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Zu den Veroffentlichungen aus dem
Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Grundlage der anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft bilden die
von Rudolf Steiner (1861-1925) geschriebenen und veroffentlichten Werke.
Daneben hielt er in den Jahren 1900 bis 1924 zahlreiche Vortrige und Kurse,
sowohl offentlich wie auch fiir die Mitglieder der Theosophischen, spéter
Anthroposophischen Gesellschaft. Er selbst wollte urspriinglich, dall seine
durchwegs frei gehaltenen Vortrage nicht schriftlich festgehalten wiirden, da sie
als «miindliche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» gedacht waren.
Nachdem aber zunehmend unvollstindige und fehlerhafte Horernachschriften
angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich veranlaf3t, 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, mufl gegeniiber allen Vortragsverdffentlichungen sein Vorbehalt
berticksichtigt werden: «Es wird eben nur hingenommen werden miissen, daf in
den von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortriige, welche zunichst nur als interne
Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen Offentlichen Schriften duBert
sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie «Mein Lebensgang» (35. Kapitel).
Der entspechende Wortlaut ist am Schlu3 dieses Bandes wiedergegeben. Das
dort Gesagte gilt gleichermallen auch fiir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten,
welche sich an einen begrenzten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft
vertrauten Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867—1948) wurde gemdl ihren
Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamtausgabe begonnen.
Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil dieser Gesamtausgabe. Soweit
erforderlich, finden sich ndhere Angaben zu den Textunterlagen am Beginn der
Hinweise.
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DAS EREIGNIS DER CHRISTUS-ERSCHEINUNG IN DER
ATHERISCHEN WELT

Karlsruhe, 25. Januar 1910

Wenn der Mensch sich eine Zeitlang beschéftigt hat mit der
geisteswissenschaftlichen Weltanschauung und die verschiedenen Ideen,
Gedanken und Erkenntnisse, die er durch diese Weltanschauung gewinnt,
dann auf sich wirken 14Bt, stellen ihm ja diese Erkenntnisse die
mannigfaltigsten Fragen. Und man wird eigentlich immer mehr und mehr
Geisteswissenschafter dadurch, da man solche Fragen, die eigentlich
Empfindungs-, Gemiits-, Charakterfragen, kurz die Lebensfragen genannt
werden konnen, an die geisteswissenschaftlichen Ideen kniipft. Diese Ideen
sind ja solche, die nicht bloB unsere theoretische, unsere wissenschaftliche
Neugierde befriedigen, sondern die uns aufklidren iiber die Ritsel des
Lebens, iiber die Geheimnisse des Daseins. Und diese Gedanken und Ideen
werden fiir uns erst recht fruchtbar, wenn wir ihren Inhalt, ihren Wert und
thre Bedeutung nicht blo3 denken, fiihlen und empfinden, sondern wenn wir
sozusagen lernen, unter threm EinfluB die Welt, die um uns herum ist,
anders anzuschauen. Diese Ideen sollen uns durchdringen mit Warme,
sollen zu Impulsen, zu Gemdiitskraften in uns werden. Das werden sie immer
mehr und mehr, wenn uns die Antworten, die wir auf bestimmte Fragen
bekommen, sozusagen neue Fragen vorlegen, und wenn wir so geflihrt
werden von Frage zu Antwort und die Antwort uns eigentlich wiederum zu
einer Frage wird, und dann uns wiederum eine neue Antwort kommt und so
weiter. Dadurch schreitet man vorwérts in der geistigen Erkenntnis und
auch im geistigen Leben.

In den oOffentlichen Vortrdgen wird es noch ziemlich lange dauern, bis es
moglich sein wird, der gegenwértigen Menschheit die intimeren Seiten des
geistigen Lebens zu enthiillen, aber in unseren Zweigen diirfte doch schon
immer mehr und mehr die Zeit heranriicken, wo auch iiber intimere Fragen
gesprochen werden kann. Dabei wird sich immer herausstellen, daf
sozusagen neu hinzugekommene Mitglieder durch dieses oder jenes
iiberrascht, schockiert werden konnen. Aber



wir wiirden in unserer Arbeit nicht vorwartskommen, wenn wir nicht auch
aufriicken konnten zu der Besprechung von intimeren Lebensfragen aus der
geisteswissenschaftlichen Forschung und Erkenntnis heraus. Deshalb sollen
heute - selbst vielleicht, wenn bei denjenigen von Thnen, die noch weniger
lange sich in das spirituelle Leben hineinversenkt haben, dadurch
MiBverstindnisse entstechen konnten - einige intimere Tatsachen der
geistigen Erkenntnis wiederum einmal vor unsere Seele treten.

Eine wichtige Frage ergibt sich ohne Zweifel fiir unsere Seele, wenn wir
die Idee, den Gedanken der Wiederverkorperung, der wiederholten
Erdenleben, nicht blof3 abstrakt denken, sondern wenn wir nachdenklich
werden, wenn wir uns sinnvoll vertiefen in diese Tatsache des geistigen
Lebens. Da kniipfen sich sozusagen an diese Antwort, die uns in der
Wiederverkorperung gegeben wird, an diese wichtige Lebensfrucht neue
Fragen an. Wir konnen zum Beispiel die Frage aufwerfen: Wenn der
Mensch wiederholt auf der Erde lebt, wenn er in immer neuen und neuen
Verkorperungen wiederkehrt, was hat denn das fiir einen tieferen Sinn, daf}
wir so das Leben wiederholt durchmachen? - Im allgemeinen sagt man ja
wohl auch: Nun gewil}, wir steigen dadurch immer hoher und héher, wir
erleben die Ergebnisse, die Friichte vorhergegangener Erdenleben in den
spateren Erdenleben, und dadurch gerade vervollkommnen wir uns. - Das
ist aber immer noch ziemlich allgemein, abstrakt gehalten. Erst durch
genauere Erkenntnis iiber den ganzen Sinn des Erdenlebens dringen wir
auch ein in die Bedeutung der wiederholten Erdenleben. Wenn nédmlich
unsere Erde selber sich nicht verdndern wiirde, wenn sozusagen der Mensch
immer wiederkehren wiirde auf eine Erde, die im wesentlichen sich
gleichbliebe, dann wiirde eigentlich nicht viel zu lernen sein durch die
aufeinanderfolgenden Inkarnationen oder Verkorperungen. Nur dadurch,
weil wir eigentlich in jeder Inkarnation oder Verkorperung auf unserer Erde
Neues lernen, Neues erleben konnen, haben diese Inkarnationen oder
Verkorperungen einen Sinn. In kurzen Zeitrdumen macht sich das ja nicht
so stark geltend, aber wenn wir lange Zeitrdume Uberblicken, wie wir das
durch die Geisteswissenschaft konnen, dann zeigt sich uns schon, dal3 sich
die Epochen



unserer Erde verschieden gestalten und wir immer Neues und Neues
erleben. Da miissen wir aber auch etwas anderes einsehen. Wir miissen
einsehen, dall wir auch zu beriicksichtigen haben diese Verdnderungen im
Erdenleben selber. Denn wenn wir sozusagen es versiumen, in einer
bestimmten Epoche unseres Erdendaseins dasjenige zu erleben, zu erlernen,
was in dieser Epoche der Erdenentwickelung zu lernen ist, dann kommen
wir zwar wieder in einer neuen Verkorperung, aber wir haben eben etwas
versiumt, wir haben nicht das in uns einstromen lassen, was wir im
vorhergegangenen Zeitraum einstromen lassen sollten. Und wir konnen
dann den nichsten Zeitraum hindurch unsere Krifte und Fahigkeiten nicht
in der richtigen Weise anwenden.

Noch ganz im allgemeinen gesprochen, kann man sagen: Jetzt in unserem
Zeitraum ist auf der Erde, fast iber den ganzen Erdball hin, etwas moglich,
was zum Beispiel den Menschen, die jetzt leben, in ihrer vorhergehenden
Inkarnation nicht moglich war. Es sieht sonderbar aus, aber es ist doch so,
daB das eine gewisse, und zwar eine groe Bedeutung hat. In der
gegenwartigen Inkarnation ist es einer gewissen Anzahl von Menschen
moglich, zur Geisteswissenschaft zu kommen, das heillt, diejenigen
Ergebnisse geistiger Forschung in sich aufzunehmen, welche auf dem Felde
der Geisteswissenschaft eben heute aufgenommen werden konnen. Gewil3,
das wird als etwas hochst Unbedeutendes angesehen werden konnen, daf
sich da einige Menschen zusammenfinden, welche in sich einstrémen lassen
die Erkenntnisse der geistigen Forschung. Aber diejenigen, die das
unbedeutend finden, verstehen eben gerade nicht die Bedeutung der
Wiederverkorperung, und dall man nur wihrend einer Verkorperung etwas
aufnehmen kann. Nimmt man es nicht auf, so hat man etwas versdumt, was
einem dann fiir die ndchsten Verkorperungen fehlt.

Das ist dasjenige, was wir uns vor allen Dingen so recht zu Gemiite
fiilhren miissen: Das, was wir in der Geisteswissenschaft heute lernen, das
vereinigt sich mit unserer Seele, das bringen wir wieder mit, wenn wir in
der nachsten Verkorperung wieder heruntersteigen.

Und wir wollen uns heute einmal ein Verstiandnis dafiir verschaffen, was
das flr eine Bedeutung hat fiir unsere Seele. Da werden wir mit



manchem, was Sie schon aus andern Vortrigen und aus Ihrer Lektiire
kennen, verkniipfen miissen mancherlei Tatsachen des geistigen Lebens, die
IThnen mehr oder weniger neu oder noch ganz unbekannt sind. Zuerst
missen wir in frithere Zeitraume in der Entwickelung der Menschheit
zuriickgehen. Wir haben schon ofters in frithere Zeitrdume unserer
Erdenentwickelung zuriickgeblickt. Wir haben gesagt : Wir leben jetzt in
dem filinften Zeitraum nach unserer grofBen atlantischen Katastrophe.
Diesem fiinften ging derjenige Zeitraum voran, in dem die griechischen und
lateinischen Volker die Hauptideen und Hauptempfindungen angegeben
haben fiir den Erdenwillen: es ging der vierte Zeitraum, der
griechisch-lateinische Zeitraum voran. Diesem ging der dritte, der
chaldiisch-babylonisch-assyrisch-dgyptische Zeitraum voran, diesem der
urpersische und diesem schlieBlich der uraltindische Zeitraum. Und wenn
wir dann noch weiter vorriicken in eine noch fernere Urzeit, dann treffen
wir auf die grof3e atlantische Katastrophe, welche einen alten Kontinent, ein
altes Festland, die alte Atlantis vernichtet hat, die sich ausgedehnt hat an der
Statte, wo heute der Atlantische Ozean sich ausbreitet, jene atlantische
Katastrophe, welche dieses Festland nach und nach hinweggefegt hat und
andererseits unserem heutigen festen Erdenrund, auf dem wir heute leben,
sein Antlitz gegeben hat. Dann, weiter zuriickgehend, wiirden wir in noch
frithere Zeitrdume zuriickkommen, die vor der atlantischen Katastrophe
liegen. Wir wiirden zu jenen Kulturen und Lebensverhéltnissen kommen,
die sich auf jenem atlantischen Kontinent entwickelt haben und die wir die
atlantischen nennen, die Kulturen der atlantischen Rassen. Und diesen
gehen noch frithere Zustinde voran. Wenn man nun dasjenige iiberblickt,
was uns die Geschichte erzéhlt - sie reicht ja nicht sehr weit zuriick -, dann
kann man allerdings leicht in den Glauben verfallen, obwohl das auch fiir
kiirzere Zeitraume schon ein ganz unbegriindeter Glaube ist, daB3 es auf
unserer Erde immer so ausgesehen hétte wie jetzt. Das ist aber nicht der Fall.
Ganz griindlich haben sich vielmehr die Verhiltnisse auf unserer Erde
gedndert, und am stirksten haben sich die Seelenverhiltnisse der Menschen
gedndert. Die Seelen derjenigen Menschen, die heute hier sitzen, waren ja in
allen diesen Zeitaltern der Erde in den entsprechenden



Leibern verkorpert und haben damals in sich eingesogen, was man eben in
diesen Zeitrdumen der Erdenentwickelung einsaugen konnte. Jedesmal hat
dann die Seele von Inkarnation zu Inkarnation andere Fiahigkeiten
entwickelt. Unsere Seelen waren ganz anders als heute, wenn auch noch
nicht vielleicht in dem MalBle anders wéhrend des griechisch-lateinischen
Zeitraumes. Aber sehr stark unterschieden sie sich von heute im
urpersischen und noch mehr im urindischen Zeitraum. Mit ganz andern
Fahigkeiten waren unsere Seelen damals ausgestattet, und unter ganz
andern Bedingungen lebten sie in jenen alten Zeiten.

Da wollen wir uns nun einmal heute, damit wir uns in bezug auf das
Folgende recht gut verstehen, so deutlich als moglich vor das geistige Auge
ricken, wie diese unsere Seelen waren - nun, sagen wir einmal, um gleich
etwas Bedeutungsvolles zu haben - nach der atlantischen Katastrophe, als
sie verkorpert waren in denjenigen Leibern, die auf der Erde nur moglich
waren zur Zeit der ersten indischen Kultur. Wir miissen diese erste indische
Kultur nicht so auffassen, dal} sie sich nur im alten Indien geltend gemacht
hat. Dieses indische Volk war damals nur das tonangebendste, das
wichtigste, aber die Kultur der ganzen Erde war eine andere und hatte
Eigentiimlichkeiten, die geprdagt waren sozusagen von dem, was die Fiihrer
fiir die alten Inder angaben. Wenn wir nun unsere Seelen betrachten, wie sie
dazumal waren, so miissen wir uns zuallererst sagen: Eine solche Erkenntnis,
wie die Menschen sie heute haben, die war dazumal noch ganz unmdoglich.
Ein so deutliches Selbstbewultsein, ein so deutliches Ich-Bewulltsein wie
heute, das gab es dazumal nicht. - Die Menschen haben sozusagen kaum
daran gedacht, daB3 sie ein Ich sind. Dieses Ich war zwar schon als eine Kraft
in den Menschen, aber die Erkenntnis des Ich ist noch etwas anderes als die
Kraft des Ich, die Wirksamkeit des Ich. Also die Menschen waren noch
nicht mit einer solchen Innerlichkeit behaftet, wie sie es heute sind. Dafiir
aber hatten sie ganz andere Fahigkeiten, dafiir hatten sie das, was wir oft
genannt haben ein altes ddimmerhaftes Hellsehen.

Wenn wir die Menschenseele wihrend des Tageslebens in der damaligen
Zeit betrachten, so finden wir, dal} sie sich noch nicht so



recht als ein Ich fiihlt. Der Mensch fiihlt sich als ein Angehoriger seines
Stammes, seines Volkes. Als ein Glied desselben, wie die Hand als ein
Glied des Leibes, so stand das einzelne Ich ein fiir die ganze Gemeinschaft
des Stammes und Volkes. Der Mensch empfand sich noch nicht als ein
individuelles Ich, als das er heute sich fiihlt. Das Volks-Ich, das
Stammes-Ich war das, worauf man hinschaute. So lebte man wahrend des
Tages. Man wuBlte sozusagen noch nicht so recht, dal man ein Mensch ist.
Wenn aber dann der Abend kam und man hiniiberschlief, so verdunkelte
sich das BewuBtsein auch nicht vollstindig, wie das heute der Fall ist,
sondern wahrend des Schlafes war die Seele fahig, wahrzunehmen geistige
Tatsachen; so zum Beispiel in ihrer Umgebung Tatsachen, von denen der
heutige Traum nur ein Schatten ist, geistige Begebenheiten, geistige
Tatsachen, von denen der heutige Traum in der Regel nicht mehr eine volle
Wirklichkeit darstellt. Solche Wahrnehmungen hatten die Menschen, so dal3
die Menschen dazumal wulliten: Es gibt eine geistige Welt. Den Menschen
war die geistige Welt eine Wirklichkeit, aber nicht durch irgendeine Logik,
durch etwas, was zu beweisen notwendig war, sondern weil sie ja jede
Nacht, wenn auch mit einem dumpfen traumhaften Bewultsein, in der
geistigen Welt darinnen waren. Das war aber noch nicht die Hauptsache. Es
gab auBler dem Schlafen und dem Wachzustand auch noch
Zwischenzustinde, wiahrend denen der Mensch weder ganz schlief noch
ganz wach war, wo dann zwar das Ich-BewuBtsein noch mehr aufthorte, als
es bei Tage war, dafiir aber auch jenes Wahrnehmen von geistigen
Begebenheiten, jenes traumhafte Hellsehen noch wesentlich starker war als
sonst wiahrend der Nacht. So gab es Zwischenzustinde, in denen die
Menschen zwar ohne Selbstbewultsein, aber doch mit Hellsichtigkeit
begabt waren. Der Mensch war in solchen Zustdnden damals wie entriickt,
so daB} er sozusagen von sich nichts wufite. Er wul3te da nicht: Ich bin ein
Mensch - wohl aber wulite er: Ich bin ein Glied einer geistigen Welt,
darinnen kann ich wahrnehmen, ich weil3, dal es eine geistige Welt gibt. -
Dieses waren die Erlebnisse der Menschenseele in der damaligen Zeit. Und
noch viel heller, viel, viel heller war dieses Bewulltsein und dieses Leben in
der geistigen Welt in der atlantischen Zeit. So da} wir also, wenn wir das
iiber-



blicken, zuriickschauen auf ein Zeitalter traumhaften, ddmmerhaften
Hellsehens unserer Seelen, das nach und nach abgenommen hat in der
Menschheitsentwickelung.

Wiren nun unsere Seelen bei diesem alten traumhaften Hellsehen
stehengeblieben, dann hédtten wir uns nicht jenes individuelle
Selbstbewulltsein aneignen konnen, das wir heute haben. Dann hétten wir
nie wissen konnen, dal wir Menschen sind. Wir mufiten schon sozusagen
jenes BewuBtsein von der geistigen Welt verlieren, um das Ich-BewuBtsein
dafiir eintauschen zu konnen. In der Zukunft werden wir beides zusammen
haben. In der Zukunft werden wir alle wiederum dasjenige erlangen, was
trotz der Aufrechterhaltung des Ich-BewulBtseins die volle Hellsichtigkeit
ergibt, was heute nur bei dem vorhanden sein kann, der den Weg der
Initiation beschritten hat. Es wird in der Zukunft bei allen Menschen
moglich sein, wiederum in die geistige Welt hineinzuschauen und doch sich
als ein Mensch, ein Ich zu fiihlen.

Vergegenwirtigen Sie sich nun noch einmal, was da geschehen ist. Von
Verkorperung zu Verkorperung gegangen ist die Seele. Frither war sie
hellsichtig; dann spiter kommt immer deutlicher und deutlicher das
Bewulltsein auf, ein Ich zu werden, damit aber auch deutlicher die
Moglichkeit, selbst zu urteilen. Denn solange man noch hellsichtig in die
geistige Welt schaut und sich nicht als Ich fiihlt, so lange kann man auch
nicht urteilen, kombinieren. Das letztere trat als Fahigkeit immer mehr und
mehr auf, aber in jeder folgenden Inkarnation wurde dafiir die alte
Hellsichtigkeit geringer. Immer weniger und weniger lebte der Mensch in
solchen Zustidnden, in denen er hineinschauen konnte in die geistige Welt.
Und immer mehr lebte er sich in den physischen Plan ein, bildete das
logische Denken aus und fiihlte sich als Ich. Dabei nimmt die
Hellsichtigkeit immer mehr ab. Der Mensch nimmt nun die dullere Welt
wahr und wird immer mehr in sie verstrickt, aber der Zusammenhang mit
der geistigen Welt wird immer geringer. Man kann also sagen: In den
uralten Zeiten war der Mensch eine Art geistigen, spirituellen Wesens, denn
er lebte als eine spirituelle Wesenheit im unmittelbaren sozialen
Zusammenhang als Genosse von andern geistigen Wesenheiten, er fiihlte
sich zu andern geistigen Wesen gehorig, zu denen er heute mit normalen
Sinnen



nicht mehr hinaufschauen kann. Es sind heute auch, wie wir ja wissen,
auBer der Welt, die uns unmittelbar umgibt, noch andere geistige Welten
um uns herum, in denen andere geistige Wesenheiten leben. Aber mit
normalem BewuBtsein sieht der Mensch heute in diese Welten nicht hinein.
Frither aber war er ihr Genosse, sowohl im nachtschlafenden Bewulltsein
wie in jenem Zwischenzustand, von dem wir sprachen. Da lebte er darinnen
und verkehrte mit diesen andern Wesenheiten. Jetzt kann er das
normalerweise nicht mehr. Er wurde sozusagen aus seiner Heimat, der
geistigen Welt, herausgesetzt und mit jeder neuen Verkorperung immer
mehr und mehr in diese Erdenwelt hinunterversetzt.

In den Pflegestitten des geistigen Lebens und in denjenigen
Erkenntnissen und Wissenschaften, in denen man solches noch gewuBt hat,
hat man immer darauf Riicksicht genommen, dal unsere Inkarnationen
durch solche verschiedenen Erdenzeitalter hindurchgegangen sind. Man
blickte zuriick auf ein sehr altes Zeitalter, das sogar noch vor der
atlantischen Katastrophe liegt, in dem die Menschen eigentlich mit den
Gottern oder Geistern unmittelbar zusammenlebten und sich selber natiirlich
dann auch ganz anders fiihlten und empfanden. Denn Sie konnen sich ja
denken, daB3 die Menschenseele ganz anders empfinden mufite in einem
Zeitalter, wo sie ganz gewill wuBlte, daB3 sie zu den hoheren Wesenheiten
aufblicken kann, und wo sie sich selbst als Glied jener hoheren Welt wulte.
So lernte sie auch ganz anders empfinden und fiihlen. Sie miissen sich, wenn
Sie auf diese Tatsachen hinblicken, vorstellen, dal wir auch heute nur
sprechen und denken lernen konnen, wenn wir unter Menschen aufwachsen,
denn das sind Fahigkeiten, die Sie nur unter Menschen erlangen konnen.
Wenn irgendein Kind heute auf eine einsame Insel versetzt wiirde und dort
aufwachsen wiirde ohne Umgang mit Menschen, so wiirde es durchaus nicht
die Fahigkeiten des Denkens und Sprechens erlangen. Es hidngt also fiir die
Entwickelung eines Wesens etwas davon ab, ob es unter dieser oder jener
andern Gattung von Wesen aufwichst und mit diesen oder jenen Wesen
zusammenlebt. Davon hingt etwas fiir die Entwickelung ab. An Tieren
schon konnen Sie das beobachten. Es ist bekannt, dal3 Hunde, die aus
Verhiltnissen, in denen



sie mit Menschen zusammen sind, herausversetzt werden, dahin, wo sie
niemals mit einem Menschen zusammenkommen, das Bellen verlernen. Die
Nachkommen solcher Hunde konnen dann gewohnlich nicht mehr bellen.
Es hédngt etwas davon ab, ob ein Wesen unter solchen oder andern Wesen
aufwichst und lebt. Sie konnen sich also ein Bild machen davon, dal} es
etwas anderes ist, ob Sie nur unter heutigen Menschen auf dem physischen
Plane leben, oder ob Sie frither lebten - dieselben Seelen sozusagen - unter
geistigen Wesenheiten in einer geistigen Welt, in die heute der normale
Blick nicht hineinreicht. Da entwickelte sich auch die Seele anders; der
Mensch hatte in sich andere Impulse, als er unter Gottern lebte. Andere
Impulse hat der Mensch entwickelt unter Menschen, und andere, als er unter
Gottern lebte. Das hat eine hohere Erkenntnis immer gewuf3t. Es blickte eine
solche Erkenntnis zuriick in jene alten Zeitalter, in denen die Menschen
sozusagen im unmittelbaren Verkehr mit gottlich-geistigen Wesenheiten
waren. Und unmittelbarer Verkehr mit den gottlichgeistigen Wesen, der
wirkte so, dal die Seele sich zugehorig fiihlte zur gottlich-geistigen Welt.
Das erzeugte aber auch Impulse, Krifte in der Seele, die in ganz anderem
Sinne noch gottlich-geistig waren, als die heutigen Krifte es sind. Da wo die
Seele so wirkte, dal3 sie sich als zugehorig zu der hoheren Welt fiihlte, da,
aus dieser Seele sprach auch ein Wille, der aus der gottlich-geistigen Welt
stammte, von dem man sagen konnte, er sei eingeflof3t, dieser Wille, weil
die Seele unter Géttern lebte.

Von diesem Zeitalter, wo der Mensch noch eins war mit den
gottlich-geistigen Wesenheiten, von diesem Zeitalter sprechen solche
Erkenntnisse als von dem goldenen Zeitalter oder Krita Yuga. Das ist also
ein altes Zeitalter, dessen wesentlichen Verlauf wir sogar noch vor der
atlantischen Katastrophe suchen miissen. Dann kommt ein néchstes
Zeitalter, wo die Menschen nicht mehr so stark wie in dem Krita Yuga ihren
Zusammenhang fiihlten mit der gottlich-geistigen Welt, wo sie nicht mehr
so sehr ihre Impulse bestimmt fiihlten durch das Zusammenleben mit den
Gottern, wo auch ihr Blick sich schon mehr verdunkelte gegeniiber dem
Geist und der Seele. Aber noch hatten sie eine Erinnerung an das
Zusammenleben mit den Geistern und



Gottern. Dieses war insbesondere deutlich in der alten indischen Welt. Da
konnte man sehr leicht iliber geistige Dinge reden. Man konnte die
Menschen hinweisen auf die duBere Welt der physischen Wahrnehmung
und doch, sagen wir, eine Maja oder Illusion in ihr sehen, weil die
Menschen noch gar nicht so lange diese physischen Wahrnehmungen hatten.
Das war im alten Indien der Fall. Die Seelen im alten Indien sahen zwar
nicht mehr die Gotter selber, aber noch geistige Tatsachen und niedrigere
geistige Wesenheiten. Die hohen geistigen Wesenheiten wurden nur noch
von einer kleineren Anzahl von Menschen gesehen, aber es war auch fiir
diese schon jenes ganz lebendige Zusammenleben mit den Gottern
verdunkelt. Die Willensimpulse aus der gottlich-geistigen Welt waren schon
hingeschwunden. Dafiir aber gab es noch die Moglichkeit, wenigstens in
besonderen BewuBtseins-zustinden einen FEinblick in die geistigen
Tatsachen zu gewinnen: 1im Schlafen und in den erwihnten
Zwischenzustinden. Aber die wichtigsten Tatsachen dieser geistigen Welt,
die vorher noch wie ein Miterleben da waren, die waren jetzt nurmehr da
wie eine Art Erkenntnis der Wahrheit, wie etwas, was die Seele zwar noch
genau wullte, was aber nur noch wie eine Erkenntnis, wie eine Wahrheit
wirkte. Gewill waren die Menschen noch in der geistigen Welt, aber schon
nicht mehr so stark wie frither war die Gewillheit davon in diesem spéteren
Zeitalter. Man nennt es das silberne Zeitalter oder Treta Yuga.

Dann aber kamen die Zeitalter derjenigen Inkarnationen oder
Verkorperungen, wo sich der Blick des Menschen gegentiber der geistigen
Welt immer mehr abschlo3, wo er immer mehr und mehr hingeordnet
wurde auf die unmittelbar duBlere Sinneswelt, daflir aber auch befestigt
wurde in dieser Sinneswelt, wo das innerliche Ich-Bewultsein, das
Menschheitsbewulltsein immer mehr und mehr hervortrat. Dieses Zeitalter,
man nennt es das eherne Zeitalter oder Dvapara Yuga. Die Menschen hatten
nun zwar nicht mehr eine solch hohe unmittelbare Erkenntnis von der
geistigen Welt wie frither, aber es war wenigstens in der allgemeinen
Menschheit noch etwas geblieben von der geistigen Welt. Man konnte es
etwa so bezeichnen, wie wenn in den gegenwértigen Menschen, wenn sie
alter geworden sind, etwas von der Freude der Jugend geblieben ist. Sie ist
zwar vorbel, aber er-



lebt hat man sie. Man weil}, man kennt sie, man kann davon reden wie von
etwas, was einem vertraut ist. So war damals den Seelen noch etwas
vertraut von dem, was zu den geistigen Welten hinfiihrt. Das ist das
Wesentliche des Dvapara Yuga.

Dann kam aber ein anderes Zeitalter, ein Zeitalter, in dem auch dieses
Vertrautsein mit der geistigen Welt authort, wo sozusagen sich die Tore
zuschlieBen gegeniiber der geistigen Welt. Der Blick der Menschen wurde
da immer mehr und mehr beschrankt auf die dullere sinnliche Welt und den
Verstand, der die Eindriicke der Sinne verarbeitet, so da3 diec Menschen
iiber die geistige Welt nur noch nachdenken konnten. Das ist die niedrigste
Art, etwas lber die geistige Welt zu wissen. Das, was die Menschen jetzt
noch wirklich wuBten aus ithrem eigenen Erleben heraus, das ist die
sinnlich-physische Welt. Wollten die Menschen etwas wissen iiber die
geistige Welt, so muflten sie dies durch ihr Nachdenken erreichen. Es ist
das diejenige Zeit, wo der Mensch am ungeistigsten wurde und deshalb
auch sich am meisten in der Sinnenwelt festlegte und festsetzte. Das war
aber notwendig, um sein SelbstbewuBtsein nach und nach bis zur héchsten
Hohe entfalten zu konnen. Denn nur durch den groben Widerstand der
dulleren Welt konnte der Mensch lernen, sich von der Welt zu
unterscheiden und als Eigenwesenheit sich selber zu empfinden. Dieses
letztere Zeitalter nennt man auch Kali Yuga oder das finstere Zeitalter.

Ich bemerke ausdriicklich, dal man diese Ausdriicke auch fiir grofere
Epochen gebrauchen kann, so zum Beispiel die Bezeichnung Krita Yuga
schon anwenden kann fiir einen noch grof3eren Zeitraum. Denn bevor jenes
goldene Zeitalter da war, das geschildert worden ist, war der Mensch mit
seinem Erleben an noch hoheren Welten beteiligt, daher konnte man alle
diese noch ilteren Zeiten mit diesem Namen umfassen. Aber wenn man
sozusagen in den Anspriichen sich mafigt, wenn man noch zufrieden ist mit
jenem Mal} von geistigem Erleben, das geschildert worden ist, dann kann
man in dieser Weise einteilen, wie es nun geschehen ist. Fiir alle solche
Zeitalter kann man ganz bestimmte Zeitrdume angeben. Nun geht zwar die
Entwicklung langsam und allméhlich vonstatten, aber es gibt Grenzen, von
denen man sagen kann: Vorher war hauptsichlich dieses und nachher war
jenes



Lebensverhiltnis und BewuBtsein vorherrschend. So miissen wir rechnen,
daB in dem Sinne, wie wir zuerst davon gesprochen haben, Kali Yuga etwa
im Jahre 3101 vor unserer Zeitrechnung beginnt. Da sehen wir, dal3 unsere
Seelen in immer neuen Verkorperungen auf der Erde erschienen sind, in
denen sich der Blick der Menschen vor der geistigen Welt immer mehr
verschlossen hat und so auch immer mehr eingeengt wurde auf die dullere
Sinneswelt. Da sehen, wir, dal} tatsidchlich unsere Seelen mit jeder neuen
Verkorperung in immer neue Verhéltnisse hineinkommen, in denen immer
Neues gelernt werden kann. Was wir im Kali Yuga gewinnen konnen, das
ist, uns in unserem Ich-BewuBtsein zu festigen. Vorher war das nicht
moglich, denn da mufte man eben erst das Ich in sich aufnehmen.

Wenn nun Seelen versdumt haben, in einer Inkarnation dasjenige
aufzunehmen, was gerade dieses Zeitalter gibt, dann ist es sehr schwer, in
andern Zeiten das nachzuholen. Sie miissen dann lange Zeit warten, bis es
moglich wird, doch in einer gewissen Beziehung das Versdumte
nachzuholen, aber wir diirfen uns darauf durchaus nicht verlassen. Das also
wollen wir vor unsere Seele riicken, da3 wéahrend der Kali Yuga-Epoche
etwas sehr Wesentliches geschehen ist, indem sozusagen die Tore
zugemacht worden sind gegeniiber der geistigen Welt. Das war auch jenes
Zeitalter, in dem der Taufer Johannes wirkte und in dem wirkte der Christus.
Fiir diese Zeit, die ja schon 3100 Jahre hatte hingehen sehen von dem
finsteren Zeitalter, war wesentlich, daf} die Menschen alle schon mehrere
Male, wenigstens ein- bis zweimal dagewesen waren in diesem finsteren
Zeitalter. Das Ich-BewuBtsein hatte sich gefestigt, die Erinnerung an die
geistige Welt hatte sich verfliichtigt, und die Menschen muflten lernen,
wenn sie nicht den Zusammenhang mit der geistigen Welt vollstindig
verlieren wollten, dieses Geistige in threm Ich zu erleben. Sie muflten ihr
Ich so entwickeln, daB3 dieses Ich in seinem Inneren wenigstens gewil3 sein
konnte, da} es eine geistige Welt gibt und da3 der Mensch dieser geistigen
Welt angehort, und dal3 es hohere geistige Wesenheiten gibt. Das Ich muBlte
sich fahig machen, eine innere Empfindungsmoglichkeit,
Glaubensmoglichkeit an die geistige Welt zu haben.



Wenn jemand in der Zeit des Christus Jesus ausgesprochen hitte, was
eigentlich die Wahrheit in der damaligen Zeit gewesen ist, so hétte er sagen
konnen: Das Himmelreich konnten die Menschen frither auflerhalb ihres Ich,
in jenen geistigen Fernen erleben, die sie erreichten, wenn sie aus sich
herausgingen. Fern vom Ich muflte der Mensch die Reiche der Himmel, die
Reiche der geistigen Welt erleben. Jetzt kann er diese Reiche der Himmel
nicht so erleben, jetzt ist der Mensch so viel anders geworden, daf3 das Ich
in sich diese Reiche erleben mul3. Diese Reiche der Himmel sind so weit an
den Menschen herangekommen, da} sie in das Ich hereinwirken. - Und das
hat Johannes der Taufer den Menschen gesagt: «Die Reiche der Himmel
sind nahe herbeigekommeny», das heil}t, nahe an das Ich herangekommen.
Frither waren sie auBerhalb des Menschen, jetzt mufite er in seinem
allerndachsten Wesen, in dem Ich, das nahe herbeigekommene Reich der
Himmel begreifen. Und weil der Mensch nicht mehr hinausgehen konnte in
diesem finsteren Zeitalter, dem Kali Yuga, aus der Sinneswelt in die
geistige Welt, deshalb mulite das gottliche Wesen, der Christus, bis in die
physisch-sinnliche Welt heruntersteigen. Das ist der Grund, warum der
Christus bis in einen fleischlichen Menschen, in den Jesus von Nazareth
heruntersteigen muflte, damit durch die Anschauung des Lebens und der
Taten des Christus auf der physischen Erde die Menschen im physischen
Leibe den Zusammenhang gewinnen konnten mit den Reichen der Himmel,
der geistigen Welt. So da3 wir also in der Zeit, als der Christus auf der Erde
gewandelt ist, ein Zeitalter haben mitten drinnen im Kali Yuga, im finsteren
Zeitalter, wo die Menschen, die nicht finster und dumpf dahinlebten,
sondern ihre Zeit begriffen haben, sich sagen konnten: Es ist eine
Notwendigkeit, daBl der Gott heruntersteigt zu den Menschen, damit
wiederum ein Zusammenhang gewonnen wird mit der geistigen Welt, der
verloren war.

Wiirden dazumal keine Menschen dagewesen sein, die das verstanden
hitten, die einen lebendigen Gemiitszusammenhang gefunden hitten mit
dem Christus, dann hétten die Menschen eben ithren Zusammenhang mit
den geistigen Welten allmdhlich verloren, sie hitten in ihr Ich nicht
aufgenommen den Zusammenhang mit den Reichen



der Himmel. Es konnte durchaus sein, daf}, wenn alle Menschen in einem
solch wichtigen Zeitpunkt in Finsternis verharren wiirden, ein solches
wichtiges Ereignis an thnen dann vorbeigegangen wire. Es wiren dann die
Menschenseelen verdorrt, verodet, verkommen. Verkorpert hitten sie sich
wohl auch ohne den Christus noch einige Zeit, aber in ihr Ich hétten sie
nicht einpflanzen konnen das, womit sie den Zusammenhang gefunden
hatten mit den Reichen der Himmel. Es konnte sein, da3 das Ereignis des
Erscheinens des Christus auf der Erde iiberall unbemerkt hitte vorbeigehen
konnen, so wie zum Beispiel die Menschen in Rom es nicht bemerkten.
Wurde doch dort gesagt, es gebe irgendwo eine abgelegene, schmutzige
Stralle, da lebe eine besondere Sekte, greuliche Menschen wéren das, und
unter ihnen lebe ein greulicher Geist, der nenne sich Jesus von Nazareth und
predige den Leuten allerlei, das sie zu allen moglichen schlimmen Taten
anstifte. - Nur so viel wullte man in Rom zu gewissen Zeiten von Christus!
Und Sie wissen vielleicht auch, dal es der so bedeutende romische
Geschichtsschreiber Tacitus war, der so dhnlich es beschrieben hat etwa
hundert Jahre nach den Ereignissen von Paléstina.

Also es haben wirklich nicht alle Menschen bemerkt, dall da etwas
Wichtigstes sich vollzogen hat, was die Menschen hiniiberretten konnte
tiber das Kali Yuga, was hereingeleuchtet hat als das gottliche Licht in die
irdische Finsternis. Die Maoglichkeit der Weiterentwickelung der
Menschheit war dadurch gegeben, da3 gewisse Seelen sich fanden, die den
damaligen Zeitpunkt erfaBten, die wullten, was es bedeutet, da3 der Christus
auf Erden gewandelt hat.

Versetzen Sie sich einmal in jene Zeit, dann werden Sie sich leicht sagen
konnen: Ja, man konnte in der damaligen Zeit leben und man brauchte
nichts zu wissen von dem Erscheinen des Christus Jesus auf dem physischen
Plan! Man konnte auf der Erde leben, ohne dieses allerwichtigste Ereignis in
sein Bewultsein aufzunehmen.

Sollte es nicht auch heute méglich sein, dal unendlich Wichtiges vorgeht
und die Menschen es nur nicht in ithr BewuBtsein aufnehmen ? Konnte es
nicht sein, daB3 unsere Zeitgenossen von dem Allerwich-tigsten, was vorgeht
in der Welt, jetzt vorgeht, keine Ahnung haben? So ist es! Denn Wichtigstes
geht vor, doch geht es nur fiir den geisti-



gen Blick wahrnehmbar vor. Es wird so viel von Ubergangszeiten
gesprochen; wir leben in einer solchen, und zwar in einer sehr wichtigen.
Und das Wichtige ist, dal wir gerade in der Zeit leben, wo das finstere
Zeitalter abgelaufen ist, und daB} jetzt gerade ein Zeitalter beginnt, wo die
Menschen neue Fihigkeiten langsam und allmdhlich entwickeln, wo die
Seelen der Menschen allméhlich anders werden.

Aber dal} die meisten Menschen nichts davon bemerken, das braucht Sie
nicht zu wundern, denn die meisten haben es auch nicht bemerkt, als im
Beginne unserer Zeitrechnung das Christus-Ereignis vor sich ging. Im Jahre
1899 ist das Kali Yuga abgelaufen, jetzt haben wir uns in ein neues Zeitalter
hineinzuleben. Und was da beginnt, das bereitet langsam die Menschen zu
neuen Seelenfahigkeiten vor.

Die ersten Anzeichen von diesen neuen Seelenfahigkeiten, die werden
sich in vereinzelten Seelen schon verhiltnismifig bald bemerkbar machen.
Und sie werden sich deutlicher zeigen in der Mitte der dreiBiger Jahre
unseres Jahrhunderts, ungefdahr in der Zeit zwischen 1930 und 1940. Die
Jahre 1933, 1935 und 1937 werden besonders wichtig sein. Da werden sich
am Menschen ganz besondere Fahigkeiten als natiirliche Anlagen zeigen. In
dieser Zeit werden grole Verdnderungen vor sich gehen und
Prophezeiungen der biblischen Urkunden sich erfiillen. Da wird sich alles
fiir die Seelen verdandern, die auf der Erde weilen und auch fiir diejenigen,
die nicht mehr im physischen Leibe sind. Gleichgiiltig, wo sie sind, diese
Seelen, sie leben eben ganz neuen Fahigkeiten entgegen. Alles dndert sich.
Das wichtigste Ereignis unserer Zeit aber ist eine tief einschneidende
Anderung in den Seelenfihigkeiten der Menschen.

Das Kali Yuga ist abgelaufen, und es beginnen die Menschenseelen jetzt
neue Fahigkeiten zu entwickeln, jene Fahigkeiten, welche, weil eben das
Zeitalter dafiir da ist, wie von selber heraustreiben werden aus den Seelen
gewisse hellseherische Krifte, jene hellseherischen Krifte, die wahrend des
Kali Yuga eben hinuntertauchen muflten ins Unbewuflte. Da wird es eine
Anzahl von Seelen geben, die das merkwiirdige Ereignis erleben werden,
daf} sie das Ich-Bewulltsein haben werden, aber neben diesem wird es fiir
sie so sein, wie wenn sie in einer Welt lebten, die eigentlich eine ganz
andere Welt ist als diejenige



thres gewohnlichen BewuBtseins: es wird sein wie schattenhaft, wie eine
Ahnung, wie wenn ein Blindgeborner operiert wird. Durch dasjenige, was
wir esoterische Schulung nennen, werden diese hellseherischen Fahigkeiten
noch viel besser erlangt werden. Das wird aber, weil die Menschen
fortschreiten, in den allerersten Anfiangen, in den elementarsten Stufen
durch die selbsttétige natiirliche Entwickelung in der Menschheit auftreten.

Nun konnte es aber sehr leicht sein - und viel leichter konnte es jetzt sein
als jemals friither -, da3 die Menschen in unserem Zeitalter iiberhaupt nicht
in der Lage wiren, so etwas, dieses fiir die Menschheit wichtigste Ereignis
zu begreifen. Es konnte sein, dall die Menschen iiberhaupt nicht imstande
wiren zu begreifen, da3 das ein wirkliches Hineinschauen in eine geistige
Welt ist, wenn auch schattenhaft und matt nur noch. Es konnte zum Beispiel
so sein, daB3 die Bosheit, der Materialismus so grofl waren auf der Erde, daf3
die Mehrheit der Menschen nicht das geringste Verstdndnis zeigte, und jene
Menschen, die dieses Hellsehen haben werden, als Narren betrachten und in
die Irrenhéduser stecken wiirde unter die andern hinein, die in verworrener
Weise ihre Seelen entwickeln. Also es konnte dieses Zeitalter sozusagen an
den Menschen spurlos voriibergehen, obwohl wir auch heute ertonen lassen
den Ruf, wie thn damals Johannes der Taufer als der Vorldufer des Christus
und der Christus selbst haben ertonen lassen: Ein neues Zeitalter ist
herbeigekommen, wo die Menschenseelen einen Schritt hinaufmachen
miissen in die Reiche der Himmel!

Es konnte sehr leicht sein, dafl ohne Verstindnis der Menschen das
Grofle voriiberginge. Wenn dann in den Jahren 1930 bis 1940 die
Materialisten triumphieren wiirden und sagen: Nun ja, es hat sich zwar eine
Anzahl von Narren ergeben, aber nichts von dem erwarteten groflen
Geschehen -, so wire das gar kein Beweis gegen das Gesagte. Wiirden sie
triumphieren und wiirde die Menschheit an diesen Ereignissen
voriibergehen, so wire das ein Ungliick fiir die Menschheit. Wenn sie auch
nicht bemerken konnte das Grof3e, was eintreten kann, geschehen wird es
deshalb doch.

Was eintreten kann, das wird das sein, dall die Menschen die neue
Fihigkeit eines Wahtnehmens im Atherischen werden erlangen kon-



nen - eine gewisse Anzahl von Menschen wenigstens zundchst -, und die
andern werden immer mehr und mehr nachriicken, denn 2500 Jahre wird
die Menschheit Zeit haben, um diese Fahigkeiten immer mehr und mehr zu
entwickeln. In dieser Zeit diirfen die Menschen die Gelegenheit nicht
versdaumen. Ein Versdumnis aber wire ein grofles Ungliick, und die
Menschheit miifite dann warten auf spiter, um das Versaumte nachzuholen,
um die neue Fahigkeit noch nachtriglich zu entwickeln. Es wird die
Fahigkeit sein, dall die Menschen in ihrer Umgebung etwas sehen werden
von dem Atherischen, das sie normalerweise bisher nicht wahrnehmen
konnten. Jetzt sicht der Mensch nur den physischen Leib des Menschen,
dann aber wird er imstande sein, den Atherleib wenigstens wie ein
schattenhaftes Bild zu sehen und auch aller tieferen Ereignisse
Zusammenhang im Atherischen zu erleben. Sie werden Bilder und
Ahnungen haben von Ereignissen in der geistigen Welt und erleben, daf3
sich solche Ereignisse in drei bis vier Tagen dann auf dem physischen Plan
erfiillen. Sie werden gewisse Dinge in dtherischen Bildern sehen und dann
wissen: morgen oder in einigen Tagen geschieht dieses oder jenes.

Solche Umiénderungen der menschlichen Seelenfiahigkeiten werden
kommen. Etwas, was man als ein Athersehen bezeichnen kann, wird
kommen. Und was ist damit verkniipft? Nun, diejenige Wesenheit, die wir
den Christus nennen, die war einmal im Fleische auf der Erde im Beginne
unserer Zeitrechnung. In einem solchen physischen Leibe wird sie nicht
mehr kommen, denn das war ein einmaliges Ereignis. Aber in der
atherischen Gestalt wird der Christus wiederkommen in den genannten
Zeiten. Da werden die Menschen wahrnehmen lernen den Christus, indem
sie durch dieses Athersehen hinaufwachsen werden zu ihm, der nun nicht
mehr heruntersteigt bis zum physischen Leib, sondern blof3 bis zum
Atherleib. Die Menschen werden also hinaufwachsen miissen zu einem
Wahrnehmen des Christus. Denn wahr ist der Ausspruch, den der Christus
getan hat: «Ich bin bei euch alle Tage bis ans Ende der Erdenzeiten.» Er ist
da, er ist in unserer geistigen Welt, und besonders Begnadete, die konnen
thn immer wahrnehmen in dieser geistig-dtherischen Welt.

Derjenige, der durch solche Wahrnehmung besonders iliberzeugt



worden ist, war Paulus, im Ereignis von Damaskus. Als natiirliche
Fihigkeit aber wird dieses Athersehen ausgebildet werden bei einzelnen
Menschen. Ein Ereignis von Damaskus, ein Paulus-Ereignis zu erleben,
wird mehr und mehr moglich werden den Menschen der kommenden Zeit.

So erfassen wir jetzt Geisteswissenschaft in einem ganz andern Sinn. Wir
lernen, daB sie etwas ist, was uns eine ungeheure Verantwortung auferlegt,
denn sie ist eine Vorbereitung auf das ganz konkrete Geschehen des
Wiedererscheinens des Christus. Der Christus wird wiedererscheinen
deshalb, weil die Menschen sich zu ihm hinaufheben werden im Athersehen.
Wenn wir das erfassen, dann erscheint uns Geisteswissenschaft als die
Vorbereitung der Menschen auf die Wiederkunft des Christus, damit das
Ungliick nicht eintritt, dal3 sie dieses grof3e Ereignis iibersehen, sondern reif
werden, den groBBen Moment zu erfassen, den man als das Wiederkommen
des Christus bezeichnen kann. Der Mensch wird fihig werden, Atherleiber
zu sehen, und er wird fihig sein, unter diesen Atherleibern auch den
Atherleib des Christus zu sehen, das heiBt, in eine Welt hineinzuwachsen, in
der ihm fiir seine neuerwachten Fahigkeiten der Christus erscheinen wird.

Es wird dann nicht mehr notig sein, das Dasein des Christus aus allerlei
Urkunden zu beweisen, sondern es wird dann Augenzeugen fiir die
Gegenwart des lebendigen Christus geben, solche, die ithn in seinem
Atherleib erleben werden. Und sie werden an diesem Erlebnis lernen, daf3
diese Wesenheit dieselbe ist, die im Beginn unserer Zeitrechnung das
Mysterium von Golgatha vollbracht hat, dal es der Christus ist. Gleich wie
der Paulus dazumal bei Damaskus iiberzeugt ward: Das ist der Christus - so
wird es Menschen geben, die sich durch ihr Erleben im Atherischen
iberzeugen werden, da3 der Christus wirklich lebt.

Das ist das grofite Geheimnis unseres Zeitalters: das Geheimnis von dem
Wiederkommen des Christus, und so nimmt es sich in seiner wahren Gestalt
aus. Aber der materialistische Sinn, der wird sich in einer gewissen Weise
dieses Ereignisses bemichtigen. Es wird zwar das, was jetzt gesagt worden
ist, daf alle wirklichen geistigen Erkenntnisse auf dieses Zeitalter hinweisen,
in den néchsten Jahren noch oft



verkiindigt werden; aber der materialistische Sinn verdirbt heute alles, und
so wird es kommen, dafl dieser materialistische Sinn sich nicht wird
vorstellen konnen, dal3 die Seelen der Menschen werden hinaufwachsen
miissen zum Atherschauen und damit zum Christus im Atherleibe.

Der materialistische Sinn wird so dieses Ereignis sich vorstellen, da3 er
denkt, der Christus steige im Fleische herunter, werde sich inkarnieren im
Fleische. Eine Anzahl von Menschen wird es geben, die in threm maBlosen
Hochmut das beniitzen und sich ausgeben werden unter den Menschen als
der wiederverkorperte Christus. Falsche Christusse wird uns daher das
nichste Zeitalter bringen konnen. Anthroposophen aber sollten Menschen
sein, welche fiir das geistige Leben so reif sein werden, dal3 sie nicht
verwechseln das Wiederkommen des Christus in einem geistigen Leibe,
wahrnehmbar nur fiir ein hoheres Schauen, mit einem solchen 1m
physischen Fleische. Das wird eine der furchtbarsten Versuchungen sein,
die an die Menschheit herantreten werden. Die Menschheit liber diese
Versuchung hinauszufiihren, das wird die Aufgabe sein derjenigen, die
durch Geisteswissenschaft lernen, sich wirklich zu erheben zu der
Erfassung des Geistes, die den Geist nicht herunterholen wollen in die
Materie, sondern selbst hinaufsteigen in die geistige Welt. So diirfen wir
also sprechen von dem Wiederkommen des Christus und davon, dall wir
uns hinauferheben zu dem Christus in die geistige Welt durch die
Aneignung des dtherischen Schauens.

Der Christus ist immer da, aber er ist in der geistigen Welt. Und wir
konnen 1hn erreichen, wenn wir uns in sie erheben. Und alle
anthroposophische Lehre sollte sich in uns in den starken Wunsch
umwandeln, dieses Ereignis an der Menschheit nicht spurlos voriibergehen
zu lassen, sondern in der Zeit, die uns zur Verfiigung steht, allmdhlich eine
Menschheit heranzubilden, die reif sein moge, diese neuen Fihigkeiten in
sich auszubilden und sich damit erneut mit dem Christus zu verbinden.
Denn sonst miifite die Menschheit dann lange, lange warten, bis ihr wieder
solch eine Gelegenheit gegeben werden konnte. Lange Zeit miiflite sie
warten: bis zu einer Wiederverkorperung der Erde. Ginge die Menschheit
voriiber an diesem Ereignis der



Wiederkunft des Christus, dann wiirde das Anschauen des Christus im
Atherleibe auf diejenigen beschrinkt werden, welche sich durch eine
esoterische Schulung willig erweisen, sich zu einem solchen Erleben zu
erheben. Das GroBle aber, dal fiir die allgemeine Menschheit, fiir alle
Menschen diese Fahigkeiten errungen wiirden, daB3 dieses groB3e Ereignis
verstanden wiirde durch die natiirlich entwickelten Fahigkeiten aller
Menschen, das wiirde flir lange, lange unméglich.

So sehen wir, daB3 es schon etwas gibt in unserem Zeitalter, was das
Dasein und Wirken der Geisteswissenschaft in der Welt rechtfertigt. Es ist
nicht nur die Befriedigung theoretischer Bediirfnisse, wissenschaftlicher
Neugierde, worum es ihr geht. Dall Geisteswissenschaft die Menschen
vorbereitet auf dieses Ereignis, sie vorbereitet, in der richtigen Art sich
hineinzustellen in die Zeit und mit heller Verstandesund Erkenntnisklarheit
zu sehen, was wirklich da ist,- aber vorbeigehen konnte an den Menschen,
ohne dal3 sie es zur Frucht machen konnten: darum geht es!

Es wird duBerst wichtig sein, dieses Ereignis der Christus-Erscheinung zu
erfassen. Denn diesem werden andere Ereignisse nachfolgen, wie dem
paléstinensischen Christus-Ereignis andere Geschehnisse vorausgegangen
sind. So werden diejenigen, die jenes prophetisch vorherverkiindigt haben,
auch nach dem charakterisierten Zeitalter, nachdem er selber wieder der
Menschheit sichtbar geworden sein wird im Atherleibe, ihm nun Nachfolger
werden: jene, die ihn frither vorherverkiindigt haben. Alle diejenigen, die
ihn vorbereitet haben, sie werden in einer neuen Gestalt erkennbar werden
denen, die durch das neue Christus-Ereignis hindurchgegangen sein werden.
Wiederum erkennbar werden wird fiir die Menschen dasjenige, was gelebt
hat auf der Erde als Moses, Abraham und die Propheten. Und wissen wird
man, dall, ebenso wie Abraham vorangegangen ist dem Christus, ihn
vorbereitend, er auch die Mission iibernimmt, nachher zu helfen an der
Christus-Arbeit. So wichst der Mensch, wenn er nicht verschlaft das
wichtigste Ereignis der nidchsten Zukunft, nach und nach hinein in eine
Gemeinschaft mit allen denen, die als Patriarchen dem Christus-Ereignis
vorangegangen sind. Er verbindet sich mit ihnen. Und wieder erscheint der
ganze Chor derer, zu denen wir uns werden erheben



konnen. Der die Menschheit heruntergefiihrt hat in den physischen Plan, der
erscheint dann nach dem Christus wieder und fiihrt den Menschen auch
wieder hinauf und verbindet den Menschen wiederum mit den geistigen
Welten.

Wenn wir in der Menschheitsentwickelung weit zuriickschauen, dann
blicken wir zu jenem Zeitpunkt zuriick, von dem wir sagen: Von ithm aus
steigt die Menschheit immer mehr und mehr herunter von der Gemeinschaft
mit der geistigen Welt in die materielle Welt hinein. - Wenn das Bild auch
seine materielle Seite hat, so kann man es doch hier gebrauchen: Der
Mensch war frither ein Genosse von geistigen Wesenheiten, sein Geist war
in der geistigen Welt darin, er war dadurch, da3 er in der geistigen Welt
lebte, ein Gottersohn. Dasjenige aber, was diese sich immer mehr und mehr
verkorpernde Seele war, das nahm immer mehr teil an der dulleren Welt. Da
war der Gottersohn im Menschen, der fand Gefallen an den Tochtern der
Erde, das heiflt an jenen Seelen, die fiir die physische Welt Sympathie
hatten. Das wiederum heifit: Der frither mit gottlicher Geistigkeit
durchtrinkte Menschengeist, der senkte sich herunter in die physische
Sinnlichkeit, er wurde der Ehegenosse des Verstandes, der an das Gehirn
gebunden ist und ihn in die Sinnes weit verstrickte. Und nun soll er den
Weg finden und wieder hinaufsteigen, den er heruntergestiegen ist, und
wieder zum Gottersohn werden. Der Menschensohn, der er geworden ist,
der wiirde verderben da unten in dieser physischen Welt, wenn er als
Menschensohn nicht wieder hinaufsteigen wiirde zu den gottlichen
Wesenheiten, zu dem Lichte der geistigen Welt, wenn er nicht Gefallen
finden wiirde in der Zukunft an den Tochtern der Gotter. Notwendig war es
fiir die Entwickelung der Menschheit, dafl die Gottersohne sich verbanden
mit den Tochtern der Menschen, mit den Seelen, die an die physische Welt
gekettet sind, damit als Menschensohn der Mensch den physischen Plan
beherrschen lernte. Notwendig ist es aber fiir den Menschen der Zukuntft,
dal} er als Menschensohn Gefallen finde an den Tochtern der Goétter, an dem
gottlich-geistigen Lichte der Weisheit, das er mit sich verbinden soll, um
dann wieder hinaufzuwachsen in die Welt der Gotter.

An der gottlichen Weisheit wird sich der Wille entziinden, und der



machtigste Impuls dafiir wird sein, wenn fiir denjenigen, der sich vorbereitet
hat dazu, die hehre Athergestalt des Christus Jesus wahrnehmbar wird. Wie
ein Wiedererscheinen des Christus Jesus wird es sein fiir den natiirlich zum
Hellsehen entwickelten Menschen, in derselben Art, wie auch dem Paulus
dieser dtherische Christus erschien als geistige Wesenheit. Er wird den
Menschen wiedererscheinen, wenn sie verstechen werden, dal3 sie diese
Fahigkeiten, die mit der Entwickelung der Menschenseele kommen werden,
dazu nutzen sollen.

Beniitzen wir Geisteswissenschaft daher nicht bloB als eine Befriedigung
unserer Neugierde, sondern so, da3 sie fiir uns wird eine Vorbereitung fiir
die groflen Aufgaben, fiir die groBen Missionen des Menschengeschlechts,
in die wir immer mehr und mehr hineinwachsen sollen.

FRAGENBEANTWORTUNG

im Anschluf3 an den Vortrag in Karlsruhe, 25, Januar 1910

Wenn so etwas gesagt wird wie heute, wenn wir so in intimere Geheimnisse
hineinleuchten, so wollen wir das nicht so gedankenlos betrachten, wie man
heute oft sich gewisse Dinge anhort, sondern uns klar sein dariiber, dal3
Anthroposophie wirklich uns werden soll etwas ganz anderes als eine
Theorie. Die Lehre muB ja da sein; wie sollte man sich denn iiberhaupt zu
solchen Gedanken hinauferheben konnen, wie sie heute ausgesprochen
worden sind, wenn man sie nicht in Form der Lehre in sich aufnehmen
konnte? Das Wesentliche dabei aber ist, dal} sie nicht Lehre bleibt, sondern
sich umschmilzt in unserer Seele zu Gemiits- und Charaktereigenschaften,
zu einer ganz andern Gesinnung, und einen ganz andern Menschen aus uns
macht. Sie soll uns Anleitung geben, unsere Verkorperungen in der ganz
entsprechenden richtigen Weise anzuwenden, so dall wir im Laufe unserer
Verkorperungen zu etwas ganz anderem werden konnen.

Ich versuchte es, nicht ein Wort zu viel und nicht eins zu wenig zu sagen,
ich versuchte daher auch, nur voriibergehend wichtige Sachen



anzudeuten. Wichtig ist das Gesagte aber nicht nur fiir die Seelen, die dann
in der Zeit von 1930 bis 1940 auf dem physischen Plan verkorpert sein
werden, sondern auch fiir diejenigen, die dann zwischen dem Tod und einer
neuen Geburt in der geistigen Welt sein werden. Denn es kommt darauf an,
daB die Seelen aus der geistigen Welt in die Welt der Lebenden auch dann
herunterwirken, wenn diese nichts davon wissen. Durch das neue
Christus-Ereignis wird auch dieses Zusammenleben zwischen denen, die
hier auf dem physischen Plan verkorpert sind, und den Seelen, die in der
geistigen Welt schon sind, ein immer bewulliteres werden. Fin
Zusammenwirken zwischen physischverkorperten Menschen und geistigen
Wesenheiten wird dann moglich sein. Das sollte schon gezeigt werden
dadurch, dal} angefiihrt wurde das Bild, dal3 die Propheten wieder fiir die
Menschen auf der Erde erscheinen werden. So daf3 Sie sich vorzustellen
haben, dal dann, wenn in der Menschheitszukunft diese grofen Zeiten
kommen werden, die Menschen auch bewuBter in der physischen und in der
geistigen Welt gegenseitig zusammen wirken werden. Heute ist das nicht
moglich, weil es an einer gemeinsamen Sprache fehlt. Die Menschen hier in
der physischen Welt reden ja nur Worte in ihren Sprachen, mit denen
physische Dinge und physische Verhiltnisse bezeichnet werden. Die
Menschen zwischen Tod und neuer Geburt leben in einer Welt, die ganz
anders aussieht als die Welt, die zundchst uns umgibt, und sie reden eine
andere Sprache. Von alldem, was in unserer Welt gesprochen wird, konnen
die Toten nur aufnehmen, was in der Geisteswissenschaft gesprochen wird.
So da8 wir in der Anthroposophie hier etwas pflegen, was den Toten immer
mehr und mehr verstindlich wird, und dafl wir auf diesem Felde auch
sprechen fiir diejenigen, die zwischen Tod und neuer Geburt sind. Es
wachst so die Menschheit in eine Zeit hinein, wo die Einfliisse von der
geistigen Welt immer grof8er werden. Die grofen Geschehnisse der
kommenden Zeit werden sich in allen Welten bemerkbar machen. Auch die
Menschen zwischen Tod und neuer Geburt werden in der andern Welt neue
Erlebnisse haben infolge des neuen Christus-Ereignisses in der dtherischen
Welt. Sie wiirden sie aber dann ebensowenig verstehen konnen, wenn sie
nicht auf der Erde sich vorbereitet hiatten dafiir, gerade wie



die Menschen, die hier auf der Erde verkorpert sind, sich werden vorbereitet
haben miissen, um die Geschehnisse in diesem wichtigen Zeitpunkt richtig
aufzunehmen. Wichtig ist es fiir alle Seelen, die heute verkorpert sind -
gleichgiiltig, ob sie noch physisch verkorpert sein werden, oder ob sie es
nicht mehr sind -, daB sie durch Aufnahme der anthroposophischen
Wabhrheiten sich werden vorbereitet haben fiir diese wichtigen kommenden
Ereignisse. Wiirden sie das nicht tun, dann miilten sie warten. Wenn sie
nicht mit dem irdischen BewuBtsein das aufgenommen haben, was
Anthroposophie oder Geisteswissenschaft zu geben hat, dann miiften sie
warten, bis sie wieder verkorpert werden, um dann die Moglichkeit zu
haben, hier auf der Erde die entsprechenden Lehren aufzunehmen. Denn es
gibt nun einmal Dinge, die nur hier auf der Erde erlebt und gelernt werden
konnen. Daher sagt man: Es gibt zum Beispiel in der geistigen Welt gar
keine Moglichkeit, den Tod kennenzulernen, und ein Gott mufite in die
physische Welt heruntersteigen, um sterben zu koénnen. Und das, was
gerade das Mysterium von Golgatha ist, das kann in keiner andern Welt so
kennengelernt werden, wie hier in der physischen Welt. Wir sind
heruntergefiihrt worden in die physische Welt, damit wir uns hier etwas
erwerben, was nur hier erworben werden kann. Und der Christus ist
heruntergestiegen zu den Menschen, weil er den Menschen nur hier in der
physischen Welt zeigen konnte, im Mysterium von Golgatha sie etwas
erleben lassen konnte, was dann in der geistigen Welt die Friichte reifen 146t
und weiter tragt. Aber die Samenkorner, sie miissen hier in der physischen
Welt gelegt und ausgesat werden.

Zusammenfassung der Zeitalter:

Goldenes Zeitalter = Krita Yuga = etwa 20000 Jahre
Silbernes Zeitalter = Treta Yuga = etwa 15000 Jahre
Ehernes Zeitalter = Dvapara Yuga = etwa 10000 Jahre
Finsteres Zeitalter = Kali Yuga =etwa 5000 Jahre

Unser Zeitalter umfaf3t kiinftige 2500 Jahre



GEISTESWISSENSCHAFT ALS VORBEREITUNG
AUF DAS NEUE ATHERSEHEN

Heidelberg, 27. Januar 1910

In unseren Zweigvortrigen wiirden wir wenig vorwartskommen, wenn wir
nicht zuweilen auch sprechen wiirden liber intimere Vorginge des geistigen
Lebens der Menschheit. Was wir uns in unseren Zweigen aneignen sollen,
ist ja eine Vorbereitung fiir das Erfassen hoher geistiger Wahrheiten, und
dabei diirfen wir bei dieser Vorbereitung nicht denken etwa an ein bloBes
Lernen von Theorien, von Ideen, sondern was wir in unserem Sinne
Vorbereitung fiir die hoheren Wahrheiten nennen, das soll eigentlich mehr
bestehen in einer Art von Geflihls- und Empfindungsverfassung unserer
Seele. Durch das Leben im Zweige, dadurch dal wir uns sozusagen von
Woche zu Woche in unseren Zweigen versammeln, soll unsere Seele sich
allméhlich heranreifen dazu, eine Empfanglichkeit zu bekommen auch fiir
diejenigen Teile der Geisteswissenschaft, welche heruntersteigen, oder
wenn wir wollen, konnen wir auch sagen, hinaufsteigen von den
allgemeinen Wabhrheiten, die wir auch heute schon einem grof3eren
Publikum drauflen in den exoterischen Vortrdgen verkiindigen konnen, zu
den konkreten Tatsachen des Lebens.

Daher sei insbesondere unser heutiger Abend ein solcher, der ein wenig
auf eine solche Vorbereitung unserer Seele, auf eine Gefiihlsvorbereitung
unserer Seele rechnet. Es sollen gewisse Dinge heute vor unsere Seele
treten, welche wir allerdings erst langsam und allméhlich verstehen lernen,
welche wir aber empfinden und ahnen kdénnen, wenn wir die durch das
Zweigleben zu erreichende Reife uns aneignen. Es wird dabei vorausgesetzt,
daB solche Wahrheiten aufgenommen werden mit der entsprechenden
Zartheit, aufgenommen werden so, dal} wir sie als teures Gut unserer Seele
betrachten, nicht als etwas, wovon wir glauben konnen, dall wir es
hinaustragen konnen so ohne weiteres vor ein unvorbereitetes Publikum.
Von Bekanntem werden wir allmihlich aufsteigen zu Unbekanntem.

Eine Frage ist es ja, welche sich dem aufdrangt, der auch nur mit



den Anfangsgriinden der anthroposophischen Weltanschauung bekannt wird.
Das ist die Frage: Hat es denn einen Sinn, einen Zweck, dafl die
Menschenseele in immer wieder aufeinanderfolgenden Inkarnationen oder
Verkorperungen hier auf der Erde erscheint? Man kann die abstrakte
Wahrheit der Wiederverkorperung einsehen, aber von solchen abstrakten
Wahrheiten hat man im Grunde genommen im Leben wenig. Fiir das Leben
gewinnen Wahrheiten erst dann ihre Bedeutung, wenn sie geeignet sind, in
unserer Seele umgeschmolzen zu werden in die Warme des Gefiihls, in das
Licht, das uns im Innern so leuchtet, daB3 es uns die Lebenspfade vorwirts
fiihrt. Deshalb wird die abstrakte Wahrheit von der Wiederverkorperung fiir
uns erst dann bedeutungsvoll, wenn wir sozusagen erst etwas Genaueres,
Intimeres wissen 1iiber den Sinn und die Bedeutung der
aufeinanderfolgenden Inkarnationen des Menschen. Das soll die eine Frage
sein, die uns heute beschéftigen wird.

Die andere Frage ist diese: Was hat es denn fiir eine Bedeutung, da3 wir
in der gegenwirtigen Inkarnation gerade in der Lage sind, Anthroposophie
in unsere Seele einzufithren, anthroposophische Wahrheiten zu verbinden
mit unserem innersten Leben? - Wir werden sehen, dal3 diese zwei Dinge
sich fiir uns harmonisch heute zusammenschlieen werden.

Sie haben ja schon oOfter gehort, dal zwei aufeinanderfolgende
Inkarnationen eines Menschen nicht in beliebiger Weise sich folgen,
sondern dal3 der Mensch, wenn er durch den Tod aus einem Erdenleben
hinausgeschritten ist, erst dann wiederkehrt zu einem neuen Erdenleben,
wenn er in diesem neuen Erdenleben Gelegenheit hat, Neues auf unserer
Erde kennenlernen zu konnen, mit seiner Seele verbinden zu konnen. Das
kann allerdings nur derjenige verstehen, der die Entwicklung unserer Erde
nicht nur insoweit betrachtet, als sie sich sozusagen fiir ein paar
Jahrhunderte oder Jahrtausende abspielt; nur derjenige kann das erst in der
richtigen Weise einsehen, der den Blick tliber die Gesamtentwickelung der
Erde hinwendet. Schon in bezug auf die dueren physischen Verhéltnisse
werden wir, wenn wir uns auch auf duflere Quellen beschrianken, einsehen
lernen, wie das Antlitz der Erde sich in verhéltnismaBig kurzen Zeitraumen
verdndert.



Lesen Sie einmal nach, wie die Gegenden, in denen wir hier sind,
ausgesehen haben etwa zur Zeit, als der Christus iiber die Erde gewandelt
ist, und Sie werden finden, wie sich das ganze Antlitz dieser Gegend in
verhéltnisméiBig wenig Jahrhunderten gedndert hat. Und fragen Sie sich
dann, wie sich verdndert haben mogen im Laufe dieser wenigen
Jahrhunderte die moralischen und die andern Kulturverhiltnisse. Versuchen
Sie sich einmal vor die Seele zu stellen, was zum Beispiel ein Kind gelernt
hat etwa in der Zeit, in der unsere Zeitrechnung begonnen hat, und was es
heute lernt. Machen Sie sich das alles klar und erinnern Sie sich dann aus
den anthroposophischen Lehren selber, dal wir zuriickblicken kénnen in
ururferne Vergangenheiten, in denen das Antlitz der Erde noch ganz anders
ausgesehen hat, in denen zum groBBen Teil jene Kontinente noch nicht da
waren, die es heute gibt, dafiir aber ein méachtig ausgedehnter Kontinent an
der Stelle war, die heute der Atlantische Ozean einnimmt. Und denken Sie
daran, was alles vorgegangen sein mull im Laufe von langen, langen
Zeitraumen, um das Antlitz der Erde in dieser Weise zu ordnen, wie es
heute geordnet ist. Wenn Sie das alles vor lhre Seele treten lassen, so
miissen Sie sich sagen: Es gibt die Moglichkeit, da3 die Seelen immer
Neues erleben, immer neue Friichte des Daseins unserer Erde in sich
aufnehmen und diese Friichte dann mit ihrem eigenen Leben vereinigen, um
dann durch ein geistiges Leben zwischen Tod und neuer Geburt
hindurchzugehen. Und wenn wiederum die Verhéltnisse sich so gedndert
haben, daB Neues gelernt werden kann wund neuerdings wieder
herunterzukommen auf unsere Erde sich verlohnt, dann kommen die Seelen
auch wirklich wieder zur Verkorperung.

Es ist nicht bloB ein Spiel der hinter den Erscheinungen wirkenden
Wesenheiten und Kréfte, das den Menschen immer wiederum heruntertragt
zu neuen Inkarnationen, sondern es ist so, da3 jede Verkdrperung eine neue
Kraft und Féhigkeit als ein neues Glied in den Gétterplan, welchen das
Gesamtleben des Menschen darstellt, einreiht. Nur wenn wir das Leben so
tiberschauen, dann gewinnt das Gesetz von den wiederholten Erdenleben
einen wirklichen Sinn. Dann aber miissen wir uns auch sagen: Kénnen wir
dann nicht eigentlich etwas versdumen, hiangt denn nicht etwas davon ab,
dal3 wir eine



Inkarnation, eine Verkorperung in der richtigen Weise anwenden? Wenn
wir so ohne weiteres einfach eine Wiederholung héatten des gegenwartigen
Lebens in einer nachstfolgenden Inkarnation, dann konnte ja mancher sagen,
ich habe ja Zeit, ich werde noch oftmals leben.

