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VORWORT VONM A RIE STEINER
(1931)

Die von Rudolf Steiner im Dienste der Geisteswissen-schaft
herausgegebene Zeitschrift «Luzifer» erfuhr im Jahre 1904
eine Erweiterung durch ihre Vereinigung mit der in
Osterreich erscheinenden Zeitschrift «Gnosis». Unter dem
Doppelnamen «Lucifer-Gnosis» brachte sie dann jene
Aufsiatze Rudolf Steiners, die spater, gesam-melt, das Buch
wurden, das neben der  «Theosophie»  und
«Geheimwissenschafty zu den grundlegenden Werken
gehort fur die Einfiihrung in die anthroposophisch orien-
tierte Geisteswissenschaft. Eine Fortsetzung jener Auf-sitze
erschien unter dem Titel «Die Stufen der hoheren
Erkenntnis». Es war gedacht, sie spdterhin zu einem
zweiten Bande zu gestalten, als Weiterfithrung der in «Wie
erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?»
begonnenen Betrachtungen. Die Uberfiille der Arbeit
jedoch, die auBlerordentliche Inanspruchnahme Rudolf
Steiners durch Vortragstatigkeit, machte es allmihlich
unmoglich, sich der Zeitschrift in genligendem Malle zu
widmen, obgleich sie an Verbreitung stetig gewann. Aus
Mangel an Zeit mullite sie eingestellt werden. So wurde
denn auch das weitere Erscheinen jener Aufsitze liber «Die
Stufen der hoheren Erkenntnis» unterbrochen. Es ist ofters
die Bitte an uns herangetreten, durch eine Neu-ausgabe sie
wieder zugidnglich zu machen. Diesem Wunsche wird
hiermit nachgekommen. Da der Text plotzlich abbricht,
kann das Buch nicht den Wert der Vollstindigkeit
beanspruchen. So war es berechtigt, sich die Frage zu
stellen, ob die Herausgabe nicht besser un-



terbleiben solle. Die hier in Aussicht gestellten nicht zum
Abschlufl gekommenen Darlegungen sind ja viel-fach in
anderer Form, unter anderen Titeln schon ver-Offentlicht
worden. Doch bleibt es fiir den Geistessucher eine
Tatsache, dal die Eroberung der geistigen Wirk-lichkeit
nur dann moglich ist und keine Illusion, wenn immer
wieder zurlickgegriffen wird zu den einmal durch-
gearbeiteten, nie genug verarbeiteten geistigen Inhalten,
wenn immer wieder der Weg neu erlebt wird, der einmal
die Richtung zum Geistgebiet gewiesen hat. Das Seelen-
leben des meditativ Arbeitenden mull so beweglich
gehalten werden, dal3 die Ausblicke, die ihm der eine Weg
gegeben hat, thn um so empfanglicher machen fiir die
Fernblicke von anderen Gesichtspunkten aus.

Die hier veroffentlichten Aufsidtze haben zugleich einen
historischen Wert. Sie zeigen den Ausgangspunkt, den die
esoterischen Unterweisungen Rudolf Steiners haben
nehmen miissen; sie zeigen uns, wie er der bahn-brechende
Fiihrer geworden ist auch auf diesem Gebiet, auf welchem
zum erstenmal durch ihn der Mensch der Freiheit
iibergeben werden durfte. Dazu mullite mit welt-
umspannendem Blick und grof3tem Verantwortlichkeits-
gefiihl eine Grundlage vorgebaut, eine Geisthaltung
geschaffen werden, die es dem Menschen moglich macht,
in sich selbst den festen moralischen Halt fin-dend, in
dieser Freiheit nicht den Versuchungen, der Verirrung
anheimzufallen. Um eine solche Tat am ent-scheidenden
Wendepunkte  historischer ~Umwaélzungen, inmitten
feindlicher Gegenkrafte, nur auf sich selbst ge-stellt, zu
vollbringen, war das ungeheure Ethos notwen-dig,
welches das ganze Lebenswerk Rudolf Steiners



durchpulst und nichts anderes mehr fiir thn in Betracht
kommen lieB3 als das Wohl der Menschheit, die Rettung des
Abendlandes vor dem drohenden Untergange. Dazu mulite
von den Fundamenten aus gebaut werden in einer Art, die
den Forderungen der Zeit entsprach. Die Syn-these alles
Wissens war dazu notwendig. .

Greift man zu diesen Aufsidtzen, die am Anfang jenes
erstaunlichen Lebenswerkes geschrieben worden sind, das
am 30. Marz 1925 seinen Abschlufl fand und, bald nach
der  Jahrhundertwende, einen  schicksalsgewollten
Einschlag erhalten hatte durch die Verbindung mit den aus
orientalischen Quellen gespeisten theosophischen Kreisen,
so wird man zur Frage gedrangt: Wie ist es zu verstehen,
dal3 Rudolf Steiner, der uns auch auf dem Gebiete der
Esoterik zur Freiheit fiihrte, auch hier uns auf uns selber
stellte und nur unsermeigenen hohern Ich uns geloben lief3,
was sonst der Schiiler dem Lehrer als Gelobnis zu leisten
hatte, dal} Rudolf Steiner hier in diesen Aufsidtzen noch
von der Notwendigkeit des stren-gen Anschlusses an den
Fiihrer spricht, den Schiiler gleichsam in die Abhédngigkeit
des Lehrers stellt?

In Wahrheit handelt es sich bei Rudolf Steiner nur um
die Beschreibung eines Vertrauensverhiltnisses. Das
Autoritative hat er von Anfang an vermieden und von sich
gewiesen. In alten Zeiten libernahmen die initiieren-den
Priester die volle Verantwortung flir den in die Mysterien
des geistigen Seins Einzuweihenden und wirkten mit ihrem
Willen in ihn hinein. So war er zu-gleich geschiitzt und
gefiihrt und konnte den Gefahren entrinnen, die ihn sonst
tiberwaltigt hatten. Sein Ich schwebte ja noch iiber seinen
physischen Hiillen, sein



Selbstbewulltsein war nicht erwacht. Dieses immer mehr
zur Erweckung zu bringen, war der Weg der fortschrei-
tenden Mysterienschulung. Und in der christlichen Ein-
weihung sehen wir durch den Hinweis auf den Welten-
lehrer die Abhéngigkeit vom personlichen Lehrer schon
gemildert, wenn auch noch vorhanden. Sie verliert immer
mehr ihren personlichen Charakter in der rosenkreuzeri-
schen Schulung und gestaltet sich um zum Vertrauens-
verhéltnis. Der Lehrer steht dem Schiiler bei, zeigt ihm den
Weg, den jener sucht und allein nicht finden kann, stiitzt
thn moralisch, weist ithn auf die Gefahren hin, die seinem
Charakter drohen - aus Eitelkeit, aus der Vor-gaukelung
triigerischer Bilder, die er unterscheiden lernen muf3 von
wahrer geistiger Wirklichkeit. So ist der Lehrer ein Helfer,
der sich in dem Augenblicke sogleich zuriickziehen wiirde,
wo das Vertrauen abhanden kdme. An dem
Schicksalswendepunkte, in dem wir stehen, mulite der fir
die Jetztzeit wirkende Lehrer hinweisen auf die
Vergangenheit, Gegenwart und Zukunft mensch-lichen
Geistesstrebens und, indem er mit der Erziehung des
Einzelnen begann, sein Werk so ausbauen, dall es als
Menschheitstat dastehen konnte: ein fiir die Nachwelt
neuerrungenes Lebenselement. So schuf Rudolf Steiner
eine Initiationswissenschaft, in der von nun an jeder ern-
ste, sittlich strebende Mensch den Boden wird finden
konnen, der ithn tragt, die Elemente wird greifen kon-nen,
die ihm das Unterscheidungsvermogen schirfen, wéhrend
sich thm neue Welten erdffnen. Er braucht nicht unsicher
zu sein, er hat genug, um sich durchzuta-sten, bis er in
geistigen Landen den Fiihrer findet. Ein solches war nicht
vorhanden, bevor Rudolf Steiner



sein Geisteswerk begann. Seine Tat ist - die «Wissen-
schafty von der Initiation. Durch sie wird entsiegelt, was
verborgen lag in den Mysterien der alten Tempel: neben
dem Wissen des Werdens der Welten das Wissen vom
kommenden Niederstieg des Christus; und was versiegelt
ward in der Kirche: die erlosende Tat der Menschheits-
befreiung durch den Christus, die im Laufe der Zeit durch
Ihn sich vollziehende Ich-Durchdringung des Einzelnen.
Statt der personlichen Fiihrung wird es nun Aufgabe, durch
die Krifte des Zeitgeistes den Menschen den Weg finden
zu lassen zum Menschheits-Ich, zum Christus. Das
Bewultsein des einzelnen Menschen wird reif ge-macht
zum Entgegennehmen der hoheren Ichkraft, das
Selbstbewulltsein wird emporgehoben zum Geistselbst.

