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Zu den Verdffentlichungen
aus dem Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Gesamtausgabe der Werke Rudolf Steiners (1861-1925) gliedert
sich in die drei groflen Abteilungen: Schriften ~ Vortrige — Kiinst-
lerisches Werk (siche die Ubersicht am Schluf des Bandes).

Von den in den Jahren 1900 bis 1924 sowohl 6ffentlich wie fiir
Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Gesell-
schaft zahlreichen frei gehaltenen Vortrigen und Kursen hatte
Rudolf Steiner urspriinglich nicht gewollt, dafl sie schriftlich festge-
halten wiirden, da sie von ithm als «miindliche, nicht zum Druck
bestimmte Mitteilungen» gedacht waren. Nachdem aber zunehmend
unvollstindige und fehlerhafte Horernachschriften angefertigt und
verbreitet wurden, sah er sich veranlaflt, das Nachschreiben zu
regeln. Mit dieser Aufgabe betraute er Marie Steiner-von Sivers. Thr
oblag die Bestimmung der Stenographierenden, die Verwaltung der
Nachschriften und die fiir die Herausgabe notwendige Durchsicht
der Texte. Da Rudolf Steiner aus Zeitmangel nur in ganz wenigen
Fillen die Nachschriften selbst korrigieren konnte, muf gegeniiber
allen Vortragsveroffentlichungen sein Vorbehalt beriicksichuigt
werden: «Es wird eben nur hingenommen werden miissen, daff
in den von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehlerhaftes
findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zunichst nur
als interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen 6ffent-
lichen Schriften duflerte sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiogra-
phie «Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut
ist am Schluff dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt
gleichermaflen auch fiir 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 gemifl
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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Wihrend der Kriegsjahre wurden von Rudolf Steiner
vor jedem von ihm innerhalb der Anthroposophischen
Gesellschaft gehaltenen Vortrag in den vom Kriege be-
troffenen Lindern Worte gesprochen, die der im Felde
Stehenden sowie der durch die Pforte des Todes Ge-
gangenen gedachten. Sie lauteten:

Wir gedenken, meine lieben Freunde, der schiitzenden Geister derer,
die drauflen stehen auf den groflen Feldern der Ereignisse der Gegen-

wart:

Geister Eurer Seelen, wirkende Wichter,
Eure Schwingen mégen bringen

Unserer Seelen bittende Liebe

Eurer Hut vertrauten Erdenmenschen.
Daf, mit Eurer Macht geeint,

Unsere Bitte helfend strahle

Den Seelen, die sie liebend sucht!

Und fiir diejenigen, die infolge dieser Ereignisse schon durch die Pforte
des Todes gegangen sind:

Geister Eurer Seelen, wirkende Wichter,
Eure Schwingen mdgen bringen

Unserer Seelen bittende Liebe

Eurer Hut vertrauten Sphirenmenschen.
Daf, mit Eurer Macht geeint,

Unsere Bitte helfend strahle

Den Seelen, die sie liebend sucht!

Und der Geist, den wir suchen durch unsere erstrebte Erkenntnis, der
Geist, der dem Erdenleben Sinn, Bedeutung, Inhalt gibt, der Geist,
der aus gottlichen SonnenhShen durch das Mysterium von Golgatha
gegangen ist, er sei mit Euch und Euren schweren Pflichten.



Bei anderen Gelegenheiten lauteten die Worte folgender-
maflen:

Wir wenden uns wiederum zuerst an die schiitzenden Geister der durch
so schwere Verhiltnisse drauflen im Felde Stehenden:

Die Ihr wachet iiber Erdenseelen,

Die Thr webet an den Erdenseelen,

Geister, die Ihr iiber Menschenseelen schiitzend
Aus der Weltenweisheit liebend wirkt:

Horet unsere Bitte, schauet unsere Liebe,

Die mit Euren helfenden Kriftestrahlen sich
Einen mdchten, Geist ergeben, Liebe sendend.

Und zu den schiitzenden Geistern derjenigen, die infolge dieser Ereig-
nisse schon durch des Todes Pforte gegangen sind:

Die Thr wachet iiber Sphirenseelen,

Die Ihr webet an den Sphirenseelen,

Geister, die Thr iiber Seelenmenschen schiitzend
Aus der Weltenweisheit liebend wirkt:

Horet unsere Bitte, schauet unsere Liebe,

Die mit Euren helfenden Kriftestromen sich
Einen mochten, Geist erahnend, Liebe strahlend.

Und der Geist, dem wir uns zu nahen suchen durch unsere Geistwis-
senschaft, der Geist, der zu der Erde Heil, zu der Menschheit Freiheit
und Fortschritt durch das Mysterium von Golgatha gehen wollte, er
sei mit Euch und Euren schweren Pflichten.



ERSTER VORTRAG
Stuttgart, 30. September 1914

Was wir im Grunde genommen ja schon lange voraussehen konnten,
schnell ist es durch allerlei Ereignisse, die sich in der letzten Zeit ab-
gespielt haben, iiber die Welt hereingebrochen. Zeugen ernster Ereig-
nisse sind wir dadurch geworden, deren tiefe Bedeutung in vollem
Umfange erst eine spatere Zeit wird wirklich ermessen konnen. Und
vieles, ich mochte sagen, auch nur von Auflerlichkeiten desjenigen, was
diesen ernsten Ereignissen zugrunde liegt, entzieht sich heute durchaus
der Betrachtung. Fiir uns aber, meine licben Freunde, sei vor allen
Dingen ein Wort bedeutsam in dieser ernsten Zeit, das ich etwa in fol-
gender Weise aussprechen will: Wir haben durch Jahre hindurch ver-
sucht, in uns die geistige Erkenntnis zu vertiefen, wir haben versucht,
das Wissen, Fithlen und Empfinden von den geistigen Welten zu unserer
Sache zu machen, und auch alles dasjenige, was mit diesem Wissen, Fith-
len und Empfinden zusammenhingt. Jetzt aber stehen wir tatsichlich
davor, in einem gewissen Sinne eine Priifung ablegen zu miissen, ob wir
imstande sind, auch unter dem Eindruck all des Schweren, das jetzt ge-
schieht, festzuhalten an den groflen Idealen, die uns vorgezeichnet sind
durch das Wissen und Fiihlen der geistigen Welt. Da, wo in unseren
Zweigen Freunde zusammensitzen, die zum grofiten Teil ein gemein-
sames Fiihlen vereint, da ist es ja gewiff leichter, festzuhalten an dem,
was Geisteswissenschaft der Menschheit bringen soll, aber wir miissen
immer und iiberall die groflen Ideale, die schon in unserem ersten
Grundsatz ausgesprochen sind, nicht aus dem Auge lassen. Wir sind ja
nicht eine Gesellschaft, die ihre Ausbreitung innerhalb homogener V&l-
kermassen hat, wir suchen vielmehr den versohnenden Geist iiber die
ganze Erde hin zu verbreiten. Damit hingt es zusammen, dafl wir
einer gewissen Priifung unterzogen werden, denn wahrhaftig schwie-

* Anmerkung der Herausgeber: Die Nachschrift dieses Vortrags kann nicht als
durchwegs zuverlissig betrachtet werden. Manches deutet auf eine liickenhafte,
wenn nicht sogar fehlerhafte Uberlieferung der gesprochenen Worte. Der Leser sei
auf die Hinweise am Schlufl des Bandes verwiesen.



rig ist es in der Zeit, in der wir jetzt leben, den Sinn fiir Objektivitit
gegeniiber dem Hochsten, namlich gegeniiber der Gerechtigkeit, voll
zu entwickeln.

Gerade aus den Griinden, die aus meinen heutigen Worten hervor-
gehen werden, haben es in gewissem Sinne Mitteleuropas Bewohner,
hat es vor allem das deutsche Volk gegenwirtig leichter als andere,
objektiv gerecht zu sein. Aber auch da ist es notwendig, uns nicht blof}
den unmittelbaren Empfindungen zu iiberlassen, sondern als ernste An-
throposophen miissen wir versuchen, mit Verstindnis in die Sprache
einzudringen, die heute die Gerechtigkeit im geistigen Sinne fiihren
muf.

Nicht weil ich es als etwas Persénliches vorbringen will, sondern
weil die Sache fiir mich symptomatisch ist, will ich folgendes erwih-
nen: Der erste Band meines Buches «Die Ritsel der Philosophie» ist
vielleicht in den Handen mancher von Euch. Der zweite Band war in
der zweiten Hilfte des Juli bis Seite 204 gedruckt. Mitten in den Zei-
len schlofl er ab. Die Stelle war gerade fiir mich das Merkwiirdige,
Symptomatische. Ich hatte die beiden franzésischen Philosophen Box-
troux und Bergson zu charakterisieren gehabt. Ich versuchte das so
objektiv als moglich zu tun. Dann hatte ich den Ubergang zu machen
zu Preuf8, einem unbeachteten, gewaltigen Denker. Ich hatte, nachdem
ich die franzsische Philosophie der Gegenwart dargestellt hatte, iiber-
zugehen zu dem, was diesseits des Rheins, was in Deutschland an Ge-
danken ersprossen ist. Da aber war der Bogen leer, denn da hinein
brach der Krieg aus. Oft mufte ich mir die leeren Felder des dreizehn-
ten Bogens anschauen.

Und damals kamen verschiedene Stimmen von jenseits des Rheins.
Sie sind Ihnen ja hinlinglich bekannt, jene Stimmen. Da sprach man
von deutscher Barbarei und dergleichen und warf die gehissigsten Be-
schuldigungen und Verleumdungen gegen uns auf. Man mdchte sagen,
es war betriibend, was man da zu erleben bekam. Gerade geachtete
Vertreter des franzosischen Geisteslebens wiihlten Hafl und Leiden-
schaft im Volke auf. Und in diesem Falle darf wohl das Personliche
als symptomatisch angesehen werden: Wenn man in einem Buche iiber
die Entwickelungsgeschichte der Philosophie die franzosische Philo-



sophie zu behandeln hatte, wenn die Seele sich bemiihte, ihr voll ge-
recht zu werden, da konnte es wahrlich die Seele mit Erbitterung er-
fiillen, wenn sie erleben muf}, wihrend sie mit aller Kraft versucht, mit
der grofltmoglichen Objektivitit sich hineinzuleben in die Philosophie
des Westens, daf} diese dann ungeachtet aller Tatsachen iiber die «barba-
rische Art jenseits des Rheins» schreit. Es war um so bitterer, als einer
der schlimmsten Angreifer und Hasser des deutschen Wesens Maurice
Maeterlinck war.

Es ist sonderbar: das erste Werk, das von Maeterlinck erschien und
das schon ganz sein Wesen und seine Eigenart zum Ausdruck bringt,
fuflt ganz auf Nowalis, ist ganz geschopft aus Novalis, und Maurice
Maeterlinck wire nichts ohne Novalis. Alle seine spiteren Werke ent-
sprangen ganz aus diesem ersten, aus Novalis geschopften Fundament.
Das wirft auch ein Licht darauf, wie unsere Zeit es versteht, die Ge-
rechtigkeit zu handhaben. Es ist heute durchaus nicht geniigend, die
Stimmen zu horen, die da und dort unter dem Eindruck der Leiden-
schaft gesprochen werden, sondern notig ist, dal wir uns die Tatsachen
vergegenwirtigen. Lift man diese sprechen, so fithrt es zur Objektivi-
tit. Und solche Objektivitdt ist nicht einerlei mit einem Gleichgiiltig-
sein gegeniiber diesen Beziehungen.

Grofles geht in unserer Zeit vor, Ungeheures. Und eine kiinftige
Zeit wird nétig haben, fiir das, was in unserer Zeit vorgeht, im Sinne
dessen, wie wir von Wiederholungen sprechen, bedeutsame Ereignisse
vergangener Zeiten heranzuziehen. Nicht nur eines, vieles dringt sich
zusammen, um eine Wiederholung zu bilden, eine zusammengefiigte
Wiederholung von bedeutenden geschichtlichen Ereignissen.

Wie einstmals, in der vollen Bliite der griechisch-lateinischen Kul-
tur, die Romer die Punischen Kriege gegen Karthago auskimpfen
muflten, wie damals die denkwiirdige Schlacht bei Mylid entschied
iiber das Geschick der Romer, die ihre aufblithende griechisch-ro-
mische Kultur zu erhalten hatten gegeniiber einem Uberfluten unter-
gehender Krifte von seiten des zwar duflerlich noch starken Reiches
der Karthager, so finden wir am Ausgangspunkte des gegenwirtigen
Krieges etwas wie eine Wiederholung gewisser Ereignisse. Es darf das
an diesem Orte hier schon heute ausgesprochen werden. Es fand da-



mals zwischen den R6mern und den Karthagern eine merkwiirdige
Schlacht statt. Die Karthager hatten eine gewaltige Flotte, der gegen-
iiber Rom mit seinen wenigen Schiffen machtlos schien. Da kamen die
Romer auf die ungewoéhnliche Idee, Enterbriicken herzustellen, die von
Schiff zu Schiff filhrten und gewissermaflen die Seeschlacht in eine
Landschlacht umwandelten, so daf} die Romer auf dem ihnen vertrau-
ten Boden einen groflen Sieg errangen. Wie nun damals etwas Uner-
hortes fiir jene Zeit geschah, so hat sich etwas, was die wenigsten Men-
schen denken konnen, in Liittich abgespielt, was eine gewisse Bezie-
hung zeigt zu den geschilderten Ereignissen und von dem kiinftige Zei-
ten als einem allerersten Ereignis sprechen werden. Ich erwihne diese
Dinge nur, weil ich aufmerksam machen mochte auf das Bedeutsame
der Geschehnisse, innerhalb derer wir in der Gegenwart stehen.

Sind es doch gerade diese Tage, in denen wichtige Entscheidungen
im Osten und im Westen auf des Messers Schneide stehen. Es méchte
einem das Herz zerreiflen, wenn man bedenkt, was sich gegeniiber-
steht, und es darf gerade in diesen Tagen, wo die Entscheidung sozusa-
gen wie etwas Ungewisses vor dem Blick des Menschen steht, auf etwas
anderes aufmerksam gemacht werden, was von ungeheurer Wichtig-
keit ist, gedacht zu werden.

Ich darf iiber diese Dinge so sprechen, wie ich sprechen werde, weil
ich gewissermaflen durch mein Karma dazu vorbereitet bin. Geboren
bin ich ja in demjenigen Reiche, von dem man sagt, daf} es so viel bei-
getragen habe zu dem Vélkerkriege; aber herangewachsen, sehe ich,
daf ich schon in der Kindheit zur Heimatlosigkeit bestimmt war. Ich
hatte keine Gelegenheit, die eigentiimlichen Gefiihle des Zusammen-
hangs mit den Land- und Volksgenossen selbst zu erleben. Aufler-
dem fiel meine Kindheit in die Zeit, wo ich in Osterreich selbst den
Deutschenhafl kennenlernte, wo Deutsch-Osterreich noch stand unter
dem Eindruck der Siege Preuflens, wo auch die Deutschen in Uster-
reich die Reichsdeutschen haflten. Eine Voreingenommenheit fiir
Deutschland in mir zu erzeugen, war keine Gelegenheit. Diese Heimat-
losigkeit, die mir durch mein Karma gegeben worden ist, berechtigt
mich, objektiv zu sprechen, voll Bewufitsein, dafl gerade da die anthro-
posophische Gesinnung durch meine Worte sprechen kann.



Es geziemt sich heute nicht, prophetische Worte zu sprechen. Des-
halb mag derjenige unerwidert bleiben, der da sagt: Wo der Sieg zu-
letzt bleiben mag, sei zweifelhaft. Aber ein Sieg, ein wichtiger Sieg,
der zusammenhingt auch mit einer geistigen Betrachtung, der unaus-
16schlich ist fiir alle kommenden Zeiten, der ist schon errungen wor-
den. Welches ist dieser Sieg? Er wurde erfochten vor Ausbruch des
Krieges. Dieser Sieg 1ifit sich in folgender Weise charakterisieren:
War nicht Europas Mitte lange Zeit verbunden mit dem Osten? Wir
reden wahrlich nicht von dem Volke, das in Europas Osten wohnt.
Uber dieses Volk sind wir gut unterrichtet, und wer da Wahres iiber
das Verhiltnis dieses Volkes zu der Voélkerentwickelung erfahren
will, der lese den Vortragszyklus «Die Mission einzelner Volksseelen
im Zusammenhange mit der germanisch-nordischen Mythologie».
Etwas anderes ist dieses Volk im Osten und etwas anderes das Tri-
folium, das gegenwirtig dort an der Spitze gegen deutsches Geistes-
tum steht: der Zarismus, der russische Militarismus, der eine Schlappe
erhalten hat, und der verlogene Panslawismus. Es gab Fiden, die von
Europas Herzen nach diesem Trifolium gingen, wenn auch nicht bis
zu seinem letzten Blatt.

Am 31. Juli dieses Jahres wurde durch die Kriegserklirung dieser
Faden zwischen Deutschlands und Osterreichs Leitung und dem Zaris-
mus zerrissen, hinweggefegt. Das war ein grofler Sieg ... [Das Fol-
gende ist unklar. Der Sinn scheint etwa der zu sein, dafl das Geschehen,
welches sich damals zwischen der europdischen Mitte, den Westmach-
ten und Ruflland abspielte, zur weltgeschichtlichen Besinnung auf-
rufe. Vgl. auch die Fufinote auf Seite 13.]

Darin liegen bedeutsame Ziige der Weltgeschichte. Man braucht
sich nicht die Augen zu verschliefen fiir die Unnatur des Bundes zwi-
schen Europas Westen und Nordwesten und dem Osten, wenn man
auf anthroposophischem Boden der Gerechtigkeit steht. Versuchen wir
nur, das weiter zu iiben in dieser schweren Zeit, was wir durch die Gei-
steswissenschaft selbst und durch manches von dem auch, was uns auf-
gedrungen ist, gelernt haben.

Als wir im Streite mit Frau Besant waren, war es sogar ein indi-
scher Gelehrter, der iiber die Art, wie Frau Besant nach Toleranz



schrie, sagte, Mrs. Besant mache es so, wie wenn man einem Menschen,
dem die Hand abgehauen wird und der sich dagegen wehrt, zurufe:
Sei tolerant, sonst beginnst du den Streit! — Es zeugt von wenig Den-
ken, wenn man nicht einsieht, daf} es eine Absurditit ist, zu ver-
langen, dafl der andere sich die Hand abhauen lassen solle, ohne sich
zu wehren.

Ich habe es die letzten Wochen oft horen miissen, daf gesagt wurde:
Wenn Osterreich den Krieg mit Serbien nicht begonnen hitte, so wire
das «tolerant» gewesen. — Genau derselbe Fall! Man ruft dem zu, dem
die Hand abgehauen werden soll: Sei tolerant! — Wir haben mancher-
lei Moglichkeiten, durch das, was sich so schmerzhaft um uns herum
abspielt, Objektivitit zu gewinnen; aber dazu miissen wir richtig den-
ken kdnnen. Denken lernen ist auch eine Aufgabe der Theosophie.
Es gibt jenen Zyklus iiber die Volksseelen. Aber wenn wir jetzt in
ernster Zeit ithn nicht in heiligstem Ernst verstehen kénnten, dann
wire alle unsere damalige Beschdftigung mit diesem Zyklus ein theo-
retisches Spiel. Erst dann sind uns diese Dinge in Fleisch und Blut iiber-
gegangen, wenn wir sie durchzufithlen wissen, wo es sich darum han-
delt, sich Klarheit zu verschaffen, wie es jetzt notig ist. Im vorletzten
Vortrage des Zyklus versuchte ich darzustellen, dafl sich die verschie-
denen Volksseelen so zueinander verhalten, wie ich es im letzten Bilde
der «Pforte der Einweihung» zu schildern versuchte in bezug auf das
Zusammenspiel der drei Seelenkrifte. Der Inhalt der Rede, die Worte,
die jede der drei Personlichkeiten dort spricht, miissen genau so ge-
sprochen sein, wie sie sind, da jede der Personlichkeiten eines der drei
Seelenglieder des Menschen darstellt.

Im vorletzten Vortrage des Volksseelenzyklus werden Sie hinge-
wiesen darauf, wie sich, wenn wir die Volker Italiens, Spaniens neh-
men, fiir unsere Zeit Nachklinge des dritten nachatlantischen Zeit-
alters zeigen: der Volkscharakter ist ausgeprigt als Empfindungsseele.
Bei Frankreich ist es die Verstandesseele, bei England die Bewuftseins-
seele, und in Europas Mitte ist es das Ich.

Wissen wir nicht, daf} es Kdmpfe in der eigenen Seele geben kann,
daf} die einzelnen Glieder im Kampfe gegeneinander stehen konnen?
Aufmerksam darauf ist gemacht im zweiten Drama, der «Priifung der



Seele». Wir konnen ein Bild davon gewinnen, was sich in unserer Zeit
abspielt, wenn wir alles das, was dort zum Ausdruck kommt, auf uns
wirken lassen. Und wir miissen versuchen, dieses Bild so in unserer
Seele zur Klarheit zu bringen, dafl wir wissen, wie wir in Europas
Mitte das Ich zu suchen haben. So haben wir gleichsam mitten in den
Tagen des Friedens in stiller geistiger Arbeit in jenem Zyklus die Grund-
lagen von etwas vor unsere Seele gestellt, was heute als schweres Schick-
sal die Welt erfiillt. Im Grunde genommen wird uns vieles von dem,
was jetzt vorgeht, erklirlich werden, wenn wir alles das in Betracht
zichen, was in dem oben genannten Zyklus ausgesprochen ist. Dann
erst werden wir die nétige Objektivitit erlangen.

Es ist in allen Kriegen vorgekommen, dafl der eine dem anderen
die Schuld gibt. Fiir uns, meine lieben Freunde, geziemt es sich nicht,
so zu denken; fiir uns geziemt sich ein anderes. Durch einen Vergleich
will ich es klarmachen.

Man nehme an, jemand sei alt geworden, und stelle sich daneben
vor ein Kind in Frische und voll Kraft. Wire es da gescheit, wenn der
Greis dem Kinde grollen wiirde und sagte: Du Kind in deiner jugend-
lichen Kraft, du bist schuld, daf ich die Gebrechen des Alters trage! —
Nicht gescheiter ist es, wenn jetzt zum Beispiel den Deutschen vor-
geworfen wird, sie seien schuld an dem Kriege. Wir miissen uns klar-
machen: Das, was geschieht, ist im Karma der Volker begriindet. Auch
im Leben der Vélker gibt es Jugend und Alter; und wie im mensch-
lichen Leben die frische Kraft des Kindes nicht schuld daran ist, daff
das Alter jene Frische nicht mehr hat, so ist es auch tSricht, im Leben
der Volker solchen Vorwurf zu erheben. '

Aber alles das, was geredet wird, darf uns nicht blind machen; wir
miissen hinblicken auf das Tatsichliche, auf das Objektive. Die tie-
feren Grundlagen der gegenwirtigen Ereignisse entziehen sich heute
noch der Besprechung — abgesehen davon, dafl eine solche heute bei
manchem boses Blut machen wiirde —, aber in einer anderen Weise kann
ich auf das aufmerksam machen, worauf es ankommt.

Wir wissen als Anthroposophen: Im deutschen Geiste ruht Euro-
pas Ich. — Das ist eine objektive okkulte Tatsache. Ich méchte einen
Mann anrufen, der nicht Theosoph war — er lebte im deutschen Geiste —,



um zu charakterisieren, wozu die Gesinnung des Ich es gebracht hatte.
Ich weif}, daf} dies nicht die Gesinnung eines einzelnen Menschen ist.
Es ist die Herman Grimms, der noch im geistigen Sinne Goetheblut in
seinen Adern hatte. Er spricht die wunderbaren Worte: «Die Solida-
ritat der sittlichen Uberzeugungen aller Menschen ist heute die uns
alle verbindende Kirche. Wir suchen leidenschaftlicher als jemals nach
einem sichtbaren Ausdrucke dieser Gemeinschaft. Alle wirklich ern-
sten Bestrebungen der Massen kennen nur dies eine Ziel. Die Trennung
der Nationen existiert hier bereits nicht mehr. Wir fithlen, dafl der
ethischen Weltanschauung gegeniiber kein nationaler Unterschied
walte. Wir alle wiirden fiir unser Vaterland uns opfern; den Augen-
blick aber herbeizusehnen oder herbeizufithren, wo dies durch den
Krieg geschehen konne, sind wir weit entfernt. Die Versicherung, daf}
Friede zu halten unser aller heiligster Wunsch sei, ist keine Liige. <Friede
auf Erden und den Menschen ein Wohlgefallen> durchdringt uns.»

Nehmen Sie als Antwort darauf das, was die anthroposophische
Lehre uns bringt. Unsere geistige Bewegung will die Moglichkeit her-
beifithren, solche Sehnsucht zu befriedigen. Und dann noch andere
Worte Herman Grimms: «Die Menschen als Totalitdt anerkennen sich
als einem wie in den Wolken thronenden unsichtbaren Gerichtshofe
unterworfen, vor dem nicht bestehen zu diirfen, sie als ein Ungliick
erachten und dessen gerichtlichem Verfahren sie ihre inneren Zwistig-
keiten anzupassen suchen. Mit dngstlichem Bestreben suchen sie hier
ihr Recht. Wie sind die heutigen Franzosen bemiiht, den Krieg gegen
Deutschland, den sie vorhaben, als eine sittliche Forderung hinzustel-
len, deren Anerkennung sie von den anderen Vélkern, ja von den Deut-
schen selber fordern!»

Man nehme als Antwort auf dieses Bild, was die Anthroposophie
von den Reichen der Hierarchien sagt. Ergreifend ist, zu sehen, wie
der Menschengeist in seinen besten, hchsten Personlichkeiten voll tief-
ster Sehnsucht ist nach dem, was die Geisteswissenschaft bringen will,
aber an ithr vorbeigeht, sie nicht findet, und wie dann mit ingstlichem
Bestreben die Menschen ihr Recht hier suchen.

Dann noch eine merkwiirdige Tatsache. Herman Grimm sagt: «Wie
sind die heutigen Franzosen bemiiht, den Krieg gegen Deutschland,



den sie vorhaben, als eine sittliche Forderung hinzustellen, deren An-
erkennung sie von den anderen Volkern, ja von den Deutschen selber
fordern!» Nur zu gut gedacht ist das. Die Anstrengung, diesen Krieg als
eine sittliche Forderung hinzustellen, kann man sie heute nicht be-
merken aus dem, was uns aus dem Westen entgegenkommt?

Und dann noch ein drittes Wort Herman Grimms mochte ich Thnen
vorlesen. Wieder werden Sie finden, wie es seine Erfiillung findet in
dem, was unsere Bewegung bringt: «Die Bewohner unseres Planeten,
allesamt als Einheit gefaflt, erfiillt ein allverstindliches Feingefiihl,
das selbst die rohesten Volker ahnen, und das zu verletzen sie Scheu
tragen. Die Menschen von heute erkennen jedem Einzelnen in geisti-
gen Dingen das Recht individueller Selbstbestimmung zu. Selbst wilde
menschliche Geschdpfe lassen sich zu diesen Gedanken hinleiten.» Da-
mit aber spricht Herman Grimm nichts anderes aus als gerade den
ersten Grundsatz unserer Gesellschaft.

Da sehen Sie, wie unsere Anthroposophie eine Antwort ist auf den
Ruf, den der deutsche Geist ertonen lief in den Stimmen der Besten
seines Geisteslebens. Das Herz Europas hegt eine tiefe Sehnsucht nach
Spiritualitit. Eine Beleuchtung erfihrt dadurch auch die Tatsache,
daf der Deutsche, wo er hinkommt, sich unter Opferung seiner bishe-
rigen Lebenssitten anpaflt den Landesgewohnheiten, nicht seine geistige
Kultur, wohl aber seine Nationalitdt hingebend.

Dies alles, meine lieben Freunde, ist auf der einen Seite geeignert,
uns gerecht sein zu lassen, und dabei doch nicht die Augen zu verschlie-
fRen vor dem, was wirklich beachtet werden muf.

Auch fiir den Okkultisten gab es Uberraschungen in der letzten
Zeit; und ich darf sagen, wihrend meines Kursus in Norrkdping konnte
oder muflte ich ein Wort sprechen, das auf solcher Uberraschung be-
ruht hat. Es ist wahr: Dafl diese Ereignisse eintreten muflten, konnte
man seit Jahren voraussehen, auch daf sie schicksalsgemif in diesem
Jahre kommen mufiten. Aber Anfang Juli war nicht mehr zu sagen, als
daf} wir uns zum Miinchner Zyklus versammeln wiirden, und dann,
wenn wir auseinandergehen wiirden — so konnte man erwarten —, dann
wiirden wir bedeutungsvollen Ereignissen gegeniiberstehen. Da kam
das Attentat von Sarajewo. Wenn ich oft betont habe, wie anders die



Dinge sind hier auf dem physischen Plane als auf dem geistigen Plane,
wie oft das Gegenbild sich zeigt, so war es doch auch zu meiner Uber-
raschung, als ich vergleichen konnte die Individualitit, die durch die-
ses Attentat gegangen ist, vor und nach dem Tode. Etwas Eigenartiges
ist da geschehen: Diese Personlichkeit ist zu einer kosmischen Kraft ge-
worden. Ich erwihne dies, um darauf aufmerksam zu machen, wie die
Dinge auf dem physischen Plan Symbolum fiir Geistiges sind, und wie,
genau genommen, alle Ereignisse des physischen Planes erst erklirt
werden, wenn man hindurchsieht nach dem geistigen Plane. Einige von
Thnen wissen von meinem fritheren Ausspruch. Ich sagte: Das Schreck-
liche schwebte in der astralischen Welt, es konnte sich nur nicht nie-
dersenken auf den physischen Plan, weil astralische Krifte auf dem
physischen Plan versammelt waren, Furchtkrifte, die ihm hindernd
entgegenwirkten. — Es war am 20. Juli, als ich wuflte, daf} die Furcht-
krifte nun Krifte des Mutes, der Kiihnheit wurden. Eine unbeschreib-
lich groflartige Tatsache: Die Krifte der Furcht wurden zu Kriften
des Mutes. Da war es nicht mehr unerklirlich, was auf dem physischen
Plan als ein so einzigartiges Phinomen sich abspielte: jener Enthusias-
mus. Das ist eine Tatsache, die mir einzigartig war, und soviel mir be-
kannt ist, auch keinem Okkultisten vorher bekannt war.

Nun, Sie alle sind ja Zeugen gewesen, wie dieser Enthusiasmus in
einigen Tagen die Menschen ergriffen hat, die vorher wahrhaft fried-
liebende Menschen waren, wie eine Welle von Mut sich iiber sie ergof.

Es kamen bald die Zeiten, wo man mit Betriibnis horte, welche
ungeheuren Opfer dieser Krieg fordert. Und als ich in den ersten Ta-
gen des September in Berlin war, zog tiefer Schmerz in meine Seele,
als ich gewahr wurde, welche Bliiten deutscher Seelen hingeopfert wer-
den mufiten auf dem Feld. Ich mufite dem Schmerze nachhingen, und
der erzeugt — nicht aus eigenem Verdienst — okkulte Forschung. In
Schmerzen wird der Seele okkulte Erkenntnis geschenkt. Die bange
Frage stand vor meiner Seele: Wenn insbesondere die Bliite der Fiihrer
der einzelnen Korpsmassen dahingerafft wird, was wird dann?

Und da konnte man sehen, wie die Gefallenen es waren, die nach
dem Tode auf dem Schlachtfelde denen halfen, die nach ihnen zu
kimpfen hatten. Das ergab die hellseherische Forschung. Wenn die



Toten den Lebenden helfen, dann ist das inmitten des Schmerzes ein
Trost. Meine lieben Freunde, hineingreifen mufl das, was Geisteswis-
senschaft ist, in das Leben in den Momenten, wo jeder Trost unmdglich
erscheint, wo die rechte Seelenstimmung nicht gefunden werden kann.
Auch da vermag geistige Erkenntnis die rechte Seelenstimmung zu ge-
ben, sie kann auch da noch Trost gewihren. Ich weif, es wird Seelen
geben aus unserer Gemeinschaft, die Mut schopfen werden aus solcher
Erkenntnis inmitten der traurigen Ereignisse.

Aus dem Studium der Geisteswissenschaft wissen wir, daf} Geistes-
wesen Lenker und Leiter des Menschheitsganges sind. In der geistigen
Welt ist es vorgeschrieben, daff bis zu einem gewissen Zeitpunkt anni-
hernd das eine oder andere geschieht. Nehmen wir an, bis zum Jahre
1950 oder 1970 sei es fiir die Menschheit der Erde bestimmt, ein ge-
wisses Mafl von Liebefihigkeit zur Bekdmpfung des Egoismus zu er-
reichen. Alles, was Geisteswissenschaft ist, will diese Liebefahigkeit
erzeugen. Sie tut es Zhnlich, wie das Holz im Ofen Wirme erzeugt. Sie
kann erzeugt werden durch das Wort; und innerhalb unserer Stro-
mung wird es versucht, sie zu erzeugen durch die grofien Lehren der
Anthroposophie. Aber wenn nicht geniigend wire das Entgegenkom-
men der menschlichen Seelen gegeniiber dem Worte, wenn die Dinge
zu langsam vor sich gehen wiirden, so daf bis zu dem Zeitpunkt, der
vorgeschrieben ist, die Liebefahigkeit und Aufopferung nicht genii-
gend entfaltet wire, dann mufl ein anderer Lehrmeister eintreten.

In Dornach ist es symbolisch vorgefiihrt worden. Eigentlich war
die Absicht, den Bau Anfang August fertig zu haben. Daraus ist nichts
geworden; es war vom Karma nicht vorbestimmt, dafl der ganze Bau
bis zu dieser Zeit fertig stehe und herunterschaue von seiner die Gegend
{iberragenden Anhdhe von Osten und Siidosten als Wahrzeichen des
Geistes. Doch es erheben sich in die weite Landschaft hinein die Siu-
len mit den Kuppeln als Geisteswarte. In unserem Bau soll auch die
Frage der Beschaffung eines akustisch guten Raumes geldst werden.
Ich konnte mich iiberzeugen, daf die rechte Akustik gefunden ist. Der
Klang, wie er von einem gewissen Punkte her gepriift wurde, ergab,
dafl die Akustik die richtige fiir den Bau sei. Aber in diese Akustik hin-

ein konnten unsere Freunde nicht zuerst das Wort vom geistigen Leben



horen, sondern zuerst horten sie den Widerhall des Kanonendonners
vom Stiden des Elsaf}, und anstatt des Lichtes aus der geistigen Welt
zogen von dem Scheinwerfer vom Fort Istein weite Lichtmassen in
den Bau hinein und durchleuchteten ihn. Eine eigentiimliche Symbolik!
Eine Symbolik, die vielleicht doch angefiihrt werden darf. Ein anderer
Lehrmeister ist manchmal notig!

War es nicht ein ungeheurer Lehrmeister? Stellt er sich nicht dem
Materialismus gewaltig entgegen? Was hat sich dann alles in einer
Woche vollzogen! Welche Summe von Bekimpfung des Egoismus!
Welche Summe von Aufopferungsfihigkeit, von Menschenliebe ist da
entstanden!

Als ich kiirzlich von Wien zuriickfuhr, spielte mir Karma eine Zei-
tung in die Hand. Darin stand eine Schilderung von einem &sterreichi-
schen Krieger, der in das Feld zog. Er beschreibt zuerst, wie wihrend
der Fahrt zum Kriegsschauplatz den Soldaten von allen Seiten Liebes-
dienste erwiesen werden, und am Schluf kommt ein Passus — der Krie-
ger ist aller Wahrscheinlichkeit nach nie der Theosophie nahegetreten —,
da sagt er: Wir, die wir in das Feld ziehen, versuchen mit all dem Mut
und mit all dem, was wir haben, fiir die gerechte Sache einzustehn;
aber auch die, die zu Hause bleiben, konnen wirken. — Dann kommen
die groflen Worte, er sagt: «Wen Gott erhort, der bete — wer nicht beten
kann, der sammle alle seine Gedanken und Willenskrifte zu dem in-
briinstigen Wunsche nach dem Siege. . .», und er trigt so das Seine bei! -
Von der Kraft der Empfindung haben wir lange Jahre gesprochen. So
lebt jetzt in einem einfachen Soldaten, was wir in jahrelanger Arbeit
gepflegt haben. Mag das nichste Ergebnis dieses oder jenes sein, eines
wird das Ereignis zeitigen: Spiritualitit in der menschlichen Seele, die
solche sonst noch lange nicht gefunden haben wiirde.

Grof sind diese Ereignisse. Zu vergleichen sind sie nur mit groflen
Ereignissen der Vergangenheit, die sich zyklisch iibereinanderlegen.
So wie der Kampf der Romer gegen die Punier, wie die Kriege der Vol-
kerwanderung wichtig und eingreifend waren fiir die werdende Kul-
tur der Volker, so ist nicht weniger bedeutsam der Kampf, in dessen
Mitte wir stehen. Und aus manchem Wort, das ich spreche, wird eines
in Euer Empfinden hineinleben konnen: daf} diejenigen, die heute im



Felde, in der Schlacht ihr Blut vergiefen, dieses Blut als Opfer brin-
gen fiir etwas, was geschehen mufl. Geschehen muf) es zum Heile der
- Menschheit. Und wenn wir auf die groflen Opfer schauen, auf die
Schmerzen, eines kann uns doch, wenn auch nicht freudig stimmen,
so doch innerlich mit grofler Befriedigung erfiillen: dafl heiliges Blut
fliefRt, geheiligt durch die Ereignisse; und die, die es vergossen haben,
werden die wichtigsten Mitglieder werden fiir zukiinftige Zeiten. Vie-
les wird uns verstindlich werden, wenn wir uns entschlieflen kénnen,
in dem flieRenden Blut geheiligtes Opferblut zu sehen. Wenn wir un-
sere Seelen mit dieser Wahrheit durchdringen, dann wird der Geist
Friichte in uns tragen. Sagen darf ich es: Erfiillen kann sich gerade in
den Seelen unserer lieben anthroposophischen Freunde das, was jener
einfache Soldat gesagt hat.

Die Gedanken, die in der anthroposophischen Seele als Uberzeu-
gung gehegt werden, sie werden besonders stark hinaustonen; und das
ist nétig, wenn die Formel, die wir unseren Ausfiihrungen voransetz-
ten, wirken soll. Unter den Kampfern gibt es schon solche, die in dem
rechten Glauben dienen.

Geister Eurer Seelen, wirkende Wichter,
Eure Schwingen mogen bringen
Unserer Seelen bittende Liebe

Eurer Hut vertrauten Erdenmenschen,
Daf}, mit Eurer Macht geeint,

Unsre Bitte helfend strahle
Den Seelen, die sie liebend sucht.

Meine lieben Freunde! Dafl wir den Sinn dessen, was wir an Gedanken
gelernt haben, jetzt den Ereignissen gegeniiberstellen, damit wir die
Priifung bestehen konnen, dafl wir gerechten Auges die Ereignisse, die
Verhiltnisse ins Auge fassen, das war der Zweck meines heutigen Vor-
trages. Spiritualitit wird schon kommen auch durch jenen groflen
Lehrmeister, der jetzt hinzieht durch Europa. Aber der Mensch ist
zur Freiheit geboren. Vieles liegt an denen, die mit uns vereint sind in
der geistigen Bewegung. Werden die anthroposophischen Gedanken
jetzt richtig in der Zeit der Priifung in Euren Seelen sein, dann wird



jener Raum, der jetzt erfiillt ist von durcheinanderflutenden Leiden-
schaften, erfiillt sein mit hell leuchtenden Geistgedanken, mit heiligen,
echten Gefiihlen. Solche Gefiihle werden dauernd weiterleben.

Ich flehe in mancher Nacht, dafl es viele Anthroposophen geben
moge, die solche lichtvoll strahlende Gedankenkraft hinaussenden;
und wenn wir dazu auch das richtige Wollen finden, werden wir die
Moglichkeit haben, unseren Platz auszufiillen in echtem Liebesdienst.
Seien wir achtsam, wo wir die Liebe auch werktitig in die Welt brin-
gen diirfen. Unser Karma wird es schon dahin bringen, ob wir da oder
dort stehen, dafl dies oder jenes von uns gefordert wird, zu dem wir
gerade ausersehen sind.

Nur mit Tranen in den Augen konnte ich den Brief eines jungen
Osterreichers an seine Mutter lesen, der am 26. Juli die Worte mit-
anhorte, die in Dornach gesprochen wurden, wie das, was Anthropo-
sophie an Gesinnung und an Kraft geben kann, in seinem Herzen lebt,
und ihn seine Pflicht erfiillen 1388t da, wo das Schicksal ihn hingestellt
hat. Und dieselben Gefiihle und Gedanken traten mir aus dem Brief
eines anderen jungen Freundes entgegen, der ebenfalls jener Zusam-
menkunft in Dornach beigewohnt hatte und dann ins Feld gezogen
war. Solche Gedanken und Gefiihle sind es, die heute in den Seelen
leben miissen: Da, wo die Pflicht sich uns zeigt, sie zu erfiillen suchen,
unsere Urteilskraft walten lassen und achtsam sein, wo unsere Liebe
verlangt wird. Dann wird eines sich in der Zukunft erfiillen: Wenn
einstmals Europas Volker nicht mehr sich in den Schlachten gegentiber-
stehen werden, dann werden unter den Gedanken diese, die wir jetzt
hinaussenden, die bleibenden sein, die werden die stirksten sein, sie
werden ein Ewiges darstellen. Das, was wir jetzt fiihlen, wird zum
Heile sein, wenn es verbunden wird mit dem Gefiihl, daf} ein Sieg un-
ausbleiblich ist: der Sieg des Geistes.

Merkwiirdige Worte hat ein Staatsmann in Deutschland noch in
diesem Friihling gesprochen. Er sagte tiber unser Verhiltnis zu Ruf3-
land, daf! Deutschland in freundschaftlichem Einvernehmen stehe mit
Petersburg, welches entschlossen sei, auf Pressetreibereien nicht zu ach-
ten. Und iiber England wurde im Juli gesagt, dafl die Entspannung
Fortschritte mache, dafl die Verhandlungen mit England noch nicht



abgeschlossen seien, dafd sie aber in diesem Sinne weitergefiihrt wiirden.
So konnte ein namhafter Staatsmann im Juli noch sprechen. Man lese
diese Worte jetzt wieder und versuche sich zu vergegenwirtigen, wie
menschliche Urteilskraft vor den dahinflutenden Ereignissen steht.
Eines aber kann erhellen aus diesen Worten: Wir haben den Krieg
nicht gewollt! — Oh, man mdchte — verstehen Sie mich recht! —, um es
grotesk auszudriicken, Nichtdeutscher sein, damit diese Worte die ge-
bithrende Beachtung finden, um ihnen den Nachdruck geben zu kon-
nen, der ihnen gebiihrt.

Aber die menschliche Seele braucht etwas, was bleibt, was nicht
so ist, dafl man heute von Dingen spricht, die morgen schon sich als
unhaltbar erweisen; sie braucht etwas, was heute Wahrheit ist und was
morgen Wahrheit ist. Solche Wahrheit wird sie nur finden, wenn sie
sich mit dem Geiste verbindet. Auf die Sieghaftigkeit des Geistes diir-
fen wir vertrauen. Wer sich mit dem Geiste verbindet, wird den rechten
Weg finden zu jener Weisheit, die eben nur aus der Verbindung mit
dem Geiste entstehen kann. Gerade in der Woche vor dem Kriegsaus-
bruch mufite ich in einer Zeitung Sitze lesen, wie den folgenden:
Trotz Liebknechts Riige halte ich dafiir, dafl man im politischen Leben
die Wahrheit nicht zu sagen braucht, aufler wenn es herauskommen
wiirde oder einem selber schaden wiirde. — Der Ausspruch ist geprigt
aus dem Materialismus unserer Zeit, in dem wir erstickt wiren ohne
diesen Krieg, und den zu iiberwinden Aufgabe unserer Bewegung ist,
die — im Gegensatz zu der Unglaublichkeit eines solchen Spruches —
als ersten Satz die Worte hat: «Die Weisheit liegt nur in der Wahr-
heit.»

Da zeigt es sich, wie sehr wir des Geistes der Wahrheit bediirfen,
wenn wir die Dinge in ithrer Wirklichkeit erfassen wollen. Denn dar-
um handelt es sich, dafl wir zu jener Objektivitit hindurchdringen, die
nur durch den Geist der Wahrheit errungen werden kann. Dann wird
man auch heute schon erkennen kénnen, was eine spitere Zeit erken-
nen wird: dafl dieser Krieg eine Verschworung ist gegen deutsches
Geistesleben.

Zu solcher Objektivitiat kann uns verhelfen der Spruch, der an den
Volksgeist sich wendet:



Du, meines Erdenraumes Geist!
Enthiille Deines Alters Licht

Der Christ-begabten Seele,

Daf} strebend sie finden kann

Im Chor der Friedenssphiren
Dich, tonend von Lob und Macht

Des Christ-ergebenen Menschensinns!

Viel kann fiir unsere Seelen und fiir das Finden des rechten Weges her-
vorgehen, wenn wir lebendig mit dieser Seele vereinen, was aus solchem
Spruche uns werden kann. Dann aber weif} ich, dafl etwas geschehen
wird, daf ein wichtiges Glied in dem, was sich entwickeln soll, da sein
wird, etwas, was in der anthroposophischen Seele leben wird und was
Anthroposophie in die Welt bringt, dafl Hoffnungen entgegengekom-
men werden wird, die ich zusammenfassend aussprechen méchte mit
den Worten:

Aus dem Mut der Kimpfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewufit
Thren Sinn ins Geisterreich.

Das ist es, meine lieben Freunde, worauf es ankommt: werktitige Liebe
wollen wir iiben, aufmerksam wachen auf die Forderungen des Tages.
Und dann wollen wir vorurteilsfrei und klar hineinschauen in die Ver-
hiltnisse, um solche Objektivitit zu erlangen, wie sie heute notwen-
dig ist, und die so schwer zu erlangen ist fiir viele. Vielleicht konnen
hier auch diejenigen unserer auswirtigen Freunde klirend wirken, die
diese Worte horen.

Wenn wir zu solcher Objektivitat durchdringen und zu solcher Be-
reitschaft werktitiger Liebe, dann kann aus solchem Streben eine
Kraft erstehen, die nutzbar sein kann fiir diejenigen Geister, die ihr



Wirken hineinsenden in die Geschicke der Volker und die auch in
diesen ernsten, schweren Zeiten helfend und fiihrend der Menschheit
zur Seite stehen.



ZWEITER VORTRAG
Stuttgart, 13. Februar 1915

Immer wieder und wiederum mufl betont werden, dafl der wesent-
lichste Punkt unseres geisteswissenschaftlichen Strebens derjenige ist,
der uns zeigt, wie blofles Wissen, blofle in Ideen und Vorstellungen
lebende Erkenntnisse immer mehr und mehr vergangenen Zeiten an-
gehOren miissen, und wie wir eine Erkenntnis zu suchen haben, eine
Summe von Ideen und Vorstellungen, von Empfindungen und Willens-
impulsen, die uns wirkliches Leben werden, die uns im eminentesten
Sinne des Wortes lebendig werden. Es ist notwendig, dafl wir zuweilen
unser Nachsinnen, unsere Meditation hinlenken gerade auf diesen Kar-
dinalpunkt unseres Strebens. Denn voll wird das Licht, das von die-
sem Punkte aus strahlen kann, nur dann unsere Seelen erleuchten kon-
nen, wenn wir immer wieder und wiederum in treulichem Nachsinnen
auf ihn zuriickkommen. Es muf ja gerade fiir uns, die wir mit Seele
und Herz uns bekennen wollen zu einem geisteswissenschaftlichen Stre-
ben, in dieser unserer ernsten Zeit Herzensbediirfnis sein, dasjenige,
was uns durch Erkenntnisse werden kann, in das wirkliche Leben
iiberzufiihren, in das unmittelbare Leben der Seele. Wir miissen etwas
dazu tun, daf} alles dasjenige, was theoretische Einsicht nur, was blof§
wissenschaftliches Streben ist, allmdhlich wirklich iibergefithrt werde
in Erlebnisse, daf es bereichert werde aus der Geisteswelt heraus durch
das, wodurch es Erlebnis werden kann. Sonst gehen wir einer Zeit
der geistigen Ausdérrung entgegen; denn Theorien, blofl wissenschaft-
liche Uberzeugungen, sind dazu geeignet, die Menschenseele und das
ganze menschliche Leben {iberhaupt auszud6rren. Aber tief, tief ein-
gewurzelt ist in unserer Zeit der Glaube, dafl man im Leben zurecht-
kommen miisse mit einer nach dem Muster von wissenschaftlicher Er-
kenntnis geordneten Uberzeugung.

Die groflen Ereignisse, die sich in unserer Zeit abspielen, sie sollten
insbesondere Aufforderungen sein an die zur Geisteswissenschaft ge-
neigten Seelen, einmal wirklich iiber die Verschiedenheit von Leben
und bloflem Wissen ins klare zu kommen, von Leben und blofler, nach



wissenschaftlichem Muster gebildeter Uberzeugung. Wir miissen da
schon einmal ein wenig versuchen, zu einer Art von Selbsterkenntnis,
von rein menschlicher Selbsterkenntnis zu kommen; wir miissen das
versuchen, miissen mit uns zu Rate gehen, wie sehr der Dimon der
theoretischen Uberzeugung gegenwirtig in den menschlichen Herzen
lebt. Wir miissen das seelische Auge klar darauf hin richten, wie sich
einwurzeln will dieser Damon der theoretischen Uberzeugung. Und
das, was uns Anthroposophie sein soll, werden wir nicht zu unserem
innersten Erlebnis machen, wenn wir das nicht versuchen, wenn wir
nicht das Auge hinlenken auf Tatsachen, die auch den Anthroposo-
phen sozusagen in seinem eigenen Seelenleben iiberraschen kénnen, die
darauf hinweisen, wie ferne man, wenn man sich so dem modernen
Seelenleben hingibt, dem unmittelbaren Erlebnis des Geistigen steht,
und wie nahe man dem Suchen nach einer theoretischen Uberzeu-
gung steht. Ganz unbefangen mufl man solchen Tatsachen ins Auge
schauen.

Ich konnte — und was ich jetzt anfiihre, soll nur als Beispiel ange-
fithrt werden —, seitdem die ernsten Ereignisse {iber Europa und die
Welt hereingebrochen sind, an den verschiedensten Orten des deut-
schen Sprachgebietes iiber Erlebnisse sprechen, die mit unserer ernsten
Zeit im Zusammenhang stehen. Ich habe es ja auch hier in Stuttgart
tun diirfen. Da und dort wurde von mir iiber solche Erlebnisse ge-
sprochen. Was war eine der Folgen davon, daf solche Erlebnisse be-
sprochen worden sind? Eine der Folgen war die, dafl Angehorige an-
derer Reiche gekommen sind mit der Anforderung, dasjenige, was
innerhalb unseres Sprachgebietes gesprochen worden ist, auch zu ihnen
zu bringen. Oftmals war das gefordert unter der gutgemeinten Voraus-
setzung, dafl die Wahrheit fiir alle Menschen selbstverstindlich die
gleiche sei, und dafd solch ein Hintragen desjenigen, was an einem Orte
gesprochen wird, zum anderen Orte ohne weiteres zur Aufklirung der
Wahrheit in unserer schwierigen Zeit dienen konne. Es ist ja innerhalb
unserer Geistesstromung Mode geworden, alles, was gesprochen wird,
auch dasjenige, was gesprochen wird aus dem unmittelbaren Impuls
nicht nur der Zeit, sondern auch des Ortes und der Menschen heraus,
zu denen es gesprochen wird, aufzuschreiben und nun den Glauben



zu haben, daf} das jedem in der gleichen Weise dienen miisse, weil man
die theoretische Voraussetzung macht, die Wahrheit konne nur auf
eine einzige Weise formuliert werden. Nun, meine lieben Freunde,
es wiirde sich jener Unfug, der darin besteht, dal man in genauer
Weise das gesprochene Wort nachschreibt und glaubt, dal es noch
immer den Inhalt habe, wenn es nun als nachgeschriebenes Wort da
oder dort vorgelesen werde oder wiedergesprochen werde, es wiirde
sich dieser Unfug ins Ungeheuerliche auswachsen, wenn man das glau-
ben konnte, was eben angedeutet worden ist.

Wenn diejenigen Dinge, welche die Menschen Europas und der
Welt gegenwirtig auszumachen haben, ausgemacht werden konnten
durch Worte, dann brauchten nicht jene ungeheuren Stréme von Blut
zu flieflen, die aus den ewigen Notwendigkeiten der Erdenentwicke-
lung heute flieflen miissen. Wenn ohne weiteres die Méglichkeit be-
stiinde, daf! die Seelen sich aus den nationalen Aspirationen heraus ver-
stehen wiirden, dann brauchten sie sich nicht mit Kanonen gegenein-
ander zu stellen. Wir miissen uns mit demjenigen, was als der Charak-
ter des Erlebnisses angegeben worden ist, wir miissen uns mit geistes-
wissenschaftlicher Erkenntnis gerade da bewZihren, wo es darauf an-
kommt, dem groflen Ernst entgegenzusehen. Fiir alltigliche Seelenbe-
diirfnisse spielerisch okkulte Wahrheiten zu gebrauchen, das kann nicht
die Aufgabe unseres geisteswissenschaftlichen Strebens sein. Solange
wir nicht in der Lage sind, es zu dem Verstindnis zu bringen, daf} in
den Weltenerscheinungen, die uns auf dem physischen Plan entgegen-
treten, wirklich spirituelle Michte titig sind, und dafl wir Geistes-
wissenschaft brauchen, um Wert und innere Wahrheit dieser spirituel-
len Michte abzuschitzen und zu durchschauen, solange wir das nicht
vermogen, haben wir noch nicht das richtige Verhiltnis zu unserer
Geisteswissenschaft.

Das mufl uns klar sein: Wenn wir auf rein anthroposophischem
Boden stehen, wenn wir die hohen Wahrheiten entwickeln fiir unsere
Seele, welche des Menschen hochstes Wesen beriihren, dann stehen wir
auf einem Boden, der jenseits ist aller Nationalitit, ja jenseits aller
Rassenunterschiede sogar. Stehen wir recht auf dem Boden desjenigen,
was wir iiber des Menschen Wesen aus der spirituellen Erkenntnis ge-



winnen konnen, dann gelten dieselben Wahrheiten iiber den ganzen
Erdkreis hin, ja innerhalb gewisser Horizonte {iir andere Planeten un-
seres Planetensystems: sobald wir auf diesem Boden stehen, sobald fiir
uns in Betracht kommen die héchsten, das menschliche Wesen betref-
fende Gedanken. Anders ist es, wenn Dinge in Betracht kommen, aus
denen etwas anderes spricht und sprechen muf} als dieses allerhéchste
Wesen des Menschen: Wenn Volker einander gegeniiberstehen, haben
wir es nicht zu tun mit demjenigen, was in des Menschen Wesen hin-
ausreicht iiber alle die Differenzierungen der Menschheit, Wenn Vol-
ker einander gegeniiberstehen, so stehen nicht blof3 Menschen, son-
dern spirituelle Welten einander gegeniiber, stehen sich solche Wesen-
heiten in spirituellen Welten gegeniiber, die durch die Menschen sich
betitigen, die in den Menschen leben. Und zu glauben, dafl dasjenige,
was fiir Menschen gelten muf}, auch gelten muf} fiir jene komplizierte
Dimonen- und Geisterwelt, welche durch die Menschen wirkt, wenn
Volker miteinander kimpfen, zu glauben, daf man durch einfache
menschliche Logik etwas ausmachen konnte iiber dasjenige, was die
Dimonen gegeneinander treibt, das heiflit doch, noch nicht den Glau-
ben an eine konkrete spirituelle Welt gefunden zu haben.

Was meine ich damit? — Nicht wahr, wenn wir jetzt hinaussehen
auf dasjenige, was drauflen in der Zufleren Welt geschieht, so finden
wir — ich will jetzt ganz absehen von den eigentlichen schmerzlichen
Kriegsereignissen —, dafl Menschen verschiedener Nationalititen ein-
ander gegeniiberstehen. Wir finden, daf die eine Nationalitit die an-
dere mit ihrem Hafl manchmal in der furchtbarsten Weise iiberflutet.
Dann versuchen jetzt die Menschen zurechtzukommen damit, das
heifdt, sich zu fragen, wer nun mehr Recht hat zu hassen, dieses Volk
oder jenes Volk, oder welches man mehr hassen soll als ein anderes.
Man denkt woh! auch nach, welches Volk die besondere Schuld habe
an diesem Krieg. Man denkt ungefihr iiber diese Angelegenheiten so
nach, wie man mit Recht nachdenkt bei einer Gerichtsverhandlung,
wo man die verschiedenen Umstinde abwigt. Was tut man aber im
Grunde genommen, wenn man das tut, was eben charakterisiert wor-
den ist und was das jetzige Schrifttum beherrscht, was tut man dann?
Man stellt damit in Abrede alles spirituelle Leben, wenn man es auch



nicht zugeben wollte, denn man bekennt sich zu dem Dogma, daf jene
Dimonen zum Beispiel, die von Osten heriibergetragen haben die Zwie-
tracht in das europdische Leben, nach dem Muster des Verstandes, sa-
gen wir, des Verstehens zu beurteilen sind, das der Mensch hat. Denn
man glaubt nicht, daf} es einen anderen Verstand, eine andere Urteils-
kraft gibt als diejenige, die der Mensch hat. All dasjenige, was ge-
geniiber solchen die Evolution aufwiihlenden Ereignissen vom blof
menschlichen Standpunkt aus beurteilt wird, ist eine Verleugnung des
geisteswissenschaftlichen Lebens. Nur dann bekennen wir uns zum
wirklichen geisteswissenschaftlichen Leben, wenn wir uns klar sind,
dafl sich in den physischen Ereignissen geistige Ursachen ausleben, Ut-
sachen, die auch eine andere Urteilskraft notwendig machen als die
des physischen Planes. Wenn sich Menschen mit verschiedenen Ansich-
ten bekimpfen auf dem physischen Plan, dann kann man vielleicht
nach menschlichem Urteil entscheiden. Das kann man aber nicht, wenn
sich Volker bekimpfen, weil durch das Volksleben sich unsichtbare
Michte zum Ausdruck bringen. Im Menschen bringen sich allerdings
auch unsichtbare Michte zum Ausdruck, aber so, daf sie sich hinein-
fligen in das menschliche Urteil. Das tun sie im Vélkerleben aber nicht.
Da handelt es sich eben darum, da} wir uns bewihren in der Aner-
kenntnis des konkreten spirituellen Lebens und einsehen, dafl noch
ganz andere Impulse in der Menschenseele sprechen als diejenigen,
die man bewiltigen kann mit dem Erdenverstand, wenn solch grofle
Ereignisse sich abspielen.

Wenn man heute dieses oder jenes liest, was da gesagt wird und was
reichlich nachgesprochen wird auch von denjenigen, die einen Impuls
von der Geisteswissenschaft haben empfangen wollen, dann findet
man, dafl vieles davon so geschrieben oder gesprochen ist, als wenn die
Weltentwickelung erst am 20. Juli 1914 ungefihr begonnen hitte.
Selbst da, wo man die Ursachen der gegenwirtigen Verwicklungen
sucht, redet man so, als ob sie im vorigen Jahr begonnen hétten. Geistes-
wissenschaft wird neben vielem anderen auch das als praktisches Er-
gebnis zeitigen miissen, dafl man etwas wird lernen wollen, dal man
nicht aus dem, was unmittelbar der Tag gibt, sondern aus den grofle-
ren Zusammenhingen heraus sich ein Urteil wird bilden wollen. Das



wird das Elementarste sein; das Weitere wird erst daraus bestehen, dafl
man das Urteil priifen mufl an dem, was Geisteswissenschaft zu geben
in der Lage ist. Machen wir uns einmal an einem Beispiel klar, wie diese
Geisteswissenschaft fruchtbar werden mufl, wenn es sich darum han-
delt, unser Verstindnis gegeniiberzustellen dem Erleben, und das Er-
leben dann zu unserem eigenen zu machen.

Wir haben es ja immer wiederum betont, dafl die Weltentwicke-
lung, die Erdenentwickelung, fiir die nachatlantische Zeit in deut-
lich voneinander verschiedenen Kulturperioden verliuft. Wir haben
diese Kulturperioden aufgezihlt: die alte indische Kulturperiode, die
persische, die dgyptisch-chaldiische, die griechisch-lateinische, dann
diejenige, welche unsere eigene ist in der Gegenwart; dann haben wir
darauf aufmerksam gemacht, dafl eine sechste, eine siebente Epoche
die unsrige wird ablésen miissen. Wir haben uns aber nicht damit be-
gniigt, schematisch die Aufeinanderfolge dieser Kulturperioden einfach
darzustellen, sondern wir haben versucht zu charakterisieren, welches
das Eigentiimliche der einzelnen Kulturperioden ist. Und wir haben da-
durch versucht, ein Verstindnis fiir unsere eigene Zeit zu gewinnen,
fir die Ubergangsimpulse, die in unserer Zeit leben, in unserer fiinften
nachatlantischen Zeitepoche. Und wir haben uns auch klargemacht,
dafl keineswegs mit solchen Charakterisierungen irgend etwas Sche-
matisches gemeint sein kann, zum Beispiel dafl man nicht sagen kann,
tiber die ganze Erde ziehe sich hin das Eigentiimliche dieser Kultur-
epoche. An gewissen Orten tritt es auf, andere Erdenorte, andere Ter-
ritorien bleiben zuriick. Nicht absolut brauchen sie zuriickzubleiben,
aber sie bleiben mit alten Kriften zuriick, um diese alten Krifte spiter
mit der fortschreitenden Evolution in einer anderen Kulturepoche
entsprechend in Zusammenhang zu bringen. Man braucht nicht einmal
an Wertigkeiten zu denken, sondern nur an Charaktereigentiimlich-
keiten. Wie sollte denn den Menschen nicht auffallen die tiefe Ver-
schiedenheit, wenn es sich um Geisteskultur handelt, sagen wir der
europaischen und der asiatischen Volker. Wie sollte denn nicht auf-
fallen die Differenzierung, die gebunden ist an die duflere Hautfir-
bung! Wenn wir das europdisch-amerikanische Wesen und das asia-
tische Wesen anschauen — sehen wir zunichst ganz ab von Wertig-



keiten —, dann miissen wir den Unterschied ins Auge fassen, daf} die
asiatischen Volker zuriickbehalten haben gewisse Kulturimpulse ver-
gangener Erdenepochen, wihrend die europiisch-amerikanischen Vol-
ker hinweggeschritten sind iiber diese Kulturimpulse. Nur wenn man
in einem nicht ganz gesunden Seelenleben befangen ist, kann einem
dasjenige besonders imponieren, was als orientalische Mystik die orien-
talische Menschheit aus alten Zeiten bewahrt hat, wo die Menschen
es notwendig hatten, mit niederen Seherkriften zu leben. Solch un-
gesundes Geistesleben hat vielfach Europa allerdings ergriffen; man
hat geglaubt, den Weg in die geistigen Welten durch asiatisches Jogi-
tum und ihnliches lernen zu miissen. Diese Tendenz beweist aber
nichts anderes als ein ungesundes Seelenleben. Das gesunde Seelen-
leben muf sich aufbauen auf die Uberfithrung der Erlebnisse der fiinf-
ten nachatlantischen Kulturepoche in spirituelles Leben, in geisti-
ges Erkennen, und nicht auf das Herauftragen von irgend etwas in
der Menschheit, was ja ganz interessant ist, sozusagen naturwissen-
schaftlich zu erkennen, was aber nicht fiir die europdische Mensch-
heit erneuert werden darf, ohne daf} sie zuriickfallen wiirde in Zei-
ten, die ihr nicht angemessen sind. Aber andere Zeiten werden kommen
iiber die Erdenentwickelung, folgende Zeiten. In diesen folgenden Zei-
ten, da werden veraltete Krifte mit vorgeschrittenen Kriften wieder-
um sich verbinden miissen. Daher miissen sie an irgendeiner Stelle
bleiben, um da zu sein, um sich verbinden zu kdnnen mit den vorge-
schrittenen Kriften. Eine sechste wird auf die fiinfte Kulturepoche
folgen. Abstraktes Denken, dieses schreckliche abstrakte Denken, das
eine Tochter ist der rein theoretisch-wissenschaftlichen Uberzeugung,
kann gar nicht umhin, das sechste Zeitalter hoher zu schatzen als das
fiinfte, weil das sechste eben spitere Entwickelung ist. Wir sollten uns
aber klar sein, dafl es Zeiten des Aufgangs und Zeiten des Niedergangs
gibt; richtig klar sollten wir uns sein dariiber, daf} das sechste Zeitalter,
welches folgt auf das fiinfte in der nachatlantischen Zeit, dem Nieder-
gang notwendig angehdren muf, und daf} dasjenige, was sich in der fiinf-
ten nachatlantischen Zeitepoche herausentwickelt, der Keim sein muf}
fiir die der siebenten Kulturepoche erst wiederum folgende Erdenzeit.
So lebendig mufl man die Dinge betrachten, nicht abstrakt-theoretisch,



so dafl man das sechste Zeitalter als ein vollkommeneres auf das fiinfte
als unvollkommeneres folgen lafit.

In der atlantischen Zeit war die vierte Epoche diejenige, in der die
Keime lagen zu unserer Gegenwart. In unserer Zeit ist es die fiinfte
Kulturepoche, in der die Keime liegen zu dem, was auf die nachatlan-
tische Zeit folgen mufl. Und was ist das Charakteristische, das sich
insbesondere in dieser fiinften Kulturepoche herausentwickeln muf}?
Das ist das Charakteristische, was vorzugsweise durch das Mysterium
von Golgatha angefacht worden ist: dafl die spirituellen Impulse hin-
untergefithrt worden sind bis ins unmittelbar Physisch-Menschliche,
dafl gewissermaflen das Fleisch von dem Geiste ergriffen werden muf.

"Es ist noch nicht geschehen. Es wird erst geschehen sein, wenn die Gei-
steswissenschaft einmal einen grofleren irdischen Boden hat und viel
mehr Menschen sie im unmittelbaren Leben zum Ausdruck bringen,
wenn der Geist in jeder Handbewegung, in jeder Fingerbewegung,
mochte man sagen, wenn er in den alleralltiglichsten Handlungen zum
Ausdruck kommt. Aber dieses Hinuntertragen der spirituellen Impulse
war es, um dessentwillen der Christus in einem menschlichen Leibe
Fleisch geworden ist. Und dieses Hinuntertragen, dieses Durchimprig-
nieren des Fleisches mit dem Geiste, das ist das Charakteristische der Mis-
sion, die Mission iiberhaupt der weiflen Menschheit. Die Menschen ha-
ben 1ihre weifle Hautfarbe aus dem Grunde, weil der Geist in der Haut
dann wirkt, wenn er auf den physischen Plan heruntersteigen will. Dafl
dasjenige, was auflerer physischer Leib ist, Gehduse wird fiir den Geist,
das ist die Aufgabe unserer fiinften Kulturepoche, die vorbereitet wor-
den ist durch die anderen vier Kulturepochen. Und unsere Aufgabe
mufl es sein, mit denjenigen Kulturimpulsen uns bekanntzumachen,
welche die Tendenz zeigen, den Geist einzufilhren ins Fleisch, den
Geist einzufiihren in die Alltiglichkeit. Wenn wir dies ganz erkennen,
dann werden wir uns auch klar sein dariiber, dafl da, wo der Geist noch
als Geist wirken soll, wo er in gewisser Weise zuriickbleiben soll in
seiner Entwickelung — weil er in unserer Zeit die Aufgabe hat, ins
Fleisch hinunterzusteigen —, dafl da, wo er zuriickbleibt, wo er einen
dimonischen Charakter annimmt, das Fleisch nicht vollstindig durch-
dringt, dafl da weifle Hautfirbung nicht auftritt, weil atavistische



Krifte da sind, die den Geist nicht vollstindig mit dem Fleisch in Ein-
klang kommen lassen.

In der sechsten Kulturepoche der nachatlantischen Zeit wird die
Aufgabe die sein, den Geist vor allen Dingen als etwas sozusagen mehr
in der Umgebung Schwebendes zu erkennen als unmittelbar in sich, den
Geist mehr in der elementaren Welt anzuerkennen, weil diese sechste
Kulturepoche die Aufgabe hat, die Erkenntnis des Geistes in der phy-
sischen Umgebung vorzubereiten. Das kann nicht so ohne weiteres
erreicht werden, wenn nicht alte atavistische Krifte aufgespart wer-
den, die den Geist in seinem rein elementarischen Leben anerkennen.
Aber ohne die heftigsten Kimpfe gehen diese Dinge in der Welt nicht
ab. Die weifle Menschheit ist noch auf dem Weg, immer tiefer und
tiefer den Geist in das eigene Wesen aufzunehmen. Die gelbe Mensch-
heit ist auf dem Wege, zu konservieren jene Zeitalter, in denen der
Geist ferne gehalten wird vom Leibe, in denen der Geist gesucht wird
auflerhalb der menschlich-physischen Organisation, blof dort. Das aber
mufd dazu fiihren, daf der Ubergang von der fiinften Kulturepoche in
die sechste Kulturepoche sich nicht anders abspielen kann denn als ein
heftiger Kampf der weiflen Menschheit mit der farbigen Menschheit
auf den mannigfaltigsten Gebieten. Und was diesen Kdmpfen voran-
geht, die sich abspielen werden zwischen der weiflen und der farbigen
Menschheit, das wird die Weltgeschichte beschiftigen bis zu der Aus-
tragung der groflen Kimpfe zwischen der weiflen und der farbigen
Menschheit. Die zukiinftigen Ereignisse spiegeln sich vielfach in vor-
hergehenden Ereignissen. Wir stehen nimlich, wenn wir dasjenige, was
wir durch die verschiedensten Betrachtungen uns angeeignet haben,
im geisteswissenschaftlichen Sinn ansehen, vor etwas Kolossalem, das
wir in der Zukunft als notwendig sich abspielend erschauen kdnnen.

Da haben wir auf der einen Seite einen Teil der Menschheit mit
der Mission, den Geist in das physische Leben so hereinzufiihren, dafl
der Geist alles einzelne im physischen Leben durchdringe. Und auf der
anderen Seite haben wir einen Teil der Menschheit mit der Notwendig-
keit, gewissermaflen die absteigende Entwickelung nun zu iiberneh-
men. Das kann nicht anders geschehen, als wenn dasjenige, was wirk-
lich sich bekennt zur Durchdringung des Leiblichen mit dem Geistigen,



Kulturimpulse hervorbringt, lebendige Impulse hervorbringt, die fiir
die Erde bleibend sind, die von der Erde nicht wieder verschwinden
konnen. Denn was dann nachkommt als sechste, als siebente Kultur-
epoche, das muf} geistig von den Schépfungen der fiinften leben, das
muf} die Schépfungen der fiinften Kulturepoche in sich aufnehmen.
Die fiinfte Kulturepoche hat die Aufgabe, das duflere idealistische Le-
ben zum spirituellen Leben zu vertiefen. Das aber, was so als spiri-
tuelles Leben vom Idealismus erobert wird, das muf} spidter angenom-
men werden, das muf} weiterleben. Denn im Osten wird man nicht
die Krifte haben, ein eigenes Geistesleben produktiv hervorzubringen,
sondern nur dasjenige, was hervorgebracht ist, in sich aufzunehmen.
So mufl sich die Geschichte abspielen, dal von der gegenwirtigen, die
eigentlichen Kulturimpulse in sich tragenden Menschheit eine spiri-
tuelle Kultur geschaffen wird, welche die eigentliche geschichtliche
Nachfolge der fiinften Kultur ist, und daf diese Kultur verarbeitet
wird von dem, was nachfolgt.