Wenn man aber auf die wichtigsten Tatsachen des Lebens sieht und weil3,
dafl das, was die Erde in einem bestimmten Zeitraum uns geben kann, nicht
in einer andern Zeit erlebt werden kann, dann schon wird man sich sagen,
daBl man auch etwas versiumen kann, dal man eine innere Verpflichtung
und Verantwortung sich aneignen kann, jede Inkarnation, jede
Verkorperung in der entsprechend richtigen Weise anzuwenden. Und wir
sehen noch genauer ein, wie wir diese Verkorperungen anwenden konnen,
wenn wir jetzt aus der geistigen Forschung heraus selber einen kleinen
Riickblick halten. Zum Teil werde ich nun sprechen iiber etwas uns schon
Bekanntes, dann aber werde ich es zu erweitern haben iiber etwas, was den
meisten der Hiersitzenden noch unbekannt sein wird. Das was Ihnen
bekannt ist, das ist, da} unsere eigenen Seelen in friiheren Verkorperungen
ganz andere Fahigkeiten gehabt haben. Diejenigen Fahigkeiten, durch
welche die heutige Menschheit lebt und wirkt, waren nicht immer da. Wenn
wir uns fragen, wodurch die Seele des Menschen heute ganz besonders
wirkt, so miissen wir uns sagen, sie wirkt dadurch, daB} sie in einer genauen
Weise die dulleren Tatsachen der Welt durch die Sinne aufnimmt, dal3 der
Mensch einen selbstbewullten Verstand, eine selbstbewul3te Urteilskraft hat,
die er auf die Sinneswahrnehmungen verwenden und durch die er die
Sinneswahrnehmungen kombinieren kann, um auf diese Weise ein Bild der
Welt durch seine Erkenntnis zu gewinnen. Wir wissen dann, dal3 der
Mensch, wenn er seine Seele immer weiter und weiter entwickelt durch die
Methoden, die Sie in meinem Buche «Wie erlangt man Erkenntnisse der
hoheren Welten?» beschrieben finden, noch eine andere, eine geistige
Umgebung um sich herum haben kann. Wir wissen, dal} es ein gedffnetes
geistiges Auge gibt, eine Erweckung iibersinnlicher hoherer Fihigkeiten, die
beim Alltagsmenschen heute schlafen, wir wissen, dal3 es eine Zeit gegeben
hat, wo die geistige Welt flir alle Menschen wahrnehmbar war, aber auch,



dal3 es eine Zeit geben wird, wo die geistige Welt wieder hereinnuten kann
in unsere Seele wie fiir den operierten Blindgeborenen Licht und Farbe, die
auch vorher in seiner Umgebung waren, aber nicht hereinfluten konnten,
well er nicht die geoffneten Organe hatte, sie aufzunehmen.

So haben wir heute eine Menschheit, welche nur durch abnorme
Entwickelung, durch ganz besondere Methoden in die geistige Welt
hineinschauen kann. Der normale Zustand des heutigen Menschen besteht
ja darin, daB3 er durch die duBeren Sinne die Dinge der Welt wahrnimmt und
seine  Wahrnehmungen kombiniert mit seinem Verstand, der an das
physische Gehirn gebunden ist.

So wie diese Menschheit heute ist, so war sie aber nicht immer. Wir
konnen in alte Zeiten der Menschheitsentwickelung zuriickblicken und
finden da, wenn wir das hellseherische Auge gegeniiber den Urkunden, die
wir die Akasha-Chronik nennen, 6ffnen, da3 ganz andere Seelenfdhigkeiten
sozusagen die normalen menschlichen waren. Alle Menschen hatten in alten
Zeiten eine Art von Hellsichtigkeit. Nicht eine solche, wie man sie heute
durch die genannten Methoden erwirbt, sondern eine Hellsichtigkeit, die
anderer Art war, eine solche, von der wir sagen miissen, sie war eine
ddmmerhafte, dumpfe, wie traumhafte Hellsichtigkeit. Aber sie war da, sie
war da insbesondere in gewissen abnormen Verhiltnissen. Nur kam sie
dann ganz von selbst, brauchte nicht besonders anerzogen zu werden. Zwar
miifiten wir weit zuriickgehen, wenn wir eine Menschheit finden wollten
mit konstantem Hellsehen, aber in der Tat war in gewissen
Zwischenzustinden zwischen Schlafen und Wachen ein gewisses Hellsehen
der Menschheit immer eigen. Dieses Hellsehen finden wir immer mehr und
mehr, je weiter wir zuriickgehen. Sie erinnern sich, dafl wir, indem wir
durch verschiedene Kulturzeitraume zuriickgehen, durch verschiedene
Bildungsepochen der Menschheit kommen. Wir leben jetzt in einem
Kulturzeitraum, dem ein anderer vorangegangen ist. Diesen anderen
Kulturzeitraum bezeichnen wir als den griechisch-lateinischen. Diesem ist
wieder ein anderer vorhergegangen, den wir bezeichnen nach den fithrenden
Volkern als die agyptisch-chaldédisch-babylonisch-assyrische Epoche. Dem
ist wieder ein anderer vorangegangen, den



wir als den urpersischen bezeichnen, und noch frither kommen wir zu dem,
den wir als den urindischen bezeichnen. Das war eine Kultur, zu der nur
zuriickschauen kann das hellseherische Auge, denn jene Kultur, die die
Veden hervorgebracht hat, ist in viel spdteren Zeiten entstanden als
schwacher Nachklang jener hohen Weisheit, welche die sieben heiligen
Rishis in der urspriinglichen uraltindischen Kultur selbst der Welt
geschenkt haben. Und wenn wir hinter jenen Zeitraum zuriickgehen, dann
finden wir die groBe atlantische Katastrophe, welche durch maéchtige
Wasser- und Luftwirkungen das Antlitz unserer Erde so verdndert hat, daf}
nach und nach der atlantische Kontinent verschwunden ist und an seine
Stelle getreten ist das, was heute einerseits Afrika und Europa und auf der
andern Seite Amerika ist.

Und wir wiirden noch weiter zuriickgehen konnen und die Urkunden der
Akasha-Chronik wiirden uns zeigen, wie bei den Menschen des alten
atlantischen Kontinents noch ganz andere Seelenfdhigkeiten vorhanden
waren, Seelenfdhigkeiten, die dem heutigen Menschen kaum glaublich
erscheinen werden, weil sie alldem, was der heutige Mensch kennt, viel zu
ferne liegen.

In all diesen Zeitraumen waren unsere Seclen schon vorhanden, in andern
Korpern vorhanden, hatten aber immer andere Fahigkeiten. Und wenn wir
zuriickgehen konnten, wiirden wir finden, dal unsere Seelen dazumal mit
einem hohen Grad hellseherischer Empféanglichkeit begabt waren,
insbesondere in gewissen Zwischenzustinden zwischen Schlafen und
Wachen Zeugen waren einer geistigen Welt, hineinschauen konnten in die
geistige Welt. Wenn Sie zuriickgehen konnten, wiirden Sie finden, wie Sie
die Tatsachen und die Wesenheiten der geistigen Welten selber sahen.
Damals gab es fiir die Menschenseelen keine Versuchung, keine
Moglichkeit sogar, die geistige Welt zu leugnen, denn sie haben sie gesehen,
denn sie waren nur in einigen Tagesstunden herausgewandt in die physische
Welt. Die Gegenstinde der duBleren physischen Welt waren noch nicht
sichtbar wie in spiteren Zeiten eingeordnet. Daher, wenn die Menschen in
diesen Zwischenzustand zwischen Schlafen und Wachen kamen, dann
hatten sie um sich herum die Welt, die sie als die geistige empfinden
muBten, die ihnen die Uberzeugung geben muBte: Aus dieser Welt
entstammt der



Mensch. Er ist heruntergestiegen aus ihr, um sich in der physischen Welt
etwas zu erwerben, was er in der geistigen Welt allein nicht hétte erwerben
konnen. Was hat er sich denn erwerben konnen in dieser dufleren Welt, das
er nicht auch schon in der geistigen Welt hitte haben konnen? Was sie nicht
hatte, die geistige Welt, das war die Moglichkeit, SelbstbewuBtsein zu
entfalten, die Moglichkeit, zu sich Ich zu sagen. Das hatte die Menschheit
nicht. Es war sozusagen der Mensch auBerhalb seiner selber gerade in den
wichtigsten Momenten seines Lebens, wie in einem Zustande von
Entriicktheit, wo er gar nicht einmal wuflte, dal er eine selbstindige
innerliche Individualitat war. Hingegeben war er an die geistige Welt. Sich
als Ich zu empfinden, das konnte der Mensch nur hier lernen in dieser
physischen Welt, ein richtiges Selbstbewulltsein konnte er nur hier
empfangen. Und mit diesem SelbstbewuBtsein ist unzertrennlich verbunden
dasjenige, was wir Urteilskraft, unser heutiges Denken und unsere
Wahrnehmungsfahigkeit nennen. So mufite der Mensch seine frithere
Verbundenheit mit der geistigen Welt, sein altes dimmerhaftes Hellsehen
hingeben, um sich die Moglichkeit aneignen zu konnen, sich als Ich zu
unterscheiden von der Umwelt und dadurch iiberhaupt zum Ich, zum
Selbstbewulltsein zu kommen.

In der Zukunft wird der Mensch sich diese Gabe, hellseherisch
hineinzuschauen in die Geisteswelt, wiederum hinzuerobern zu seinem
Selbstbewulitsein. Das Tor zur geistigen Welt ist ihm gleichsam
zugeschlossen worden, damit der Mensch eine selbstbewuflte, innerliche
geistige Wesenheit zu werden vermochte, damit er hinaufsteigen konnte
zum Selbstbewulltsein, um dann als eine selbstindige Wesenheit wieder
eintreten zu konnen in die geistige Welt.

Es gab also uralte Zeiten, in denen der Mensch sozusagen auf eine
Umgebung blickte, die ganz anders war als heute. Wenn wir heute
hinausblicken in unsere physische Umgebung, was sehen wir da? Wir sehen
die Welt der Mineralien, Pflanzen, Tiere und unserer physischsinnlichen
Mitmenschen. Das ist dasjenige, was uns umgibt und wozu wir zunéchst
gehoren als zu der Welt, die uns erdftnet ist zwischen Geburt und Tod.

Zu jener Welt, aus der diese stammt, und die hinter dieser liegt,



konnen wir nur durch hellseherische Gaben eindringen, die, wie gesagt,
heute nicht die normalen Fahigkeiten des Gegenwartsmenschen sind, aber
in jenen alten Zeiten in gewissen Zustdnden allen Menschen zur Verfiigung
standen. Da lebte er sich hinein in die geistige Welt, da nahm er darin wahr
jene geistigen Wesenheiten und geistigen Tatsachen, von denen wir in der
Geisteswissenschaft horen, die vorhanden sind, die nicht deshalb als nicht
vorhanden bezeichnet werden konnen, weil das normale heutige
Wahrnehmen sie nicht sehen kann, die vorhanden sind, ebenso wie Licht
und Farbe um den Blinden herum sind, wenn er sie auch nicht wahrnehmen
kann. Diese geistigen Wesenheiten, das waren damals die Genossen der
Menschen, und der Mensch konnte sich sagen: Ich gehore einer geistigen
Welt an, als geistig-seelisches Wesen gehore ich einer Welt an, in der, wie
mein eigenes Geistig-Seelisches, solche Wesenheiten sind, wie ich sie in
solchen Zustinden um mich herum habe. - Genosse geistig-seelischer
Wesenheiten war der Mensch in jenen Zeiten urferner Vergangenheit.
Diejenigen Welteinsichten und Erkenntnisse, die in diese Verhiltnisse
hineingeschaut haben, haben immer genau unterscheiden konnen und
konnen auch heute unterscheiden die verschiedenen Stufen, die der Mensch
in den verschiedenen Zeiten durchlaufen hat. Zunichst jene Stufe, da er
noch vollstindig darinnen war in dieser geistigen Welt, wo er eigentlich
kaum herunterstieg mit BewuBtsein in die sinnlichphysische Welt, sondern
sich ganz fiihlte als der geistigen Welt angehorig, so dall er alle seine Kréfte
aus dieser geistigen Welt zog. Diese Stufe unterschied eine geistige
Erkenntnis von den folgenden, in denen diese Kraft immer mehr schwand,
in denen immer mehr dann heraufkam das Wahrnehmen scharf umrissener
Gegenstinde der AuBenwelt, das Verarbeiten dieser Eindriicke durch
logisches Denken und Urteilen zugleich mit der Auspriagung des Ich, des
Selbstbewulltseins. In der orientalischen Philosophie, die in diese
Verhiéltnisse noch hat hineinschauen kénnen, weil ihr noch geblieben sind
Riickstdinde der alten heiligen Lehre der Rishis, da hatte man noch
Bezeichnungen fiir diese verschiedenen Zeitraume der
Menschheitsentwickelung. Fiir die éltesten Zeiten, fiir die Zeitrdume
hellseherischer Menschenent-wickelung, in denen dieses Hellsehen
sozusagen bis in die hochsten



Regionen der geistigen Welt, bis zu denjenigen Wesenheiten hinaufging, die
wir uns als die hochsten vorzustellen haben, die mit unserer Welt
zusammenhéngen, hatte man die Bezeichnung Krita Yuga, was dann spiter
das goldene Zeitalter genannt wurde. Dann kam eine andere Zeit, in der die
Menschen schon viel weniger gesehen haben von der geistigen Welt, in der
nicht mehr so ganz lebendig waren die Wirkungen der geistigen Welt in den
Menschen. Diese Zeit wurde genannt das Treta Yuga, spiter das silberne
Zeitalter. In anderer Weise gewannen hier die Menschen, welche zwischen
Geburt und Tod lebten, eine Gewilheit von der geistigen Welt. Sie hatten
zwar unmittelbar nur noch ganz undeutliche Erlebnisse aus der geistigen
Welt, aber sie erinnerten sich dafiir an diejenigen Zeiten, die vor ihrer
Geburt lagen, wo sie ebenfalls mit den geistigen Wesenheiten lebten. Es war
dadurch diese Zeit eine solche, in der der Mensch immer noch die geistige
Welt so gewil wullte, wie er heute, wenn er alt geworden ist, nicht
ableugnen kann, daB3 er eine Jugend gehabt hat. Dieses Zeitalter bezeichnete
man in denjenigen Erkenntnissen, wo man solche Dinge weil3, als Treta
Yuga, woflir man dann spéter, etwas undeutlich, den Ausdruck silbernes
Zeitalter gebraucht hat. Alle diese alten Ausdriicke haben aber ihre tiefe
Bedeutung, und es ist von der heutigen Wissenschaft geradezu kindlich, wie
sie diese Ausdriicke nimmt, weil sie keine Ahnung von den Realitdten hat,
aus denen diese Bezeichnungen geflossen sind.

Auf dieses silberne Zeitalter kommt dann allerdings ein Zeitalter, in dem
vorhanden war zwar noch ein deutliches Wissen, eine Art wirklicher
Erkenntnis der geistigen Welt, aber so, da3 dabei der Mensch doch schon so
weit heruntergestiegen war in die physischsinnliche Welt, dal} er sozusagen
zwischen den beiden Welten wéhlen konnte in bezug auf seine
Uberzeugung. Das alte Hellsehen wurde in diesem dritten, ehernen Zeitalter,
Dvapara Yuga, dunkler und dunkler, aber es war immerhin noch in einer
didmmerhaften Art bis zu einem gewissen Grade da, und der Mensch konnte
aus seiner eigenen inneren Uberzeugung heraus sich mehr oder weniger
anschliefen an die geistige Welt. Es war fiir ithn diese geistige Welt einstens
ein Erlebnis, das wullte er noch in diesem Zeitalter.



Dann kam nach und nach jenes Zeitalter heran, welches wir mit einem
orientalischen Ausdruck als Kali Yuga bezeichnen, als das finstere Zeitalter.
Das ist dasjenige Zeitalter, in dem langsam und allméhlich fir die
menschlichen Seelenfdhigkeiten das Tor sich vollstindig zuschlof3
gegeniiber der geistigen Welt. Und indem die Menschen immer mehr und
mehr angewiesen waren darauf, nur in der physisch-sinnlichen Welt
wahrnehmen zu konnen, da konnten sie in dieser Welt auch immer mehr ihr
Selbstgefiihl, ihr Ich-Gefiihl, ihr Ich-BewuBtsein ausbilden. Dieses Zeitalter
begann in einer verhidltnismiBig spédten Zeit, etwa um das Jahr 3100 vor
unserer Zeitrechnung, und ging bis in unsere Zeit herauf.

Wir betrachten das heute in dem Sinne, wie wir diese Zeitalter
unterscheiden lernen miissen, damit wir die wichtigsten Aufgaben unserer
eigenen gegenwértigen Inkarnationen verstehen konnen.

Wir wiirden noch in die atlantische Zeit zuriickkommen, wenn wir das
Krita Yuga bis zu seinem Anfange zuriickverfolgen. Demgegeniiber fallt
das Treta Yuga noch in die Zeit der heiligen Rishis, das heifit in die indische,
zum Teil aber auch in die urpersische Kultur. Dvapara Yuga dagegen fallt
mit den spateren Kulturepochen zusammen, den
chaldéisch-babylonisch-assyrisch-dgyptischen Zeiten. Da war noch immer
ein gewisser Grad alten dimmerhaften Hellsehens vorhanden. Und der
Zeitpunkt, in dem langsam und allméhlich der vollstindige Verschluf3 des
Tores gegeniiber der geistigen Welt nach und nach immer griindlicher und
griindlicher beginnt, die Menschheit auf den physischen Plan sozusagen zu
beschrinken, der Anfang dieses Zeitalters fallt in das Jahr 3101 vor unserer
Zeitrechnung, das heilit bevor der Christus Jesus iiber die Erde gewandelt ist.
So dal wir also etwas iiber 3000 Jahre vor dem Christus-Ereignis ein
Zeitalter eintreten sehen, welches allméhlich aus uns gemacht hat das, was
wir heute sind. Wenn wir wissen, dal} in dieses Zeitalter hinein die
wichtigste Tat der ganzen Erdenevolution fallt, die Tat des Christus, konnen
wir die ganze Bedeutung dieser Tat wiirdigen. Wie waren denn die
Menschen in jenem Zeitalter, dem Kali Yuga, als der Christus auf die Erde
herniederstieg ? Sie waren bereits mehr als 3000 Jahre in einer Entwickelung,
die sie beschrankte auf die physische Welt, die sie be-



schrankte, zwischen Geburt und Tod nur dasjenige in sich aufzunehmen,
was ihnen in dieser physischen Welt dargeboten wurde, was sich ihnen in
dieser physischen Welt darstellte. Ware diese Entwickelung so
fortgegangen, so wire zwar das Ich-BewuBtsein der Menschen immer
starker und stdarker geworden, aber lediglich in das Egoistische hinein.
Lediglich ein GenufBlling, ein Begierdewesen wire der Mensch geworden,
der frostig alles in sein Ich eingeschlossen hitte. Das BewuBtsein, da3 es
eine geistige Welt gibt, hatte er vollstandig verloren, wenn nichts anderes
eingetreten wire. Was ist da eingetreten? Die ganze Bedeutung dessen, was
da eingetreten ist, tritt uns vor die Seele, wenn wir einmal verstehen, dal3 es
fiir die Erdenentwickelung wirklich Ubergangszeiten gibt. Manche Leute,
die blof3 spekulieren, die bloB eine abstrakte Philosophie treiben oder sonst
irgendeine andere Ideologie pflegen, die nennen oft jedes Zeitalter eine
Ubergangszeit, und man kann fast jede Zeit, so weit man zuriickgehen kann
in der Zeit seit der Erfindung der Buchdruckerkunst, seit so viel gedruckt
worden ist, ein Ubergangszeitalter genannt finden. Derjenige, der auf dem
Boden der Geisteswissenschaft steht, wird nicht so freigebig sein mit
diesem Wort, denn Ubergangszeiten sind nur jene Zeiten, in denen wirklich
Wesentlicheres, Entscheidenderes geschieht als in den iibrigen Zeitaltern.
Es ist ein Ausspruch in der Wissenschaft iiblich, der als eine
Selbstverstindlichkeit gilt - Anthroposophen sollten lernen, dafl er ein
Unsinn ist: Die Natur macht keine Spriinge. - Er klingt sehr sachlich und
doch ist er ein Unsinn, denn die Natur macht lauter Spriinge. Verfolgen Sie,
wie eine Pflanze sich entwickelt, wie jedesmal ein Sprung vor sich geht,
wenn ein Neues in den Gang der Entwickelung sich hereinarbeitet, wie ein
Sprung geschieht von der regelméfBigen Blattbildung zur Bliite, vom Kelch
zum Blumenblatt, von den Blumenblittern zu den Staubgefiflen und so
weiter. Lauter Spriinge macht, nachdem sie eine Zeitlang allméhlich
gegangen ist, die Natur, und alles Dasein macht Spriinge. Darin besteht
gerade das Wesentliche der Entwickelung, da Krisen und Spriinge
eintreten, und es gehort sozusagen zu den Allgemeinpldtzen der
furchtbarsten Bequemlichkeiten des menschlichen Denkens der Ausspruch:



Die Natur macht keine Spriinge - denn sie macht wirklich viele Spriinge.

So aber liuft insbesondere das geistige Leben in Spriingen ab. Es
geschehen im Laufe der geistigen Entwicklung gro3e, bedeutende Spriinge.
Dann geht das Leben wiederum einen allmdhlichen Gang fort, dann
geschehen wiederum bedeutende geistige Spriinge. Ein solcher gewaltiger
Sprung fiir das Leben der Menschheit - nicht nur fiir diejenigen, welche um
den Christus waren - ist eben geschehen in der Zeit, als der Christus auf der
Erde wandelte. Und in diesem Sinn diirfen wir das Zeitalter, in dem der
Christus in Palistina lebte und lehrte, ein Ubergangszeitalter nennen. Sagen
Sie nicht, dal alle Menschen leicht solch einen Sprung, solch einen
Ubergang bemerken miissen. Oh, es kann sich das Wesentlichste, was in
einer Zeit geschieht, fiir die Augen der Zeitgenossen vollig verbergen, es
kann an ihnen voriibergehen, ohne daf3 sie etwas davon bemerken. Wissen
wir doch, daB3 einst ein solches Ereignis an Millionen und aber Millionen
spurlos vorlibergegangen ist. Wissen wir doch, daBl Tacitus”™ dieser
bedeutende romische Schriftsteller, an einer Stelle seines Werkes von den
Christen wie von einer verborgenen Sekte schreibt, dal zum Beispiel fast
hundert Jahre, nachdem das Christentum sich schon iiber die siidlichen
Gegenden Europas ausgebreitet hatte, in Rom ganz Merkwiirdiges erzihlt
wurde von dem Christentum. Es gab also in Rom um diese Zeit
Gesellschaftskreise, die wullten nichts anderes von dem Christentum, als
eine sie storende Sekte sei da, es gebe eine Sekte in einer abgelegenen
Winkelgasse, geleitet von einem gewissen Jesus, und der stifte sie zu
allerhand Untaten an. Das ist eine Erzdhlung, die - bereits ein Jahrhundert
nachdem das Christentum schon vorhanden war - in Rom umging. So
spurlos vorlibergegangen ist an einer groBen Anzahl von Menschen das
bedeutendste Ereignis nicht nur jener Zeit, sondern der ganzen
Menschheitsentwickelung. Wir miissen uns vorstellen konnen, dall in der
Tat, wihrend die Menschen nichts, gar nichts merken, Wichtigstes,
Bedeutungsvollstes geschehen kann. Wenn daher die Menschen sagen, wir
leben in einer Zeit, in der nichts Wesentliches, Wichtiges geschieht, so ist
das kein Beweis dafiir, dal} diese Menschen wirklich recht haben.



In der Tat leben wir heute wiederum in einem Ubergangszeitalter, in dem
sich wichtigste geistige Tatsachen vollziehen, von denen aber viele unserer
Zeitgenossen nichts wissen, die aber da sind. Das ist dasjenige, was wir uns
auf der einen Seite klarmachen sollen, da3 wir wirklich sprechen kénnen
von Ubergangszeiten, daB8 wir aber nicht freigebig sein sollen mit diesem
Worte. Was war denn das Wesentliche der Ubergangszeit, in der der
Christus Jesus erschien? Das Wesentliche dieser Ubergangszeit fiir die
Gesamtmenschheit, das driickt sich aus in einem bedeutungsvollen Worte,
das man nur richtig verstthen muB. Es drickt sich aus in der
Vorherverkiindigung des Téufers Johannes, die dann der Christus wieder
aufgenommen hat und die da heiBt: «Andert eure Seelenverfassung, die
Reiche der Himmel sind nahe zu euch herbeigekommen.» Eine ganze Welt
liegt in diesem Ausspruch, gerade jene Welt, die intim zusammenhingt mit
jenem Wichtigsten, was sich fiir die Gesamtmenschheitsentwickelung
dazumal vollzog.

Durch die natiirliche Entwickelung im Kali Yuga waren die Menschen
allmdhlich so weit gekommen, daB sie Urteilskraft und Ich-BewuBtsein
erlangt hatten, daBl sie aber unfiahig geworden waren, aus diesem
Ich-BewuBtsein durch eigene Kraft den Zusammenhang mit der geistigen
Welt wieder zu gewinnen. Der Taufer sagte: Es ist jetzt die Zeit gekommen,
wo euer Ich sich so erziehen muf}, dal3 dieses Ich in sich selbst seelisch so
vertieft werden kann, dall es in sich findet das Band zu den Himmels
reichen hin, denn auller sich, in hellseherischen Zustinden kann
normalerweise der Mensch jetzt nicht mehr hinaufsteigen in eine geistige
Welt. Bis in die physische Welt herunter muBiten die Reiche der Himmel
kommen. Sie miissen sich offenbaren so, dal} das Ich sie durch das
gewoOhnliche Selbstbewulltsein erkennen kann, durch den Wahrheitssinn des
gewohnlichen SelbstbewuBtseins erkennen kann. Andert den Sinn, #ndert
die alte Seelenverfassung, so dal3 ihr glauben konnt, euer Seelenleben kann
in sich selber, in dem Ich so erwarmen, dal3 ihr durch die Beobachtung alles
dessen, was um euch vorgeht, begreifen konnt: Es gibt eine geistige Welt!
Ihr miiflt in eurem Ich, durch euer Ich, die geistigen Welten begreifen lernen.
Nabhe herab sind sie gekommen. Nicht in einer Welt der Entriickungen



miissen sie jetzt gesucht werden! - Deshalb muflite der Christus
heruntersteigen und in einem menschlichen, fleischlichen Leibe erscheinen,
denn die menschliche Seelenverfassung war gestimmt auf eine Auffassung
des physischen Planes. Der Gott mullite zu den Menschen auf den
physischen Plan kommen, weil die Menschen durch die Ausbildung ihres
Ich und durch das ZuschlieBen der Tore gegeniiber der geistigen Welt nicht
mehr fahig waren, in der alten Weise zu den Goéttern zu gehen. Das ist das
Grof3e, das in der damaligen Zeit geschah, da3 auf der einen Seite durch die
natiirliche Entwickelung der menschlichen Fahigkeiten die alte Verbindung
mit den geistigen Welten verloren und ein Ich-BewuBtsein erlangt worden
war, aber auf der andern Seite damit innerhalb der physischen Welt das
Bewulltsein von diesen geistigen Welten erlangt werden konnte. So war der
Christus der Mittler fiir die geistigen Welten denjenigen Menschen, die es
zu einer solchen Entwickelungsstufe gebracht haben, dal} sie in einem auf
dem physischen Plan lebenden Ich nun den Zusammenhang gewinnen
konnen mit der geistigen Welt. Andert eure Seelenverfassung, glaubt nicht
mehr, daB3 durch Entriickung der Mensch normalerweise in die geistige Welt
hinaufsteigen kann, sondern glaubt daran, da} durch die Entfaltung der in
eurem Ich liegenden Moglichkeiten selbst, mit der Hilfe des Christus, der
Weg in die geistigen Welten gefunden werden kann. Denn nur so wird die
Menschheit zunéachst den Geist finden konnen.

In einem Zeitalter dhnlicher Art leben wir heute wieder, denn abgelaufen
war im Jahre 1899 das Kali Yuga, das finstere Zeitalter, und langsam
bereiten sich jetzt auf dhnliche Weise neue Seelenverfassungen, neue
Seelenfahigkeiten vor. Es ist durchaus moglich, dall die Zeitgenossen, die
Menschen unserer Zeit sie verschlafen. Nach und nach werden wir das
kennenlernen, was filir alle Menschen geschehen wird in unserem Zeitalter,
das nun nach dem Ablauf des Kali Yuga begonnen hat. Wir haben heute die
Aufgabe, gerade dafiir zu sorgen, daBl dieses Ereignis, dieses
Ubergangsereignis nicht unbemerkt und ohne Wirkung fiir den Fortschritt
der Menschheit an uns voriibergehe.

Das Kali Yuga ist abgelaufen, wenige Jahre ist es her. 1899 ist der
Durchschnittszeitpunkt, in dem es abgelaufen ist. Jetzt leben wir einer



Zeit entgegen, wo sich auf natiirliche Weise wieder entwickeln werden, zu
dem entwickelten SelbstbewuBtsein hinzu, gewisse hellseherische
Fahigkeiten. Die Menschen werden das Eigentiimliche und Merkwiirdige
erleben, daB3 sie eigentlich nicht wissen werden, wie es ihnen ist! Die
Menschen werden anfangen Ahnungen zu bekommen, die sich
verwirklichen werden, Ereignisse vorauszusehen, die sie treffen werden.
Die Menschen werden tiberhaupt anfangen, nach und nach das wirklich zu
sehen, wenn auch schattenhaft und in den ersten Elementen, was wir den
Atherleib des Menschen nennen. Heute sieht der Mensch nur den
physischen Leib. Das Sehen des Atherleibes wird nach und nach
hinzutreten als etwas, von dem die Menschen entweder gelernt haben
werden, dal} es eine Realitidt hat, oder von dem sie denken werden, dal} es
Sinnestduschung sei, dal3 es das gar nicht gibt. So weit wird das gehen, dal3
manche sich bei solchen Erlebnissen fragen werden: Bin ich denn verriickt?

Wenn es auch zunichst eine kleine Anzahl von Menschen sein wird, die
in den nichsten Jahrzehnten diese Fahigkeiten sich heranentwickeln werden,
so 1st Geisteswissenschaft etwas, was man verbreitet, weil man die
Verantwortung fiihlt, welche wir haben gegeniiber dem, was in der Realitét
geschieht, geschehen muB3 nach dem natiirlichen Gang der Ereignisse.
Warum lehren wir Geisteswissenschaft? Weil Erscheinungen auftreten
werden, die nur durch Geisteswissenschaft zu begreifen sein werden, und
die unverstanden bleiben werden, wenn man nicht Geisteswissenschaft
haben wird... [Liicke].

Diese Féhigkeiten werden sich verhdltnisméBig rasch entwickeln bei
einer geringen Anzahl von Menschen. Es ist ja allerdings wahr: Durch eine
esoterische Schulung kann der Mensch schon heute weit iiber das
hinaufsteigen, was sich da in kleinen Anfingen fiir alle Menschen
vorbereitet. Aber das, wozu der Mensch heute kiinstlich durch
entsprechende Schulung aufsteigen kann, das bereitet sich wenigstens in
kleinen Anfangen fiir die ganze Menschheit vor wie etwas, wovon man
wird reden miissen, ob man es nun verstehen wird oder nicht, in den Jahren
1930 bis 1940. Nur noch wenige Jahrzehnte trennen uns von dem Zeitpunkt,
an dem solche Erscheinungen schon anfangen werden, hdufiger zu sein.



Dann aber wird noch etwas anderes fiir jene Menschen eintreten, die
diese Fahigkeiten werden errungen haben. Diesen Menschen wird sich ein
Beweis ergeben fiir einen der groflten Sidtze des neuen Testamentes, der
erschiitternd fiir diese Seelen wirkt. Denn in diesen Seelen ersteht der Satz:
«Ich bin bei euch alle Tage bis ans Ende der Welt», das heiBit, wenn wir es
richtig libersetzen: «bis ans Ende der Erdendonen». Dieser Ausspruch sagt
uns, dafl das Christentum nicht bloB dasjenige ist, was einmal in Biichern
geschrieben war, was in gewissen Zeiten gelernt worden ist; er sagt uns, dafl
Christentum nicht blof3 das ist, was man heute zusammenfallt unter diesen
oder jenen Dogmen, sondern etwas Lebendiges, das Sehen und Erleben von
Offenbarungen in sich hat, das immer stirker und stérker sich entfalten wird.
Wir stehen heute erst am Anfange der Wirkung des Christentums, und wer
wirklich mit dem Christus sich verbunden hat, der weil3, dal} aus diesem
Christentum immer neue und neue Offenbarungen kommen werden. Er
weil}: das Christentum ist nicht im Weichen, das Christentum ist im
Wachsen, im Werden, das Christentum ist etwas Lebendiges, nicht etwas
Totes.

Derjenige, der heute eine geistige Entwickelung durchmacht, der kann
schon heute anfangen, die Wahrheit des Ausspruches zu erleben: «Ich bin
bei euch alle Tage bis ans Ende der Erdenzeiten». So ist er bei uns,
umschwebend die Erde in Geistesform. Vor dem Ereignis von Golgatha
konnten die Hellseher den Christus nicht in der Erdenatmosphére finden.
Erst nach dem Ereignis von Golgatha wird der Christus in der
Erdenatmosphire sichtbar, weil er seit dieser Zeit da ist. Einer, der gelehrt
war in der Hellsichtigkeit der vorchristlichen Zeit, wullte, da3 einmal ein
Zeitpunkt kommen werde, in dem folgendes eintreten wird. Er wuBlte: Jetzt
findet man 1im Bereiche des Astralischen unserer Erde noch nicht das, was
man den Christus nennt, aber es wird eine Zeit kommen, wo dann das
hellseherische Auge offen sein wird und sehen wird im Bereiche der Erde
den Christus! Er wuBlte, daB3 einmal in bezug auf das irdische Hellsehen eine
grofle Verdnderung eintreten wird. Er war nicht so weit, liberzeugt werden
zu konnen durch die Ereignisse von Paléstina, da3 diese Ereignisse schon
eingetreten seien. Keine physischen Ereignisse konnten ihn iiber-



zeugen, dall der Christus schon zur Erde niedergestiegen sei. Eines erst
konnte ihn iliberzeugen: als er hellseherisch in der Erdenatmosphire den
Christus sah. Da war er iiberzeugt davon, daB3 der von den Mysterien
erwartete Herabstieg des Christus zur Erde sich wirklich vollzogen hatte.
Das was Paulus erlebt hatte, die Anwesenheit des Christus in der
Erdenatmosphire, das ist dasjenige, was ein durch esoterische Schulung
hellseherischer Mensch heute kiinstlich erleben kann, das ist auch das, was
eben durch natiirlich gewordenes Hellsehen einzelne Menschen werden
erleben konnen, wie es charakterisiert worden ist, von den Jahren 1930 bis
1940 anfangend, dann durch lidngere Zeitrdume hindurch als etwas ganz
natiirlich Gewordenes. Das Ereignis von Damaskus wird sich dann fiir viele
wiederholen, und wir kénnen dieses Ereignis eine Wiederkunft des Christus
nennen, eine Wiederkunft im Geiste. Der Christus wird fiir die Menschen,
die hinaufsteigen kdnnen bis zum Sehen des Atherleibes, da sein. Denn bis
zum Fleische ist der Christus nur einmal heruntergestiegen: damals in
Palistina. Aber im Atherleibe ist er immer vorhanden in der
Atheratmosphiire der Erde. Und weil die Menschen sich zum Athersehen
entwickeln werden, deshalb werden sie ihn schauen. So ergibt sich die
Wiederkunft des Christus dadurch, dal die Menschen hinaufsteigen zu der
Fihigkeit, den Christus zu schauen im Atherischen. Dieses haben wir in
unserer Ubergangszeit zu erwarten. Und dasjenige, was die
Geisteswissenschaft zu leisten hat, das ist nun auch, vorzubereiten die
Seelen, damit sie empfangen konnen den Christus, der zu ihnen
herniedersteigt.

Jetzt haben wir sozusagen nun auch schon die zweite der von uns
gestellten Fragen ins Auge gefaf3t. Wir haben auf der einen Seite gesehen,
wie es einen guten Sinn hat, seine Inkarnationen gut anzuwenden, wir haben
aber auch gesehen, wie wir am besten unsere eigene gegenwértige
Verkorperung anwenden konnen dadurch, dall wir uns vorbereiten fiir jenen
Einblick, der uns wird fiir die Zukunft des Christus. Und im richtigen Sinn
sollen wir sie verstehen, diese Wiederkunft, dann werden wir auch
verstehen, was an groflen Gefahren damit verbunden ist. Das ist, was ich
Thnen jetzt noch sagen muB.

Groftes ist es, was der Menschheit in den kommenden Zeiten in



dem charakterisierten Wiederkommen des Christus im Geiste bevorsteht.
Aber der Materialismus unserer Zeit wird so stark sein, dal} selbst eine
solche Wahrheit materialistisch gedeutet werden wird. Und diese
materialistischen Deutungen werden sich in Realitdit umsetzen. Als ein
Wiederkommen im Fleische wird man umdeuten diese Wahrheit. Falsche
Christusse werden in gar nicht zu ferner Zeit iiber die Erde wandeln, falsche
Messiasse, Leute, die sich ausgeben werden fiir den wieder
heruntergestiegenen Christus. Anthroposophen aber sollten diejenigen sein,
die nicht bis in den Materialismus hinein verfallen konnen, zu glauben, daf3
der Christus wiederum im Fleische heruntersteigt auf die Erde, denn sie
wissen, dal} das finstere Zeitalter zu Ende ist, in dem die Menschen zur
Entwickelung ihres Ich-Bewuftseins das Leben im Physisch-Stofflichen
ohne Einblick in die geistigen Welten brauchten. Der Mensch muf3 sich jetzt
wieder hinauf entwickeln bis in die geistigen Sphéren, wo er den Christus
als einen Lebendigen und Gegenwirtigen im Atherischen wird schauen
konnen.

Der Menschheit wird eine Zeit von etwa 2500 Jahren gelassen werden,
um sich diese Féhigkeiten anzueignen. 2500 Jahre werden ihr zur
Verfiigung  stehen, das Athersehen als natiirliche, allgemeine
Menschheitsgabe zu erwerben, bis die Menschen dann zu einer andern
Fihigkeit wiederum in einer Ubergangszeit hinaufzusteigen haben werden.
In diesen 2500 Jahren werden immer mehr Seelen der Menschen sich zu
diesen Fiahigkeiten hinaufentwickeln konnen. Und es wird keinen
Unterschied machen, ob die Menschen in der genannten Zeit leben werden
hier zwischen Geburt und Tod, oder nach dem Tode in der geistigen Welt
sich aufhalten werden. Auch die Zeit des Menschenlebens zwischen Tod
und neuer Geburt wird anders verbracht werden, wenn die Seelen erlebt
haben werden die Wiederkunft des Christus. Auch das wird durch dieses
Erlebnis anders werden. Daher wird es fiir die Seelen, die jetzt verkorpert
sind, so sehr von Bedeutung sein, wohlvorbereitet zu sein fiir das
Christus-Ereignis, das in diesem Jahrhundert kommt, sowohl wenn sie noch
hier im physischen Leibe verkorpert sind, wie es auch wichtig sein wird fiir
diejenigen, die dann schon durch die Todespforte geschritten sind und
zwischen Tod und neuer Geburt sich befinden, wenn dieses neue Christus-



Ereignis vor sich gehen wird. Fiir alle gegenwértigen Seelen ist es wichtig,
vorbereitet zu sein auf dieses Geschehen und dadurch gewappnet zu sein
auch vor den Gefahren.

Wenn wir so sprechen, dann fiihlen wir, was uns Anthroposophie sein
soll und sein kann, wie sie uns vorbereiten soll, damit wir das erfiillen
konnen, was machen wird, daf3 ein grof8tes Ereignis nicht spurlos an der
Menschheit voriibergeht. Denn wiirde es spurlos an der Menschheit
voriibergehen, so  wiirde die  Menschheit eine  wichtige
Entwickelungsmoglichkeit verlieren, und sie wiirde in Finsternis, in das
Verdorren versinken. Licht kann es nur bringen, wenn die Menschen
aufwachen fiir das neue Wahmehmen und so auch dem neuen
Christus-Ereignis sich 6ffnen. Das wird immer und immer wieder gesagt
werden in der Zukunft. Aber immer wieder und wiederum gesagt wird auch
werden, dal} die falschen Propheten das Gute, das Grofle wiirden verhindern
konnen, wenn es thnen geldnge, die Meinung zu verbreiten, dafl der
Christus im Fleische erscheinen wiirde. Wenn das Anthroposophen nicht
begreifen sollten, dann wiirden sie dem Irrtum verfallen kénnen, der es
ermoglichen wiirde, daf3 falsche Messiasse auftreten. Sie werden auftreten,
weil sie auf die schwachen, auf die durch den Materialismus schwach
gemachten Seelen rechnen, die sich nur vorstellen konnen, dal3, wenn der
Christus wiederkommt, er im materiellen Fleische erscheinen muf}. Diese
Mifdeutung der Verkiindigung ist eine schlimme; sie wird eintreten als eine
schlimme Versuchung fiir die Menschheit. Anthroposophie hat die Aufgabe,
die Menschen vor dieser Versuchung zu bewahren. Das kann nicht stark
genug betont werden fiir alle, die es horen wollen. Damit sehen Sie aber
auch, dal3 Anthroposophie Wichtiges zu sagen hat, dall wir Anthroposophie
nicht blof treiben, weil wir neugierig sind auf allerleit Wahrheiten, sondern
weil wir wissen, daB3 diese Wahrheiten gebraucht werden zum Heile der
Menschheit, zur stetigen Vervollkommnung der Menschheit.

Der Christus wird noch in vielen Formen an die Menschheit herantreten.
Diejenige Form, die er gewdhlt hat bei den Ereignissen von Paléstina, die
wihlte er, weil die Menschen dazumal auf die Fahigkeit angewiesen waren,
ihr Bewufltsein auf dem physischen Plan zu ent-



falten und diesen zu erobern. Die Menschheit ist aber dazu berufen,
immer hohere und hohere Fihigkeiten zu entwickeln, damit dann
immer wiederum die Entwickelung einen neuen Sprung machen kann.
Der Christus wird da sein, um auch fiir diese hoheren Erkenntnisstufen
erlebt werden zu konnen. Das Christentum steht auch in dieser
Beziehung nicht am Ende, sondern am Anfang seiner Wirksamkeit,
und von Stufe zu Stufe wird die Menschheit hinaufsteigen, und von
Stufe zu Stufe wird das Christentum da sein, um in aller Erdenzukunft
die tiefsten Bediirfnisse der Menschenseele zu befriedigen.



INNERE EVOLUTION UND AUSSERE
ENTWICKELUNGSMOGLICHKEITEN

Pforzheim, 30. Januar 1910

In der Entwickelung sowohl des einzelnen Menschen wie der ganzen
Menschheit miissen wir stets nicht etwas zu Einfaches, nicht etwas zu
Geradliniges suchen, denn wir konnen sonst die komplizierten Vorgiange
des Lebens, wie sie tagtaglich vor unsere Augen treten, nicht eigentlich
verstehen. Schon beim einzelnen Menschen miissen wir uns klar sein, daf3
sozusagen zwei EntwickelungsStromungen ineinanderlaufen. Sie erinnern
sich, dal wir - es ist das zum Beispiel ausgefiihrt in dem kleinen
Schriftchen «Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der
Geisteswissenschaft» - in dem einzelnen Menschenleben einzelne Perioden
unterscheiden, so die Periode von der physischen Geburt bis ungefidhr in das
7. Jahr, in die Zeit des Zahnwechsels hinein, dann vom 7. bis ungefdhr in
das 14. Jahr, dann wieder ungefihr vom 14. bis zum 21. Lebensjahr,
Perioden also, welche von sieben zu sieben Jahren ungefdahr verlaufen. Das
geht ziemlich regelmifig, diese Einteilung des Menschenlebens in solche
einzelne Zeitraume, in der ersten Hailfte eines normalen Lebens.
UnregelmiBig wird diese Einteilung, diese Gliederung in siebenjdhrige
Perioden in der zweiten, in der absteigenden Lebenshilfte. Aus dem Grunde
wird das so, weil wir in bezug auf die erste Hilfte unseres Lebens eigentlich
diejenigen Gesetze und Tatsachen heute ausleben, die eine Art
Wiederholung des regelméfBigen Entwickelungsganges der Menschheit seit
Urzeiten her sind, wihrend wir in der zweiten Halfte unseres Lebens noch
nicht etwas ausleben, was in der dulleren Welt schon geschehen ist, sondern
was erst in der Zukunft geschehen wird. Es wird daher die zweite Hélfte des
Lebens in der Zukunft beim Menschen viel regelméafiger werden, als sie
heute schon ist, immer regelméBiger und regelméBiger. Doch das sei nur
gesagt, um {iiberhaupt darauf hinzuweisen, daB3 eine solche regelmifige
Entwickelung im menschlichen Leben stattfindet. Wir wissen, daB3 es sich
so ausdriickt, dall wir sagen konnen: Bis zum 7.Lebensjahre ist der Mensch
noch in einer atheri-



sehen, in einer Atherhiille, Er wird sozusagen in bezug auf seinen Atherleib
erst mit dem 7. Jahre geboren. In bezug auf seinen astra-lischen Leib wird er
ungefdhr mit dem 14. Jahre geboren und so weiter. Das, was wir damit
angeben, ist eigentlich eine Stromung der Entwicklung des Menschen, es ist
die mehr &uBerliche Entwickelungs-stromung. Es gibt neben dieser
Entwickelungsstromung noch eine innere, die in einem gewissen Malle
selbstiandig verlduft gegeniiber der aulleren Stromung. Zu der inneren
Stromung gehort alles dasjenige, was wir an eigentlich tieferen Vorgiangen,
Ursachen und Wirkungen in unserem Karma haben, was von Inkarnation zu
Inkarnation weitergeht. Wenn wir sagen, bis zum 7. Jahre oder bis zum 14.
oder 21. Jahre entwickelt sich der Mensch in einer ganz bestimmten Weise,
dann miissen wir uns klar sein, dal das mehr oder weniger allerdings
durchschnittsgemal} fiir alle Menschen gilt. Fiir alle Menschen kénnen wir
diese Regeln als richtig betrachten, die zum Beispiel in der genannten
kleinen Schrift angegeben sind. Diese Regeln sind richtig fiir die Erziehung
eines Menschen in unserer Zeit, der wenig Talente, wenig Fahigkeiten hat,
sie sind aber auch richtig fiir die Genies, fiir alle Menschen, weil das ein
Gesetz 1st, nach dem sich die Hiillen des Menschen entwickeln. Das was in
dieser Entwickelungslinie liegt, gilt also mehr oder weniger fiir alle
Menschen, aber es ist doch nicht gleichgiiltig, was diese Menschen
durchgemacht haben etwa in ihren fritheren Verkorperungen. Der eine hat
viel Gescheites, viel Schones, viel Gutes erlebt. Darnach gestalten sich seine
Fahigkeiten, darnach gestaltet sich sein Schicksal; der eigentliche innere
Kern des Menschen gestaltet sich darnach, und das ist nun bei jedem
Menschen individuell. Was da wie eine innere Entwickelungsstromung
neben der duBeren einherlduft, das ist gewissermallen wiederum das, was
bei jedem Menschen die besondere Schattierung seines Wesens ausmacht.
Dadurch kann es geschehen, dal3 - trotzdem die allgemeine Gliederung nach
siebenjdhrigen Zeitperioden fiir alle Menschen gilt - doch die Geheimnisse
der Entwickelung bei den verschiedenen Menschen wiederum verschieden
sind. Es kann jemand mit groBen, mit ausgebreiteten Fahigkeiten in die
Welt treten, dann wird er zwar auch warten miissen bis zu seinem 7. Jahre
mit der vollstindigen Ausbildung der Form seines



physischen Leibes, er wird auch warten missen bis zum 14. Jahre mit der
vollstindigen Ausentwickelung seines dtherischen Leibes, aber das, was da
im Innern arbeitet, das ist doch ganz anders als bei einem Menschen, der
weniger Fahigkeiten mitbringt.

Also zwei Entwickelungslinien laufen nebeneinander, und daraus konnen
wir jetzt auch sehen, wie sozusagen gewisse zwiespaltige
Seelenverfassungen im Menschen auftreten konnen. Man kann ja in bezug
auf die duBlere Entwickelung nicht anders denken, als - das ist durchaus im
Sinne der Geisteswissenschaft - da3 der Mensch bis zu seinem 14. Jahre,
sagen wir, die Fihigkeiten seines Atherleibes herausentwickelt. Mit seinem
14., 15. Jahre wird sein Astralleib eigentlich frei und geboren. Da nun kann
es sein, dall wir es zu tun haben mit einer Individualitit, das hei3t mit dem,
was aus den vorhergehenden Verkorperungen kommt, welche starke, grof3e
innere Seelenfdhigkeiten hat. Wir setzen also voraus den Fall eines
Menschen, der durch sein Karma, durch seine frithere Entwickelung in
fritheren Leben, starke innere Fahigkeiten hat. Um diese Fahigkeiten in der
Welt auszuleben, braucht man die Krifte, die Organe einer jeden
menschlichen Hiille. Nehmen wir nun an, wir vernachldssigen in der
Erziehung bei dem Menschen, der solche Féahigkeiten mitbringt, dal er sie
insbesondere ausleben kann durch den Astralleib, wir vernachlédssigen die
Entwickelung seines Astralleibes in der richtigen Zeit. Was wird da
eintreten? Um einzusehen, was eintritt, wollen wir uns etwas Konkretes vor
Augen stellen.

Wir nehmen an, wir hétten ein solches Kind. Es wichst heran. Wir geben
zwar acht, dal es sich bis zum 7. Jahr regelméBig entwickelt, sehen darauf,
dal3 es recht gut 18t und trinkt, daB3 es pausbackig wird. Auf dies wird recht
gut gesehen. Das Kind sieht wohlgenahrt aus. Wir sorgen auch vom 7. Jahre
weiterhin, da3 das Kind gut gendhrt wird, aber jetzt beginnen wir die
Regeln auBer acht zu lassen, durch die in verniinftiger Weise die Erziehung
des Kindes vom 7. Jahre an geregelt sein muB3. Wir beginnen jetzt auller
acht zu lassen diese Regeln, und wir begehen zum Beispiel den Fehler, daf3
wir bei einem solchen Menschen den materialistischen Vorurteilen erliegen
und sagen, wir wollen hauptsidchlich darauf sehen, da3 das Kind moglichst



frih zu einem verstandesméafigen Urteilen kommt, da3 es moglichst friih
lernt, ein eigenes Urteil zu haben. Das ist ja heute so Gebrauch aus unserer
materialistischen Denkungsweise heraus. Ich habe das Beispiel schon ofters
angefiihrt.

Wihrend zwischen dem 7. und 14. Jahre namentlich daraufgesehen
werden sollte, dal das Gedachtnis ausgebildet werde, stellt man
Rechenmaschinen auf. Wahrend man frither das Kind lernen lie} 2x2 = 4
und dergleichen, bevor es die Dinge verstanden hat, sagt man heute, man
mufl dem Kinde nichts beibringen, was es nur gedachtnisméBig lernt, das
Kind soll nur das wissen, woriiber es ein Urteil haben kann. Da wird mit
roten und weillen Kugeln gearbeitet. Anstatt das Kind zu gewohnen an
Autoritit, die fiir das Kind zwischen dem 7. und 14. Jahr die Quelle der
Wahrheit sein soll, bringt man es dazu, das Kind friihreif zu machen im
Urteilen. Wihrend das Kind dieses Lebensalters fiihlen soll: Ich mul3 das
glauben, was die verehrte Autoritdt sagt -, vernachldssigt man, da3 das Kind
notig hat, Eltern und Lehrer zu haben, zu denen es aufschaut mit inniger
Verehrung und von denen es Wahrheit annimmt aus dem Gefiihl
selbstverstindlicher Autoritét.

Nehmen wir an, wir lassen dieses auller acht, dall das Wort Autoritit ein
heiliges sein muf3 fiir die Zeit zwischen dem 7. und 14. Jahre. Wenn wir so
zwischen dem 7. und 14. Jahr solche wichtigen Gesetze auler acht lassen,
dann kann auch nicht vom 14., 15. Jahr an aus einem unrichtig entwickelten
Atherleib heraus ein richtig sich entwickelnder Astralleib entstehen. Und
nehmen wir nun an, wir haben es mit einem Menschen zu tun, der sich aus
fritheren Leben besondere Krifte, gute starke Fahigkeiten mitgebracht hat,
Anlagen aber, zu denen er einen Astralleib braucht, der sich entflammen
kann fiir hohe Ideale. Es hdangt zum Beispiel am Astralleib, dall man, wenn
man eine Ungerechtigkeit sieht in seiner Umgebung, aufflammen kann in
gerechtem Zorn, lange bevor man sie beurteilen kann im selbstdndigen
klaren Denken. Solche Eigenschaften eines gesunden Astralleibes miiiten
nach der Natur des betreffenden Menschen gerade da sein, denn die
brauchte er, damit das herauskommen kann, was nach seinen friiheren
Inkarnationen in ihm lebt. Nehmen wir nun an, wir haben die Grundsétze
vernachlassigt,



die beachtet werden miissen, damit der Astralleib hingebungsfihig,
begeisterungsfahig geboren wird mit dem 14., 15, Jahre, dann fehlt,
trotzdem bedeutende Anlagen, groBBe Fahigkeiten, mitgebracht werden von
frither, dennoch die Mdoglichkeit, diese Anlagen zu entwickeln, weil der
Astralleib diese Anlagen nicht herauskommen 14Bt. Er hat jene Krifte, jene
Stromungen nicht, welcher sich jenes Ich, das von Verkorperung zu
Verkorperung geht, bedienen mufl, um seine Anlagen zu entfalten. Jetzt
haben wir ein Ich, das hohe Fahigkeiten entwickeln konnte; die Organe des
Astralleibes aber, durch die dieses Ich seine Fahigkeiten du3ern konnte, sind
verkriippelt. Diejenige Ent-wickelungsstromung, welche den Fortgang der
Hiillen regelt, ist nicht zu ithrer Geltung gekommen.

Wer das Leben betrachtet, wird insbesondere heute in unserer so
furchtbar materialistischen Zeit finden, dall der Fall, den ich soeben
geschildert habe, unzidhlige Male im Leben wirklich da ist. Unzédhlige Male
im Leben tritt es ein, dal der, welcher das Leben durchschauen kann -
geschult durch okkulte Entwickelung es durchschauen kann -, mit
blutendem Herzen sieht: Da steckt etwas in der Individualitdt, aber es kann
nicht heraus, weil die andere Entwickelungsstromung bis zum
entsprechenden Zeitpunkt nicht richtig besorgt worden ist. Da treten dann
gerade in jenem Zeitpunkte, wo die nicht vorhandenen Organe gebraucht
werden wiirden, die charakteristischen Erscheinungen auf, welche man als
das «Jugend-Irresein» - Dementia praecox -bezeichnet. Allerlei bdse,
schlimme Leidenschaften treten auf, Ver-irrungen furchtbarster Art. Woher
kommen sie, diese Verirrungen? Sie kommen nicht etwa blof3 davon her,
daB der Betreffende auch Anlagen hat, die zum Schlimmen neigen, sondern
daher, dal} er in der gegenwirtigen Inkarnation nicht die Organe hat, um
gerade seine guten Anlagen zur Entwickelung zu bringen. Da ist es fiir ihn
eine Wohltat vielleicht, dall diese Anlagen des Ich zerstoren, zerreilen die
Hiille, um sich in einer folgenden Verkorperung eine bessere Moglichkeit zu
schaffen fiir seine Entwickelung. So sonderbar dies erscheint, so mul} es
doch beriicksichtigt werden, weil oftmals die Entwickelung viel zu
geradlinig betrachtet wird auch von den Menschen, die zur
Geisteswissenschaft hinkommen.



Es miissen zusammenstimmen innere Evolution wund &uBlere
Ent-wickelungsmoglichkeit. Das ist so beim einzelnen Menschen der Fall,
wie es auch fiir die Entwickelung einer ganzen Zeit richtig ist. Ich habe
Ihnen nur ein radikales Beispiel hingestellt, um Ihnen daran leichter
begreiflich zu machen, was vielfach vorhanden ist. Es wird ja nicht immer
in dieser radikalen Weise auftreten, aber es tritt in unserer Zeit noch ofter
auf in dem, was heute so hdufig ist: in unzufriedenen Seelenstimmungen, in
der Hoffnungslosigkeit, in dem Nichtwissen, was man mit sich anfangen
soll, insbesondere in den Zeiten vom 14., 15. bis zum 21. Jahre. Dann bleibt
es und ist fiir das Leben nicht mehr gutzumachen. Dann bleibt es eine innere
Stimmung von Hoffnungslosigkeit, Ziellosigkeit, Pessimismus und
Unbefriedigtheit. Und in dieser gelinderen Form wiirde es immer mehr und
mehr, hdufiger und haufiger auftreten, wenn nicht durch eine spirituelle,
geisteswissenschaftliche Weltanschauung die Menschheit auf andere
Bahnen kommen wiirde, als sie bis heute gekommen ist dadurch, da} immer
mehr und mehr bis in die tiefsten Gedanken und Empfindungen der
Menschen hinein sich das materialistische Denken aufgepragt hat.

Wenn man das so hort, was jetzt eben gesagt worden ist, dann muf3 man
sich als Geistesforscher sagen: Geisteswissenschaft, wenn man nur ein
wenig von ihr begriffen hat, mufl einem erscheinen als etwas, was man nicht
betreibt zu seiner Liebhaberei, weil es einem gefillt, weil man durch sie
eine subjektive Befriedigung, Beseligung findet, sondern man mul}, wenn
man ein wenig herangetreten ist an ihre tieferen Seiten, Geisteswissenschaft
treiben als Pflicht, als Pflicht gegen die ganze Menschheit. - Denn
diejenigen Weltanschauungen, die heute die herrschenden sind, sie fiihren
dazu, das Leben immer weniger und weniger zu verstehen. Man wird das
Nichtleben immer besser verstehen. Und um das Nichtleben immer besser
zu verstehen, ist ja der Materialismus eine Zeitlang notwendig gewesen.
Aus dem bloBen Verstindnisse des Lebens heraus wiirde man niemals
Dampfschiffe, Eisenbahnen, Tunnels haben bauen konnen. Auch unsere
duBere, auf das Physische gerichtete Wissenschaft so weit zu fiihren, als sie
heute ist, und weitere Fortschritte auf diesem Gebiete zu machen, wiirde
man nicht haben hoffen konnen.



Die Menschen mufiten so gefiihrt werden, dal sie sozusagen in ihre
Seelen solche Weltanschauungen aufnahmen, die alle Arten von Kulturen
als besondere Richtungen der Auffassung des Daseins richtig zum
Ausdruck bringen konnten.

Niemand darf sagen: War es denn nicht ungerecht, dafl durch die
verflossenen Jahrhunderte die Menschen materialistische Auffassungen in
sich aufnehmen muften? Nein, so kann man nicht sprechen. Es sind ja
dieselben Seelen, welche, nachdem sie den Einflufl des Materialismus iiber
sich haben ergehen lassen miissen, kiinftig in andern Inkarnationen zu
geistigem Leben wiederum gefiihrt werden.

Aber ein jegliches Ding muB} zu seiner Zeit geschehen, zur richtigen Zeit
geschehen. Sie brauchen sich ja nur zu iiberlegen, dafl gewisse Dinge sehr
gut, ganz ausgezeichnet sein konnen, wenn sie bei Tage gemacht werden.
Wenn dieselben Sachen bei Nacht gemacht werden sollen, dann sind sie
eben schlecht. Ein jedes Ding hat seine Zeit, und so ist es eben auch im
groflen Entwickelungsgange der Menschheit, n der
Menschheitsentwickelung. Was gut war in eben verflossenen Jahrhunderten,
wiirde eine schlimme Siinde wider die Menschheit sein, wenn es
aufrechterhalten wiirde fiir die nachsten Jahrhunderte. Wir sind heute an
dem Zeitpunkt angekommen, wo an Stelle des materialistischen Denkens
das Denken und das Schauen treten miissen, die in das Leben im Geiste
selber hineinfithren. Folgen muf} auf das, was in den verflossenen Zeiten
nach dem Materialismus getrieben hat, eine geistige Weltanschauung, und
Menschen miissen sich finden, die etwas tun, um dieser geistigen
Weltanschauung Eingang in das Menschengeschlecht und seine Geschichte
zu verschaffen. Sie sollten wissen : Wiirde nicht heute in diesem Zeitpunkt
dasjenige eintreten, was man nennen kann, zu der materialistischen
Weltanschauung tritt eine spirituelle hinzu, so wiirde der richtige Zeitpunkt
fiir die Menschheit versiumt werden. Aber noch in mancher andern
Beziehung konnen wir in unserer Zeit Wichtigstes versdumen. Und wir
verstehen, inwiefern wir Wichtigstes versdumen konnen in unserer Zeit,
wenn wir diese zwei vorhin fiir den einzelnen Menschen angedeuteten
Ent-wickelungsstromungen nun im ganzen Menschheitszusammenhang
betrachten.



Der Mensch geht von Inkarnation zu Inkarnation, von Verkorperung zu
Verkorperung. Er geht aber nicht umsonst von einer Verkorperung zur
andern. Warum steigt der Mensch aus geistigen Hohen immer wiederum
und wiederum auf die Erde herunter? Warum ist nicht eine Inkarnation auf
der Erde geniigend ? Deshalb nicht, weil die Erde selber im Laufe langer
Zeitraume sich verdndert, verandert in bezug auf alles, was auf ihr physisch,
in bezug auf alles, was auf ihr auch geistig und seelisch ist. Vergleichen Sie
nun das dullere Antlitz der Erde, das, was hier gewachsen ist, und das, was
hier war schon vor 2000 bis 3000 Jahren. Vergleichen Sie den Boden, wie
er damals um Pforzheim herum ausgeschaut, mit dem, wie er heute
ausschaut. Es kann schon die gewohnliche Naturwissenschaft Aufschluf3
geben, wie der Boden ausgeschaut hat hier vor 2000 Jahren. Vergleichen
Sie aber auch, was dazumal ein Mensch gelernt hat in seiner Kindheit, in
seiner Jugend, mit dem, was er heute lernt, dann werden Sie sich sagen
miissen: Das physische und das geistige Leben verdndern sich auf der Erde.
Die Erde war ganz anders vor 2000 bis 3000 Jahren und ist immer anders
und anders geworden und wird immer anders werden. Die Erde dndert sich
fortwihrend. Und jedesmal, wenn wir heruntersteigen auf die Erde, treffen
wir neue Verhiltnisse, konnen wir Neues lernen, Neues erfahren und Neues
erleben, vereinigen es mit unserem Wesen und tragen neue Erfahrungen
hinauf in die geistige Welt. Deshalb, weil wir so nach und nach in
aufeinanderfolgenden Perioden die Erdenerlebnisse in uns aufnehmen
sollen, werden wir in aufeinanderfolgenden FErdenleben geboren. Wir
stimmen zusammen das, was das dullere Erdenleben uns geben kann im
Verlauf der aufeinanderfolgenden Zeiten und was wir innerhalb dieses
Erdenlebens lernen sollen. Das mufl zusammenstimmen.

Nehmen wir einmal irgendwelche Seele an, die heute leben wiirde. Sie
hat ja auch schon gelebt in der Zeit des alten Agyptertums, in der Zeit des
alten Indertums. Alle die Seelen, die heute hier sitzen, haben unzdhlige
Male auf der Erde gelebt, haben hier gelebt in andern Lebensverhéltnissen
und leben heute wieder, weil das, was sie dazumal haben lernen, erfahren
konnen auf der Erde, heute nicht mehr da ist, und heute Neues erlebt und
erfahren werden kann. Setzen wir



einen Menschen voraus, der zum Beispiel im alten Agypterland seine
Inkarnationen nicht richtig angewendet hat, nicht herausgesaugt hat, was
dazumal auf der Erde sich heraussaugen liel. Nehmen wir an, Menschen,
wie sie nach dem Karma der Erde und dem Einzelkarma im alten Agypten
noch vereinzelt waren, hitten es versdaumt, mit ihrer Seele dasjenige zu
vereinigen, was eben im alten Agypten erlebt werden konnte. Das wiirde
nicht verhindert haben, daB sie zur entsprechenden Zeit im alten Agypten
gestorben sind. Aber es hitte verhindert, dal sie dann, wenn sie das niachste
Mal geboren worden sind, sich das mitgebracht hatten, was sie dann
brauchten, um vollwertige Menschen zu sein. Das konnen sie sich in
folgenden Inkarnationen nicht so ohne weiteres erwerben. Man braucht aber
in einer spateren Verkorperung, um nicht verkiimmerte Seelen zu haben,
das, was man sich an Fiahigkeiten und Kriften in der vorhergehenden
Inkarnation aus den damaligen Erdenverhiltnissen heraus hat aneignen
konnen. Es gibt Dinge, die man, wenn man sie versdumt hat, nicht mehr
nachholen kann. Vielleicht werden Sie sagen: Nun macht er uns eine schone
Perspektive vor! Wir kénnen ja nicht wissen, ob wir nicht unglaublich
Wichtiges in fritheren Verkorperungen versdumt haben. Das wire ja
wirklich eine trostlose Perspektive, denn vielleicht haben wir in fritheren
Inkarnationen Furchtbares versdaumt, und was hilft uns auch jetzt alles
andere! Was hilft es uns zum Beispiel, wenn wir uns jetzt noch so sehr zur
Geisteswissenschaft hinschlagen und noch so gut unsere jetzige Inkarnation
verwenden wollen? Wir kdnnen es vielleicht nicht einmal, eben gerade weil
wir in den fritheren Inkarnationen etwas ganz besonders Wichtiges
versaumt haben!

Es scheint also, als ob diese Wahrheit, die ich eben ausgesprochen habe,
eine furchtbare Perspektive in Thre Seele gieflen konnte, trostlos fiir Sie
werden konnte. Denn wenn man nicht mehr nachholen kann, was man
einmal versiumt hat, dann muf} ich sagen, wenn ich auch noch so sehr
anfange, an meiner Seele zu arbeiten, so hilft das nichts mehr, denn ich
kann ja dann gar nicht mehr nachholen, was ich versdaumt habe, was ich in
diese Seele nur hitte hereingieBen konnen vielleicht in der altindischen oder
in der agyptischen Zeit.

Diese trostlose Perspektive wére nur da, wenn dasjenige, was jetzt



als Konsequenz gezogen worden ist, die richtige Konsequenz wiére. Aber es
ist keine richtige Konsequenz, denn die Sache liegt anders. Es ist durchaus
richtig zwar: was unsere Seele sich nicht angeeignet hétte in der alten
agyptischen, indischen, persischen, griechischen Zeit, das konnte sie heute
nicht mehr nachholen, das wére unmoglich. Die Sache ist nur diese, daf3
gegenwartig, in unserer Zeit, die ersten Inkarnationen des Menschen
tiberhaupt da sind, in denen man bewuBt, durch eigene Schuld etwas nach
dieser Richtung versdumen kann. Und das wird noch eine Zeitlang dauern.
Und da kann es nun auch eine Erklirung dafiir geben, warum jetzt die
Geisteswissenschaft anfangt, in die Welt zu kommen: weil jetzt erst die
Moglichkeit fiir die Menschen anfangt, etwas zu versdumen. Jetzt miissen
diese Wahrheiten zu den Menschen zu dringen beginnen, denn jetzt
beginnen fiir den Menschen Inkarnationen, bei denen, wenn man diese nicht
ordentlich anwenden wiirde, es schwerer werden wiirde, aus spédteren
Erdenverhiltnissen heraus das nachzuholen, was da versdaumt worden wire.
Und jetzt ist es ja auch so, dal die Menschen, wenn sie nur wollen,
herankommen konnen an die geisteswissenschaftliche Erkldrung von
Reinkarnation und Karma und von andern Wahrheiten in der
Geisteswissenschaft, daf} sie also diese Selbstschuld nicht auf sich zu laden
brauchen. Geisteswissenschaft wird schon alles tun in den néichsten
Jahrhunderten und Jahrtausenden, damit die Menschen die Gelegenheit
haben werden, diese Inkarnationen in der richtigen Weise anzuwenden und
diese Schuld nicht auf sich zu laden brauchen. Auf eine einzelne Inkarnation
kommt es weniger an, aber wenn man in unserem Zeitalter, das eben
begonnen hat und 2000 bis 3000 Jahre dauert, zwei bis drei Inkarnationen
wird so angewendet haben, dal3 man nicht das Richtige aus dem, was man
auf der Erde gewinnen kann, herausgezogen haben wird, dann wird man in
den folgenden Zeiten etwas Wichtiges versdumt haben. Deshalb tritt
Geisteswissenschaft jetzt auf und sagt den Menschen, wie wichtig es ist, daf3
sie ihre Inkarnationen in der richtigen Weise anwenden.

Nun fragen wir uns: Warum aber konnten in den fritheren Zeiten die
Menschen diese Fehler nicht machen? Aus dem Grunde, weil der Mensch
sich ja so entwickelt hat von Inkarnation zu Inkarnation, daf}



er in urferner Vergangenheit selber ein Genosse war der geistigen Welten.
Das, was heute unsere Fahigkeiten sind, vor allem die Beschriankung
unserer Sinne auf die physische Welt, das war nicht immer da. Der Mensch
hatte in frilheren Zeiten ein ddmmerhaftes Hellsehen, er konnte
hineinschauen in die geistigen Welten. Und dieses Hellsehen war immer
stiarker, je weiter wir zurlickgehen. Der Mensch wullte in jenen Zeiten: Ich
stamme aus der geistigen Welt. Und er hatte nicht nur dieses abstrakte
Wissen, sondern er wullte auch, wie es aussieht in dieser Welt, er kannte die
Gesetze der geistigen Welt. Diese Gesetze erfiillte er wie aus einem Instinkt;
instinktiv. Weil sie noch mit der geistigen Welt in einem Zusammenhang
standen, verwandten unsere Seelen ihre Inkarnationen im wesentlichen
ordentlich. Weil die Menschen noch mit den goéttlich-geistigen Welten
zusammenhingen, deshalb wirkte das Wissen in ihnen nach und sie taten
instinktiv unter dem Eindruck des alten Wissens das Richtige. Erst in
unserer Zeit leben wir in einem Zeitalter, wo sozusagen die Tore
zugeschlossen sind vor der geistigen Welt, wo der Mensch zwischen der
Geburt und dem Tode vollig darauf angewiesen 1ist, in dieser
sinnlichphysischen Welt allein wahrzunehmen.

Dieses Zeitalter, in dem das alte Hellsehen verschwunden ist, durch das
die Menschen wie vom Himmel herunter die Erkenntnisse bekamen, dieses
Zeitalter hat begonnen - wir konnen ziemlich genau den Zeitpunkt angeben
-, 3101 Jahre bevor der Christus auf Erden wandelte. Frither waren solche
Zeitalter, in denen die Menschen wirklich, wenn sie auch nicht das heutige
starke Selbstbewulltsein, nicht ein klares Bewulltsein von ihrem Ich hatten,
noch dumpf, ddmmerhaft hineinschauen konnten, und noch weiter zuriick
sogar klar hineinschauten in die geistigen Welten. Da kommen wir zu
einem Zeitalter vor dem Jahre 3101, in dem die Menschen zwar ein recht
getriibtes, aber doch ein Wissen von der geistigen Welt hatten. Dvapara
Yuga nennt man dieses Zeitalter. Dieses Dvapara Yuga oder eherne
Zeitalter erstreckt sich iiber die édltere dgyptisch-babylonisch-chaldaische
und iiber die persische Zeit. Dann noch weiter zuriick, in noch élteren
Zeiten finden wir ein noch tieferes Hineinsehen in die geistige Welt bei den
Menschen in dem Treta Yuga oder silbernen Zeitalter. Und dann



kommen wir schon hinter die atlantische Katastrophe hinauf, wo diejenigen
Menschen, die da inkarniert waren, noch hineingeschaut haben in die
geistigen Welten so, daB3 sie sich als Genossen jener Wesenheiten gefiihlt
haben, die Sie heute nur erkennen konnen in dem Zustand zwischen dem
Tod und einer neuen Geburt. Das ist dann das Krita Yuga, das da beginnt.

