolle; denn man braucht nur zwei Ereignisse ins Auge zu fassen, um
diese gewichtige Rolle duflerlich zu charakterisieren. Erstens wurde,
weil der Papst sich weigerte, die Ehe zu scheiden, der «Defensor fidei»,
der Verteidiger des Glaubens, wie er sich zuerst nannte, das heifit des
katholischen, von Rom ausgehenden Glaubens, Gegner des Papstes,
Gegner der von Rom aus zu fithrenden katholischen Kirche, und
trennte einfach durch seine Machtmittel die englische Kirche von der
allgemeinen katholischen Kirche, so dafl eine Art Reformation eintrat;
aber eine Reformation ganz eigener Art, darin bestehend, daf die alten
Gebriuche, Zeremonien, Ritualien beibehalten wurden. Es war also
nicht so, wie es bei den Protestanten war, daf wirklich aus einer gei-
stigen Grundlage und geistigen Kraft heraus eine Erneuerung gesucht
worden ist, sondern es wurde alles Religiose beibehalten. Nur innerhalb
Englands sollte die Kirche abgetrennt werden von der allgemeinen
katholischen Kirche, weil eben der Papst sich weigerte, die Ehe Hein-
richs VIII. zu scheiden. Also um eine andere Frau zu bekommen, be-
griindete dieser Mann fiir sein Volk eine neue Kirche, die seither besteht.
Wir haben also die duflere historische Tatsache, dafl Millionen und
Millionen von Menschen durch Zeitalter hindurch in einem Glaubens-
zusammenhange leben, weil eines Konigs Scheidung nur dadurch be-
wirkt werden konnte, dafl er diesen Glaubenszusammenhang schuf!
Es ist auflerer historischer Zusammenhang. Ist das nicht eine Absurdi-
tit? Und wenn man genauer sich die Sache ansieht, dann kommt auch
noch eine innere Absurditit dazu, eine richtige innere Absurditit; denn
es ist gar nicht zu leugnen, dafl Tausende und aber Tausende von Men-
schen seit der Scheidung Heinrichs VIII., das heif3t seit der Begriindung
der englischen Kirche, in diesem Glaubenszusammenhange, der auf so
fragwiirdige Weise entstanden ist, wirklich tiefes religiGses inneres
Leben gefunden haben. Das heifdt: Es entsteht etwas in der Geschichte
durch eine hochst fragwiirdige Ursache, und die Friichte, die eintreten,
konnen fiir Tausende und aber Tausende von Menschen die am meisten
innerlich Seelenheil bringenden sein, sind es auch gewesen. Man ziehe
nur die Konsequenzen der Dinge. Man huscht so iiber die Dinge in ihrer
Entwickelung hinweg; aber man ziehe die Konsequenzen solcher Dinge,
dann wird man sehen, daf man auf die verschiedensten Absurdititen



kommt, wenn man unter dem Gesichtswinkel die Tatsachen betrachtet,
unter dem man sie heute betrachtet.

Ich sagte, diese eine Tatsache ist eingetreten; aber auch noch eine
andere Tatsache haben wir zu verzeichnen. Das ist die Tatsache der
Hinrichtung des Thomas Morus, jenes bedeutenden, groflen, genia-
lischen Schiilers des Pico von Mirandola, der die «Utopia» geschrieben
hat, ein wunderbares Werk, in dem er aus einem visionidren Schauen
heraus — ich kann das heute nicht weiter ausfiihren, aber das kann ein
anderes Mal ausgefithrt werden — die Idee eines sozialen Zusammen-
hanges der Menschen geschaffen hat; so dafl man sieht, dafl dieser
Schiiler Picos della Mirandola, Thomas Morus, der aus einem gewissen
bei ihm auftretenden atavistischen Hellsehen sich ein Bild von einer
sozialen Ordnung macht, dieses Bild zeichnet. Mogen diejenigen Leute,
die nun ganz gescheit sind, iiber die Anwendbarkeit dieses Bildes den-
ken wie sie wollen, aber Genialitit und geniale Impulse leben in diesem
Bilde. Wenn auch ein solches Bild nicht unmittelbar anwendbar ist auf
die duflere Wirklichkeit, so gilt eben in bezug auf ein solches Bild immer
das, was Johann Gottlieb Fichte gesagt hat mit Bezug auf solche sozia-
len und anderen Ideale, die fiir die Menschheit aufgestellt werden. Mit
Bezug auf solche Ideale spricht sich Fichte einmal aus, nachdem er ins
Auge gefafit hat, wie immer wieder und wiederum die Leute sagen:
Nun ja, da kommen diese Denker und predigen allerlei Ideale, aber
das sind unpraktische Leute, das kann man nicht anwenden! — Da sagte
Fichte in bezug auf solche Einwendungen: Daf sich Ideale im wirk-
lichen Leben nicht unmittelbar anwenden lassen, das wissen wir an-
deren ebensogut als diejenigen, die solche Einwendungen machen, viel-
leicht besser; nur wissen wir auch, daf} das Leben immerzu, wenn es
wirklich vorwirtsgehen soll, nach solchen Idealen geformt werden
mufl. Diejenigen aber, die von solchen Idealen nichts wissen wollen,
sagt Johann Gottlieb Fichte, sie zeigen weiter nichts, als daf bei der
Evolution der Menschheit nicht auf sie gerechnet ist. Und so moge
ihnen denn der gute Gott Regen und Sonnenschein zu rechter Zeit, und
moglichst auch Speise und Trank zur rechten Zeit und eine gute Ver-
dauung verleihen, und wenn es sein kann, auch gute Gedanken ab und
zu. — So spricht Johann Gottlieb Fichte mit Recht; denn das, was sich



in der Welt verwirklicht, sind doch die Ideale der Menschheit, wenn
auch andere Krifte und andere Impulse zusammenwirken mit diesen
Idealen, und diese Ideale nicht nur unmittelbare sind, sondern mittel-
bare.

Allein aus mancherlei Griinden wurde gerade unter dem Einflusse
Heinrichs VIII. auch Thomas Morus hingerichtet. Und so sehen wir
gerade in einer solchen Hinrichtung, wie die des Thomas Morus ist, in
diesem Zeitalter und in der Entstehung der englischen Kirche zwei Er-
eignisse, die, wenn man sie threm Sinne nach kennt, ithrem tieferen Sinne
nach kennenlernen will, eben auch tiefer betrachtet werden miissen.
Nur unter gewissen Voraussetzungen kann man verstehen, warum die
angedeutete Entwickelung sich so, wie sie geschildert worden ist, voll-
zogen hat. Man kann diese Entwickelung nur verstehen, wenn man
gerade hervorragende Geister betrachtet innerhalb dieser Entwicke-
lung, wie sie gefolgt ist auf das Zeitalter und auf die Taten Hein-
richs VIII.

Betrachten wir zunichst nur den Umstand, dafl da ein Glaubens-
zusammenhang geschaffen worden ist, um eine Ehescheidung herbei-
zufithren. Wie gesagt, fiir den einzelnen Menschen, wenn er religios
veranlagt war, brauchte das gar keine besondere Wirkung zu haben,
denn er konnte sein Heil finden auch innerhalb der so entstandenen
Kirche. Viele fanden es. Aber im ganzen geschichtlichen Zusammen-
hang, im geschichtlichen Werden seit jener Zeit sehen wir schon, dafl
durch diese duflerliche Herstellung eines Glaubenszusammenhanges
etwas ganz Besonderes bewirkt worden ist. Dazu muf} ins Auge gefafit
werden, was an geistigen Impulsen gerade von der Kulturgemeinschaft
ausgegangen ist, in die dieser religiose Zusammenhang hineingestellt
worden ist. Man muf) da bei einer objektiven Betrachtung sich klar
dariiber sein, daf}, nachdem in Europa der siidwestliche Einfluff an
geistigen Impulsen mehr und mehr zuriickzusinken begann, der Einfluf}
der englischen Kultur immer mehr und mehr wuchs. Der Einflufl der
englischen Geistesimpulse wurde immer stirker und stirker, wurde
stark zundchst auf dem Westen des europiischen Kontinents, dann auf
dem ganzen europiischen Kontinent, und wenn man von den stirksten
Einfliissen in geistiger Beziehung mit Bezug auf das 18. und 19. Jahr-



hundert fiir Europa sprechen will, so mufl man natiirlich die von Eng-
land ausgehenden Impulse ins Auge fassen.

Da treten nun gewisse Leute auf innerhalb der englischen Kultur
selber, welche von diesem Kulturimpulse beseelt sind; da treten zum
Beispiel auch innerhalb Frankreichs gewisse Leute auf, in denen diese
Kulturimpulse leben. In England Philosophen, zum Beispiel der aufler-
ordentlich einflufireiche Philosoph Locke. Gewif, heute wissen nicht
viele Leute etwas von Locke, aber die Einfliisse solcher Leute gehen
durch tausend und aber tausend fiir das duflere Leben unsichtbare
Kulturkanile, und Locke hat einen ungeheuren Einflufl gehabt auf
Voltaire, und wie hat Voltaire das europiische Denken beeinflufit!
Aber Voltaires Einfluf geht auf Lockes Einfluf§ zuriick. Wie viel ist
geschehen unmittelbar unter dem Einflusse Locke-Voltaires! Wie viele
Gedanken wiren nicht iiber Europa gekommen, wenn dieser Impuls
Locke-Voltaires nicht gewesen wire. Wie anders hitte sich das poli-
tische, das soziale Leben in Europa abgespielt, wenn Locke-Voltaire
die europiische Seele nicht mit Gedanken gespeist hitten. In Frank-
reich sehen wir zum Beispiel wiederum dieselben Impulse leben in dem
ungeheuer einfluflireichen Montesquien. Wenn wir dann auf den wei-
teren Gedankeneinflufl auf dem Kontinente sehen, so sehen wir, wie
durch Hume, wie spater durch Darwin das menschliche Denken revo-
lutioniert wird. Und wiederum sehen wir, wie durch Locke-Voltaire, so
durch Hume-Darwin ein ungeheurer Einfluf} ausgeiibt wird. Und als
Marx, der Begriinder des modernen Sozialismus, der einen Einfluf} hat,
welcher heute von denen, die sich Gebildete nennen, noch gar nicht ab-
geschitzt werden kann, weil dieser Einfluf} in den breitesten Schichten
lebt — als Marx sein grundlegendes Werk «Das Kapital» zu schreiben
begann und seine Studien machte, da ging er nach England! Gewif lebte
Hegelianismus in Marx, aber darwinistisch gefarbter Hegelianismus.
Und wer das Verfassungsleben der einzelnen europiischen Staaten im
19. Jahrhundert studiert, wer die Verfassungskampfe studiert, der wird
kennenlernen, wie tiefgehend der Einflufl der von dorther kommenden
Kulturimpulse war. Das alles kann ja hier nur angedeutet werden.

Wenn wir nun aber gerade die hervorragenden Personlichkeiten, die
also Europa eine gewisse Physiognomie geben, ins Auge fassen, dann



finden wir bei ithnen iiberal] ein besonders entwickeltes, abstrakt-ratio-
nalistisches Denken, ein solches Denken, wie es ein gutes, ein vorziig-
liches Instrument ist, um die physische Welt, die materielle Welt zu
erforschen, kennenzulernen, zu behandeln und so weiter. Sowohl in
Locke-Voltaire, in Montesquieu, wie in Hume-Darwin, in allem, was
von ihnen abhingig ist, lebt Fahigkeit, und diese Fahigkeit pflanzt sich
in das europdische Denken fort,auch in das europiische Gefiihlsleben -
derjenige, der nichts weiff davon, ist deshalb doch tief davon beein-
fluflt — und schafft eine Art von Denken, die besonders geeignet ist,
die materiellen Zusammenhinge der Welt zu erkennen und zu behan-
deln, soziale Ordnungen zu schaffen, welche auf die materiellen Zu-
sammenhinge gehen.

Nun sehen wir eine gewisse Begleiterscheinung, die nicht ohne Be-
deutung ist, ganz und gar nicht ohne Bedeutung ist, bei allen diesen
Denkern auftreten. Diese Denker sind scharfe, zuweilen genialische
Denker, eindringliche Denker in bezug auf die materiellen Zusammen-
hinge der Welt; aber sie alle sind Denker, welche zur religiosen Ent-
wickelung der Menschheit eine eigentiimliche Stellung einnehmen, wel-
che das Denken durchaus nicht anwenden wollen auf die Gebiete des
religiosen Lebens. Weder Locke, noch Hume, noch Darwin, noch Mon-
tesquieu wollen das Denken auf das anwenden, was sie fiir Gegenstinde
des religiosen Lebens halten. Aber sie fechten dieses religiose Leben
auch nichtan, sondern sie nehmen es hin, so wie es sich in der Geschichte
einmal herausgebildet hat. Sie nehmen es als eine Tatsache hin. In die-
sen Kreisen war ein Ausspruch ganz gang und gibe: Man ist Katholik,
man ist Protestant, so wie man Franzose oder Englinder ist; — das
heifit: man nimmt es als etwas, was eben da ist, hin, man kritisiert dar-
an nicht; man fiigt sich da hinein, man liflt das stehen. Aber man tippt
auch nicht mit dem Denken an die Dinge! Ein so energischer, scharfer
Denker wie Hume lebt gerade in dieser Empfindung, in diesem Ge-
fiihle, auch Montesquieu lebt in diesem Gefiihl, in dieser Empfindung;:
stehen lassen das religiose Leben, aber es anerkennen im dufleren Leben;
ja nicht den Scharfsinn, den man auf materielle Dinge so sehr an-
wendet, irgendwie geltend machen in bezug auf die Angelegenheiten
der geistigen Welt.



Diese geschichtliche Folge, die ist geistig durchaus bedingt durch die
gleichgiiltige Einrichtung der englischen Religion durch Heinrich VIII.
Das ist der innere Sinn der Sache. Diese Stimmung, die ausgegossen
wird iiber unzihlige europiische Impulse, die ist abhingig davon, daf}
ein gewisser Religionszusammenhang geschaffen worden ist durch das
gleichgiiltige Ereignis, daf} sich ein Mann scheiden lassen will. Dieses
gleichgiiltige Ereignis, dafl sich ein Mann scheiden lassen will, das steht
am Ausgangspunkt, und das ergibt die Stimmung, iiberhaupt sich nicht
zu kiimmern um diese Sache, aber sie auch gelten zu lassen durch Ge-
neration und Generation, Jahrhunderte und Jahrhunderte. Und so wie
es war in bezug auf das Denken iiber die religiosen Angelegenheiten,
hat es nur dadurch kommen kénnen, daf dieses historische Ereignis am
Ausgangspunkt gestanden ist. Nur wenn man die Dinge innerlich be-
trachtet, dann findet man den entsprechenden Zusammenhang.

Und das andere Ereignis, die Hinrichtung des Thomas Morus, 1535:
Ein Mann wird hingerichtet aus verschiedenen Zusammenhingen her-
aus, der in die geistige Welt hineinschaut, der, wenn auch in verzerrter,
karikierter Gestalt, vieles aus der geistigen Welt herausholt; er wird
hingerichtet, duflerlich — innerlich noch aus anderen Griinden, die ich
heute nicht erortern kann — schon aus dem Grunde, weil er denen sich
nicht anschliefit, die den Supremateid schworen sollen, also die aner-
kennen sollen die Trennung der englischen Kirche von der romischen
Kirche. Ein solcher Mann geht hiniiber in die geistige Welt so, daf} die
Seele den physischen Leib verlassen hat, nachdem vorher diese Seele
im physischen Leibe schon tiefe Einblicke in die geistige Welt getan hat.
Das bleibt als Ursache bestehen, das lebt als Ursache weiter in der Welt.
Was Thomas Morus geschaut hat im physischen Leib aus der geistigen
Welt, das bleibt mit ihm so verbunden, wenn er mit der Seele durch die
Pforte des Todes geht, daf} er gerade durch das auf sein weiteres Zeit-
alter eine grofie Wirkung ausiiben kann. .

Und so wirken diese zwei Stromungen zusammen: eine duflere, die
ich vorher charakterisiert habe, gleichgiiltig gegeniiber dem religitsen
Leben, aber voll scheinbar gliubigen Anerkennens dieses religiosen Le-
bens, und eine Seele, die michtig geworden ist dadurch, daf sie gerade
im physischen Leibe Ubersinnliches erlebt hat und das ausstrahlen



1aft iiber die folgende Entwickelung. Das strahlte hinein in die andere
geistige Atmosphire, die ich Thnen vor etwa acht Tagen hier charak-
terisiert habe. Denn diese geistige Atmosphare des 14., 15.,16., 17., 18.,
19. Jahrhunderts ist ja, wie wir wissen, auflerdem von den Impulsen
durchzogen, die entstanden sind durch die Behandlung und die Hin-
richtung der Templer.

Die Tempelritter — 1119 begriindet, wir wissen es — waren zuerst
innerhalb der Kreuzziige titig; dann breiteten sie sich aus nach Europa,
und durch besondere Zusammenhinge wurden da viele Menschen das
Opfer der Habgier, der Geldgier Philipps des Schonen. Wie gesagt, ich
habe Thnen das geschildert. Aber, fassen wir das gerade noch einmal
ins Auge, wie diese Templer das Opfer geworden sind, richten wir noch
einmal den Blick darauf, wie wir das dargestellt haben aus dem wirk-
lichen Verlauf der Tatsache: dafl zahlreiche dieser Tempelritter gefol-
tert worden sind, nachdem sie in dem Leben, das sie durchgemacht
hatten, eine christliche Einweihung erfahren hatten durch die Grund-
sitze und Impulse, die im Templerorden lebten. Mogen die Verleum-
dungsschriften auch noch so viel Schindliches von den Templern er-
zdhlen: das kann auch historisch nachgewiesen werden, dafl es nicht
wahr ist. Auswiichse natiirlich sind iiberall; aber im wesentlichen ist es
nicht wahr. Das, was im Templerorden gepflegt worden ist, war so,
dal im Templerorden ein jeder wissen sollte, daf} sein Blut nicht ihm
gehort, sondern der Einlebung des Mysteriums von Golgatha im gei-
stigen Sinne in die abendlindische und auch zum Teil in die morgen-
laindische Menschheit. Und was dem Templer herausgestrahlt ist aus
dieser opferwilligen Gesinnung gegeniiber dem Mysterium von Gol-
gatha, das verwandelte sich allmidhlich in eine Art von christlicher
Einweihung, so daf} eine groflere Anzahl von Templern wirklich bis zu
einem gewissen Grade hineinschauen konnte in die geistige Welt. Da-
durch waren sie aber auch ganz besonderen Gefahren ausgesetzt, wenn
thnen das Bewufitsein getriibt wurde durch die Qualen der Folter, die
in Hunderten und Hunderten von Fillen vollzogen worden ist. Thr
Bewufltsein wurde getriibt durch die Folterung; dadurch war ihr Tages-
bewufitsein gelihmt und ein Unterbewufites kam zum Vorschein. All
die Anfechtungen, denen ausgesetzt ist derjenige, der in solche geistige



Hohe strebt, wurden zur Aussage auf dem Foltermarterinstrument.
Und so kam es — und Philipp der Schone wufite, daff das so kommen
wiirde, denn er war in bezug auf seine Art ein genialischer Mensch,
aber er war ein genialischer Mensch aus Habgier und Schitzegier; ich
habe ja das genauer geschildert —, so kam es denn, daff eine grofle An-
zahl von Templern aus einem Unterbewufitsein heraus sowohl bejahten
jene sonderbare Anklage, die sich auch geltend macht auf Verleugnung
der christlichen Religion und des Mysteriums von Golgatha — was aus
ihren Anfechtungen, aus ihren Versuchungen heraus verstindlich war -,
wie auch, dafl sie anderer Verbrechen sich anklagten. Eine Anzahl
widerrief dann, wenn das Bewufitsein nach Herabkommen von dem
Foltermarterinstrument wiederhergestellt war; eine Anzahl konnte
nicht widerrufen. Kurz, bei vierundfiinfzig Tempelrittern war es zu
einer grausamen Hinrichtung gekommen, auch bei dem Fijhrer des
Tempelrittertums, Jakob Bernhard von Molay.

Seelen waren da durch die Pforte des Todes gegangen, welche nicht
nur in ihrem Tagesbewufitsein hineingeschaut hatten in die fortschrei-
tende geistige Welt dadurch, daf} sie zu einer christlichen Initiation
gekommen waren, daf} sie hatten schauen konnen die Geheimnisse des
Mysteriums von Golgatha, sondern die auch dadurch etwas iiber den
Weltenlauf wufiten und im Weltenlauf wirken konnten, dafl sie die den
menschlichen Trieben entgegenstehenden Michte kennengelernt hatten,
die aus thnen sprachen auf der Folterbank, durch die sie sich unschuldig
angeklagt hatten. Diese furchtbaren, griafllichen Erlebnisse, die nahmen
eine entsprechende Gestalt an, als diese Seelen in der geistigen Welt
waren. Und ich habe es schon erwihnt, daf! von diesen Seelen, nach-
dem sie durchgegangen waren durch die Pforte des Todes, vieles von
dem ausstrahlte, was jetzt weiterwirken sollte in den Ubersinnlichen
Impulsen des 15., 16., 17., 18., 19. Jahrhunderts bis in unsere Zeit her-
ein. Was als Inspiration in einzelnen begabten Personlichkeiten lebt,
das kommt, wenn man seine wirkliche Ursache betrachtet, daher, daf}
Seelen in die geistige Welt hinaufgezogen sind, die solches erlebt haben,
wie es Philipp der Schone den Templern hat angedeihen lassen, bevor
sie durch die Pforte des Todes gegangen sind.