Versuche man einmal, sich ganz objektiv, ohne Voreingenommen-
heit den Unterschied zwischen diesen beiden Menschheitsstromungen
klarzumachen. Man versuche sich einmal klarzumachen, wie seit dem
Eintritt desjenigen Teiles der Menschheit, den man germanische Vol-
ker nennt, gerungen worden ist um ein Durchdringen des dufleren Phy-
sischen mit dem Geistigen, und wie die Tiefen des Christentums ange-
nommen worden sind. Vom Zufleren Physischen ist man ausgegangen,
von demjenigen, was gleichsam im Physischen den Keim enthielt zu
einem Physisch-Geistigen. Man blicke zuriick auf das Sommeropfer,
auf das Sonnwendopfer des Gottes Baldur. Sein eigentlicher tieferer
Sinn ist ja frith verlorengegangen, aber was ist der eigentliche tiefere
Sinn? Er kann nur durchschaut werden, wenn man die Blicke hinlenkt
darauf, wie mit der heraufziehenden Friihlingssonne, im Lichte und in
der Wirme, geistige Michte heraufsteigen, wie der Gott Lenz herauf-
zieht, und wie mit dem Anziinden des Johannisfeuers der Mensch hin-
neigt zu der Verbindung mit den in den Naturkriften herrschenden
Lenzeskriften, wie er sich Feuer anziindet zum Zeichen dafiir, daf er
sein Verstindnis verbindet mit dem Tode des Gottes Lenz zur Som-
mersonnenwende. Das ist die Baldursage: Der Gott Lenz verbrennt



im Sonnwendfeuer, weil man das Fruchtende, das Keimende in der
Natur, in der dufleren physischen Natur empfand, weil man den Gott
Lenz liebte und ihm folgte in seinen Tod hinein. Darum aber, weil
man gleichsam in der dufleren physischen Welt das Vorbild hatte von
dem Christus, der nicht stirbt in der Sommerwende, aber der geboren
wird in der Winterwende — merken Sie diesen Gegensatz des Leiblichen:
zu dem Geistigen —, weil man das Vorbild hatte an dem Sommerson-
nenwende-Gott fiir den Wintersonnenwende-Gott, weil man das um-
gekehrte Leibliche fiir das Geistige hatte, deshalb durchdrang man
sich mit dem Verwandten und doch Entgegengesetzten. Ist der Gott
Baldur der Gott Lenz, der in der Sommersonnenwende dahinstirbt, so
ist der Christengott derjenige, der in der Wintersonnenwende geboren
wird. Das eine und das andere durchdringen sich wie Leibliches, das
sich im Zufleren Leiblich-Physischen abspielt, sich durchdringt mit Gei-
stigem, das verhiillt ist durch die leibliche Finsternis, durch die Winter-
finsternis. Der Wintergeist durchdringt den Sommerleib. Und wie
durchdringen sich diese Dinge? Im unmittelbar pers6nlichen Ringen
der Kulturimpulse. Was ist denn die Geschichte Mitteleuropas als ein
fortwihrendes Ringen um das Aufgehen des gottlichen Funkens in der
personlichen Seele, um das Aufgehen des Geistigen im Physischen?
Man kann von allem anderen absehen, aber die Wahrheit muff man
durchschauen, erkennen das Charakteristische dieses mitteleuropii-
schen Wesens.

Und man nehme den anderen Teil der Menschheit. Wie ferne er im
Grunde genommen von diesem personlichen Impuls des Sich-Empor-
ringens des Geistigen im Physischen steht! Man mochte sagen: «Na-
turhistorisch» ist es im hochsten Grade interessant, zu beobachten, wie
das Chinesentum seine Tao-, seine Konfuzius-Religion bewahrt hat,
wie sich iiberhaupt die asiatischen Religionen die iltesten Formen be-
wahrt haben, die abstraktesten Formen, diese Formen, bei denen sich
der theoretische Verstand so wohl fiihlt, die aber Starrheit sind gegen-
iiber dem personlichen Erleben, die das personliche Erleben eben nicht
zum Ringen kommen lassen, weil dieses personliche Erleben aufbe-
wahrt werden soll bis zu der Zeit, wo der Menschheitskultur das Er-
rungene so einverleibt wird, daf es aufgenommen werden kann. In der



fiinften Kulturepoche mufl ein Geistiges aus eigener Kraft errungen
werden; in der sechsten Kulturperiode werden die Menschen kommen
und das Erarbeitete, das Errungene annehmen als ithre Anschauung, als
ihr Erlebnis, aber als etwas, was sie nicht selbst errungen haben. Sie
werden aufbewahrt in den Kriften, die nicht ringen, sondern das Gei-
stige als etwas Auflerliches, Selbstverstindliches entgegennehmen. Und
das Vorspiel fiir jenes viel weitere Ringen ist dasjenige, das sich all-
mihlich entwickeln muf§ als das Ringen zwischen germanischer und
slawischer Welt. Man bedenke doch nur, daff die slawische Welt in ge-
wissem Sinne ein Vorposten ist fiir dasjenige, was sechste Kulturepoche
ist, ja dafl in ihr der eigentliche Keim der sechsten Kulturepoche liegt.
Man bedenke das nur recht in wahrem, echtem, geisteswissenschaft-
lichem Sinne. Dann wird man sich klar dariiber sein, dafl in diesem
slawischen Element etwas Empfangendes liegen muf}, etwas, was nichts
mit diesem Ringen zu tun hat, was das eigene Ringen geradezu abweist.
Man kann es mit Hinden greifen. Wihrend in Mitteleuropa die Seelen
gekdmpft haben, mit ihrem Inneren gekimpft haben, um im persén-
lichen Erringen eine Gott-Erfassung zu bekommen, konserviert das
slawische Element die Religion, die Gott-Erfassung, den Kultus, der
eben einmal da ist; es konserviert, es macht den Geist nicht innerlich
lebendig, sondern 1iflt den Geist wie eine Wolke iiber sich hinziehen
und lebt in dieser Wolke, bleibt dem Geist gegeniiber mit der Persén-
lichkeit fremd.

Nicht hat Mitteleuropa stehenbleiben kénnen bei irgendeiner alten
Form des dufleren Christentums, weil es ringen mufite. Stehengeblie-
ben ist der Osten, und starr, abstrakt geworden sind selbst seine Kult-
formen, weil er sich vorbereiten soll zum aduflerlichen Aufnehmen, zum
Annehmen desjenigen, was der Westen im personlichen Erringen er-
wirbt, weil er nicht dazu bereitet ist, dieser Osten, im personlichen Er-
ringen die Dinge zu bekommen. Und wie will man nach dem Muster
rein theoretischen Verstandes ein gegenseitiges Sich-Verstehen herbei-
filhren, wenn ganz verschiedene geistige Impulse vorliegen? Wie will
man irgend etwas ausmachen iiber einen irgendwie gearteten Schieds-
spruch zwischen zwei voneinander verschiedenen Geistesstromungen,
die sich so verhalten, wie sich eben Differenziertes verhalten muf}?



Mif3verstehen Sie den Vergleich nicht: Wie will man ausmachen, ich
mochte sagen, nach Elefantenart dasjenige, was Lowenbrauch ist? Die
Ereignisse aber bilden sich heraus aus den ewigen Notwendigkeiten und
laufen so ab, wie die ewigen Notwendigkeiten flieflen. Striuben mufite
sich der Osten gegen dasjenige, was fiir ihn notwendig war und immer
notwendiger wird: die Verbindung mit dem Westen und seiner Kultur.
Denn im Grunde genommen konnte ihm vor seiner Reifung gar nicht
das rechte Verstindnis gegeben sein. Und ein duflerer Ausdruck ist der
Konflikt zwischen dem, was man das Germanentum, und dem, was
man das Slawentum nennt, dasjenige, was sich im Grunde genommen
erst vorbereitet und als eine lange Beunruhigung tiber dem europdischen
Leben schweben wird: die Auseinandersetzung zwischen Germani-
schem und Slawischem. Man mochte sagen, wie sich ein Kind dagegen
striubt, die Errungenschaften der Alten zu lernen, so straubt sich der
Osten gegen die Errungenschaften des Westens, striubt sich dagegen,
straubt sich so weit, dafl er ihn hafit, selbst wenn er sich gezwungen
fiihlt, zuweilen seine Errungenschaften anzunehmen. Mit dem Lichte
der Wahrheit in diese Dinge hineinzuleuchten erfordert eben etwas
anderes als das, was man heute liebt; obwohl man dieses andere zu-
weilen verspiirt, aber man ist abgeneigt, die Augen auf diese Dinge
hin zu richten und sie wirklich aus ihren innersten Impulsen heraus
zu verstehen. Denn wird man nur ein wenig von diesen innersten Im-
pulsen beriihrt, dann hort bald vieles von dem Geschwitz auf, mufl
aufhéren, was vollbracht wird und was blof der Konfusion entspringt,
der Konfusion, die in der dufleren Maja befangen bleiben will.

Was wird man unter der sechsten Kulturepoche zu verstehen haben?
Man wird darunter eine Kulturepoche zu verstehen haben, innerhalb
welcher ein grofler Teil der ostlichen Menschen ihr Menschentum dem-
jenigen zum Opfer gebracht haben wird, was in der Volkskultur errun-
gen worden ist, indem gleichsam wie ein Weibliches das Ostliche sich
wird haben befruchten lassen von dem minnlichen Westlichen. Das-
jenige, was leben wird in den Seelen der sechsten Kulturepoche, wird
dasselbe sein, was von den Seelen der fiinften Kulturepoche errungen
worden ist. Das bedingt, daf von Osten her das Unreife und noch
nicht Gereifte sich wilzt, sich wehrt gegen dasjenige, was ja doch ge-



schehen mufl. Genau ebenso, wie das Griechisch-Rémische sich einmal
zu wehren hatte gegen das Germanische, so muf) sich das Slawische
gegen das Germanische wehren; aber genau ebenso wie beim Uber-
gang vom Griechisch-Rémischen zum Germanischen in der aufstei-
genden Entwickelung, so bei dem Ubergang vom Germanischen ins
Slawische in der absteigenden. Indem die eigentliche Mission der fiinf-
ten Kulturepoche von dem germanischen Element iibernommen wor-
den ist, war dieses germanische Element dasjenige, welches fiir diese
fiinfte Kulturepoche das eigentliche Verstindnis des Christentums im
inneren Erringen in die Erdenevolution einzufiigen hatte und noch
haben wird. Und es wire das grofite Ungliick geschehen, wenn auf die
Dauer das germanische Element besiegt worden wire von dem rémi-
schen, denn dann hitte nicht geschehen kénnen, was durch die fiinfte
Kulturepoche geschehen ist: Dieses germanische Element hatte eben
das personliche Erringen darzuleben. Und es wire das grofite Ungliick,
wenn jemals das slawische Element das germanische besiegen wiirde.
Merken Sie den Unterschied. Der trostloseste abstrakteste Schematis-
mus wire es, wenn man das als ein Ungliick bezeichnen wiirde beim
Ubergang von der fiinften zur sechsten Kulturepoche, was man als ein
Ungliick bezeichnen miifite beim Ubergang von der vierten zur fiinf-
ten Kulturepoche. Der Sieg der Romer wiirde bedeutet haben: das Un-
moglichmachen der Mission der fiinften Kulturepoche; der Sieg des
slawischen Elementes wiirde ebenso diese Unméglichkeit bedeuten fiir
die sechste Kulturepoche. Denn nur im passiven Annehmen desjenigen,
was die fiinfte Kulturepoche hervorbringt, kann der Sinn der sechsten
bestehen.

Man muf} fiihlen, was ganz unabhingig von Ambitionen, von na-
tionalen Aspirationen aus diesen Erkenntnissen heraus folgt, wenn diese
Erkenntnisse Leben werden. Man muf aber auch sich klar sein dar-
iiber, wie schwer das Verstindnis wird fiir die Menschen, wenn die
Wahrheit ihren Leidenschaften widerspricht, wenn eben die Wahrheit
ihren Aspirationen widerspricht. Wenn man durch menschlichen Ver-
stand heute etwa von Mitteleuropa aus einen Westeuropier oder einen
Englinder iiberzeugen will, so tut man etwas, dessen Erfolglosigkeit
man einsehen sollte, wirklich einsehen sollte, sofern es sich um natio-



nale Gegensiatze handelt. Auf rein geisteswissenschaftlichem Boden
verstehen wir uns als Menschen. Aber wenn man diesen Boden verlifit
und auf die Volkerkimpfe eingeht, sollte man sich klar sein, welche
Schwierigkeiten dem gegenseitigen Verstindnis gegeniiberstehen. Es
wird nur einen Weg geben, damit man zum Beispiel im franzdsischen
Westen Europas Verstindnis gewinnen wird fiir das, was man eigent-
lich tut. Es ist der Weg, der einmal aus der Erkenntnis entspringen
wird, welche Unnatur es eigentlich ist, dafl man jetzt im franzosischen
Westen am Gingelband des europiischen Ostens sich vorwirtstreiben
13f¢t. Erst die Erkenntnis dessen, was man selbst getan hat, wird einiges
Verstindnis iiber die Sache bringen, aber nicht das Wort, das von an-
deren kommt, das von denen kommt, die auf einem anderen nationalen
Boden stehen. Gefiihlt, geahnt werden ja solche Dinge zuweilen, aber
wieder vergessen. Denn die charakteristischsten Dinge, die sich abspie-
len, die werden in der Regel vergessen. Wenn es doch gelungen wire,
dafl man in den letzten vierzig Jahren immer wieder und wiederum
jenen bedeutungsvollen Briefwechsel gedruckt hitte, der sich einmal
abgespielt hat zwischen Ernest Renan, dem Franzosen, und David
Friedrich Strauf, dem wiirttembergischen Deutschen! Es wire niitz-
lich gewesen, wenn man die mafigebenden Briefe, die gewechselt wor-
den sind, nun, sagen wir, alle vier Wochen einmal den Menschen wie-
derum ins Gedichtnis gerufen hitte: man wiirde dann einiges geahnt
haben von dem, was da kommen mufite. Man braucht ja nur auf das
eine in einem Brief Renans hinzuweisen, wo die Sehnsucht ausgespro-
chen wird, mit Mitteleuropa zusammenzuwirken fiir die westeuropii-
sche Kultur: das war ein Impuls, der aus den Ewigkeitskriften her-
ausflofl. Aber dann sagt Renan sogleich: Das widerspricht aber mei-
nem Patriotismus. Denn wenn den Franzosen Elsafl-Lothringen abge-
nommen wird, so kann ich als Franzose nur dafiir sein, dafl die west-

liche Kultur gegen den Osten geschiitzt werde. Alles Spitere liegt
schon in einem solchen Ausspruch im Keim; das ist der Keim dessen,
was spater geschehen wird. Es zeigt eben, dafl auch ein aufgeklirter,
erleuchteter Geist im Grunde genommen offen gestand: Ja, einsehen
kann ich, wo der Weg liegt, der durch die ewigen Notwendigkeiten
vorgezeichnet ist, aber mitmachen will ich ihn nicht, weil ich mehr



Franzose als Mensch sein will. — Ich sage, man hat gefiihlt, geahnt, wie
die Dinge liegen im Sinne der ewigen Notwendigkeit; aber man muf}
durch Geisteswissenschaft allmihlich lernen, den Ahnungen, den Ge-
fihlen mit seinem Urteil nachzufolgen. Man muf} lernen, wirklich mit
dem Urteil dahin zu kommen, wo die wirklichen Tatsachen sind. Und
die wirklichen Tatsachen iiberschaut man nicht, chne die geistige Welt
zu durchschauen. Man kann es nicht, wenn man nicht zu dem seine
Zuflucht nimmt, was aus der geistigen Welt den Tatsachen ihre Evo-
lutionsimpulse gibt.

Wir sehen, wie fiir uns das fruchtbar werden kann, was aus der
Geisteswissenschaft heraus kommt, wie wir das Leben beleuchten kon-
nen in seinen ernstesten Ereignissen, wenn wir das mit unserem Gemiit
vereinigen, was aus der wirklichen geisteswissenschaftlichen Erkennt-
nis zum Beispiel iiber die nachatlantischen Kulturepochen folgt. Da
gewinnen wir einen objektiven Maflstab, da gewinnen wir die Mog-
lichkeit, iber personliche Aspirationen, auch auf dem heiklen Boden
des nationalen Erlebens, hinauszukommen. Und das ist das Eigentiim-
liche des mitteleuropdischen Erlebens, dafl dieses mitteleuropiische
Erleben dem Menschen wirklich die Maglichkeit gibt, hinauszukom-
men iiber das, was blof national ist. Man versuche nur einmal sich klar-
zumachen, wie in den aufeinanderfolgenden Kulturepochen gerade Mit-
teleuropa — in jenem Ringen der menschlichen Seele in Mitteleuropa —
im Pers6nlichen das Personliche zugleich iiberwindet, da, wo es nicht
auf den Boden von Leidenschaften und unmittelbar triebartigen Im-
pulsen sich stellt.

Was Schonheit ist, haben gewi8 auch andere Volker empfunden: so
innig nachgedacht {iber die Schonheit und die Stellung der Schénheit
im menschlichen Erleben, wie Schiller in seinen «Asthetischen Briefen»
dariiber nachdachte, hat man nur in Mitteleuropa. Kimpfe ausgefoch-
ten haben gewiff auch andere Vilker und werden es tun: so eingegrif-
fen in einen Kampf, dafl er die tiefsten philosophischen Impulse auf-
gerufen hat, um den Kampf mit diesen Impulsen zu durchseelen, wie
das Fichte in seinen «Reden an die deutsche Nation» getan hat, das hat
man nur in Mitteleuropa getan. Religiose Kimpfe hat man auch an-
derswo ausgefochten: so verbunden mit allen Zweigen menschlichen



Erlebens, wie das der Fall war bei den religiosen Kimpfen in Mittel-
europa, waren sie nirgends in der Welt.

Und nehmen Sie unsere anthroposophische Bewegung selbst, neh-
men Sie sie s0, wie wir sie unter uns entwickelt haben, wie wir in thr —
wenigstens eine Anzahl von uns — gerungen, gekimpft und auch ge-
litten haben in den letzten Jahren. Wir waren eine Zeitlang verbun-
den mit der theosophischen Bewegung englischer Fiarbung. Was war
denn der tiefe Impuls, der diese Verbindung mit jener theosophischen
Bewegung nicht weiter zulie}? Werden wir uns iiber das klar, meine
lieben Freunde, was war der tiefe Impuls? Schauen Sie sich die Bewe-
gung doch an. Was konnte dort zu jener Absurditit von dem Krishna-
murti und dergleichen Torheiten fithren? Das hat dazu gefiihrt, daf}
dort die Uberzeugung von dem spirituellen Leben wie ein dufleres
Element angekoppelt ist an die iibrige Kultur. Das sind zwei Dinge:
da ist die auflere Lebensauffassung und die philosophische Lebensauf-
fassung Englands, und dann angekoppelt daran, ohne daf} die beiden
viel miteinander zu tun haben, eine spirituelle Uberzeugung. Man hat
gar nicht einmal das Bediirfnis, die beiden miteinander zu durchdrin-
gen. Hier verspiiren wir, dafl wir zu einer spirituellen Uberzeugung
nur kommen kénnen, wenn sie uns sozusagen wie der Kopf aus dem
Leibe herauswichst, herauswichst aus alledem, was getrieben wurde
durch Jobhannes Tauler, Meister Eckhart, Angelus Silesius in der Mystik
der mittelalterlichen Zeit, was durch deutsche Philosophie, durch deut-
sche Dichtung hindurchgegangen ist an spirituellem Vorbereiten, wenn
daraus notwendig herauswichst wie ein neues organisches Glied das-
jenige, was wir wollen und wollen miissen. Wir konnen nicht das spi-
rituelle Leben ankoppeln an das iibrige, wir brauchen Lebensorganis-
mus, nicht Lebensmechanismus. Man kann, ohne in Hochmut zu ver-
fallen, solche Dinge sich klarmachen, denn man braucht Klarheit dar-
iiber, wie das Spirituelle drinnenstehen mufl im Leben, und wie man
durch das Spirituelle das iibrige Leben erfassen, ergreifen kann. Wir
miissen als Bekenner der geisteswissenschaftlichen Weltanschauung
Seelen werden konnen, welche so wollen, wie es im Sinne der eben
gegebenen Charakteristik im mitteleuropiischen Geistesleben sein muf.
Gewifl, auch da handelt es sich um ein Ringen; wirklich, darum han-



delt es sich, dafl man sagen mochte: Das Wahre mufl erst dadurch er-
rungen werden, daf} die Irrtiimer an beide Wegesrander gedriangt wer-
den. — Wie manchmal ist es schwer zu erkennen, daf man die Irrtiimer
an beide Wegesrinder dringen muf}! Man konnte da im Erleben der
letzten Jahrzehnte tragische Erfahrungen machen.

Ich mochte Thnen anschaulich etwas hinstellen. Es hat ja insbeson-
dere jetzt eine gewisse Bedeutung, so etwas hinzustellen, wie die natur-
gemifle Verbindung der beiden mitteleuropiischen Linder zu unserer
Zeit heraufgekommen ist. — In Osterreich lebte in der zweiten Hilfte
des 19. Jahrhunderts einer der deutschesten Poeten, Robert Hamerling.
Deutsch war er auch dadurch, dafl er wirklich die ganze Welt in der
eigenen Seele wieder zu gebiren suchte. Bis auf Kain leitet er zuriick
die irrende Menschenseele in seinem «Ahasver in Rom», und in der
Gegeniiberstellung des Ahasver mit Nero versuchte er tiefe Ritsel der
Menschenseele zu 16sen. Das griechische Kulturleben versuchte er aus
der deutschen Seele wiederzugebiren in seiner «Aspasia». Jene Vertie-
fung, welche zu einer gewissen Zeit gesucht worden ist im religiosen
Leben, suchte er in seinem Wiedertiufer-Epos «Der Konig von Sion»
fiir sich als Lebensritsel zu 16sen. Dasjenige, was an fortbewegenden
Impulsen in der Franzdsischen Revolution war, versuchte er sich klar-
zumachen in seinem Drama «Danton und Robespierre». Und endlich,
die in die Zukunft hineingehenden, das Geistige iiberdimmenden Im-
pulse versuchte er klarzulegen in seinem «Homunculus». Aber ich
kénnte vieles anfiithren, um zu zeigen, wie Robert Hamerling so rich-
tig ein mitteleuropdischer, ein deutscher Geist war. Dieser Robert Ha-
merling hat einen groflen Teil seines Lebens im Bette zugebracht; die
drei letzten Jahrzehnte war er fast immer krank. Die grofiten Werke
schrieb er unter Schmerzen im Bett. Aber niemand merkt es diesen
Werken an, dafl ein Schwerkranker sie geschrieben hat. Alles ist ge-
sund; man kann sonst dariiber urteilen, wie man will, aber alles ist
gesund. Gewif}, die Werke haben eine groflere Anzahl von Auflagen
erlebt; aber in den achtziger Jahren — ich konnte sagen, da trat mir
geradezu wie symbolisch anschaulich vor Augen, was ein solcher Geist
fir einen Teil der Menschheit Mitteleuropas hitte werden konnen,
wenn seine Impulse in die Seelen eingeflossen wiren. Als man einmal



gerade iiber solche Dinge, wie sie durch Robert Hamerling eintraten
in die Geistesentwickelung, in einer Gesellschaft sprach, da kam ein
Mensch herein, der gewohnt war, gerne hauptsichlich sich selbst zu
héren und nicht viel zu achten auf das, was die anderen sagen — es gibt
ja solche Menschen, die sich gerne selbst htren. Wie mit einem Bom-
benschlag erklirte er: das Grofite, was in die Menschheit eintrete, das
sei «Raskolnikow» von Dostojewskij! Gewif}, man braucht nicht die
eigenartige Grofle des Raskolnikow von Dostojewskij zu verkennen,
aber das Hingen am Materiellen, an der Seele, die im Materiellen steckt
und das Geistige auflen 1df3t, das kontrastiert gewaltig gegen die Durch-
dringung von Geistigem und Materiellem, die Hamerling suchte. Es
mag gewif} interessanter und sensationeller sein, die Seele anzuschauen,
die nicht aus dem Materiellen heraus will und die Dostojewskij so
grandios schildert, aber fiir den mitteleuropiischen Menschen bedeutet
das Erkennen der Durchdringung des Geistigen und des Leiblichen ein
Erkennen seiner ganzen Wesenheit und seiner ganzen Aufgabe. Auch
da mufl gerungen werden.

Zu dem dufleren Kampf wird der innere kommen, jener innere
Kampf gegen die widerstrebenden Michte, die sich aufbdumen, das
Spirituelle anzuerkennen. Erleben wir doch jetzt schon die sonder-
barsten Tatsachen: Von einer Seite her sind wir ermahnt werden,
doch nicht gar zu sehr darauf zu achten, wie sich jetzt die geistigen
Potenzen in Europa gegeniiberstiinden; denn wenn das rein Deutsche
siegte — von deutscher Seite sind wir ermahnt worden! —, so wiirde man
dann ja auch wiederum ein Aufleben befiirchten miissen solcher Ideen,
wie sie ein Hegel, Fichte, Schelling, Goethe hervorgebracht haben: ein
metaphysisches Triumen wiirde man befiirchten miissen. — Es ist eine
eigentiimliche Furcht, von der da gesprochen wird; aber diese Furcht
konnte immer grofler werden, und diejenigen, die diese Furcht haben,
die werden das Spirituelle allerdings nicht annehmen kénnen. In Wahr-
heit aber mufl eingesehen werden, daf der Idealismus Mitteleuropas,
so wie das Kind zum Manne, sich entwickeln muf zum Spiritualismus;
denn dieser Idealismus Mitteleuropas ist das Kind des Spiritualismus,
das Kind, das zum Spiritualismus werden soll. Als Fichte sprach, sprach
er noch bloff vom Idealismus, aber von einem solchen Idealismus, der



zum Spiritualismus hinstrebt. Dieser Impuls des Spiritualismus darf
nicht aus der Erdenevolution verschwinden.

Mit diesen einfachen Worten kann man vieles vom Sinne der Zeit
zum Ausdruck bringen. Geahnt, gefiihlt haben ja einzelne Menschen
solche Dinge. Aber diese Ahnungen gehen voriiber, ohne in ihrer Tiefe
genommen zu werden, ohne dafl das Schwergewicht darin gesehen
wird. Man versiumt, Nebensichliches an Hauptsichliches anzukniip-
fen. Und darum handelt es sich, dafl man die groflen Linien nicht aus
den Augen verliert, dafl man wirklich sieht, was in den Stromungen,
die iiber die Erdenentwickelung hingehen, das Wesentliche ist. Und
-zum Wesentlichsten kommen wir, wenn wir uns belehren lassen durch
dasjenige, was diese Erdenentwickelung uns im spirituellen Lichte
zeigt. In dem besonderen Fall, wenn wir wirklich ernst nehmen die
Lehre von den aufeinanderfolgenden nachatlantischen Kulturepochen —
immer wieder und wiederum muf} es gesagt werden —, sollten die Men-
schen iiber jenen engen Standpunkt hinauskommen, welcher die Haupt-
sache nicht sehen kann.

Lassen Sie mich ein Beispiel anfithren. Unter uns ist es notwendig,
auf solche Dinge aufmerksam zu machen. Nehmen wir an, es wiirde
jemand heute das Folgende sagen, und versuchen wir dann, uns Ge-
danken dariiber zu machen, dal jemand heute das sagen wiirde: Was
mich betrifft, so bin ich keinen Augenblick im Zweifel, daf} ein Kon-
flikt zwischen der germanischen und slawischen Welt bevorsteht, daf}
derselbe sich entweder durch den Orient, speziell die Tiirkei, oder
durch den Nationalititenstreit in Osterreich, vielleicht durch beide,
entziinden, und daf! Ruffland in demselben die Fiihrerschaft auf der
einen Seite iibernehmen wird. Diese Macht bereitet sich schon jetzt auf
die Eventualitit vor; die nationalrussische Presse speit Feuer und
Flamme gegen Deutschland. Die deutsche Presse 1afit schon jetzt ihren
Warnungsruf erschallen. Seitdem nach dem Krimkriege Rufiland sich
sammelte, ist eine lange Zeit verflossen, und wie es scheint, wird es
jetzt in Petersburg zweckmiflig gefunden, die orientalische Frage wie-
der einmal aufzunehmen.

Wenn das Mittelmeer einst, nach dem mehr pompésen als wahren
Ausdruck, «ein franzosischer See» werden sollte, so hat Rufiland die



noch viel positivere Absicht, aus dem Schwarzen Meer einen «russi-
schen See» und aus dem Marmarameer einen «russischen Teich» zu ma-
chen. Daf! Konstantinopel eine russische Stadt, Griechenland ein di-
rekter Vasallenstaat Rufdlands werden miisse, ist ein feststehender Ziel-
punkt der russischen Politik, die ithren Unterstiitzungshebel in der ge-
meinsamen Religion und in dem Panslawismus findet. Die Donau
wiirde dann am Eisernen Tor etwa von dem russischen Schlagbaum
geschlossen werden. —

Nehmen wir an, einer wiirde so sprechen. Man kénnte dann sagen:
Nun ja, dann ist er eben jetzt belehrt worden durch das, was geschehen
ist —, und es kdnnten doch diejenigen recht haben, die emphatisch pre-
digen, der Krieg sei nur von Mitteleuropa gewollt worden und habe
sich nicht vom Osten aus mit Notwendigkeit vorbereitet. — Aber das
ist geschrieben 1870! Und iiberhaupt ist nicht ein Jahr vergangen, wo
nicht solches hitte geschrieben werden konnen. Wie t6richt ist es zu
glauben, dafl man nicht bei den werdenden Kriften, die durch lange
Zeiten gespielt haben, die Ursache zu suchen habe zu dem, was heute
sich abspielt! Diese Worte sind 1870 geschrieben, wihrend des fran-
zosischen Krieges. Zu glauben, dafl die Dinge nicht hitten kommen
miissen, und zu glauben, daf nicht alle Impulse gegeben waren vom
Osten her, das ist, im gelindesten gesagt, unnistorisch, ein Verkennen
all desjenigen, was wirklich wirksame Krifte sind. Das darf eben nicht
sein und mufl durch Geisteswissenschaft verhindert werden, dafl immer
wieder und wiederum die Menschen, auch die Journalisten, so urteilen,
als ob vor fiinf oder sechs Monaten erst die Anfinge derjenigen Ereig-
nisse sich gebildet hitten, die sich jetzt abspielen! Wenn die Menschen
durch Geisteswissenschaft dahin geschult werden, zu wissen, daf das
Grofie sich im Kleinen vorbereitet, und dafl nur aus dem Grofen her-
aus das Kleine beurteilt werden kann, dann wird fiir das gewéhnliche
Leben auch etwas aus der Geisteswissenschaft errungen werden kon-
nen, dann wird in diesem gewohnlichen Leben vorbereitet werden das-
jenige, was uns die Geisteswissenschaft zum Erleben macht.

Ich habe sprechen wollen, ja, ich kdonnte sagen, ich habe zu Ihnen
sprechen miissen in diesem heutigen einleitenden Vortrag wiederum von
einem gewissen Gesichtspunkte, der herausgefordert ist durch die Erleb-



nisse der Zeit, ich habe von dem sprechen miissen, was uns Geisteswis-
senschaft fiir die Beurteilung der Welt und unsere Stellung zur Welt
werden soll. Ich habe davon sprechen miissen. Im Grunde genommen
miissen wir uns immer wieder und wiederum diese Mahnung zuteil wer-
den lassen: ernst, tiefernst dasjenige zu nehmen, was Geisteswissenschaft
uns geben will, und nicht sozusagen zwei Leben leben zu wollen: das-
jenige Leben, wo wir einmal uns die Dinge der Welt im geisteswissen-
schaftlichen Sinne erkldren, und dasjenige Leben, wo wir wiederum in
der Alltiglichkeit aufgehen und es so machen wie andere Leute auch.
Aber weniger durch Worte als durch die Art, wie ich die Dinge ausein-
andergesetzt habe hier in diesem engeren Kreise, méchte ich in Thnen das
Gefiihl und die Empfindung hervorrufen, dal diese Worte wirklich
nicht sein wollen etwas anderes als ewige Wahrheiten in dem Sinne, daff
ewige Wahrheiten auch die individuellsten sind. Zu Thnen, meine lie-
ben Freunde, mit Thren Gefiihlen hier in Siiddeutschland, sind diese
Worte gesprochen, mit jener Gefiithlsnuance, die diesen Worten hier
zukommen muf}. Und wenn es geniigte, dafl diese Worte nun einfach
nachgeschrieben werden und iiberall vorgelesen werden vor Leuten mit
anderen Lebenszusammenhingen, dann konnte es ja auch geniigen,
wenn ich bloff meine Worte aufschriebe und nicht herumreiste. Dafl
die Worte aus Gefiihls- und Empfindungszusammenhingen heraus ge-
sprochen werden miissen, weil iiberall da, wo sich Menschen zusam-
menfinden, eine gemeinsame menschliche Aura ist, aus der heraus ge-
sprochen werden mufl, das miissen wir endlich im spirituellen Leben
einsehen. Darauf kommt es an, dafl wir die Dinge ins Leben iiberfiih-
ren, nicht daff man die Phrase mache, man miisse die Dinge ins Leben
iiberfithren, sondern dafl man sie wirklich ins Leben iiberfiithrt. Und
dazu gehdrt, dafl man sie wirklich individuell nimmt. Die Dinge ge-
schehen ja individuell, weil sie individuell geschehen miissen. Und es
ist ein abstrakter Glaube, wenn man annimmt, daff zum Beispiel das-
jenige, was ich iibermorgen im 6ffentlichen Vortrage sagen werde in
jenem Hause, das vis-3-vis liegt dem Hause, an dem sich die Gedenkta-
fel fiir Hegel befindet, daf das, was im lebendigen unmittelbar Indivi-
duellen drinnen steht, dafl das abstrakt fiir alle Empfindungsnuancen,
gleichsam zur Bekehrung der ganzen Welt gesprochen sein soll. Man



mufl auch einsehen, dafl das, was der eine begreifen kann, der andere
nicht begreifen kann. Und miissen schon die anthroposophischen Vor-
trige einen gewissen individuellen Charakter da und dort tragen, so
ist das dann in einem noch erhohteren Mafle der Fall, wenn man so
ernsten Dingen gegeniibersteht, wie wir es jetzt tun. Nur dann aber,
wenn man es mit der Wahrheit ernst nimmt, und wenn man nicht
glaubt, dafl dasjenige, was lebt, mit Worten erfaflt werden kann, die
leblos und regungslos sind und deshalb iiberall hingetragen werden
koénnen, nur dann wird man gerade das allgemein Giiltige verstehen,
das im Allerindividuellsten ist. Ich mochte, dafl Sie auch einmal iiber
diese Seite des Lebens nachdenken. Es wird ein Weg dazu sein, daf§
dasjenige, was ich in meiner Art aus der geistigen Welt zu holen habe,
in Ihren eigenen Seelen sich auf Ihre Art belebe, daf es nicht blof} eine
Wiederholung desjenigen ist, was in mir auf meine Art auftreten mufi.
Denn wie sich das Sonnenlicht in jedem Steinchen anders spiegelt und
doch immer dasselbe Sonnenlicht ist, weil es im Leben drinnensteht,
so mufl Geisteswissenschaft etwas werden, das in jedem einzelnen an-
ders lebt und doch immer und immer dasselbe ist. In dem Englinder,
Franzosen, Russen, Deutschen kann nicht auf eine Art, wenn es sich
um die nationalen Dinge handelt, Geisteswissenschaft leben, und durch
dasjenige, wodurch sich die Empfindung des einen am fruchtbarsten
belebt, kann der andere nicht bekehrt werden. Solche Bekehrungssucht
entsteht aus dem theoretischen Hang unserer Zeit. Was die duflere rein
materielle Wissenschaft tun kann, daf} sie alles iiber einen Leisten
schligt, das kann beim Spirituellen nicht der Fall sein, weil es ein Le-
bendiges ist, und weil ich zu Ihnen so sprechen muf, wie es von mir
nicht ein abstrakter wissenschaftlicher Geist fordert, sondern wie es
sich in mir belebt, indem ich gerade vor Ihnen stehe. Denn nicht aus
meinem Herzen, aus Ihrem Herzen heraus tue ich es, so gut ich es
kann. Und dienen mdchte ich dem geisteswissenschaftlichen Impuls,
der denjenigen, welcher in die geistige Welt etwas hinaufschauen kann,
anweist, sich auszuschalten und auszusprechen, was in den Tiefen der
Seelen derjenigen liegt, die ihm zuh6ren. In gewissem Sinne darf ge-
sagt werden: Was ausgesprochen wird in dieser oder jener Betrachtung,
es entspringt aus den Tiefen der Seelen der Zuhorer. Denken Sie auch



iiber dieses nach! Wir miissen die Geisteswissenschaft nehmen als etwas,
was lebt, und nicht als ein Abstraktes gewuflt wird. Das abstrakt Ge-
wuflte spricht zu unserem Hochmut, spricht zu unserem Eigensinn, der
sich so gern in Uberredungskunst auslebt. Was spirituell ist, will ein-
fach mitgeteilt sein. Und es wollte mitgeteilt sein, was ich mitzuteilen
habe, und wenn hier kein einziger sifle, der mir auch nur ein Sterbens-
wortchen glaubte. Wenn wir hingehen zu dem anderen mit der Mei-
nung, ihn durchaus iiberreden zu wollen, mit der Meinung, daf er un-
sere Meinung annehmen soll, so erleben wir schon nicht richtig spiri-
tuell. Und dieses Erleben, dieses Erfassen im unmittelbaren Erleben
der geistigen Welt, das wird die Aura hervorbringen, die die Mensch-
heit in der Zukunft haben muf.

Immer wieder und wieder mufl es gesagt werden: Was wir jetzt
unter Stromen von Blut erleben, es wird fiir die Menschheit nur das
bedeuten, was es bedeuten soll, wenn sich wirklich etwas ganz Neues
auch in der Kultur, in der Menschheit zeigt. Dieses Neue aber wird
aufsprieflen, wenn Menschen da sind, aus deren Seelen spirituelle Ge-
danken aufsteigen; diese Gedanken sind Michte. Und in die Atmo-
sphire, die erzeugt wird, wenn die Dammerung des Krieges vergangen
und die Friedenssonne wieder leuchten wird, miissen die Gedanken
einflieffen, die in den geistigen Horizont hinein sich ergieflen. Dann
werden diejenigen, deren Seelen hinunterschauen, diejenigen, die friih-
zeitig ihre Leiber verlassen mufiten auf den Schlachtfeldern, die wer-
den wissen, wofiir sie eigentlich gefallen sind auf den Schlachtfeldern.
Und der Anthroposoph muf sich sagen, er durchlebt diese Zeit nur im
richtigen Sinne, wenn er diesen Charakter des geisteswissenschaftlichen
Strebens eben lebendig aufnimmt. Wenn gewisse Seelen im Bewufitsein
des Geistes ihren Sinn ins Geisterreich schicken, dann wird wirklich
aufsteigen aus unserem Blutes-Horizont ein Lichtes-Horizont fiir die
zukiinftige Entwickelung der Menschheit.

Davon wollen wir dann, ein spezielles Thema besprechend, morgen
weiter fortfahren. Fiir heute aber wollen wir die Gedanken vor unsere
Seele riicken, die Gedanken, die uns zusammenbringen mit den ernsten
Ereignissen der Zeit:



Aus dem Mut der Kampfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewufSt
Thren Sinn ins Geisterreich.



DRITTER VORTRAG
Stuttgart, 14. Februar 1915

Ich kann mir leicht vorstellen, dafl jemand aus den Betrachtungen,
die gestern hier angestellt worden sind, die Schluffolgerung zieht, dafl
diejenigen Personlichkeiten, welche den Menschengruppen, den Vol-
kern angehéren, die erst in der sechsten Kulturperiode ihre besondere
Mission empfangen sollen, weil sie — wie der gestrige Ausdruck lau-
tete — der Zeit angehdren, in der die Entwickelung bereits in absteigen-
der Linie erfolge, geringer bewertet seien als diejenigen, die Angeho-
rige sind von Menschengruppen der aufsteigenden Entwickelung. Ich
sage, ich kann mir leicht vorstellen, dafl jemand diese Schluffolge-
rung zieht. Mit anderen Worten: Ich kann mir leicht vorstellen, daf}
gerade aus all dem, was gestern gesagt worden ist im Anschlufl an
andere Bemerkungen, jemand erst recht ein Werturteil fillt unter dem
Eindruck von allerlei Emotionen und Gefiihlen. Und so kann es sich
erfiillen, worauf ich ja aufmerksam machte, dafl dasjenige, was insbe-
sondere in bezug auf diese Dinge an einem Orte gesprochen wird, an
anderen Orten miflverstanden werden mufl. Nicht etwa deshalb, weil
es gefirbt ist nach den Bediirfnissen eines Ortes oder bestimmter Men-
schen, sondern weil es nicht aufgefalit wird mit der notigen Objek-
tivitit, sondern mit Leidenschaft und allerlei nationalen Aspirationen.
Es konnte dann jemand sagen: Also hast du ja doch nur Worte ge-
braucht, um gewissermaflen der mitteleuropaischen Kultur zu schmei-
cheln, und wir fiihlen uns, die wir der osteuropdischen Kultur ange-
horen, tief beleidigt von dem, was da gesagt worden ist. — Ja, wenn ein
solches Urteil gefallt wird, so beweist es nur, daf} dasjenige dann ein-
tritt, was ich gestern gerade versuchte so darzustellen, daf es eben vom
geisteswissenschaftlichen Empfinden abgeldst werden muf}, so abge-
16st werden muf}, daf sich rein theoretisches, rein abstraktes Denken
umwandelt in unmittelbares Erleben, dafl uns dasjenige, was sonst
bloff unserem Wissen angehort hat, empfindungsgemifl und erlebens-
gemaf nahetritt.

Wer so urteilen wiirde, wie eben angedeutet, der wiirde nur theo-



retisch abstrakt urteilen. Denn wie wiirde das konkrete, das ins Erleben
ibertretende Urteil in einem solchen Falle lauten? So wiirde es lauten,
dafl wir eben — wenn das, was auseinandergesetzt wurde, wahr ist —
einer Zeit entgegengehen, wo diejenigen, die da folgen wollen dem
Fortschritt der Kulturmission, nicht mehr aufgehen diirfen in dem
blof nationalen Erleben. Die fiinfte Kulturepoche war gerade durch
ihre Eigentiimlichkeit dazu geeignet, daf} die ihr angehdrigen Person-
lichkeiten in einer gewissen Weise aufgingen in dem nationalen Emp-
finden und sich wiederum persénlich aus ihm hinausrangen. Die sechste
und siebente Kulturepoche werden so sein, daf} diejenigen, die blof}
national sein wollen, zuriickbleiben hinter den Aufgaben der Mensch-
heit. Aber dies ist ja der Grund, warum wir geisteswissenschaftliche
Weltanschauung treiben: daf} die Menschheit sich herausringe aus dem
blofl nationalen Empfinden, aus demjenigen Empfinden, das nicht all-
gemein menschliches Empfinden ist. Also, was geschlossen werden muf§
aus dem gestern Gesagten, es ist etwas ganz, ganz anderes. Es ist: dafl
die mitteleuropdischen Nationalkulturen diejenigen sind, die als Na-
tionalkulturen Impulse in sich haben, welche zusammenfallen mit der
groflen Sendung der nachatlantischen Kultur, daf} aber dann Kulturen
kommen, die ein Herauswachsen der Menschen aus den nationalen Im-
pulsen notwendig machen, und dafl es nicht geht, wenn diejenigen, die
heute die Vorziigler sind — man sagt ja «Nachziigler», warum sollte
man nicht sagen «Vorziigler» — der spiteren Kulturen, ganz in ihrem
nationalen Erleben, und zwar mit Prononcierung, aufgehen, wie es von
der Bevolkerung Osteuropas geschieht. Mit anderen Worten: Da sie in
diesem nationalen Empfinden noch nicht ihre Sendung empfangen
haben, sind sie darauf angewiesen, das, was als Geisteswissenschaft
erzeugt wird, in sich aufzunehmen, um iiber das Nationale hinauszu-
wachsen. Lebendiges Verstehen ist auch da notwendig.

Allerdings, man wird schwerlich in unserer heutigen Zeit, in der
sich die Leidenschaften und Vorurteile so gegeniiberstehen, dasjenige
finden konnen, was notwendig ist, damit die Menschen auf den Boden
der ja wahrhaftig Objektivitit erstrebenden Geisteswissenschaft sich
voll stellen konnen, sich voll stellen konnen auf den Boden des rein
Menschlichen. Geisteswissenschaft, wir treiben sie, damit gerade etwas



sich ausbreite iiber die ganze Erde, was iiber alle Differenzierungen
hinausgeht, und deshalb sollten diejenigen, die sich der Geisteswissen-
schaft zuwenden aus allen Nationen heraus, objektives Verstindnis ge-
winnen konnen fiir so etwas, wie es ja auseinandergesetzt worden ist
in jenem Vortragszyklus, der den Titel trigt «Die Mission einzelner
Volksseelen», der iiberall, wo es Anthroposophen gibt, studiert werden
sollte. Seine Bedeutung hat er ja auch gerade dadurch, daf} er Jahre
vor diesem Krieg gehalten worden ist, so daff ihm niemand vorwerfen
kann, er sei aus der Stimmung dieses Krieges heraus erzeugt worden.
Nicht darauf kommt es eben an, daf}, was da oder dort gesprochen
wird, nicht allgemeingiiltige Wahrheiten enthielte, sondern darauf
kommt es an, dafl man einsehen muf}, wie man diese Wahrheiten nicht
iiberall vertrigt. Als ich vor Monaten hier gesprochen habe, da habe
ich darauf aufmerksam gemacht, daf} wir in Mitteleuropa es gewisser-
maflen leicht haben, objektiv zu sein, leichter als die anderen. Warum
wir es leichter haben, das geht gerade aus jenem Vortragszyklus auch
hervor. Alles, was die tieferen Lehren unserer ernsten Ereignisse sind,
weist uns darauf hin, dafl aus den verschiedensten Untergriinden un-
serer gegenwiartigen Weltenkultur etwas sich herausentwickeln muf,
das zusammenfillt mit unserem geisteswissenschaftlichen Streben. In
gewisser Beziehung kann man sagen: Diese ernsten Ereignisse sind
etwas wie eine machtige Hindeutung auf die Notwendigkeit geisteswis-
senschaftlichen Erlebens in der Welt. Sie beweisen, dafl dieses geistes-
wissenschaftliche Erleben kommen muff. Daher kann selbstverstand-
lich das doch nur etwas Sekundires fiir uns sein, was zu den unmittel-
baren Empfindungen eines Ortes gehort; unsere eigentliche Aufgabe
ist, dasjenige in unser seelisches Erleben iiberzufiihren, was jetzt schon
iberall verstanden werden kann ohne innere Anstofligkeit, trotzdem
auf so vielen Gebieten eben Vorurteile iiber Vorurteile vorhanden sind.

Dasjenige, was Anschauungen sind aus der Geisteswissenschaft her-
aus iiber das allgemein Menschliche im Menschen, das bereitet uns ja
auch vor, objektiv all das iibersehen zu konnen, in das wir durch die
Erdenentwickelung, die Weltenentwickelung hineinversetzt sind. Denn
dieses, wohinein wir versetzt sind, ist gewissermaflen der Boden, aus
dem wir herauswachsen, und dasjenige, wodurch wir herauswachsen



sollen, sind die Impulse, die wir durch die Geisteswissenschaft auf-
nehmen. Im Grunde genommen sind wir ja doch nur mit der einen
Hilfte unseres Wesens in all den Differenzierungen drinnen, die iiber
die Erde hin verbreitet sind, mit unserem physischen Leibe und unserem
Atherleibe, die wir gewissermaflen der Erde auch zuriicklassen, wenn
wir in den anderen Bewufitseinszustand eintreten, den wir als Schlaf
bezeichnen konnen. Mit dem Ich und dem Astralleib aber gehen wir
dann heraus aus unserem physischen Leib und Atherleib und sind dann
mit unserem Ich und Astralleib in der Welt, die der Mensch sonst be-
tritt, wenn er durch die Pforte des Todes geht, in der Welt, wo alle
irdischen Differenzierungen aufhéren, in der Welt, in welche uns die
Erkenntnisse der Geisteswissenschaft eben einfiihren sollen. Wer In-
itiationserkenntnisse zu seinen eigenen Erkenntnissen machen kann, der
ist durch diese Initiationserkenntnisse wahrhaftig schon geschiitzt da-
vor, in einseitiger Weise irgendeinem der Volksgeister einen besonderen
Vorzug zu geben. Denn, wie kommen wir denn mit dem besonderen
Volksgeist in Beriihrung, dem wir angehoren?

Wenn wir vom Einschlafen bis zum Aufwachen in der geistigen
Welt weilen mit unserem Ich und Astralleib, da sind wir mit unserem
Volksgeist, mit dem Volksgeist, der unserer Nationalitit gewisser-
maflen vorsteht, nicht in Beriihrung, sondern wir sind nur in Beriih-
rung mit diesem Volksgeist wihrend unseres wachen Tageslebens, vom
Aufwachen bis zum Einschlafen. Unter den Kraften, in die wir unter-
tauchen, wenn wir in den physischen Leib und den Atherleib unter-
tauchen, sind auch die Krifte, in die hineinarbeitet der Volksgeist des
Volkes, dem wir angehdren. Wir betreten sozusagen das Feld dieses
Volksgeistes, indem wir aufwachen; wir verlassen es wieder, wenn wir
einschlafen. Derjenige aber, welcher Initiationserkenntnisse sich er-
wirbt, der muf} ja gerade wihrend dieser Erwerbung in der Welt wei-
len, in der sein Volksgeist gerade nicht ist, denn er muf eintreten in
die Welt, in der wir leben zwischen Einschlafen und Aufwachen. Und
da stellt sich denn etwas Besonderes heraus. Nehmen wir an, ein
Mensch gehort also einem ganz bestimmten Volke an. Jeder gehort
ja einem solchen an, indem er sich zu einer besttmmten Nationalitit
rechnen mufl. Wenn der Mensch nun mit dem Einschlafen die Sphire



seines Volksgeistes verlaflt, dann steht er eben mit diesem Volksgeist
nicht mehr in Beriihrung, bis er wieder aufwacht. Da hinein begibt
sich auch derjenige, der sich Initiationserkenntnisse erwirbt, und er
kommt zusammen wihrend der Zeit vom Einschlafen bis zum Auf-
wachen mit den anderen Geistern der Volker, die sonst auf der Erde
leben, nur nicht mit seinem eigenen Volksgeist. Also man durchlebt ein
Zusammensein mit den anderen Volksgeistern in der Zeit zwischen
Einschlafen und Aufwachen, und mit seinem Volksgeiste in der Zeit
zwischen Aufwachen und Einschlafen. Nur ist das Zusammenleben
mit den anderen Volksgeistern nicht so, dal man mit jedem einzelnen
lebt, sondern man lebt mit ihrer Verbindung, gleichsam mit ihrer Ge-
nossenschaft, mit dem, was sie im Verhiltnis zueinander vollbringen,
mit der Gesamtheit der iibrigen Volksgeister.

Also denken Sie sich, das menschliche Leben wechselt ab ~ so sagt
uns die Initiationserkenntnis — zwischen einem Erleben mit dem Volks-
geiste im Wachzustand und einem Erleben mit der Gesamtheit der an-
deren Volksgeister im Schlafzustand. Nur gibt es ein Mittel gleich-
sam, wodurch wir ein abnormes Zusammenleben haben mit den ande-
ren Volksgeistern, wodurch wir nicht mit ihrer Gesamtheit zusammen-
kommen im Schlafe, sondern mit einem besonderen Volksgeiste zusam-
menkommen. Das ist, wenn wir ein Volk besonders leidenschaftlich
hassen. Das ist das Abnorme: Wir kénnen dem nicht entgehen, wenn
wir ein Volk besonders hassen, daf wir wihrend des Schlafes in die
Sphire seines Volksgeistes kommen. Und derjenige, der sich Initia-
tionserkenntnisse erwirbt, der wiirde, wenn er ein Volk aus rein per-
sonlichen nationalen Griinden besonders haflt, in die Sphire seines
Volksgeistes sich begeben, gerade wenn er in das Feld der Initiation ein-
tritt, und es wiirde sich fiir ithn sehr bald die Unmédglichkeit ergeben;
da drinnen ordentlich zu weilen. Trivial ausgedriickt, konnte ich sagen:
Wer aus nationalen persdnlichen Leidenschaften heraus ein anderes
Volk besonders hafit, ist dazu verurteilt, mit dessen Volksgeist zu schla-
fen. Das ist trivial ausgesprochen, aber ganz wortlich zu nehmen.

Die Tatsachen der geistigen Welt, die sorgen schon dafiir, daf} das
ganze Menschengeschlecht eine Einheit ist, und dafl ein Sich-Her-
aussondern nicht moglich ist. Aber wenn wir solche Tatsachen ins Auge



fassen, dann kénnen wir daraus so manches lernen. Wir sprechen ja
davon, dafl die Welt, in der wir duflerlich mit unseren Sinnen und mit
unserem Verstande, der an das Gehirn gebunden ist, leben, eine grofie
Tduschung, eine Maja ist; aber auch diese Wahrheit, dafl die Welt eine
Maja ist, wir nehmen sie allzu abstrakt, wir nehmen sie blof§ theore-
tisch. Ich mochte sagen, wir lassen uns noch herbei, diese Wahrheit ver-
standesmiflig zu fassen. Sielebensvoll zu erfassen, dem widerstrebt nicht
nur unser Verstand, sondern oftmals sogar unser Wille. Denn dasje-
nige, was hinter der Welt der Tauschung ist, es sieht so aus, daf} wir
nicht wollen, daf} es so ausschaue. Wir scheuen uns davor, wir fiirchten
uns davor, weil uns die Wahrheit unbequem ist. Zu wissen, dafl die
ganze Menschheit im konkreten Sinne eine Einheit ist, das ist ja nicht
bequem, denn es gestattet nicht, dafl man in einseitiger Weise Gefiihle
und Enthusiasmen so betrachtet, wie sie heute vielfach betrachtet wer-
den, sondern es belehrt uns dariiber, was das in der Welt der Wirklich-
keit bedeutet. Das aber ist unbequem. Der Wille scheut oftmals noch
mehr vor der Wahrheit zuriick als die Einsicht, als der Verstand. Dar-
um braucht man sich nicht zu wundern, wenn in unserer Zeit die Wahr-
heiten der Geisteswissenschaft noch vielfach als Narretei gelten, denn
die Narretei der Zeit fiirchtet sich vor der Weisheit der Welt. Hinter
die Erscheinungen zu blicken, das gibt aber erst die Mdglichkeit, zu
verstehen, was eigentlich geschieht. Ich habe gestern bereits darauf
hingewiesen und will nun in einem speziellen Falle es noch ausfiihren.

Wenn wir den Menschen verfolgen, wie er durch die Pforte des
Todes in die geistige Welt hineingeht, in der er die Zeit zwischen dem
Tode und einer neuen Geburt durchlebt, um sich vorzubereiten fiir ein
neues Erdenleben, dann miissen wir uns klar werden, inwiefern er in
seinem Leben zwischen Tod und neuer Geburt beeinflufit wird von
seinem letzten Erdenleben, inwiefern er gleichsam mitbringt durch die
Pforte des Todes in das geistige Leben hinein die Nachklinge, das
Nachtonen des letzten Erdenlebens. Wir wissen ja, dafl der Mensch,
wenn er durch die Pforte des Todes schreitet, hindurchtrigt durch diese
Pforte des Todes zunichst, nachdem er seinen physischen Leib den
Erdenelementen iibergeben hat, seinen Atherleib, den Astralleib und

das Ich. Wir wissen auch, daff dieser Atherleib sich bald, sehr bald



trennt von Ich und Astralleib, mit Ausnahme eines Extraktes, der da-
von zuriickbleibt, und dafl der Atherleib sich mit dem allgemeinen
Wirken des Kosmos idtherisch verbindet. Das alles haben wir ja 6fters
ins Auge gefaflt. Nun aber ist es so, daf der Mensch nach dem Tode
durch seine Erkenntnisse, seine nach dem Tod ihm bleibenden Erkennt-
nisse dennoch zuriickschaut auf die Schicksale des Atherleibes, und daf§
diese Schicksale fiir ihn etwas bedeuten. Es bedeutet fiir den Menschen
nach dem Tode etwas, wenn er anschaut die Schicksale seines Ather-
leibes, die so verlaufen, dafl dieser Verlauf eine Art Resultat des Er-
denlebens ist. Und dieses Resultat, dieses Ergebnis des Erdenlebens
stellt sich verschieden heraus fiir die verschiedensten Verhiltnisse der
Erde, unter anderem auch fiir das verschiedene Erleben im Nationalen
darinnen. Ganz anders stellen sich die Erdenreste, die fiir den Men-
schen eine Bedeutung haben nach dem Tode, sagen wir, bel einer Seele,
die aus einem franzosischen Korper herausgeht und iibergeht in die
geistige Welt, und ganz anders bei einer solchen Seele, die heute aus
einem russischen Leibe in die geistige Welt iibergeht. Seelen, die aus
einem franzOsischen Leibe heute herausgehen, gehoren einer Kultur
an, die gewissermaflen reif und iiberreif geworden ist, die vieles die-
sen Atherleib erleben 13fit auf der Erde. Das Eigentiimliche der fran-
z0sischen Volkskultur — nicht die Kultur des einzelnen — besteht darin,
dafl der Atherleib selber durcharbeitet wird, durchtrinkt wird mit
Kriften und Kraftwirkungen, und in einer sehr scharf gepriagten Weise
daher durch die Pforte des Todes tritt, und dann drinnen ist in der
geistigen Welt. Solche Atherleiber 16sen sich lange nicht auf, sie blei-
ben lange als Spektren vorhanden. In seiner Vorstellung hat der An-
gehorige des franzosischen Volkstums, insofern er ihm angehort, eine
ganz bestimmte Meinung von sich, von dem, was er gilt in der Welt.
Das ist aber nichts anderes als die Spiegelung von den fest arbeitenden
Kriften im Atherleibe. Der Atherleib ist plastisch fest gebildet und
tritt so iiber in die geistige Welt.

Ganz anders ist das bei einem Atherleib eines russischen Menschen.
Der hat nicht eine so feste Prigung, der ist gewissermaflen elastischer,
er 16st sich in der geistigen Welt leichter auf; daher sind die Seelen
durch ihn weniger gefesselt. Wihrend durch das Hinschauen auf den



aus einer Hochkultur hervorgehenden Atherleib des Franzosen die
franzosische Seele linger sozusagen verbunden ist mit dem Atherleibe,
ist die Seele des russischen Menschen nur kurz verbunden mit dem
Atherleibe. Es bedeutet das, was der Atherleib durchmacht nach dem
Tode, weniger fiir diese Seele des Ostens. Das aber hat eine sehr be-
stimmte, tiefgehende, bedeutsame Wirkung fiir das, was gewisserma-
fen hinter den Kulissen unseres Daseins in der Gegenwart geschieht.
Die Schicksale der russischen Seele sind ja ganz andere als die Schick-
sale der franzdsischen Seele in der Zeit zwischen dem Tode und einer
neuen Geburt.

Nun wissen wir ja aus den verschiedensten Betrachtungen, dafl wir
entgegengehen im 20. Jahrhundert dem atherischen Wirken des Chri-
stus-Geistes. Hingewiesen ist darauf schon im exoterischen Sinne an
der entsprechenden Stelle des Mysteriendramas «Die Pforte der Ein-
weihung» von der Wiedererscheinung des Christus als dtherische Kor-
perlichkeit. Und hingewiesen ist darauf auch schon in verschiedenen
Betrachtungen, daf} dieses Erscheinen des Christus fiir diejenigen Men-
schen, die fihig sein werden, thn zu schauen, vorbereitet wird seit
dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts, indem der wirkende Zeitgeist
seit dieser Zeit ein anderer ist als frither. Durch Jahrhunderte vorher
war Gabriel der wirkende Zeitgeist; seit dem letzten Drittel des 19.
Jahrhunderts ist Michael der wirkende Zeitgeist. Michael ist es, der
gewissermaflen die Erscheinung des Christus als dtherische Wesenheit
vorzubereiten hat. Das alles mufl aber vorbereitet werden, das alles
muf} -gewissermaflen in der Entwickelung gefordert werden, und es
wird gefordert. In der Art wird es gefordert, daR Michael fiir die Er-
scheinung des Christus gewissermaflen den Kampf fiihrt, daf} er die
Seelen in dem Erleben zwischen Tod und neuer Geburt vorbereitet auf
dasjenige, was in der Erdenaura zu geschehen hat. Nun wiirden scharf
geprigte Atherleiber, die in der elementarischen Welt um uns herum
sind, immer storend sein in der Zeit, die herankommen muf}, wo rein
gesehen werden soll diese Athergestalt, die der Christus annehmen mufi.
Niher stehen einer reinen Auffassung dieser Athergestalt diejenigen
Seelen, die nach dem Tode durch ihre Ztherischen Leiber weniger be-
rithrt sind. Daher stellt sich folgendes heraus.



Wir sehen, wie ein Teil der Arbeit des Michael dahingeht, beizu-
tragen zur Auflésung der westeuropdischen hochkultivierten Ather-
leiber, die eine feste Gestalt haben, und wir sehen, wie sich Michael
bedient in diesem Kampfe der osteuropdischen Seelen. Und so sehen
wir Michael, gefolgt von den Scharen der osteuropiischen Seelen,
kdmpfend gegen die westeuropaischen Atherleiber und die Eindriicke,
welche die Seelen nach dem Tode haben. So gibt es einen lebendigen
Kampf hinter den Kulissen des heutigen Daseins. Dieser Kampf ist
vorhanden, dieser Kampf in der geistigen Welt. Dieser Kampf im
Himmel gleichsam, er spielt sich ab zwischen Rufiland und Frankreich
in der geistigen Welt, ein lebendiger Kampf zwischen Osten und We-
sten. Und dieser Kampf ist die Wahrheit, und dasjenige, was sich in
der physischen Welt abspielt, das ist die duflere Maja, das ist die Ent-
stellung der Wahrheit. Und man bekommt auch da, wie so oft, wenn
man die geistigen Tatsachen betrachtet, auf diesem Gebiet den erschiit-
ternden Eindruck, daf oftmals dasjenige, was hier im Felde der Tau-
schung sich vollzieht, das gerade Gegenteil von dem ist, was in der
geistigen Welt als Wahrheit sich vollzieht.

Denken Sie sich das ungeheuer Erschiitternde fiir denjenigen, der
Initiationserkenntnis erwirbt, dafl ein Biindnis besteht zwischen Vol-
kern, die sich in der geistigen Welt aufs heifleste bekimpfen! Solche
Dinge diirfen natiirlich nicht verallgemeinert werden, nicht etwa darf
die Schluf}folgerung gezogen werden, daf} in der geistigen Welt alles
entgegengesetzt ist der physischen Welt. Jeder einzelne Fall muf unter-
sucht werden. Aber fiir diesen Fall bekommen wir auch diesen erschiit-
ternden Eindruck, diesen unsere Erkenntnis, man mochte sagen, zu-
nichst zermalmenden Eindruck. So sieht es eben vielfach anders aus
hinter den Kulissen des Daseins, als es in der Zufleren Welt aussieht.
Aber begreiflich werden uns die Dinge in ithrem wahren Zusammen-
hang nur, wenn wir hinter die Kulissen des Daseins mit dem Gesichts-
punkte der Geisteswissenschaft leuchten kénnen. Dann aber werden
sich auch in unsere ganze Auffassung hineinprigen diejenigen Gefiihle,
welche gleichsam in die Wahrheit untertauchen lassen unsere Herzen
gegeniiber den Vorurteilen, in denen wir befangen sein miissen, wenn
wir uns den Stromungen der dufleren physischen Welt hingeben. Wirk-



lich ist Mitteleuropa heute hineingeschoben zwischen zwei kdmpfende
Michte und muf} gewissermaflen sie auseinanderhalten. Daraus ergibt
sich aber der Zusammenhang zwischen demjenigen, was ich gestern als
das Ringen der mitteleuropdischen Kultur bezeichnet habe, gegeniiber
dem, was links und rechts, wie umklammernd, diese mitteleuropiische
Kultur bedringt. Das ist das Karma der mitteleuropiischen Kultur:
ihre Entwickelung sich abspielen zu sehen zwischen dem, was sich be-
kimpfen mufl durch eine erdengeschichtliche Notwendigkeit. Die rech-
ten Gefiihle fiir den tragischen Konflikt der Verhiltnisse, insofern sie
jetzt Mitteleuropa betreffen, gehen ja erst aus einer solchen Betrach-
tung hervor. Dann erst, wenn wir eine solche Betrachtung zugrunde
legen, merken wir, dafl im Grunde genommen Nichtbeteiligung an den
Hindeln, die eigentlich auszufechten sind, das wirklich Charakteristi-
sche fiir Mitteleuropa ist, unschuldiges Verhalten zu diesen Hindeln
und in das Karma mit hinein verwickelt sein. — Und wir haben nun
auch gesehen, wie der genaue Zusammenklang dessen ist, was da in der
Evolution enthalten ist: wir haben gesehen, wie beteiligt ist der Osten
und Westen Europas an dem kommenden Christus-Ereignis. Wenn wir
das Ringen der mitteleuropiischen Kultur mit ihrer Vereinigung, wie ich
es gestern charakterisiert habe, von Geistigem und Leiblichem ins Auge
fassen, dann haben wir auch die besondere Ausgestaltung des Christus-
Impulses, der ja der Triger dieser Vereinigung des Geistigen und Leib-
lichen ist. Mitten also in Europa das Phinomen, das Christentum iiber-
zufithren in die Erdenereignisse. Hier, sich abspielend auf dem physi-
schen Plan, etwas von ungeheurer Bedeutung, und rechts und links et-
was, was erst erkimpft wird auf den héheren Planen. Physischer Plan
und geistiger Plan schlieffen sich zusammen, wenn wir sie so betrachten.

Das ist die Erginzung zu dem gestern Auseinandergesetzten. Und
so ist es im Grunde genommen mit aller Evolution, soweit sie sich unter
dem Einflufl des Christus-Impulses nach und nach entwickelt hat.
Denn was jetzt im 20. Jahrhundert geschieht, hat sich ja nach und nach
entwickelt. Der Christus-Impuls ist eingezogen durch das Mysterium
von Golgatha in die irdische Menschheitsentwickelung, und er hat dar-
innen gewirkt. Aber wenn er nur hitte so wirken konnen, der Christus-
Impuls, wie ihn die Menschen verstanden haben, hitte er wenig wir-



ken kénnen bisher. Wir fangen ja erst an mit dem Verstindnis, wir
fangen erst an, durch Geisteswissenschaft etwas zu begreifen von dem,
was das Mysterium von Golgatha ist. Der Christus-Impuls hat ge-
wirkt. Aber wahrhaftig wirkte er am wenigsten in dem, was das Ge-
zink und Geschrei der Theologen war. Schlimm wire es gewesen,
wenn nur so viel von dem Christus-Impuls hitte hereinkommen kon-
nen in die Erdenentwickelung, wie die Menschen begriffen haben in
den verschiedenen Epochen mit ihrem Verstande. Aber ich habe darauf
hingewiesen, wie der Christus-Impuls durch die Jahrhunderte in un-
bewuflte Seelenkrifte gewirkt hat. Ich habe Thnen geschildert, wie am
28. Oktober 312 Konstantin gegeniiberstand dem Maxentius, und wie
da eine Schlacht geschlagen wurde, durch die das Schicksal von Eu-
ropa entschieden worden ist. Nicht durch die Kunst der Feldherren
wurde diese Schlacht geschlagen, sondern durch dasjenige, was sich im
Unterbewufitsein der Menschen zugetragen hat. Maxentius befragte
die sibyllinischen Biicher. Die verfithrten ihn, statt seine Heere in Rom
in Sicherheit zu lassen, sie aus den Toren Roms zu fithren, den Heeren
Konstantins entgegen. Konstantin aber hatte den Traum: das Mono-
gramm Christi seinem Heere vorantragen zu lassen. Man folgte also
nicht den Gescheitheiten der Feldherren, sondern man folgte Triumen,
das heiflt den Impulsen des Unterbewufltseins. Von dem, was daraus
entstand, hat Europa seine Gestaltung bekommen. Nicht von dem lei-
tete sich her die wirkliche Gestaltung des Christus-Impulses, woriiber
die Theologen zankten, sondern von dem, was der lebendige Christus
auf den Feldern war, wo er wirken kann. Nicht die menschlichen Be-
griffe vom Christus — auf die kommt es nicht an —, sondern der leben-
dige Christus, der durch die Impulse wirkt, die die seinigen sind. Wenn
ihn die Menschen nicht verstanden, ging er in das hinein, wo man nicht
zu verstehen braucht, wo man in Triumen aufnimmt, was in die Wil-
lenssphire i{ibergehen soll.

Und wiederum einmal war es in Europa, dafl der Christus-Impuls
hereingedrungen ist und Europa eine bestimmte Gestaltung gegeben
hat: im 15. Jahrhundert, als durch das einfache Landmidchen, die
Jungfrau von Orleans, Europa eine ganz andere Gestaltung bekommen
hat. Hitte dazumal England iiber Frankreich gesiegt — was die Jung-



frau von Orleans verhindert hat —, so wire aller spitere geschichtliche
Verlauf ein anderer geworden. Aber wahrhaftig, das Hirtenmidchen
von Orleans hat nicht menschliche Weisheit gehabt, sondern in ihr hat
gewirkt der Christus-Impuls durch seinen michaelischen Vorlidufer,
auflerlich zugunsten Frankreichs, in Wirklichkeit zugunsten Englands;
denn England hitte sonst nicht die Entwickelung durchmachen kén-
nen, die es durchgemacht hat. Aber es wirkte mit ungeheurer Deutlich-
keit fiir denjenigen, der die Welt geistig durchschauen will, der Chri-
stus-Impuls dazumal in dasjenige hinein, was geschehen sollte.

Ich habe 6fters darauf aufmerksam gemacht, wie jene alten Legen-
den, jene alten Sagen und Mythen Wahrheiten enthalten, die darauf
hinweisen, dafl in den dreizehn Nichten zwischen Weihnachten und
dem Fest der Erscheinung, dem Dreikonigsfest, dafl in diesen Nichten
der tiefsten Winterfinsternis die Zeit ist, in der die Erdenkrifte dem
Hellsehertum ganz besonders giinstig sind. Da, wo sozusagen die phy-
sischen Krafte sich am meisten zuriickziehen in Untétigkeit, da wir-
ken die geistigen Krifte ganz besonders. Diese dreizehn Nichte, von
Weihnacht bis zum 6. Januar — so erzihlt uns eine alte norwegische Le-
gende —, schlief Olaf Asteson. Und in diesem Schlafe hat er all dasje-
nige in Imaginationen durchgemacht, was wir nun anthroposophisch
erkennen als Kamaloka, als Seelenwelt, als Geisteswelt. Das ist eine
Wahrheit. Und gar mancher, der, ich m6chte sagen, am Tor steht der
Initiation, er kann dieser Initiation die letzte Vollendung geben, wenn
er es zu einem ganz besonderen konzentrierten inneren Erleben in die-
ser Zeit bringt, in die hinein deshalb mit Recht versetzt ist die Geburt
des Christus, des geistigen Sonnenlichtes. Man kénnte sagen: Wenn
jemand eine unbewufte Initiation erleben soll, wann wiirde er sie am
besten erleben? — Dann wiirde er sie am besten erleben, wenn er zube-
reitet wird in diesen Nichten, wenn er in einem Schlafzustand ist, einer
Art weltentriicktem Zustand, bis zum 6. Januar. Konnten wir nicht
voraussetzen, dafl auch das ganz gewif8 nicht gelehrte oder geisteswis-
senschaftlich geschulte, aber innerlich spiritualisierte Hirtenmédchen,
die Jungfrau von Orleans, am besten initiiert hitte werden konnen,
wenn sie diese Nichte in einer Art Schlafzustand durchgemacht hitte,
einem Zustand, wo sie nicht durch die Sinne und den Verstand begrif-



fen hitte die auflere Welt? Das hat sie! Man ist in der Zeit, bevor die
physische Geburt eintritt, ganz gewifl nicht dazu veranlagt, durch die
dufleren Sinne die umliegende Welt wahrzunehmen, denn diese Sinne
wachen ja erst auf bei der Geburt im physischen Dasein. Man ist auch
nicht geeignet vor der Geburt, durch den Verstand nachzudenken, aber
der geistige Teil ist dann in Beriihrung mit der kosmischen geistigen
Umwelt.