Im Jahre 3101 vor unserer Zeitrechnung beginnt dasjenige Zeitalter, in
dem nach und nach alle Moglichkeit fiir die Menschen, durch duBere
natiirliche, durch normale Krifte hineinzuschauen in die geistige Welt,
zunéchst aufhort. In diesem Zeitalter - von 3101 vor unserer Zeitrechnung
bis in unsere Zeit herein - gab es nur noch alte vererbte Reste von dumpfem,
dammerhaftem Hellsehen bei einigen Menschen. In diesem Zeitalter konnte
man nur durch wirkliche esoterische Schulung regulédr hinaufkommen in die
geistigen Welten. Aber die normalen Fihigkeiten des Menschen
entwickelten sich so, daB3 sie sich nur auf die duBere physische Welt
erstreckten. Dieses Zeitalter nennt man mit einem orientalischen Ausdruck
das Kali Yuga, das finstere Zeitalter, weil der Mensch jetzt nicht mehr
hineinsieht in die geistige Welt durch seine natiirlichen Fahigkeiten. Das
Kali Yuga ist also dieses Zeitalter, das etwa 3101 vor unserer Zeitrechnung
begonnen hat, und das die Menschen immer mehr und mehr auf den
physischen Plan herausgefiihrt hat.

Die wichtigsten Ereignisse, die sich auf dem geistigen Plan vollziehen,
die sehen ja die Menschen gewOhnlich nicht, weil sie nicht geniigend darauf
aufmerksam sind. In unserem Zeitalter gehen wichtige Dinge vor. Das
Wichtigste ist, da3 das Kali Yuga abgelaufen ist im Jahre 1899. Das heifit,
dasjenige Zeitalter der Menschheitsentwickelung ist abgelaufen, das dazu
bestimmt war, die menschlichen Féhigkeiten herauszufithren auf die
Beobachtung und Wahrnehmung des physischen Planes. Und jetzt, seit dem
jahre 1899 beginnt ein Zeitalter, in dem durch etwa 2500 Jahre hindurch in
den Menschenseelen andere Fiahigkeiten wiederum als normale Fahigkeiten
langsam entwickelt werden. Wir leben also schon in einem Zeitalter, wo
andere Fahigkeiten bereits entwickelt werden. Kali Yuga hat seinen
Abschlul gefunden, und die Menschen leben einem Zeitalter entgegen,



wo - ohne dal} sie etwas dafiir oder dawider machen kénnen - gewisse neue
Fahigkeiten in der Seele sich als natiirliche entwickeln werden, anders
geartete als die, welche sich wéahrend des Kali Yuga entwickelt haben.

Was sind das fiir Fahigkeiten? Unter dem EinfluB3 des Kali Yuga wurden
immer stirker diejenigen Krifte des Menschen, welche den Menschen zu
einem Erfinder, zu einem Entdecker, zu einem Bearbeiter der physischen
Krafte des physischen Planes machen. Das geht selbstverstindlich fort,
denn die Fiahigkeiten, die einmal errungen worden sind, die werden
natiirlich nicht wieder verloren. Man darf also nicht sagen, jetzt hore die
Fahigkeit auf, mit Naturkriften zu arbeiten. Aber andere Fahigkeiten
kommen hinzu. Es kommt hinzu zu dem, was der Mensch sich wihrend des
Kali Yuga erworben hat, als besondere Fahigkeit ein natiirlich-dtherisches
Hellsehen, das heillt es beginnt jetzt das Zeitalter, wo in den
Menschenseelen, zuerst in wenigen, dann in immer mehr und mehr
Menschenseelen, gewisse hellseherische Fiahigkeiten als normale
Fahigkeiten erwachen werden. Wir miissen diese also unterscheiden von
dem, was sich - allerdings als viel hohere Fahigkeit - derjenige erwirbt, der
die Methoden der geistigen Schulung auf sich anwendet. Der wird in jedem
Zeitalter mit seinen Fahigkeiten hinausgehen iiber das, was der Menschheit
als das Normale zugedacht ist. Jetzt aber beginnt ein Zeitalter, in welchem
als eine normale die Fihigkeit erweckt wird, nicht nur das Physische,
sondern auch dasjenige, was als das Atherische dem Physischen zugrunde
liegt, zu sehen. Das heillt, es werden Seelen kommen mit solchen
Féhigkeiten, und zwar in einer Zeit, die schon da ist, die schon angefangen
hat, nur werden sie immer hdufiger kommen. Jetzt sind sie einstweilen noch
recht diinn gesdt auf der Erde. Aber diese Fihigkeiten werden beginnen,
sich immer weiter unter den Menschen auszubreiten. In einem deutlichen
Mafle werden sie vorhanden sein in den Jahren 1930 bis 1940. Das wird
eine wichtige Zeitepoche sein, denn da wird man hervortreten sehen die
neuen Fahigkeiten der Menschen. Wihrend heute der Mensch nur den
physischen Leib sieht, wird er dann auch die Fihigkeit erlangen, einiges
Wesentliche zunichst, dann aber immer mehr und mehr vom Atherleib zu
sehen. Das



wird eintreten. So entwickelt sich die Menschheit in der nidchsten Zukunft,
dall Menschen da sein werden, und immer mehr und mehr, zuletzt eine
grofle Anzahl von Menschen - eigentlich ist es ja der ganzen Menschheit
zugedacht -, die nicht nur den physischen Leib des Menschen, sondern
diesen physischen Leib wie in einem Atherischen eingeschlossen sehen
werden, wie mit Atherstrahlen und einer Atheraura. Das ist das eine, was sie
sehen werden. Das andere ist, daB3 es ihnen ganz sonderbar sein wird: Da
werden Bilder vor ithnen stehen, und allerlei wird sich zeigen in diesen
Bildern. Zuerst werden die Menschen nicht merken, worauf es ankommt,
dann werden sie es fiir krankhaft halten, dann aber werden immer mehr und
mehr Menschen merken, dal solch ein Bild ein Ereignis ist, das sich in zwei
bis vier Tagen vollzieht und das sich vorher dtherisch abspiegelt. Diese
Fahigkeiten werden sich schon in der ersten Hélfte unseres Jahrhunderts
entwickeln.

Zweierlet Moglichkeiten gibt es. Die eine ist, dall mit ithrem Denken,
Fiihlen und Empfinden die Menschen heute stehenbleiben bei dem, was sie
nun aus dem Kali Yuga erworben haben. Diejenigen, die mit ihrer
Weltanschauung, ihrer Philosophie, ihrem Denken und Empfinden bei dem
stehenbleiben, was sie eben bis heute lernten, die werden sehr bald fertig
sein mit ithren Urteilen iiber Mitmenschen, die solches schauen. Die werden
sagen, das sind Narren, die anfangen wahnsinnig zu werden, die sehen
allerlei tduschende Dinge, die es gar nicht gibt. - Andere Menschen wird es
aber geben, die werden aus der Geisteswissenschaft gehort haben, dal das
Realitdten sind. Und das wird immer und immer wieder betont werden in
den nichsten Jahrzehnten und Jahrhunderten. Die werden gehort haben, dal3
es so etwas als Realitit gibt, und die werden das rechte Verhéltnis linden zu
diesen neu auftretenden Fahigkeiten.

Was tun wir, indem wir Geisteswissenschaft treiben? Wir tun also nicht
etwas, was unsere Neugierde befriedigt und deshalb unsere
Lieblingsbeschiftigung ist, sondern wir tun etwas, was die Menschen
vorbereitet auf das, was da kommen muf} und was da kommen wird. Und
dieses, was da kommen wird, das wiirde man einfach nicht verstehen
konnen, wenn  nicht Geisteswissenschaft ~ vorhanden — wire.
Die



Menschheit wiirde das verlieren, was gewonnen werden soll. Und das
konnte durchaus sein, wenn eintreten sollte, dall Geisteswissenschaft ganz
verboten wiirde auf der Erde, wenn eintreten konnte, dall man alle jene, die
fiir die Geisteswissenschaft wirken, vielleicht verhungern liele, vielleicht
aus ihren Stellungen herausdringen wiirde und verhungern liee. Dann
wiirde die Menschheit ganz die Moglichkeit verlieren, das, was als
naturgemdle Entwickelung kommen wird, zu verstehen. Dann, wenn das
geschehen sollte, wiirde die Menschheitsentwickelung verdden und
verdorren. Sie mifte ohne diesen Einschlag weitergehen und wiirde
verdorren, verdoden. Das ist dasjenige, was Geisteswissenschaft zu einer
verantwortungsvollen Pflicht macht. Wenn wir die Sache so ansehen, dann
konnen wir auch noch fragen: Worinnen wird sich denn zum Beispiel das
als Wirkung zeigen, was eben geschildert worden 1st? Nun, die Seelen, die
jetzt hier sitzen, die werden ja wieder verkorpert werden in einem Zeitalter,
in dem schon lidngst bei den Menschenseelen jene Seelenfahigkeiten
vorhanden sein werden, die eben geschildert worden sind. Was wird das
bewirken? Mit jenen Fahigkeiten wird noch etwas anderes kommen. Es
wird kommen, dal der Mensch in die gegenwirtige Inkarnation wird
zuriickschauen konnen. Als eine natiirliche Fihigkeit wird auftreten mit
jenen Fihigkeiten, die eben geschildert worden sind - zugehorig zu ihnen -,
eine Erinnerung nicht nur an das Leben zwischen Tod und Geburt, sondern
an das vorhergehende Leben, wie eine natiirliche Eigenschaft. Aber jetzt
wird es sich darum handeln, dal wir in der gegenwértigen oder folgenden
Inkarnation etwas ausbilden, woran man sich erinnern kann. Was wir
treiben fiir den Tag, fiir das was ldngst untergegangen sein wird, wenn wir
wieder geboren werden, das wird zunéchst nicht das sein, woran man sich
wird erinnern konnen. Woran man sich erinnern kann, das wird nur das sein,
was in der Zentralgewalt unseres Innern, in unserem Ich vor sich gegangen
ist. Erinnern kann man sich dann nicht an das, was als Alltdgliches
geschehen ist. Das was bleibt von der gegenwirtigen bis zur folgenden
Inkarnation, das muB jetzt schon im Ich erfa3t werden, gefiihlt werden. Es
ist aber wahr, dal3 die meisten Menschen noch nicht die Neigung haben, so
tief in ihr Inneres hineinzudringen, daB sie sich als ein



Ich empfinden. Halten sich doch noch immer, nach Fichtes Ausspruch, die
meisten Menschen eher fiir ein Stiick Schlacke im Monde als fiir ein Ich!
Wenn man aber dieses Ich nicht pflegt, es nicht erkennen lernt durch die
Geisteswissenschaft, es nicht fithlen lernt, dann ist es ja gar nicht da als
inneres Seelengut. Erst miissen wir einmal schaffen dasjenige, an das wir
uns dann sollen erinnern konnen in der ndchsten Inkarnation.

So schafft die Geisteswissenschaft, indem sie den Menschen erkennen
lernt, die Weltelemente, die in seinem Ich den besten Ausdruck finden,
schafft als Tatsachen dasjenige, woran er sich erinnern soll in der néchsten
Inkarnation. Wendet der Mensch das, was ihm so geboten wird, nicht in der
richtigen Weise an, dann hat er in der nédchsten Inkarnation die Fihigkeit
des Riickerinnerns wohl, aber es kann ithm nichts einfallen als Gegenstand
desselben, weil er nichts geschaffen hat, an das er sich erinnern kann.

Es gehort zu den grofiten Qualen, die der Mensch iiberhaupt haben kann,
eine Fahigkeit zu haben und nichts zu besitzen, an dem sie sich betétigen
kann. Zuriickschauen wird man wollen in frithere Inkarnationen, da man die
Féahigkeit haben wird, es zu tun, aber keinen Gegenstand in sich finden, den
man in diese Erinnerungskraft wird hereinnehmen konnen. Es wird ein
furchtbarer Durst sein des Zu-riickschauens in frithere Inkarnationen. Der
wird aber wie eine innere Qual sein, ein inneres Wollen des Zuriickschauens,
und man wird nichts sehen, weil man nichts geschaffen hat, was man sehen
konnte. Wir arbeiten also dasjenige in der gegenwartigen Inkarnation aus,
was als Tatsache, als Gegenstand fiir die Erinnerung zu schaffen ist, denn
die Fahigkeit der Riickerinnerung erlangen wir schon durch den natiirlichen
Entwickelungsgang der Menschheit.

Da haben wir wieder zwei Stromungen. Eine duflere: die Menschen
erlangen Fihigkeiten; und eine innere: die Menschen miissen das tun, wozu
sie diese Fihigkeiten anwenden konnen. Uberall finden wir diese zwei
Stromungen. Dasjenige aber, wa,s wie das Wichtigste bei allem als Kraft,
als Impuls wirkt, ist, da3 die Menschen, indem sie sich heraufleben in diese
Zeit, indem sie die neue Fihigkeit bekommen, Atherisches zu sehen, im
Zusammenhang damit im Laufe der ersten



Hilfte des 20. Jahrhunderts ein grof3es, ein grofites Erlebnis haben werden.

Damals, als das Kali Yuga etwa 3100 Jahre gedauert hatte, da waren die
Menschen angekommen bei einem Zustand, daf3 sie sich sagen muflten: Wir
konnen nicht mehr hinaufschauen in die geistigen Reiche der Himmel. Die
Tore sind zugeschlossen gegeniiber der geistigen Welt. - Da aber kam
zuerst der Taufer Johannes, dann kam der Christus, und sie zeigten den
Menschen, daB3 auf dem physischen Plan durch eine entsprechende innere
Entwickelung dasjenige, was Zentralgewalt der Seele, was Ich ist, erweckt
werden kann und dal3 dadurch verstanden werden kann das Geistige. Der
Gott stieg als der Christus bis auf den physischen Plan herab, weil die
menschlichen Fahigkeiten so geworden waren, daBl sie nur auf dem
physischen Plane die Dinge verstehen konnten. Der Christus hat dies Opfer
gebracht, auf den physischen Plan herunterzusteigen, weil die Gotter, die
nicht bis dahin heruntergestiegen waren, nicht mehr verstindlich waren fiir
die Menschen, die jetzt die Fahigkeit in sich entwickelt hatten, nur auf dem
physischen Plan zu stehen.

Jetzt aber entwickeln sich wieder Fihigkeiten, Ubersinnliches zu schauen,
Atherisches zu schauen. Das hat dann zur Folge, daB ungefihr in jenem
Zeitraum von 1930 bis 1940 eine Anzahl von Menschen, die die ersten
Pioniere sein werden dieses dtherischen Hellsehens, dasjenige sehen werden,
was der Christus in dieser unserer Zeit ist. In einem physischen Leibe hat
der Christus nur einmal gelebt auf unserer Erde. Seit jener Zeit aber hat sich
unsere Erde verdandert. Wenn jemand in der Zeit vor Christi Geburt
hellsehend geworden ist und er hineingeschaut hat in die Welt der geistigen
Wesenheiten und Erscheinungen, die unsere Erde unmittelbar umgeben, da
hat er etwas nicht gefunden, was er dann fand, als das Ereignis von
Golgatha sich vollzogen hatte, da der Christus auf die Erde
heruntergestiegen war. Eine Personlichkeit hat das genau gewuBt. Es gab
eine PersOnlichkeit, die wullte aus ithrer Lehre heraus: Wenn die Menschen
hellsehend werden, dann sehen sie etwas noch nicht auf der Erde, was aber
in der Zukunft in der geistigen Atmosphire der Erde sein wird, wenn einmal
der Christus von der Sonne heruntergestiegen sein wird. - Diese



Personlichkeit sagte sich: Wir werden auf der Erde erleben den grof3en
Zeitpunkt, wo dem hellsehend werdenden Menschen geistig erscheint der
Christus, denn dieser wird dann heruntergestiegen sein auf die Erde und
wird auch geistig in ithrer Atmosphére sichtbar sein. - Das wullte diese
Personlichkeit, aber sie war noch nicht so weit, da3 sie aus den Ereignissen
von Paldstina den Glauben gewinnen konnte, daB in dem Jesus von
Nazareth dieses erwartete Wesen, der Christus, eben schon dagewesen sei.
Er konnte den Christus Jesus nicht anerkennen, er anerkannte ithn nicht.
Dann kam die Zeit, als das Ereignis von Golgatha schon langst vorbei war,
in der diese Personlichkeit hellsichtig wurde: Da sah sie den Christus im
Atherleib. Jetzt konnte sie etwas sehen in der Erdenumgebung! Jetzt wuBte
diese Personlichkeit, dal der Christus da war. Die physische Wirklichkeit,
das physische Schauen hat ihn nicht iiberzeugt, diesen Menschen, aber das
Hellsehen, das hellseherische Wahrnehmen des Christus im Atherleib, das
hat ihn tiberzeugt. Diese Personlichkeit war Paulus. Er hat in dem Ereignis
von Damaskus zuerst hellseherisch den Christus gesehen in seinem
Atherleib, wie er seit dem Ereignis von Golgatha immer gesehen wird von
denen, die sich zum Hellsehen erheben.

Das ist sogar das wichtigste Ereignis, das heute dem hellseherisch
Geschulten zuteil wird: daBl er den Christus in der geistigen Atmosphére der
Erde sieht. Weil nun diese Fihigkeit in jenem Zeitraum bei einer grofleren
Anzahl von Menschen auftreten wird, wird dann diese Anzahl von
Menschen die unmittelbar durch naturgemédBes Schauen vermittelte
Anschauung des Christus haben, des Christus in seinem &dtherischen Leibe,
mit dem dann die Menschen umgehen werden wie mit einer physischen
Personlichkeit. Nicht bis zu einem physischen Leibe wird der Christus
heruntersteigen ein zweites Mal, aber die Menschen werden durch ihre
Fihigkeiten hinaufsteigen ins Atherische, in dem er sich jetzt offenbart. Der
Christus wird ihnen wiedergekommen sein in dem Bereich ihres erweiterten
Erlebens.

Das ist die Wiederkunft des Christus, angefangen ungefdhr von den
Jahren 1930 bis 1940 unseres Zeitalters. Es konnte dieses Ereignis
unvermerkt an den Menschen vorbeigehen, wenn sie sich nicht vor-



bereiten wiirden, dieses grofle Ereignis zu verstehen. Vorzubereiten hat die
Geisteswissenschaft die Menschheit auf dieses kiinftige Geschehen. Nicht
unbemerkt soll es vorbeigehen an der Menschheit. Wenn es unbemerkt
vorbeigehen wiirde, so wiirde die Menschheit veroden und verdorren.

Was ich jetzt ausgesprochen habe, wird in den nichsten zwei Jahrzehnten
von dieser und jener Stitte verkiindet werden, in dieser oder jener Form
ausgesprochen werden, denn es ist eine wichtigste Wahrheit, eine Wahrheit,
welche die Menschen vorbereiten soll auf wichtigste Ereignisse unserer Zeit.
Wieder sind die Zeiten erfiillt, dal Bedeutsamstes geschehen soll. Aber in
unserer Zeit lebt ein Materialismus furchtbarster Art, und geschehen kann
es, dall selbst diejenigen, welche horen und aufnehmen diese Lehren,
versucht werden von der materialistischen Gesinnung und verfiihrt werden
von der materialistischen Gesinnung zu dem Glauben, der Christus
erscheine nur wieder, wenn er in einem fleischlichen Leibe erscheine. Das
wire ein materialistischer Glaube, das konnen nur diejenigen glauben, die
in Wabhrheit sich nicht zu der Anschauung aufgeschwungen haben, daf3 der
Geist ein Realeres ist als das Physische. Nun, der Materialismus konnte die
Menschen in diese Versuchung fiihren, zu verwechseln das Wiederkommen
des Christus in dem realen Atherleib, sichtbar fiir die hoher entwickelten
Fahigkeiten der Menschen, mit einem fleischlichen physischen
Wiederkommen. Dann aber, wenn das geschehen wiirde, wire das ein
weiteres grofles Ungliick fiir die Menschheit. Aber es gibt in unserer Zeit
genug Individuen, genug Personlichkeiten, die das beniitzen werden und die,
dieses benutzend, entweder indem sie einer Illusion zum Opfer fallen, einer
Selbsttauschung, oder aber, thren eigenen schlechten Instinkten zum Opfer
fallend, sich als falsche Christusse, als Christus im Fleische ausgeben
werden.

Falsche Christusse, sie werden erscheinen in diesem Zeitalter, in dem die
Menschheit den wahren Christus im Atherleib sehen soll. Anthroposophen
aber sind dazu berufen, unterscheiden zu konnen zwischen dem Geistigen
und dem Materiellen und fest gewappnet zu sein gegen alle Behauptungen,
woher sie auch immer kommen werden, dal} ein Christus kommen wiirde
im Fleische. Die Anthropo-



sophen sind berufen einzusehen, dall dies Materialismus wire, der
schlimmste Versucher, der auftreten konnte bei einem der wichtigsten
Ereignisse der Menschheitsentwickelung, bei dem Ereignis, das wir die
Wiederkunft des Christus nennen, und bei dem sich wird bewdhren miissen,
ob die Menschen schon so weit gekommen sind, nicht blo3 vom Geiste zu
sprechen, sondern lebendig das Wesen des Geistes als etwas Hoheres
anerkennen zu konnen als das Wesen der Materie.

Zeigen wird es sich miissen, ob die Menschen so weit sein werden, den
Christus in seiner ganzen Bedeutung wieder zu erkennen, gerade weil er
sich thnen als Geistiges zeigt. Das wird die grof3te Priifung und Probe fiir
die Menschen sein, daf} sich ihnen der grof3te Impuls unserer Erde zeigt und
thnen sagen wird: Erkennen konnt ihr mich nur, wenn ihr nicht blof3 redet
vom Geistigen, sondern willt, dal} das Geistige realer, wirklicher, wertvoller
ist als das bloB fleischlich Materielle. - Das gehdrt zu dem, was wir in
unsere Gefiihle aufnehmen sollen, um den nichsten Jahrzehnten, denen wir
entgegengehen, in der entsprechenden Weise begegnen zu konnen. Wichtig
wird dieses Ereignis aber nicht nur fiir die sein, welche noch im physischen
Leibe sein werden, sondern auch fiir diejenigen Seelen wird dieses Ereignis
wichtig sein, welche dann schon zwischen Tod und neuer Geburt sein
werden. Denn das wird ebenso wichtig sein fiir die sogenannten Toten, wie
wichtig war der Tod auf Golgatha nicht nur fiir die zeitgendssischen
Menschen im physischen Leibe, sondern auch fiir die Seelen, die im
Kamaloka oder Devachan waren. Symbolisch ausgedriickt wurde das so
gesagt, dal der Christus auch heruntergestiegen ist zu denen, die in der
andern Welt waren: «niedergestiegen zur Holle». Wichtig wird die grof3e
Priifung der Spiritualitit in unserem Jahrhundert sein fiir die auf dem
physischen Plan, wie auch fiir die auf dem geistigen Plan Lebenden, die
sogenannten Toten.



DAS NEUE SPIRITUELLE ZEITALTER UND DIE
WIEDERKUNFT CHRISTI

Diisseldorf, 20. Februar 1910

Wenn der Mensch als Anthroposoph zuweilen von dem alltaglichen Leben
absehend, hinausblickend {iber dasjenige, was er im alltidglichen Leben zu
tun hat, sich fragen wiirde: Gibt es auBBer dem, was das alltdgliche Leben ist,
auBer dem, was des Tages Miithen und Lasten dem Menschen bringen, noch
etwas, was mit Menschengliick, mit Menschenbestreben zusammenhangt ? -
dann wiirde er als Anthroposoph sich eine reiche Antwort geben konnen. Er
weill zum Beispiel, daB er alles, was er durch die Anthroposophie aufnimmt,
nicht aufnimmt, um der Seele gleichsam eine Beschiftigung zu geben, weil
sie sich unbefriedigt fiihlt im alltdglichen Leben, sondern dafl das, was er
durch die Empfindung aus der Anthroposophie aufnimmt, Kraft werden
kann in seiner Seele. Er ist jederzeit imstande, sich zu sagen: Als Mensch
bin ich noch etwas anderes als das, was ich bin in der dulleren Welt.

Bei solchen Gedanken sollen wir uns ganz tief in unser Inneres schreiben,
daB wir als Menschen immer in zwei Stromungen darinnen-stehen: In einer
Stromung, die uns in das Alltagsleben hineinstellt, und in einer andern
Stromung, durch die die Seele hinaufblickt in ein Reich der Zukunft,
wodurch sie erst das bedeuten kann, was sie im ganzen Zusammenhang
bedeuten soll. Diese Idee soll uns niemals dazu fiihren, irgendeine vielleicht
wenig ansprechende dullere Beschéftigung fiir weniger bedeutsam zu halten
fiir das ganze Weltenleben als irgendeinen andern Beruf. Wir miissen uns
klar dariiber sein, dall von einem gewissen Gesichtspunkt aus das Kleinste
und Grofite, was wir verrichten konnen, gleich wichtig ist fiir das Ganze.
Das Leben stellt sich dar als ein Mosaikbild, das aus einzelnen Steinchen
zusammengefiligt ist. Der ein einzelnes Steinchen hineinfiigt, ist nicht
weniger wichtig als der, der den Plan zu dem Mosaikbild ausgedacht hat. In
bezug auf das, was man gottlich-geistige Weltenordnung nennen kann, ist
das Kleinste ebenso bedeutsam wie das



Grofite. Wenn wir das einsehen, so wird uns das vor mancher
Unzufriedenheit bewahren konnen, welche sonst leicht im Leben kommen
konnte.

Nur eine solche Stimmung gegeniiber dem, was wir im Leben zu tun
haben, kann uns das richtige Verstindnis geben fiir unsere innere Arbeit in
der Seele. Erst dann konnen wir uns zu dem hochsten geistigen Streben in
der richtigen Art verhalten. Solch eine Sache sollte fiir Anthroposophen
niemals ein bloBer Gedanke, niemals nur Theorie sein. Der Anthroposoph
tut vielmehr gut, wenn er sich 6fters selber in innerer Versenkung klarmacht,
wie wenig angemessen es in der groBen Weltenordnung wire, wenn aus
irgendeiner Stellung im Leben ithm Unzufriedenheit flieBen mochte. Das
ganze Wesen der Weltentwickelung konnte nicht seinen Gang nehmen,
wenn wir nicht das scheinbar Unbedeutendste im Leben richtig ausfiihren
wiirden. Dann werden wir auch die richtigen Empfindungen erhalten
gegeniiber den groBBen Erscheinungen des Daseins. Dann wird uns erst das
GroBe und Bedeutsame aufleuchten, das in dem Satze liegt: Ein jeder von
uns soll auller dem, was er darstellt auf dem physischen Plan, im Sinne der
Weisheit der Welt so viel als moglich aus sich selber machen. Wir sollen
die anthroposophische Entwickelung selber als etwas Notwendiges ansehen.
Mancher sagt: Was niitzt die anthroposophische Entwickelung, wenn ich
mich nicht dadurch im Leben niitzlich machen kann? - Bedenken wir aber:
Was wir im Leben zu tun bekommen sollen, wird uns das Lebenskarma
zeigen, wenn wir erst die Winke des Lebenskarmas verstehen lernen. Wir
haben nicht nur die Aufgabe, dies oder jenes zu tun, sondern wir haben
wirklich die Aufgabe, aus uns selber so viel als moglich zu machen. Wir
miissen uns aufschwingen zu dem Gedanken: In uns sind unendliche Kréfte
und Fahigkeiten; wir diirfen sie nicht verkommen lassen in unserer Seele.
Was die gottlich-geistige Weltenordnung mit dem, was wir aus unserer
Seele gemacht haben, anfangen wird, miissen wir der gottlichgeistigen
Weltenordnung iiberlassen. Wenn wir an unserer Seele arbeiten und auf die
Winke des Karma achten, werden wir sehen, was wir da und dort zu tun
haben.

Wir sollen nicht Theorien ausspinnen. Man konnte leicht denken,



dal3 derjenige der beste Anthroposoph ist, der eine Zeitlang an sich arbeitet
und dann eine dulere, segenbringende Tétigkeit entfaltet. Aber es kann sein,
daB3 wir in unserer dulleren Lebensstellung nicht imstande sind, das in der
Welt anzuwenden, was wir in der Seele erarbeiten. Dieser Gedanke, dal3 nur
der ein guter Anthroposoph ist, der das Erlernte auch in der Welt verwertet,
konnte der falscheste sein, den es nur geben konnte. Es konnte zum Beispiel
sein, dal wir Jahrzehnte nicht in der Lage wéren, irgend etwas von dem,
was anthroposophischer Impuls in uns ist, anzuwenden. Vielleicht kommen
wir dann auf einem Bahnhof mit jemand zusammen und koénnen dem
gerade ein wichtiges Wort sagen, was wir sonst nicht hitten sagen kénnen.
Diese einzige Handlung konnte fiir den Zusammenhang des Lebens
vielleicht wichtiger sein als eine umfangreiche Handlung. Wir miissen uns
klarmachen, was wir tun konnen, und dal3 uns die Verwertung davon in der
rechten Stunde von einem Wink des Karma gebracht werden wird.

Wenn man das fiihlt und empfindet, dann wird die Anthroposophie etwas,
nach dessen Zweck man zunichst gar nicht fragt, weil es absolut wertvoll
ist. Dann bekommt man erst die rechte Stellung zu dem, was uns verbindet
mit den groflen, einschlagenden Ereignissen des Lebens. Manchmal wird
angenommen, daf} alle Entwickelung nur Schritt fiir Schritt vor sich gehe.
Aber das Leben der Gesamtheit verlauft nicht etwa so, dall man sagen kann,
die Natur macht keine Spriinge. So ist das nicht richtig. Die Natur macht
fortwihrend Spriinge. Betrachten wir eine Pflanze. Sie macht in ihrer
Entwickelung fortwihrend Spriinge: bei dem Ubergang von der Wurzel
zum Blatt, vom Blatt zum Kelch, vom Kelch zur Bliite und von der Bliite
zur Frucht. So wie hier sind rasche Ubergiinge vorhanden im Einzelleben
und auch im Gesamtleben der Menschheit. Uberall finden wir, daB die
Menschheit eine Weile sukzessive fortlebt und sich entwickelt, wie Blatt fiir
Blatt an der Pflanze. Dann kommt die Zeit, wo die Menschheit einen
gewaltigen Sprung vorwérts macht, wie die Pflanze vom Blatt zum Kelch,
vom Kelch zum Blumenblatt, vom Blumenblatt zur Frucht. So geschehen
{iberall rasche Uberginge, Spriinge im Entwickelung sgang der Menschheit.
Der gewaltigste Sprung in der



Erdenmenschheit ist der Sprung, der geschehen ist durch die Ereignisse in
Paléstina. Da geschah ein ganz gewaltiger Sprung nach vorwirts.

Wir werden uns erinnern miissen, dal3 die Seele des Menschen, wie sie
heute ist, sich erst langsam und allméhlich entwickelt hat. Heute lebt der
Mensch so, dall er durch die Sinne eine Anregung aus der dulleren Welt
erhélt. Selbst solch ein Mensch wie Helen Keller konnte eine Entwickelung
nur dadurch durchmachen, daB3 sie eine duBlere Anregung empfing. Der
Mensch lebt heute durchaus so, dall er mit der ganzen Entwickelung seiner
Seele auf dullere Anregung durch die Sinne angewiesen ist. Fiir sein Urteil
und die Ideenentwickelung ist er auf das Instrument des Gehirns angewiesen.
So war der Mensch nicht immer. Es gab einmal ein Leben der Seele, wo der
Mensch nicht auf solche dullere Eindriicke angewiesen war, wo er ein altes,
dunkles, traumhaftes Hellsehen hatte. Damals stiegen hellseherisch Bilder in
seinem Innern auf, die eine &dullere Wirklichkeit wiedergaben und
ausdriickten, aber nicht eine solche dullere Wirklichkeit, wie wir sie heute
um uns herum haben. Alles, was wir da um uns herum haben an Pflanzen
und Tieren, an Luft und Wasser, an Wolken und Bergen, war fiir die
damalige Menschheit noch nicht mit Grenzen vorhanden; hochstens sahen
die Menschen damals die Dinge wie durch einen Nebel hindurch. Damals
blickte der Mensch wéhrend des traumhaft dimmerhaften BewuBtseins zu
dem néchsten Reich, dem Reich der Engel auf. In einem noch hdheren
BewuBltsein blickte man auf zu dem Reich der Erzengel und zu dem Reich
der Geister der Personlichkeit. Wie wir heute auf das Steinreich hinblicken,
so blickte der Mensch damals zu den Hierarchien auf, die er in seinem
traumhaft ddmmerhaften BewulBltsein wahrnahm. So wie der Mensch heute
weil}, dal er zusammengesetzt ist aus den mineralischen Substanzen, so
wullte er damals: meine Seele ist heruntergestiegen aus dem Reich der
Geister der Personlichkeit und zusammengesetzt aus den Substanzen des
Reiches der Erzengel und Engel. Er blickte auf zu dem, was liber ihm stand,
als zu seiner geistigen Heimat. Von da ist er heruntergestiegen zu dem
Werden in der physischen Welt und zum Wahrnehmen der physischen
AulBlenwelt. Zuerst verlor sich sein Blick fiir die Geister



der Personlichkeit, und er wurde ansichtig des Tierreiches. Dann verlor er
den Blick fiir die Erzengel, und er wurde ansichtig des Pflanzenreichs ;
dann verlor er den Blick fiir das Engelreich, und er wurde ansichtig des
Mineralreichs. Lange noch konnten Menschen zu gewissen Zeiten
hinaufschauen und sie wulliten, dal es solche hohere Wesenheiten gibt.
Langsam und allmihlich erst wurde der Blick auf die blofle dullere Welt
gelenkt. Das Tor wurde zugeschlossen gegeniiber der geistigen Welt. Das
war aber nicht das einzige.

Fiir die Menschen, die noch selber in die geistigen Welten hineinsahen,
bedeutete Krankheit und Gesundheit etwas ganz anderes als heute fiir uns.
Wenn in jenen Zeiten irgendeine Krankheit den Menschen befiel, dann war
es dem Menschen moglich, jenen Zustand -einen Zwischenzustand
zwischen Wachen und Schlafen - hervorzurufen, durch den er hellsichtig
wurde fiir die geistige Welt. In solchen hellfiihlenden und hellsichtigen
Zustinden war er durchdrungen von dem Geistigen. Dies Durchdrungensein
von dem Geistigen wirkte als Heilmittel, als gesundend. Der Kranke mulfite
sich ganz durchsetzen mit der Kraft des Geistigen; das wirkte durchaus
gesundend auf seine Krankheit. Heute ist der Mensch heruntergestiegen in
die physische Welt. Dadurch hat der physische Leib die groBte Kraft
bekommen, aber die Seele dagegen ist ohnméichtig geworden gegeniiber
dem physischen Leib. Man vergleiche einmal weiches Wachs und derb
gewordenes Wachs. Letzteres kann man schwer eindriicken. Das andere ist
plastisch. Der physische Menschenleib war in alten Zeiten ein plastisches
Material, das die Seele formen konnte. Wenn die Seele sich in Verbindung
setzte mit dem Geistigen, konnte sie das Physische formen. Eine starke
Hingabe an das Geistige kann bewirken, daf3 das Geistige gesundend wirkt.
In alten Zeiten war es so, dal der Mensch nicht nur zum Behufe der
Erkenntnis, sondern zum Behufe der Heilung sich durchdringen konnte mit
dem Geistigen. In alten Zeiten waren die Menschen in Gemeinschaft hoher
geistiger Wesenheiten. Als die Menschen herunterstiegen, aber doch noch
Zusammenhang hatten mit den geistigen Welten, konnten sich die
Menschen nicht schiitzen vor schadlichen geistigen Wesenheiten. Sie
konnten da auch durchsetzt werden mit den schlimmen geistigen



Michten, zum Beispiel mit denen, die als Elementarwesen auf dem
Astralplane wohnen. Der Mensch konnte damals sich den guten geistigen
Einfliissen hingeben, aber er war auch schlimmen geistigen Wesenheiten
ausgesetzt. Heute hat man es weniger mit solchen schlimmen, ddmonischen
Wesenheiten zu tun. In alten Zeiten wirkten die ddmonischen Wesenheiten
so in dem plastischen Material, da3 sie die Menschen besessen machten.
Das war alles deshalb, weil ja der Mensch heruntersteigen muflte auf den
physischen Plan, um zum SelbstbewuBtsein zu kommen. Zum wirklichen
SelbstbewuBltsein hitte der Mensch nicht kommen kénnen, wenn er immer
hingegeben gewesen wire an die geistige Welt. Er war dann auBler sich.
Schon seit alten Zeiten arbeitete das Ich an der Menschennatur. Vollbewuf3t
sollte sich der Mensch erst wissen, wissen, was das Ich bedeutet, durch den
Christus-Impuls. Der Christus-Impuls zeigte sich zuerst in dem Blitzesfeuer,
in dem Jehova dem Moses erschien. Er zeigte sich gespiegelt im
Blitzesfeuer, wie das Mondlicht abspiegelt das Sonnenlicht. Jehova ist
nichts anderes als der widergespiegelte Christus, der sich zuerst wie eine
Spiegelung zeigt.

Das Johannes-Evangelium konnen wir nur dann verstehen, wenn wir
einsehen, daB eigentlich der Christus-Impuls die bedeutendste Arbeit
innerhalb der menschlichen Evolution an dem Ich-BewuBtsein ist.

Der Mensch sollte entzogen werden den FEinfliissen, die in ihn
hereinflieBen ohne sein Selbstbewulltsein. Dadurch konnte er sein
Ich-BewuBtsein erwerben und sich vorbereiten zu einer Wiedererlangung
des Hellsehens alter Zeit. Aber er sollte frei werden von den ddmonischen
Einfliissen. Je mehr er Gewalt hat in seinem Ich, desto mehr kann er sich
freihalten von dadmonischen Einflissen. So kann man erst die
Déamonenheilungen verstehen. Eine Anzahl Kranker wurde in die Néahe des
Christus gebracht gerade in der Zeit, als der geistige Christus am stiarksten
wirken konnte. Nicht das physische Sonnenlicht - das Kleid des geistigen
Lichtes - sollte wirken, sondern das geistige Licht. Als die Sonne
untergegangen war, brachte man jene Kranken zu Christus. Nun miissen wir
uns den realen Vorgang der Heilung so vorstellen: Die Menschen, die da
kamen, hatten den



festen Glauben, die feste Uberzeugung, durch den Christus wirke jener
Impuls, der die Ddmonen zuriicktreiben kann. Ware dies durch ein duleres
Mittel geschehen, dann hétte der Christus nicht durch das Ich gewirkt. Erst
dann erkennt man den Christus, wenn er alle Gewalt entfaltet in dem
eigenen Innern. Erst da kann er wirken, wo diese Kraft im menschlichen Ich
zum Ausdruck kommt. Aus alldem sehen wir, dal damals in jener
wichtigen Zeit die Menschheit vor einem gewaltigen Wendepunkte stand.
Es war der letzte Ausklang einer alten Zeit und gleichsam das
Hereindringen eines gewaltigen Impulses, der die Menschen in eine neue
Zeit hineinflihrte. Da konnte der Mensch zuriickschauen und sehen: Friiher
war der Mensch mit der geistigen Welt noch mehr verbunden. Er konnte
durch die Ekstase den Weg zur geistigen Welt finden. Jetzt aber miissen wir
in dem Ich den Ankniipfungspunkt finden, um in die geistige Welt
hineinzukommen. Dieser Impuls wurde gegeben durch den gewaltigen Ruf
des Tdufers und durch den Christus selber: «Andert euere Seelenverfassung,
denn das Reich der Himmel ist nahe herbeigekommen.» In euch selber muf}
gesucht werden das Band, das euch verbindet mit dem Reiche der Himmel.

Denjenigen, denen man ganz tief das sagen konnte, konnte man sagen:
Friiher gab es eine Zeit, da waren die Menschenseelen so, dal3, wenn sie aus
threm Ich herausstiegen, sie in ein geistiges Reich hineinkamen. Da wurde
thnen das Geistige geschenkt fiir thre Heilung. Sie waren Reiche, das heif3t,
Besitzende des Geistes geworden. Da kam ein Wendepunkt. Jetzt sind
gerade solche berufen, in das Reich des Himmels hineinzukommen, die
Bettler um Geist geworden sind. Gottinnig, selig konnen jetzt die werden,
die da Bettler sind um Geist. Geistig Arme werden in sich aufnehmen das
Reich der Himmel.

Selig oder gottinnig werden auch die werden, welche leidend sind, wenn
sie den Christus-Impuls aufnehmen. Dadurch, daB sie in ihrem Ich das
Band zu der geistigen Welt suchen, werden sie geheilt werden. Die friither
aus ihren Leidenschaften heraus tobten, konnten frither besinftigt werden,
wenn sie in der Ekstase sich vergeistigten. Dadurch, daB sie jetzt in sich, im
Ich, das Band mit dem Christus finden, sollen sie die tobenden
Leidenschaften, die wilden Triebe besidnftigen.



Das Los der Erdenmission ist, dal} sie denen zufillt, die durch das Ich ihre
Leidenschaften dampfen. Die Leidtragenden werden das Leid verlieren
dadurch, daB3 sie in dem Ich den Christus aufnehmen; gleichmiitig konnen
die werden, die den Christus im Ich aufnehmen, und sie werden die Erde
beherrschen.

Der erste Satz der Bergpredigt bezieht sich auf den physischen Leib, der
zweite Satz auf den Atherleib, der dritte auf den Astralleib, der vierte, der
Satz, da3 der Mensch nicht ein solches Gewissen entwickeln soll, das nur
auf das Physische geht, auf die Empfindungsseele. Die in der
Empfindungsseele diirsten und hungern nach der Gerechtigkeit, die konnen
jetzt gottinnig oder selig werden.

Was der Mensch finden kann in der Verstandes- oder Gemiitsseele, das
ist ausgedriickt in dem Satz: Gottinnig konnen die werden, die barmherzig
sind. Was mul} eintreten, wenn wir von der Empfindungsseele zur
Verstandes- oder Gemiitsseele heraufsteigen? Da steigt zuerst das Ich auf.
Das mul} der Mensch entwickeln, dadurch dal} er sich selber als Ich
empfindet und jeden andern als ein Ich empfindet, dadurch daf3 das, was in
der Seele lebt, von Ich zu Ich geleitet wird. Das, was vom Menschen zum
Menschen geht, das Subjekt und Pradikat miissen gleich sein. In den ersten
Satzen der Seligpreisungen ist das Subjekt von dem Préadikat verschieden.
Jetzt finden wir in dem Satz, der sich auf die Verstandes- oder Gemiitsseele
bezieht, dal Subjekt und Pradikat gleich sind. «Selig sind, die barmherzig
sind, denn sie werden Barmherzigkeit oder Liebe empfangen.»

Wir sehen hier ein Dokument, das so groBartig ist, dal es kaum ein
anderes Dokument gibt, das so tief ist. Es ist geprdgt im Sinne jenes
gewaltigen Ubergangs, der durch den Christus eintrat. Da hatte schon 3000
Jahre das Kali Yuga, das finstere Zeitalter gedauert. Das Kali Yuga im
engsten Sinn hat 3101 vor Christi Geburt eingesetzt. Das ist jenes Jahr, wo
das Zuschlieen der geistigen Welt beginnt. Vor dem Jahre 3101 finden wir
noch ein unmittelbares BewuBtsein fiir die geistigen Welten. Dann hat sich
die geistige Welt immer mehr verfinstert. Nachdem das Kali Yuga 3101
Jahre gewaltet hat, da geschieht jener Impuls, wodurch der Mensch wieder
hineingefiihrt wird in die geistige Welt. Aber wodurch konnte jener Impuls
geschehen?



Nur dadurch, daB3 ein Gott herabstieg in die physische Welt. Da wird der
Anlauf genommen zu dem Zuriickkehren in die geistige Welt. Ein
gewaltiger Sprung in der Entwickelung der Menschheit wurde gemacht
dadurch, dal} die Menschheit die Moglichkeit gewann, vom Ich aus wieder
aufzusteigen in die geistige Welt. Die Menschheit brauchte sozusagen den
Christus, weil sie bis zu threm Ich aufgestiegen war. Das Herabsteigen des
Christus war notwendig, damit das menschliche Ich nicht verddete, nicht
herausfiel aus der Entwickelung.

Wir sehen es, dall eine Anzahl von Menschen lange nichts gewul3t hat
davon, dal} driiben in dem kleinen Landchen Paléstina der Christus gelebt
hat. Zum Beispiel Tacitus weill nur wenig davon. Ungefdhr hundert Jahre
nachher erzdhlte man, dall in Rom eine Sekte lebe in einem Gélichen, die
iiber Jesus lehre. An vielen Menschen ging damals dieser maéchtigste
Impuls, der Christus-Impuls, vorbei. Er hitte an allen Menschen
vorbeigehen konnen. Das ist aber nicht geschehen. Die Menschheit hat
damals den Christus-Impuls aufgenommen. Wenn wieder ein &dhnlicher
Impuls in der Menschheit stattfindet, dann mufl die Menschheit imstande
sein, einen solchen Sprung in der Menschheitsentwickelung nicht
unbeachtet voriibergehen zu lassen.

1899 war das finstere Zeitalter, das Kali Yuga, abgelaufen. Die
Menschheit bewegt sich in einer aufsteigenden Linie. 5000 Jahre dauerte
das finstere Zeitalter. Heute leben wir am Anfang eines Zeitalters, in dem
ganz neue Krifte und Fahigkeiten in der Menschheit sich entwickeln. Bevor
die erste Halfte des 20. Jahrhunderts abgelaufen sein wird, wird sich zeigen,
daB eine Anzahl Menschen durch die natiirliche Entwickelung besondere
Féahigkeiten haben. Mit dem Ablauf des Kali Yuga, von 1899 an, entwickelt
sich in der Menschheit ein gewisses Athersehen. Zwischen dem Jahre 1930
und 1940 wird fiir eine Anzahl Menschen dieses Athersehen ausgebildet
sein. Zweierlel kann dann mdoglich sein. Die Menschheit kann weiterleben
im materialistischen Sumpf. Der Materialismus kann alles tiberfluten. Die
Menschheit kann dieses Ereignis so versdumen, wie sie hétte versdumen
kénnen das Christus-Ereignis. Wenn Menschen dieses Athersehen nicht
erleben, so wird es dahin kommen, dal} die Menschen im materialistischen
Sumpf versinken werden. Oder es wird eine ge-



nligend grole Anzahl von Menschen durch 2500 Jahre hindurch sich so
entwickeln, daB sie dthersehend werden. Das ist der Anfang des Hellsehens,
das sich die Menschen wieder hinzuerobern werden zu dem
Ich-BewuBtsein.

Hierzu kommt noch etwas. Wenn eine Anzahl Menschen durch
geisteswissenschaftliches Verstdndnis ein Gefiihl dafiir entwickelt haben,
dann wird das eintreten, dall sich diese Menschen werden ebensogut
iiberzeugen konnen von der Wahrheit des Christus-Ereignisses, wie sich
Paulus beim Ereignis von Damaskus davon hat iiberzeugen konnen.
Zwischen 1930 und 1940 wird es eine kleine Anzahl von Menschen geben,
die diese Féhigkeit entwickeln, und dann wihrend 2500 Jahren werden
immer mehr Menschen den Christus sehen im Atherleibe. Die Menschen
werden, wenn sie sich heraufentwickeln zum Athersehen, den Christus im
Atherleibe sehen, wozu sie aber nur gelangen konnen durch
geisteswissenschaftliches Verstindnis und Gefiithl. Das ist das neue
Herabsteigen des Christus zu den Erdenmenschen. In Wahrheit ist es
vielmehr ein Heraufsteigen, denn es wird nicht mehr sein, dall der Christus
sich im Fleische verkorpern wird. Aber die Menschen, welche sich zu ithm
hinaufentwickeln, werden imstande sein, ihn im Atherleibe wahrzunehmen.
Sie werden aus der unmittelbaren Erfahrung heraus wissen, dall Christus
lebt. Fiir die, die den Christus erkennen wollen, wird er wieder erscheinen
in seinem dtherischen Leibe. Sie werden durch Schauen wissen von dem
Christus.

Gerade durch die Seelenentwickelung werden wir ein Verstindnis
gewinnen flr das, was das wichtigste Ereignis fiir die Menschheit unserer
Zeit ist. Wiirde die Geisteswissenschaft nicht die Menschheit dazu fiihren,
so wiirde dieses Ereignis unbeachtet an der Menschheit voriibergehen.
Geisteswissenschaft soll uns vorbereiten, dieses groBte Ereignis nach
Ablauf des Kali Yuga fruchtbar zu machen. Diejenigen Menschen werden
wichtig sein, gleichviel in welchem Beruf sie titig sind, die sich vorbereitet
haben, das Ereignis wahrzunehmen. Wichtig aber wird das Ereignis auch
fiir diejenigen, die sich befinden in jener Welt zwischen dem Tode und
einer neuen Geburt. Denn dieses Ereignis wirkt auch hinein in die geistigen
Welten, aber nur dadurch,



dall man hier auf Erden sich vorbereitet hat. Hier auf der Erde miissen wir
uns gerade auf jenes Ereignis vorbereiten und die Organe dazu schaffen.
Das neue Christus-Ereignis des 20. Jahrhunderts, das verkiinden wir jetzt.
Nachher wird es erkldrt werden als ein Ereignis, das fortwirkt fiir die ganze
Menschheit. Das wird in nidchster Zeit verkiindet werden. Es wird dies ein
Priifstein sein flir die Theosophie. Es konnte sein, da3 Materialismus in die
theosophische Auffassung des Christus-Ereignisses selber hineingetragen
wird. Nur materialistisches BewuBtsein konnte glauben, der Christus konne
in einer fleischlichen Gestalt wiederkommen. Es wird sich zeigen, ob man
die Theosophie verstanden hat, wenn das Ereignis kommt. Wir werden in
der ersten Halfte des 20. Jahrhunderts sehen, wie falsche Messiasse sich da
und dort geltend machen. In unserem Zeitalter wiirde es schlimm sein,
wenn die Menschen nicht so weit sich zu einer spirituellen Anschauung
aufschwingen konnten, dafl der Christus in seiner atherischen Gestalt
wieder erscheinen wird. Es wire keine Entwickelung der Menschheit
vorhanden, wenn der Christus wieder im Fleisch erscheinen wiirde.

Die Menschheit entwickelt sich, um mit hoheren Fihigkeiten den
Messias wahrzunehmen. Das wird der Priifstein sein, ob Theosophie
wirklich den Menschen dazu gefiihrt hat, dies Ereignis richtig zu verstehen,
so da3 der Mensch sich soviel zum Spirituellen emporgeschwungen hat, um
die Wiederkunft des Christus in der wahren Gestalt zu verstehen. Fiir eine
Anzahl Menschen, die Vorldufer sein werden, wird er in diesem
Jahrhundert wiederkommen, wie er einst gekommen ist im Ereignis von
Damaskus fiir den Paulus.

Immer verbreiteter und verbreiteter wird der Unglaube durch die Kritik
der historischen Urkunden. Je mehr die historischen Zeugnisse an Gewalt
fiir die Menschen verlieren werden, desto mehr wird in den Menschen die
Féhigkeit heranwachsen, durch die der Christus gesehen werden kann. Der
Christus in Wirklichkeit wird den Menschen gegeben werden, die sich
durch die Geisteswissenschaft hinaufschwingen kénnen zum Verstindnis,
zum Schauen der wahren Wiederkunft des Christus.



BUDDHISMUS UND DAS PAULINISCHE CHRISTENTUM

Koln, 27. Februar 1910

Heute soll uns etwas beschiftigen, das uns zeigt, wie bedeutsam es ist, aus
den Mitteilungen, die iiber die hoheren Welten gemacht werden konnen, zu
erfahren, was der Menschheit in der Zukunft bevorsteht. Die Mission der
geisteswissenschaftlichen Bewegung hingt zusammen mit den wichtigen
Ereignissen der Ubergangsperiode, in der wir leben. Daraus kénnen wir die
Uberzeugung gewinnen, da wir in der Zukunft noch viel mehr erfahren
werden, und darum suchen wir in der Geisteswissenschaft gerade etwas, um
unser Handeln danach einzurichten. Daher miissen wir wissen, was im
Fiihlen, Denken und Wollen fiir unsere Zeit von besonderer Bedeutung ist.

Es besteht ein groBler Unterschied zwischen der Geistes Stromung, die
von dem Buddha kam und derjenigen, die von dem Christus-Impuls kam.
Damit ist nicht ein Gegeniiberstellen gemeint, sondern es ist eher notwendig
einzusehen, in welcher Beziehung jede dieser Stromungen fruchtbar sein
kann. Die beiden Stromungen miissen in der Zukunft zusammengehen und
das Christentum mul} von der Geisteswissenschaft befruchtet werden. Das
Christentum mufte zundchst die Wiederverkorperungslehre fallen lassen.
Es enthielt zwar diese Lehre im Esoterischen, aber um gewisser
weltpddagogischer Griinde willen konnte sie nicht in das exoterische
Christentum aufgenommen werden. Dagegen war diese Lehre ein
besonderes Grundprinzip des Buddhismus, dort allerdings verbunden mit
der Lehre vom Leiden, die wiederum zu uberwinden gerade das
Christentum zur Aufgabe hatte.

Wenn wir einmal die Aufgabe und Mission beider Stromungen erkennen,
konnen wir uns auch die Unterschiede klar vor Augen halten. Den
Hauptunterschied bemerkt man am stdrksten, wenn man die beiden
Individualititen des Buddha und des Paulus betrachtet.

Gautama Buddha kam durch seine Erleuchtung unter dem Bodhi-baum
zur Erkenntnis und lehrte: Diese Welt ist Maja. Sie kann nicht als wirklich
betrachtet werden, denn darin besteht eben die Maja, die



grofe I1lusion, dafl man sie fuir wirklich hélt. Der Mensch muf} streben nach
einem Befreitwerden aus dem Reich der Elemente, dann kommt man in ein
Reich, das weder Namen noch Dinge mehr haben kann; Nirwana. Dann erst
ist man von der Illusion befreit. Das Reich der Maja ist Leiden. Geburt, Tod,
Krankheit, Alter sind Leiden. Es ist der Durst nach Dasein, der die
Menschen in dieses Reich bringt. Darum soll sich der Mensch von diesem
Durst befreien, dann braucht er sich nicht mehr zu verkorpern.

Man kann sich fragen: Wie kam der gro3e Buddha dazu, diese Lehre zu
verkiinden? Die Antwort kann nur aus einer Betrachtung des
Entwickelungsganges der Menschheit erfolgen.

Der Mensch war nicht immer so, wie er jetzt ist. In fritheren Zeiten hatte
der Mensch, um zu Erkenntnis zu gelangen, nicht nur seinen physischen
Leib zur Verfiigung, sondern es war damals eine Art hellsehende
Erkenntnis liber die ganze Menschheit verbreitet. Die Menschen wuften,
daB es geistige Hierarchien gibt, so wie wir wissen, daf3 es Pflanzen und so
weiter gibt. Urteilskraft war nicht vorhanden, dafiir sah man die
schopferischen Wesen selbst. Diese Weisheit schwand allmihlich dahin;
aber eine Erinnerung daran blieb. In Indien, Persien, auch noch in Agypten
gab es eine Erinnerung an frithere Erdenleben. Die Seele des Menschen war
damals so gestimmt, dal3 man wuBte: Ich stamme von gottlichen Wesen ab,
aber meine Verkorperungen sind allmidhlich so stark ins Physische
gedrungen, dall mein Blick fiir das Geistige verdunkelt worden ist.

Man fiihlte daher den Fortgang in der Zeit wie eine Verschlechterung,
wie einen Riickschritt. Vor allem diejenigen, die noch in besonderen
Augenblicken den physischen Leib verlassen konnten, wie es in noch
verhiltnismaBig spater Zeit der Fall war, fithlten so. Dadurch kam ithnen die
gewOhnliche Welt als eine Welt der Illusion vor, als Maja, die grof3e
Tauschung. Der Buddha sprach nur aus, was in den Seelen der Menschen
lebte. Gerade das, was in der physischsinnlichen Welt liegt, empfand man
als dasjenige, was die Menschheit herabgezogen hatte. Aus dem wollte man
wieder aufsteigen. Auf die Welt der Sinne fiel alle Schuld an dem
Herabstieg der Menschheit.

Vergleichen wir mit dieser Auffassung den Christus-Impuls und



die Lehre, die Paulus gegeben hat. Paulus nannte die sinnliche Welt nicht
Illusion, wenn er auch ebensogut wie Buddha wuflte, dall der Mensch aus
geistigen Welten herabgestiegen ist und da3 es der Drang nach Dasein ist,
der den Menschen in diese Welt gebracht hat. Im christlichen Sinne aber ist
gesprochen, wenn man fragt: Ist dieser Drang nach Dasein auch immer ein
schlechter? Ist die sinnlichphysische Welt nur Téauschung? - Nach Paulus'
Auffassung ist es nicht der Drang nach Dasein an sich, der das Bdse wire.
Dieser Drang war urspriinglich gut, aber durch den Siindenfall des
Menschen, unter dem Einflul} luziferischer Wesenheiten ist er uns zum
Unheil geworden. Nicht immer war er so, aber er ist so geworden, und hat
Leiden, Liige, Krankheit und so weiter gebracht. So wird aus einem
kosmischen Geschehen, wie es bei Buddha vorkommt, ein menschliches
Geschehen bei Paulus.

Wire nicht der luziferische EinfluB dazwischengetreten, so hitte der
Mensch Wahrheit und nicht Illusion in der physischen Welt gesehen. Nicht
die sinnliche Welt ist unrichtig, sondern die menschliche Erkenntnis, die
durch den luziferischen Einfluf3 getriibt worden ist. Diese Verschiedenheit
in der Auffassung bringt auch verschiedene Folgen mit sich. Buddha will
die Erlosung suchen in einer Welt, der nichts Sinnliches mehr anhaftet.
Paulus sagt, der Mensch soll die Krifte, den Durst nach Dasein reinigen,
weil er selber sie verdorben hat. Der Mensch soll durch Lauterung seiner
Krifte die Schleier zerreilen, die thm die Wahrheit zudecken, damit er
hindurchschauen koénne auf dasjenige, was er sich selber zugedeckt hat. An
Stelle des Schleiers, der zum Beispiel die Pflanzenwelt bedeckt, wird man
dann die gottlich-geistigen Krifte sehen, die hinter und an den Pflanzen
arbeiten. Wenn der Vorhang reifit, wird die sinnliche Welt erst durchsichtig
und schlieBlich sehen wir ein Reich des Geistes vor uns. Wir glaubten ein
Tierreich, Pflanzenreich, Mineralreich vor uns zu haben: das war unsere
Schuld. In Wirklichkeit sehen wir die Hierarchien auf uns zustromen.

Darum sagt Paulus: Ert6te nicht die Lust am Dasein, sondern lautere sie,
denn urspriinglich war sie ein Gutes. Und das kann geschehen dadurch, daf}
man die Kraft des Christus in sich aufnimmt.



Diese ist es, die, wenn sie die Seele durchdringt, die Seelenverfinsterung
wegnimmt. Die Gotter haben die Menschen nicht umsonst auf die Erde
gestellt. Es ist dabei des Menschen Pflicht, von sich zu werfen, was ithn
daran hindert, diese Welt geistig zu schauen. Die Konsequenz, zu der
Buddha kommen muflte: Meidet die Inkarnationen! - weist zuriick auf eine
Urweisheit der Menschen. Paulus dagegen sagt: Geht durch die
Inkarnationen hindurch, aber durchdringt euch mit dem Christus, und in
einer ferneren Zukunft wird all dasjenige, was der Mensch an Illusionen
aufgeworfen hat, verschwunden sein.

Diese Lehre, die die Schuld nicht der physisch-sinnlichen Welt, sondern
dem Menschen selber auflud, mufite notwendigerweise eine historische
Lehre werden. Gerade aus dem Grunde aber kann sie im Anfang nicht so
gegeben werden, dal man die vollstindige Lehre hat; nur Anfangsimpulse
konnen gegeben werden, mit denen man sich durchdringen muB.
Allméhlich dringen dann diese Impulse in alle Gebiete des Lebens ein.
Trotz der fast zwei Jahrtausende, die seit dem Mysterium von Golgatha
verflossen sind, ist man heute erst am Anfang vom Aufnehmen des
Christus-Impulses. Ganze Gebiete des Lebens sind noch nicht von ihm
durchdrungen, zum Beispiel die Wissenschaft und die Philosophie. Der
Buddha konnte viel eher seine Lehre sogleich geben, weil er sich auf eine
uralte Weisheit berief, die damals noch empfunden wurde. Der
Christus-Impuls muf3 erst allméhlich durchdringen. Eine Erkenntnistheorie,
die sich auf diese Tatsachen griindet, unterscheidet sich scharf von
derjenigen Kants, der gar nicht weil}, da3 es gerade unsere Erkenntnis ist,
die geldutert werden soll.

Paulus mufite den Menschen beibringen, dall das Arbeiten in der
einzelnen Inkarnation in der Tat von groBem Gewichte ist. Er mulite diese
Lehre gleichsam iibertreiben, im Gegensatz zu der verhdltnismaBig kurz
vorher verkiindeten Lehre des Buddha, daf} die einzelne Inkarnation wertlos
sei. Man sollte lernen auszusprechen: «Nicht ich, der Christus in mir!» Das
ist das gelduterte Ich. Das geistige Leben wurde durch Paulus fiir alle
Zukunft von dieser einen Inkarnation abhidngig gemacht. Nachdem eine
solche Erziehung der Seelen sich



vollzogen hat, daBl eine geniigende Anzahl Menschen in den abgelaufenen
zwei Jahrtausenden durch sie hindurchgegangen sind, ist die Zeit wieder
angebrochen, um Karma und Reinkarnation zu lehren. Wir miissen
versuchen, unser Ich wieder herzustellen in den Zustand, in dem es war,
bevor die Inkarnationen angefangen haben.

Es wurde immer gesagt, dall der Christus stets in unserer Umgebung ist.
«Ich bin mit euch alle Tage bis an das Ende der Welt.» Jetzt aber soll der
Mensch lernen, den Christus zu schauen und zu glauben, dal dasjenige, was
wir sehen, dennoch das Wahre ist. Das wird schon in der ndchsten Zukunft
eintreten, schon in diesem Jahrhundert und dann in den folgenden zwei
Jahrtausenden bei immer mehr Menschen. Wie wird das im einzelnen sein?
Fragen wir: Wie sehen wir jetzt zum Beispiel unseren Planeten? Die Erde
wird von der Wissenschaft mechanisch, physisch, chemisch beschrieben,
nach der Kant-Laplaceschen Theorie und dergleichen. Doch jetzt stehen wir
vor einer Umkehrung auf diesem Gebiete. Fine Anschauung wird
heraufkommen, die die Erde nicht mehr aus lauter mineralischen Kréiften,
sondern aus Pflanzen-, das heif3t dtherischen Kriften ableiten wird. Die
Pflanze hat ihre Wurzeln nach dem Mittelpunkt der Erde gerichtet, ihr
oberer Teil steht in einem Verhéltnis zur Sonne. Das sind die Krifte, die die
Erde machen zu dem, was sie ist. Die Schwerkraft ist nur sekundir. Die
Pflanzen sind vor den Mineralien da, ebenso wie die Steinkohle friiher
Pflanze war. Das wird man in kurzem entdecken. Die Pflanzen geben dem
Erdplaneten die Gestalt und geben dann noch die Substanz ab, aus der der
mineralische Boden entsteht. Ein Anfang dieser Lehre wurde durch Goethe
gegeben in seiner Pflanzenmorphologie. Aber er ist nicht verstanden
worden. Dann wird man allmihlich anfangen, das Atherische zu schauen,
weil es dasjenige ist, was charakteristisch fiir die Pflanzen ist. Die
Wachstumskraft des Pflanzenreichs wird der Mensch in sich aufnehmen,
dann befreit er sich von. den Kriften, die ihn jetzt daran hindern, den
Christus zu schauen. Geisteswissenschaft soll dazu mitarbeiten. Das ist aber
unmdoglich, solange die Menschen meinen, dal das Aufsteigen des
Physischen zum Atherischen nichts mit dem Innern des Menschen zu tun
hat. Im Laboratorium ist es gleichgiiltig,



ob man ein moralisch hochstehender oder tiefstehender Mensch ist. Nicht
aber ist das der Fall, wenn man es mit Atherkriaften zu tun hat. Die
moralische Veranlagung geht dann in das Produkt iiber. Daher ware es fiir
den heutigen Menschen noch nicht moglich, diese Fahigkeit zu entwickeln,
wenn er so bleibt, wie er ist. Der Laboratoriumstisch muf} erst zum Altar
werden, so wie es fiir Goethe war, der als Kind seinen kleinen Altar aus
Naturprodukten an den Strahlen der aufgehenden Sonne entziindete.

Das wird schon bald kommen. Diejenigen, die werden sagen konnen:
«Nicht ich, sondern der Christus in mir», werden die Pflanzenkrifte
kombinieren kdénnen, so wie man es jetzt mit den mineralischen Kriften
versteht. Was der Mensch innerlich ist, steht in Wechselwirkung mit dem,
was drauBen ist, und das AuBere verwandelt sich fiir uns, je nachdem wir
klar oder triibe sehen. Noch in diesem Jahrhundert - und immer mehr
Menschen in den nichsten zweieinhalb Jahrtausenden - werden Menschen
dazu kommen, den Christus zu schauen in seiner Athergestalt. Sie werden
die dtherische Erde schauen, aus der die Pflanzenwelt entsprossen ist. Aber
dadurch werden sie auch erkennen, daB3 ein gutes Inneres des Menschen
andere Einfliisse auf die Umgebung ausiiben wird als ein boses. Derjenige,
der diese Wissenschaft im hochsten Malle besitzen wird, wird der
Maitreya-Buddha sein, der in ungefihr 3000 Jahren kommen wird.
«Maitreyan-Buddha bedeutet «Buddha von der guten Gesinnungy.
Maitreya-Buddha ist derjenige, der den Menschen die Bedeutung einer
guten Gesinnung klarmachen wird. Das alles wird dazu fithren, da3 die
Menschen wissen werden, in welche Richtung sie gehen miissen. Anstelle
der abstrakten Ideale werden konkrete Ideale treten, die der fortschreitenden
Entwickelung entsprechen. Gelingt das nicht, dann wiirde die Erde in
Materialismus versinken und die Menschheit miilite von neuem anfangen,
entweder - nach einer grof8en Katastrophe - auf der Erde selber oder auf
einem ndchsten Planeten. Die Erde braucht Anthroposophie! Wer das
einsieht, ist Anthroposoph.



DIE GEHEIMNISSE DES WELTENALLS
KOMETARISCHES UND LUNARISCHES

Stuttgart, 5. Mdrz 1910

In sternklarer Nacht, wenn wir den Blick in den Himmelsraum
hinausrichten, dann ist es zunidchst das Gefiihl des Erhabenen, das durch
unsere Seele fliefit, indem wir die unzdhlbaren Sternwunder auf uns wirken
lassen. Dieses Gefiihl von einem Erhabenen, das da durch unsere Seecle
flie3t, das wird sich bei dem einen Menschen mehr, bei dem andern weniger
geltend machen, je nach seiner besonderen, individuellen Veranlagung. Der
Mensch wird aber - und das darf insbesondere der Erscheinung des
Sternenhimmels gegeniiber gesagt werden -, der Mensch wird aber sehr
bald seine Sehnsucht erweckt finden, etwas zu verstechen von diesen
Wundern des Weltenraumes, die ithn da anblicken. Und wir diirfen wohl
sagen, dall gerade dem Sternenhimmel gegeniiber der Mensch am
allerwenigsten vom Verstehen sich abhalten wird dadurch etwa, daf3 er sich
sagte, es konnte ihm das ungeteilte, unmittelbare Gefiihl des Erhabenen
verlorengehen, wenn er mit seinem Begreifen durchdringen wollte das
Geheimnis der Sternenwelt. Es ist das Gefiihl berechtigt, da3 das Begreifen,
das Verstehen, insbesondere auf diesem Gebiete, unser unmittelbares
Gefiihl nicht beeintrachtigen kann. So wie es sich auch fiir andere Gebiete
des Daseins in groerem oder geringerem Malle bald herausstellt, dal3
insbesondere geisteswissenschaftliches Erkennen unsere Gefiihle und
Empfindungen, wenn wir nur gesunden Sinn haben, erhoht, verstirkt, so
kann sich der Mensch iiberzeugen, und wird sich immer mehr und mehr
tiberzeugen, dall insbesondere gegeniiber den grofen, den erhabenen
Weltentatsachen sein  Gefiihl auch nicht um ein  weniges
zusammenschrumpfen wird, wenn er erkennen, begreifen lernt, was da
eigentlich durch den Raum geht oder scheinbar stillesteht.

Nun koénnen wir allerdings die Welt in irgendeiner Darstellung sozusagen
immer nur wie in einer Ecke erfassen und miissen es der Zeit iiberlassen,
dal3 wir Schritt fiir Schritt die Tatsachen der Welt



begreifen lernen. Heute soll uns ein Teil, ein kleiner, geringer Teil gerade
der Raumeswelt im Zusammenhang mit dem Menschenleben beschiftigen.
Ahnt es ja wohl der Mensch zundchst schon, so lernt er es doch durch
Geisteswissenschaft immer mehr und mehr, immer genauer und genauer
kennen, dal3 er aus dem Ganzen des Weltenalls herausgeboren ist, und daf3
die Geheimnisse des Weltenalls mit seinen eigenen Geheimnissen
zusammenhdngen. Das aber zeigt sich insbesondere, wenn wir genauer auf
gewisse Geheimnisse des Daseins eingehen.

Ein Gegensatz gibt sich kund im Menschenleben, so wie sich dieses
Menschenleben zunichst auf unserer Erde entwickelt. Dieser Gegensatz, er
tritt uns tiberall und immerzu entgegen. Es ist der Gegensatz des
Mainnlichen und des Weiblichen. Wir wissen, da3 wir diesen Gegensatz des
Mainnlichen und des Weiblichen auf der Erde zu suchen haben in bezug auf
das Menschengeschlecht seit der alten lemurischen Zeit, und wir wissen
auch, daf} er eine Weile in unserem Erdendasein dauern wird und sich
wiederum in eine héhere Einheit auflosen wird.

Wenn wir das, was eben gesagt worden ist, dal alles menschliche Leben
aus dem Weltenleben herausgeboren ist, festhalten, diirfen wir uns fragen:
Ja, wenn es schon so ist, da} dasjenige, was wir im Menschenleben seit der
alten lemurischen Zeit als Mann und Frau bezeichnen, auf der Erde iiber
eine gewisse Strecke ihrer Entwicke-lung mitgeht, konnen wir - da alles
Leben aus dem Universum herausgeboren ist - irgend etwas im gesamten
Universum finden, welches sozusagen in einem hoheren Sinn Ahnliches
darstellt wie diesen Gegensatz des Minnlichen und des Weiblichen ?
Konnen wir in einer gewissen Beziehung dasjenige finden, aus dem, wie
aus einem Kosmischen heraus, das Ménnliche und das Weibliche auf der
Erde geboren ist? - Diese Frage kann aufgeworfen werden.