Durch das alles hat sich das Zeitalter vorbereitet, in das wir hinein-



gestellt sind. Diese und viele, viele Ursachen miifiten noch charakteri-
siert werden, wenn man voll verstehen wollte, in welche Gedanken ein
Mensch, der seither geboren wurde, hineingestellt worden ist. Denn in
allem lebte das, was ausfloff von dem Dargestellten. Da kann man
geradezu auf historisch Greifbares hinweisen. Ich will nur darauf hin-
weisen — aber man konnte auf viele Dinge hinweisen —, daff in diesem
Zeitalter, von dem ich spreche, ein weithin wirksames Erziehungsbuch
geschaffen worden ist: der «Robinson». Nun denke man sich, wie die
Begriffe, die im «Robinson» leben, in das zarteste, fritheste Kindesalter
sich hineinleben, wie dieser «Robinson» nicht nur in seiner urspriing-
lichen Gestalt Hunderte von Auflagen erlebt hat, in alle Sprachen
nicht nur ubersetzt worden ist, sondern in allen méglichen Sprachen
wieder geschaffen worden ist! Denn es gibt nicht nur bhmische, un-
garische, spanische, franzosische, deutsche, polnische, russische und so
weiter Ubersetzungen des «Robinson», in all diesen Sprachen gibt es
auch Neuschépfungen im Geiste des Defoe. Was da lebt, wie die Seelen
geformt werden, das beachtet man gewohnlich gar nicht. Dies Ganze,
was im Robinson lebt, wire undenkbar gewesen, wenn die Dinge nicht
vorausgegangen waren, von denen ich gesprochen habe.

Alle diese Dinge haben ihren innersten Zusammenhang. Bis in die
Einzelheiten herab ist das wahr. Heute macht irgendeiner einen Gang
von einer Strafle der Stadt in die andere, zu irgendeinem Geschifte.
Er denkt wohl nur, wenn er sich die Sache iiberlegt, hochstens bis an
die allernichste Ursache. Dafl man diesen Gang nicht machen wiirde,
dafl man dieses Geschift nicht hitte, wenn nicht alle die Dinge voran-
gegangen wiren, die ich jetzt angefiithrt habe, daran denken die Men-
schen nicht, wie {iberhaupt die inneren Zusammenhinge wenig bertick-
sichtigt werden. Ich habe 6fter schon aufmerksam darauf gemacht, wie
wenig die Menschen geneigt sind, die inneren Zusammenhinge ins Auge
zu fassen. Derjenige, der die Dinge ganz duflerlich betrachtet, denkt
vielleicht einmal nach: Wer hat den Gotthardtunnel gebaut oder irgend-
einen Tunnel? — Heute werden Tunnels nicht gebaut, ohne dafl man
gewisse Berechnungen macht: Differentialrechnungen. Nicht diejenigen
allein haben den Gotthardtunnel gebaut, die Stein auf Stein geformt
haben, sondern wenn es heute nicht Differentialrechnung gibe, wire



der Gotthardtunnel nicht gebaut worden. Der einsame Denker Leibniz
hat die Differentialrechnung erfunden; der hat mitgebaut! Das fliefit
alles ein. Ich will das nur zur Verdeutlichung sagen, denn das Beispiel
an sich will ja nicht viel sagen; ich will es zur Verdeutlichung nur er-
wihnen.

Und unter all diesen Einfliissen, die ich zu charakterisieren ver-
suchte, steht unser Zeitalter, steht das ganze Denken, die ganze Kon-
figuration unseres Zeitalters. Nun ist eine bestimmte Eigentiimlichkeit
fiir dieses Zeitalter hervorzuheben; das ist, da} dieses Zeitalter, seinem
Glauben nach, nicht nur mit beiden Fiiffen, sondern mit den Hinden,
ja mit dem ganzen Leib in der Wirklichkeit drinnen steht. Das ist der
Stolz, um nicht zu sagen der Hochmut unseres Zeitalters, daff man
meint, tief drinnen in der Wirklichkeit zu stehen. Ungemein stolz sind
die Leute auf dieses Tief-in-der-Wirklichkeit-drinnen-Stehen. Aber
schon mit den Gedanken — das wird ein spiteres Zeitalter lehren — steht
unser Zeitalter gar nicht in der Wirklichkeit drinnen, viel, viel weniger
als ein friiheres Zeitalter. Denn, was wird ein kiinftiges Zeitalter lehren?
Nun ja, es wird natiirlich nicht in Abrede stellen, dafl unser Zeitalter
grofle Gedanken, grofle Errungenschaften hat. Die kopernikanische
Weltanschauung tritt auf; Galilei schafft die moderne Physik, Kepler
die moderne Astronomie; der Galvanismus, der Voltaismus, die ganze
Elektrizititskultur treten auf; die Dampfkultur tritt auf und so weiter.
Also die Gedanken, die in diesem Zeitalter geschaffen werden, sie sind
eindringlich, sie sind grof8artig. Und immer wieder und wiederum wie-
derholen doch die Leute, wenn sie es auch nicht mit denselben Worten
ausdriicken, wie sie sich bewufit sind, daff wir es «so herrlich weit ge-
bracht» haben gegeniiber dem dummen Aberglauben der Menschen in
fritheren Zeitaltern. Kurz, die Menschen sind ganz voll iiberzeugt, dafl
zum Beispiel Kopernikus endlich es dahin gebracht hat, einzusehen,
daf} die Sonne stillsteht, oder eine eigene Bewegung meinetwillen hat,
aber jedenfalls, dafl sie sich nicht um die Erde herumbewegt in vierund-
zwanzig Stunden, sondern daf} sich die Erde um sich selbst, daf} sich
die Erde um die Sonne dann bewegt im Jahreslauf und so weiter. Die
Dinge sind ja bekannt. Man faflt sie heute so auf, als ob nun endlich
die Menschheit dazu gekommen wire, den alten Aberglauben von fri-



her, die ptolemiische Weltanschauung, zu verlassen und die Wahrheit
an die Stelle des alten Irrtums zu setzen. Die fritheren Menschen haben
so allerlei dummes Zeug geglaubt, weil sie ihren Sinnen vertraut haben,
aber die spiteren Menschen sind dazu gekommen, endlich einzusehen:
Die Sonne ist im Mittelpunkt, Merkur, Venus, Erde, Mars, Jupiter,
Saturn, Uranus, Neptun weiter drauflen, kreisen in Ellipsen um sie. -
Endlich weiff man, daf im Jahreslaufe zum Beispiel die Erde sich um
die Sonne herum bewegt, und — man hat es so herrlich weit gebracht.
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Wir sind gar nicht mehr weit entfernt von dem Zeitalter, welches ein-
sehen wird, um was es sich handelt. Gar nicht um die wahre Wirklich-
keit ist es zu tun den geistigen Michten, von denen Kopernikus, Kepler,
Galilei abhingig sind, sondern um das Hereinbringen von bestimmten
Fahigkeiten in den Menschenkopf. Das, worauf es ankommt, ist die
Erziehung der Menschheit durch die Erziehung der Erde hindurch, und
die Menschheit sollte gerade eine Zeitlang so denken iiber die Welt, um
durch die Gedanken in einer gewissen Weise erzogen zu werden. Dar-
auf kommt es der weisen Weltenlenkung an. Denn, wird man anfangen,
die Sache geistig zu betrachten, nicht blof} so wie es Kopernikus, Kep-



ler, Galilei gemacht haben und namentlich ihre Nachfolger, rein dufler-
lich mathematisch, physisch, wird man das einmal geistig betrachten,
so wird man noch auf andere Dinge kommen, auf sehr merkwiirdige
Dinge. Man wird sagen: Gut, nun haben wir ein physisches Weltsystem;
wenn man es betrachtet,mufl man ja es berechnen und ergeometrisieren,
s0, wie es eben heute in jeder Elementarschule fast gelehrt wird. — Aber
geistig betrachtet sind die Dinge anders. Sehen Sie, dem geistig gebil-
deten Betrachter bietet sich zum Beispiel folgendes dar. Er kommt auf
eine gewisse Bewegung der Sonne, und diese Bewegung der Sonne, die
verlduft so — von einem gewissen Punkte aus gesehen. Ja, so ist es, die
Bewegung verlduft so, nur dafl, wenn ich dieses hier zeichne und die
Sonne wiederum zuriickfiihre, nicht genau der Punkt mit dem fritheren
Punkt zusammenfillt, sondern etwas dariiber liegt. Dies ist eine wirk-
liche Bewegung der Sonne, die man geistig wahrnehmen kann.
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Aber auch die Erde macht gewisse Bewegungen im Laufe eines
Jahres. Und das ist so, daff die Erde diese Bahn beschreibt, geistig be-
trachtet (stark schraffiert):
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Perspektivisch miissen Sie sich das vorstellen. Wenn Sie sich die
Sonnenbahn so vorstellen in einer Ebene liegend, so ist die Erdenbahn
in dieser Ebene liegend, von der Seite gesehen. Wenn das die Sonnen-
bahn wire, als Linie betrachtet, ist die Erdenbahn so:
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Aber es gibt im wesentlichen, wie Sie daraus sehen, einen Punkt im
Weltenall, wo Sonne und Erde sind, nur nicht zu gleicher Zeit, sondern
ungefihr, wihrend die Sonne da ist auf ihrer Bahn (Punkt), also diesen
Punkt verlassen hat um ein Viertel ihrer Bahn, fangt die Erde bei ihrer
Bewegung an in dem Punkt, den die Sonne verlassen hat. Wir sind nam-
lich wirklich im Weltenraume nach einer gewissen Zeit an der Stelle,
wo die Sonne war; wir gehen gewissermaflen der Bahn der Sonne nach,
kreuzen sie, sind zu einem gewissen Zeitpunkte des Jahres da, wo die
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Sonne war. Dann geht die Sonne weiter: ¢ die Erde auch
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weiter : ‘und nach einiger Zeit ist die Erde wiederum
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ungefihr an dem Orte, wo die Sonne war. Wir gehen im Raume richtig
mit der Erde durch den Ort durch, wo die Sonne war. Wir segeln da
durch; aber wir segeln nicht nur durch, sondern die Sonne laflt Folgen
ihrer Wirkung zuriick im Raume, den sie zu durchmessen hat, so daf§
in die Spuren, in die gebliebenen Spuren der Sonne, die Erde eintritt
und sie kreuzt, sie wirklich kreuzt. Denn der Raum hat lebendigen
Inhalt, hat geistigen Inhalt, und in das, was die Sonne bewirkt, tritt
die Erde ein und kreuzt es, segelt durch.

Sehen Sie, so sieht die Sache geistig aus. Geistig mufl man solche
Linien zeichnen, wenn man die Bahn von Erde und Sonne ins Auge
fafit. Auch mit den iibrigen Planeten ist ein solcher Zusammenhang.



Wir sind zu gewissen Zeiten an den Stellen ungefihr, wo der Merkur
war und so weiter. Ganz komplizierte Bewegungen werden im Raume,
im Weltenraume von den Planeten ausgefithrt, aber sie treten in die
Spuren voneinander ein. Jetzt hat man das duflere Bild, das rein geo-
metrische duflere Bild; das andere Bild wird dazukommen, und erst
aus der Vereinigung der beiden Bilder wird die spitere Menschheit die
Vorstellung gewinnen, die sie haben muf3.

Sehen Sie, ich trage Thnen das jetzt vor. Denken Sie, Sie sagen das
einem Astronomen, so sagt der: Nun ja, da ist eben einer wahnsinnig
geworden, verrlickt geworden, und trdgt solche Sachen vor; davon
kann keine Rede sein. — Aber es ist noch nicht lange her, dafl auch eine
beriithmte Akademie der Wissenschaften sagte, als von Meteorsteinen,
die ja vom Himmel auf die Erde fallen, gesprochen wurde: Das ist eine
wahnsinnige Behauptung! — Das ist noch gar nicht lange her. Und dhn-
liche Dinge sind viele zu verzeichnen. Heute erkennt man in der du-
fleren Physik das Gesetz von der sogenannten Erhaltung der Kraft als
etwas Grundlegendes an; der erste, der es ausgesprochen hat, Julius
Robert Mayer, wurde ins Irrenhaus gesperrt! Solche Geschichten
konnte man natiirlich zu Hunderten und Hunderten erzihlen. Aber
die Sache ist doch so, daf} Sie daraus sehen — ich fiithre das nur als
Beispiel an —, wie die Art des Denkens in bezug auf astronomische
Dinge, diese wunderbare, erfolgreiche Art des Denkens im 16.,17.,18.,
19. Jahrhundert, eher dazu geeignet war, die Menschen gewissermafien
abzubringen von dem Wirklichen: sie stehen gar nicht, wie sie glauben,
mit beiden Fiiflen und mit den Hinden und mit dem ganzen Leib
drinnen in der Wirklichkeit, sondern sie geben sich hochst phantasti-
schen Vorstellungen hin und halten diese nur fiir Wirklichkeit. Gerade
so sollte die Menschheit erzogen werden in diesen Jahrhunderten, dafl
sie in bezug auf die duflere Natur sich phantastischen Vorstellungen
hingab, damit diese Menschheit nicht in der alten Weise ganz aufgehe
in den dufleren Ereignissen, sondern dadurch gerade um so mehr das
Gefiihl des inneren Ich bekomme. Gerade durch die phantastisch-
materialistischen Vorstellungen hat sich das innere Ich-Gefiihl in den
letzten Jahrhunderten so ungeheuer gesteigert bei den Menschen. Das
mufite einmal geschehen, denn das muflte einmal erzeugt werden in der



Entwickelung der Geschichte der Menschheit. Ich habe gerade ein
astronomisches Beispiel gewihlt,allein auf allen Gebieten kdnnte nach-
gewiesen werden, wie in den eben verflossenen Jahrhunderten die
menschliche Entwickelung so verlief, dafl der Mensch gewissermafien
abgezogen worden ist von der wahren Wirklichkeit, von der richtigen
Wirklichkeit.

Nun werden Sie fragen: Wuflten die Menschen von solchen Dingen
wie diesem hier, daf} wir in die Spuren der Sonne mit der Erde ein-
treten, zweimal im Jahre da drinnen sind, wo die Sonne gewirkt hat
im Raume? Wuften denn die Menschen iiberhaupt einmal etwas da-
von? — Ja, sie wuflten schon davon, und es 148t sich sogar historisch
leicht nachweisen, daf} sie davon wufiten. Denken Sie, ein Mensch
weifl, weifd richtig: In einer bestimmten Zeit im Laufe des Jahres kreuzt
die Erde auf ihrer Bahn so die Sonnenbahn, dafl die Erde eintritt in die
Spur der Sonne, und zwar so, dafl sie der Sonne nachzieht. Das Ent-
gegengesetzte erfiillt sich, wenn die Erde wieder zuriickkehrt nach der
anderen Seite. Das eine Mal ist es so, als ob die Sonne hinuntersteigt
unter die Erdenbahn, das andere Mal, als ob die Sonne hinaufstiege,
die Erdenbahn unten wire. Das eine Mal zieht gewissermaflen der
Mensch iiber die Sonnenbahn hinauf mit der Erde, findet die Spur der
Sonne, indem er hinaufzieht, das andere Mal zieht er hinunter, zieht
unter die Spur der Sonnenbahn hinunter. — Was konnte der Mensch
sagen, der das weifl und der auch die Mittel hat, dies zu konstatieren,
der die Mittel hat, zu wissen: Jetzt, an dem Punkte, wo die Erdenbahn
die Sonnenbahn durchkreuzt, gehen wir da durch, wo die Sonne ge-
standen hat? — Was konnte ein solcher Mensch sagen? Ein solcher
Mensch konnte sagen: Das ist fiir uns ein besonders wichtiger Augen-
blick; wir sind an dem Orte, wo die Sonne gewesen ist! Und in der gei-
stigen Atmosphire driickt sich das aus, denn man begegnet dem Bilde,
das die Sonne im Ather zuriickgelassen hat. Da setzt man ein Fest hin!
An diesen Zeitpunkt setzt man ein Fest hin. — Und zwei solche Feste
feierten die alten Mysterien im Jahre, von denen nur noch geblieben
sind — aber fassen Sie das nicht so auf, als ob ich den richtigen Zeit-
punkt angeben wollte — schwache Erinnerungen in heutigen Festen;
aber man weifl die Zusammenhinge nicht mehr. Aber in den alten



Mysterien wufite man: Jetzt kreuzt man die Sonnenbahn so, daf man
da im Ather Sonneninhalt findet, der zuriickgeblieben ist. Dafl die
Menschen zu bestimmten Zeiten des Jahres Hauptfeste eingesetzt
haben, das hat in solchem Wissen seine Richtlinie.

Mit dem heutigen Wissen sind die Menschen getrennt von diesen
Zusammenhingen. Die heutigen Menschen werden auch die Dinge
nicht besonders respektieren, sondern sie werden sagen: Nun ja, was
kaufe ich mir dafiir, wenn ich nun schon weif}, dafl ich da an dem-
selben Orte bin, wo die Sonne war? — So wiirden ja die heutigen Men-
schen etwa sagen. So haben zum Beispiel die alten Agypter in ihren
Mysterien nicht gesagt. Die haben am fiinfzehnten jenes Monats, da sie
gewuflt haben: Jetzt geht die Erde durch den Punkt hindurch, den die
Sonne einmal verlassen hat — jene Priesterin gefragt, die die Priesterin
der Isis war und an verborgener Tempelstitte wohl vorbereitet wurde,
weil sie wuflten: durch die besondere geistige Vorbereitung, welche die
Isispriesterin durchmachen konnte, bringt die Isispriesterin das zum
Vorschein, was erfahren werden kann, wenn man durch die Sonnenaura
durchgeht. — Und die Priester haben versucht, zu erlauschen aus den
Aussagen der Isispriesterin, was sie in der Sonnenaura gefunden hat,
und schrieben auf: Regnerisches Jahr, die Saaten zu einer bestimmten
Zeit ausstreuen — kurz, lauter praktische Dinge, die wichtig waren fiir
die Fiihrung des Lebens im nichsten Jahre. Danach hat man sich wohl
gerichtet, denn man hat gewuflt, wie der Himmel hereinwirkte auf die
Erde. Man hat versucht, das zu erforschen.

Es war schon Verfallszeit, als diese Wissenschaft verraten worden
war von Gegnern des Osiris-Isisdienstes. Man konnte sich nur dadurch
retten — das ist das dZuflere Ereignis, das wiederum mit der Osiris-Isis-
sage zusammenhingt —, dafl man das, was frither altes Geheimnis einer
einzigen Tempelstitte war im alten Agypten, nun an vierzehn Tempel-
stiatten mitteilte, diese Kunst, mit dem Jahreslaufe in dieser Weise zu
gehen und geistig die Einfliisse auf die Erde zu erforschen.

Am meisten abkommen von solchem Zusammenhang mit dem Him-
mel muflte die Menschheit unseres Zeitalters, weil die Menschheit un-

seres Zeitalters eben den Weg finden sollte, aus der Unbestimmtheit
der Triebe und Instinkte heraus das blofle Ich zu bilden. Das Ich wirkte



nicht sehr stark in den Zeiten, in denen sich die Menschen ganz wie zu
Instrumenten der Himmelswirkungen machten. Das Ich wirkte nicht
stark in den Zeiten, in denen der Priester seinen unmittelbaren Schiilern
ankiindete: Dort stehen die Plejaden; wenn die Plejaden da sind, da
miissen wir die Isistage beginnen, da miissen wir sehen, was wir pro-
phetisch erlauschen kénnen als die beste Art, sich im nichsten Jahre zu
verhalten. — Man stellte sich ganz so hinein in den Weltenlauf, wie
irgendeine Zelle in unseren Organismus, in unsere Gesamtorganisation
sich hineinstellt. Individuell werden, personlich werden konnte die
Menschheit nur, wenn sie in einem bestimmten Zeitalter gewissermafien
herausgerissen wurde aus diesem Zusammenhang, wenn schlafend wur-
den alle diese menschlichen Geistesfiahigkeiten, die solche Zusammen-
hinge vermittelten. Und so wurde denn der Schlaf in bezug auf das
Geistige vorbereitet. Und am tiefsten in bezug auf geistige Dinge schlief
die Menschheit schon seit dem 14. Jahrhunderte. Aber jetzt ist die Zeit
wiederum zum Aufwachen da. Es war eine schlafende Kultur.