Es ist die Arbeit der Zukunft. Aber nur auf dem Boden
der Vergangenheit stehend, kann man, Kinftiges
vorbereitend, die Gegenwart befruchten. Sonst schafft man
ins Leere. Metamorphose auch hier. Die Zukunft wird
gestaltet, indem die auf dem Boden der Vergangen-heit
stchende Gegenwart umgeformt wird. Neues tritt hinzu,
wie der neue Frithling dem Winter folgt. Sonnen-kraft
durchfeuert die Erde; Ersterbendes, in Wesen-haftes sich
Umwandelndes wird zu neuem Leben ent-facht, indem sich
von oben die Gnade hinuntersenkt.

Auch auf dem Gebiet der Esoterik entwickelt sich
kontinuierliches historisches Geschehen durch das Ge-setz
der steigenden Entwickelung und der auf- und ab-flutenden
Welle des vergehenden und aufbliithenden Lebens bis zu
dem scheinbar plotzlichen Augenblick, wo die Gnade
tiberstrahlend hereinbricht, gleich dem Wun-der der
aufleuchtenden Bliite in der griinen Pflanzen-



weit. Doch ohne diese durch weise Michte von Form zu
Form durchgefiihrte Wandlung und stete Steigerung auf
allen Gebieten der Lebensdauflerung wiirden die neuen
Werte, die Gaben des Geistes, die feurigen Zungen des
Wortes, sich nicht zu uns herniedersenken. Ohne Kennt-nis
solchen Geschehens wiren die Empfangenden nicht in der
Lage, zu ermessen, was unter ihnen sich vollziehen will.
Das neue Grof3e konnte sich nicht auswirken, die Zukunft
nicht gerettet werden.

Die nach geistigen Erkenntnissen ringenden Seelen, die
an Rudolf Steiner herantraten, waren das Schicksal-
gewollte, von der Zeit thm zugefiihrte Menschenmate-rial,
mit dem Rudolf Steiner zu arbeiten hatte, aus deren
Bediirfnissen und Voraussetzungen heraus er das zu ge-
stalten hatte, was auf Grund eines erkenntnismafiig fun-
damentierten Aufbaus zur Wissenschaft der Initiation
werden konnte. Aus der Tragheit der Zeit dem Geiste
gegeniiber galt es, Menschen herauszureiflen, die Briicke
wiirden sein konnen fiir die Forderungen der Zukuntt.

Am schwersten war es, den Sinn zu wecken fiir die
innere Freiheit und das Auf-sich-selbst-gestellt-Sein in
eigener Verantwortung. In peinlichster Beriicksichtigung
dieses Zieles hat Rudolf Steiner nichts anderes den Men-
schen sein wollen als Unterweiser und - wo man ihn darum
bat, Berater, Erwecker von menschheitlichen
Geistimpulsen. Er konnte Darsteller werden von gei-stigen
Tatsachen, weil sein Denken und Schauen Ileben-
durchtrankt war und sich von Glied zu Glied entfaltete mit
der Kraft eines naturhaften Organismus. Sein Gei-steswerk
steht vor wuns: die wiederhergestellte Einheit von
Wissenschaft, Kunst und Religion.



AUS DER VORREDE ZUR FUNFTEN AUFLAGE
DES BUCHES «WIE ERLANGT MAN
ERKENNTNISSE DER HOHEREN WELTEN?»

Als ich die Aufsdtze schrieb, aus welchen das Buch zu-
sammengesetzt 1st, muflte iiber manches auch aus dem
Grunde anders gesprochen werden als gegenwartig, weil
ich auf den Inhalt dessen, was ich in den letzten zehn
Jahren tber Tatsachen der Erkenntnis geistiger Welten
veroffentlicht habe, damals anders hinzudeuten hatte, als es
jetzt, nach der Veroffentlichung, zu geschehen hat. In
meiner «GeheimWissenschafty, in der «Fihrung des
Menschen und der Menschheit», in «Ein Weg zur Selbst-
erkenntnis» und besonders in «Die Schwelle der geistigen
Welt», auch in anderen meiner Schriften sind geistige
Vorgidnge geschildert, auf deren Vorhandensein dieses
Buch vor mehr als zehn Jahren zwar schon hindeuten
muflte, dies aber doch mit anderen Worten, als es gegen-
wartig richtig scheint. Ich muflte damals von vielem, das m
dem Buche noch nicht geschildert wurde, sagen, es konne
durch  «miindliche  Mitteilung»  erfahren  werden.
Gegenwartig ist nun vieles von dem verdffentlicht, was mit
solchen Hinweisen gemeint war. Es waren aber diese
Hinweise, die irrtimliche Meinungen bei den Lesern
vielleicht nicht vollig ausschlossen. Man konnte etwa in
dem personlichen Verhiltnis zu diesem oder jenem Lehrer
bei dem nach Geistesschulung Strebenden etwas viel
Wesentlicheres sehen, als gesehen werden soll. Ich hoffe,
daB es mir gelungen ist, in dieser neuen Auflage durch die
Art der Darstellung mancher Einzelheiten scharfer zu
betonen, wie es bei dem, der Geistesschulung



sucht im Sinne der gegenwértigen geistigen Bedingun-gen,
viel mehr auf ein vollig unmittelbares Verhiltnis zur
objektiven Geisteswelt als auf ein Verhéaltnis zur Person-
lichkeit eines Lehrers ankommt. Dieser wird auch in der
Geistesschulung immer mehr die Stellung nur eines solchen
Helfers annehmen, die der Lehrende, gemall den neueren
Anschauungen, in irgendeinem anderen Wis-senszweige
innehat. Ich glaube genligend darauf hin-gewiesen zu
haben, daf} des Lehrers Autoritdt und der Glaube an ihn in
der Geistesschulung keine andere Rolle spielen sollten, als
dies der Fall ist auf irgendeinem an-deren Gebiete des
Wissens und Lebens. Mir scheint viel darauf anzukommen,
dall 1mmer richtiger beurteilt werde gerade dieses
Verhaltnis des Geistesforschers zu Menschen, die Interesse
entwickeln fiur die Ergebnisse seines Forschens. So glaube
ich das Buch verbessert zu haben, wo ich das
Verbesserungsbediirftige nach zehn Jahren zu finden in der
Lage war.

An diesen ersten Teil soll sich ein zweiter anschlief3en.
Dieser soll weitere Ausfiihrungen iiber die Seelenverfas-
sung bringen, welche den Menschen zum Erleben der
hoheren Welten fiihrt.

Berlin, 7. September 1914



DIE STUFEN DER HOHEREN ERKENNTNIS

Bis zu der Begegnung mit den beiden «Hiitern der
Schwelle» ist in dem Buche «Wie erlangt man Erkennt-
nisse der hoheren Welten?» der Weg zur hoheren Er-
kenntnis verfolgt worden. Nun sollen auch noch die
Verhiéltnisse geschildert werden, in denen die Seele zu den
verschiedenen Welten steht, wenn sie durch die auf-
einanderfolgenden  Erkenntnisstufen  hindurchschreitet.
Damit wird das gegeben, was man die «Erkenntnislehre der
Geheim Wissenschaft» nennen kann.

Bevor der Mensch den Pfad hoherer Erkenntnis be-tritt,
kennt er nur die erste von vier Erkenntnisstufen. Es ist
diejenige, welche ihm im gewohnlichen Leben inner-halb
der Sinneswelt eigen ist. Auch in dem, was zunichst
«Wissenschaft»y genannt wird, hat man es nur mit dieser
ersten Erkenntnisstufe zu tun. Denn diese Wissenschaft
arbeitet ja nur das gewohnliche Erkennen feiner aus, macht
es disziplinierter. Sie bewaffnet die Sinne durch
Instrumente - Mikroskop, Fernrohr usw. -, um genauer zu
sehen, was die unbewaffneten Sinne nicht sehen. Aber die
Erkenntnisstufe bleibt doch dieselbe, ob man normal grof3e
Dinge mit dem gewohnlichen Auge sieht, oder ob man sehr
kleine  Gegenstinde und  Vorgdnge mit dem
VergroBBerungsglase verfolgt. Auch in der Anwendung des
Denkens auf die Dinge und Tatsachen bleibt diese
Wissenschaft bei dem stehen, was schon im alltidglichen
Leben getriecben wird. Man ordnet die Gegenstinde,
beschreibt und vergleicht sie, man sucht sich ein Bild von
thren Verdnderungen zu machen usw. Der strengste
Naturforscher tut im Grunde in dieser Beziehung nichts



anderes, als daB3 er das Beobachtungsverfahren des all-
taglichen Lebens in einer kunstgeméBen Art ausbildet.
Seine Erkenntnis wird umfangreicher, komplizierter,
logischer; aber er schreitet nicht zu einer anderen FEr-
kenntnisart vor.