Nun, die dreizehn Tage vor dem 6. Januar hat die Jungfrau von
Orleans im Leibe der Mutter zugebracht, denn am 6. Januar ist sie ge-
boren. Dies ist eine Tatsache, die tief bedeutsam iiber Weltenzusam-
menhinge spricht. Der die Evolution fithrende Weltengeist brauchte
in der Jungfrau von Orleans eine Menschenseele, die gerade die drei-
zehn letzten Tage der Schwangerschaft im Leibe der Mutter zubrachte
bis zum 6. Januar und dann geboren worden ist. Da sehen wir tief hin-
ein in jene Zusammenhinge, die hinter den Kulissen des Daseins sind.
Da sehen wir, wie die Welt gefiihrt wird in geistiger Beziehung. Da
wurde eine Seele geboren, die gewissermaflen durch den Weltengeist
selbst initiiert worden ist bis zu ihrer Geburt hin. Es handelt sich daher
darum, dafl wir uns eine Empfindung erwerben dafiir, wie gewisser-
maflen vor uns der Teppich des dufleren Majadaseins ausgebreitet ist:
wenn wir ithn an verschiedenen Stellen zerreifien, so blicken wir in die
Geheimnisse des Daseins erst hinein. Und das muf§ Gefiihl und Emp-
findung werden fiir das Umgestaltende der Geisteswissenschaft fiir
die Kultur der Menschheit. Das muff Empfindung werden, daf} man,
um hineinzuschauen in die Geheimnisse der Welt, eben radikal wird
brechen miissen mit der blofen Beobachtung der dufleren Maja, die ja
selbstverstindlich eintreten mufite seit dem Glanze und dem Ruhm
des naturwissenschaftlichen Forschens. Aber dieser Glanz und Ruhm
muf} fiir die Zukunft abgelost werden von der Geisteswissenschaft.
Dasjenige, was die Menschheit zum wirklichen Einleben der Geistes-
wissenschaft in die Seelen braucht, wird aber vor allen Dingen sein
ein wirklich guter Wille fiir die Verbindung der eigenen Seele mit den
geistigen Welten. Das aber mufl alles ausgehen von einer gewissen
Selbsterkenntnis. Doch Selbsterkenntnis ist gar nicht so leicht, und es
gehort zu den grofiten Tiuschungen, denen man sich im gewdhnlichen



Leben hingeben kann, wenn man denkt, daf} Selbsterkenntnis, die der
Anfang aller wahren Erkenntnis sein muf}, leicht ist.

Selbst in bezug auf das Alleriuflerlichste ist sie nicht einmal be-
sonders leicht. Ich habe hier ein Buch; es ist mir zufillig — was man
so zufillig nennt —, karmisch in diesen Tagen wieder in die Hiande ge-
kommen: das Buch eines Philosophen der Gegenwart, der Philosophie-
professor an der Universitit in Wien war: «Analyse der Empfindun-
gen.» Derjenige, der das Buch geschrieben hat, macht Selbstgestind-
nisse, die sehr interessant sind. Auf Seite 3 sagt er: Als junger Mensch
erblickte ich einmal in einer Spiegelniederlage, als ich tber die Strafle
ging, mein Gesicht im Profil, aber ich erkannte es nicht als mein eige-
nes Gesicht. Ich dachte: Was fiir ein widerwirtiges, unsympathisches
Gesicht! — Also Sie sehen, selbst bis zu diesem Grade ist Selbsterkennt-
nis der rein duleren Gestalt nicht einmal gar so sehr verbreitet. Der
gute Mann gesteht ganz offen: es kommt ihm entgegen ein héchst un-
sympathisches Gesicht, das einen abstoflenden Charakter hat, und dann
entdeckt er, dafl es sein eigenes ist. So wenig hat er sich gekannt seiner
aufleren Gestalt nach. Sie sehen, nicht einmal duflere Selbsterkenntnis
kann man leicht erwerben. Universititsprofessor kann man dabei sein,
ungehindert; das bezeugt dieses Beispiel. Ernst Mach, so heifit der Pro-
fessor, macht aber noch ein dhnliches Gestindnis. Er ist ganz aufrich-
tig. Er sagt: Ich kam einmal recht ermiidet von einer Reise zuriick und
bestieg einen Omnibus. Zu gleicher Zeit stieg ein anderer in den Omni-
bus ein. Ich dachte: Was fiir ein herabgekommener Schulmeister steigt
denn da ein! — Und siehe da, ich war es selbst. — Er hatte sich im Spie-
gel gesehen. — Der gute Mann wufite, wie ein herabgekommener Schul-
meister aussieht, da sah er einen einsteigen, aber er konnte sich nicht
damit identifizieren, er wufite nicht, dal er so aussah. Er fiigt seiner
Erzihlung hinzu: Also kannte ich den Standeshabitus besser als meinen
eigenen!

Noch viel schwieriger als das Wissen iiber die duflere Gestalt ist
das Wissen iiber die Seele, das Wissen desjenigen, was wir eigentlich
in unserem seelischen Wesen sind. Aber ohne dieses geht es nicht ab,
wenn man wirklich auf dem Felde der Initiation etwas vorwirtskom-
men will. Die Tduschung iiber sich selbst, sie gehdrt zu den verbreitet-



sten Ligentiimlichkeiten des Menschen, und was in den Tiefen der
Menschenseele sich abspielt, man weif es in der Regel nicht. Man denkt
sehr leicht: Ja, ich kenne mich, ich weif}, was ich will! — Man macht
sich gewisse Vorstellungen iiber sich selbst; nur sind diese meistens

nicht dazu angetan, wirklich auszudriicken, was wir in Wahrheit sind. |
Da unten in der Seele sieht es oftmals ganz anders aus, als es in der
Region aussieht, wo wir uns die Vorstellungen iiber uns selbst machen.
Einige Beispiele seien angefiihrt, die sich nicht nur ereignen konnen,
sondern die oft sich ereignen im menschlichen Zusammenleben: Zwei
Menschen leben miteinander. Der eine hat gegen den anderen etwas,
so dafl es ihm eigentlich gefillt, den anderen manchmal zu quilen, zu
peinigen, manchmal intensiver, manchmal weniger. Dasjenige, was die
Ursache dieses Quilens sein mag, kann ein urspriinglicher Trieb der
Grausamkeit sein. Ein Mensch kann nimlich scheinbar ganz harmlos
in der Welt herumgehen und doch eigentlich ein ganz grausamer Kum-
pan sein, der es als ein Bediirfnis empfindet, einen Nebenmenschen zu
quilen. Spricht man nun mit diesem Menschen, so wird er es einem
nicht verzeihen, wenn man ihn fiir einen grausamen Kumpan, fiir einen
ekelhaften Kerl hilt, der sich nur befriedigt fiihlt, wenn er seinen Ne-
benmenschen quilen kann, sondern er wird sagen: Ach, ich habe die-
sen Menschen so unendlich lieb, so furchtbar lieb, aber er macht halt
das und das und jenes, und gerade weil ich ihn so lieb habe, kann ich es
gar nicht ausstehen, dafl er das tut! — Das ist im Oberbewuf}tsein des
Menschen, im Unterbewufltsein aber ist die Grausamkeit. Und die
Vorstellungen des Oberbewufitseins sind nur da, um zu verhiillen, um
uns vor uns selbst zu entschuldigen. Die Art, wie wir uns Vorstellun-
gen im Oberbewufitsein machen, ist nur da, um uns richtig vor uns
selbst zu entschuldigen. So habe ich einen Herrn gekannt, der bei jeder
Gelegenheit betonte, dafl er eine gewisse geistige Richtung nur ein-
schliige aus reiner Selbstlosigkeit, daf sie ihm gar nicht besonders sym-
pathisch sei, diese Richtung, aber aus Pflichtgefiihl und Selbstlosig-
keit miisse er diese Richtung einschlagen. Ich sagte ihm: Was Sie fiir
eine Ansicht haben iiber die Dinge, die Sie tun, und warum Sie sie tun,
darauf kommt es nicht an, sondern darauf kommt es an, warum Sie es
wirklich tun. Und Sie tun es, weil es Thnen Wollust macht, gerade dies



zu tun, weil es Threr Eitelkeit ganz besonders schmeichelt, dies zu tun. —
Es ist unangenehm, sich zu gestehen: Ich bin eigentlich recht eitel, des-
halb tue ich dies oder jenes. — Deshalb lieben wir unsere Maja, die
macht das anders. Die Maja, die wir in unserem Bewufltsein tragen
tber uns selbst, ist oft noch undhnlicher der Wirklichkeit als die Maja,
die wir liber die Geisteswissenschaft haben. Liebe ist ganz gewif§ eine
wunderbare Sache, mit Recht auch, vor der menschlichen Meinung;
sie wird aber hiufig mit Unrecht im Munde gefiihrt, die Liecbe! Als
wir noch mit der anderen Theosophischen Gesellschaft verbunden wa-
ren, da horten wir immer wiederum, wie es darauf ankomme, dafl die
Menschen sich ja, ja recht lieben! Oftmals war diese Liebe nur der
Schleier, der iiber die dogmatischen Zinkereien hiniibergelegt war.
Denn Liebe kann oftmals die Maske sein fiir den allerstdrksten Egois-
mus. Wenn man sich besonders wolliistig etwas darauf zugute tut, dieses
oder jenes zu tun, falscht man oft das, was man tut und was einem ei-
gentlich Wollust bereitet, in Liebe um; und man entschuldigt sich wie-
derum vor dem, was man eigentlich niemals gestehen wiirde, was in
den Tiefen des Unterbewufitseins bleibt. Ja, wenn wir hinuntersteigen
in dieses menschliche Wesen, dann tauchen wir wirklich bald in einen
Abgrund hinunter. Wirklich erkennen kann der Mensch sich eigent-
lich nur dadurch, daf} er sich hineinlebt in die Geheimnisse des geisti-
gen Daseins, daf} er sich bekanntmacht mit dem, was die groflen Ge-
setze dieses geistigen Daseins sind. Denn das menschliche Wesen ist
kompliziert, und der grofite Irrtum ist es, wenn man glaubt, dieses
menschliche Wesen sei irgendwie einfach. Ich méchte sagen: Alle Wel-
tengeheimnisse sind zusammengenommen, um das menschliche Wesen
zusammenzubringen. Aber nur recht verstanden miissen die Dinge
werden.

Das Spielen mit der Selbsterkenntnis hért sehr bald auf, wenn
man etwas erkennt von den geistigen Geheimnissen des Menschenda-
seins. Nehmen wir einmal an, ein Mensch beginat durch irgend etwas,
durch Schulung oder durch irgend etwas anderes, mit einem gewissen
Hellsehen, und er bringt es sogar dahin, dafl ihm ganz wunderbare Ge-
bilde erscheinen, die er fixieren kann, so daf die Menschen kommen
und ganz entziickt sind iiber den bedeutungsvollen Zusammenhang



dieses Menschen mit der geistigen Welt. Der ist auch zweifellos vor-
handen, der Zusammenhang, aber man muf} diesen geistigen Zusam-
menhang nur in seiner Wahrheit durchschauen, man muf durchschauen,
was er wirklich sein kann. Sehen Sie, demjenigen, was wir als physi-
schen Leib haben, liegt als sein Bildner der Atherleib zugrunde, dann
der Astralleib, dann dasjenige, was wir den Ich-Triger nennen. Das
arbeitet alles am physischen Leibe, und jedes Hohere arbeitet wieder-
um an dem Niedrigeren. Wenn Sie den Atherleib nehmen und unmittel-
bar hellsichtig erforschen, so ist er ein wunderbares Gebilde ineinander
flutender und schimmernder Farben. Was sind denn diese Farben, die
im Atherleib fluten? Ja, das sind die Krifte, die am physischen Leibe
bauen, die Krifte, die nicht nur ihm Organe aufbauen, sondern auch
wirken in dem, was wihrend des Lebens von den Organen des physi-
schen Leibes vollzogen wird. Aber die menschlichen Organe sind von
verschiedener Bedeutung. Nehmen wir zwei solcher Organe wie die
Eingeweide und das Gehirn. Die duflere Anatomie untersucht die Ge-
webe und alles, was in Betracht kommt, als gleichwertig. Das sind die
Dinge aber nicht, sie sind ganz verschieden. Wenn wir das menschliche
Gehirn anschauen, ist es als physisches Organ etwas Vollkommenes; das
kommt davon her, dafl im Gehirn jene Farbenfluten verarbeitet sind.
Wenn wir den Atherleib des menschlichen Gehirns anschauen, dann
sehen wir ihn in verhidltnismiflig blasser Farbe, denn die Farben sind
dazu verwendet worden, den Bau des Gehirns hervorzubringen. Wenn
wir die Eingeweide anschauen, so finden wir die flutenden Farben
hellschimmernd wunderbar ineinanderfluten, denn die Eingeweide sind
wirklich grobere Organe, da mufl noch nicht so viel von Geistigem
verwendet werden, da bleiben die Krifte noch zuriick im Atherleibe,
da wird ein kleinerer Teil nur zum Ausbau verwendet. Daher ist der
Atherleib des Gehirns blaf}, der Atherleib der Gedirme aber von wun-
derbaren, flutenden Farben, schon.

Denken Sie nun, es kommt jemand, wie ich es geschildert habe, zum
Hellsehen. Da kann zweierlei eintreten: Es kann ein Hellsehen eintre-
ten dadurch, dafl der Atherleib des Gehirns gelockert wird, aber es
kann auch eintreten ein Hellsehen dadurch, daf der Atherleib der Ein-
geweide gelockert wird. Beim Hellsehen wird nun der Mensch oft-



mals sein eigenes Innere gewahr. Derjenige, der den Atherleib des Ge-
hirns herausbekommt, wird zunichst eine ziemlich blasse Welt vor sich
haben; aber der, welcher den Atherleib seiner Eingeweide herausbe-
kommt, kann wunderbar flutende Farben in die Atherwelt hinausspie-
geln. Um ndmlich das Blasse des Gehirnitherleibes mit den flutenden
Farben des Kosmos in Berithrung zu bringen, ist es notig, daf} wir die
flutenden Farben von der ganzen Sphire des Kosmos erst heranziehen.
Um die flutenden Farben des Atherleibes der Gedirme zu entwickeln,
konnen wir sie aus uns herausstrahlen, und so kann ein ganz wunder-
bares Gebilde geschaut werden auf dem Wege des Hellsehens. Gewif},
es ist ein echtes hellsichtiges Gebilde, aber wenn man es untersucht, was
ist es? Es ist nichts anderes als der eigene Verdauungsprozef, es ist das-
jenige, was der Atherleib wihrend des Verdauungsprozesses des Men-
schen tut; das projiziert sich in den Atherraum hinaus. Das ist anato-
misch betrachtet hdchst interessant, aber man muf sich klar sein dar-
iiber, dafl man erst, wenn man herandringt an die Geheimnisse der gei-
stigen Welt, wirklich eine Ahnung bekommt von dem, was eigentlich
vorliegt in der geistigen Welt. Man bekommt ja erst dann eine Ahnung,
daf} aus einem wunderbar flutenden Farbenmeer des Atherleibes auch
dasjenige heraus entspringt, was im Atherleib vorgehen muf}, damit
die Gedidrme in der richtigen Weise funktionieren. Wenn man das
dann hellsichtig schaut, so ist es gewif ein hellsichtiger Vorgang; aber
es ist nichts, was mit himmlischen Geheimnissen zusammenhingt, es ist
nichts, was die grofien kosmischen Tatsachen der Welt uns irgendwie
nahebringt, sondern es ist etwas, was uns unser gewohnlichstes niederes
Selbst nahebringt.

Und gerade dann, wenn wir hellsichtig zur Selbsterkenntnis auf-
steigen, dann finden wir, daf} das erste, was wir an wunderbaren Ge-
bilden erleben, unser Niedrigstes hinausspiegelt. Und erst dann, wenn
wir durch groflere Anstrengung diejenigen Teile des Atherleibes losbe-
kommen, die als geringere zuriickgeblieben sind in uns selbst, weil die
Mehrzahl zu Herz und Gehirn verwendet worden ist, dann erst ge-
langen wir dazu, dasjenige, was in uns ist, hinauszustrahlen und einen
Eindruck zu machen durch die stirker angewandten Krifte auf den
aufleren Ather. Und dann kommt es zu folgendem: Wenn wir den



Atherleib der physischen Organe hinausprojizieren, stoflen wir das
hinaus in den Raum. Wenn wir hoheres Hellsehen entwickeln, da ar-
beiten wir auch hinaus, aber wir arbeiten hinaus dasjenige von uns, was
wir uns aufbauen zwischen Geburt und Tod, auf dafl es vorbereite das-
jenige, was zwischen Tod und neuer Geburt sich in uns entwickelt. Das
schreiben wir hinein in den Raum, da bilden wir eine Wirkung hinaus
in die dtherische Welt. Und da gehen wir entgegen demjenigen, was
durch diese Wirkungen gebildet wird, den kosmischen Wirkungen, den
kosmischen Tatsachen.

Gerade darauf wird durch uns unausgesetzt hingearbeitet. Die
Schrift «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» will das
im eminentesten Sinne zum Ausdruck bringen, dafl die rechten Wege
gefunden werden, um eben nicht die niedere Wesenheit des Menschen
durch ein beriickendes Hellsehen zu finden, sondern um die Geheim-
nisse der Welt zu ergriinden. Immer wieder wird darauf aufmerksam
gemacht, dafl dieses Hellsehen schwierig ist, dafl es blafl auftritt, daf}
man sich erst durch grofle Anstrengungen derjenigen Krifte, die die
Krifte sind des Menschen zwischen Geburt und Tod, zu dem wahren
Hellsehen hin entwickelt, dafl einem dann die Weltengeheimnisse sich
entritseln kénnen. Wo diese Krifte liegen, kann man sich vorstellen,
wenn man sich einlifit auf dasjenige, was im Wiener Zyklus 1914 ge-
sagt ist. Da ist von den Kriften gesprochen, die der Mensch zwischen
Tod und neuer Geburt entwickelt, von den Kraften, fiir die es nur
moglich ist, stammelnd Worte zu gebrauchen, weil die Worte ja fiir die
physische Welt geprigt sind, und man nur durch Wortzusammenset-
zungen das herausbringt, was in der geistigen Welt ganz anders ist als
in der physisch-sinnlichen Welt. Aber die Menschen finden es beque-
mer, in der geistigen Welt sich auch nichts anderes vorzustellen als eine
Art Fortsetzung der physischen Welt, nur etwas diinner, etwas fliich-
tiger. Die Menschen finden es bequem, in der geistigen Welt die Ge-
stalten auch herumgehen zu sehen wie in der physischen Welt; aber sie
finden es unbequem, dafl man sich eine neue Art des Auffassens ange-
wohnen muf}, wenn man in die geistige Welt eintreten will. All das soll
Thnen beweisen, dafl nicht nur das menschliche Verstehen, sondern vor
allen Dingen der menschliche Wille sich striubt gegen dasjenige, was



Geisteswissenschaft jetzt in unserer Zeit in die Welt bringen muf.
Wir konnen wirklich sagen: Nicht bloff deshalb, weil die Menschen
heute noch in weiten Kreisen Geisteswissenschaft nicht verstehen, wei-
sen sie sie zuriick, sondern weil sie sie nicht wollen, weil es ithnen im
Grunde genommen schrecklich ist, dafl die Welt so ist, wie Geistes-
wissenschaft sie darstellen will und muf.

Ein besonders wichtiger Begriff ist derjenige, den man von Weisheit
und von Bewuftheit haben muf}, wenn man das Erleben zwischen Tod
und neuer Geburt verstehen will. Im Grunde genommen kann man gar
nicht sagen, der Mensch, der durch die Pforte des Todes gegangen ist,
habe kein Bewufltsein und sein Bewufitsein miisse erst erwachen. Das
ist nicht einmal richtig, sondern richtig ist, daf} er ein zu starkes Be-
wufltsein hat, wenn er durch die Pforte des Todes gegangen ist, daf} er
von Bewufltsein ganz umflutet ist, dafl er sich nicht auskennt, daf er
ganz betdubt ist von dem geistigen Sonnenlicht des Bewufitseins und
erst anfangen muf sich zu orientieren, wie ich es ja des niheren ausge-
fihrt habe in dem eben erwahnten Zyklus. Hier auf der Erde miissen
wir uns Weisheit notdiirftig erwerben; driiben aber sind wir von Weis-
heit allseitig umflossen, da miissen wir sie dimpfen, daf} wir sie an-
schauen kdnnen. Die Teile, die wir herabgedimpft haben bis zur mensch-
lichen Schwiche, die sind es, die wir anschauen konnen. So miissen wir
uns erst hineinfinden in das Herabdampfen unseres Bewufltseins, bis wir
uns zurechtfinden kénnen. Dies ist etwas, was einem ganz besonders
bemerkenswert vor Augen tritt, wenn man die Erscheinungen wirk-
lich betrachtet. Sehen Sie, man versucht dann allmihlich die Worte so
zu pragen, dafl sie ordentlich ausdriicken diese Erscheinungen. Vor nicht
langer Zeit ist ein liebes Mitglied unserer Gesellschaft in Zirich gestor-
ben. Das Karma hat es dahin gebracht, dafl, obwohl ich das Mitglied
noch habe sehen wollen im physischen Leben, ich zu spit gekommen
bin und es nicht mehr sah. Dann aber hatten wir in Ziirich nach einigen
Tagen die Kremation. Ich war veranlaflt, bei dieser Kremation zu
sprechen, und ich versuchte in Worte zu fassen dasjenige, was sich mir
innerlich darstellte als das Wesen dieses unseres lieben Mitglieds. Ich
versuchte mit einigen Worten festzuhalten dieses Wesen. Dann wurde
die Kremation vollzogen. Und zu bemerken war nun, dafl das erste



orientierende Auftauchen aus dem iiberflutenden Bewufltsein heraus
in dem Moment eintrat, als der Korper iiberging in die Verbrennung,
als scheinbar die Flamme, in Wirklichkeit die Wirme diesen Korper
ergriff. In diesem Moment stand vor der Seele der Hingestorbenen die
Szene, die wir vorher gehabt hatten. Vorher hatte sie, wiahrend der Be-
stattungsrede, nicht daran teilgenommen, aber hinterher, als die Ver-
brennung anfing, da blickte sie zuriick. Und wie man im physischen
Leben den Raum vor sich hat, so sieht der Tote die Dinge in der Zeit.
Was vergangen ist, ist neben dem Toten. Er sieht die Szenen vor sich
stehen. Die Zeit wird wirklich zum Raume. Das Vergangene ist nicht
vergangen, es bleibt da, es wird angeschaut. Dann ging die Tote wieder
hinab in ein allgemeines Betdubtsein, und es dauert dann lingere Zeit,
bis das Orientieren stattfindet. Aber es bereiten sich solche Momente
vor, man mochte sagen, lichte Augenblicke, die dann weiter verarbeitet
werden. Dann kommt wieder ein Untertauchen in die allgemeine Uber-
flutung des Bewufdtseins, bis spiter ein vollstindiges Orientieren ein-
tritt.

Und so mufl man sagen, dafl es ein wichtiger Begriff ist, der die
Weisheit, die Bewufltheit in anderer Weise denkt nach dem Tode als
vor dem Tode. Es ist nicht so, dafl uns ein Grad von Bewuf3theit erst
erwachsen miisse nach dem Tode, sondern es muf das unermeflliche
Bewufltsein bis zu einem gewissen Grade herabgedimpft werden. Das
miissen wir beachten. Und dann miissen wir ernst machen, richtig ernst
machen mit der Erkenntnis, daf fiir die Wahrheit die Dinge oftmals
gerade umgekehrt liegen gegeniiber dem, was sich duflerlich darstellt.
Ich habe das ja schon 6fter veranschaulicht an einem Beispiel. Ein
Mensch geht am Rande eines Baches, er fillt hinein in den Bach und
ertrinkt. Wir gehen ihm nach und finden ihn ertrunken, und an der
Stelle, wo er in den Bach hineingefallen ist, finden wir einen Stein.
Wir kénnen dann mit vollem Recht den Schlufl ziehen, der Mensch
sei iiber den Stein in den Bach hineingefallen und dadurch ertrunken.
Wenn wir nichts weiter tun, kommen wir zu keiner anderen Anschau-
ung. Hier kann aber mit Bezug auf die physischen Tatsachen die Tat-
sachenlogik falsch sein. Bei der Sektion kommen wir vielleicht dar-
auf, daf} den Menschen der Schlag getroffen hat, und dafl er infolge-



dessen ins Wasser gefallen ist, daf also Ursache und Wirkung sich um-
kehren. Wir meinten, der Mensch ist tot, weil er ins Wasser fiel; in
Wirklichkeit ist er ins Wasser gefallen, weil er tot war. Da war in be-
zug auf die dufleren Tatsachen die Logik falsch. So kénnen wir oft gar
nicht zurechtkommen mit der Logik fiir die duflere Maja.

Nehmen wir den Fall, den wir im Herbst zu unserem Schmerz in
Dornach erlebt haben. Das Sohnlein eines Mitgliedes gerade des hie-
sigen Zweiges, der in Dornach ansissig geworden ist, das siebenjahrige
Sohnchen wurde eines Abends vermifit. Und nachdem man sich klar
geworden war, daf} das Kind unter einem umgefallenen Mébelwagen
liegen konnte, mufite mitten in der Nacht der Wagen gehoben werden,
und der kleine Theo Faiff wurde unter diesem Wagen hervorgezogen,
tot. Was war geschehen? Dort in der Gegend fihrt sonst kein Mobel-
wagen, fahrt iiberhaupt kein Wagen. Es ist der duflerste Ausnahmefall,
dafl da ein Wagen fihrt. Es ist lange vorher und nachher keiner ge-
fahren. Und der kleine Theo hat sonst immer, was er zu holen hatte,
eine Viertelstunde frither geholt. An jenem Abend war er veranlafit
worden, eine Viertelstunde zu warten. Er hitte auch, wihrend er an der
linken Seite des Wagens gegangen ist, an der rechten Seite gehen kon-
nen, aber man hatte ihn veranlafit, zu einem anderen Ausgang hinauszu-
gehen als sonst. Alles hat sich so zusammengezogen, dafl es auf die Se-
kunde hin sich so abgespielt hat, dal der Knabe gerade just unter diesen
Wagen kam. Untersucht man den Fall geistig in seinem karmischen Zu-
sammenhang, dann hat sich die Seele des Knaben diesen Wagen bestellt,
um den Tod zu finden in diesem Zeitpunkt; da war das alles so einge-
richtet, da ist das physische Ereignis eine Folge der geistigen Zusammen-
hinge. Dann begreift man die Dinge in einer ganz anderen Weise, dann
versteht man allerdings auch den Zusammenhang zwischen dem, was
geschehen ist, und dem weiteren Verlauf nach dem Tode. Der kleine
Theo hatte ja einen Atherleib, den er im normalen Leben noch siebzig,
achtzig Jahre und noch linger hitte haben konnen. Das alles geht ja
nicht verloren, das bleibt da. Ein Atherleib von einem siebenjihrig ge-
storbenen Kinde hat noch die Krifte in sich, die verwendet worden
wiren im Leben, die sind in der geistigen Welt vorhanden. Und das ist
auch denjenigen, die mit der Atheraura unseres Baues zu tun haben, sehr



wohl bemerklich; denn da ist der Atherleib des kleinen Knaben seit
dem Tode drinnen, da sind die Krifte, die starken geistigen Krifte die-
ses klugen, lieben, gutgearteten Knaben. Das sind Hilfs- und Helfer-
krifte desjenigen, was mit der Aura des Dornacher Baues zusammen-
hingt.

So hingen geistige und physische Wirkungen zusammen. Die Zeiten
sind nicht vergangen, wo man hinblicken mufite auf die geistigen Wel-
ten bei dem, was in der physischen Welt geschieht; die Zeiten sind noch
immer da. Einiges beginnen wir zu begreifen durch unsere Geisteswis-
senschaft. Vieles aber ist darin, wozu wir Hilfskrifte brauchen von
denen, die mit unverbrauchten Atherkriften fortgehen aus dem phy-
sischen Leben. Denken Sie an die Tausende und Tausende, die drau-
flen auf den groflen Feldern der ernsten Zeitereignisse heute durch die
Pforte des Todes gehen, durchwegs Menschen mit unverbrauchten
Atherleibern. Das alles sind geistige Krifte, die noch lange hitten wirk-
sam sein konnen, wenn die betreffenden Menschen in der physischen
Welt geblieben wiren. Fiir die Physik erkennt man heute schon an, dafl
keine Kraft verlorengeht. Im eminentesten Sinne ist dieses Gesetz von
der Erhaltung der Kraft aber in der geistigen Welt vorhanden. Die
Krifte, die ein Atherleib hat, um ein Leben zwischen Geburt und Tod
bis zum achtzigsten, neunzigsten Jahre zu versorgen, die gehen nicht
verloren, wenn jemand friih durch die Pforte des Todes geht. Die
Krifte sind da. Neben dem, was durch das Ich und den Astralleib in
die geistige Welt eingeht und fiir die Individualitit einen Wert hat,
hat der Atherleib einen allgemeinen Wert fiir dasjenige, was iibergeht
in die allgemeine Aura der Menschen-Erdenentwickelung. So kénnen
wir hinaufschauen zu den frischen, vollkraftigen, unverbrauchten
Atherleibern, die hinunterwirken aus den geistigen Welten in die kom-
menden Zeiten.

So wie wir heute vielfach sehen, dafl Tote mitkimpfen mit den
Lebenden, so sehen wir auf der anderen Seite das itherische Feld, die
elementarische Welt durchsetzt mit Kriaften, mit starken Menschen-
kriften, welche erworben werden in hoher Zuversicht in dem Glauben
an ideelle Menschheitsziele, welche zuriickgelassen werden von Men-
schen, die mit diesem Glauben durch die Pforte des Todes gegangen



sind. Diejenigen, welche spater leben werden, die werden aber hinauf-
schauen miissen zu diesen unverbrauchten Atherkriften, die fortwir-
kend sein werden. Diese Atherktifte Frithverstorbener, sie werden ganz
sicher verlangen, daf sie nicht umsonst den Ubergang gefunden haben
in die geistige Welt und von dort aus herunterschauen. Sie werden ver-
langen, daf sie wirklich ihren Teil beitragen kdnnen zur Neugestal-
tung der geistigen Erdenwelt, welche von der Menschheit verlangt
wird. Wie Mahner sind sie da, diese Atherleiber, Mahner, die da sagen:
Wir sind in die geistige Welt gegangen, damit euch von hier aus Krifte,
die in eure Herzen und Seelen gehen konnen, zuflieflen konnen, mit
denen ihr noch starker arbeiten kénnet fiir den im geisteswissenschaft-
lichen Sinne gehaltenen Fortschritt der Erdenentwickelung. — Zusam-
menwirken des Leiblichen mit dem Geistigen, wir miissen es verstehen,
nicht nebulos, verschwommen, sondern als konkrete geistige Verbin-
dung zwischen den Menschen, die hier auf Erden im physischen Leibe
leben und den Seelen, die hinaufgegangen sind in die geistige Welt.
Eine Gemeinsamkeit wird da sein, wenn wir die Tatsachen verste-
hen und uns richtig erfiillen mit dem, was die Geisteswissenschaft ge-
ben kann. Ja wahrhaftig, die Einsicht in den Zusammenhang zwischen
Geistigem und Physischem, sie kann uns in der richtigen Weise stellen
auch zu dem groflen Ernste unserer Zeit, und uns ganz fihlen lassen,
wie dasjenige, was geschieht, nur allein wird gerechtfertigt werden
konnen von uns vor der Zukunft, wenn es genommen wird zum An-
lasse eines grofien, bedeutsamen Menschheitsringens und Menschheits-
arbeitens auch auf dem physischen Plan. Erfiillen muf sich dasjenige,
was wir schon gestern betonten, aus dem richtigen Verstindnis zwi-
schen geistiger und physischer Welt, erfiillen mufl sich dasjenige, was
in den Worten liegt:

Aus dem Mut der Kimpfer,

Aus dem Blut der Schlachten,

Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten

Wird erwachsen Geistesfrucht —

Lenken Seelen geist-bewuft

Ihren Sinn ins Geisterreich.
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Es sind ja durch die groflen Ereignisse der Zeit schon viele derjenigen
Seelen, die ihr Streben dem unsrigen verbunden haben, durch die Pforte
des Todes gegangen. Wie ich bereits im Verlaufe dieser kriegerischen
Zeiten hier von diesem Orte Thnen andeuten durfte: gerade durch das-
jenige, was mit diesen Seelen erlebt worden ist, hat es sich bestitigen
kénnen, dafl die Seelen, die aus dem Kampfe heraus durch die Pforte
des Todes gegangen sind, weiterhin mitleben dasjenige, was die grofle
Zeit von ihnen fordert. Sie leben verbunden mit dem Geiste ihres Vol-
kes, sie kimpfen weiter mit den geistigen Waffen. Gerade das aber,
meine lieben Freunde, obliegt uns insbesondere diesen Seelen gegen-
iiber: unsere liebenden Gedanken, unsere innigsten, uns in Liebe mit
ithnen verbindenden Impulse zu vereinigen. Es wird, wenn der Sturm
der Ereignisse vorbei ist —in den ja insbesondere diese Seelen, auch wenn
sie schon durch die Pforte des Todes gegangen sind, hineinverflochten
sind, allerdings im besten Sinne —, oder wenn die Zeit iberhaupt ge-
eignet ist, die Moglichkeit kommen, gerade mit jenen Gedanken und
Vorstellungen, die uns beseelen miissen fiir diese teuren Toten, deren
Totenfest zu begehen.

Auch sonst hat gerade in dieser sturmbewegten Zeit die Macht des
Todes ihre Mahnungen ausgebreitet innerhalb unserer Reihen. Gerade
am heutigen Tage haben wir den Elementen der Erde iibergeben die
irdische Hiille unserer lieben Freundin Sophie Stinde. Zahlreiche See-
len auch aus dieser Stadt werden sich ja im tiefsten Sinne mit dieser,
einer der treuesten Mitarbeiterinnen innerhalb unserer Reihen, tief ver-
bunden fiihlen. Es wird, wenn ich in den nichsten Tagen in Miinchen
in der Lage sein werde zu sprechen, zu meinen Pflichten gehoren — aber
zu den Pflichten, die in tiefster Liebe geleistet werden —, auch noch in-
nerhalb unserer Geistesstrémung der teuren Sophie Stinde zu gedenken.

In vieler Beziehung, meine lieben Freunde, sind wir so an dasjenige
gemahnt worden, was ja, all die anderen Lebensritse] wie zusammen-
fassend, in der Mitte vieler Ritselfragen des Daseins steht: an den Tod.



An den Tod, der oftmals so schmerzvoll, immer aber so ritselhaft ge-
rade fiir diejenigen, die fiir Lebensritsel Empfindung haben, sich hin-
einstellt in das irdische Dasein, und der innerhalb des irdischen Da-
seins selber etwas ist, was seine Aufklirung niemals durch dieses irdi-
sche Dasein selber finden kann. Es ist gewif§ im tiefsten Sinne begriin-
det, wenn die beiden Gedanken zusammengebracht werden, welche
einmal gebracht wurden in dem Thema auch eines der &ffentlichen
Vortrige «<Das Geheimnis des Todes und die Ritsel des Lebens». Denn
eine Betrachtung, welche sich iiber den Tod ergeht, bezieht sich nicht,
wie so manche gerade im materialistischen Lager glauben, nur auf
etwas, was dem Erdenleben ferne steht, was den Erdenmenschen ei-
gentlich nichts angeht. Sondern auch eine Weltanschauungsbetrach-
tung iber den Tod bringt aus den Tiefen des Daseins solche Erkennt-
nisse heraus, welche, gerade vom Todesgeheimnis aus, das Leben auch
hier auf der Erde zu einem starken, zu einem sinnvollen machen. Und
deshalb muf! man sich auch nicht vom Gesichtspunkte der Weltan-
schauung aus abhalten lassen, gerade zur Erklirung, zur Aufhellung
des Lebens an das Ritsel, an das Geheimnis des Todes heranzugehen.

Und so sei denn in dieser Zeit, wo der Tod auf der einen Seite uns
gerade im letzten Jahr so viel auch in unseren Reihen nahegestanden
hat, und wo er auflerdem so hundertfiltig uns entgegentritt durch die
geschichtlichen Ereignisse, in denen wir stehen, das Geheimnis des To-
des in die Betrachtungen dieser Tage in mancherlei Weltanschauungs-
fragen hineinverwoben. Wir konnen, indem wir an das Geheimnis des
Todes herantreten, den Tod da betrachten, wo er sich sozusagen noch
voll in das unmittelbare Leben hineinstellt. Der Tote selber nimmt
ja Abschied von diesem Sinnenleben, er betritt eine neue Sphire. Aber
er bleibt vorhanden in dem Schmerze derer, die er verlassen hat; er
bleibt vorhanden in den Gedanken, die in jenen leben, bei denen durch
den Toten Gedanken, Empfindungen, Gefiihle angeregt werden durf-
ten, solange der Tote unter den Lebenden weilte. Und es war nicht nur
eine schone, aus den tiefsten menschlichen Bediirfnissen hervorgehende
Sitte, alliiberall, wo das menschliche Herz nicht kalt und diirr ist, auch
im allgemeinen fiir die Toten Feste anzusetzen, Totenfeste. Auch in
unsere Zeit ragen sie herein, die Totenfeste, im Allerseelentag der Ka-



tholiken, in dem Totenfeste der evangelischen Konfession, und man-
ches andere Totenfest ragt mehr oder weniger individuell auch in un-
sere Zeit herein. Wer sollte nicht das Gefiihl haben, dafl in dem Herein-
ragen dieser Totenfeste selbst eine materialistische Zeit ihren Tribut ab-
tragt an das spirituelle Leben? Selbst wenn der Materialismus die See-
len schon so angefressen hat, daf} sie es nur unbewufit tun: auch ma-
terialistische Seelen werden davor zuriickschrecken, anders als mit
vertiefter Seele, mit vertieftem Herzen an dasjenige heranzutreten, was
sich mit den iiblichen Totenfesten verbindet. Die Toten bleiben in dem,
was die noch Lebenden fiir sie fiihlen, empfinden und denken konnen,
im Leben herinnen. Und so kdnnen wir auch, wenn wir den Tod im
allerengsten Sinne betrachten, diese Betrachtung des Todes noch mitten
im Leben beginnen.

Wir wissen ja aus den allgemeinen Betrachtungen, die durch viele
Jahre hindurch gepflogen worden sind, daf wir niemals sagen diirfen:
Hier steht die physisch-sinnliche Welt, und abgesondert von ihr steht
die geistige Welt. — Die physisch-sinnliche Welt reicht in die geistige
Welt hinauf, und die geistige Welt reicht in die physisch-sinnliche Welt
herunter. Und wenn auch die Zufleren Sinne des Menschen die physisch-
sinnliche Welt nur im Sinnensein sehen, so ist doch, wie die Luft im
groben Sinne sich unmittelbar ausbreitet, der Geist alliiberall ausge-
breitet und durchwellt und durchwogt alles das, was der Mensch im
physischen Leben mit normalen Sinnen eben nur sinnlich sieht. Und
diejenigen, die durch die Pforte des Todes hindurchgegangen sind, die
in der geistigen Welt sind, ragen herein in unsere sinnliche Welt mit
ihren Impulsen und Kriften. So dafl wir sagen kénnen: Wenn auch
hinter der Schwelle des normalen Bewuftseins das Band liegt, das die
im physischen Leibe Lebenden mit den im Geiste lebenden Toten ver-
bindet, so ist dieses Band doch ein reales. Und demjenigen, der in Gei-
steswissenschaft sich vertieft, muff so manches Ritsel aufgehen, das
notwendig gelost werden muf}, um das Leben zu verstehen da, wo es
verstanden werden mufl nicht vom theoretischen, sondern vom Le-
bensstandpunkt aus selber, von dem Lebensstandpunkt aus, den nicht
nur das Denken, den die Seele in ihrem ganzen Inhalt und in ihrem
ganzen Umfange einnimmt.



Versuchen wir uns das, was wir uns ja aus dem gewohnlichen Le-
ben klarmachen konnen in bezug auf den Tod, einmal vorzustellen.
Der Tote geht von uns fort. Was sich duflerlich indert, ist, da} unsere
Augen ihn nicht mehr sehen, dafl wir unseren Handedruck nicht mehr
mit ihm tauschen kénnen, unsere Worte gehen nicht mehr von uns zu
thm, von ihm zu uns. Das, was von seinen Gefiihlsstromen als Wirme in
unser Herz sich ergossen hat, stromt nicht mehr in der sinnlichen Welt
zu uns. Er hat uns wihrend der Zeit, in der wir mit ihm zusammen-
leben konnten, mit Hilfe seines sinnlichen Leibes, desjenigen, womit er
sich umkleidet hat in der physischen Welt, das Bild immer von neuem
vorgezaubert, das wir von ihm haben konnten. Die eingetretene Ver-
inderung besteht darin, daf} wir nun, wenn die Seele, der wir nahe-
gestanden haben, durch die Pforte des Todes von uns gegangen ist,
nicht mehr die Hilfe haben fiir unsere Verbindung mit dieser Seele, die
dadurch bewirkt wird, dafl das Bild dieses Menschen mit Hilfe der
sinnlichen Impulse, die von ihm ausgehen, in uns erzeugt wird mit
alledem, was es wachruft an Empfindungen, Gefiihlen, Willensimpul-
sen, an Liebefihigkeit, an Sympathie und Antipathie. Was von die-
sem Zeitpunkte an, wo die Seele von uns durch die Pforte des Todes
hinweggeschritten ist, in uns weiterlebt, ist das Bild, das nun in uns
selber sein muf}, das uns innerlich durchdringt. Wenn wir dieses Bild
aus der Imagination, als welche es ja fortlebt in unserem Atherleibe,
insbesondere aber im Astralleibe und im Ich — was uns allerdings im
normalen Bewufltsein unbewufit bleibt —, wenn wir dieses zum Be-
wufltsein des physischen Daseins erheben wollen, so miissen wir es von
innen heraus erstehen lassen. Das, was wir bewahrt haben in uns von
unserem Verhiltnis zu dem Toten, miissen wir aus dem innersten See-
lengrund, das heiflt aus dem Ich und Astralleib ergieflen in die Teile
unseres Menschenwesens, die uns das Bewufltsein und die Vorstellung
erzeugen: in den Atherleib und physischen Leib.

Als die Seele, die durch die Pforte des Todes gegangen ist, noch bei
uns war, erzeugte sie noch das Bild; das Bild strahlte uns von aufien
an, wir brauchten mit dem, was unsere Seele zu geben hat, nur dem
Bild entgegenzukommen. Wenn der Tote von uns gegangen ist, dann
sind wir darauf angewiesen, selber dasjenige, was wir von ihm bewahrt
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haben, in unsere duflere Menschenhiille hineinzugieflen, damit der Be-
griff, die Vorstellung, das Bild von ihm vor unsere Seele treten kann.
Uns unterstiitzt dann nicht mehr — wie bei der Erinnerung an den Be-
kannten, der noch im Leben auf der Erde weilt — der Gedanke, daff wir
diese Erinnerung nicht als einziges haben, daff wir ihn auch noch
duflerlich erblicken konnen. Das ist fiir uns eben der gewaltige Ein-
schnitt, daf} wir uns von nun an, solange wir nicht selber durch die
Pforte des Todes gegangen sind, auf die Erinnerung angewiesen sehen.

Diese Erinnerung an unbewufite Krifte in uns kann ja nimmer-
mehr ausgeloscht werden in unseren tiefen Seelengliedern, im Ich und
Astralleib. Und wenn wir des Nachts in den Schlaf hineingehen, wenn
aus unserem gewohnlichen Tagesbewufltsein die Eindriicke der phy-
sischen Auflenwelt versinken, wenn versinken alle die Gedanken, die
wir vom Aufwachen bis zum Einschlafen haben konnen, dann leuchten
auf in dem, was wir in unserem Ich und Astralleibe aus unserem Leibe
heraustragen, die Imaginationen, die lichten Bilder derjenigen Pers6n-
lichkeiten, mit denen wir verbunden waren und die von uns hinweg-
gegangen sind durch die Pforte des Todes. In dem Teile unseres We-
sens, der in uns lebt vom Einschlafen bis zum Aufwachen, da leben
die Toten mit uns, wie die Lebendigen der Erde mit uns leben vom
Aufwachen bis zum Einschlafen. Unser waches Tagesbewufitsein ver-
danken wir eben dem Umstand, dafl wir mit unserem physischen Leibe,
der uns mit dem Atherleibe zusammen das Tagesbewufitsein vermittelt,
durch vier Stadien unserer Erdenentwickelung gegangen sind. Und
es entzieht sich uns das nichtliche Bewufltsein aus dem Grunde, weil
unser Ich ja erst wihrend der Erdenentwickelung in uns eingezogen
ist und der Astralleib erst wihrend der Mondenentwickelung. Was
wir erleben konnen, wenn wir unsere Toten erheben in das Ich und den
Astralleib, das werden wir erst in spiteren Epochen unserer Erdenent-
wickelung so erleben wie jetzt das Leben der Lebendigen der Erde, das
heifft im normalen, wachen Tagesbewuftsein. Das Ich ist das jiingste
Glied, das muf sich erst durchringen zu einem Bewufltsein, welches
so Wachbewufltsein sein kann wie das jetzige Tagesbewuftsein, das
dadurch errungen, verursacht wird, dafl unser Ich und Astralleib ver-
bunden sind mit dem physischen und Atherleib. Der physische Leib ist



durch vier Stadien der Erdenentwickelung gegangen, der Atherleib 1st
durch drei Stadien gegangen, der Astralleib aber nur durch zwei Sta-
dien, und das Ich ist erst durch ein Stadium gegangen.

So ruben diejenigen, die Geister geworden sind, die unverkorperte
Seelen geworden sind, in dem Elemente, das wir selbst durchleben
wihrend unseres Schlafes. Aber in unser Tagesbewufltsein herein kon-
nen wir sie nurmehr aus unseren Erinnerungen zur Vorstellung bringen.
Es ist ja eine andere Kraft, die da bewirkt, dafl ein geistiger Impuls in
uns lebt, und eine andere Kraft, die bewirkt, dafl ein solcher geistiger
Impuls in uns zum Bewufitsein kommt. Die Eindriicke auf unsere
Sinne entstehen dadurch, daf sie von auflen auch in den physischen
Leib und den Atherleib einflieflen konnen. Fiir dasjenige aber, was
im Ich und Astralleibe nur sein kann, hat unsere jetzige normale Ent-
wickelung noch nicht geniigend Kraft, es so in den Atherleib und phy-
sischen Leib hinein zu dringen und zu pressen, dafl es fiir uns Vorstel-
lung wird. Dennoch ist eine Verbindung tief geistiger Art vorhanden.
Denn gerade in den zartesten Gliedern unserer Wesenheit sind wir un-
zertrennlich verbunden mit den sogenannten Toten. Fir diese Ver-
bindung bildet der duflere Tod keinen Einschnitt, kaum eine Umwand-
lung. In diesen zarten Gliedern, in dem Ich und Astralleibe, da leben
die Toten so wie die Lebendigen, da leben diejenigen, die aus unseren
Reihen heraus Geisteswesen geworden sind.

Blicken wir ihnen nach mit den Mitteln der Erkenntnis, die wir
haben gewinnen konnen im Laufe des Lebens. Es ist ja hier 6fter betont
worden, wie ganz andersartig das Verhiltnis eines Wesens iiberhaupt,
also auch eines Menschenwesens, ist zu seiner Umgebung, wenn dieses
Wesen nicht wie wir in der physischen Welt einen physischen Leib
oder einen Atherleib hat. Wenn derjenige, der durch die Pforte der
Initiation gegangen ist, fiir seine Erkenntnis den physischen und den
Atherleib verliflt, dann lebt er in seiner geistigen Umgebung; so lebt
er darin, wie auch der Tote darinnen lebt. Und ich habe es 6fter be-
tonen miissen, wie ganz andersartig das Verhiltnis zu der geistigen
Welt ist, welcher der Wahrnehmende dann selbst angehdrt, wenn er
ein entkdrpertes Menschenwesen ist oder ein Wesen der Hierarchien
oder ein Wesen der elementaren Welt. Wir haben betonen miissen, daf}



wir selbst die Worte anders wihlen miissen, die andeuten sollen, wie
dann das Verhiltnis ist des geistigen Wesens zu seiner Umgebung ge-
geniiber dem Verhiltnis eines im physischen Leibe verkorperten We-
sens zu seiner Umgebung.

Hier in der physischen Welt machen die Dinge und Wesenheiten
der Auflenwelt auf uns einen Eindruck. Wir stehen da, die Wesenheiten
stehen aufler uns. Das, was sie ausstrahlen, zieht durch unsere Sinne in
unsere Seele hinein. Und wir sagen, indem wir ein Bewufltsein davon
haben: Wir stechen hier eingeschlossen in die Grenzen des Leibes. Die
anderen Wesen stellen wir vor; wir nehmen sie wahr. — Wenn wir in
die geistige Welt hineinkommen, miissen wir schon das Wort anders
wihlen: Als geistiges Wesen werden wir wahrgenommen von den an-
deren geistigen Wesen. Tiere nehmen wir wahr, insofern sie sinnliche
Verkorperungen sind, Pflanzen nehmen wir wahr, die Menschen neh-
men wir wahr. Indem wir nun selbst in die geistige Welt hineingehen,
werden wir wahrgenommen von den Wesen der Angeloi, der Archan-
geloi, der Archai und so weiter. Und wihrend wir hier sagen: Wir
sechen die Pflanzen, die Tiere, die Menschen —, haben wir zu sagen,
wenn wir in die geistige Welt eintreten: Wir erleben in uns etwas, und
dieses Erleben bedeutet, die Geistesaugen eines anderen Wesens ruhen
auf uns. Wir werden wahrgenommen. — Dieses Wahrgenommenwerden,
dieses Wissen, daf auf uns geschaut wird, das unterscheidet unser Le-
ben in der geistigen Welt von dem Leben in der physischen Welt.

Die Worte schon miissen, wenn man im eigentlichen Sinne spricht,
umgewandelt werden, denn es ist alles ganz anders in der geistigen
Welt. Und um es figiirlich und doch wiederum mehr als figiirlich aus-
zudriicken: Wenn ein Wesen aus der geistigen Welt in die sinnliche
Verkorperung kommt, dann muf es sich darauf gefafit machen, dafl
es allmihlich lernen mufl — auch das Kind muf) das ja lernen —, durch
die physischen Sinne nach aufien zu schauen, eine Welt von auflen zu
empfangen, ein Ich zu werden, das die Welt von auflen empfingt.
Wenn ein Wesen durch die Pforte des Todes oder auf eine andere Art
in die geistige Welt aus der sinnlichen Welt eintritt, mufl es sich daran
gewohnen, sich zu sagen: Du bist ein Ich, aber ein Ich, das nicht iso-
liert in der Welt lebt, das innerlich immer wiederum etwas erlebt, so wie



es etwa die Erinnerungsvorstellungen erlebt hat, die aus dem Unter-
grunde der Seele herauftauchen. Aber jetzt weifit du: Was da auf-
taucht, sind die in dich hineingetretenen Vorstellungen, Gedanken,
Empfindungen der anderen Wesen, die mit dir in der geistigen Welt
zusammenleben. — So wie von auflen in uns hereintreten die Eindriicke,
die wir von der Sinnenwelt, von den Sinneswesen bekommen, so treten
in unserem Inneren die Vorstellungen und Empfindungen von Wesen
auf, die in der geistigen Welt sind. Aber wir wissen, diese Vorstellungen
und Empfindungen, die in uns auftreten aus dem dann fiir uns wesent-
lichen Inneren, die rithren her von geistigen Wesen, die mit uns sind.
Da sind wir in der geistigen Welt, da tritt in uns eine Vorstellung auf,
die Vorstellung eines Wesens, das wir lieben miissen, eines Wesens,
das uns die Anregung gibt, dies oder jenes in der geistigen Welt zu voll-
bringen. Woher riihrt diese Vorstellung, wie kommt es, dafl sie in uns
auftritt, wie hier die Erinnerungen? Das rithrt davon her: Ein anderes
Wesen, ein Wesen der geistigen Welt hat sich uns gendhert. Wir schauen
es nicht von auflen an, wir wissen, daf es da ist, weil es das, was in ihm
lebt, in uns hineinsendet. Wir werden vorgestellt, wir werden wahrge-
nommen, so miiffiten wir sprechen gegeniiber dem, was in der geistigen
Welt lebt. Dadurch wird das Erleben in der geistigen Welt nicht etwa
abstrakter, nebelhafter, damit wird es nur um so lebendiger. Es wird
so lebendig, was wir in der geistigen Welt erleben, wie nur lebendig
sein kann das, was wir in der physischen Welt in unserer unmittelbaren
Umgebung gegenwirtig haben. So miissen wir uns bekanntmachen mit
dem ganz andersartigen Zusammenleben mit den Wesen, die in der
geistigen Welt sind.

Und nun blicken wir von diesem Gesichtspunkte aus nach jenen,
die durch die Pforte des Todes gegangen sind. Sie treten ein in die
Welt, von der sie sagen miissen: Ich lerne immer mehr kennen, wie ich
wahrgenommen werde, wie in mich ihre Vorstellungen, Empfindungen
und Gefiihle hineinsenden die entk6rperten Menschen, die Elementar-
wesen, die Wesen aus der Hierarchie der Angeloi, der Archangeloi.
Alle diese Wesen leben in mir. — Und wir blicken hinauf zu einem
solchen Toten, und wir ahnen: So wie uns ein Mensch hier in der Sin-
nenwelt entgegentritt und wir durch seine Haut das Blut erahnen, wir



in seinen Ziigen die Arbeit seiner Nerven erahnen, so erahnen wir,
indem wir den geistigen, den entkdrperten Menschen schauen, wie
durch das, was von uns erlebt wird an ihm, die Gedanken, die Emp-
findungen der Angeloi, der Archangeloi, der Archai wirken.

Hier in der physischen Welt tritt uns der physische Mensch ent-
gegen. Er hat durch seine Seele und seine Entwickelung das tierische,
pflanzliche und mineralische Sein geadelt. Aber dieses tierische, pflanz-
liche und mineralische Sein, es tritt uns in ihm dennoch entgegen. Wenn
uns ein Mensch hier im physischen Dasein entgegentritt: tief verborgen
in seinem Inneren und leuchtend durch die Leibeshiille ist sein Seelisch-
Geistiges. Doch das, was von seinen Impulsen in unser Auge hinein-
strahlt, das, was in der Sinnenwelt auf uns wirkt, ist durchsetzt mit
der bis zum Menschentum veredelten tierischen Natur; es tritt uns im
Menschen die Tierheit geadelt entgegen, aber doch die Tierheit. Auch
die Pflanzenwelt und das Mineralische, sie treten uns entgegen im Men-
schen. Wir wissen: Die Reiche der Natur leben im Menschen auf einer
hoheren Stufe. Und wiirde das Mineralreich nicht im Menschen leben,
so wiirde uns niemals an der Stelle, wo uns der Mensch entgegentritt
im Physischen, wirklich ein Mensch entgegentreten kénnen, denn nur
durch das, was er an Mineralischem in sich schlief8t, kann er ja einen
Eindruck in uns hervorrufen. Stehen wir als Geist einem geistigen We-
sen gegeniiber, so blicken wir — wie wir hier bei dem physischen Men-
schen die Tierheit sehen — bei dem geistigen Menschen in der geistigen
Welt auf dasjenige, was in ihn, in diesen geistigen Menschen hinein-
strOmen lassen an Empfindungen, an Gedanken, seelenhaft die Ange-
loi. Es ist herunterorganisiert bis zum Menschenleibe, was die Angeloi
erleben. So wie hinauforganisiert ist die Tierheit in dem Menschen,
so ist herunterorganisiert in der geistigen Welt dasjenige, was die An-
geloi durchzuckt im Seelenleben des Menschen. Und wie hinauforga-
nisiert ist das Pflanzenreich im Menschen, so ist herunterorganisiert
in der geistigen Gestalt des Menschen dasjenige, was die Archangeloi
in ihn hineinstrémen lassen. Und ebenso wie das Mineralreich im sinn-
lichen Menschen in uns aufglinzt und dadurch der sinnliche Mensch
in uns wahrnehmbar wird, so ist dasjenige, was uns als geistiger Mensch
in der geistigen Welt entgegentritt, dadurch eine in sich geschlossene



Imagination, daf8 die Archai das, was sie an formgebender Kraft, an
bildender, gestaltender Kraft haben, hineingieffen in den Menschen.
So wie die drei Naturreiche hier den physischen Menschen durchsetzen,
so durchsetzen die Angeloi, Archangeloi und Archai den Geist des
Menschen in der geistigen Welt.

Wenn dann der Mensch durch die Pforte des Todes gegangen ist,
so ist er ja — mit Ausnahme der allerersten Zeit — durch lange Zeiten
verbunden mit seinem Astralleib und mit seinem Ich. Aber so, wie er
da nun ist der Mensch in der geistigen Welt und von der Erde sich be-
wahrt das Ich und den Astralleib, so konnen in ihn zunichst herein-
wirken, so daf} sie ihn eigentlich wahrnehmbar machen, die Geister
der Form und diejenigen Geister, die wir kennenlernen als die Ange-
hérigen der Hierarchie der Archai. So wie das eigentliche Mineralreich
den Menschen hier sichtbar und fiijhlbar macht, so macht das Reich der
Archai und Geister der Form den Menschen zum festgeschlossenen We-
sen in der geistigen Welt. Und so wie das Pflanzliche schon nicht mehr
geschaut wird, sondern wie es hier in der physischen Welt im Menschen
nur erahnt wird, so wird erahnt in der festgeschlossenen Gestalt des
Menschen in der geistigen Welt dasjenige, was die Hierarchien in ihn
einstromen lassen. So wie das Tier im Menschen uns hier nicht mehr
tierisch entgegentritt, und nur die Geisteswissenschaft darauf aufmerk-
sam macht, inwiefern die Tierheit einen Anteil hat am Menschen, so
erkennt man in der geistigen Welt zunichst auch nicht den etwas ver-
borgen bleibenden Anteil der Angeloi, der noch stark ist, solange der
Mensch den Atherleib nicht abgelegt hat. Der verborgene Anteil der
Angeloi bleibt, aber er kommt weniger zum Ausdruck, wenn man die
Geistgestalt des Menschen in der geistigen Welt sieht. So begegnet uns
in der Tat der Tote, wenn wir nach einiger Zeit zu ihm in Beziehung
treten, so dafl wir sagen konnen: Er ist es; aber das, was ihm die fest-
geschlossene Wesenheit gibt, das ist die Art und Weise, wie in ihn hin-
einwirken die Geister der Form. Und was noch stark erahnt werden
kann an ihm, das sind die Geister der Personlichkeit. — So gleichsam
von oben, von den Hierarchien her organisiert, tritt uns dann der Tote
entgegen, wie uns hier das Physische, durchorganisiert von der mine-
ralischen Welt, entgegentritt,



Wenn wir nun von einer Menschenseele verlassen worden sind, da-
durch daf} sie durch die Pforte des Todes gegangen ist, dann bewah-
ren wir hier im Rahmen unseres physischen Bewufitseins das Erinne-
rungsbild. Alles das, was uns teuer ist an dem Toten, bewahren wir in
uns. Das ist eine andere Erinnerung, als die Erinnerungen sind, die
wir sonst im dufleren Leben haben. Denken Sie nur, wie unsere ande-
ren Erinnerungen sind. Was sind sie denn? Sie sind Gedanken iiber
etwas, was nicht mehr da ist, denn dadurch sind sie gerade Erinnerun-
gen. Dasjenige, an das wir uns erinnern, das ist nicht da, es geschieht
nicht in dem Augenblicke, in dem wir uns erinnern. Der Inhalt un-
serer Erinnerungsvorstellungen ist nicht da, wirkt jetzt nicht. Wenn
wir uns desjenigen erinnern, was das Wesen einer Seele ist, die uns
verbunden war und die durch die Pforte des Todes gegangen ist, dann
haben wir den Gedanken an diesen Toten; aber er selbst, der Tote, ist
da, ist in unmittelbarer Gegenwart da, ist ein reales Wesen der gei-
stigen Welt. Da haben wir nicht blof eine Erinnerungsvorstellung, da
haben wir eine Vorstellung in der Seele, die zwar auch eine Erinne-
rungsvorstellung ist, der aber ein reales geistiges Wesen entspricht. In
uns lebt die Vorstellung, und drauflen in der geistigen Welt lebt der
Tote. Das Wesen ist da, und die Vorstellung ist da. In uns also, wenn
wir verehrend dem Toten nachblicken, wenn wir in treuem Gedenken
dasjenige in uns gegenwirtig machen, was der Tote uns war, in un-
serem Wachbewufltsein tritt die Imagination, tritt das Bild des Toten
auf. Da ist es. Was heifit das? Das heifdt: es ist da in einem lebendig
titigen Prozef in unserem physischen und Atherleibe.

In unserem physischen und in unserem Atherleibe stellen wir fiir
das andere Leben, das nicht gewidmet ist der Erinnerung an teure
Tote, das vor, kombinieren in unseren Gedanken dasjenige, was in
der physischen Welt ist. Rufen wir das Bild, das Gedanken- oder
Empfindungsbild oder das Gefiihlsbild des Toten in uns hervor, dann
lebt fiir dieses Bild in unmittelbarer Gegenwart ein Wesen, durch das
blicken, ihre Vorstellungen in ihm verbindend, Engel und Erzengel.
Bedenken Sie, wenn wir die Gedanken, die Empfindungen auf liebe
Tote hinrichten, da ist mehr, viel mehr vorhanden, als im gewéhn-
lichen normalen Zusammenleben vorhanden ist an Beziehungen zwi-



schen der geistigen und der sinnlichen Welt. Da ist etwas vorhanden,
was auch, ich mochte sagen, nicht vorhanden sein kénnte. Und eine
Frage richtet sich auf vor dem Geistesforscher: Was bedeutet nun fiir
die Toten die Tatsache, dafl wir leben in der Welt, die sie verlassen
haben, in dem Reiche, dessen Hiille sie abgelegt haben, was bedeutet
fiir diese Toten, die da leben, der Umstand, daf} wir in unserem Wach-
bewufitsein, das heifdt im physischen und Atherleibe das, was uns mit
ihnen verbindet, hervorrufen? Fiir den Geistesforscher entsteht diese
Frage, eine Frage, die scheinbar recht intimer Natur ist, die aber, wenn
der Geistesforscher sie 16st, ich glaube, viele Lichter wirft auf die Ge-
heimnisse des Lebens.

Denn wir konnen diese Frage noch anders, von dem Gesichtspunkte
des unmittelbaren Lebens aus stellen, des Lebens, das allerdings nicht
immer vorhanden ist, das aber die Menschen dennoch suchen auf die
Art, wie ich es vorhin angedeutet habe. Stellen wir die Frage so: Was
bedeutet es denn eigentlich fiir die gesamte Realitit, wenn an einem
Totengedenktage, am Allerseelentage oder einem anderen Totenfest-
tage, die Seelen der Menschen, die hier auf Erden in ihren Leibeshiillen
leben, nach den Gribern gehen oder in Gedanken sich mit ihren Toten
vereinigen? Was bedeutet es, wenn wir uns selber unsere Erinnerungs-
tage oder Erinnerungsstunden an die Toten machen? Wenn wir thnen
in unserem Sinne vorlesen? Wenn wir etwas tun, um uns mit ihnen zu
vereinigen und besonders das lebendig zu machen, was uns mit ihnen
dauernd verbindet? Mit anderen Worten jetzt: Was bedeutet es, wenn
wir uns im Wachbewufitsein das wach rufen, was uns mit den Toten
verbindet? — So kann auch diese Frage vor das Bewuf3tsein des Geistes-
forschers hintreten.

Da muf} er es ausdriicken durch etwas anderes, was sich thm nun
aus der Geistesforschung heraus ergibt. Man kann gerade die wichtigsten
Tatsachen der geistigen Welt im Grunde nur bildlich ausdriicken. Man
muf nach Vergleichen suchen, wenn man die Dinge der geistigen Welt
ausdriicken will. Denn fiir das gewohnliche Leben sind ja unsere Worte
geprigt, fiir die physische Welt, und so unmittelbar mit den Worten
der physischen Welt kénnen wir nicht sprechen iiber die geistige Welt,
wenn wir ithre Tatsachen ausdriicken wollen. Wir miissen versuchen,



auf dem Umweg eines Vergleichs in unseren Seelen solche Vorstel-
lungen wachzurufen, welche uns das gegenwirtig machen, was wir
uns vorstellen wollen iiber die geistige Welt. Und es bietet sich dem
Geistesforscher etwas hier in der physischen Welt, wodurch er eine
Vorstellung hervorrufen kann von dem, was eben wie eine Frage vor
uns aufgetaucht ist. Wir finden hier in der physischen Welt etwas, das,
ohne daf} der duflere, der Naturprozef der sinnlichen Welt gestort
wiirde, auch nicht da sein konnte, das aber doch diejenigen Menschen
nicht missen mochten, die das Leben in seiner Ginze durchzuleben
streben. Was ist es, was wir hier in der physisch-sinnlichen Welt fin-
den, was nicht zum fortlaufenden Naturprozef} gehort, was wir aber
nicht missen mochten? Nun, wenn wir uns von dem, was da ist und
was sich auf das Natiirliche bezieht, Bilder machen, seien es kiinst-
lerische Bilder, seien es solche, wie sie in neuerer Zeit durch die duflere
Photographie hervorgerufen werden, so ist das, was uns so in Bildern
der physisch-sinnlichen Welt von Wesen, die dieser Welt angehdren,
entgegentritt, etwas, das zu dem Naturprozefl hinzukommt; der Na-
turprozef} wiirde auch ohne sie sein kénnen.

Versuchen Sie einmal, sich das recht vorzustellen, wie das Leben
bereichert wird dadurch, dafl wir uns Bilder machen von dem, was
sonst im Naturprozefl da ist. Wie sehr lechzen wir danach, aufler dem
Naturprozef noch die Kunst in unserer Welt zu haben. Wie sehr wol-
len wir von irgend etwas, was erlebt worden ist, ein Bild haben! Der
Weltenlauf konnte auch ohne das weitergehen. Ein Wesen bleibt, was
es ist, auch wenn wir kein Bild davon haben, aber wir brauchen in
gewissem Sinne ein Bild. An dieses nun wird der Geistesforscher er-
innert, wenn er sich Vorstellungen machen mufl iiber das, was die
Toten dadurch haben, dafl die Lebendigen sie in ihrer Seele aufleben
lassen.

Das, was der dem Naturprozef entsprechende Geistesprozef ist,
auf den die Toten, also die geistigen Wesen hinblicken, das wire
da, auch wenn nicht in den Seelen der Menschen die teuren Erin-
nerungen auflebten. Aber 6de und leer wire dann fiir die Toten, fiir
diese geistigen Wesen der fortlaufende Geistesprozefl, so wie wir Leere
empfinden wiirden, wenn wir nur den Naturprozef um uns hitten,



und nichts von Bildlichem hineingestellt wire in das Menschenleben,
in den Naturprozef.

Wahrhaftig, man kann folgenden Vergleich zichen: Wenn eine
teure Freundin, ein teurer Freund lange von Thnen abwesend waren,
Sie liebend ihrer gedenken und sie nicht sehen konnen, und nun schicken
Thnen diese ein Bild, so ist Thnen dieses Bild lieb. Es ist etwas, was Thr
Herz mit Wirme erfiillt, etwas, was Sie brauchen. So wie Thnen das
Bild teuer sein mufl, so sind die Gedanken an die teuren Toten, die im
wachen Tagesbewufitsein der Menschen leben, fiir diese Toten, wenn
sie herunterschauen auf die Welt, die sie sonst nur als fortlaufenden
Geistesprozefl empfinden, den sie aber nun durchsetzt fithlen von dem,
was nicht da sein kénnte und doch da sein muff — in dem einen oder
anderen Sinn sind die Worte zu nehmen —, wenn sie das, was fort-
laufender Geistesproze ist, mit dem durchsetzt fithlen, was ihnen
aus den Seelen, die hier geblieben sind, hinaufgestrahlt wird, etwa wie
ein Bild eines lieben Menschen. Darum kann man sagen: Wenn man
auf einen Friedhof geht, am Totensonntag oder am Allerseelentag,
und dort viele Menschen sieht, die in dieser Zeit erfiillt sind von dem
Bilde ihrer teuren Toten, und man blickt dann hinauf in die Seelen
derer, an die da erinnert wird, dann sind das die Dome, die Kunst-
werke fiir diese Toten. Dann durchleuchtet das, was ihnen da von der
Erde hinaufstrahlt, fiir diese Toten die Welt wie ein herrlicher Dom,
der uns Geheimnisse kiindet, uns die Welt durchleuchtet, oder wie ein
Bild, das uns lieb und wert ist, einen lieben Menschen vergegenwirtigt.
Ode und leer wire fiir die Toten die Welt, in die sie immerdar blicken
miissen; von ihrem Gesichtspunkte aus wire diese Welt der Erde &de
und leer, wenn sie herunterblicken wiirden, und in den Seelen der hier
auf Erden Lebenden nicht das zu ihnen hinaufblickte, was ja auch
nicht sein kann, und doch sein muf}: die Gedanken, welche die auf der
Erde Lebenden mit den geistig Lebenden, den Toten, verbinden.