Nun dirfen wir allerdings, wenn wir auf dem Boden der
Geisteswissenschaft stehen, nicht etwa vorgehen nach dem Rezept, nach
dem der heutige Materialist vorgeht. Dieser heutige Materialist kann sich ja
nichts anderes vorstellen, als was in seiner unmittelbaren néchsten
Umgebung lebt, und daher ist er so leicht geneigt, das, was fiir das



Menschenleben nur in bezug auf unsere Erde, und fiir das Tierleben
eigentlich auch nur hochstens fiir Mond und Erde eine Bedeutung hat -
diesen Gegensatz - in allem Weltenall zu suchen und geradezu als
Minnliches und Weibliches zu bezeichnen. Das ist ein Unfug unserer Zeit.
Wir miissen scharf festhalten, dal die Bezeichnung «ménnlich» und
«weiblichy» fiir das Menschliche in jenem eng umgrenzten Sinn nur seit der
lemurischen Zeit und bis zu einem gewissen Zeitpunkt der
Erdenentwickelung gilt, fiir das Tierische und Pflanzliche hochstens noch
wihrend der Mondenentwickelung und der Erdenentwickelung. Aber es
fragt sich eben: Ist das irdische Minnliche und Weibliche aus einem
hoheren kosmischen Gegensatz herausgeboren? Wenn wir diesen Gegensatz
finden konnen, dann wiirde sich uns auch ein wunderbarer, zunéchst
geheimnisvoller Zusammenhang ergeben zwischen dieser Erscheinung und
einer Erscheinung im Kosmos. Nun gibt es allerdings iiberall im Kosmos
Gegensitze. Man muB} sie nur in der richtigen Weise aufzufinden verstehen.
Diejenigen Gegensidtze im Kosmos, welche uns zunédchst fiir das
Menschenleben wichtig sind, sind so, da} wir als ersten angeben kdnnen
den Gegensatz von Sonne und Erde. Wir haben zwar bei den verschiedenen
Betrachtungen der Erdenentwickelung gesehen, wie sich die Sonne von
unserer Erde abgespalten hat, wie beide selbstindige Korper im Raum
geworden sind, aber wir konnen auch fragen: Wie wiederholt sich denn der
Gegensatz von Sonne und Erde im Makrokosmos, der groflen Welt, wie
wiederholt sich denn dieser Gegensatz im Menschen, im Mikrokosmos?
Gibt es im Menschen selber einen Gegensatz, der in der menschlichen
Natur entspricht dem Gegensatz von Sonne und Erde unseres
Planeten-Sonnensystems? Ja, diesen Gegensatz gibt es! Und dieser
Gegensatz ist im menschlichen Organismus - aber jetzt Gesamtorganismus,
leiblich und geistig -sozusagen zwischen alldem, was sich duBerlich in dem
Organ des Kopfes ausdriickt, und alldem, was sich duBerlich in den
Organen der menschlichen Bewegung ausdriickt. Alles das am Menschen,
was sich ausdriickt als Gegensatz zwischen dem Organe des Kopfes und
den Organen der Bewegung, also Hidnden und Fiilen, entspricht beim
Menschen jenem Gegensatz, jener Polaritit, die wir im Kosmos als



Sonne und Erde bezeichnen konnen. Wir werden schon noch sehen, wie
sich das vertrdgt mit jener andern Entsprechung, wo man in gewisser
Beziehung die Sonne parallelisiert mit dem Herzen; aber darauf kommt es
jetzt nicht an, sondern es kommt jetzt an auf ein Gegensatzpaar: darauf, daf3
im Menschen der Kopf auf der einen Seite ist und auf der andern Seite
dasjenige, was wir am Menschen die Bewegungsorgane nennen.

Sie konnen sich leicht klarmachen, dal} der Mensch noch auf der alten
Mondenentwickelung in bezug auf seine GliedmaBen ein ganz anderes
Wesen war als wihrend der Erdenentwickelung. Zu einem aufrechten
Wesen, das sozusagen Hénde und Fiile in der Weise gebraucht wie heute,
hat erst unsere Erde den Menschen gemacht, und auf der Erde wiederum
konnte sein Haupt nur dadurch in den Weltenraum frei herausschauend
werden, dall aus einer andern Lage, wo etwa sein Riickgrat wihrend der
Mondenentwickelung der Mondoberfldche parallel war, ihn die Krifte der
Sonne aufgerichtet haben. Von der Erde, wie sie heute ist, konnen wir sagen:
Sie ist schuld daran, daf3 der Mensch seine Beine und Hinde so gebrauchen
kann, wie er sie heute gebraucht. Die Sonne, von auflen auf unsere Erde
wirkend und den Gegensatz zur Erde bildend, ist schuld daran, dal3 das
menschliche Antlitz mit dem Haupte sich sozusagen in einer gewissen
Weise entrissen hat der Gebundenheit an die Erde und frei in den
Weltenraum hinauszublicken in der Lage ist. Was also drauflen im
Planeten-Sonnensystem der Gegensatz von Sonne und Erde ist, das ist im
Menschen der Gegensatz von Kopf und GliedmaBen. Diesen Gegensatz von
Kopf und GliedmaBen, wir finden ihn bei allen Menschen, seien sie nun
Mainner, oder seien sie Frauen, und wir finden auch, dal} fiir das
Wesentliche dabei Manner und Frauen im Grunde genommen gleichgeartet
sind. So dall wir sagen konnen: In bezug auf jenen Gegensatz zwischen
Sonne und Erde muf3 auch der entsprechende Gegensatz beim Menschen
sich gleichartig ausdriicken bei Mannern und Frauen. Die Erde wirkt in
demselben Mal3e auf die Frau wie auf den Mann, die Frau ist in derselben
Weise an die Erde gefesselt wie der Mann, und in derselben Weise entreif3t
die Sonne das Haupt der Frau wie das des Mannes der Fesselung an die
Erde.



Den Gegensatz, den wir eben beriihrt haben, werden wir in seiner vollen
Tiefe wiirdigen, wenn wir bedenken, dafl zum Beispiel jene Wesen, die
sozusagen zu frith in die dichte Materie gefallen sind - die Sdugetiere - es
nicht bis zu dem freien Hinausschauen in den Weltenraum bringen konnten,
daB sie mit threm Antlitz gefesselt sind an das Erdendasein. Fiir sie wurde
der Gegensatz von Sonne und Erde nicht im gleichen Sinne zu einem
Gegensatz in ihrer eigenen Wesenheit. Daher diirfen wir ein Sdugetier
keinen Mikrokosmos nennen. Den Menschen konnen wir aber den
Mikrokosmos nennen. Und wir haben jetzt ein solches Zeugnis fiir die
mikrokosmische Natur des Menschen im Gegensatz zwischen Kopf und
GliedmalRen.

Hier haben Sie ein Beispiel, an dem sich zu gleicher Zeit zeigt, wie
unendlich wichtig es ist, nicht einseitig in der Betrachtung zu werden. Man
kann noch so sehr die Knochen des Menschen zédhlen und die Knochen der
hoheren Saugetiere zdhlen und die Muskeln zdhlen beim Menschen und den
Saugetieren, und man kann dadurch jenen Zusammenhang herstellen,
welcher in der neueren Zeit fiir eine gewisse Weltanschauung dazu gefiihrt
hat, den Menschen mdoglichst nahe an die hoheren Saugetiere
heranzuriicken. Dal} so etwas geschehen kann, riihrt lediglich davon her,
dafl die Menschen erst durch die Geisteswissenschaft lernen werden, wie
wichtig es ist, nicht blo3 Wahrheiten zu haben, sondern zu den Wahrheiten
noch etwas hinzu. Seien Sie sich bewuf}t, daB} jetzt in diesem Moment etwas
sehr Wichtiges gesagt wird, etwas, was sich der Anthroposoph wohl ins
Gedachtnis und ins Herz schreiben sollte: Wahr sind viele Sachen, aber
bloB zu wissen, dal} eine Sache wahr ist, das geniigt noch nicht! - Es ist gar
kein Zweifel, daB es wahr ist, was zum Beispiel die neuere
Naturwissenschaft liber die Verwandtschaft des Menschen mit den Affen
sagt. Aber es kommt bei einer Wahrheit nicht blo3 darauf an, dal man sie
als Wahrheit hat, sondern dall man weil}, wie wichtig man die betreffende
Wahrheit nehmen muf3 fiir die Gesamterkldrung des Daseins. Also das
geniigt nicht, dal man irgendwie etwas als eine Wahrheit hat, sondern man
muf3 wissen, wie wichtig eine Wahrheit fiir die Gesamterkldrung des
Daseins ist. Und da kann eine ganz gewohnliche, scheinbar alltdgliche
Wahrheit nur deshalb nicht zum Ausschlag-



gebenden gerechnet werden, weil man sie eben nicht in ihrer Wichtigkeit
betrachtet. Es gibt eine ganz alltdgliche Wahrheit, die jeder Mensch kennt
und die man nur in ihrer Wichtigkeit nehmen muf3, dann wird sie tief, tief
bedeutsam fiir unsere ganze irdische Entwickelungs-lehre. Das ist die
Wahrheit, dal der Mensch das einzige Wesen ist auf der Erde, welches
prinzipiell wirklich frei das Antlitz in den Weltenraum hinausrichten kann.
Wenn wir den Menschen in dieser Beziehung vergleichen mit dem ihm
nichststehenden Affen, so konnen wir doch nur sagen: Wenn auch der Affe
versucht hat sich aufzurichten, so hat er eben dieses Aufrichten doch
verpfuscht. - Und das ist es, worauf es ankommt. Man mull nur das Gewicht
einer Wahrheit einsehen. Da3 der Mensch diesen Vorzug hat, das muf3 man
zunidchst in seiner Wichtigkeit empfinden, dann wird man es in seiner
Wichtigkeit auch zusammenbringen mit der andern eben charakterisierten
Weltentatsache: dal3 es nun nicht die Erde allein ist, sondern die Sonne im
Gegensatz zur Erde, das heif3t also ein AuBerirdisches, das den Menschen zu
einem Biirger des Himmelsraumes zunédchst macht, ihn entreilit dem
irdischen Dasein. Und wir diirfen in gewisser Weise sagen: Um dem
Menschen diese Vorzugsstellung in unserem Weltenall zu geben, muflte
diese ganze kosmische Einrichtung gemacht werden, die wir heute als
Gegensatz von Sonne und Erde kennen. Um des Menschen willen, damit er
aufgehoben werden konnte aus der Lage der Tiere, muflite diese
Konstellation von Sonne und Erde bewirkt werden.

So sehen wir uns auf der einen Seite den Menschen an und sagen: Wir
haben an ihm denselben Gegensatz, den wir auf der andern Seite sehen,
wenn wir in den Himmelsraum hinausblicken und die Sonne mit ihrem
Gegenbild, der Erde, betrachten.

Nun fragt es sich: Kénnen wir auch den andern Gegensatz, der auf der
Erde sich findet, und auf den wir eingangs hingedeutet haben, den
Gegensatz von ménnlich und weiblich, konnen wir den im Kosmos
wiederfinden ? Ist vielleicht gar irgend etwas im Kosmos - ich meine mit
Kosmos unser Sonnensystem - so eingerichtet, dal sich von dieser
kosmischen Einrichtung wie eine Art Wirkung, wie eine Art Spiegelbild auf
der Erde ergibt der Gegensatz zwischen Mann und Frau?



Ja, es ist etwas so eingerichtet. Der hohere Gegensatz, das ist der, den wir
bezeichnen konnen als den Gegensatz des Kometarischen und des
Lunarischen, des Kometen und des Mondes. Dieser Gegensatz von Komet
und Mond, in dhnlicher Weise betrachtet wie der Gegensatz von Sonne und
Erde, gilt fiir den Gegensatz von Weiblichem und Méannlichem. So da3 wir
sagen konnen: Wie sich in Kopf und Gliedmallen spiegelt die Polaritét
Sonne-Erde, so spiegelt sich im Weiblichen und Miannlichen die Polaritit,
der Gegensatz Komet-Mond.

Dieses fiihrt uns nun in einer gewissen Beziehung tief hinein in gewisse
Weltengeheimnisse. Namlich, so sonderbar es Thnen klingen mag, es ist
durchaus wahr, daf} die verschiedenen Glieder der Menschennatur, die uns
am  duBleren  physischen =~ Menschenleib  entgegentreten,  von
verschiedenartiger Wertigkeit sind, das hei3t, in verschieden starkem Mal3e
ein Ausdruck des Geistigen sind, das hinter thnen liegt. In Wahrheit ist am
Menschen, so wie er uns als physischer Leib entgegentritt, auch nur der
Kopf und in gewissem anderem Sinn die GliedmaBlen dasjenige, was am
meisten in bezug auf die duBere Form den inneren geistigen Kriften, die
zugrunde liegen, entspricht. Also merken wir wohl, damit wir uns hier
verstehen: Es ist ja alles dasjenige, was uns dullerlich in der physischen
Welt entgegentritt, ein Abbild eines Geistigen, das Geistige hat das
duBerlich Physische geformt. Wenn nun ein Geistiges ein dufleres
Physisches formt, so kann es sich dieses so formen, dafl dieses Physische
auf gewisser Entwicke-lungsstufe ihm selber mehr oder weniger dhnlich
siecht, oder daB3 es ihm mehr oder weniger undhnlich ist. BloB Kopf und
GliedmaBlen sehen als &uflere Figur einigermallen ihrem geistigen
Gegenbilde dhnlich. Gar nicht dhnlich sieht dem geistigen Bilde alles iibrige
am menschlichen Leibe, so dall auler Kopf und GliedmaBlen eigentlich die
duBere Figur des Menschen im eminentesten Sinne ein Trugbild ist. Und
derjenige, dessen hellseherischer Blick geschult ist, der sieht eigentlich den
Menschen immer so, dal3 einen wahren Eindruck nur Kopf und Gliedmalen
machen. Bei diesen hat der hellseherische Mensch das Gefiihl: die sind
wabhr, die liigen nicht. Dagegen in bezug auf das iibrige des menschlichen
Leibes hat das hellsichtige BewuBtsein das Gefiihl: das ist unwahre Form,
das 1st etwas Verlogenes, das



sicht dem Geistigen, das dahintersteht, gar nicht dhnlich. Und zwar ist es so,
dal3 alles Weibliche dem hellsichtigen BewulBtsein so erscheint, als ob es bis
zu einer gewissen Entwickelungsstufe nicht vorgedrungen wire, sondern
zuriickgeblieben wire.

Wenn wir also sagen konnen, die Entwickelung schreitet so vorwirts:
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vom Punkt A nach B, C wire eine Art Normalentwickelung, so wiirden wir
in C fiir den Menschen Kopf- und GliedmaBenform haben. Dagegen ist die
iibrige Form des weiblichen Leibes so, dal der weibliche Leib
stehengeblieben wire bei D, nicht vorgedrungen ist bis zum gegenwartigen
Entwickelungspunkt, hinter diesem Entwickelungspunkt zuriickgeblieben
ist. Wenn man das nicht millversteht, so kann man sagen: Der weibliche
Leib, so wie er sich heute darstellt, ist auf einer geistigeren Stufe
zuriickgeblieben; er ist nicht so tief in das Materielle hinuntergestiegen in
seiner Form, als die Durchschnittsentwickelungsstufe ist. Alles entwickelt
sich vom Geistigen bis zum Leiblichen herunter. Der weibliche Leib ist auf
einer fritheren Entwickelungsstufe zuriickgeblieben und ist nicht bis zum
mittleren Entwickelungspunkt vorgedrungen. Der minnliche Leib aber ist,
abgesehen von Kopf und GliedmaBen, hinausgedrungen iiber den mittleren
Entwickelungspunkt. Er hat diesen Punkt tiberschritten, iibersprungen. Er ist
also als ménnlicher Leib deshalb verlogen, weil er materieller ist als sein
geistiges Urbild, weil er tiefer in das Materielle heruntergestiegen ist, als es
der durchschnittlichen Entwickelungsstufe entspricht. So haben wir im
weiblichen Leib etwas, was sozusagen hinter der normalen Entwickelung
zuriickgeblieben ist, und im maéannlichen Leib etwas, was tiefer in das
Materielle hineingestiegen ist, als entsprechend Kopf und GliedmaBlen beim
Vollmenschen.

Dieser selbe Gegensatz findet sich nun auch im Kosmos, in unserem
Sonnenkosmos. Und zwar so, dal} dann, wenn wir unsere Erde und die
Sonne als Normalentwickelungsstufe ansehen, der Komet nicht



vorgedrungen ist bis zu dieser Normalentwickelungsstufe: Er entspricht im
Kosmos dem, was im Menschen das Weibliche 1st. So dal} wir das
kometarische Dasein anzusehen haben als das Urbild des weiblichen
Organismus im Kosmos drauflen. Und das lunarische Dasein, das ist das
Gegenbild zum ménnlichen Dasein. Das konnen Sie sich ja leicht aus den
bisherigen Auseinandersetzungen klarmachen. Wir haben hervorgehoben,
dal3 der Mond ein Stiick Erde ist, das abgesondert werden muflte. Ware er in
der Erde geblieben, so hitte die Erde nicht fortschreiten konnen in ihrer
Entwickelung. Der Mond muBite gerade wegen seiner Dichtigkeit
abgesondert werden. Also es ist der Gegensatz des Kometen und des
Mondes drauflen das Urbild des Weiblichen und des Mainnlichen im
Menschlichen.

Diese Sache ist ja auBlerordentlich interessant, weil wir daraus sehen, daf3
wir, wenn wir ein Wesen anschauen, sei es nun ein Wesen, das auf der Erde
herumwandelt wie der Mensch, oder sei es das ganze Weltenwesen, wir da
nicht ein Glied einfach neben das andere hinsetzen diirfen, wie sie uns im
Riume nebeneinander erscheinen, denn wenn wir das tun, so geben wir uns
einer ganz unerhorten Illusion hin. Was nebeneinander ist im Rdume, das ist
nicht gleichwertig. Gewill sind die verschiedenen Glieder eines
menschlichen  Organismus nebeneinander, und der gewohnliche
materialistische Anatom wird alle diese Glieder als gleichwertig im Raum
nebeneinander betrachten. Fiir denjenigen aber, der die Dinge ihrer
Wahrheit nach betrachtet, unterscheiden sich diese Dinge, indem das eine
bei einem bestimmten Entwickelungspunkt angelangt ist und das andere
noch vor diesem Punkte ist, daneben aber dennoch weitergekommen ist,
und das andere diesen Entwickelungspunkt iiberschritten hat. Es wird
einmal dazu kommen, daf} der ganze menschliche Organismus nach dieser
Richtung hin zu betrachten sein wird, dann wird es erst eine okkulte
Anatomie im wirklichen Sinne geben konnen. Denn so, wie ich jetzt dieses
vorgestellt habe, dal die Dinge nebeneinander auf verschiedenen
Entwickelungsstufen stehen, so sind alle Organe im menschlichen



Organismus nur zu verstehen, wenn man weil}, da3 jedes auf einer ganz
andern Entwickelungs stufe angekommen ist. Man kann nicht einfach die
Dinge nebeneinanderstellen, die im Rdume nebeneinander stehen, weil sie
nach dieser Richtung verschiedene Wertigkeit haben.

Wenn Sie sich nun erinnern, daB3 unserer jetzigen Erdenentwickelung
eine alte Mondenentwickelung vorangegangen ist, so werden Sie sich sagen
konnen nach dem, was eben besprochen worden ist, dal unser jetziger
Mond zwar allerdings ein Stiick der alten Mondenentwickelung ist, da3 er
aber nicht auf der Stufe der alten Mondenentwickelung steht, da3 er diese
nicht darstellt. Denn er ist nicht nur bis zur Erde vorgeschritten, sondern
sogar iiber diese hinaus. Er hat es nicht abwarten konnen, bis die Erde ein
Jupiter sein wird, und dadurch ist er in die Erstarrung verfallen. Also der
Mond hat den Punkt iibersprungen, er ist iiber die normale Entwickelung
hinausgeschritten und dadurch in die Erstarrung verfallen, was seine
materielle Seite anbetrifft; in bezug auf seine geistigen Zugehorigkeiten
allerdings nicht.

Dagegen dasjenige, was heute auch noch so ist, dem entsprechend ist,
wie in bezug auf das Verhdltnis im Weltenall auf der alten
Mondenentwickelung zu einer gewissen Zeit der Mond zur Sonne stand,
das stellt sich dar 1im Kometen. Der Komet ist in diesem
Entwickelungs-stadium geblieben; nur mull er dieses jetzt etwas anders
ausleben. Aber er ist im Stadium des alten Mondendaseins geblieben. Der
Komet ist also nicht vorgeschritten bis zum normalen Erdendasein. So daf3
wir ein Stiick viel zu friih geborenen spéteren Jupiters in dem jetzigen
Monde haben, der dadurch erstarrt ist, nicht lebensfahig ist, und wir ein
Stiick alten Mondendaseins hereinragen haben in unsere jetzige
Erdenentwickelung in unseren Kometen.

Wie in Parenthese mochte ich nur sagen: Hier haben wir einen
merkwiirdigen Punkt, in dem gewissermal3en unsere
geisteswissenschaftliche Betrachtungsweise eine Art kleinen Triumphes
erlebt hat. Diejenigen, welche im Jahre 1906 bei meinem Pariser
Vortragszyklus anwesend waren, werden sich erinnern, daB3 ich dazumal
gewisse Dinge dargestellt habe, die - man kann nicht immer alles darstellen
-zwar auch zur Gesamterdenentwickelung gehdren, aber in meiner



« Geheimwissenschaft im Umrifl» nicht beriihrt werden, weil da eben
anderes hat beriihrt werden miissen. Man miifite nicht ein Buch, man miifite
endlose Biicher schreiben, wenn man alles entwickeln wollte. Also ich habe
den Punkt entwickelt, der sich sozusagen mehr auf das Materiell-Chemische
bezieht. Ich habe dazumal gesagt, dal die alte Mondenentwickelung - die
also in unser jetziges kometarisches Dasein hereinragt, weil der Komet auf
dieser Stufe stehengeblieben ist und, soweit die jetzigen Verhéltnisse ithm
gestatten, diese alten Verhiltnisse in ithrer GesetzmaBigkeit auslebt -, ich
habe gesagt, daB diese Mondenentwickelung sich so von der Erde
unterscheidet, da3 die alten Mondenwesen ebenso notwendig hatten den
Stickstoff und gewisse Stickstoffverbindungen, Zyan,
Blausaureverbindungen, wie die heutigen Erdenwesen notwendig haben den
Sauerstoff. Zyan und dhnliches, das sind die Verbindungen, die in gewisser
Beziehung dem Leben der hoheren Wesen heute todlich sind, die ihren
Untergang herbeifiihren. Aber eine ganz dhnliche Rolle [wie heute der
Sauerstoff] spielten die Verbindungen des Kohlenstoffes mit dem Stickstoff,
die blausdureartigen und dhnlichen Verbindungen.

Das sind Dinge, die dazumal in Paris aus dem ganzen Umfang der
Geisteswissenschaft heraus entwickelt wurden, so dal3 diejenigen, die sich
diese Dinge in die Seele geschrieben haben, sich die ganzen Jahre her sagen
muBten: Wenn das richtig wire, dann miifliten sich doch eigentlich in den
heutigen Kometen so etwas wie Verbindungen von Kohlenstoff und
Stickstoff nachweisen lassen. Nun erinnern Sie sich vielleicht - mir wurde
die Nachricht gerade gebracht wihrend des Stockholmer Kursus im Januar -,
wie die Nachricht durch die Zeitungen gegangen ist, dal3 tatsdchlich im
Spektrum des Kometen sich blausdureartige Verbindungen zeigen. Das ist
eine gldnzende Bestitigung dessen, was die geistige Forschung schon friither
sagen konnte, und was durch die physische Naturwissenschaft ihre
nachtrigliche Bestitigung gefunden hat! Solche Beweise werden von uns
immer gefordert, darum sei dies angefiihrt. Wenn ein so eklatanter Fall da
ist, ist es wichtig, da3 wir Anthroposophen darauf hinweisen, und uns - das
soll ohne Hochmut gesagt werden - dieses kleinen Triumphes der
Geisteswissenschaft auch erinnern.



So also sehen Sie, dall wir in der Tat jenen Gegensatz des Mannlichen
und des Weiblichen im Kosmos in einem héheren Sinne, gleichsam seinem
Urbild nach, wiederfinden konnen in dem Gegensatz des Kometen und des
Mondes. Und wenn wir von da ausgehen konnten - was ja natiirlich nicht in
alle Verzweigungen hinein moglich ist - und kénnten nun gerade die volle
Wirksamkeit des Mondenkorpers auf der einen Seite und die der
kometarischen Sterne auf der andern Seite darlegen, dann wiirden Sie sehen,
wie groBartig und gewaltig, wie, man mochte sagen, alles sonstige
allgemeine Gefiihl des Erhabenen Uberragendes fiir unsere Seele die
Empfindung ist: Wir sehen hier auf der Erde etwas abgebildet, und das
auBlert sich auf der Erde in seinen Funktionen genau so, wie der Gegensatz
des Kometen und des Mondes im Weltenall. - Aber nur auf einige dieser
Dinge kann hingedeutet werden. Einige dieser Dinge sind wichtig, und
darauf soll hingewiesen werden.

Vor allen Dingen miissen wir uns der Wirksamkeit jenes Gegensatzes auf
den Menschen bewul3t werden, der sich da ausdriickt in Komet und Mond.
Wir miissen ihn uns nun nicht blo3 so denken, dall dieser Gegensatz sich
nur ausdriickt in alledem, was zum Beispiel Mann und Frau in der
Menschheit ist, sondern wir miissen uns klar sein dariiber, da} sozusagen
méannliche Figenschaften in jeder Frau und weibliche Eigenschaften in
jedem Manne sind. Wir wissen ja auch, daB der Atherleib des Mannes
weiblich, und der der Frau ménnlich ist, und dadurch wird die Sache gleich
auBBerordentlich kompliziert. Da miissen wir uns jetzt klar sein, daB
dasjenige, was im Manne weiblich ist, nimlich der Atherleib, zu dem, was
in der Frau minnlich ist, nimlich wieder der Atherleib, den Gegensatz
umkehrt, dal da sozusagen die Wirkung des Kometarischen und
Lunarischen sich umkehrt in bezug auf den Atherleib. Auch in bezug auf
den astralischen Leib und das Ich sind die Wirkungen da. So daf} also jener
Gegensatz des Kometen und des Mondes tief einschneidende Bedeutung hat
fir die Menschheitsentwickelung auf der Erde. Nun, da die
Monden-entwickelung mit der Beziehung der Geschlechter einen
geheimnisvollen Zusammenhang hat, der sich einer exoterischen
Betrachtungsweise allerdings entzieht, den Sie aber kennenlernen werden,
das



driickt sich Thnen ja unter anderem in dem scheinbar ganz Nebensachlichen
aus, daB das Ergebnis des Mainnlichen und Weiblichen in ihrer
Zusammenwirkung, das Kind, zehn Mondenmonate zu seiner Entwicklung
vor der Geburt, von der Empfangnis an, braucht, und dal3 selbst die heutige
Wissenschaft noch nicht mit Sonnenmonaten, sondern mit Mondenmonaten
rechnet, weil eben da die Beziehung, die da herrscht von dem Monde, das
heillt dem Reprasentanten des Ménnlichen im Weltenall, zur Erde und zum
Kometarischen, das hei3t dem Repriasentanten des Weiblichen im Weltenall,
maligebend ist, sich abbildet in dem Ergebnis der Geschlechter.

Dagegen haben wir ein anderes wichtiges Ergebnis fiir die
Menschheitsentwickelung, wenn wir nun die andere Seite betrachten, wenn
wir das Kometarische betrachten. Das Kometarische ist also gleichsam ein
Weibliches, und in den Bewegungen des Kometen, in der ganzen
Erscheinungsweise des Kometen von Zeit zu Zeit haben wir sozusagen
Hereinragungen des Urbildes unserer weiblichen Natur im Kosmos drauflen.
Es ist in der Tat etwas, was sich ausnimmt, wie wenn es Halt gemacht hétte
vor einer gewissen normalen mittleren Entwickelungsstufe. Nun, dieses
kosmische Weibliche - es ist der Ausdruck durchaus nicht sehr zutreffend,
aber es fehlen uns die geeigneten Ausdriicke -, dieses kosmische Weibliche,
das im kometarischen Dasein uns vor Augen tritt, das riickt also zuweilen
herein wie sozusagen etwas, was unser Dasein aus den Tiefen einer
vorzeitlichen Natur aufriittelt. So ist auch der Komet in seiner Erscheinung
ahnlich sozusagen dem Weiblichen. Wir konnten es so ausdriicken: Wie zu
dem trockenen, niichternen maénnlichen Urteil - wohlgemerkt zu dem
trockenen, niichternen maéannlichen Urteil - sich verhilt das, was bei der
Frau getan wird mehr aus der Leidenschaft, aus dem Gefiihl, aus der
Empfindung heraus, so verhilt sich dasjenige, was von dem regelmifligen,
nlichternen Gang des Mondes herriihrt, zu dem, was eben wie scheinbar
unregelméBig zuweilen hereinragt in unser Dasein als Kometarisches. Das
ist ja das Eigenartige des weiblichen Geisteslebens. Wohlgemerkt, ich
meine nicht das Geistesleben des Weibes, sondern des weiblichen
Geisteslebens. Das ist ein Unterschied. Das Geistesleben des Weibes hat
natlirlich ménnliche Eigenschaften in



sich; dasjenige aber, was weibliches Geistesleben ist, gleichgiiltig ob im
Manne oder in der Frau, das stellt sich herein in unser Dasein so, wie etwas,
was Urspriinglichkeit, was etwas Elementares in unser ganzes Dasein bringt.
Das tut der Komet auch. Und wo uns dieser Gegensatz an Mann und Frau
entgegentritt, da konnen wir sehen, wie er mit einer ungemeinen
Deutlichkeit sich ausdriickt. Es tadeln die Menschen, die alles nur nach
AuBerlichkeit betrachten, die Geisteswissenschaft deshalb, weil zu ihr
besonders viele Frauen kommen in der heutigen Zeit. Das begreifen die
Leute nicht, da das etwas ganz  Selbstverstindliches ist;
Selbstverstandliches ist aus dem einfachen Grunde, weil fiir das
Durchschnittsgehirn des Mannes in der Tat dasjenige vorliegt, da3 es den
gewissen mittleren Entwickelungspunkt tiberschritten hat. Es ist trockener,
verholzter geworden, es hilt daher an den iliberkommenen Begriffen
strenger fest, kann nicht heraus aus den Vorurteilen, in denen es steckt. Das
1st etwas, was zuweilen von emmem, der nun von der
geisteswissenschaftlichen Betrachtung aus dieses ménnliche Gehirn
gebraucht, so schwer empfunden wird: dal er in dieser Inkarnation ein
méannliches Gehirn hat! Denn es ist ungelenk, es ist hart und 148t sich
schwerer handhaben als das weibliche, das daher auch leichter iiber gewisse
Hindernisse, die sich das mannliche Gehirn in seiner Dichtigkeit setzt, liber
gewisse Schwierigkeiten sich hinwegsetzt, das daher leichter folgt
demjenigen, was als Neues in unsere Weltanschauung hereintritt. Insofern
im Bau des menschlichen Gehirnes das Maiannliche und Weibliche sich
auslebt, kann sogar gesagt werden, da} fiir unsere jetzige Zeit es hochst
unangenehm und unbehaglich ist, just ein midnnliches Gehirn beniitzen zu
miissen. Das méannliche Gehirn muf} viel ordentlicher, radikaler dressiert
werden als ein weibliches. Da werden Sie sehen, dafl es gar nicht so
wunderbar ist, da3 die Frau heute leichter sich zurechtfindet in etwas so
eminent neu sich Hineinstellendes, wie es die Geisteswissenschaft ist. Das
sind Dinge, die kulturhistorisch von ungeheurer Wichtigkeit sind, die man
aber heutzutage kaum irgend anders besprechen kann als auf
anthropo-sophischem Boden. Wer wiirde das nur irgendwie - auBer als auf
anthroposophischem Boden - ernst nehmen, dafl es unbehaglicher ist, ein
minnliches Gehirn zu haben als ein weibliches? Wobei natiirlich



durchaus nicht gesagt sein sollte, daBl nicht manches Gehirn in
Frauenkorpern recht ménnliche Eigenschaften hat in bezug auf das, was
jetzt gesagt worden ist. Die Dinge sind nicht so einfach in der Welt, als wir
sie mit unseren Begriffen heutzutage zu fassen versuchen.

Aber so etwas Elementares, etwas, was aufriittelt und in einer gewissen
Beziehung notwendig ist, um den fortschreitenden Gang der Entwicklung
vom Kosmos aus in der richtigen Art zu unterhalten, so etwas ist das
Kometarische. Dal dieses Kometarische mit den irdischen Wesen in
irgendwelchem Zusammenhang steht, das hat man immer geahnt. Nur heute
ahnen es die Menschen sozusagen nicht, wollen es die Menschen nicht
ahnen. Wir brauchen nur einmal zu denken, was erst heute ein
Durchschnittsgelehrter fiir komische Augen machen wiirde, wenn dasselbe
thm passieren wiirde, was dem Professor Bode mit Hegel passiert ist. Hegel
behauptete namlich einmal schnurstracks kiihnlich gegeniiber einem
ordentlichen deutschen Professor, dafl auf die Kometen gute Weinjahre
folgten, und suchte das zu belegen dadurch, daB3 er auf die Jahre 1811 und
1819 hinwies, welches gute Weinjahre waren, denen Kometen vorangingen.
Das riefe heute schone Bestiirzung hervor! Aber Hegel sagte, diese
Behauptung wire so gut belegt wie manche Sternenbahnberechnung; denn
es sei eben eine empirische Sache, die sich in diesen zwei Féllen verifiziert,
herausgestellt habe. Wenn wir auch absehen von solchen scherzhaften
Dingen, sagen konnen wir doch: Vermutet und geahnt haben die Menschen
immer etwas in dieser Beziehung.

Nun konnen wir nicht auf FEinzelheiten eingehen, denn diese sind
sozusagen etwas, was sich nicht ausschopfen 1468t. Aber wir wollen auf eine
hauptsachliche Wirkung in bezug auf die menschliche Entwicke-lung Licht
werfen.

Die Kometen erscheinen in groflen Zeitriumen. Nun fragen wir uns:
Haben sie da, wo sie erscheinen, eine solche Beziehung zur gesamten
menschlichen Entwickelung, daB3 sie sozusagen das Weibliche in der
menschlichen Natur zu irgend etwas anregen? Nun, da haben wir zum
Beispiel den sogenannten Halleyschen Kometen, der ja jetzt wiederum
gewisse Aktualitit hat. Wir konnten ja von manchem andern Kometen
derlei Dinge anfiihren. Er hat nun eine ganz be-



stimmte Aufgabe, und alles, was er sonst mitbringt, steht mit dieser
Aufgabe in einem gewissen Zusammenhang. Der Halleysche Komet -und
wir reden zundchst vom Geistigen desselben - hat die Aufgabe, in der
gesamten menschlichen Natur sein eigenes Wesen so abzudriicken, daf3
diese menschliche Natur und Wesenheit immer, wenn er in die besondere
Sphére der Erde, wenn er in die Erdennéhe tritt, dann einen Schritt in der
Entwickelung des Ich weiter macht, und zwar jenen Schritt in der
Entwickelung des Ich macht, der dieses Ich herausfiihrt in seinen Begriffen
auf den physischen Plan. Zundchst hat der Komet seinen besonderen
EinfluB} auf die zwei unteren Glieder der menschlichen Natur, auf dasjenige,
was méannlich und weiblich ist; da gesellt er sich dann zu den Wirkungen
des Mondes hinzu. Wenn er nicht da ist, so ist die Mondenwirkung einseitig,
die Wirkungen werden also anders, wenn der Komet da ist. Nun driickt sich
die Wirkung des Kometen so aus: Nicht wahr, wenn das menschliche Ich
einen Ruck macht nach vorwirts, da muB3 ja, damit der ganze Mensch
vorwirtskommen kann, auch der physische und Ather- oder Lebensleib in
entsprechender Weise umgeformt werden. Wenn das Ich anders denken soll
im 19. Jahrhundert, als es im 18. Jahrhundert gedacht hat, so mufl auch
etwas da sein, was den dufleren Ausdruck des Ich im physischen und im
Ather- oder Lebensleib dndert, und das ist der Komet! Der Komet wirkt auf
den physischen und den Atheroder Lebensleib des Menschen so, daB dieser
physische und Atheroder Lebensleib des Menschen in der Tat Organe, feine
Organe schaffen, die der Fortentwickelung des Ich angemessen sind, dieses
Ich, wie es sich als BewuBtseins-Ich insbesondere seit dem Einschlag des
Christus-Impulses auf der Erde entwickelt hat. Seit jener Zeit haben die
Kometenerscheinungen die Bedeutung, dafl das Ich, indem es sich immer
weiter und weiter entwickelt, von Etappe zu Etappe sich entwickelt, solche
Organe zuerteilt bekommt, das heillt, solche physische und &therische
Organe bekommt, dal3 dieses fortgeschrittene Ich sie eben brauchen kann.
Denn denken Sie nur einmal, so sonderbar das auch klingen mag und so
schrecklich nérrisch es die heutigen Zeitgenossen finden werden, es ist aber
trotzdem so: Wenn das Ich des Biichner, das Ich des Moleschott und anderer
Materialisten



so um 1850/60 herum nicht ein geeignetes physisches Gehirn und nicht ein
geeignetes Athergehirn gehabt hiitten, dann hitten sie auch nicht so
materialistisch denken konnen, wie sie gedacht haben. Dann wére vielleicht
der gute Biichner ein braver Durchschnittspfarrer geworden. Damit er
dasjenige, was er in seinem «Kraft und Stofth zuweggekriegt hat, in
Gedanken hat ausfiihren konnen, mufite nicht nur sein Ich diese
Entwickelung durchmachen, die dazu notwendig war, es muflte auch die
entsprechende Organisation im physischen und Ather- oder Lebensleib da
sein. Wenn wir die Ich-Entwickelung selber suchen, dann miissen wir uns
nur im geistigen Kulturleben umtun. Wenn wir aber wissen wollen: Was hat
es bewirkt, daf} diese Leute, dal die Menschen des 19. Jahrhunderts
tiberhaupt ein zum materialistischen Denken geeignetes physisches Gehirn
und den geeigneten Ather- oder Lebensleib hatten? - dann miissen wir sagen,
das hat der 1835 erschienene Halleysche Komet auf dem Gewissen. Und
was hat im 18. Jahrhundert bewirkt, dal damals dasjenige aufgetreten ist,
was man «Aufkldrung» nennt, was auch eine gewisse Etappe in der
Ich-Entwickelung 1st? In der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts hat der
Durchschnittsmensch diese geistige Konfiguration in seinem Gehirn, die
man «Aufklarung» nennt. Das war dasjenige, woriiber Goethe sich so erbost
hat, da3 da ndmlich ein paar Begriffe hingepfahlt werden und die Leute sich
damit zufrieden geben! Was hat diesem «Aufklarungszeitalter» die Gehirne
geschafft? Der Halleysche Komet vom Jahre 1759 hat diese Gehirne
geschafft. Das ist eine zentrale Wirkung in bezug auf den Halleysehen
Kometen.

So hat ein jeder kometarische Korper geradezu eine ganz bestimmte
Aufgabe. Sozusagen verlduft das menschliche Geistesleben mit einer
gewissen kosmischen, man konnte sagen, biirgerlichen RegelmifBigkeit. So
wie sich der Mensch mit einer irdischen biirgerlichen RegelméBigkeit Tag
fiir Tag gewissen Beschiftigungen unterzieht, sich zum Mittags- und
Abendtisch begibt, so verlduft auch das menschliche Geistesleben mit einer
gewissen kosmischen RegelmifBigkeit. Da hinein kommen nun andere
Ereignisse, die auch beim gewohnlichen biirgerlichen Leben nicht ganz
gleich mit den gewohnlichen Ereignissen sind, Ereignisse, durch die sich
ein gewisser Fortschritt be-



merkbar macht. So zum Beispiel wenn ein Kind in eine Familie
hineingeboren wird. So verlaufen auch in bezug auf die ganze menschliche
Entwickelung die kosmischen biirgerlichen RegelmifBigkeiten unter dem
EinfluB des Mondes, des lunarischen Korpers. Dagegen verlaufen
diejenigen Dinge, die immer einen Ruck nach vorwirts bringen, die
natlirlich auf groBere Zeitraume verteilt sind, unter dem Einfluf3 des
kometarischen Korpers. Und die verschiedenen Kometen haben dabei ihre
verschiedenen Aufgaben. Und wenn einer ausgedient hat, dann zersplittert
er. Daher sehen wir, dall gewisse Kometen von einem bestimmten
Zeitpunkt an als zwei erscheinen und dann zersplittern. Sie 16sen sich auf,
wenn sie ihre Aufgabe vollendet haben. So also ist dasjenige, was
sozusagen das Tagtigliche, das RegelméBige ist, von lunarischem Einflul3,
dasjenige aber, was Elementares hineinbringt, was immer Neues sozusagen
eingliedert, das ist von kometarischem Einfluf3. Diese Dinge, die zeigen uns
auch, dall dasjenige, was scheinbar als Irrstern am Himmel wandelt, in
unserem gesamten Weltenbau wohl seine gute Stelle und Bedeutung hat.

Und nun koénnen Sie sich auch denken, daf3 dasjenige, was so wie etwas
Neues hineingeschneit wird, wie ein Ergebnis des kosmischen Weiblichen
in die Menschheitsentwickelung, dall das in gewisser Beziehung Stiirme
ergeben kann, die schon durchaus bemerkbar sind, die die Menschen nur
nicht bemerken wollen. Aber es konnte sein, daf} in einer sehr bemerkbaren
Weise den Menschen zum BewulBtsein gebracht wiirde, wie sehr doch
zusammenhédngen gewisse Ereignisse des Erdendaseins mit dem Dasein der
Kometen. Es ist tatsdchlich so mit dem Kometen wie mit etwas, was als
Neues, als Geschenk der Frau hineinkommt zu dem alltdglichen Getriebe
der Familie. Wie wenn ein neuer Spréflling hineingeboren ist, so ist es,
wenn durch die Wiederkehr des Kometen irgend etwas ganz Neues sich
ergibt. Nur ist sozusagen fiir gewisse Kometen das so, dall in der Tat das
Ich immer mehr und mehr herausgetrieben wird in die physische Welt, und
dal3 wir uns zu wehren haben gegen das, was die Kometen verursachen.
Denn wenn das so fortgehen wiirde wie beim Halleyschen Kometen, dann
konnte uns ein neues Erscheinen desselben eine ganz besondere Steigerung
der Biichnerschen Denkweise bringen. Das



wiirde eine schlimme Geschichte werden. Sollte also der Halleysche Komet
wiederkommen, so sollte er uns ein Wahrzeichen sein, dal3 er uns ein sehr
tibler Gast werden konnte, wenn wir uns ihm nur hingeben wiirden, wenn
wir nicht seinem EinfluB entgegenarbeiten wiirden. Da handelt es sich
darum, dal wir uns halten an hohere, bedeutsamere Wirkungen und
Einfliisse des Kosmos, als diejenigen des Halleyschen Kometen sind. Aber
es wird notwendig sein, dal die Menschen ihn in der Tat wie ein
Wahrzeichen betrachten, daf3 sie wissen, dal3 es jetzt nicht mehr so ist wie in
fritheren Zeiten, wo es in gewissem Sinne fruchtbar fiir die Menschen war,
daB sie heruntergestiegen sind. Jetzt ist dies nicht mehr fruchtbar. Jetzt
miissen sich die Menschen mit andern Michten verbinden, um diesen
gefdahrlichen Einflul3, wie er vom Halleyschen Kometen kommt, sozusagen
wettzumachen. Es ist wahrlich nicht, um einen alten Aberglauben aufleben
zu lassen, sondern um eine tiefe Wahrheit zum Bewultsein zu bringen,
wenn hingewiesen wird darauf, wie der Halleysche Komet ein Wahrzeichen
sein kann dafiir, dal3 wenn nur dasjenige, was er bedeuten wiirde, wenn nur
er wirken wiirde, die Menschheit immer mehr verflachen und das Ich immer
mehr auf den physischen Plan herausfiihren wiirde, und dall dem gerade
jetzt entgegengewirkt werden mul3. Das kann nur dadurch geschehen, daf3
eine spirituelle Weltanschauung, wie sie die anthroposophische ist, an Stelle
dessen tritt, was in derjenigen Entwickelungslinie geht, die der Halleysche
Komet bewirkt. So konnte man allerdings es aussprechen, dafl wiederum
einmal der Herrgott die Himmelsrute aus dem Himmel heraushingt, um
selbst durch dieses Wahrzeichen den Menschen zu sagen: Jetzt ist es Zeit,
das spirituelle Leben zu entfachen! Auf der andern Seite: ist es nicht
wunderbar, dal das kometarische Dasein eingreift in Tiefen des Lebens,
dafB3 es auch in das Leben eingreift, das mit dem Menschen verbunden ist: in
das tierische und in das pflanzliche Leben? Ja, es kann einer, der genau acht
gibt auf solche Dinge, beobachten, wie selbst im Bliihen der Blumen dann
alliiberall etwas anderes da ist, als es sonst der Fall ist. Die Dinge sind
schon da, nur kdnnen die Menschen leicht dariiber hinwegsehen, wie sie
tiberhaupt auch {iber den Geist hinwegsehen, den Geist nicht sehen wollen.



Wir konnen uns nun fragen: Fiihrt uns auch das in den Kosmos hinaus,
was wir eben jetzt angedeutet haben, der Aufstieg zu einem spirituellen
Leben? Gibt es auch fiir das etwas, was drauflen im Kosmos ihm entspricht?
Wir haben gesehen, wie Kopf und Gliedmallen ihren polarischen Gegensatz
im Kosmos haben und wie auch das Mannliche und Weibliche seinen
polarischen Gegensatz im Kosmos hat, so konnen wir uns fragen: Gibt es
fur dieses Heraussprudeln des Spirituellen, fiir dieses Hinauf schreiten des
Menschen {iber sich selber, aus dem niederen Ich in das hohere Ich, gibt es
dafiir etwas im Kosmos ?

Diese Frage im Zusammenhang mit den grofiten Aufgaben des
Geisteslebens unserer Zeit wollen wir uns morgen stellen. Ich wollte heute
zunichst einmal die Bedingungen dafiir herstellen, da3 wir uns aus einem
gewissen groferen Zusammenhang heraus iiber eine wichtige Frage der
Gegenwart morgen besser verstehen konnen. Zugegeben wird, dal manches,
was heute gesagt worden ist, ferner liegt; aber wir leben im Kometenjahr.
Daher ist es gut, wenn wir zugleich imstande sind, etwas zu sagen iiber die
geheimnisvollen Beziehungen des kometarischen Daseins zu unserem
Erdendasein. Ankniipfend daran wollen wir morgen etwas iiber die grof3en
geistigen Inhalte unserer Zeit sprechen.



DAS WIEDERERSCHEINEN DES CHRISTUS IM
ATHERISCHEN

Stuttgart, 6. Miirz 1°1°

Es besteht ein gewisser Zusammenhang zwischen Vergangenheit und
Zukunft der Menschheitsentwickelung. Dieser Zusammenhang bringt, wenn
man 1hn betrachtet, viel Licht in die Fragen, die wir etwa aufstellen konnen
dahingehend: Was obliegt uns selber als Menschen irgendeines bestimmten
Zeitalters ?

Als wir vor einiger Zeit hier zusammenkamen, da sprachen wir
mancherlei iiber die Vergangenheit der Menschheitsentwickelung. Heute sei
etwas gesprochen iliber den Zusammenhang von Vergangenheit und
niachster Zukunft der Menschheitsentwickelung. Wir haben gestern damit
schlieBen konnen, da3 wir auf einen wichtigen Hinweis deuteten, der uns
sozusagen wie vom Himmel herab sagt, dal die Menschheit einen
spirituellen Antrieb, etwas wie einen neuen Zeitimpuls braucht. Verstehen,
wie dieser neue Zeitimpuls wirken mul, konnen wir nur, wenn wir so die
letzten Jahrtausende vor der Begriindung des Christentums in einem
gewissen Zusammenhang betrachten mit den Jahrtausenden nach der
Begriindung des Christentums, mit den Jahrtausenden, in denen wir also
selber drinnen leben.

Es gibt ein gewisses Gesetz, nach welchem sich gewisse Ereignisse in der
Menschheitsentwickelung wiederholen, und wir haben ja in dem letzten
Stuttgarter =~ Zyklus  von  solchen = Wiederholungen in  der
Menschheitsentwickelung gesprochen. Ich mochte heute nur besonders
darauf hinweisen, dal}, wenn durch die Geisteswissenschaft auf solche
regelmaBige Wiederholungen hingewiesen wird n der
Menschheitsentwickelung, man dann nicht glauben soll, dal man solche
Wiederholungen aus dem Verstand heraus sich konstruieren darf. Denn die
Wiederholungen miissen doch alle im einzelnen untersucht werden, miissen
aus der Geistesforschung heraus im einzelnen festgestellt werden. Sonst
kann man sehr, sehr fehl gehen, wenn man gleichsam nach dem Muster der
einen oder der andern Wiederholung sich neue konstruiert. Nun gibt es eine
Wiederholung, welche aller-



dings einer andern @hnlich sieht: das ist jene Wiederholung,welche so sich
darstellt, daB3 Grundereignisse, wichtige Ereignisse, welche wirksam waren
vor der Begriindung des Christentums, in einer gewissen Weise wieder
auftreten nach der Begriindung des Christentums. Wenn man die drei
letzten Jahrtausende vor der Begriindung des Christentums ins Auge faf3t,
so gehoren diese drei Jahrtausende emer Zeitepoche in der
Entwickelungsgeschichte der Menschheit an, welche man bezeichnet als
das sogenannte finstere Zeitalter, als das kleinere finstere Zeitalter: Kali
Yuga.

Dieses Kali Yuga beginnt im Jahre 3101 vor der Begriindung des
Christentums. Mit diesem finsteren Zeitalter ist alles dasjenige verkniipft,
was wir eigentlich gegenwirtig als die groBen Errungenschaften der
Menschheit bezeichnen, was wir als den eigentlichen Grundzug der
menschlichen Kultur der Gegenwart bezeichnen. Vor diesem Zeitalter, vor
diesem finstern Zeitalter oder Kali Yuga, da war das ganze menschliche
Denken, waren alle menschlichen Seelenkrifte in einer gewissen Beziehung
anders noch eingerichtet. Es war in jenem Zeitalter vor 3101 - das ist eine
Durchschnittszahl, die Entwickelung ging allméhlich von der einen Art der
Eigenschaften in die andere {iber -, es war vorher dasjenige da, was man als
letzte Reste des alten Hellsehens bezeichnen kann. Im Verlauf der
Menschheitsentwickelung folgen sich die Zeitalter: Krita Yuga, Treta Yuga,
Dvapara Yuga, Kali Yuga. Das letztere interessiert uns heute ganz
besonders. Mit den fritheren Zeitaltern kommen wir in die alte Atlantis
zuriick. Und von dem alten Hellsehen waren in den alten Zeiten noch Reste
vorhanden, so dafl der Mensch vor dem finsteren Zeitalter durchaus noch
ein unmittelbares Bewuftsein von dem Vorhandensein einer geistigen Welt
hatte, weil er hineinschauen konnte in die geistige Welt. Dieses BewuBtsein
von der geistigen Welt, das trat sozusagen vor dem menschlichen
Anschauen immer mehr und mehr zuriick, und im Durchschnitt, kdnnen wir
sagen, beginnen die Fihigkeiten und Krifte sich auszubilden, welche auf
der einen Seite das menschliche Urteil auf die sinnliche Welt beschranken
und auf der andern Seite das menschliche SelbstbewuBtsein ausbilden.
Diese Krifte alle beginnen im Kali Yuga. Und wéhrend der Mensch
wiéhrend dieses Zeitalters nicht in



die Lage kam, hineinzuschauen in die geistigen Welten, entwickelte sich
innerhalb der physisch-sinnlichen Welt um so mehr der feste Punkt in
seinem Innern, entwickelte sich dasjenige, was wir das Wissen um das
SelbstbewuBtsein nennen. Glauben Sie aber nicht, dal} dieses Wissen um
das SelbstbewulBtsein schon bis zu einem hohen Grad ausgebildet ist; es
mul} sich erst weiter und weiter ausbilden. Aber es hitte niemals ins
menschliche Bewulltsein hereintreten konnen, wenn es nicht dieses finstere
Zeitalter gegeben hitte. So verlor der Mensch immer mehr und mehr in den
drei Jahrtausenden vor der Begriindung des Christentums den
Zusammenhang mit der geistigen Welt. Aus seiner unmittelbaren
Anschauung heraus hatte er ihn nicht.

Wir haben nun gesehen bei meinem letzten Besuche hier, wie das erste
Jahrtausend bei seinem Abschliisse eine Art Ersatz brachte fiir das
Hineinschauen in die geistigen Welten, jenen Ersatz, der dadurch dem
Menschen gegeben war, daB3 eine besondere Individualitdt, Abraham,
ausersehen worden ist - die jene Finrichtung im physischen Gehirn
besonders hatte -, ohne die alten Fihigkeiten dennoch zu einem BewuBtsein
von der geistigen Welt kommen zu konnen. Deshalb nennen wir den ersten
Teil des Kali Yuga in der Geisteswissenschaft vorzugsweise das
abrahamitische Zeitalter, jenes Zeitalter, in dem der Mensch zwar den
unmittelbaren Ausblick in die hoheren geistigen Welten verliert, in dem thm
aber etwas erwichst wie ein Gottesbewulltsein, das nach und nach immer
mehr und mehr in sein Ich hereinwéchst, so dafl er immer mehr und mehr
den Gott vorstellt als verwandt mit dem Ich-BewulBtsein, dem menschlichen
Ich-BewuBtsein. Wie das Welten-Ich, so erscheint die Gottheit demjenigen
Zeitalter, dem ersten Jahrtausend im Kali Yuga, das wir an seinem
Abschluf3 das abrahamitische Zeitalter nennen kénnen.

Auf dieses abrahamitische Zeitalter folgte das Moses-Zeitalter, wo es
nicht mehr sozusagen dabei bleibt, dal sich der Gott Jahve, dal} sich das
Welten-Ich  offenbart wie eine geheimnisvolle Fiihrung der
Menschengeschicke, wie ein Gott eines Volkes allein, sondern es offenbart
sich diese Gottheit im Moses-Zeitalter, wie wir wissen, im brennenden
Dornbusch als der Gott der Elemente. Und es war ein groBBer Fortschritt, als
aus den Lehren des Moses heraus das Welten-



Ich als die Gottheit so empfunden wurde, da3 man sich sagte: Die Elemente
des Daseins, dasjenige, was man mit sinnlichen Augen sieht - Blitz und
Donner und so weiter -, das sind Ausfliisse, sind Taten des Welten-Ich, des
einigen Welten-Ich zuletzt. - Wir miissen uns nur ganz klarmachen,
inwiefern dies ein Fortschritt war.

Wenn wir zuriickgehen hinter das abrahamitische Zeitalter und hinter das
Kali Yuga, dann finden wir, dal die Menschen durch ihren unmittelbaren,
aus den Resten des alten Hellsehens sich ergebenden Blick in die geistigen
Welten, das Geistige sehen. Aber sie sehen dieses Geistige in all den alten
Zeiten. Wir miilten weit, weit zuriickgehen, wenn wir etwas anderes finden
wollten. Die Menschen sehen dieses Geistige wihrend Dvapara Yuga, Treta
Yuga, Krita Yuga. Sie sehen dieses Geistige so, dal3 dieses Geistige sich
darstellt als eine Vielheit von Wesen. Sie wissen ja, dall, wenn wir in die
geistigen Welten aufsteigen, wir da die Hierarchien der geistigen
Wesenheiten finden. Diese stehen natiirlich unter einer geistigen Fiihrung,
unter einer einheitlichen geistigen Fiihrung. Aber bis zu dieser einheitlichen
geistigen Fiihrung reichte das BewuBtsein in jenen alten Zeiten nicht. Man
sah die einzelnen Glieder der Hierarchien, man sah eine Vielheit von
Gotterwesen. Sie zusammenzufassen zu einer Einheit, das war nur den
Eingeweihten moglich. Jetzt aber stellte sich das Welten-Ich, das der
Mensch selber zuerst auffaBite mit dem physischen Werkzeug des Gehirns,
welches bei Abraham sich besonders ausprigte, vor ihn hin, jetzt fallite der
Mensch dieses Welten-Ich auf als sich kundgebend in den verschiedenen
Reichen der Natur, in den verschiedenen Elementen.

Und ein weiterer Fortschritt war dann der, der sozusagen fiir das letzte
Jahrtausend vor der Begriindung des Christentums gemacht worden ist, im
salomonischen Zeitalter. Wir konnen also sozusagen die drei Jahrtausende
vor der Begriindung des Christentums so unterscheiden, dal wir etwa das
erste Jahrtausend nach derjenigen Individualitét, die da auftritt und die da in
das zweite hereinwirkt, das abrahamitische Zeitalter nennen. Vom Beginn
des Kali Yuga bis Abraham bereiten sich die Menschen vor, hinter den
Naturerscheinungen den Einheitsgott zu erkennen. Mit Abraham tritt diese
Mog-



lichkeit auf. Der Einheitsgott wird der Lenker der Naturerscheinungen, wird
hinter den Naturerscheinungen gesucht im Moses-Zeitalter.

Das Ganze erfahrt dann eine Erhohung im salomonischen Zeitalter. Und
durch dieses letztere Zeitalter werden wir gefiihrt bis zu jenem Punkt der
Entwickelung, wo ganz dieselbe gottliche Wesenheit, welche angeschaut
hat das abrahamitische Zeitalter in Jahve, welche angeschaut hat das
Moses-Zeitalter wiederum in Jahve, wo dieselbe gottliche Wesenheit
Menschengestalt annimmt. Denn das mul man vor einer
geisteswissenschaftlichen Betrachtung der Sache streng festhalten, dal3 die
Evangelien in dieser Beziehung recht haben: Wir diirfen den Christus von
dem Jahve nicht anders unterscheiden, als wie wir jenes Sonnenlicht, das
uns der Mond zuriickstrahlt, vom direkten Sonnenlicht unterscheiden. Was
haben wir denn fiir ein Licht in einer mondhellen Nacht? Es ist das echte
Sonnenlicht, nur dall es uns vom Mond zuriickstrahlt; so dal3 wir dieses
Sonnenlicht haben konnen direkt am Tag, oder von dem Mond
zuriickgeschickt in mondhellen Nachten. Was da im Raum sich so darstellt,
das stellt sich auBerdem so dar, dal dasjenige, was zuletzt als eine
Geistessonne in Christus erscheinen sollte, vorher sich sozusagen wie
zuriickgestrahlt zeigte. In Jahve ist die Riickstrahlung, die dem Christus in
der Zeit vorausgeht. Wie das Mondenlicht das Sonnenlicht zuriickstrahlt, so
strahlte sich die Christus-Wesenheit fiir Abraham, Moses, Salomo zuriick.
Es war immer dieselbe Wesenheit. Sie erschien dann selber als die
Christus-Sonne eben mit der Begriindung des Christentums. So haben wir
die Vorbereitung dieses groen Ereignisses im abrahamitischen, im Moses-,
im salomonischen Zeitalter.

Nun geschieht eine Wiederholung dieser drei Zeitalter, wie sie vor der
Begriindung des Christentums da waren, in der nachchristlichen Zeit, und
zwar jetzt in der umgekehrten Folge. Die Wiederholung geschieht so, daf3
sich der wesentliche Grundzug des salomonischen Zeitalters im ersten
Jahrtausend nach Christus wiederholt, und zwar so, dafl der Geist des
Salomo lebt und webt in den hervorragendsten Geistern des ersten
christlichen Jahrtausends. Und es war im Grunde genommen Weisheit des
Salomo, es war dasjenige, was sich ausgebreitet hatte als Weisheit des
Salomo, wodurch man die Natur und



Wesenheit des Christus-Ereignisses zu begreifen versuchte. Was man
gelernt hatte an der salomonischen Weisheit, das war es, wodurch man die
Bedeutung des Christus-Ereignisses zu verstehen suchte. Dann folgte das
Zeitalter, das die Wiederauflebung des Moses-Zeitalters genannt werden
kann. Auf das salomonische Zeitalter nach Christus folgte das
Moses-Zeitalter. Und wenn wir in das zweite nachchristliche Jahrtausend
heraufkommen, so ist es der Geist des Moses, der wiederum die Besten
dieses Zeitalters durchdringt. Ja, wir konnen diesen Geist des Moses in
neuer Gestalt wieder aufleben finden. Wahrend der Geist des Moses in der
vorchristlichen Zeit den Blick hinausgerichtet hat in die Welt nach der
duBeren physischen Natur, um das Welten-Ich, den Weltengott als Jahve,
eben als Welten-Ich zu finden, zu finden in Blitz und Donner, zu finden in
demjenigen, was einstromen kann von aullen als das groBe Gesetz des
menschlichen Handelns, wie da gleichsam von auflen hereinstromt zu
Moses das Welten-Ich, wie das Welten-Ich sich also gleichsam von auflen
offenbart, so finden wir, dall sich im zweiten nachchristlichen Zeitalter
dafiir von innen dieselbe Wesenheit im Innern der Seele ankiindigt. Der
Eindruck, der sozusagen als ein dufleres Ereignis fiir den Moses da war, als
er sich von seinem Volk entfernte, um den Dekalog zu vernehmen, dieses
bedeutsame Ereignis wiederholt sich. Es wiederholt sich im zweiten
nachchristlichen Jahrtausend durch eine méchtige innere Offenbarung. Die
Dinge wiederholen sich eben nicht in derselben Weise, sondern so, daf
eben dasjenige, was aufeinander folgt, sich ausnimmt wie eine Art Polaritit.
Hatte sich also fiir Moses aus den Naturelementen der Gott geoffenbart, so
offenbarte er sich jetzt in dem zweiten nachchristlichen Jahrtausend aus den
tiefsten Untergriinden der menschlichen Seele heraus. Und wie konnte uns
denn das groBartiger entgegentreten, als wenn wir horen, wie ein
bedeutsamer und groBartig angelegter Mensch predigte, so predigte, dal3
man horte: Er verkiindet aus den Tiefen seiner Seele heraus gewaltige
Dinge. Voraussetzen kann man, daf er tief durchdrungen ist von dem, was
man christliche Mystik nennen kann. Dann kommt in denselben Ort, in dem
er predigt, ein scheinbar unbedeutender Laie, der sich zuerst die Predigten
anhOrt, sich aber dann herausstellt als einer, der nicht



Laie zu sein braucht, sondern der der Lehrer des Predigers Tauler werden
kann, der den Prediger Tauler veranlaBt, trotzdem dieser auf solcher Hohe
stand, eine Weile auszusetzen mit seinen Predigten, weil er sich doch nicht
voll durchdrungen fiihlt von demjenigen, was in jenem Laien lebt. Und als
dann derselbe Prediger, nachdem er sich hat inspirieren lassen, den
Predigerstuhl wiederum besteigt, da wird uns der gewaltige Eindruck seiner
Predigt symbolisch zum Ausdruck gebracht, indem es heif3t, daB3 viele seiner
Zuhorer wie tot hinfielen. Das heil}t, es wird in ihnen ertdtet, was niedere
Natur war. Es war eine Offenbarung des Welten-Ich von innen heraus, mit
ecbensolcher Gewalt von innen heraus, wie in dem zweiten Zeitalter vor
Christus bei Moses aus den Elementen heraus. So sehen wir das
Moses-Zeitalter da wieder aufleben, und zwar so, dal3 den ganzen Geist der
christlichen Mystik, von Meister Eckhart bis herauf zu den spiteren
christlichen Mystikern, dieser Geist des Moses durchstrahlte und durchlebte.
Oh, er lebte in diesen christlichen Mystikern, der Geist des Moses! Er war
sozusagen so da, daf er sich in ihre Seelen hineinlebte. Das war das zweite
Zeitalter der nachchristlichen Zeit, in dem der ganze Charakter auch des
Moses-Zeitalters wieder auferstand. So wie im ersten Jahrtausend der
nachchristlichen Zeit das salomonische Zeitalter gebracht hat all die
Ausgestaltungen sozusagen der christlichen Mysterienanschauung, alles
dessen, was wir zum Beispiel im christlichen Sinn als die Hierarchien
kennen, ausgestaltet hat sozusagen die Weisheit liber die hoheren Welten im
einzelnen, so gestaltete insbesondere das zweite Moses-Zeitalter dasjenige
aus, was die deutsche Mystik war: das tiefe mystische Bewulltsein von dem
Einheitsgott, der in der menschlichen Seele auferweckt werden kann, der in
der menschlichen Seele auferstehen kann.

Und es ist dieses Moses-Zeitalter wirksam geblieben in alledem, was seit
jener Zeit strebte, immer genauer zu erforschen das Welten-Ich, den
Einheitsgott. Aber es erfolgt nach dem Gang der Menschheitsentwickelung
von unseren Zeiten ab, von jenen Zeiten ab, in denen wir langsam
hinliberleben in das dritte Jahrtausend, eine Wiedererneuerung des
abrahamitischen Zeitalters. So wie das abrahamitische Zeitalter, das
mosaische und das salomonische Zeitalter sich folgen in



der vorchristlichen Zeit, so folgen sie sich in der nachchristlichen Zeit in
umgekehrter Rethe: salomonisches Zeitalter, Moses-Zeitalter und
abrahamitisches Zeitalter. Diesem abrahamitischen Zeitalter gehen wir
entgegen und dieses muf3 uns und wird uns Gewaltiges bringen. Erinnern
wir uns nur einmal, was eigentlich die Bedeutung des abrahamitischen
Zeitalters war.

Die Bedeutung des abrahamitischen Zeitalters war, dall sozusagen das
alte Hellsehen geschwunden ist, da3 dem Menschen ein Gottesbewul3tsein
gegeben ward, das mit den menschlichen Fahigkeiten eng zusammenhingt.
Alles, was die Menschheit aus diesem Gottesbewulltsein, das an das
menschliche Gehirn gebunden ist, gewinnen konnte, ist nach und nach
ausgeschopft worden, und nur wenig ist noch auf dem Weg dieser
Fahigkeiten fiir das GottesbewuBtsein der Menschen zu gewinnen, wenig
nur noch. Dagegen gehen wir den genau umgekehrten Weg in dem neuen
abrahamitischen Zeitalter. Wir gehen den Weg, der die Menschheit
wiederum hinausfiihrt aus dem blof3 physisch-sinnlichen Anschauen, aus
dem Kombinieren der physischsinnlichen Merkmale; wir gehen den Weg,
der die Menschen wiederum zuriickfiihrt in jene Regionen, in denen sie
einmal vor dem abrahamitischen Zeitalter waren. Wir gehen den Weg, der
die Menschen wieder eintreten lassen wird in Zustinde natirlichen
Hellsehens, natiirlich hellseherischer Krifte. In dem Zeitalter Kali Yuga war
es ja nur die Einweihung, die hinauffiihren konnte in regelrechter Weise in
die geistigen Welten. Natiirlich flihrt die Einweihung in hohe Stufen hinauf,
die von den Menschen in sehr ferner Zukunft erst erklommen werden
konnen, aber die ersten Spuren eines erneuerten Hellsehens, das auftreten
wird wie eine natiirliche menschliche Fahigkeit, werden sich
verhéltnismdBig bald zeigen, je mehr wir in die Erneuerung des
abrahamitischen Zeitalters hiniibergehen.

Nachdem wir uns das Ich-BewuBtsein erobert haben, nachdem die
Menschen erkennen gelernt haben, daBl das Ich im Innern ein fester
Mittelpunkt ist, werden die Menschen wiederum hinausgefithrt, um
wiederum in die geistigen Welten einen tieferen Blick tun zu konnen. Das
hiangt noch zusammen mit demjenigen Zeitalter, in dem das Kali Yuga
abgelaufen ist. 5000 Jahre wéhrt Kali Yuga, bis zum Jahre 1899



hat es gewdhrt. 1899 war in der Tat ein wichtiges Jahr flr die
Menschheitsentwickelung. Das ist natiirlich wiederum ein Durchschnittsjahr,
denn die Dinge geschehen allméhlich. Aber ebenso wie das Jahr 3101
angegeben werden kann als dasjenige, wo die Menschheit heruntergefiihrt
worden ist aus dem alten Hellsehen zum sinnlichen Anschauen und
verstandesmifligen Urteilen, so ist das Jahr 1899 dasjenige, wo die
Menschheit wiederum einen Ruck bekommen hat, um hinaufzusteigen zu
den ersten Anfingen eines kiinftigen menschlichen Hellsehertums. Und es
ist der Menschheit noch in diesem vor dem néchsten Jahrtausend stehenden
20. Jahrhundert - ja, fiir wenige Menschen noch in der ersten Hélfte dieses
20. Jahrhunderts - beschieden, die ersten Elemente eines neuen Hellsehens
wiederum zu entwickeln, eines Hellsehens, das ganz gewill in der
Menschheit auftreten wird, wenn die Menschen sich fahig erweisen, dieses
neue Hellsehen zu verstehen. Denn dessen miissen wir uns klar sein: zwei
Dinge konnten eintreten. Auf dem Grund der Menschenseele ruht es schon
fiir die Zukunft, dal solche hellseherische Fahigkeiten sich als natiirliche
Fahigkeiten - wir miissen unterscheiden das kiinstliche Hellsehen und
dasjenige Hellsehen, welches als natiirliches Hellsehen sich ergeben wird -
fiir wenige Menschen noch in der ersten Hélfte des 20. Jahrhunderts und in
den néchsten 2500 Jahren fiir immer mehr und mehr Menschen ergeben
werden, bis zuletzt eine geniigend gro3e Anzahl von Menschen da sein wird,
die, wenn sie nur will, das neue natiirliche Hellsehen erlangen wird.

Aber zweierlei konnte geschehen. Das eine ist das, da3 die Menschen
zwar die Anlage zu diesem Hellsehen haben, dafl aber fiir die nédchsten
Jahrzehnte der Materialismus siegt, und die Menschheit im
materialistischen Sumpf versinkt. Dann werden zwar einzelne Menschen
auftreten und werden sagen, es ist thnen so, wie wenn sie im physischen
Menschen auch noch etwas sehen wiirden wie einen zweiten Menschen;
aber wenn das materialistische Bewullitsein es dahin bringt,
Geisteswissenschaft fiir eine Narrheit zu erkldren und alles BewuBtsein von
der geistigen Welt totzutreten, dann wird man eben diese ersten Anlagen
nicht verstehen. Es wird von der Menschheit selber abhdngen, ob es zum
Heil oder zum Unheil ausschlagen wird, was



sich da zutragen wird, da unvermerkt voriibergehen konnte dasjenige, was
da eigentlich kommen soll. Oder es konnte der andere Fall eintreten, dal3 die
Geisteswissenschaft nicht niedergetreten wird. Dann wird man verstehen,
solche Eigenschaften nicht nur in den Geheimschulen der Initiation zu
pflegen, sondern sie auch zu hegen, wenn sie wie feine Pflanzchen des
menschlichen Seelenlebens gegen die Mitte unseres Jahrhunderts bei diesen
oder jenen auftreten, die da wie aus einer erwachten Seelenkraft heraus
sagen werden: Ich sehe etwas wie eine Realitdt, wie es beschrieben wird in
der «Theosophie» als der zweite Mensch innerhalb des physischen
Menschen. Aber noch andere Seelenfdhigkeiten werden auftreten, zum
Beispiel eine Fihigkeit, welche die Menschen an sich bemerken werden.
Sie werden sozusagen irgendeine Handlung vollziehen. Indem sie
aufschauen werden von dieser, wird sich ihnen etwas wie eine Art
Traumbild vor die Seele stellen, von dem sie wissen werden: Das steht mit
meiner Handlung in irgendeinem Zusammenhang. - Und die Menschen
werden aus der Geisteswissenschaft heraus wissen: Wenn mir so ein
Nachbild meiner Handlung erscheint - das sich aber ganz wesentlich
unterscheidet von dieser Handlung -, so ist das nichts anderes, als da} es
mir die karmische Wirkung meiner Handlung zeigt, die in der Zukunft
eintreten soll.