Man nennt diese erste Erkenntnisstufe in der Ge-
heimwissenschaft die «materielle Erkenntnisarty. Dazu
kommen dann zunachst drei hohere. An sie schlieBen sich
dann noch weitere an. Sie sollen hier beschrieben werden,
bevor in der Schilderung des «FErkenntnispfades»
weitergegangen wird. Nimmt man das gewohnliche -und
sinnlich-wissenschaftliche - Erkennen als die erste Stufe
an, so hat man zunidchst folgende vier Stufen zu
unterscheiden:

1. die materielle Erkenntnis,

2. die imaginative Erkenntnis,

3. die inspirierte Erkenntnis, die man auch die «wil-

lensartige» nennen Kann.

4. die intuitive Erkenntnis.

Diese Stufen sollen im weiteren zur Sprache kommen.
Man mul} sich zundchst klarmachen, womit man es bei
diesen verschiedenen Erkenntnisarten zu tun hat. - Beim
gewohnlichen sinnlichen Erkennen kommen vier Ele-
mente in Betracht: 1. der Gegenstand, welcher auf die
Sinne einen Eindruck macht; 2. das Bild, das sich der
Mensch von diesem Gegenstande macht; 3. der Begriff,
durch den der Mensch zu einer geistigen Erfassung einer
Sache oder eines Vorganges kommt; 4. das «Ich», welches
sich auf Grund des Eindruckes vom Gegenstande Bild und
Begriff bildet. Bevor sich der Mensch ein Bild - eine
«Vorstellung» macht, ist ein Gegenstand da, welcher ithn



dazu veranlalit. Diesen bildet er nicht selbst, er nimmt ithn
wahr. Und auf Grund dieses Gegenstandes entsteht das
Bild. Solange man ein Ding anblickt, hat man es mit diesem
selbst zu tun. In dem Augenblicke, wo man von dem Dinge
hinwegtritt, besitzt man nur noch das Bild. Den Gegenstand
verlaBBt man, das Bild bleibt in der Erin-nerung «hafteny.
Aber man kann nicht dabei stehenbleiben, sich blof3
«Bilder» zu machen. Man mufl zu «Be-griffen» kommen.
Die Unterscheidung von «Bild» und «Begriff» ist
unbedingt notwendig, wenn man sich hier ganz klarwerden
will. Man stelle sich einmal vor, man sehe einen
Gegenstand, welcher kreisformig ist. Dann drehe man sich
um, und man behalte das Bild des Krei-ses 1m
Gedachtnisse. Da hat man noch nicht den «Be-griff» des
Kreises. Dieser ergibt sich erst, wenn man sich sagt: «Ein
Kreis ist eine Figur, bei der alle Punkte von ei-nem
Mittelpunkte gleich weit entfernt sind.» Erst wenn man sich
von einer Sache einen «Begriff» gemacht hat, ist man zum
Verstdndnisse derselben gekommen. Es gibt viele Kreise:
kleine, grofle, rote, blaue usw.; aber es gibt nur einen
Begriff «Kreis». - Auf alles dieses soll im wei-teren noch
ndher eingegangen werden; vorlaufig soll nur skizziert
werden, was zur Charakteristik der vier ersten
Erkenntnisstufen notwendig ist. - Das vierte Element, das
bei der materiellen Erkenntnis in Betracht kommt, ist das
«Ichy. In demselben kommt eine Einheit der Bilder und
Begriffe zustande. Dieses «Ich» bewahrt in seinem
Gedichtnisse die Bilder. Wire das nicht der Fall, so ent-
stinde kein fortlaufendes inneres Leben. Die Bilder der
Dinge blieben nur so lange vorhanden, als diese Dinge
selbst auf die Seele wirken. Das innere Leben aber hiangt



davon ab, dal Wahrnehmung an Wahrnehmung gereiht
wird. Das «Ich» orientiert sich «heute» in der Welt, weil
ithm bei gewissen Gegenstinden die Bilder der gleichen
Gegenstdnde von «gestern» auftauchen. Man vergegen-
wartige sich nur, wie unmoglich das Seelenleben wire,
wenn man nur so lange ein Bild eines Dinges hitte, als
dieses selbst vor einem steht. - Auch beziiglich der Be-
griffe bildet das «Ich» die Einheit. Es verbindet seine
Begriffe und verschafft sich auf diese Art einen Uber-blick,
das heiB3t ein Verstindnis der Welt. Diese Verbin-dung der
Begriffe geschieht im «Urteilen». Ein Wesen, das nur lose
Begriffe hatte, konnte sich in der Welt nicht zurechtfinden.
Alle Tatigkeit des Menschen beruht auf seiner Fahigkeit,
Begriffe zu verbinden, das heilit auf seinem «Urteileny.

Das «materielle Erkennen» beruht darauf, dal} der
Mensch durch seine Sinne einen Eindruck von Dingen und
Vorgingen der Aullenwelt erhilt. Er hat die Fahig-keit des
Empfindens oder die Sensibilitit. Der «von aullen»
empfangene Eindruck wird auch Sensation ge-nannt. Daher
kommen bei der «materiellen FErkenntnis» die vier
Elemente in Betracht: Sensation, Bild, Begriff, Ich. - Bei
der nichsthoheren Stufe des Erkennens fallt nun der
Eindruck auf die duBleren Sinne, die «Sensation», weg. Ein
auBerer Sinnesgegenstand ist nicht mehr vor-handen. Es
bleiben also von den Elementen, an welche der Mensch
von der gewoOhnlichen Erkenntnis her ge-wohnt ist, nur die
drei: Bild, Begriff und Ich.

Das gewohnliche Erkennen bildet bei einem gesun-den
Menschen kein Bild und keinen Begriff, wenn ein dul3erer
Sinnesgegenstand nicht vorhanden ist. Das «Ich»



bleibt dann untitig. Wer sich Bilder formt, denen Sin-
nesgegenstande entsprechen sollen, wo in Wahrheit keine
sind, lebt in Phantastik. - Nun aber erwirbt sich der
Geheimschiiler eben die Fahigkeit, Bilder zu formen, auch
wo keine Sinnesgegenstdnde vorhanden sind. Es mufl dann
bei thm an die Stelle des «duBleren Gegenstandes» ein
anderer treten. Er muf} Bilder haben konnen, auch wenn
kein Gegenstand seine Sinne beriihrt. An die Stelle der
«Sensation» mull etwas anderes treten. Dies ist die
Imagination. Bei dem Geheimschiiler auf dieser Stufe
treten Bilder auf genau so, wie wenn ein Sinnesgegenstand
auf 1thn einen Eindruck machen wiirde; sie sind so lebhaft
und wahr wie die Sinnesbilder, nur kommen sie nicht vom
«Materiellen», sondern vom «Seelischen» und «Geistigeny.
Die Sinne bleiben dabei vollstindig untitig. - Es ist
einleuchtend, dal sich der Mensch diese Fahigkeit,
inhaltvolle Bilder zu. haben ohne Sinneseindriicke, erst
erwerben mufl. Es geschieht dies durch die Meditation,
durch die Ubungen, welche in den Darstellungen des
Buches «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren
Welten?» beschrieben worden sind. Der auf die Sinnenwelt
beschrankte Mensch lebt nur in dem Umkreis einer
Bilderwelt, welche erst durch die Sinne in i1hn Einlaf}
gefunden haben. Der imaginative Mensch hat eine solche
Bilderwelt, die von einer hoheren Welt thren Zufluf} erhalt.
Es gehort eine sehr sorgfiltige Schulung dazu, innerhalb
dieser hoheren Bilderwelt Tauschung von Wirklichkeit zu
unterscheiden. Nur zu leicht sagt sich der Mensch, wenn
solche Bilder zunédchst vor seine Seele hin treten: «Ach, das
sind ja nur Einbildungen, bloBe Ausfliisse meines
Vorstellungslebens.» Das ist nur



zu begreiflich. Denn der Mensch ist zunichst ja daran
gewohnt, nur dasjenige «wirklich» zu nennen, was, ohne
sein Zutun, ihm durch die feste Grundlage seiner Sinnes-
wahrnehmung gegeben ist. Und er mul3 sich erst hinein-
finden, Dinge fiir «wirkliche» zu nehmen, die von ganz
anderer Seite veranlat werden. Und er kann auch darin-
nen nicht vorsichtig genug sein, wenn er nicht zum
Phantasten werden will. Die Entscheidung dariiber, was auf
hoherem Gebiete «wirklich» 1st, was nur «Illusion», die
kann nur von der Erfahrung kommen. Und man muf} sich
diese Erfahrung in einem stillen, geduldigen Innen-leben
aneignen. Zuniachst mufl man durchaus darauf gefaf3t sein,
daB einem die «lllusion» bdse Streiche spielt. Uberall
lauern die Moglichkeiten, da3 Bilder auftauchen, die nur
auf Tauschungen der duleren Sinne, des ab-normen Lebens
beruhen. Alle solche Maoglichkeiten missen zuerst
hinweggerdaumt werden. Man mul} zuerst die Quellen der
Phantastik ganz verstopfen, dann kann man erst zu der
Imagination kommen. Ist man so weit, dann wird man
allerdings sich klar dartiber, dal die Welt, in die man in
solcher Art eintritt, nicht nur so wirklich ist wie die
sinnliche, sondern dal3 sie eine viel wirklichere ist.