Ein tief ergreifender Gegensatz kiindet sich uns da an, zwischen
dem Erdenleben und dem Leben im Geiste. Wir miissen, um das Erden-
leben zu erhohen, dasjenige, was nicht ist, im Bilde zum Erdenleben
hinzufiigen fiir die auf der Erde Lebenden. Eine von allem Bild-
lichen entbloflte Erde, eine blofle Naturerde, wie 6de, wie leer wire



sie! Und jetzt erheben wir uns zu dem Standpunkt der Toten. Sie wiir-
den den fortlaufenden Geistesprozefl wahrnehmen, aber 6de und leer
wire er fiir sie, so 6de und leer wie das bildlose Naturdasein fiir die
Erdenkinder, wenn die Erinnerungen an die Toten nicht lebendig wi-
ren, wenn das treue Gedenken nicht wach wire in den Wachbewufit-
seinen, wenn innerhalb des fortlaufenden Geistesprozesses nicht die
Gedanken wiren, die fiir die geistige Welt gleich Kunstwerken sind,
insofern sie schone Gedanken sind, und nicht verwoben sind dem
Erdenprozefi, sondern hingerichtet werden auf die nicht mehr im Etr-
denprozel Lebenden. Und was hier auf der Erde ein Kunstwerk zum
Kunstwerk macht, was seine Schénheit erhoht, es ist ja etwas, was in
viel geringerem Sinne mit dem menschlichen Innersten zusammen-
hidngt als das, was unsere Gedanken an die Toten fiir die geistige Welt
sind. Denn auch in der geistigen Welt gibt es in diesem Sinne eine
Schonheit, eine wirkliche, echte Schonheit. Sie entsteht aber nicht in
dem gleichen Mafle durch Auflerlichkeit, wie sie doch vielfach hier in
der physischen Welt durch Auflerlichkeit in dem Bilde entsteht. Dafl
die Gemilde von Raffael, von Leonardo, von Diirer schoner sind als
andere, rithrt davon her, dafl diese Meister eben mehr konnten als
andere Meister. Daf} ein Toter ein schoneres Kunstwerk — analogisch
gesprochen —~ von der Erde hinauf sich entgegenstrahlen fiihlt, das
rithrt her von der Tiefe der Innerlichkeit, von dem heiligen geistigen
Gefiihl der Erinnerung, die wir an ihn fortdauernd hegen. Die Stirke
der Empfindung fiir die Toten greift ein in unser Seelenleben und ver-
tieft es im Anblick der Toten selber. Dies macht unsere Seele schoner
und schoéner.

Verfolgen Sie diesen Gedanken in Threr eigenen Seele, meine lieben
Freunde, und Sie werden durch diese Vertiefung manches sich er-
meditieren, was lhnen Aufschlufl geben kann iiber den Zusammen-
hang zwischen der geistigen und der sinnlichen Welt und iiber das
spezielle Kapitel der geistigen Welt, in der die Toten leben, und der
sinnlichen Welt, in der die Erdenmenschen leben. Wir werden andere
Betrachtungen aufbauen, die uns in weitere Kreise der geistigen Welt
einfithren konnen, nach diesem ersten Kapitel, das wir heute durch-
gearbeitet haben.



FUNFTER VORTRAG
Stuttgart, 23. November 1915

Wenn man an das Geheimnis des Todes herantritt, dann mufl man
sich vor allen Dingen immer gegenwiirtig halten, wie es auch gestern
wieder betont worden ist, daf zur Charakteristik der geistigen Welten
schon notwendig ist, den Sinn, der in unseren gewohnlichen, fiir die
physische Welt zugeschnittenen Worten liegt, zu wandeln. Denn der
Tote, der sogenannte Tote, tritt ein in die geistige Welt, und wie wir
ja schon wiederholt angedeutet haben, ist es eben in der geistigen Welt
von Grund aus anders als in der physischen Welt.

Nicht nur nach geisteswissenschaftlichen Einsichten, sondern schon
in Gemiflheit der gewohnlichen physischen Vernunft kann gedacht
werden, dafl beim Eintreten in die geistige Welt durch die Pforte des
Todes das erste fiir den Toten ist: das Losen des physischen Leibes von
dem, was innerhalb dieses physischen Leibes seine andere Menschen-
wesenheit ist. Das ist ja natiirlich eine ganz triviale Wahrheit. Wir
wollen nun heute in dem Sinne, wie das fiir die Geisteswissenschaft er-
forschbar ist, auf die Vorginge, die in Betracht kommen beim Be-
schreiben der Pforte des Todes und dem weiteren Verfolg des Weges
zwischen dem Tod und einer neuen Geburt, auf die inneren Erlebnisse
des Toten hinschauen.

Fiir den Menschen, der hier im physischen Leben zuriickbleibt, ist
es ja so, daf} er die Empfindung hat, dasjenige, was so in der physischen
Leibeshiille eingeschlossen ist, verlasse den oder die Zuriickbleibenden,
der Tote gehe fort in eine andere Welt. Die Wahrnehmung, die der
Tote — wie gesagt, nach dem, was fiir die Geisteswissenschaft erforsch-
bar ist — zuniachst hat, ist die, daf er seinerseits verlassen wird von
den Erdenbewohnern und auch von seinem physischen Leibe, von dem,
was das Werkzeug war fiir seine Wahrnehmung, fiir sein Denken und
Fiithlen und seine Willensfihigkeit zwischen Geburt und Tod. Diese
also, die um ithn waren, die mit thm verbunden waren, gehen von ihm
weg: das ist seine erste Wahrnehmung. Diese Wahrnehmung ist zunichst
verkniipft mit den Vorgingen, die wir oft beschrieben haben: daf} die



Erde selber in einem gewissen Sinne weggehe, so daf sie die physische
Leibeshiille von dem durch die Pforte des Todes Gehenden wegnimmt.
Es ist durchaus so, als ob gewissermaflen der Tote das Gefiihl bekime,
er bleibe hinter einer Bewegung zuriick, die er eigentlich hier auf der
Erde gar nicht wahrgenommen hat, er bleibe hinter der eigenen Be-
wegung der Erde zuriick; die Erde gehe von ihm fort und mit der
Erde alles dasjenige, was ithn auf der Erde umgeben hat. Und er werde
nun einer ganz anderen Welt eingegliedert, aber einer Welt, durch die
er nunmehr etwas wahrnimmt, was ihm vorher ganz verborgen war,
durch die er wahrnimmt, daf} dasjenige, was ihm als Leibeshiille ge-
geben war, gebunden ist an die Erde, auch an die Bewegungen der Erde.
Er hat so gewissermaflen das Gefiihl — obwohl das recht ungenau aus-
gedriickt ist —, er konne den Weg nicht mehr mitmachen, den die Erde
und ihre Geister machen; daher verlassen sie thn. Er bleibe in einer
gewissen grofleren Ruhelage zuriick, er gliedere sich gewissermaflen
einer ruhigeren Welt ein.

Auf diese Wahrnehmung des Verlassenwerdens, namentlich auch
von der physischen Leibeshiille, von alledem, was man von Menschen
erfahren hat, was man mit den Menschen erlebt hat zwischen Geburt
und Tod, griindet sich nun fiir den Toten gar mancherlei. Der Besitz
seiner physischen Leibeshiille war ihm etwas Selbstverstandliches wih-
rend des Erdenlebens. Daher ist das, was er jetzt wahrnimmt, etwas
ganz Neues, und wir werden sehen, wie verschieden diese Wahrneh-
mungen sind, je nachdem man eines sogenannten natiirlichen Todes
durch Krankheit oder Altersauflosung stirbt oder eines gewaltsamen
Todes, zum Beispiel eines solchen Todes, den jetzt viele Tausende
sterben miissen.

Diese Wahrnehmung, von demjenigen verlassen zu werden, was
einem selbstverstindlich als Eigentum gehorte, bedingt, dafl etwas ganz
Neues im Seelenleben auftritt. Es bedeutet, dafl etwas im Seelenleben
auftritt, was man eben nicht hat kennenlernen konnen, solange man im
Leibe weilte. Das erste, was da im Seelenleben auftritt, ist, ich mochte
sagen, das umgekehrte Gefiihl gegeniiber dem Leben. Hier auf der
Erde hat man das Gefiihl, daf einem das Leben von auflen gegeben ist,
dafl man lebt durch die Lebenskrifte, die einem vom Aufleren der



Erde gegeben sind. Nun geht sozusagen die Erde mit dem, was sie
einem gegeben hat, fort und sogleich tritt durch dieses Verlassenwerden
das Gefiihl auf, da von innen heraus nunmehr die Kraft des Belebens
sprudelt. Das erste also ist die Wahrnehmung des Sich-Belebens. Es
ist der Ubergang zu einer gewissen Aktivitit, wihrend man bisher in
der Passivitit verharrt hat: Du belebst dasjenige, was du nun bist.
Du bist in dir selber. Was du bisher Welt nanntest, das ist von dir fort-
gegangen. Das, in dem du jetzt lebst, indem du es aber ganz ausfiillst,
das erzeugt in sich selber die Kraft des Belebens, das belebt sich. — Und
im Konkreten ist das so, daf sich eben das ergibt, was ich oftmals das
Lebenspanorama genannt habe, das flutende Leben in alledem, was
man zwischen Geburt und Tod erlebt hat. Die Bilder dieses Lebens
treten ja vor die Seele. Es steigt gleichsam aus dem Punkte, in dem man
selber ist, wie ein michtiger, sich erzeugender Traum das ganze letzte
Leben zwischen Geburt und Tod auf. Aber Kraft braucht dieses Bild,
damit es nicht ein Traum sei. Es wire wie ein dahinflutender Traum,
wenn man nicht dadurch, daff man dieses Bewufltsein errungen hat:
die eigene Leibeshiille 16st sich los von dem Geistig-Seelischen —, die
Kraft des Belebens bekommen hitte. Der Traum belebt sich. Es wird,
was sonst nur flutende, dunkle Traumesbilderwelt wire, von dem-
selben Punkte aus belebt, es wird lebendige Welt, lebendiges Lebens-
panorama. Man ist selber Quell des Belebens fiir das, was also als
Traum auftaucht. Das ist ja das unmittelbare Erleben nach dem Tode.

Das alles ist so, wihrend der Mensch noch kaum das Bewufltsein
hat, er sei aus seinem fritheren Bewufltsein heraus, sondern als habe
sich nur in ihm etwas geregt wie aus dem Mittelpunkt seines Wesens,
das sich ausbreitet und dem entflieht jenes Leben, dem er sich bis nun
passiv hingegeben hat. Was man nicht gewuf}t hat zwischen Geburt und
Tod: dafl Gedanken, die sonst blof wie ein Ich-Traum auf und ab
wogen, leben, das weifl man jetzt. Und man lebt sich nun aus dem
frither fremden Leben heraus in dieses Eigenleben hinein. Man erlebt,
was es bedeutet, dafl das, was bisher mehr duflerlich mit einem ver-
bunden war, das Innerste ergreift. Was bisher eben nicht Leben, son-
dern Bild des Lebens war, ergreift das Vorstellen, das Denken. Und
wahrend man sich in diese Vorstellung hineinfindet, geht allmahlich
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eine weitere auf. Das ist diese, die man nennen konnte: ein Sich-Hin-
einleben in ein Durchtdnen des Lebenspanoramas mit dem Weltenall. —
Mehr im allgemeinen habe ich diese Dinge schon beschrieben. Man muf}
sie aber immer genauer betrachten, damit man hinter die Geheimnisse
der Welt kommt.

Zuerst belebt sich gewissermaflen der innerste Lebenstraum, wird
selbst ein lebendes Universum, ein lebender Kosmos. Dann fiillt er
sich gleichsam aus mit dem, was man nennen kann: Es durchtont
die Sphirenmusik des Weltenalls diesen Lebenstraum. Man erlebt,
wie das, was man selber war zwischen Geburt und Tod als ein Aus-
schnitt aus dem Kosmos, nunmehr aufgenommen wird von dem Kos-
mos, wie sich das eingliedert demjenigen, was jetzt nicht irdisch ist.
Denn das Irdische hat man durchgemacht zwischen Geburt und Tod.
Und dann ist das Nichste, dafl man fiihlt, wie intim der Kosmos das-
jenige durchzieht, was man so als ein Ausschnitt war. Man hat das
Gefiihl, wie wenn ein inneres Licht aufginge und dasjenige erhellte,
was man war. Das alles aber stromt und tont sozusagen in das Lebens-
panorama hinein. Dann 16st sich der Atherleib ab — denn diese Vor-
ginge geschehen ja alle, solange der Mensch mit dem Atherleibe ver-
bunden ist —, und es geschieht das, was man nennt die Loslosung des
Atherleibes.

Nun ist dieses, was man da erlebt, dieses Wahrnehmen des Lebens-
panoramas, dieses Auskleiden des Lebenspanoramas mit den tonenden
und leuchtenden Substanzen des Kosmos, dhnlich dem Sich-Einglie-
dern des physischen Leibes in die menschliche Wesenheit, wenn man
durch die Geburt ins Dasein tritt. Wie da sozusagen die menschliche
Substanz, die einem von der Erde gegeben ist, sich in das menschliche
Seelenwesen hineingliedert, so gliedert sich nach dem Durchschreiten
der Todespforte hinein das Kosmische, das Allmifige. Dieses Erleben,
das da beschrieben worden ist, es ist notig. Und wenn man wirklich
geisteswissenschaftlich das Leben zwischen Tod und neuer Geburt ver-
folgt, dann bemerkt man, welche Bedeutung fiir dieses ganze Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt dieses erste Durchleben nach dem Durch-
schreiten der Todespforte hat. Hier im physischen Erdenleben — das
miissen wir uns ganz klarmachen, ich habe es 6fters betont — haben



wir unser Ich-Bewufltsein dadurch, dafl wir eben in dem physischen
Leibe leben. Ich betone ausdriicklich: das Ich-Bewufltsein, nicht das
Ich. Unser Ich ist uns ja zugeteilt von den Geistern der Form, das ist
etwas anderes. Aber unser Ich-Bewuftsein haben wir dadurch, daf}
wir im physischen Leibe untergetaucht sind. Dieses Ich-Bewuf3tsein
im wachen Erdenzustand miissen wir uns nur seinem Wesen nach ganz
klarmachen. Sie kénnen es sich am besten so klarmachen: Denken Sie
sich, Sie bewegen sich durch einen Raum. Zunichst spiiren Sie nichts;
jetzt stoflen Sie an etwas. Die Auflenwelt stofit an Sie, aber Sie werden
sich gewahr. Sie werden den Stoff, den Thnen die Auflenwelt versetzt,
in sich gewahr, Sie werden sich an der Auflenwelt gewahr, Sie spiiren
sich, der an die Auflenwelt anstofit.

In der Tat haben wir unser Ich-Bewuf}tsein in der physischen Welt
dadurch, dafl wir {iberall an die Auflenwelt stoflen. Natiirlich nicht
nur mit dem Tastsinn, sondern wenn wir die Augen aufmachen, stofen
wir auch an, das heiflt, wir stoflen auf das duflere Licht; wenn Tone
an unser Ohr dringen, so werden wir uns gewahr, indem unser Gehor
an die Tone anstofit.

So aber werden wir uns auch selbst gewahr dadurch, dal wir jeden
Morgen aus der geistigen Welt herauskommen und untertauchen in die
physische Welt. Dieses Untertauchen in unseren physischen Leib, das
heif}t dieses Zusammenstoflen unseres Ich und Astralleibes mit dem
Atherleibe und physischen Leibe, das erzeugt unser Ich-Bewufitsein.
Daher in der Regel das Fehlen des Ich-Bewufltseins in der Traumes-
welt: well wir zum Ich-Bewufitsein eben dieses Zusammenstoflen mit
dem physischen Leibe und dem Atherleibe brauchen.

Zum klaren, deutlichen, wachen Ich-Bewuf}tsein brauchen wir die-
ses Zusammenstoflen. Nun ist dem, der durch die Pforte des Todes ge-
gangen ist, der Zuflere physische Leib genommen. Auf dieselbe Weise,
wie zwischen Geburt und Tod, kann er das Ich-Bewufitsein nicht er-
zeugen. Er wiirde ohne Bewufltsein seines Ich den Weg zwischen dem
Tode und einer neuen Geburt schreiten miissen, wenn nicht dieses Ich-
Bewufitsein nun auf einem anderen Wege erzeugt wiirde. Dieser andere
Weg ist der, dafl alles dasjenige, was wir nun unmittelbar im Ather-
leibe durchleben, nachdem wir durch die Pforte des Todes geschritten



sind, die ganze Zeit iiber zwischen dem Tod und einer neuen Geburt
bestehen bleibt.

Auch in dieser Beziehung ist das Erleben in der geistigen Welt zwi-
schen dem Tod und einer neuen Geburt entgegengesetzt dem physi-
schen Erleben hier zwischen Geburt und Tod. Hier in der physischen
Welt kann sich im normalen Bewuftsein keiner des Momentes seiner
Geburt erinnern; das Erinnern setzt erst spiter ein. An sein Geboren-
werden erinnert sich der Mensch nicht, das steht sozusagen in einer
groferen zeitlichen Ferne, als der Erinnerungsweg riickwirts durch-
machen kann. Das aber, was der Mensch innerlich jetzt erlebt von
der anderen Seite des Todes aus, das bleibt das ganze Leben hindurch
zwischen dem Tod und einer neuen Geburt fiir die Seele bestehen. Das
Todeserlebnis, das bleibt ebenso gewifl bestehen, wie das Geburtser-
lebnis verschwindet, wenn der Mensch in die physische Welt eintritt.
Zu seiner Geburt sieht der physische Mensch nicht zuriick in der phy-
sischen Welt, auf den Tod sieht er zuriick in der ganzen Zeit zwischen
dem Tod und einer neuen Geburt. Dieses Zuriickschauen, dieses Tref-
fen auf das Todeserlebnis, das ist es, was das Ich-Bewuf}tsein erzeugt
zwischen dem Tode und einer neuen Geburt, dem verdanken wir es.

Der Anblick des Todes ist ja nur von der Seite des physischen Er-
lebens aus gesehen, wenn iiberhaupt, etwas Schreckliches. Nur da hat er
Grausen und Schrecken, wenn man ihn von dieser Seite aus sieht. Der
Tote sieht ihn aber von der anderen Seite. Und von dieser Seite aus
gesehen, hat das Wissen wirklich nichts Furchtbares, daf} gewisser-
maflen der Moment des Todes bleibend ist fiir das ganze Leben zwi-
schen Tod und neuer Geburt. Denn wenn er auch Vernichtung ist, an-
gesehen von dieser physischen Seite des Lebens, so ist er das Herrlichste,
das Grofite, das Schonste, das Erhabenste, was immerfort gesehen
werden kann von der anderen Seite des Lebens aus. Da bezeugt er fort-
wihrend den Sieg des Geistes iiber die Materie, die selbstschépferische
Lebenskraft des Geistes. In diesem Erfiithlen der selbstschopferischen
Lebenskraft des Geistes ist das Ich-Bewufitsein vorhanden in den gei-
stigen Welten.

In den geistigen Welten hat man also dieses Ich-Bewuf3tsein gerade
dadurch, daf man fortwihrend sich innerlich selbst erzeugt, dafl man



niemals an ein bestehendes Sein appelliert, sondern immer sich selbst
erzeugt, und in diesem Selbst-Erzeugen gewissermaflen sich beriihrt
riickwirts hin nach dem Momente, da der Tod eingetreten ist. Also
wir konnen auch angeben, auf welche Weise das Ich-Bewufltsein, das
Selbst-Bewufitsein in der Zeit zwischen Tod und neuer Geburt er-
zeugt wird. Diese grofle Bedeutung der Geburt des Ich-Bewuftseins hat
dieses Erleben in der ersten Zeit nach dem Tode. Und natiirlich ist
gerade dieses erste Erlebnis auch verschieden, je nachdem der Mensch,
sagen wir, ein hoheres Alter erreicht, dann auf naturgemifle Weise
durch die Pforte des Todes geht, oder vielleicht im zartesten Kindes-
alter schon dahingerafft wird oder in der Bliite seiner Jahre. Und von
einer ganz besonderen Bedeutung in bezug auf den Unterschied auf
diesem Gebiet ist annihernd — natiirlich nicht pedantisch genau — das
fiinfunddreifligste Lebensjahr. Was jetzt in so tausendfiltiger Weise
stattfindet, dafl junge Leute in der Bliite ihres Lebens durch die Pforte
des Todes schreiten: es wird sich uns morgen zeigen, wie sich das noch
weiter modifiziert dadurch, daff der Tod von auflen an sie herantritt.
Aber wenn ein Mensch iiberhaupt jung durch die Pforte des Todes
schreitet, dann ist das Erblicken dieses geschilderten Lebenstableaus
mit seinen belebenden Vorgingen schon anders, als wenn man etwa
nach dem fiinfunddreifligsten Lebensjahr durch die Pforte des Todes
schreitet.

Man kann etwa so sagen — obwohl es natiirlich schwierig ist, fiir
diese Verhiltnisse die richtigen Worte zu finden —, jemand, der in
jugendlichem Alter dahinstirbt, der hat das Gefiihl: Das Traumbild
deines Lebens taucht auf, du belebst es aus dem Mittelpunkt deines
Lebens heraus. Aber indem du deine eigenen belebenden Krifte aus-
gieflest iiber dieses Lebenstableau, steht hinter diesem Lebenstableau
noch etwas wie ein Rest aus der Welt, aus der du herausgeschritten
bist, indem du durch die Geburt gegangen bist.

Stirbt ein Kind, dann ist das Lebenstableau ja auflerordentlich kurz.
Wenn zum Beispiel ein sechsjahriges Kind stirbt, so ist das Lebens-
tableau noch wenig inhaltsreich. Dafiir tritt aber gewissermaflen hin-
ter diesem Tableau, in dasselbe hereinschattierend, von hinten noch vieles
von dem auf, was vor der Geburt durchlebt wurde in der geistigen



Welt, oder, wie man auch in der deutschen Sprache friiher gesagt hat —
Goethe hat den Ausdruck gebraucht —, bevor man «jung geworden»
ist. Ein schoner Ausdruck, der jetzt verlorengegangen ist. Und wenn
ein Kind stirbt, das noch keine Riickerinnerung besitzt, bei dem noch
nicht der Zeitpunkt eingetreten ist, bis zu dem man sich zuriickerinnert,
so hat es eigentlich noch nicht ein solches Lebenstableau, in welchem es
sich so unmittelbar darinnen fiihlt, wie der Mensch sich drinnen fiihlt,
wenn er spater stirbt; sondern es tritt durch das ganze Lebenstableau
heraus, bloff ein wenig modifiziert, dasjenige, was es um sich gehabt
hat vor der Geburt. Man kann sagen: Dieses Erschauen bestimmter
Reste der geistigen Welt, die man vor der Geburt durchlebt hat, verliert
sich erst fiir die Riickschau nach dem Tode, wenn man das fiinfunddrei-
Rigste Lebensjahr durchschritten hat.

Man soll niemals — dieses sei in Einschaltung gesagt — in die Ver-
suchung kommen, ich betone das ausdriicklich, sich dem gar nicht un-
gefahrlichen Gedanken hinzugeben, was nun fiir einen Menschen bes-
ser sein konnte: vor dem filinfunddreifligsten Lebensjahr zu sterben,
oder nach dem fiinfunddreifligsten Lebensjahr zu sterben und das-
jenige durchzuleben, was wir noch beschreiben werden. Diesen Gedan-
ken soll man nicht nachgehen, man soll sie nicht hegen, sondern man
soll erwidgen: Wann man durch die Pforte des Todes schreitet, das
soll man im strengsten Sinne des Wortes einzig und allein dem Karma
iiberlassen.

Aber diese Dinge verstehen, das ist wichtig. Stirbt man nach dem
fiinfunddreifligsten Lebensjahr, dann ist allerdings nicht die Méglich-
keit gegeben, etwas von dem Reste des der Geburt vorangehenden gei-
stigen Lebens noch zu schauen. Das ist abgedunkelt. Aber das Lebens-
tableau tritt dennoch auf. Nur hat man ein starkes Gefiihl, daf man
von innen heraus es erzeugt, dafl man es gewissermaflen selber spinnt;
aber es wird durchbelebt, dieses Gespinst. Dadurch unterscheiden sich
ganz wesentlich das Sterben vor dem fiinfunddreifligsten Jahr und
das Sterben nach dem fiinfunddreifligsten Jahr in bezug auf das Le-
benstableau. Das vorfiinfunddreifligjihrige Lebenstableau hat noch
viel mehr den Charakter, dafl es wie von auflen an einen herankommt,
wie aus einer geistigen Welt heraus, und man ihm nur entgegenschiebt



dasjenige, was man selber erlebt hat. Das nachfiinfunddreifligjihrige
Lebenstableau ist so, dafl einem eigentlich von auflen entgegenkommt
zuerst mehr ein Leeres, ein Verdunkeltes, und dafl man diesem Dun-
kel entgegenbringt, was man sich im Leben erworben hat. Aber es
entziindet sich dadurch nicht minder lebendig. Es ist das innere Er-
leben modifiziert dadurch, dafl man es das eine Mal so wie das Her-
ankommen einer Fata Morgana hat, der man entgegengeht, wihrend
das andere Mal der Mensch seine Welt in die Welt des Kosmos hin-
eintrdgt. Das alles hat fiir das Leben eine grofle Bedeutung, wie wir mor-
gen noch sehen werden. Dieser karmische Vorgang, daff uns unser phy-
sischer Leib in einem bestimmten Alter des physischen Lebens ent-
rissen wird, hat eine grofle Bedeutung fiir die Art des Lebens nach
dem Tode. Aber das hingt innig zusammen mit unserem ganzen Karma.

Dann kommt die Zeit, in der wir das Gefiihl haben: Jetzt bist du
eigentlich erst drauflen, aus dem Irdischen heraus. — Wenn man grob
sprechen wiirde, so kénnte man so sagen: Unmittelbar beim Durch-
schreiten der Pforte des Todes hat man das Gefiihl, der irdische Leib
geht von einem fort. Die Freunde, die Menschen, mit denen man zu-
sammen war, gehen von einem fort. Die Erlebnisse, die man mit ihnen
hatte, gehen von einem fort. Man ist fiir eine Weile mit sich allein,
allein mit dem, was man erlebt hat. Natiirlich ist da alles in dem Le-
benstraum drinnen, was man mit den Menschen erlebt hat; man be-
schaut es als das, was die Menschen in einen eingegraben haben, aber
s0, dafl man die Tage {iber in sich lebt und in sich den Lebenstraum be-
lebt. Man hat da den Eindruck, auch die Erde gehe von einem fort, aber
man lebe noch durchaus in derselben Sphire, in der sich die Erde befin-
det, in der Sphire, die noch zur Erde gehdrt. — Und das Ablegen des
Atherleibes erlebt man eigentlich auch so, daf man das Gefiihl hat:
Jetzt bist du nicht nur aus der Erde und ihrer Substanz heraus, sondern
auch aus dem, was die unmittelbarste Umgebung der Erde ist, aus dem
Licht; du bist auch aus dem fort, was auf der Erde als dichte Substan-
tialitdt die Spharenmusik unhdrbar macht. Du bist — das ist der letzte
Eindruck vielleicht, der sehr bedeutsam ist, der dann etwas Bleiben-
des ist —, du bist fort aus der Gewohnheit, gewissermaflen dich und deine
Umgebung beleuchten zu lassen von duflerem Licht. — Ich bemerke ein-



schaltungsweise: Die diimmste Vorstellung haben diejenigen, die glau-
ben, wenn man von der Erde zur Sonne wegfliegen wiirde, so wiirde
man immerfort durch Licht fliegen. Diese phantastische Vorstellung
haben gegenwirtig die materialistischen Physiker. Der Glaube, daf die
Sonne in der Weise, wie man es in der Physik beschreibt, Licht ver-
breite, dal durch den Weltenraum das Licht gehe und auf die Erde
falle, das ist einer der drgsten Aberglauben. Man merkt das nach dem
Tode dadurch, dafl man, sich von dem Atherleib frei wissend, die Er-
fahrung macht, dafl nur in dem Gebiet, das zur Erde gehort, das ist, was
wir als Sonnenlicht hier im physischen Leben haben. Man hat die Wahr-
nehmung: Jetzt stort dich dieses Licht nicht mehr. Jetzt ist es die in-
nere Erzeugung des Lichtes, die sich ausbreitet in dem erst Durchtonten.
Das innere Licht kann nun wirksam werden, weil das duflere Licht
das innere nicht mehr stort.

Und nun beginnt eben mit dem Ablegen des Atherleibes der Ein-
tritt in jene Welt, die so oft die Kamalokawelt genannt wird. Wir
wollen sie die Seelenwelt nennen, denn nachdem zuerst die innere Be-
lebekraft aufgetreten ist, erlebt man dann etwas wie inneres Durch-
tonen dessen, was man ist, da man nun mit sich allein ist. Und nach
dem inneren Durchleuchten tritt nun das auf, was wie ein inneres
Durchwirmen sich ausnimmt. Hier auf der Erde hat man das Durch-
wirmen, indem man Wirme von auflen empfingt und darauf ange-
wiesen sich fiihlt im physischen Leibe. Und nun tritt das innere Durch-
wirmen auf, und dieses Durchwirmen ist so, daff man nun wieder
fihlt: Du bist jetzt imstande, in dem Elemente, in dem du lebst, die
Empfindung in dir selbst hervorzurufen, die du frither auch hattest,
aber in der Form: Wirme wirkt auf dich. — Das durchzieht das Le-
benstableau mit Wirme. Dadurch tritt man in ein vollig neues Ele-
ment ein. Man hat das Gefiihl, daf der Atherleib einen nun verlifit.
Und das ist eben der Eintritt in die Welt, die mit vollem Bedacht in
meinem Buche «Theosophie» die Welt der Begierdenglut genannt wor-
den ist, weil die Warme, die von innen auftritt, zugleich Begierde ist,
sich erzeugende, fliefende Begierde, Empfinden des Wollenselementes.
Und in sie mischt sich schon hinein dasjenige, was uns jetzt fiir eine
gewisse lingere Zeit bleibt: das Erleben der Seelenwelt, die ich ja 6fters



geschildert habe — wir konnen diese Dinge nur nach und nach genauer
schildern — als ein Zuriickerleben des Lebens. Man schreitet von dem
Erleben des Todes zuriick gegen die Geburt hin. Und nun erlebt man
alles das von der anderen Seite wieder, was man hier im physischen Le-
ben durchlebt hat. Aber nicht so durchlebt man es, wie man es hier in
der physischen Welt durchlebt hat, sondern man erlebt es auf moralische
Weise. Wenn man, sagen wir, an einem gewissen Zeitpunkt zwischen Ge-
burt und Tod jemandem eine Verletzung zugefigt hat, so hat man dazu-
mal in sich dasjenige gespiirt, was man getan hat, nicht aber das Leid,
das der andere empfunden hat. Jetzt erlebt man dieselbe Sache wieder,
aber nicht das, was man selber an Zorn oder Antipathie in sich durch-
lebt hat, sondern so, wie der andere es erlebt hat. Man breitet sein eige-
nes Erleben, wenn ich mich so ausdriicken will, auf die Wirkungen sei-
ner Taten aus, die da waren zwischen Geburt und Tod. Man lebt sich
in alle Wirkungen der Taten hinein.

Das ist gewissermaflen die Grundlage des Lebens zwischen dem Tod
und einer neuen Geburt, dafl man sich wihrend des Erlebens in der
Seelenwelt nach und nach in das, was man bewirkt hat zwischen Ge-
burt und Tod, hineinlebt, daf man in dieses allmihlich untertaucht.
Wirklich so, wie man nach und nach hier von Kindheit auf sich in die
Natur hineinlebte, wie man lernte, die Natur wahrzunehmen, die Na-
tur zu verstehen, so lebt man sich in der Zeit nach dem Tode in die
Wirkungen seiner eigenen Taten, in die Wirkung seiner eigenen Ge-
danken und Worte, kurz in die gesamte Welt der Wirkungen hinein;
man stromt sich aus in die Welt der Wirkungen. Gewif tauchen aus
diesem Untergrund schon geistige Wesen nach und nach auf: die Wesen
der hoheren Hierarchien, die Wesen der Elementarwelt. So wie wir
hier nicht bloff die Natur erleben, sondern Tiere, Pflanzen, Mineralien
auftauchen auf dem Boden der Natur, so tauchen auf innerhalb dieses
Zuriickerlebens, wo wir uns in die Wirkungen unserer Taten hinein-
leben — denn das ist eigentlich dann der Grundboden unserer Welt —,
die geistigen Wesen in der geistigen Welt. Da kommen uns dann auch
entgegen, wie in der physischen Welt die physischen Wesen, unter den
geistigen Wesenheiten der Elementarreiche und der hoheren Hierar-
chien die Seelen, die mit uns in Zusammenhang gestanden haben, die



Seelen, die schon frither verstorben und in der geistigen Welt sind, oder
die Seelen, die noch im physischen Leibe verkorpert sind, mit denen wir
hier Zusammenhang gehabt haben. Mit alledem belebt sich dieser
Grundboden des nachtodlichen Seins, dieses Sich-Auflésen in die Welt
seiner eigenen Taten.

Und da ist in einer gewissen Weise wahrzunehmen, dafl ein Unter-
schied besteht zwischen dem Wahrnehmen einer Seele, die noch auf
Erden weilt, und einer Seele, die auch schon durch die Pforte des To-
des gegangen ist. Der Tote weif} natiitlich, ob er es mit der einen oder
mit der anderen Seele zu tun hat. Wenn er es mit einer Seele zu tun
hat, die noch im irdischen Leibe weilt, dann hat der Tote das Ge-
fiihl, daf} diese Seele mehr wie von auflen an ihn herandringe, dafi sich
das Bild, die Imagination selber formt. Bei einer Seele, die auch schon
zu den entkdrperten gehort, ist ein viel aktiveres Erleben da. Da hat
man das Gefiihl, daf} die Seele an einen herankommt, dafl man aber
das Bild fiir diese Seele formen mufi. Der Tote kommt mit seiner Wesen-
heit an einen heran, sein Bild muff man selber formen; der noch Le-
bende bringt einem sein Bild heran, wenn man auf ihn hinunterschaut.

Und nun durchlebt man also in einer gewissen Weise mit moralischer
Betonung dasjenige, was man seine Taten nennen kann, das heiflt die
Wirkungen desjenigen, was man getan, gedacht, gewollt hat. Da taucht
man unter, da lebt man sich hinein. Und in einer ganz bestimmten
Weise taucht man ein, nimlich so, dafl man eben zum Beispiel das Er-
leben hat: Du hast jemanden verletzt, jetzt erlebst du, was der andere
erlebt hat durch die Verletzung! — Das ist wirklich jetzt eigenes Er-
leben, was der andere hier in der physischen Welt erlebt hat. Das macht
man durch. Und indem man es durchmacht, taucht ganz wie durch
innere, elementare Notwendigkeit in einem die Kraft auf: Das mufit
du ausgleichen, das mufit du gutmachen! — Es ist wirklich so, dafl Sie
den Vergleich gebrauchen konnen: Eine Stechmiicke fliegt Thnen ent-
gegen, Sie schliefflen die Augen. Sie fithren eine Tatigkeit aus unter ei-
nem Eindruck. — Nach dem Tode erleben Sie das, was irgend etwas,
das Sie begangen haben, bewirkt hat; dann antworten Sie in sich selber
in dem Erzeugen der Kraft, das auszugleichen, also das auszugleichen,
was der andere durch die Verletzung erlitten hat. Das heifit, indem Sie



das durchleben, riickldufig im Seelenland erleben, nehmen Sie in sich
auf die Kraft, in diesem Menschen, der das durch Sie erlitten hat, das
wiederum wegzuschaffen. Damit ist der Wunsch erzeugt, mit ihm zu-
sammenzusein im Erdenleben, um das, was man ithm erwiesen hat, wie-
derum auszugleichen. Da erzeugen sich wihrend dieses Riickerlebens
die ganzen Krifte zum Karma, zum ausgleichenden Karma. Die nimmt
man da auf.

Also schon in diesen ersten Jahren oder Jahrzehnten nach dem
Durchgang durch die Todespforte erzeugt man das Ausleben des
Karma. Und so wahr, als im Keime eine wachsende Kraft ist, die spater
erst in der Bliite sich auslebt, so wahr ist, daf} jetzt schon, in der Zeit
nach dem Durchschreiten der Todespforte, in dem Toten die Kraft
als Wurzelkraft besteht, die dann bleibt fiirs ganze Leben zwischen dem
Tod und einer neuen Geburt, und die im neuen Erdenleben oder in spi-
teren Erdenleben sich auslebt als karmischer Ausgleich dessen, was man
veriibt hat. So erzeugt sich der Wille, der dann unbewufiter Wille zum
Karma wird.

Und nun kann man noch etwas niher betrachten, was wichtig ist
fir die Erkenntnis dieses Bildes des Lebens zwischen dem Tode und
einer neuen Geburt. Man kann es betrachten, wenn man noch einmal
einen Blick wirft auf Wechselwirkungen zwischen den Verhiltnissen
des irdischen Lebens hier, die uns in ihrer dufleren Erscheinung gut be-
kannt sind und iiber die wir manche Betrachtung angestellt haben
ihrem inneren Geheimnisse nach, wenn wir auf die Wechselwirkung
blicken zwischen wachem Tagesleben und nichtlichem Schlafesleben.

Wir wollen heute von einem gewissen Punkte aus noch einmal auf
dieses Wachen und diesen Schlaf sehen. Auflerlich betrachtet besteht
ja der Schlaf darin, daff wir mit unserem Ich und Astralleibe aufler-
halb des physischen und des Atherleibes sind. Das Schlafesleben bleibt
zunichst, wenn es nicht auf eine gewisse Art vom Traumesleben durch-
setzt ist, unbewuflt, doch bedeutet dies nicht Untitigkeit. Im Gegen-
teil, dieses Schlafesleben ist ein innerlich viel titigeres Seelenleben —
wenn es auch zunichst wihrend des normalen Erdenlebens unbewufit
bleibt — als das wache Seelenleben. Das wache Seelenleben ist nur des-
halb so intensiv, weil die T4tigkeit des Ich und des Astralleibes an dem



Atherleibe und physischen Leibe einen Widerstand erfihrt, und in die-
sem gegenseitigen Sich-Stoflen von Ich und Astralleib einerseits und
physischem und Atherleib andererseits etwas entwickelt wird wie fort-
wihrende Stofle und Gegenstéfle. Dieses ist es, was uns als waches Ta-
gesleben erscheint, wihrend wir im normalen Erdenleben noch nicht
in der Lage sind, die fortwdhrende, aber intensive Tatigkeit des Nacht-
lebens zum Bewuf}tsein zu bringen. Dieses stofit nicht an den physi-
schen und Atherleib, daher wird es nicht bewuflt. Aber an sich ist das
Tagesleben schwicher; es wird nur bewufit dadurch, daf es fortwih-
rend antrommelt an Atherleib und physischen Leib. Dieses Antrom-
meln nimmt man wahr, wihrend die intensivere Titigkeit des Schla-
feslebens ins Unbestimmte hinausgeht, nicht antrommeln kann an ir-
gend etwas und dadurch unbewuft bleibt.

Aber womit beschiftigt sich der Mensch wihrend dieses Schlafes-
lebens? Wenn Triume auftreten im normalen Leben, so sind diese
Triume ja nicht die wirkliche T4tigkeit wihrend des Schlafeslebens,
sondern sie sind eigentlich eine Verbildlichung der Titigkeit durch die
Erinnerungen des gewohnlichen Lebens. Die Bilder des Traumlebens
entstehen dadurch, daf} das Leben seinen Teppich breitet iiber die ei-
gentliche innere Titigkeit; und dadurch wird mancherlei wahrgenom-
men im Traumesleben. Da sind das Ich und der Astralleib in einer le-
bendigen Titigkeit; wenn sich das beriihrt mit dem Atherleibe und
der Mensch anstof8t an den Atherleib, dann entsteht der Traum. Aber
der Traum beniitzt aus dem Atherleib heraus die physischen Lebens-
erinnerungen, um die unsichtbar bleibende Titigkeit des Ich und des
Astralleibes sichtbar zu machen. Hinter den Traum kommt man daher
nur, wenn man diese Bilder in bezug auf ihren Charakterablauf nimmt,
wenn man also diese Bilder verstehen lernt. Triume miissen erst in der
richtigen Weise gelesen werden, es muf erst die richtige Auslegekunst
dazukommen. Dann weisen sie allerdings in diese bedeutungsvollste
Wirklichkeit hinein, die vom Ich und vom Astralleib im Schlafe aus-
gefiihrt wird. Diese Tatigkeit also, die da der Mensch ausfiihre, ent-
hiillt sich dann der ernsten und wiirdigen Geistesforschung.

Worin besteht nun diese Titigkeit vom Einschlafen bis zum Auf-
wachen? Sie besteht darin, daf man in viel intensiverer Weise inner-



lich die Tageserlebnisse noch einmal durchlebt, dafl man gewisserma-
len zum Selbstbeurteiler wird der Tageserlebnisse. Es ist trivial ausge-
driickt, aber tief innerlich wahr: man lebt in dem normalen Bewuflt-
sein in den Tag hinein, man 148t die Ereignisse, die um einen sich ab-
spielen, abfluten. In der Nacht aber nimmt man ichlich und in dem
Astralleib — ichlich und seelisch — die Tagesereignisse viel ernster, viel
bedeutungsvoller. Man wigt sie, priift sie in bezug auf ihren Welten-
wert. Man beschiftigt sich damit, was sie fiir eine Bedeutung haben im
ganzen Weltenzusammenhang. Eine ungeheure innerliche Griindlich-
keit in der Lebensbetrachtung ist ausgegossen iiber die Tatigkeit vom
Einschlafen bis zum Aufwachen; nur bleibt sie eben im normalen Le-
ben unbewuflt. Alles dies, was da der Mensch wie ein nochmaliges
Durchleben des Tageslebens jede Nacht durchmacht, das hat eine grofle
Bedeutung als Vorbereitung fiir das Leben nach dem Durchschreiten
der Pforte des Todes.

Betrachten Sie doch einmal mit den Mitteln der gewohnlichen phy-
sischen Betrachtung dieses fortlaufende Leben zwischen Geburt und
Tod. Man sagt natiirlich nur, man erinnere sich bis zu einem gewissen
Zeitpunkt zuriick in diesem Leben. In Wahrheit erinnert man sich nicht
an das ganze Leben zuriick, sondern man erinnert sich am Abend an
das, was bis zum Morgen geht. Dann reifft die Erinnerung ab. Dann
kommt erst wiederum der vorhergehende Tag, dann wieder die Nacht,
an die man sich nicht erinnert. So erinnert man sich zuriick, aber es
ist gleichsam Kettenglied an Kettenglied, ein weifles und ein schwarzes
Glied. An die Nacht erinnert man sich nicht in dem Leben zwischen
Geburt und Tod. Das Eigentiimliche ist nun, daf man sich gerade er-
innert in dieser Zeit, in der man im Seelenlande lebt, an die Art, wie
man nun in den Nichten, Nacht fiir Nacht zuriickgehend, die Tages-
erlebnisse durchlebt hat. Hier im physischen Leben erinnert man sich
an seine Tage; im Seelenland erinnert man sich an dasselbe, aber man
erinnert sich, wie man die Tage durchwirkt und durchlebt hat in den
Nichten. Man schreitet seine Nichte zuriick. Dadurch blicken Sie hin-
ein in die ganze Art des Erlebens im Seelenlande.

Wenn Sie sich das im einzelnen klarmachen, ist es so: Sie haben
einen Menschen getroffen an einem bestimmten Tage des Lebens, Sie



haben mit ithm dieses oder jenes erlebt. Sie erleben es nicht nur mit
ihm am Tage, sondern auch in der Nacht noch einmal, auch in den
folgenden Nichten; dann ist es eine Art von Reminiszenz. Sie erleben
es da innerlich im Ich und Astralleib. Alles, was Sie hier erlebt haben
im Tagesbewufltsein, erleben Sie wiederum im Nachtbewufltsein. Und
so wie Sie es im Nachtbewufltsein erlebt haben, so gibt es Thnen die
Handhabe fiir das, wie Sie es in der Seelenwelt brauchen. Sie erleben
Ihre Nichte zuriick. Das ist eine sehr bedeutungsvolle Wahrheit der
Geistesforschung, und man kann durch eine solche Sache immer wie-
derum der Tatsache gedenken, dafl das Forschen im Geistigen nicht so
ist, wie viele glauben. Viele glauben, daf wenn man einmal die geistige
Welt betreten hat, dann kenne der Geistesforscher auf einmal die ganze
geistige Welt und wisse iiber alles Bescheid. Dieser Glaube ist ebenso
naiv, wie es naiv ist zu glauben, dafl einer, der iiber einen Teil der Erde
gegangen ist, die ganze Erde kennt. Stiicke der Erde kennt er ganz gut,
aber von anderen Stiicken der Erde weifl er nichts. Ebensowenig
braucht einer, der die geistige Welt an irgendeinem Punkte kennt,
alles von der geistigen Welt zu wissen. Das ist Gegenstand einer lang-
samen Forschung. Daher ist es so schwierig, iber die Geisteswissen-
schaft zu sprechen, weil man immer wieder diesem Vorurteil begegnet.
Wenn geisteswissenschaftliche Vortrige gehalten werden, dann ver-
langen die Leute in der Fragenbeantwortung, dafl iiber alle Dinge
Auskunft gegeben werde. Solche Fragen sind ebenso zu beurteilen, wie
wenn irgend jemand zum Beispiel eine bestimmte Anzahl von Mine-
ralien, von Pflanzen kennengelernt hitte, und man wiirde ihn dann
iber die Geheimnisse der Tierwelt fragen und sagen: Er kennt das
eine, da muf} er auch das andere kennen!

Es ist durchaus so, daf alle Einzelheiten der geistigen Welt erst
erarbeitet werden miissen. Und vor allem muff man warten koénnen,
bis sich einem die eine oder die andere Sache ergibt. Nun haben Sie
ersehen konnen, dafl ich in meiner «Geheimwissenschaft im Umrif»
und «Theosophie» gesprochen habe iiber die ungefihre Linge des so-
genannten Kamalokalebens, des Lebens in der Seelenwelt. Von einem
gewissen Gesichtspunkte aus kann man das auch durchaus so sagen,
wie es da geschehen ist. Aber nun kommt der Geistesforscher in einen



bestimmten Zusammenhang, der sich wirklich vergleichen 1388t mit dem
Bereisen von Liandern. Man kommt von einem Ort zum anderen, und
so kommt man hier von einem Gebiet zum anderen. So kann der Gei-
stesforscher zu einem anderen Gesichtspunkte kommen; und diesem
Gesichtspunkt ergibt sich auf die Frage: Womit beschiftigt sich die
Tdtigkeit des Ich und des Astralleibes in der Nacht? — als Antwort:
Die Erlebnisse der Nacht kdnnen so betrachtet werden, daf sie eine
nochmalige Verarbeitung der Tageserlebnisse sind. — Die Frage kann
sich aufwerfen: Wie nimmt sich da das Leben in der Seelenwelt aus,
wenn man weifl, die Nichte werden durchlebt in der Seelenwelt? — Ich
habe angegeben, daf} das Leben in der Seelenwelt ungefihr ein Drittel
ausmacht des letzten Erdenlebens. Wenn man die Nichte durchlebt,
wie lange wird das Leben in der Seelenwelt dauern? Nun, man durch-
schldft ungefdhr ein Drittel seines Lebens hier auf der Erde; einige
Leute verschlafen mehr, andere weniger, aber ungefihr ein Drittel des
Erdenlebens verschlift man.

So sind die ungeheuer bedeutungsvollen Eindriicke, die man haben
kann in bezug auf die Bewahrheitung der Geisteswissenschaft. Denn
so ist es ja in der Geisteswissenschaft: Da wird einem einmal von einem
gewissen Gesichtspunkte aus etwas gegeben, von dem aus man hinein-
schaut in die geistige Welt. Da ergibt sich eine Wahrheit. Es kénnte sie
einer bezweifeln, diese Wahrheit. Nun geht man von einem anderen
Gesichtspunkte aus und kommt zu derselben Wahrheit, so wie es jetzt
mit dem Durchleben der Nichte der Fall ist. Das ergibt die Bewahrhei-
tung. Das ist ein wichtiges Kriterium, dieses innerliche Zusammen-
stimmen. Und das werden Sie tiberall in der Geisteswissenschaft, da wo
sie ernst und wiirdig betrieben wird, finden: dafl von verschiedenen
Gesichtspunkten aus dieselbe Sache gesucht wird, und daf sich die-
selbe Wahrheit ergibt von diesen verschiedenen Gesichtspunkten aus.
Wenn die Menschen einmal ein Gefiihl dafiir bekommen, welcher
Wahrheitswert in dieser Art und Weise liegt, der geistigen Wahrheit
sich zu nihern und diese geistige Wahrheit dann zu finden, so werden
sie auch empfinden, wie ungeheuer viel wahrer dasjenige ist, was auf
diesem Gebiete erforscht werden kann, als alles das, was in der phy-
sischen Welt erforscht werden kann.



Das ist das Wesentliche, das Wichtige, daf} wir hier im physischen
Erdenleben ein Gedichtnis haben fiir dasjenige, was im tagwachen Be-
wufltsein erfahren ist, und dafl wir in der Zeit, in der wir durch die
Seclenwelt gehen, ein Erinnerungsvermogen haben fiir das, was in den
Nichten weitergearbeitet wird auf Grundlage dessen, was das tag-
wache Bewuftsein erlebt.

Damit wir recht fruchtbar uns den bedeutungsvollen Wahrheiten
nahen konnen, die wir morgen noch abzuhandeln haben, wollen wir
uns eines in die Erinnerung rufen, was ich auch hier schon in einem
anderen Zusammenhange mit Bezug auf die grofien Ereignisse unserer
Zeit erwihnt habe: Wenn der Mensch so durch die Pforte des Todes
geht, dafl sein Leben gewissermaflen von auflen abgerissen ist, iiber-
haupt wenn er in jugendlichem Alter dahinstirbt, dann tritt, nachdem
er durch die Pforte des Todes gegangen ist, nach kurzer Zeit auch die
Trennung vom Atherleibe ein. Aber dieser Atherleib hitte ja in sich
die Kraft, den Rest des Lebens noch zu versorgen mit Zufleren Lebens-
kriften. Normal bekommt der Mensch an Kriften des Atherleibes das-
jenige mit, was ihn bis ins hohe Alter mit Lebenskraften versorgen
kann. Reiflt nun das Leben ab, dann bleiben doch diese Krifte. Im
abgelegten Atherleibe sind diese Krifte auch vorhanden. Und ge-
radeso wie in der physischen Welt nichts verlorengeht an Kriften, son-
dern nur verwandelt wird, so gehen auch diese Krifte nicht verloren,
sondern sie bleiben vorhanden. Wenden Sie das konkret an, dann wer-
den Sie sich sagen: Wenn der Mensch im jugendlichen, im blithenden
Alter hinstirbt, hinterliflt er der Welt das, was er noch an Lebens-
kriften in seinem Atherleibe hat, die er selber hitte verbrauchen kén-
nen. — Stellen Sie es sich noch konkreter vor. Nehmen Sie einen Men-
schen an, der, sagen wir, im fiinfundzwanzigsten Lebensjahre durch
eine Kugel getroffen worden ist: er hinterlaf}t der Welt an Lebensither-
kriften das, was er hitte aufbrauchen konnen vom sechsundzwanzig-
sten Lebensjahre ab fiir den Rest eines langen Lebens. Das bleibt, das
ist eine Gabe, die der Tote tiberldfit der geistigen Lebensatmosphire, in
der wir sind. Von diesen Kraften bleiben wir umgeben. Und in diesen
Kriften stecken die Opfergesinnungen, von denen der also Geendete
seine Atherkrifte durchzogen hat. Das bleibt. Und die Nachkommen-



den wissen gar nicht, wie sie in den von den Vorfahren auf diese Weise
hinterlassenen Kriften eigentlich leben, wie sie von denen umgeben
sind, und wie unsere geistige Lebensluft davon durchtrinkt ist. Sie
achten nicht auf das, was zuriickbleibt von den Hingegangenen in ei-
ner solchen Zeit, wo in verhiltnismidfig kurzer Zeitspanne so viele
noch lebensbrauchbare Atherleiber der geistigen Erdenatmosphire
iibergeben werden. — Von da ausgehend, werden wir morgen weiter-
sprechen.

Wir wollen nur noch den Blick hinlenken auf dasjenige, was sich
uns erschlieflt aus solchen tiefen Zusammenhingen, durch die wir in
die geistige Welt hineinblicken konnen, und nicht mehr in bloff ab-
strakter, trivialer Weise in der Sinneswelt auch noch verschwommen
den Geist schauen, sondern darin konkret Geistiges wesenhaft schauen.
Wir schauen darin — neben dem, was sich an Schicksal abspielt bei den
Menschen, die durch die Pforte des Todes gegangen sind — Wesen der
hoheren Hierarchien, Wesen der Elementarwelt. Aber wir schauen
auch, was innerlich verbunden bleibt mit der Erde: das, was in den
Atherleibern zuriickgeblieben ist. Es wird das in konkreter Weise wir-
ken, was die auf den groflen Feldern der Ereignisse den Tod Finden-
den auch noch den Erdenkindern an unverbrauchten Atherkriften zu-
riicklassen. Das wird sich verbinden mit dem, was diesen Keimen
an Verstindnis entgegengebracht wird fiir die Zukunft von seiten der
Erdenkinder. Und auf das blickend, sagen wir, was wir schon &fter
am Schlusse unserer Betrachtung gesagt haben:

Aus dem Mut der Kimpfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewufit
Thren Sinn ins Geisterreich.



SECHSTER VORTRAG
Stuttgart, 24. November 1915

Diesen Abend wollen wir noch dazu verwenden, einige Betrachtun-
gen anzustellen iiber das Zusammenwirken der geistigen und der phy-
sischen Welt. Es hat dies ja schon den Gegenstand anderer Betrach-
tungen in diesen Tagen gebildet. Es wird die Hauptsache sein, auf die
es uns ankommt, das Thema, das wir angeschlagen haben, weiter aus-
zubauen. Ich mochte aber von einer allgemeineren Betrachtung aus-
gehen, die uns zeigen wird, wie im Abstrakteren, im Allgemeineren ge-
dacht werden kann, mit einem einfachen Gedanken umfafit werden
kann das Zusammenwirken des Geistigen und Physischen, des Uber-
irdischen und des Irdischen. Und von dieser allgemeineren Betrachtung
wollen wir dann iibergehen auf das, worauf es ankommt: auf die Be-
ziehung des entkorperten, durch die Pforte des Todes gegangenen Men-
schen, zu jenen Menschen, die verkdrpert in diesem irdischen Leben sind.

Wir wollen einmal unsere Erde als den Schauplatz dessen betrach-
ten, was sich zunichst fiir unsere Sinne zum Ausdruck bringt. Ich will
ganz hypothetisch beginnen, will Gedanken, Vorstellungen anschlagen,
welche zunichst so wie erdacht sind, bloff erdacht sind, oder wenigstens
so ausschen. Nehmen wir einmal an, der ganze Umfang desjenigen,
was von einem gewissen Gesichtspunkt aus unsere Erde an Kriften hat,
sei wie konzentriert, sei wie zusammengedringt in ein kleines, irgend-
wie geartetes Abbild der Erde. Also das wollen wir voraussetzen, daff
wir gewissermaflen eine kleine Erde hitten, einen kleinen, winzigen
Korper, der aber dasjenige, was die Erde an gewissen Kriften im Gro-
fen birgt, im Kleinen in sich enthielte. Wir wollen uns das schematisch
darstellen. Wir wollen also denken, wir hitten eine kleine Erde, das
heiflt einen kleinen, winzigen Korper, der in sich enthielte diejenigen
Kraftverhiltnisse, die sonst im groflen Inhalt des Erdenleibes, wir
k6nnen sagen, verteilt sind. Stellen wir uns vor, irgendwie sei dieser
kleine Erdenkdrper mit der Erde in Verbindung.

Nun miissen wir, wenn wir uns die Erde richtig vorstellen, sie uns
nicht denken als ein beliebiges lebloses Wesen, so wie sie sich etwa dem



Geologen, dem Mineralogen darstellt, der sich diese Erde nur als ein
lebloses Wesen vorstellt. Denn wenn die Erde so mineralisch nur wire,
wie sich der Geologe das vorstellt, so wiirde sie niemals Pflanzen, Tiere,
Menschen auf sich beherbergen konnen. Gewifd hat der Geologe recht,
sich das herauszuschilen, was tot ist, aber er miifite sich bewuf}t sein,
dafl er damit nur einen Ausschnitt des Erdendaseins hat. Wenn wir uns
aber diese Erde als ein Lebendiges vorstellen, dann miissen wir sie uns
auch im Leben so vorstellen, dafl der lebendige Verlauf in der Zeit zu
dem Sein der Erde dazugehort. So da diese Erde im Winter — wir
haben das 6fter besprochen — in einem ganz anderen Zustande ist als
im Sommer, ebenso wie der Mensch im Schlafe in einem anderen Zu-
stand ist als im Wachen. Wir miissen uns das nicht so vorstellen, daf}
Winter und Sommer einfach iiber die Erde hinstreichen, sondern dafl
sie etwas sind, was den Zustand der Erde, also das lebendige Wesen
ergreift, wie uns die Zustinde von Wachen und Schlafen ergreifen.
Also dieser zeitliche Ablauf gehSrt zum Erdendasein dazu, wenn wir
dieses Erdendasein als ein Lebendiges betrachten. Damit aber sagen
wir zugleich, dafl jedes Wesen, welches mit dieser Erde in Zusammen-
hang steht — also auch diese kleine Erde, von der wir hier sprechen —,
mit der ganzen Erde in diesem wechselnden Zustande ist, dafl es diesen
mitmacht.

Was bedeutet nun dieser Wechsel von Zustinden fiir unsere Erde?
Sagen wir zum Beispiel, es tritt der Friihling ein. Wenn der Friihling
eintritt, so bedeutet es, dafl die Sonne in ihrer Wirksamkeit fur die
Erde in ein ganz anderes Verhiltnis tritt, als es wihrend des Winters
besteht. Wir konnten auch sagen: Wenn der Friihling eintritt, wird die
Erde ergriffen von den Sonnenwirkungen. Wenn wihrend des Win-
ters unsere kleine Erde mit der groflen Erde gewissermaflen auf sich
selbst angewiesen war, sich die Sonne nicht kiimmerte um unsere kleine
Erde, wird jetzt von den Sonnenwirkungen, von dem, was auflerhalb
unserer Erde ist, auch unsere kleine Erde ergriffen. Es wird die Summe
von Kriften, die in der kleinen Erde ist, der Erde entrissen. Unsere
kleine Erde ist sozusagen nicht mehr auf die Erde allein angewiesen; sie
wird von der Sonne in Anspruch genommen, sie wird der Erde ent-
rissen. Ja, wenn so unsere kleine Erde nun der Erde entrissen wird,



dann spielen in unsere kleine Erde eben andere Krifte hinein als die
bloflen Erdenkrifte, dann teilen sich unserer kleinen Erde die Auflen-
krifte mit.

Nun miissen wir uns diese kleine Erde mit Stoffen ausgekleidet den-
ken. Was Stoff ist, kommt dabei jetzt nicht in Betracht. Vom Herbst
bis zum Friihling ist diese kleine Erde also mit sich allein, da kann sie
in sich ihre Krifte entfalten. Dann aber kommt die Sonne, die reifit
die Krifte heraus, so dafl unter dem Einfluf} der Sonnenwirkung das-
jenige, was zuerst in unserer kleinen Erde eingeschlossen war, jetzt
in auflerirdische Wirkungskreise hineinkommt. Es wird herausgeris-
sen und kommt in aufferirdische Wirkungskreise hinein. Das, was zu-
sammengedringt war, kann sich ausdehnen und bekommt ein Vet-
hiltnis auch zum umliegenden Weltenraum unter dem Einfluf} der
Sonnenwirkung.

Jetzt horen nach einer gewissen Zeit, gegen den Herbst zu, die Son-
nenwirkungen wieder auf. Dann kann diese Entfaltung nicht statt-
finden, dann entziehen sich wiederum die Sonnenwirkungskrifte den
Erdenwirkungskriften, das heifit, diese Kraftzusammensetzung stellt
sich wiederum her. Sie sammelt den Stoff zusammen: die Erde ergreift
gletichsam das wieder, was sie eine gewisse Zeit der Sonne iiberlassen
muflte. Die Sonnenwirkungen bleiben jetzt eine Zeitlang weg, der
Winter kommt. Es wiirde, wenn das der Erde iiberlassen bliebe, eine
kleine Erde in der groflen Erde die Sonne ganz in Anspruch nehmen.
Wihrend des ganzen Winters mufl das System der Erdenkrifte drinnen
wirksam sein. Die Sonne wiirde sonst diese kleine Erde ganz fir sich
einheimsen. Es muf} dafiir gesorgt werden, dafl die Sonne, wenn sie
wieder erscheint, diese kleine Erde ergreifen kann; sonst wird sie ein-
fach zu einem Kiigelchen, das aufgezehrt wird von der grofien Erde.
Es muf} eine Kraft sich geltend machen, damit die Sonne, wenn sie
kommt, wieder heran kann an diese kleine Erde. Dafiir aber muf8 vor-
gesorgt werden.

Wenn die Erde ihre eigene Kraft nur in diesem da jetzt drinnen hat
(es wird gezeichnet), so ist das eben eine kleine Erde. Die Sonne hat
sich zuriickgezogen, jetzt ist diese kleine Erde mit der grofien Erde fiir
sich allein. Wenn die Sonne wieder kommen wiirde, was soll sie jetzt



machen mit dem, was nur Erde geworden ist? Es muf} in Wirklichkeit
die Sonne wiederum hereingreifen konnen — hier ist kein Unterschied,
ob die Sonne um die Erde geht oder die Erde um die Sonne —, es muf§
die Sonne, wenn sie so in einem neuen Verhaltnis zur Erde steht, ein-
greifen konnen. Sie konnen sich das etwa auf folgende Weise vorstellen:
Denken Sie einmal, ein Mensch stellt sich fest auf und wendet alle seine
Krifte an, um stehenzubleiben. Sie kommen von der Seite und wollen
ihn weiterstoflen. Wenn er die Stehkraft in sich geniigend erhirtet hat,
so werden Sie ihn nicht weiterbringen. Wenn er aber anfingt sich zu
bewegen, so werden Sie eingreifen konnen in seine Bewegungsrichtung.
Nehmen Sie an, es wire da drinnen eine Kraft, welche die umkreisende
Bewegung der Sonne, respektive der Erde selber, wie eine innere
Schwungkraft da drinnen hitte; nehmen wir an, es wiirde der kleinen
Erde diese Schwungkraft der Sonne mitgeteilt: dann konnte die Sonne
wiederum in diese Bewegung, die sie erteilt hat, eingreifen. Dadurch
konnte sie wiederum diese kleine Erde der Erde entreiffen, und der
Vorgang konnte sich wie beschrieben abspielen. Wir hitten da, mit
anderen Worten, gegen den Friihling zu eine kleine Erde, in welche
die Sonne eingreift durch Bewegungsimpulse, die sie im vorigen Herbst
schon erteilt hat. Die Sonne greift ein, entreifit die kleine Erde den
bloflen Erdenkriften, entfaltet in Gemiflheit der Sonnenwirkung im
Grofleren das, was nur auf die kleine Erde beschrinkt ist. Die Krifte
miissen sich zusammenziehen, und der kleinen Erdkugel mufl die
Schwungkraft der Sonne verlichen werden. Sie ahnen schon, um was
es sich handelt: ich habe skizzenhaft geschildert, was geschieht wih-
rend des Wachstums der Pflanzen, der Entfaltung der Pflanzen in
Blitter, Bliiten und Friichte. Ich habe Ihnen hier beschrieben die Mit-
wirkung des Sonnenschwunges: das ist die Befruchtung; der Same ist
befruchtet und bleibt so bis zum nichsten Jahre, wo er wiederum von
der Sonne ergriffen wird. Das kleine K6rnchen, das die Befruchtung
bei der Pflanze ausfithrt, das ist das Wesen, in welches durch die Son-
nenreifung die Moglichkeit gelegt ist, diese Schwungkraft dem irdi-
schen Teile zu vermitteln.

Sie sehen, wir haben hier eine lebendige Wechselwirkung zwischen
Irdischem und riumlich Auflerirdischem. Wir kénnen uns nicht vor-



stellen, dafl der Pflanze Wachstum weiter gedeihe, ohne dafl die Sonne
ihr ibrigliflt eine Nachbildung ihrer Schwungkraft, in die sie das
nichste Jahr wieder eingreifen kann. Mit anderen Worten: Wenn wir
die Pflanze betrachten, so betrachten wir wirklich nicht blof etwas,
was mit der Erdenwirksamkeit zusammenhingt, sondern wir sehen in
dem ganzen Zyklus des Pflanzenvorganges eine Wechselwirkung von
Sonne und Erde. Es kommen noch andere planetarische Zustinde in
Betracht; davon wollen wir aber jetzt absehen, wir wollen den Sinn
des ganzen Vorganges auffassen. Wir wollen uns vergegenwirtigen,
wie das, was wir auf der Erde sehen, nicht blof ein irdisches Produkt
ist, sondern wie es auch ein Sonnenprodukt ist. Der Umstand, dafd sich
das menschliche Wissen gewohnlich beschrinkt auf das, was auf der
Erde innen und auflen vorgeht, verhindert, dal man zu einer wirk-
lichen Anschauung, zu einer wirklichen Erkenntnis iiber die Dinge
kommt. Denn mit blof8en Erdenkriften werden bloff unsere Mineralien
geformt. In dem Augenblick, wo wir iiber das blof! Mineralische hin-
ausgehen in das Pflanzliche, da miissen wir sagen, dafl in dem Irdischen
selber nicht mehr die Krifte sind, welche die Dinge formen.

Die Materialisten hoffen immer, daf} sie einmal den Pflanzensamen
so wie irgendeine andere chemische Zusammensetzung im Laborato-
rium erzeugen werden. Nicht um dieses Erzeugen handelt es sich bei der
Gegnerschaft gegen den Materialismus, sondern darum, daf}, indem
man vom Mineral zur Pflanze vorriickt, vom chemischen Produkt
zum Lebendigen, das Erzeugen nur durch einen {iberirdischen Prozef}
vor sich gehen kann. Und bevor es gelingen wird, dieses Ideal des Ma-
terialismus auszufiihren, Pflanzensamen ebenso herzustellen wie mine-
ralische Produkte, chemische Substanzen, werden die Materialisten ler-
nen miissen — wenn ich mich grotesk ausdriicken will —, an die Astro-
logie zu glauben, zu glauben, dafl sie einen Vorgang, den sie werden be-
wirken wollen, unter den Einfluf der Sternenwirkungen stellen miis-
sen. Es wird Laboratorien geben miissen, welche so arbeiten, dafi sie
mit dem Gang des Jahres arbeiten, und daf sie ebenso beriicksichtigen
miissen die Konstellation der Gestirne, wie drauflen in der Natur die
Konstellation der Gestirne beriicksichtigt wird. Man muf sich von der
Erde erheben, wenn man sich vom Toten zum Lebendigen erhebt. Denn



es mufl mitarbeiten bei der Entstehung des Lebendigen das Atherisch-
Leibliche. Dieses ist aber niemals bloff abhingig von dem blof} Irdi-
schen, sondern von dem, was in der ganzen Welt draufien verbreitet
ist. Dasjenige, was blof physisch ist, das {iberschauen wir, wenn wir
unser Irdisches iiberschauen; vom irdischen Standpunkt iiberschauen
wir das Physische, indem wir das Irdische iiberschauen. Dasjenige, was
fiir unsere Erde itherisch ist, das ist noch immer ausgesetzt dem ge-
samten Weltenall.

Wenn wir nun noch weitergehen zum Astralischen, dann kommen
wir zu einem Elemente, das iiberhaupt nicht mehr dem Sichtbaren aus-
gesetzt ist. Und wiirde ich Thnen das, wie ich es fiir die Pflanze ent-
wickelt habe durch ein Schema, fiir das Tierische zu entwickeln haben,
so wiirde sich das komplizierter ausnehmen; aber Sie wiirden sehen,
dafl da zu dem Irdischen nicht nur das Auflerirdische und noch in der
Sternenwelt Sichtbare in Betracht kommt, sondern dafl iiberhaupt
Ubersinnliches in Betracht kommt, das nicht einmal beschlossen ist in
der Sternenwelt. Man muf§ aus dem Reiche des Sichtbaren hinausgehen.

Ich wollte eine solche Betrachtung vor Thnen anstellen, damit Sie
sich einen Einblick verschaffen in das wirklich tief innerlich Geheim-
nisvolle desjenigen, was auch in der Alltdaglichkeit, im tiglichen Pflan-
zenwachstum vor sich geht, damit Sie einen Einblick gewinnen, wie
es in den befruchtenden Kornern der Pflanzenbliite, die um den Frucht-
knoten herum kreisf6rmig oder sonst verteilt sind, im wesentlichen
darauf ankommt, daf} auflerirdische Wirkungen in ihnen enthalten
sind, und wie es bei dem Samen selber darauf ankommt, dafl er im
Grunde ein Abbild der ganzen Erdenwirkung ist, daf} er eine kleine
Erde ist. Die Wechselwirkung, die in der Pflanzenbliite durch die Be-
fruchtung geschieht, ist ein Abbild des Vorganges, der sich abspielt zwi-
schen der Erde und der gesamten Sternenwelt des umliegenden Welten-
raumes.

Wir sind ja im Grunde iiberall von Geheimnissen umgeben, und die
Erkenntnis und das Erkenntnisstreben spornt immer zur tiefsten Be-
scheidenheit an. Denn denken Sie sich, wie weit der Weg ist von der
Anschauung einer solchen Sache im allgemeinen bis zu der konkreten
Anschauung der Einzelheiten von alledem, was als Pflanzendecke die
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Erde bedeckt. Das Feld der Erkenntnis erdffnet sich damit wirklich als
ein unendliches. Wir stehen sozusagen an jedem Punkte unseres Da-
seins der Unendlichkeit gegeniiber. Und es gehort zu der rechten Stim-
mung, die der Mensch entfalten soll der Welt gegeniiber, einen Sinn
zu haben dafiir, daf} man iiberall eigentlich in ein unendliches Dasein
hineinblickt. Dadurch fithlt man aber auch ein gewisses Band zwischen
dem einzelnen endlichen Menschendasein und dem Unendlichen, der
ganzen Welt. Und diese Stimmung miiffite man eigentlich ausgiefien
iiber alles einzelne, was die Geisteswissenschaft uns bringen kann, denn
ohne diese verehrungsvolle Stimmung gegeniiber dem Unendlichen lifit
sich eigentlich nichts mit der richtigen Empfindung in der Geisteswis-
senschaft erfassen. Man mufl zuweilen eine solche Stimmung in sich
erneuern, damit man aufhort, die Erkenntnis als etwas zu betrachten,
was so wie ein auch im Leben Verlaufendes nebenher aufgesucht wird,
wihrend sie in der Tat zum allerheiligst Geistigen gehdren mufl, das
in unser Leben eingreift.

Wenn man sich solchen Stimmungen hingibt, dann wird man auch
dasjenige mit der richtigen Gesinnung entgegennehmen, was in unserer
Gegenwart aus den Quellen der Geisteswissenschaft heraus fiir den
notwendig in die Welt kommenden Fortschritt von unserer Gegenwart
an in die Zukunft hinein immer mehr wird verkiindet werden miissen.
Und wenn man sich eine solche Gesinnung entwickelt hat, dann ist
diese Gesinnung in unserer Seele etwas Wirksames. Sie ist da wirklich
nicht blof etwas Abstraktes, sondern sie ergreift unsere Seele, sie durch-
warmt, sie durchleuchtet unsere Seele. Und dadurch kann erst das Rich-
tige aus der Geisteswissenschaft hervorgehen, dafl unsere Seele gewis-
sermafien eine andere wird dadurch, daf also durchfiihlt werde das,
was durch die Geisteswissenschaft erforscht werden kann. Wenn wir
solche Stimmung in unsere Seele hineinbringen, dann gehen uns erst
in der rechten Weise iiber das, was sonst im Leben an uns vorbeifliefit,
ohne dafl wir in der rechten Weise uns dazu stellen kénnen, die Rit-
sel auf.