Sagen Sie nicht: Ich will die Schépfung und den Schopfer kritisie-
ren; warum hat er die Menschen schlafen lassen? — Das heift, sich mit
seinem eigenen Verstande iiber die Weltenweisheit stellen. Die mensch-
liche Evolution im Laufe der Erdenzeit mufl ebenso ihre Schlafens-
periode durchmachen, wie der einzelne Mensch im Verlaufe von vier-
undzwanzig Stunden schlafen muf. Die spirituellen Fihigkeiten schlie-
fen, das heifit: eine Anschauung der Welt im Sinne dieser Fahigkeiten,
die zu alledem fiihren. Sie schliefen und schliefen tief in den angedeu-
teten Jahrhunderten. Dagegen triumte die Menschheit von den geo-
metrischen Linien im Raume, triumte, und triumte den Traum der
kopernikanischen, der galileischen, der darwinistischen Weltanschau-
ung, und gebrauchte diesen Traum, gebrauchte sogar die Tauschung,
durch diesen Traum eine besondere Wirklichkeit zu erleben. Denn diese
Erziehung brauchte die Menschheit. Ist es doch auch schliefilich mit
dem einzelnen Schlafe so. Abends sind wir miide, da schlafen wir ein.
Dann wachen wir erfrischt mit innerem Wirklichkeitsgefiihl auf.
Abends haben wir das Wirklichkeitsgefiihl nicht. Hitte die Menschheit
die alten spirituellen Fahigkeiten fortgebildet, wiren die nicht ein-
geschlafen, so wiren die Menschen ermiidet und wiren gar nicht zu



der Wirklichkeit gekommen. Zu der Wirklichkeit kamen sie gerade
dadurch, daf sie in threm Denken und Sinnen und auch in ithren sozia-
len Einrichtungen von der Wirklichkeit abgekommen sind. Dadurch,
dafl diese Fihigkeiten schliefen, haben in den fritheren, vergangenen
Jahrhunderten Auffrischungen stattgefunden in der Menschheit. Die
Menschheit ist in einer gewissen Beziehung doch freier geworden, als
sie in fritheren Jahrhunderten war, und wird sich wiederum spirituelles
Wissen zunichst, und spiter auch spirituelles Konnen erobern miissen,
um auf der Bahn der Freiheit immer weiter und weiter fortzuschreiten.

Solche Dinge konnen gewuft werden. Aber wiederum, die echten
Materialisten der Gegenwart werden sagen: Nun, und wenn sie schon
gewuflt werden! — Ich habe doch materialistische Menschen gefunden,
welche sagen: Ach Gott, ja, an das Leben der Seele nach dem Tode soll
ich denken? Das werde ich ja sehen, wenn der Tod eingetreten ist;
warum brauche ich mich jetzt, im physischen Leib, zu kiimmern um
dieses Leben nach dem Tode? — Das scheint ein recht plausibler Ge-
danke zu sein, der Gedanke, daf es eigentlich unnétig sein kdnnte, sich
hier im physischen Leben um das iibersinnliche Leben zu kiimmern.
Aber so ist es nicht, sondern es war so nur in fritheren Zeiten, als der
Mensch noch nicht zur Freiheit determiniert war. Jetzt ist es so, dafy
gewisse Gedanken auch von den iibersinnlichen Hierarchien nur gefafit
werden konnen, wenn sie die Menschen hier im Erdendasein fassen.
Die Gotter denken gewisse Gedanken nur, wenn diese Gedanken in
menschlichen Leibern leben. Und diese Gedanken miissen in die geistige
Welt durch die Pforte des Todes getragen werden; dann nur kdnnen
sie wirken. Es ist wahrhaftig so: Derjenige, der nicht denken will iiber
das Ubersinnliche, der gleicht einem Bauern, der da sagt zu seinem
Nachbar: Du bist ein dummer Kerl, du hebst jedes Jahr einen gewissen
Teil der Saat auf! Ich bin zwar erst dieses Jahr ein Bauer geworden,
aber ich bin nicht so dumm wie du; ich werde alles verpulvern und
alles veressen und werde ruhig warten. Es wird schon von selber wach-
sen! — Solch einem Bauern gleicht der, der da nichts wissen will davon,
daf nicht nur das, was wir hier in der Welt erleben, nicht aufgebraucht
werden darf, sondern dafl auch eine gewisse Saat in die Seele gelegt
werden mufl, um diese Seele durchzufithren durch ihren Weg in die



geistigen Welten. Indem man Geisteswissenschaft treibt, treibt man fiir
die heutige Zeit entsprechende Saatenlegung. Und die mufl getrieben
werden!

Sie schen daraus, daf unser Zeitalter gerade durch die geistige Er-
fassung in seiner Grundstruktur, in seiner Grundwesenheit einem immer
klarer und klarer werden kann; denn diese Verinnerlichung, die an-
gestrebt werden muf}, um zu einer wirklichen oder wirklicheren Astro-
nomie zu kommen, diese Verinnerlichung muff zum Beispiel auch mit
Bezug auf das soziale Denken angestrebt werden. Denn mit Bezug auf
dieses Denken sind wir geradeso schlafend, trdumend geworden — die
meisten wenigstens im dufleren Leben — wie in bezug auf, sagen wir,
astronomische Dinge, die ich als Beispiel gewahlt habe. In den ver-
flossenen Jahrhunderten und bis heute ist der Menschheit gerade recht
viel, sehr viel verhiillt worden. Das wird auch nicht wieder eintreten,
was frither da war, dafl man zum Beispiel in dieser Weise duflerlich
geforscht hat durch eine Isispriesterin. Aber auch durch die Druiden-
priesterin wurde ein Ahnliches getan innerhalb der keltischen Myste-
rien. Das wird nicht mehr eintreten, daff man in dieser Weise das Her-
einwirken des Geistigen zu erkennen sucht; viel innerlichere Wege
werden gefunden werden, viel mehr fiir die zukiinftige Menschheit
passende Wege werden gefunden werden. Aber die werden gefunden
werden miissen.

Nun, bringen Sie damit etwas zusammen, worauf ich gestern hin-
deutete. Denken Sie, dafl der Diener des Osiris die Priesterin der Isis
vorbereitete vor dem fiinfzehnten eines gewissen Jahresmonats, um aus
ihren Ausspriichen, wenn sie mit ihrer Seele durch den Sonnenraum
durchging, gewisse prophetische Aussagen zu bekommen. Was geschah
denn durch diesen Isisdienst? Es geschah das, dafl die wirkliche Zeit -
nicht jene abstrakte Zeit, von der die Menschen heute triumen, sondern
die wirkliche Zeit — erforscht wurde. Die Jahreszeit, der bestimmte
Zeitpunkt war ja ein besonders wichtiger; der Punkt auf dem Riickweg
war wieder ein wichtiger Punkt. Wie die Zeit wirkt, aber die konkrete,
die reale Zeit, das wurde ausgedriickt durch den Inhalt dessen, was die
Isispriesterin zu sagen hatte. Konnte denn da nicht als Inschrift auf
dem Isisbilde stehen: Ich bin die Vergangenheit, die Gegenwart und die



Zukunft? — Die Zeitenordnung ist dieses. Aber nur, wenn solche Weis-
tiimererforschung mit edler Gesinnung durchgossen ist, die der Gesin-
nung der Jungfriulichkeit gegeniiber gleicht, also wenn das Nahen der
Isis dadurch symbolisiert wird, daf} die Isis den Schleier trigt, dann
konnte man wirklich das herausbringen, was herauszubringen war.
In Heiligkeit, in Opferatmosphire mufite das Ganze getaucht sein.

In diesen alten Zeiten war das, was man Weisheit nannte, ganz mit
der Praxis verbunden. Glauben Sie nur ja nicht, dafl in diesen alten
Zeiten die Weisheit nicht mit der Praxis verbunden war! Es war alles
praktisch eingerichtet. In den igyptischen Tempeln erforschte man
schon die Stimmen der Gotter; aber man erforschte die Stimmen der
Gotter, um in der richtigen Weise zu wissen, wann die Tage oder wann
die Stunden sind, in denen man die Saaten am besten pflegt. Alles ver-
band sich mit dem praktischen Leben. Das Hereinwirken der Gotter
in das praktische Leben erforschte man. Man hatte ein Bewufitsein
davon, wie die Gotter in das praktische Leben hereinragen. Es war
schon notwendig, dafl dieser Tempeldienst heilig gehalten wurde, denn
welcher Unfug hitte getrieben werden kénnen, wenn er nicht heilig
gehalten worden wire! Durchaus soll nicht behauptet werden, dafl
diese Dinge, von denen gesprochen werden muf fiir alte Zeiten, in der-
selben Weise wieder auftauchen werden. Ganz, ganz anders werden sie
wieder auftauchen. Aber ein Wissen wird wieder erworben werden fiir
die Menschheit, welches unmittelbar geeignet ist, in das praktische
Leben hineinzugreifen, ein Wissen, mit dem man wiederum die Dinge
um uns herum voll beherrschen wird, ein geistiges, aber eben weil es
geistig ist, praktisches Wissen, das wird wiederum erstehen. Nicht ein
Isisdienst wird auftauchen, auch nicht ein Osirisdienst; doch etwas
anderes, was die Spuren davon tragen wird, dafl wir durch die Jahr-
hunderte hindurchgegangen sind, die seit dem Isis- und Osirisdienst
verflossen sind; daf mit vollem Bewuf3tsein und aus Freiheit heraus die
neue Geisteswissenschaft gesucht werden mufl. Aber ein wenig wird
man die Dinge, die sich zugetragen haben, auf ihre Wirklichkeit hin
priiffen miissen. Geschichte wird etwas anderes werden miissen, als sie
heute vielfach ist, wo man sie nur aus aufleren Akten erforscht.

Da kommt man allerdings auf allerlei recht sonderbare Auslegun-



gen, wie jene, die ich gestern schon in bezug auf die Isis erwzhnt habe.
Wenn da steht als Inschrift des Isisbildes: Ich bin die Vergangenheit,
die Gegenwart und die Zukunft, — so wuflte derjenige, der eingeweiht
war, wie sich das auf die Konkretheit bezog, und dafl der Schleier nur
ausdriickte eine gewisse Gesinnung. Heute sagt man vom verschleierten
Bilde zu Sais, von dem Isisbilde, der Schleier driicke aus,daf man iiber-
haupt nicht hinter die Weisheit kommen kann, daf man niemals wissen
wird, was die Isis ist. Wenn aber dasteht: Ich bin die Vergangenheit,
die Gegenwart und die Zukunft, meinen Schleier hat noch kein Sterb-
licher geliiftet — und man legt das nicht so aus, dafl die Liiftung des
Schleiers nicht eintritt, weil man der Heiligkeit, um die es sich da han-
delt, nur im verschleierten Zustande wie der einer Nonne sich nihert,
sondern weil, wie so viele sagen, dahinter etwas ruht, was man nicht
wissen kann und was niemandem mitgeteilt werden soll, dann stimmt
das nicht tiberein mit dem, dafl da steht: Ich bin die Vergangenheit, die
Gegenwart und die Zukunft, meinen Schleier hat noch kein Sterblicher
geliiftet. — Wire jene Auslegung eine richtig entwickelte, wie die Leute
glauben, so kime es wirklich darauf hinaus, daf man es mit dem trivia-
len Satze vergleichen muf}: Ich heifle Hans Miiller, aber meinen Namen
wirst du nie erfahren. — Sie sagt ja, wer sie ist: Ich bin die Vergangen-
heit, die Gegenwart und die Zukunft, — und das bezieht sich eben dar-
auf, dafl sie vermitteln soll die Geheimnisse von der Zeit, weil das, was
aus der Zeit in den Raum hereinflieft, wiederum der Osirispriester ver-
mitteln soll. Er soll das Zeitliche in das Raumliche hereintragen. Er soll
in Gedanken aufnehmen das, was aus der Seele kommt, die gewisser-
maflen eingeschaltet ist in das Weltenall und seinen Gang: die Isis-
offenbarungen.

Heute hilt man noch Geisteswissenschaft vielfach fiir verriicktes
Zeug. Man wird aber darauf kommen, daf}, wenn man diese Geistes-
wissenschaft wirklich versteht, sie etwas viel Realeres von Wissen-
schaft enthilt, als der wissenschaftliche Traum der verflossenen Jahr-
hunderte enthilt. Und ganz, ganz andere praktische Hantierungen,
praktische Beherrschungen der Auflenwelt werden eintreten, wenn es
an der Zeit ist. Heute ist es noch nicht an der Zeit. Heute mufl die
Menschheit erst erkennen, damit sie im Sinne der Geisteswissenschaft



eben vorher erkennt, bevor sie handeln kann im Sinne der Geistes-
wissenschaft.

Das wollte ich auseinandersetzen, um gerade jetzt hinzudeuten dar-
auf, wie nur durch ein wahres Verstindnis dessen, was geschehen ist,
auch ein Verstindnis dessen erlangt werden kann, was zu geschehen
hat, damit die Menschheit iiber manches hinaus- und hinweggefiihrt
werden konne in der Zukunft, an dessen Karma sie schwer trigt in
unseren heutigen leidvollen und schmerzerfiillten Tagen. Heute trigt
die Menschheit an dem Karma des Traumlebens der verflossenen Jahr-
hunderte. Dieses Geheimnis wird erst in seiner Tiefe begriffen werden
miissen, dann wird man schon besser unsere leidvolle Gegenwart ver-
stehen, und auch verstehen, wie nach und nach die Menschheit sich ein
anderes Karma fiir die Zukunft wird vorbereiten miissen.



NEUNTER VORTRAG
Dornach, 2. Oktober 1916

Es war mir in unseren Betrachtungen schon seit einer lingeren Zeit her
die Aufgabe gestellt, hinzuweisen auf gewisse Impulse, auf gewisse
Krifte, welche in den Menschenseelen wirken und sich in allem duflern,
was aus diesem Wirken der Menschenseelen in unser Dasein fliefit, hin-
zudeuten darauf, wie sich im Aufgange des neueren Geisteslebens diese
Impulse, diese Krifte entwickelt haben. Und weil ich Thren Blick len-
ken mochte auf eine ganz bestimmte Art neueren geistigen Strebens, so
mochte ich noch einmal heute vor Ihre Seelen hinstellen einen wichtigen
Ausgangspunkt fiir dieses neuere Geistesleben, den wir ja schon be-
trachtet haben, der aber zu dem Wichtigsten, zu dem Wesentlichsten
gehort. Wenn wir nach den Kriften suchen, welche in den neueren
Seelen wirken, miissen wir ihn als ein Wichtigstes, als ein Bedeutendstes
betrachten. Ich meine das ganze Schicksal und die Entwickelung des
Templertums. Also noch einmal mochte ich vor Thre Seele hinstellen
das Bild des Tempelrittertums, um dann zu zeigen, wie das, was aus-
geflossen ist von dem Templertum, in weiten Stromungen heraufwirkt
bis in die Gefiihle und Empfindungen unserer Tage.

Wir wissen, der Templerorden ist begriindet worden als eine bedeut-
same Begleiterscheinung der Kreuzziige, jenes historischen Ereignisses,
durch welches in ihrer Art die europiische Menschheit dem Mysterium
von Golgatha niherkommen wollte, als sie das vorher gekonnt hat.
Und fast gleich im Beginne der Kreuzziige ist dieser Templerorden be-
griindet worden. Wenn man absieht von all dem, was duflerlich iiber
die Begriindung des Templerordens und tiber den Verlauf seines Wir-
kens bekannt ist, was ja in jedem Geschichtsbuch nachgelesen werden
kann, so erscheint, innerlich betrachtet, dieser Templerorden als eine
besonders vertiefte Ndherung der neueren Menschheit an das Myste-
rium von Golgatha. Zunichst eine kleine Anzahl dem Christentum
treu ergebener Seelen findet sich zusammen, griindet an der Stitte, die
neben der Tempelstitte des alten Salomonischen Tempels in Jerusalem
lag, eine Art geistlichen Orden. Wie gesagt, vom Aufleren wollen wir



absehen. Aber hinlenken wollen wir den Blick darauf, was nach und
nach, geistig betrachtet, in den Seelen der Templer lebt: Sie sollten
nach dem Willen, der in der Ordensgriindung wirkte, ihren Sinn ab-
lenken von der dufleren sinnlichen Wirklichkeit, sie sollten innerhalb
der Menschheit sich als solche Seelen ausleben, welche schon innerhalb
des Erdendaseins in innerster Lebendigkeit darinnenzustehen wufiten
in dem Leben, in dem seit dem Mysterium von Golgatha die innersten,
die bedeutsamsten Menschenkrifte durch die Verbindung des Christus
mit dem Erdendasein leben. Darinnenstehen in diesem Erdenleben in
dem, was das Erdenleben durch das Mysterium von Golgatha geworden
ist, ganz darinnenstehen sollten die Seelen, die sich zum Templertum
zusammengetan hatten. Das Blut als Reprisentant desjenigen, was den
Erdenmenschen auszeichnet, das Ich, aber auch alles Fiihlen und Den-
ken, alles Sein und Dasein dieser Seelen sollte gewissermaflen vergessen
den Zusammenhang mit dem sinnlich-physischen Dasein und nur leben
in dem, was aus dem Mysterium von Golgatha ausstromt, und nur
kampfen fiir das Weiterleben der stirksten Impulse, die mit dem My-
sterium von Golgatha zusammenhingen. Das Blut der Templer gehorte
dem Christus Jesus, das wufite jeder. Nichts anderem auf der Erde ge-
horte dieses Blut als dem Christus Jesus. Und jeder Augenblick im Leben
dieser Templerseelen sollte dadurch ausgefiillt sein, dafl sie ein immer-
wahrendes Bewufltsein entwickelten, wie in der eigenen Seele im Pau-
linischen Sinne der Christus und nicht das eigene Ich wohnt. Und in
blutigen und schweren Kidmpfen, in hingebender Arbeit, wie es die
Kreuzziige forderten, haben die Templer ausgelebt das, was sie sich
also geistig vorgesetzt haben.

Worte sind ohnmachtig, das zu beschreiben, was in den Seelen sol-
cher Menschen lebte, in jenen Seelen, die pflichtgemif niemals wanken
durften, und auch, wenn eine dreifach starkere Macht duflerlich auf
dem physischen Plane ihnen entgegenstand, nicht fliichten durften,
sondern ruhig den Tod erwarten mufiten, den Tod, den sie ertragen
wollten, um zu befestigen im Erdendasein den Impuls, der von dem
Mysterium von Golgatha ausgegangen ist. Das war intensives Leben
des ganzen Menschen mit dem Mysterium von Golgatha. Und wenn
sich solch intensives Leben in entsprechenden Rhythmen in den Men-



schenseelen so ereignet, dafl es sich hineinstellt in das ganze kosmisch-
irdische Stromen der Krifte, dann entwickelt sich aus solchem Leben
Bedeutendes, wohlgemerkt: Bedeutendes. Ich sage, wenn sich solches
Bewufitsein hineinstellt mit einem gewissen Rhythmus innerlich-
mystisch in das, was duflerlich geschieht, dann kann man gewif vieles
erleben, das die eigene Seele mit dem Gottlich-Geistigen in Zusammen-
hang stellt. Aber noch anderes, Wirksameres wird dann entwickelt,
wenn solches inneres Erleben, zusammengefafit mit dem dufleren ge-
schichtlichen Werdegang, nun in den Dienst dieses dufleren geschicht-
lichen Werdegangs gestellt ist. Was im Dienste der Wiedererringung
der Macht iiber das Heilige Grab damals getan werden sollte, mit dem
sollte in Ubereinstimmung stehen das, was im Bewuftsein der Tempel-
ritterseelen lebte. Dadurch entwickelte sich ein besonderes mystisches
Leben, durch das diejenigen, die diesem sogenannten geistlichen Orden
~ angehorten, immer mehr fiir die Welt wirken konnten als andere geist-
liche Orden. Denn wenn in solcher Weise eben im Zusammenhange mit
dem Leben der Umwelt mystisch gelebt wird, dann stromt das, was
mystisch erlebt wird, in die unsichtbaren, in die {ibersinnlichen Krifte
der Umwelt des Menschen hinein, wird objektiv, ist dann nicht blof}
innerlich in der Seele des Menschen, sondern wirkt im geschichtlichen,
im historischen Werden weiter. Durch solche Mystik wird nicht nur
seelisch etwas erlebt fiir das einzelne menschliche Individuum, sondern
es wird Seelisches; objektiv gestaltete Michte, die vorher nicht da
waren in der spirituellen Stromung, welche die Menschheit trigt und
hilt, die werden geboren, die sind dann da. Wenn der Mensch sein
Tagewerk vollbringt mit seiner Hande oder mit seiner sonstigen Werk-
zeuge Arbeit, so stellt er etwas Auflerliches, Materielles in die Welt hin-
ein. Mit solcher Mystik, wie die Tempelritter sie entfaltet haben, wird
Geistiges in das Geisttum der Erde hineingestellt. Dadurch aber, dafl
dieses geschah, wurde die Menschheit wirklich eine Etappe weiter-
gebracht in ihrer Entwickelung. Das Mysterium von Golgatha wurde
durch dieses Erleben der Templer auf einer hoheren Stufe als vorher
verstanden und auch erlebt. Es war jetzt etwas da iiber dieses Myste-
rium von Golgatha, was vorher nicht dagewesen war. Die Seelen der
Templer hatten aber dadurch noch etwas Besonderes erreicht.