Bei der dritten Stufe der Erkenntnis bleiben nun auch
die Bilder weg. Der Mensch hat es nur noch mit «Begriff
und «Ich» zu tun. Hat er auf der zweiten Stufe noch eine
Bilderwelt um sich, die erinnert an die Augenblicke, wo
das lebhafte Gedichtnis sich die Eindriicke der AuBBenwelt
vor die Seele zaubert, ohne selbst solche Eindriicke zu
haben: auf der dritten Stufe sind auch solche Bilder nicht
mehr vorhanden. Der Mensch lebt ganz in einer rein



geistigen Welt. Wer nur gewohnt ist, sich an die Sinne zu
halten, wird versucht sein, zu glauben, dall diese Welt eine
blasse, gespenstige sei. Das ist sie aber ganz und gar nicht.
Auch die Bilderwelt der zweiten Stufe hat nichts Blasses,
Schattenhaftes. So sind ja allerdings die Bilder zumeist, die
im Gedachtnisse haften bleiben, wenn die daufleren Dinge
weg sind. Aber die Bilder der Imagination sind von einer
Lebhaftigkeit und Inhalts-fiille, mit der sich nicht nur die
schattenhaften Erinne-rungsbilder der Sinnenwelt nicht
vergleichen lassen, sondern sogar nicht einmal die ganze
bunte, wechsel-reiche Sinnenwelt selbst. Auch diese ist
gegen das Reich der Imagination nur ein Schatten. - Und
nun gar die Welt der dritten Erkenntnisstufe! Von ihrem
Reichtum und ihrer Fiille gibt nichts in der Sinnenwelt eine
Vor-stellung. Was fiir die erste Stufe die Sensation, fiir die
zweite die Imagination, das ist fiir sie die «/Inspirationy.
Die Inspiration gibt die Eindriicke, und das «Ich» formt die
Begriffe. Will man durchaus mit dieser Welt etwas
Sinnliches vergleichen, so kann nur die Tonwelt des Ho-
rens zu einem solchen Vergleiche herangezogen werden.
Aber nicht mit Tonen wie in der sinnlichen Musik hat man
es zu tun, sondern mit einem rein «geistigen Té-nen». Man
beginnt zu «horen», was im Innern der Dinge vorgeht. Der
Stein, die Pflanze usw. werden zu «gei-stigen Worten». Die
Welt beginnt der Seele gegeniiber ithr Wesen wirklich
selbst auszusprechen. Es klingt gro-tesk, aber es ist
wortlich wahr: auf dieser Stufe des Er-kennens «hort man
geistig das Gras wachsen». Man ver-nimmt die Form des
Kristalles als Klang; die sich 6ff-nende Bliite «spricht» da
zum Menschen. Der Inspirierte



vermag das innere Wesen der Dinge zu kiinden; alle Dinge
werden in neuer Art vor seiner Seele auferstehen. Er
spricht eine Sprache, die aus einer anderen Welt stammt
und welche doch erst die alltigliche Welt begreiflich
macht.

Auf der vierten Erkenntnisstufe endlich hort auch die
Inspiration auf. Von den Elementen, die man vom all-
taglichen Erkennen her gewohnt ist zu betrachten, ist nur
noch das «Ich» dasjenige, welches in Betracht kommt. Der
Geheimschiiler merkt an einer ganz bestimmten inneren
Erfahrung, dal3 er bis zu dieser Stufe aufgestiegen ist. Diese
Erfahrung driickt sich darin aus, dal3 er das Gefiihl hat: er
stehe jetzt nicht mehr aufler den Dingen und Vorgidngen,
welche er erkennt, sondern innerhalb derselben. Bilder sind
nicht der Gegenstand; sie driicken thn blo3 aus. Auch was
die Inspiration gibt, ist nicht der Gegenstand. Sie spricht
ithn nur aus. Das aber, was jetzt in der Seele lebt, ist
wirklich der Gegenstand selbst. Das Ich hat sich ergossen
tiber alle Wesen; es ist mit thnen zusammengeflossen. Das
Leben der Dinge in der Seele ist nun die Intuition. Es ist
eben ganz wortlich zu nehmen, wenn man von der Intuition
sagt: man kriecht durch sie in alle Dinge hinein. - Im ge-
wohnlichen Leben hat der Mensch nur eine Intuition, das
ist diejenige des «Ich» selber. Denn das «Ich» kann auf
keine Weise von aullen wahrgenommen werden, es kann
nur im Innern erlebt werden. Eine einfache Erwagung kann
das klarmachen. Es ist dies eine Erwédgung, die allerdings
von den Psychologen nicht mit der wiinschenswerten
Schirfe gemacht wird. So unscheinbar sie aber ist: fiir den,
der sie ganz versteht, ist sie von der allerweit-



tragendsten Bedeutung. Sie ist die folgende: Ein jedes Ding
der AuBlenwelt kann von allen Menschen mit demselben
Namen genannt werden. Der Tisch kann von allen mit
«Tisch», die Tulpe von allen mit «Tulpe», der Herr Miiller
von allen mit «Herr Miiller» angesprochen werden. Aber es
gibt ein Wort, das jeder nur zu sich selbst sprechen kann.
Dies ist das Wort «Ich». Kein anderer kann zu mir «Ich»
sagen, flir jeden anderen bin ich ein «Du». Ebenso ist jeder
andere fiir mich ein «Du». Nur er selbst kann zu sich «Ich»
sagen. Das rithrt davon her, dal man nicht aufer, sondern
in dem «Ich» lebt. Und so lebt man durch die intuitive
Erkenntnis in allen Dingen. Die Wahrnehmung des eigenen
«Ichy ist das Vorbild fiir alle intuitive Erkenntnis. Um so in
die Dinge hineinzukommen, mull man allerdings erst aus
sich selbst heraustreten. Man mul} «selbstlos» werden, um
mit dem «Selbst», dem «Ich», einer anderen Wesenheit zu
verschmelzen.

Meditation und Konzentration sind die sicheren Mittel,
um zu dieser Stufe, ebenso wie zu den fritheren,
hinanzusteigen. Allerdings miissen s 7€ in stiller, geduldiger
Art gelibt werden. Wer da glaubt, dall er tumultua-risch,
mit Gewaltmitteln zu den hoheren Welten steigen kann, der
irrt sich. Und einem solchen Glauben wiirde sich derjenige
hingeben, welcher erwartete, dall ihm die Wirklichkeit auf
hoheren Gebieten in ebensolcher Art entgegentritt wie in
der Sinnen weit. So lebhaft und reich auch die Welten sind,
zu denen man hinansteigt, sie sind fein und subtil, wihrend
die Sinnenwelt grob und derb ist. Das Wichtigste, was man
lernen muB, ist gerade die Gewohnung daran, etwas ganz
anderes «wirklich» zu



nennen, als was man im Bereich der Sinne so bezeichnet.
Und dies ist nicht ganz leicht. Deshalb wird so mancher,
der den Geheimpfad so gerne gehen mochte, schon bei den
ersten Schritten zuriickgeschreckt. Er hat erwartet, da3 thm
Dinge entgegentreten, welche sind wie Tische und Stiihle,
und er findet «Geister». Weil aber «Geister» nicht dicht
sind wie Stithle und Tische, so kommen sie ithm als
«Einbildungen» vor. Daran ist nichts anderes schuld als die
Ungewohntheit. Man muf sich erst die rechte Empfindung
fur die geistige Welt erwerben, dann wird man das Geistige
nicht blof3 schauen, sondern auch anerkennen. Und ein
grofer Teil der Geheimschulung bezieht sich auf diese
richtige Anerkennung und Einschédtzung des Geistigen.