Es ist wirklich ein innerer Seelenzusammenhang zwischen diesen
allgemeinen Betrachtungen, die ich jetzt angestellt habe, und dem, was
ich nun weiter mit Bezug auf das Menschenleben sagen will. Man kann,



wenn man den Blick hinrichtet zur Pflanze, wenn man sie hervorsprie-
fen sieht aus der Erde, die Seele so stimmen, dafl sie das Gefiihl hat:
Was da als Griines hervorsprieflt, es nimmt seinen Ausgang von einem
so komplizierten kleinen Wesen, dem Samen, dafl dieses kleine Wesen —
von gewissen Gesichtspunkten aus — ein Abbild der ganzen Erde ist,
daf bei dem, was ich da emporsprieflen sehe vom Blatt zur Bliite, von
der Bliite zur Frucht, das ganze Weltenall mitwirkt. Wenn ich ein grii-
nes Pflanzenblatt am Stengel mir ansehe, so wird mir bewufit: In die-
sem Blatt, so wie es sich ansetzt, wie es griint, wird von der Sonnen-
wirkung umspielt, was zuerst eingeschlossen war in der kleinen Erde,
was entrissen worden ist der Erde, bis die Sonnenwirkungen es ergrif-
fen haben. Dann lassen die Sonnenwirkungen ihr aber zuriick ihre
Schwingungsimpulse, nachdem sie unmoglich gemacht haben, daf sich
das, was in der kleinen Erde war, ausbreitet, wenn es sich wiederum zu-
sammenziehen muf}. Wir sehen gewissermaflen in der aufsprieflenden,
sich entfaltenden Pflanze ein Bild gewisser Wirkungen des ganzen gro-
flen Kosmos. Wir miissen das, was sich unseren Sinnen darbietet, in die-
ser Weise als etwas betrachten, das uns in jedem Punkte Geheimnisse
enthiillt, die den ganzen Kosmos durchwallen und durchweben.

So aber steht auch das Menschenleben selber mit dem ganzen Kos-
mos im Zusammenhang und jetzt auch mit dem, was von den auffer-
irdisch-sichtbaren Korpern und Vorgingen uns gegeniiber da ist.
Ganz besonders bedeutsam aber tritt uns das, was da in den irdischen
Vorgingen erscheint, vor das Auge, wenn wir, ich mdchte sagen, die
Abweichungen von dem ins Auge fassen, was sich uns eingewShnt als das
normale Erdenleben, das normale Menschenleben. Zwar sehen wir fort-
wihrend viel mehr Abweichungen als eigentlich Normales im Leben,
aber das gewdhnliche Erkennen, das sich auf die Sinnenwelt beschrinkt,
148t sich nicht ein auf diese Abweichungen, man mdchte sagen, es lifit
sich nicht ein auf den Sinn dieser Abweichungen. Wir leben in einer
Zeit, in der sich uns, zusammengedringt, viele Abweichungen zeigen,
die zu gleicher Zeit so rechte Ritselfragen sind. Sehen wir nicht in die-
ser Zeit ciner schweren Priifung der Menschheit zahlreiche unserer
Menschenbriider frithzeitig durch die Pforte des Todes gehen? Wir
sehen sie so durch die Pforte des Todes gehen, daf sie nun nicht durch



irgendeine Krankheit, also durch etwas, was im eigenen Organismus
ist, durch die Pforte des Todes gehen, sondern gewaltsam sehen wir sie

durch diese Pforte des Todes gehen. Denn es ist etwas anderes, ob eine -
Menschenseele durch die Pforte des Todes geht so, daf sie durch eine
Krankheit im jugendlichen Alter stirbt oder dadurch, dafl ihr Organis-
mus von einer Kugel getroffen wird, oder auf irgendeine andere Art
gewaltsam hinweggenommen wird von dem Seelisch-Geistigen. Aber
ich habe schon gestern davon gesprochen: Was sich hier vollzieht zwi-
schen Geburt und Tod, das ist alles bedeutsam im ganzen Zusammen-
hang des Lebens; wir miissen es als Karmazusammenhinge hinnehmen,
wir miissen uns in das Karma hineinfiigen, wie es gegeben ist. Aber es
ist bedeutsam das, was geschieht.

Nun betrachten wir einmal den Fall, daf} der physische Organismus
von dem Seelisch-Geistigen hinweggenommen wird durch eine Kugel
in verhiltnismifig jugendlichem Alter. Gegeniiber dem, was wir in
uns eingewShnt haben — dafl der Mensch seinen Organismus selber
aufbraucht —, ist das ein Abnormes. Es ist daher eine doppelte Ritsel-
frage. Ist schon der Tod allein fiir das unmittelbare Anschauen ein
Ritsel, das eben durch die Geisteswissenschaft sich enthiillt, ein dop-
peltes Ritsel entsteht noch, wenn nun der Verlauf des Lebens nicht so
ist, daf durch innere organische Vorginge der Organismus dem Gei-
stig-Seelischen weggenommen wird, sondern wenn dies etwa durch
eine Kugel geschieht.

Es gehort dem Universum, dem Kosmos gegeniiber eine innere Stim-
mung in die Seele hinein, die sich erzeugt durch solche einfache Erwi-
gungen, die aber, mit aller Tiefe erfafit, uns ergreift mit einem inneren
Stimmungszusammenhang gegeniiber den Geheimnissen des Univer-
sums. Und dann, wenn die Seele so ergriffen ist, dann treten wir auch
mit der ndtigen verehrungsvollen Stimmung und Wiirde und mit dem
notigen Ernst dem Ereignisse entgegen, das ich eben angedeutet habe:
dafl auf gewaltsame Weise dem menschlichen Geistig-Seelischen das
Physisch-Leibliche weggenommen wird. Und dann tritt diese Frage wie
eine Ritselfrage vor unserer Seele auf. Denn wie eine solche Frage
auftritt, darauf kommt es an, ob man irgend etwas beitragen kann zu
ihrer Lésung oder nicht. Wenn ein Mensch eben noch ein Festmah! durch-



gemacht hat und sich dann ausgeruht hat und nun an seine geistige
Arbeit sich setzt, dann wird er die tiefe Ritselfrage nicht 16sen, dann
wird er nicht die Stimmung finden, auf die es ankommt. Wenn er aber
der Ritselfrage entgegentritt und seine Seele von der rechten Stimmung
durchtriankt hat gegeniiber dem Universum, dann kénnen ithm die Rit-
sel aufgehen.

Wenn nun der Geistesforscher mit einer solchen Stimmung der Seele
sich vor das Todesritsel hinstellt, das so an uns herantritt, dal auf ge-
waltsame Weise dem Seelisch-Geistigen der physische Leib entrissen
wird, dann taucht allerlei in der Seele auf, was zur Losung des Ritsels
beitragen kann. Dann kommen einem die richtigen Impressionen, die
man braucht, um eine solche Sache aufzukliren. Nicht aus jeder See-
lenstimmung konnen sie hervorgehen, diese Impressionen, sondern nur
aus der richtigen Seelenstimmung. Damit Sie dieses innerlich anschau-
lich vor sich haben, wihlte ich gerade diesen Weg, den ich heute ge-
wihlt habe, indem ich Thnen gleichsam zeigte, wie dem Geistesforscher
sich eine solche Aufgabe vor seine Seele stellt. Dem Geistesforscher
tritt also, wenn er sich so gestimmt hat, die angedeutete Ritselfrage
vor die Seele. Dann taucht aber etwas ganz anderes auf: Wie sonst ge-
setzlos Gedanke neben Gedanke sich stellt, so stellt sich dann gesetz-
maflig eine Impression vor die Seele hin, neben die Frage. Und dann
kann sich hinstellen, wenn man empfunden hat dieses Ritsel, das To-
desritsel, dann kann man, wie etwas, was dazu gehort, empfinden die
andere Frage: Ja, wie nehmen die Menschen eigentlich — je nach ihrer
besonderen Artung ~ das Leben hin? — Und da entwickeln sich einem
allerlei Gedanken, Gedanken, die ich jetzt vor Threr Seele selber aus-
breiten will.

Gerade in unserem gegenwirtigen Zeitenzyklus lassen ja die Men-
schen nur das so recht als eine Wirklichkeit gelten, was nicht ein
«blofler Gedanke» ist. Der Gedanke ist fiir sie eigentlich nichts Wirk-
liches. Und sie mogen von ihrem Standpunkt aus recht haben, aber es
ist eben eine gewisse Stimmung der Seele. Das, was wirklich ist, das
mufl schon derber an den Menschen herantreten als ein blofler Ge-
danke, recht sehr derb. Ein blofler Gedanke ist eben — ein blofler Ge-
danke! Aber das, was man als seiend bezeichnet, das darf fiir die ge-



genwirtigen Menschen nur ja kein blofler Gedanke sein. Was sich als
blofler Gedanke gibt, das bezeichnet der Mensch heute eben als nicht
seiend. Das Seiende mufl derb sich hineinstellen in die Welt, mufl
nicht blof8 zum Gedanken sprechen. Aus dieser Stimmung heraus glau-
ben die Menschen nur dann in der Wirklichkeit zu stehen, wenn sie
von dieser Wirklichkeit als einem Seienden, einem Sein sprechen kon-
nen, wenn sie gezwungen werden, diese Wirklichkeit durch das Sein
anzuerkennen.

Nun, wenn wir von dieser Welt, in der wir hier stehen, in die gei-
stige Welt hinaufsteigen, die der Mensch bewohnt, wenn er durch die
Pforte des Todes gegangen ist, so ist der unbehaglichste Gedanke,
mdochte man sagen, der Gedanke des Seins, der sich hier in der phy-
sischen Welt gebildet hat. Ein Sein, das so ist wie das Sein in der phy-
sischen Welt, das stort den entkdrperten Menschen in der geistigen
Welt. Gerade das, was man hier in der Wirklichkeit als das Unwirk-
liche im Gegensatz zum Seienden bezeichnet, ist das Wirkliche in der
geistigen Welt. Was dort an einen herantreten wiirde so wie hier das
Seiende, das wiirde man abweisen, das wiirde schreckhaft sein, das
wiirde etwas sein, was nicht in die geistige Welt hineingehért. Es ist
das ein ungeheuer bedeutungsvoller Gedanke. Wenn man so trivial re-
den wiirde in der geistigen Welt wie hier, so kénnte man als Geist etwa
sagen, wenn einem SO etwas entgegentritt, wie die Dinge einem hier
entgegentreten: Was soll ich denn damit machen? Das ist ja gar nicht! -
Denn in der geistigen Welt mufl ich die Moglichkeit haben, alles das,
was mir als Imagination entgegentritt, mitmachen zu kdnnen — es ist
das auf der untersten Stufe der Erkenntnis in der geistigen Welt —, das
heifit, es iiberfithren zu konnen in die Anschauung durch meine eigene
Titigkeit. Wihrend in unserer Zeit die Menschen nur das als die Wirk-
lichkeit anerkennen, wozu sie nichts getan haben, kann man das jetzt

‘nicht anerkennen in der geistigen Welt. Sondern in der geistigen Welt
ist es so, dafl man etwas dazu tun mufl, daf man mitarbeiten muf}, da-
mit das entsteht, was einem dort als die Wirklichkeit erscheinen soll,
man muf iiberall mittun.

Es ist so, dafl derjenige, der entkorpert in der geistigen Welt ist,
die geistige Welt um sich herum insoweit schaut, als er darinnen titig



ist. Und was er schaut, ohne dafl er titig ist, das ist dort jenseitige Welt,
die Welt, die unsere diesseitige Welt ist. Wenn der Entkorperte auf die
Erde schaut, so sieht er das, was da ist, ohne daff er mittut. Wie wir
hier auf der Erde unsere sichtbare Welt, unsere wirkliche Welt, unsere
seiende Welt als das Diesseits bezeichnen und das, was nicht gesehen
wird, als Jenseits, so ist es gerade umgekehrt von dem Standpunkte der
geistigen Welt aus. In der geistigen Welt ist rein nichts aufler dem, was
wir dadurch aus dem Nichts in die Gegenwart schaffen, dafl wir mit-
tun: Das ist dann das Diesseits. Sonst ist das Diesseits in der geistigen
Welt finster und stumm und 6de, wenn wir nicht darinnen handeln
seelisch-geistig. Das Jenseits aber ist da, ohne dafl wir arbeiten. Wih-
rend wir hier hinaufblicken zum Unbekannten, blicken wir von der
geistigen Welt auf das, was uns hier bekannt ist, aber das ist gerade das
Jenseits, das keine Wirklichkeit hat, weil es ist, ohne daff man etwas
dazu tut. — Mit solchen Vorstellungen muff man sich schon einmal be-
kanntmachen.

Nun gibt es jetzt innerhalb unseres physischen Diesseits, unserer
physischen Wirklichkeit etwas, was nicht alle, aber doch gewisse Men-
schen als etwas Bedeutungsvolles gelten lassen, trotzdem es nicht ist,
etwas, was einzelne Menschen hereintragen in diese sonst seiende Wirk-
lichkeit, und demgegeniiber diejenigen, die ein Verstindnis dafiir ha-
ben, sich so verhalten, daf sie es gelten lassen, trotzdem es keine derb-
seiende Wirklichkeit hat: Das sind die Ideale, welche die Menschen
haben. Die Idealisten tragen in unsere sinnliche Wirklichkeit etwas
hinein, was wertvoll ist: die Ideale, nach denen sich der Mensch rich-
tet, die nicht derbe, materielle Wirklichkeit haben, und die nur der
grobe Materialist eben nicht gelten lifit. Nun sind diese Ideale aber
zu gleicher Zeit etwas ungeheuer Wertvolles im diesseitigen Leben, die
Ideale sind das, was die Richtungsimpulse fiir unser Leben gibt, sie sind
das, was wir begehren, damit wir uns daran halten kdnnen. In gewis-
ser Beziehung machen diese Ideale das Leben wertvoll, indem sich der
Mensch nach ihnen richtet. Es mufl mit den Idealen etwas im materia-
listischen Sinne Unwirkliches in unsere sinnliche Wirklichkeit hinein-
getragen werden, damit nicht das entstehe, was wir etwa in dem Sinne
charakterisieren miissen: Das blofle Dasein wire 6de, wenn nicht die



Ideale da wiren, wenn der Mensch sie nicht darinnen finden wiirde.
Unter diejenigen, welche keine Ideale haben, miissen die Idealisten tre-
ten, die gleichsam etwas entwickeln in unserer Wirklichkeit, was ein
Abbild ist der jenseitigen Wirklichkeit, was nicht ein Seiendes ist, was
nicht das Seiende beansprucht und dennoch ein Wertvolles ist, ja, einen
absoluten Wert hat.

Nachdem der Geistesforscher nun diese seine ihm naturgemifle Im-
pression entwickelt hat, fithrt ihn seine Forschung wiederum zuriick
zu der Ritselfrage nach dem von einer Kugel im jugendlichen Alter
getroffenen Menschen. Und er muf! nun fragen: Gibt es fiir die von
hier aus jenseitige Welt, in der die entkdrperten Menschen und die
geistigen Wesen, die seelischen Wesen leben, etwas, was dem Idealis-
mus hier auf der Erde entspricht? Gibt es fiir die jenseitigen Wesen
etwas Ahnliches wie die Ideale hier auf der Erde? — Und siehe da, es
stellt sich das Folgende heraus. Nehmen wir einen Menschen, der im
jugendlichen Alter von einer Kugel getroffen worden ist: sein Ather-
leib trennt sich von dem physischen Leibe, der physische Leib ist auf
gewaltsame Weise weggegangen. Selbstverstindlich mufl die Gewalt
von auflen kommen. Es kann niemals das, was ich gesagt habe, gelten,
wenn der eigene Entschlufl vorliegt. Der Vorgang mzf von auflen
kommen. Der Atherleib hat also, wie ich schon betonte, Krifte in sich,
die noch weiter, vielleicht jahrzehntelang das Leben hitten versorgen
konnen hier auf der Erde. Diese Krifte vergehen nicht, sie bleiben.
Derjenige, der so seinen Atherleib nun ablegt, iibergibt die Krifte sei-
nes Atherleibes der allgemeinen Welt. Er ist aber auf die angedeutete
Weise in die geistige Welt hineingekommen, beziehungsweise es ist ihm
sein Leib genommen worden. So geht er nun in die geistige Welt als
ein Entkorperter hinauf. Es bleibt von ihm etwas in der physischen
Welt zuriick, was er selber noch hitte verbrauchen konnen, aber nicht
verbraucht hat. Bedenken Sie, was da vorliegt! Das betreffende Men-
schenwesen geht in die geistige Welt hinauf, ohne verbraucht zu ha-
ben etwas, was es hitte verbrauchen konnen.

Wir lenken jetzt den Blick auf die Individualitit des Menschen
selber. Der Mensch kommt hinauf in die geistige Welt, ohne etwas
verbraucht zu haben, was er hitte verbrauchen kénnen. Damit kommt



er in die geistige Welt hinauf mit etwas, was hier unten in der physi-
schen Welt hitte Wirklichkeit sein konnen, aber nicht Wirklichkeit
geworden ist im dufleren Sinn. Solche Menschen, die mit der Anlage
fiir einen lingeren Verbrauch des Atherleibes hier eingetreten sind in
die physische Welt, auf die Erde gekommen sind, aber diesen Verbrauch
nicht gehabt haben, die kommen anders in die geistige Welt hinauf als
diejenigen, die bis zur Neige des Daseins diesen Atherleib verbraucht
haben. Sie kommen hinauf so, daf} sie einverleibt haben dieser hiesigen
Erde etwas, was sein konnte, was aber nicht seiend geworden ist. Das
aber bewirkt in ihnen eine Stimmung, durch die sie etwas Ahnliches
werden fiir die geistige Welt wie die Idealisten hier fiir die physische
Welt. Derjenige also, der in dieser Weise durch die Pforte des Todes
tritt, tritt ein in die geistige Welt, indem er etwas hereinbringt, was
dort fiir die geistige Welt Idealismus ist, was dhnlich ist den Idealen,
die hier in die physische Welt durch die Idealisten hereingebracht wer-
den. Ein bedeutungsvoller Lebenszusammenhang!

Es treten also in die geistige Welt in solchen Mirtyrerzeiten, wie
die jetzige ist, Seelen ein, die ein kiirzeres Dasein durchmessen haben.
Sie haben hier auf der Erde so gelebt, dafl etwas, das seiend hitte wer-
den kdnnen, nicht fiir sie zum Sein gekommen ist, und sie treten so ein
in die geistige Welt, dafd sie dort den Zusammenhang mit der irdischen
Welt so darstellen, wie die Idealisten hier fiir die Erde den Zusammen-
hang mit der geistigen Welt darstellen in den Idealen. Mit anderen
Worten, diese Menschenwesen, die so durch die Pforte des Todes ge-
gangen sind, haben die Aufgabe, in der geistigen Welt zu verkiindigen,
daf auf der Erde nicht alles so derbseiend ist wie dasjenige, was man
hier unter gewdhnlichen Umstinden die Wirklichkeit nennt, daf} die
Erde auch etwas birgt, das zwar zum Sein veranlagt ist, aber nicht
dieses Sein in derber Weise auslebt. Daf solches inneres Gestimmtsein
der Seele auch hinaufgetragen wird in die geistige Welt, das gibt in der
Zeit zwischen Tod und neuer Geburt etwas Ahnliches, wie der Idealis-
mus hier auf der Erde ist. Und wenn wir vom Standpunkt der Weis-
heit der Welt ein solches Zeitalter betrachten, wie das unsrige ist, dann
blicken wir — wenn wir uns die rechte Stimmung erzeugt haben bei
dem Anblick der Tode, die in dieser Weise entstehen ~ so in die Welt



hinein, dafl wir uns sagen: Innerhalb des ganzen, weisheitsvollen Wel-
tenlaufes nehmen wir auch dieses so hin, da wir uns ehrfurchtsvoll zu
seinem Verstindnis emporarbeiten. — Wir erkennen dann: Den geisti-
gen Welten wird dadurch in einem groflen, umfassenden Sinne in einem
solchen Mirtyrerzeitalter dasjenige gegeben, was bei ihnen leben muf,
so wie bel uns der Idealismus auf der Erde leben muf}, damit die Men-
schen, die als solche tiberhaupt hinaufgehen in die geistige Welt und
das Leben zwischen dem Tode und einer neuen Geburt durchleben,
etwas Ahnliches finden in dieser Welt, wie wir hier den Idealismus
finden. Daher miissen diese Zeitalter entstehen. Ob sie immer entstehen
miissen in der Zukunft, davon braucht heute nicht die Rede zu sein,
denn das hingt davon ab, in welcher Weise, nicht allein ob, sondern in
welcher Weise das Erkenntnisleben der Menschheit auf der Erde ver-
geistigt wird. Es soll niemand den Schluf} aus dem Gesagten ziehen, daf}
unbedingt fiir immer solche Zeitalter verteidigt werden sollen; aber
wenn man ihren Sinn erforscht, stellt sich fiir die Menschheitsgegen-
wart dar, was gesagt wurde.

Da blicken wir hinein in den weisheitsvollen Zusammenhang der
Welt und sagen uns: Wie gliedert sich da zusammen die Furcht und
der Schrecken, das Leid und der Schmerz und das, was notwendiger-
weise diejenigen finden miissen in der geistigen Welt, die durch die
Pforte des Todes gehen! — Wir sehen wie Leid, Schmerzen, Blut und
Mirtyreropfer, die sich uns hier von der einen Seite zeigen, sich von
der anderen Seite ausnehmen. Man kann sich ja denken, daf} es Men-
schen gibt, die gescheiter sein wollen als die Gotter und die deshalb die
Frage aufwerfen: Hitten die Gétter nicht auch ein solches dem Idea-
lismus auf der Erde Entsprechendes in der geistigen Welt zustande
gebracht, ohne daf} sie iiber die Erde verhingt hitten, was in einem
solchen Mirtyrerzeitalter der Erde auferlegt wird? — Solche Fragen
werfen nur diejenigen auf, die gescheiter sein wollen als die Gétter. Die
Menschen, welche in der richtigen Weise in das Menschenzeitalter hin-
einblicken, wollen die Welt verstehen, weil sie iiberzeugt sind, daf} es
so, wie es ist, eben sein mufl, und daf} alles das, was der Mensch aus-
spintisiert iiber etwas, was besser wire fiir diese Welt, nur schlechter
sein konnte fiir sie.



Wir sehen hin auf die Idealisten, vielleicht auf einen so recht idea-
listisch gearteten Menschen in dieser Welt; wir sind vielleicht versucht,
wenn wir fir Ideale einen Sinn haben, zu sagen: Seht den Menschen,
er trigt den Himmel in die Erde hinein, denn was nicht im derben
Sinne seiend ist, das bringt er als Wertvolles fiir das Seiende, als eine
Richtschnur an die Menschen heran! — Die Seelen, die normalerweise
durch die Pforte des Todes getreten sind und das Leben zwischen dem
Tode und einer neuen Geburt durchmachen, sie erblicken in diesem
Leben auch solche Seelen, die in irgendeiner Weise einen Opfertod
durchgemacht haben, denen der physische Leib von auflen genommen
ist durch irdische Notwendigkeit. Sie blicken auf diese Seelen hin als
auf diejenigen, die ihnen zu verkiinden haben, dafl da drunten auf
der Erde nicht bloff derb Seiendes ist, sondern dafl mit der Erde ver-
bunden werden auch Menschenanlagen, welche seiend sein konnten
und dennoch nicht zum vollen Sein kommen, sondern, statt daf} sie
dieses volle Sein verbrauchen, hiniibergehen an einem fritheren Zeit-
punkte ihres Lebens zwischen Geburt und Tod in die geistige Welt.

Gewif} entsteht dabei eine bedeutsame Frage, nimlich die nach dem
Unterschied zwischen einem solchen gewaltsamen Tode und einem
Tode, der durch eine frithe Krankheit erzeugt wird. Denn das, was ich
jetzt gesagt habe, ist nichts als das Konstatieren von Tatsachen. Ge-
rade diejenigen, die auf diese Weise das physische Leben beendet haben,
wie beschrieben, das sind gleichsam die Idealisten der geistigen Welt,
und sie sind Idealisten aus dem Grunde, weil thnen — das zeigt sich
durch fernere Betrachtung — der physische Leib genommen worden
ist durch irdische Ereignisse, durch Ereignisse, die dem Erdenleben
bloff angehoren.

Wenn der Mensch eine Krankheit durchmacht, so wird ithm der
Leib noch durch andere Krifte genommen als durch Erdenkrifte.
Denn denken Sie, schon in dem Pflanzenwachstum wirken nicht blof§
Erdenkrifte, sondern auflerirdische Krifte wirken mit. Beim Tier ist
das natiirlich auch der Fall und beim Menschen erst recht. Wir haben
unsere Krankheiten auch durchaus nicht blof von der Erde. Bloff von
der Erde wird uns der Tod niemals auf andere Weise gebracht als da-
durch, dafl wir gewaltsam sterben. Wie der Tod auch eintreten mag,



er ist niemals ein blof durch irdische Verhiltnisse herbeigefiihrter,
wenn er nicht auf die angedeutete Weise ein gewaltsamer ist. Ob der
Tod durch eine Krankheit an uns herantritt — auch Selbstmord ist kein
irdisches Ereignis, er kommt ja durch Seelenentschlufl —, es gibt keinen
Tod, der blof8 durch Erdenkrifte bewirkt wird, aufler dem, der durch
Opfertode, durch Krifte, die auf der Erde spielen, den Leib losmacht
vom Seelisch-Geistigen. So dafl hier in Wechselverhiltnisse treten ir-
dische Krifte und Beziehungen mit demjenigen, was geistig ist. Sonst
ist der Tod immer etwas, was iiber die Erde vollstindig hinausragt;
er ist niemals ein blofles Wechselwirken zwischen der Erde und dem,
was in der geistigen Welt ist. Gerade rein irdischen Verhiltnissen, ge-
rade etwas, was blof irdisch ist, was blof} irdisches Geschehen ist, wird
hingegeben der friih seiner Tatigkeit entzogene Atherleib; daraus ent-
steht, was man eben den Idealismus der geistigen Welt nennen kann.
Denn der Tod ist so — halten Sie das, was ich jetzt zu sagen habe, mit
manchen Gedanken dieser Tage zusammen —, dafl er, wenn man ihn
von der physischen Seite anblickt, sich ganz anders ausnimmt, als wenn
man ihn von der geistigen Seite anblickt. Ich habe in verschiedener
Weise darauf hingedeutet. Aber immer ist der Tod, wenn er nicht auf
die Weise eintritt, wie ich es jetzt angedeutet habe, von der anderen
Seite gesehen etwas, was von dieser anderen Seite verstindlich ist.
Tritt man durch einen Krankheitstod, durch einen Alterstod, auch
durch Selbstmord in die andere Welt, dann hat man dort, was man
braucht, um den Tod zu verstehen. Wenn der Tod durch eine Kugel
auf dem Schlachtfeld herbeigefiihrt wird, dann mufl man auf rein ir-
dische Verhiltnisse blicken, um ihn zu verstehen. Bei Ungliicksfallen
ist es auch so. Man muf} von der geistigen Welt hinabsehen, dafl man
irdisch gewesen ist; der Tod ist aus irdischen Verhiltnissen zu erkli-
ren. Und das macht, dafl man aus dem Diesseits der geistigen Welt in
das Jenseits der physischen Welt hinunterblicken muf}, um einen sol-
chen Tod zu verstehen.

Wie uns hier die Ideale mit dem Himmel verbinden, so verbinden
die himmlischen Ideale diese Toten mit der Erde. Daher ist dann der-
jenige, der also durch die Pforte des Todes schreitet, in dem Leben
zwischen Tod und neuer Geburt ein solcher, der all dem Geschehen,



das sich abspielt zwischen den Menschenseelen, die wiederum zur Ver-
korperung kommen, einverwebt dasjenige, was auf unserer Erde dann
Geistiges ergibt, was auf unserer Erde das ergibt, daf die Erde selber
auch aus unseren Gedanken, Gefiihlen und nicht blof aus Irdischem
besteht.

Es ist zuzugeben, daf} die Charakteristik dieser Dinge, die ich da
besprochen habe, schwierig ist. Aber es ist begreiflich, dafl das schwie-
rig sein muf}, denn man redet mit solchen Worten, die fir die physi-
schen Verhiltnisse geprigt sind, iiber das, was weit, weit {iber die phy-
sischen Verhiltnisse hinausragt. Es ist jedenfalls etwas anderes, ob
man, ich mochte sagen, stumpf und unverstehend hinblickt auf das
Ritselvolle solcher Ereignisse, die aus dem Schofle der Geschichte ins
Menschenleben eintreten, wie unsere jetzige schwere Priifungszeit der
Menschheit, oder ob man so auf sie hinblickt, dafl man sich sagt: Was
einem solchen Ereignis Sinn gibt, das hat nicht nur Bedeutung fiir un-
sere Erde, sondern fiir das Gesamtleben! — Und man wird wiederum
auch in diesem Fiihlen hineingefiihrt in den tiefen Sinn und den weis-
heitsvollen Gang der Gesamtheit. Man lernt allmihlich ahnen, was
alles mitwirken mufl dazu, dafl der Mensch in seinem gesamten Lebens-
verlauf in diese Welt hineingestellt ist.

Dieses wollte ich andeuten in dem zweiten Mysteriendrama aus dem
Munde des Capesius heraus, der davon spricht, dafl vieler Gotter Sin-
nen und vieler Gétter Zusammenarbeiten notwendig ist, um den Men-
schen aus allen Welten heraus als ithr Ziel erscheinen zu lassen. Das,
was sich in diesem Drama herauslost als eine Weltempfindung aus
der Seele des Capesius, es kann vielleicht gegenstiandlich werden, wenn
man versucht, sich solche Vorstellungen anzueignen, wie wir sie auch
heute wiederum in unsere Seelen haben versetzen wollen. In solchen
Personlichkeiten wie Capesius treten solche Stimmungen aus dem
Grunde tragisch auf, weil sie sich auch ergeben konnen, ohne daf man
gleich in vollem Umfange die Losung des Ritsels findet. Das ist das
eine, was dabei zu bemerken ist, das andere ist, dafl immer darauf Riick-
sicht genommen werden muf}, wie sehr zur Bescheidenheit und zur
Demut, nicht zum Hochmut, nicht zum menschlichen Groflenwahn
wir durch solches Studium aufgefordert werden.



Im rechten Sinne sich das menschliche Selbstbewufitsein anzueig-
nen heiflt doch, es sich bewuflt innerlich zu vergegenwirtigen. Und
wenn wir anfangen zu ahnen, woriiber wir unser Bewufitsein erstrek-
ken konnen, wie weit der Horizont der Weltenritsel ist, so werden wir
uns hiiten, auf den stolzen Gedanken zu verfallen: O Mensch, wie bist
du eigentlich eine Zusammenfassung des ganzen Kosmos! — Ich glaube,
gerade ein solcher Gedanke wird uns recht ferne liegen miissen.. Da-
gegen wird uns nahe liegen der andere Gedanke: Wie wenig wissen
wir in unserem Bewuftsein von dem, was wifibar ist! — Unendliches
ist notwendig, um den Menschen zusammenzusetzen; wir aber haben
es niemals weiter gebracht, als ein sehr kleines Stiick davon zu wissen.
Bescheidenheit und Demut ist das, was sich gerade aus dem Wissen
heraus, wenn es sich erweitert, in unsere Seele hineinsenkt. Niemals
kann man mehr erfahren, als man schon weif} iiber die geistige Welt,
ohne zugleich zu erfahren, dafl das Wifibare ein Unendliches ist. Und
immer lebendiger wird die Empfindung von dieser Unendlichkeit, je
mehr man weifl. Und man lernt verstehen, wie ein Teil des Lebens
darin besteht, dafl man sich also ergreifen laflt von den groflen, ge-
waltigen Ritseln und Geheimnissen, die das Dasein durchpulsen.

Vieles von dem, was die Menschheit sich jetzt wieder erringen muf,
haben in uralten Zeiten innerhalb einer uralten Weisheit die Menschen
gewuflt wie ein Erbgut. Was die Menschen heute besitzen, ist nur er-
rungen worden dadurch, daf diese Erbschaft aus den Seelen geschwun-
den ist. Damit die Menschenseelen sich wiederum diese Weisheit an-
eignen kdnnen, mufite sie zunachst verschwinden. Sie mufite verschwin-
den, damit sie erarbeitete Weisheit werden kann. Wir miissen uns wie-
derum hinaufarbeiten, um uns das zu erringen im ferneren Erdenleben,
im ferneren Dasein der Erde, was als Erbweisheit aus den Seelen ver-
schwunden ist. So miissen wir also in die Perspektive der menschlichen
Zukunft hineinsehen; dann werden wir die Notwendigkeit begreifen,
dafl Geisteswissenschaft in die Welt eintritt. Gerade dieses lebendige
Sich-in-Verhiltnis-Setzen zu dem Unendlichen, wie es charakterisiert
worden 1st, gibt uns die Mdglichkeit, das Geheimwissenschaftliche
wirklich als ein innerlich Lebendiges aufzufassen, das auch in uns
kraftet und titig ist, das uns zu wirklichen Mitarbeitern der Gestaltung



der Erde machen kann, zu denen wir werden miissen, wenn die Erde
sich weiterentwickeln soll.

Um das zu bekriftigen, mochte ich noch eines erwihnen. Es gibt
Leute, auf die wir wohl hinhorchen sollen, weil sie von dem Stand-
punkte der Gegenwart das Richtige sagen. Sie sagen: In fritheren Zei-
ten hat man nicht gewuflt, was ein Verbrecher ist, warum ein Mensch
als Verbrecher sich in der Welt entwickelt. Heute aber weifl man das.
Wenn man einen Verbrecherkopf seziert, so findet man, dafl er eine
gewisse Eigenschaft hat: der Hinterhauptlappen bedeckt das Klein-
gehirn nicht vollig wie beim normalen Menschen. — Es war eine grofle,
bedeutsame Entdeckung, die Moriz Benedikt, der beriihmte Kriminal-
anthropologe, machte, die zeigt, wie eine gewisse einfache Physiologie
des Hinterhauptes bedingt, dafl man ein Verbrecher ist. Also beden-
ken Sie: Ein Verbrecher ist man dadurch, dafl der hintere Gehirnlap-
pen Teile des Gehirnes nicht bedeckt, die bedeckt werden sollen! Gegen
diese Wahrheit ist nichts einzuwenden. Sie ist einmal da, und es wire
ganz einfiltig, sich dagegen aufzulehnen, denn es ist eben eine Wahr-
heit. Aber denken Sie: Wenn man nun Materialist ist, was mufl man
dann sagen? — Ja nun, es werden eben Menschen so geboren, daf sie zu
kleine Gehirnlappen haben; die sind dann pridestiniert, Verbrecher
zu werden. Bedenken Sie — ich brauche das nicht weiter auszufithren
das unendlich Trostlose einer solchen Anschauung der Welt! Bedenken
Sie, wie alles menschliche Fiithlen verindert werden muf}, wenn man
nichts anderes weif als dieses, und wenn man sich sagen mufl: Warum
werden Menschen zu Verbrechern? Weil sie von der Natur eben so hin-
eingestellt werden ins Leben, dafl sie nicht anders kénnen als Ver-
brecher werden. — Beginnt man aber zu wissen, da} der Mensch einen
Atherleib hat, so weifl man zu der Sache etwas anderes zu sagen, man
weill etwas anderes dazu. Man weifl, dafl dieser Atherleib alle Teile
umfafdt, und dafl bei dem Menschen, der einen zu kurzen Hinterhaupts-
lappen hat im physischen Sinne, noch immer die entsprechenden Ather-
teile ihre volle Entwickelung erlangen konnen. Wie es sich dann auch
mit dem Physischen verhalten mag, die Korrektur kann auch mit dem
Atherleib erreicht werden. Wenn es uns nun gelingt, solch eine Pidago-
gik zu haben, dafl wir fiir sie nicht nur die physische Wissenschaft zu



Hilfe rufen, sondern die Geisteswissenschaft, dann konnen wir uns
einen Blick dafiir aneignen aus der Art und Weise, wie sich ein Kind
verhilt, um zu erkennen, was notwendig ist zu seiner Erziehung, und
was wir vorkehren miissen, damit der Atherleib sich so entwickelt,
dafl er die Wirkung der zu kurzen Hinterhauptslappen paralysiert.
Dann kann der Mensch, wenn im Atherleibe sein Hinterhirn normal
ausgebildet ist, trotzdem ein guter Mensch werden, wenn er auch phy-
sisch pridestiniert ist zum Verbrecher. Hier sehen Sie, wie Geistes-
wissenschaft praktisch in das Leben eingreifen kann und mufl. Denn
die rein physische Wissenschaft mufl das Verbrecherhirn eben Ver-
brecherhirn sein lassen, weil sie nur eine Wissenschaft vom Physischen
ist. Nimmt man aber auf die Geisteswissenschaft Riicksicht, so para-
lysiert man die physischen Mingel. Hieraus ergibt sich Ihnen das, was
in die Zukunft hinein sich entwickeln mufi.

Und stellen Sie sich jetzt vor: Diese Geisteswissenschaft bestiinde
nicht! Dann wird niemals die Moglichkeit entstehen, den Atherleib in
einer solchen Weise zu entwickeln, wie ich gesagt habe. Das heifit, der-
jenige, der geboren wird in Zukunft mit einem verkiimmerten Gehirn,
der wird sich so ausleben, wie es diesem Gehirn entspricht. Es wird
keine Moglichkeit geben, dies pidagogisch auszubessern. Die Folge da-
von wird sein, daf} die Menschen so werden, wie es ihrer physischen
Organisation gemaf} ist. Und das wird immer weitergehen. Und die
Menschen werden zum Jupiterzustand kommen, und das wird wahr
sein, was die Materialisten heute ertriumen. Wenn durch Geisteswis-
senschaft nicht dasjenige, was aus der blof materiellen Organisation
folgt, iiberwunden wird, so werden die Menschen nach und nach sich
so entwickeln, daf} diese materielle Organisation mafgebend sein wird;
die Menschen wiirden dann bloff ein Ergebnis ihrer materiellen Ent-
wickelung sein. Dadurch, daf Geisteswissenschaft eingreift in das Le-
ben, wird das auf dem Jupiter nicht so sein, es wird der Atherleib wie-
derum umgestalten den physischen Leib. Denn wenn dann in einem
Leben, in dem durch das Karma frithere Lebensursachen das physische
Gehirn verkiimmert haben, der Atherleib richtig entwickelt wird, so
wird sich in der nichsten Inkarnation das physische Gehirn richtig
entwickeln. Das beriihrt sich alles. So dafl Geisteswissenschaft wirk-



lich eine Realitdt wird, daf sie die Menschheit wiederum umgestaltet.

~ Wenn Sie diese Gedanken zusammenfassen, werden Sie sich sagen
kdnnen: Das, was die Materialisten heute denken von dem Menschen,
es 1st heute noch keine Realitit, denn heute ist der Mensch noch so ver-
anlagt, daf} das Geistige eingreifen kann. Aber es kénnte so werden,
wie die Materialisten denken, wenn es nach den Materialisten ginge,
wenn Geisteswissenschaft durch die Materialisten ausgerottet werden
konnte. So blof als Folge ihrer materiellen Organisation wiirden die
Menschen auf dem Jupiter leben, wenn die Traume der Materialisten
sich erfiillen kénnten. — Was sind denn die Materialisten eigentlich?
Sie haben eine Weltanschauung, welche heute nicht der Wirklichkeit
entspricht, welche aber einmal der Wirklichkeit entsprechen konnte
bei den Menschen. Diese Materialisten sind Propheten, nur falsche
Propheten! Sie trdumen von einer Welt, die, wenn es nach ihnen ginge,
in ihrem Sinne hergestellt werden konnte. Die Materialisten sind Trau-
mer, aber man muf} ihren Triumereien entgegenarbeiten. Wenn man
einsehen wird, daf} die Materialisten Triumer sind, dafl man zu ithnen
sagen mufl: Thr geht durch die Welt und seht die Wirklichkeit nicht,
ihr triumt von einem Dasein, das hochstens durch eure Einsichtslo-
sigkeit gegeniiber der Welt herbeigefithrt werden konnte, 1hr seid fal-
sche Propheten, ihr macht euch allerlei Hirngespinste! — in dem Mo-
ment wird man den Materialismus richtig taxieren. Also das entge-
gengesetzte Urteil von dem, was die Materialisten, nun, sagen wir, von
sich aus ertriumen, das wird man haben miissen. Dann wird die Zeit
gekommen sein, wo man die Geisteswissenschaft wirklich verstehen
kann. In einem gewissen Sinne wird die Geisteswissenschaft schon von
diesem Gesichtspunkte aus die Welt umgestalten.

Ich habe versucht, Ihnen in diesen Tagen in einigen Andeutungen
dieses oder jenes zu sagen von dem Zusammenhange der physischen
mit der geistigen Welt. Ich habe es gesagt aus Impulsen heraus, die von
den bedeutsamen Ereignissen unserer Zeit ausgehen. In einer Zeit, in
der uns so tausendfiltig, tiglich, mochte man sagen, der Tod vor der
Seele steht, sind wohl gerade solche Betrachtungen, wenn sie als Mdog-
lichkeit geboten werden, der Menschenseele naheliegend. Denn wie
kénnte man absehen vom Forschen nach Sinn und Zweck des Daseins



in solch schweren Priifungszeiten, wie die heutigen es sind! Daf} wir ge-
rade iiber solche Fragen hier sprechen konnten, macht, daf es mir zur
tiefen Befriedigung gereicht, auch in dieser schweren Zeit wiederum
unter Thnen sein zu konnen. Ich mdchte damit nur die Bemerkung ver-
binden, dafl in der Gegenwart schon einmal manches nach dem Cha-
rakter dieser Gegenwart angesehen werden mufl. Es ist jetzt nicht so
einfach, iiberall hinzureisen wie sonst in Friedenszeiten. Daher miissen
schon auf unserem Gebiet unsere Mitglieder sich bewuflt werden, wie
sich ja alle Menschen dessen bewuf}t sein miissen, dafl kriegerische Zei-
ten andere sind als die normalen Zeiten, und daf wir nicht alles so ver-
langen konnen wie in den normalen Zeiten. Ich sage das ganz beson-
ders mit Riicksicht darauf, dafl das oftmals gerade von unseren Mit-
gliedern sehr iibersehen wird, wzhrend doch gerade unsere Mitglieder
recht viel Verstindnis haben miifiten fiir unsere Gegenwart, leben-
digen Zusammenhang damit haben mufiten. Vielfach zeigt es sich,
dafl unsere Mitglieder gar nicht begreifen konnen, dafl man daran
denken mufl, in welch schwerer Zeit man lebt, und dafl nicht alles in
derselben Regelmifiigkeit geschehen kann wie sonst. Daran aber miis-
sen wir festhalten, dafl wir auch treu in unserer Sache sind. Was ein
jeder von uns in dieser Zeit tun kann dadurch, dafl die einzelnen
Zweige unserer Gesellschaft recht viel, recht griindlich in unserer Sache
arbeiten, das wird wirklich nicht nur zum Heile unserer Sache getan,
sondern das wird zu einem viel weiteren Heile getan.

Es ist natiirlich, dafl die Gemeinschaft jetzt eine losere sein mufl;
um so intensiver mufl das Arbeiten in unseren Zweigen sein, besonders
in Hinsicht der seelischen Vertiefung. Das ist es, was ich gerade in die-
ser Zeit und heute IThnen besonders in die Seele und ans Herz legen
mochte. Versuchen wir, ein jeder, gerade in dieser Zeit heilig und treu
zu unseren Idealen zu halten, heilig und treu zu dem zu halten, was als
Gesinnung sich herausbilden konnte im Laufe der Zeit durch die Gei-
steswissenschaft. Geisteswissenschaft mufl sich nicht nur in leichten,
sondern auch in schweren Zeiten bewihren. Es muf8 das, was man ja
freilich banal, aber doch als einen Grundton unseres ganzen Strebens
angeben kann, sich jetzt besonders tief mit unserer Seele verbinden:
der Versuch einer allseitigen Erfassung des Lebens. Im Gegensatz zu so



vielem, was jetzt in der Auflenwelt, in der dem Materialismus zunei-
genden Auflenwelt gegeben wird — oftmals in solcher Einseitigkeit —,
wollen wir Vielseitigkeit des Lebens anstreben. Wir wollen wissen, daf}
wit uns, weil wir in jedem Augenblick einer Unendlichkeit gegeniiber-
stehen, vor jeder bequemen Einseitigkeit in jedem Augenblick hiiten
miissen.

Der eine oder andere von Thnen hat vielleicht gehért, dafl an einem
Orte, an dem unsere Geisteswissenschaft gepflegt wird, tiber allerlei
Miingel gesprochen werden mufite, die da oder dort sich herausgestellt
haben. Wenn mit gewissen Worten diese oder jene Menschen getroffen
worden sind, so darf man darum nun nicht zur anderen Einseitigkeit
hinneigen. Ich sage das jetzt nicht, um auf diese Dinge nzher einzu-
gehen, sondern nur als Beispiel. Wenn zum Beispiel Menschen, die von
allerlei okkulten Ereignissen, okkulten Erlebnissen sprachen, iiber diese
Erlebnisse nicht in der richtigen Weise gesprochen haben, so darf dar-
aus nicht der Schluff gezogen werden, dafl etwa in unserer Gesellschaft
die okkulten Erlebnisse nicht die Hauptsache wiren. Gewif sind sie es,
denn wir streben ja aus dem Auflerlichen in das Innerliche hinein. Es
war auch nicht ein Bediirfnis vorhanden, gegen okkulte Erlebnisse an
sich etwas einzuwenden. Auf welcher Stufe diese Erlebnisse aber auf-
treten, das ist es, auf was man innerhalb unserer Bewegung sehen mufl,
was zu gelten hat. Denn ein anderes ist es, in einer gewissen leichten
Weise iiber okkulte Erlebnisse zu sprechen, ein anderes wire es, zu sa-
gen, man wolle iiberhaupt nichts mehr davon horen. Wir haben drei
Tage lang von den intimsten okkulten Erlebnissen gesprochen. Eine
blofle Denkwissenschaft kann das nicht sein, was in unserem Kreise
geschaffen wird. Dazu ist unsere Gesellschaft nicht da. Wir diirfen
nicht von einer Einseitigkeit in eine andere kommen.

Ich m6chte namentlich auf das Intime, auf das so recht mit dem
Innersten unseres seelischen Empfindens Zusammenhingende unserer
Geisteswissenschaft aufmerksam machen. Dafl wir unsere Seele zu
etwas anderem machen als sie vorher war, wenn wir durch die Geistes-
wissenschaft durchgehen, darauf kommt es an. Und das muf§ sich auch
in schweren Zeiten bewihren. Deshalb wollte ich einmal solche Be-
trachtungen anstellen, die vielleicht geeignet sind, uns in jene ehrfiirch-



tige Stimmung gegeniiber dem geistigen Leben zu versetzen, die dem
richtigen Geisteswissenschafter angemessen ist. Denn im Grunde ge-
nommen ist das grofite und das kleinste Ereignis des Lebens, alles im
Leben, etwas, was uns mit tiefer Ehrfurcht erfiillt, wenn wir nur von
diesem Einzelnen tief genug in die geistigen Hintergriinde hineinzu-
gehen in der Lage sind. Und auch die schmerzlichen Ereignisse des Le-
bens, die kleinsten und die grofiten, sie konnen durch die Geisteswissen-
schaft in ein solches Licht gestellt werden, daf ihre Betrachtung dazu
beitrigt, unsere Seele in das rechte Verhiltnis zu der durch die Welt
wallenden und webenden Weisheit zu bringen.

Vom Gesichtspunkte der Weltenweisheit wollten wir einmal Le-
bensereignisse betrachten, die zusammenhingen mit dem, was so grof,
aber auch so priifungsreich sich heute in unserer Umgebung abspielt.
Wenn wir so fithlen gegeniiber unserer Zeit, dann fithlen wir recht ge-
geniiber dem, was wir andeuten wollten mit den Worten:

Aus dem Mut der Kimpfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewuflt
Thren Sinn ins Geisterreich.

Seien wir die Seelen, die in dieser Weise ihren Sinn ins Geisterreich
lenken! Dann werden wir beitragen konnen zu den Friichten, die son-
nenhaft heilsam fiir die Menschheit aufgehen miissen aus den Saaten,
die sich blutgetrinkt iiber die Erde hinstreuen in unseren schicksals-
schweren Tagen.



SIEBENTER VORTRAG
Stuttgart, 12. Mirz 1916

Ich méchte heute eine geisteswissenschaftlich-geschichtliche Betrach-
tung geben, die uns wichtig sein kann gerade mit Bezug auf die schwer-
wiegenden Ereignisse, innerhalb welcher wir stehen, innerhalb welcher
die ganze europiische Menschheit steht, und am nichsten Mittwoch
dann eine intimere Angelegenheit des geistigen Lebens des Menschen be-
rithren. Wenn vielleicht manchem von uns dasjenige, was heute betrach-
tet werden soll, scheinbar ferne liegen konnte, so ist das doch nur schein-
bar und sollte uns nicht fernliegen, denn gerade Geisteswissenschaft
sollte unsere Seelen mit tiefster Aufmerksamkeit erfiillen fiir alles das,
was beitragen kann zu dem Verstindnisse unserer Zeit. Wie gesagt,
am Mittwoch werden wir dann wiederum zu einer rein menschlichen
geisteswissenschaftlichen Angelegenheit kommen.

Ausgehen mochte ich heute von einer Frage. Aber erschrecken Sie
nicht, glauben Sie nicht, wenn ich diese Frage an die Spitze unserer
Betrachtungen stelle, dafy ich auch nur im allergeringsten alte Streit-
fragen unserer Bewegung irgendwie aufwerfen mochte. Es wird sich,
wie Sie sehen werden, um etwas ganz, ganz anderes handeln, trotzdem
ich einleitend von vielleicht zunichst leicht miflzuverstehenden Fra-
gen ausgehen werde. Die Frage nimlich mochte ich aufwerfen: Warum
verleumdet Mrs. Besant, gerade wihrend dieser Zeit des Krieges, in
ihren englischen Zeitschriften weiter unsere deutsche Bewegung? War-
um hat sie gleich in den ersten Monaten des Krieges es fiir notwendig
befunden, davon zu sprechen, daf unsere deutsche Bewegung nur die
Absicht gehabt habe, eine Art Agentur zu sein fiir englandfeindliche
politische Bestrebungen Deutschlands? Warum hat sie es fiir notwen-
dig befunden, zu sagen, dafl diese unsere deutsche Bewegung die Ab-
sicht gehabt habe, ihre eigene — Mrs. Besants — Absetzung als Prisiden-
tin der Theosophischen Bewegung zu bewirken, um sich in Indien fest-
zusetzen und von da aus eine Art von englandfeindlicher, pangermani-
stischer Bewegung gegen England zu organisieren? Warum setzt Mrs.
Besant diese Verleumdungen, die sie gegen unsere deutsche Bewegung



wahrend der Zeit dieses Krieges in so hifllicher Weise anbringt, jetzt
weiter fort und wird sie wahrscheinlich auch weiter fortsetzen?

Innerhalb unserer geisteswissenschaftlichen Bewegung ist uns nichts
notwendiger, als einen klaren, einsichtsvollen Blick zu haben fiir das-
jenige, was in der Welt vorgeht. Dasjenige, was so leicht gerade dem
gefallen kann, der oftmals glaubt, so recht innerhalb unserer Bewegung
zu stehen, eine gewisse — verzeihen Sie den harten Ausdruck — geistige
Schlafsucht gegeniiber den Vorgingen der Welt, das ist gerade inner-
halb einer solchen geistigen Bewegung von groflem, groflem Nachteil.
Der klarste Blick auch in bezug auf die Angelegenheiten des Zufleren
Daseins mufl angestrebt werden. Denn nichts ist leichter, als dafl sich
an eine solche Bewegung anhingen alle méglichen scharlatanhaften,
schwindelhaften Bestrebungen innerhalb der Menschheitsentwicke-
lung. Und da ja in den Grenzen, die wir oftmals betont haben, in dem
gewif kleinen Hiuflein derer, die hier gewisse Dinge verstehen wollen,
schon einmal ein gewisses Vertrauen notig ist, so liegt es auch nahe,
daf}, verfithrt von einer gewissen Vertrauensseligkeit, gerade Person-
lichkeiten unserer Bewegung gewissermafien umnebelt werden von den-
jenigen, die ihnen doch nichts Rechtes sagen wollen, sondern die nur
in thre Seele allerlei hineinpfropfen wollen, um auf dem Umwege der
theosophischen oder sonstigen geistigen Glaubigkeit gewissermaflen
eine geistige Leibgarde zu ziichten fiir allerlei Bestrebungen, die im
richtigen Sinne doch nicht wahrhaft geistige Bestrebungen der Mensch-
heit sind.

Wir haben 6fter darauf aufmerksam gemacht, welche Stellung das
russische Volk hat innerhalb der Entwickelung der fiinften nachatlan-
tischen Kulturzeit, und ich will, da ich gerade in diesem Zweige hier
in Stuttgart das Diesbeziigliche oftmals auch schon wihrend dieser
Kriegszeit erortert habe, auf das, was Sie ja in einzelnen Zyklen lesen
konnen, heute nicht zuriickkommen. Vielmehr md&chte ich aber dar-
auf aufmerksam machen, daf es gewisse Grundeigentiimlichkeiten des
russischen Volkes gibt, welches dieses russische Volk ganz besonders
geeignet erscheinen lassen, gerade in der oftmals charakterisierten
Weise sich in den Entwickelungsgang der fiinften nachatlantischen oder
auch sechsten nachatlantischen Kulturentwickelung hineinzustellen.



Da haben wir zuerst eine Eigenschaft des russischen Volkes, welche
man nennen konnte eine ganz besonders weitgehende Anpassungsfi-
higkeit der Seele an Geistiges, das dem russischen Menschen in irgend-
einer Weise entgegentritt, eine gewisse Anpassungsfahigkeit der Seele.
Es ist so, daf} der russische Mensch weniger produktiv, weniger schop-
ferisch in der eigenen Seele ist als der mitteleuropdische oder west-
europiische Mensch, dafl er gewissermaflen darauf angewiesen ist, ent-
gegenzunehmen und das Entgegengenommene zwar intensiv zu durch-
leben, aber es nicht aus Eigenem heraus selbstindig weiter zu gestal-
ten. So konnen Sie ja sehen, wie der russische Mensch die byzantinische
Religion entgegengenommen und auf dem Standpunkt gelassen hat, auf
dem sie war, als er sie entgegengenommen hat. Und heute kann man
noch immer aus den Zeremonien der russischen Kirche ersehen, wie
altorientalisches Wesen durch diese Zeremonien hindurchleuchtet.
Man kann, ich méchte sagen, durch die Form der russischen Kirche
auf uralt heiliges Orientalisches schauen und dieses uralt heilige Orien-
talische empfinden.

Vergleichen Sie damit dasjenige, was im Abendlande aufgetreten
ist, wo in einer ja, wie Sie wissen, vielfach angefochtenen Dogmen-
entwickelung und Zeremonienentwickelung ein fortwahrendes Um-
gestalten, Umwandeln, also ein schopferisches Eingreifen in das statt-
gefunden hat, was einstmals jene Gemeinschaft iibernommen hat, die
dann zur romisch-katholischen Kirche, zum Protestantismus und so
weiter geworden ist. Diese Anpassungsfahigkeit, diese Aufnahmefi-
higkeit, das ist gewissermaflen die erste Grundeigenschaft des russi-
schen Volkstums.

Eine zweite Grundeigenschaft ist eine gewisse Abneigung des russi-
schen Menschen gegen das, was wir die Durchdringung des Lebens mit
Intellektualitit nennen. Der russische Mensch liebt es nicht, einge-
spannt zu sein im sozialen Leben in viele genau umschriebene Gesetze.
Er verlangt gewissermaflen eine Art willkiirlichen Dahinlebens des Ich.
Daf der Verstand ein Netz von Gesetzlichkeit ausspannt und daf} sich
dann der einzelne streng an solche Verstandesformen im sozialen Le-
ben hilt, das will der russische Mensch, praktisch wenigstens, nicht
begreifen, wenn er auch theoretisch zuweilen darauf eingeht. Er frige



mehr nach dem, was das Ich aus der Eingebung des Augenblicks heraus
gerade will.

Ein drittes im Charakter des russischen Menschen ist — Herder ins-
besondere hat in griindlicher Weise darauf hingewiesen; die Slawo-
philen haben dann diese Herdersche Anschauung, also eine deutsche
Anschauung, aufgenommen und bis zu einer Art von Groflenwahn
entwickelt —, dafl der russische Mensch bewahrt hat dasjenige, was
man iiberhaupt im ganzen orientalischen Wesen findet, eine gewisse
Friedfertigkeit. So sonderbar es klingt, es ist schon im Wesen des russi-
schen Menschen, denn der russische Mensch hat diesen Krieg nicht als
solcher gemacht: den haben seine Machthaber angezettelt. Er hat eine
gewisse Friedfertigkeit. Er hat den tiefen Glauben, dafl durch die Art
und Weise, wie sich die westeuropdische Religion entwickelt, Streit
und Zank entwickelt wird. Es liegt nicht im Charakter des orientali-
schen Menschen, wegen religiosen Dogmen seine Mitmenschen zu be-
kriegen. Das ist sogar etwas — sonderbar ist es ja, aber wahr ist es
doch —, was jetzt den Leuten so unendlich stark auffillt bei den Tiir-
ken, die ja auch dieses Orientalische haben, daf sie nicht aggressiv wer-
den in bezug auf das religiose Leben selber.

Wie gesagt, das liegt in dem Glauben, im Bewufitsein des russischen
Menschen. Diese drei Eigenschaften sind auf der anderen Seite ganz
besonders geeignet, miflbraucht zu werden von denjenigen, die sie
eben miflbrauchen wollen. Man kann eine Anpassungsfihigkeit, wie sie
der russische Mensch hat, sehr leicht, so wie die Slawophilen das getan
haben und jetzt wiederum die Panslawisten es in reichem Mafe tun, da-
zu verwenden, dem russischen Volke einzureden, dafl es berufen sei,
die abgelebte, greisenhafte, dem Tod doch verfallende européische Kul-
tur abzuldsen und das russische Leben an deren Stelle zu setzen.

Man kann wiederum, wenn man miflbraucht die zweite Eigen-
schaft, die ich angefiihrt habe, dem russischen Menschen einreden, dafl
die ganze west- und mitteleuropdische Kultur greisenhaft geworden
sei wegen ihrer besonderen Vorliebe zum Intellektualismus, zu einer
gewissen Verstandesmifiigkeit, daf} diese westeuropidische Kultur bar
sel jedes wirklich wahren mystischen Zuges.

Und man kann drittens, wenn man miflbrauchen will die dritte



Eigenschaft des russischen Volkes, die angefiihrt worden ist, gerade
die friedlichste Eigenschaft verkehren dahin, daf} man die sonst fried-
liche Masse organisiert und zum blutigsten Kampfe aufruft. Denn wirk-
lich, die Gegensitze beriihren sich in der Welt, und insbesondere solche
Gegensitze, von denen hier die Rede ist. Dasjenige aber, was das russi-
sche. Volk zu bedeuten hat im Entwickelungsgange der europiischen
Kultur, das hingt nicht zusammen mit dem, was jetzt russische Macht-
haber aus diesem russischen Volke machen, sondern das hingt zusam-
men mit den genannten drei Eigenschaften.

. Und diese genannten drei Eigenschaften bestimmen daher das russi-
sche Wesen, eine gewisse Verbindung einzugehen mit dem mitteleuro-
paischen, westeuropiischen Wesen. Weil das russische Volkswesen an-
passungsfahig ist, ist es zunichst berufen, dasjenige, wovon wir oft
gesprochen haben, was es zu leisten hat im sechsten nachatlantischen
Kulturzeitraum, zunichst nicht durch Schopferisches, sondern durch
sein. Erleben zu leisten, indem es aufnimmt das, was ihm vom Westen
kommt. Eine Art von geistiger Ehe habe ich es oftmals genannt, Jahre,
ja ich darf sagen, Jahrzehnte vor dem Ausbruch dieses Krieges, eine
Art Ehe, die notwendig ist zwischen dem mitteleuropdischen Wesen
und zwischen dem russischen Wesen in bezug auf die seelische Ent-
wickelung.

Dadurch, dafl das russische Volk eine gewisse Abneigung gegen den
Intellektualismus hat, werden gewisse soziale Einrichtungen geschaf-
fen werden konnen mit dem russischen Volke, die nur moglich sein
werden, wenn die eben angedeutete Ehe wirklich stattfindet.

Und in einer ahnlichen Weise wird sich das russische Volkswesen zu
verhalten haben gegen das, was innerhalb Mitteleuropas iiberhaupt ge-
geben werden kann. Morgen werden wir im 6ffentlichen Vortrag wie-
derum von solchen Dingen zu sprechen haben, die aus dem mittel-
europiischen Wesen zu folgen haben, und die als etwas Grofles, Ge-
waltiges, Unvergingliches einverleibt werden miissen dem ganzen Ent-
wickelungsgange der Menschheit. Aber das russische Volk wird an-
nehmen miissen dasjenige, was vom mitteleuropiischen Wesen geleistet
wird. Selbstschopferisch ist es zunichst nicht innerhalb dieser nach-
atlantischen Zeit.



Nun aber besteht demgegeniiber, was man so als das Wesen des
russischen Volkstums charakterisieren .kann, .das mitteleuropaische
Volkstum und das westeuropidische Volkstum, jenes westeuropiische
Volkstum, das nach der Regierung der Konigin Elisabeth von England
im wesentlichen ja ein britisches Volkstum, ein angelsichsisches Volks-
tum geworden ist. Und unter den mancherlei Ergebnissen dieser gegen-
wirtigen bedeutsamen Ereignisse, die selbstverstindlich irgendwie aus-
zumalen nicht mein Beruf sein kann, wird aber ganz gewifl dieses
sein, daf} die anderen westeuropiischen Staaten, ganz gleich wie auch
der Ausgang dieser Ereignisse sein wird, allmihlich Vasallen, abhin-
gige Volker Englands werden. Insbesondere werden die Franzosen die
bittersten Enttiuschungen zu erleben haben. Aber das sind nicht die
Dinge, auf die es eigentlich ankommt, sondern das, worauf es uns heute
ankommt, ist, hervorzuheben den groflen Gegensatz, der besteht zwi-
schen mitteleuropdischem Wesen und westeuropdischem, namentlich
britannischem Wesen, angelsidchsischem Wesen.

Es hat vielleicht niemals — wenn es auch heute nicht bemerkt wird
von denjenigen, die nicht denken wollen, die namentlich nicht beob-
achten wollen —, einen gréfleren Gegensatz gegeben in der -weltge-
schichtlichen Entwickelung als diesen Gegensatz zwischen mitteleuro-
paischem und angelsdchsischem Wesen. Nicht als ob der einzelne, die
einzelne Personlichkeit sich nicht dariiber erheben kénnte. Davon kann
nicht die Rede sein; vom Volkstum ist die Rede. Gewif8, es ist niemals
die Rede, wenn solche Dinge charakterisiert werden, von dem einzel-
nen Englinder, der sich selbstverstindlich erheben kann iiber dasje-
nige, was dabei zu charakterisieren ist. Man braucht ja auch nicht
gleich zu denken, dafl man irgendwie in die Fehler unserer kriegerischen
Gegner verfallen und das englische Wesen, weil es ein anderes ist, nun
durchaus beschimpfen miisse, sondern darum muf es sich handeln, in
scharfer Weise den Gegensatz zu charakterisieren. Freilich wire vieles
notwendig, wenn ich versuchen wiirde, Thnen alle moglichen Bau-
steine zusammenzutragen, die eigentlich notig wiren, um den ange-
deuteten Gegensatz voll zu verstehen. Aber es kann uns dieser Gegen-
satz klar werden von dem Gesichtspunkte aus: wenn wir einmal auf
der einen Seite das mitteleuropidische Wesen, in dessen Mittelpunkt



eben das deutsche Wesen steht, im Verhiltnis zum russischen Wesen
des Ostens betrachten, und auf der anderen Seite das britannische,
franzosische Wesen in seinem Verhiltnisse zum russischen Osten be-
trachten. Da ist eben einer der grofiten Gegensitze in der Mensch-
heitsentwickelung vorhanden. Ich muf Sie allerdings auf manches da-
bei heute nur hinweisen, was ich hier gerade im morgigen 6ffentlichen
Vortrage auszufiihren habe. Aber ich mochte, daf! das kleine Hauflein
derer, die der geisteswissenschaftlichen Bewegung angehoren, solches,
wie das, was morgen genauer gesagt werden wird, eben tiefer verste-
hen, als es zunichst verstanden werden kann, wenn man nicht tiefer in
die Geisteswissenschaft eindringt.

Sehen Sie, dieses mitteleuropiische Wesen ist ein solches, das in
ganz anderer Art national ist als irgendein anderes Volkstum in der
ganzen Menschheitsentwickelung. Nehmen Sie alle westeuropiischen
Vélker: Sie sind gewissermaflen national aus dem Blute heraus. Der
Deutsche ist national aus der Seele heraus. Der Deutsche ist national,
indem er sich unablissig bestrebt, gewisse Inhalte des Seelenlebens aus
dem allgemeinen Seelenleben herauszuheben und in die eigene Seele
hinein zu verpflanzen. Daher erleben wir innerhalb des deutschen We-
sens etwas so Grofles, wie die Goetheschen Kunstwerke, die Herder-
sche Geschichtsbetrachtung oder die Weltanschauungsbestrebungen
Hegels, Schellings, Fichtes sind.

Wenn diese Dinge auch heute noch weniger bekannt sind in weite-
ren Kreisen — sie werden schon bekannt werden. Denn entgegen allen
Meinungen, die dariiber geiuflert werden, muf ich das sagen: Sie kon-
nen populdr werden, sie kénnen so dargestellt werden — trotzdem man
das heute nicht glaubt —, daf} jedes Kind sie verstehen kann. Das wird
schon geschehen. Alles dasjenige, was echte deutsche Weltanschauung
ist, wachst hervor aus dem tiefsten Seelenwesen des deutschen Volks-
tums. Und es wiirde niemals eine geisteswissenschaftliche Bewegung in-
nerhalb des deutschen Wesens entstehen kénnen —wenn sie fruchtbar sein
soll -, welche einen Zhnlichen Charakter hitte, wie ihn die geisteswissen-
schaftlichen Bestrebungen des Westens haben. Wir diirfen diesen Un-
terschied schon einmal nicht verschlafen, wir miissen ihn klar ins Auge
fassen. Innerhalb des deutschen Volkstums muf alles, was Inhalt der



Geisteswissenschaft ist, in harmonischem Zusammenhang stehen mit
dem, was das Volk als solches hervorbringt. Daher habe ich das letzte
Mal bei meiner Anwesenheit hier in Stuttgart gesagt: Wenn man die
Weltanschauung Schellings, Fichtes und Hegels betrachtet, so ist es,
wie wenn das ganze Volk meditieren wiirde. Man fiihlt sich immer hin-
eingestellt in das Volkstum, aber in das Seelische des Volkstums, wenn
man vom deutschen Volkstum spricht. Man kann von deutschem Volks-
tum nicht anders sprechen, als indem man auf die seelischen Eigen-
schaften dieses deutschen Volkstums Riicksicht nimmt, auf dasjenige,
was erstrebt werden mufl. Und es ist innerhalb des Deutschtums unmég-
lich, wie es in England moglich ist, dafl die Wissenschaft auf der einen
Seite existiert und auf der anderen Seite diese Wissenschaft den Glau-
ben durchaus links liegen lassen will. Das ist innerhalb des deutschen
Volkstums auf die Dauer nicht méglich. Der Deutsche will Einheit
haben. Er will eine Geistigkeit haben, die voll auf dem Boden der Wis-
senschaftlichkeit stehen kann, und er will eine Wissenschaft haben,
welche sich zu rechtfertigen weifl vor dem geistigen Leben.

Am offensten tritt ja dieser Gegensatz zutage in der Goetheschen
und in der Newtonschen Farbenlehre. Seit mehr als dreifdig Jahren be-
mithe ich mich, die Goethesche Farbenlehre zur Geltung zu bringen
gegeniiber der Newtonschen. Wihrend die Goethesche Farbenlehre
ganz hervorgeht aus dem tiefen Verwachsensein der Seele mit der Welt,
geht die Newtonsche von der mechanischen Betrachtung der Welt aus
und erstrebt nichts anderes. Und die Physik ist heute so verenglindert,
daf} sie gar nicht merkt, um was es sich auf diesem Gebiet handelt,
daf sie selbstverstindlich jeden fiir einen Dummkopf ansieht, der die
Goethesche Farbenlehre ernst nimmt.

Es ist innerhalb des deutschen Volkstums ein Streben zur Geistig-
keit hin. Daher ist man auch verpflichtet innerhalb des deutschen
Volkstums, zu rechnen mit demjenigen, was in heiflem Seelenstreben
von den Besten dieses Volkes, von denen, die wir schon genannt haben,
und von denjenigen, die wir morgen wieder nennen werden, gerade als
ein Weg zur Geisteswissenschaft hin gesucht worden ist. Aber es kann
dann dieses deutsche Volkstum nicht anders als sachlich streben, der
Sache selbst zugewendet sein. Das ist dasjenige, was englisches, franzo-



sisches Wesen nicht so verstehen kann. Der Franzose will ein schones
Wort haben, in eine schéne Phrase alles geprigt haben, und ist dann
zufrieden. Der Englinder will nachfragen, wo der Nutzen von einem
Wissen oder dergleichen liegt. Daf aber erstrebtes Wissen etwas ist,
was aus der Seele herauswachsen mufl wie die Bliite aus der Pflanze,
ohne das der Mensch sich nicht als ein ganzer Mensch fiihlt, das ver-
stechen weder die Franzosen — als Franzosen selbstverstindlich, vom
einzelnen ist nicht die Rede —, noch verstehen es die Angelsachsen.

Dasjenige, was seit dem Griechentum, das ein Hochstes geleistet
hat fiir die vierte nachatlantische Kulturperiode, zu leisten ist an Her-
ausgestaltung des seelischen Erlebens in eine Ideenwelt hinein, das ist
Aufgabe des deutschen Wesens. Und man braucht wirklich kein Na-
tionaler im engherzigen Sinne zu sein, sondern ein ganz objektiver Be-
trachter des Entwickelungsganges der Menschheit, wenn man dieses
hervorhebt. Und Sie wissen ja auch: Ich hebe es nicht erst bei Gele-
genheit dieses Krieges hervor, sondern diese Betrachtungen lagen in
vielem darin, was seit Jahren, seit anderthalb Jahrzehnten unter uns
von mir gesagt worden ist.

Dadurch aber, dafl dieses deutsche Wesen so ist, dadurch ist es aus
seelisch-sachlichen Griinden berufen, die angedeutete seelische Ehe ein-
zugehen mit dem russischen Osten. Und niemals wird die Kulturauf-
gabe der Zukunft anders erfiillt werden kdnnen, als indem die russi-
sche Anpassungsfahigkeit das annimmt, was aus dem deutschen Volks-
tum heraus kommen kann. Und alle Kulturentwickelung der Zukunft
ist eine Frage dieser Verbindung Mitteleuropas mit Osteuropa.

Anders liegt das mit Westeuropa. Westeuropa hat dasjenige, was die
vierte nachatlantische Kulturperiode gebracht hat, iibernommen und es
selbstindig entwickelt, aber in der Weise, wie ich das oftmals darge-
stellt habe: nur durch die drei Seelenkrifte: Empfindungsseele, Ver-
standesseele, Bewufitseinsseele. Es ist nicht produktiv, was diese vierte
nachatlantische Kulturperiode im wesentlichen hinausschickt, und ins-
besondere die britannische Volksseele, die angelsichsische Volksseele
hat die Aufgabe, die Bewufltseinsseele auszubilden, auszubilden das-
jenige, was vor allen Dingen auf die Niitzlichkeit in bezug auf den phy-
sischen Plan hingeordnet ist.