Durch dieses intensive Sich-Hineinleben in das Mysterium von Gol-
gatha hatten diese Seelen die Macht erlangt, die christliche Einweihung
durch dieses historische Ereignis wirklich zu erreichen. Diese christ-
liche Einweithung, man kann sie so erreichen, wie es in unseren Schriften
geschildert ist; aber hier durch die Templer wurde diese christliche Ein-
weihung so erreicht, dafy die Zufleren Taten und der Enthusiasmus, der
in den dufleren Taten lebte, die Seelen der Templer heraustrug, so daff
diese Seelen, abgesehen vom Leibe, aufler dem Leibe, in dem geistigen
Werdegang der Menschheit mitlebten, durchdrangen, seelisch-geistig
durchdrangen die Geheimnisse von Golgatha. Da wurde vieles nicht
nur fiir die einzelnen Seelen, sondern fiir die Menschheit erlebt. Das ist
das Wichtige, das ist das Bedeutsame.

Dann, wissen wir, breitete sich der Templerorden aus,und er erlangte
zu dem ungeheuer starken Einflusse, den er geistig hatte — mehr auf
ibersinnliche Art, als durch auflere Einfliisse —, hinzu bedeutende du-
flere Schiatze. Und ich habe nun schon beschrieben, wie damit der Zeit-
punkt gekommen war, diese dufleren Schitze, die der Templerorden
in immer groflerem und groflerem Umfang erreicht hatte, ibergehen zu
lassen in die weltliche Macht, und ich habe beschrieben, wie durch eine
Art Initiation, wirklich durch eine Art Initiation mit dem bdsen Prin-
zip des Goldes Philipp der Schone zum Werkzeuge ausersehen war,
dem Templertum entgegenzutreten. Das heiflt, er wollte zunichst die
dufleren Schitze des Templertums sich aneignen. Aber Philipp der
Schone wuflte mehr als andere Menschen in der Welt. Philipp der
Schone wufite durch das, was er durchgemacht hatte, vieles von den
Geheimnissen des seelisch-menschlichen Daseins. Und so kam es denn,
daf} Philipp der Schéne ein Werkzeug sein konnte gerade im Dienste
der mephistophelisch-ahrimanischen Gewalten, welche darauf aus-
gingen, das Templertum in der Gestalt, wie es zunichst sich ausgelebt
hatte, unwirksam zu machen. Philipp der Schone war, wie gesagt, das
Werkzeug anderer geistiger, mephistophelisch-ahrimanischer Michte.
Philipp der Schéne wufite unter der Inspiration seiner Michte, was das
bedeutet haben wiirde, wenn in jene spirituellen Stromungen, welche
ebenso wie das Sichtbare durch die Welt gehen, sich hineinergossen
hitte das, was die Templer geistig sich erobert hatten an Wissen vom



Mysterium von Golgatha und an Empfindungen und Gefithlen und
Willensimpulsen, die sich anschlossen an das Mysterium von Golgatha.
Es sollte das, was sich so entwickelt hatte, entrissen werden gewisser-
maflen den gottlich-geistigen, normal fortschreitenden Michten; es
sollte in andere Bahnen gelenkt werden.

Dazu mufite man erreichen, dafl nun wiederum etwas, was nur in
den Seelen der Templer leben konnte, herausgerissen wurde aus der
Individualitit der Templer selber. Geradeso wie das, was die Templer
erlebt hatten iiber das Mysterium von Golgatha, nicht bei ihnen als
Individuen blieb, sondern herausgesetzt wurde in die allgemeine Ent-
wickelung der Menschheit, so sollte auch etwas anderes herausgesetzt
werden aus den Individuen, sollte einverleibt werden dem objektiven
historischen Strom. Und das konnte nur durch einen besonderen Akt
der Grausamkeit vollzogen werden, durch einen furchtbaren Akt der
‘Grausamkeit vollzogen werden. Den Templern wurde der Prozef} ge-
macht. Sie wurden angeklagt nicht nur duflerer Verbrechen, an denen
sie ganz gewifl unschuldig waren — was sich auch dufierlich historisch
nachweisen 14t, wenn man nur die Wahrheit sehen will, auch in der zu-
feren Geschichte —, die Templer wurden vor allen Dingen beschuldigt,
dafsie verlistert hatten das Christentum, daf sie verlistert hitten das
Mysterium von Golgatha selber, daf} sie Gotzendienst getrieben hatten,
Heidentum hereingebracht hitten in den Dienst des Mysteriums von
Golgatha, dafl sie die richtigen Formeln bei der Konsekration, bei der
Transsubstantiation nicht angewendet hitten, dafl sie sogar das Kreuz
entheiligt hitten. Und allerlei anderer, sogar widernatiirlicher Ver-
brechen wurden die Templer angeklagt. Hunderte und aber Hunderte
wurden grausamster Folterung unterworfen. Und man wufite auf der
Seite, die den Prozefl machte, was solche Folterung bedeutet: Das ge-
wohnliche Tagesbewufitsein wurde den Gefolterten unterdriickt; da-
durch vergaflen sie wihrend der Folterung in threm Oberbewufitsein
ihren Zusammenhang mit dem Mysterium von Golgatha. Aber sie
hatten, weil das bei jedem so ist, der in die geistige Welt hineinschaut,
sie hatten alle die Anfechtungen, alle die Versuchungen in der Tat
kennengelernt, die da aufsteigen aus des Menschen Innerem, wenn sich
der Mensch den guten gottlich-geistigen Kriften nihert. All die Feinde,



die da wirken aus dem untergeordneten geistigen Reiche heraus und die
den Menschen abbringen wollen vom Guten, die den Menschen ver-
leiten wollen zum Bdsen, die in den Trieben, in den Begierden, in den
Leidenschaften, in den Affekten wirken konnen, die aber namentlich
auch wirken kénnen in Spott und Haf! und Verachtung und Ironi-
sierung des Guten, all die Michte, die da aufgerufen werden konnten,
die Templer hatten sie kennengelernt. Und sie hatten in vielen, vielen
ithnen heiligen Stunden jene inneren Siege errungen, die der Mensch
erringen kann, wenn er sehend hindurchgeht durch die Welten, die jen-
seits der Schwelle der sinnlichen Welt liegen und die iiberwunden wer-
den miissen, damit der Mensch nach der Uberwindung mit gestirkten
Kriften in die ihm angemessenen geistigen Welten einziehen kann.

Den Ausblick tiber diese den Menschen angemessenen geistigen Wel-
ten hatten die Templer herabgedriickt bekommen wihrend der Folte-
rung; das Oberbewuftsein war ihnen abgelihmt, und ihr innerer See-
lenblick wurde wihrend der Folterung nur auf das gerichtet, was sie
erlebt hatten als ein zu Uberwindendes, was als Anfechtung in ihnen
war, woriiber sie Sieg {iber Sieg in ihrer Seele erreicht hatten. Das
wurde ihnen heraufgedringt in das Bewuftsein, in das abgelihmte,
getriibte Bewufitsein wihrend der Folterung. Und so kam es, daff diese
gefolterten Tempelritter in den Augenblicken, in denen sie der Folte-
rung unterzogen wurden, vergaflen ihren Zusammenhang mit dem
Mysterium von Golgatha, vergaflen, wie sie wohnten mit ihrer Seele
in den geistig ewigen Welten, und das, was sie iiberwunden hatten, das,
was als Anfechtung in ihnen lebte, das stand vor ihnen als Vision, wenn
sie auf der Folter lagen, und sie gestanden als einen Gebrauch innerhalb
des Ordens, was sie — jeder einzelne fiir sich — {iberwunden hatten. Sie
gestanden das als ihre Fehler, was sie gerade erlebt hatten so, daf} sie
Sieg iiber Sieg dariiber errungen hatten. Als der Mensch mufite jeder
dieser Templer erscheinen, der von jedem dieser Templer, dieser wahren
Templer — selbstverstiandlich, Auswiichse gibt es {iberall — innerlichst
iiberwunden war, der iberwunden werden mufite, um gerade mit ho-
heren Kriften das Allerbeste, Hochste, Heiligste zu erreichen. Das
wuflte man auf seiten der Gegner. Man wuf3te: weil ja das gewShnliche
Bewufltsein abgelihmt war, so war, ebenso wie auf der anderen Seite



im Guten das Mysterium von Golgatha herausgestellt war, damit jetzt
herausgestellt, verobjektiviert und der Menschheitsentwickelung ein-
verleibt das, was in diesem bosen Bewufltsein lebte. Das war ein histo-
rischer Faktor geworden.

So waren zwei Stromungen in die neuere Geschichte eingefiihrt:
Das, was die Templer erlebt hatten in ihren heiligsten Stunden, was sie
erarbeitet hatten innerhalb der spirituellen fortschreitenden Stromung
der Menschheit, aber auch das, was ihnen durch Ahriman-Mephisto-
pheles abgezogen war, herausgeholt war aus ihrem Bewufltsein, um es
objektiv zu machen, und so objektiv im weiteren Fortschritte der Jahr-
hunderte wirksam zu gestalten.

Man kann gewif} solchen Erscheinungen gegeniiber die einfache, be-
queme Menschheitsfrage aufwerfen: Warum lassen die gottlich-geistigen
Vorsehermichte solches geschehen? Warum fiithren sie die Menschheit
nicht, ohne daf sie durch solche schmerzlichen Priifungen gehen muf,
durch den Werdegang der Geschichte? — Solcher Gedanke ist eben
menschlich, allzumenschlich; er kann der Gesinnung entspringen, die
derjenige fassen kann, der glauben kann, die Welt wire besser gewor-
den, wenn sie nicht von Gottern, sondern von Menschen gemacht wire.
Das kann mancher Mensch glauben, dafl er mit seinem Verstande eine
Kritik iiben kann an dem, was als Weisheit durch die Welt wallt und
webt. Aber solches Denken verfiihrt auch zum duflersten Erkenntnis-
hochmut und zum Zuflersten Erkenntnisiibermut. Wir Menschen sind
dazu berufen, einzudringen in die Geheimnisse des Daseins, aber nicht,
die weisheitsvolle Weltenlenkung zu kritisieren. Daher miissen wir
auch Einsichten gewinnen in die Stellung und in die Bedeutung, die als
Boses, als bose Stromung zugelassen wird von der weisheitsvollen Wel-
tenlenkung. Denn wiirde nur das Gute zugelassen, wiirden nur gute
Impulse walten im geschichtlichen Werden, so wiirde die Menschheit
niemals so hingelenkt werden auf dieses geschichtliche Werden, daf sie
zur Freiheit sich entwickeln konnte. Nur dadurch, dafl das Bése selber
waltet im geistigen Werdegang der menschlichen Geschichte, kann die
Menschheit sich zur Freiheit entwickeln. Und wiirden die Gotter ab-
lenken den menschlichen Seelenblick von dem Bésen, so wiirden die
Menschen ewig Automaten bleiben miissen, niemals frei werden. Es ist



schon so eingerichtet im menschlichen Werdegang, dafl auch das, was
tiefstes Leiden, intensivsten Schmerz verursacht, zuletzt ins Gute ge-
leitet wird. Der Schmerz ist ja nur ein zeitlicher, deshalb natiirlich
nicht ein minder grofler und tiefer; man darf sich nicht iiber den
Schmerz hinwegtduschen, man darf nicht einer billigen verschwomme-
nen Mystik sich hingeben wollen, die den Schmerz nicht sehen will.
Man muf! den Schmerz mitmachen wollen, muff in den Schmerz sich
einsenken wollen, muff ihn abladen kénnen auf die eigene Seele; aber
man muf} auch ohne Kritik des geistigen Daseinswillens verstehen ler-
nen, wie die verschiedensten Impulse positiver und negativer Art in
den Werdegang der Menschheit hineinversetzt werden, damit der
Mensch nicht nur gut, sondern auch frei mit eigenen Impulsen werde.

So sehen wir in der Entwickelung, in dem Schicksal des Templer-
tums einen wichtigen Impuls fiir alle folgenden Jahrhunderte der neue-
ren Zeit. Hitte das Templertum sich ausleben konnen mit der Intensi-
tat, mit der Stirke, die intendiert war von den grofien Templern, dann
hitte die folgende Menschheit das nicht ertragen konnen. Gewisser-
maflen mufite die Schnelligkeit der Entwickelung abgeddmpft werden;
zuriickgehalten mufite der Strom werden. Damit wurde er aber auch
verinnerlicht. Und so sehen wir, wie sich denn unter den beiden Stro-
mungen, die wir angedeutet haben, im neueren geschichtlichen Werde-
gang innerlichstes Leben entwickelt neben dem dufleren Materialismus.
Denn das, was Mephistopheles-Ahriman durch sein Werkzeug, Philipp
den Schonen, herausgedringt hat als mephistophelischen Impuls fir
den nichsten Werdegang der Menschheit, das lebte fort, und das lebte
mit vielem anderen zusammen in der materialistischen Gesinnung und
lebte in allen materialistischen Impulsen sich aus, die jetzt im 14., 15.,
16., 17., 18., 19. Jahrhundert iiber die Menschheit heraufzogen. Und
das bewirkte, dafl in der Breite des Lebens sich geistig-seelisch, sozial
das auslebte, was wir als den Materialismus kennen, sich das auslebte,
was das Karma auch unserer Tage hervorbrachte. Wire das nicht so
gegangen, wire nicht in die Breite des Lebens der materialistische Strom
durch den mephistophelischen Impuls geflossen, so hitte auf der an-
deren Seite der Zusammenhang mit der geistigen Welt nicht so ver-
innerlicht werden kénnen. Oh, was die Templer nach der anderen Seite



durch ihr spirituelles Einleben in das Mysterium von Golgatha bewirkt
hatten, das lebte fort! Und diejenigen Templerseelen, die, nachdem sie
die schweren Erfahrungen auf der Folterbank durchgemacht hatten -
vierundfunfzig Templer waren hingerichtet worden nachher —, diese
Templerseelen, die so durch die Pforte des Todes gegangen sind, sie
konnten nun aus den geistigen Welten StrOme geistigen Lebens her-
untersenken fiir die Menschen, die in den folgenden Jahrhunderten leb-
ten. 1312 hatte die Hinrichtung der vierundfiinfzig Templer statt-
gefunden; vierundfiinfzig Seelen sind hinaufgestiegen in die geistigen
Welten. Und jetzt geschieht innerhalb der europaischen Menschheit
seit jener Zeit tibersinnlich, unsichtbar, ohne daf es sich fiir den Zufleren
Anblick in den geschichtlichen Tatsachen auslebt, eine geistige Ent-
wickelung, die darinnen besteht, dafl immer einzelne der Nachkom-
menden inspiriert werden aus der geistigen Welt heraus mit dem, was
diese vierundfiinfzig Seelen durch die Pforte des Todes hineingetragen
hatten in die geistige Welt.

Nur ein Beispiel will ich dafiir erwidhnen, das ich frither schon, in
dem vorhergehenden Vortrage, angedeutet habe, das ich jetzt von einem
anderen Gesichtspunkte etwas ausfiihrlicher erwihnen will. Bevor die
tragische Entwickelung sich iiber den Templerherrenorden ergossen
hat, lange vor dem Jahre 1312, ein Jahrhundert vorher, hatte in Ein-
samkeit, konnte man sagen, oder wenigstens nur im kleinen Kreise
wirksam, Wolfram von Eschenbach seinen «Parzival» gedichtet, das
Lied von jener Seele, die durch innere Liuterung strebt zu jenem Leben,
das auch als Endziel dem Templertum vorschwebte. In reichen Bildern,
in wunderbaren Imaginationen entrollt Wolfram von Eschenbach das
innere Leben des Parzival, fiir ihn als Reprasentanten des Tempelritter-
tums. Sehen wir eine bedeutsame duflere Wirkung des «Parzival» im
geschichtlichen Werden der folgenden Zeit? Nein. Ins geschichtliche
Werden der europiischen Menschheit hat ja erst wiederum Richard
Wagner in anderer Art den Parzival hineingestellt. Aber das, was als
spirituelle Macht, als geistiger Impuls dazumal noch von der Erde aus
sich in die Seele des Wolfram von Eschenbach ergieflen konnte, das
wurde in den folgenden Jahrhunderten zur Inspiration von der gei-
stigen Welt aus fiir manchen anderen. Und wer die Dinge innerlich



schaut, wer die Zusammenhinge, die geheimnisvollen Zusammenhinge
zwischen dem sinnlichen Erdenleben und dem geistigen Leben schaut,
der weif}, wie in Goethes Seele hereingeflossen sind die Impulse, die
durch das Schicksal der Templer in die geistige Welt hinausgetragen
worden sind. Nicht umsonst hat Goethe bereits in den achtziger Jahren
ein Gedicht angefangen, das er dann nicht fertiggebracht hat. Es ist
bedeutsam, dafl er es begonnen hat; ebenso bedeutsam ist der Umstand,
dafl Goethe, selbst Goethe nicht stark genug war, den gewaltigen Ge-
danken dieses Gedichtes in Wirklichkeit umzusetzen. Ich meine «Die
Geheimnisse», wo der Bruder Markus zu einem einsamen Schlosse der
Rosenkreuzer geht und in den Kreis der zwolf Rosenkreuzer tritt.
Goethe hat den Grundgedanken, der auch im «Parzival» liegt, ja in
seiner Art aufgefaflt, aber er hat ihn nicht vollenden konnen, durch
das Nichtvollenden anzeigend, dafl wir alle eigentlich drinnenstehen
in dieser geistigen Entwickelung, die Goethe auch nur in ihren An-
fangen erlebt hat, und an der wir arbeiten und arbeiten und arbeiten
miissen, damit wir immer weiter und weiter schreiten in der Durch-
dringung der geistigen Welt und diese Anfinge immer weiter und
immer weiter gestalten. Dem hat Goethe die besten Krifte seines Da-
seins gewidmet, dieses hat er auch in seinen «Faust» einflieflen lassen,
als er den Zusammenhang des Menschen mit den geistigen Kréften
schildern wollte, die fiir ihn auch die ahrimanisch-mephistophelischen
sind.

Fiir den, der die Geschichte konkret betrachtet in ihrem geistigen
Werden, fiir den ist es eine Anschauung, dafl aus der geistigen Welt in
die Seele Goethes auf Erden hineinflof das, was die Templer, die durch
des Todes Pforte auf so bedeutungsvolle, grausame Art gegangen
waren, hinaufgetragen hatten in die geistigen Welten, und eben des-
halb, weil sie so durch die Todespforte gegangen waren, herabflieflen
lassen konnten als Inspirationen in Menschenseelen. Und nicht nur in
diese eine Goethesche Seele, wenn auch vielleicht in diese gerade be-
deutsam, in viele andere Menschenseelen ist das eingeflossen und lebt,
wenn auch von der Zufleren Welt heute noch wenig beachtet. Denn wie
sehr ist das Geistige in «Faust» selbst noch unbeachtet geblieben von
der duleren Welt! Es lebt aber doch, und lebt einem immer reicheren



Leben entgegen und wird immer fruchtbarer und fruchtbarer werden
miissen, wenn die Menschheit sich nicht in die Dekadenz statt in die
Aufwirtsentwickelung begeben will. Allerdings ist gerade fiir unser
Zeitalter das, was in der Menschheit wirken soll in der Zukunft, in die
eigene freie Hand der Menschen gegeben, und vor die Wahl ist die
Menschheit gestellt und wird es immer mehr und mehr werden, ob sie
eintreten will in die Dekadenz und es mit dem Materialismus weiter
halten will, oder ob sie hinaufstreben will in die geistigen Welten.

Wir Menschen leben nimlich, so wie wir auf der Erde leben, nur
mit unserem physischen Leib ein Leben, das mit der Erde zusammen-
hiangt. Schon derjenige Leib, der aus Licht und Ton und Leben gewoben
ist, und der in diesem physischen Leib drinnensteckt, schon dieser so-
genannte dtherische Leib lebt nicht nur ein Erdenleben, sondern lebt
das kosmische Leben mit. Und wenn eine Menschenseele aus den gei-
stigen Welten durch die Geburt ins Dasein heruntersteigt, so richten
sich schon vorher im auflerirdischen Kosmos Krifte zurecht, welche
den Atherorganismus des Menschen zusammensetzen, so wie aus den
physischen Erdenkriften und physischen Erdenstoffen der physische
Leib des Menschen zusammengesetzt ist.