Man mul} zundchst den Schlafzustand betrachten, wenn
man Aufschlul erlangen will iiber die imaginative
Erkenntnis. Solange der Mensch keine hohere Erkennt-
nisstufe erlangt hat als die materielle, lebt die Seele zwar
wahrend des Schlafes, aber sie kann in der Welt, in
welcher sie schlafend lebt, nichts wahrnehmen. Sie ist in
dieser Welt wie ein Blinder in der materiellen. Ein solcher
lebt in der Welt des Lichtes und der Farben; aber er nimmt
sie nicht wahr. - Von den aulleren Sinnesorganen, dem
Auge, dem Ohr, der gewoOhnlichen Gehirntatigkeit usw. hat
sich die Seele im Schlafe zuriickgezogen. Sie erhélt durch
die Sinne keine Eindriicke. Was tut sie nun wihrend des
Schlafes? Klar muf} man sich dariiber sein, dal} die Seele
wihrend des Wachens in einer fortwahrenden Tatigkeit ist.
Sie empfangt die duBeren Sinneseindriicke und verarbeitet
sie: das ist ihre Tatigkeit. Diese stellt sie wahrend des
Schlafes ein. Aber



sie 1st keineswegs untitig. Sie arbeitet schlafend an dem
eigenen Leibe. Dieser wird ja wahrend der wachen Tages-
arbeit abgeniitzt. Das driickt sich in der Ermiidung aus.
Und wahrend des Schlafes beschiftigt sich die Seele mit
dem eigenen Leib, um ihn fiir weitere wache Tagesarbeit
wieder geeignet zu machen. Man sieht daraus, wie
wesentlich der richtige Schlaf dem Gedeihen des Leibes
ist. Ein Mensch, der nicht entsprechend schlaft, 1463t
seine Seele an dem Leibe nicht die notwendige Verbesse-
rungsatbeit tun. - Und die Folge davon mul} sein, daf
der Leib herunterkommt. - Die Krifte, mit denen die
Seele wihrend des Schlafes am Leibe arbeitet, sind die-
selben, durch welche sie auch im Wachzustande tatig ist.
Nur werden sie in dem letzteren dazu verwendet, die
Eindriicke der dulleren Sinne aufzunehmen und sie zu
verarbeiten.

Tritt nun die imaginative Erkenntnis beim Menschen
ein, so muf} ein Teil der im Schlafe auf den Leib gewen-
deten Krifte in einer anderen Art verbraucht werden.
Durch diese Krifte werden nunmehr die geistigen Sin-
nesorgane gebildet, die es ermoglichen, dal3 die Seele in
einer hoheren Welt nicht blof3 lebt, sondern auch wahr-
nimmt. So arbeitet die Seele schlafend an sich, nicht
mehr blof an ithrem Leibe. Bewirkt wird diese Arbeit
durch die Meditation und Konzentration sowie durch
andere Ubungen. Es ist schon dfters in diesen Aufsitzen
tiber hohere Erkenntnis gesagt worden, da3 die beson-
deren Anweisungen iiber solche Ubungen nur von
Mensch zu Mensch gegeben werden. Niemand sollte auf
eigene Hand diese Ubungen unternehmen. Denn nur wer
Erfahrung auf diesem Gebiete hat, kann ermessen,



welche Wirkung bei dem einen oder dem anderen Men-
schen sich einstellen muf}, wenn er es unternimmt, seine
Seelenarbeit von dem Leibe abzuziehen und in einer
hoheren Art anzuwenden.

Meditation, Konzentration und andere Ubungen be-
wirken, dal} die Seele sich fiir eine Weile zurtickzieht von
threr Verbindung mit den Sinnesorganen. Sie ist dann in
sich selbst versenkt. Ihre Tatigkeit 1st nach innen gewendet.
Im Anfange dieser Versenkung unterscheidet sich zwar
diese ihre innere Tatigkeit nicht erheblich von der
alltdglichen. Sie muf} dieselben Vorstellungen, Gefiihle und
Empfindungen verwenden wahrend der Innenarbeit, welche
sie auch im gewohnlichen Leben hat. Je mehr sie sich aber
daran gewohnt, gewissermallen «blind wund taub»
gegeniiber der sinnlichen Umgebung zu sein, je mehr sie in
sich lebt, desto fahiger macht sie sich zu innerer Leistung.
Und was sie betr der Versenkung in das Innere geleistet hat,
das tragt seine Friichte zundchst im Zustande des Schlafes.
Ist die Seele des Nachts vom Leibe befreit, so wirkt das in
ihr fort, was durch die Ubungen am Tage angeregt worden
ist. Es bilden sich in ihr Organe, durch welche sie mit einer
hoheren Umgebung gerade so in Verbindung kommt wie
vorher durch die @&ufleren Sinnesorgane mit der
korperlichen Umwelt. Aus dem Dunkel der nachtlichen
Umgebung treten die Lichterscheinungen der hoheren Welt
heraus. Zart und intim 1st dieser Verkehr zunichst. Und der
Mensch mufl3 durchaus damit rechnen, dal3 fiir eine lange
Zeit beim Aufwachen das Licht des Tages sofort wieder
einen dichten Vorhang zieht vor die Erlebnisse der Nacht.
Die Erinnerung, dal man in der Nacht wahrgenommen hat,



tritt nur ganz langsam und allméhlich ein. Denn der Schiiler
lernt nicht leicht auf die zarten Gebilde seiner Seele achten,
die sich im Laufe seiner Entwickelung hineinmischen in
die groben Erlebnisse des alltiglichen Sinneslebens.
Anfangs erscheinen ihm solche Gebilde wie das, was man
zufallige Eindriicke der Seele nennt. Alles kommt darauf
an, daB} er unterscheiden lernt, was er der gewohnlichen
Welt verdankt von dem, was durch seine eigene Wesenheit
als Kundgebung hoherer Welten sich darstellt. In einem
stillen, in sich gekehrten Gemiitsleben mul3 er sich diese
Unterscheidung aneignen. Es ist notwendig, dal3 er sich erst
ein Gefithl davon erwerbe, welches der Wert und die
Bedeutung der intimen Seelengebilde 1st, die wie «zufallige
Einfélle» sich in das Tagesleben einmischen und welche
doch Erinnerungen an den nachtlichen Verkehr in einer
hoheren Welt sind. Sobald man diese Dinge irgendwie grob
anfaflt und sie mit dem Malstab des Sinneslebens mift,
zerstieben sie.

Es ist aus obigem ersichtlich, dal durch die Arbeit in
einer hoheren Welt die Seele dem Leibe etwas von ihrer
sonst flrsorglichen Tatigkeit entziechen mul}. Sie Uberlal3t
denselben in einer gewissen Beziehung sich selbst. Er
braucht einen Ersatz fiir das, was sie thm vorher geleistet
hat. Erhilt er einen solchen Ersatz nicht, so kommt er in die
Gefahr, verderblichen Kriften zu verfallen. Man mul} sich
namlich dariber klar sein, dal3 der Mensch fortwahrend den
Einfliissen seiner Umgebung ausgesetzt ist. Er lebt ja nur
durch die FEinwirkungen dieser Umgebung. Zunichst
kommen innerhalb der Umgebung die Reiche der
sichtbaren Natur in Betracht. Der Mensch gehort dieser
sichtbaren Natur an. Gibe es um ihn herum nicht



das Mineral-, Pflanzen-, Tierreich und dasjenige der
anderen Menschen: er konnte nicht leben. Man denke sich
den Menschen von der Erde hinweggehoben in den
Weltenraum hinaus, er miiflite als physischer Mensch so-
gleich zugrunde gehen, wie die Hand verdorrt, wenn man
sie vom Leibe trennt. So stark die Illusion wire, deren sich
die menschliche Hand schuldig machte, wenn sie glaubte,
sie konne ohne den Leib leben, so stark wire auch die
Tauschung, in welche der Mensch verfiele, wenn er
behauptete, er konne ohne das Mineral-, Tier-,
Pflanzenreich und ohne die anderen Menschen als phy-
sisches Wesen existieren. - Nun gibt es aber auller den
genannten Reichen noch drei andere, die sich fiir ge-
wohnlich der menschlichen Aufmerksamkeit entziehen. Es
sind die drei Elementarreiche. Sie stehen in einer gewissen
Beziehung unter dem Mineralreiche. Es gibt Wesen, die es
nicht bis zur mineralischen Verdichtung bringen, die aber
deshalb nicht weniger da sind und ihre Wirkung auf den
Menschen haben. (Man vergleiche {ber diese
Elementarreiche, was iiber sie in den Aufsitzen «Aus der
Akasha-Chronik» gesagt ist, sowie die Bemerkungen
dariiber in meiner «Theosophie».) Der Mensch ist somit
Einfliissen aus Naturreichen ausgesetzt, die in einer
gewissen Richtung unsichtbare genannt werden miissen.
Wenn nun die Seele am Leibe arbeitet, so besteht ein
wesentlicher Teil ihrer Tatigkeit darin, die Einfliisse der
Elementarreiche so zu regeln, dal3 sie fir den Menschen
gedethliche sind. - In dem Augenblicke nun, in dem die
Seele ithre Tatigkeit zum Teil dem Leibe entzieht, konnen
sich seiner verderbliche Krifte aus den Elementarreichen
bemachtigen. Darin besteht eine