Solches karmisches Verstindnis wird sich fiir den einzelnen in der Mitte
unseres Jahrhunderts ergeben, weil Kali Yuga abgelaufen ist und weil von
Epoche zu Epoche in den Menschen immer neue Fahigkeiten auftreten.
Aber wenn kein Verstindnis geschaffen ist, wenn diese Fahigkeit sozusagen
totgetreten wird, wenn man solche als Narren einsperrt, welche von diesen
Féahigkeiten reden, dann wird das zum Unheil der Menschen ausschlagen.
Die Menschen werden im materialistischen Sumpf verkommen. Es wird
ganz davon abhédngen, ob fiir Geisteswissenschaft ein Verstdndnis erweckt
wird, oder ob es der materialistischen Gegenstromung, ob es dem Ahriman
gelingen wird, zurlickzuschlagen dasjenige, was Geisteswissenschaft in
guter Absicht tut. Dann mogen ja freilich diejenigen kommen, die in diesem
materialistischen Sumpf erstickend stecken und mogen sagen: Nun ja, das
waren schone Propheten, die da gesagt haben, es werden die Men-



sehen neben dem physischen noch einen zweiten Menschen sehen! -Gewil3
wird sich dann nichts zeigen, wenn man die Fahigkeiten dazu totgetreten
haben wird. Wenn sie sich aber nicht zeigen werden in der Mitte des 20.
Jahrhunderts, so wird das kein Beweis dafiir sein, dall der Mensch nicht
dazu veranlagt ist, sondern nur dafiir, daB die Menschen die jungen
Pflanzlein im Keim zertreten haben. Was heute gesagt wird, das ist da und
kann sich entwickeln, wenn die Menschheit nur will.

Vor einer solchen Entwickelung stehen wir also unmittelbar. Wir gehen
sozusagen den Weg der Entwickelung wiederum zuriick. Bei Abraham
wurde das Gottesbewulltsein in das Gehirn hereingefiihrt; indem wir in ein
neues abrahamitisches Zeitalter eintreten, wird das Gottesbewulltsein
wiederum aus dem Gehirn herausgefiihrt, und wir beginnen immer mehr
und mehr in den nichsten 2500 Jahren Menschen zu erleben, die dasjenige
haben werden, was die erhabenen Initiationsgeheimnisse ergeben als die
grof3en spirituellen Lehren von den Weltengeheimnissen. Genau so, wie der
Geist des Moses geherrscht hat im abgelaufenen Zeitalter bis zu uns, so
beginnt nunmehr der Geist des Abraham zu walten, um gleichsam,
nachdem er damals die Menschheit hereingefiihrt hat in ein
Gottesbewultsein innerhalb der sinnlichen Welt, die Menschheit aus
demselben nun wiederum herauszufithren. Denn das ist ein urewiges
Weltengesetz, dall sozusagen eine jede Individualitit eine bestimmte Tat
periodisch mehrmals, vor allen Dingen zweimal zu tun hat, das eine Mal
wie als das Gegenteil vom andern. Was Abraham sozusagen der
Menschheit heruntergebracht hat in das physische BewuBtsein herein, das
wird er fiir sie wiederum hinauftragen in die geistige Welt hinein.

So sehen wir, dall wir in wichtigen, in wesentlichen Zeitverhéltnissen
leben, und wir bekommen dann einen Begriff, da} Geisteswissenschaft zu
verbreiten heute nicht irgend etwas ist, was man aus Vorliebe tut, sondern
etwas, was von unserer Zeit gefordert wird. Vorzubereiten die Menschheit
auf grofle Entwickelungsmomente, das gehort zu den Aufgaben der
Geistesforschung. Damit die Menschen wissen werden, was sie sehen, dazu
ist Geisteswissenschaft da. Wer es ehrlich mit seinem Zeitalter meint, der
kann gar nicht anders, als daran zu denken, dafl Geist-Erkenntnis in die
Welt kommen mul}, um nicht



unvermerkt an der Menschheit voriibergehen zu lassen, was dann kommit.

Nun sind aber diese Dinge noch mit andern verkniipft. In gewissen
andern Beziehungen erneuert sich alles in solch dhnlicher Wiederholung.
Wir leben einer Zeit entgegen, in der immer mehr und mehr von
demjenigen fiir die Menschheit sich erneuern soll, was in den
vorchristlichen Jahrhunderten da war, aber alles wird getaucht in das, was
die Menschheit hat gewinnen konnen durch das groBe Christus-Ereignis.
Wir haben gesehen, da3 die Menschheit jenen grolen Moment, den Moses
erlebt hat durch seine Eindriicke vom brennenden Dornbusch und vom
Blitzesfeuer auf dem Sinai, nun in christlicher Verinnerlichung wieder
erlebt hat. Denn jetzt sind sich die Tauler, die Eckhart klar: wenn ihnen von
innen aufgeht, was jener Moses Jahve genannt hat, so ist es der Christus, so
ist es nicht mehr die zuriickgespiegelte Christus-Wesenheit, sondern direkt
der Christus, der aus der Tiefe des Herzens aufsteigt. Es ist sozusagen direkt
wiedererlebt in einer verchristlichten Gestalt, in einer durch den
Christus-Impuls umgeanderten Gestalt, durch die christlichen Mystiker
dasjenige, was von Moses erlebt worden war. Und in umgeénderter, neuer
Gestalt wird das erlebt werden, was sozusagen erlebt worden ist in der
vorchristlichen, abrahamitischen Zeit. Und was wird das sein? All die
Dinge wund Ereignisse, welche sozusagen normalerweise in der
Menschheitsentwickelung auftreten, alle diese werfen gleichsam ihre
Lichter voraus. Ich mochte nicht die Trivialitit, die oft gesagt wird,
wiederholen, ich mochte nicht sagen, werfen ihre Schatten, sondern ihre
Lichter. So ist in gewisser Beziehung etwas von Ereignissen der Zukunft im
Licht vorausgeworfen in dem, was wir die Bekehrung des Saulus zum
Paulus nennen: in dem Ereignis von Damaskus.

Machen wir uns einmal klar, was dieses Ereignis fiir den Paulus zu
bedeuten hatte. Paulus war bis zu diesem Ereignis sozusagen bekannt mit
alldem, was der althebridischen Geheimlehre eigen war. Was wullte der
Paulus ? Der Paulus wulite aus seiner althebriaischen Geheimlehre, dal3
einstmals eine Individualitit heruntersteigen werde, welche fiir die
Menschheit darstellen wird denjenigen, der den Tod iiberwinden wird. Er
wullte: Es wird einmal eine Individualitdt im Fleisch er-



scheinen, diese wird durch ihr Leben zeigen, daB3 der Geist iiber den Tod
hinaus so lebt, dal der Tod eben fiir diese Individualitidt innerhalb ihrer
Erdeninkarnation nichts anderes bedeutet als ein anderes physisches
Ereignis. Das wullte er. Und er wuflte noch etwas anderes aus seiner
althebraischen Geheimlehre. Er wullte, daf dann, wenn der Christus, der da
kommen sollte, der Messias, im Fleisch dagewesen ist, wenn er
auferstanden sein wird, sozusagen den Sieg davongetragen haben wird liber
den Tod, dann die geistige Sphire der Erde sich verdndert haben wird, dann
das Hellsehen eine Verdanderung erfahren haben wird. Wéhrend vorher ein
Hellseher in der geistigen Atmosphire der Erde die Christus-Wesenheit
nicht gesehen hat - die konnte er nur sehen bei dem Blick zum Sonnengeist
-, so mufte, das wulite Paulus, durch den Christus-Impuls diejenige
Verdnderung eintreten fiir das Erdendasein, daB3 dann nach dem Sieg iiber
den Tod fiir das hellseherische BewuBltsein der Christus in der Erdensphdre
zu finden ist. Wird also der Mensch hellseherisch, so mull er in der
Erdensphire den Christus als den wirksamen Erdgeist sehen. Wovon aber
Paulus sich nicht {iberzeugen konnte, als er noch Saulus war, das war, daf3
derjenige, welcher da gelebt hat in Paldstina, am Kreuz gestorben ist, von
dem seine Jiinger sagten, er wire auferstanden, dal3 der wirklich derjenige
war, von dem die althebraische Geheimlehre gesprochen hatte. Das ist das
Bedeutsame, dafl Paulus nicht liberzeugt worden ist durch das, was er
physisch gesehen hat von demjenigen, was in den Evangelien erzéhlt ist. Er
fing erst an, die Uberzeugung zu haben, daB der Christus auch der
vorhergesagte Messias ist, als eben an ihm sich zeigte jenes
vorausgeworfene Licht, als er wie durch eine Gnade von oben hellseherisch
wurde und den Christus in der Erdensphdre entdeckte. Er ist also schon
dagewesen, er ist schon auferstanden, mufite er sich sagen. Indem Paulus
selber hellseherisch den Christus gesehen hat in der geistigen Erdensphare,
wuBte er: Jetzt ist er da. - Von dem Augenblick an war die Uberzeugung in
ithm da von dem Christus Jesus. Also das Grundereignis war, dal3 er
hellseherisch in der Erdensphidre den Christus Jesus entdeckt hat im
Ereignis von Damaskus. Wenn also Paulus zum Beispiel nicht mehr in
Paléstina die Taten des Christus Jesus hétte erzihlen horen konnen, wenn er
nicht aus per-



sonlicher Erfahrung die Evangelien hitte horen konnen, sondern wenn er
etwas spdter gelebt hitte, so hitte es sein konnen, da3 er eben nur spéter
dieses Christus-Ereignis von Damaskus erlebt hétte. Dann wiirde er aber zu
derselben Uberzeugung gekommen sein. Denn dieses Ereignis, das
offenbarte ihm die Tatsache: Der Christus war da! Und der sich da in der
Erdensphire offenbart, das ist derjenige, von dem die althebriische
Geheimlehre redet! - Dieses Christus-Ereignis ist nicht an einen Zeitpunkt
gebunden. Es ist bei Paulus nur sehr rasch erfolgt [nach dem Mysterium von
Golgatha], damit das Christentum durch Paulus seinen Lauf machen konnte.

Nun war allerdings die Entwickelung der Menschheit in der Zeit, wo das
Kali Yuga bestand, bis 1899, nicht so, dall der Mensch so mir nichts dir
nichts ein Paulus-Ereignis erleben konnte. Dazu waren die menschlichen
Fahigkeiten nicht herangereift. Daher erlebte es einer eben als Gnade. Und
dhnliche Ereignisse erlebten andere noch durch Gnade. Aber nun stehen wir
ja in jenem Zeitalter, wo jener michtige Umschwung geschehen soll, wo
sich die ersten Keime eines natiirlichen Hellsehens entwickeln. Wir treten
hinein in das abrahamitische Zeitalter, wir werden hinausgefiihrt in die
geistige Welt. Dadurch ist die Moglichkeit gegeben, dall eine gewisse
Anzahl von Menschen und immer mehr und mehr Menschen in den
nichsten 2500 Jahren das Ereignis von Damaskus nacherleben. Und das
wird das Grof3e, das Gewaltige des nichsten Zeitalters sein, dal} fiir viele
Menschen das Ereignis von Damaskus aufleben wird, daB3 fiir diejenigen
Fahigkeiten, von denen eben gesagt worden ist, dall sie auftreten werden,
der einmal in der geistigen Erdensphére befindliche Christus wahrnehmbar
wird, hereinleuchten wird. Indem die Menschen fahig werden, den
Atherleib zu sehen, werden sie den Atherleib des Christus Jesus sehen
lernen, wie der Paulus ihn gesehen hat. Das ist dasjenige, was als das
Charakteristikum eines neuen Zeitalters beginnt, und was bei den ersten
Vorldufern der Menschen mit diesen Fahigkeiten sich schon zwischen 1930
bis 1940/45 zeigen wird. Wenn die Menschen aufmerksam sein werden,
werden sie dieses Ereignis von Damaskus und damit Klarheit und Wahrheit
iber das Christus-Ereignis durch unmittelbare geistige Anschauung erleben.



Und ein merkwiirdiger Parallelismus der Ereignisse wird sich abspielen.
Denn in den nichsten zwei Jahrzehnten werden die Menschen dann immer
mehr und mehr von dem Buchstaben der Evangelien abfallen, sie werden
sie nicht mehr verstehen. Sehen wir doch heute schon, wie die Triviallinge
tiberall den Leuten aus den Evangelien «beweisen», dal diese keine
historischen Urkunden sind, dal man auf einen historischen Christus
tiberhaupt sich nicht berufen kann. Die historischen Dokumente werden fiir
die Menschheit an Wert verlieren, die Zahl derer, die den Christus Jesus
leugnen, wird immer groBer und groBer. Und nur kurzsichtig sind
diejenigen Menschen, welche da werden glauben kénnen, dal man durch
die bloBe Historie die Sache noch wird halten koénnen. Das sind nicht
diejenigen, die es ehrlich meinen mit dem Christentum, welche abweisen
das Verstindnis fiir den geistigen Beweis des Christus Jesus. Der geistige
Beweis des Christus Jesus wird dadurch geliefert werden, dal gehegt
werden die Fahigkeiten der Menschen, dal} sie schauen sollen den wahrhaft
vorhandenen Christus in seinem Atherleib. Denn im Grunde genommen
mogen sich diejenigen noch so gute Christen nennen, welche nur auf
Dokumenten fullen wollen: sie zerstoren das Christentum; sie mdgen noch
so zetern und mogen noch so laut dasjenige, was sie wissen Uber das
Christentum, aus den Urkunden verkiinden: sie zerstoren das Christentum,
weil sie eine geistige Lehre ablehnen, durch welche aus dem Schauen
heraus in unserem Jahrhundert der Christus fiir die Menschen zur Wahrheit
werden wird.

Als unsere Zeitrechnung begann, da waren schon durch mehr als drei
Jahrtausende die Menschen heruntergestiegen in das finstere Zeitalter,
waren angewiesen auf ihre duBeren Fahigkeiten. Damals hitte sich der
Christus auf keine andere Weise zeigen konnen den Fahigkeiten, die fiir die
Menschenentwickelung notwendig waren, als durch die physische
Inkarnation. Damals waren die physischen Féahigkeiten auf ihrer hochsten
Hohe, daher muBlte der Christus in einem physischen Leib erscheinen. Die
Menschheit wire aber nicht um einen Schritt weitergekommen, wenn sie
nicht fahig werden konnte, mit hoheren Fiahigkeiten in hoheren Welten die
Realitdit des Christus zu finden. Wie damals mit blo physischen
Fahigkeiten der Christus ge-



funden werden mullte, so werden die Menschen mit den neu entwickelten
Fahigkeiten den Christus finden in derjenigen Welt, wo eben nur
Atherleiber gesehen werden. Denn eine zweite physische Verkdrperung des
Christus gibt es nicht. Einmal nur war er im fleischlichen Leib, weil nur
einmal die menschlichen Fihigkeiten angewiesen waren, den Christus im
fleischlichen Leib zu haben. Jetzt aber werden sie mit den hoheren
Fihigkeiten den um so realeren Atherleib des Christus wahrnehmen
konnen.

Das ist dasjenige, was man nennen kann jenes gewaltige Ereignis, das
uns bevorsteht: Das Wiedererscheinen des Christus Jesus - nach und nach
zuerst fiir wenige, dann fiir immer mehr und mehr Menschen. Es ist ein
Ereignis, das nicht nur Bedeutung hat fiir diejenigen Menschen, die dann
noch im Fleisch verkorpert sein werden. Es wird eine Anzahl von Menschen,
die heute verkorpert sind, auch zu jener Zeit noch verkorpert sein, wenn
dieses Christus-Ereignis eintritt. Die werden es so erleben, wie es
geschildert worden ist. Andere werden durch die Pforte des Todes gegangen
sein. Aber, wie wir einmal bei einem Vortrage hier gesehen haben, dal3 das
Ereignis von Golgatha nicht bloB ein Ereignis fiir die physische Welt war,
sondern hiniibergewirkt hat in alle geistigen Welten, wie der Hinabstieg des
Christus in die Unterwelt eine wirkliche Tatsache war, so wird hineinwirken
das Christus-Ereignis, das in unserem Jahrhundert sich hinstellen wird, auch
in die Welt zwischen dem Tod und einer neuen Geburt, wenn auch in
anderer Gestalt, als es der Mensch hier auf Erden finden wird. Aber eines
wird notwendig sein: Jene Fihigkeiten, durch welche man das
Christus-Ereignis wird wahrnehmen konnen zwischen dem Tod und einer
neuen Geburt, die konnen nicht erworben werden zwischen dem Tod und
einer neuen Geburt, die miissen hier auf dem physischen Plan erworben
werden, die miissen mitgebracht werden in das Leben zwischen dem Tod
und einer neuen Geburt. Es gibt eben Féhigkeiten, die erworben werden
missen auf der Erde. Denn wir sind nicht umsonst herausgesetzt auf die
physische Erde. Derjenige geht fehl, der glaubt, dal wir umsonst auf die
Erde versetzt worden sind. Wir miissen uns da Fahigkeiten erwerben, die
wir uns in keiner andern Welt erwerben konnen. Und die Fahigkeiten zum
Verstandnis des Christus-



Ereignisses, von dem wir gesprochen haben, und der folgenden Ereignisse,
die miussen hier auf dieser Erde erworben werden. Und diejenigen
Menschen, welche sich hier auf der Erde diese Fahigkeiten jetzt erwerben
durch die geisteswissenschaftliche Verkiindigung, die werden durch die
Pforte des Todes diese Féahigkeiten durchtragen. Nicht etwa blof3 durch die
Einweithung, sondern durch die verstindnisvolle Hinnahme der
geisteswissenschaftlichen Verkiindigung erwirbt man sich die Féahigkeiten,
die Moglichkeit, auch in der geistigen Welt zwischen dem Tod und einer
neuen Geburt das Christus-Ereignis wahrzunehmen. Wer aber taube Ohren
hat, der mufl warten bis zu einer nichsten Inkarnation, um sich hier die
Fahigkeiten zu erwerben, die man sich hier erwerben mul}, damit man das
Christus-Ereignis dort erleben konne. So also darf niemand irgendwie
glauben, daB ihm die Verkiindigung des Christus-Ereignisses, das nur aus
der ganzen geisteswissenschaftlichen Lehre heraus verstanden werden kann,
keine Frucht tragen wird, wenn er dann, wenn es eintreten wird, schon
durch die Pforte des Todes gegangen sein wird. Es wird thm Frucht tragen.

So sehen wir, da} die Geistesforschung die Vorbereiterin ist fiir ein neues
Christus-Ereignis. Diejenigen aber, welche den Nerv der Lehre vom Geiste
in sich aufnehmen als einen Inhalt ihres ganzen Seelenlebens, als lebendiges
Leben, sollen dann auch wirklich hinaufwachsen zu einem spirituellen
Verstindnis der Sache, sollen dann sich klar werden, dal3 sie durch die
Geisteswissenschaft unser neu erwachendes Zeitalter griindlich verstehen
lernen miissen. Wir miissen verstehen lernen, dall wir in der Zukunft nicht
die wichtigsten Ereignisse auf dem physischen Plan zu suchen haben,
sondern auflerhalb des physischen Planes, wie den Christus, den wir als
Athergestalt in der geistigen Welt bei seiner Wiederkehr zu suchen haben
werden.

Was jetzt gesagt worden ist, wird immer und immer wieder gesagt
werden in den néchsten Jahrzehnten. Aber es wird Menschen geben, die
dieses miBverstehen werden, die sagen werden: Der Christus soll also
wiederkommen! - Weil sie hereintragen werden in solche Anschauung den
Glauben, dal3 das eine physische Wiederkunft sei, so werden sie Nahrung
geben all denjenigen, die als falsche Messiasse



auftreten werden. Und solche wird es genug geben in der Mitte des 20.
Jahrhunderts, die benutzen werden den materialistischen Glauben der
Menschen, die benutzen werden das materialistische Denken und Fiihlen
der Menschen, um sich fiir den Christus auszugeben. Falsche Messiasse hat
es immer gegeben. Da haben wir zum Beispiel jenes Zeitalter vor den
Kreuzziigen, wo in Siidfrankreich ein falscher Messias aufgetreten ist, in
dem seine Anhinger gesehen haben etwas, wie einen im physischen Leib
verkorperten Christus. Vorher war ein falscher Messias in Spanien
aufgetreten und hatte viele Anhidnger gefunden. In Nordafrika hat ein
grofles Aufsehen erregt einer, der sich fiir den Christus ausgegeben hat. Im
17. Jahrhundert trat in Smyrna ein Mensch auf als Christus und fand
ungeheuren Andrang. Sabbalai Zewi hiel er. Zu ithm sind hingepilgert die
Menschen aus Polen, Ungarn, Osterreich, Spanien, Deutschland, Frankreich,
aus ganz Europa und aus einem grof3en Teil von Afrika und Asien. In den
verflossenen Jahrhunderten war das nicht so schlimm, denn da war
sozusagen an die Menschheit noch nicht die Forderung gestellt, zu
unterscheiden das Wahre vom Falschen. Jetzt erst stehen wir in dem
Zeitalter, wo es verhidngnisvoll werden konnte, wenn die Menschen die
geistige Probe nicht bestehen wiirden. Diejenigen werden sie bestehen, die
wissen, dal die menschlichen Féhigkeiten sich weiterentwickeln, daf3
diejenigen Fahigkeiten, die den Christus im Physischen sehen muflten, eben
angewiesen waren, nur bei der Begriindung des Christentums ihn so zu
sehen, dal} aber die Menschheit nicht vorriicken wiirde, wenn sie den
Christus nicht in unserem Jahrhundert in einer erhohteren Gestalt
wiederfinden wiirde. Und die nach Geisteswissenschaft Strebenden werden
sich als diejenigen erweisen miissen, welche die falschen Messiasse
unterscheiden konnen von dem einzigen Messias, der nicht im Fleisch,
sondern der fiir die neuerwachten Fahigkeiten als eine spirituelle Wesenheit
erscheint. Und die Zeit wird kommen, in der die Menschen wieder
hineinschauen werden in die geistige Welt und da das Land sehen werden,
aus dem herunterflieBen diejenigen Strome, welche wahre geistige Nahrung
geben alldem, was in der physischen Welt geschieht.
Wir haben ja immer gesehen, dal es den Menschen méglich war,



im alten Hellsehen in diese geistige Welt hineinzuschauen. Die
morgenldndischen Schriften enthalten auch in ihrer Tradition etwas, wie
eben eine Uberlieferung eines alten geistigen Landes, in das die Menschen
einstmals hineinschauen konnten, aus dem sie heraussaugen konnten alles
das, was der physischen Welt an Ubersinnlichem zuflieBen konnte. Voller
Wehmut sind manche Beschreibungen iiber jenes Land, das die Menschen
einmal erreichen konnten, und das sich wie zuriickgezogen hat. Dies Land
war 1n der Tat den Menschen einmal erreichbar, und es wird den Menschen
wieder erreichbar sein, jetzt, nachdem Kali Yuga, das finstere Zeitalter,
abgelaufen ist. Die Einweihung hat aber immer hineingefiihrt und fiir
diejenigen, welche die Einweihung genossen haben, gab es immer die
Moglichkeit, hineinzulenken die Schritte in jenes geheimnisvolle Land, das
sich zuriickgezogen hat wiahrend des Kali Yuga, von dem als von einem
Land gesprochen wird, das wie verschwunden ist aus dem Bereich der
menschlichen Erfahrung. Rithrend sind jene Schriften, die von diesem alten
Land sprechen. Es ist dasselbe Land, in dem die Eingeweihten immer
wieder und wiederum Einkehr halten, um sich von da aus die neuen Strome
und Anregungen zu holen fiir alles das, was der Menschheit von Jahrhundert
zu Jahrhundert gegeben werden soll. Immer wieder und wiederum halten
diejenigen, die mit der geistigen Welt in dieser Weise in Beziehung stehen,
Einkehr in dieses geheimnisvolle Land, das genannt wird «Schamballay». Es
ist der Urquell, in den hineingereicht hat der hellseherische Blick, der sich
zuriickgezogen hat im Kali Yuga, von dem wie von einem alten
Mairchenland gesprochen wird, das aber wiederkommen wird in den Bereich
der Menschen. Schamballa wird es wieder geben, nachdem das Kali Yuga
abgelaufen sein wird. Die Menschheit wird wiederum hineinwachsen in das
Land Schamballa durch normale menschliche Fahigkeiten, aus dem sich
Kraft und Weisheit die Eingeweihten zu holen haben fiir thre Mission.
Schamballa gibt es, Schamballa gab es, Schamballa wird wieder da sein fiir
die Menschheit. Und zu dem ersten, was die Menschen erblicken werden,
wenn Schamballa sich wieder zeigen wird, wird der Christus in seiner
Athergestalt gehdren. Es gibt keinen andern Fiihrer fiir die Menschheit in
das von den orientalischen Schriften fiir ver-



schwunden erkliarte Land, als den Christus. Der Christus wird die
Menschen nach Schamballa fiihren.

Das ist dasjenige, was wir uns in die Seele schreiben sollen, was der
Menschheit werden kann, wenn sie das gestern erwidhnte Wahrzeichen im
richtigen Sinn auffallt. Wenn sie versteht, diese Menschheit, dal} sie jetzt
nicht tiefer herabsinken darf in die Materie, dal} sie Umkehr halten mulf,
daB ein spirituelles Leben seinen Anfang nehmen muf}, dann wird sich
ergeben zuerst fliir wenige, dann - in 2500 Jahren - fiir immer mehr und
mehr Menschen das lichtdurchwobene und das lichtdurchgldnzte, das von
unendlicher Lebensfiille strotzende, das unsere Herzen mit Weisheit
erfiillende Land Schamballa. Das ist dasjenige, was fiir die, welche
verstehen wollen, fiir die, welche Ohren haben, um zu hoéren und Augen
haben, um zu sehen, als Ereignis zu schildern ist, das den grofiten
Wendepunkt in der Entwickelung der Menschheit bedeutet bei Anbruch des
abrahamitischen Zeitalters nach der Begriindung des Christentums. Es wird
dasjenige Ereignis sein, durch das die Menschen in erhéhterem Maf3e den
Christus-Impuls verstehen werden. Denn das wird das Eigenartige sein, daf}
hierdurch die Weisheit nichts verlieren wird. Je mehr Schauungen sich die
Menschen erringen werden, desto groBer wird ihnen der Christus
erscheinen, desto gewaltiger wird er thnen erscheinen! Wenn erst die
Menschen 1hren Blick werden tauchen konnen in Schamballa, dann werden
sie erst mancherlei von dem wieder einsehen konnen, was zwar in den
Evangelien enthalten ist, wozu aber die Menschen eine Art Ereignis von
Damaskus brauchen werden, um erkennen zu konnen, was in den
Evangelien gegeben ist. So wird in derjenigen Zeit, wo die Menschen den
Urkunden gegeniiber am ungldubigsten sein werden, das neue Bekenntnis
zu dem Christus Jesus entstehen durch unser Hineinwachsen in das Gebiet,
wo wir thn zunidchst treffen werden: durch das Hineinwachsen in das
geheimnisvolle Land Schamballa.



VOM ANBRUCH EINES SPIRITUELLEN ZEITALTERS KOMETEN
UND IHRE BEDEUTUNG FUR DAS ERDENSEIN

Miinchen, 13. Mdrz 1910

Es soll hier unsere Aufgabe sein, iiber einiges zu sprechen, das geeignet
sein wird, iiber unsere eigene Zeitepoche zu einem Verstindnis zu fiihren.
Wir wissen ja, daBl sich die Entwickelung hier auf der Erde so abspielt, da3
der Mensch in jeder seiner Verkorperungen auf Erden neue Erlebnisse
durchmachen und neue Erfahrungen sammeln kann. Deshalb sind die
Ereignisse unserer Erdenentwickelung so angeordnet, dal der Mensch in
zwei aufeinanderfolgenden Inkarnationen nicht zweimal dieselben
Verhiltnisse antrifft; das heifit, es dndert sich die Erde in der zwischen
beiden Inkarnationen liegenden Epoche. Das aber iliberschaut das dullere
Wissen nur nicht in geniigend tiefem Mal3e, um zu sehen, wie sich alles in
langen Zeitrdumen griindlich &ndert. Daraus konnen wir aber auch
schlieBen, dall wir uns nur griindlich selbst verstehen, wenn wir wissen, wie
das Zeitalter der Entwickelung der Erde beschaffen ist, in dem wir leben,
und wenn wir uns ein Bild von der ndchsten Zukunft derselben machen
konnen. Wir werden dabei beriicksichtigen miissen, da3 der Mensch, wie er
uns im Leben gegeniibersteht, nachdem er sich in unendlich langen
Zeitrdumen entwickelt hat, ein sehr kompliziertes Wesen ist.

Der Mensch als wachendes Wesen ist im Grunde genommen ein anderes
Wesen als der Mensch im Schlafzustande. Wir wissen ja, dafl wahrend des
Schlafes die vier Glieder seiner Wesenheit in zwei Gruppen gespalten sind,
so daB auf der Lagerstitte liegen der physische und &dtherische Leib und sich
hinausbewegen in die geistige Welt der astralische Leib und das Ich, um
darin nach den Gesetzen dieser geistigen Welt zu leben. Wir haben schon
frither erfahren, dal der physische und é&therische Leib nicht bestehen
konnten in der jetzigen Form, wenn sie vom astralischen Leib und Ich
vollig verlassen sein wiirden, ohne dal3 diese durch etwas anderes ersetzt
werden konnten. Ohne diese Moglichkeit wire der schlafende Mensch nur
vom Werte einer Pflanze. Diese ist zwar lebensfdhig als ein in sich
geschlossener



Organismus, aber nicht der schlafende Mensch, da dieser seinen physischen
und &therischen Leib so eingerichtet hat, da3 sie durchzogen sein miissen
von seinem astralischen Leibe und seinem Ich. Wéhrend also das
menschliche Ich und der Astralleib den Menschen verlassen, ist er in dieser
Zeit von einer andern Wesenheit von gleichem Wert, von einem aber
gottlich-geistigen Astralleib und einem dazu passenden Ich nachts in
seinem physischen und &dtherischen Leib durchzogen. Das, was vom
Menschen schlafend zuriickbleibt, das iiberlassen wir den dulleren geistigen
Maichten der Welt. Was in der physischen Welt ist, wird also eingegliedert
in die groflen geistigen Méchte des Makrokosmos, und alle demselben
angehorigen geistigen Wesenheiten wirken unbeeintrachtigt vom
menschlichen Ich und Astralleib.

Von diesen auf den Menschen hereinwirkenden Kriften der grof3en Welt
wollen wir heute einige kennenlernen. Diese Verhéltnisse sind mannigfaltig
kompliziert in threr Wechselwirkung zwischen den geistigen Kréften der
Welt und dem Menschen. Dieser ist in der Tat eine kleine Welt, und aus der
groflen Welt flieft wahrend des Schlafes etwas herein in diese kleine Welt
wie ein Spiegelbild. Wir konnen das alles nur einsehen, wenn wir
eindringen in tiefe Weltengeheimnisse.

In der heutigen Menschheit wird diese oder jene Wahrheit von der
Wissenschaft gefunden, und man glaubt dann, diese Wahrheit als solche
sicher zu besitzen. Der Anthroposoph soll aber dariiber hinaus besonders
ein Gefiihl fiir das Gewicht dieser oder jener Wahrheit entwickeln, ob die
eine oder andere eine wesentliche oder unwesentliche ist, ob sie eine billige,
auf der Hand liegende Wahrheit ist oder ob sie uns tief hineinfiihrt in die
Geheimnisse der Welt. Dieses mangelhafte Verstindnis merkt man, wenn
unzweifelhafte Wahrheiten hingestellt werden, die entscheidend sein sollen
fiir wichtige Schlu3folgerungen, zum Beispiel bei der Zahl der Knochen
und Muskeln des Menschen im Vergleich mit den hoheren Tieren. Ob diese
Wahrheit wichtig oder unwichtig ist fiir die Stellung des Menschen zu den
Tieren, das geht nicht ohne weiteres hervor aus der Tatsache. Eine andere,
aber wichtige Wahrheit, auf die wir eigentlich alle Tage unmittelbar stof3en
sollten, ist die, daB3 der Mensch im Vergleich zu allen Erdenwesen und im
Gegensatz zu diesen mit seinem Antlitz frei in den Weltenraum



schauen kann im physischen Sinne, um sich mit seinen Gedanken, seinen
Vorstellungen zu dem zu erheben, was nicht der Erde angehort. Die Tiere
konnen sich nicht von der Erde erheben, sich nicht von ihr befreien. Und
wenn man noch so sehr die Ahnlichkeit der Affen in ihrer Entwickelung mit
dem Menschen betont, so fallt doch sofort auf, dal3 beim Affen der Versuch
der Aufrichtung im Gehen und Stehen nicht gelungen ist. Darum miissen
wir dieses Sich-Erheben des Menschen von der Erde hinweg als eine sehr
wichtige Wahrheit in geistigem Sinne ansehen. Alles, was wir im Menschen
finden, ist eine mikrokosmische Nachahmung der groen Welt. Das freie
Sich-Erheben des Menschen ist ausgedriickt im Verhéltnisse des Kopfes zu
den iibrigen GliedmaBBen des Menschen, als Verhiltnis in einem
Mikrokosmos. Dasselbe findet man aber auch drauflen in der groBBen Welt,
und zwar in dem Verhéltnis zwischen Sonne und Erde. Dadurch, dal} wir
dieses auf uns wirken lassen, bekommen wir die Empfindung, dal3 das Tier
schon in seiner Organisation von der Erde allein bestimmt ist, dall aber die
Sonne den Menschen bestimmt hat in seinem freien Ausblick, in seinem
Fiithlen und Denken. Auf den ersten Anhieb ist dieser Gegensatz nicht zu
verstehen, darum wollen wir langsam darauf hingehen.

Wir fiihlen die Zugehorigkeit des Menschen zum Weltenall, wenn wir
wissen, dal} es die Sonne ist, die der Erde bestimmte Krifte zusendet, damit
der Mensch sich zu der Organisation entwickeln konnte, die er jetzt hat.
Von den Kréften der Sonne wird er mit dem Haupte nach oben gerichtet,
von der Erde mit den Gliedern nach unten gezogen. Vom Kopfe erhalten
die Glieder die Befehle, wie die Erde ihre Leitung von der Sonne.

Heute wollen wir noch einen andern Gegensatz herausheben. In dem
bisher Gesagten sind alle Menschen gleich. Frau und Mann sind dabei nicht
zu unterscheiden. Aber im menschlichen Organismus ist der Gegensatz von
Mann und Frau vorhanden. Nach den angedeuteten Analogien fragen wir:
Gibt es denn im groflen Weltenall auch einen derartigen Gegensatz wie
Mann und Frau, ebenso wie vorher bei Kopf und GliedmaBen? - Es ist hier
besonders darauf aufmerksam zu machen, dafl die Geisteswissenschaft
nichts zu tun hat mit den Dar-



Stellungen, welche den Gegensatz zwischen dem Maéinnlichen und dem
Weiblichen ausdehnen mochten auf die ganze groBle Welt. Das sind
Ausfliisse eines schematischen Materialismus unserer Zeit. So sind unsere
heutigen Ausfiihrungen nicht gemeint; es ist das nur eine Ungezogenheit
unserer heutigen Wissenschaft. Hier ist gemeint, dal der Gegensatz
zwischen Mann und Weib nur der unterste Ausdruck fiir einen Gegensatz
im Makrokosmos ist. Im Erdendasein miissen wir bei dem Gegensatz
zwischen Mann und Frau erst scharf darauf hinweisen, dal} wir dabei nur
von den zwei duBeren Hiillen, dem physischen und &therischen Leib,
sprechen konnen. Denn Astralleib und Ich haben mit diesem Gegensatz
nichts zu tun, also auch nichts mit den folgenden Auseinandersetzungen.

Da soll denn zunichst die Tatsache der hellseherischen Erkenntnis
verzeichnet werden, dafl im Grunde genommen nur Kopf und GliedmaBen
einen wahren Eindruck vom Menschen machen kénnen. Wenn also in allem
Physischen ein Geistiges mitspricht, miissen wir darauf achten, wie weit das
Physische ein Ausdruck des Geistigen sein kann, ob ein wahres oder
unwahres Bild dadurch gegeben wird. Ein solch wahrhaftiges Bild gibt nur
der Kopf mit den GliedmaBen. Alles andere entspricht nicht dem Geistigen;
so auch nicht das Méannliche und Weibliche am Menschen. Nur den Kopf
und die GliedmaBen erkennt der Geistesforscher als wahres Abbild des
Geistigen an, alles andere ist verzeichnet. Das riihrt davon her, daf3 die
Trennung in Mann und Weib sich zuriickfiihren 146t auf die lemurische Zeit,
in der eine einzige Gestalt alles das in sich vereinigte, was wir jetzt getrennt
vor uns sehen. Diese Trennung ist erfolgt, damit ermoglicht wurde, mit der
Fortentwickelung ein immer mehr materielles Werden zu verbinden. So hat
denn der Mensch seine Gestalt aus einer geistigen Urgestalt immer mehr
materialisiert. Denn in der Form des neutralen Geschlechts war er noch eine
dem Geiste ndherstehende Gestalt. Bei der dann eintretenden
Fortentwickelung in der Richtung auf das Weibliche behielt dieses
gleichsam zuriick eine frithere Gestalt, in der der Mensch noch geistiger war.
Die weibliche Gestalt behielt diese geistigere Form bei, stieg nicht so tief
ins Materielle hinunter, als es eigentlich der normalen Entwickelung
entsprochen hétte. So hat denn



die Frau eine geistigere Gestalt festgehalten aus einer friiheren
Entwicklungsstufe. Sie hat damit etwas konserviert, was eigentlich unwahr
ist. Sie soll auch das Abbild des Geistigen sein, ist aber materiell
verzeichnet. Gerade umgekehrt ist es beim Manne. Dieser hat den normalen
Entwickelungspunkt iibersprungen, ist also dariiber hinausgelangt und pragt
eine dullere Gestalt aus, die materieller ist als die Schattengestalt hinter ithm,
die dem normalen Mittel entspricht.

Die Frau steht vor diesem wahren Mittel, der Mann ist dariiber
hinausgegangen. Keiner von beiden gibt den wahren Menschen wieder. Es
1st daher nicht das Hochste, Vollkommenste, was wir in der menschlichen
Gestalt rinden. Daher versuchte man, ihr dasjenige anzufiigen, was in den
alten Priestergewadndern ausgebildet ist, um dadurch die menschliche Form,
besonders die méinnliche, wahrer erscheinen zu lassen, als sie von Natur aus
1st. Man hatte ein Gefiihl dafiir, daf} die Natur auch etwas verzeichnen kann.
Die weibliche Gestalt fiihrt uns zuriick in eine frithere Erdendaseinsstufe, in
die alte Mondenzeit. Die ménnliche Gestalt fiihrt uns liber die Erdenzeit
hinaus in das Jupiterdasein, aber in einer dafiir noch nicht lebensfahigen
Form.

Nun gibt es auch einen Gegensatz im Makrokosmos, der dem Gegensatz
des Mainnlichen und Weiblichen entspricht, namentlich in dem, was wir
sehen im Kometarischen und Lunarischen, was sich als der Gegensatz
zwischen den Kometen und dem Monde zeigt. Der Mond ist ein Stiick der
Erde, das sich von ihr spédter noch getrennt hat, als sich die Sonne losloste.
Ausgeschieden wurde das, was die Erde nicht brauchen konnte, weil sonst
die Menschenform in ihrer Entwickelung verknochert, verholzt wire. Der
Mond hitte die menschliche Entwickelung zu schnell abgeschlossen. Er
stellt jetzt, vollig verdorrt und vereist, dasjenige dar, was erst spéter als
Jupiterdasein wieder lebensfihig sein wird, jetzt aber wie zum Tode
verurteilt ist.

Der Komet stellt etwas dar, was aus dem alten Mondendasein in unser
Erdendasein hereinragt, etwas, das in seiner Entwickelung zuriickgehalten
und also nicht bis zur Erde entwickelt ist, was auf hoherer, geistigerer Stufe
zuriickblieb. Der Mond dagegen ist aus unserer Erde hervor- und dariiber
hinausgegangen. Die Erde selbst steht zwischen beiden. Es sind also Komet
und Mond - wie die weibliche und



méannliche Gestalt - anzusehen als zuriickgeblieben und hinausgeschritten
iiber die normale Fortentwickelung. Der Komet verhilt sich in gewisser
Weise so, wie die weibliche Natur im Menschendasein. Wir kénnen durch
einen Vergleich uns weiter noch verstdndlich machen, was der Komet fiir
die Erdenentwickelung bedeutet. Wenn wir diese uns klarmachen als
folgend auf die Mondenentwickelung und vorangehend dem Jupiterdasein,
so miissen wir uns bewuB}t sein, da3 die Naturgesetze auf dem alten Monde
andere waren als auf der Erde, und zum Teil sehen wir das an den Kometen.
Nebenbei sei nur erwihnt, dal gerade bei dem Kometendasein ein Beispiel
gegeben ist, wie durch die Wissenschaft spater das bestitigt wird, was ich
in meinem Vortrag auf dem Theosophischen KongreB3 in Paris im Juni 1906
schon sagte: da3 die Kometen die fritheren Naturgesetze des alten Mondes
konservieren. Unter anderem spielten gewisse KohlenstofT-verbindungen,
Zyan-, Blausdureverbindungen auf dem alten Mond eine Rolle. Im
Kometen miilte man daher diese Zyan- und Blausdureverbindungen
nachweisen konnen. Und in der Tat hat inzwischen die Spektralanalyse
bewiesen, dal im Kometen sich Blausdureverbindungen befinden. Es
stimmen also die Angaben der Geisteswissenschaft mit den durch die
materielle Wissenschaft gefundenen Tatsachen {iberein.

Was bedeutet das kometarische Dasein nun fiir die Erde? Welche
Mission ist damit verbunden? Es soll die Beantwortung dieser Fragen
wenigstens vergleichsweise geschehen, und es soll darauf hingewiesen
werden, dall in dem Gegensatze von Mann und Weib auf der Erde zweierlei
Leben sich abspielen. Zuerst ist es der Ablauf der alltdglichen Ereignisse in
der Familie vom Morgen bis zum Abend, mit einer RegelmifBigkeit wie
Sommer und Winter, wie Sonnenschein und Sturm und Wetter und
Hagelschlag. Das kann so eine Zeitlang weitergehen. Aber dann kommt
etwas, was hereinspielt und als einschneidende Verdnderung empfunden
wird, und zwar dann, wenn ein Kind geboren wird. Das unterbricht den
herkdmmlichen Verlauf der Dinge, und es verbleibt als ein Neues im
Zusammenleben von Mann und Frau. Das kénnen wir vergleichen mit dem,
was der Komet zu tun hat als Aufgabe fiir das Erdenleben. Er bringt das in
unser Erdenleben



herein, was aus dem weiblichen Element des Kosmos herauskommt. Wenn
der Komet sich zeigt, so bewirkt das einen Ruck in der Fortentwickelung
der Menschheit. Nicht so sehr in dem eigentlichen Fortschreiten selbst,
sondern in allem, was sonst noch der Menschheit eingeimpft wird. Wir
konnen das beobachten an dem Halleysehen Kometen, an dem, was als
geistige Krifte dahintersteht. Stets ist mit seinem Erscheinen etwas flr die
Erdenentwickelung Neues verbunden gewesen. Zur Zeit ist er im
Wiedererscheinen begriffen. Damit wird eingeleitet und geboren werden
eine neue FEtappe in materialistischem Sinne. An den drei letzten
Erscheinungen in den Jahren 1682, 1759 und 1835 1aBt sich dieses
verfolgen. Im Jahre 1759 wirkten aus ithm heraus die Krifte und geistigen
Michte, die den Geist der materialistischen Aufklarung gebracht haben.
Was auf Anregung der Geister und Kréifte, die hinter dem Halleyschen
Kometen stehen, in diesem Sinne sich entwickelt hatte, das war es zum
Beispiel, was Goethe so sehr verdrossen hat an dem «Systeme de la nature»
des Freitherrn von Holbach sowie an den franzdsischen Enzyklopidisten.
Als sich dann 1835 der Halleysche Komet wieder zeigte, da spiegelte sich
der Materialismus recht auffillig wider in den Anschauungen, die von
Biichner und Moleschott ausgingen, und die dann im Materialismus der
zweiten Halfte des 19. Jahrhunderts in den weitesten Kreisen zur Aufnahme
gekommen sind. Im gegenwirtigen Jahre 1910 erleben wir eine neue
Erscheinung des alten Kometen, und das bedeutet ein Krisenjahr in bezug
auf die eben besprochene Anschauung. Alle Kréfte sind da am Werke, um
aus der Menschenseele einen noch flacheren, schlimmeren Sinn
herauszugebiren, einen materialistischen Sumpf der Weltanschauung. Es
steht der Menschheit eine gewaltige Priifung, eine Erprobung bevor, in der
es sich darum handeln wird, dal3 die Menschheit bewahrheitet, dal} bei dem
drohenden tiefsten Falle auch der Impuls zum Aufsteigen allseitig am
starksten vorhanden ist. Denn sonst wére es nicht moglich, dal der Mensch
die Widerstinde liberwindet, die ihm die materialistischen Anschauungen in
den Weg legen. Wenn der Mensch nicht dem Materialismus ausgesetzt
wire, konnte er ihn auch nicht aus eigenen Kréften {iberwinden. Und jetzt
kommt die Gelegenheit, eine Wahl zu treffen zwischen der spirituellen und
der ma-



terialistischen Richtung. Aus dem Kosmos heraus werden uns die
Bedingungen zu diesem Krisenjahr zugeschickt.

Die Geisteswissenschaft ist etwas, das abgelesen ist von den groflen
Zeichen des Himmels und hereingebracht in die Welt von jenen, die diese
groflen Zeichen, diese gewaltigen Schriftzeichen zu deuten wissen. Damit
die Menschheit davor gewarnt wird, den materialistischen Weg
einzuschlagen, der sich duBerlich zu erkennen gibt in der Erscheinung des
Halleyschen Kometen, mull von der Geisteswissenschaft ein Gegenimpuls
gegeben werden. So werden uns also auch die Krifte zum Wege nach
aufwirts durch andere Zeichen aus dem Kosmos zugeschickt.

Zur Zeit des Ereignisses von Golgatha lag der Friihlingspunkt der Sonne
seit einiger Zeit im Zeichen des Widders. Dieser Punkt riickt im Verlaufe
von 25 920 Jahren durch alle zwolf Sternbilder des Tierkreises. Das
Vorriicken ist inzwischen so erfolgt, dall wir mit dem Friihlingspunkte jetzt
eingetreten sind in das Sternbild der Fische. Bis zur Mitte des 20.
Jahrhunderts werden wir zu einem gewissen Punkte dieses Sternbildes
gekommen sein. Es bedeutet nun das Sternbild des Widders den Abschluf3
des Kali Yuga, des finsteren Zeitalters, das nach der orientalischen
Philosophie mit dem Jahre 3101 vor Christus begonnen hat. Damals
erfolgte der Durchgang des Friihlingspunktes der Sonne durch das Sternbild
des Stieres. Man schuf ein Abbild von diesem Ereignis im persischen
Mithrasstier und im dgyptischen Apisstier. Abbilder des Durchganges durch
das Sternbild des Widders finden wir in der Sage von den Argonauten mit
dem Goldenen Vlies, dann bei Christus in seiner Bezeichnung als Lamm,
wie ihn die ersten Christen gewohnlich am Fulle des Kreuzes darstellten.

Das Zeitalter des Kali Yuga war im Jahre 1899 zu Ende. Es dauerte also
vom Jahre 3101 vor Christus bis 1899 nach Christus durch 5000 Jahre
hindurch als ein Zeitalter, in dem die Menschen zur Beobachtung dessen,
was sich auf dem physischen Plane abspielt, allein auf ihre physischen
Sinne angewiesen waren, ohne daB sie die Fahigkeit des Hellsehens hétten
zu Hilfe nehmen konnen. Jetzt beginnen die Fahigkeiten sich vorzubereiten,
welche imstande sein werden, die menschliche Natur wieder zur spirituellen
Entwickelung hinaufzufiihren. Nur



im Kali Yuga konnte und mufte in der nur in dieser Zeit moglichen Weise
das Ich entwickelt werden zu seinem ihm jetzt eigenen BewuBtsein. Zu
diesem Ich-BewulBtsein kann sich von jetzt ab ein hellsichtiges BewuBtsein
hinzugesellen, das sich innerhalb der nachsten 2500 Jahre entwickeln wird,
wodurch dann ein geistiges Erfassen der Welt zu dem physisch-sinnlichen
hinzutreten wird. Um dieses zu ermoglichen, werden uns die Krifte
zugesandt werden um die Mitte des 20. Jahrhunderts, so dafl dann die
Menschen beginnen werden, den Ather- und Astralleib zu sehen, und zwar
derart, dal} dieses bei einigen Vorziiglern schon als natiirliche Fihigkeit
auftritt. Wenn der Mensch dann einen vorgefaten Plan, eine Absicht
irgendwelcher Art ausfiihren will, dann wird bei ihm eine Art Traumbild
auftreten, das nichts anderes ist als eine Vorschau auf die karmische
Erfiillung der geschehenen Tat. Inzwischen kann dann die Menschheit
hineinsausen in den Sumpf der materialistischen Welt- und
Lebensanschauungen. Es wird dabei aber leicht eintreten konnen, dafl man
die in dieser Zeit sich zeigenden schwachen Fihigkeiten des Hellsehens
nicht als solche beachtet und die Menschen, die solche bereits besitzen, als
Narren und Phantasten ansieht. Denn wer von Geisteswissenschaft dann nie
etwas gehort hat, wird diese zarten Fihigkeiten nicht erkennen. Aber
trotzdem sind diese Zeichen wahr. Siegt jedoch die spirituelle
Weltanschauung, so wird man die angedeuteten Fahigkeiten sorgfiltig
pflegen in der Menschheit, so da3 die damit ausgestatteten Personen in der
Lage sein werden, geistige Wahrheiten aus der geistigen Welt
herabzuholen.

Unter solchen Umstinden konnen wir sagen: Wir stehen vor einem
wichtigen Weltentwickelungspunkte, den wir vorbereiten miissen, damit
man nicht mit rohen Fiilen zu Tode tritt in seinem Aufkommen, was unsere
Erde mit einer neuen Fihigkeit iberziechen will. Was dann als geistige Welt,
mit geistigen Organen, als Geistesatmosphire zu schauen sein wird, das ist
dasjenige, was heute nur die Eingeweihten erkennen konnen. Es wird aber
noch eine geraume Zeit dauern, bis sich die ersten zarten Fahigkeiten bis zu
diesem Grade oder auch nur bis zu der Hohe entwickelt haben, wie sie die
uralte Menschheit in ithrem damals allerdings nur traumhaften Hellsehen
und in ithren



ekstatischen Zustdnden gekannt hat. Aber wie eine geistige Hiille wird diese
stetig sich entwickelnde Fahigkeit um unsere Erde ausgebreitet sein. Die
orientalischen Schriften, besonders die tibetanischen, sprechen viel von
einem Lande, das verschwunden sei, und mit Wehmut nennen sie es
Schamballa, ein Land, das im Zeitalter des Kali Yuga verschwunden sei.
Aber mit Recht wird gesagt, dal die Eingeweihten sich zuriickziehen
konnen nach Schamballa, um von dort fiir die Menschheit zu holen, was sie
braucht, um in ithrer Ent-wickelung gefordert zu werden. Alle Bodhisattvas
holen Kraft und Weisheit aus dem Lande Schamballa. Fiir den Menschen
mit durchschnittlicher Entwickelung ist es verschwunden. Aber es gibt
Prophezeiungen, dal dieses Land Schamballa wieder zu den Menschen
zuriickkommen wird. Wenn sich die zarten Krifte des Hellsehens zeigen
und mehr und mehr verstirken und ausbreiten werden, und wenn diese als
die guten Krifte, die aus dem Sonnendasein stammen, aufgenommen und
wirken werden statt der Kréfte aus dem Halleyschen Kometen, dann wird
Schamballa wiederkommen. Wir stehen in der Zeit der Vorbereitung der
Menschheit auf diese Entwickelung eines neuen Hellsehens, die sich in den
nichsten 2500 Jahren abspielen wird, einer Vorbereitung, die sowohl in der
Zeit zwischen der Geburt und dem Tode als auch in der Zeit zwischen dem
Tode und einer neuen Geburt sich stetig fortsetzen wird. Was sich da alles
ereignen wird, das soll der Gegenstand des nachsten Vortrages sein.



DIE BERGPREDIGT DAS
LAND SCHAMBALLA

Miinchen, 1. Mdrz 1910

Es wurde hier vorgestern der Hinweis darauf gegeben, wie die Menschheit
im gegenwirtigen Zeitpunkt schweren Ereignissen entgegengehen wird.
Verstehen werden wir, um was es sich handelt, wenn wir riickblickend
unsere Zeit ganz hineinstellen in die Menschheitsentwickelung {iberhaupt.
Da werden wir uns manches Bekannte und Unbekannte wieder
vergegenwirtigen konnen. Sie wissen, dal einer der wesentlichsten
Ausspriiche, der vor Eintritt des Christus-Ereignisses getan wurde, jener war,
der besagte: «Andert eure Seelenverfassung, denn das Reich der Himmel ist
nahe herbeigekommen.» Diese Worte sind von tiefgehender Bedeutung,
weil sie darauf hinweisen, dal mit der ganzen Seelenentwickelung damals
Bedeutsames vorgegangen ist. Es waren etwas mehr als 3000 Jahre
vergangen von jener Zeit, die wir das Kali Yuga oder das finstere Zeitalter
nennen. Welchen Sinn hat nun dieses Zeitalter? Es ist jene Epoche,
innerhalb welcher der Mensch, seinen normalen Verhiltnissen nach,
angewiesen war allein auf dasjenige, was sich den dufleren Sinnen darbot
und dem Verstinde zugidnglich war, der ja an das Instrument des Gehirns
gebunden ist. Alles das konnte man erfahren, wissen und verstehen in der
finsteren Zeit des Kali Yuga. Dieser finsteren Zeit ist eine andere
vorangegangen, in welcher der Mensch nicht allein angewiesen war auf die
duBeren Sinne und den duBeren Verstand, sondern mehr oder weniger noch
Erinnerungen hatte an die alten traumhaften Zustinde, die ithm eine
Verbindung mit der geistigen Welt ermoglichten. Von dieser menschlichen
Vorzeit wollen wir uns ein Bild machen.

Der Mensch konnte nicht nur sehen das Reich der Mineralien, Pflanzen
und Tiere, sowie sich selbst innerhalb des physischen Menschenreichs,
sondern er konnte in einem Zustand zwischen Wachen und Schlafen eine
gottliche Welt sehen. Er nahm sich dann wahr als deren unterstes Glied, als
ein unterstes Reich in der Hierarchienfolge, iiber sich die Engel, die
Erzengel und so weiter. Er wullte dieses



durch sein Erleben, so daB es fiir ihn ein Unsinn gewesen ware, diese
geistige Welt abzuleugnen, wie es heute ein gleicher Unsinn sein wiirde, das
Mineral-, Pflanzen- und Tierreich abzuleugnen. Nicht war es aber so, daf}
der Mensch nur als Erkenntnis hatte, was thm an Wissen aus diesem Reiche
zustromte, sondern er hatte auch die Moglichkeit, sich mit den Kriften
dieses Reiches der geistigen Welt zu durchdringen: Er war dann in Ekstase,
sein Ich-Gefiihl war unterdriickt, aber die geistige Welt flo3 f6rmlich in ihn
ein. Es hatte der Mensch daher nicht nur ein Wissen, eine Erfahrung,
sondern wenn er zum Beispiel eine Krankheit hatte, so konnte er mittels der
Ekstase sich Erfrischung und Gesundung holen. Diejenigen Zeitalter, in
denen der Mensch noch einen unmittelbaren Zusammenhang mit den
geistigen Welten hatte, nannte die orientalische Weisheit: Krita Yuga, Treta
Yuga, Dvapara Yuga. Im letzteren war ein unmittelbarer Einblick in die
geistigen Welten nicht mehr moglich, sondern nur eine Erinnerung, wie bei
einem Greise an seine Jugend. Dann wurden die Tore der geistigen Welt
gleichsam  geschlossen. Der  Mensch  konnte in  normalen
BewuBtseinszustinden mit der geistigen Welt nicht mehr verkehren. Und es
kam die Zeit, in welcher der Mensch sich nur auf Grund einer langen,
strengen Vorbereitung in der Geheimschulung zu der geistigen Welt
hinwenden konnte. Wahrend Kali Yuga kam manchmal etwas von der
geistigen in die physische Welt herein. Das kam aber dann meistens nicht
von den guten Michten, sondern es war gewohnlich ddmonischer Natur. In
allen Personlichkeiten, die uns die Evangelien schildern als mit eigenartigen
Krankheiten behaftet, die man Besessenheit nannte, sind diese
Erkrankungen auf ddmonische Wirkungen zuriickzufiihren. In ihnen haben
wir den Einflull boser geistiger Wesenheiten zu erkennen. Das kleine Kali
Yuga beginnt etwa im Jahre 3000 vor Christus und charakterisiert sich
dadurch, dal} sich nach und nach vor dem normalen Bewul3tsein die Tore
der geistigen Welt vollig verschlossen, so dall man alle Erkenntnisse aus der
sinnlichen Umwelt holen mullite. Wenn das so fortgegangen wire, dann
wiirde dem Menschen der Zusammenhang mit der geistigen Welt vollig
verlorengegangen sein. Bis dahin hatte der Mensch doch noch etwas an
Erinnerungen auf dem Wege der Tradition autbewahrt; aber



jetzt verlor er auch darin immer mehr den Zusammenhang. Denn auch der
Lehrer, obgleich Bewahrer der Tradition, konnte ihm nicht mehr
unmittelbar von der geistigen Welt erzdhlen. Die Aufnahmefahigkeit dafiir
war nicht mehr vorhanden. Die Erkenntnisse der Menschheit erstreckten
sich immer mehr nur auf das Materielle.

Im weiteren Verlauf dieser Entwickelung hitten die Menschen den
Zusammenhang mit der geistigen Welt nicht wiederfinden konnen, wenn
man 1hn auch wieder herzustellen suchte, wire nicht von anderer Seite her
etwas geschehen. Und dies geschah dadurch, dal3 die gottliche Wesenbheit,
die wir mit Christus bezeichnen, sich auf dem physischen Plan verkorperte.

Frither konnte der Mensch sich zu geistigen Wesenheiten erheben. Jetzt
aber muflten diese ganz nahe zu thm herankommen, vollig in seine Sphére
heruntersteigen, damit er sie mit seiner Ich-Wesenheit erkennen konne.
Dieser Zeitpunkt wurde in alten Zeiten prophetisch verkiindigt. Es wurde
gesagt, dal} der Mensch dann mit und in dem eigenen Ich sein Verhéltnis zu
seinem Gott finden konne. Als aber dieser Augenblick eintrat, muflten die
Menschen energisch darauf hingewiesen werden, daB3 der verheilene
Zeitpunkt wirklich gekommen war. Der das in gewaltigster Weise tat, war
Johannes der Taufer. Indem er darauf hinwies, dall die Zeiten sich jetzt
gedndert hitten, sagte er: «Das Reich der Himmel ist nahe
herbeigekommen.» Dann wurde in dhnlicher Weise darauf hingewiesen
durch den Christus Jesus. Der bedeutsamste Hinweis vollzog sich aber
vorher durch die Taufthandlungen im Jordan, die Johannes an vielen vollzog,
und durch die Lehre selbst. Aber durch dieses allein wére die Wandlung
noch nicht moglich gewesen. Eine Anzahl Menschen muflte vielmehr in der
geistigen Welt etwas erleben, wodurch in ihnen die Uberzeugung lebendig
werden konnte, dall ein Goéttliches sich offenbaren werde. Und dieses
geschah durch das Untertauchen im Wasser. Wenn der Mensch am
Ertrinken ist, dann wird sein Atherleib in seinem Zusammenhang mit dem
physischen Leib gelockert, teilweise sogar herausgehoben, und der Mensch
erlebt dann dasjenige, was ein Zeichen ist fiir den neuen Einschlag in der
Weltenentwickelung. Und daraus ergibt sich die gewaltige Mahnung:
Andert eure Seelenverfassung,



denn die Reiche der Himmel sind nah! Es kommt {iber euch diejenige
Seelenverfassung, durch welche ihr in Beziehung treten werdet zu dem
herabgestiegenen Christus. Die Zeiten sind erfullt.

Christus Jesus gab selbst die eindringlichste Lehre von der Erfiillung der
Zeiten in dem, was wir die Bergpredigt nennen. Sie war durchaus keine
Volkspredigt, denn es heif3t: «Da Christus das Volk sah, ging er hinweg und
offenbarte sich seinen Jiingern.» Da offenbarte Christus ithnen im grof3en
und ganzen das Folgende: In alten Zeiten konnte der Mensch gotterfiillt
werden in der Ekstase; auBer seinem Ich war er beseligt, er hatte ein
unmittelbares Erlebnis mit der geistigen Welt, aus der er geistige Krifte
herunterholen und Gesundungskrifte saugen konnte. Jetzt aber, so sagte der
Christus Jesus seinen Jiingern, kann derjenige Mensch gotterfiillt werden,
der in sich selber sich durchdringt mit dem Gottes- und Christus-Impuls, der
in diesem Impuls selber aufgehen kann als Ich. Frither konnte nur derjenige
zur geistigen Welt aufsteigen, der angefiillt war mit den Stromungen dieser
geistigen Welt; nur dieser konnte seliggepriesen werden als ein Reicher des
Geistes. Das war der Hellseher im alten Sinne, und der gehorte zu den
seltensten Personlichkeiten. Die meisten waren Bettler geworden im Geiste.
Jetzt aber konnten diejenigen das Reich der Himmel finden, die es in threm
Ich suchten. Das, was in einer solch bedeutsamen Epoche der Menschheit
geschieht, das geschieht immer fiir den ganzen Menschen. Wenn auch nur
ein einziges Glied seines Wesens ergriffen wird, so klingen doch alle andern
mit. Alle Glieder des Menschen: der physische Leib, der dtherische Leib,
die Empfindungsseele, Verstandes- oder Gemiitsseele, die BewulB3tseinsseele,
das Ich, die hoheren Seelenglieder sodann, sie leben auf durch die Nihe der
Himmelreiche. Diese Lehren stimmen iiberein mit den grof8en Lehren der
Urweltweisheit.

Frither muBte beim Eingehen in die geistige Welt der Atherleib sich
leicht trennen von dem physischen Leib; dieser muflte also ganz besonders
geartet sein. Christus Jesus sagte daher mit Hinweis auf den physischen
Leib: Selig konnen sein die Bettler, das heifit, die arm sind an Geist, denn
sie werden, wenn sie diesen vom Ich beherrschten dufleren Leib richtig
entwickeln, das Reich der Himmel finden. -



Sodann sagte er vom Atherleib: Frither konnten die Menschen vom
leiblichen und seelischen Leid geheilt werden durch Hinaufsteigen in die
geistige Welt mittels der Ekstase. Wenn sie nun gotterfiillt, gottinnig
werden, dann konnen, die da Leid tragen, geheilt, getrostet werden und
konnen in sich selber den Grund, den Trost finden. -Weiter sagte er vom
Astralleib: Frither muf3ten diejenigen, die wilde, stiirmische Leidenschaften
und Impulse im Astralleib hegten, dadurch besinftigt werden, daf} ithnen
Gleichmut, Gelassenheit und Lauterung zustromte von den
geistig-gottlichen Wesenheiten. - Jetzt aber sollten die Menschen durch die
Kraft ihres eigenen Ich unter der Einwirkung Christi die Kraft finden, ihren
Astralleib zu lautern. Die Stétte, wo der Astralleib sich lautern kann, ist jetzt
die Erde geworden. Daher mufte dieser Einschlag fiir den Astralleib so
dargestellt werden, daB3 gesagt wurde: Selig und gotterfiillt im Astralleib
konnen nur diejenigen sein, die sich das Gleichnis, Gleichmal} erwerben,
und 1thnen wird als Los, als Lohn aller Trost und alles Gute auf der Erde
zufallen. - Auf die Empfindungsseele bezieht sich die vierte Seligpreisung.
Wer sich in seiner Empfindungsseele recht lautern und eine hdohere
Entwickelung durchmachen will, der wird in seinem Ich einen Einschlag
des Christus bekommen; er wird einen Durst im Herzen nach Gerechtigkeit
verspiiren, gottinnig werden und sein Ich wird in sich selber geséttigt sein. -
Das nichste Glied ist die Verstandes- oder Gemiitsseele. Das Ich
schlummert dumpf in der Empfindungsseele und erwacht erst in der
Verstandes- oder Gemiitsseele. Wenn wir mit unserem Ich in der
Empfindungsseele schlummern, dann kénnen wir nicht in allen Menschen
das finden, was sie erst zu wirklichen Menschen macht: das Ich. Bevor der
Mensch das Ich in sich entwickelt hat, mul3 er seine Empfindungsseele in
hohere Welten hinaufwachsen lassen, um dort etwas wahrnehmen zu
konnen. Wenn er aber in der Verstandes- oder Gemiitsseele sich entwickelt,
kann er den Menschen neben sich wahrnehmen. Bei allen bisher genannten
Gliedern miissen wir uns an das erinnern, was in fritheren Reichen gegeben
war. Erst in der Verstandes- oder Gemiitsseele kann sich die Seele mit dem
erfiillen, was von Mensch zu Mensch stromt. Es wird in dem Satzgefiige der
fiinften Seligpreisung etwas Besonderes ein-



treten miissen; es mu3 Subjekt und Préadikat gleich sein, weil hingedeutet
werden soll auf das, was das Ich in sich entwickelt. Dieser fiinfte Satz sagt:
«Wer Mitleid und Barmherzigkeit entwickelt, der wird Barmherzigkeit
wiederfinden.» Das ist eine Kreuzprobe, die wir hier bei einem okkulten
Dokument machen. Christus hat in bezug auf die einzelnen Glieder der
menschlichen Natur alles verheillen, alles stimmit.

Auf die BewulBtseinsseele bezieht sich der nachste Satz der
Seligpreisungen. Durch sie kommt das Ich als reines Ich derart zur
Ent-wickelung, dafl es den Gott in sich aufnehmen kann. Wenn also der
Mensch so weit heraufdringen kann, dann kann er den Tropfen des
Gottlichen, sein Ich in sich wahrnehmen. Er kann durch seine gereinigte
BewuBtseinsseele Gott schauen. Dieser sechste Satz der Seligpreisungen
muf} sich also auf das Gottschauen beziechen. Der &dullere physische
Ausdruck fiir das Ich und die BewulBtseinsseele ist das physische Blut, und
worin sich dieses besonders zum Ausdruck bringt, das ist das menschliche
Herz als Ausdruck des gereinigten Ich. Christus sprach daher: «Selig
werden die sein, die reinen Herzens sind, denn sie werden Gott schauen.»
Damit ist geradezu bis in diese Intimitdt herein angedeutet, dall unser Hers
der Ausdruck des Ich, des Gottlichen im Menschen ist.

Nun wollen wir noch hinaufsteigen zu dem, was hdher als die
Bewulltseinsseele ist, zu Manas, Buddhi, Atman. Der gegenwértige Mensch
kann wohl die drei Seelenglieder ausbilden, aber in ferner Zukunft erst die
hoheren Glieder: Geistselbst, Lebensgeist und Geistesmensch. Diese
konnen im Menschen noch nicht in sich selber leben, er mull dazu
aufschauen zu hoheren Wesen. Sein Geistselbst ist noch nicht in thm; es
ergieBit sich erst spéter iiber ihn. Er ist noch nicht geniigend entwickelt, um
das Geistselbst vollig in sich aufzunehmen, er steht in dieser Beziehung erst
im Anfang der Entwickelung, ist nur gleichsam ein Gefal3, um es allmihlich
in sich aufzunehmen. Das deutet auch der siebente Satz der Seligpreisung
an. Das Geistselbst kann ithn zundchst nur durchwiarmen, durchweben.
Allein die Tat Christi bringt es auf die Erde herunter als die Kraft der Liebe
und Harmonie. Daher sagt Christus: Selig sind die, welche das Geistselbst



als erstes geistiges Glied zu sich herunterholen, denn sie werden Gottes
Kinder werden. - Das weist die Menschen hinauf in die hoheren Welten.
Fernerhin wird Bezug genommen auf dasjenige, was fiir die Zukunft
herbeigefiihrt werden soll, was aber von der Gegenwart mehr und mehr
angefochten und mit allen Kréaften und Maichten verfolgt wird. Es ist
angedeutet in dem achten Satz der Seligpreisungen: Gotterfiillt oder selig
sind diejenigen, die um der Gerechtigkeit willen verfolgt werden, denn sie
werden erfiillt sein in ithrem Selbst von den Reichen des Himmels, vom
Lebensgeist, von Buddhi. - Im Anschliisse daran finden wir noch Hinweise
auf die besondere Mission des Christus selber, auch in dem Sinne, daf} die
intimen Schiiler des Christus selig sein konnen, wenn sie um seinetwillen
Verfolgung leiden miissen: eine leise Andeutung auf das Atma, das erst in
ferner Zukunft uns zuteil werden wird, ist damit verbunden.

So wird also in der Bergpredigt die grofe Lehre verkiindet vom
Himmelreich, das nahe herangekommen ist. Im Laufe dieser Ereignisse
erfiillte sich in Paldstina das Mysterium der Menschheitsentwickelung: der
Mensch war in allen seinen Wesensgliedern so weit herangereift, dafl er den
Christus-Impuls unmittelbar mit seinen gelduterten physischen Kréften in
sich aufnehmen konnte. So vollzog sich die Verbindung des Gottmenschen
Christus mit dem Menschen Jesus von Nazareth und durchdrang wéhrend
dreier Jahre die Erde mit ihrem Kriftestrom. Das mullte eintreten, damit der
Mensch wihrend des Kali Yuga seinen Zusammenhang mit der geistigen
Welt nicht vollig verliere. Doch Kali Yuga, das finstere Zeitalter, dauerte
noch lidngere Zeit fort, bis ins Jahr 1899. Das ist ein besonders wichtiges
Jahr in der Menschheitsentwickelung, weil damit die fiinftausendjahrige
Periode des Kali Yuga abgelaufen ist. Es ist der Anfang zu einer neuen
Stufe der Menschheitsentwickelung damit gegeben. Zu den alten
Féahigkeiten des Kali Yuga wird der Mensch neue geistige Fahigkeiten
hinzu entwickeln. Wir gehen damit einer Periode entgegen, in der neue
natiirliche Fahigkeiten und Moglichkeiten, in die gottlich-geistigen Welten
hineinzuschauen, erwachen werden. Noch bevor die Mitte des 20.
Jahrhunderts abgelaufen ist, werden manche Menschen bei vollem
Ich-BewuBtsein das Hereinragen einer



gottlich-geistigen Welt in unsere physisch-sinnliche Welt in der Art
erfahren, wie es Saulus bei seiner Umwandlung in Paulus vor Damaskus
erlebte. Das wird dann der normale Zustand werden fiir eine Anzahl von
Menschen.