In den einfachsten Begriffen der Menschheit lebt eigentlich Hoch-
mut und Ubermut, insbesondere in unserer materialistischen Zeit. In
unserer materialistischen Zeit glauben ja die Vorfahren auch, dafl sie
die Nachkommen ganz allein ins Dasein stellen. Und indem der Mate-
rialismus sich ausbreitet, wird man immer mehr und mehr glauben, daf}
die Vorfahren allein es sind, die die Nachkommen ins Dasein stellen.
Anders ist es geistig gesehen. Die Menschen hier auf der Erde geben nur
die Veranlassung, daf} das Geistige zu ithnen herunterkommen kann.
Das, was der Mensch als Vorfahre tun kann, das besteht einzig und
allein darinnen, dafl er den Ort zubereitet, durch den sich ein Ather-
leib, der aus den Weiten des Kosmos in Kriften sich zubereitet, daf}
ein solcher Atherorganismus sich auf die Erde herabsenken kann. Die-
ser Atherorganismus ist ein ebenso organisiertes Wesen, wie es der phy-
sische Organismus des Menschen ist. Den physischen Organismus des
Menschen, wir sehen thn mit dem Haupte, mit den Armen, mit den
Hinden, mit dem Rumpfe, mit alle dem, was er dem Anatomen, dem



Physiologen darbietet. Fiir die Geistesschau ist durchglitht, durchleuch-
tet, wie wir wissen, dieser physische Organismus von dem Atherorga-
nismus. Der physische Organismus atmet die Luft ein, atmet die Luft
aus. Der Atherorganismus atmet Licht aus, und dieses Licht gibt er uns.
Und indem er Licht ausatmet und uns das Licht zuteilt, leben wir durch
sein Licht. Und er atmet Licht ein. Wie wir Luft ein- und ausatmen, so
atmet unser Atherleib Licht aus und ein. Und indem er Licht einatmet,
verarbeitet er das Licht in sich, wie wir die Luft in uns physisch ver-
arbeiten. Lesen Sie das nach in meinen Mysteriendramen, wo an einer
bestimmten Stelle gerade dieses Geheimnis der dtherischen Welt dra-
matisch entwickelt ist. Der Atherleib atmet Licht ein, verarbeitet das
Licht in sich zur Dunkelheit, und in diese Dunkelheit kann er als seine
Nahrung den Weltenton aufnehmen, der in der Spharenharmonie lebt,
und kann aufnehmen die Lebensimpulse. Wie wir die physische Nahrung
aufnehmen, so atmet ein und aus das dtherische Wesen, das in uns lebt,
Licht. Wie wir die Luft in uns als Sauerstoff verarbeiten und zu Koh-
lensdure machen, so verarbeitet der Atherleib das Licht und durchzieht
es mit Dunkelheit, wodurch es in Farben erscheint und der Atherleib
uns, fir den hellsichtigen Blick, in wogenden Farben erscheint. Aber
wahrend der Atherleib das Licht fiir die Dunkelheit zubereitet und
dadurch innere Atmungsarbeit fir sich verrichtet, lebt er, indem er
den Weltenton aufnimmt, den Weltenton in das Weltenleben verarbei-
tet. Das aber, was wir so als unseren Atherleib aufnehmen, das kommt
zu uns herunter zu gewissen Zeiten aus den Weiten des Kosmos.

Es ist heute noch nicht moglich, hinzuweisen auf die Umstande, wie
der menschliche Atherleib auf den Bahnen des Lichtes herunterzieht,
wenn diese Bahnen des Lichtes durch die Sternkonstellation in einer
gewissen Weise gelenkt werden. Damit das einmal gesagt werden konne,
miissen die Menschen sich noch auf eine hohere Stufe der Moral er-
heben. Denn heute noch wiirde gerade dieses Mysterium von dem Her-
einziehen der menschlichen Atherleiber auf Lichtes- und Sphiren-
harmonie-Tonbahnen von den Menschen, wenn sie es kennten, in der
furchtbarsten Weise mifibraucht werden. Denn in diesem Mysterium
steckt alles, was, wenn die Menschen mit niederen Trieben es sich an-
eignen wollten, den Vorfahren unumschrinkte Macht iiber die ganze



Nachkommenschaft geben wiirde. Sie werden es daher glauben, daf}
dieses Mysterium, wie auf Lichtesbahnen und auf den Bahnen der Téne
aus der Sphirenharmonie die Atherleiber zu den Menschen, die sich
verkdrpern, kommen, dafl dieses Mysterium noch lingere Zeit eben ein
Mysterium wird bleiben miissen. Nur unter ganz bestimmten Bedin-
gungen kann man gerade von diesem Mysterium etwas wissen; denn
bei Nichterfiillung dieser Bedingungen wiirden die Menschen sich, wie
gesagt, als Vorfahren eine Macht iiber die Nachkommenschaft aneig-
nen, die unerhort wire, wodurch die Nachkommenschaft ginzlich ihrer
freien Selbstindigkeit, Personlichkeit und Individualitdt beraubt wer-
den konnte, und der Wille der Vorfahren dieser Nachkommenschaft
aufgedringt werden kdnnte. Weisheitsvoll ist dies fiir die Menschheit
in die Unbewufitheit gehiillt, und gedeiht durch den Willen der weis-
heitsvollen Weltenlenkung in der Unbewuf3theit ganz gut.

Aber andere Wege als der physische Leib macht unser Atherleib. Wir
tragen ja, nachdem wir durch die Pforte des Todes geschritten sind,
diesen Atherleib nur noch wenige Tage; dann miissen wir ihn wieder
zuriickgeben an den Kosmos. Nur wie ein Bild im Kosmos, im Gei-
stigen, bleibt der Atherleib fiir unser ferneres Leben, das wir durch-
machen zwischen dem Tode und einer neuen Geburt. Aber dem Kos-
mos wird unser Atherleib einverleibt, einverleibt in der verschiedensten
Weise: in anderer Weise bei denjenigen Menschen, die durch ein Un-
gliick friih sterben oder die sonst friih sterben, in einer anderen Weise
bei denjenigen Menschen, die ein hohes Alter erreichen. Aber gerade
wenn man hiniibersieht in diejenige Welt, die jenseits der Schwelle liegt,
so weifl man, dafl sowohl das eine wie das andere, der frithere Tod und
der spitere Tod, im ganzen kosmischen Zusammenhang eine grofle Be-
deutung hat. Denn das, was wir als unseren Atherleib abgeben, das
wirkt weiter fort, wirkt nun geistig fort.

Ja, im Grunde genommen, tiefer betrachtet, werden wir, alle Men-
schen, gleich alt. Physisch stirbt einer frither, der andere spater. Geistig
betrachtet werden wir im Grunde genommen alle gleich alt. Sterben
wir friih, so geht unser physischer Leib frith zugrunde; aber der Ather-
leib lebt weiter fiir den Kosmos, und gerade dadurch, daf wir frith
gestorben sind, hat dieser Atherleib andere Funktionen fiir den Kos-



mos, als wenn wir spit sterben. Wenn wir zusammenzihlen die Jahre,
die wir durchleben im physischen Leib und im Atherleib als Menschen,
und das, was wir im physischen Leib verrichten, als Erdentaten an-
sehen, das, was wir im Atherleib verrichten, auch nach dem Tode, und
was wir nicht fiir uns, sondern fiir den Kosmos leben, fiir die Welt, als
Himmelstaten, wenn wir das zusammenzihlen nach den Jahren: bei
allen Menschen finden wir ein gleiches Alter ungefihr.

Aber dadurch nun, dafl so etwas gemacht wird, wie es durch die
Templer geschehen ist, dadurch wird noch etwas anderes bewirkt, als
wenn wir Menschen nur ein individuelles Leben fithren. Was wir als
individuelles Leben fiihren, bleibt innerhalb unserer Person; was wir
als solches Leben fiihren, das objektiv abgesondert werden kann, wie
auf der einen Seite von der Seele der Templer dasjenige, was sie fiir die
Fortpflanzung des Mysteriums von Golgatha tun konnten, und auf der
anderen Seite das, was geschehen ist durch mephistophelisch-ahrima-
nische Michte fiir die Impulse des neueren Materialismus, das lebt auch
gewissermaflen als Stiicke des Atherleibes fort. Aber es wird dem ge-
schichtlichen Werdegang einverleibt; so daf} einiges von dem, was der
Mensch in seinem Atherleib lebt, mit der menschlichen Individualitit
weiterlebt, einiges davon dem geschichtlichen Werdegang einverleibt
wird, wenn die Dinge in der geschilderten Weise losgerissen werden
von dem Menschen. Aber der Atherleib ist das Mittel, das Medium,
wodurch dasjenige, was der Mensch in seiner Seele so objektiv lebt,
dafl es heraustreten kann aus seiner Seele, wodurch das, was sich so
objektiviert hat, Anhaltspunkte hat, um weiterzuleben. Das ist der
Atherleib.

Was in die dtherische Welt einflof von den geistigen Impulsen der
Templer, das lebte dtherisch weiter; und durch dieses Weiterleben im
Atherischen wurde manche Seele dazu bereitet, aufzunehmen die In-
spirationen, die ich beschrieben habe, die aus den geistigen Welten von
den Templerseelen selber kommen. Das ist der konkrete Vorgang, der
sich abgespielt hat in der neueren Zeit.

In dasjenige, was aus den Templerseelen flof, ist aber immer mehr
und mehr, und zwar gerade in der Breite des Lebens, eingestromt das-
jenige, was aus mephistophelisch-ahrimanischen Impulsen fliefit, was



durchtrinkt ist von dem mephistophelisch-ahrimanischen Elemente,
was inauguriert wurde auf den Folterbinken der Templer dadurch,
daf} sie unter der Folter Unwahres {iber sich selber aussagen mufiten.
Dies nicht allein, aber dies mit als einer der Griinde, der geistigen
Griinde zum modernen Materialismus, dies gehdrt zu dem, was man
verstechen mufl, wenn man innerlich den Sinn der modernen materia-
listischen Entwickelung verstehen will.

So kam es, dafl allerdings in der neueren Zeit einige inspiriert wur-
den mit hohen geistigen Wahrheiten, daf} aber die allgemeine Kultur
einen immer materialistischeren und materialistischeren Charakter an-
nahm, dafl immer mehr und mehr gewissermaflen sich der Blick der
Seele triibte fiir dasjenige, was geistig uns umgibt, und in das wir ein-
treten durch die Pforte des Todes, aus dem wir herausgetreten sind
durch die Pforte der Geburt. Abgelenkt immer mehr und mehr von
diesem auf den verschiedensten Gebieten des Lebens, auf dem geistigen
Gebiete, auf dem religiosen Gebiete, auf dem sozialen Gebiete wurde
die Menschheit, abgelenkt von dem Hineinschauen in das Geistige. Der
Blick wurde immer mehr und mehr nur auf das gerichtet, was als ma-
terielle, stoffliche Welt sich den Sinnen darbietet. So kam es, dafl die
neuere Menschheit seit dem Heraufkommen der neueren Zeit durch
viele, viele Irrtiimer gegangen ist. Aber urteilen wir wiederum nicht
kritisch dariiber, dal die Menschheit durch Irrtiimer gegangen ist.
Gerade indem Irrtiimer sich hineinlebten in die menschliche Entwicke-
lung, muflten die Menschen diese Irrtiimer erleben, und sie werden sie
nach und nach sehen, und in dem Uberwinden dieser Irrtiimer stirkere
Krifte gewinnen, als wenn ihnen automatisch nur der Weg nach dem,
was sie sollen, eingeimpft worden wire. Aber heute ist die Zeit ge-
kommen, wo eingesehen werden mufi, wie in dem Spirituellen die Im-
pulse zu Irrtiimern leben, und die Menschheit ist angewiesen darauf
heute, immer mehr und mehr freie Entschliisse zu fassen, die Irrtiimer
zu durchschauen und zu iiberwinden.

Nicht angeklagt soll irgendein historisches Ereignis werden, sondern
nur ganz objektiv betrachtet. Die historischen Ereignisse der neueren
Zeit, sie entwickelten sich ja so, daf in den Menschen die Gedanken
und Empfindungen lebten nur nach der dufleren physischen Wirklich-



keit, nur nach dem hin, was der Mensch durchlebt zwischen Geburt
und Tod. Selbst das religiose Leben nahm allmahlich einen personlichen
Charakter an, indem es sich darauf richtete, dem Menschen lediglich
die Mittel an die Hand zu geben, mit seiner eigenen Seele selig zu wer-
den. Das neuere religiose Leben, das den Blick der Menschen von der
konkreten geistigen Welt immer mehr und mehr ablenkt, es ist vielfach
durchzogen von materialistischer Gesinnung, materialistischer Empfin-
dung. Wie gesagt, nicht angeklagt soll irgendeine historische Erschei-
nung werden, aber dargestellt soll sie werden so, wie sie verstanden
werden muf}, wenn die kommende Menschheit nicht in Dekadenz ver-
fallen, sondern eine Aufwirtsbewegung durchmachen soll.

Wir sehen den Strom des Materialismus neben dem, ich mochte sa-
gen, verborgenen Parallelstrom heraufziehen und sehen ein gewaltiges
Ereignis eintreten am Ende des 18. Jahrhunderts, ein Ereignis, unter
dessen Eindruck das ganze 19. Jahrhundert bis in die heutige Zeit her-
ein steht: Wir sehen am Ende des 18. Jahrhunderts die Franzosische
Revolution iiber die europiische Kultur hinfliefen. Vieles lebte sich so
aus, wie die Historiker beschrieben haben, daf es in der Franzosischen
Revolution lebt. Aber man wird zu dem, was man bisher versteht von
dieser Franzosischen Revolution und was fortwirkte an Impulsen, aus-
gehend von der Franzosischen Revolution, das noch hinzuverstehen
miissen, was spirituell aus den materialistischen Impulsen, aus ahrima-
nisch-mephistophelischen Impulsen wird. Die Franzésische Revolution
strebte — wie gesagt, nicht angeklagt soll ein historisches Ereignis wer-
den, sondern verstanden — nach einem Hochsten; aber sie strebte nach
einem Hochsten in einer Zeit, auf welche noch schwer die Schatten
jenes Ereignisses fielen, das ich heute charakterisiert habe, jenes Ereig-
nisses, durch das Mephistopheles-Ahriman michtig geworden war, in
das europidische Leben hereinzusenden den materialistischen Impuls.
Und so hatten denn die Besten, welche die Franzdsische Revolution
inaugurierten, wenn sie auch in ihrem Bewuftsein etwas anderes zu
glauben vermeinten — darauf kommt es nicht an, daf man sich mit
Worten zu diesem oder jenem bekennt, sondern darauf kommt es an,
dafl man ein lebendiges, seelisch-lebendiges Bewufitsein hat von dem,
was wirkt in der Welt —, die Besten, welche die Franzosische Revolu-



tion inaugurierten, hatten nur ein Bewufitsein von dem physischen
Plane, Sie strebten gewif§ nach einem Hochsten, aber sie wufiten nichts
von der Trinitit im Menschen: von dem Leib, der da wirkt durch das
dtherische Prinzip im Menschen, von der Seele, die da wirkt durch das
astralische Prinzip, von dem Geist, der zunichst im Menschen wirkt
durch das Ich.

Man sah ja auch schon am Ende des 18. Jahrhunderts den Menschen
so an, wie ihn zum Unheil der Menschheit die heutige materialistische
Wissenschaft ansieht, die Physiologie, die Biologie. Man sah den Men-
schen so an, dafl man, auch wenn man religiés ahnte etwas von einem
geistigen Leben, doch nur den Blick richtete — von dem anderen redete
man vielleicht —, aber den konkreten Blick richtete man auf das, was in
der physischen Welt hier zwischen Geburt und Tod sich auslebt. Das
kann man verstehen, was sich hier auslebt, wenn man es auch heute
noch nicht ganz versteht, wenn man nur den Blick auf den dufleren
physischen Leib richtet. Was aber im ganzen Menschen lebt, das kann
man nur verstehen, wenn man weif}, wie mit dem dufleren physischen
Leib das dtherische Prinzip, das astralische und das Ich-Prinzip ver-
kniipft sind. Denn schon indem wir hier in der physischen Welt zwi-
schen Geburt und Tod stehen, lebt in uns das Geistig-Seelische, das den
geistigen Welten angehort. Leib, Seele und Geist sind wir hier, und
wenn wir durch die Pforte des Todes geschritten sind, werden wir, nur
mit einem anderen geistigen Leibe, wiederum eine Dreiheit sein als
Menschen. Wer also den Erdenmenschen nur betrachtet so, wie er als
physischer Mensch sich auslebt zwischen Geburt und Tod, der betrach-
tet nicht den ganzen Menschen, der gibt sich iiber den ganzen Menschen
einem Irrtum hin. Und wenn er dann ein menschliches Ideal aufstellt
fir den physischen Menschen allein, dann pafit dieses Ideal nicht fiir
den ganzen Menschen. Die Ereignisse, die in der Welt geschehen, diir-
fen wir nicht so ansehen, daff sie an sich irrtiimlich sind. Das, was et-
scheint, ist schon die Wahrheit; aber die Art, wie der Mensch es ansieht
und in seinen eigenen Taten verwertet, das macht oftmals Konfusionen.
Und so entstand in den Seelen der Menschen am Ende des 18. Jahr-
hunderts dadurch eine Konfusion, daf alles in den Leib hinein gewisser-
maflen projiziert wurde, und Ideale, die nur einen Sinn haben, wenn



man den Menschen als eine Trinitdt ansieht, wurden angestrebt fiir ein

menschliches blof leibliches Monon.

Und so kam es denn, dafl schone Ideale am Ende des 18. Jahrhun-
derts durch die Menschen schwirrten: Briiderlichkeit, Freiheit, Gleich-
heit! Schone Ideale schwirrten durch die Menschheit, aber sie schwirr-
ten durch die Menschheit in einer Zeit, in der sie nicht verstanden
werden konnten, in der konfundiert wurde Leibliches, Seelisches und
Geistiges, weil sie alle miteinander so aufgefaflit wurden, wie sie auf-
gefafit werden von Menschen, die in Wahrheit nur an den physischen
Menschenleib glauben. Denn fiir den physischen Menschenleib gilt als
Ideal berechtigterweise nur die Briiderlichkeit, und die Freiheit hat
nur Sinn, wenn man sie bezieht auf die menschliche Seele, und die
Gleichheit hat nur Sinn, wenn man sie bezieht auf den Geist, so, wie
sich der Geist auslebt in der Menschheit als das Ich. Nur wenn man
weifl, daf} der Mensch aus Leib, Seele und Geist besteht, und dafl von
den drei Idealen vom Ende des 18. Jahrhunderts sich die Briiderlichkeit
auf den Leib, die Freiheit auf die Seele, die Gleichheit auf das Ich be-
zieht, dann redet man in einem Sinn, der mit dem inneren Sinn der
spirituellen Welt iibereinstimmt. Briiderlichkeit konnen wir entwickeln,
insofern wir als physische Menschen physische Erdenleiber tragen, und
wenn wir in die sozialen Ordnungen die Briiderlichkeit aufnehmen,
dann ist dieBriiderlichkeit fiir die soziale Ordnung auf dem physischen
Plan ein Rechtes. Freiheit kann sich der Mensch nur erwerben in der
Seele, insofern er mit der Seele sich auf der Erde verkorpert. Freiheit
herrscht auf der Erde nur und ist auf der Erde nur moglich — das wollte
auch Goethe in dem schonen Mirchen von der griinen Schlange und
der schonen Lilie ausdriicken —, wenn sie bezogen werden wird auf die
Menschenseelen, die in solchen Ordnungen auf der Erde leben, daf sie
sich die Fahigkeit erwerben, das Gleichgewicht zu halten zwischen den
niederen und den hoheren Kraften. Wenn man die Waage zu halten
vermag als Mensch zwischen den niederen und den héheren Kriften
der Menschenseele, dann entwickelt man diejenigen Krifte, die leben
konnen hier zwischen Geburt und Tod; man entwickelt auch diejenigen
Krifte, die man braucht, wenn man durch die Pforte des Todes geht.
Und so ist neben der sozialen Ordnung eine seelische Ordnung auf der



Erde notig, in welche die Seelen sich so einbetten kdnnen, dafl sie die
Krifte der Freiheit entwickeln, die wir durchtragen konnen durch die
Pforte des Todes, die wir nur dann durchtragen werden durch die
Pforte des Todes, wenn wir uns vorbereiten fiir das Leben nach dem
Tod in diesem Leben hier. Daf ein solcher seelischer Verkehr gestiftet
werde von Seele zu Seele auf der Erde, daff die Seelen sich solche
Krifte entwickeln konnen, dafd alle Ereignisse des Menschenlebens von
klein auf, daf alle Gestaltung der Wissenschaften, alle Gestaltung der
Kiinste, alle Gestaltung des menschlichen Schaffens dem Ideale zu-
streben, dafy der Mensch als Seele die Waage zu halten vermag zwischen
dem, was geistig wirkt und lebt und dem, was hier physisch wirkt und
lebt, das muf} ein Ideal werden. Frei wird der Mensch, wenn er sich
solche Seelenkrifte zu erwerben vermag in der dufleren physischen
Welt, wie er sie zum Beispiel erwerben kann, wenn er die schonen For-
men zu verfolgen vermag, die in einer wirklich aus dem Geistigen her-
aus kommenden Kunst leben. Frei wird der Mensch, wenn der Verkehr
zwischen Seele und Seele so ist, daf die eine Seele die andere mit immer
groflerem und groflerem Verstindnisse und mit immer groflerer und
groflerer Liebe zu verfolgen vermag. Wenn es sich um die Leiber han-
delt, kommt die Briiderlichkeit in Betracht. Wenn es sich um die Seelen
handelt, kommt in Betracht die Herausgestaltung jener zarten Bande,
die sich entwickeln von Seele zu Seele, die sich auch hineinleben miissen
in die Struktur des Erdenlebens, die aber darauf gehen miissen, Inter-
esse, tiefes, tiefes Interesse zu begriinden in der einen Seele fiir die
andere Seele. Denn nur dadurch konnen die Seelen frei werden, und
nur die Seelen konnen frei werden.