Daher alle die Erscheinungen, die wir auftreten sehen innerhalb
Westeuropas, besonders innerhalb des angelsdchsischen Volkstums.
Aber nun fiihlt besonders dieses angelsiachsische Volkstum instinktiv,
dafl das eigentlich Fruchtbare das Mitteleuropiische ist, im wesent-
lichen der deutsche Einschlag Mitteleuropas ist. Und diejenigen, wel-
che die sogenannten okkultistischen Bewegungen Westeuropas, nament-
lich des angelsiachsischen Volkes leiten, die wissen, um was es sich han-
delt. Von zwei Gedankengingen sind diejenigen zunichst erfiillt, die
die okkultistischen Bewegungen im angelsichsischen Volkstum leiten:
Der eine Gedankengang ist der, daf} sie sich sagen: Das romisch-katho-
lische Wesen ist abgetan, das gehdrt im wesentlichen der vierten nach-
atlantischen Zeit an. An die Stelle desjenigen, was im rémischen Kult-
wesen war, mufl das angelsdchsische Wesen treten. — Und jeder Okkul-
tist einer gewissen Sorte, das heift jeder Okkultist, der in seinem Volks-
tum aufgeht, und das sind, mit Ausnahme weniger, alle im Angelsach-
sentum, der weifd — das heif’t, er bildet sich das ein, ein richtiges Wissen
zu haben —, daf} die «angelsdchsische Rasse», wie er sagt, an die Stelle
des romischen Wesens treten miisse. Das wird in allen okkultistischen
Schulen dort gelehrt. Das ist ein festes Dogma.

Und ebenso wissen die Leute instinktiv, daf gewissermaflen die
Rekruten fiir das Einfiihren in das Leben alles desjenigen, was die Kul-
tur bringen muf}, die Rekruten, die aufnehmen miissen passiv durch
ihre Anpassung, die russischen Menschen sind.

Diese zwei Dinge wissen gerade die angelsichsischen Okkultisten
sehr genau, das heiflt, sie sehen die Sache so an, das ist ihre Uberzeu-
gung. Thre Uberzeugung ist auf der einen Seite: Angelsachsentum hat
abzultsen das romische Wesen; alles andere, Protestantismus, Calvi-
nismus und so weiter, das sind nur Anhingsel. Das Angelsachsentum
muf} etwas erzeugen in der Welt — wie gesagt, ich spreche jetzt von den
Okkultisten —, was fiir die fiinfte nachatlantische Kultur so sich hin-
stellt, wie sich das rémisch-katholische Wesen hereingestellt hat in die
zweite Zeit der vierten nachatlantischen Kultur, selbst noch bis ins
14.,15.,16. Jahrhundert.

Und nun ist jeder Okkultist auf dieser Seite davon iiberzeugt, dafl
vor allen Dingen die Briicke geschaffen werden mufl zwischen dem-



jenigen, was das Angelsachsentum sich so zuschreibt, und dem russi-
schen Wesen. In die russische Seele hineingiefflen dasjenige, was an-
gelsachsischer Okkultismus lehren will, das ist dasjenige, was aus dem
zweiten, das ich angefiihrt habe, wie ein Ideal hervorgeht fiir jeden
angelsichsischen Okkultisten: die russische Seele zu beniitzen als eine
Art von Wachs, in das eingepragt wird dasjenige, was der angelsiach-
sische Okkultismus will. Dieses Ideal iiberwuchert in den Kreisen, von
denen ich jetzt rede, weitaus alles dasjenige, was uns hier die Haupt-
sache ist.

Uns ist die Hauptsache wirkliche Erkenntnis, wirkliches Dringen
zur Wahrheit, und unsere ehrliche Grundiiberzeugung ist die, dafl,
wenn wir die Wahrheit finden, diese Wahrheit den Menschen geben
wird, was sie brauchen, und dafl diese Wahrheit, wenn wir sie in der
richtigen Weise erstreben und suchen, auch in der richtigen Weise die
zukiinftigen Kulturepochen befruchten wird, dafl schon das gesche-
hen wird, was geschehen muf} mit den Vélkern Europas, wenn in der
richtigen Weise ehrlich die Wahrheit gesucht wird. Man braucht nichts
anderes, als ehrlich die Wahrheit suchen; das ist der wahre Grundsatz
der Geisteswissenschaft.

Aber dem steht gegeniiber ein solcher Grundsatz, wie ich ihn eben
charakterisiert habe, eine besondere Rasse an die Spitze zu bringen,
eine besondere Rasse michtig zu machen, michtig vor allen Dingen
in bezug auf das Seelenleben. Nicht von Politischem sprechen wir jetzt,
wir sprechen von dem, was als okkultistische Wege in den Tiefen wur-
zelt: machtig zu machen das angelsichsische Seelentum und zu beniit-
zen das, was anpassungs- und aufnahmefshig ist, das osteuropiische
Wesen, und in es hineinzugieflen das, was man hineingieflen will, damit
eine Ehe entstehen kdnne zwischen Angelsachsentum und Russentum.
Die inneren Impulse der Menschheitsentwickelung sprechen von einer
Ehe des deutschen Wesens mit dem Russentum. Der egoistische Wille
des angelsichsischen Okkultismus redet davon, dafl das Russentum
durchdrungen werden mufl mit Angelsachsentum in bezug auf see-
lische okkulte Entwickelung.

Fassen Sie diese Dinge nur ganz klar ins Auge; sie sind auflerordent-
lich wichtig. Sie werden von mir so angefiihrt, wie sie immer mehr



und mehr gelehrt werden in allen moglichen okkultistischen Richtun-
gen des Westens, namentlich in den angelsichsischen okkultistischen
Schulen. Dasjenige, was aber doch im Grunde genommen nur die Be-
wufltseinsseele zu pflegen hat, kann zu einem wirklichen Inhalt nicht
kommen. Wirklicher Okkultismus aber, der nicht Machtgeliiste ent-
faltet, sondern nach der Wahrheit sucht, steht ganz im organischen, im
lebensvollen Zusammenhange mit der deutschen Entwickelung und ist
ganz innerhalb der deutschen Entwickelung verankert.

Aber was hat sich zugetragen, meine lieben Freunde? Wire die Ent-
wickelung seit dem Mittelalter bis in unsere Zeit herauf nicht durch
ahrimanische Krifte gestort worden, hitte sich dasjenige, was in Eu-
ropa fiir die Geisteswissenschaft geschehen ist — von einigem sehr spi-
ten Geschehen werden wir wiederum morgen zu reden haben —, orga-
nisch, ohne ahrimanische Einfliisse entwickelt, dann wiirde man heute
leichter ersehen, dafl alles das, was das Abendland an Geisteswissen-
schaft geleistet hat, aus deutschem Wesen hervorgegangen ist. Aber
durchflutend Angelsichsisches, wurde deutsche Geisteswissenschaft in
Masken ins Angelsachsentum und auch nach Frankreich hineingetra-
gen. Nur die Terminologie, die Namengebung der einzelnen Tatsachen
hat man angepaf3t der franzdsischen, der englischen Sprache. Wenn
man aber auf den Grund geht, so ist all dasjenige, was im franzdsischen
Okkultismus und im englischen Okkultismus enthalten ist, nur mas-
kiertes deutsches geisteswissenschaftliches Forschen, mitteleuropaisch-
geisteswissenschaftliches Forschen.

Auf eine Weise, die ich gleich erortern werde, hat auch dasjenige,
was sich Theosophical Society genannt hat, nichts anderes enthalten,
als mit indischen oder sonstigen Namen belegte Tatsachen, die inner-
halb der deutschen Geisteswissenschaft gefunden worden sind. Und
das Bestreben der Theosophical Society war, den Deutschen diese Tat-
sache méglichst zu verschleiern. Denn darauf geht das Angelsachsen-
tum aus, die Wahrheit der mitteleuropdischen Entwickelung in bezug
auf die Geisteswissenschaft iiberall auszulGschen und sich selbst an
dessen Stelle zu setzen. Hier ist es das eminenteste Machtgeliiste, das
dem Okkultismus entspringt. Und es war eine einfache Notwendig-
keit, dafl jene Abschilung stattfand, die sich nun wirklich seit der



. Jahrhundertwende vollzogen hat, dafl wiederum zuriickgefiihrt wor-
den ist das, was urspriinglich deutsch war und was leider unsere Deut-
schen nur allzusehr mit Kulhand empfangen haben vom Englinder-
tum, dafl das wiederum hingestellt wurde in seiner urspriinglichen
Reinheit. Eine Wahrheit ist festgestellt worden. Die muflte festgestellt
werden. Dafl diese Wahrheit festgestellt worden ist, das wird die eng-
lische Theosophische Gesellschaft unseren deutschen Bestrebungen, wie
sie vom Anfange an waren, niemals verzeihen. Das 1af8t sich nur mit
einem Nebel umbhiillen durch Verleumdung.

Aber sehr systematisch, sehr zielbewuflt, gehen alle diejenigen vor,
die innerhalb der okkultistischen Bestrebungen gerade Macht entfal-
ten wollen. Deshalb ist es so notwendig, dafl man diesen Bestrebungen
gegeniiber nicht schlift, sondern einige Klarheit entwickelt. Klarheit
ist vor allen Dingen gerade den bedeutenden Erscheinungen gegeniiber
notwendig. Und Klarheit ist zum Beispiel ganz besonders notwendig
gegentiiber der fiir die Theosophical Society ja ausschlaggebenden Per-
sonlichkeit von Helena Petrowna Blavatsky.

Was der Klarheit auf diesem Gebiete zugrunde liegt, das 148t sich
ankniipfen an zwei Tatsachen: Die erste Tatsache ist diese, dafl Helena
Petrowna Blavatsky eine Russin war, aus dem Russentum herausge-
wachsen ist. Die zweite Tatsache ist diese, dafl sie hinterlassen hat in
englischem Gewande eine Art Geheimwissenschaft, daf} sie nach und
nach vollstindig, aber auf Umwegen verschiedener Art, hineingewach-
sen ist in das, was der angelsichsische Okkultismus anstrebt, zum Teil
auf Umwegen, die bedingt waren durch die grofle Begabung dieser
Frau. Helena Petrowna Blavatsky war eine, ich mdchte sagen, in ei-
nem gewissen Sinne mediumistische Personlichkeit, die in einer solchen
Anpassungsfahigkeit auch der okkult-seelischen Eigenschaften eben nur
aus dem russischen Volkstum heraus sich entwickeln konnte. Dasje-
nige, was der Russe sonst als allgemein menschliche Eigenschaften hat,
hatte Helena Petrowna Blavatsky gerade mit Bezug auf okkulte Ei-
genschaften. Und daher kam es, dafl sie in Westeuropa zuerst von dem
franzosischen Okkultismus, dann von dem britischen Okkultismus ei-
ner gewissen Sorte geeignet befunden worden ist, gerade in ihre Seele
hineinzugieflen angelsichsisch-okkultes Wesen. Man glaubte der Welt



etwas geben zu sollen, was gleichsam vorausgenommen darstellt an-
gelsichsischen Okkultismus, sich offenbarend aus der russischen Seele
heraus. An die Stelle desjenigen, was kommen soll und kommen muf3,
der Verbindung des mitteleuropiischen Wesens mit dem russischen
Wesen, wurde bewuflt, absichtlich gestellt die Durchdringung der russi-
schen Natur — in Helena Petrowna Blavatsky als Reprisentantin des
russischen Volkstums — mit angelsichsischem Machtokkultismus. Dar-
an waren diejenigen Menschen nicht unbeteiligt, welche gewisserma-
flen die Fiden des Lebens, wie es sich auflen nach dem physischen Plan
entwickelt, in der Hand haben wollen. Um die arme Personlichkeit
der Helena Petrowna Blavatsky hat sich mancherlei Tragisches ab-
gespielt, auf das ich heute nicht eingehen kann. Gerade wegen ihrer
tiefgehenden und umfassenden Medialitit, in die alles mogliche hin-
eingegossen werden konnte, hat sich vieles, vieles abgespielt. Und es
war ein langer Weg von dem Ausgangspunkt, wo zunichst versucht
worden ist, Mitteleuropdisches direkt der armen Blavatsky zu tiber-
mitteln, was dann in einer allerdings kaleidoskopartigen, fast un-
brauchbaren Weise in der «Entschleierten Isis» zutage getreten ist. Aber
sehr bald kam sie, indem sich andere Personlichkeiten ihrer bemichtig-
ten, unter ganz andere Einfliisse, und an die Stelle desjenigen, der ihr
Leiter war, und der sie zu mitteleuropdischem Wesen anleiten wollte,
trat spiter, indem sie in der Maske des urspriinglichen Leiters auftrat,
die sogenannte spitere Koot-Hoomi-Individualitit, die aber nichts
anderes war, nach der Aussage der wirklich wissenden Okkultisten,
als ein Mensch, der im Solde des Russentums stand und in einer be-
wuflten Weise zusammenschmieden wollte dasjenige, was hervorge-
hen konnte aus der seelischen Befahigung der Blavatsky und dem an-
gelsichsischen Okkultismus. Man hat es direkt zu tun mit dem Zu-
sammenstofien, mdchte ich sagen, einer urspriinglichen Individualitdt —
manche nennen es Meister, man kann es nennen, wie man will — und
einem spiteren Wicht, einem Schwindler, der die Maske des ersten
angenommen und von seiten Osteuropas aus die Aufgabe erhalten hatte,
die ich eben angedeutet habe.

Dann begann die Zeit, wo die Blavatsky sich verbinden sollte mit
dem okkultistischen Franzosentum, wo sie rasch zu gewissen Zielen



kommen wollte und deshalb einer Okkultistenloge in Paris solche Be-
dingungen stellte, die dann nicht erfiillt werden konnten, so daf sie
bald wieder ausgeschlossen werden mufite, weil sie unter dem Einflufl
der hinter ihr stehenden Individualititen immer verquickte okkulti-
stische Absichten mit politischen Machtimpulsen. Dann folgte die ame-
rikanische Episode, die wiederum einen politischen Hintergrund hatte.
Alle diese Dinge gingen darauf aus, vor Europa etwas hinzustellen, was
Europa iiberzeugen sollte, dafl aus der Verbindung des seelischen Rus-
sentums und des angelsichsischen okkultistischen Machtgeliistes eine Art
neuer Weltenreligion fiir Europa hervorgehen kénne. Das sollte vor
Europa hingestellt werden. Und {iberrannt sollte werden dasjenige,
was aus dem deutschen Wesen hervorgegangen ist.

O meine lieben Freunde, ich erinnere mich wohl —und es konnte man-
chen unangenehm sein, wie deutlich solche Dinge vor meiner Seele ste-
hen —, wie Mrs. Besant ihre allererste Versammlung innerhalb Deutsch-
lands in Hamburg hielt, und wie ich sie innerhalb eines kleinen Kreises
damals interpellierte, wie sie iiber die Entwickelung des Okkultismus
im 19. Jahrhundert denke, und wie sie damals in Hamburg die Antwort
gab: An der Wende des 18. zum 19. Jahrhundert hat sich in Deutsch-
land so etwas geltend gemacht wie ein okkultes Streben, aber die
Deutschen sind steckengeblieben in reinen Abstraktionen, und es hat
sich gezeigt, dafl die grofle — wie sie sich ausdriickte, sie driickte sich ja
immer grof aus —, dafl die grofle Welle des spirituellen Lebens dem
britischen Volke zuerteilt war. — Selbstverstindlich sagte sie das eng-
lisch; aber es war im Englischen noch grofier!

Fiir Blavatsky kam dann die Zeit, wo es notwendig wurde, daf}
alle diejenigen, die es mit der Geisteswissenschaft ernst meinten und
die sich nicht einlassen konnten auf angelsichsische Machtgeliiste, etwas
taten. Und dadurch wurde das herbeigefiihrt, was man spiter in okkul-
ten Kreisen genannt hat die «okkulte Gefangenschaft» der Blavatsky.
Man konnte es auf keine andere Weise bewirken. Und der Beschluf?,
die okkulte Gefangenschaft, wie man sagt, iiber die Blavatsky zu ver-
hingen, wurde durch eine Versammlung ehrlicher Okkultisten, wenig-
stens zum grofiten Teil ehrlicher Okkultisten, im letzten Drittel des 19.
Jahrhunderts gefafit.



Die okkulte Gefangenschaft besteht darin, dafl man — durch ge-
wisse Vorginge ist das moglich — das Streben eines Menschen wie ein-
schliefit in einer Sphire, aus der er nicht hinaussehen kann, so dafl sein
Streben zuriickgeworfen wird und er gewisse Schiden, die er anrichten
wiirde, nicht anrichten kann.

Der Vorgang, den ich jetzt erzihle, dieses Verhingen der okkulten
Gefangenschaft, ist nicht einwandfrei; aber, wie gesagt, die Leute konn-
ten sich auf eine andere Weise nicht helfen. Blavatsky war eine starke
psychische Personlichkeit und konnte stark wirken. Daher hat sie
auch jene auf der einen Seite iiberwiltigende, auf der anderen Seite
iibertlpelnde Kraft in ihren Schriften.

Dann stellte sich ja das ein, was man so schildern kann, daf} gewisse
indische Okkultisten, die sich auf diese Weise ein wenig richen wollten
wegen der englischen Umklammerung, sich der Personlichkeit der Bla-
vatsky bemichtigten, und dadurch kam dann der indische Einschlag
hinein. Ich habe an anderen Orten das genauer auseinandergesetzt, hier
will ich das nur andeuten.

Da kam dann also der indische Einschlag, und dadurch entstand
jene bedenkliche okkulte Wissenschaft, die in der Theosophical Society
lange Zeit gepflegt worden ist und von der gereinigt werden mufite
dasjenige, was in Mitteleuropa als Geisteswissenschaft auftreten sollte.
Denn dasjenige, was in Mitteleuropa als Geisteswissenschaft auftreten
soll, das mufl in dem Sinne, wie ich es angedeutet habe, grund-, grund-
ehrlich sein, das heift, die Wahrheit als solche anstreben und iiberzeugt
davon sein, dafl die Wahrheit, indem sie hinflief3t durch unsere Seelen
und durch die Entwickelung der Menschheit, das rechte innerhalb von
Volkern und auch innerhalb des Daseins der Menschen, der sozialen
Ordnung der Menschen, bewirken werde: reines, ehrliches Wahrheits-
suchen! Und dieses reine, ehrliche Wahrheitssuchen ist ja zunichst noch
unsere Hauptaufgabe.

Ich wollte, man verstiinde das gerade innerhalb unserer geisteswis-
senschaftlichen Bewegung hier genauer, dann wiirde man mir auch ge-
wisse Nebenbedingungen, die ich schon einmal stellen muf, vergeben,
wiirde sehen, daf} diese Bedingungen genauer genommen werden miis-
sen. Wie oft ermahne ich unsere Freunde, man soll, damit rein bleiben



kann dasjenige, was als Geisteswissenschaft der Welt zu bringen ist,
damit das von keiner Seite eine Anpassung erfahren kann, mir nicht
kommen mit allerlei anderen Dingen, die man so leicht verquickt mit
geisteswissenschaftlichen Bestrebungen. Selbstverstindlich, man tut
alles ganz gern, was Menschenwollen erfordern kann, und in freund-
schaftlicher Weise kann ja manches geschehen, aber jedenfalls muf§ zum
Beispiel einmal begriffen werden, . warum ich immer wieder und wie-
derum ermahne: Man soll nicht glauben, daff ich auch nur im entfern-
testen — ebensowenig wie in andere, nicht direkt geisteswissenschaft-
liche Gebiete — mich in die Arzneikunde hineinmische. Es wire schon
notwendig, daf sich unsere Mitglieder angewd&hnten, das ernst zu neh-
men, dafl ich sage, im wesentlichen diirfte man mir eigentlich nicht
mit drztlichen Dingen kommen. Es ist wesentlich, dafl man diese Dinge
versteht, weil es wenigstens fiir heute noch notwendig ist, das geistes-
wissenschaftliche Bestreben, soweit ich es zu vertreten habe, fernzu-
halten von den anderen Dingen. Es sind genug adrztliche Personlich-
keiten innerhalb unserer Bewegung, denen sich unsere Mitglieder an-
vertrauen konnen. Da ich das immer wieder und wieder betone, so
sollte man wenigstens im Prinzip das wirklich ernst nehmen, wenn ich
sage: Ich will mich in keiner Weise irgendwie aufs Kurieren einlassen;
denn dadurch wird die Welt dasjenige, was zunichst die geisteswissen-
schaftliche Bewegung durch mich tun soll, nur verkennen, und das soll
nicht verkannt werden.

Wie wenig im Grunde genommen im Angelsachsentum richtiges
Verstindnis fiir das reine, objektive Wahrheitsstreben war, das konn-
ten diejenigen wissen, die einmal einen merkwiirdigen Vortrag von
Mrs. Besant iiber «Theosophie und Imperialismus» gehort haben. Da
konnte man durch diesen Vortrag durchfiihlen vieles von dem, was
ich heute aus den Tatsachen heraus sagen mufite: Niemals diirfte ver-
quickt werden mit irgendwelchen Machtgeliisten, mit irgendwelcher un-
mittelbar politischen Bestrebung dasjenige, was Geisteswissenschaft ist,
obwohl selbstverstindlich derjenige, der ein guter Geisteswissenschaf-
ter ist, der beste Politiker sein kann. Aber darauf kommt es nicht an,
sondern es darf Geisteswissenschaft nicht so werden, wie es im Angel-
sachsentum der Okkultismus ist, den ich zu charakterisieren versuchte;



es darf Geisteswissenschaft nicht so etwas werden, was gerade durch die
Blavatsky, und dann in vieler Beziehung auch durch Mrs. Besant ange-
strebt worden ist, durch Mrs. Besant nur mit weniger Talent und mit
weniger Begabung als durch Helena Petrowna Blavatsky. Das Bestre-
ben war ja doch von seiten des Angelsachsentums, in blendender Weise
durch die Seelenerfahrungen einer solchen Personlichkeit, wie die Bla-
vatsky es war, eine Art okkultistischer Religion zu begriinden, die das
Angelsachsentum mit Uberrennung des Deutschtums unmittelbar hin-
eintrigt in das Russentum. In den Schulen, in denen jetzt nicht auf
Blavatskys Weise, sondern iiberhaupt in der Weise des angelsichsischen
Okkultismus die Dinge gelehrt werden, die ich ja auch schon angedeu-
tet habe, wurde immer wieder und wieder von diesem Kriege, in dem
wir jetzt drinnenstehen, als einem notwendigen gesprochen. Und im-
mer wieder und wiederum wird in solchen Schulen sehr suggestiv von
dem Ausgang dieses Krieges so gesprochen, daff man sagt: Das und das
muf} geschehen durch diesen Krieg. — Man sagt es nicht aus einer Pro-
phetie heraus zunichst, sondern weil man es will, weil man moglichst
Einfluf} gewinnen will, weil man méglichst die Menschen priparieren
will durch alle Kanile, die gerade sich erreichen lassen. Denn wenn
man den Menschen allerlei Okkultismus in Masken beibringt, will man
die Menschen priparieren nach einer gewissen Richtung hin. Darum
muf ich fragen — ich muf diese Dinge besprechen, weil sie schon 6ffent-
lich besprochen werden, und weil derjenige, der Geisteswissenschaft so
zu vertreten hat wie ich, begreiflich machen muff, wie er zu diesen Din-
gen steht —: Warum ist denn eine okkultistische und den Okkultisten
bekannte Personlichkeit von Paris, unmittelbar nachdem der Krieg
zwischen Deutschland, Rulland, England und Frankreich ausgebro-
chen war, immer wieder und noch im Oktober 1914 nach Rom gereist?
Warum spielte sie in Rom eine Rolle, die spiter auf die Verhiltnisse
von Italien einen Einflufl hatte, eine hnliche Rolle, wie sie gewisse
Leute spielten, die angehorten dem «Grand Orient de France» oder
in Verbindung stehen mit Freimaurern des Angelsachsentums, die ei-
nen tiefgehenden Einfluf hatten auf die ganze Gestaltung der gegen-
wartigen Ereignisse, viel mehr als man glaubt?

Aber noch anderes muff ich fragen: Warum steht denn in dem Jahr-



buch, das dieselbe Personlichkeit, die von gewissen Stromungen des
Okkultismus gebraucht wird, man koénnte auch sagen, miflbraucht
wird fiir allerlei Zeug — wie gesagt, weil das schon in der Welt bespro-
chen wird, so muf} ich zeigen, auf welcher Seite ich in diesen Dingen
stehe —, warum steht in dem Jahrbuch von 1913, das diese Personlich-
keit herausgab und das eigentlich schon 1912 erschienen ist: Derjenige,
der glaubt Osterreich zu regieren, wird nicht regieren, aber ein anderer,
jingerer wird regieren, der jetzt noch nicht zum Regieren bestimmt
ist? — Warum steht das 1913 in einem Jahrbuch eines Mediums, das in
einer gewissen okkulten Stromung drinnensteht? Warum ist 1914 das-
selbe in dem Jahrbuch wiederholt — also bevor das Jahr 1914 kam, fiir
1914, aber schon 1913 erschienen: Die Tragik des Habsburger Hauses
wird sich schneller, als man meint, erfiillen. ~ Warum steht das in diesen
Jahrbiichern? Und noch mehr: Warum steht in einem Pariser Blatt,
das man in deutscher Sprache «Paris-Mittag» nennen konnte, 1913
schon der Wunsch ausgedriickt, dafl der osterreichische Thronfolger
Franz Ferdinand ermordet werden miisse? Es entspricht dieses Blatt
ungefihr dem, was in Berlin «B. Z. am Mittag» ist: «Paris midi» ist
das, viel gelesen. Warum steht in dem Almanach auf der einen Seite
dasjenige, was ich angefiihrt habe: Derjenige, der glaubt zu regieren,
wird nicht regieren, aber ein jiingerer wird:regieren, und auf der an-
deren Seite geradezu der Wunsch, daf} dieser Erzherzog ermordet wird?
Warum steht in diesem selben Blatt, als gerade die Debatte {iber die
drei Jahre Dienstzeit in Frankreich stattfand, mit zynischen Worten:
Wenn es einmal in Frankreich zum Mobilisieren kommen sollte, so
wird der erste, der ermordet werden wird, Jaurés sein? — Halten Sie
das, meine lieben Freunde, fiir Prophetie? Ich mochte Thnen eben zei-
gen, dafl ich nicht auf seiten derjenigen stehe, die das fir Prophetie
halten, sondern dafl das alles hinweist auf tiefgehende, schauderhafte
Untergriinde im Miflbrauch des scharlatanhaften, aber geradezu
menschheitsgefihrdenden Okkultismus.

Ich wollte Thnen heute etwas vielleicht nicht Erhebendes sagen,
aber etwas um so Ernsteres. Ich wollte Thre Seele fragen, ob der Mensch
nicht wirklich recht klaren Blick sich aneignen miisse, wenn er gerade
in einer okkultistischen Stromung drinnenstehen will, und ob es da



nicht schlimm stehen konnte, wenn man die wichtigsten Dinge ver-
schlafen wollte. Meine lieben Freunde, wer auch die Verbindung der
Theosophical Society — wie sie nach und nach immer mehr geworden
ist — mit solchen Dingen studieren will, der braucht nur auf die Titig-
keit solcher Personlichkeiten, wie zum Beispiel Mrs. Catherine Tingley,
einmal ein scharfes Auge zu werfen. Und auch das ist lehrreich, dafi,
als aus einer gewissermaflen noch mehr christlichen Anschauung, so-
gar auf einem stark medialen Wege etwas eingefithrt werden sollte in
dasjenige, was allein angelsichsisch sein sollte, in dem Biichelchen
«Licht auf den Weg» von Mabel Collins, daf} da die Verleumdung los-
ging. Denn das meiste, was gegen das Medium vorgebracht wurde,
durch welches «Licht auf den Weg» der Menschheit gegeben worden
ist, ist Verleumdung.

Mit etwas Ernst wollte ich heute zu Thnen sprechen, damit aus die-
sem Ernst heraus recht viele unter uns einen Begriff davon bekommen,
wie notwendig es ist, sich- bewufit zu werden der mitteleuropaischen
Sendung in bezug auf Geisteswissenschaft, und daf} unbedingt not-
wendig ist, daf diese mitteleuropidische Sendung Weltensendung werde.
Diese mitteleuropiische Sendung muf! vor allen Dingen reines, ehr-
liches Wahrheitsstreben sein. Aber dieses reine, ehrliche Wahrheitsstre-
ben wurde in einer sonderbaren Weise aufgefaflt, und die Entstellun-
gen gegeniiber der Wahrheit wurden auch in einer sonderbaren Weise
aufgefafit. Sie wissen, dafl die Beziehungen zwischen der deutschen
geistigen Bewegung, der wir angehdren, und der Theosophical So-
ciety lange vor dem Krieg gelost worden sind. Das alles, was ich an-
deutete, wurde in einer sonderbaren Weise aufgefaflt. Bedenken Sie
nur, dafl zum Beispiel Mrs. Besant es zustande gebracht hat, zu sagen,
daf ich angestrebt hitte, Prisident der Theosophical Society in Indien
zu werden, um sie von diesem Prisidentenstuhl zu verdringen, und um
von dort aus pangermanische Stromungen auf dem Umwege durch In-
dien in englandfeindlicher Weise zugunsten des Deutschen Reiches
wirksam zu machen! Das werden Sie wirklich glauben, daf} das nicht
wahr ist, dafl das eine objektive Unwahrheit ist!

Dem steht folgendes gegeniiber: 1909 war es, da begriindete sich
cegen die Schreckensherrschaft des Herrn Leadbeater, und spiter auch



gegen den Humbug des Alcyone eine Gesellschaft, die international
alle Liander der Erde umfassen und gewissermaflen ein Gegengewicht
gegen die von Mrs. Besant Irregefithrten sein sollte. Und dazumal
wurde ich von Indien her aufgefordert, Vorsitzender, Prisident dieser
internationalen Gesellschaft zu werden, und ich habe nicht nur abge-
lehnt, sondern 1909 in Budapest vor Zeugen Mrs. Besant erzihlt, dafl
ich niemals innerhalb der geistigen Bewegung der neueren Zeit etwas
anderes sein will als derjenige, der innerhalb des deutschen Volkswesens
diese Bewegung leite. Das sagte ich vor Zeugen 1909 in Budapest Mrs.
Besant. Nun nimmt sie es mit der Wahrheit so, daf} ste jetzt in ihrer
englischen Zeitschrift schreibt, ich hitte angestrebt, nach Indien zu
gehen und so weiter, um sie von dort aus zu verdringen! Da kann man
nicht mehr sprechen von objektiver Unwahrheit, da handelt es sich
selbstverstandlich um bewufite Liige. Aber es ist schon notwendig, dafl
mit solchen Mitteln gearbeitet wird, wo das auf dem Spiele steht, dafl
man gegen den Gang der Wahrheit selber zu kimpfen hat; und das
hat im Grunde genommen der angelsichsische Okkultismus. Denn die
Wahrheit ist diese: Grundverbunden ist mit mitteleuropdischem We-
sen dasjenige, was als Geisteswissenschaft die Menschenkultur zu
durchdringen hat. Das aber mufl verschleiert, das muf} verhiillt, das
mufl maskiert werden in irgendeiner Weise von England aus. Und
immer mehr und mehr ist auch Mrs. Besant im 20. Jahrhundert zum
Instrument dieser Verschleierung geworden.

Notwendigkeit zum Nachdenken iiber dasjenige, was in unserer
Bewegung flieflen soll, ist hinreichend vorhanden. Die geistig-irdische
Aufgabe ist wirklich da. Dazu haben wir ja keine Veranlassung, ohne
zu priifen, dem einen oder dem anderen blinde Gefolgschaft zu leisten.
Das aber ist heute noch nicht gerade etwas, was sehr verlockend sein
kann: nichts anderes zu wollen als ehrlich bloff die Entwickelung der
Wahrheit. Sie wissen, wie von allen Seiten innerhalb und auflerhalb
unserer Gesellschaft die Angriffe und auch der Spott und der Hohn
nur so hereinhageln. Aber zu alldem kommt ja noch etwas anderes: Zu
dem kommt, daf} immer mehr und mehr dies aus unserer geisteswissen-
schaftlichen Bewegung auch drauflen in diese oder jene Seele hinein-
flieft — wer einen Blick dafiir hat, der fiihlt es schon, was von unseren



Biichern oder unseren offentlichen Vortrigen so hineinflieit in die
Seele der Menschen. Aber wenn diese Menschen, die zuweilen recht
gern das vertreten, was sie so einflieflen lassen, sich riickhaltlos beken-
nen sollten zu dem, was in so ernster Weise sich gerade als unsere Be-
wegung hineinstellen soll in den Geistesgang der Menschheit, dann
treten eigentiimliche Erscheinungen zutage. Es ist manchmal wirklich
so, daf} die Menschen zwar manche Wahrheit gern auffassen, die ge-
rade auf unserem Boden erzeugt wird, dafl sie aber jedes ehrliche, voll-
kriftige Stehen zu uns so auffassen, als ob sie sich zum Beispiel durch
eine wirkliche Berithrung mit mir selber die Finger verbrennen wiirden.
Es ist eine sehr hiufige Erscheinung, hiufiger als man meint! Unter
denjenigen, die es ehrlich nicht mit irgendeiner Personlichkeit, sondern
mit dem meinen, was eben ehrliches geisteswissenschaftliches Wahrheits-
streben ist, von denen ist schon vorauszusetzen, dafl sie auch in unbe-
dingter Weise sich dazu bekennen. Denn, meine lieben Freunde, der
Ernst ist grof}, der Ernst ist ungeheuer.

Die Dinge, die ich gesagt habe, sollten nicht aus irgendeinem natio-
nalen Gefiihle heraus gesprochen sein. Ich habe Thnen ja im Grunde
genommen nur Tatsachen erzihlt; sie sollten charakterisieren das, was
als okkultistische Gegensitze in Europa vorhanden ist und was fiir den,
der sehen will, vieles von den Gegensitzen des physischen Planes schon
auch erkldren kann.

Und immer wieder mochte ich es betonen: Ernst brauchen wir,
Ernst, um in einer ernsten Zeit die rechte Richtung zu finden, damit
das werde, was ich auch schon hier betont habe, was in den Worten
liegt:

Aus dem Mut der Kdmpfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewufit
Ihren Sinn ins Geisterreich.



ACHTER VORTRAG
Stuttgart, 15. Mirz 1916

Als wir das letzte Mal hier miteinander gesprochen haben bei meiner
vorigen Anwesenheit, da betrachteten wir einige geistige Tatsachen,
die sich auf das Leben der Menschenseele beziehen, nachdem der
Mensch durch die Todespforte hindurchgegangen ist. Wir wollen heute
zunichst einige mit diesem Ereignisse zusammenhingenden Tatsachen
- der geistigen Welt betrachten, die ein weiteres Verstindnis auf dieses
Ereignis werfen konnen, Tatsachen, die aber ebenso, wie sie auf das
Todesereignis Licht zu werfen geeignet sind, zugleich erhellen kénnen
das, was im Leben sich abspielt zwischen Geburt und Tod des Men-
schen, was sich abspielt in dem physischen Leben, in dem wir darin-
stehen. Ich muf ja immer wieder und wiederum betonen, daf} Geistes-
wissenschaft den Versuch machen muf, nicht blof8 bei einer iufleren
Schematik in der Auffassung der Menschenwesenheit stehenzubleiben,
sondern immer tiefer und tiefer in die verschiedenen Glieder der
menschlichen Wesenheit einzudringen.

Nun wollen wir einmal unsere Betrachtungen auf das hinwenden,
was wir oftmals den menschlichen Atherleib genannt haben. Schon im
offentlichen Vortrage gestern habe ich darauf aufmerksam gemacht,
dafl man sich diesen Atherleib nicht nur wie einen verdiinnten phy-
sischen Leib vorstellen soll — das wire ja eine materialistische Auffas-
sung —, sondern daf} man sich ihn als das vorstellen soll, als was er er-
scheint durch ein inneres Erlebnis. Und da kommen wir darauf, dafl
sich dasjenige, was wir im engeren Sinne Denken, Vorstellen nennen,
so wie der Mensch hier auf dem physischen Plan lebt, eigentlich ab-
spielt im Atherleib. Aber damit sich Gedanken bilden durch dieses
Denken, durch dieses Vorstellen, ist der physische Leib notwendig,
denn der physische Leib muf8 seine Eindriicke bekommen, wenn Ge-
danken hier im physischen Leben erinnerungsmiflig festgehalten wer-
den sollen.

Der Vorgang ist also der: Wenn wir denken, so geht natiirlich das
Denken vom Ich aus, geht durch den astralischen Leib, aber es spielt



sich dann hauptsichlich in den Bewegungen des Atherleibes ab. Was
wir immer denken, was wir vorstellen, spielt sich in den Bewegungen
des Atherleibes ab. Diese Bewegungen des Atherleibes driicken sich
formlich ein in den physischen Leib. Das ist grob gesprochen, denn es
handelt sich um viel feinere Vorginge als um ein grobes Einprigen,
aber man kann die Sache vergleichsweise so nennen. Und dadurch, dafl
diese Bewegungen des Atherleibes in den physischen Leib eingeprigt
werden, spielen sich fiir unser Bewufltsein die Gedanken ab, und da-
durch auch erhalten sich die Gedanken in der Erinnerung. Gewisser-
maflen ist es so: Wenn wir einen Gedanken haben und den spiter ein-
mal aus der Erinnerung hervorholen, so kommt bei dieser Arbeit des
Sich-Erinnern-Wollens unser Atherleib in Bewegung, und er pafit sich
mit seinen Bewegungen dem physischen Leib an, und indem er hinein-
kommt in jene Eindriicke, die dieser Atherleib bei dem entsprechen-
den Gedanken in den physischen Leib gemacht hat, kommt der Ge-
danke wieder herauf ins Bewufitsein. Also Erinnerung ist daran ge-
kniipft, daf} die Bewegungen des Atherleibes sich in den physischen
Leib einprigen konnen. Natiirlich ist das Gedachtnis an den Ather-
leib gebunden, aber der Atherleib mufl eine Art von Bewahrer seiner
Bewegungen haben, damit im physischen Leben das Erinnern zustande
kommen konne. Und so leben wir denn unser Leben zwischen Geburt
und Tod, haben unsere Erlebnisse und erinnern uns unserer Erlebnisse,
das heifit, es liuft unser Gedankenleben in uns ab. Im wachen Zustande
haben wir immer mehr oder weniger dieses in unserem Inneren ab-
laufende Gedankenleben.

Man hat nun als Mensch im physischen Leib so die Empfindung,
das, was sich da abspielt in unserem Denken, in unserem Vorstellungs-
leben, das ist inneres Erleben, etwas, was sich in uns selber abspielt, was
unser Eigentum ist. Und fiir das physische Leben ist ja das auch zu-
nichst richtig, denn duflerlich ist ja fiir andere Menschen wirklich das-
jenige, was sich innerlich als Gedankenerlebnis abspielt, nicht sichtbar.
Es ist also unser Eigentum. Aber gegeniiber der geistigen Welt ist das
gar nicht unser Eigentum, was sich da in unserem Gedankenleben ab-
spielt.

Ja, unser Gedankenleben hat noch eine ganz andere Bedeutung, als



wir oftmals vermeinen, wenn wir es so als unser Eigentum anspre-
chen. Und wir wollen einmal ein bifichen nachfragen nach dieser
Weltbedeutung unseres Gedankenlebens. Damit ich mich ganz gut ver-
stindlich machen kann, muff ich von einem Vergleich ausgehen: Wir
physischen Menschen arbeiten hier in der physischen Welt. Nehmen
wir an, unsere Arbeit bestiinde darin, daff wir Maschinen machten. Sie
konnte ja auch in etwas anderem bestehen, aber nehmen wir an, sie be-
stiinde darin, dafl wir Maschinen machen. Um die Maschinen zu ma-
chen, die dann in den Dienst des menschlichen Lebens gestellt sind,
brauchen wir Holz oder Eisen oder was immer, woraus eben die Ma-
schinen gemacht werden. Wir brauchen die entsprechenden Materialien
dazu, und wir miissen diese Materialien bearbeiten. Die Materialien
miissen da sein in der Natur. Wir kénnen als physische Menschen nicht
Eisen erschaffen, Holz erschaffen, diese Materialien miissen da sein.
Wir nehmen diese Materialien, formen sie, bearbeiten sie und setzen sie
zu unseren Maschinen zusammen. Da iiben wir Menschen eine gewisse
Tdtigkeit aus. Wir bewirken gewissermaflen, dal ein Reich der Ma-
schinen da ist, aber wir schaffen dieses Reich der Maschinen auf Grund-
lage der Materialien, die wir der Erde entnehmen.

Stellen Sie sich nun vor, wir hitten es nicht mit Menschen zu tun,
die aus irdischen Materialien, aus Eisen oder Holz Maschinen her-
stellen, sondern mit den Wesenheiten der nichsthoheren Hierarchie,
den Wesenheiten, denen wir die Namen geben: Angeloi, Archangelo,
Archai. Man kénnte nun fragen: Was haben denn diese Wesen eigent-
lich zu tun? Haben sie auch so etwas zu tun, was sich vielleicht ver-
gleichen liefle mit der Tatigkeit, von der eben gesprochen worden ist,
und die dazu fiihrt, dafl ein Reich der Maschinen geschaffen wird? —
Ja, diese Angeloi, Archangeloi und Archai, sie haben auch ihre Titig-
keit. Diese T4tigkeit spielt sich eben nur in der geistigen Welt ab. Und
geradeso wie wir Menschen aus den untergeordneten Reichen, also zu-
nichst aus dem mineralischen, aus dem pflanzlichen Reiche unser Ei-
sen, unser Holz nehmen miissen, um unsere Maschinen zusammenzu-
stellen, so brauchen die Angeloi, Archangeloi, Archai auch Materialien,
um dasjenige, nun, sagen wir, zu erbauen — obwohl der Ausdruck na-
turlich sehr grob ist —, was sie erbauen sollen. Und was sind ihre Ma-



terialien? Zu vielem, was die Angeloi, Archangeloi, Archai zu leisten
haben in der geistigen Welt, sind die Materialien gerade die Gedanken,
die die Menschen als ihr Eigentum betrachten. Und es ist schon so:
Wihrend wir durch die Welt gehen und unsere Gedanken hegen, unser
Gedankenleben gleichsam vom Inneren anschauen und als unser Eigen-
tum betrachten, arbeiten an unseren Gedanken, ohne dafl wir es wis-
sen, die Angeloi, Archangeloi und Archai. Das allerwenigste, was in
unseren Gedanken lebt, kommt uns zum Bewufitsein, denn die Ge-
danken bedeuten noch viel anderes, als was uns zum Bewuftsein
kommt, viel anderes, als was in unseren Seelen lebt. Wiahrend wir den-
ken und unsere Gedanken erinnern, arbeiten gleichsam von auflen
nach ihrer Art, so wie sie unsere Gedanken brauchen konnen, die ge-
nannten Wesenheiten der hoheren Hierarchie, der nichsten Hierarchie.
Also stellen Sie sich durchaus jeden Menschen so vor, dafl das nur
eine Seite seines Gedankenlebens ist, was sich fiir sein Bewuftsein ab-
spielt. Wahrend er denkt, umschweben ihn fortwihrend die Wesen-
heiten der genannten Hierarchien und arbeiten mit Hilfe seiner Ge-
danken. Das sind ihre Materialien. Und das, was sie auf diese Art ar-
beiten, das gehort zu dem dazu, was gebraucht wird, damit aus der
Erde einmal Jupiter, Venus, Vulkan hervorgehen kénnen. Das gehort
zu dem, was den Fortschritt in der Entwickelung des Weltenalls be-
wirkt. Und unser ganzes Leben bis zum Tode hin arbeiten an den Ge-
danken, insofern sie von unserem Wesen gleichsam umschlossen wer-
den, von auflen herein die genannten Wesen der hoheren Hierarchie.

Und wenn wir durch die Pforte des Todes gehen, dann wird ja, wie
wir schon bei meiner vorigen Anwesenheit angedeutet haben, einige
Zeit nachdem wir durch die Pforte des Todes gegangen sind, unser
Atherleib von uns genommen und dem allgemeinen Weltendther ein-
verwoben. Da wird nicht nur dasjenige einverwoben, was wir zuletzt
sehen, indem wir auf die eine Seite unseres Gedankengewebes hinsehen,
sondern da wird einverwoben dem allgemeinen Weltendther auch das,
was die genannten Wesenheiten erarbeitet haben. Wihrend sie gewis-
sermaflen an unserem einzelnen Gedankengewebe wihrend unseres
Lebens arbeiten, fiigen sie dann die einzelnen Gedankengewebe des
einen, des anderen, des dritten Menschen zusammen, so wie sie sie brau-



chen konnen, damit Neues entstehe im Fortentwickelungsgange der
Welt. Das muf hineinverwoben werden in den allgemeinen Welten-
ather, was sie da erwerben konnen durch das Zusammenfiigen der ein-
zelnen Atherleiber der Menschen, die sie wihrend der Zeit des physi-
schen Lebens bearbeitet haben.

Sie sehen daraus, wie ernst es eigentlich steht mit unserem gedank-
lichen Innenleben. Recht ernst steht es damit. Je nachdem wir den-
ken, werden wir brauchbar gefunden fiir den allgemeinen Welten-
entwickelungsgang. Derjenige, der sein ganzes Leben sich nur bemiiht
hat, Dummbheiten zu denken, oder sich nur bemiiht hat, die Dinge zu
denken, die Abbilder der physischen Welt sind, der wird nicht sehr
gute Baumaterialien liefern fiir dasjenige, was aus seinem Atherleib
dem allgemeinen Weltenidther einverwoben werden soll. Eine ernste
Sache ist es um das innere Leben, um das innere Gedankenleben, das
uns wihrend des Lebens zwischen Geburt und Tod wie unser Eigen-
tum erscheint. Es gehort auf diese geschilderte Weise eigentlich der
ganzen Welt an. Und so wenig wir Menschen Maschinen ohne Holz
und Eisen machen konnten, so wenig kénnten die hGheren Wesenheiten
fortarbeiten an dem Weltenwerdegang, wenn sie nicht ihre Baumate-
rialien finden wiirden an dem, was wir wihrend unseres physischen
Lebens an Gedanken 1thnen geben konnen. Wir sind fiir sie der Grund
und Boden, aus dem sie ithr Holz, ihr Eisen und so weiter, das heifit un-
sere Gedankengewebe, nehmen. Thre erhabene Tiugkeit mit diesen
Materialien iiben sie aus ihrer die menschliche Wesenheit iiberragenden
Weisheit aus; aber die Materialien muf} thnen das liefern, was in uns
liegt.

Dasjenige, was wir so diesen Wesenheiten, den Angeloi, Archangeloi,
Archai zu geben vermogen, das bildet fiir die ganze Zeit, die wir dann
durchleben zwischen dem Tode und einer neuen Geburt, etwas, das wir
anzuschauen haben, auf das wir hinzublicken haben. Wir wissen ja, es
wird von uns genommen wenige Tage schon, nachdem wir durch die
Pforte des Todes geschritten sind. Aber so, wie wir weiterleben zwi-
schen dem Tode und einer neuen Geburt, ist unser seelischer Blick unab-
lissig hingerichtet auf dasjenige, was wir so imstande waren hinzuge-
ben zu dem allgemeinen Weltenither-Gewebe. Und wie wir selber nun



wiederum mitzuarbeiten haben an der Herstellung dessen, was sich
dann mit der physischen Materie verbindet, um uns eine neue Inkar-
nation zu geben, so wirkt in diese unsere Arbeit hinein der Anblick
dessen, was wir so der groflen Welt gegeben haben. Kurz, ob wir auf
etwas zu blicken haben, woraus wir neue Antriebe fiir eine nichste
Inkarnation schopfen konnen in diesem, dem Weltenither einverwo-
benen Gedankengewebe, oder ob wir das nicht kénnen, davon wird
vieles abhingen in bezug auf die Art, wie wir imstande sein werden,
fiir unsere neue Inkarnation vorzuarbeiten.

So sind unsere Gedanken an unsere Korperlichkeit gebunden, be-
vor wir durch die Pforte des Todes gehen. Dann werden sie uns in
einer gewissen Weise genommen, und sie werden in dem, was die ge-
nannten Wesenheiten aus ihnen gemacht haben, dem allgemeinen Wel-
tenither einverwoben, um nun nicht ein Dasein in uns zu haben, son-
dern ein Dasein aufler uns. Daher kann man in der Geisteswissenschaft
diesen Vorgang, um ihn sich immer zu merken, um ihn gewissermafien
zur Meditation immer vor sich zu haben, mit den Worten bezeichnen:
Das Innere wird ein Aufleres. Denn genau so, wie wir hier mit dem
physischen Auge auf Berge, Fliisse, Wolken, Sterne sehen, so sehen wir
nach dem Tode auf das aus unserem Denken Gewobene hin als auf das
Auflere, das von uns genommen und dem allgemeinen Weltenither
einverwoben ist. Auflenwelt ist es jetzt, uns erhebende oder uns be-
triilbende, uns stirkende oder schwichende Auflenwelt. Das Innere
ist ein Aufleres geworden.

Dann wissen wir, daf es eine fernere, sehr lange Zeit dauert, in der
wir riickwirtsgehend auf eine gewisse Art dasjenige zu durchleben ha-
ben, was wir hier im Erdenleben durchgemacht haben, aber anders, als
wir es im Erdenleben durchgemacht haben. Wir durchleben ja, wie wir
wissen, mit dreifacher Schnelligkeit das abgelaufene Leben zwischen
dem Tode und der Geburt in umgekehrter Reihenfolge, also das, was
wir im letzten Jahre erlebt haben, zuerst, dann das vom vorletzten
Jahre und so weiter. So leben wir das Leben nach dem Tode in Ima-
ginationen zuriick, aber anders, als wir es hier im physischen Leib ge-
lebt haben. Nachdem unser Atherleib von uns getrennt ist, leben wir
das Leben zuriick, so aber, daf wir jetzt nicht das erleben, was wir in



unserem Fithlen, in unseren Willensimpulsen wahrend unseres phy-
sischen Daseins erlebt haben. Nehmen wir den extremen Fall, wir
hitten wihrend unseres physischen Daseins jemanden verletzt, be-
leidigt, so haben wir etwas gefiihlt, indem wir ihn beleidigt haben.
Aber er hat auch etwas gefiihlt. Das, was wir gefiihlt haben, ist das-
jenige, was uns aus unserem Fiihlen heraus getrieben hat, ihn zu belei-
digen, dann auch, was wir gefithlt haben vielleicht sogar als eine ge-
wisse Befriedigung iiber die Tat. Kurz, Sie konnen sich ausmalen, was
ein Mensch fiihlt, im guten oder im schlimmen Sinne fiihlt, wenn er
irgend etwas auf dem physischen Plan bewirkt. Aber der andere, auf
den sich das richtete, was wir getan haben, der fiihlt etwas anderes.
Derjenige, der beleidigt wird, fiihlt etwas anderes als der, der beleidigt.
Nach dem Tode, bei diesem Zuriicklaufen, das jetzt charakterisiert
werden soll, da fithlen wir die Wirkungen, die wir mit unseren Taten,
mit unseren Willensimpulsen, ja auch mit unseren Gedanken in ande-
ren Menschen, aber auch in anderen Wesenheiten angerichtet haben.
Also nicht das, was wir schon gefiihlt haben, wihrend wir im physi-
schen Leibe waren, fithlen wir jetzt, sondern das, was wir bewirkt ha-
ben in anderen Seelen, in anderen Wesenheiten. Das Auflere, das, was
Auflerliches geblieben ist wihrend unseres physischen Lebens, das wird
jetzt Inneres. Wie durch die Abtrennung des Atherleibes das Innere ein
Aufleres wird, so wird durch dieses Zuriickleben das Auflere ein Inne-
res. Unsere Seele erfiillt sich mit dem, was wir innerhalb unseres phy-
sischen Daseins als Wirkungen angestellt haben. Das wird jetzt unser
Innenleben: das Auflere wird ein Inneres. So wird das Innere ein
Aufleres und das Auflere ein Inneres. So wird der Mensch gleichsam
gewendet, nachdem er durch die Pforte des Todes getreten ist.

Stellen Sie sich vor, wie Sie sich vorhin die Angeloi, Archangeloi
und Archai in einem gewissen Verhiltnisse zur menschlichen Gedan-
kenwelt vorstellen muflten, jetzt die Geister der hoheren Hierarchien
vor: die Geister der Form, die Geister der Bewegung, die Geister der
Weisheit, ja sogar noch die Geister des Willens, die Throne, die stellen
Sie sich so vor, dafl sie nun auch in einer Art Verhiltnis zu dem stehen,
was ich jetzt charakterisiert habe, wie der Mensch ein neues Inneres
erwirbt, das jetzt aus dem Aufleren zusammengeschweifit wird. Mit



ihrem geistigen Auge — wenn ich das Bild gebrauchen darf — sehen die
Formgeister, die Geister der Bewegung, die Geister der Weisheit, die
Geister des Willens herab auf jenes merkwiirdige, bedeutungsvolle
Schauspiel, das sich abspielt, nachdem der Mensch zwischen der Ge-
burt und dem Tod dies oder jenes durch seine Taten, durch seine Wil-
lensimpulse innerlich erlebt hat; was er jetzt erlebt, nachdem er durch
die Pforte des Todes geschritten ist, wo er die Wirkungen aufsammelt
gleichsam, um sie zu einem neuen Inneren zu machen, zu jenem Inne-
ren, das dann im Karma sich weiter ausleben kann bei dem Aufbau der
spiteren Inkarnation. Wie da alles, was sich drauflen in der Welt als
unsere Wirkungen ausbreitet, Inneres wird, das schauen die genannten
Geister aus ihren geistigen H6hen an. Und das, was sie so anschauen,
ist fiir sie nun Material, um noch etwas anderes als die genannten
niedrigeren Geister der fortlaufenden Weltenentwickelung einzuverlei-
ben, um vor allen Dingen Hilfe zu leisten, damit das Karma bewirkt
werden kann, damit dasjenige, was so von auflen nach innen gedriangt
wird, die Grundlage abgibt in einem langsamen Aufbau, der da
zwischen dem Tod und einer neuen Geburt jenes Gewebe vereinigt,
das sich dann herabsenkt zu der physischen Vererbungssubstanz, um
sich als Geistiges mit dem zu verbinden, was der Mensch von Vater
und Mutter ererbt. Es ist vieles notwendig, damit das zustande komme,
was sich so herabsenkt aus den geistigen Hohen und sich verbinden
mufl mit der Vererbungssubstanz, die von den Vorfahren abstammt.
Nachdem der Mensch durch die Pforte des Todes geschritten ist, seinen
Atherleib abgelegt hat, nachdem er jenen Riicklauf durch die Seelen-
welt bewirkt hat, von dem gesprochen worden ist, da beginnt ja bereits
die Arbeit, die verrichtet werden mufl zwischen dem Tode und einer
neuen Geburt, damit eben die neue Geburt, die neue Inkarnation zu-
stande kommen konne.

Was wird da gearbeitet? Es ist eigentlich unendlich schwierig, die
Art, wie da an uns gearbeitet wird im geistigen Weltenall drauflen, zu
charakterisieren. Sollte ich das charakterisieren, so konnte ich es viel-
leicht in der folgenden Weise durch eine schematische Skizze tun.
Nehmen wir an, der Mensch tritt durch die Pforte des Todes. Sein
Atherleib wird dann abgelegt. Dasjenige, was er selber noch iiberblickt,



bleibt ja verhdltnismiflig lange Zeit irgendwie in der Umgebung der
Erde. Ich habe Thnen solche Dinge im Laufe der Zeit charakterisiert.
Das aber, was die Angeloi, Archangeloi, Archai gewoben haben, geht
so weit hinaus, indem es der allgemeinen Atherwelt einverwoben wird,
daf es sich in einer weiten Kugel entfaltet, deren Mittelpunkt die Erde
ist. Also wie eine Geistatmosphare umgibt der Weltenither die Erde.
Und diesem Weltenither wird einverwoben, was wir aus unseren Ge-
danken gesponnen haben. Seien Sie nicht dngstlich dariiber, wo Platz
sein konnte fiir alle diese Gewebe: das Geistige durchdringt sich, und
in dieser Sphire sind alle diese Gewebe drinnen.

In seinem weiteren Verlauf sieht der Mensch nun, nicht von innen,
sondern von auflen, dieses Gewebe. Und sein weiteres Leben ist eine
Art Vergréflerung, ein Aufgehen im Weltenall. Und wihrend der gan-
zen Zeit, wihrend sich das Leben zwischen dem Tod und einer neuen
Geburt abspielt, sieht der Mensch immer von auflen herein, sieht er:
Das bist du —, wie eine noch michtigere, ausgedehntere Kugel, und auf
dieser Kugel stellen Sie sich vor so etwas wie eine michtige Land-
karte. Es ist natiirlich alles bildlich und grob ausgedriickt, aber es gibt
schon die Tatsachen wieder. — Da, an dieser Landkarte, an diesem
Globus wird gearbeitet, indem alles eingezeichnet, geistig eingearbeitet
wird: Erstens dasjenige, was da vom Menschen selber erarbeitet wor-
den ist in seinem Atherleib, auf den der Mensch hinblicken kann, dann
aber auch das, was jetzt menschliches Inneres geworden ist auf die
Art, wie ich es geschildert habe. Das wird alles da eingearbeitet, in-
dem an dem Menschen zwischen Tod und neuer Geburt Formgeister,
Geister der Bewegung, Geister der Weisheit, Willensgeister arbeiten.
Und wenn der Zeitpunkt gekommen ist, wo sich die neue Inkarnation
ergeben soll, dann ist dieses Gewebe fertig. Dann ist also eine michtige
Kugel da. Sie brauchen wiederum keine Angst zu haben, daff kein
Platz da wire fiir alle diese Kugeln; die kdnnen alle ineinander sein.
Es ist natiirlich ein Bild fiir eine geistige Sache. — Dann beginnt diese
Kugel immer kleiner und kleiner zu werden, und sie wendet sich, so
wie Sie einen Handschuh umwenden, daf# das Innere Aufleres wird
und das Auflere Inneres. Das, was gleichsam auflen ist, das geht alles
nach innen hinein, das wendet sich vollstindig und wird so klein, dafl



es sich vereinigen kann mit dem menschlichen Keim, wie er sich aus-
bildet im Leibe der Mutter. Das ist auch ein Bild.

Man kann diese Dinge natiirlich auch noch in einer anderen Bild-
lichkeit darstellen. Das ist ja hier auch schon geschehen. Aber wir wol-
len uns die Sache heute so vorstellen, dal nach Mafigabe desjenigen,
was der Mensch den Wesenheiten der hoheren Hierarchien wihrend
seines Lebens zwischen der Geburt und dem Tode hingegeben hat, diese
Geister der hoheren Hierarchien sowohl an der Welt wie auch an der
Herstellung der geistigen Grundlagen fiir die neue Inkarnation des
Menschen arbeiten. Das, denke ich, ist ein gewaltiger Gedanke, wenn
er sich in gefiihlsmafliger Art festsetzt in unserer Seele, wenn wir ge-
wahr werden, was eigentlich, so betrachtet, unser Leben fiir das ge-
samte Weltenall bedeutet, wie wir drinnenstehen in diesem Weltenall.
Und notwendig ist es, daf} immer mehr und mehr die Menschen sich
von der Gegenwart an mit dem Bewufitsein durchdringen, so im Zu-
sammenhange zu stehen durch ihr ganzes Leben mit einer geistigen
Welt.

Die sehr gescheiten Leute von heute, die Gegner der Geisteswissen-
schaft sind, werden sagen: Das menschliche Leben geht ja weiter,
auch wenn man nicht solche Kenntnisse unter den Menschen verbrei-
tet, sondern Kenntnisse viel einfacherer Art. Denn das wiren doch nur
Dinge, die eben fiir das Denken da seien, womit man sich sein Denken
beschweren konne; aber man brauche ja nicht das Leben mit solchen
Gedanken zu belasten. — So sagen gewifl die ganz gescheiten Leute.
Und sie fiigen dann vielleicht auch noch hinzu: Die Menschen haben
ja frither auch nicht solche unnétige Weisheit gewufit und haben auch
vorwirtskommen konnen. — Die Menschen, die solches sagen, haben
gar keine Ahnung, wie dumm das ist, was sie so sagen, weil nimlich eine
solche Behauptung unter der Voraussetzung getan wird, dafl es wirk-
lich wahr sei, daf} die Menschen immer so unwissend iiber die geistigen
Geheimnisse des Daseins waren, wie sie es jetzt sind. Aber es ist gar
nicht so lange her, dafl die Menschen nicht so unwissend waren. Das
kann man sogar an Aufferlichkeiten iiberall zeigen.

Ich will Thnen eine solche Auflerlichkeit anfiithren. Hier habe ich
noch niemals Gelegenheit gehabt, irgendeine Bildergalerie zu besuchen,



um nachzusehen, ob sich auch hier in Stuttgart dhnliche Stiicke be-
finden. Aber vor kurzem besuchten wir einmal eine Bildergalerie in
Hamburg, und da stellte sich folgendes heraus. Sehen Sie, wenn heute
die Maler kommen und das malen sollen, was wir als ein grofles, ge-
waltiges Bild kennen, aber ein Bild fiir eine Wahrheit, wie wir ja
wissen, den Siindenfall im Beginne des Alten Testaments, wenn die
Maler diesen Siindenfall malen sollen auf Grund dessen, was sie heute
fiir das Richtige halten, nun, da malen sie einen Baum, auf der einen
Seite Eva, auf der anderen Seite Adam. Je nachdem sie Expressionisten,
Impressionisten oder andere «isten» sind, malen sie diese menschlichen
Gestalten mehr oder weniger aus, ich will sagen, an; aber jedenfalls ma-
len sie dann an dem Baum eine Schlange. Das ist naturalistisch, nicht
wahr, das ist realistisch. Genauer zugesehen fiir den, der wirklich den-
ken kann, ist das aber gar nicht realistisch. Denn ich méchte das Weib
kennen, selbst wenn es eine Eva wire, die sich von so einer gewShn-
lichen Schlange mit einem richtigen bloflen Schlangenkopf verfiihren
liefle zu dem, wozu sich die Eva hat verfiihren lassen. Ich meine, das
gibt es ja nicht. Von einer solchen Schlange wird sich auch eine Eva
nicht verfiihren lassen. Wir wissen ja, dafl es sich um eine Verfiithrung
durch den Luzifer handelt. Aber kann denn Luzifer durch eine ge-
wohnliche Schlange dargestellt werden? Diese kann hochstens das Bild
sein. Aber wir wissen von Luzifer, dal er sein Dasein eigentlich da-
durch erhalten hat, daf er zuriickgeblieben ist auf der Mondenstufe.
Da hat es noch nicht solche Schlangen gegeben, wie sie sich wihrend
der Erdenzeit gebildet haben. Es ist also ganz unnaturalistisch, eine
reine Schlange mit einem riesigen Schlangenkopf zu malen. Wie miifite
man denn Luzifer eigentlich malen, wenn man ihn richtig, realistisch
im Sinne unserer Geisteswissenschaft malen wollte? Man miifite ihn
so malen, dafl man ausdriickte, wie Luzifer fiir eine, noch das Imagi-
native ausdriickende Entwickelung wihrend der Mondenzeit war, so
wie ich es geschildert habe in der Akasha-Chronik. Das heifit, wenn
man naher darauf eingeht, wird man finden, daf} das, was als Erden-
kopf beim Menschen jetzt physisch geworden ist, mit der dicken,
manchmal sehr dicken knéchernen Hirnschale, dazumal noch diinn
war. Es war imaginativ zu sehen. Aber das, was daran hingt — Sie



konnen es am Skelett sehen, wie der Mensch eigentlich aus den zwei
Teilen besteht, aus dem Hirn und dem Riickgrat —, das hingt daran
nur wie ein ganz diinner Streifen. Das andere ist eigentlich Erdenwerk.
Und vom Menschen ist wesentlich dasjenige, was eigentlich Schidel ist,
vom Monde, und das Riickenmark ist als Anhdnger heriibergekommen.
Das andere alles ist durch das, was wir als Erdensein ausgebildet
haben, darangesetzt worden. Wie wird also Luzifer auszusehen haben
fiir ein imaginatives Erkenntnisschauen? Er wird einen menschlichen
Schidel gehabt haben, und daran hingend so etwas wie einen Schlan-
genleib, als damals Bewegliches ausgebildet, das Riickgrat. So wird
er ausgesechen haben. Wenn man realistisch malen wollte, miifite man
also den Baum malen, und an dem Baum den menschlichen Kopf mit
daranhingendem Schlangenleib, andeutend das Riickgrat. Dann wiirde
man wahr malen. Aber man miifite dann etwas wissen von dem Ge-
heimnis des Daseins, von den geistigen Welten, mit denen der Mensch
im Zusammenhang steht.

Im Hamburger Bildermuseum finden Sie ein Bild aus dem 13., 14.
Jahrhundert von dem sogenannten Meister Bertram. Da ist der Sun-
denfall genau so gemalt, wie ich es Thnen jetzt geschildert habe. Da ist
nicht jenes Abbild einer bloflen Schlange gemalt, sondern da ist all das
gemalt an dem Baum, wie ich es Thnen soeben geschildert habe. Was
heifit das? Das heifit, es ist hochstens ein paar Jahrhunderte her, seit
die Menschen nicht mehr wissen, wie sie mit der geistigen Welt im Zu-
sammenhang stehen und daf} es eine geistige Welt im gekennzeichneten
Sinne iiberhaupt gibt. Also die Menschen sind so t6richt geworden, dafl
sie glauben, so wie die Menschen jetzt mit den bloflen physischen Sin-
nen und mit dem bloflen Verstande, der an das Gehirn gebunden ist, die
Welt anschauen, so hitte man sie immer angeschaut; sie wiren nur
etwas kindischer gewesen und hitten sich allerlei Mythen ausgedacht.
So denkt heute die Universitdtswissenschaft. Aber Unsinn ist das ganze,
denn ein paar Jahrhunderte ist es erst her, seit die Menschheit das le-
bendige Anschauen der geistigen Welt verloren hat. Und gegeniiber
den groflen Aufgaben der Erkenntnis ist die materialistische Wissen-
schaft der Gegenwart nichts anderes als der herumwandelnde Stumpf-
sinn gegeniiber der geistigen Welt. Und dieser Stumpfsinn ist dasjenige,



was als das Autoritative unter den Menschen heute herumwandelt, das,
was als der grofe Fortschritt angestaunt wird. Er mufite einmal kom-
men. Wir wissen, warum er kommen mufite: damit die Menschen ge-
schiitzt sind durch ihre blofle physische Entwickelung und frei werden
konnen. Und das mufl durchschaut werden. Und selbst von solchen
dufleren Dokumenten, wie ich sie Thnen angefithrt habe, konnten die
Menschen, wenn sie nur ein klein wenig, verzeihen Sie das, Griitze in
ihren Kopfen hitten, ersehen, wie kurze Zeit es erst her ist, dafl das
geistige Anschauen den Menschen verlorengegangen ist. Aber es fillt
den Menschen heute gar nicht ein, diese Dinge wirklich denkend anzu-
schauen. Man wihlt lieber duflere Machtmittel, weil das bequem ist,
weil man dabel nichts Besonderes zu lernen, sondern sich nur hinzu-
stellen braucht an irgendeinen Laboratoriumstisch und sich gewisse
Methoden eintrichtern lassen kann; und man erklirt dann durch duflere
Machtspriiche, daf} alles Irrtum und Unsinn und Phantasterei ist, was
von der geistigen Welt redet. Das ist dasjenige, was statt des wirklichen
Hinneigens zur geistigen Welt gegenwirtig den Menschen gegeben
werden soll.

Aber, meine lieben Freunde, gegenwirtig ist es noch so, daff alles
das, wozu Erfindungsgabe gehort, noch als ein Erbgut von jenen alten
Zeiten, in denen man in die geistige Welt hineingeschaut hat, geblie-
ben ist. Wenn das auch einmal weg sein wird, dann werden die Men-
schen keine Erfindungen mehr machen. Und wenn Geisteswissenschaft
das menschliche Denken nicht wiederum neu erflammen wiirde, so
wiirde es keine fiinfzig Jahre mehr dauern, dann wiirde alles, was so
arbeitet in dem bloflen Materialismus, ein Reden iiber die duflere Ma-
terie sein, und niemandem wiirde mehr etwas einfallen, das die Kunst
oder die Ideologie oder irgendwie das duflere Leben bereichern konnte.
Daher ist es die strengste Forderung der Zeit, nicht eine blofle Vorliebe
fiir irgendwelche spirituelle Triumerei, dafl Platz greife ein Bewufit-
sein des Zusammenhanges der Menschheit mit der geistigen Welt, daf}
die Menschen wiederum hinaufschauen konnen. Und das konnen sie,
nachdem das alte atavistische Hellsehen vergangen ist, indem sie durch
die Geisteswissenschaft hindurchgehen.

Und in diesem Sinne ist es schon notwendig, dafl die Menschen



lernen, wie befruchtend nicht nur fiir ein Wissen von der geistigen
Welt, sondern fiir ein richtiges Denken auch iiber das ganze Leben das
Herantreten an die Geisteswissenschaft ist. Immer wieder und wieder
erfihrt man, wie eigentlich die Menschen in der gegenwirtigen Zeit
ganz abgeneigt sind, sich in jenes etwas komplizierte innere Seelen-
leben einzulassen, das schon einmal entwickelt werden muff, wenn
man der geistigen Welt nahetreten will. Denken Sie sich doch nur ein-
mal: so ein richtiger Durchschnittsprofessor von heute — selbstver-
stindlich kann es Ausnahmen geben, es soll niemand getroffen werden,
und um so mehr mufl es gelobt werden, wenn einer da sein sollte in
diesem Kreis —, so ein richtiger heutiger vortragender Universititspro-
fessor, der wird diesen Dingen in der Regel gar nicht zuh6ren wollen,
das ist ihm viel zu fad. Wenn man heute namlich von geistigen Din-
gen redet, dann mufl man in allgemeinen, verschwommenen Redens-
arten reden, die moglichst wenig besagen, die dann aber auch méglichst
wenig bedeuten fiir das wirkliche Leben.

Als ich vor kurzem einmal in Leipzig denselben Vortrag gehalten
habe, den ich vorgestern hier iiber einen verklungenen Ton im deut-
schen Geistesleben hielt, da kamen zwei Herren nach dem Vortrag auf
mich zu, zwei Herren von der gescheiten Sorte der genannten Men-
schen natiirlich, und der eine sagte, er hitte sich eigentlich gewundert,
dafl ich so gesprochen hitte, denn er hitte erwartet, daff, wenn man
von theosophischen Gesichtspunkten aus redet,man mehrinseine Denk-
weise hineinschliige; er sei nimlich Pazifist und miisse insbesondere
als Pazifist den gegenwirtigen Krieg betrachten.

Pazifismus, das ist diese Anschauung, welche seit einiger Zeit unter
der Agide verschiedener Leute, der Bertha von Suttner, aber auch jenes
Wesens, das in Petersburg als Cdsar und Papst zugleich gilt, gepflegt
wird. Vor vielen Jahren habe ich in Berliner Vortrigen schon gesagt,
charakteristisch fiir die Friedensbestrebungen sei, daf}, seit wir sie ha-
ben, die grofiten und blutigsten Kriege in der Weltgeschichte gefiihrt
werden. Aber diese Bewegung ist gerade eine von denjenigen, die davon
leben, moglichst unklare Phrasen unter die Menschheit zu bringen, die
sich aber einschmieren in das menschliche Gefiihlsleben, weil man sie
nur zu verbreiten braucht, und man verbreitet ja lauter Liebe und



Jauter Giite. Ich erlaubte mir, dem Herrn zu sagen: Sehen Sie, wir
leben jetzt in dem furchtbarsten der Kriege, den die Weltgeschichte
bisher erlebt hat, wir haben es erlebt, dafl im Juni oder Juli 1915 inner-
halb eines einzigen Tages mehr Munition verschossen worden ist wie im
ganzen Deutsch-Franzosischen Krieg! Wir haben bereits den Punkt
erreicht, daff jetzt in diesem Kriege so viel Munition verschossen ist wie
in allen Kriegen, die bisher mit dieser Munition iiberhaupt in der Welt,
in- der Menschheitsentwickelung, gefithrt worden sind. Ich sagte: Ist
denn da nicht einzusehen, dafl dasjenige, was sich nunmehr durch
Jahrhunderte als Kultur abgespielt hat, sich selbst ad absurdum gefiihrt
hat, dafl sich gezeigt hat, wozu es fithrt? -~ Nun, da wandte er ein: Ich
sehe diesen Krieg als eine Krankheit an, und die muf eben geheilt wer-
den; es ist ja nur eine Krankheit, die kann eintreten.