Der Christus wird nicht wieder, wie damals im Jesus, im physischen Leib
inkarniert werden, denn damit wiirde jetzt nichts zu erreichen sein. Das war
aus tiefen GesetzmaBigkeiten der kosmisch-irdischen Entwicklung damals
notig, weil thn die Menschen sonst nicht hétten erkennen konnen. Jetzt aber
sind die Menschen weiterentwickelt: sie sind nunmehr fahig geworden,
durch ihre Seelenkrifte bis zum é&therischen Sehen hindurchzudringen.
Daher wird Christus dem Menschen im é&therischen und nicht im
physischen Leibe sichtbar werden. Das alles wird immerhin wéhrend der
nichsten 2500 Jahre von der Mitte des 20. Jahrhunderts ab mehr und mehr
auftreten. Geniigend viele Menschen werden das Ereignis von Damaskus
dann selbst erlebt haben, so dall man es als bekanntes Ereignis auf der Erde
zuletzt von allen Seiten anerkennen wird. Wir treiben Geisteswissenschaft,
damit diese erst schwach auftretenden Fiahigkeiten nicht unbemerkt, spurlos
an den Menschen voriibergehen, damit die begnadeten Menschen nicht als
Traumer und Narren angesehen, sondern von einer kleinen Gruppe
Menschen verstanden und gestiitzt werden, die in ihrem Zusammenhang
verhindern, dafl der menschliche Unverstand diese zarten Keime und
Anlagen brutal zu Tode tritt. Die Geisteswissenschaft soll vielmehr die
Moglichkeit vorbereiten, dall sie zur Entwickelung gelangen. Auf diese
Fahigkeiten wurde im vorigen Vortrage hingedeutet als auf den Einblick in
das Land Schamballa, damit der Mensch die Bedeutung und das Wesen des
Christus erkennen konne, dessen Wiedererscheinen nichts anderes ist als
ein Hinaufwachsen des Menschen in seiner Erkenntnis.

Im allgemeinen wiederholen sich die Zeitalter, stets aber in etwas anderer
Weise. In der Geisteswissenschaft sieht man die Kali Yuga-Epoche so an,
daB man deren Beginn bezeichnet als das ZuschlieBen der Tore der
geistigen Welten. Nach Ablauf der ersten tausend Jahre kam der erste
Ersatz dadurch, da3 durch die Individualitit des Abraham, nach seiner
Einweihung durch Melchisedek, es einem Menschen



moglich gemacht worden war, im Durchschauen und in richtiger Bewertung
des vor den Sinnen ausgebreiteten Teppichs der Umwelt, den Gott in dieser
AuBlenwelt zu erkennen. Abraham zeigte die erste Morgenrdte der
Erkenntnis dessen, was ein Ich-Gott ist, eines Gottes, der verwandt ist mit
der Ich-Natur des Menschen. Dem Abraham wurde es klar, dal}3 es hinter
den Erscheinungen der Sinnenwelt etwas gibt, was dazu leitet, das
menschliche Ich als einen Tropfen des ungeheuren, unfabaren Welten-Ichs
aufzufassen.

Eine zweite Stufe der GottofTenbarung wurde erlebt in der Zeit des
Moses, denn da ndherte sich der Gott dem Menschen durch die Elemente.
Im brennenden Dornbusch, in Blitz und Donner am Sinai offenbarte er sich
seinen Sinnen, sprach er sein tiefstes Wesen an. Im dritten Jahrtausend der
so sich durchringenden Gotteserkenntnis erfolgte die salomonische Epoche,
in welcher Gott sich durch die Symbole des Tempels offenbarte, den
Salomo zu Jerusalem erbaut hatte. Die gottliche Offenbarung erfolgte also
stufenweise: ber Abraham als Ich-Gott oder Jahve-Gott; bei Moses im
Feuer des brennenden Busches, in Blitz und Donner; bei Salomo im
Symbolum des Tempels. Was fiir ein gewisses Zeitalter gilt, das wiederholt
sich spiter in umgekehrter Reihenfolge. Der Wendepunkt ist die
Erscheinung des Christus Jesus in Paldstina. Was vor dieser Zeit zuletzt
wirksam war, das kommt nach dieser zuerst wieder empor. Daher ist das
erste Jahrtausend nach Christus wieder ein salomonisches und der Geist des
Salomo wirkt in dieser Zeit in den besten der Menschen, um das Mysterium
von Golgatha zu durchdringen. Derjenige konnte am weitesten und am
innerlichsten diese Zeichen deuten, der in den ersten Jahrhunderten nach
Christus am tiefsten die Tat auf Golgatha empfinden konnte.

Im zweiten Jahrtausend nach Christus konnen wir eine Wiederholung des
Moses-Zeitalters erkennen. Was in diesem &duBlerliches Erleben war, tritt
jetzt in der Mystik eines Eckhart, eines Johannes Tauler und so weiter auf.
Dasselbe, was Moses dullerlich im brennenden Busch, in Blitz und Donner
erlebt hatte, das erlebten nun die Mystiker in threm Innern. Sie sprachen,
wenn sie in ihr Inneres eingekehrt waren, davon, daB3 sich ihnen der
Ich-Gott offenbare. Wenn sie in



threr Seele das Fiinkchen ihres Ich erfal3ten, dann offenbarte sich ithnen der
Ich-Gott, der Einheitsgott Jahve. So war es bei Tauler, der ein grof3er
Prediger war und Gewaltiges verkiinden konnte. Zu ihm kam der Laie, der
Gottesfreund aus dem Oberlande, von dem man erst meinte, er wolle ein
Schiiler Taulers werden, der aber bald sein Lehrer wurde, so daf3 Tauler
nachher Gott aus seinem Innern mit einer solchen innerlichen Kraft
verkiindigen konnte, daf3 sich diese in den Berichten noch erkennen laft,
laut welchen eine Reihe von Schiilern und Zuhorern auf seine Rede hin wie
tot umgefallen seien, was an die Ereignisse erinnert, unter denen dem
Moses die Gesetze auf dem Sinai gegeben wurden.

Von diesem Geiste waren die Jahrhunderte bis zu uns herauf erfiillt. Jetzt
aber gehen wir entgegen der Erinnerung und Wiederbelebung des
abrahamitischen Zeitalters, aber in dem Sinne, dal} die Menschen aus der
unseren physischen Sinnen zugédnglichen Welt hinaufgefiihrt werden. Der
Geist Abrahams wird unsere Erkenntnis derart beeinflussen, dal} die
Menschen von ihrer alleinigen Wertschitzung der sinnlichen Welt sich
lossagen werden. Und in umgekehrter Weise als es bei Abraham der Fall
war, da der Geist, da Gott nur in der Sinnenwelt zu finden war, werden die
Menschen jetzt hinauswachsen iiber die Sinneswelt und hineinwachsen in
die geistige Welt. Man kann wohl sagen: Es schadete der Entwickelung
nicht, wenn die Menschen von alledem bisher nichts wullten, aber in der
jetzt anbrechenden Zeit sollen die Menschen in die Lage versetzt werden,
thr Geschick selbstbewul3t in die Hand zu nehmen. Sie miissen wissen, wie
Christus spater wahrnehmbar werden wird. Mit Recht wird erzahlt, daf3
Christus nach dem Ereignis von Golgatha herunterstieg zu den Toten, in die
geistige Welt, um ihnen das Wort der Erlosung zu bringen. Es wirkt das
Christus-Ereignis auch jetzt noch im gleichen Sinne. Daher ist es gleich, ob
der Mensch noch hier in der physischen Erdenwelt lebt oder ob er schon
gestorben ist: Das Christus-Ereignis kann er auch in der geistigen Welt noch
erleben, wenn er sich nur hier auf Erden ein Verstindnis dafiir geschaffen
hat. Dann wird es sich zeigen, dall der Mensch nicht ohne Grund auf dieser
unserer Erde gelebt hat. Hat aber der Mensch hier kein Verstindnis flir das
Christus-



Ereignis erworben, so gehen dessen Wirkungen in der Zeit zwischen Tod
und einer neuen Geburt spurlos an ithm voriiber, und er mufl warten bis zu
seiner nidchsten Riickkehr auf die Erde, bis zu einer neuen Geburt, damit
thm dann die Moglichkeit geboten werde, sich vorzubereiten. Der Mensch
darf nicht glauben, dafl Christus im Fleische wieder erscheinen wird, wie es
manche Irrlehren verkiinden, da man ja sonst nicht an die Fortentwickelung
der menschlichen Fahigkeiten glauben konnte, sondern sagen miiflte: die
Ereignisse wiederholen sich in gleicher Art. Das ist aber nicht der Fall; sie
wiederholen sich zwar, aber stets auf hoheren Stufen.

Es wird in den nichsten Jahrhunderten noch 6fter verkiindigt werden, dal3
Christus wiederkommen und sich offenbaren werde. Falsche Messiasse
oder falsche Christusse werden erscheinen. Aber diejenigen, die nach
Mafgabe des Vorgetragenen das rechte Verstindnis fiir die wahrhaftige
Erscheinung Christi erlangt haben, sie werden derartige Erscheinungen
abweisen. Fir den Wissenden, der die Geschichte der letzten Jahrhunderte
nach dieser Richtung hin kennt, wird es nichts Erstaunendes und
Erhebliches sein, dal solche Messiasse auftreten. Das geschah unter
anderem vor den Kreuzziigen; ferner im 17. Jahrhundert, wo in Smyrna ein
falscher Messias - Sabbatai Zewi - auftrat, zu dem sogar Pilger aus
Frankreich und Spanien hinstromten.

Damals schadete ein solcher irrefithrender Glaube nicht viel. Aber jetzt,
wo man mit den vorgeriickten Féhigkeiten der Menschen das
Wiedererscheinen Christi im Fleische als einen Irrtum, und seine
Erscheinung im Atherleibe als richtig und wahr erkennen sollte, jetzt ist es
eine Notwendigkeit, in bestimmter Weise zu unterscheiden; eine
Verwechslung wird sich bitter rdchen. Einem angeblich im Fleische
verkdrperten Christus ist nicht zu glauben, sondern nur dem im Atherleibe
erscheinenden. Diese Erscheinung wird sein wie eine natiirliche
Einweihung, so wie der Eingeweihte jetzt dieses Ereignis als ein besonderes
Erlebnis hat. Wir gehen also einem Zeitalter entgegen, in welchem der
Mensch, auller dem physisch-sinnlichen, seiner Erkenntnis geméf noch ein
geistiges Reich um sich hat. Der Fiihrer aber in diesem neuen Reiche der
Geister wird der dtherische Christus sein. Und die Menschen - welcher
Religionsgemeinschaft, welchem



Bekenntnis tiberhaupt sie auch angehoren mogen -, sie werden, wenn sie
diese Tatsachen in sich erfahren, dieses Christus-Ereignis anerkennen. Die
Christen sind dabei vielleicht in einer schwierigeren Lage als die
Angehorigen mancher andern Religion, wenn sie tatsdchlich die Erfahrung
des dtherischen Christus machen; aber sie miissen versuchen, ebenso
neutral dieses Christus-Ereignis anzunehmen. Das wird gerade die Aufgabe
sein, dal} besonders aus dem Christentum heraus sich das Verstindnis
entwickelt fiir die Moglichkeit, hineinzuschreiten in die geistige Welt, ohne
abhédngig zu sein von irgendwelchem positiven Religionsbekenntnis,
sondern allein durch die Kraft des guten Willens.

Dazu soll uns die Anthroposophie vor allem helfen. Sie wird uns
hineinfiihren in das geistige Land, von dem die alten tibetanischen Schriften
als von einem weit entriickten Mirchenlande - gemeint ist die geistige Welt
- sprechen: in das Land Schamballa. Aber nicht im entriickten, sondern im
vollbewuBten Zustande soll der Mensch da hineingehen unter der Fiihrung
des Christus. Der Eingeweihte muB3 und kann schon jetzt ofters nach
Schamballa gehen, um sich von dort stets neue Krifte zu holen. Spater
werden auch die andern Menschen in das Land Schamballa eingehen; sie
werden es erstrahlen sehen, wie Paulus die Lichtflut des Christus iiber sich
erstrahlen sah. Auch ithnen wird sie entgegenstromen, auch ihnen wird die
Pforte der Lichtwelt sich erschlieen, durch die sie eintreten werden in das
heilige Land Schamballa.



DIE WIEDERKUNFT CHRISTI

Palermo, 18. April 1910

Heute, da wir zum ersten Mal hier vereint sind, werden wir von intimen
Angelegenheiten unserer Geisteswissenschaft sprechen. Zuerst werden wir
tiber Allgemeines sprechen und das nachste Mal {iber Einzelheiten, die die
Entwickelung der menschlichen Individualitéat betreffen. Denn man versteht
das Leben einer einzelnen Individualitidt nur, wenn man auch die Epoche
kennt, in der sie gelebt hat. Die menschliche Seele entwickelt sich durch die
Zeiten, indem sie von einer Inkarnation zur andern schreitet. Die
Fahigkeiten der Seele von heute sind nicht dieselben wie in fritheren Zeiten.
Die Fihigkeiten sind heute an den Punkt gekommen, dal der Mensch die
Sinneswelt wahrnehmen und in sich verarbeiten kann. Vor dieser Epoche,
als die menschliche Seele noch eine gewisse Hellsichtigkeit besal3, die, man
kann sagen, traumhaft war, war dies ganz anders.

In jener Epoche hitte der Mensch kein SelbstbewuBtsein, kein
Ich-BewuBtsein entwickeln konnen. Das alte traumhafte Hellsehen mufite
verschwinden, und der Mensch muflte auf die Welt der Sinne beschrankt
werden, um - auf dem Weg des UnterscheidungsVermogens der physischen
Erscheinungen - zum BewuBtsein seiner selbst zu gelangen. In Zukunft
wird er das Hellsehen wieder gewinnen und wird gleichzeitig sein
Selbstbewulltsein aufrechterhalten konnen.

Wenn auch die Entwickelung langsam und fortschreitend gewesen ist, so
kann man doch genau den Zeitpunkt angeben, in welchem der
BewuBtseinszustand der physisch-sinnlichen Wahrnehmung begonnen hat.
Dies war das Jahr 3101 vor dem Erscheinen Christi auf Erden. Bis dahin
war ein natiirliches Hellsehen vorhanden. Dann verschwand es allmahlich,
und von da ab beginnt das dunkle Zeitalter, das kleine Kali Yuga, so
genannt, da die menschliche Seele in dieser Epoche nicht mehr die geistige
Welt wahrnehmen konnte.

Stellen wir uns nun die Lage der Seelen in den ersten Zeiten jener
dunklen Epoche vor. Die menschliche Seele konnte in Erinnerung der
vergangenen Epochen sagen: Ich konnte nach den geistigen We-



senheiten schauen, ich sah wenigstens einen Teil der Welt, in welcher die
alten Rishis, der alte Zoroaster lehrten. Und ich konnte diesen groBen
Meistern, Fiihrern lauschen, ich konnte diesen gro3en Fiihrern zuhoren, die
mir von der Weisheit sprachen, die aus der geistigen Welt entspringt. - Aber
dieses Empfinden wurde immer schwicher in jenen Seelen.

3000 Jahre nach Beginn der dunkeln Epoche entstand die neue
Moglichkeit der Verbindung des Menschen mit der geistigen Welt. Diese
Moglichkeit bestand darin, da3 der Mensch mit seinem Ich die Vereinigung
mit der geistigen Welt erreichen konnte, das heil3t, die Moglichkeit hatte,
diese geistige Welt wahrzunehmen, trotzdem die menschliche
Wahrnehmung auf die Sinne beschrinkt war. Diese Moglichkeit entstand
durch die Verkorperung des Christus. Alle andern grof3en
Fithrerwesenheiten verkorperten sich so, dal ithre geistige Wesenheit mit
dem Astralleib vereint war. Wenn wir uns bemiihen, die Wesenheiten der
Bodhisattvas zu verstehen, kommen wir dazu, daB3 ihr geistiger Teil, der auf
der Erde wirkte, sich in die hoheren Welten erhob und nur mit dem
Astralleib vereint war. Nur beim Christus finden wir, dall sein
gottlich-geistiges Wesen in direkter Verbindung mit einem physischen Leib
ist, das heilit, das Ich des Jesus verld3t seine physische, dtherische und
astralische Hiille und der Christus verkorpert sich als Ich da hinein, so daf3
das Ich eines jeden Menschen die Verbindung mit dem Christus haben kann.
Infolgedessen sehen wir, dal3 in den ersten Epochen die groBBen Fiihrer der
Menschheit so wahrgenommen werden konnten, dal man nur durch Bilder
an das Verstindnis ihrer Verbundenheit mit der geistigen Welt
herankommen konnte. Beim Christus dagegen setzt sich die ganze
Biographie zusammen aus Tatsachen, die in der physischen Welt zum
Ausdruck kommen koénnen, das heiB3t, das Christus-Ereignis kann mit dem
Intellekt, mit dem physischen Verstand begriffen werden.

Gott mulite auf den physischen Plan herabsteigen, weil die menschliche
Wahrnehmungsfahigkeit sich nicht mehr iiber die Welt der physischen
Sinne erheben konnte. Daher die grof3e Prophezeiung von Johannes dem
Taufer im Evangelium, dall die Seelenverfassung gedndert werden mubl,
damit das Himmelreich uns nahekommen kann.



Frither konnte man sich durch das menschliche Hellsehen den Reichen
des Himmels bis zu einem gewissen Grade nidhern. Jetzt mullite man sie im
Christus selbst finden mittels der Sinne. Damit wihrend der finsteren
Epoche des Kali Yuga die Menschheit ihre Verbindung mit der geistigen
Welt nicht verliere, muBite diese auf den physischen Plan herabsteigen.

Das finstere Zeitalter erstreckte sich tiber 5000 Jahre. Wir leben daher in
dem wichtigen Zeitpunkt des Endes des Kali Yuga. Seit 1899 ist die finstere
Epoche, welche 3101 vor Christus begann, bereits abgelaufen, und seit
diesem Zeitpunkt beginnen sich gewisse Fihigkeiten langsam zu
entwickeln, die von der menschlichen Wissenschaft noch nicht erkannt
worden sind. In unserem 20. Jahrhundert werden sich allméhlich in einem
Teil der Menschheit neue menschliche Seelenfdhigkeiten entwickeln. Zum
Beispiel wird es moglich sein, bevor das 20. Jahrhundert abgelaufen sein
wird, den menschlichen Atherleib wahrzunehmen. Eine andere Fihigkeit
wird die sein, dal3 man, wenn man in sein Inneres schaut, wie im Traum das
Bild, das Gegenbild einer Handlung wahrnimmt, die man vollziehen wird.
Gewisse besonders dazu veranlagte Menschen werden noch eine andere
Erfahrung machen. Was Paulus vor Damaskus erlebte und was fiir ihn eine
personliche Erfahrung war, das wird fiir eine gewisse Anzahl von
Menschen allgemeine Erfahrung werden.

Die Bedeutung, welche dieses Ereignis im 20. Jahrhundert haben wird,
kann man aus dem folgenden erkennen. Paulus konnte von allem, was sich
in Paléstina ereignet hat, wissen, ohne daf3 dies aus einem Saulus einen
Paulus machen konnte. Sein Seelenzustand war ein solcher, dafl er nicht
liberzeugt werden konnte, da3 in dem Nazarener der Christus lebe. Erst das
Ereignis von Damaskus sagte seinem hellseherischen BewuBtsein: Der
Christus ist vorhanden.

Die Menschen, welche im 20. Jahrhundert das Ereignis von Damaskus
erlebt haben werden, werden das direkte Wissen vom Christus bekommen,
sie werden nicht notwendig haben, sich auf Dokumente zu stiitzen, um den
Christus zu erkennen, sondern sie werden das direkte Wissen haben, wie es
heute nur der Initiierte besitzt. Alle Fahigkeiten, die heute mittels der
Initiation erworben werden, werden



in Zukunft allgemeine Fahigkeiten der Menschheit sein. Dieser Zustand der
Seele, dieses Seelenerleben, wird im Okkultismus die «Wiederkunft
Christi» genannt. Der Christus wird nicht wieder in einem physischen Leib
verkorpert sein, sondern er wird in einem &therischen Leib erscheinen, wie
auf der Stral3e nach Damaskus.

Der Christus hat sich auf dem physischen Plan inkarniert, als die
Menschheit auf ihren physischen Korper beschrankt war. Wir konnen heute
die Worte des Johannes-Evangeliums wiederholen: Andert euren Sinn,
damit eure Fdhigkeiten sich der geistigen Welt erschlieBen,-Denn
Menschen mit dtherischem Hellsehen werden den Christus im dtherischen
Korper vor sich sehen.

Die beschriebenen Féhigkeiten liegen jetzt als Samen in der Seele. In
Zukunft werden sie entwickelt sein und man wird sagen konnen, dal3 das
Schicksal des Menschen bis zu einem gewissen Sinn in seinen eigenen
Hénden liegt. Es wird notwendig sein, dafl die Menschen, wenn diese
Erscheinung auftritt, wissen, was diese Fiahigkeiten bedeuten. Dann wird es
fir die Menschen unmdoglich sein, wie jetzt, in den Materialismus
zuriickzufallen. Wenn diese Fahigkeiten in Erscheinung treten werden, wird
man nicht gleich darauf achten. Die Menschen, welche diese Fihigkeiten
besitzen, werden sogar als phantastisch und krank betrachtet werden. Die
geisteswissenschaftliche Botschaft hat deshalb die Mission, die Menschen
zum Verstindnis solcher Fahigkeiten vorzubereiten. Es sind also die von
der Geisteswissenschaft mitgeteilten Ideale nicht willkiirlich, sondern ein
notwendiges Mittel fiir die Entwickelung der Menschheit.

Was wir gesagt haben, wird in den zukiinftigen Jahren noch ofter
wiederholt werden, aber es ist notwendig, dal3 es richtig verstanden wird. Es
ist moglich, dal die materialistischen Tendenzen in die Theo-sophische
Gesellschaft eindringen, bis zu dem Punkt, daB man glauben wird, der
Christus werde einen materiellen Korper annehmen, wenn er wiederkehre.
Damit wiirde man bestétigen, dall die Menschheit wahrend der letzten 2000
Jahre keinen Fortschritt gemacht hat. Christus erschien vor 2000 Jahren in
einem physischen Korper fiir die physische Wahrnehmung. Fiir das
zukiinftige Hellsehen wird er im Atherleib erscheinen. Wir bereiten uns
mittels der Geisteswissenschaft



vor, die bedeutende Epoche, die vor uns steht, zu verstehen. Um Theosoph
zu sein, genligt es nicht, theoretisch die Theosophie zu verstehen, sondern
man muf} sie in sich leben. Es wird notwendig sein, dieses grofle Ereignis
ganz exakt zu betrachten.

Es wird unternehmende Menschen geben, die aus der materialistischen
Richtung der Theosophie versuchen werden, ihre Vorteile zu ziehen, und
glauben zu machen, daB sie der Christus seien. Und sie werden Menschen
finden, die ihnen Glauben schenken. Es wird eine Priifung fiir die
wirklichen Theosophen sein, sich gegen solche Versuchungen zu wappnen,
und statt das menschliche Gefiihl so zu erniedrigen, es emporzuheben zu
den geistigen Welten. Die, welche in der richtigen Weise die Theosophie
verstethen werden, sie werden diesen falschen Messiassen des
20.Jahrhunderts sagen: Ihr kiindigt uns die Erscheinung des Christus auf
dem physischen Plan an, aber wir wissen, dall der Christus sich nur als
atherische Erscheinung manifestieren wird. - Die wirklichen Theosophen
werden das Erscheinen des Christus fiir die hoheren Sinne erwarten. Der
Mensch mufl vor dem Tod die wahre Bedeutung der Wiederkehr Christi
verstanden haben, dann wird dieses Verstindnis ithm die geistigen Sinne
durch das Leben zwischen Tod und neuer Geburt 6ffnen. Diejenigen aber,
die nicht die Fahigkeit haben werden, die Bedeutung der Wiederkehr
Christi auf Erden zu verstehen, miissen eine neue Verkorperung abwarten,
um dieses Verstdndnis auf dem physischen Plan erwerben zu konnen.

Wir leben in einer sehr wichtigen Epoche. Wir miissen das Ereignis der
Wiederkehr Christi, welche vom hellseshenden Menschen erlebt wird,
charakterisieren. Wir konnen dieses Ereignis charakterisieren, indem wir
unser Augenmerk nach dem Kosmos richten und indem wir hinweisen auf
ein Ereignis, welches unseren Tagen nahesteht. Dieses Ereignis ist das
Erscheinen des Halleyschen Kometen, welcher ebenfalls Objekt des
Studiums der rosenkreuzerischen Theosophie ist. Das Erscheinen dieses
Kometen hiangt zusammen mit Ereignissen in der geistigen Welt. So wie die
Bewegung der Planeten, die um die Sonne kreisen, regelmifligen
Ereignissen in der Evolution der Menschheit entsprechen, so entspricht das
Erscheinen eines Kometen



einem EinfluB, der hinzukommt zu den regelmifligen Ereignissen. Die
rosenkreuzerische Forschung hat erwiesen, dal jeder Komet einen
besonderen EinfluB auf die menschliche Entwickelung ausiibt. Der
gegenwartige Komet hat als besonderen Einflul}, daB3 er einen vertieften
Impuls zum Materialismus ausiibt. Jedesmal, wenn der Halley-sche Komet
erschienen ist, hat immer ein Impuls nach dem Materialismus hin
stattgefunden. Sein Erscheinen 1759 entspricht der Epoche, als der
Voltaireanismus auf seinem Hohepunkt war; das Erscheinen 1835
entspricht dem Materialismus des Moleschott', Biichner unter anderen. Jetzt
wird man in derselben Weise einen neuen Impuls zum Materialismus hin
haben, und das dulBlere Zeichen davon i1st das Erscheinen des Kometen.
Diejenigen Menschen, die sich von diesem Einflu mitnehmen lassen,
werden in den tiefsten Materialismus verfallen.

Heute existiert jedoch nicht nur dieser Impuls, sondern es gibt auch einen
andern EinfluB}, der die Menschheit zu geistigen Hohen erheben sollte. Das
i1st von denen, welche die Zeichen der Zeit verstehen, beobachtet worden.
Im Makrokosmos ist das Zeichen fiir diesen Einfluf}, dafl die Sonne bei der
Tagundnachtgleiche im Friihjahr eintritt in das Zeichen der Fische. Zur Zeit,
als Christus erschien, trat die Sonne bei der Friihlings-Tagundnachtgleiche
in das Zeichen des Widders. Ungefdahr 800 Jahre vor Christus begann die
Sonne in dieses Zeichen einzutreten und zur Zeit des Ereignisses von
Golgatha war sie schon ein Stiick eingetreten. Jetzt ist die Sonne schon seit
Jahrhunderten ins Zeichen der Fische eingetreten. In néchster Zeit wird sie
in diesem Zeichen so weit fortgeschritten sein, dal3 es das duBBere Anzeichen
fiir das Erscheinen des Christus im Atherleib sein wird. Sie sehen also, da
die Anthroposophie nicht wie irgendeine theoretische Lehre der Welt
verkiindigt wird, sondern da3 die Zeichen der Zeit uns die Aufgabe geben,
Anthroposophie zu lehren. Diese Verkiindigung ist im Westen schon seit
vielen Jahrhunderten von denen, die sich Rosenkreuzer nennen, vorbereitet
worden. Unter den Rosenkreuzern wurde neben den vier Evangelien ein
fiinftes gelehrt. Durch dieses geistige Evangelium kénnen die andern vier
verstanden werden und es wird einem Teil der Menschheit des 20.
Jahrhunderts gegeben werden,



ebenso wie jene, die anldBlich des Erscheinens des Christus gegeben
worden sind. Die Anhédnger der rosenkreuzerischen Bewegung, welche ein
klares Bewulitsein haben werden, werden die Bedeutung dieses
Evangeliums fiir die Menschheit verstehen.

Wenn Sie der rosenkreuzerischen Theosophie immer mehr
Aufmerksamkeit zuwenden, wird Thr Streben sich einleben konnen in den
Fortschritt der Menschheit, damit sie fahig sein wird, zu verstehen den
Christus, der in der neuen Form erscheint. Es wird die Zeit kommen, in der
wir den Christus direkt erkennen werden konnen, auch wenn, was fast
unmoglich ist, alle Dokumente der Evangelien verlorengegangen sein
sollten.

Uber diese Dinge kann man nur in einem Kreis sprechen, wo eine
Vorbereitung vorhanden ist, die man nicht nur durch theoretisches Lernen
erwirbt, sondern durch ein fortwahrendes Atmen der Luft unserer Gruppen,
wihrend man in den 6ffentlichen Vortragen gewisse Grenzen beachten mub.
Aber da in dieser Gruppe eine solche Luft geatmet wird, konnte man heute
abend von diesen grolen Wahrheiten sprechen. Unsere Seele darf sich nicht
nur begniigen mit dem Aussprechen solcher Wahrheiten in Worten, sondern
muf} in ihnen eine Kraft gewinnen fiir die tigliche Arbeit, ein Licht, das
taglich ins gewohnliche Leben ausstrahlt, und eine Kraft fiir die Zukunft.

Man mul} weiser werden durch die Wahrheit, aber man muf} auch immer
mutiger von ihr sprechen, wie von einem geistigen Blut, von dem wir unser
Gefiihl und unsern Willen durchdringen lassen wollen.

Im néchsten internen Vortrag wird auf Dinge von besonderer Wichtigkeit
hingewiesen werden.



DAS KOMMENDE ATHERSEHEN

Hannover, 10. Mai 1910

Es wird in der heutigen Zeit vielfach die Frage aufgeworfen, warum gerade
jetzt die geisteswissenschaftlichen Lehren verbreitet werden miissen,
warum man frither, zum Beispiel vor 120 Jahren nichts davon gehort habe.
So etwas geschah aber immer, nur in einer andern Form als heutzutage. Im
17. und 18. Jahrhundert drangen Lehren heraus aus kleinen Gesellschaften,
die aber aus wohlerwogenen Griinden nicht von den Urhebern, sondern von
andern Menschen aufgeschrieben wurden. Es sind nur spérliche
Nachrichten, die aus den damaligen Geheimschulen herausdrangen. So
findet man zum Beispiel noch heute Biicher, in deren vergilbten Blattern -
vergilbt dem AuBeren nach - ganz wunderbare Dinge stehen. Ein solches
Buch ist das von Goethe erwihnte «Aurea Catena Homeri». Was darinnen
steht, wird von den heutigen Menschen, am meisten natiirlich von den
Aufgeklartesten, fiir Phantasterei und Unsinn gehalten. Geht man aber mit
den Mitteln der Geisteswissenschaft an diesen «Unsinn» heran, so steht da
etwas ganz anderes. Da enthiillen sich dem, der sich hineinvertieft, die
grofften Geheimnisse. Frither konnten nur wenige, nur einzelne bis zu dieser
Geheimwissenschaft vordringen, jetzt gibt es eine unbegrenzte Mdoglichkeit
fiir alle, welche durch die Sehnsucht ihres Herzens dahin gefiihrt werden.
Woher kommt dies nun, und warum diirfen diese Geheimnisse gerade jetzt
an die Offentlichkeit gebracht werden?

Es gibt wohl kein Zeitalter, von dem nicht behauptet wiirde, es sei ein
Ubergangszeitalter. Mit mehr oder weniger Recht wird solches behauptet.
Aber gerade von unserer heutigen Zeit, in welcher sich fundamentale
Tatsachen abspielen, kann man mit Recht behaupten, sie sei ein
Ubergangszeitalter. Um die tiefen Grundlagen der Zeit zu verstehen, ist es
notwendig, an bekannte Tatsachen anzukniipfen. Wir gehen Zeiten
entgegen, wo der Aufstieg zu den hoheren Welten mit klarem,
hellsichtigem BewuBtsein geschehen muf3. 3101 vor Christus schied das
alte Hellsehen der Atlantier dahin, und es kam die Zeit, wo



der Mensch mit dem Verstdnde, der an das Gehirn gebunden ist, alle Dinge
um ihn herum wahrnimmt. Diese Jahreszahl ist nun freilich nicht als eine
absolute, sondern nur als Durchschnittszahl aufzufassen. Das hellsichtige
BewuBtsein mufite der Menschheit fiir eine Zeitlang getriibt werden, damit
sie dazu gelangte, den physischen Plan vollstindig zu erobern. Es begann
nun das kleine Kali Yuga oder das finstere Zeitalter, welches 5000 Jahre
dauerte und 1899 abgelaufen war. Jetzt bereitet sich eine Zeit vor, in
welcher es dem Menschen moglich sein wird, wiederum zarte
hellseherische Fahigkeiten zu entfalten, auch ohne besondere Schulung.
Schon um die Jahre 1930 bis 1950 wird es Menschen geben, die sagen
werden: Ich sehe da um den Menschen herum etwas wie einen hellen
Lichtstreif. - Andere wird es geben, die werden etwas wie ein Traumbild
vor sich aufsteigen sehen mit einem merkwiirdigen Inhalt. Haben diese
Menschen eine Tat, eine Handlung begangen, so wird ihnen etwas
erscheinen, was wie ein Bild in ihrer Seele aufsteigt. Dieses Bild zeigt ihnen,
welche Handlung sie frither oder spiter zum Ausgleich dieser Tat
vornechmen miissen. Nun kann es vorkommen, dafl ein Mensch, in dem
diese Fahigkeiten auftreten, einem Freunde davon erzédhlt, und dieser
Freund wird ihm dann vielleicht sagen: Ja, es hat schon immer Menschen
gegeben, die von dem, was du da siechst, etwas gewullt haben. Sie nennen es
den «Atherleib des Menschen», und was als Traumbild vor den Menschen
auftritt, aufsteigt, das nennen sie «Karmay.

Die Geisteswissenschaft muflte also auftreten, damit dieses Zeitalter des
atherischen Hellsehens nicht unbeachtet voriibergeht, welches die Zeit der
Herrschaft des Denkens durch den Verstand, der an das Gehirn gebunden ist,
ablost. Und wie der Christus einen Vorldufer haben mufite, so mullte die
Geisteswissenschaft erscheinen, um dies hellsichtige Zeitalter vorzubereiten.
Nun kann allerdings etwas eintreten, was diese zarten Seelenfdahigkeiten im
Keim erstickt. Diese Gefahr besteht, wenn die Menschen auf die Lehren der
Geisteswissenschaft nicht horen wollen, wenn sie sich thnen verschlief3en.
Dann wird man die Menschen, bei denen diese Fihigkeiten auftreten,
Phantasten, Narren schelten, und wird sie ins Irrenhaus sperren. Manche
Menschen werden selbst glauben, Halluzinationen gehabt zu haben,



andere werden sich fiirchten, dariiber zu reden, um nicht ausgelacht und
verspottet zu werden. Das kann dazu fiihren, dal diese auftretenden
Seelenfahigkeiten totgetreten werden. Die klugen und aufgeklirten Leute
jener Zeit - das «aufgeklarty ist immer in GéansefiiBchen zu denken, aber
wirklich in Génsefiilchen, nicht in Anfiihrungszeichen - werden dann sagen:
Seht, da lebten frither einmal Menschen, die haben behauptet, in diesem
Zeitalter, in diesem Zeitabschnitt gébe es einmal Menschen mit besonderen
Seelenfdhigkeiten. Wo sind denn nun diese Menschen? Wir sehen ja nichts
davon. - Aber deshalb ist die Prophetie der Geisteswissenschaft dennoch in
Erfiillung gegangen. Es kann nur alles durch den iiberhandnehmenden
Materialismus erstickt werden. Von den heutigen Seelen wird man
Verstiandnis erwarten fiir jenes beginnende freiere, lichtere Zeitalter.

Alles nun, was in der Welt geschieht, steht in Wechselwirkung. Der
Mikrokosmos entspricht dem Makrokosmos. Werfen wir daher einen Blick
auf die Vorgidnge in der Welt, die mit uns in Beziechung stehen. Die
Menschen sind so leicht zufrieden, wenn sie von einer Sache behaupten
konnen, sie sei wahr. Fiir die Geisteswissenschaft kommt es aber weniger
darauf an, immer zu betonen, dal} eine Sache wahr ist, sondern es kommt
darauf an, dal diese Wahrheit auch von Wichtigkeit ist. Es wird zum
Beispiel so viel geredet und geschriecben von der Ahnlichkeit des
Knochengeriistes zwischen Mensch und Tier. Das ist eine Wahrheit, gewil3,
dagegen 146t sich nichts einwenden. Aber es gibt Wahrheiten, die viel, viel
wichtiger sind. Das ist zum Beispiel eine Wahrheit, die jeder beobachten
kann, die ganz einfach vor uns hintritt, die aber zusammenhéngt mit einem
groflen kosmischen Ereignisse. Das ist die Wahrheit, dal der Mensch das
einzige Wesen ist, das einen aufrechten Gang hat, das sich aufgerichtet hat.
Bei der so oft erwiihnten Ahnlichkeit der menschlichen Knochen mit denen
des Affen ist doch der aufrechte Gang des Affen verpfuscht. Der Affe hat
versucht, sich aufzurichten, aber er hat es nicht fertiggebracht. Sein
aufrechter Gang ist eben verpfuscht. Der aufrechte Gang des Menschen
steht ndmlich in Zusammenhang mit Sonne und Erde, mit ihrem geistigen
Aufeinanderwirken. Sonne und Erde muflten sich voneinander



trennen, damit der Mensch sich aufrichten konnte. Das Tier ist erdgebunden,
der Mensch aber hat sich aufgerichtet, sein Antlitz ist nach oben gekehrt. In
der vertikalen Linie stellt er sich dar, er ist mit seinem aufrechten Gang eine
Fortsetzung des Erdradius. Dall diese Wahrheit von Wichtigkeit ist, das
miissen wir fiihlen, fiihlen lernen.

Auf einen andern wichtigen Fall von Entsprechung zwischen
Makrokosmos und Mikrokosmos sei noch hingewiesen. Der Mensch
erscheint in seiner duBeren Gestalt entweder méannlich oder weiblich. Aber
es ist wohl zu beachten: Nur von dem AuBeren des Menschen, nicht von
seinem inneren Wesen, nur von seinen dufleren Figenschaften in einer
Verkorperung soll die Rede sein jetzt. Welcher Gegensatz draulen im
Makrokosmos entspricht denn nun dem, was sich uns als minnlich und
weiblich darstellt? - Um dies zu erkldren, miissen wir einen Blick in den
Weltenraum tun. Es sind ndmlich stoffliche Substanzen vorhanden, die
zuriickgeblieben sind, nicht die Gesetze der Sonne und Erde angenommen
haben, sondern auf der Mondenstufe stehengeblieben sind. Das
Entgegengesetzte ist bei dem heutigen Monde der Fall, der ein Korper ist,
der sich in der Entwickelung tliberstiirzt hat. Infolgedessen verhértete er sich
zu stark. Er mulite vertrocknen, vereisen, indem er seine Bildungsstufe
tiberschritt. Er ist ein miBratener zukiinftiger Jupiterzustand. Das ist so, als
ob im Leben das Kind die Bildung eines Greises haben wollte. So hat der
Mond seine Kraft {ibersprungen, er ist zu weit gegangen, er hat sich tot
gemacht. Im allgemeinen schwoéren die Menschen auf eine Wahrheit, die sie
als abstrakten Satz annehmen; aber im Konkreten erscheint thnen diese
Wabhrheit als eine Illusion. In allen theosophischen Biichern findet man den
Ausspruch, dal3 die Welt eine Illusion sei, Maja. Jeder Theosoph erkennt
ihn als Wahrheit an und hat ihn schon o6fters ausgesprochen. Dall sowohl
der méannliche wie der weibliche Leib nur eine Illusion ist, das ist etwas,
was sich verhilt wie das Konkrete zum Abstrakten. Es ist Tatsache: Weder
der ménnliche noch der weibliche Korper ist, mit Ausnahme des Kopfes,
wahr. Die weibliche Gestalt ist nicht voll entwickelt, die mannliche hat die
Entwickelung s stufe liberschritten. Es ist keine Mittellage da. Das Zu-



riickbleiben des weiblichen und das Uberschreiten des minnlichen Leibes
von der Mittellage der Entwickelung, das gibt also die unwahre Gestalt.
Echte Kiinstler haben diesen Mangel immer gefiihlt. Die Bekleidung
entsprang einem erhabenen Gefiihl fiir diese Tatsache. In den alten
Priestergewindern sollte dargestellt werden, wie der menschliche Leib sein
sollte. Nur Sinnenwesen konnten sich der Nacktkultur zuwenden, weil sie
keinen hoheren Ausdruck kennen als den Korper, den sie vor sich sehen.

Es gibt also einen lunarischen Korper, den Mond, der {iiber das
Entwickelungsziel hinausgeschossen ist, und solche Korper, die auf einer
fritheren Stufe stehengeblieben sind. Die gibt es ndmlich auch. Das sind die
Kometen.

Nun konnen Sie fragen: Was hat das mit Mann und Weib zu tun ? -Mond
und Komet sind der kosmische Ausdruck von Mann und Weib. Der Komet
brachte sich frithere Mondengesetze mit. Die Kometen erneuern also die
alten Mondengesetze. Deshalb fiihren sie auch, wie das ja von der duf3eren
Wissenschaft vor kurzem erst festgestellt wurde, der Geheimwissenschaft
aber schon lange bekannt war, Blausdaure mit sich. Denn ebenso wie auf der
Erde Kohlenstoff- und SauerstofFverbindungen nétig sind, so waren auf
dem alten Mond Zyanverbindungen erforderlich. Das fiihrte ich schon 1906
auf dem Kongrel3 in Paris aus, in Gegenwart unseres damaligen Prisidenten
Oleott und noch verschiedener anderer Zeugen.

Weil die Frau in der Entwickelung zuriickgeblieben ist, hat sich ihr
Stoffliches auch weicher und biegsamer erhalten, ist nicht so materiell
geworden. Das Gehirn kann leichter vom Geiste aus regiert werden,
wihrend der Mann, der in der Entwickelung vorausgeeilt ist,
Schwierigkeiten hat, die starre Materie, die dichteren Gehirnkrifte zu
tiberwinden. Deshalb sind die Frauen empfanglicher fiir alle neuen Ideen,
die Seele bemaichtigt sich ihrer, und sie konnen ihre Gedanken leichter
durch das Gehirn dirigieren, der Mann setzt seine zdhen Gehirnteilchen
nicht leicht in Tatigkeit. Daher hat es zum Beispiel auch seine volle
Berechtigung, daB3 in der Theosophischen Gesellschaft mehr Frauen als
Minner sind, was von manchen Seiten zwar Ofter als Mi3stand beklagt
worden ist. Aber jenen Mannern, welche sich so sehr



davor furchten, in einer spiteren Verkorperung als Frau wieder zu
erscheinen, mag von diesem Gesichtspunkte aus dieser Gedanke etwas
ertraglicher werden.

Nun wollen wir das Gesetz der Entsprechung von Makrokosmos und
Mikrokosmos, der kleinen und der groen Welt, noch auf eine andere
wichtige Tatsache anwenden. Wie wir im gewOhnlichen Leben dem Trott
des Tages folgen, schlafen gehen, wieder erwachen, unseren gewdhnlichen
Verrichtungen nachgehen, so ist es wiederum im Weltenraum der Fall.
Auch da geht alles seinen gewohnten Gang, es wiederholt sich
Sonnenaufgang und Sonnenuntergang in regelmifligen Zwischenrdumen.
Wie nun in einer Familie dieser Trott des Tages unterbrochen wird, wenn in
der Familie ein Kind erscheint, wie dadurch ein ganz neuer Impuls kommt,
wenn ein neues Geistiges ins Erdendasein tritt, so wirkt das Erscheinen
eines neuen Weltenkorpers, wie des Kometen, im Weltenraum. Alles
Stoffliche ist der Ausdruck eines Geistigen, und die Geheimwissenschaft
kann angeben, was dahintersteht. Die Art und Weise, wie die dullere
Wissenschaft sich mit den Kometen beschéftigt, ist zu vergleichen mit der
Betrachtung der Sixtinischen Madonna durch eine Fliege. Diese Fliege,
wenn sie Uiber die Madonna kriecht, sie sieht auch die Farben, sie sieht, daf3
an einer Stelle eine rote Farbe ist, an der andern eine blaue, aber weiter sicht
sie auch nichts. Diese Fliegen Wissenschaft - das Wort ist natiirlich nur in
bezug auf das eben Gesagte anzuwenden -, sie weill nichts von den inneren
GesetzmaBigkeiten, von denen die Kometen ein dulleres Zeichen sind. Der
Halleysche Komet hat ganz besonders die Tendenz, die Menschen noch
mehr in den Materialismus hineinzutreiben. Ohne den Halleyschen
Kometen wiren die Biicher der Enzyklopadisten nicht erschienen, hitte es
nach 1835 keine Schriften von Moleschott und Biichner gegeben. Jetzt eben
erscheint das verhiangnisvolle Zeichen wieder, und wenn die Menschen die
Lehren der Geisteswissenschaft nicht horen und das, was durch sie geboten
wird, nicht beniitzen, wird das Geistige totgetreten werden.

Nun gibt es aber noch ein anderes, bedeutungsvolles Zeichen, das es der
Menschheit moglich macht, dem verderblichen Einflufl der Kometen nicht
zu unterliegen, und dessen Kréfte stirker sind als die



der Kometen. Das ist das Friihlingszeichen der Fische, in dem wir seit
einigen Jahrhunderten stehen, wahrend zur Zeit Christi der Friihlingspunkt
im Sternbild des Widders war. So sind wir eingetreten in dieses Zeichen
geistiger Krifte, die uns hinauftragen werden, dafl wir durch ihr Verstandnis
die Fahigkeiten entwickeln werden, zu denen wir in diesem Zeitalter der
Fische gelangen konnen.

Der Mensch erhebt sich erst zu wahrer Menschenwiirde, wenn er aus der
Tiefe heraus die Zusammenhédnge der geistigen Grundlagen begreift. Die
Menschen sollen nicht so blind an dem vorbeilaufen, was 1hnen die
Himmelszeichen zu sagen haben. Weisheit soll thr Zusammenleben im
Kleinen und GroBen durchglithen und durchleuchten. Sie konnen sich ein
Beispiel an dem weisheitsvollen System eines Ameisenhaufens nehmen. Da
hat das Ganze einen Sinn. Jede Ameise fiihlt sich als das Glied eines
Ganzen, wihrend die Menschen thr Zusammenleben nach dem regeln, was
thnen allein niitzlich ist, niitzlich erscheint. Sie rennen durcheinander ohne
Sinn und Verstand. Das menschliche Leben ist wirklich vielfach Unsinn.
Wenn der Mensch sich in eine innere GesetzméBigkeit hineinstellt, macht er
sich reif fiir das, was als dritte Tatsache hingestellt werden soll. Es ist die
Moglichkeit gegeben, mit den neuerwachten Féahigkeiten hinauszuschauen
in das Atherische. Da wird die Seele sehen, was Paulus einst sah: sie wird
schauen den Christus im Atherleib. Ohne Biicher und Dokumente steht
dieses grof3e Ereignis, das Wiedererscheinen des Christus da fiir die, welche
sich wiirdig darauf vorbereiten. Und es ist die Pflicht der Anthroposophie,
dieses zu verkiindigen. Es gibt Menschen, welche ahnen, dall wir das
finstere Zeitalter lberwunden haben und einem lichteren Zeitalter
entgegengehen. Die Anthroposophen haben bewuft diesen Weg zu
beschreiten. Die Anthroposophie hat ihre Friichte hineinzutragen in die
Menschheit, um die Seelen fihig zu machen, sich mit dem Christus zu
vereinigen, und es macht keinen Unterschied, ob sie noch im physischen
Leibe verkorpert sind oder ihn abgelegt haben, denn er ist zu den Toten
ebensogut herabgestiegen, wie zu den Lebenden, und so wird das grof3e,
gewaltige Ereignis, das Erscheinen des Christus im Atherischen, Bedeutung
haben fiir alle Welten.



PFINGSTEN, DAS FEST DER FREIEN INDIVIDUALITAT

Hamburg, Pfingsisonntag 15. Mai 1910

Ihr werdet die Wahrheit erkennen, und die
Wabhrheit wird euch frei machen.

Feste lenken als Erinnerungs2eichen der Zeit unsere Gedanken und Gefiihle
nach der Vergangenheit. Durch dasjenige, was sie bedeuten, erwecken sie in
uns Vorstellungen, die uns verbinden mit allem dem, was unseren Seelen
selber in Zeiten der Vergangenheit heilig war. Durch das Verstindnis
dessen, was in solchen Festen liegt, werden in uns aber auch andere
Vorstellungen erregt, solche, die unseren Blick hinlenken nach der Zukunft
der Menschheit, das heif3t fiir uns: nach der Zukunft unserer eigenen Seele.
Gefiihle werden wachgerufen, die uns Begeisterung verleihen, um uns
hineinzuleben in die Zeiten der Zukunft, und Ideale begeistern unseren
Willen, die uns Kraft geben, um so zu wirken, dal wir unseren Aufgaben
fiir die Zukunft immer mehr gerecht werden konnen.

Im tieferen Sinne des Wortes darf so, mit einem geistigen Gesicht nach
vorn und nach rickwérts weisend, das Pfingstfest gekennzeichnet werden.
Was dieses Pfingstfest fiir die Menschen des Abendlandes bedeutet, das
stellt sich vor uns hin in einem gewaltigen, in einem tief ins Gemiit
sprechenden Bilde. Dieses Bild kennt ja wohl ein jeder der hier
Anwesenden. Der Begriinder, der Stifter des Christentums weilt noch eine
Weile, nachdem er das Mysterium von Golgatha vollzogen hat, unter denen,
die ihn zu sehen vermogen in jener Leiblichkeit, die er nach dem Mysterium
von Golgatha angenommen hat. Und dann wird uns die weitere Folge der
Ereignisse in einer bedeutungsvollen Bilderreihe vor die Seele geriickt. Es
lost sich auf, sichtbar in einer gewaltigen Vision fiir seine néchsten
Bekenner, die Leiblichkeit, die der Begriinder des Christentums nach dem
Mysterium von Golgatha angenommen hat, in der sogenannten
Himmelfahrt.

Und dann folgt nach zehn Tagen das, was uns nun gekennzeichnet wird
durch ein Bild, das eine eindringliche Sprache fiihrt fiir alle Herzen, die es
verstehen wollen. Versammelt sind die Bekenner des



Christus, versammelt die, welche 1hn zuerst verstanden haben. Tief fiihlen
sic den gewaltigen Impuls, der durch ihn eingezogen ist in die
Menschheitsentwickelung, und erwartungsvoll harrt ihre Seele nach der
VerheiBung, die ihnen geworden ist, der Ereignisse, die sich in diesen
Seelen selbst vollziehen sollen. Versammelt sind sie mit tiefer Inbrunst,
diese ersten Bekenner und Versteher des Christus-Impulses, an dem Tage
des in ihren Gegenden altehrwiirdigen Pfingstfestes. Und erhoben werden
thre Seelen zu hoherer Anschauung, gerufen werden sie gleichsam durch
das, was uns dargestellt wird als «gewaltiges Brausen», um ihr
Betrachtungsvermdgen nach dem hinzulenken, was da werden soll, was
thnen bevorsteht, wenn sie in immer neuen Wiederverkérperungen mit dem
Feuerimpuls, den sie in ihre Herzen empfangen haben, auf dieser unserer
Erde leben werden.

Und hingemalt wird vor unsere Seele das Bild der «feurigen Zungeny,
die sich niederlassen auf das Haupt eines jeglichen Bekenners, und eine
gewaltige Vision sagt den Teilnehmenden, wie die Zukunft dieses Impulses
sein wird. Denn die also versammelten und die geistige Welt im Geiste
schauenden ersten Versteher des Christus fiihlen sich so, als ob sie nicht
sprechen wiirden zu denen, die in threr unmittelbaren Raumesnéhe, in ihrer
unmittelbaren Zeitenndhe sind: sie fiithlen 1hre Herzen weit, weit
hinausversetzt zu den verschiedensten Volkern des Erdkreises, und sie
fiihlen, wie wenn in ihren Herzen etwas lebt, was iibersetzbar ist in alle
Sprachen, in das Verstehen der Herzen aller Menschen. Wie umringt fiihlen
sich die ersten Bekenner in dieser gewaltigen Vision, die ithnen aufgeht von
der Zukunft des Christentums, wie umringt von den zukiinftigen Verstehern
aus allen Volkern der Erde. Und sie fiihlen es so, als ob sie einmal die
Macht haben wiirden, die christlichen Verkiindigungen in solche Worte zu
kleiden, die nicht nur denen verstindlich sind, die gerade in ihrer
unmittelbaren Raumes- und Zeitennidhe sind, sondern allen Menschen auf
Erden, die ihnen in der Zukunft begegnen werden.

Das war es, was als ein innerer Gefiihls- und Gemiitsinhalt sich ergab fiir
die ersten Bekenner des Christentums am ersten christlichen Pfingstfeste.
Die Erklarungen aber, die im Sinne des wahrhaft esoterischen Christentums
gegeben werden und in Bilder gekleidet wurden,



sie sagen: Der Geist, der auch wohl genannt wird der Heilige Geist, der da
ist, der seine Kraft zur Erde herniederschickte in der Zeit, als der Christus
Jesus in die Erde hinein seinen Geist sandte, der zunachst wiedererschien,
als der Jesus getauft wurde von Johannes dem Taufer, derselbe Geist in
einer andern Form, in Form vieler einzelner, leuchtend feuriger Zungen,
senkte sich nieder zu den einzelnen Individualititen der ersten christlichen
Versteher. - Von diesem Heiligen Geiste wird uns im Pfingstfeste noch in
einer ganz besonderen Form gesprochen. Stellen wir einmal die Bedeutung
des Wortes «Heiliger Geist», wie es in den Evangelien gemeint ist, vor
unsere Seele hin. Wie sprach man denn iiberhaupt in alten Zeiten, auch in
den der christlichen Verkiindigung vorangegangenen, von dem Geist?

Man sprach in alten Zeiten in vieler Beziehung vom «Geisty,
insbesondere aber in einer Beziechung. Man hatte ja die durch unsere heutige
geisteswissenschaftliche  Erkenntnis  wieder  sich  rechtfertigende
Anschauung: Wenn ein Mensch durch die Geburt ins Dasein tritt, das
zwischen Geburt und Tod verfliefit, dann wird der Leib, in den diese
Individualitat sich hineinverkorpert, in zweifacher Weise bestimmt. Diese
menschliche Leiblichkeit hat ja im Grunde zweierlei Aufgaben zu erfiillen.
Wir sind mit unserer Leiblichkeit Menschen im allgemeinen; wir sind aber
auch mit unserer Leiblichkeit vor allen Dingen Menschen dieses oder jenes
Volkes, dieser oder jener Rasse oder Familie. In jenen alten Zeiten, die der
christlichen Verkiindigung vorangegangen waren, verspiirte man noch
wenig von dem, was man nennen kann «allgemeine Menschheity, von
jenem Zusammengehorigkeitsgefiithl, das immer mehr und mehr seit der
christlichen Verkiindigung in dem Menschenherzen gegenwartig ist, und
das uns sagt: Du bist Mensch mit allen Menschen der Erde! - Dagegen hatte
man um so mehr von jenem Gefiihl, das den einzelnen Menschen zum
Angehdrigen eines einzelnen Volkes oder Stammes machte.

Das haben wir ja selbst in der altehrwiirdigen Hindureligion ausgedriickt
in dem Glauben, da3 ein wahrer Hindu nur der sein koénne, der durch
Blutsgemeinschaft ein Hindu ist. In vieler Beziehung hielten daran auch fest
- obwohl sie dieses Prinzip vielfach durchbrochen hatten - die Angehorigen
des althebriaischen Volkes vor der Ankunft



des Christus Jesus. Ein Angehoriger seines Volkes war der Mensch nach
threr Anschauung erst dadurch, dall ein Elternpaar, das diesem Volke
angehorte, das heiflt blutsverwandt war, ithn hineingestellt hatte in dieses
Volk.

Aber auch etwas anderes wullte man immer zu fithlen. Man war zwar in
alten Zeiten bei allen Volkern immer mehr oder weniger sich fiihlend wie
ein Glied eines Stammes, wie ein Glied des Volkes, doch je weiter wir
zuriickgehen in urferne Vergangenheit, desto intensiver ist dieses Gefiihl
vorhanden, sich gar nicht als eine einzelne Individualitit zu fiihlen, sondern
als Glied eines Volkes. Aber man lernte allméhlich doch auch als einzelner
Mensch sich fiihlen, als eine einzelmenschliche Individualitit mit
individuellen menschlichen Eigenschaften. Das fiihlte man gleichsam als die
zwel Prinzipien, welche in unserer duBleren Menschlichkeit wirken: die
Zugehorigkeit zum Volke und die Individualisierung als einzelner Mensch.

Nun schrieb man die Kréfte, die zu diesen zwei Prinzipien gehorten, in
verschiedener Weise den beiden Eltern zu. Das Prinzip, durch das man
mehr seinem Volk angehorte, durch das man sich mehr der Allgemeinheit
eingliederte, schrieb man der Vererbung durch die Mutter zu. Wenn man im
Sinne dieser alten Anschauungen fiihlte, sagte man von der Mutter, in ihr
walte der Geist des Volkes. Sie war erfiillt von dem Geist des Volkes und
hat das allgemein volksmiflig Menschliche vererbt an ihr Kind. Und von
dem Vater sagte man, dall er Trager und Vererber jenes Prinzipes sei, das
dem Menschen mehr die individuellen, personlichen Eigenschaften gibe.
Wenn also - auch noch im Sinne des althebrdischen Volkes der
vorchristlichen Zeit - ein Mensch durch die Geburt ins Dasein trat, konnte
man sagen: Er ist eine Personlichkeit, er ist eine Individualitat durch die
Krifte seines Vaters. Erfiillt aber war seine Mutter durch ihre ganze
Wesenheit mit dem Geist, der im Volke waltet und den sie auf das Kind
tibertragen hat. Von der Mutter sprach man, da3 in ihr der Geist des Volkes
wohne. Und in diesem Zusammenhange sprach man vorzugsweise von dem
Geist, der seine Krifte heruntersendet aus den geistigen Reichen in die
Menschheit, indem er auf dem Umwege durch die Miitter in die physische
Welt seine Kréfte hineinstromen 148t in die Menschheit.



Nun war aber durch den Christus-Impuls eine neue Anschauung
gekommen, eine Anschauung, dall dieser Geist, von dem man friiher
gesprochen hat, dieser Volksgeist abgelost werden sollte von einem ihm
zwar verwandten, aber viel hoher wirkenden Geist, von einem solchen
Geiste, der sich verhélt zu der ganzen Menschheit, wie sich der alte Geist
verhalten hat zu den einzelnen Volkern. Dieser Geist sollte der Menschheit
mitgeteilt werden und sie erfiillen mit der inneren Kraft, die da sagt: Ich
fiihle mich nicht mehr bloB angehdrig einem Teile der Menschheit, sondern
der ganzen Menschheit; ich bin ein Glied der ganzen Menschheit, und
werde immer mehr ein Glied dieser ganzen Menschheit sein! - Diese Kraft,
die also ausgoB das allgemein Menschliche liber die ganze Menschheit,
schrieb man dem Heiligen Geist zu. So erhohte sich der Geist, der sich
aussprachin der Kraft, welche vom Volksgeist in die Miitter flo3, vom Geist
zum Heiligen Geist.

Derjenige, der den Menschen die Kraft bringen sollte, das allgemein
Menschliche immer mehr und mehr im Erdendasein auszubilden, der konnte
nur wohnen, als der Erste, in einem Leibe, der vererbt war im Sinne der
Kraft des Heiligen Geistes. Dies aber empfing als Verkiindigung die Mutter
des Jesus. Und im Sinne des Matthdus-Evangeliums horen wir, wie bestiirzt
Joseph ist - von dem uns gesagt wird, er sei ein frommer Mann, das heif3t
aber im Sinne des alten Sprachgebrauches ein solcher, der nur glauben
konnte, wenn er einmal ein Kind haben werde, dann werde es
herausgeboren sein aus dem Geiste seines Volkes -, als er erfihrt: die
Mutter seines Kindes ist erfiillt, ist «durchdrungen», denn so hat das Wort
seine richtige Bedeutung in unserem Sprachgebrauch, von der Kraft eines
Geistes, der nicht blo Volksgeist ist, sondern der Geist der allgemeinen
Menschheit ! Und er glaubt nicht, da3 er mit einer Frau Gemeinschaft haben
konnte, die ihm ein Kind gebiren konnte, das in sich tragt den Geist der
ganzen Menschheit und nicht den Geist, zu dem er in seiner Frommigkeit
gehalten hat. Da wollte er sie denn, wie gesagt wird, «heimlich verlasseny.
Und erst nachdem ihm auch aus den geistigen Welten eine Mitteilung
gegeben worden war, die ihm Kraft gab, konnte er sich entschlieBen, einen
Sohn zu haben von jener Frau, die durchdrungen und erfiillt war von der
Kraft des Heiligen Geistes.



Dieser Geist ist also schopferisch betitigt, indem er mit der Geburt des
Jesus von Nazareth seine Krifte einflieBen 146t in die
Menschheitsentwickelung. Und er ist weiter betdtigt bei jenem gewaltigen
Akt der Johannestaufe am Jordan. Nun verstehen wir, was die Kraft des
Heiligen Geistes ist: Es ist die Kraft, welche den Menschen immer mehr
und mehr erheben soll von allem, was ithn differenziert und absondert, zu
dem, was 1hn zu einem Glied der ganzen, die Erde erfiillenden Menschheit
macht, was als Seelenband wirkt von einer jeglichen Seele zu einer jeden
andern Seele, ganz gleichgiiltig, in welchem Leibe sie wohnt.

Von diesem selben Heiligen Geist aber wird uns gesagt, da3 er es ist, der
nun durch eine andere Offenbarung am Pfingstfeste einstromt in die
Individualititen der ersten Versteher des Christentums. Bei der
Johannestaufe steht vor uns das Bild des Geistes in der Taube. Jetzt aber
tritt ein anderes Bild auf: das Bild der feurigen Zungen. Eine Taube ist es,
eine einheitliche Gestalt, in der sich der Heilige Geist bei der Johannestaufe
manifestiert; in vielen einzelnen Zungen manifestiert er sich am Pfingstfest!
Und jede der einzelnen Zungen ist inspirierend fiir die Individualitaten, fiir
eine jegliche Individualitdt der ersten Bekenner des Christentums. Als was
steht denn also dieses Pfingstsymbol vor unserer Seele?

Nachdem der Trager des menschlichen Allgemeingeistes auf der Erde
gewirkt hat, nachdem der Christus die letzten Hiillen hat zerflieBen lassen
ins Allgemeine, nachdem als FEinheit aufgegangen ist die einheitliche
Hiillennatur des Christus im geistigen Erdendasein, da ist erst die
Moglichkeit gegeben, dal aus den Herzen der Versteher des
Christus-Impulses hervorgeht die Moglichkeit, zu sprechen von diesem
Christus-Impuls, zu wirtken 1m Sinne dieses Christus-Impulses.
Untergegangen ist der Christus-Impuls, insofern er sich in dufleren Hiillen
manifestiert hat, in der einheitlichen geistigen Welt durch die Himmelfahrt;
wieder aufgetaucht ist er zehn Tage danach aus den Herzen heraus der
einzelnen Individualititen, der ersten Versteher. Und dadurch, dal3 derselbe
Geist, der gewirkt hat in der Kraft des Christus-Impulses, in vielfacher
Gestalt wiedererschienen ist, dadurch wurden die ersten Bekenner des
Christentums die Trager und Verkiinder der Christus-Botschaft, damit an
den Beginn der christlichen



Entwickelung das gewaltige Wahrzeichen setzend, das uns sagen kann: So
wie die ersten Bekenner - ein jeder - den Christus-Impuls aufgenommen
haben, aufnehmen durften als die ihre eigenen Seelen inspirierenden
feurigen Zungen, so konnt ithr Menschen alle, wenn ihr euch bemiiht, den
Christus-Impuls zu verstehen, die Krifte individualisieren, den
Christus-Impuls aufnehmen in eure Herzen, Kréfte aufnehmen, die euch
wirken lassen im Sinne dieses Impulses immer vollkommener und
vollkommener.

Eine umfassende Hoffnung kann uns erquellen aus diesem Wahrzeichen,
das damals an den Ausgangspunkt des Christentums gesetzt worden ist.
Und der Mensch kann fiihlen, je mehr er sich vervollkommnet, da3 der
Heilige Geist aus seinem eigenen Innern in dem MalBe spricht, als das
Denken, Fiihlen und Wollen des Menschen durchdrungen ist von diesem
Heiligen Geist, der durch seine Spaltung, seine Vermannigfaltigung ein
individueller Geist auch ist in jeder einzelnen Menschenindividualitit.
Dadurch ist dieser Heilige Geist fiir uns Menschen in bezug auf unsere
Zukunftsentwickelung der Geist der Entwickelung zum freien Menschen,
zur freien Menschenseele. Der Geist der Freiheit waltet in dem Geist, der
sich ausgegossen hat iiber die ersten Versteher des Christentums am ersten
christlichen Plingstfest, der Geist, dessen bedeutsamste Eigenschaft von
dem Christus Jesus selber angedeutet wird: «lhr werdet die Wahrheit
erkennen, und die Wahrheit wird euch frei machen!»

Frei werden kann der Mensch nur im Geiste. Solange er abhédngig ist von
dem, worin sein Geist als in seiner Leiblichkeit wohnt, so lange bleibt er ein
Sklave dieser Leiblichkeit. Frei werden kann er nur, wenn er sich im Geiste
wiederfindet und aus dem Geiste heraus Herr wird tiber das, was in ithm ist.
«Frei werden» setzt voraus: sich als Geist finden in sich selber. Der wahre
Geist, in dem wir uns finden konnen, ist der allgemeine Menschengeist, den
wir als die in uns pfingstlich einziehende Kraft des Heiligen Geistes
erkennen, den wir in uns selber gebédren miissen, zur Erscheinung kommen
lassen miissen. So verwandelt sich fiir uns das Pfingstsymbol in unser
gewaltigstes Ideal der freien Entwickelung der Menschenseele zu einer in
sich geschlossenen freien Individualitét.



Das haben selbst diejenigen mehr oder weniger dunkel gefiihlt, die gar
nicht einmal aus ihrem deutlichen Bewultsein heraus, sondern aus einer
Inspiration heraus etwas zu tun gehabt haben mit der Einsetzung des
Pfingstfestes an einem bestimmten Tag des Jahres, Merkwiirdig tief ist doch
selbst diese duBere Festsetzung der Festtage; und der versteht wenig von der
Welt, der nicht spiiren kann die waltende Weisheit selbst in der Festsetzung
solcher Festtage. Nehmen wir die drei Feste: das Weihnachtsfest, das
Osterfest und das Pfingstfest. Weihnachten fillt als ein christliches Fest auf
einen ganz bestimmten Tag des Jahres. Es ist festgesetzt ein fiir allemal auf
den bestimmten Tag des Dezembers. In jedem Jahre feiern wir das
Weihnachtsfest an diesem selben Tage. Anders ist das beim Osterfest.
Ostern ist ein bewegliches Fest, welches bestimmt wird durch die
Konstellationen am Himmel: am ersten Sonntag nach dem Vollmond, der
auf die Frihlings-Tagundnachtgleiche folgt, ist Ostern. Dazu muf3 der
Mensch den Blick hinausrichten in Himmels weiten, wo die Sterne ihre
Bahn gehen und uns aus Himmelsweiten hereinverkiinden die Gesetze der
Welt. Ein bewegliches Fest ist Ostern, wie i1n der einzelnen
Menschenindividualitit beweglich ist der Zeitpunkt, an dem aufwacht die
Kraft des hoheren Menschen mit einem hoheren Bewulltsein, um frei zu
werden von der gewohnlichen niederen Menschlichkeit. So wie in dem
einen Jahre das Osterfest an diesem Tage, in einem andern Jahr an jenem
Tage stattfindet, so wird bei dem einzelnen Menschen, je nach seiner
Vergangenheit und der Kraft seines Strebens, der Zeitpunkt frither oder
spater kommen, wo er sich bewullt wird: Ich kann in mir die Kraft finden,
einen hoheren Menschen aus mir erstehen zu lassen!

Das Weihnachtsfest aber ist ein unbewegliches Fest. Das ist jenes Fest,
da der Mensch tiber seinen Jahreslauf hat hingehen lassen Aufblithen und
Verblithen der Natur, alle Freuden der quellenden und stromenden
Naturkrifte. Da sieht der Mensch das Erdendasein im Schlafzustande, wo es
in sich hinuntergenommen hat die Kraft der Keime; zuriickgezogen hat sich
die duBlere Natur mit allem, was in ihr an Quellkriften Hegt. Wo die dul3ere
Sinnenwelt am wenigsten sieht an Offenbarungen dieser Quellkréfte, wo die
Erde selber zeigt, wie sich in einer bestimmten Zeit die geistigen Kréfte
zuriickziehen, um



sich zu sammeln fiir ein ndchstes Jahresdasein, wo die duflere Natur am
meisten schweigt, da soll der Mensch am Weihnachtsfest in sich den
Gedanken rege werden lassen, daB3 es flir thn eine Hoffnung gibt: dal} er
nicht nur vereint ist mit den Kriften der Erde, die jetzt in der
Weihnachtszeit schweigen, sondern da3 er mit denjenigen Kriaften vereint
ist, welche niemals schweigen, mit Kréften, die nicht blof8 auf der Erde,
sondern in geistigen Reichen wohnen. Diese Hoffnung soll in seiner Seele
aufgehen, da er die Erde gleichsam hat einschlafen sehen. Aus dem tiefsten
Innern der Seele selber soll diese Hoffnung quellen, und geistig Licht soll es
werden, wo es am finstersten ist in der dufleren physischen Natur. Da soll
sich der Mensch durch das Wahrzeichen des Weihnachtsfestes erinnern, daf3
er an seinen Erdenleib mit seinen Ich-Kriften zunédchst ebenso gebunden ist,
wie das, was an Offenbarungen um ihn herum ist, gebunden ist an den
Erdenlauf wihrend des Jahres. Mit dem Einschlafen der Erde, das jedes Jahr
zum selben Zeitpunkt erfolgt, ist das Weihnachtsfest auf den gleichen
Zeitpunkt angesetzt: an denjenigen, wo der Mensch sich erinnern soll, daf3
er an einen Leib gebunden, aber nicht dazu verurteilt ist, mit diesem Leib
allein vereinigt zu sein, sondern daf er in sich die Hoffnung schopfen darf,
die Kraft zu finden, um in sich selber eine freie Seele zu werden. Was wir in
der Bedeutung des Weihnachtsfestes erkennen, soll uns so erinnern an
unsere Verbindung mit dem Leib und an unsere Anwartschaft, uns zu
befreien von diesem Leib.

Von unserem Streben aber hédngt es ab, ob wir frither oder spiter die
Krifte zur Entfaltung bringen, auf die wir hoffen diirfen, und die uns wieder
hinauflenken zum Geistigen, zu den Himmeln. Das zu denken, soll uns das
Wahrzeichen des Osterfestes bringen.

Das Osterfest soll uns erinnern, dafl wir nicht nur die Krifte zur
Verfligung haben, die uns aus unserem Leib werden, und die ja auch
gottlich-geistige Krifte sind, sondern es soll uns erinnern, dal wir uns als
Menschen erheben konnen iiber die Erde. Daher ist es das Osterfest, das uns
erinnert an jene Kraft, die friiher oder spéter in uns zum Erwachen gebracht
wird. Das Osterfest ist beweglich festgesetzt worden nach den
Konstellationen am Himmel. Der Mensch muf3 die



Erinnerung an das, was er sein kann, dadurch wachrufen, daf3 er den Blick
hinaufrichtet an den Himmel, um zu sehen, wie er befreit werden kann von
allem Erdendasein und sich {iber alles Erdendasein erheben kann.