Gleichheit fiir die duflere physische Welt gedacht, ist ein Unsinn,
denn Gleichheit ware Einformigkeit. Alles in der Welt ist in Verwand-
lung, alles ist in die Zahlen gebannt, alles in der Welt muf sich in der
Vielheit und der Vielgestaltigkeit ausleben. Dazu ist die physische Welt
da, dafl das Geistige durch die Vielheit der Formen gehe. Aber eines
bleibt in unserem vielfachen und mannigfaltigen Menschenleben gleich,
weil es zunichst ein Anfang ist. Unsere librige Menschheit tragen wir
schon seit der Saturn-, Sonnen- und Mondenzeit in uns, das Ich erst
wihrend der Erdenzeit. Das Ich ist im Anfange! Unser ganzes Leben



zwischen Geburt und Tod kommen wir nicht weiter im Geistigen, als
daf wir zu uns «Ich» sagen, und daf} wir dieses Ich empfinden. Schauen
kann es der Mensch entweder nur aufler dem Leibe schon hier zwischen
Geburt und Tod durch Initiation, oder wenn er durch die Pforte des
Todes schreitet, wo er dann in der Erinnerung zuriick an seinen Erden-
leib das Ich geistig zu schauen bekommt. Aber durch dieses Ich lebt
sich hier auf der Erde alle Mannigfaltigkeit aus. Und die Struktur des
Erdenlebens mufl so gestaltet werden, dafl die Moglichkeit vorhanden
ist, daf} durch die gleichen Iche all die Mannigfaltigkeiten sich aus-
leben, die durch die menschlichen Individualititen in die Erde herein-
kommen koénnen. Der eine Mensch lebt diese, der andere jene, ein
dritter eine weitere Individualitit dar. Alle diese Individualitdten ver-
sammeln sich in ithren Wirkungsstrahlen in dem Fokus, in dem Brenn-
punkt des Ich, gleich; aber dieses, daf} wir gleich sind, das macht die
Moglichkeit, dafl durch dieses Ich dasjenige geht, was wir uns mitteilen
als Geister, dafl wir ein Gemeinsamkeitsleben der Menschheit ent-
wickeln. Durch das Gleiche geht das Verschiedene. So begriindet sich
in geistiger Gleichheit dasjenige, was nicht von einem einzelnen Men-
schen in den ganzen Strom des kosmisch-spirituellen Werdens hinein-
geht, sondern indem durch unser Ich, durch unser Geistiges schreitet
dasjenige, was uns im mannigfaltigen Leben gesetzt ist, wird es ein
Gemeinsames, geht als gemeinsamer Strom im kosmischen Werden
weiter.

Dem Geiste geziemt die Gleichheit. Und ein Geschlecht wird erst
verstehen, wie die drei Ideale von Briiderlichkeit, Freiheit und Gleich-
heit sich in die Menschheit einleben konnen, welches verstehen wird,
dafl der Mensch diese Dreigliedrigkeit von Leib, Seele und Geist in sich
tragt. Dafl das im 18. Jahrhundert und durch das ganze 19. Jahrhun-
dert nicht verstanden werden konnte, das war noch eine Folge der
Starke des ahrimanisch-mephistophelischen Stromes, der auf die Ihnen
geschilderte Art in die neuere Menschheitsentwickelung hineingekom-
men ist. Konfundiert hat das 18. Jahrhundert Gleichheit, Freiheit und
Briiderlichkeit, indem es die drei angewendet hat allein auf das duflere
physische Leben. Wie es das 19. Jahrhundert verstanden hat, kann es
nur Chaos, soziales Chaos sein. Und in dieses soziale Chaos wiirde die



Menschheit hineinschreiten miissen, wenn sie nicht aufnihme geistige
Wissenschaft, spirituelles Leben, welche zum Verstindnis fithren wer-
den, dafl der Mensch eine Dreiheit ist, welche begriinden werden eine
Struktur des Erdenlebens fiir den dreigliedrigen Menschen.

Der Mensch beziehungsweise die Menschheit mufite durch den Ma-
terialismus durchgehen; ihre Krifte wiren zu schwach gewesen fiir
die Folgezeit, wenn diese Menschheit nicht durch den Materialismus
durchgegangen wire. Denn merkwiirdig ist ja die Entwickelung der
Menschheit. Gestern habe ich Ihnen einen Fall aus der Astronomie an-
gefiilhrt. Heute zum Schluf} lassen Sie mich einen Fall anfiihren, aus
dem Sie sehen werden, wie kompliziert der Gang der Menschheit durch
das Erdenwerden ist, ich meine durch das Erdenleben im ganzen, wenn
wir die Sache geistig anschauen. Sie wissen, wir leben jetzt in der fiinf-
ten Periode des Zeitalters, das ich durch diesen Strich bezeichnen will
(es wird gezeichnet), das wir das fiinfte Zeitalter der Erde nennen, das
nachatlantische. Unserer Periode ging die griechisch-romische voran.
Der nachatlantischen Zeit ging voran das Zeitalter, das in der grie-
chisch-romischen Zeit sich wiederholte, das aber abgetrennt ist von
dem nachatlantischen Zeitalter durch die grofle atlantische Flut, wélche
die Geologie die Eiszeit nennt. Das nennen wir das atlantische Zeit-
alter; das griechisch-romische ist nur eine Wiederholung davon, eine
vergeistigte Wiederholung. Diesem atlantischen Zeitalter ging aber
voran das lemurische Zeitalter, das wiederum durch eine Katastrophe
getrennt ist von dem atlantischen. Und dann kommen wir zu fritheren
Zeitaltern, die wir nicht weiter in Erwidgung ziehen wollen.

Werfen wir jetzt ganz kurz einen Blick auf ein Ereignis des lemu-
rischen Zeitalters. Da gab es einen bestimmten Punkt in der Entwicke-
lung, der jetzt Tausende und Tausende Jahre zuriickliegt, wo die
Menschheit der Erde noch ganz anders war als heute. Sie wissen aus
der Art, wie ich in der «Geheimwissenschaft im Umri}» diese Ent-
wickelung der Menschheit auf der Erde beschrieben habe, wie nach
und nach die Impulse in die Menschheit hineinkommen. Es gab einen
Punkt in der Entwickelung, wo sich festsetzte im Innern des Menschen
aus dem Kosmos heraus das, was wir heute kennen als magnetische
und namentlich als elektrische Krifte. Denn in uns leben auf geheim-



nisvolle Art auch die magnetischen und elektrischen Krifte. Vor die-
sem Zeitalter, in der lemurischen Zeit, lebte der Mensch auf der Erde
noch ohne die magnetischen und elektrischen Krifte, die sich in seinem
Nervensystem, zwischen den Nervenwirkungen und den Blutwirkun-
gen geistig entwickeln. Da wurden ihm diese Krifte einverleibt. Von
den magnetischen Kridften wollen wir absehen, auch von einem ge-
wissen Teile der elektrischen Krifte wollen wir absehen. Dadurch nun,
daf sich diese Krifte, die ich als elektrische Krifte im Galvanismus,
im Voltaismus und so weiter bezeichnen will, also jene Krifte, die
heute in die Kultur so tief eingreifen, in der Urzeit in den mensch-
lichen Organismus hineingelebt haben, mit dem menschlichen Leben
verbanden, dadurch konnten diese Krifte eine Zeitlang fiir das mensch-
liche Bewufitsein unbekannt bleiben. Der Mensch trug sie im Innern,
aber duflerlich blieben sie ihm unbekannt. Nun, die magnetischen, die
anderen elektrischen Krifte aufler dem Galvanismus und Voltaismus
lernten wir schon frither kennen. Denn Galvanismus, die Beriihrungs-
elektrizitit, die mehr, als man heute sich tiberlegt, unserem Zeitalter
sein Karma aufdriickt von auflen, sie wurde, wie Sie wissen, erst um
die Wende des 18. zum 19. Jahrhundert durch Galvan: und Volta ge-
funden. Uber solche Dinge denkt man gewohnlich viel zu wenig nach.
Denken Sie einmal, dieser Galvani, einen Froschschenkel pripariert er.
Dadurch, dafl er ithn, wie man sagt, zufallig am Fenster befestigt und
der Froschschenkel mit Eisen in Berijhrung kommt, zuckt er. Das ist
der Anfang all der Entdeckungen, all der Erfindungen, die heute durch
den elektrischen Strom unsere Erde beherrschen! Seit so kurzer Zeit ist
das erst. Man denkt gewohnlich nicht nach: Wie kommt es denn, daf}
die Menschheit so etwas frither nicht gewuft hat? Plotzlich taucht auf
eine ganz wunderbare Art in einem Menschen dieser Gedanke auf; er
wird darauf gestofien, dieser Mensch, auf diesen Gedanken. Unser ma-
terialistisches Zeitalter denkt natiirlich tiber solche Dinge nicht nach.
Aber deshalb versteht unser materialistisches Zeitalter rein gar nichts
wissenschaftlich von dem wirklichen Werdegang der Welt. Die Wahr-
heit ist diese: |

Nachdem die Menschheit den Zeitpunkt in der lemurischen Zeit
durchgemacht hatte, wo sie sich selbst jene Krifte in ihr Inneres ein-
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gepflanzt hat, oder wo sie eingepflanzt erhalten hat die Krifte, die
heute in der Elektrizitit durch den Draht gehen, und die auf unsicht-
bare Weise im Menschen wirken, nachdem dieses Zeitalter voriiber-
gegangen war, lebte gewissermaflen die Elektrizitit im Innern des
Menschen. Nun geht die Entwickelung nicht so vorwirts, wie man es
leichthin zeichnet, so mit einem einfachen Strich. Man glaubt nur, die
Zeit geht so vorwirts, daf sie ins Unendliche verfliet. Das ist aber
eine ganz abstrakte Vorstellung. In Wahrheit geht die Zeit so, daf} sie
sich weiterbewegt, dafl die Entwickelung wieder umgekehrt wird und

zuriicklduft. Nicht nur im Raume gehen diese Bewegungen in der
Lemniskate vor sich, sondern auch in der Zeit.
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Da war die Menschheit wihrend der lemurischen Zeit (Kreuzungs-
punkt der Lemniskatenbewegung, siehe Zeichnung), als sie sich ein-
gepflanzt hat in sich selber das elektrische Kraftprinzip. Diesen Weg
(blau) ist sie gegangen in der atlantischen Zeit, und kam mit Bezug
auf gewisse Krifte in der nachatlantischen Zeit an um die Wende des
18. zum 19. Jahrhundert an den Punkt, genau an den Punkt in der
Weltentwickelung, wo sie war in der alten lemurischen Zeit, als sie sich
selber vom Kosmos herein das Elektrizititsprinzip eingepflanzt hatte.



Und das ist der Grund, daff Galvani dazumal die Elektrizitit fand!
In spiteren Zeiten gehen die Menschen immer wiederum zuriick nach
dem, was sie schon frither durchlebt haben; zyklisch, rhythmisch voll-
zieht sich alles Leben. Wir standen als Menschheit gewissermaflen wirk-
lich um die Mitte des materialistischen Zeitraums, der sich seit dem 14.,
15. Jahrhunderte entwickelt hat, an dem Punkt im Weltenall, den wir
einmal durchlaufen hatten wihrend der lemurischen Zeit. Und die
ganze Menschheit erinnerte sich dazumal des Hereinbrechens der Elek-
trizitdt in den Menschen, und daher imprignierte durch diese Erinne-
rung die Menschheit die Kultur mit dem elektrischen Prinzip. Das, was
als Seele und Geist im Menschen lebt, das fand das wiederum, was ein-
mal durchlebt war. Solche Wahrheiten werden der Menschheit wieder-
um klar werden miissen, denn mit diesen Wahrheiten allein wird man
die Dekadenz der Zukunft vermeiden.

Unter dem Einflusse jener Inspirationen, von denen ich heute ge-
sprochen habe, kamen gewisse Geister auf solche Wahrheiten. Denn
daf die Menschen solche Wege machen, das wird eben bewirkt da-
durch, dafl verschiedene Stromungen herrschen. Wiirde zum Beispiel
nur das geherrscht haben, was von der Art war, wie es die Templer
wollten, so wiirde eine andere Entwickelung durchgemacht worden
sein. Dadurch, dafl aber der andere Strom, der mephistophelische bei-
gemischt worden ist — er war von Anfang an auch da, aber er wurde
erneuert durch das Templerschicksal —, dadurch ist die Menschheit
gerade in dieser Zeit in den Materialismus hereingebracht worden, wie
sie eben hereingebracht worden ist. Man braucht in der Menschheits-
entwickelung diese mephistophelisch-ahrimanischen Krifte. Und ich
sagte: Gewisse Geister werden durch die Inspiration, die von dem
rosenkreuzerischen Templerprinzip herkommt, die aus der geistigen
Welt kommt, dahin gefiihrt, dieses Prinzip, das ich hier meine, zu er-
kennen.

Und denken Sie nur nicht, daf§ ein grofler Dichter, ein wirklich gro-
fer Dichter, der aus der geistigen Welt heraus schafft, seine Worte so
hinsetzt, wie die Leute heute manchmal glauben, diese Worte ober-
flachlich nehmen zu diirfen! Nein, ein Dichter wie Goethe zum Beispiel
weif}, was in dem Worte liegt, weifl, dafl mit dem Worte etwas gegeben



ist, was den Menschen trigt und mit dem Menschen den Geist tragt,
durch die menschliche Person den Geist tonen lifit. Person? — Da er-
innert man sich: persona! Persona ist das Wort, das entstanden ist aus
dem griechischen Wort fiir die Maske, die der Schauspieler trug und
durch die seine Stimme tonte: personare heifit durchtonen. Das alles
hingt innig zusammen mit der Fortentwickelung desWortes: «Im Ur-
beginne war das Wort, und das Wort war bei Gott und ein Gottliches
war dasWort.» — DasWort war nicht im Menschen; doch die mensch-
liche Personlichkeit hingt damit zusammen.

Aber die ganze Entwickelung wird fortgetrieben dadurch, daf} nicht
nur die guten Krafte wirken, sondern auch die anderen. Und solch ein
Mensch wie Goethe sagte, wenn auch zum Teil unbewuflt, aber unter
Inspiration, gerade in einer solchen Dichtung wie in der Faust-Dich-
tung die tiefsten, bedeutsamsten groflen Wahrheiten. Da, wo der Herr
mit Mephistopheles im «Prolog im Himmel» im Gespriche ist, da sagt
der Herr zuletzt zu dem Mephistopheles, dafl er gegen sein Wirken
nichts hat. Er liflt diesen Mephistopheles-Ahriman gelten, weil er drin-
nen sein soll in derWeltenentwickelung. Durch ihn soll dasdrinnen sein,
was «reizt und wirkt und muf} als Teufel schaffen». Dann aber wendet
der Herr seine Stimme von ithm ab und richtet das Wort zu den «echten
Gottersohnen», welche die normale Entwickelung vorwirtsbringen,
und mit denen die andere Entwickelungsstrdmung zusammenwirkt.
Und was sagt denn der Herr zu diesen echten Gottersohnen?

Doch ihr, die echten Gottersohne,

Erfreut euch der lebendig reichen Schone!

Das Werdende, das ewig wirkt und lebt,
Umfafl’ euch mit der Liebe holden Schranken,
Und was in schwankender Erscheinung schwebt,
Befestiget mit dauernden Gedanken!

Der Herr gibt direkt den Befehl seinen S6hnen, dafl sie hinsetzen
sollen an die Weltenorte dauernde Gedanken! Solch ein dauernder Ge-
danke wurde hingesetzt in die Welt, als das elektrische Prinzip den
Menschen eingepflanzt wurde, und zuriickgefithrt wurde die Mensch-
heit wiederum zu dem dauernden Gedanken, als die Menschheit das



elektrische Prinzip entdeckte und es der materialistischen Kultur ein-
pflanzte. Ein Gedanke von ungeheurer Tiefe, dieses:

Das Werdende, das ewig wirkt und lebt,
Umfaff’ euch mit der Liebe holden Schranken,
Und was in schwankender Erscheinung schwebt,
Befestiget mit dauernden Gedanken!

Und eine tiefe Empfindung erfaflt unsere Secle, wenn das Myste-
rium auf uns wirkt von den dauernden Gedanken; denn dann fiihlen
wir, wie in der Welt das Ewige da und dort als dauernde Gedanken
sitzt, wie wir angehSren der Welt der Bewegung und wie wir durch-
gehen durch das, was in die «schwankende Erscheinung» hineinversetzt
wird als dauernde Gedanken, als das ewig wirkende und webende
Schone, das sich offenbart, damit wir es erfassen in dem rechten Augen-
blicke.

Und so moge denn auch ein rechter Augenblick fiir die Menschheit
kommen in einer nichsten Zukunft, wie er ithr vorbestimmt ist, wenn
sie nicht in die Dekadenz kommen will. Moge sie es verstehen, dafl sie
durchzugehen hat durch den nichsten Punkt, der den Materialismus
wiederum in sein Gegenteil aufhebt, durchzugehen hat durch den
Punkt, wo die groflen Gedanken der spirituellen Welt hereinstrahlen
konnen in die Menschheit, zu welchen diese Menschheit sich vorberei-
ten will in denjenigen ihrer Personlichkeiten, welche heute schon durch
ithr Karma zur Geisteswissenschaft kommen durften. Hinzulenken dar-
auf, dafl auch dem materialistischen Zeitalter, das gefunden hat den
dauernden Gedanken, den in der letzten Art Ahriman-Mephistopheles
in die neuzeitliche Entwickelung hineingesetzt hat, dasjenige hinzu-
gefiigt werden mufl, was erfahren werden kann bei dem Durchgang
durch einen spirituellen dauernden Gedanken, darauf hinzuweisen, und
dafl die Menschheit nicht versiume, diesen spirituellen Gedanken zu
erfassen, wird die immer wiederkehrende Aufgabe des geisteswissen-
schaftlichen Wirkens und Strebens sein. Daher darf man auch nicht
miide werden, immer wieder und wiederum zu gemahnen daran, daf§
der Zeitpunkt zur Erfassung der Geisteswissenschaft von der Mensch-
heit nicht versiumt werden moge.



ZEHNTER VORTRAG
Dornach, 7. Oktober 1916

In den Vortrigen, die hier in den letzten Wochen gehalten worden sind,
habe ich mich bemiiht, einiges von dem zu zeigen, was in der neueren
Menschheitsentwickelung gelebt hat an verschiedenen inneren Impul-
sen, die eingegriffen haben in diese moderne Menschheitsentwickelung.
Wir sind weit zuriickgegangen. Wir haben zu verstehen gesucht, wie
heriiberspielen aus der atlantischen Kultur die Uberreste, die stehen-
gebliebenen Uberreste alter atlantischer Mysterienmagie. Wir haben
vor unsere Seele gefiihrt, wie eine Seite dieser atlantischen Mysterien-
kultur in Dekadenzzustinden lebte bei den Volkern, die aufgefunden
worden sind von den europdischen Volkern durch die Entdeckung
Amerikas. Wir haben uns weiter etwas vertieft in die Uberbleibsel des
anderen Zweiges atlantischer Magie, der seine Strahlen und Stromun-
gen hiniibergesendet hat aus Asien nach Europa. Und so haben wir ein
Zusammenwirken gewissermaflen eines westlichen und eines 6stlichen
Polesbeiden aus der Atlantis tibriggebliebenen Impulsen kennengelernt.
Wir haben uns dann etwas vertieft in die Eigentiimlichkeit, in das We-
sen der griechisch-lateinischen Kultur, die ja in gewissem Sinne eine
Nachbildung, eine Art Wiederholung der atlantischen Kultur war,aber
auf einer anderen Stufe. Und wir haben wiederum versucht, die beiden
Pole der vierten nachatlantischen Kulturzeit, nimlich den griechischen
Pol und den romanischen Pol, kennenzulernen. Wir haben dann auch
versucht, die verschiedenen weiteren Impulse, wenigstens teilweise, zu
erwihnen, welche im europiischen Kulturleben titig waren. Wir haben
insbesondere betrachtet jenen Impuls, der in den geistigen Strom der
europdischen Kulturentwickelung gekommen ist dadurch, dafl die Tem-
pelherren ein gewisses Schicksal durchgemacht haben, und dafl durch
dieses so eindringliche, so gewaltig auf unsere Seele wirkende Schicksal
der Tempelherren geistige Krifte ins Dasein gerufen worden sind, wel-
che fortgewirkt haben auf geistige Art, gewissermaflen inspirierend,
impulsierend, initiierend dasjenige,was im dufleren Gang der Geschichte
der europiischen Volker sich zugetragen hat. Und wir haben dann zu



verfolgen versucht, wie diese sich fortentwickelnden Impulse in die
neuere materialistische Zeitenkultur hereingestromt sind. Wir haben
am letzten Montag betrachtet, was sie bewirkt haben am Ende des
18. Jahrhunderts, wie sie eine eigentiimliche Firbung verliehen haben —
das suchten wir zu begreifen — den Ideen, die damals durch die Welt
schwirrten, den Ideen von Briiderlichkeit, von Freiheit und Gleichheit.
Es konnten noch viele solche Impulse, wie sie im Laufe der Jahrhun-
derte nach und nach geboren werden in der europiischen Entwicke-
lung, charakterisiert werden; das kann aber einer spiteren Zeit tiber-
lassen werden. Ich wollte an einigen bedeutungsvollen Impulsen
charakterisieren, welcher Art der Gang des europdischen Kulturlebens
war. Denn worauf es uns ja ganz besonders ankommen muf}, das ist,
in geisteswissenschaftlicher Art immer besser und besser zu verstehen,
welches die Eigentiimlichkeit des Zeitpunktes ist, in dem wir selber
stehen, wie dieser Zeitpunkt bestimmt worden ist durch die besondere
geistige Struktur des 19.Jahrhunderts. In diesem 19.Jahrhundert haben
ja dann, mehr oder weniger verhiillt, alle diese Stromungen auf geistige
Art gespielt, diese Kulturimpulse, von denen wir gesprochen haben.