Es ist nun ein solcher Satz besonders tief einleuchtend aus dem
Grunde, weil er so selbstverstindlich ist und weil er von irgendeiner
Seite her ganz selbstverstindlich richtig ist. Aber darauf kommt es
nicht an, dafl die Dinge richtig sind, sondern ob sie mehr oder weniger
oberflichlich sind, darauf kommt es an. Richtig ist der Satz selbstver-
stindlich: es ist eine Krankheit. Aber ich sagte ihm: Wenn Sie doch
die Krankheit tiefer betrachten wiirden, warum tritt sie denn in den
Menschen auf? Weil vorher etwas nicht in Ordnung ist! Die Krank-
heit ist ja erst die Reaktion gegen etwas, was vorher nicht in Ordnung
war. Also wenn Sie nur etwas weiter denken wiirden von Threm Ge-
sichtspunkte aus, so wiirden Sie darauf kommen, daff das eine Krank-
heit ist, die aber aufgetreten ist, weil vorher die Dinge nicht in Ordnung
waren. Weil das gerade nicht in Ordnung war, ist die Krankheit auf-
getreten, das stimmt. — Aber die Leute vermischen eben alle méglichen
richtigen Dinge, weil sie trivial und selbstverstindlich sind und weil
sie eigentlich an tiefere Dinge nicht herankommen konnen. Das ist das
Ernste, das man einsehen mufl in der gegenwirtigen Zeit.

Wenn Sie eine solche Tatsache nehmen, wie die, die ich vorgestern
vorgebracht habe mit Bezug auf Karl Christian Planck, dessen geistige
Kapazitit einfach daraus hervorgeht, dafl er im Jahre 1880 genau vor-
aussah, was sich heute abspielt, werden Sie aus der Art, wie er geschitzt
und anerkannt worden ist, einsehen, dafl diese Kultur, die sich da her-



anentwickelt hat, ganz dazu angetan ist, die Herrschaft der alles wahr-
haftige Streben unterdriickenden Macht der Unfihigen gerade zur
Weltenmacht zu machen. Dariiber sollte man sich nur keiner Unklar-
heit hingeben. Das ist dasjenige, was man im tiefsten Sinne einsehen
mufl.

Ich will Thnen eine kleine Geschichte erzihlen. Ein Mensch hérte
einmal, dafl Goethe einen «Faust» geschrieben hat, und er sagte, er
wollte kennenlernen, was eigentlich dieser Goethesche «Faust» ent-
hilt. Da fand der, den er also befragt hat, er miisse die bequemste,
leichteste Methode herausfinden, damit der andere erfahren koénne,
was dieser «Faust» eigentlich enthilt, und er dachte tief nach: Wie
kann ich denn diesem Menschen, der nun keinen Sinn hat fiir die ein-
fachste Idee des Goetheschen «Faust», eigentlich beibringen, was er
enthilt? — Da ging ihm ein Licht auf. Thm fiel ein: es wird jetzt ja
gerade eine neue «Faust»-Ausgabe in einer bestimmten Buchdruckerei
gedruckt, da fithre ich den Kerl hin, der wissen will, was im «Faust»
steht. Und da sagte er ihm: Sieh einmal, in drei Wochen wird hier der
«Faust» gedruckt. In all den Hunderten von Setzkasten liegen die ver-
schiedensten Buchstaben, und nun gib einmal acht, du wirst sehen, der
Setzer nimmt diesen und jenen Buchstaben heraus und setzt die ein-
zelnen Buchstaben zu Wortern zusammen. Da wirst du genau sehen,
wie man Seite um Seite zusammensetzt, und wie dann zum Schlufl der
«Faust» aus den einzelnen Buchstaben zusammenkommt. Da setzte
sich der andere also durch Wochen hin und sah, wie der ganze «Faust»
durch die Hiande der Menschen durch die Buchstaben zusammenge-
kommen ist!

Ja, sehen Sie, ich kann das auch in etwas anderer Art erzahlen. Es
kam die neuere Zeit herauf. Da wollten die Leute wissen, was eigent-
lich im geistig-seelischen Leben vorhanden ist, und sie hatten ein Be-
diirfnis danach, einzusehen, wie Vorstellungen, Gedanken, Willens-
impulse und Gefiihle in der Menschenseele verwoben werden, was sie
fiir die Gesamtwelt bedeuten. Sie fragten — die Menschen. Nun, da
kam die neuere Wissenschaft, diese bloff naturalistische Wissenschaft,
und die sagte: Nun, das werden wir schon machen! Da schauen wir,
daf wir, soweit es jetzt schon sein kann, die einzelnen Gehirnbahnen,



die Nervenfiden, die Ganglien und das alles untersuchen, wie das mit-
einander verwoben ist. Und da haben wir das Seelenleben drinnen. -
Genau dasselbe hat man, was man vom Goetheschen «Faust» hat, wenn
man ihn so kennenlernt, wie der betreffende Mensch, der drei Wochen
in der Druckerei gesessen hat, genau dasselbe! Nehmen Sie alle die
Erzeugnisse, die heute fabriziert werden von den sogenannten Psycho-
Physiologen, da haben Sie in bezug auf die geistigen Erkenntnisse der
Welt dasjenige, was Sie iiber den ganzen «Faust» wissen, wenn Sie
zugesehen haben, wie der «Faust» fabriziert wird aus dem Setzerkasten
heraus. Das ist nur notwendig einzusehen, dann wird schon das er-
schiitternde Gefiihl die Seele iiberkommen, das nétig ist, um vorwirts-
zukommen im Entwickelungsgange der Menschheit.

IThr seid schone Gegner, werden nun die Leute vom Naturalismus
sagen, indem ihr unsere Wissenschaft, die wahre Wissenschaft, die
streng naturgemifl vorgeht, so anschwirzt! — Aber es fillt uns gar
nicht ein, sie anzuschwirzen. Wir stellen sie nur auf den rechten
Punkt, an den richtigen Lebenspunkt hin. Wenn der «Faust» zustande
kommen soll, muf} fiir die «Faust»-Ausgabe selbstverstindlich die Set-
zerarbeit gemacht werden; aber sie muf} in ihrer richtigen Weltenlage
erkannt werden.

Das alles, was ich damit andeuten kann, gehort in dem Sinne, wie ich
es auch gestern gemeint habe, zu den ernsten, bedeutsamen Aufgaben,
die Mitteleuropa noch erwachsen werden. Das alles deutet auf diese
ernsten Aufgaben hin. Und dieser Dinge zu gedenken in unserer heu-
tigen ernsten Zeit, das ist schon dringend notwendig. Denn es ist un-
bedingt nétig, dafl ein tieferer Sinn fiir wirkliche Wahrheit durch die
Welt gehe, als er wehen kann unter dem Einflufl der materialistischen
oder naturalistischen oder streng naturwissenschaftlichen Weltan-
schauung. Man braucht gar nicht Gegner davon zu sein, daf} die Leute
setzen lernen, damit «Faust»-Ausgaben gemacht werden kénnen. Man
braucht gar nicht Gegner davon zu sein, dafl die Leute das Hirn, das
Nervensystem studieren. All das soll studiert werden, was heute wirk-
lich sehr wichtig ist zu studieren. Aber man muf in einer entschiedenen
Weise Gegner davon sein, dafl jene anmaflende Hochmiitigkeit auf-
tritt, die heute gerade in der materialistischen Wissenschaft ist, daff



in einer so furchtbaren Weise das Gefiihl dafiir leidet, wie ernst und
wiirdig gerade von Mitteleuropa aus — denn Westeuropa ist in bezug
auf diese Dinge abgestorben — die Vergeistigung der Kultur geleistet
werden muf. Ich sage das nicht blof}, um irgend etwas Paradoxes, ir-
gend etwas Starkes zu sagen, sondern ich sage das aus der Notwendig-
keit heraus, die fir das Aussprechen solcher Dinge in unserer Zeit
wirkt. Es wird eine Zeit kommen, wo man wahrheitsgemafl auf ver-
schiedene Dinge wird hinsehen miissen; aber es ist heute noch nicht
viel Sinn vorhanden fiir ein solches wahrheitsgemifles Hinschauen.
Tausende und Tausende von Beispielen fiir die innere Unwahrhaftig-
keit des gegenwiartigen Wissenschafts- und Literaturbetriebes konnte
ich Thnen anfiihren. Lassen Sie mich eines wenigstens anfithren, das
ich gern schon im gestrigen offentlichen Vortrag angefithrt hitte, aber
die Zeit ist ja immer zu kurz, und die Vortrage mussen leider so sehr
kurz gehalten werden.

Sie konnen zum Beispiel in vielen Biichern von Ernst Haeckel — Sie
wissen, ich schitze Ernst Haeckel sehr auf dem Gebiet, wo er zu schit-
zen ist — immer wieder und wiederum angefiihrt finden, dafl er sich
beruft auf Karl Ernst von Baer, den ausgezeichneten Naturforscher,
den er seinen Lehrer nennt. Die Menschen nehmen heute selbstver-
standlich Haeckels Biicher in die Hand, studieren sie, betrachten ste
als eine Art neuer Bibel oder wenigstens als eine Art von Schriften
neuer Kirchenviter. Denn der Unterschied ist ja nicht der, daff man
heute an ein eigenes Urteil glaubt, wihrend man zur Zeit der Kirchen-
viter sich eben auf die Kirchenviter verlassen hat, sondern der Unter-
schied ist ein ganz anderer. Zu Tertullians, Gregors von Nazianz Zei-
ten, da waren diese die Kirchenviter, und auf sie haben die Leute ge-
schworen. Heute schwdren namentlich diejenigen, die Monistenvereine
oder Vereine fiir eugenetische Weltanschauung oder zhnlich schone
Dinge griinden, auf den heiligen Darwin, den heiligen Haeckel oder auf
den heiligen Helmholtz. Es ist — nur auf einem etwas anderen Gebiete -
ganz dasselbe! Man nennt es nicht heilig, aber das macht ja den Unter-
schied nicht aus. Also die Leute lesen Haeckel und haben, wenn er so
Karl Ernst von Baer anfithrt, die Meinung: Nun ja, man sieht schon,
dieser grofle Naturforscher Karl Ernst von Baer war in bezug auf die



Ablehnung jeder geistigen Welt mit Haeckel vollstindig einig. Ich
mdchte manchem, der heute, nachdem er so ein bifichen hineingerochen
hat in Haeckels, in Darwins Biicher, raten, bevor er daran geht, eine
Filiale fiir einen Monistenverein zu griinden, mancherlei anderes vor-
her zu tun: so zum Beispiel wenn Haeckel Ernst von Baer anfiihrt, sel-
ber einmal Karl Ernst von Baer in die Hand zu nehmen und zu lesen.
Ich will Thnen nur eine Stelle aus Karl Ernst von Baer vorlesen, wo er
sich dariiber ausspricht, wie es mit der geistigen Welt im Verhiltnis
zur Erdenwelt bestellt ist. Da sagt Baer: «Der Erdkorper ist nur das
Samenbeet, auf welchem das geistige Erbteil des Menschen wuchert,
und die Geschichte der Natur ist nur die Geschichte fortschreitender
Siege des Geistigen iiber den Stoff. Das ist der Grundgedanke der
Schopfung, dem zu Gefallen, nein, zu dessen Erreichung sie Individuen
und Zeugungs-Reihen schwinden laf}t und die Gegenwart auf dem Ge-
riiste einer unermeflichen Vergangenheit erhebt.»

Was sagt also dieser Baer? Der Erdenkorper, die Erde ist das Sa-
menbeet, und da hinein werden versenkt die geistigen Keime, damit
sie sich umhiillen. — Die reine Wahrheit hat dieser Baer gesagt im Be-
ginne des 19. Jahrhunderts! Ernst Haeckel sucht sich diejenigen Sitze
von Baer heraus, die ihm genehm sind. Diejenigen, die nichts tun, als
hochstens Monistenvereine begriinden, um die Weltenweisheit zu be-
fordern, die wissen ja von alledem nichts anderes, als was Haeckel
iber Baer sagt, und leben in der Liige weiter, ohne auch nur die leiseste
Neigung dazu zu haben, sich von der Sache, die zugrunde liegt, selbst
zu Uberzeugen. Von solchen Liigengeweben ist heute unsere Literatur
tiberall durchzogen. Und iiberall kommt, namentlich in unserer popula-
ren wissenschaftlichen Literatur, das iiber Europa ausgegossene Streben
nach moglichster Verwaschenheit und Verspieltheit, konnte man sogar
sagen, der geistigen Bestrebungen und eine moglichste Ungeneigtheit
zum Ausdruck, mit klaren, sicheren Menschenurteilen in diese Dinge
hineinzuschauen und zu urteilen.

Da gibt es zum Beispiel, um Thnen konkrete Dinge anzufiihren, im
Westen unter den Franzosen, unter den Briten, unter den Italienern,
allerlei Freimaurerorden mit hohen Graden, solche mit dreiunddreiflig
Graden, aber es gibt auch solche mit iiber neunzig Graden. Gerade in



solchen Orden ist im Laufe der letzten Jahrhunderte viel im triiben ge-
fischt worden. Und wenn man einmal mit niichternem, gesundem Urteil
den Einfluf allerlei-ungesunder, torichter, aber wohl in bezug auf die
personlichen und politischen Absichten bewufiter Spielerei untersuchen
wird, wenn man die Einfliisse und die Stromungen der Freimaurerei,
die im Westen Europas existiert, auf den Anteil Italiens an diesem
Krieg studieren wird, dann wird man erst von mancherlei Unklarhei-
ten und Im-triiben-Fischereien in unserer sogenannten Kultur eine Ah-
nung bekommen! Das, was sich abgespielt hat, namentlich in solchen
freimaurerischen Orden seit dem Ausbruch des Krieges, das wird einst-
mals ein kurioses Kapitel werden. Die deutschen Freimaurer werden
dabei verhiltnismiflig am besten wegkommen, denn von ihnen wird
man das einzige sagen konnen: dafl sie bei dem ganzen Spiel der Dumme
gewesen sind. Sie haben namlich, insofern sie mit den anderen in Bru-
derschaft gelebt haben, nichts gemerkt. Und das ist ja etwas, was
noch — nun ja! — zu ihren Gunsten gesagt werden kann. Aber man soll
nur ja nicht glauben, dafl das, was sich von solchen Seiten geltend
macht, ohne Einfluf sei auf das, was um uns herum lebt und wirkt in
der sogenannten Kultur, und was nur wirken und leben kann, so lange
als die anderen Menschen nicht wollen, daf ihr Urteil geklirt, gekrif-
tigt wird durch den Einblick in die geistige Welt.

~ Ich habe in meinem Buch «Gedanken wihrend der Zeit des Krie-
ges» aufmerksam gemacht, soweit man es in der 6ffentlichen Literatur
kann, um verstanden zu werden — es ist ja auch wenig verstanden wor-
den —, auf gewisse Stromungen, die tiberall im Osten und im Westen
sind. Diese Strémungen, sagen wir zum Beispiel die Ostliche der Sla-
wophilen, auf die ich in dem genannten Schriftchen hingewiesen habe,
wurzeln aber viel tiefer. Am Ende des 18. Jahrhunderts schon, und na-
mentlich am Ende des 19. Jahrhunderts, aber auch schon Jahrzehnte
frither, haben besonders die westlichen Freimaurerorden gréferen Ein-
flufl auf das russische Geistesleben gehabt, haben da hiniibergepflanzt,
haben da infiziert, eingeimpft dasjenige, was da auftauchen sollte.
Und in vieler Beziehung ist der Slawophilismus und der Panslawismus
wirklich die aufgegangene Saat dessen, was viele gerade aus diesen
Freimaurerorden gepflanzt haben. Unter der Maske, unter dem Man-



tel der Zeremonie wurden die Leute zunichst sozusagen benebelt, wurde
thnen allerlei Firlefanz vorgemacht, damit sie dann geneigt sein konnen
fiir gewisse Pline. Und welche Dinge gespielt haben im Osten Europas
von dieser westlichen Seite, davon wird sich die Menschheit dann,
wenn einmal an die Stelle der kriegerischen andere Ereignisse getreten
sein werden, entsprechend iiberzeugen!

Wenn diese Orte, an denen wir in unseren Zweigen beisammen
sind, die einzigen Orte sind, an denen man eben heute sprechen kann,
so muf} es wenigstens hier besprochen werden.

Ich wollte heute ankniipfen an jenes Grofe, Erhabene des Zusam-
menhanges des Menschen mit ganzen Hierarchien, das vor unsere Seele
treten kann, wenn wir bedenken, daff das, was wir im Gedanken-, im
Gefiihlsleben in uns tragen, schon innerhalb unserer physischen Hiille
zwischen Geburt und Tod, aber dann auch zwischen Tod und neuer
Geburt in einem Gewebe darin ist, einer Weltenarbeit, an der ganze
Hierarchien arbeiten im Weltenzusammenhange. Nicht darauf kommt
es an, daf wir so sehr das einzelne wissen, sondern darauf, daff wir uns
mit einer solchen Weltempfindung durchdringen kénnen, und dafl Sie,
meine lieben Freunde, aus einer solchen Betrachtung weggehen mit dem
Gefiih] dafiir, was der Mensch innerhalb der Welt eigentlich ist, und
was er wissen sollte iiber diesen seinen Zusammenhang mit der Welt.
Darauf kommt es an. Daf} alles dies in Ihren Seelen, in Thren Herzen
zusammenflieffit in eine Weltenempfindung, und dafl auf diese Weise
etwas in Ihnen aufleuchtet von der Kraft, die sich anfeuern kann daran,
was unserer Kultur einverleibt werden soll, soweit jeder es vermag
nach dem Platze, auf den er gestellt ist in der Welt. Offizielle Gelehrte
haben heute nicht gearbeitet an diesen Dingen; sie werden es nicht tun.
Daher mufl den Menschen auch das Auge aufgehen iiber die Stellung,
die den offiziellen Gelehrten gebiihrt in der Welt: dafl sie, insofern sie
Laboratoriumsarbeit machen, zu vergleichen sind mit den Setzern, oder
manche, die nicht Laboratoriumsarbeit machen, blof mit Leuten, die
die Setzerei beschreiben. Das sind zumeist heute die Philosophen, die
an den Universititen predigen.

Dafl das so ist, das soll doch in einzelnen Seelen gewufit werden.
Denn das ist keine Kritik der Zeit, das ist eine Charakteristik. Nur da-



durch, daffl man in den verschiedenen Zeitaltern gewufit hat, wie die
Dinge stehen, fanden sich die Krifte, um die Entwickelung weiterzu-
bringen, nur dadurch.

Das wollte ich insbesondere in dieser schweren Zeit — wo man ja
nicht immer sagen kann, man wird sich wieder sehen — auf Thre Seelen
legen: etwas von Erkenntnis, was sich, wenn wir es in der richtigen
Weise empfinden, verwandeln kann in eine heilige innere Pflicht der
Menschenseele gegeniiber dem Weltenzusammenhange. Tode iiber Tode
umgeben uns heute in dem Ereignisse, das auf der einen Seite im an-
gedeuteten Sinne die Frucht der vorhergehenden Entwickelung ist, das
aber ein Merkzeichen sein muf fiir mancherlei, was zu geschehen hat,
damit die Menschheit nicht in der Weise vorriickt, wie es die Beschrei-
ber des Setzerkastens wollen, sondern so vorriicke, wie es der Notwen-
digkeit der Weltentwickelung entspricht.

Gewif}, ich habe gestern von dem Vater alles Materialismus, von
Lamettrie, angefiihrt, dafl er gesagt hat — selbstverstindlich, Wahrheit
ist auch das —, Erasmus hitte blof8 notwendig gehabt, daf ein kleines
Ridchen in seinem Nervensystem anders geworden wire, dann wire
er vielleicht kein Erasmus, sondern ein Tor geworden. Ich habe gesagt,
dafl man das nicht zu widerlegen braucht. Aber wir, die wir vielleicht
ein wenig vorbereitet sind, miissen ja auch noch ein wenig anderes dar-
iiber wissen.

Alles, was wir heute betrachtet haben, nehmen wir zusammen, las-
sen es Gefiithl und Empfindung in uns werden, und wir sagen uns dann,
wie wahr das ist, dafl die zahlreichen Opfertode, die gegenwirtig ge-
bracht werden, wirklich sich zum Erdendasein so verhalten, daff die
Atherleiber, die in frithem Lebensalter den Menschen genommen wer-
den, lange, lange verbunden bleiben mit dem Erdendasein, und daf}
nun Menschen da sein miissen, die sich bewufit werden konnen dessen,
was in diesen unverbrauchten Atherleibern lebt, die alles dasjenige,
was diese Menschen noch hitten in ithrem irdischen Leben verwenden
konnen, wenn sie noch Jahrzehnte gelebt hitten, noch in sich enthiel-
ten. Das ist in dem Geistig- Atherischen der Erde. Aber Menschen wer-
den da sein miissen, die sich dessen bewufit sind in der Folgezeit, damit
die Erdenkultur und nicht Ahriman die Friichte dessen bekommt, was



in diesen Atherleibern enthalten ist. Durchdringen wir uns also wirk-
lich angesichts dessen, dafl wir uns vorzubereiten haben in unseren See-
len fiir dasjenige, was geschieht, mit den Worten, die hier ofters aus-
gesprochen worden sind:

Aus dem Mut der Kimpfer,
Aus dem Blut der Schlachten,
Aus dem Leid Verlassener,

Aus des Volkes Opfertaten
Wird erwachsen Geistesfrucht —
Lenken Seelen geist-bewufit
Thren Sinn ins Geisterreich.



NEUNTER VORTRAG
Stuttgart, 11. Mai1 1917

Es ist meine Absicht, Thnen bei dieser meiner Anwesenheit von Dingen
zu sprechen, welche die Ereignisse der Gegenwart dem suchenden Men-
schensinn' ein wenig tiefer verstindlich machen konnen. Nicht in
duflerlicher Weise sollen diese Dinge besprochen werden, sondern es
soll auf einiges hingedeutet werden, wodurch der Mensch gewisser-
maflen in geistiger Erweiterung Verstindnis dieser unserer Gegen-
wart gewinnen kann. Diese Absicht, welche bei mir seit langem bestand
fiir diesen Stuttgarter Besuch, wollen wir auch durchfithren. Es steht
uns ja auch noch der Vortrag am nichsten Sonntag zur Verfiigung.

Mit Riicksicht auf mancherlei, das, ich mochte sagen, wie Wellen-
schlige unserer Zeit — ich sage das mit vollem Bedacht — von auflen
hereinspielt in unsere Bewegung, erscheint es mir aber zunichst notwen-
dig, heute in einer Art Einleitung einiges Prinzipielle vorzubringen,
das geeignet sein kann, manche Miflverstindnisse zu zerstreuen, die
nur allzuleicht, in unserer die Tiefe des Gedankens und des Empfindens
ja hassenden Zeit, iiber Anthroposophie entstehen konnen, das auf der
anderen Seite geeignet sein kann, in uns selbst ein richtiges Verhiltnis
zu dem, was uns Anthroposophie sein kann, zu gewinnen.

Versuchen wir einmal, uns die Frage so recht vorzulegen: Was
suchen wir, wenn wir den Weg wihlen in die anthroposophische Be-
wegung hinein? — Wir suchen auf diesem Wege die Moglichkeit zu ge-
winnen, ein Verhiltnis zur Geisteswelt zu finden, das den Bediirfnissen
nach dieser geistigen Welt entspricht, die in uns geboren werden aus
den Kriften, aus den Lebensverhiltnissen der Gegenwart heraus. Kei-
ner kommt ja, wenn er nicht oberflichlich ist, zu uns, der auf gangba-
rerem Wege als bei uns ein Verhiltnis zur geistigen Welt gewinnen
kann. Keiner kommt zu uns, der ein Verhiltnis zur geistigen Welt ge-
winnen kann auf denjenigen Wegen, die seit Jahrhunderten draufien
voll ‘anerkannt sind, und die ihre Gangbarkeit dem Umstande ver-
danken, dafl die Menschen nachzudenken vergaflen iiber die Berech-
tigung dessen, was sich den allgemeinen Lebensnotwendigkeiten ein-



geftigt hat. Dagegen wird viel diskutiert iiber die Berechtigung, wenn
etwas gewissermaflen zuerst auftreten mufl in der Welt. Wir kénnen
nicht oft genug uns dasjenige, was aus dem Geiste unserer Zeit heraus
Anthroposophie sein soll und sein will, vor Augen halten und es in
Zusammenhang bringen mit dem in uns, was nach Anthroposophie
dringen kann, was uns zur Anthroposophie bringen will.

Sehen Sie, meine lieben Freunde, Anthroposophie wiirde nicht da
sein, wenn es nur den einen oder anderen Menschen gibe, der es sym-
pathisch findet, fiir solche Ideen, wie sie in der Anthroposophie leben —
nun, gebrauchen wir den offiziosen Ausdruck —, zu agitieren. Anthro-
posophie entspringt durchaus der Erkenntnis, dafl es in unserer Zeit
suchende Seelen gibt, die nur auf dem Wege der Anthroposophie das-
jenige finden konnen, was sie eben suchen. Nicht weil irgend jemand
Anthroposophie haben will, wird Anthroposophie getrieben, sondern
weil die Seelen nach Anthroposophie verlangen. Dagegen spricht nicht,
dafl manche dieses leugnen, denn in der Seele lebt viel Unterbewufites
und Unbewufltes, das, richtig gedeutet, nichts anderes darstellt als ge-
rade die Sehnsucht nach Anthroposophie. Die Sehnsucht vor allen
Dingen — wenn wir eines aus dieser Anthroposophie herausheben —,
die Sehnsucht danach, den grofiten Impuls der Erdenentwickelung,
den Christus-Impuls, auf dem Wege zu erkennen, der dem Bediirfnis
der Gegenwart angemessen ist, den Weg zum Christus-Impuls auf die
Art zu finden, die das Herz ersehnen muf}, wenn es sich wirklich inner-
halb der Lebensverhiltnisse der Gegenwart verstehen will. Nun sind
solche allgemeinen, abstrakten Sitze, wie ich sie eben jetzt ausgespro-
chen habe, fiir denjenigen gewif8 einleuchtend, der jahrelang auf dem
Boden der Anthroposophie steht. Aber um was es sich handelt, das ist
dieses: wirklich seine Seele so mit dem Geiste dieser Worte zu durch-
dringen, dafl diese Worte nicht bloff abstrakt, nicht blof} theoretisch
in uns bleiben, sondern daf sie zum Inhalt unseres ganzen Lebens, vor
allen Dingen zum Inhalt unserer Gesinnung werden.

Ich habe wohl auch hier schon ein Beispiel erzahlt, das besonders
charakteristisch ist: Ich hielt in einer siiddeutschen Stadt einmal einen
Vortrag iiber das Thema «Bibel und Weisheit», worin ich versuchte
auseinanderzusetzen, wie auch der positiv christliche Mensch, gerade



wenn er sich recht versteht, den Weg zur Anthroposophie finden kann,
indem ich schilderte, wie Anthroposophie durch ihre Voraussetzungen
tiefer eindringen kann in die groflen, ja niemals auszuschdpfenden Ge-
heimnisse des Urbuches der Menschheit, der Bibel. Nach dem Vortrage
kamen zwei katholische Priester an mich heran, die an dem Vortrag
teilgenommen hatten. Und aus ihren Worten ging klar hervor, dafl
sie eigentlich aus ihrer christlichen Lehre, so wiec sie sie auffafiten, wie
sie sic als Theologen kannten — vielleicht nicht so sehr als auf irgend-
welche Dinge hin verpflichtete Priester, sondern als Theologen kann-
ten —, nichts Besonderes einwenden konnten. So begaben sie sich denn
auf einen Seitenweg und sagten: Ja, sehen Sie, es ist ja nichts Beson-
deres zu sagen von unserem Standpunkte aus gegen das, was Sie gerade
heute vorgebracht haben, als dieses: Wenn wir reden, dann reden wir
so, daf} jeder auffassen kann, was wir sagen. Sie reden allerdings auch
vom Christentum, aber nur fiir diejenigen, die einen gewissen Bil-
dungsgrad erreicht haben oder sich besonders fiir diese Art vorbereitet
haben. — Ich erwiderte darauf: Ja, sehen Sie, Hochwiirden, darauf
kommt es nicht an, was Sie oder ich denken iiber die Frage, was zu
allen Menschen gesprochen werden soll, denn das fiihrt das ganze
Thema auf den Abweg der personlichen Meinung. Es ist gar nicht be-
sonders wunderbar, daf} ein jeder von dem, was er treibt, glaubt, dafl
es allgemein-menschlich giiltig ist. Warum sollte man sich denn dariiber
wundern; sonst wiirde er es ja nicht treiben! Aber darauf kommt es
eben nicht an, was Sie oder ich denken, daf} es richtig ist. Unsere Art,
tiber den Geist zu forschen, fingt damit erst an, dafl wir uns erheben
iber diese persénliche Meinung, und die Wirklichkeit, die wahre Wirk-
lichkeit ins Auge fassen. In unserem Falle liegt diese Wirklichkeit sehr
nahe. Sie liegt einfach in der Antwort auf die Frage: Kommen heute
alle Leute, fiir die Sie zu reden glauben — Sie glauben ja fiir alle Leute
zu reden —, noch zu Thnen in die Kirche? Die Frage beantwortet eine
Tatsache — die Frage, ob Sie meinen, dafl Sie fiir alle Leute reden. Daf}
das allen Leuten gelten soll, das entspricht nur Threr Meinung; das
andere entspricht nur einer Tatsache. Sagen Sie mir, ob alle Leute in
die Kirche gehen! — Darauf konnten sie mir nichts anderes erwidern,
als daf eine Anzahl von Leuten eben nicht in die Kirche gehen. Das
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widerlegt Sie, sagte ich, denn dann sprechen Sie gerade fiir die nicht,
die nicht in die Kirche gehen. Und unter denen sind zahlreiche Men-
schen, zu denen ich zu sprechen habe, und die auch das Recht haben,
den Weg zum Christus in der Gegenwart zu finden.

Das heifit, sein Urteil nicht richten nach dem, was man personlich
fiir wahr oder falsch hilt, sondern sein Urteil den Forderungen und
Aufgaben der Wirklichkeit unterstellen. Es ist allerdings viel beque-
mer zu theoretisieren, was richtig oder falsch ist, als in allen Einzel-
heiten konkret die Wirklichkeit zu studieren, immerfort mit aufmerk-
samem Ohr hinzulauschen auf dasjenige, was die Wirklichkeit von uns
fordert. Anthroposophie will nicht etwas anderes sein, als was Ant-
wort gibt auf Fragen, die sie nicht selber stellt, sondern die die Herzen,
die Seelen in der Gegenwart stellen, wenn sie sich richtig verstehen.
Und ich bin mir bewufit: die Fragen, die in meinen ja allerdings schon
sehr zahlreich vorliegenden Schriften gestellt werden, sind nicht von
mir gestellt. Die Antworten sind vielfach von mir gegeben, die Fragen
aber sind nicht von mir gestellt. Die Fragen werden gerade von dem-
jenigen gestellt, was die Zeitkultur hervorbringt, was gerade zum Bei-
spiel die Naturwissenschaft in der Zeitkultur hervorbringt, was jeder
fragen muf}, der Interesse hat an den Forderungen der Zeit, und dem
vor allen Dingen es ernst ist um die wichtigsten Bediirfnisse der Seelen
der Gegenwart.

Wenn man sich diese Voraussetzungen einmal einigermaflen vor
die Seele ruft, dann zeigt es sich uns als wahr, daf eine Grundintention
in der ganzen lhnen vorliegenden anthroposophischen Literatur
herrscht, eine Grundansicht, eine Grundtendenz und eine Grundge-
sinnung. Geht man alle diese Schriften durch, nicht mit der wohlwol-
lenden Gesinnung, die wir vielleicht innerhalb unseres Kreises gewon-
nen haben, sondern mit dem kritischen Blick, den man gerade aus der
gegenwirtigen Zeitkultur heraus gewinnen kann, dann wird man eines
als den Kernpunkt dieser ganzen anthroposophischen Literatur finden.
Das ist, daf} alles darauf ausgeht, der Menschenseele dasjenige zu brin-
gen, wonach diese Menschenseele vor allen Dingen in der Gegenwart
verlangen muf}: Selbstindigkeit, Urteilskraft aus dem eigenen Inneren
heraus. Ich habe 6fter dem Dringen widerstehen miissen, das von die-



ser oder jener Seite an mich gestellt worden ist, populdr zu schreiben.
Ich habe diesem Dringen immer widerstanden, aus dem einfachen
Grunde, weil es sich nicht darum handeln kann, innerhalb der anthro-
posophischen Literatur den Menschen Glaubensartikel zu geben, die
sie, wenn sie wollen, in leichtgeschiirztem Verstindnis entgegenneh-
men, sondern weil es sich nur darum handeln kann in dieser Literatur,
eigene Urteilsidhigkeit, das eigene Seelensuchen aufzurufen. Das
herrscht, wie sich jeder, der will, iiberzeugen kann, innerhalb dieser
ganzen anthroposophischen Literatur.

Nirgends wird darauf ausgegangen, einen blinden Glauben hervor-
zurufen. Gewiff, es werden Dinge erzihlt, die nicht ohne weiteres nach-
gepriift werden konnen, aber sie werden erzihlt als Tatsachen der gei-
stigen Welt, die jeder als Mitteilungen entgegennehmen kann und an
die er immer weiter und weitergehend seinen kritischen Mafistab schon
anlegen kann, wenn er will. Und wir haben ja gesehen, dafl in der
letzten Zeit verstindnisvoll auf die Sache eingehende Freunde es da-
hin gebracht haben, bis zu einem hohen Grade selbst an die subtilsten
Dinge mit der Sonde einer vorurteilslosen Kritik heranzugehen. Vor
dieser vorurteilslosen Kritik braucht dasjenige, was in der hier gemein-
ten anthroposophischen Literatur enthalten ist, niemals zuriickzu-
schrecken. Diese vorurteilslose Kritik wird es bestehen; es wird sie um
so besser bestehen, je vorurteilsloser diese Kritik ist. Niemals wird von
mir jemand etwas anderes horen, wenn es sich um diese Frage handelt,
als dieses: Priifet, priifet, prifet, aber bleibt nicht beim Priifen, sondern
suchet gerade vor allen Dingen dadurch zu priifen, daf} ihr immer
tiefer und immer tiefer mit den Mitteln des gegenwirtigen Denkens in
die Dinge hereinzukommen versucht. — Weil dies angestrebt wird,
kénnen die Schriften dieser Literatur die Menschen gerade selbstindig
machen.

Nun allerdings erlebt man gar mancherlei, wenn man die Art und
Weise iiberblickt, wie Anthroposophie entgegengenommen wird. Die
Menschen begegneten mir ja immer wieder und wiederum, die den einen
oder anderen Vortrag sich anhérten, die eine oder andere kleine Schrift
lasen, und dann sich nicht mehr sehen lieflen. Das ist ihr gutes Recht,
selbstverstindlich, es soll das niemandem vorgeworfen werden. Und



wenn sie dann von einem Bekannten gefragt wurden, warum sie nicht
mehr erschienen sind — in aller Freundschaft selbstverstindlich, nicht
wie mit irgendeinem Vorwurf —, dann gaben sie zur Antwort: Ja, wenn
wir ndher auf die Sache eingehen, fiirchten wir, iiberzeugt zu werden.
Es ist dies ganz gewif} ein bedeutsames Wort, es weist aber auch auf be-
deutsame Tatsachen hin. Was versucht wird, ist ja gerade: loszukom-
men von dem Erbiibel unserer Zeit, dem Aufstellen von personlichen
Meinungen, dem Aufstellen von persénlichen Thecrien, und die Seelen
hinzulenken auf dasjenige, was die Geistigkeit der Welt selber sagt,
wenn wir die Moglichkeit finden, uns dieser Geistigkeit der Welt mit
ganzer Seele hinzugeben und von den Methoden zu sprechen, von den
Mitteln zu sprechen, durch welche die Seele dahin gelangt, gewisser-
maflen die Geistigkeit der Welt selber anzuhédren.

Eine in dieser Weise zwar aus den tiefsten Bediirfnissen der Zeit
hervorgehende Weltanschauung, die jedoch dem, was die Leute der
Gegenwart glauben, so griindlich widerspricht, nun, solche Weltan-
schauung wird nur langsam und allmihlich sich in die Seelen der Men-
schen hineinfinden. Die Seelen der Menschen hingen an dem Gewohn-
ten, die Seelen der Menschen haben es am liebsten, wenn sie ihre eigene
Wasserklarheit von der Kanzel horen und sich sagen kénnen von dem,
was sie horen: Das habe ich schon lange gedacht. — Solche Wahrheiten,
die «schon lange gedacht» worden sind, sind allerdings die in der Ge-
genwart auftretenden anthroposophischen Lehren nicht. Aber das ist
in den Augen vieler Menschen gerade der Hauptfehler, daf} sie sich
nicht sagen konnen: Das habe ich schon lange gedacht ~, und dafd sie
sich nicht sagen wollen: Wenn ich recht tief in meinem Inneren schiirfe,
dann wird da nichts ausgesprochen, was eine personliche Meinung ist,
sondern was zusammenhingt gerade mit den Entwickelungsfaktoren
der Menschheit. — Auf solche Entwickelungsfaktoren der Menschheit
werden wir wihrend meines diesmaligen Aufenthaltes in Stuttgart
noch mannigfaltig zuriickkommen. So ist es begreiflich, daf mancher-
lei Hindernisse und Hemmnisse entstehen, wenn die Menschen ver-
suchen, an die Anthroposophie, an die Geisteswissenschaft heranzu-
kommen.

Mein Buch «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?»



wird im Laufe der Zeit viel gelesen, nicht nur innerhalb derjenigen, die
den verschiedenen Kreisen der Anthroposophischen Gesellschaft an-
gehoren, sondern es wird in der Gegenwart auch drauflen viel gelesen.
Beim Lesen gerade dieses Buches kann immer wieder und wiederum
eine Erfahrung gemacht werden, die auflerordentlich charakteristisch
ist. Es liest da oder dort jemand das Buch «Wie erlangt man Erkennt-
nisse der hoheren Welten?» und schreibt mir einen Brief dariiber. Und
selbstverstindlich, ich bin jedesmal erfreut dariiber, wenn mir jemand
einen verstindigen Brief schreibt Uiber irgendein Buch oder iiber ir-
gend etwas anderes, insbesondere aber iiber das Buch «Wie erlangt
man Erkenntnisse der hoheren Welten?». Aber das gewohnliche ist,
dafl der Brief, der geschrieben wird, der klarste Beleg dafiir ist, der
allerklarste Beleg, daf} der Betreffende das Buch nicht verstanden hat,
tiberhaupt die allerwichtigsten Dinge des Buches sich in die materia-
listischste Gesinnung der Gegenwart umgesetzt hat. Denn dasjenige,
worauf die Menschen zumeist anbeiflen, wenn sie an dieses Buch kom-
men, das ist das Folgende. Aber schicken wir noch etwas voraus: Es
kann eine ganze Summe von Zweifeln demjenigen aufstoflen, der das
Buch «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» liest, und
es wird schon viele Menschen geben, welche Zeugnis davon ablegen
konnen, dafd ich immer bereit bin, {iber diese Zweifel mit den Menschen
mich zu unterhalten, und daher mdchte ich durchaus nicht, dafl, was
ich jetzt sage, so erscheint, als ob es irgend jemand abschrecken sollte,
den Brief, von dem ich eben sprach, zu schreiben. Es soll nicht abge-
schreckt werden von dem Schreiben dieses Briefes, aber der Brief wird
sehr hiaufig geschrieben, indem die Menschen an eine besondere Sache
anbeiflen, wo ihnen unmittelbar das Ding sich ins Materialistische um-
setzt. Es ist vieles gesagt in dem Buche «Wie erlangt man Erkenntnisse
der hoheren Welten?», das bei richtiger Beobachtung den Menschen
gerade dazu fiihrt, von sich aus, von seiner Seele aus den Weg in die
geistige Welt hinein zu finden. Gerade dieses Buch ist daraufhin an-
gelegt, den Menschen so selbstindig wie moglich zu machen, ihm gar
nicht irgend etwas aufzudringen auf irgendeinem subjektiven Weg,
sondern ihm nur die Hindernisse hinwegzurdumen, damit er selber die
Wahrheit finden kann. Das beste Mittel zunichst, dieses Buch aufzu-



nehmen, das wire: seinen Inhalt sich in innerer Tat anzueignen. Aber
da haken die Menschen ein bei dem Satz: Derjenige, bei dem die notige
Reife eingetreten ist, der findet schon, wenn er nur richtig sucht, seinen
geistigen Lehrer. — Also, da haben wir es! Da schreibe ich einen Brief
an denjenigen, der das Buch geschrieben hat, da wird er mein geistiger
Lehrer; das ist das einfachste! — Da haben wir die Ubersetzung ins
Materialistische. Dafl diese Stelle gerade fiir einen nach Selbstindig-
keit suchenden Menschen der heiligste Antrieb sein kdnnte, weiter zu
suchen, um den Weg zu finden, der vielleicht in etwas ganz anderem
bestehen kdnnte, als einen Brief an jemand zu schreiben: Du, gib mir
Anweisungen —, das ist sehr vielen Lesern des Buches eben unbequem.
Sie suchen nicht geniigend in dem Buche. Und so gehort denn dieses
Buch «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?», trotzdem
es unter den so geschriebenen Biichern heute vielleicht zu den gelesen-
sten gehort innerhalb der deutschen Welt und sogar vielfach in fremde
Sprachen iibersetzt ist, es gehort zu den Biichern, die am meisten mif3-
verstanden werden. Und es ist doch kinderleicht zu verstehen, wenn
man es nur vorurteilslos auf sich wirken 13t und nicht es sich ins mate-
rialistisch Bequeme iibersetzt.

Gewissermaflen suchen die Menschen heute auch hier dasjenige, was
sie gewohnt sind auf anderen Gebieten zu suchen. Wie sehr sind die
Menschen heute von der Gewohnheit durchdrungen, sich nicht selber
zu helfen, das heiflt, nicht dasjenige zu lernen, womit man sich in der
einen oder anderen Lage helfen kann, sondern sich helfen zu lassen und
sich nicht zu bekiimmern um die Prinzipien, nach denen ihnen geholfen
wird. Wozu braucht man sich heute viel zu bekiimmern iiber die Art
und Weise, wie man gesundheitlich am besten lebt? Man liflc es sich
verschreiben von einem, der dafiir da ist, und man braucht dann nicht
nachzupriifen, nach welchen Prinzipien er verschreibt, man iibergibt
sein Schicksal demjenigen, der als Autoritit aufgestellt ist. Warum
solite man denn nicht gerade auf dem geistigen Wege, auf dem mensch-
lich wichtigsten Wege zunichst den Drang haben; auch sein Schicksal
irgendeinem anderen zu ibergeben? Aber wenn nun gerade dasjenige
Werk, wodurch man dazu angeregt wird, am allermeisten sich zur Auf-
gabe macht, die Menschenseele selbstindig zu machen!



Man darf sagen: Gerade die naturwissenschaftliche Forschung hat
heute einen bestimmten Stand erreicht, und dieser Stand der natur-
wissenschaftlichen Forschung wire zuginglich denjenigen, die heute
berufen sind, die naturwissenschaftlichen Ficher zu vertreten, wenn
nicht die meisten einfach sich in ihr Fach einspinnen und nicht iiber
die Grenzen ihres Faches hinausgehen wiirden. Wenn sich nur, ich will
sagen, ein Dutzend der offiziellen Vertreter — und nur diese werden ja
heute gehdrt — aufraffen wiirden mit innerster Ehrlichkeit, und dann
mit dem, was sich ergibt aus diesem naturwissenschaftlichen Stand,
dasjenige priifen wiirden, was in'meiner «Geheimwissenschaft im Um-
rifl», in meiner «Theosophie» steht; dann wiirden sie alles von der Seite
her bewahrheitet finden, die man charakterisieren kann, indem man
sagt: Seht euch das Leben an, ob das Leben dasjenige nicht bestatigt,
was durch Geisteswissenschaft erfahren werden kann, was hier aus
der geistigen Welt heraus gesucht wird! — Wer heute Naturwissenschaft
wirklich beherrscht, kommt zur Beglaubigung desjenigen, was anthro-
posophisch orientierte Geisteswissenschaft gibt. Dies ist durchaus eine
Wahrheit. Aber wir stehen vor der eigentiimlichen Tatsache, daf} sich
gerade diejenigen, die eine solche Priifung vornehmen konnten, absolut
nicht darum kiimmern, bis jetzt nicht sich darum gekiimmert haben,
dafl niemand diese Fragen auch nur aufgeworfen hat — von denjenigen
sehe ich ab, die aus unseren Kreisen die Anregung dazu empfangen ha-
ben —, dafl niemand die Aufgabe sich gestellt hat, die geisteswissen-
schaftlichen Resultate der Anthroposophie an der, aber voll verstan-
denen, naturwissenschaftlichen Forschung der Gegenwart wirklich zu
priifen! Vor dieser Priifung braucht die geisteswissenschaftliche For-
schung wahrhaftig nicht die geringste Angst zu haben, die wird sie be-
stehen. Sie soll nur angestellt werden, sie wird bestanden werden. Aber
allerdings, in einer Zeit, in der man nicht einmal die Geneigtheit hat,
auf die allerprimitivsten Wahrheiten einzugehen, wird diese Priifung
vielleicht noch lange auf sich warten lassen.

Den Drang, nicht nur logisch zu sein, sondern wirklichkeitsgemif}
zu sein, das heifit, sein Urteil sich nicht nur nach abstrakter Logik,
sondern durch Versenkung in die Wirklichkeit zu bilden, diesen Drang
haben wenige in unserer Gegenwart. Logisch zu sein, das streben ja viele



an, aber erst ein gewisses Gehen hinter die Logik macht es moglich,
auch die Tragweite der Logik selber einzusehen, sonst merkt man gar
nicht, welche Konfusion man gerade mit solchen sehr zusammenstim-
menden Urteilen machen kann. Sehen Sie, mit seinem eigenen Urteil
immer iibereinstimmend sein, oder mit dem Urteil eines anderen iiber-
einstimmend sein, ist gewif logisch, es kann aber zu recht sonderbaren
Kollisionen fithren. Zum gleichen Gedanken kamen Karl V., der Oster-
reicher, und der franzosische Konig Franz I. Sie waren gewissermaflen
vollig einverstanden mit Bezug auf einen bestimmten Gedanken, den
sie verwirklichen wollten. Franz sagte: Mein lieber Bruder will ja ganz
genau dasselbe wie ich. Wir beide wollen genau dasselbe. — Sie wollten
nimlich beide Mailand erobern! Ja, sehen Sie, da merkt man es — nim-
lich wenn man den Nachsatz sagt. Aber daf} solche Urteile ungeheuer
viel herumschwirren und gerade das Denken der Gegenwart beherr-
schen, zum Unheil dieser Gegenwart, darauf auch nur zu kommen, ha-
ben wenige in der Gegenwart die Neigung.

Es ist merkwiirdig, wie — verzeihen Sie das philistrose Bild — er-
leuchtete Geister zuweilen die Urteilsfihigkeit heute beim Schwanz
aufziumen, wie wenn einer ein Pferd aufziumte am Schwanz, statt
vorne am Haupte. Aber solch ein Aufziumen wird sofort gelten ge-
lassen, wenn der Betreffende offiziell autorisiert ist. Wer einen Sinn fiir
das Lebendige im Denken, Fithlen und Wollen hat, der konnte seit
langen Jahren wahre Qualen ausstehen bei der ganzen Art und For-
mung, wie manches Denken in der Gegenwart ist. Ich weifl mich jetzt
noch zu erinnern, wie ich meine erste Vorlesung in Wien iiber ellip-
tische Funktionenlehre horte — verzeihen Sie das Wort, es kommt aber
auf den Geist desjenigen an, was ich ausdriicken will, und nicht darauf,
dafl der eine oder andere das, was ich jetzt heranziehe, versteht. Ich
horte also bei dem damals schon berithmten Professor Leo Kénigsberger
Vorlesungen. Er war so beriihmt, daf er, als er zum Professor ernannt
war, gleich an die Regierung schreiben konnte, dafl er zum Hofrat er-
nannt werden wolle, nicht blof zum Professor. Als ich also die erste
Vorlesung bei ihm horte, kam er auf die Frage: Wie verhilt es sich mit
den Zahlen? Die Menschen nehmen an positive und negative Zahlen.
Positive Zahlen entsprechen dem Geld, das ich habe, negative Zahlen



dem Geld, das ich nicht habe, das ich schuldig bin. Es gibt aber noch
andere Zahlen. Nun bezeichnen die Mathematiker durch ecine Linie, in
deren Mitte sie eine O schreiben, die positiven und negativen Zahlen:
plus 1, plus 2; minus 1, minus 2. Und dazu hat dann der beriihmte Gauf$
noch eine neue Zahlenlinie hinzugefiigt, so dafl man die Ebene anfiillen
kann mit verschiedenen Arten von Zahlen. Ich will iiber die Berechti-
gung dieser Zahlenebene nicht sprechen, aber Leo Kénigsberger begann
dazumal seine Vorlesung tiber die elliptischen Funktionen damit, dafl
er sagte: Es kdnnte nun sein, daf} jemand heute sagen wiirde, man
konne auch ebensogut senkrecht zu dieser Ebene Zahlen annehmen. —
Als ich als ganz junger Dachs von sechzehn, siebzehn Jahren die Ge-
schichte mit der Zahlenebene kennengelernt habe, da machte ich dazu-
mal schon einen Einwand: Ich sagte, dann kdnne man ja auch den
Raum mit Zahlen ausgefiillt denken. — Der Lehrer beruhigte mich
freundlich, indem er sagte: Na, warten’s bis in die nichsten Jahrhun-
derte! — was selbstverstindlich auf mich, den jungen Dachs, einen gro-
flen Eindruck machte. Nun horte ich Leo Konigsberger in Wien die-
selbe Frage behandeln. Er sagte: Nehmen wir an, es gibe diese drei
Arten von Zahlen, nicht nur die Zahlen, die in der Ebene der beiden
Linien liegen, sondern die Zahlen, die in der dritten Dimension liegen.
Wir nehmen hypothetisch an, solche Zahlen gibe es, und ich wiirde
eine solche Zahl multiplizieren mit einer anderen Zahl. Nun werde ich
Ihnen zeigen, dafl, wenn man sie multipliziert, das Produkt unter Um-
stinden null sein kann. Da das aber niemals sein kann, so kann es keine
solche Zahl geben. — Nun, sehen Sie, so etwas anzuhdren ist eine Qual.
Ich will jetzt nicht davon sprechen, ob die ganze Geschichte richtig
ist oder nicht, aber wenn man das eine annimmt, das andere nicht an-
zunehmen, sondern die Behauptung aufzustellen: weil das Produkt null
sei, konne es keine solche Zahl geben —, so etwas anzuhodren, das ist
eine Qual, weil selbstverstandlich das Richtige dies ist, daB wenn man
zwei Zahlen hat, die null geben, man annehmen muf}, daf} dann null
entstehen konne durch Multiplizieren, nicht das Umgekehrte; das ist
das Nichstliegende. Aber ob diese Urteile nun in der Mathematik le-
ben, ob diese Urteile in politischen Noten leben, zum Beispiel in den
Noten des Herrn Wilson, sie fithren eben immer auf dieselben Gedan-



kenformen zuriick. Wenn aber diese Urteilsformen leben in denjenigen
Urteilen, die da wirksam sein wollen fiir das Schicksal der Menschheit,
dann bedeutet ein Irrtum im Urteil noch etwas ganz anderes als ein
Irrtum in einer blof} eingeschrinkten wissenschaftlichen Spekulation,
wie es in vieler Beziehung die Lehre des Leo Konigsberger ist.

Man mufl schon darauf aufmerksam machen, wie es zur Charak-
teristik unserer Gegenwart gehort, dafl sich die Menschen mit ihrem
Urteil nicht der Wirklichkeit anpassen wollen. Sie wollen nicht in der
Wirklichkeit leben, weil sie es in den einfachsten Dingen nicht wollen.
Sie wollen bei den einfachsten Dingen dasjenige voraussetzen, was
ihnen lieb ist, nicht was sich aus der Wirklichkeit ergibt. Dafl man in
vieler Beziehung lernen muf}, anders zu denken, um aus manchem Un-
heil der Gegenwart herauszukommen, daff man lernen mufl, nicht blof§
iiber alles zu denken, sondern anders zu denken, darauf kommt unge-
heuer viel an. Wenn die Menschen mit ihren alten Denkgewohnheiten
anthroposophisch orientierte Geisteswissenschaft so recht begreifen
konnten, dann wiirden sie sich schneller einleben kdnnen in die geistes-
wissenschaftlichen Wahrheiten. Die aber sollen nicht mit den alten
Denkgewohnheiten, sondern sie miissen gerade mit dem neuen Denken
erfallt werden, und darauf lassen sich die Leute so ungeheuer schwer
ein.

Nun, das sind so Teile der Griinde, warum es in der Gegenwart so
schwierig ist, mit der anthroposophisch orientierten Geisteswissen-
schaft durchzukommen, einfach welil sie stoflen mufl an die alleraller-
nichstliegenden Vorurteile. Aber gerade weil diese Sache so ist, wird
Geisteswissenschaft nicht eigentlich bekimpft, denn das Bekimpfen
der Geisteswissenschaft steht ja, das mufl man gestehen, auf sehr
schwachen Fiiflen. Suchen Sie sich diejenigen wissenschaftlichen Er-
orterungen einmal auf, welche versuchen, in ernster Weise und auf
die Sache eingehend, Geisteswissenschaft, wie sie vorliegt, zu behan-
deln, suchen Sie sich Abhandlungen oder dergleichen dieses Kalibers
auf! Wer sich jemals damit befaft hat, wird sehen, wie wenig es nach
dieser Richtung gibt. Aber es mag ja vielleicht auch gar nicht bequem
sein, auf diesem Wege vorwirtszugehen. Denn sehen Sie, mir erzihlte
vor einigen Jahren einmal ein Student, der eben sich anschickte, an



einer sehr bekannten Universitit als Philosoph seinen Doktor zu ma-
chen: -er wollte eine Dissertation schreiben, die thm geraten worden
war von einem berithmten Professor. Diese Dissertation sollte handeln
iiber den groflen russischen Denker Solowjow. Dazumal war von So-
lowjow nicht viel mehr gedruckt als ein paar Sachen, die von Nina
Hoffmann herausgegeben worden sind; spater kam ja viel mehr heraus.
Ich frug den Studenten: Warum gibt Thnen der Professor gerade den
Rat, iiber diesen Solowjow die Dissertation zu machen? — Ja, sagte der
Student, der Professor weil von diesem Philosophen gar nichts und
mochte etwas erfahren. — Das ist also der beste Weg: Man 1aflt den
Schiiler eine Doktorarbeit iiber Solowjow schreiben, wenn der Schii-
ler russisch kann; dann erfihrt man etwas iiber ihn. So entstand denn
die Doktorarbeit iiber Solowjow. Aber ungefihr aus derselben Ge-
sinnung heraus entstehen sehr viele Doktorarbeiten. Es ist geradezu
dies vielfach eine Maxime, wie Themen fiir Doktorarbeiten gegeben
werden. Damit aber wird eine gewisse wissenschaftliche Gesinnung
herangezogen, herangeziichtet, kdnnte man sagen. Der betreffende Pro-
fessor hitte natiirlich nur einen Weg haben konnen, den-Solowjow
wirklich kennenzulernen, wenn er die Absicht gehabt hitte, nicht nur
Professor der Philosophie zu sein, sondern auch die Philosophie der
Gegenwart kennenzulernen in einem ihrer hervorragendsten Vertreter:
Er hitte versuchen miissen, Solowjow selber zu studieren, so gut es
geht, wenn auch das wenigste von Solowjow iibersetzt ist, und er nicht
selbst russisch kann. Es ist ein unbequemer Weg, man darf aber schon
sagen: Fiir viele, die zu einem eigenen Urteil iiber Geisteswissenschaft
kommen wollten, ist heute der Weg viel unbequemer, Geisteswissen-
schaft kennenzulernen. Denn es ist noch ein Unterschied, ob nun ein
Professor eine Dissertation machen 148t iiber Solowjow, oder ob er
etwa eine Dissertation machen liefle iiber die Geisteswissenschaft. Uber
Solowjow geht es noch halbwegs, ein Urteil zu gewinnen, wenn die
Dissertation fertig ist, denn der Schiiler ist ja ohnehin gut dressiert,
dieses Urteil nur abzugeben in dem Sinne, wie eben Philosophie gelehrt
wird. Aber was sollte denn ein heutiger Professor zum Beispiel mit
einer Dissertation iiber Geisteswissenschaft anfangen? Er koénnte ja
gar nichts damit anfangen. Er wiirde absolut ratlos davorstehen. Und



noch unbequemer ist natiirlich der Weg, nicht auf dem Umweg einer
Dissertation die Sache kennenzulernen, sondern etwa gar irgendwie er-
schipfend die Sache selbst zu studieren.

Aber alle diese Dinge sind fiir den ehrlich Suchenden, nach Wahr-
heit Strebenden der Gegenwart kein Hindernis; er lechzt vielleicht
gerade nach Geisteswissenschaft. Viele von Thnen wissen das, meine
lieben Freunde. Aber sie sind ein Hindernis fiir die meisten, die heute
im gewohnheitsmafligen Leben stehen, diese Geisteswissenschaft anzu-
erkennen, irgendwie etwas anderes zu tun, als diese Geisteswissenschaft
in Grund und Boden zu bohren. Sie geht nicht von ihnen aus, und da
sie nicht von ihnen kommt, muf sie in Grund und Boden gebohrt wer-
den. In sachlicher Weise kann man das nicht tun; das zeigen heute
schon die Tatsachen. Denn diejenigen, die es versucht haben, an die
Geisteswissenschaft heranzukommen, sind in der Regel nicht Gegner
geworden, sind gewif! keine blinden Anhinger geworden, aber auch
keine Gegner. Es gibt ja solche auch. Aber ein grofier Teil unserer Zeit-
genossen hat eben einfach das personliche Interesse, diese Geisteswis-
senschaft auszutilgen, ihr zunichst das Leben in der Gegenwart un-
moglich zu machen. Wird er es auf dem Wege versuchen, den man
selbstverstindlich, wenn man auf dem Boden der Geisteswissenschaft
steht, voll anerkennen kann, wird er es versuchen, auf dem Wege des
ehrlichen literarischen Kampfes das ins Feld zu fithren, was man da-
gegen zu sagen hat, was ein anderer zu sagen hat, so ist selbstverstind-
lich gar nichts dagegen einzuwenden. Allein das will man eben nicht,
das ist zu unbequem. Viel bequemer ist es, die ganze Sache auf das
personliche Gebiet hintiberzuspielen, nicht Giber dasjenige zu sprechen,
was in der Geisteswissenschaft gesagt wird, sondern iiber allerlei an-
deres zu sprechen. Und das, sehen Sie, ist es gerade, was in unserer un-
mittelbaren Gegenwart heute versucht wird und in den nichsten Zei-
ten immer mehr versucht werden wird, und worauf ich einmal doch
Ihre Aufmerksamkeit hinlenken mochte. Denn das wird dazu fiihren,
dal zahlreiche Unzufriedene, die immer wiederum aus personlichen
Griinden unzufrieden werden innerhalb unserer Gesellschaft, leicht
zu Werkzeugen gemacht werden konnen fiir diejenigen, die Anthro-
posophie aus der Welt schaffen wollen, aber es nicht auf dem ehrlichen



Wege anstreben — sie wiirden auch nicht ans Ziel gelangen auf dem ehr-
lichen Wege —, die nicht wissenschaftliche Diskussionen anstreben, son-
dern den ehrlichen Weg meiden, dafiir aber danach streben, der geistes-
wissenschaftlichen Bewegung irgendeinen Skandal anzuhingen und
alles ins Personliche zu {ibersetzen.

Da ja meine Zeit, iiber Sachliches zu sprechen, abgelaufen ist, so dafl
niemand sagen kann, daf} ich Ihre Zeit in Anspruch nehme fiir das, was
mit der Gesellschaft und ihren Interessen zu tun hat, statt die sach-
lichen Fragen zu behandeln, darf ich das Folgende jetzt hinzufiigen:
Jene Menschen finden sich immer zahlreicher, welche sich geeignet er-
weisen, von den also charakterisierten Personen gebraucht zu werden,
und man hat die Verpflichtung, wenn man es mit der anthroposophisch
orientierten Geisteswissenschaft ehrlich meint, auf diese Dinge genauer
hinzuweisen.

Da ist ein Mensch — vor vielen Jahren kam sein Name zum ersten-
mal vor unsere Augen —, er stammt aus einer kleinen Stadt, und Frau
Dr. Steiner empfing eines Tages ein Schreiben, wie sie so oft vorkom-
men: Ich fiijhle mich ungliicklich in meiner Lage, ich mochte meine
Lage verbessern. — Und einer der Briefe, die diesen Ton hatten, stellte
die Frage nach einem Rat, der dem betreffenden Menschen gegeben
werden sollte: ob er besser tite, in irgendein Haus, in ein Geschift ein-
zuheiraten, oder aber auf irgendeine andere Weise seinen weiteren Weg
in der Welt zu suchen. Ja, man mufl schon die Wahrheit ungeschminkt
sagen, wenn man den Dingen auf den Grund kommen will, und wenn
man nicht blind demjenigen, was sich in der nichsten Zeit abspielen
wird, gegeniiberstehen will. Nun wurde dem Manne zwar begreiflich
gemacht, dafl wir uns mit der Frage nicht beschiaftigen konnen, ob er
irgendwo hineinheiraten solle oder nicht, aber da er nicht nachliefl,
so wurde ihm auch bereitwillig manches zur Verfiigung gestellt, was
geeignet war, seinen Bediirfnissen nach geistiger Belehrung, die er zu
haben vorgab, entgegenzukommen. Indem er sich solchen geistigen
Dingen hingab, wie er sie sich vorstellte, kam er sehr bald darauf, dafl
es doch fiir einen so groflen Geist nichts wire, in einer kleinen Stadt
ein Geschift zu versorgen. Er sehnte sich nach gréfleren Kreisen. Er
hatte sich offenbar einiges erspart und kam nach Berlin. Er fand, daf}
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es ja ganz schon ist, Geisteswissenschaft zu treiben, allein er fiihlte in sich
auch ein besonderes kiinstlerisches Talent, und er verlangte nun von der
Gesellschaft, daf sie dieses fordere. Man kommt ja gerne den Leuten
zu Hilfe, nicht wahr. Die Proben, die der Betreffende aus seiner Kunst
gab, sprachen zwar gegen alles Talent, aber mancher lernt ja auch ohne
Talent so viel, daf} es knappen Anspriichen manchmal geniigt. Und so
kam es denn, dafl der Betreffende an verschiedene Mitglieder, die das
oder jenes ihm schaffen konnten, empfohlen wurde, daff man ihn for-
derte. Allein immer stellte es sich heraus, dafl die Sache namentlich
daran scheiterte, dafl der Betreffende zwar eine Kunst ausiiben, aber
nichts lernen wollte, weil er der Ansicht war, mehr zu kénnen als alle
die Lehrer, die fiir ihn sorgen wollten. Und die Folge war, daf}, weil er
jedem Lehrer davonlief, man am Schlusse gar nichts mehr tun konnte.
Man hatte Nachsicht iiber Nachsicht, konnte aber nichts Besonderes
mehr tun, es gefiel dem Betreffenden nichts. Denn selbstverstindlich
war das wiederum in seinen Augen so ein eklatanter Fall, wie die Welt
das werdende Genie verkennt! Dafl niemand anderer diese Ansicht in
ehrlicher Weise teilen konnte, ja, meine lieben Freunde, es war wahr-
haftig nicht unsere Schuld. Das ist die Hauptsache, alle anderen Dinge
sind Nebensache. Und so ging es denn bei diesem Menschen so, wie es
bei vielen geht. Sie suchen zuerst eine Foérderung innerhalb unserer
Gesellschaft, und wenn ihnen diese Forderung nach ihrem Sinn nicht
zuteil wird, werden sie Gegner. Und dann treten sie mit allerlei Din-
gen auf. Von dem, was hinter den Dingen steht, davon reden sie nie,
selbstverstindlich. Sie treten mit allerlei Dingen auf, die man dann
am besten widerlegt, wenn man erst die Griinde darlegt. Selbstver-
stindlich war es die purste gekrankte Eitelkeit und Unfahigkeit in die-
sem Falle. Und alles iibrige, was nun als Brimborium darauf aufge-
richtet wurde, war die allertorichteste Erfindung, die allertorichteste
Phantasterei. Aber heute findet man selbstverstindlich die Journale, die
diese Dinge aufnehmen. Denn der Betreffende, den ich meine, heifit
Erich Bamler. Und wenn man den Dingen bei solchen Unternehmungen
wahrhaftig auf den Grund geht, dann hat man nicht nétig, sich solch
einen Aufsatz herzunehmen, der zumeist gar nichts besagt, weil alle
einzelnen Dinge ja gar nicht das ausdriicken, was sie sagen, sondern
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sie gehen ja aus ganz anderen Dingen hervor. Und man ist eigentlich
toricht, wenn man das Wesenlose ernsthaftig widerlegen will. Denn
darauf kommt es ja gar nicht an, sondern auf dasjenige, was dahinter
liegt.

Nehmen wir einen anderen Fall: Ein Mann, dem es auch nicht ge-
rade an Eitelkeit fehlt, fand sich vor Jahren, nachdem er erst gegen die
Anthroposophie allerlei einzuwenden hatte, bei dieser Anthroposophie
ein. Ich war der allerletzte, der gerade diese Personlichkeit geholt hitte.
Er fand sich ein. Es zeigte sich mancherlei, das nicht gerade darauf
hinauslief, dafl diese Persénlichkeit ganz unpersonliche Zwecke in un-
serer Gesellschaft anstrebte. Das kann man ja auch nicht verlangen,
daher kann es auch nicht getadelt werden, wenn man manchmal auch
personlich angestrebten Zwecken schon einigermaflen entgegenkommt.
Es wird auch solchen persénlichen Zwecken zuweilen entgegengekom-
men, weil man gerade auf diesem Umweg manche Menschen doch zum
Richtigen fithren kann. Und so kam es denn, dafl der Betreffende zu-
erst mit uns recht zufrieden war. Er schrieb niamlich eine Schrift. Ich
liel mich sogar herbei, ein Nachwort dazu zu schreiben, und die Schrift
wurde auch aufgenommen in unseren Verlag. Er war gut mit uns; wir
waren Leute, mit denen sich reden lieff. Dann lief der Betreffende eine
andere Schrift drucken, und nachdem diese Schrift mancherlei Schick-
sale gehabt hatte, die uns jetzt nichts angehen, bot er diese wieder dem
Philosophisch-Anthroposophischen Verlag an. Es war aber unmdoglich,
diese Schrift im Philosophisch-Anthroposophischen Verlag aufzuneh-
men. Auf den ersten Seiten dieser Schrift steht, ich hitte gewisse Sachen
iiber das Christus-Problem nur angedeutet, und der betreffende Herr
mdochte das Nihere ausfithren. Ich sage das wahrhaftig nicht aus ge-
krinkter Eitelkeit, obwohl in diesem Falle mir dies vorgeworfen wird;
aber der Satz, in dem sie mir vorgeworfen wird, ist eine dreiste Un-
wahrheit, denn die Sache, die da erwihnt wird, hat nicht stattgefunden.
Ohne Riicksicht darauf, daff ich vielleicht Grund hatte, nicht weiter-
zugehen, werden dann Dinge weiter ausgefiihrt in einer Weise, die ei-
nen erinnern kann an eine andere Geschichte, die sich zugetragen hat,
und von der diese Geschichte wenigstens eine Miniaturausgabe ist. Auf
diese andere Geschichte muf} ich auch wiederum zuriickkommen und



werde es nachher kurz tun. In dieser Schrift des betreffenden Herrn
wurden allerlei Dinge, die nur in Vortrigen von mir gesagt waren, ein-
fach mitgeteilt. Frau Dr. Steiner nahm mit Recht daran Anstof und
wies diese Schrift fiir den Verlag zuriick. Und der Herr entwickelte
sich, weil ihm diese Schrift zuriickgewiesen wurde, zu einem Gegner.
Nun kann man freilich nicht sagen, wenn man fiir ein Journal einen
Aufsatz schreibt: Die Anthroposophische Gesellschaft ist von Grund
aus schlecht, weil mir von dem Philosophisch-Anthroposophischen
Verlag meine Schrift zuriickgewiesen worden ist. Das geht nicht! Aber
das wire die Wahrheit gewesen! Also, man erfindet — trotzdem der
Betreffende unzihlige Male iiber die Sache unterrichtet worden ist —
das Mirchen iiber die Widerspriiche. Der Betreffende weifl sehr gut,
wie es sich mit diesen Widerspriichen verhilt, aber er macht dariiber
Zeitungsartikel! Was in diesen Zeitungsartikeln steht, hat keinerlei Be-
deutung, denn Gegner ist der Betreffende nicht geworden wegen die-
ser Sache. Die Sache hitte er ja lingst wissen kbnnen, als er eingetreten
ist. Gegner ist er geworden aus dem angegebenen Grunde. Manche be-
zweifeln ja, dafl man so ohne weiteres die Hypothese aufstellen darf:
Was nachher ist, das ist auch kausal durch das Vorhergehende bedingt;
aber auffillig bleibt es immerhin, daf} die Gegnerschaft des Herrn Max
Seiling unmittelbar auf die Zuriickweisung seiner Schrift durch unse-
ren Verlag folgte. Selbstverstindlich ist es, daf man eine solche Sache
leicht ableugnen kann, dafl man allerlei einwenden kann, aber es kommt
eben nicht darauf an, was der eine oder andere einwendet, sondern
darauf, welches die Tatsachen sind.