In dem, was uns als solche Kraft zukommt, liegt die Moglichkeit unserer
inneren Freiheit, unserer inneren Befreiung. Wenn wir in uns fithlen, daf}
wir iber uns selber uns erheben konnen, dann werden wir streben, diese
Erhebung wirklich zu erreichen. Dann werden wir unseren inneren
Menschen frei machen wollen, gleichsam losreilen von seiner
Gebundenheit an den dulleren Menschen. Dann werden wir in unserem
dulleren Menschen zwar wohnen, aber uns voll bewulit werden der
innerlichen geistigen Kraft des inneren Menschen, Und von dem Zeitpunkt,
wo wir gewahr geworden sind, da3 wir uns befreien konnen, von diesem
innerlichen Osterfest hingt es dann ab, ob wir auch die Pfingstzeit erreichen,
wenn wir den Geist, der sich in sich selber gefunden hat, jetzt erfiillen mit
einem Inhalt, der nicht von dieser Welt ist, sondern der aus den geistigen
Welten ist. Dieser Inhalt aus den geistigen Welten allein kann uns frei
machen. Er ist die geistige Wahrheit, von der Christus sagt: «Ihr werdet die
Wabhrheit erkennen, und die Wahrheit wird euch frei machen!»

Darum ist das Pfingstfest abhingig von dem Osterfest. Es ist eine Folge
des Osterfestes: das Osterfest, festgesetzt nach den Konstellationen am
Himmel, das Pfingstfest etwas, was wie eine notwendige Wirkung nach
einer bestimmten Anzahl von Wochen auf das Osterfest folgen muB.

So sehen wir bei tieferem Nachdenken selbst in der Festsetzung der
Zeiten fiir diese Feste waltende Weisheit. Wir sehen, dall mit
Notwendigkeit diese Feste gerade so im Jahreslauf festgesetzt sind, und daf3
sie uns mit jedem neuen Jahr vorfiihren, was wir als Menschen gewesen
sind, sind und werden konnen. Wenn wir in dieser Weise zu denken
verstehen liber diese Feste, dann werden sie uns als Feste, die uns mit allem
Vergangenen verbinden, etwas, was als Impuls in die Menschheit gelegt ist,
damit wir vorwirtskommen. Besonders das Pfingstfest, wenn wir es so
verstehen, stattet uns mit Zuversicht, mit Kraft und Hoffnung aus, wenn wir

wissen, was wir werden konnen



in unseren Seelen, indem wir Nachfolger derjenigen werden, die durch ihr
erstes Verstehen des Christus-Impulses sich wiirdig gemacht haben, die
feurigen Zungen tuber sich ergieBen zu lassen. Die Anwartschaft auf
Empféangnis des Heiligen Geistes zaubert sich vor unser geistiges Auge hin,
wenn wir das Pfingstfest als ein Zukunftsfest zugleich verstehen. Aber dann
miissen wir auch dieses Pfingstfest in wahrhaft christlichem Sinne verstehen
lernen. Dann miissen wir verstehenlernen, was zunichst die gewaltigen
Zungen, die gewaltigen Pfingst-inspirationen sprachen. Was entrang sich als
eherne Tone dem « Brausen», das vor sich ging nach jenem Bilde, das uns
als das Pnngstbild des ersten christlichen Pfmgstfestes vor die Seele gestellt
wird? Was waren das fiir Stimmen, die in einer wunderbaren
Sphédrenharmonie  sagten: Empfunden habt ihr die Kraft des
Christus-Impulses, ihr ersten Versteher! Und die Kraft des Christus ist so in
euch eine Kraft der eigenen Seele geworden, daB3 jede einzelne Seele fahig
geworden ist, nach dem Ereignis von Golgatha den Christus in Gegenwart
zu schauen. So stark hat auf jeden einzelnen von euch der Christus-Impuls
gewirkt!

Der Christus-Impuls ist aber ein Impuls der Freiheit. Was er wirkt im
wahrsten Sinne des Wortes, das zeigt sich nicht, wenn er wirkt au3erhalb
der menschlichen Seele. Die wahre Wirkung des Christus-Impulses tritt erst
auf, wenn er in der individuellen Menschenseele selber wirksam wird. Und
die ersten Versteher des Christus fiihlten sich durch das Pnngstereignis
berufen, zu verkiindigen, was in ihrer eigenen Seele war, was sich thnen
offenbarte in ihren Offenbarungen und Inspirationen der eigenen Seele als
der Inhalt der Christus-Lehre. Christus gab diese Kraft, in der eigenen Seele
aufgehen zu lassen das Wort, das sie als christliche Botschaft verkiindigen
sollten. Indem sie sich bewu3t wurden: der Christus-Impuls hat gewirkt in
jener heiligen Vorbereitung, die sie gepflogen haben vor dem Pfingstfest,
fiihlten sie sich berufen durch die Kraft des in ihnen wirksamen
Christus-Impulses, die feurigen Zungen, den individualisierten Heiligen
Geist in sich selber sprechen zu lassen und hinzugehen und zu verkiindigen
die Botschaft des Christus.

Nicht etwa bloB das, was der Christus ithnen gesagt hat, nicht allein



diejenigen Worte, welche der Christus gesprochen hatte, erkannten sie an,
die so den Sinn des Pfingstereignisses verstanden, sondern das erkannten
sie an als Christus-Worte, was aus der Kraft einer Seele kommt, die den
Christus-Impuls in sich fiihlt. Darum ergieBt sich der Heilige Geist als ein
individualisierter in jede einzelne Menschenseele, die in sich die Kraft
entwickelt, den Christus-Impuls zu fithlen. Und dann wird das Wort neu fiir
eine solche Seele: «Ich bin bei euch alle Tage bis ans Ende der Welt!»

Dann diirfen diejenigen, welche sich ernstliche Miihe geben, den
Christus-Impuls zu verstehen, sich auch berufen fiihlen, durch die
Anregungen, die der Christus-Impuls in ihren Herzen wirkt, das Wort des
Christus zu verkiinden, und kldnge es auch immer neu, klinge es auch
immer anders in jeglicher Epoche der Menschheit. Nicht, damit wir
festhalten an den wenigen Worten der Evangelien, die in dem ersten
Jahrzehnt der Begriindung des Christentums gesprochen worden sind, ist
der Heilige Geist herniedergegossen worden, sondern darum ist er ergossen
worden, dafl immer Neues und Neues die Botschaft des Christus erzdhlen
kann. Je nachdem die Menschenseelen von Epoche zu Epoche, von
Inkarnation zu Inkarnation vorschreiten, mull immer Neues fiir die
Menschenseele gesagt werden. Oder sollten die Seelen, die fortschreiten
von Inkarnation zu Inkarnation, darauf angewiesen sein, immer dieselben
Worte als Christus-Verkiindigung zu horen, welche damals gesprochen
worden sind, als diese Seelen in Leibern verkorpert waren, die Zeitgenossen
der zeitlichen Erscheinung des Christus auf der Erde waren? Dem
Christus-Impuls wohnt die Kraft inne, zu allen Menschen bis ans Ende des
Erdenzyklus zu sprechen. Dazu mufite aber kommen, was es moglich
machte, dal die Botschaft des Christus in jeder Epoche in einer
entsprechenden Weise fiir die wieder vorgeriickten Menschenseelen
verkiindet werden kann. Und wenn wir die ganze Kraft und Gewalt des
Pfingstimpulses fiihlen, dann sollen wir fiithlen, da8 wir verpflichtet sind,
hinzuhdren auf das Wort: «Ich bin bei euch alle Tage bis an das Ende der
Erdenentwickelung!» Wenn ihr euch erfiillt mit dem Christus-Impuls, konnt
ihr das Wort, das angeregt worden ist durch den Stifter bei der Begriindung
des Christentums, forthoren durch alle Epochen, das Wort, das der



Christus spricht zu allen Zeiten, weil er bei den Menschen ist zu allen
Zeiten, horbar fiir die, welche 1thn horen wollen.

So fassen wir die Kraft des Pfingstimpulses auf als etwas, was uns ein
Recht gibt, das Christentum als ein immer wachsendes anzusehen, das uns
immer neue Offenbarungen gibt. Wir, die wir uns bewullt sind, mit der
heutigen Geisteswissenschaft die aus den geistigen Choren zu uns
dringenden Christus-Worte selber zu verkiinden, wir sagen denen, die das
Christentum in seiner urspriinglichen Form konservieren wollen: Wir sind
diejenigen, welche den Christus in Wahrheit verstehen, denn wir verstehen
den eigentlichen Sinn des Pfingstfestes.

Wenn wir uns so berufen fiihlen, aus dem Christentum immer ncue
Weistlimer zu holen, dann holen wir eben jene Weistiimer hervor, welche
der sich von Inkarnation zu Inkarnation fortentwickelnden Seele gemil3
sind.

Das Christentum ist von unendlicher Fiille und von unendlichem
Reichtum; aber die Menschen waren nicht immer von unendlicher Fiille und
Reichtum in den Jahrhunderten, in denen das Christentum zuerst verkiindet
werden muflte. Welche Vermessenheit wiére es, heute zu sagen: Die
Menschheit ist schon reif, das Christentum zu verstechen in seiner
unendlichen Fiille und seiner unendlichen GréBe! - Einzig und allein das ist
die wahre christliche Demut, welche sagt: Der Umfang der christlichen
Weisheit ist ein unendlicher, aber die Aufnahmefihigkeit der Menschen fiir
diese Weisheit war zunidchst eine beschriankte, aber sie wird immer
vollkommener und reifer werden.

Schauen wir hin auf die ersten christlichen Jahrhunderte, ja bis sogar in
unsere Zeit hinauf. Ein groBer, gewaltiger Impuls, der groBte, der wahrend
der Erdenentwickelung der Menschheit gegeben worden ist, ist mit dem
Christus-Impuls gegeben worden. Das kann sich jeder, der die
Erdenevolution in ithren Grundgesetzen erkennen lernt, zum BewuBtsein
bringen. Aber eines sollte dabei nicht vergessen werden: Das wenigste von
dem, was der Christus-Impuls enthélt, ist heute schon verstanden. In den
fast zwei Jahrtausenden der christlichen Entwickelung konnte das, was in
dem esoterischen Christentum gegeben ist - was aber nur fiir diejenigen,
denen das Christentum ge-



bracht worden ist, eine verborgene Lehre werden konnte -, nicht dem
auBleren exoterischen Leben einverleibt werden. Einverleibt werden konnte
beispielsweise das nicht, was in der heutigen Epoche als eine christliche
Wabhrheit verkiindet werden kann: die Wiederverkorperung des Menschen
oder die Reinkarnation. Und wenn wir heute die Reinkarnation verkiinden,
sind wir uns eben in dem Sinne, wie wir heute den Sinn des Pfingstfestes
charakterisiert haben, dessen bewuf}t, dal die Reinkarnation eine christliche
Wahrheit ist, die heute den reifer gewordenen Menschenseelen auch
exoterisch verkiindet werden kann, aber nicht verkiindet werden konnte den
unreifen Seelen in den ersten Jahrhunderten der christlichen Verkiindigung.

Damit ist noch wenig getan, dal wir an einzelnen Stellen zeigen: im
Christentum ist der Gedanke der Reinkarnation auch enthalten. Von allen
Gegnern der Geisteswissenschaft, die sich Christen nennen, kann man
lernen, wie wenig man in dem exoterischen Christentum von der
Reinkarnation weil}. Das einzige, was man weil}: Die Geisteswissenschaft
lehrt so etwas wie eine Wiederverkorperung! - Das geniigt den Leuten, um
zu sagen, das ist eine indische oder buddhistische Lehre. Man weil3 nicht,
daBB heute der lebendige Christus aus den geistigen Welten heraus der
lebendige Lehrer der Reinkarnation ist. Man glaubt, dal nur alte,
konservierte Lehren der Menschheit mitgeteilt werden sollen. Reinkarnation
und auch die Lehre vom Karma - die uns in den nédchsten Tagen
beschiftigen werden - sind etwas, was ins exoterische Christentum bisher
nicht hat eindringen konnen. Stiickweise, in einzelnen Teilen, mufite der
Menschheit erst nach und nach die Fiille der Wahrheit beigebracht werden,
die im Christentum liegt.

Aber mit dem Christus-Impuls selber, der nicht eine Lehre oder eine
Doktrin ist, sondern eine Kraft, die im Innersten der Seele erlebt werden
muf}, mit diesem Impuls selber ist etwas gegeben. Gerade wenn wir den
Christus-Impuls in Zusammenhang bringen mit der Lehre von der
Reinkarnation, konnen wir verstehen, was in ihm gegeben ist. Wir wissen,
daB nur wenige Jahrhunderte vor der Entstehung des Christentums mehr im
Osten eine eigentliche hehre gegeben worden ist: die Lehre des groBen
Buddha. Und wihrend die Kraft und der Impuls des Christentums sich
ausgebreitet hat von



Vorderasien nach dem Westen, hat der Osten gesehen eine weitgehende
Ausbreitung des Buddhismus. Von diesem aber wissen wir, daf3 er in sich
birgt die Lehre von der Reinkarnation. Aber wie birgt er sie in sich ?

Der Buddhismus stellt sich dar fiir den, der die Tatsachen kennt, als ein
letztes Produkt von Lehren und Offenbarungen, die thm vorangegangen
sind. Daher enthélt er alle Grof3e der Urzeit in sich. Dennoch stellt er etwas
dar wie eine letzte Konsequenz der Urweisheit der Menschheit, in der auch
enthalten war die Lehre von Reinkarnation. Aber wie kleidet der
Buddhismus sie in seine Offenbarungen? So, dal der Mensch hinsieht auf
Inkarnationen, die er durchgemacht hat, hinsieht auf Inkarnationen, die er
noch durchzumachen hat. Es ist eine ganz exoterische Lehre fiir den
Buddhismus, dal3 der Mensch sich durch Inkarnationen hindurchlebt. Man
rede nicht von einer abstrakten Gleichheit aller Religionen! In Wahrheit
sind hohe, gewaltige Unterscheidungen doch gegeben, wie zum Beispiel
zwischen dem Christentum, das durch Jahrhunderte hindurch keinen
Gedanken an Reinkarnation hegte, und dem exoterischen Buddhismus, der
lebte und webte in diesen Gedanken. Da darf man nicht abstrakt Dinge
zusammenstellen, sondern man muf} anerkennen die Welt der Wirklichkeit.
Eine GewiBheit ist es fiir den Buddhismus, dall der Mensch immer
wiederkehren wird auf die Erde. Aber der Buddhist sieht so darauf hin, daf
er sich sagt: Bekampfe den Drang, in diese Inkarnationen zu kommen, denn
deine Aufgabe ist, dich sobald als mdoglich freizumachen von dem Durst
nach Durchgang in den Inkarnationen und zu leben in der Befreiung von
allen irdischen Inkarnationen in einem geistigen Reiche!

So sieht der Buddhismus auf die menschlichen Inkarnationen hin, die
aufeinanderfolgen werden; aber er ist bestrebt, sich so viel als moglich
Krifte anzueignen, um sich diesen Inkarnationen sobald als moglich zu
entzichen. Etwas hat der Buddhismus nicht, und das zeigt die exoterische
Lehre. Er hat das nicht in sich, was man einen Impuls nennen kann, der so
stark ist, dal3 er immer vollkommener in uns werden kann, so dal} der
Buddhist sich sagen konnte: Es mdgen nur die Inkarnationen kommen! Wir
konnen durch den Christus-Impuls



uns so gestalten, dafl wir immer mehr aus den Erfahrungen und Erlebnissen
innerhalb dieser Inkarnationen heraussaugen. Wir erhalten durch den
Christus-Impuls eine Kraft, die diesen Inkarnationen einen immer erhohten
Inhalt geben kann. Durchdringt den Buddhismus -oder was in ihm die
wahre Lehre der Reinkarnation ist - mit dem Christus-Impuls, und ihr habt
ein neues Element, das der Erde einen neuen Sinn gibt in der
Menschheitsentwickelung!

Auf der andern Seite das Christentum: den Christus-Impuls hat das
Christentum auch als etwas Exoterisches. Aber wie hat es in den
verflossenen Jahrhunderten diesen Impuls gehabt? Gewi3 sieht der
exo-terische Christ darin etwas unendlich Vollkommenes, was in ihm selber
leben soll als das groB3e Ideal, dem er sich immer mehr und mehr annéhert.
Aber welche Vermessenheit wire es fiir den Christen, zu denken, dal} er in
einer Inkarnation irgendwelche Krifte haben kann, um den Keim zur
Entwickelung zu bringen, der angefeuert werden kann durch den
Christus-Impuls! Welche Vermessenheit wire es fiir den exoterischen
Christen, zu glauben, dal3 wir imstande wiren, etwas Ausreichendes zu tun,
um den Christus-Impuls in einem Leben zur Entfaltung zu bringen! Daher
wird der exoterische Christ sagen: Wir gehen eben durch die Todespforte;
dann werden wir im geistigen Reiche die Gelegenheit haben, uns
weiterzuentwickeln und dort den Christus-Impuls weiter zur Entfaltung zu
bringen. - So schlieBt der exoterische Christ an den Tod ein geistiges Leben
an, von dem er nicht wieder zuriickkehrt zur Erde. Versteht ein exoterischer
Christ, der da glaubt, dal sich ein Dasein in einem geistigen Reiche
anschliefit dem Leben auf der Erde, versteht er den Christus-Impuls ? Er
versteht thn nicht! Denn wiirde er ithn verstehen, so wiirde er niemals
glauben, dal3 er dasjenige, was der Christus-Impuls thm geben soll, sich in
einem geistigen Leben erringen kann, das an den Tod - ohne eine
Wiederkehr zur Erde - sich anschlieft.

Damit die Tat auf Golgatha geschehen konnte, damit dieser Sieg iliber
den Tod erreicht werden konnte, muflite der Christus selber in dieses
Erdenleben herabsteigen, und zwar mufllte er es, um etwas zu vollbringen,
was nur auf unserer Erde erfahren und erlebt werden kann. Deshalb ist der
Christus auf die Erde herabgekommen, weil die



Kraft der Tat des Mysteriums von Golgatha wirken mufte auf die Menschen
im physischen Leibe. Daher kann auch nur auf Menschen im physischen
Leibe zundchst die Christus-Kraft wirken. Und wenn der Mensch im
physischen Leibe die Kraft des Mysteriums von Golgatha empfangen hat,
dann kann dieser Impuls weiterwirken, wenn der Mensch durch die Pforte
des Todes geht. Aber nur so viel, als der Mensch im Leben zwischen Geburt
und Tod von dem Christus-Impuls aufgenommen hat, wird sich durch
diesen Impuls bei thm vervollkommnen. Eine Vervollkommnung des
Aufgenommenen mull sich der Mensch erringen, wenn er wieder auf die
Erde zuriickkehrt. Und nur in den aufeinanderfolgenden spéiteren
Erdenleben kann der Mensch verstehen lernen, was im Christus-Impuls lebt.
Nimmermehr konnte der Mensch den Christus-Impuls verstehen, wenn er
nur einmal lebte; sondern dieser Impuls mufl uns durch wiederholte
Erdenleben fiihren, weil die Erde die Stitte i1st zum Verstdndnis und zum
Erleben des Mysteriums von Golgatha.

So 1st das Christentum nur verstindlich, wenn man den vermessenen
Gedanken, man konnte den Christus-Impuls in einer Inkarnation ausleben,
ersetzt durch den andern: daB3 nur durch die wiederholten Erdenleben der
Mensch sich so vervollkommnen kann, daf} er in sich das Christus-Ideal
auszuleben vermag. Dann kann er das, was er daran erlebt hat,
hinaufbringen in die geistige Welt. Aber nur so viel kann er hinaufbringen,
als er auf der Erde von jenem Impuls begriffen hat, der gerade auf der Erde
selber vollbracht werden muflite als der wichtigste Inhalt alles
Erdengeschehens.

So sehen wir, dal das nichste Stiick, das aus den geistigen
Offenbarungen zu dem Christentum hinzugefligt werden muf}, ein aus dem
Christentum herausgeborener Gedanke der Wiederverkorperung ist. Wenn
wir dies verstehen, werden wir einsehen, was fiir uns auf dem Gebiet der
Geisteswissenschaft heute das Bewulltsein bedeutet, das wir uns aus der
Pfingstoffenbarung heraus bilden. Es bedeutet fiir uns die Rechtfertigung
dessen, daBl wir auf die Offenbarung horen diirfen, dal wir empfinden
konnen eine Erncuerung der Offenbarung jener Kraft, die in den feurigen
Zungen lag, die sich auf die ersten Versteher des Christus niederlieBen.



Manches von dem, was in den letzten Zeiten in unserer Bewegung gesagt
worden 1st, kann heute erneut vor unsere Seele treten. Es nimmt sich aus
wie ein Zusammenbringen von Orient und Okzident, von den zwei
gewaltigen Offenbarungen des Christentums und des Buddhismus. Wir
sehen sie zusammenflieBen im Geistigen. Und das richtige Verstindnis des
christlichen  Pfingstgedankens gibt uns die Moglichkeit, das
ZusammenflieBen dieser zwei grofften Religionen zu rechtfertigen, die
gegenwartig auf dem Erdenrund sind. Aber nicht bloB durch duBBere Impulse
kann man zwei solche Offenbarungen zusammenbringen; das bliebe nur
Theorie. Wer etwa nehmen wollte, was das Christentum bis jetzt geboten
hat, und was der Buddhismus bis jetzt geboten hat, und beides
zusammenschweillen wollte zu einer neuen Religion, der briachte nicht
einen neuen Seeleninhalt fiir die Menschheit zustande, sondern nur eine
abstrakte Theorie, die keines Menschen Seele erwarmen konnte. Wenn so
etwas geschehen soll, miissen neue Offenbarungen geschehen. Und das ist
fiir uns das, was als die Verkiindigung der Geist-Erkenntnis ertont, heute
zwar nur erst vernehmbar fiir die, die in geisteswissenschaftlicher Schulung
sich reif gemacht haben, den Christus in sich sprechen zu lassen, der bei uns
ist bis ans Ende der Erde. Aber hingedeutet ist worden, dal3 wir in einer
wichtigen Zeit der Menschheitsentwickelung sind: daB noch vor dem
Ablauf dieses Jahrhunderts neue Kréfte sich in der Menschenseele
entwickeln, welche den Menschen dazu fiihren werden, eine Art dtherischen
Hellsehens zu entwickeln, wodurch sich fiir gewisse Menschen wie durch
eine natiirliche Entwickelung das Ereignis, das Paulus vor Damaskus erlebt
hat, erneuern wird. So daf3 der Christus fiir die erhohten geistigen Krifte des
Menschen wiederkommen wird in einem &dtherischen Gewidnde. Dessen,
was Paulus sah vor Damaskus, werden immer mehr und mehr Seelen
teilhaftig werden. Und dann wird man wahrnehmen in der Welt, dal3
Geisteswissenschaft etwas ist, was wie die vorherverkiindigte Offenbarung
einer erneuerten und metamorphosierten Wahrheit des Christus-Impulses da
sein wird. Verstehen werden nur diejenigen diese neue Offenbarung, welche
da glauben, daB3 der frische Strom des geistigen Lebens, in das sich einmal -
untrennbar fiir alle Zeiten - der Christus hineinergossen hat,



lebendig bleiben wird fiir alle Zeiten. Wer das nicht glauben will, mag
verkiindigen ein altgewordenes Christentum. Wer aber an das wirkliche
Pfingstereignis glaubt und es versteht, der wird sich auch zum BewuBtsein
bringen, da3 das, was mit der christlichen Verkiindigung begonnen hat,
immer weiter und weiter sich entwickeln wird, in immer neuen und neuen
Tonen zur Menschheit sprechen wird, dal immer da sein werden die
individualisierten Seelenwelten des Heiligen Geistes, die feurigen Zungen,
und dal in immer erneutem Feuer und Impuls die menschliche Seele den
Christus-Impuls wird erleben und ausleben konnen.

An die Zukunft des Christentums kénnen wir glauben, wenn wir den
Pfingstgedanken in Wahrheit verstehen. Und dann tritt vor uns mit einer
Kraft, die wie eine in der Seele gegenwirtige Kraft selber wirkt, das
gewaltige Bild! Dann fiihlen wir die Zukunft, wie die ersten Versteher unter
der Inspiration des Heiligen Geistes die Zukunft gefiihlt haben, wenn wir
willens sind, etwas in unseren Seelen lebendig zu machen, was keine
Grenzen kennt, die einzelnen menschlichen Teilen gezogen sind, und was
eine Sprache fiihrt, die liber die ganze Erde hin alle Seelen verstehen
konnen. Wir fithlen den Friedens-, den Liebes-, den Harmoniegedanken, der
in dem Pfingstgedanken liegt. Und wir fithlen diesen Pfingstgedanken
belebend unser Pfingstfest. Wir fiihlen, dal3 er ein Unterpfand ist fiir unsere
Hoftnung auf Freiheit und Ewigkeit.

Weil wir den Geist individualisiert erwachen fiihlen in unserer Seele,
erwacht in uns die bedeutendste Eigenschaft des Geistes: die Unendlichkeit
des Geistigen. In der Teilnahme am Geistigen kann der Mensch sich
bewult werden seiner Unsterblichkeit und seiner Ewigkeit. Und wir fiihlen
im Pfingstgedanken so recht die Gewalt jener uralten Worte, die
Eingeweihter auf Eingeweihter in den verschiedenen Sprachen weiter
verpflanzt haben, und die uns den Sinn von Weisheit und Ewigkeit
offenbaren. Wir fiihlen sie wie einen Pfingstgedanken, der von Epoche zu
Epoche iiberliefert worden ist, in den Worten, die erst heute exoterisch
erklingen konnen, um von der ganzen Menschheit verstanden zu werden:



Wesen reiht sich an Wesen in Raumesweiten,

Wesen folgt auf Wesen in Zeitenldufen.

Verbleibst du in Raumes weiten, im Zeitenlaufe,

So bist du, o Mensch, im Reiche der Verganglichkeiten.
Uber sie aber erhebt deine Seele sich gewaltiglich,

Wenn sie ahnend oder wissend schaut das Unvergangliche,
Jenseits der Raumesweiten, jenseits der Zeitenlaufe.



ANHANG

DIE WIEDERKUNFT CHRISTI IM ATHERISCHEN Notizen

aus dem Vortrag, Kassel, 6. Februar 1910

Menschen, welche in abstrakten Begriffen leben und keine besondere
Neigung haben, auf das Geistesleben in seiner Wirklichkeit einzugehen,
reden sehr hdufig davon, wenn sie den Entwickelungsgang des Menschen
besprechen, daB da oder dort eine Ubergangsepoche gewesen wire. So
freigebig darf der Geistesforscher mit dem Worte «wir leben in einer
Ubergangszeit» nicht sein. Wer das Geistesleben wirklich betrachtet, muf3
wissen, daB solche Zeiten des Uberganges kommen, und solche, wo der
Gang der Entwickelung gleichméBiger vor sich geht. In diesem Sinne
konnen wir tatsichlich sagen, wir leben in einer geistigen Ubergangszeit.
Einiges von dem, was darin vorgeht, soll der Gegenstand unserer heutigen
Betrachtung sein.

Eine jede Entwickelung, sei es diejenige des einzelnen zwischen Geburt
und Tod oder die Planetenentwickelung: immer hat sie Strémungen in sich;
sie zieht sich nicht geradlinig fort. Schon im einzelnen Leben miissen wir
zwel Stromungen unterscheiden. In der Erziehung des Kindes konnen Sie
die eine Stromung schon finden. Hierliber ist geschrieben in dem Biichlein
«Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissenschafty»
und auch in  dem zweiten Teil der soeben erschienenen
«Geheimwissenschaft im Umri8». Eigentlich erlebt der Mensch mehrere
Geburten. Erstens die physische Geburt. Da wird nur das geboren, was wir
den physischen Leib nennen. Er war bis dahin umhiillt von der physischen
Mutterhiille. Dieser erste Zustand dauert bis zum siebenten Jahr. Bis dahin
ist er umgeben von der Atherhiille. Nun wird der Mensch bis etwa zur
Geschlechtsreife auch von dieser Hiille frei, dann wird der Astralleib
geboren. Mit dem einundzwanzigsten Jahre wird das Ich geboren.

Wenn wir diese Entwickelung betrachten, so konnen wir sagen, sie findet
bei jedem Menschen nach gewissen Gesetzen statt. Es konnen dabei
gewisse Regeln befolgt werden, die angegeben sind in jener



klemmen Schrift «Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der
Geisteswissenschafty und es ist heilsam, wenn sie befolgt werden. Nun
kommt aber erst dazu, was fiir jeden Menschen individuell ist: das ist eine
innerliche Stromung, die parallel geht mit der ersten Stromung. Die zweite
geht in der ersten vor sich. Diese zweite schlief3t in sich alles aus fritheren
Leben, aus eigenen Erfahrungen ein. Den Unterschied zwischen duBerer
und innerer Entwickelungsstromung kann man bei jedem Menschen
erkennen, besonders bei Menschen mit bedeutsamen
Charaktereigenschaften.

Petofi ist ein ungarischer Dichter. In thm sahen seine Landsleute etwas
ganz Besonderes. Sein Ungartum spricht sich in seinen lyrischen Gedichten
aus. Man lernt magyarisches Wollen, Fiihlen und Denken daraus kennen.
Wenn man dem nédher nachgeht, erfahrt man, dall er gar nicht Petofi hiel,
sondern der Vater war Serbe, die Mutter Kroatin. Nichts Magyarisches war
in ihm. In ithm baute sich auf, was nicht ungarisch war: das war die dullere
Entwickelung. Dann ist da die innere Entwickelung, die widerspiegelt, was
aus fritheren Leben da ist: ungarisch in Essenz.

Ein anderes Beispiel ist der deutsche Maler Asmus Carstens. Der hatte
einen ungestiimen Drang zum Malen. Wenn Sie Gelegenheit haben, die
Sachen zu sehen, dann werden Sie sagen: Das sind Sachen eines Menschen,
der gar nicht malen kann. - Aber seine Individualitdt steckt in seinen
Bildern. Er wollte bei einem beriihmten Maler malen lernen, er sollte aber,
wenn der Maler ausfuhr, den Kutschbock bedienen. Das wollte er nicht und
ging fort. Nun kam er zu einem Weinhéndler in die Lehre und hatte Fasser
auszuwaschen. Dann kam er nach Kopenhagen. Dort wurde er nicht
angenommen auf der Akademie: er sei zu alt. - So hat er nicht malen gelernt,
hat keinen Sinn fiir Farben, aber das, was er geschaffen hat, ist etwas
Bedeutsames fiir die Kunst geworden. Das ist ein Beispiel fiir solche Fille,
wo aus fritheren Leben solch besonderer Drang da ist, dem aber die dul3ere
Entwickelung nicht giinstig ist.

Solche Ergebnisse der Geistesforschung miissen wir im Leben anwenden,
wenn wir das Leben richtig anfassen wollen, sonst konnte das Leben den
Beweis fiihren, daf} wir etwas versdumt hitten. Zum



Beispiel: Irgendeine Individualitat tritt ins Leben. Sie ist pridestiniert,
irgend etwas zu vollfilhren. Aber wir versdumen es, durch die Erziehung
thre Leiber richtig auszubilden. Im siebzehnten, achtzehnten Jahre -
Krisenjahre - zeigt sich, dafl die Hiillen nicht richtig ausgebildet sind: der
Astralleib nicht mit den Trieben und Begierden; der Atherleib nicht mit
entsprechenden Geschicklichkeiten, Gewohnheiten. Dann stimmen die
duBere und die innere Entwickelung nicht zusammen. In leichteren Fallen
geschieht es dann, da3 die Menschen ihr inneres Gleichgewicht verlieren;
aber es kann auch eine ginzliche Zerriittung des Seelenlebens eintreten.
Wenn so etwas in den Krisenjahren eintritt, so ist das auf weiter nichts
zuriickzufithren als auf das Nichtharmonisieren der verschiedenen
Stromungen.

Dem Menschen-Ich miissen wir Begriffe und Verstdndnis fiir das Leben
zufithren: Gewohnheiten fiir den Atherleib, Begriffe fiir den Astralleib. Frei
mul} sich entwickeln, was aus dem vorigen Leben heriiberkommt.

In der grofen Menschheitsentwickelung konnen wir sehen, wie die zwei
Entwickelungsstromungen ineinandergehen. Die Seelen, die hier jetzt
verkorpert sind, waren vorher in den andern Epochen verkorpert: in der
griechisch-lateinischen, dgyptischen, persischen, indischen. Anders war die
Welt, als Thre Seelen zu ehrwiirdigen Pyramiden aufschauten. Wiirde die
Erde immer dieselbe sein, dann hitten die Inkarnationen keinen Zweck.
Sinn haben sie deshalb, weil immer wieder anderes eintritt.

Nun konnte es sein, dal} ein oder zwei oder drei Leben nicht ordentlich
ausgeniitzt worden wéren, zum Beispiel in der dgyptischbabylonischen Zeit.
Dann héitte man versidumt, was unwiederbringlich wére. Die innere
Entwickelung zieht sich so an dem dufleren Leben entlang, an dem, was wir
aus dem duBeren Leben lernen konnen. So kann auch da eine Disharmonie
zwischen &dufBlerer und innerer Entwicke-lungsstromung eintreten. Nun
konnte man sagen: Das ist etwas Betriibendes, was du uns da erzihlst; es
konnte sein, daBl wir irgend etwas versiumt haben, was wir nie wieder
einholen konnen. Erst die Geisteswissenschaft bringt uns dariiber Aufschluf,
und nun kénnen wir es nicht mehr einholen. - So ist es aber nicht. Bis jetzt
waren die



Menschen gar nicht in der Lage, frei, selbstindig zu wéhlen und zu
versdumen. Jetzt erst beginnt die Zeit, wo die Seelen etwas versdumen
konnen. Deshalb kommt die Geisteswissenschaft jetzt erst, damit die
Menschen jetzt horen, was sie versaumen konnen, um zu sehen, wie die
Menschen sich Schuld aufladen, wenn sie etwas versdaumen. Deshalb wird
jetzt Geisteswissenschaft verkiindet, weil die Menschheit sie jetzt braucht.

Die menschliche Seele war mit ihren Fahigkeiten nicht immer so wie
heute. Friither hatten die Menschen ein altes, ddmmerhaftes Hellsehen. Die
Wachzustinde waren in alten Zeiten nicht so entwickelt wie heute. Mit
einer Atheraura waren die Gegenstinde umgeben. Zwischen Wachen und
Schlafen lebte der Mensch in den geistigen Welten und war dort unter
geistig-gottlichen Wesen. Damals wullite der Mensch nicht nur aus
Erzahlung, sondern aus Erfahrung, dal3 es geistige Welten gibt. Je weiter
wir zuriickgehen, desto mehr sehen wir den Menschen in dieser geistigen
Welt. Die Tore dieser geistigen Welt schldssen sich dann allméhlich vor
ithm zu. Man kann solche Zeitpunkte ziemlich genau angeben. FEin
Sprichwort sagt, die Natur macht keine Spriinge. Sehr ungenau und
unzutreffend ist dieses Sprichwort. Wo ein griines Blatt zur Bliite wird, da
ist ein Sprung, und so ist es iiberall.

Wie wir hier genau den Sprung angeben kdnnen vom griinen Blatt zur
Bliite, so kann man die Zeit angeben, in der das Hellsehen aufhorte.
Natiirlich ging es allméhlich, aber durchschnittlich horte es zu einer
bestimmten Zeit auf. Diesen Zeitpunkt kann man angeben mit 3101 vor
Christus. Da legten die Menschen ihr altes Hellsehen ab. Vor diesem
Zeitpunkt war ein ddmmerhaftes Hellsehen noch vorhanden wie eine
Erinnerung an ein noch édlteres Hellsehen. In diesem frithen Zeitalter sahen
die Menschen wirklich deutlich in die geistige Welt hinein. Und eine noch
frithere Zeit gab es, da sahen die Menschen das Physische als etwas hochst
Unbedeutendes an. Das war das goldene Zeitalter. Diesem folgte das
silberne Zeitalter, in welchem die Menschen auch noch hineinschauten in
die geistigen Welten. Dann kam das eherne, in welchem die Menschen eine
Erinnerung hatten an das alte Hellsehen, und darauf - mit 3101 beginnend -
dann das néchste



Zeitalter, unser Zeitalter, in dem sich die Tore der geistigen Welt
geschlossen haben.

Krita Yuga ist das erste, das goldene Zeitalter; das zweite, Treta Yuga,
das silberne; das dritte, Dvapara Yuga, das eherne; das vierte, Kali Yuga,
genannt auch das finstere Zeitalter, beginnend mit dem Jahre 3101 vor
Christus. Innerhalb des finsteren Zeitalters miissen wir finden dasjenige,
was gar nicht anderswo sein konnte: 3000 Jahre nach Beginn dieses
Zeitalters finden wir das Ereignis von Golgatha.

Die Menschheit konnte nicht mehr hinaufsteigen zu den Gottern. Deshalb
muBite ein Gott heruntersteigen. Das ist mit dem Christus-Ereignis
geschehen. Das menschliche Ich konnte sich nur ausleben in dem Kali Yuga.
Deshalb mufite hier hineinfallen das Ereignis von Golgatha. Die Schicksale,
die man erzdhlen kann mit Erdenworten, waren die des Christus Jesus.
Wenn Eingeweihte frither hinaufstiegen zur geistigen Welt, so mufite man
das mit geistigen Worten wiedergeben. Deshalb versteht man das heute
nicht. Weil dieser Gott ein irdisches Leben gefiihrt hat, konnte man von ithm
mit irdischen Worten sprechen. Damals war auch eine Ubergangszeit. Man
kann nicht deutlicher dies wiedergeben als mit den Worten: Andert eure
Seelenverfassung, denn das Reich der Himmel ist nahe an euch
herangekommen. - Das Verstindnis, den Zusammenhang mit dem Reiche
des Himmels kann das Ich nur in sich selbst finden. Nicht jenseits eures
Erden-Ichs konnt ihr das mehr finden, sondern bis an euer Ich ist der
Himmel herangekommen. «Selig sind, die da Bettler sind im Geist», deutet
auch darauf hin. Frither wurde ihnen der Geist geschenkt. Jetzt sind die
Menschen arm geworden. Finden konnen sie den Geist jetzt nur im eigenen
Ich.

Es ist eine kindliche Ansicht, zu sagen, da3 Christus oder Johannes der
Taufer verkiindet hitten ein Reich, das nach tausend Jahren wiederkommen
solle. Es sollte nur angedeutet werden, dall wir in das Reich hineinkommen
sollten durch unser eigenes Ich. Solch besondere Zeit ist heute wieder. Es
konnte sein, dall verschlafen wiirde diese Zeit.

Der lateinische Geschichtsschreiber Tacitus erzéhlt von den Christen
nicht als von etwas Bedeutsamem, sondern wie von einer neuen Sekte. Man
erzdhlte in Rom, in einer abgelegenen Stralle gébe es eine neue



Sekte, deren Anfiihrer ein gewisser Jesus sei. - So kann ein Wichtiges
{ibersehen werden! Wie die damalige Zeit eine wichtige Ubergangszeit war,
so stehen wir jetzt in einer vielleicht nicht ganz so wichtigen, aber doch
immerhin in einer wichtigen Ubergangszeit. Neue Fihigkeiten erlangt die
Menschheit. Diese Fihigkeiten miissen angewandt werden, um den Christus
immer mehr ausfindig zu machen.

1899 war das Kali Yuga abgelaufen. Neue Krifte bereiten sich im
Menschen vor, doch nicht nur solche, die, wie es 1n der
«Geheimwissenschafty geschrieben steht, in der okkulten Schulung
gewonnen werden konnen. Es wird in den niachsten Jahrzehnten so kommen,
daB einige Menschen sagen werden, sie sehen die Menschen ja ganz anders.
Die Wissenschaft wird ihnen nicht mehr geniigen. Den Atherleib werden
die Menschen allméhlich sehen. Vorausahnen, voraussagen werden einige
Menschen dieses und jenes, Zusammenhidnge und so weiter. Das tritt
allméahlich auf.

Zweilerler kann nun eintreten. Nehmen wir an, es hétte nie eine
Anthroposophie gegeben, die da sagt, dal sie so etwas erkldren konne.
Dann wiirden die Menschen sagen: Solche, die so etwas sehen, sind
irrsinnig - und wiirden sie in Irrenhduser stecken. Oder aber die
Anthroposophie hat Gliick und findet Eingang in die Herzen der Menschen.
So haben wir wieder zwei EntwickelungsStromungen: Diese eben
beschriecbenen  Fihigkeiten  entwickeln sich in  der &dufleren
Menschheitsstromung; unsere Individualitit aber mull in diese Fahigkeiten
hineinwachsen. Verstehen lernen miissen die Menschen-Iche, was das
eigentlich ist, was sich da entwickelt.

Es ist durchaus nicht notwendig, daf3 dieses, was die Anthroposophie als
Prophetie jetzt verkiindet, auch geglaubt und beachtet wiirde. Und wenn es
dann nicht zu dem kidme, was da prophezeit wurde, dann wiirde man sagen:
Seht ihr wohl, das war Phantasterei. -Aber, das verstehen nur die Leute
nicht, die Entwickelung ist dann so gegangen, wie sie nicht hitte gehen
sollen. Verdorren und erstarren wiirde dann die Menschheit.

Der Christus hat nur einmal in einem physischen Leibe gelebt. Wenn ein
Mensch ehedem, in den vorchristlichen Zeiten, hineinsehen konnte in die
geistigen Welten, so wurde ihm gesagt: Es gibt noch



etwas, ein Geistiges, was heute noch nicht sichtbar ist, aber es wird eine
Zeit kommen, in der dieses zu sehen sein wird, und dann wird eine Zeit
kommen, in der dieser grofle Geist im physischen Leibe leben wird. - Ein
Mensch, der davon wullte, hat in Paldstina gelebt, er erkannte aber nicht den
Christus. Doch als er hellsichtig erkannte den Christus im Atherleibe, da
erkannte er, dal das erfiillt war, wovon er gewullt hatte, daB3 es kommen
sollte. Da hat er gewul3t, dal der Christus gelebt hat. Das war das Ereignis
von Damaskus.

In seinem Atherleib ist der Christus immer zu finden fiir das hellsichtige
BewuBtsein. Wenn diese Weiterentwickelung der Menschheit eintritt, dann
werden die Menschen das Ereignis von Damaskus erleben. Die Fihigkeiten
treten ein mit dem Ablauf des Kali Yuga. Und die Fahigkeit, das Ereignis
von Damaskus zu erleben, tritt ein in den Jahren 1930 bis 1940. Und wenn
man an diesem Zeitpunkt nicht blind voriibergehen wird, dann wird man
sprechen konnen von einem Hinkommen zum Christus. Das ist das, was
man in den okkulten Schulen nennt: Das Wiederkommen Christi. - Dann
wird ein Zeitalter kommen, das 2500 Jahre dauern wird. Immer mehr
Menschen werden sich hinaufleben zum  Christus durch die
anthroposophische Anschauung. In der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts
wird das Wiederkommen des Christus eintreten konnen. Vertieft und
fortentwik-kelt wird das Christentum davon.

Man darf heute dasselbe sagen wie damals: Andert eure
Seelenverfassung, damit ihr das Reich der Himmel finden konnt, das nahe
kommt! - Dal} nicht unerkannt diese Zeit voriibergehe, dafiir mull gesorgt
sein.

Auch auf die, die zwischen heute und dann durch den physischen Tod
hindurchgegangen sind, wird es wirken, wie Christus wirkt. Wer etwa 1920
stirbt, fiir den wird moglich sein, im Devachan zu verstehen, was in der Zeit
dann hier vorgeht, aber nur dann, wenn er sich im irdischen Leben dafiir
Verstindnis verschafft hat, sich dafiir vorbereitet hat.

Was jetzt gesagt worden ist, wird in den néchsten zehn Jahren noch
hiufiger gesagt werden, damit die Zeit nicht ungeniitzt voriibergehe. Horen
miissen es auch diejenigen, welche so stark im Materialismus



darinnenstecken, dal} sie nur denken konnen, Christus konne nur im
physischen Leibe wiederum erscheinen. Falsche Messiasse werden um
die Mitte des 20. Jahrhunderts auftreten, die den Menschen sagen
werden, sie seien Christus. Und an der wahren Anthroposophie wird es
sein, zu wissen, daf} sie es nicht sind, dal3 da nur materialistische Ideen
hineinspielen. So ist es wichtig zu wissen fiir Anthroposophen, daf3 das
Leben im Geiste da sein mub.

Wir leben in einer wichtigen Ubergangsepoche, so konnen wir sagen.
Rasch laufen die Zeiten. Das Kali Yuga dauerte 5000 Jahre. Die
nichste Epoche wird 2500 Jahre dauern.

Das Zusammenkommen mit dem Christus ist das, was jetzt
unmittelbar bevorsteht. Der Christus wird nicht zu der Menschheit
hinuntersteigen, sondern hinaufsteigen wird die Menschheit zu dem
Christus.



DAS WESEN DES MENSCHEN Notizen

aus dem Vortrag, Rom, U.April 1910

Schon im vorigen Jahre durfte ich hier an diesem Orte einige Vortrige aus
dem Gebiete der Theosophie halten, und es ist mir eine grof3e Befriedigung,
daB es auf meiner Durchreise durch Rom in diesem Friihling mdoglich ist,
mit Erlaubnis unserer sehr verehrten Prinzessin drei Vortrage hier zu halten.
Diese drei Vortrdge sollen dazu beniitzt werden, das, was man im
theosophischen Sinne «geistige Erkenntnis der Welt» nennt, einmal von
einer noch etwas innerlicheren Seite her zu beleuchten, als es, und zwar,
wie ich glaube mit Recht, in dem Anfangskurs im vorigen Jahre geschehen
ist.

Theosophie oder, wie man sie wohl auch nennen konnte,
«Geisteswissenschafty ist etwas, was 1n unserer Zeit vielfach noch verkannt
wird von den verschiedenen Seiten, vor allen Dingen von seiten derjenigen,
welche auf der Grundlage eines bestimmten Religionsbekenntnisses stehen.
Nun soll Geisteswissenschaft in keiner Weise sich diesem oder jenem
Religionsbekenntnisse widersetzen. Den Religionen gegeniiber kann sie
einzig und allein nur die Aufgabe haben, zu einem tieferen Verstdndnis der
religiosen Wahrheiten zu fithren. So dal man wohl sagen darf: Niemandem
in der Welt kann durch die geisteswissenschaftlichen Erkenntnisse auch nur
das Allergeringste von seinen religidsen Uberzeugungen genommen werden.
Es wird so vielfach verkannt, daf} Geisteswissenschaft im Grunde auf einem
ganz anderen Boden steht als irgendein Religionsbekenntnis. Sie. steht auf
dem Boden rein geistiger Wissenschatft.

Damit ist ein anderer Widerstand berihrt, der heute vielfach der
Geisteswissenschaft entgegengebracht wird und der sich darin ausdriickt,
daBl man sagt, sie sei unwissenschaftlich, phantastisch und tradumerisch. Es
wird jedoch derjenige, der sich ein wenig mit der geisteswissenschaftlichen
Stromung der Gegenwart befalit hat, bald einsehen, daB die
Geisteswissenschaft ein ganz anderes Gebiet berlihrt als die &dullere
Wissenschaft. Wiahrend letztere sich mit den Dingen der &ulleren,
sinnlichen Welt beschéftigt, welche mit den physischen



Sinnen und dem Verstdande begriffen werden konnen, ist es die Aufgabe der
Geisteswissenschaft, das Gebiet des Geistes zu erforschen, das hinter der
sinnlichen Welt liegt und das unserem normalen BewuBtsein verschlossen
ist. Die Denkungsart, die Vorstellungen und Begriffe, mit welchen die
exakte Wissenschaft an die Sinnenwelt und die Geisteswissenschaft an die
Geisteswelt herantreten, sind genau dieselben. Nur aus zwei Griinden
unterscheidet sich die Geisteswissenschaft prinzipiell von den andern
Wissenschaften. Erstens, weil sie flir jede menschliche Seele verstindlich
ist, indem sie Dinge betrachtet, nach welchen jedes menschliche Herz in
jeder Stunde des Tages eigentlich fragen mufl. Die Gegenstinde der
Geisteswissenschaft sind ganz allgemein-menschlich und es gibt wohl in
der menschlichen Seele keine Frage, auf welche die Geisteswissenschaft
keine Antwort zu geben hétte. In tausend und aber tausend Féllen braucht
der Mensch das als Trost, was die Geisteswissenschaft thm als Trost zu
sagen hat und braucht als Hoffnung und Zuversicht fiir dieses Leben und fiir
die Zukunft, was die Geisteswissenschaft ihm als Hoffnung und Zuversicht
zu geben hat.

Der andere Grund ist, dafl, wahrend die andern Wissenschaften die
Aneignung von Vorbedingungen ndétig machen, Geisteswissenschaft zu
jedem verstindlich zu sprechen weill, wenn er sich nur bemiiht, ihre
Sprache zu verstehen. Und wenn so oft gesagt wird, sie sei schwer
verstandlich, so ist es nur deshalb, weil man mit Vorurteilen und
selbstgemachten Hindernissen an sie herantritt. Die Schwierigkeit liegt
nicht in ihrer Sprache, wohl aber in unserer Denkweise.

Es soll nun in diesen drei Vortridgen gesprochen werden: heute iiber das
Wesen des Menschen selbst, morgen iiber das Wesen der hoheren Welten
und ihren Zusammenhang mit der unsrigen, und iibermorgen iiber den Gang
der menschlichen Entwickelung und iiber das Eingreifen der hohen groflen
Personlichkeiten, welche an unserem geistigen Leben beteiligt sind.

Das Wesen des Menschen kann nur begriffen werden, wenn man es aus
dem Geist heraus zu erfassen imstande ist. Denn ebenso wie der Mensch in
bezug auf seine duBere, leibliche Gestalt aus der sinnlichen Welt aufgebaut
ist, so ist er als geistiges und seelisches Wesen aus der



tibersinnlichen Welt heraus gebildet und auferbaut. So kann nur eine
Wissenschaft zum wahren Wesen des Menschen vordringen, die hinblickt
in die Gebiete der geistigen Welt, und wir miissen uns von vornherein
dariiber verstindigen, wie man zu solchen Erkenntnissen iiber hohere
Welten gelangen kann.

Es kann dies hier nur kurz als FEinleitung angedeutet werden. Mit
denjenigen Sinnen und demjenigen Verstinde, auf die der Mensch zu
seinem dufleren Leben angewiesen ist, kommen wir niemals der geistigen
Welt wirklich nahe, nicht niher, als ein Blinder dem Lichte und der Farbe
nahekommt. Aber so wie eine Welt des Lichtes und der Farbe hereinbricht
in die Seele eines mit Erfolg operierten Blindgeborenen, ebenso ist es
moglich, dal das geistige Erkenntnisorgan, die geistigen Sinne sich 6ffnen,
und dall der Mensch den grolen Augenblick erlebt, der auf einer hoheren
Stufe dasselbe bedeutet wie jener eben charakterisierte Augenblick fiir den
Blindgeborenen. Es ist moglich, dafl Seelen- und Geisteskrifte, die im
gewoOhnlichen BewulBtsein schlummern, erweckt werden und geistige Krifte,
die gleichsam ein geistiges Auge oder ein geistiges Ohr darstellen,
herausgeholt werden. Im Augenblick des Erwachens der hoheren Sinne
bricht eine Welt geistiger Tatsachen und geistiger Wesenheiten in unsere
Seele herein, ebenso wie das Licht und die Farbe vor dem sehend
gewordenen Blindgeborenen aufleuchten. Wir nennen solche Menschen, die
imstande sind, die geistigen Welten zu sehen und die Griinde unseres
Daseins aus thnen heraus zu erkldren, «erweckte» oder «initiierte»
Menschen. Das, was sie erkennen, konnen sie dann den andern mitteilen,
und haben sie ihre Aufgabe richtig verstanden, so teilen sie es so mit, daf
eines jeden Vernunft und Intellekt sie verstehen konnen. Denn zum
Verstdndnis der Geisteswissenschaft oder der Theosophie gehort nicht
selbst geistiges Forschen, sondern nur zum Erleben derselben.

Es sei nur kurz darauf hingedeutet, wie diese hoheren Fiahigkeiten beim
Menschen erworben werden. Man hat zunichst zu lernen, einen bestimmten
Augenblick, der tagtiglich von selbst eintritt, kiinstlich herbeizufiihren. Es
ist das der Augenblick des Einschlafens, in dem der Mensch in einen
besonderen BewuBtseinszustand tibergeht. Was



geschieht im Moment des Einschlafens? Wir merken, wie alle unsere
Leidenschaften, Begierden und Wahrnehmungen, die den Tag tiber in uns
auf und ab fluten, nach und nach zum Schweigen kommen, die dulleren
Eindriicke horen auf und es tritt bei normalen Menschen der Schlaf ein. Nun
wissen wir nichts mehr von uns und nehmen nichts mehr von der Umwelt
wahr. In diesem Augenblicke also, wo wir uns aus der duBeren Welt
ausscheiden, tritt BewuBtlosigkeit ein. Nun muf} derjenige, welcher nach
und nach zu der Initiation, das heiflt zur Einweihung in die hoheren
Geheimnisse kommen will, diesen Moment des Verschwindens der dulleren
Eindriicke kiinstlich herbeizufiihren lernen. Er mufl einen Zustand in sich
hervorrufen konnen, der gleich ist mit der Eindruckslosigkeit des Schlafens,
wo weder Farbe noch Wiarme noch Ton von der Seele wahrgenommen wird
und sie weder Leid noch Freude iiber etwas in der duleren Welt empfindet.

Nur mull der Schiiler diesen Zustand nicht nur vollig bewuBt
herbeifiihren konnen, sondern er muf} sich, trotzdem seine Seele leer ist von
allen duBeren Eindriicken, sich ebenso bewullt sein, wie er es wiahrend des
gewOhnlichen Tageslebens ist. In diese so geleerte Seele mul3 er nun
gewisse Vorstellungen und Gefiihle, die nicht von auflen kommen, sondern
1m Inneren der Seele selbst erweckt werden, hineinfiillen. Durch starken
Willen und aus eigener Kraft heraus mull die Seele bestimmte Gefiihle,
Empfindungen und Willensimpulse hervorrufen koénnen, die starker sein
miissen als alles, was von auflen kommen kann. Dieser Zustand ist derjenige
der Meditation. Wiirde der Meditant nur diese beiden Fahigkeiten in sich
ausbilden, so wiirde er bald innerlich etwas erleben wie eine erdbebenartige
Erschiitterung; er mul3, um dieses zu vermeiden, die grof3te Seelenruhe zu
bewahren lernen. Die starken inneren Impulse wéahrend der Meditation muf}
er erleben konnen, indem seine Seele glatt ist wie das Meer beir volliger
Windstille.

Das also sind die drei Bedingungen fiir den zu Initiierenden: Erstens
Leerheit der Seele von allen duBleren Eindriicken; zweitens Reichtum der
Seele an inneren Vorstellungen; drittens vollige Seelenruhe. Wer die
Ausdauer hat, sich so zu schulen, der wird einen groflen, gewaltigen
Augenblick erleben, der eine vielleicht nach wenigen Mo-



naten schon, der andere vielleicht erst nach Jahren. Die geistigen Sinne
werden sich ihm 6ffnen und er wird ausrufen: Oh, es ist noch etwas ganz
anderes in unserer Welt, als ich bisher gewul3t habe. Bisher sah ich nur, was
mein Verstand sich kombinieren konnte, jetzt aber sehe ich, dal es in
derselben Welt geistige Tatsachen, geistige Wesenheiten gibt und daB es
Welten gibt, die man als verborgene Welten bezeichnen kann.

Von diesem erhabenen Moment an wird der Schiiler zum Forscher in den
geistigen Welten und er ist dann imstande, dasjenige, was in bezug auf das
Wesen des Menschen hier skizziert werden soll, selbst zu erkennen. Wir
werden heute von den folgenden Zustinden und Erlebnissen der Seele
sprechen, welche jeden tief interessieren miissen und welche wir
bezeichnen konnen mit dem Wechselzustande zwischen Wachen und
Schlafen und dem, was man nennt: Leben und Tod. Auf den &duf3erlichen
Zustand von Wachen und Schlafen haben wir schon hingedeutet und wollen
nun auf den inneren néher eingehen. Es wire widersinnig, wenn wir schon
mit dem gewohnlichen Verstinde es als logisch hinstellen wollten, daf3 das
eigentliche innere Wesen des Menschen beim Einschlafen, sobald die
duBeren Eindriicke authoren, verschwinde und am Morgen sozusagen neu
erstehe. Das kann nimmermehr sein, und nur der, der sich absurden Ideen
hingeben wollte, der konnte der Meinung sein, da} der innere Mensch
abends vergehe und morgens neu erstehe.

Ist jedoch das der innere eigentliche Mensch, was wir mit unseren
physischen Augen als schlafenden Leib im Bette liegen sehen? Das wird
wohl keiner behaupten wollen. Nun kann derjenige, der mit gewohnlichem
BewuBtsein den Ubergang vom Wachen zum Schlafen verfolgt, freilich
nichts anderes bemerken, als dall der physische Leib allmihlich in einen
bewegungslosen Zustand iibergeht. Derjenige aber, der durch die eben
charakterisierten Mittel sein geistiges Auge entwickelt hat, der nimmt wabhr,
wie aus dem physischen Leib heraus der innere, geistige, eigentliche
Mensch emporsteigt. Ebenso wie der dulere Anblick des Einschlafenden
fiir den Seher ein anderer ist als fiir den normalen Menschen, der nur mit
dem physischen Auge wahrzunehmen imstande ist, so ist auch der
Schlafzustand selbst bei beiden



griindlich verschieden. Wéhrend der nicht hellsichtige Mensch in
BewuBtlosigkeit verfillt, bleibt der Seher beim Einschlafen bewuf3t, denn er
hat in seinem seelischen Korper, der da hinaufsteigt aus dem ruhenden
Physischen, Sinnesorgane ausgebildet fiir das Wahrnehmen der geistigen
Welt.

Wir wollen nun versuchen, diese geistige Welt, in welche der hellsehend
gewordene Mensch aufsteigt, in kurzen Ziigen zu charakterisieren. Die
Wahrnehmungen, die er hat, beschranken sich anfangs auf die Zeit, in der
sein physischer Leib schlift. Bei steter Ubung jedoch wird er so weit
kommen, in jedem Augenblicke des Tages, sobald er nur will, die
physischen Sinne auszuschalten und, ohne seinen Leib zu verlassen, geistig
zu schauen. Ein groB8er Unterschied macht sich sofort bemerkbar, wenn wir
mit Seheraugen zum Beispiel diesen Rosenstraul3 betrachten. Wir konnen
dann pl6tzlich nicht mehr sagen: Der Rosenstraufl ist vor mir, ich bin hier
und er ist dort -, wie wir es im normalen Tageswachzustande sagen konnen.
In der geistigen Welt verliert der Raumunterschied, das Hier und Dort, vollig
seinen Sinn, und wir sind mit unserem Bewul3tsein nicht mehr vor dem
Rosenstrauf}, sondern in ihm drinnen. Das geistige Bewulltsein fiihlt sich in
jener Welt in der Wesenheit, in der Tatsache; es gieB3t sich der hellsehende
Mensch in das Objekt aus, das er wahrnimmt. Sein inneres Wesen
durchdringt gleichsam die Haut unseres physischen Leibes und wird eins
mit alledem, was es in der geistigen Welt um sich erblickt. Was ist nun
dasjenige, was sich da in die Umwelt nachts ergiefit und was den Tag iiber
sich gefesselt fiihlt in den Schranken des physischen Korpers ? Es ist das,
was wir zusammenfassen in das kleine Wortchen «Ich», von dem der
Mensch im normalen TagesbewulBtsein sagt: Es lebt in meinem Leibe. -
Dieses Ich fiihlt das hellseherische BewuBtsein in die gesamte dullere Welt,
die es erreichen kann, hinausgegossen. Wir konnen fragen: Wo ist es denn?
- Hierauf gibt es nur eine Antwort: Das Ich des Sehers ist im Grunde
genommen lberall dort, wo es wahrnimmt.

Dieser Weg in die geistige Welt hinein ist derselbe, den auch jeder
Nichthellsichtige beim Einschlafen macht, nur daB3 er dabei bewul3tlos wird.
So lebt ein jeder von uns abwechselnd wachend in den physi-



sehen Korper, den Mikrokosmos eingezwingt, und schlafend ins Ungeheure
ausgedehnt und vereint mit der groBen Welt um uns, dem Makrokosmos.

Warum missen wir denn, so konnten wir weiter fragen, in
BewuBtlosigkeit fallen? - Das hat seinen Grund darin, da3 der heutige
Mensch dazu noch nicht reif ist und sein Ich es nicht ertragen konnte, in das
Weltenall bewuB3t hinauszustromen. Wir konnen uns den Vorgang an einer
bildlichen Vorstellung einigermaBlen klarmachen: Denken wir uns ein
grofles Wasserbassin, in welches wir einen kleinen Tropfen einer farbigen
Flissigkeit fallen lassen. Da sehen wir, wie der Tropfen sich auflost in dem
thn umgebenden Wasser, und wie er immer unsichtbarer wird, je weiter er
sich ausbreitet. Ahnliches erlebt der Mensch in seinem Ich, welches wie ein
Tropfchen sich auszudehnen hat in die ganze geistige Welt. Der heutige
Mensch konnte es nicht ertragen, bewuBlt sich so aufzulésen und muf3 diese
Aufnahme in seine geistige Heimat mit der BewuBtlosigkeit bezahlen. Was
wiirde mit ihm passieren, wenn er ohne okkulte Vorbereitung, in vollem
Bewulltsein sich in die geistige Welt ausdehnen wiirde? Das konnen wir uns
am besten vergegenwartigen, wenn wir uns das Ich mit nur so viel Kraft
ausgeriistet denken, als zur beschrinkten Wahrnehmung auf dem
physischen Plane erforderlich ist. Indem es {iber die korperlichen Grenzen
sich ausdehnt, verliert es an Kraft, wie der Tropfen an Konsistenz, und seine
Wahrnehmungen wiirden immer mehr verblassen, je mehr es sich ausdehnt,
bis es schlieflich das grauenhafte Gefiihl haben wiirde, iliber einem
bodenlosen Abgrund in tiefster Finsternis zu schweben. Das Ich haben wir
uns nicht nur als Kraft, sondern als fiihlendes und empfindendes Wesen zu
denken und konnen uns daher eine schwache Vorstellung von dem
Eindrucke des Verlorenseins im Nichts machen. Daher gehort es auch zu
den wichtigsten Vorbereitungen fiir den, der zum hellsichtigen BewuBtsein
vordringen will, da3 er sich die Furchtlosigkeit aneignet, und es gehort
durchaus zur Schulung des geistigen Forschers, daB fiir ihn viele
Gelegenheiten herbeigefiihrt werden, durch die er seinen Gleichmut und
seine Standhaftigkeit erproben kann. Derjenige Mensch, der nicht tausend
und aber tausend Gelegenheiten gehabt hat, gegeniiber



denjenigen Ereignissen, die sonst den Menschen erschrecken und ihn
erbleichen lassen, mit ruhiger Seele sich zu sagen: Ich stehe vor der
schrecklichsten Gefahr, aber ich weil3, dal durch meine Furcht meine Lage
nicht sicherer wird, wohl aber durch wackeres Zugreifen -, ist noch nicht
geniigend vorbereitet. In den alten Mysterien freilich geschah es, da3 der
Einzuweihende, selbst wenn sein Ich noch nicht vollige Stirke hatte,
bewult in den Makrokosmos hinausgefiihrt wurde, es mufite jedoch der
Initiator stets bei thm sein, um thm rechtzeitig helfen zu konnen. Diese Art
des Hellsehens, wie sie in den alten Geheimschulen Europas erzielt wurde,
nennt man die Ekstase. Fiir unsere heutige Entwickelungs stufe ist diese
Methode nicht mehr passend, und an ihre Stelle ist eine andere getreten, von
der wir jetzt sprechen werden. Es ist die Rosenkreuzermethode.

Wie eben gesagt wurde, war der Schiiler in den alten Mysterien unter der
Aufsicht seines Lehrers, welcher zu verhindern hatte, dal3 sich das
heraustretende Ich vollig aufloste und in Ohnmacht fiel. Diese ekstatische
Versenkung wurde erreicht durch die streng geregelte Pflege gewisser
Gefiihle, welche man auch im alltdglichen Leben hat. Die alte Methode war,
diese Gefiihle an solche anzukniipfen, wie sie der Mensch auch heute noch,
wenn auch in weit geringerem MaBe, bei dem Wechsel der Jahreszeiten hat.
Wenn zum Beispiel der Schiiler hinaustrat in die frische Friihlingslandschaft
und er sah, wie aus der schmelzenden Schneedecke heraus das junge Gras
und die ersten Blumen sprielen, wenn er rings um sich das Auferstehen aus
dem Winterschlafe sah, wenn er unter seinen Fiilen die starre Erde tauen
fiihlte und die diirren kahlen Bdume neue Knospen treiben sah unter der
weckenden Beriihrung des warmen Sonnenlichtes, dann hatte er dieses
auferstehende Leben in sich zu durchfiihlen und sich in tiefster Meditation
mit ganzer Seele ihm hinzugeben.

Durch immerwéhrende Wiederholung hatte er dann dieses Gefiihl zu
ungeahnter Stirke anschwellen zu lassen. Du muflt - so sagte thm der
Initiator - so gewaltig und so lebendig- diese Freude und diese Zuversicht
und Lebensfrische in dir entfachen konnen, wie die Erde sie selbst fiihlen
wiirde, wenn sie Bewul3tsein hitte.

Ebenso mufite der Schiiler im Herbste die Wehmut empfinden



lernen, er muflte das Absterben rings in der Natur auf sich wirken lassen, er
muflte fithlen, wie Wailder und Wiesen ihren Blitterschmuck verlieren und
das Leben sich zuriickzieht in den Schof3 der Erde. Mit ihr muflte er um ihre
Kinder trauern konnen. Ebenso hatte er die andern Jahreszeiten und
besonders die Winter- und Sommersonnenwende in seinem Innern zu
erleben.

Es hat dieses den Anschein, als ob es nur Verstecktes aus dem
Alltagsleben wiére, und doch ist es nicht so, denn der Esoteriker der alten
wie der heutigen Zeit hat diese Gefiihle bei volliger Seelenstille unter
Ausschaltung aller &dufleren Eindriicke in seinem tiefsten Inneren zu
schaffen. Wer so fiihlen gelernt hatte, der erlebte nach lingerer Ubung - und
das ist heute noch der Fall - das, was man in den alten Mysterien nannte:
Das Schauen der Sonne um Mitternacht. - Die Erde wurde durchsichtig und
durch die erblassende physische Form hindurch sah man das Geistige, was
ihr zugrunde lag; statt der physischen Sonne erblickte man die grof3e
geistige Sonne, jene urgewaltige Wesenheit, von welcher die physische
Sonne nur der stoffliche Leib war.

Bei diesem {berwiltigenden Anblick lief jedoch das Ich des
sehend-gewordenen Schiilers Gefahr, in Ohnmacht zu versinken, und es
muflte sein Guru, sein Lehrer, ihm hilfsbereit zur Seite stehen. Heute konnte
der Guru nicht mehr die Macht auf den Schiiler ausiiben wie damals, da das
Verhiéltnis von Lehrer zu Schiiler ein anderes geworden ist und die heutige
menschliche Natur infolge anderer Bildung trotz aller guten Absichten und
williger Unterwerfung nicht imstande wire, die in ihr lebenden rebellischen
Kréfte zu unterdriicken.

AuBler diesem Wege der Ekstase gab es noch den sogenannten
mystischen Weg zur Einweihung. Er bestand darin, daf3 der Meditant sich
immer mehr in sein eigenes Inneres hineinlebte. In sich erlebte er dann, was
der Ekstatiker beim Heraustreten erlebte. Doch auch dieser Weg hatte seine
groffen Gefahren. Wiahrend dem Ekstatiker die Ohnmacht des sich
auflésenden Ichs drohte, zog das Ich des Mystikers sich in sich selbst
zusammen zu ungeahnter Stirke, und der Egoismus schwoll in ithm ins
Ungeheuerliche. Ich will alles sein, ich will alles haben -, war der
unbezdhmbare Wunsch, von dem das Ich besessen war.

Wie bewirkte man nun diese Vertiefung in sich selbst ? Denken wir



an das Aufwachen. Was geschieht da? Das Ich, welches drauBlen im
Makrokosmos weit ausgedehnt war, zieht sich zusammen und senkt sich in
die physischen Hiillen hinein. Ware nun die Aullenwelt nicht, die mit thren
Eindriicken dem Zusammenschrumpfen eine Grenze setzt, so wiirde man
tatsdchlich in sein Inneres hineinsteigen. Was ist also zu lernen? Man hat zu
lernen, aufzuwachen, ohne die dufleren Eindriicke auf sich einwirken zu
lassen. Das Ich kann infolgedessen unbehindert sich im Innersten des
menschlichen Wesens konzentrieren. Die Erlebnisse, die es dann bei den ins
Grenzenlose sich steigernden egoistischen Wiinschen hat, sind das, was alle
Mystiker mit der «Versuchung» bezeichnen. Um dieser Gefahr nicht zu
erliegen, miissen daher Tugend und Liebe, Demut und Andacht in hohem
Grade vorher entwickelt werden. So gewappnet, kann der Meditant diesen
Weg ruhig betreten. Bei den groflen Mystikern konnte das Ich gar nicht
mehr selbst wollen, sie konnten iiberhaupt nicht mehr sie selber sein, sie
waren imstande, sich dem Christus riickhaltlos hinzugeben und ihn in ihrem
Innern denken, fiihlen, handeln und wollen zu lassen. Paulus sagt daher:
Nicht ich bin es, Christus in mir ist es, der da will.

Auch in andern alten Mysterien, zum Beispiel den dgyptischen, finden
wir diese Methode, es war jedoch bei der Einweihung stets der Guru
zugegen, welcher von auflen den Aspiranten vor den egoistischen Kréften
schiitzte.

Die verdnderten Verhéltnisse unserer heutigen Epoche machen einen
neuen Weg notwendig. Der Mensch ist selbstindiger geworden und es
miissen ihm die ndtigen Mittel geboten werden, ohne direktes Eingreifen
des Lehrers den Pfad zu den inneren und hoheren Welten zu betreten. Die
Rosenkreuzereinweihung, wie sie heute ausgeiibt wird, falit beide Methoden
zusammen, und diese Schulung, welche zum Hellsehen in den geistigen
Welten fiihrt, beseitigt die vorhin erwédhnten Gefahren, denen der alte
Ekstatiker und Mystiker ausgesetzt war.

Morgen werden wir nédher hierauf eingehen und beschreiben, wie der
Rosenkreuzerschiiler geistige Wahrnehmungsorgane zur Erforschung des
geistigen Untergrundes des Weltenalls in seinen seelischen Leib hineinbaut.



HOHERE WELTEN UND IHR ZUSAMMENHANG MIT DER
UNSRIGEN

Notigen aus dem Vortrag, Rom, 12. April 1910

Auf zwei Methoden der Initiation wurde gestern hingedeutet, auf den
mystischen Weg und denjenigen der Ekstase. Beide jedoch waren dem
Entwickelungszustande alter Zeiten angemessen. Heute sind die inneren
Zustinde im Menschen andere und eine neue Art der Initiation ist
notwendig. Die Rosenkreuzereinweihung, richtig verstanden, ist diejenige,
welche den heutigen Verhiltnissen voll entspricht. Um einen anndhernd
richtigen Begriff zu bekommen von dem, was sich hierbei in der
menschlichen Seele vollzieht, ist es besser, vorher die Vorginge
kennenzulernen, welche verbunden sind mit den Zustinden des Wachseins
und des Schlafens, des Lebens und des Todes. Wir werden infolgedessen
auf diese Zustinde in unserer heutigen Besprechung niher eingehen.