Nun habe ich Sie auch schon 6fter darauf aufmerksam gemacht, daf}
in bezug auf die Entwickelung der neueren Kulturvilker die Mitte des
19. Jahrhunderts ein wichtiger Zeitpunkt war. Es war der Zeitpunkt,
in dem im fiinften nachatlantischen Zeitraum dasjenige besonders be-
deutsam werden sollte, was der Mensch erkennen und hervorbringen
kann durch den Verstand, insofern dieser Verstand an das physische
Gehirn gebunden ist. Denn das miissen wir uns nur ganz klarmachen:
mit dem fiinften nachatlantischen Zeitraum kommt etwas von Kriften
in die nachatlantische Kulturentwickelung herein, was noch ganz
anders war im griechisch-lateinischen Zeitraum, im vierten nach-
atlantischen Zeitraum. Selbstverstindlich hatten die Griechen auch
Verstand, aber einen Verstand ganz anderer Art als derjenige ist, der
durch den fiinften nachatlantischen Zeitraum heraufgezogen ist und
in der Mitte des 19. Jahrhunderts in eine ganz besondere Krisis ein-
getreten ist. Der Verstand, der sich im Griechentum ausgebildet hatte
zum Beispiel, der durchstrahlt hat dasjenige, was das Griechentum
kiinstlerisch geschaffen hat, der durchstrahlt hat dasjenige, was das



Griechentum in seinen Stiddteeinrichtungen — nicht Staatseinrichtun-
gen — geschaffen hat, der Verstand, der dann in der griechischen Philo-
sophie Platos und Aristoteles’ gewirkt hat, der Verstand, der dann auch
mit dem Romertum in das Staatswesen eingezogen ist, dieser Verstand
war im vierten nachatlantischen Zeitraum noch etwas ganz anderes,
als er im fiinften nachatlantischen Zeitraum geworden ist. Daf sich
dies selbst philosophisch nachweisen ld8t, das konnen Sie ja entnehmen
aus dem ersten Band meiner «Ratsel der Philosophie», worinnen ich zu
zeigen versuchte, wie anders der Grieche mit dem Begriffe, mit der
Idee lebte, als der Mensch zum Beispiel des 19. Jahrhunderts. Beim
Griechen war dieIdee wirklich so vorhanden, daf8 er sie gewissermaflen
wahrnahm, wie wir heute nur noch Farben oder Tone, Sinnesempfin-
dungen wahrnehmen. Bei den modernen Menschen unserer Zeit ist der
Verstand abgetrennt von der dufleren Wahrnehmung und wirkt im
Innern des Menschen, aber doch so im Innern des Menschen, wie er
wirken muf}, wenn er sich betitigt durch das Gehirn, iiberhaupt durch
den physischen Organismus.

Dies hatte allmzhlich — und es muflte durch den Sinn der neueren
Geschichte so sein — im 19. Jahrhundert die Tendenz heraufgebracht,
das menschliche Leben immer mehr und mehr zu durchziehen mit ma-
terialistischer Erkenntnis und mit dem bloflen Niitzlichkeitsprinzip im
praktischen Leben. Wir haben ja gesehen, mit welcher Notwendigkeit
sich diese Dinge entwickelt haben. Wir haben gesehen, wie in den west-
lichen Kulturlandern Europas gewisse Triebe zu Fragen aufgetaucht
sind, wie da andere Fragen gestellt worden sind, oder, wenn wir so
sagen wollen, wie gewisse grofle Menschheitsfragen anders gestellt wor-
den sind als zum Beispiel im Osten. Wir haben gesehen, dafl der Westen
durch lange Vorbereitung dahin gedringt worden ist,auf dem Erkennt-
nisgebiete und auch auf dem Gebiete des praktischen Lebens den Geist
in eine gewisse Konfiguration hineinzudringen. Wir haben gesehen,
daf sich die Fragen allmihlich zugespitzt haben. Ich werde heute die
Ausdriicke gebrauchen, auf die ich schon hingewiesen habe, die aber
heute so gebraucht werden sollen, daf} sie besonders prizise dasjenige
bezeichnen — wir haben es angefithrt —, was im Westen hauptsichlich
gefragt worden ist: die Verwandtschaften der Wesen und alles, was



sich beim Menschen auf Geburt und Vererbung bezieht. Man kann im
tiefsten Sinne die westliche Erkenntniskultur verstehen, wenn man
weifS, dafl diese Frage nach der Verwandtschaft der Wesen im Welten-
all und nach Geburt und Vererbung tonangebend war. Damit, daf}
man im 19. Jahrhundert nach den Verwandtschaften fragte, wurde in
der westlichen Welt begriindet das, was Physik, was Chemie ist, und
so weit gebracht, dafl die Verwandtschaft der verschiedenen Natur-
krifte erkannt werden wollte als Einheit der Naturkrifte auf chemi-
schem Gebiete; daf} die Verwandtschaft der verschiedenen Stoffe unter-
sucht wurde chemisch, aber auch auf biologischem Gebiete, auf dem
Gebiete der Lebenslehre; dafl die einzelnen Formen der Tiere und
Pflanzen untersucht wurden und ihre Verwandtschaft gepriift wurde.
Das alles sollte dann dahin fithren, daf begriffen werden sollte der
Mensch, aber der Mensch so, wie er sich herausentwickelt aus dem rein
tierisch-natiirlichen Dasein, man kann sagen, die Geburt des Menschen
zu begreifen, das heiflit den sinnlichen Menschen zu verstehen in seiner
Verwandtschaft mit den anderen sinnlichen Wesen der Erde. Dazu
spitzte sich zu in der Geburts- und Vererbungsfrage dasjenige, was die
westliche Welt suchte.

Die ostliche Welt suchte auf dem erkenntnismifligen Gebiete um
andere Fragen sich zu bemiihen. Und wenn wir diese wieder zusammen-
fassen wollen, so knnen wir sagen: Es ist das Bose, das Leiden in der
Welt. — Nirgends ist so viel wie im Osten Europas gegen Ende des
19. Jahrhunderts zu nachgedacht worden, iiber nichts ist so viel nach-
gedacht worden, als iiber die Frage: Wie kommt das Bése, die Siinde
konnten wir auch sagen, in die Welt herein? Gewif}, es ist auch in an-
deren Gegenden iiber die Siinde nachgedacht worden, aber, man méchte
sagen, nicht mit soviel Begabung wie im Osten Europas. Die litera-
rische Produktion, das philosophische Denken, sie stehen im Osten
Europas, namentlich im russischen Geistesleben, ganz unter dem Im-
puls, das Bose zu erforschen. Und dieselben Miihen, die im Westen auf
die Verwandtschaften der Wesen verwendet werden, die werden im
Osten verwendet auf die Erforschung des Bosen, der Leiden, der Stinde.
Dieselben Miihen, die im Westen verwendet werden auf den natiir-
lichen Zusammenhang des Menschen, so daf} der physische Mensch,



wie er durch die Geburt ins Dasein tritt, begriffen werden soll, die-
selben Mithen werden im Osten verwendet, den Tod zu begreifen. Wie
der Mensch als Seele sich aufrechterhilt im Tode, wie er durch die
Pforte des Todes tritt als lebendige Seele, was der Tod im ganzen Le-
benszusammenhange bedeutet, das kiindigt sich im Osten an als eine
Frage, die da ebenso wichtig ist fiir den Osten wie fiir den Westen, die
Frage nach den natiirlichen Verwandtschaften, nach dem, was zu der
physischen Geburt des Menschen fiithrt. Wie wir bei den westlichen
Philosophen auch philosophisch nachweisen konnen, dafy diese Fragen
ithnen zugrunde liegen, so kdnnen wir bei dem grofiten, bei dem vor-
laufig grofiten ostlichen Philosophen, bei Wladimir Solowjow, nach-
weisen, wie all sein Denken, all sein Sinnen beherrscht ist von den Fra-
gen: Tod und das Bose, die Siinde.

Der Unterschied ist nur der, dafy im Westen die Entwickelung ver-
haltnismiflig weit fortgeschritten ist, daff man schon sehr weit gekom-
men ist in der Erforschung desjenigen, was mit den charakterisierten
zwei Fragen zusammenhingt, wihrend im Osten die Sachen mehr im
Anfange stehen. Alle diese Dinge tibertragen sich dann auf das prak-
tische Gebiet, auf das Einrichten des sozialen Lebens, auf die Ideen,
die man im Alltag verwirklichen will. Und wir haben ja gesehen, wenn
wir den gewissermaflen intimsten Lebenstrieb des Westens suchten, wie
er sich unter diesem Erkenntnisimpulse entwickelte. Wir konnen ihn
bezeichnen als das Nachdenken iiber das Gliick des Menschen. Beden-
ken Sie, wie das Nachdenken iiber das Gliick des Menschen beginnt
mit den Utopisten Bacon, Thomas Morus und so weiter. Wie aber ent-
wickelt sich dann dieses Nachdenken weiter in den verschiedensten
sozialistischen Programmen, die im Westen zum Vorschein kommen?
Gewifl, auch im Osten sind sozialistische Programme zum Vorschein
gekommen. Wer aber einen Sinn hat fiir Differenzierung, der kann
sehr leicht herausfinden, wie diese einem ganz anderen Impulse ent-
springen als die sozialistischen Ideen des Westens, die zu den neueren
sozialistischen Ideen gefiihrt haben. Das alles, sowohl die Freiheits-
1deen der Revolution wie die sozialistischen Ideen des 19.Jahrhunderts,
sie haben, kénnte man sagen, als ihr praktisches Ideal das Gliick. Wenn
wir nach dem Osten hiniiberschauen — wir haben es schon vor einigen



Wochen ausgesprochen -, so finden wir, allerdings hier auch wiederum
mehr im Anfange, aber wir finden es deutlich: es wird gesucht, wie
dort das Gluck, so hier die Erlosung, die innere Befreiung des Men-
schen. Es ist die Sehnsucht vorhanden, kennenzulernen, wie das Leben
der Seele mit Besiegung des physischen Lebens sich entfalten kann.
Man versteht dasjenige, was im europiischen Leben merkwiirdig durch-
einanderspielt, wenn man dieses Durcheinanderspielen der Impulse,
die sich so ausleben, ins Auge faflt. Und wir haben gesehen, wie selbst
eine Erkenntnisbetrachtung hochster Art, die Betrachtung des Christus
Jesus-Lebens, ihre Firbung erhilt durch alles das, was in diesen Impul-
sen, in diesen Trieben liegt.

Hier im Westen betrachtet der charakteristischste und genialste Be-
trachter des Jesus-Lebens, Ernest Renan, den Jesus nur als Jesus. Er
betrachtet thn so, wie man einen anderen Menschen betrachtet, indem
er thn aus seinen natiirlichen Bedingungen heraus entwickelt: wie Jesus
herausgeboren ist aus seinem Volke, herausgeboren ist aus seinem Klima,
seinem Land, seiner Nation. Im Osten spricht man wenig von dem
Jesus, und wenn man von dem Jesus spricht, nur, um {iber thn weg zu
dem Christus zu kommen. Und insbesondere scharf ausgeprigt — aber
nicht nur bei ihm, sondern auch bei anderen — konnen Sie dieses finden
wiederum bei Solowjow. Mitten drinnen, habe ich schon gesagt, steht -
wenn man einen Sinn hat fiir das, was Goethe das Urphinomen nennt,
so wird man, und das mit Recht, gerade diese drei Namen nennen -,
origineller und genialer als alle anderen Jesus-Betrachter, David Fried-
rich Stranfs.

Ernest Renan betrachtet, man konnte sagen, einzig den Jesus. Solo-
wjow betrachtet einzig den Christus. Bei Ernest Renan wird Jesus zu
einem bloflen Menschen, der menschlich, man kénnte fast sagen, allzu
menschlich von Ernest Renan betrachtet wird. Bei Solowjow verliert
sich das Menschliche vollstindig. Ein Aufstieg in die geistigen Welten
wird von Solowjow immer gesucht, wenn er den Christus betrachtet,
und nur von moralisch-geistigen Wirksamkeiten und Impulsen wird
gesprochen, wenn er den Christus betrachtet. Alles ist in eine spirituelle
Sphire geriickt. Dieser Christus des Solowjow hat nichts Irdisches, ob-
wohl er sein Wirken in das Irdische hereingiefit. Mitten drinnen steht



David Friedrich Straufl. Ich habe Thnen schon charakterisiert, wie
eigentiimlich seine Christus Jesus-Betrachtung ist. Er leugnet den Jesus
nicht, er gibt zu, daf} solch eine Personlichkeit gelebt hat, wie sie Ernest
Renan einzig und allein als Mensch betrachtet. Aber dieser Jesus hat
fiir David Friedrich Strauff nur insoferne eine Bedeutung, als in thm
zunichst die Idee der ganzen Menschheit aufgetaucht ist. Damit ist
aufgetaucht durch Jesus alles dasjenige, was die Menschen ersehnt und
erahnt haben in den Mythen aller Zeiten. Was in der Mythenbildung
gelebt hat als die Idee der Gesamtmenschheit, das tritt in Jesus auf.
David Friedrich Strauf} betrachtet nicht das irdische Leben des Jesus.
Es wird ihm dieses irdische Leben des Jesus nicht die Hauptsache, wie
es das fiir Ernest Renan ist, sondern David Friedrich Straufl betrachtet
das irdische Leben Jesu nur als ein Mittel, um zeigen zu konnen, wie in
dem Zeitpunkt, da der Jesus auftritt, die Menschheit das Bediirfnis hat,
alle die Mythen, die sich auf die Entwickelung der Gesamtmenschheit
und auf die Ideale der Gesamtmenschheit immer bezogen, zusammen-
zufassen. So wird in der Betrachtung von David Friedrich Straufl das-
jenige, was bei Ernest Renan farbenreich, menschlich farbenreich ist,
das Leben Jesu, nur ein, man mochte sagen, Schattenleben, das gewisser-
maflen hineingestellt wird in die Welt der Entwickelung, um zeigen zu
konnen, wie die Mythen von Jahrtausenden zusammenflieflen. Und
Christus ist bei David Friedrich Strauf! nicht eine abgeschlossene Indi-
vidualitit, eine Wesenheit, wie bei Solowjow, die gewissermaflen per-
sonlich hereinwirkte mit ithren Impulsen in das Menschheitsleben, son-
dern die Idee der Menschheit, dasjenige, was in jedem Menschen lebt,
was in der ganzen Menschheit lebt, der Christus, der {iber die Jahr-
tausende der Menschheitsentwickelung ausgegossen ist, der sich mit der
Menschheit selber entwickelt. Bei David Friedrich Straufl finden wir
gewissermaflen nur die Idee des Jesus mit der Idee des Christus ver-
einigt. So dafl wir bei Ernest Renan einen Jesus haben, der personlich
ist und der geschichtlich ist; bei Solowjow haben wir einen Christus,
der tiberpersonlich ist, aber individuell, und der iibergeschichtlich ist.
Uberpersénlich, aber individuell, ist er aus dem Grunde, weil er eine in
sich abgeschlossene Wesenheit ist. So wie der Mensch eine physisch ab-
geschlossene Persdnlichkeit ist, so ist der Christus des Solowjow eine in



der Geistwelt, wenn auch im Erdenkreise lebende Personlichkeit, also
eine Uberpersonlichkeit; und iibergeschichtlich ist er,weil er nicht unter
den geschichtlichen Personlichkeiten lebt wie der Jesus des Ernest
Renan, sondern weil er anders in die Geschichte eingreift, iibergeschicht-
lich ist. Jede Personlichkeit, die mit physischem Leibe begabt ist, wiirde
geschichtlich eingreifen, aufler dem Christus, der in dem physischen
Leibe nur lebte, um seither immer zu leben mit der Erde, aber iiber-
geschichtlich die Erde zu lenken durch die Impulse, die von ihm aus-
gehen. Dazwischen steht die Betrachtung des David Friedrich Strauf},
der es nicht zu tun hat mit der Anschauung, dafl das Personliche bei
Christus Jesus besonders in Betracht kommt. Diese Personlichkeit trat
nur auf, um gewissermaflen ein Konzentrationspunkt zu sein fir die bei
allen Volkern zerstreuten Mythen, die von einem ihnlichen Heiland
sprachen.

So konnen wir sagen: Wihrend bei Ernest Renan der Jesus person-
lich, bei Solowjow tiberpersonlich ist, ist er bei David Friedrich Strauf}
mehr unpersonlich-personlich. Unpersonlich-personlich, dieser Wider-
spruch muf} gebildet werden aus dem Grunde, weil zwar die Person-
lichkeit vorliegt in der Betrachtung, aber auf die Personlichkeit selbst
nicht der Hauptwert gelegt wird. Dasjenige, was gewissermaflen der
Weltenlauf in der Zwischenzeit vollbracht hat mit den verschiedenen
Mythen, die sich da konzentriert haben, also das unpersénliche Wirken,
das stellt David Friedrich Strauf} in den Mittelpunkt. Und auch nicht
geschichtlich und nicht iibergeschichtlich ist dieses, sondern ideell-all-
menschlich. Der Christus des David Friedrich Strauf ist, weil er im
Grunde nur ideell ist, weniger konkret als der Christus des Solowjow;
sein Jesus ist dafiir mehr ideell als der Jesus des Ernest Renan, der nur
eine Personlichkeit 1st. Und man kann fast ablesen, wenn man dieses
aus der Geistesgeschichte Europas heraus gewonnene Schema nimme,
wie der Zusammenhang ist. Ernest Renan, einem im eminentesten Sinne
aus der Westkultur hervorgegangenen Manne, handelt es sich vorzugs-
weise darum, zu begreifen: Wie konnte ein Land, eine Zeit, ein Volk,
wie konnte ein gewisses Milieu gebiren den personlichen Jesus? — Auf
die Geburt kam es Ernest Renan an. Fiir Solowjow handelte es sich vor-
zugsweise darum: Was bedeutet der Christus fiir die menschheitliche



Entwickelung? Wie rettet der Christus dasjenige, was im Menschen
geboren ist als Seelisches? Wie fiihrt der Christus den Menschen durch
den Tod hindurch?

Im 19. Jahrhundert nun erreichte namentlich dasjenige, was in die-
ser Entwickelung lebt — denn die letzten Ereignisse dieser Entwickelung
gehoren ja durchaus dem 19. Jahrhundert schon an —, eine gewisse Kri-
sis. In der Mitte des 19. Jahrhunderts erreicht es eine gewisse Krisis.
Es wurde gewissermaflen das Auflerste erreicht, was anstreben kann
physische Verstandesleistung: das Streben nach dem Gliick wurde all-
mahlich im 19.Jahrhundert zum Streben nach der bloflen Niitzlichkeit.
Und das ist es, was insbesondere in der Mitte des 19. Jahrhunderts her-
vortritt: das Streben sowohl auf erkenntnismifligem Gebiete wie auf
dem Gebiete der bloflen Niitzlichkeit. Das war dasjenige, was insbeson-
dere beunruhigt hat diejenigen, welche die wahren, die ewigen Bediirf-
nisse der Menschheitsentwickelung verstehen: dafl das 19. Jahrhundert
eine Krisis bringen sollte in bezug auf das Niitzlichkeitsprinzip. Mate-
rialismus auf dem Gebiete des Erkenntnislebens, Nutzlichkeit auf dem
Gebiete des praktischen Lebens sind zwei Dinge, die zusammengehdren.
Hier werden diese beiden Dinge nicht aufgezihlt aus dem Grunde, um
sie zukritisieren und gegen sie zu zetern, sondern sie werden aufgezahlt,
weil sie notwendige Durchgangspunkte fiir die Menschheit waren. Die
Menschheit mufite durchgehen sowohl durch das Prinzip des Materia-
lismus auf dem Erkenntnisgebiete wie durch das Prinzip der bloflen
Niitzlichkeit auf dem Gebiete des praktischen Lebens. Nur handelte es
sich darum, wie nun in diesem 19. Jahrhundert die Menschheit gefiihrt
werden sollte, um durch diesen notwendigen Punkt ithrer Entwickelung
durchzugehen. Und mit der Betrachtung dariiber, mit der Betrachtung
desjenigen, was heute schon betrachtbar ist aus dem 19. Jahrhundert,
wollen wir heute beginnen, auf einige Gesichtspunkte aufmerksam zu
machen, um sie dann am niachsten Samstag weiter auszufiihren.