Es erinnert das ja tatsichlich an einen etwas genialeren Fall; dies ist
nur eine Miniaturausgabe davon. Der genialere Fall ist der, daf ein
Herr, der friiher in Amerika war, aber ein guter Europier ist, vor eini-
gen Jahren durch ein altbewihrtes Mitglied gerufen, hier in Deutschland
sich aufhielt und sich alle moglichen Vortrige angehort hat, iiberall
auch mit grofler Emsigkeit die Vortrige zu bekommen suchte, die seit
Jahren gehalten worden waren, indem er sie dem oder jenem abver-
langte. Nachdem er alles getreulich eingepackt hatte, was er abge-
schrieben hatte, ging er wieder nach Amerika. Er sagte dort, dafl er
hier gewesen sei, daf} er sich mit meiner Lehre bekanntgemacht habe,



dafl er aber nicht zufrieden sein konne mit meiner Lehre, sondern viel
tiefer gehen miisse, daher wiirde man bei ihm manches finden, was in
meinen Biichern noch nicht zu finden ist. Denn als er alles ausgeschiirft
habe, was bei mir zu finden ist, da wire er berufen worden zu einem
Meister, der da irgendwo in den Transsilvanischen Alpen haust; der
habe ihm dann vieles mitgeteilt, das er jetzt seinem Buche einverleibe.
Nun war aber alles das, was er seinem Buche einverleibte, dasjenige, was
er hier in den Vortrigen abgelauscht und was er abgeschrieben hatte!
Und dann wurde das Buch genannt: «Rosenkreuzerische Weltanschau-
ung». Es erschien in Amerika und machte dort grofles Aufsehen: das
Buch also, das kombiniert war aus dem, was er hier von mir gehort
hatte, und dem, was der Meister dann in den Transsilvanischen Alpen
ihm gesagt haben soll. Nachzupriifen brauchten die Leute nicht, was
von mir war, konnten es auch nicht, denn es war ja zum Teil in un-
seren interneren Vortrigen gesagt worden. Aber damit nicht genug,
dafl das nun als ein englisch-amerikanisch geschriebenes Buch erschien,
sondern es fand sich eine deutsche Buchhandlung, die das Buch iiber-
setzte und als «Weltanschauung der Rosenkreuzer» herausgab. Der
Herausgeber war Dr. Vollrath.

Das sind nur so einige Proben der Praxis, wie man es macht, meine
lieben Freunde! Auf diese Dinge darf schon hingeschaut werden. Es
muf} darauf hingeschaut werden, denn das sind die Mittel, mit denen
man auf der einen Seite benutzt, was auf unserem Boden wichst, und
wie man es auf der anderen Seite bekdmpft. Es darf schon gesagt wer-
den: Vielleicht wurde niemals mit schlimmeren Mitteln gegen irgend
etwas zu kimpfen gesucht, wie jetzt angefangen wird gegen uns zu
kimpfen, gerade gegen die anthroposophisch orientierte Geisteswissen-
schaft! Daher werden Sie es begreiflich finden, wenn, gewissermaflen
einer eisernen Notwendigkeit folgend, zu dem einzigen Mittel gegriffen
wird, das die Sache zwar nicht abwenden, aber vielleicht einige Besse-
rung bringen kann, wenn auch alles sich zusammentun wird, um den
Personlichkeiten, die mit der Sache verkniipft sind, die denkbar gré3-
ten Schwierigkeiten zu machen. Allein das eine mufl doch bedacht wer-
den: Geredet ist iiber diese Sache zuviel worden, aber immer eigentlich
fiir taube Ohren. Daher bleibt nichts anderes {ibrig, als — um der Sache,



der wir ja alle ergeben sein miissen, in entsprechender Weise zu dienen —
sich einer gewissen eisernen Notwendigkeit zu fiigen. Diese eiserne
Notwendigkeit ergibt sich einfach. Nehmen Sie an, Geisteswissen-
schaft wiirde als Literatur auftreten, wiirde da sein als Literatur. Es
wire dann ganz unmoglich — in der Theorie ist es moglich, aber gegen-
iiber den konkreten Tatsachen wire es ganz unmoglich —, daf sich all
diese Dinge an die Geisteswissenschaft anschlossen, die sich angeschlos-
sen haben, und die sich in wahrhaft schlimmster, unwiirdigster Weise
anschliefen werden. Dasjenige, was wir unterscheiden miissen von der
geisteswissenschaftlichen Bewegung, die eine reine Erkenntnis-, eine
Weltanschauungsbewegung der Gegenwart sein will, ist die Anthro-
posophische Gesellschaft. In der Idee ist diese Anthroposophische Ge-
sellschaft sehr gut, aber in der Praxis entwickelt sie sich — nicht wie mir
scheint, sondern wie die Tatsachen lehren — vielfach so, daf jeden Tag
Dinge an uns herantreten, welche zeigen, es ist dies keine Ubertrei-
bung, wie innerhalb dieser Anthroposophischen Gesellschaft sich mit
einer gewissen Leichtigkeit Cliquenwesen, speziell personliche Inter-
essen pro und kontra, in der ausgiebigsten Weise entwickeln. Es ist
schwierig, die personlichen Interessen von den rein sachlichen zu tren-
nen auf dem Boden einer Gesellschaft. Aber denken Sie, daf} gerade
durch den gesellschaftlichen Betrieb Tiir und Tor gedffnet wird den-
jenigen Leuten, die nicht durch ehrliche Diskussion der Geisteswissen-
schaft entgegentreten wollen, sondern die auf dem Umwege der per-
sonlichen Anschwirzung, durch persénliche Verleumdungen Geistes-
wissenschaft zu Fall bringen wollen. Denn das darf man schon sagen:
sie wollen Geisteswissenschaft zu Fall bringen.

Vor Jahren habe ich mich entschlossen, den Wiinschen der verschie-
denen Mitglieder nach personlichen Besprechungen entgegenzukom-
men, den jiingsten und Zltesten Mitgliedern gegeniiber in der weitge-
hendsten Weise. Nur in den letzten Jahren, als die Sachen schon so her-
ankamen, mufite von der alten Gepflogenheit manchmal sporadisch
abgegangen werden; aber eben nur sporadisch, in Ausnahmen. Trotz-
dem Ofter betont worden ist, dafl in dem, was in der Literatur vorliegt,
und in dem, was hier in den Vortrigen gesagt wird, reichlich vorhan-
den ist, was der einzelne gerade zu seiner selbstindigen Entwickelung



braucht, so dafl personliche Riicksprachen sich nur beziehen konnten
auf ein Aussprechen eben von Mensch zu Mensch, wird es immer wie-
der vorkommen, dafl an den personlichen Verkehr der Mitglieder mit
mir das tollste Geflunker — verzeihen Sie den Ausdruck — innerhalb
der Gesellschaft sich angliedert, und von den Auflenstehenden dann
die Wege gesucht werden zu allerlei Verunglimpfungen und Verleum-
dungen. Mit dem Geflunker meine ich, dafl nur allzuoft innerhalb des
Kreises der Gesellschaft die Menschen recht geneigt sind, wenn sie so
ein gut klingendes Wortchen haben, dieses gutklingende Wortchen zu
ihrer eigenen tiefen Befriedigung zu brauchen. Wie wohl tut es zum
Beispiel doch manchem, wenn er sagen kann: Ich bin ein esoterischer
Schiiler geworden. — Und wie wohl erst tut es manchem, wenn er sagen
kann: Ja, weiflt du, das ist etwas ganz Geheimnisvolles, das darf ich
dir nicht sagen; dariiber darf ich dir ja nichts sagen. — Sich in Szene zu
setzen, sich ein gewisses Ansehen zu geben, das steckt hinter manchem
Ausdruck, der gebraucht wird, und der dann von den Drauflenstehen-
den oft in recht boswilliger Weise mifibraucht wird. Alle diese Dinge,
die jetzt gerade in boswilliger Absicht gebraucht werden, hitten nie-
mals sich abspielen kénnen, wenn nicht in ein falsches Licht geriickt
wiirde dasjenige, was zwar berechtigten Wiinschen und vielleicht ei-
nem ebenso berechtigten Entgegenkommen dieser Wiinsche entspricht,
das aber nun angesichts dessen, was die Auflenwelt daraus macht, nicht
weiter aufrechterhalten werden kann, so schwer es mir auch wird,
meine lieben Freunde. Selbstverstindlich, in der Gesellschaft kann
jeder freundschaftliche Verkehr bestehen, aber die eiserne Notwen-
digkeit zwingt mich dazu, Privataudienzen einzustellen. Mir tut das
insbesondere deshalb leid, weil mancher sagen wird: Warum sollen
denn die Unschuldigen mit den Schuldigen leiden? — Aber wenn man
in einer Gesellschaft ist, so ist das selbstverstandlich ein Karma der Ge-
sellschaft, und es 148t sich die Sache gar nicht anders machen. Alles
dasjenige, was sich abgespielt hat in Privatgesprichen, die gesucht wor-
den sind, das ist etwas, was angesichts jener boswilligen Verleumdun-
gen einfach aufhdren mufl. |

Glauben Sie nicht, dafl mir das weniger leid tut als Thnen, aber ich
weif}, dafl, wie alles, was ich iber solche Dinge gesprochen habe, in den



Wind gesprochen war, auch mein heutiges Sprechen in den Wind ge-
sprochen sein wiirde, wenn nicht Maffinahmen getroffen wiirden, die
einfach zwingen, sich den Ernst der Sache zum Bewufltsein zu bringen.

Es ist leicht, Verleumdungen anzukniipfen an dasjenige, was im
Privatgesprich mit den einzelnen Mitgliedern gesagt wird, wenn diese
Verleumdungen den Grad erreichen, dafl zum Beispiel da oder dort
gesagt wird, dieses oder jenes Mitglied sei hypnotisiert worden. Nun,
meine lieben Freunde, gegeniiber diesen Dingen werde ich gleich eine
andere Maflregel ergreifen miissen, aus der Sie ersechen werden — und
ich rede wirklich aus einfachem Pflichtgefiihl gegeniiber unserer Be-
wegung heraus —, daf es mir heute und jetzt in dieser Sache der aller-
bitterste Ernst ist um der Heiligkeit der Geisteswissenschaft wegen.
Wenn einer Bewegung wie dieser einfach als Prinzip zugrunde liegt,
in niemandes Freiheitssphire einzugreifen, und wenn dies streng be-
folgt wird, wenn alles streng abgelehnt wird, was in eines Menschen
Freiheitssphire eingreift, und man dann gerade mit diesen Dingen
krebsen geht, dann ist es notwendig, daff einmal das eintrete, daf alles,
was auf unserem Boden wachsen soll, im vollsten Lichte der Offent-
lichkeit wichst. Wenn die Dinge in voller Offentlichkeit wachsen wer-
den, dann wird den Verleumdern der Boden entzogen werden. Aber
eine andere Methode gibt es in der Zukunft nicht mehr. Daher werde
ich, soweit es an mir ist, danach trachten, dafl die anthroposophisch
orientierte Geisteswissenschaft sich in der Zukunft immer mehr und
mehr im vollen Lichte der Offentlichkeit abspielt. Sie hat die Uffent-
lichkeit nicht zu scheuen. Und am heutigen Tage erklire ich Ihnen aus-
driicklich: In bezug auf diejenigen Privatgespriche, die seit Jahren mit
den Mitgliedern stattgefunden haben, entbinde ich jeden des Verspre-
chens, nicht iiber den Inhalt des Gespriches zu sprechen. Jeder kann,
soviel ihm selber lieb ist, dasjenige mitteilen, was jemals vorgekommen
ist in einem Privatgesprich mit einem Mitglied. Nichts wird sich fin-
den, was das Licht der Offentlichkeit zu scheuen hitte. Dann wird
man auch nicht mehr krebsen gehen konnen mit Dingen, die etwa auf
dem folgenden Boden stehen. Ich will Ihnen ein Beispiel sagen, wie man
diese Dinge brauchen kann vor der krassesten Unwissenheit und dem
Willen zur krassesten Unwissenheit.



Nicht nur jener Erich Bamler, sondern auch noch andere, die aber
ebenso «ehrlich» wie er kimpfen, haben vorgebracht und glauben im
Grunde, dafl ihnen unter allerlei esoterisch genannten Grundsitzen
auch dieser gegeben worden wire: «Sieh alles, was dich umgibt, an im
Lichte der Notwendigkeit, wie wenn es notwendig wire, als ein gege-
benes notwendiges Geschick.» Es tut eine Zeitlang wohl, solange man
sich innerhalb der Gesellschaft geférdert glaubt, wenn man eine solche
Regel bekommen hat, zu sagen: Ich bin ein esoterischer Schiiler, denn ich
meditiere immerfort: «Sieh alles, was dich umgibt, an im Lichte der
Notwendigkeit.» — Aber warum ist denn gerade jenen Leuten diese Re-
gel gegeben, diese Regel angeraten worden? Aus dem einfachen Grunde,
weil sie es nach ihrer Seelenverfassung brauchten! Es war ein durchaus
nicht in ihre Freiheit eingreifender Ratschlag, sondern ein Ratschlag,
dessen Tragweite und dessen Esoterik Sie beurteilen wollen, wenn ich
Sie auf folgendes hinweise: Schopenbauer sagt in seiner Preisschrift
iber die Freiheit des Willens gegen den Schluf seines Aufsatzes, unser
Verhalten gegen den Weltlauf und das Schicksal betreffend: «Alles
was geschieht, vom gréfiten bis zum kleinsten, geschieht notwendig»;
und er spricht von der beruhigenden Wirkung der Erkenntnis des
Unvermeidlichen und Notwendigen. Es ist also den Leuten nichts
anderes angeraten worden als dasjenige, was selbst Schopenhauer fiir
ein erprobtes Mittel hilt, iiber gewisse Seelendepressionen hinauszu-
kommen.

Nun, bei der Spekulation auf die krasseste Unwissenheit und auf
den Willen zur krassesten Unwissenheit lassen sich natiirlich den Leu-
ten allerlei schone Mirchen erzihlen: dafl man griin und blau, beson-
ders an den Beinen, geworden ist, indem man solche Grundsitze be-
folgt hat. Und bei jenen, die bei allem etwas Esoterisches aus den Fin-
gern saugen wollen, lassen sich diese Dinge natiirlich als Verleumdun-
gen anbringen. Aber eben gerade wenn wir wissen, daf die Dinge, die
in der anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft getrieben
werden, von notwendigen Bediirfnissen tatsachlich gefordert werden,
dann werden wir es begreiflich finden kdnnen, dafl eine solche Maf3-
regel, wie die vorher erwihnte, einmal wirklich ergriffen werden mufl;
einfach aus dem Grunde, damit man sieht, dafl die Dinge ernst gemeint



sind, um welche es sich handelt. Beklagen Sie sich nicht bei mir, der es
ebenso hart empfindet wie Sie; beklagen Sie sich bei denjenigen, auf die
ich Sie deutlich hingewiesen habe, und die es unméglich machen, daf}
eine solche Mafiregel vermieden werde. Mir ist es heute sehr schwer,
Privatgespriche, die ja zahlreiche Mitglieder wiinschen, aus diesen
prinzipiellen Griinden ablehnen zu miissen. Ich weif} selbstverstindlich
auch, daf} dieses auch wiederum als Verleumdung gegen mich ausge-
niitzt werden wird, aber ich kann mich nicht nach personlichen Griin-
den richten, sondern nach dem mufl ich mich richten, was fiir unsere
Bewegung notwendig ist. Das heifit, ich muf8 mich fiigen dem Prinzip,
ernst zu machen mit dem, was immer wieder und wiederum auf der
einen Seite Anlaf} gibt zum Geflunker, auf der anderen Seite der An-
laf} ist zu den Verunglimpfungen und Verleumdungen von seiten der-
jenigen, die nicht ehrlich Geisteswissenschaft widerlegen wollen, son-
dern die sie auf andere Weise aus der Welt schaffen wollen.

Priifen Sie vieles von dem, was vorgegangen ist, Sie werden finden:
die Anldsse stammen immer aus der Gesellschaft heraus. Angegriffen
wird sehr selten die Gesellschaft, der Angriffspunkt bin gewohnlich
ich oder meine allernichste Umgebung. Priifen Sie die Dinge. Aber in-
dem man mich angreift, ist es schon so, dafl man gerade in mir die Gei-
steswissenschaft treffen will. Denn es ist dem einen oder anderen hdchst
gleichgiiltig, ob da oder dort ein torichter esoterischer Ratschlag ge-
geben wird; die werden in der Welt genug gegeben. Was den Leuten
aber nicht gleichgiiltig ist, das ist, daf} Geisteswissenschaft in der an-
throposophischen Orientierung ein Kulturfaktor unserer Zeit ist, dafi
sie mitsprechen will. Das ist den Leuten nicht gleichgiiltig. Winkeleso-
teriker, die sind den Leuten gleichgiiltig; derjenige aber nicht, der nach
seinem Schicksal nicht ein Winkelesoteriker bleiben kann. Den Winkel-
esoteriker wiirde man nicht treffen wollen, wenn er in Berlin vor finf-
zig Leuten sitzt und denen Ratschlige geben wiirde. Man hat erst mit
den Angriffen angefangen, als die Biicher {iber eine gewisse Zahl hin-
ausgingen. Es wire eine Siinde wider den Geist der anthroposophisch
orientierten Geisteswissenschaft, sie zugrunde gehen zu lassen, wenn
es sich vielleicht verhindern 1288t dadurch, dafl einmal, vielleicht nur
fiir eine Zeitlang, einiges entbehrt werden mufl, weil sich die Mora-



litat der Menschen der Gegenwart so entpuppt, wie sie sich jetzt ent-
puppt hat.

Man hat oft erlebt, dafl Dinge falsch dargestellt werden; aber wie
es den Dingen der anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft
gegeniiber gemacht wird, wie Dinge erfunden werden, die gar nicht da
sind und etwas ganz anderes, als stattgefunden hat, erzdhlt wird, das
gehort doch zu den allergrofiten Seltenheiten, selbst in der Geschichte
der Menschheit. Und eine Neigung muff man haben, nicht blof die
Lawine zu sehen, wenn sie die Dorfer unten verschiittet, sondern die
Neigung muff man haben, den Schneeball zu sehen, der von oben fillt,
denn der wird zur Lawine. Gewif}, ich habe lange zugesehen und im-
mer wieder und wiederum ermahnt, aber man hat die Ermahnungen
nicht recht gehdrt oder jedenfalls sich nicht viel daraus gemacht. Die
Menschen auflerhalb unserer Gesellschaft werfen mir vor, einer mei-
ner grofiten Fehler sei — heute zihlen sie schon groflere auf, das war
vor einem Jahr —, daf ich blinde Anhinger mache, dafl ich blind auto-
ritdtsgliubige Anhinger habe. Ich darf wohl sagen: Wenn es auf irgend
etwas ankommt, wo man mir etwas Vertrauen von seiten der Mitglie-
der der Gesellschaft entgegenbringen und auf das Vertrauen hin das
eine oder andere tun sollte, da finde ich in der Regel nicht sehr viel
Anhingerschaft. Da geschieht in der Regel das Gegenteil von dem, was
meine Meinung ist. So war es die ganzen Jahre hindurch. Es ist eigent-
lich immer das Gegenteil von dem geschehen, was meine Meinung war.
Nur merkt man es nicht, weil ja in vielen Kreisen eine besondere Me-
thode befolgt worden ist: Man hat weniger nach meiner Meinung ge-
fragt, sondern nach der eigenen Meinung und hat dann den Leuten er-
zahlt: Das hat er gesagt. — Ich war sehr weit entfernt daven, das ge-
sagt zu haben, aber der Betreffende hitte gerne gehabt, dafl ich es ge-
sagt hitte; so hat er denn erzihlt, ich hitte es gesagt. Es ist schon so:
Wenn in der Auflenwelt erzihlt wird, dafl ich blinde Anhinger habe,
so zeigt die Praxis der Gesellschaft, dafl das vollstindige Gegenteil der
Fall ist, in bezug auf die Dinge wenigstens, wo man mir mit einigem
Vertrauen entgegenkommen miiflte, weil ich mich manchmal jahrelang
um ein Urteil bemiiht habe, und der andere nicht.

Das alles wird wirklich nicht ausgesprochen, um, wie man in Oster-



reich sagt, zu raunzen oder zu greinen, oder gewissermaflen zu zetern,
sondern das wird gesagt, weil die Symptome sich tiglich jetzt zeigen,
die darauf hinausgehen, dafl auf dem angedeuteten Wege unserer gei-
stigen Bewegung der Garaus gemacht werden soll, und weil die Neigung
entstechen muff, den Schneeball oben zu sehen, und nicht erst die La-
wine, wenn sie unten angekommen ist. Gerade ein paar Stunden bevor
ich hierher gekommen bin, wurde mir unter anderem ein Brief vorge-
lesen, in dem wieder einmal erzihlt wird, dafl zwei aneinander gekom-
men sind; ich will keine Namen nennen, so kann man einen solchen
Fall einfach als Fall anfithren. Dem einen wird zur Last gelegt, daf er
mit dem anderen Hypnose treibe, dafl er sogar sich hinter den anderen
gesetzt und meditiert habe in dessen Genick hinein, damit dem Betref-
fenden allerlei Schidliches in der Seele entstehe. Und die Sache wird
dann weiter verfolgt. Es ist nur ein Fall, der letzte, nein, nicht der
letzte, es kam hinterher noch ein anderer, aber es ist der, den ich vor
drei Stunden gelesen habe. Das ist heute eine harmlose Sache, in ein
paar Jahren braucht sie es nicht mehr zu sein: dafl der eine sich hinter
den anderen gesetzt haben soll, um ihm allerlei Schidliches ins Genick
hinein zu meditieren und dadurch Einflufl auszuiiben. Daff der Be-
treffende so harmlos in der Sache ist, wie nur moglich, daran besteht
kein Zweifel. Aber heute, meine lieben Freunde, spielt das zwischen
zwel Mitgliedern; in ein paar Jahren ist es zu einem «Fall Steiner» ge-
macht, der wiederum fiir solche «Studien» einen ganz netten Fall ab-
gibt. Vielleicht geht es auch schneller und bedarf nicht erst der paar
Jahre.

Also, begreifen Sie es, dafl wirklich eine fiir mich auferordeatlich
harte Notwendigkeit vorliegt, wenn ich fiir die ndchsten Zeiten zu dem
greifen muf}, daf} ich auf der einen Seite eben sage: Es mufl versucht
werden, dafl sich Geisteswissenschaft in der vollen Offentlichkeit ab-
spielt. Niemand wird dadurch irgendwie zu kurz kommen, niemand
wird irgendwie das nicht finden, was er suchen mufi, weil sich alles in
voller Offentlichkeit abspielt. Aber all das Geschwitz: Das ist etwas
geheimnisvoll Mystisches, das darf man nicht sagen und so weiter —,
das soll keine Veranlassung mehr geben konnen zu allerlei Verleum-
dungen. Unser Verkehr mag noch so freundschaftlich sein, er darf kein



anderer sein fiir die nichste Zeit als ein solcher, der von Freund zu
Freund stattfindet, denn Privatgespriche miissen prinzipiell fiir die
nichste Zeit aufhéren. Vielleicht finden sich dadurch unsere lieben
Mitglieder gendtigt, wenn es auch unbequem ist, den Dingen doch
etwas mehr nachzugehen und sich zu kiimmern um die Dinge, um die
man sich bisher ja recht wenig gekiimmert hat.

Wie gesagt, verzeihen Sie es, dafl ich diese Sachen heute hier ange-
bracht habe; ich habe sie ja angebracht in der Zeit, als der eigentliche
Vortrag schon voriiber war, aber ich habe sie anbringen miissen, weil
sie mit den Lebensfragen der Anthroposophischen Gesellschaft, der an-
throposophischen Bewegung zusammenhingen. Dies, und nicht eine
Unfreundlichkeit ist es, wenn ich sehr, sehr bedauvern muf}, in der
nichsten Zeit die immer bereitwillig abgehaltenen Privatgespriche mit
den lieben Mitgliedern nicht abhalten zu kénnen. Dann wird dasjenige
nicht entstehen konnen, wirklich im Konkreten nicht entstehen konnen,
was so gerne von den boswilligen Feinden gesucht wird. — Denn, meine
lieben Freunde, einen Finwand kdnnten Sie selbstverstindlich machen,
und es macht ihn jeder von sich aus in begreiflicher Weise, indem er
niamlich findet: Mit mir konnte er aber sprechen. — Das hat jeder von
denjenigen gesagt, die jetzt in der unflatigsten Weise ihre Angriffe er-
folgen lassen; und manche von denjenigen, die jetzt die Werkzeuge ihrer
Protektoren sind, wurden von sehr, sehr angesehenen Mitgliedern der
Gesellschaft an die Gesellschaft herangebracht. In gewisser Beziehung
muf es schon anders werden, aber es kann nur durch die Mitglieder an-
ders werden.



ZEHNTER VORTRAG
Stuttgart, 13. Mai1 1917

Es ist gewif nur zu verstindlich, wenn in der Seele des gegenwirtigen
Menschen, mehr als es vielleicht sonst der Fall ist, das Bediirfnis auf-
taucht, die Zeit in ihrer Eigentiimlichkeit etwas zu verstehen. Wir le-
ben ja in diesen Jahren innerhalb von Ereignissen, welche nicht nur die
ungeheuerlichsten Opfer von vielen Menschen verlangen, sondern wel-
che wahrhaftig dem menschlichen Denken schwere Ritsel aufgeben,
Ritsel der mannigfaltigsten Art. Warum mufiten denn diese Dinge sich
in unserem Zeitalter gerade in einer so furchtbaren Katastrophe offen-
baren, wie sie nun durch die Entwickelung der Menschheit zieht? Das
ist gewif} eine Frage, die den heutigen Seelen nahegeht. Die dufleren
Ereignisse sehen wir wohl; wir miissen nur versuchen, immer mehr und
mehr uns bereit zu machen, nicht blof8 die allernichsten Ursachen fiir
so schwerwiegende Ereignisse zu suchen, sondern zu den tieferen Krif-
ten der Zeit unsere Augen hinlenken, und darauf, wie diese tieferen
Krifte in der Gesamtentwickelung der Menschheit begriindet sind.
Dann konnen wir fiir unser Gefiihl, fiir unsere Empfindung vielleicht
auch manches verstehen, was uns sonst unverstindlich bleibt, was wir
gewissermaflen nur anstarren konnen.

Fragen wir uns einmal: Welches ist denn im tiefsten Sinn ein schwer-
wiegendes Charakteristikon unserer Zeit? — Nun, wir konnen ja aus
Auseinandersetzungen, die hier des 6fteren gepflogen worden sind, ge-
wifl uns nicht verhehlen, daff auf allen Gebieten in der neueren Zeit
sich heraufgedringt hat das, was wir den Materialismus, den Mate-
rialismus im weitesten Sinne des Wortes nennen. Materialismus! —
fassen wir es wirklich gerade heute nicht so auf, dafl wir nur unser Ge-
fiihl, unsere Sympathie und unsere Antipathie dem zuwenden, was wir
mit dem Ausdruck Materialismus belegen; sondern versuchen wir zu
empfinden, dafy schon einmal ein Zeitalter kommen muflte, in dem der
Materialismus gewissermaflen tonangebend ist in der Menschheitsent-
wickelung. Die Menschheit brauchte schon den Materialismus, das
Durchgehen durch den Materialismus. Sie darf sich nur innerhalb des



Materialismus nicht verlieren; sie darf sich nicht gewissermaflen diesem
Materialismus so stark hingeben, dafl sie den Zusammenhang mit der
geistigen Welt nicht nur aus den Augen, sondern auch aus der Seele
verliert. Daf} dies nicht geschehe, dafiir zu sorgen, daf} der Zusammen-
hang mit der geistigen Welt erhalten bleibe, ist ja gerade die Aufgabe
der Geisteswissenschaft. Nun mochte ich heute versuchen, einiges vor
Thre Seele zu fithren von Entwickelungsgesetzen des Menschenge-
schlechts, welches, wenn wir es in der richtigen Weise verstehen,
beitragen kann zum Begreifen desjenigen, was rings um uns herum
wirkt. , S

Daf} wir im Zeitalter des Materialismus leben, verdankt man ja kei-
neswegs etwa blof8 der Schlechtigkeit und Schindlichkeit der mensch-
lichen Seele im groflen, sondern eben gewissen Entwickelungsgesetzen.
Allerdings, das Angesicht des Materialismus in unserem Zeitalter. ist
kein schones, namentlich dann erscheint es nicht schon, wenn man die-
ses materialistische Antlitz mit dem Kulturantlitz dlterer Zeitperioden
vergleichen kann. Es darf deshalb doch nicht jemand in die reaktio-
nire Gesinnung verfallen, dafl er etwa glauben wollte, die alten Kultur-
entwickelungen miifiten wiederum heraufgetragen werden. Ganz be-
deutsam ist ja fiir uns diese Eigenschaft des Materialismus unserer Zeit,
daf auch hervorragende, geistig bedeutendste Personlichkeiten ihre
Seelenimpulse gar nicht bis zu dem Verstindnis der geistigen Welt
bringen kénnen. Sie konnen einfach nicht. Man muf sich das einmal
ganz vorurteilslos gestehen. Nehmen wir einen charakteristischen Geist
aus dem 19. Jahrhundert, von dem in der zweiten Hilfte des 19. Jahr-
hunderts viel im internationalen Geistesleben Europas' gesprochen
wurde, Ernest Renan, der sich bemiihte, den Christus-Impuls so zu
verstehen, wie es eben seinem Zeitalter moglich war. «Das Leben Jesu»
von Ernest Renan hat ja in den weitesten Kreisen grofles Aufsehen ge-
macht und groflen Einflufl bekommen. Aber Ernest Renan ist auf der
einen Seite schon ein Geist, dem es ernst war um geistige Angelegen-
heiten, der aber auf der anderen Seite gar nicht sich Vorstellungen
dariiber bilden konnte, dafl der Mensch einen Weg finden konne zu
einer Anschauung tiber geistige Welten. Nehmen wir einen Ausspruch,
den Ernest Renan in ziemlicher Jugend getan hat; da sagte er: Der



Mensch der Gegenwart ist sich bewuf3t, daf} er niemals etwas iiber die
hochsten Ursachen des Universums und iiber seine eigene Bestimmung
wissen wird. —Das ist ein fithrender Geist der Gegenwart, der so spricht,
der es geradezu als eine wichtige Erkenntnis hinstellt, wenn der Mensch
sich bewuft wird, daf} er niemals etwas iiber die Ursachen des Univer-
sums und iiber seine Bestimmung wissen kann. Und er war kein ober-
flachlicher Mann, dieser Ernest Renan. Er lebte ein Leben der Erkennt-
nis. Und charakteristisch ist es, dafl der alte Renan, der Greis gewor-
dene Renan, einen anderen charakteristischen Ausspruch getan hat.
Dieser Mann, der sich sein ganzes Leben hindurch in den Glauben hin-
eingelebt hat, der Mensch kdnne nicht den Weg in die geistige Welt
hinein finden, ja er miisse sich das gerade als eine hohere Erkenntnis
einprigen, er sagte am Schlusse seines Lebens: Ich wollte, ich wiifite
gewif}, daf es eine Holle gibe, denn besser die Hypothese der Holle als
die des Nichts. — Da sehen Sie etwas aus dem geprefiten Herzen der
Gegenwart heraus gesprochen. Das Nichts starrt den Menschen an,
wenn er die Sehnsucht hat, das Verlangen hat, eine geistige Welt zu
gewinnen, eine geistige Welt, in die der Mensch etwa eintreten konnte,
wenn er durch die Pforte des Todes schreitet. Und ein Mensch, der
sich errungen zu haben glaubt, dafl der Mensch dariiber erhaben ist,
daf} er auf ein solches Wissen verzichtet, der sagt am Ende seines Le-
bens: Besser wire es zu wissen, dafl es eine Holle gibt, als das Nichts
anzuschauen. — Man muf solche Dinge nachfiihlen, wenn man Cha-
rakteristisches fiir unsere Zeit empfinden will.

Nicht wahr, wir miissen ja doch uns klar sein: filhrende Geister
braucht die Menschheit in jedem Zeitalter. Waren es in alten Zeiten die
Mysterienpriester, so sind es fiir unser Zeitalter gewisse Philosophen,
die immer mehr und mehr einen naturwissenschaftlichen Charakter
annehmen. Ein Philosoph, den ich noch personlich sehr gut gekannt
habe, hat in seinem letzten Werk, «Die Tragikomoédie der Weisheit»,
folgende Ausspriiche getan. Er sagt: Wir haben nicht mehr Philosophie
als ein Tier und unterscheiden uns nur von dem Tier durch die rasen-
den Versuche, zu einem Wissen kommen zu wollen, und durch die
schlieflliche Ergebung in das Nichtwissen. — Der Betreffende, der also
aus seinem Schiirfen im Geistesleben zur Uberzeugung gekommen ist,



der Mensch konne nicht mehr Philosophie haben als ein Tier, ist ein
Herr Professor der Philosophie und ein Universititsprofessor gewor-
den. Daher ist es nicht zu verwundern, dafl wiederum tiefer angelegte
Naturen doch irgendeinen Weg suchen wollen in die geistige Welt hin-
ein, und dafB sie sich gewissermaflen, weil sie sich nicht dazu aufraffen
konnen aus den Impulsen, die ihnen die Zeit aus dem Materialismus
heraus bietet, sich dem Nichstliegenden in die Arme werfen. Das sehen
wir aus zahlreichen solchen Beispielen in unserer Gegenwart, wie etwa
Maurice Barreés eines ist, der Franzose, der ja jetzt auch wahrend der
Kriegszeit unter den rasend gewordenen Deutschenhassern eine gewisse
Beriihmtheit erlangt hat. Vor dem Kriege war er charakteristisch als
der Fiihrer jener Jungfranzosen, welche, so viel es moglich ist, einen
Weg zum Geistigen zu suchen, das eben versuchten. Maurice Barrés
suchte lange, und nachdem er lange gesucht hatte, da warf er sich dem
landliufigen Katholizismus in die Arme, der katholischen Kirche, wie
das ja viele Jungfranzosen getan haben. Es ist das schliefflich nur ein
besonderes Beispiel fiir einen weitgehenden Zug, wie er in unserer Zeit
lebt und in seinem Katholischwerden zum Ausdruck gekommen ist.
Aber versuchen wir nun einmal, in solche Seelen wie die des Mau-
rice Barreés hineinzuschauen, wie sich der nun zu dem Suchen nach dem
geistigen Leben stellt. Da muf ich sagen, ist schon ein charakteristischer
Ausspruch dieses Maurice Barreés der folgende. Also einem Geistsucher
der Gegenwart ist das folgende Wort entschliipft: «Es ist vergebliche
Miihe, das Jenseits zu suchen. Es existiert vielleicht nicht einmal!»
Und dann sagt er weiter: «Und wie wir es auch anpacken, wir kénnen
nichts davon erfahren. Uberlassen wir jedweden Okkultismus den Er-
leuchteten und den Gauklern. Welche Form der Mystizismus auch an-
nehmen mag, er widerspricht der Vernunft. Aber geben wir uns den-
noch der Kirche hin, erstens, weil sie untrennbar verbunden ist mit der
Tradition Frankreichs, und dann, weil sie mit der Autoritit der Jahr-
hunderte und grofler praktischer Erfahrung das Wollen jener Ethik
formuliert, die man die Vélker und die Kirche lehren muf}, und end-
lich, weil sie, weit davon entfernt, uns dem Mystizismus auszuliefern,
uns direkt gegen ihn verteidigt, die Stimme der geheimnisvollen
Haine» — mit den geheimnisvollen Hainen meint er alles das, was etwa



aus den Mysterien heraus gekommen ist — «<zum Schweigen bringt, die
Evangelien auslegt und den grofimiitigen Anarchismus des Heilands
den Bediirfnissen der modernen Gesellschaft opfert.»

Warum soll man sich der katholischen Kirche ergeben? Weil sie es
verstanden hat, meint er, die grofmiitige Weltanschauung des Hei-
lands dem lauwarmen Bediirfnis der modernen Menschheit zu opfern,
das heiflt: das Christentum recht gut denen anzupassen — nun ja, die
eben mit dem Christentum dasjenige wollen, was heute etwa ein Durch-
schnittschrist mit seinem Christentum erlebt. Wiirde man nicht ver-
stehen, daf zu einer solchen Anschauung zu kommen eine gewisse Not-
wendigkeit vorliegt, so wiirde man doch eine solche Anschauung im
auflersten Sinne frivol nennen miissen, zynisch und frivol. Aber daf§
gerade tiefere Geister zu einer solchen Anschauung kommen, das sollte
man empfinden, und das ist schon notwendig zu empfinden. Nur kon-
nen wir uns eine Frage vorlegen: Was ist denn die tiefere Ursache? Was
ist die tiefere Ursache, dafl es den Menschen heute so schwer wird, den
Weg in die geistige Welt hinein zu finden? — Da miissen wir schon ein-
mal wiederum unseren Seelenblick hinlenken zu der Entwickelung der
Menschheit, wenigstens in derjenigen. Zeit, die verflossen ist nach der
groflen atlantischen Katastrophe und in' deren fiinftem Zeitraum wir
leben. .

Wir haben ja bis jetzt diese Entwickelung der Menschheit eingeteilt
in den ersten Zeitraum, den wir den uralt indischen genannt haben,
den zweiten, den wir den urpersischen genannt haben, den dritten, den
wir genannt haben den igyptisch-chaldiisch-babylonischen, den vier-
ten, den wir den griechisch-lateinischen nannten, und endlich haben
wir unseren fiinften Zeitraum; darin leben wir. In diesem fiinften Zeit-
raum sind eben diejenigen Dinge heraufgezogen, iiber die wir wieder-
um von einem gewissen Gesichtspunkte aus' Andeutungen gemacht ha-
ben. Ich habe zu verschiedenen Zeiten versucht, Thnen die Entwicke-
lung der Menschheit zu charakterisieren, um gerade die Gegenwart in
diese Entwickelung der Menschheit hineinzustellen. Ich will es heute
noch von einem anderen Gesichtspunkte aus tun. Dieser andere Ge-
sichtspunkt wird wiederum, wenn man ihn so das erstemal ins Auge
faflt, recht paradox erscheinen konnen, wirklich paradox, aber fassen



wir es doch zunichst wenigstens einmal vorurteilslos auf. Versuchen
wir uns auszuriisten mit derjenigen Art, die Dinge anzusehen, die wir
ja schon haben konnen, nachdem wir so viele Jahre Anthroposophie
entwickelt haben.

Aus dem, was wir bis jetzt schon in unsere Seelen aufgenommen
haben, konnen wir wissen, daff nicht nur der einzelne Mensch zwischen
Geburt und Tod in der physischen Welt eine Entwickelung durchmacht,
sondern daf auch die Menschheit selber eine Entwickelung durch-
macht. Wir fassen heute ins Auge jenes Stiick Entwickelung, das in der
eben charakterisierten Weise auf die atlantische Katastrophe folgt, in
dessen fiinftem Zeitraum wir stehen. Das Paradoxe wird sich einstellen
wollen, wenn wir uns fragen: Kénnen wir bei der Menschheit, bei ei-
nem Stiick Menschheitsentwickelung in einer genaueren Weise sprechen
von einer Entwickelung in der Zeit, so wie wir beim einzelnen Men-
schen von einer solchen Zeitentwickelung sprechen? — Wir sagen: Ein
Mensch wird zunichst so sich entwickeln, daff er die ersten sieben
Jahre durchlebt vom ersten bis siebenten Jahre. Dann durchlebt er
den Zeitraum vom siebenten bis vierzehnten Jahre — approximativ ge-
nommen, Sie wissen, was damit gemeint ist —, dann vom vierzehnten
bis einundzwanzigsten Jahr und so weiter. Der Mensch entwickelt
sich gewissermaflen etappenweise, indem er von der Geburt bis zum
Tode immer ein Jahr zusetzt, wenn ein Jahr vergangen ist.

Wie konnen wir nun denken, wenn wir iiber das angedeutete Stiick
Menschheitsentwickelung einmal Betrachtungen anstellen wollen? Es
wird niitzlich sein, wenn wir uns auch fragen: Wie alt ist denn eigent-
lich die Menschheit, wenn wir ihr Alter mit unserem einzelnen mensch-
lichen Alter vergleichen wollen? In welchem Lebensalter steht denn
eigentlich die heutige Menschheit? Es wird nicht uninteressant sein, das
einmal geisteswissenschaftlich ins Auge zu fassen. Und gerade dieses
geisteswissenschaftliche Ins- Auge-Fassen,das wirdunsauf manchesbrin-
gen. — Vor Jahren habe ich schon dieselbe Sache charakterisiert. Es
ist in der Geisteswissenschaft so, daff man manches wissen kann und
erst nach Jahren es ordentlich formulieren kann oder wieder neu for-
- mulieren kann. Eine Neuformulierung méchte ich Thnen heute von
dem angedeuteten Ritsel geben.



Fassen wir zunichst schematisch ins Auge, wie die Entwickelung
war:

Erster Zeitraum, die urindische Entwickelung;

zweiter Zeitraum, die urpersische Entwickelung;

dritter Zeitraum, die dgyptisch-chalddisch-babylonische
Entwickelung;

vierter Zeitraum, die griechisch-lateinische Entwickelung;
der fiinfte Zeitraum ist der unsrige; dann kommt der sechste.

Wenn wir nun das Alter der Menschheit vergleichen mit den einzelnen
Altern des Menschen, wie alt ist dann die Menschheit im ersten Zeit-
raum nach der atlantischen Katastrophe eigentlich gewesen? Wie alt
war sie da? Sehen Sie, wenn wir wiifiten, wie alt die ganze Menschheit
war, dann kdnnten wir vergleichen, wie wir uns selbst ansehen miissen,
wie wir uns hineinstellen in die Menschheitsentwickelung mit unseren
Lebensaltern. Es war gar nicht so leicht, geisteswissenschaftlich diese
Frage zu untersuchen. Man muflte zunichst auf die rein geisteswis-
senschaftliche Tatsache sehen, mufite einen Sinn verbinden mit dieser
rein geisteswissenschaftlichen Tatsache des ersten Zeitraumes. Und
wenn man eine Ansicht gewonnen hatte iiber die besondere geistige
Konfiguration der Menschheit, wie sie damals war, dann mufite man
fragen: Mit welchem individuellen, personlichen Lebensalter wire
diese Konfiguration der damaligen Zeit zu vergleichen? Und da kriegt
man heraus, dafl die Menschheit als Menschheit — nicht der einzelne
Mensch, von dem sprechen wir spiter —, dafl die Menschheit in diesem
ersten nachatlantischen Zeitraum ein Alter habe, das sich vergleichen
liflt mit dem heutigen menschlichen Alter zwischen dem achtundvier-
zigsten und sechsundfiinfzigsten Jahr. Also denken Sie, wenn man die
Geisteskonfiguration desjenigen nimmt, was damals Kulturleben ist,
so kommt man darauf: die Menschheit hatte dazumal ein Lebensalter,
das man vergleichen kann mit dem heutigen Mannesalter, selbstver-
standlich auch Frauenalter, von dem achtundvierzigsten bis zum sechs-
undfiinfzigsten Jahr. Es war nicht sehr leicht, diese Sache herauszube-
kommen; aber hat man sie dann einmal, so ist sie eben ein tatsachliches
Ergebnis der Geisteswissenschaft.



Nun ist die Frage: Wie steht es mit dem zweiten, dem urpersischen
Zeitraum? Da mufite man wiederum dieselbe Betrachtung anstellen.
Da stellt sich denn heraus: wenn man die Geistesbeschaffenheit des-
jenigen, was dazumal Kultur war, ins Auge faflt, so 1ifit sich das nur
vergleichen mit dem Lebensalter von heute zwischen dem zweiund-
vierzigsten und dem achtundvierzigsten Jahr. Und geht man jetzt
weiter zum igyptisch-chaldiisch-babylonischen Zeitalter, das ja etwa
im Jahre 747 endet, dann entspricht das dem menschlichen Lebensalter
vom fiinfunddreifligsten bis zum zweiundvierzigsten Lebensjahr.
Kommt man nun zum griechisch-lateinischen Zeitraum, so entspricht
das dem menschlichen Lebensalter vom achtundzwanzigsten bis zum
fiinfunddreifligsten Lebensjahr. Und kommt man zu unserem fiinften
nachatlantischen Zeitalter, so entspricht das dem einzelnen mensch-
lichen Lebensalter zwischen dem einundzwanzigsten und achtund-
zwanzigsten Jahr. Und im sechsten Zeitraum wird das so sein — das
kann man gewissermaflen voraussehen —, dafl das sechste Zeitalter ent-
spricht dem Lebensalter zwischen dem vierzehnten und einundzwan-
zigsten Jahr; und im letzten Zeitraum, vor einer neuen groflen Ka-
tastrophe, dem Lebensalter vom siebenten bis vierzehnten Jahr.

Ich darf Thnen wohl gestehen, meine lieben Freunde, daff mir das
Ergebnis, das da herausgekommen ist, als es formuliert war, wirklich
zu dem Uberraschendsten gehorte, zu dem ich eigentlich gekommen
bin, zu dem Uberraschendsten. Denn, nicht wahr, es liegt ja eine merk-
wiirdige Tatsache zugrunde: wihrend der Mensch aufwiartsgeht in den
Zahlen, geht die Menschheitsentwickelung zuriick. Die Menschheit
wird merkwiirdigerweise immer jiinger! So ist es: die Menschheit wird
immer jiinger.

Nun, natiirlich mufl man sich fragen: Was bedeutet das ganze in
einem weiteren Umfang? Mit dieser Sache sind ja sehr viele Entwicke-
lungsritsel verbunden. Ich habe mich zunichst gefragt: Was bedeutet
es denn fiir den ersten Kulturzeitraum, dafl die Menschheit zwischen
dem achtundvierzigsten und sechsundfiinfzigsten Jahre alt war? Da
ergibt sich das Folgende: Selbstverstindlich, die Menschen, die damals
geboren worden sind und gelebt haben, die wurden zunichst ein, zwei,
drei Jahre alt. Das ist ja klar, Dann wurden sie aber auch achtund-



vierzig Jahre alt. Fiir jeden kam der Zeitpunkt, wo er zwischen dem
achtundvierzigsten und sechsundfiinfzigsten Jahr der einzelnen indi-
viduellen Entwickelung lebte. Und da konnten sich diese Menschen
sagen: Jetzt riicken wir persOnlich in ein Lebensalter ein, wo wir die
personlichen Alterseigenschaften haben, die ringsherum um uns im
Gruppengeiste der ganzen Menschheit enthalten sind. Wir wachsen
hinein in das, was in unserer Umgebung ist. Friither, vor dem achtund-
vierzigsten Lebensjahr, hatten wir gewissermaflen eine Entwickelung
abgeschlossen, die uns angehdrte, die fiir uns war; aber mit dem acht-
undvierzigsten Jahr wachsen wir hinein in das, was in unserer Umge-
bung ist. Wurde man dann ilter als sechsundfiinfzig Jahre, dann ent-
wickelte man sich weiter, man lebte eben weiter und wuchs gewisser-
maflen zuriick, hinein in das, was vor der atlantischen Katastrophe da
war. Man machte dann etwas durch, was hinausging iiber das, was
ringsherum in der Gruppenseele der Menschheit sich offenbarte. Man
fand also mit dem achtundvierzigsten Jahr den Anschluf} an die Grup-
penseelenhaftigkeit der Menschheit.

Im nachsten, im zweiten Kulturzeitraum, da fand man diesen An-
schluff schon frither. Da wurde man zweiundvierzig Jahre alt und
wuchs hinein in das, was in der Umgebung war, wuchs hinein in das,
was aurisch in der ganzen Menschheit war.

Und dann wuchs man da hinein mit dem fiinfunddreifligsten Jahr,
so dafl man zwischen dem funfunddreifligsten und zweiundvierzigsten
Lebensjahr sich sagen konnte: Es stimmt jetzt das, was in mir ist, mit
dem was um mich ist, iiberein. — Nach dem zweiundvierzigsten Lebens-
jahr, da konnte einem das, was um einen war, nichts mehr geben, da
muflte man sozusagen aus sich heraus weiterleben, denn das Alter der
Menschheit war um so viel jiinger geworden. In der Zeit vom zweiund-
vierzigsten Jahr an war man nicht mehr in der Umgebung; da wuchs
man dariiber hinaus, da war man auf sich angewiesen.

So war der alte Grieche, der alte Romer auf sich angewiesen, wenn
er ein Lebensalter von fiinfunddreiflig Jahren erreicht hatte. Zwischen
dem achtundzwanzigsten und dem fiinfunddreifligsten Lebensjahr lebte
er mit der Umgebung, dann hatte die Menschheit nichts mehr hinzu-
zugeben von ihrem Alter, denn das war abgelebt; die Menschheit



konnte nicht mehr achtundvierzig Jahre alt werden, wenn sie beim
finfunddreifligsten angelangt war bei ihrem Riickwirtsgang.

Und wir im fiinften Zeitraum: denken Sie einmal, wir leben uns
hinein in den Gruppengeist der Menschheit, in das, was unsere Umge-
bung ist, zwischen dem einundzwanzigsten und achtundzwanzigsten
Jahr. Von da ab gibt die Umgebung nichts mehr her. Was des weite-
ren kommt, missen wir durch unsere eigene Entwickelung erlangen,
miissen wir aus unserem Inneren heraus schopfen, denn von aufien
flieft uns nichts mehr zu. Die Menschheit hat die Jahre bis zum acht-
undzwanzigsten Jahr zuriickgelegt, und wenn wir achtundzwanzig
Jahre alt geworden sind, dann, ja dann miissen wir einen Fond, dann
miissen wir etwas in uns haben, was wir weitertragen kdnnen; sonst
werden wir nie dlter als achtundzwanzig Jahre. Und jetzt sogar ist
schon so viel vom fiinften Zeitraum vergangen, dafl die Menschheit
gerade zuriickgekommen ist zum siebenundzwanzigsten Jahr. So daf,
wenn nichts dafiir getan wird, dafl sie ihr Inneres energisch entwickeln
und durch sich vorwirtskommen, die Menschen nur siebenundzwanzig
Jahre alt werden. Das heifit viel, meine lieben Freunde! Das heifit:
wenn alles gelassen wird, wie es ist, so erreicht die heutige Menschheit
nicht eine intellektuelle oder eine sonstige seelische Entwickelung, als
nur eine solche bis zum siebenundzwanzigsten Jahr. Und wird in ihre
Seelen nicht etwas gegossen, dafl sie sich weiter entwickeln, dann
bleiben sie den ganzen Rest ihres Lebens siebenundzwanzig Jahre alt.

Sie bleiben den ganzen Rest ihres Lebens siebenundzwanzig Jahre
alt: das ist ein grofles Geheimnis der gegenwirtigen Menschheitsent-
wickelung. Im sechsten nachatlantischen Zeitraum werden die Men-
schen iiberhaupt nicht alter als einundzwanzig Jahre. Wird dann nichts
getan, dafl ihr Inneres sich erweitert, kriftig wird an Intellekt, an
Initiative, an Wille, dann wiirde eine allgemeine Dementia praecox
ausbrechen. Die Menschen miifiten bei einer Lebensentwickelung blei-
ben, die mit dem einundzwanzigsten Jahre schliefit: Das Spitere wire
lediglich eine wesenlose Draufgabe.

Fassen wir das einmal im Zusammenhang mit dem Individuellen
des Menschen. Denken Sie doch nur einmal, dafl man ja nach seinen
individuellen, nach seinen personlichen Anlagen immer reifer und rei-



fer wird. Das Kind ist eigentlich immer Materialist; der Jiingling wird
dann Idealist, aber seine Ideale sind abstrakt, sie gehen ins Wesenlose.
Erst in spiteren Lebensjahren pafit man sich an, sich solche Ideale zu
machen, welche in die Wirklichkeit untertauchen, mit der Wirklich-
keit leben, die richtig wirklichkeitsgemaf} sind. Nehmen Sie an, es ist
nun ein Mensch heute ganz ein Kind seiner Zeit. Was wird er denn
fiir eine Eigenschaft zeigen konnen, wenn ithm nicht in seiner Jugend
die Moglichkeit geboten worden wire, dafl er etwas Spirituelles auf-
genommen hat? Das allein bringt ja die Seele vorwirts. Wenn er dem
tiberlassen bleibt, was heutiger Zeitgeist ist, dann ist eines solchen Men-
schen Schicksal: nicht weiterzukommen als bis zu einer Entwickelung
von achtundzwanzig Jahren. Was spiter ist, bleibt stehen beim acht-
undzwanzigsten Jahr. Man kann ja, wenn man angeregt wird, schon
hinauskommen iiber das achtundzwanzigste Jahr, aber das andere ist
die Regel; was ich dargestellt habe, das ist das, was aus dem Gesetz der
Entwickelung folgt. Ein Mensch, der nun nicht iiber das achtundzwan-
zigste Lebensjahr hinauskommt, der achtundzwanzig Jahre alt bleibt,
trotzdem er fiinfzig, sechsundfiinfzig, sechzig Jahre alt wird, ein sol-
cher Mensch wird unter Umstinden grofle abstrakte Ideale entwickeln
konnen, aber er wird nur sozusagen die Lehrjahre des Lebens mit ihren
abstrakten Idealen durchgemacht haben, nicht die Priifungsjahre, die
{a im geistigen Sinne jene zu praktischen Menschen machen, die solche
Ideen bergen, wie sie sich verwirklichen lassen, die nicht nur die Men-
schen blenden durch Jugendkraft, sondern die sich verwirklichen
lassen.

Da tritt natiirlich die Frage nah: Konnte denn ein Beispiel ange-
fithrt werden eines so richtigen Kindes unserer Zeit, das alt geworden
ist und doch nicht iiber das achtundzwanzigste Jahr hinausgekommen
ist? Selbstverstindlich, wenn man ein solches Beispiel drauflen heute
anfithrt, in der Welt, die nichts wissen will von geistigen Gesetzen,
welche auch in der Entwickelung der Menschheit wirken, wird man
als ein Narr verlacht. Aber hier unter uns, wo wir so vieles geisteswis-
senschaftlich entwickelt haben, darf vielleicht zum besseren Verstind-
nis unserer Zeit doch auch ganz konkret gesprochen werden. Warum
sollte denn der Geisteswissenschafter zu denjenigen, die seine Freunde
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sind und die etwas horen mochten iiber die Geheimnisse der Zeit, nicht
im Konkreten sprechen diirfen?

Es ist mir nach wirklich reiflichen Untersuchungen unserer Zeit als
ein ganz charakteristisches Beispiel eine Personlichkeit aufgefallen, die
ganz dazu verurteilt ist, so alt sie werden mag, nicht dlter werden zu
konnen als achtundzwanzig Jahre, und das ist der Prisident der Ver-
einigten Staaten, Woodrow Wilson. Ja, Sie lachen, meine lieben
Freunde, fiir mich ist das eine sehr bedeutsame Erkenntnis gewesen,
die mir ungeheuer viele Ritsel unserer Zeit 16st. Ich mufite mich im-
mer fragen: Warum blenden denn die Ideale dieses Menschen, die er
in verschiedenen Noten an die Menschheit gerichtet hat, so sehr, und
warum verwandeln sie sich denn gerade zum Gegenteil von dem, was
an Worten in ihnen steht? Weil es Jugendideale sind, die als solche
stehenbleiben, trotzdem der Mensch, der sie ausspricht, dlter wird.
Weil sie abstrakte Jiinglingsideale sind, die nicht eingehen wollen auf
die Wirklichkeit, die sich nicht von Wirklichkeit sittigen wollen, und
die daher nicht anwendbar sind auf das wirkliche praktische Leben,
in dem nicht blof} das duflere Materielle, sondern auch das Geistige
wirkt, insbesondere wenn es auf die Ordnung der sozialen Struktur
der Menschheit ankommt. So viel man heute denken kann, ohne das,
was nur im Inneren begriindet werden kann, so viel kann er denken,
Woodrow Wilson, mehr nicht!

Ein Wilson des sechsten Zeitraumes wiirde gar nur einundzwanzig
Jahre alt werden kénnen, und wenn er auch hundert Jahre alt wiirde.
Aber sehen Sie, immerhin liegt die Sache so: Wenn wir den vierten
Zeitraum ins Auge fassen, begegnen sich sozusagen das individuelle,
personliche Lebensalter des Menschen im Mittelpunkt dieses fiinfund-
dreifligsten Jahres mit dem herabsteigenden Lebensalter der Mensch-
heit bis zum fiinfunddreifligsten Jahr. Da trifft es in der Mitte zusam-
men. Daher auch das merkwiirdig harmonische Leben noch bei den
Griechen, daher dieses Zusammenstimmen des einzelnen Lebens des
Griechen mit dem Leben der griechischen Menschheit. Aber nun ist
die Menschheit zuriickgegangen und macht nicht mehr die Jahre vom
achtundzwanzigsten Lebensjahr an durch. Und der Mensch mufl sie
individuell durchmachen, richtig individuell durchmachen.



Sehen Sie, das hingt allerdings zusammen mit Dingen, die hinter
der sinnlich-physischen Welt stehen. Einiges von diesen Dingen, die
hinter der physisch-sinnlichen Welt stehen, kénnen Sie entnehmen aus
meiner Schrift «Die geistige Fithrung des Menschen und der Mensch-
heit». Von einem anderen Gesichtspunkt aus will ich das heute dar-
stellen.

Der Mensch gelangte in der ersten nachatlantischen Zeitperiode
durch seine individuelle Entwickelung, wenn er im achtundvierzigsten
Jahr war, dahin, den Anschluff zu finden an das Lebensalter der
Menschheit. Das hing aber damit zusammen, daf dazumal in diesem
ersten Zeitraum ein inniger Kontakt noch war zwischen gewissen We-
senheiten der hoheren Hierarchien und zwischen der Menschheit hier
auf Erden. Die Wesenheiten-der héheren Hierarchien, die wir ange-
horig denken der Hierarchie der Archai oder Geister der Personlich-
keit, die stiegen dazumal gewissermaflen noch auf Erden herab und
vereinigten sich mit der menschlichen Entwickelung; sie inspirierten,
intuitierten eigentlich die Menschheit. Dadurch dafl die Menschheit so
weit sich entwickeln konnte, daf sie erst hineinwuchs in das Lebens-
alter der Menschheit in einem so spaten individuellen Alter, dadurch
wurde bewirkt, dafl die Menschheit hier auf Erden mit den Archai in
einer besonderen Verbindung stand. Im zweiten nachatlantischen Zeit-
raum war dieselbe Verbindung mit den Archangeloi, im dritten mit
den Angeloi. Im vierten nachatlantischen Zeitraum aber, im griechisch-
lateinischen, da war der Mensch auf sich angewiesen. Im dritten Zeit-
raum war es also noch so, daf} die Engel, die Angeloi herabkamen und
die Menschen inspirierten, intuitierten, thnen Imaginationen verliehen.
Dann kam der griechisch-lateinische Zeitraum: da kamen sie nicht
mehr in derselben leichten Weise herab, die Geister der hoheren Hier-
archien, da mufite der Mensch gewissermaflen anfangen hinauf und
hinab zu pendeln, in den Geist und wiederum ins Irdische herunter. Mit
anderen Worten: da mufite der Mensch sich selbst finden. Jetzt aber,
im fiinften Zeitraum, sind wir in eine Epoche eingetreten, wo das Um-
gekehrte stattfinden mufl. Jetzt miissen wir unser Inneres so stark
machen, dafl wir allmihlich wihrend dieses fiinften Zeitraumes wie-
derum durch unsere eigene Kraft in die Nihe der Angeloi kommen,



dafl wir thnen wieder begegnen, aber durch unsere eigene Kraft, und
daf} der Angelos in uns den Entwickelungsimpuls hineinsetzt; dafl wir
durch uns das finden kdnnen, was uns die Menschheit durch die hohe-
ren Hierarchien nicht mehr geben kann.

Da sehen Sie, warum wir den Materialismus in unserer Zeit haben.
Da sehen Sie, dafl es Zeiten gegeben hat, in denen die Menschheit da-
durch, dafl sie idlter war, dafl sie noch nicht so jung war wie jetzt,
weiter hinaufreichte in die geistigen Welten, wo sie gleichsam von Ur-
sprung an den geistigen Welten niher war als jetzt der Mensch, wenn
er dem Tode entgegengeht, den geistigen Welten nahe ist. Da sehen
Sie, wo der tiefere Grund des Materialismus liegt, wo aber auch der
notwendige Impuls liegt, nun wirklich etwas zu suchen, was den Men-
schen spirituell, im Inneren individuell anregen kann, was ihn iiber
dasjenige hinausfithren kann, das man aus der Umgebung aufnehmen
kann.

Auch die Erziehung, die gewissermaflen nur von selbst dem Men-
schen zufliefit, kann unmoglich das geben, was heute dem Menschen
mehr bringt als ein Lebensalter von achtundzwanzig Jahren. Daher
miissen die geistigen Verhiltnisse spiritualisiert werden. Wenn die
Dinge so fortgehen wiirden, wenn also Geisteswissenschaft in Grund
und Boden gebohrt wiirde, wenn die Dinge so fortgehen wiirden, wie
alles von selber geht, dann wiirde ein allgemeines Stehenbleiben Platz
greifen beim achtundzwanzigsten Lebensjahr. Wenn man nur in na-
turwissenschaftlichen Laboratorien und Kliniken forschen wiirde und
das finden wiirde, was von auflen gegeben werden kann, wenn nichts
angeregt wiirde in den Seelen von innen heraus, wenn keine Wissen-
schaft vom Geistigen in die Seelen gesenkt wiirde, sondern nur das sich
fortsetzen wiirde, was gerade die Grifle der neueren Zeit, die Grofle
des Materialismus gebracht hat: dann wiirde endlich der Fortschritt
so sein, daf die Menschen immer jung bleiben. Das wire aber nur etwas,
wenn sie nicht nur in ithrem Inneren jung blieben, sondern auch mit
ihrem Korper. Aber mit dem K&rper werden sie schon alt. Dadurch
stimmt dann das, was in ihnen lebt, nicht mehr iiberein mit der aufler-
lichen Korperlichkeit.

Heute ist es noch so, daf} in vieler Bez1ehung gerade aus der Unan-



gemessenheit desjenigen, was wir mit der Menschheit erleben, gewisse
Krifte angeregt werden in unserem Inneren. Wir konnen durch die
Menschheit nur achtundzwanzig Jahre alt werden, aber wir miissen
doch linger leben in der Welt in den verschiedenen Inkarnationen. Da
ist es so, dafl vorlaufig, wo die Menschheit erst siebenundzwanzig Jahre
alt ist, noch Krifte sind, die dann in dem Leben zwischen dem Tod
und einer neuen Geburt weiter entwickelt werden zum Angelos hin.
Heute ist das noch so. Wenn aber der sechste Zeitraum beginnen wird,
dann wird der Mensch auf der Erde durch das, was um ihn ist, nur
noch einundzwanzig Jahre alt werden konnen. Bis zum einundzwan-
zigsten Jahr, was ist denn da entwickelt? Der physische Leib bis zum
siebenten Jahr, der Bildekrifteleib bis zum vierzehnten Jahr, der Emp-
findungsleib bis zum einundzwanzigsten Jahr: das Leibliche nur ist ent-
wickelt. Das Seelische, wenn der Mensch es nicht von innen entwickelt,
die Empfindungsseele, die Verstandes- oder Gemiitsseele, die Bewufit-
seinsseele: sie werden dann gar nicht entwickelt. Das Leibliche wird
entwickelt bis zum einundzwanzigsten Jahr. Dann verl6re der Mensch
aus den eigenen Kriften heraus zu vieles, um selbst nach dem Tode,
zwischen dem Tode und einer neuen Geburt, nachholen zu konnen,
was er hier etwa versiumt, wenn er keine spirituelle Anregung emp-
fangen hat.

Sie sehen daraus, dal der Standpunkt, den die Menschheit erlangt,
nicht einem Zufall entspricht, sondern daf er eine tiefe Notwendig-
keit ist, daf} er einem iiberraschenden Entwickelungsgesetz der Mensch-
heit entspricht. Man kann im einzelnen das heute vielfach sehen. Es
hat in der Tat noch keine Zeit gegeben in der Menschheitsentwickelung,
in welcher die Menschen so abgeneigt waren, Erfahrungen als etwas
anzuerkennen, Erfahrungen, die das Leben gibt. Jeder will heute schon
moglichst friih gescheit sein. Warum? Weil er es im Verborgenen spiirt:
er mufl mit achtundzwanzig Jahren ein Fertiger sein. Nach achtund-
zwanzig Jahren noch irgend etwas aufnehmen, das ist fiir viele Men-
schen heute eine absurde Idee, ein absurde Tatsache iiberhaupt. Dann
wickelt man das Leben so ab, aber aufnehmen will man nur bis zum
achtundzwanzigsten Jahr, sogar genau gefafit — es stimmt mit den Tat-
sachen — bis zum siebenundzwanzigsten Jahr.



Man wird aber auch, wenn man ein solches Geheimnis der Mensch-
heitsentwickelung ins Auge faflt, das verstindlich finden, dafl man es
nicht wie eine Willkiir ansieht, wenn von der Notwendigkeit einer spi-
rituellen Entwickelung gesprochen wird, sondern man faflt das so auf,
daf diese Notwendigkeit wirklich vorhanden ist, daf gewissermaflen
ein Mensch unvollkommen bleibt in unserer heutigen Zeit, wenn er
nicht einen spirituellen Impuls aufnehmen wiirde. Man fiihlt das tiber-
all und iiberall, wo man das Leben heute nicht so anschaut, daf man
es auf seine Wirklichkeit hin anschaut. Gerade die merkwiirdige Tat-
sache, dafl viele Menschen so unfihig sind, in gewisse Gedankenginge
tiberhaupt sich nur hineinzufinden, das beruht ja darauf, daf die Leute
gar nicht das fiinfunddreifigste Jahr erreichen, dafl es so wenige gibt,
die einem etwas sagen konnen, was mit der reiferen Erfahrung des spi-
teren Lebens zusammenhingt.

Diese Dinge mufl man ganz unbefangen und vorurteilslos ins Auge
fassen und daraus den Impuls empfangen, Spirituelles in sich aufzu-
nehmen. Tut man das nicht, so schlieft man sich denjenigen an, die
eigentlich die Menschheit verurteilen wollen zu unreifer Jugendlich-
keit.

Ja, gewisse Gedanken, gewisse Erkenntnisse, die uns aus der Gei-
steswissenschaft kommen, die sind schon so, da sie uns, wenn wir
Vollmenschen sind, tief, tief einschneidend erscheinen, aber wir miissen
wirklich nur jeden Augenblick geneigt sein, das Einschneidende zu
empfinden. Weil sie aus dem Einschneidenden hervorwichst, die Gei-
steswissenschaft, brauchen wir uns nicht zu verwundern, wenn diese
Geisteswissenschaft Widerstinde findet. Sie findet sie ja nicht blof} aus
dem Eigensinn der Menschen, sondern aus der Natur der Menschheits-
entwickelung gehen die Widerstinde hervor.

Ich habe Thnen vielleicht manches Paradoxe jetzt gesagt. Paradox
ist jedenfalls fiir die heutigen Menschen schon, daf wenn man einmal
zuriickgeht in den zweiten, dritten, vierten Kulturzeitraum, es so ist,
als ob dazumal die Menschen, die also wirklich den Anschlufl gefun-
den haben an die Menschheit, nun, trivial gesprochen, dazumal auf
du und du mit den Engeln, den Erzengeln und Archai gewesen wiren,
Umgang mit ihnen gehabt hitten. Ja, fiir den, der heute nicht ilter



wird als achtundzwanzig Jahre, ist das natiirlich ein verriickter Ge-
danke, zu behaupten: die Menschen haben einmal nicht nur unter sich
Dinge verabredet, sondern sie haben sich mit Angeloi, mit Archangeloi
und mit Archai verstindigt, wie wir uns heute auf dem physischen
Plan einer mit dem anderen verstindigen. Dafl diese Ansicht herrscht
und die andere Ansicht eine Verriicktheit scheint, das ist aber nur, weil
die Menschen alte Erkenntnisse vergessen haben. Bei Plato finden Sie
eine merkwiirdige, sehr wichtige Stelle, also noch wihrend des Zeit-
raumes, in dem die Menschheit dem Menschen achtundzwanzig bis
fiinfunddreiflig Jahre darbot. Da sagte Plato: Bevor der Geistesmensch
in Sinnlichkeit versank und seine Schwingen verlor, lebte er unter den
Géottern in der verniinftigen geistigen Welt, wo alles wahr und rein
ist. — Und damit meint Plato nicht nur das Leben vor der Geburt, son-
dern das Leben in alten Zeiten, wo die Menschen noch aus dem Um-
gang mit den Gottern selber ihre Erkenntnisse hatten. — Ich habe das
auch angedeutet in dem einen Mysterienspiel, wo ein alter Eingeweihter
von den alten Lehrern spricht, die aus dem Umgang mit den Gottern,
das heifit mit den Geistern der hoheren Hierarchien, ihre Erkenntnis
schépfen.

Aber gewisse Dinge sind mit der Menschheitsentwickelung ver-
bunden, die eben, weil die Sache sich so verhilt, ganz und gar nicht
mehr verstanden werden. Man macht da sonderbare Erfahrungen.

Lassen Sie mich eine erfreulich-unerfreuliche Erfahrung anfiihren.
Ein sonderbares Wort, nicht wahr, aber es ist schon so. Erfreulich des-
halb, weil ich den Namen eines Mannes erwihnen muf, der sehr freund-
lich meiner Schrift «Gedanken wihrend der Zeit des Krieges» ent-
gegengekommen ist, aus den n6rdlichen Lindern, ein Mensch, der gerne,
soweit er kann, sich in die Welt hineinfindet, Kjellén, der Staatsfor-
scher, der jetzt in Uppsala ist. Ich will nicht den Mann angreifen,
nicht abkritisieren, sondern im Gegenteil, ich wihle dieses Beispiel,
weil Kjellén einer unserer Freunde ist. Er hat nun ein interessantes Buch
geschrieben in der letzten Zeit: «Der Staat als Lebensform.» Da will
er darstellen, wie man eine gewisse tiefere Auffassung vom Staate ha-
ben kénnte. Ja, da versucht nun Kjellén wiederum so eine Art Ansicht
zu gewinnen, wie der Staat ein Organismus sein sollte. Fiir denjenigen,



der nun diese Dinge durchschaut und der aus der geisteswissenschaft-
lichen Untersuchung heraus weif}, wie eine Staatswissenschaft, wenn
es eine solche jetzt gibe, aufgebaut werden miifite, damit sie fruchtbar
werden konnte im praktischen Staatsleben, fir den ist das Lesen des
Kjellénschen Buches, wenn man auch den Verfasser sehr gerne hat, ge-
radezu eine Qual, eine richtige Qual. Warum? Ja, sehen Sie, Kjellén
bringt es auch nicht weiter, als zu fragen: Wenn man nun den Staat als
einen ganzen Organismus auffafit, dann lebt der Mensch innerhalb des
Staates. Was ist denn dann der Mensch? — Es liegt nahe: eine Zelle! Also
der Mensch ist eine Zelle des Staatsorganismus fiir Kjellén. Auf diesem
Gedanken wird nun in dem Buche «Der Staat als Lebensform» viel
von Kjellén aufgebaut. Der Mensch ist eine Zelle, wie wir die Zellen
in uns haben, und der Staat ist der ganze Organismus, der durch seine
verschiedenen Zellen sich organisiert.

Sehen Sie, wenn man blof8 auf Vergleiche ausgeht — mehr ist es ja
nicht —, dann kann man eigentlich alles mit allem vergleichen. Man
kann wirklich eigentlich jeden Gedanken logisch vertreten, denn wenn
man keine Konsequenzen zieht, kann man einen Organismus auch mit
einem Taschenmesser vergleichen. Es kommt aber {iberall darauf an,
dafl man den Sinn hat fiir das Eindringen in die Wirklichkeit. Da
aber gelangt man gleich in sehr merkwiirdige Sackgassen, wenn man
gerade das Kjellénsche Buch ins Auge faflt, in merkwiirdige Sack-
gassen. In einem Organismus sind die Zellen, die sind nebeneinander,
eine grenzt an die andere, und dadurch daf sie aneinandergrenzen und
die Wirksamkeit haben, die daher kommt, ist der Organismus ein Or-
ganismus. Das 1488t sich schon auf das Zusammenwirken der Menschen
im sogenannten Staatsorganismus nicht mehr anwenden. Kurz, man
kommt iiberhaupt, wenn man abstrakt logisch bleiben will, mit jedem
geistreichen Gedanken dazu, daf man ein ziemlich dickes Buch schrei-
ben kann dariiber, und dann sich der Idee hingeben kann, das sei auch
praktisch. Aber hat man Wirklichkeitsgeist, dann muf der Gedanke
weiter ausgebaut werden. Er