Gefahr der hoheren Entwickelung. Es mul} daher dafiir
gesorgt werden, dal}, sobald sich die Seele vom Korper
zuriickzieht, er durch sich selbst nur guten Einfliissen von
Seiten der elementaren Welt zuginglich ist. - Wird darauf
nicht geachtet, so verkommt der gewohnliche Mensch in
einer gewissen Beziehung physisch und auch moralisch,
trotzdem er den Zugang zu hoheren Welten gewinnt.
Waihrend die Seele in hoheren Gebieten lebt, nisten sich im
dichten physischen Leib und im Atherleib schidliche
Krifte ein. Dies ist der Grund, warum gewisse schlechte
Eigenschaften, die vor der hoheren Entwickelung durch die
ausgleichende Wirkung der Seele niedergehalten worden
sind, bei Mangel an Vorsicht zum Ausdruck kommen
konnen. Menschen, welche vorher gute, moralische
Naturen waren, konnen unter solchen Umstianden dann,
wenn sie an hohere Welten herantreten, allerler niedrige
Neigungen, erhohte Selbstsucht, Un-wahrhaftigkeit,
Rachsucht, Zorn usw. usw. hervorkehren.-Niemand darf
von dieser Tatsache sich zuriickschrecken lassen, in die
hoheren Welten aufzusteigen; aber vorgesorgt mull werden,
daB3 solche Dinge nicht eintreten. Die niedere Natur des
Menschen muf} gefestet und unzuganglich gemacht werden
gefahrlichen elementarischen Einfliissen. Das eben
geschieht durch die bewullite Ausbildung gewisser
Tugenden. Diese Tugenden werden in den theosophischen
Handbiichern, welche von geistiger Entwickelung handeln,
angegeben. Hier aber hat man den Grund, warum auf sie
Sorgfalt gelegt werden mulf. Es sind die folgenden.
Zuerst muf} der Mensch in ganz bewullter Weise bei

allen Dingen fortwahrend darauf bedacht sein, das Blei-



bende, Unvergingliche von dem Verganglichen abzu-
sondern, und auf das erstere seine Aufmerksamkeit richten.
In jedem Dinge und Wesen kann der Mensch ein Etwas
vermuten oder erkennen, das bleibt, wenn die vergiangliche
Erscheinung entschwindet. Sehe ich eine Pflanze, dann
kann ich sie zunichst betrachten, wie sie sich den Sinnen
darbietet. Das soll man gewil3 nicht versdaumen. Und
niemand wird das Ewige in den Dingen entdecken, der sich
nicht zuerst mit dem Verganglichen griindlich bekannt
gemacht hat. Diejenigen, welche sich immer besorgt
zeigen, dall dem Menschen, der den Blick auf das Geistig-
Unvergangliche richtet, die «Frische und Natiirlichkeit des
Lebens» verlorengehe: sie wissen eben noch nicht, um was
es sich dabei eigentlich handelt. Aber, wenn ich so die
Pflanze anschaue, kann mir klarwerden, daf} in ihr ein
bleibender Lebenstrieb 1st, der in einer neuen zum
Vorschein kommen werde, wenn die gegenwértige Pflanze
langst zerstoben sein wird. Solche Art, sich zu den Dingen
zu stellen, muB man in die ganze Verfassung seines
Gemiites aufnehmen. - Dann mufl man sein Herz auf das
Wertvolle, Gediegene heften und dieses hoher schitzen
lernen als das Voriibergehende, Bedeutungslose. Man soll
sich ber allen seinen Empfindungen und Handlungen den
Wert vor Augen halten, den etwas im Zusammenhange
eines Ganzen hat. - Zum dritten soll man sechs
Eigenschaften in sich ausbilden: Kontrolle der
Gedankenwelt, Kontrolle der Handlungen, Ertragsamkeit,
Unbefangenheit, Vertrauen in die Umwelt und inneres
Gleichgewicht. Kontrolle der Gedankenwelt erreicht man,
wenn man sich bemiiht, dem Irrlichtelieren der Gedanken
und Emp-



findungen, die beim gewohnlichen Menschen immer
auf- und abwogen, entgegenzuarbeiten. Im alltdglichen
Leben ist der Mensch nicht der Fiihrer seiner Gedanken;
sondern er wird von thnen getrieben. Das kann natiirlich
auch gar nicht anders sein. Denn das Leben treibt den
Menschen. Und er muB} als ein Wirkender sich diesem
Treiben des Lebens iiberlassen. Wahrend des gewohn-
lichen Lebens wird das gar nicht anders sein konnen.
Will man aber in eine hohere Welt aufsteigen, so mulf}
man sich wenigstens ganz kurze Zeiten aussondern, in
denen man sich zum Herrn seiner Gedanken- und Emp-
findungswelt macht. Man stellt da einen Gedanken aus
volliger innerer Freiheit in den Mittelpunkt seiner Seele,
wiahrend sich sonst die Vorstellungen von auBlen auf-
dringen. Dann versucht man alle aufsteigenden Gedan-
ken und Gefiihle fernzuhalten und nur das mit dem
ersten Gedanken zu verbinden, von dem man selbst will,
daB3 es dazu gehore. Eine solche Ubung wirkt wohltitig
auf die Seele und dadurch auch auf den Leib. Sie bringt
den letzteren in eine solche harmonische Verfassung, dal}
er sich schadlichen Einfliissen entzieht, wenn die Seele
auch nicht unmittelbar auf ihn wirkt. - Kontrolle der
Handlungen besteht in einer dhnlichen Regelung der-
selben durch innere Freiheit. Man beginnt gut damit,
daB} man sich anschickt, irgend etwas regelmaflig zu tun,
wozu man durch das gewohnliche Leben nicht gekom-
men ware. In dem letzteren wird ja der Mensch von
aullen zu seinen Handlungen getrieben. Die kleinste Tat
aber, die man aus der ureigensten Initiative heraus unter-
nimmt, wirkt in der angegebenen Richtung mehr als
alles, wozu man vom duf3eren Leben gedrangt wird. - Er-



tragsamkeit ist das Entfernthalten von jener Stimmung, die
man bezeichnen kann mit dem Wechsel zwischen
«Himmelhoch jauchzend, zu Tode betriibty. Der Mensch
wird hin- und hergetrieben zwischen allen moglichen
Stimmungen. Die Lust macht thn froh, der Schmerz driickt
ihn herab. Das hat seine Berechtigung. Wer aber den Weg
sucht zu hoherer Erkenntnis, der mul} sich in der Lust und
auch im Schmerze méBigen konnen. Er mull «ertragsamy
werden. Malvoll muB3 er sich den lusterregenden
Eindriicken hingeben konnen und auch den schmerzlichen
Erlebnissen:  immer durch beides mit  Wiirde
hindurchschreiten. Von nichts sich iibermannen, auf3er
Fassung bringen lassen. Das  begriindet nicht
Gefiihllosigkeit, sondern macht den Menschen zum festen
Mittelpunkt innerhalb der Lebenswellen, die rings um ihn
auf- und niedersteigen. Er hat sich stets in der Hand.

Eine ganz besonders wichtige Eigenschaft ist der «Sinn
fur die Bejahung». Es kann ihn derjenige bei sich
entwickeln, welcher das Augenmerk in allen Dingen auf
die guten, schonen und zweckvollen Eigenheiten richtet
und nicht in erster Linie auf das Tadelnswerte, Hal3liche
und Widerspruchsvolle. Es gibt eine schone, in der per-
sischen Dichtung vorhandene Legende von Christus, die
zur Anschauung bringt, was mit dieser Eigenschaft gemeint
ist: Ein toter Hund liegt an einem Wege. Unter den an ihm
Voriibergehenden ist auch Christus. Alle anderen wenden
sich ab von dem haBlichen Anblick, den das Tier bietet; nur
Christus spricht bewundernd von den schonen Zihnen des
Tieres. So kann man den Dingen gegeniiber empfinden;
in allem, auch dem