Die Erkenntnis gerade, die auf die Geburt hinging und auf die Ver-
erbung, auf das Begreifen des Menschen als eines natiirlichen Geschop-
fes, diese Erkenntnis wurde nun in den Dienst des Materialismus, ja
sogar als Erkenntnis in den Dienst des Niitzlichkeitsprinzips gestellt.
Das kann man auf den verschiedensten Gebieten nachweisen. Machen



wir uns klar, was da eigentlich geschehen ist. Sie wissen alle, und ich
habe es in den beiden offentlichen Vortrigen in dieser Woche ja auch
offentlich hervorgehoben: Der Darwinismus ist heraufgekommen, der
Darwinismus hat iiber das Problem der Geburt des Menschen, das heif3t
des Hervorgehens des Menschen aus der ibrigen Organismenreihe ganz
besondere Ideen heraufzubringen versucht. Wir wissen, daf alles das-
jenige, was mehr spirituell, geistig ist am Darwinismus, schon in Goethes
Metamorphosenlehre steckt; aber diese Goethesche Metamorphosen-
lehre sollte zunichst, man mochte sagen, wie esoterisch bleiben. Die
grobere materialistische Form der Verwandelungslehre, die der Dar-
winismus gebracht hat, sollte zunachst unter die Menschheit kommen,
sollte beliebt werden, sollte von den Menschen zu verstehen gesucht
werden. Und wir haben ja im 6ffentlichen Vortrage gesehen, welche
Schicksale der Darwinismus durchgemacht hat, wie die intimsten Schii-
ler der Darwinisten im Laufe weniger Jahrzehnte dazu gekommen sind,
diesen Darwinismus selbst, insofern er in seiner drastischen Farbung
aufgetreten ist, in den Grund und Boden zu bohren. Aber dieser Dar-
winismus, ist er eigentlich in die Weltbetrachtungen des 19. Jahrhun-
derts eingezogen deshalb, weil irgendwelche Naturtatsachen dazu no-
tigen? Nicht einmal die Naturforscher selber, die denken, behaupten
das heute mehr. Ich habe das gestern auseinandergesetzt. Oscar Hertwig
sagt es ausdriicklich: Weil die Menschen in der Mitte des 19. Jahrhun-
derts auf dem Punkt angekommen waren, nur die dufleren Niitzlich-
keitsprinzipien gelten zu lassen, die merkantilen, die sozialen Niitzlich-
keitsprinzipien, haben sie diese Prinzipien auch iibertragen auf die
auflere Welt. Kein Wunder, dafl die duflere Welt das nicht bewahr-
heitet hat, als man sie genauer betrachtete. Die Menschen wollten ein
Spiegelbild ihres eigenen Denkens in der Natur sehen.

Aber wie ist Darwin eigentlich zu dieser Anschauungsweise gekom-
men? Das ganze Niitzlichkeitsprinzip ist ja wiederum aus der Anschau-
ung tiber das Gliick, wie man das Gliick auf der Erde begriindet, hervor-
gegangen. Es ist auflerordentlich charakteristisch. Nun wurde Darwin
aufmerksam in seiner Zeit auf eine gewisse Stromung, welche, man
konnte sagen, in der denkbar materialistischsten Weise tiber das Gliick
der Menschen auf Erden nachdachte, dariiber nachdachte, wie das



Gliick auf der Erde begriindet werden solle. Darwin kam dem nahe
und stellte sein Denken in den Dienst desjenigen, was man Malthusia-
nismus nannte, die Lehre des Malthus. Was ist das? Diese Lehre des
Malthus ging aus von der Anschauung, daf auf Erden die Lebensmittel
sich vermehren dadurch, dafl man die Fruchtbarkeit der Erde ratio-
neller ausniitzt, dafl man also die Fruchtbarkeit der Erde vergrofiern
kann. Aber neben dieser Zunahme der Fruchtbarkeit der Erde betrach-
teten die Malthusianer auch die Zunahme in der Bevolkerung der Erde,
wie sie das eben betrachten konnten. Alle Inkarnationsideen waren ja
ausgeschaltet. Und da kamen sie darauf, daf} in ungleicher Art die
Fruchtbarkeit der Erde zunimmyt, einerseits die Fruchtbarkeit in bezug
auf die Nahrungsmittel, andererseits die Fruchtbarkeit in bezug auf die
Bevolkerung. Sie dachten, die Zunahme der Nahrungsmittel geschieht
etwa so: 1 2 3 4, wie man sagt, in arithmetischer Progression, die Zu-
nahme der Bevolkerung dagegen 1 4 9 16 und so weiter in entsprechend
langen Zeitrdumen, wie man sagt, in geometrischer Progression. Die
Anhinger des Malthus begriindeten auf diese Anschauung eine Ansicht,
die sie glaubten begriinden zu miissen im Sinne der Gliickseligkeit der
Menschen auf Erden. Denn wohin soll es denn fithren, wenn die Erde
so iibervolkert wird, wie sie iibervolkert werden muf}, wenn die Bevol-
kerung in geometrischer Progression steigt, wiahrend die vorhandenen
Nahrungsmittel nur in arithmetischer Progression steigen? Daraus ging
ein Prinzip hervor, das, ich mochte sagen, Gott sei Dank nur kurze
Zeit wenige verblendet hat, es ging das Prinzip des sozialen Malthusia-
nismus hervor, das Ideal des Zweikindersystems. Man sagte, da die
Natur die Tendenz hat, die Menschenvermehrung geometrisch vor-
wirtszutreiben, mufl Einhalt geschaffen werden durch das Zweikinder-
system. Nun, iiber diese besondere Anwendung des Gliickseligkeits-
prinzipes im ganz materialistischen Sinne, dal man einfach die Ge-
burtenfolge der Erde so bestimmt, wie man sich sie nur unter materiellen
Voraussetzungen bestimmbar dachte, brauchen wir uns ja nicht weiter
einzulassen. Aber Darwin stand ganz unter dem Einfluf} dieses Prin-
zipes, und er sagte sich: Wie ist die Natur also eigentlich beschaffen,
wenn sie solch ein Prinzip hat? — Er ging aus von der Gewiflheit dieses
Prinzipes, daf fiir alle Wesen, die leben, die Nahrungsmittelzunahme in



arithmetischer Progression geschieht, die Zunahme an Individuen in
geometrischer Progression. Daraus ergab sich thm das Folgende, er
sagte sich: Wenn die Nahrungsmittel nur zunehmen wie 1 2 3 4 5, die
Vermehrung aber der einzelnen tierischen Wesen wie 1 4 9 16 25 und so
weiter, dann mufl notwendigerweise unter den Wesen der Kampf um
die Nahrungsmittel, der Kampf ums Dasein ein wirksames Prinzip sein.
Und aus dem Malthusianismus heraus, also aus etwas, was im Grunde
genommen fiir das praktische Leben bestimmt war, hat Darwin sein
Prinzip vom Kampf ums Dasein gebildet, nicht aus Beobachtung der
Natur, sondern aus dem Malthusianismus heraus; der hat ihn angeregt,
der hat ihn inspiriert. Kampf ums Dasein ist aus diesem Grunde da.

Wir sehen also: Erkenntnismaflige Naturbetrachtung war es nicht,
was Darwin den Anstof§ gegeben hat, sondern es war das Nitzlich-
keitsprinzip im Leben, das der Malthusianismus durch Geburtenregu-
lierung gesucht hat. Dann hat man geglaubt, diesen Kampf ums Dasein
in der Natur iiberall zu finden und hat sich gesagt: Alle Wesen leben
im Kampf ums Dasein, das Unpassende wird besiegt, das Passende
bleibt {ibrig im Kampf ums Dasein, —~ Auslese des Niitzlichen. Jetzt
brauchte man kein weisheitsvolles Prinzip, sondern man hatte an die
Stelle der Weltenweisheit den Kampf ums Dasein gesetzt. Das Niitz-
liche erhilt sich, das Nutzlose geht verloren im Kampf ums Dasein:
Auslese des Passendsten. Wie geeignet fiir die Menschen des 19. Jahr-
hunderts, die einen gewissen Trieb entwickelten, moglichst das Geistige
abzustreifen und moglichst nur im Materiellen zu leben! Denn Ideale
zu haben, daran brauchte man ja nicht zu denken, wenn man nur dem
groflen Prinzipe der Auslese des Passendsten leben konnte. Und man
brauchte sich ja so wenig zu bemihen, Ideale zu verwirklichen, da die
Natur ohnedies das Passendste ausliest, ja man konnte sogar der Natur
entgegenarbeiten, wenn man Idealen sich hingabe, denn die Natur fin-
det in sich selber das Prinzip, das Passendste auszulesen. Man konnte,
wenn man Ideale verwirklicht, sich vielleicht sogar zu einem unpassen-
den Individuum machen, das den Kampf ums Dasein in seinen Idealen
zugrunde legen miiflte! Das 1st nicht etwas, was blof ein einzelner emp-
findet, sondern was in den Menschen des 19. Jahrhunderts lebte und
klar und deutlich ausgesprochen wurde iiberall. Aber auflerdem, wie



konnte man sich sozusagen die Finger ablecken, wenn man auf den
Wegen des 19. Jahrhunderts es zu etwas gebracht hatte, wenn man,
sagen wir zum Beispiel durch irgendwelche, seien es auch noch so frag-
wirdige Mittel, eine besondere Position im Leben erworben hat! Die
Natur hat das allgemeine Prinzip, das Passendste auszuwihlen; man
war also der Passendste! Man genierte sich zwar, das immer auszu-
sprechen, aber man wirkte doch unter dem Triebe, so zu denken. Wenn
man sich ein moglichst grofles Vermogen ergaunert hat, warum sollte
man dies nicht gerechtfertigt finden, da die Natur immer das Passende
auswahlt? Man war also der Passendste. Kurz, dadurch kam eine Welt-
anschauung herauf, welche die Menschheit des 19. Jahrhunderts in
einer ganz besonderen Weise betauben mufite.

Ich wollte hauptsichlich zeigen, wo der wahre Antrieb, der wahre
Impuls des Darwinismus liegt, weil in den schonen Vereinen, die sich
heute als Monistenvereine kundgeben, oder in den Vereinen, die iiber-
haupt heute Aufklirungen verbreiten, der materialistisch gefirbte Dar-
winismus wie ein Evangelium gelehrt wird, wenig aber gewuflt wird,
welche Impulse eigentlich in ihm leben, wie denn auf diesem Gebiete
die Menschen iiberhaupt viel mehr geneigt sind, solche Begriffe und
Ideen zu predigen und entgegenzunehmen, durch die sie sich iiber die
Wahrheit betauben, als solche, durch die sie sich iiber die Wahrheit
etwa aufkliren wiirden. So konnten wir noch vieles anfiithren, was ein
Ausdruck dafiir wire, wie in der Mitte des 19. Jahrhunderts die Ver-
standeskultur in eine Krisis eingetreten war.

Nun handelte es sich fiir diejenigen, die da wissen, daff niemals eine
der Stromungen, die notwendig sind zum Fortschritt der Menschheit,
ganz getotet werden darf, darum, wie im Zeitalter der bloflen Niitz-
lichkeit aufrechtzuerhalten war spirituelle Kultur. Es ist kein Zufall,
sondern 1m Sinne der ganzen menschlichen Entwickelung begriindet —
ich habe schon 6fter darauf hingewiesen und ich will heute noch ein-
mal darauf hinweisen —, daf}, als das Niitzlichkeitsprinzip in der Mitte
des 19. Jahrhunderts die europdische Entwickelung in eine Krisis
brachte, geboren wurde eine Personlichkeit wie die Frau Blavatsky,
welche durch natiirliche Veranlagung fihig gewesen wire, ganz beson-
ders viel aus der geistigen Welt heraus der Menschheit zu offenbaren.



Wenn jemand als Astrologe die Sache betrachten wollte, so konnte er
folgendes schone Experiment machen: Er konnte den Zeitpunkt der
stirksten Niitzlichkeitskrise in der Mitte des 19. Jahrhunderts unter-
suchen und der Nitzlichkeitskrise im 19. Jahrhundert das Horoskop
stellen. Er kann dasselbe Horoskop bekommen, wenn er das Geburts-
horoskop der Blavatsky stellt! Es war dies einfach ein Symptom, daf}
der sich entwickelnde Weltengeist im Laufe der Zeit eine Personlich-
keit in die Welt stellen wollte, durch deren Seele das Gegenteil des
Niitzlichkeitsprinzipes zum Vorscheine kommen sollte.

Das Niitzlichkeitsprinzip ist nun ganz und gar begriindet in der
Westkultur. Die Ostkultur aber hat immer Front gemacht gegen das
Niitzlichkeitsprinzip. Daher sehen wir auch das eigentimliche Schau-
spiel, daff im Westen bis in die Erkenntnis hinein das Niitzlichkeits-
prinzip getrieben wird im materialistischen Darwinismus, daf} der
Kampf ums Dasein einzieht in die wissenschaftliche Betrachtung, der
brutale Kampf ums Dasein. Wissenschaftlich ist zuerst Front gemacht
worden gegen den Kampf ums Dasein vom Osten her durch russische
Forscher, deren emsige Geistesarbeit dann Kropotkin zusammengefafit
hat in seinem Buche, das zu lesen sehr niitzlich ist, in dem er zeigt, wie
nicht der Kampf ums Dasein in der Entwickelung der tierischen Arten
lebt, sondern die gegenseitige Hilfeleistung. Und so haben wir um die
Mitte des 19.Jahrhunderts erscheinend Darwins «Entstehung der
Arten», Entwickelung der Arten durch Kampf ums Dasein im Westen,
im Osten haben wir bei Kropotkin den Gegenpol zusammengefafit.
Aber Kropotkin faflt eben nur eine ganze Reihe russischer Forschungen
zusammen in dem Buche, das die Entwickelung der Lebewesen, die
Entwickelung der Arten dadurch charakterisiert, daff gezeigt wird, wie
diejenigen Arten am besten fortkommen, welche am meisten darauf
veranlagt sind, daf sich ihre Individuen gegenseitig helfen. Diejenigen
Tierarten entwickeln sich am besten weiter, welche am meisten zur
gegenseitigen Hilfeleistung angelegte Individuen haben. Dem Kampf
ums Dasein wird die gegenseitige Hilfeleistung gegeniibergestellt.

So wird gelehrt auf der einen Seite, gewissermaflen am einen Pol
der neueren Geisteskultur: Diejenigen Arten entwickeln sich am besten
vorwirts, die am brutalsten bestehen im Kampfe ums Dasein, die die



anderen am besten verdringen konnen. Von Osten her, vom anderen
Pole wird gelehrt: Diejenigen Arten entwickeln sich am besten, deren
Individuen am meisten dafiir angelegt sind, dafl das eine dem anderen
hilft. Es ist das auflerordentlich interessant, und man méchte sagen:
Wie Darwin um die Mitte des 19. Jahrhunderts wirkt aus dem Milieu
des Westens heraus, so wirkt aus der Aura des Ostens heraus dasjenige,
was in der Seele der Blavatsky veranlagt war. Nur konnte es noch
nicht, weil es noch nicht an der Zeit war, vollstindig zur Entwickelung
kommen. Wir haben ja gesehen, wie der Westen mit Bezug auf das-
jenige, was er gerade anstrebt, schon in einer gewissen Weise vorwirts-
gekommen ist, und wie der Osten am Anfange erst ist. Und so tritt
denn auch ein Anfangs-Seelengebilde in der Seele der Blavatsky auf.
Und ein merkwiirdiges Schicksal erlebt dieses Anfangsgebilde der
Blavatsky. Ganz herausgeboren ist diese Seele aus der russischen Aura,
mit allen moglichen Eigenschaften einer russischen Seele ist Blavatsky
trotz ithrer Abstammung, die ja nicht eine rein russische war, ausge-
stattet. Aber diese Seele, die bis in 1hr visiondres Leben herauf, bis in
ihre Genialitdt, die in so hohem Sinne bei der Blavatsky ausgebildet
war, russisch ausgestattet ist, sie wird im Verlaufe ihres Lebens eigent-
lich ganz gefiihrt in die Westkultur, sie wird so weit gefiihrt in die
Westkultur, daf} sie in einer westlichen Sprache ihre Werke schreibt.
Bis nach Amerika hintiber — ich habe ja die Schicksale der Blavatsky
schon erzihlt — wurde die Blavatsky verwoben mit der Westkultur der
neueren Zeit. Man kann sagen, daf in ihr der Versuch gemacht wird,
wie sich die beiden Dinge miteinander verschmelzen, durcheinander-
organisieren lassen. Ein auflerordentlich interessanter Versuch. Aus all
dem, was ich Thnen dargestellt habe, und auch aus all dem, was Sie
erlebt haben in der Entwickelung dessen, was sich an den Namen
Blavatsky kniipft, werden Sie ja wissen, dafy dasjenige, was mit der
Blavatsky versucht worden ist, gescheitert ist, dafl ihm gewissermaflen
der Sinn entrissen worden ist. Denn schon die Werke der Blavatsky
selber — ich habe es ja oft gesagt — sind chaotisch. Grofle, bedeutende
Wahrheiten stehen in ihnen, vermischt mit konfusem Zeug, und nur
derjenige, der solches sondern kann, ist gewachsen dem, was in den
Biichern der Blavatsky steht.



Aber was ist dann aus diesem Impuls, der mit der Blavatsky ver-
sucht worden ist, hervorgegangen? Bei der Blavatsky selber schon ist
der Versuch gemacht worden, den blof traditionellen westlichen
Okkultismus — ich habe das ja gerade hier in Vortrigen dargestellt -
zu propagieren. Und was dann weiter geworden ist nach dem Tode der
Blavatsky bis in unsere Zeiten herein, das haben Sie ja erlebt bis zu
jener Zeit des Humbugs mit dem Alcyone und bis zu dem, was aus
Mrs. Besant geworden ist. So dafy Sie das Beispiel haben eines, man
mochte sagen, abgestumpften Versuches. Auf die Weise, wie es da ver-
sucht worden ist, konnte es nicht weitergehen. Und fiir denjenigen, der
nun das priift, was geblieben ist und auch bleiben wird aus dem, was
in der Blavatsky steckte, der zu sondern weifl zwischen dem, was blei-
ben darf in diesem Chaos und was nicht bleiben darf, fiir den ist das
Folgende ganz klar. Durch die eigentiimliche Verschmelzung dessen,
was im Osten geboren ist und nach Westen versetzt worden ist mit der
Blavatsky, sollte die Blavatsky, die eine sehr mediale Natur war und
die sich dadurch nicht auf ihre vollen Fiifle stellen konnte, ausgeniitzt
werden, das Spirituelle, das durch sie in die Welt gefiihrt wurde, im
Sinne des Niitzlichkeitsprinzips zu verwerten. Eine ahrimanische Be-
strebung setzte ein. Und das ist'ein furchtbares, man m&chte sagen, ein
grausig gewaltiges Kapitel, wie eine ahrimanische Bestrebung da ein-
setzt, welche dahin geht, nicht nur gewisse Erkenntnisse tiber die iiber-
sinnliche Welt durch die Blavatsky heraufzubringen, die dann frucht-
bar werden und langsam sich fortpflanzen konnten, die zunichst in
der Erkenntnissphire schweben konnten, sondern dem Niitzlichkeits-
prinzip sollte auch der Spiritualismus dienstbar gemacht werden! Und
es lag der Wille vor, die Blavatsky mit Personlichkeiten zu umgeben,
die danach strebten, sie ganz in thre Hinde zu bekommen. Sie ist ithnen
ja durch verschiedene Umstinde vielfach entschliipft, kam ihnen nur
nahe und entschliipfte ihnen immer wieder. Aber es bemiihten sich ge-
wisse Menschen der Westwelt, sie ganz in ihre Hinde zu bekommen.
Dann wire dasjenige, was in der Blavatsky-Seele lebte, ganz in die
Westwelt gekommen, es wire das Ideal der Niitzlichkeit mit Hilfe des
Spiritualismus verwirklicht worden. Denn das «Biiro Julia» ist nur ein
nach Blavatsky auftretender mifigliickter Versuch. Das «Biiro Julia»



wurde eingerichtet, um durch die «Julia» Auskiinfte von der geistigen
Welt zu erhalten, die dem gewdhnlichen physischen Niitzlichkeits-
leben dienen sollten. Das war eine Karikatur dessen, was im groflen
Stile mit Blavatsky hitte versucht werden sollen. Wire mit Blavatsky
voll gelungen, was versucht werden sollte, dann hitte man heute iiber-
all Einrichtungen, in denen man Auskiinfte aus der geistigen Welt
durch bestimmte Medien erlangen kann: Welche Nummern von Losen
da oder dort in jener Ziehung gezogen werden, was man tun kann, um
dieses oder jenes Madchen zu heiraten, mit dem man am besten diese
oder jene Personlichkeit in die Welt setzen kann. Dann wiirde man
durch allerlei Auskunftsstitten noch manches andere erzielen konnen,
und Borsenpapiere wiirde man zur Hausse oder Baisse b