Der Mensch faflit gewohnlich den Wechsel des Wachens und Schlafens
nicht tief genug auf. Er ist ihm eine so alltdgliche Erscheinung, daf3 er ihn
kaum der Beachtung wiirdigt. Dadurch entzieht sich ihm das Ritselhafte,
welches diese Vorginge in sich bergen, vollkommen. Auf die Frage, was
sich mit dem Menschen vollzieht, wenn er einschlidft, wiirde man die
Antwort erhalten: Das Bewulltsein erlischt, das ermiidete Gehirn fillt in
einen Zustand der Betdubung und nimmt keine Sinneseindriicke von der
AuBlenwelt mehr auf. Dies ist soweit richtig, als es sich auf das mit dem
physischen Auge Wahrnehmbare bezieht. Fragen wir jedoch den Hellseher,
was er wahrnimmt, so wird er uns sagen, dal sich etwas ganz
Bedeutungsvolles vollzieht. Er sieht, wie aus dem ruhenden physischen
Korper der innere, der astra-lische Mensch sich heraushebt und sich in den
astralischen Weltenkorper, den Makrokosmos hineinergie3t. Und morgens,
beim Erwachen, sieht er, wie das, was eingestromt ist ins Weltenall, sich
wieder zusammenzieht und von dem physischen Korper, dem Mikrokosmos,
absorbiert wird. Es zeigt sich seinem Blicke ein Wechsel-



leben, welches der Mensch in der Welt im Groflen und in der Welt im
Kleinen fiihrt.

Welche Bedeutung hat denn das Schlafen iiberhaupt fiir den Menschen,
miissen wir uns nun fragen, was geschieht mit thm, weshalb verlidfit er den
Korper? Und wie kann letzterer ohne ihn leben? - Der eigentliche, innere
Mensch, dessen stofflicher Ausdruck und Werkzeug der &uBerliche,
physische Leib ist, bemerkt, wenn er einschlift, wie die ganze AuBenwelt
aus seiner Wahrnehmung schwindet, wie er nach und nach unempfindlich
wird gegen alle Sinneseindriicke, die er tagsiiber empfangen hat, und wie
alle seelischen Empfindungen, Freude und Schmerz, vollig verblassen. Wir
miissen uns dartiber klar werden, dal} der innere Mensch, der vermittels der
physischen Sinne wahrnimmt, zugleich der Trager ist von Lust und Leid,
von Hal} und Liebe, und nicht etwa der physische Leib. Wir konnten nun
einwenden: Wenn es sich so verhilt, woher kommt es denn, daf3 dieser
innere Mensch beim Verlassen des Korpers die in ithm haftenden
Empfindungen des Schmerzes oder der Freude nicht beibehdlt in der
astralen Welt? Der Grund liegt darin, dal er zum Wahrnehmen der
Tatsachen seines inneren Lebens im physischen Korper sein muf, der ihm
wie ein Spiegel seine Gemiitsbewegungen reflektiert und zum Bewultsein
bringt. Mit dem Verlassen des Spiegels erlischt das Bild der Eindriicke und
der Mensch wird sich ihrer nicht eher wieder bewullt, als bis er von neuem
in den Korper sich zuriickgezogen hat. Es besteht somit eine bestdndige
Wechselwirkung zwischen dem inneren und dufleren Menschen.

Interessant ist es, zu vergleichen, was die exakte Wissenschaft hierzu sagt;
es ist ganz dhnlich. Beim Einschlafen merken wir, wie der Krifteverbrauch
wihrend des Tages die Ermiidung des ganzen Organismus zur Folge hat,
wie die Glieder allméhlich die Bewegung versagen, wie Stimme, Geruch,
Geschmack und Gesicht aufhoren, zuletzt das Gehor, der geistigste der
Sinne, und beim Aufwachen fiihlen wir, dal3 neue Kraft und Frische allen
Gliedern und Sinnen gegeben ist. Woher kommen jedoch diese Krifte, die
tagsiiber den inneren Menschen dem dufleren widerspiegeln? Wir schopfen
sie nachts in unserer geistigen Heimat, dem Makrokosmos, und bringen sie

mor-



gens mit in die physische Welt, in der wir ohne dieses allnichtliche
Untertauchen in das innere Weltenleben nicht bestehen konnten. Der Schlaf
ist notwendig, weil ohne ihn Storungen des Seelenlebens eintreten wiirden.
Der Schlaf ist es, der uns die geistigen Krafte spendet.

Wir haben gesehen, was wir in der geistigen Welt fiir die physische
gewinnen und konnen nun die zweite Frage stellen: Was bringen wir aber
abends aus dem Zustande des Wachens in den des Schlafens hiniiber? Die
Antwort hieraufgibt uns das menschliche Leben zwischen Geburt und Tod.
Wir sehen, wie es eine Steigerung erfahrt durch die stets wachsende Summe
duBerer Erlebnisse, die individuell verarbeitet werden miissen. Ein jeder von
uns falt individuell auf. Nehmen wir zum Beispiel ein historisches Ereignis:
Jeder beurteilt es nach seiner Seelenreife, mancher bleibt unbeeinflufit und
weil} keine Lehre aus thm zu ziehen, ein anderer wieder 1463t es voll auf sich
einwirken und wird zum Weisen. Bei solch einem Menschen hat sich das
Erlebnis in geistige Krifte umgewandelt.

Dieser ProzeB kann durch folgendes Beispiel noch deutlicher
veranschaulicht werden. Denken wir an ein Kind, das schreiben lernt. Wie
viele miBgliickte Versuche hat es anstellen miissen, bis die ersten
Schriftzeichen gelangen, wieviel Papier und Stifte hat es verbrauchen
miissen, wie viele Strafen hat es erdulden miissen fiir Kleckse und schlechte
Schrift: und dieses Jahre hindurch, bis es zuletzt gut schreiben konnte. Alles
von diesem Kinde Durchgemachte hat sich gewissermaflen in ihm
zusammengezogen in die Fahigkeit des Schreiben-Konnens.

So werden Erlebnisse umgewebt in Seelenkrifte, die wir allabendlich in
die Astralwelt hiniibernehmen. Der Schlaf tut nun ein weiteres hinzu und
bewirkt die Transformation dieser Krifte. Es wird den meisten von uns aus
eigener Erfahrung bekannt sein, daf ein auswendig gelerntes Gedicht nach
dem Schlafe fester haftend auftaucht. Diese Wahrheit ist geradezu zur
landldufigen Redensart geworden: Bisogna dormirci sopra. - Aus dem
Gesagten geht also hervor, dall wir die tagsiiber verarbeiteten Erlebnisse
abends in die geistige Heimat hiniibertragen und sie von dort, zu geistigen
Kriften transformiert, morgens in die physische Welt zuriickbringen. Wir

Ver-



stechen jetzt deutlicher den Zweck wund die Notwendigkeit des
Wechsellebens auf den beiden Daseinsplinen und die Wichtigkeit des
Schlafes, ohne den das Leben hier nicht moglich wire.

Es gibt jedoch eine Grenze fiir diese Transformation der Krifte, und
jeden Morgen beim Eintauchen in den Korper tritt sie immer deutlicher vor
Augen. Es ist die Grenze, welche unser physischer Leib den von uns
erworbenen Fidhigkeiten setzt. Manches konnen wir ja bis in die
Leiblichkeit hinein transformieren, aber nicht alles. Nehmen wir zum
Beispiel einen Menschen, der zehn Jahre hindurch wirkliche Erkenntnisse
der duBeren und der verborgenen Welt in sich aufgenommen hat. Mit dem,
was er dullerlich und wissenschaftlich sich angeeignet hat, hat er nur seinen
Intellekt und seinen Verstand bereichert, die geheimen Erfahrungen jedoch,
die Erkenntnisse, die ihm aus Lust und Leid geworden sind, pragen sich in
seiner Leiblichkeit aus und haben Physiognomie und Geste an ihm
verandert.

Worin nun die Grenze besteht, welche der Korper der Aufnahme der
Fahigkeiten entgegensetzt, sei durch folgendes Beispiel erlautert: Es hat
jemand bei der Geburt ein unmusikalisches Ohr mitbekommen. - Es ist
namlich, um ausiibender Musiker sein zu konnen, eine feine Struktur dieses
Organes notig, so fein, daB3 sie der wissenschaftlichen Beobachtung entgeht.
- Wenn nun ein solcher Mensch viel auf musikalischem Gebiet studiert, so
wird das, was er tags aufnimmt, nachts in geistige musikalische Kraft
umgewandelt, kann jedoch beim Eintritt in das unvollkommene physische
Organ nicht zum Ausdruck kommen. Dieses Beispiel zeigt einen der Fille,
in welchem die Unfdhigkeit, das physische Organ umzugestalten, der
Verwertung der geistigen Krifte eine uniiberwindliche Schranke setzt. Der
Mensch muB} in solchen Fillen resignieren und die Disharmonie zwischen
seinem Korper und den gefesselten Kriften ruhig dulden. Wer tiefer zu
blicken imstande ist, weil}, daB3 jeder viele Erlebnisse hat, die ihn ganz
umwandeln wiirden, wenn er sie dem physischen Menschen einverleiben
konnte. Alle diese Féhigkeiten, die sich nicht manifestieren konnen, all
diese Sehnsucht, die am ungeschmeidigen Korper abprallt, sammelt sich
nun im Laufe des Lebens an und bildet ein Ganzes, welches dem
hellseherischen Blicke deutlich sichtbar ist.



Dreierlei sieht der Seher: Die Fahigkeiten, welche der Mensch bei der
Geburt mitgebracht hat, dann die neuen Fahigkeiten, die er im Leben
erworben und sich hat einverleiben konnen und schlieSlich die Summe
derjenigen Krifte, die in die Leiblichkeit nicht haben eindringen konnen
und der Entfaltung warten. Diese letzteren bilden etwas wie eine Opposition
zur duBBeren Leiblichkeit und wirken als Gegenkraft auf sie ein. Es ist dies
die wichtigste Kraft, die nicht in Harmonie steht zu unserem Leben im
physischen Korper. Sie 16st ithn allméhlich auf und 148t ihn hinsiechen und
sucht ithn abzustreifen wie eine ldstige Fessel; sie sucht ithn fortzulegen wie
ein Werkzeug, das nicht mehr geeignet ist, die steigenden Anforderungen zu
erfiillen. Sie ist die Ursache, da3 unser Leib gleich der Blume hinwelkt, die
Blatt auf Blatt verliert und in der nichts leben bleibt als ein neues
Samenkorn. Im Menschen sieht der Hellseher dhnliches: Es ist fiir seinen
Blick, wie wenn gegen die zweite Halfte des Lebens alles Erworbene sich
im menschlichen Inneren zusammenzdge, unfahig, sich zu entfalten, gleich
einem Samenkorne, das einen kleinen Keim fiir den nichsten Friihling in
sich birgt. So sieht der Hellsehende in jedem Sterbenden einen Keimenden.
In jedem von uns, tief verborgen, formt sich der Same zum neuen Leben.

Mit der ganzen Kraft aller unserer Empfindungen haben wir dann den
Sinn des Todes zu erfassen. Mit welch andern Gefiihlen werden wir dann an
das Sterbebett eines von uns geliebten Menschen treten. Es sei damit nicht
gemeint, dall wir die Trauer iiber die Trennung unterdriicken sollen, denn
die Seele wiirde verdorren, welche keinen Schmerz mehr empfindet. Doch
wir sollen das Leben vom hoheren Standpunkte aus, auf den uns die
Geisteswissenschaft stellt, ansehen und sollen uns sagen: Leidvoll und
grausam erscheint der Tod von unten, von unserer Erdenwelt aus angesehen,
doch ganz anders bietet er sich unserem geistigen Blicke von oben gesehen
dar. Die Seele hat in langen Jahren miihevollen Erdenlebens einen reichen
Schatz von Fahigkeiten sich errungen, den sie nicht verwerten konnte, wenn
sie an denselben Korper gebunden geblieben wire. Der Tod ermoglicht es
ihr, zu einer hoheren Stufe emporzusteigen. - Wie der Mensch im kurzen
Nachtschlafe den geistigen Gewinn des Tages sich zu eigen



machte, so macht der Tod 1hn fihig, den Gesamtgewinn des Lebenswerkes
in der geistigen Welt auszubilden und zu transformieren. Ein gewaltiger
Unterschied ist jedoch zwischen Schlaf und Tod. Im Schlafe, wihrend des
Leibeslebens, ist der normale Mensch bewuBltlos, wegen des Leibesbannes -
im Tode jedoch, der thn vom Leibesbanne befreit, erwacht der Mensch.

In vollem Bewultsein erntet er die Friichte des vergangenen Lebens und
arbeitet auf dem geistigen Plane aus, was er auf dem physischen nicht
verwerten konnte. Und so lebt er dann in eine neue Inkarnation hiniiber, zu
welcher er sich einen passenden Korper sucht, der es ihm ermoglicht, die
erworbenen Fahigkeiten zur Geltung zu bringen. Zum Beispiel: Wer sich
musikalische Kenntnisse gesammelt hat, wird sich ein Elternpaar suchen,
welches eine musikalisch giinstige Ohrenstruktur hat. Sein Leben erfahrt
infolgedessen in der neuen Inkarnation eine Steigerung, die im alten Korper
nicht stattfinden hat konnen. Und so geht die Steigerung fort von
Verkorperung zu Verkorperung, je nach dem MaBle der neu
hinzuerworbenen Fahigkeiten, bis zur volligen Vergeistigung. Dann braucht
der Mensch nicht mehr an eine physische Hiille gebunden zu bleiben und
die Kette der Inkarnationen hat ein Ende. Haben wir das Gesagte in seinem
ganzen Wert erfaflt, so miissen wir folgern, daB3 der Tod trotz alles
Schmerzlichen eine wohltitige Notwendigkeit ist, und daB3 das Ich die
Erschaffung des Todes wiinschen miiite, wenn er nicht existierte. Dal} in
dieser Anschauung nichts Lebensfeindliches, keine Askese und keine
Lebensfurcht ist, geht deutlich daraus hervor, wenn wir danach trachten,
dieses Leben zu erhohen und sowohl den &duBleren wie den inneren
Menschen immer mehr zu veredeln und zu vergeistigen. Die Frage: Wie
flichen wir aus dem Leben? - kann nur aus einer unvollkommenen und
falschen Erkenntnis der Lehre vom Tode und der Reinkarnation entspringen.
Alles hier auf dem physischen Plan und ebenso nach dem Tode auf dem
geistigen, ist nur Arbeit und Vorbereitung fiir eine neue Verkorperung auf
Erden. Wir sehen hiermit dieselben Wechselbeziehungen im GroBlen, wie
wir sie am Tag- und Nachtleben im Kleinen beobachten konnten.

Gestern wurde auf zwei Wege hingedeutet, um zu den geistigen



Welten zu gelangen: den mystischen Weg und den der Ekstase. Es wurde
zugleich betont, dal3 die alten Initiationsweisen nicht mehr in unsere Zeit
passen und daB die heutige Entwickelungsstufe neue Mittel erheischt,
welche dann in der Zukunft wieder andern Mitteln werden weichen miissen.
Ungefdahr vom 12. bis 14. Jahrhundert an wurde die Rosenkreuzermethode
notig, und sie wird in nichster Zukunft noch mehr Bedeutung gewinnen.
Wer im geistigen Leben steht und dessen Steigerung von Inkarnation zu
Inkarnation immer hoher hinauf verfolgt, weill, dal die heutige
Geisteswissenschaft unseren Verhéltnissen angepalit i1st, und dall die
Menschen nach Jahrtausenden auf sie wiederum als auf etwas Uberholtes
zuriickschauen werden. Man wird noch mehr mit vollbewuften Kriften
rechnen als in unseren Tagen. Der heutige Mensch, wie wir gesehen haben,
empfangt die Krifte wahrend des Schlafes, wenn er in unbewufltem
Zustande sich befindet. Nach und nach, im Laufe der Evolution, wird dieser
Vorgang immer mehr in sein BewuBtsein und unter seinen Willen treten.

Die alten Initiationsformen bedingten ein Hinabsteigen des Menschen in
sein eigenes Innere, was eine Verstarkung aller egoistischen Krifte zur
Folge hatte und eine wahre Versuchung fiir den Schiiler war. Alles, was er
an noch lebendigen und an schon iiberwundenen Trieben in sich hatte,
wurde hierbei heraufgeholt. Wenn wir zum Beispiel gleich nach dem
Aufwachen unsere Sinne allen sich herandriangenden dufleren Eindriicken
gegeniiber ausschalten und uns in uns versenken, so wiirde sich in diesem
Augenblicke das-wirkliche Innere unserem Blicke nicht zeigen, blieben wir
jedoch bewullt, so wiirde sich unser Selbstgefiihl in maBlosen Egoismus
steigern. Bei der Ekstase wiederum, wie wir gesehen haben, wenn der
Mensch sich bewul3t in den Makrokosmos auflost, wird sein Ich immer
schwicher und der Schiiler hat den Beistand eines Guru nétig, damit er
nicht in vollige Ohnmacht fallt.

Die Rosenkreuzerinitiation vereinigt die beiden Wege und gibt dem
Aspiranten das richtige Gleichgewicht, welches ithn vor den oben erwéhnten
Gefahren schiitzt und ithm zugleich so viel Selbstindigkeit verleiht, da3 er
der Aufsicht eines Initiators nicht mehr bedarf. Sie



fiihrt ithn zuerst in die Innenwelt, deren Zugang sie ihm 6ffnet durch die
AuBlenwelt hindurch, welche der Schiiler in allen ihren Formen treu zu
beobachten hat. Uberall muB3 er das Symbolische herausfinden lernen, bis
daB er einsieht, dall die ganze physische Welt ein Gleichnis ist. Hiermit sei
nicht gesagt, da} der Botaniker, Lyriker oder Maler falsch sehen, auch sie
sehen richtig, doch bei dem Rosenkreuzer-schiiler kommt es darauf an, dal3
er seine Aufmerksamkeit auf das Symbolische der Form richtet, da sein
Zweck tiefer liegt als derjenige der andern Beobachter.

Sieht er zum Beispiel eine Rose, so erkennt er in ihr ein Sinnbild des
Lebens und sagt sich: Klarer griiner Saft steigt im Stengel empor, flieft von
Blatt zu Blatt, doch oben, in der die Pflanze kronenden Bliite, transformiert
er sich in den roten Saft der Rose. - Dann wendet er den Blick von der
Blume ab und sieht auf den Menschen und sagt sich: Betrachte ich die
Pflanze neben dem Menschen, so erscheint sie mir auf den ersten Blick als
viel tieferstehend als er, sie hat weder Bewegung noch Gefiihle noch
Bewultsein. Auch der Mensch ist vom roten Nahrsafte durchstromt, doch er
bewegt sich frei, wohin er will, er sieht die AuBlenwelt und empfindet ihre
Eindriicke als Lust und Leid und ist sich seiner Existenz bewufit. Eines
jedoch hat die Pflanze voraus: Sie kann nicht irren wie er; keusch und rein,
niemandem Bdses zufligend, lebt sie dahin. Das rote Blut ist der Ausdruck
hoherer Geistigkeit und steht iiber dem griinen Pflanzensaft, der oben in der
Bliite symbolisch rot gefarbt ist, doch das Blut ist zugleich der Trager von
Begierden, von Leidenschaften, von Irrtum und Fehlern. Die Rose ist wohl
ein untergeordnetes Wesen, aber sie ist wie ein Ideal fiir den Menschen.
Einst wird er Herr werden seiner selbst, und sein Ich wird sich erheben iiber
das Alltags-Ich. Er wird sich veredeln, ldutern, und sein Blut wird keusch
und rein werden wie der griine Pflanzensaft. Und dieses gelduterte Blut des
vergeistigten Menschen sehe ich im roten Rosen-blute versinnbildlicht.

Das Niedere in uns muf}3 in unsere Gewalt kommen, wir miissen Herr
werden alles dessen, was sich unserem Aufstiege entgegensetzt und es
transformieren in reine Krifte. Im Symbol des Rosenkreuzes, dem toten,
schwarzen Kreuzesholz, auf dem die lebenden Rosen er-



blithen, sehen wir uns selbst. Das finstere Holz ist unsere niedere Natur,
welche dem Tode verfillt und {iberwunden werden mul}, die roten Rosen
sind unsere hohere, dem Leben geweihte Natur, die siegreich aus dem
sterbenden Unlauteren emporsprief3t.

Solche Symbole soll der Rosenkreuzer mit aller Macht auf sich
einwirken lassen; {liberall in der Natur ringsum soll er sie suchen, sie sich
bilden und iiber sie meditieren. Bei dieser Vorstellung kommt es weniger
auf das Wahre als auf das Richtige, das symbolisch Richtige an. Besonders
bei der Meditation des Rosenkreuzes soll die ganze Empfindung, das ganze
Herzblut miteinbezogen werden, es soll uns durchleben und durchglithen
vor dem Bilde der Transformation unserer Natur. Bis zu solch einer Stiarke
hat der Schiiler den Eindruck zu steigern und dann stets zu wiederholen, so
dal3 er nicht mehr aus ihm schwindet und abends von seinem Astralleib mit
hiniibergenommen wird in die geistige Welt. Der Rosenkreuzerschiiler fiihlt
dann, wie die BewuBtlosigkeit, in die er frither wahrend des Schlafes fiel,
allméhlich schwindet, es ist ihm, wie wenn ein langsames Seelenfeuer sich
in ithm entziindete. Wie eine Leuchte trdgt er es in sich, welche in das
Dunkel der Nacht hineinstrahlt und thm sichtbar macht, was bisher die
Finsternis verhiillte. Er ist sehend geworden i1m Jenseits. FEin
lichtspendendes, aktives Auge hat sich in ithm erschlossen im Gegensatz
zum physischen, passiven Auge, welches keinen Lichtquell in sich hat,
sondern nur mit fremdem Lichte wahrnimmt.

Der Rosenkreuzer sieht, wenn er sich so eingeschult hat, die dullere
Realitdt nur da, wo er sie zu Symbolen gestalten kann, die sein Inneres in
Fahigkeit versetzen und zu Licht umwandeln, was er sich an
Meditationsfahigkeiten erworben hat.

Auf diese Art ist das Ich des Schiilers geschiitzt vor der Verhdrtung im
Egoismus, ebenso wie vor der Ohnmacht, und er dringt ohne Gefahr in die
hoheren Welten ein. In richtigem Male eignet er sich die Stiarke der Mystik
an und verwendet sie in der Ekstase. Bei ernster Ubung kommt er
schlieBlich so weit, daf} er die Sonne um Mitternacht schaut, wie man es in
den alten okkulten Schulen nannte, das heil3t, er sieht hinter der physischen
Form gleichzeitig den Geist.

In unserer kurzen Besprechung konnte dieses nur im Prinzip kurz



angedeutet werden. Néaheres ist aus meinem Buche «Wie erlangt man
Erkenntnisse der hoheren Welten?» zu ersehen. Noch eingehender kann
dieses Thema o6ffentlich nicht behandelt werden, da die Anlagen der
Mehrzahl eine okkulte Entwickelung noch nicht erlauben. Auch iiber die
alten Initiationswege ist wenig Offentlich bekannt und das Wenige ist von
denen, die dariiber geschrieben haben, nicht personlich durchlebt worden.
Jede Epoche hat ihren Verhiltnissen entsprechende Anderungen
aufzuweisen, da die Fihrer immer Neues in das menschliche Leben
einflieBen lassen muf3ten.

Morgen werden wir sehen, worin das Werk eines ihrer GrofBten, des
Gautama Buddha, bestand, der ein Vorldufer war dessen, auf den die
Menschheit seit Jahrtausenden vorbereitet wurde und von dem sie den
grofiten Impuls erhalten sollte: Christus Jesus. Wir werden ferner sehen, daf3
erst in unserer Zeit sein gewaltiger Impuls sich fiihlbar zu machen anfangt
und daB er immer mehr und mehr sich auf die gesamte Menschheit in
Zukunft ausdehnen wird.. Und von einem Nachldufer wird noch die Rede
sein, dem Maitreya-Buddha, welcher den Christus-Impuls in neuer Form
aufnehmen wird.

Uberblicken wir nun zum Schliisse das Gesagte und halten uns klar vor
die Seele, dal} unser Leben hier im Schlafe und im Tode befruchtet wird
vom Geiste, und dal} all unser Streben, aller Gewinn des Erdendaseins eitel
wire und unverwertet daliegen wiirde, wenn wir stets an diesen physischen
Korper gebunden blieben. Das Ubergangsstadium des Todes allein
ermoglicht es uns, die Friichte des Lebens zu ernten, um dann reicher in
diese Welt zuriickzukehren, eine Stufe hoher auf dem Pfade zur
Vollkommenheit. Lassen wir die Geisteswissenschaft in unser Leben
eindringen und wir werden der Schitze des Trostes, der Hoffnung und der
Kraft, die sie enthilt, teilhaftig werden.

Was die Geisteswissenschaft uns heute zum BewuBtsein bringt, war
schon den groften Geistern der Vergangenheit bekannt. Ein Dichter sagte:

Wie an dem Tag, der dich der Welt verlichen, Die
Sonne stand zum Grulle der Planeten, Bist alsobald
und fort und fort gediehen



Nach dem Gesetz, wonach du angetreten. So
muft du sein, dir kannst du nicht entflichen! So
sagten schon Sibyllen, so Propheten, Und keine
Zeit und keine Macht zerstiickelt Gepragte Form,
die lebend sich entwickelt!



DER CHRISTUS-IMPULS UND SEINE
GROSSEN VERKUNDIGER

Notizen aus dem Vortrag, Rom, 13. April 1910

Die beiden letzten Vortrage fiihrten uns ein in das Wesen des einzelnen
Menschen. Heute werden wir einen kleinen Ausblick gewinnen in gewisse
Entwickelungsepochen der gesamten Menschheit und deren spirituelles
Leben. Von dem Standpunkte unserer heutigen Entwickelungsepoche
ausblickend, konnen wir zuriickkommen in ferne Vergangenheit und
konnen aus ihr auf die Zukunft schlieBen. Nehmen wir hierbei unser
hellsichtiges Auge zu Hilfe, so wird uns die Priifung noch leichter und
unser prophetischer Blick in die kommenden Zeiten noch sicherer.

Die menschlichen Fiahigkeiten haben sich durch die Jahrtausende
hindurch stets verdndert und die alten Generationen waren ganz anders
begabt als die unsere. Was ehemals hellsichtiges Bewultsein war, ist nicht
das, was heute durch die Rosenkreuzerschulung erlangt werden kann. Es
war ein dumpferes, jedoch allen Menschen eigenes hellsichtiges
BewuBtsein. Wir selbst, die wir hier versammelt sind, waren in jenen
Menschen verkorpert, doch unsere Fahigkeiten waren andere und werden in
den kiinftigen Inkarnationen sich immer weiter verdndern. In unserer
Epoche sollten diejenigen Fahigkeiten entwickelt werden, welche die exakte
Beobachtung der physischen AuBlenwelt ermoglichen, wie zum Beispiel der
duBlere Verstand, der sich des Gehirnes und der physischen Sinnesorgane
bedient. Frither war die Seele nicht auf die letzteren beschrinkt wie heute,
sie hatte hellsehende Organe, welche allméhlich abgestumpft sind. Das
seelische Wahrnehmungsvermogen ist von der inneren Welt vollig auf die
duBere tlibertragen worden, wird jedoch in Zukunft wieder verdndert und
erhoht werden. Das sinnlich-physische Sehen wird erginzt werden durch
geistiges Hellsehen, welches zur normalen Gabe aller Menschen werden
wird. Wir sind heruntergestiegen in die Materie und unser Blick ist
verdunkelt worden; doch die Zeit ist nahe, wo es von neuem licht um uns
werden wird und wir durch die Materie zum



Geiste hinaufschauen werden. Hierzu war es notwendig, dafl aus den
geistigen Welten immer neue Einfliisse kamen. Gabe auf Gabe erhielt der
Mensch, um sein Wesen nach allen Seiten auszubilden und reif zu werden,
um die hochste derselben zu empfangen vom Christus, als er auf die Erde
herabstieg und sich in Jesus von Nazareth inkarnierte.

Christus ist eine so gewaltige Wesenheit, daB3 sie selbst fiir das hochste
hellseherische Bewultsein unerfaBBlich bleibt. Wie hoch sich der Initiierte
auch erheben mag, er begreift nur einen geringen Teil von ihm. Wir, die wir
2000 Jahre nach ihm leben, stehen erst im Anfang des Christus-Begreifens.
Eine hohere Erkenntnis seines Wesens ist der Menschheit der Zukunft
vorbehalten, wenn intimere Willensimpulse in ihr wachgerufen sein werden.
Unsere ganze vorangehende Evolution war nur eine Vorbereitung zur
Aufnahme des Christus-Prinzips, und weniger hohe Vorldufer hatten die
Aufgabe, dieses Reifen der Menschenseelen zu leiten. Ebenso werden
Nachfolger immer hohere Ideen und Gefithle den Menschenseelen
einprigen und sie immer geeigneter machen, die gottliche Kraft in sich
walten zu lassen. Jene hohen Leiter und Lehrer, welche ihre geistige Kraft
im Dienste der Menschheit opfern und unsere Seelen erschlieBen, nennt
man im Orient Bodhisattvas. Es sind Wesenheiten, erfiillt von Weisheit, und
thre Mission ist, Weisheit auszustromen. Aus ihrer Reihe soll
hervorgehoben werden derjenige, der 500 bis 600 Jahre vor Jesus lebte:
Gautama Buddha, der grof3e Buddha.

Um uns ein richtiges Bild von ihm zu machen, miissen wir an seine
fritheren Inkarnationen denken, in denen er als Bodhisattva auf Erden tétig
war, wie deren viele im Laufe der Jahrtausende ins Leben der Menschheit
eingegriffen haben und die etwas wie einen Chor bilden, dessen Glieder ein
jedes seine bestimmte Mission hat, je nach dem Reifezustande der
Menschheit.

Erst widhrend seiner Inkarnation als indischer Konigssohn Sidd-harta
erhob er sich zur Stufe eines Buddha. Seine Mission war, die Lehre vom
Mitleid und von der Liebe vorzubereiten. Man konnte einwenden, Christus
habe dies getan - nein. Christus lehrte sie nicht nur; er flofite die Liebe und
das Mitleid selbst in die Herzen der Menschheit ein.



Zwischen Buddhas Lehre und Christi Kraft ist ein Unterschied wie
zwischen einem Kunstkenner vor einem Bilde Raffaels und Raffael selber.
Darin besteht gerade der grofle Irrtum vieler, dal sie in Buddha den
hochsten aller Geister in Menschengestalt sehen. Sie wissen nicht, dal3
derjenige, der 600 Jahre nach ihm sich in Jesus von Nazareth inkarnierte,
die Inkarnation des Logos selber war. Buddha hatte den Impuls des
Mitleidens und der Liebe vorzubereiten. Er bereitete die Seelen vor fiir das,
was Christus bringen sollte. Im groBen betrachtet ist sein
Vorbereitungswerk das bedeutsamste, das je geleistet worden ist. Zum
besseren Verstdndnis seiner Personlichkeit miissen wir uns den Unterschied
klarmachen zwischen einem Bodhisattva und einem Buddha. Nehmen wir
unser hellsichtiges Auge zu Hilfe, so sehen wir, dal} ein Bodhisattva ein
menschliches Wesen ist, welches bestindig mit der geistigen Welt
verbunden ist und nicht ganz in der physischen Welt lebt. Seine Wesenheit
ist gleichsam zu grof3, um in einem menschlichen Korper Platz zu finden,
nur ein Teil reicht bis in die irdische Hiille herab, der groB3ere Teil bleibt in
den hoheren Welten. Der Bodhisattva ist infolgedessen stets im Zustande
der Inspiration.

Als solch ein Wesen wurde Gautama Buddha geboren. Im
neunundzwanzigsten Jahre erst wurde seine Erdenpersonlichkeit so stark,
daB sie den hoheren Teil in sich aufnehmen konnte. Der Legende nach lie3
er sich auf seiner Wanderung unter einem Feigenbaum nieder und erhielt
die Erleuchtung, die ihn zum Buddha machte. Er stieg auf zu einer hoheren
Wiirde, gemil3 der Rangfolge, wie sie in der geistigen Welt herrscht. Ein
anderer riickte gleichzeitig auf und nahm den von ihm verlassenen Platz ein.
Sein Nachfolger in der Bodhisattvawiirde waltet nun seines Amtes, bis er
selbst die Buddhareife erlangt haben wird. Noch 3000 Jahre werden
vergehen, dann wird er als Maitreya-Buddha sich unter den Menschen
inkarnieren. Von seiner Aufgabe wird spéater die Rede sein.

Welche Bedeutung hat es nun fiir die Menschheit, da3 der Bodhisattva
ein Buddha wurde? Es wurde ihr hierdurch ermoglicht, neue Fahigkeiten zu
erwerben. Es herrscht vielfach die Ansicht, dieselben Fahigkeiten seien in
mehr oder minder hohem Grade stets vorhanden



gewesen. Das ist jedoch durchaus nicht der Fall. Es sind im Laufe der
Evolution immer neue Fihigkeiten hinzugekommen, und jedesmal, wenn
die Menschheit reif wurde, mit einer neuen Gabe ausgestattet zu werden,
mufite die neue Fahigkeit einmal zuerst in einem groBBen Menschen
inkarniert werden. In ihm manifestierte sie sich zuerst, und er legte dann die
Keime in die Seelen, die da bereit waren. Daher war alles Fiihlen und
Denken vor dem Erscheinen des Gautama Buddha ein anderes. Auch das
Empfangen der Lehren war ein anderes, als es bei den spiteren Menschen
der Fall war. Halb unbewuf}t, wie eine Suggestion, empfingen sie, was die
Bodhisattvas als Inspiration erhielten und als Kraft in ihre Schiiler
tiberstromen lieBen. Durch Gautama Buddha erst erhielten die Menschen
den Trieb zum Mitleid und zur Néachstenliebe und wurden so vorbereitet,
den Christus-Impuls zu empfangen. Es geniigt jedoch nicht, diese Fahigkeit
zu fiihlen, sie muB} zur leitenden Lebenskraft werden und nachgelebt werden
konnen.

Woher erhalten nun, konnen wir fragen, alle diese Bodhisattvas ihre
Kraft und ihre Lehre ? - Hoch oben in den geistigen Welten, in welche sie
hineinragen, inmitten ihres hohen Chores, thront einer, der der Lehrer aller
ist und zugleich der unversiegliche Quell alles Lichts und aller Kraft und
aller Weisheit, die auf sie liberstromen: Christus. Aus thm schopften sie und
stiegen als seine Vorldufer nieder unter die Menschen. Dann kam er selbst
zur Erde herab und verkorperte sich in Jesus von Nazareth. Und nach ithm
werden sie wiederkommen, um seinen Plan auszufiihren.

Am Ende seiner hohen Laufbahn wird ein Bodhisattva ein Buddha und
braucht nicht mehr einen physischen Koérper anzunehmen. Die Buddhastufe
schlieft den Zyklus seiner Inkarnationen ab, und er tritt in eine neue, hohere
Evolution iiber. Sein unterstes Wesensglied ist dann nicht mehr ein
physischer Korper, sondern ein Atherleib und er ist fortan nur dem
hellsichtigen Auge wahrnehmbar. Der Seher allein kann verfolgen, wie
Gautama Buddha nach seinem Tode fortwirkte zum Heile der Menschheit
und alle Krifte auf der Erde entwickeln half, damit der Christus selbst sich
im Fleische verkorpern konnte, in einem irdischen Werkzeuge, das zu
seiner Personlichkeit wurde: in Jesus von Nazareth. Vieles mulite hierzu
geschehen und eine Serie



groler Ereignisse war damit verkniipft, wie wir es aus dem
Lukas-Evangelium sehen konnen. Es heif3t da, da3 die Hirten auf dem Felde
die Gnade erhielten, zu schauen, was sonst ein irdisches Auge nicht zu
schauen vermag. Sie wurden hellsichtig und sahen iiber der Stitte, an
welcher das Jesuskind geboren wurde, Engel schweben. Was waren diese
himmlischen Geister? Es war die Gabe, die Buddha spendete, indem er sich
zum Opfer brachte. Thn sahen sie, in seinen Kriften, in die Aura verwoben,
die jene Stitte umgab. Doch nicht er allein hatte zu diesem grofiten der
Ereignisse beizutragen, jeder der vorangegangenen Bodhisattvas hatte
seinen Teil zu spenden. Buddhas Teil, der groBite, ward als Engelaura
sichtbar.

Diese Auslegung mag vielen als nicht iibereinstimmend erscheinen mit
dem, was sie von Buddha und dem Buddhismus wissen. Sie bedenken nicht,
daBB ihr Wissen aus alten Schriften stammt und da3 Buddha nicht der
geblieben ist, welcher er bei seinem Tode war. Sie vergessen, da3 auch er in
der Evolution vorwirtsgeschritten ist. Der damalige Buddha bereitete das
Christentum vor, der jetzige ist im Christentum darinnen.

Blicken wir nun auf seine Vorgéinger zuriick, so sehen wir aus ihren
Lehren, daf3 das Christus-Wesen schon in der fernsten Vergangenheit den
Menschen bewullit gewesen ist. Die groflen Fiihrer aller Volker und aller
Zeiten haben von ihm gesprochen. So zum Beispiel finden wir im alten
Indien in den Veden einen wenn auch nur geringen Teil der gewaltigen
Lehren der heiligen Rishis. Vishva-Karman nannten sie das unerfallliche
Wesen, das sie jenseits ithrer Sphédre ahnten. Spiter, im alten Persien,
verkiindete Zarathustra, was sein geistiges Auge erblickte. Es war, wie es
im ersten Vortrag behandelt wurde, das, was man durch die Initiation
erreichte: Das Sehen der Sonne um Mitternacht. - Durch die physische
Materie hindurchblickend, sah er den Geist der Sonne.

Rufen wir uns zum besseren Verstdndnis noch einmal ins Gedéachtnis,
dal der physische Leib eines Himmelskorpers, ebenso wie der eines
Menschen, nur ein Teil des gesamten betreffenden Wesens ist, und dal3
beide subtilere Prinzipien haben, die als Aura dem Hellseher sichtbar sind.
Wie der Mensch die aus Astral- und Atherleib gebildete



Aura, die kleine Aura hat, so unterscheiden wir im Makrokosmos die grof3e
Aura, «Ahura Mazdao», wie Zarathustra sie nannte. Aus diesem Namen
wurde dann spiter Ormuzd, gleichbedeutend mit Lichtgeist. Christus war
damals noch fern von uns, deshalb sagte Zarathustra zu seinen Schiilern:
Solange euer Blick auf der Erde haftet, werdet ihr Thn nicht sehen, doch
erhebt thr euch mit hellseherischer Kraft in die hohen Himmelsraume zur
Sonne empor, so werdet ihr finden den groBen Sonnengeist.

Ebenso spricht die althebridische Geheimlehre vom groflen Geiste, der
den Weltenraum durchschwebt und den der Seher in den hohen Sphiren zu
suchen hat. Es folgt jedoch die Prophezeiung, da3 er herabsteigen und sich
mit der Erdenaura vereinigen wird. Einer von denen, die ihn in unserer
Erdensphire wahrgenommen haben, war Paulus. Er wulte als Saulus wohl,
daB der Messias kommen wiirde und die Erde mit dem Sonnengeiste vereint
werden wiirde, er glaubte ihn jedoch noch in weiter Ferne. Auf dem Wege
nach Damaskus wurde er plotzlich hellsehend und erkannte, da3 das grof3e
Ereignis bereits stattgefunden hatte und daB3 Jesus von Nazareth der
Langerwartete war. Dieses Erlebnis wandelte thn zum Paulus um, und er
verkiindete fortan als begeisterter Apostel das Geschehene.

Der Christus-Impuls ist nicht nur als eine Erleuchtung einzelner
Menschen aufzufassen. Der Hellseher darf sagen, daB3 die ganze Erde durch
thn etwas Neues geworden ist. Als Christi Blut auf Golgatha floB, trat eine
innige Vereinigung unserer Erde mit dem hochsten Wesen ein, welches aus
unerreichbaren Himmelsrdumen herabgestiegen ist zum Heile der
Menschheit. Von vielen ist er bereits erkannt worden als derjenige, auf
dessen Kommen die Bodhisattvas durch lange Jahrtausende hindurch hier
unten vorbereiteten, wenige jedoch sind es, in denen das Christentum zum
wahren Leben geworden ist. Der Christus-Impuls ist noch im Keimen
begriffen, und die Menschheit wird noch lange Zeit brauchen und von
manchen Fiihrern angefacht werden miissen, bis er in allen AuBerungen des
sozialen Lebens zur Geltung kommen wird.

Einen gewaltigen Fortschritt in der Lebensanschauung haben wir jedoch
zu verzeichnen in der kurzen Spanne Zeit, die Buddha von



Christus trennt. Eine Tatsache zeigt ithn so anschaulich wie moglich. Als der
junge Konigssohn Siddharta, der kiinftige Buddha, einst aus seinem Palast
trat, in welchem er nie anderes als Lust und Glanz, als Jugend und
Schonheit zu sehen bekommen hatte, erblickte er einen Kriippel, dessen
Anblick 1thn entsetzte und er sagte sich: Das Leben bringt Krankheit, und
Krankheit ist Leiden. - Ein anderes Mal begegnete er einem Greise, und
betriibt folgerte er: Das Leben bringt das Alter, und Alter ist Leiden. - Bald
darauf sah er das Abschrek-kendste, eine verwesende Leiche, und voll
Grauen wiederholte er sich: Das Leben bringt den Tod, und Tod ist Leiden.
- Wo er hinblickte fand er Gebrechen des Korpers und Seelenschmerzen
und Trennung von alledem, was einem im Leben lieb und teuer ist. Alles
Leben ist Leiden -, sagte er sich und baute auf diesen Grundsatz die Lehre
von der Leben verzichtung. Der Mensch, so lehrte er, sollte, um dem Leiden
zu entgehen, danach trachten, so rasch wie moglich aus dem Kreislauf der
Inkarnationen sich zu erheben, um sich fiir immer dem leidvollen Wechsel
von Leben und Tod zu entziehen.

Schreiten wir jetzt wenige Jahrhunderte voran, so sehen wir unzihlige
Menschen, die keine Buddhas, sondern schlichte Seelen waren, welche
jedoch die Gewalt des Christus in sich ahnten, hinsehen auf einen Leichnam,
doch nicht mit Schaudern. Sie sind nicht von dem alleinigen Gedanken
erfilllt: Tod ist Leiden -, denn sie haben im Tode des Christus den
vorbildlichen Tod erlebt, der da bedeutet: Tod ist Sieg des Geistes liber alles
Leibliche. Tod ist Sieg des Ewigen iiber alles Zeitliche.

Noch nie ist vorher ein solcher Impuls gegeben worden wie dieser, der
von dem Mysterium von Golgatha kam, und niemals wird auf Erden ein
groBerer dem Menschen zuteil werden. Solches empfanden jene naiven
Seelen, wenn sie zum Kreuze aufblickten, dem gewaltigsten der Sinnbilder.
Da fiihlten sie, daB3 es etwas Hoheres und Stéarkeres gibt als den verfallenden
Leib, der der Krankheit, dem Alter und dem Tode unterworfen ist.

Betrachten wir nun die andern Séatze der Lehre Buddhas mit unserer
christlich-geisteswissenschaftlichen Anschauung: Krankheit und Alter
konnen uns nicht entmutigen und zur Flucht treiben, da wir ihren



Grund erkannt haben. Wir haben gestern gesehen, wie die neu erworbenen
Féahigkeiten unseres Astralleibes den ungeschmeidigen physischen Korper
immer unwohnlicher machen und wie die wachsende Disharmonie
zwischen Seele und Korper den letzteren allmihlich zerstort und er
schlieBlich abgestreift wird. Das Alter schreckt uns nicht, denn wir wissen,
daBB wenn das Leben hier den Hohepunkt erreicht hat und der Leib zu
welken anfangt, in thm das Neuerrungene sich zu einem jungen Keime
zusammenzieht, der einst zu reicherem Leben auf der Erde aufblithen wird.
Diese Entwickelung im Geiste, wie sie das Christentum lehrt, birgt einen
unendlichen Trost in sich und macht uns die Trennung von denen, die wir
lieben, weniger schmerzhaft, denn wir wissen, da3 das Getrenntsein nur
durch die physischen Schranken bedingt ist und wir im Geiste den Weg zu
unseren Lieben finden konnen.

Denken und empfinden wir so, so bekommt das ganze Leben hier unten
ein neues, durchgeistigtes Antlitz und gewinnt immer mehr an Wert fiir uns.
Unser geistiges Auge durchschaut die physischen Gebrechen und hilft uns,
sie mit Gleichmut zu ertragen. Wir wissen, dafl unser Arbeitsfeld hier unten
ist und hier gesidt werden mul} die Saat zu neuem Leben. Was wir heute aus
der Geistlehre erkennen konnen, wird uns auf den kiinftigen
Entwickelungsstufen zur Gewillheit werden. Die erst im Werden begriffene
Christus-Kraft wird bald eine Steigerung in unserer Wahrnehmung
hervorrufen. Wir sind am Ende der Ubergangsepoche, welche den tiefsten
Punkt des Untertauchens und geistigen Erblindens in der Materie bedeutet,
und in nicht ferner Zeit wird zu der physischen Sinneswahrnehmung ein
beginnendes Hellsehen hinzutreten. An zweierlei Erscheinungen wird dieser
Aufstieg zu erkennen sein. Es wird in einzelnen Menschen - und ihre Zahl
wird stets wachsen - die Fahigkeit erwachen, die dtherischen Formen zu
sehen, welche das Physische umgeben. Um den Menschenleib herum
werden sie die feine Hiille des Lebensleibes schimmern sehen.

AuBer dieser Bereicherung des Sehens werden einzelne Menschen beim
Begehen einer Tat etwas wie ein Traumbild auftauchen sehen. Anfangs
werden diese Bilder kaum beachtet und vor allem nicht ver-



standen werden. Sie werden erst schattenhaft sein und nur allmiahlich
deutlicher werden; besonders in denen, die materialistisch gesinnt sein
werden. Denn je starker der Materialismus einen Menschen gefangen halt,
desto schwerer wird es ihm, sich des Geistigen bewuB3t zu werden und
Uberphysisches wahrzunehmen. Die kiinftigen Hellsehenden werden
natiirlich als Narren verspottet und vielleicht als Kranke eingesperrt werden.
Das wird jedoch nicht verhindern konnen, was geschehen soll. Das
tibersinnliche Schauen wird immer deutlicher und hiufiger werden und die
Menschen werden begreifen, was sich ihrem Blicke erschlie3t. Die
dtherischen Formen werden sie lehren, dal} tiberall Leben ist, und in den
auftauchenden Visionen werden sie bald karmische Ausgleichungsbilder
erkennen. Sie werden sehen, was sie durch eine Tat geschaffen haben und
verstehen, wie sie dieselbe, falls sie bose war, wieder auszugleichen haben
werden.

Doch noch andere Fihigkeiten werden mit den eben genannten verkniipft
sein: Eine kleinere Anzahl von Menschen wird durch eigene Erfahrung
nachleben, was Saulus bei Damaskus zum Paulus umwandelte. Ebenso wie
er, werden sie plotzlich sehen, dall Christus sich mit der Erde vereinigt hat
durch seinen Kreuzestod auf Golgatha. Dieses gewaltige innere Erlebnis,
welches in nicht ferner Zukunft manche haben werden, ist, was als die
«Wiedererscheinung des Christus» verheiBen worden ist. Denn einmal nur
erschien Christus im Fleische und war mit physischen Sinnen zu sehen, als
die Menschheit nicht hellsichtig war. Doch er ist bei den Menschen
geblieben, wie er es selbst versprach: «Ich bin bei euch alle Tage bis an das
Ende der Welt.» In fleischlicher Hiille ist Christus nicht geblieben und wird
auch nicht wieder im Fleische erscheinen. Wer an die Steigerung der
menschlichen Fahigkeiten glaubt, wird dies verstehen.

Die Menschen sollen durch die Christus-Kraft wieder aufwértssteigen,
hinaus liber die Schranken der physischen Welt, und ihre Wahrnehmung
soll nicht nur an die in der Materie verkorperten Wesen gebunden bleiben.
Das geistige Reich mit seinem Wesen soll ihnen wieder erschlossen werden
und sie sollen ihn schauen, der sie aus Finsternis und Siinde erloste.

Immer und immer wieder wird dieses den Menschen wiederholt



werden. Viele werden es annehmen in der Form, wie die heutige
Geisteswissenschaft es bringt. Andere jedoch werden an der irrigen
Meinung festhalten, Christus werde im Fleische wiederkommen, und
werden sich tduschen lassen durch falsche Messiasse und auf Abwege
geraten. Die das Geistige nicht haben wollen, nicht schauen wollen, werden
ihn hier in der Materie unter den Menschen suchen, und feindliche Méachte
werden ihre Vertreter aussenden und die Verstocktheit und Blindheit zu
thren Zwecken beniitzen. Im Laufe der Jahrhunderte ist oft gesprochen
worden von solchen Messiassen, und die duBlere Geschichte weist deren
viele im Fleische auf. Sie sind es, welche die Probe sein werden fiir die,
welche sich Theosophen nennen. Denn viele sprechen als Theosophen und
bekennen sich gern als solche, doch sie tragen die Theosophie auf der
Zunge und nicht im Herzen. Wer jedoch seinem physischen Auge nicht
mehr trauen wird als dem sich erschlieBenden geistigen Auge, der wird das
Ereignis von Damaskus erleben.

Erst werden es wenige sein und dann immer mehr, und mit der Zahl der
Sehenden wird ihr Einfluf auf die gesamte Menschheit wachsen und wird
siec umwandeln. Zu der geistigen Wahrnehmung werden auch neue
moralische Féhigkeiten hinzukommen im Laufe der néchsten zwei
Jahrtausende. Zu dem, was der Mensch jetzt schafft, braucht er
Verstandeskonnen und Intelligenz, und auf die Moral des Erfinders kommt
es nicht an. Das wird spéter anders sein. Jetzt zum Beispiel beschrinkt sich
das Schaffen des Chemikers auf das Zusammensetzen von Stoffen. Es wird
jedoch eine Zeit kommen, in der er Leben wird einstromen lassen konnen in
die von ithm zusammengefiigten Gebilde. Doch um so weit zu kommen,
mull der Mensch erst in sich die aller-feinsten und edelsten Impulse
entwickelt haben und dann erst wird er imstande sein, die in ihnen
enthaltene Kraft in sein Werk einflieBen zu lassen. Heute ist der Mensch
noch zu unentwickelt und unmoralisch, und er wiirde das grofite Unheil
anstiften, wenn solche Krifte zu seiner Verfligung stinden. Daher wird es
ihm nicht eher gelingen, als bis er nicht nur den Verstand, sondern zugleich
Moral, Gemiit und Liebe in alles, was er tut, wird hineingief3en konnen. Das
pietitlose Experimentieren mit egoistischer Gesinnung mull unmoglich
geworden



sein, Liebe mul} die Triebfeder alles Schaffens und der Laboratoriumstisch
ein Altar werden.

Ein neues Zeitalter beginnt mit dem Auftreten der Christus-Kraft und
Johannes der T#ufer weist hierauf hin in den Worten: «Andert eure
Seelenverfassung, denn das Reich der Himmel ist nahe gekommen.» Er
hatte das Niedersteigen des Sonnengottes, des Ahura Mazdao gesehen und
in Jesus von Nazareth seinen Trager erkannt. Wir miissen uns vorbereiten
fiir diese neue Zeit und iiber den Materialismus hinauswachsen. Wir miissen
uns bewul3t werden, dall unser Gesichtskreis sich erweitern wird und neue
Organe fiir eine vollkommenere Wahrnehmung zu den jetzigen physischen
hinzukommen werden. Zweifeln wir nicht an dieser Wahrheit und halten
wir sie nicht flir Phantasterei und gefdhrliche Lehren, die dem
Christus-Impuls schaden konnen. Das Verstindnis und die Empfindung
dafiir werden immer klarer und tiefer werden und immer grofler wird die
Zahl derjenigen werden, in denen der Christus-Keim zu wachsen beginnen
wird. Damit er jedoch zur vollen Entfaltung in der gesamten Menschheit
kommen kann, muB noch eine grofle Individualitit sich unter uns
verkorpern.

Der Bodhisattva, der an Gautamas Stelle trat, als dieser zum Buddha
wurde, wird niedersteigen in der Gestalt des Maitreya-Buddha, um die
Menschen zur vollen Anerkennung des Christus zu bringen. Er wird der
groflte der Verkiindiger des Christus-Impulses sein und vielen das Erlebnis
von Damaskus moglich machen. Noch lange Zeit wird vergehen und in
immer neuerer Form wird die Geisteswissenschaft das Christus-Wesen den
Menschen von immer hoheren Gesichtspunkten aus verstindlich machen,
bis dal} der letzte der Bodhisattvas seine Mission auf Erden vollendet haben
wird und die Menschheit den Christus in seiner ganzen Bedeutung begriffen
und ihr gesamtes Leben in seinem Impuls riickhaltlos aufgegangen sein
wird.

Solch gewaltige Perspektive zeigt uns, wie der Mensch aufblicken muf}
zur tibersinnlichen Geschichte, um der irdischen Geschichte Sinn zu
verstehen. Alles geht darauf hinaus, dem Menschen begreiflich zu machen,
was die Erfiillung ist der Worte: «Ich bin bei euch alle Tage, bis an das
Ende der Zeiten!»






HINWEISE

Die in diesem Band gesammelten Vortrige waren von Rudolf Steiner nicht zum Druck
bestimmt, und er hat sie nicht selbst durchgesehen. Deshalb stammen auch der Titel des
Bandes sowie die Titel der einzelnen Vortrdge nicht von thm. Soweit einzelne Vortrage schon
veroffentlicht waren, gehen die Titel auf die Herausgabe durch Marie Steiner zuriick.

Textunterlagen: Die Vortrdge wurden von Rudolf Steiner frei gehalten und von
stenographiekundigen Zuhorern mitgeschrieben, die jedoch keine Berufsstenographen waren.
Diese Mitschriften diirfen daher - obwohl die Mitschreiber einen geglitteten Text abgeliefert
haben - nicht als vollig lickenlos und fehlerfrei genommen werden. Besonders
fragmentarische Nachschriften sind als Anhang nur aufgenommen worden der doch
wesentlichen Hinweise wegen, die sie enthalten.

Zu der Zeit, als Rudolf Steiner diese Vortridge hielt, stand er mit seiner anthroposo-phisch
orientierten Geisteswissenschaft noch innerhalb der damaligen Theosophischen Gesellschaft
und gebrauchte die Worte «Theosophie» und «theosophisch», jedoch immer im Sinne seiner
von Anfang an anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft. Einer spiteren Angabe
Rudolf Steiners gemdB3 sind hier diese Bezeichnungen im allgemeinen durch
«Geisteswissenschafty oder «Anthroposophie», «geisteswissenschaftlich» oder
«anthroposophisch» ersetzt.

Zur Thematik der Vortrdge: Zum ersten Mal sprach Rudolf Steiner iiber das Ereignis der
Christus-Erscheinung in der édtherischen Welt in Stockholm am 12. Januar 1910. Von diesem
Vortrag existiert jedoch keine Nachschrift. Seit diesem Tage horte Rudolf Steiner nicht mehr
auf, immer, wieder auf dieses groe Ereignis hinzuweisen. Nach Schweden war der néchste
Vortrag fiir Mitglieder zur Einweithung des Novalis-Zweiges in Straburg am 23. Januar 1910,
wo am Schlufl auch auf das Ereignis hingewiesen wird. Dieser Vortrag findet sich in
Bibliographie-Nr. 125. In den nun folgenden Mitgliedervortrigen der ersten Halfte des Jahres
1910 wird fast ausschliefllich dieses Thema behandelt. Sie sind, soweit Nachschriften erhalten
sind, in vorliegendem Band zusammengefaBt. Fiir die Offentlichkeit hat Rudolf Steiner damals
dieses Forschungsergebnis in zweifacher Art dargestellt. Einmal kiinstlerisch in seinem ersten
Mysteriendrama «Die Pforte der Einweihung», August 1910 (GA Bibl.-Nr. 14), durch die
Gestalt der Seherin Theodora im ersten Bild, zum andernmal in der Schrift «Die geistige
Fiithrung des Menschen und der Menschheit», August 1911 (GA Bibl.-Nr. 15).

Bei diesem Forschungsergebnis handelt es sich jedoch nur um ein Motiv der neuen
Christus-Erkenntnis  Rudolf Steiners, weshalb noch aufler auf die sogenannten
Evangelienzyklen auch auf folgende, in engem Zusammenhang stehende Bénde hingewiesen
sei: «Das esoterische Christentum und die geistige Fithrung der Menschheit», GA Bibl.-Nr.
130; «Aus der Akasha-Forschung. Das Fiinfte Evangelium», GA Bibl.-Nr. 148; «Vorstufen
zum Mysterium von Golgatha», GA Bibl.-Nr. 152.



Veroffentlichungen

Karlsruhe, 25. Januar 1910; «Das Ereignis der Christus-Erscheinung in der &therischen Welt.
Vorbereitung der Menschen auf das Wiederkommen des Christus durch das Athersehen», Dornach
1937

Stuttgart, 5. Mirz 1910: «Die Geheimnisse des Weltenalls. Komentarisches und Lunari-schesy,
Dornach 1937

Stuttgart, 6. Marz 1910: «Das Wiedererscheinen des Christus im Atherischen», Dornach 1936;
zusammen mit Stuttgart, 5. Méarz 1910, Stuttgart 1949

Hamburg, 15. Mai 1910: «Pfingsten», Berlin 1911; «Pfingsten, das Fest der freien Individualitity,
Dornach 1933; III. Vortrag in «Pfingsten, das Fest der Freien Individualitit. Das Pfingstfest des
seelischen Zusammenstrebens und des Arbeitens an der Vergeistigung der Welt», Dornach 1959, 1979

Werke Rudolf Steiners innerhalb der Gesamtausgabe (GA) werden in den Hinweisen mit der
Bibliographie-Nummer angegeben. Siehe auch die Ubersicht am SchluB des Bandes.

Zu Seite

19f. Kritia Yuga, Treta Yuga, Dvapara Yuga, Kali Yuga: Indische Bezeichnungen fiir die vier grof3en
Yug's, die vier Weltenalter, in deren Verlauf nach den Vedas die Erde geschaffen wurde.

23, 47,81, 142,227 «Die drei Reiche der Himmel sind nahe herangekommeny.: Matthéus 3,2.
24, 46, 83 Tacitus tiber die Sekte der Christen: Annalen XV, 44.
27,50, 90, 179, 225, 227 «Ich bin hei euch alle Tage bis ans linde der Erden”eiteny: Matthius 28,20.

40 Akasha-Chronik: Siehe hierzu die Aufsitze «Aus der Akasha-Chronik», GA Bibl.-Nr. 11.

55, 188 «Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissenschafi»: Als Einzelausgabe.
Innerhalb der Gesamtausgabe im Band «Luzifer-Gnosis, Gesammelte Aufsédtze und Berichte aus
der Zeitschrift <Lucifer-Gnosis> und <Luzifer> 1903 bis 1908», GA Bibl.-Nr. 34.

70 [-'ichtes Ausspruch: «Die meisten Menschen wiirden leichter dahin zu bringen sein, sich fiir ein
Stiick Lava im Monde als fiir ein /ch zu halten. Wer hieriiber noch nicht einig mit sich selbst ist,
der versteht keine griindliche Philosophie, und er bedarf keiner. Die Natur, deren Maschine er ist,
wird ihn schon ohne all sein Zutun in allen Geschiften leiten, die er auszufithren hat. Zum
Philosophieren gehort Selbsténdigkeit: und diese kann man sich nur selbst geben. Und wir sollen
nicht ohne Auge sehen wollen; aber wir sollen auch nicht behaupten, daBl das Auge sehe.»
Grundlage der gesamten Wissenschaftslehre, 1794, Anmerkung zu § 4.

78 Helen Keller, 1880-1968, amerikanische Schriftstellerin. Siehe «Geschichte meines Lebensy, 1902,
deutsch 1904.



81 f. Zur Bergpredigt vgl. die weitergehenden Ausfiihrungen in den beiden Bédnden: «Der
Christus-Impuls und die Entwicklung des Ich-BewulBtseins», GA Bibl.-Nr. 116, und
«Das Matthaus-Evangelium», GA Bibl.-Nr. 123.

89  Eine Erkenntnistheorie, die sich auf diese Tatsachen griindet: « Wahrheit und Wissenschaft.
Vorspiel einer <Philosophie der Freiheit)», GA Bibl.-Nr. 3, und «Die Philosophie
der Freiheity», GA Bibl.-Nr. 4.

89, 91 «Nicht ich, der Christus in miry: Paulus Galater 2,20.

90 Goethes Pflan™enmorphologie: Siehe «Goethes Naturwissenschaftliche Schrifteny,
herausgegeben und kommentiert von R. Steiner in Kiirschners «Deutsche
National-Literatur» (1883-1897), GA Bibl.-Nr. la-e, Nachdruck in fiinf Binden,
Dornach 1975; ferner die separate Ausgabe der «Einleitungen», GA Bibl.-Nr. 1.

91 5o wie es fiir Goethe war, der als Kind: Vgl. Goethes «Dichtung und Wahrheit».

101, 137, 165 1906 bei meinem Pariser Vortragszyklus: 18 Vortrige, Paris 25.-31. Mai, 1., 2.,
6.-14. Juni 1906 in «Kosmogonie», GA Bibl.-Nr. 94.

Stockholmer Kursus: 3.-15. Januar 1910 iiber «Das Johannes-Evangelium und die drei
anderen Evangelien». Von diesem Kursus gibt es nur Notizen.

106 Hegel behauptete..., dafs auf die Kometen gute Weinjahre folgten: «Einfliisse der Kometen
sind durchaus nicht zu verneinen. Herrn Bode habe ich einmal zum Seufzen gebracht,
weil ich gesagt, die Erfahrung zeige jetzt, daB3 auf Kometen gute Weinjahre folgen, wie
in den Jahren 1811 und 1819, und diese doppelte Erfahrung sei ebensogut, ja besser, als
die liber die Wiederkehr der Kometen. Was den Kometenwein so gut macht, ist, daf der
WasserprozeB3 sich von der Erde losreifit und so einen verdnderten Zustand des Planeten
hervorbringt.» Hegel, Enzyklopadie der philosophischen Wissenschaften im Grundrisse.
2. Teil: Vorlesungen iiber die Naturphilosophie. Berlin 1847, S. 154 Zusatz zu § 279.

106, 138 Halley scher Komet: So genannt nach dem durch den englischen Astronomen
Edmund Halley 1682 beobachteten Kometen, dessen Wiederkehr er fiir 1759
vorausberechnete und der 1835 sowie 1910 erneut in die Erdenatmosphére eintrat.

107, 138, 159 Ludwig Biichner, 1824-1899, Jakob Moleschott, 1822-1893, Philosophen
des Materialismus.

112 Als wir vor einiger Zeit hier zusammenkamen: Stuttgarter Vortrdge vom 13. und 14.
November 1909 in «Die tieferen Geheimnisse des Menschheitswerdens im Lichte der
Evangelien», GA Bibl.-Nr. 117.

letzter Stuttgarter Zyklus: «Welt, Erde und Mensch, sowie ihre Spiegelung in dem
Zusammenhang zwischen dgyptischem Mythos und gegenwirtiger Kultur», 11 Vortrige

im August 1908, GA Bibl.-Nr. 105.

114 bei meinem letzten Besuche: Siehe den Hinwelis zu Seite 112.

118  Johannes Tauler, um 1300-1361, Schiiler des Meister Eckhart.



127 bei einem Vortrage hier: Siehe den Hinweis zu Seite 112.

129 Sabbatai Zewi, 1626-1675. Siche J. Kastein, Sabbatai Zewi, Der Messias von Ismir, 1930.
131 gestern erwdhnte Wahrzeichen: Halleyscher Komet. Siehe den Hinweis zu Seite 106.

138 Paul Heinrich Dietrich Holbach, Freiherr von, 1723-1789, franzosischer Schriftsteller deutscher
Abkunft. «Systeme de la nature», geschrieben unter dem Namen «Mirabaud». London 1770,
deutsch 1783.

154 das ndchste Mal: Von dem zweiten Palermoer Vortrag existiert keine Nachschrift.

157 daf3 die materialistischen Tendenzen in die Theosophische Gesellschaft eindringen, bis %u dem
Punkt, dafs man glauben wird, der Christus werde einen materiellen Korper annehmen, wenn er
wiederkehre: Bezieht sich auf die kurze Zeit spiter von der Theosophischen Gesellschaft in
Adyar proklamierte Wiederkehr Christi in dem Inderknaben Krish-namurti, was Rudolf Steiner
ablehnte und im weiteren zum Ausschlul der unter Rudolf Steiners Fiihrung stehenden
Deutschen Sektion gefiihrt hat.

159 neben den vier Evangelien ein fiinftes: Nach dieser Andeutung von einem flinften Evangelium
sprach Rudolf Steiner zum ersten Mal dariiber bei der Grundsteinlegung des Dornacher Baues
am 20. September 1913, abgedruckt in «Anweisungen fiir eine esoterische Schulung. Aus den
Inhalten der <Esoterischen Schule)», GA Bibl.-Nr. 245, und in den Vortrigen «Aus der
Akasha-Forschung. Das Fiinfte Evangelium», GA Bibl.-Nr.148.

160  Im ndchsten internen Vortrag: Vgl. den Hinweis zu Seite 154.

161  «Aurea Catena Homeri oder Beschreibung von dem Ursprung der Natur und natiirlichen Dingen,
wie und woraus sie geboren und erzeuget usw.» von Joseph Kirch-weger, Frankfurt und Leipzig
1723.

165 Henry Steel Oleott, 1832-1907. Griindete 1875 zusammen mit H.P. Blavatsky die Theosophische
Gesellschaff.

168, 174,177 Thr werdet die Wahrheit erkennen ...: Johannes 8,32.
189 Alexander Petofi, 1823-1849.

Asmus Jakob Carstens, 1754-1798.

196 Schon im vorigen fahre ...an diesem Orte einige Vortrdge: 7 Vortrage in Rom vom 25.-31. Mérz
1909, abgedruckt im Band «Das Prinzip der spirituellen Okonomie im Zusammenhang mit
Wiederverkorperungsfragen. Ein Aspekt der geistigen Fiihrung der Menschheity, GA Bibl.-Nr.
109/111.

unsere sehr verehrte Prinzessin: Elika del Drago, Principessa d'Antuni lud Rudolf Steiner 1909
und 1910 ein, im Palazzo del Drago in Rom Vortrdge zu halten.

208 Bisogna dormirci sopra: Man muf3 driiber schlafen.

215 «Wie an dem Tag ...»: Goethe, «Urworte, orphischy.
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UBER DIE VORTRAGSNACHSCHRIFTEN

Aus Rudolf Steiners Autobiographie
«Mein Lebensgangy (35. Kap.) 1925)

Es liegen nun aus meinem anthroposophischen Wirken zwei Ergebnisse vor;
erstens meine vor aller Welt veroffentlichten Biicher, zweitens eine grof3e
Reihe von Kursen, die zunéchst als Privatdruck gedacht und verkauflich nur
an Mitglieder der Theosophischen (spiter Anthroposophischen)
Gesellschaft sein sollten. Es waren dies Nachschriften, die bei den
Vortragen mehr oder weniger gut gemacht worden sind und die -wegen
mangelnder Zeit - nicht von mir korrigiert werden konnten. Mir wére es am
liebsten gewesen, wenn miindlich gesprochenes Wort miindlich
gesprochenes Wort geblieben wiére. Aber die Mitglieder wollten den
Privatdruck der Kurse. Und so kam er zustande. Hétte ich Zeit gehabt, die
Dinge zu korrigieren, so hétte vom Anfange an die Einschrankung «Nur fiir
Mitglieder» nicht zu bestehen gebraucht. Jetzt ist sie seit mehr als einem
Jahre ja fallen gelassen.

Hier in meinem «Lebensgang» ist notwendig, vor allem zu sagen, wie
sich die beiden: meine verdffentlichten Biicher und diese Privatdrucke in
das einfligen, was ich als Anthroposophie ausarbeitete.

Wer mein eigenes inneres Ringen und Arbeiten fiir das Hinstellen der
Anthroposophie vor das BewuBtsein der gegenwartigen Zeit verfolgen will,
der mull das an Hand der allgemein verdffentlichten Schriften tun. In ihnen
setzte ich mich auch mit alle dem auseinander, was an Erkenntnisstreben in
der Zeit vorhanden ist. Da ist gegeben, was sich mir in «geistigem Schaueny
immer mehr gestaltete, was zum Gebdude der Anthroposophie - allerdings
in vieler Hinsicht in unvollkommener Art — wurde.

Neben diese Forderung, die «Anthroposophie» aufzubauen und dabei nur
dem zu dienen, was sich ergab, wenn man Mitteilungen aus der Geist-Welt
der allgemeinen Bildungswelt von heute zu iibergeben hat, trat nun aber die
andere, auch dem voll entgegenzukommen, was aus der Mitgliedschaft
heraus als Seelenbediirfnis, als Geistessehnsucht sich offenbarte.

Da war vor allem eine starke Neigung vorhanden, die Evangelien und
den Schrift-Inhalt der Bibel {iberhaupt in dem Lichte dargestellt zu



horen, das sich als das anthroposophische ergeben hatte. Man wollte in Kursen
iber diese der Menschheit gegebenen Offenbarungen horen.

Indem interne Vortragskurse im Sinne dieser Forderung gehalten wurden, kam
dazu noch ein anderes. Bei diesen Vortrdgen waren nur Mitglieder. Sie waren mit
den Anfangs-Mitteilungen aus Anthroposophie bekannt. Man konnte zu ihnen
eben so sprechen, wie zu Vorgeschrittenen auf dem Gebiete der Anthroposophie.
Die Haltung dieser internen Vortrdge war eine solche, wie sie eben in Schriften
nicht sein konnte, die ganz fiir die Offentlichkeit bestimmt waren.

Ich durfte in internen Kreisen in einer Art iiber Dinge sprechen, die ich fiir die
offentliche Darstellung, wenn sie fiir sie von Anfang an bestimmt gewesen wéren,
hitte anders gestalten miissen.

So Hegt in der Zweiheit, den 6ffentlichen und den privaten Schriften, in der
Tat etwas vor, das aus zwei verschiedenen Untergriinden stammt. Die ganz
offentlichen Schriften sind das Ergebnis dessen, was in mir rang und arbeitete; in
den Privatdrucken ringt und arbeitet die Gesellschaft mit. Ich hore auf die
Schwingungen im Seelenleben der Mitgliedschaft, und in meinem lebendigen
Drinnenleben in dem, was ich da hore, entsteht die Haltung der Vortrége.

Es ist nirgends auch nur in geringstem Malle etwas gesagt, was nicht reinstes
Ergebnis der sich aufbauenden Anthroposophie wire. Von irgend einer
Konzession an Vorurteile oder Vorempfindungen der Mitgliedschaft kann nicht
die Rede sein. Wer diese Privatdrucke liest, kann sie im vollsten Sinne eben als
das nehmen, was Anthroposophie zu sagen hat. Deshalb konnte ja auch ohne
Bedenken, als die Anklagen nach dieser Richtung zu drangend wurden, von der
Einrichtung abgegangen werden, diese Drucke nur im Kreise der Mitgliedschaft
zu verbreiten. Es wird eben nur hingenommen werden miissen, da3 in den von
mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.

Ein Urteil iiber den Inhalt eines solchen Privatdruckes wird ja allerdings nur
demjenigen  zugestanden = werden  konnen, der kennt, was als
Urteils-Voraussetzung angenommen wird. Und das ist fiir die allermeisten dieser
Drucke mindestens die anthroposophische Erkenntnis des Menschen, des Kosmos,
insofern sein Wesen in der Anthroposophie dargestellt wird, und dessen, was als
«anthroposophische Geschichte» in den Mitteilungen aus der Geist-Welt sich
findet.
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