Widrigsten, mag sich fiir den, welcher ernstlich sucht, et-
was Anerkennenswertes finden. Und das Fruchtbare an den
Dingen ist ja nicht, was ithnen fehlt, sondern dasjenige, was
sie haben. - Weiter ist bedeutsam, die Eigenschaft der
«Unbefangenheit» zu entwickeln. Ein jeder Mensch hat ja
seine Erfahrungen gemacht und sich dadurch eine
bestimmte Menge von Meinungen gebildet, die ihm dann
im Leben zur Richtschnur werden. So selbstverstdndlich es
auf der einen Seite ist, sich nach seinen Erfahrungen zu
richten, so wichtig ist es flir den, welcher eine geistige
Entwickelung zur hoheren Erkenntnis hin durchmachen
will, dal} er sich stets den Blick frei erhilt fiir alles Neue,
ithm noch Unbekannte, das ihm entgegentritt. Er wird so
vorsichtig wie irgend moglich sein mit dem Urteil: «das ist
unmoglich», «das kann ja gar nicht sein». Mag ihm seine
Meinung nach den bisherigen Erfahrungen was immer
sagen: er ist in jedem Augenblick bereit, sich von etwas
Neuem, das ihm entgegenkommt, zu einer anderen
Meinung bringen zu lassen. Jede Eigenliebe der Meinung
gegeniiber mufl schwinden. - Wenn die bisher genannten
fiinf Eigenschaften von der Seele erworben sind, dann stellt
sich eine sechste ganz von selbst ein: das innere Gleich-
gewicht, die Harmonie der geistigen Krifte. Der Mensch
muf} etwas in sich finden wie einen geistigen Schwerpunkt,
der ithm Festigkeit und Sicherheit gibt gegeniiber allem,
was im Leben da- oder dorthin zieht. Man mul} nicht etwa
vermeiden, mit allem mitzuleben, alles auf sich wirken zu
lassen. Nicht die Flucht vor den hin- und widerziechenden
Tatsachen des Lebens ist das Richtige, sondern im
Gegenteil: das volle Hingeben an das Leben



und trotzdem die sichere, feste Bewahrung von innerem
Gleichgewicht und Harmonie.

Endlich kommt fiir den Suchenden der «Wille zur
Freiheit» in Betracht. Es hat ithn jemand, der zu allem, was
er vollbringt, die Stiitze und Grundlage in sich selbst findet.
Er i1st deshalb so schwer zu erringen, weil taktvoll der
Ausgleich notwendig ist zwischen dem Offnen des Sinnes
gegeniiber allem GroBen und Guten und der gleichzeitigen
Ablehnung eines jeglichen Zwanges. Man sagt so leicht:
Einwirkung von auBlen und Freiheit vertragen sich nicht.
Dal} sie sich in der Seele vertragen: darauf kommt es aber
gerade an. Wenn mir jemand etwas mitteilt, und ich nehme
es unter dem Zwange seiner Autoritit an: dann bin ich
unfrei. Aber ich bin nicht minder unfrei, wenn ich mich
verschlieBe vor dem Guten, das ich auf diese Art
empfangen kann. Denn dann iibt in der eigenen Seele das
Schlechtere, das ich habe, auf mich einen Zwang aus. Und
bei der Freiheit kommt es nicht allein darauf an, dal} ich
nicht unter dem Zwange einer dulleren Autoritit stehe,
sondern vor allen Dingen auch nicht unter derjenigen
eigener Vorurteile, Meinungen, Empfindungen und
Gefiihle. Nicht blinde Unterwerfung unter das Empfangene
ist das Richtige, sondern sich von ithm anregen lassen, es
ganz unbefangen aufnehmen, um sich «frei» dazu zu
bekennen. Eine fremde Autoritit soll nicht anders als so
wirken, dall man sich sagt: Ich mache mich gerade dadurch
frei, daBl ich ihrem Guten folge, d.h. es zu dem meinigen
mache. Und eine auf der Geheimwissenschaft fullende
Autoritdt will auch gar nicht anders als in dieser Art
wirken. Sie gibt, was sie zu geben hat, nicht um selbst



Macht iiber den Beschenkten zu gewinnen, sondern allein
darum, dall der Beschenkte durch die Gabe reicher und
freier werde.

Es ist auf die Bedeutung der angefiihrten Eigenschaften
schon frither bei Besprechung der «Lotusblumen»
hingewiesen worden. Dort wurde gezeigt, welche Bezie-
hung sie zu der Entwickelung der zwolf blatterigen Lotus-
blume in der Herzgegend und der daran sich schlieBenden
Stromungen des Atherkorpers haben. Aus dem jetzt
Gesagten 1st ersichtlich, dall sie 1im wesentlichen die
Aufgabe haben, dem physischen Korper des Suchenden
jene Krafte entbehrlich zu machen, die thm sonst wahrend
des Schlafzustandes zugute kommen und die ithm wegen
der Ausbildung entzogen werden miissen. Unter solchen
Einwirkungen entwickelt sich die imaginative Erkenntnis.



DIE IMAGINATION

Es ist ganz unmoglich, wirkliche Fortschritte in bezug auf
das Vordringen in hohere Welten zu machen, ohne durch
die Stufen der imaginativen Erkenntnis hindurchzugehen.
Damit soll allerdings nicht gesagt sein, dal bei der
Geheimschulung der Mensch eine gewisse Zeit hindurch
auf dieser Stufe der Imagination unbedingt stehenbleiben
miisse, so dal} diese so etwas wie eine Schulklasse bilden
miisse, die man abzusitzen hat. Es kann dies in gewissen
Féllen notwendig sein, mull es aber durchaus nicht. Das
hingt ganz davon ab, was der Geheimschiiler erlebt hat,
bevor er in die Geheimschulung eintritt. Es wird sich im
weiteren Verlaufe dieser Auseinandersetzungen zeigen, daf3
in bezug darauf die geistige Umgebung des
Geheimschiilers von Bedeutung ist und daB3 sich auf das
Verhéltnis zur geistigen Umgebung sogar ganz
verschiedene Methoden des «Erkenntnispfades»
begriinden.

Es kann von aulBlerordentlicher Wichtigkeit sein, das
Folgende zu wissen, wenn man sich auf den Weg der
Geheimschulung begibt. Nicht nur als eine interessante
Theorie kommt es in Betracht, sondern als etwas, dem man
die mannigfaltigsten praktischen Gesichtspunkte wird
entnehmen konnen, wenn man auf dem «Wege zur hoheren
Erkenntnis» wirklich bestehen will.

Man hort ja von solchen, welche eine hohere Ent-
wickelung anstreben, oft sagen: Ich mochte mich geistig
vervollkommnen, ich mochte «den hoheren Menschen» in
mir ausbilden, aber nach den Erscheinungen der «astralen
Welt» trage ich kein Verlangen. Dies ist begreif-



lieh, wenn man in Betracht zieht, welche Schilderung von
dieser «astralen Welt» sich in Biichern findet, die von
diesen Dingen handeln. Da wird ja von Erscheinungen und
Wesenheiten gesprochen, welche dem Menschen alle
moglichen Gefahren bringen. Da wird gesagt, dal unter
dem Einfliisse solcher Wesenheiten der Mensch nur gar zu
leicht an seiner moralischen Gesinnung und intellektuellen
Gesundheit Schaden nehmen konne. Es wird dem Leser
nahegebracht, dal auf diesem Gebiete die Scheidewand
zwischen «dem guten und dem bodsen Pfade» einem
«Spinnewebchen» an Dicke gleichkomme und der Fall in
unermeBliche  Abgriinde, der Absturz 1n vollige
Verworfenheit nur allzu naheliege. - Es ist ganz gewil3
unmoglich,  solchen  Behauptungen  einfach zu
widersprechen. Und doch ist der Standpunkt, den man in
vielen Fillen dem Betreten des Geheimpfades gegeniiber
einnimmt, keineswegs ein richtiger. Der einzig mogliche
Gesichtspunkt ist vielmehr lediglich derjenige, welcher
sagt: wegen der Gefahren darf niemand abgehalten werden,
den Weg zur hoheren Erkenntnis zu gehen, aber es muf} in
jedem Falle streng dafiir gesorgt werden, dall diese
Gefahren bestanden werden konnen. Das wird in manchen
Fallen allerdings dazu fiithren, dal einem Menschen, der
von einem Geheimlehrer Anweisungen zur Schulung
erbittet, zundchst der Rat gegeben wird, mit dieser
eigentlichen Schulung noch zu warten und erst gewisse
Erfahrungen des gewoOhnlichen Lebens durchzumachen
oder Dinge zu lernen, welche in der physischen Welt
gelernt werden konnen. Es wird dann die Aufgabe des
Geheimlehrers sein, dem suchenden Menschen die rechte
Anleitung zu geben, um solche Er-



fahrungen zu sammeln und solche Dinge zu lernen. In
weitaus den meisten Fillen wird man es erleben, dal} der
Geheimlehrer zunéachst so verfahrt. Wenn dann der Schiiler
nur geniigend aufmerksam ist auf das, was ithm nun
zustofBt, nachdem er mit dem Geheimlehrer in Verbindung
getreten ist, dann wird er das Mannigfaltigste bemerken
konnen. Er wird finden, dall er nunmehr wie durch
«Zufally» Erlebnisse hat und Dinge beobachten kann, denen
er ganz gewill ohne die Verbindung mit dem Geheimlehrer
nicht ausgesetzt gewesen ware. Wenn die Schiiler das oft
nicht bemerken und ungeduldig werden, dann liegt das nur
darin, daf} sie eben nicht die notige Aufmerksamkeit ihren
Erlebnissen zuwenden. Man muf3 auch durchaus nicht
glauben, daf} sich die Wirkung des Geheimlehrers auf den
Schiiler n deutlich wahrnehmbaren
«Zauberkunststiickchen» abspielt. Diese Wirkung ist
vielmehr eine ganz intime Sache, und wer nach ihrer Natur
und Wesenheit forschen will, ohne selbst schon eine
gewisse Stufe der Geheimschulung erreicht zu haben, der
wird ganz gewill in die Irre gehen. Der Schiiler fligt sich
selbst in jedem Falle ein Unrecht zu, wenn er ungeduldig
dariiber wird, dafl er auf «Wartezeit» gesetzt ist. Er wird
dadurch in bezug auf die Schnelligkeit seines Weges
durchaus nicht aufgehalten. Im  Gegenteil, sein
Vorwirtskommen wiirde gerade dadurch verlangsamt,
wenn er zu frith mit der oft von thm ungeduldig erwarteten
Schulung beginnen wiirde.

LaBt der Schiiler die «Wartezeit» oder die sonstigen
Ratschlage und Winke des Geheimlehrers in der richtigen
Art auf sich wirken, so bereitet er sich tatsichlich dazu vor,
gewissen Priifungen und Gefahren standzu-



halten, die an 1hn herankommen, wenn er der fiir ihn
unvermeindlichen Stufe der Imagination entgegentritt. -
Unvermeidlich ist diese Stufe aus dem Grunde, weil jeder,
der eine Verbindung mit der hoheren Welt ohne ihr
Durchschreiten sucht, dies nur unbewuf3t tun kann und
dazu verurteilt ist, im Dunkeln zu tappen. Man kann sich
ein dunkles Gefiihl von dieser hoheren Welt ohne die
Imagination erwerben, man kann ohne sie gewill zur
Empfindung kommen, dal man mit «seinem Gotte» oder
mit «seinem hoheren Selbst» vereinigt sei, aber zu einer
wirklichen Erkenntnis mit vollem Bewulitsein in heller,
lichter Klarheit kann man so nicht kommen. Deshalb ist
auch alles Reden davon, dal man die
Auseinandersetzungen mit den «niederen Welten» (der
astralen und der devachanischen) nicht brauche, dal} es sich
nur darum handeln konne, dall der Mensch «den Gott in
sich erwecke», nichts weiter als eine Illusion. -Wer damit
zufrieden ist, dem soll in sein Streben nicht hineingeredet
werden, und der Okkultist wird einem solchen auch nicht
hineinreden. Aber der wahre Okkultismus hat mit solchem
Streben gar nichts zu tun. Dieser fordert ja niemanden zur
Schiilerschaft unmittelbar auf. Wer aber seine Schulung
sucht, dem will er nicht blof3 eine dunkle Empfindung von
seiner «Gottdhnlichkeity erwecken, sondern er sucht ihm
die geistigen Augen zu Offnen fiir das, was in hoheren
Welten wirklich vorhanden ist.

Gewil ist ja in jedem Menschen das «gottliche Selbsty
enthalten. Aber das ist ja doch in jedem Wesen der Fall. Im
Stein, in der Pflanze, im Tier ist auch das «gottliche
Selbst» enthalten und wirksam. Aber nicht darauf kann



es ankommen, dies so ganz im allgemeinen zu fiihlen und
zu wissen, sondern darauf, wirklich in Verbindung zu
treten mit den Offenbarungen dieses «gottlichen Selbstesy.
So wie derjenige nichts von der physischen Welt weil3, der
sich nur immer wieder sagen kann: diese Welt enthélt in
sich verhiillt das «gottliche Selbst», so weill auch derjenige
nichts von hoheren Welten, welcher das «gottliche
Geisterreich» nur 1n verschwommener, unbestimmter
Allgemeinheit sucht. Man soll seine Augen offnen und die
Offenbarung der Gottheit in den Dingen der physischen
Welt, im Stein, in der Pflanze anschauen, nicht davon
traumen, daB} dies jedoch alles nur «Erscheinungen» seien
und dal Gottes wahre Gestalt dahinter «verborgen» sei.
Nein, Gott offenbart sich in seinen Schopfungen, und wer
Gott erkennen will, mufl das Wesen dieser Schopfungen
erkennen lernen. Deshalb mull man auch das wirklich
anschauen lernen, was in hoheren Welten vorgeht und lebt,
wenn man das «Gottliche» erkennen will. Das Bewultsein,
dal} der «Gottmensch» in einem lebt, kann hochstens den
Anfang bilden. Aber dieser Anfang wird, wenn er in
rechter Weise erlebt wird, zum Antrieb, wirklich
aufzusteigen in die hoheren Welten. Das kann man aber
nur, wenn man die geistigen «Sinne» dazu in sich
ausbildet. Alles andere stellt sich ja doch nur auf den
Standpunkt: Ich will bleiben, wie ich bin, und nur
erreichen, was mir so zu erreichen moglich ist. Der
Standpunkt des Okkultismus ist aber, ein anderer Mensch
zu werden, damit man anderes als das Gewohnliche
schauen und erleben kann.

Und dazu ist eben der Durchgang durch die imaginative
Erkenntnis notwendig. Es ist gesagt worden, daf3



diese Stufe der Imagination nicht aufgefa3t zu werden
braucht wie eine Schulklasse, die man durchaus «absitzeny
misse. Das ist so zu verstehen, dal3 es namentlich in
unsrem gegenwartigen Leben Personen gibt, welche solche
Vorbedingungen mitbringen, dafl der Geheimlehrer bei
thnen gleichzeitig oder wenigstens fast gleichzeitig mit der
imaginativen Erkenntnis die inspirierte und die intuitive
hervorrufen kann. Aber es darf durchaus nicht so
verstanden werden, als ob es irgend jemand geben konnte,
dem der Durchgang durch die Imagination zu ersparen
ware.

Auf den Grund der Gefahr innerhalb der imaginativen
Erkenntnis ist ja in meiner Schrift «Wie erlangt man
Erkenntnisse der hoheren Welten?» bereits hingedeutet
worden. Dieser Grund liegt darin, da3 der Mensch beim
Eintritte in diese Welt gewissermal3en den Boden unter den
FiBen verliert. Wodurch er in der physischen Welt
Festigkeit hat, das geht ithm zundchst scheinbar ganz
verloren. Nimmt man in dieser physischen Welt etwas
wahr, so fragt man sich: Woher kommt diese
Wahrnehmung? Man tut das ja zumeist unbewuflt. Aber
man 1ist sich eben «unbewul}ty dariiber klar, dal} die
Ursachen der Wahrnehmungen die Gegenstinde «drauflen
im Riume» sind. Die Farben, die Tone, die Gerliche gehen
von diesen Gegenstinden aus. Man sieht nicht
freischwebende Farben, man hort nicht Tone, ohne daf3
man sich bewuflt werden konnte, an welchen Gegenstinden
diese Farben als Eigenschaften «haften», von welchen
Gegenstinden die Tone herriihren. Dieses Bewultsein, dal3
die Gegenstinde und Wesenheiten sie verursachen, gibt
den physischen Wahrnehmungen und



damit dem Menschen selbst Festigkeit und einen sicheren
Halt. Hat jemand Wahrnehmungen ohne duflere Ursache,
so spricht man von abnormen, krankhaften Zustidnden.
Man nennt solche ursachlose Wahrnehmungen Illusionen,
Halluzinationen, Visionen.

Nun zundchst ganz &duBerlich betrachtet besteht die
ganze imaginative Welt aus solchen Halluzinationen, Vi-
sionen und Illusionen. Es ist gezeigt worden in «Wie
erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?», wie durch
die Geheimschulung kiinstlich solche Visionen usw.
erzeugt werden. Durch das Hinlenken des BewuBtseins auf
ein Samenkorn oder auf eine absterbende Pflanze werden
gewisse Gestalten vor die Seele gezaubert, die nichts
weiter zundchst sind als Halluzinationen. Die
«Flammenbildungy», von der dort gesagt wurde, dal} sie in
der Seele auftreten kann durch die Betrachtung einer
Pflanze oder dergleichen und die sich nach einer Zeit ganz
loslost von der Pflanze, ist, duflerlich betrachtet, einer
Halluzination gleich zu achten. Und so geht es noch weiter
in der Geheimschulung, wenn man in die imaginative Welt
eintritt. Das, wovon man gewohnt war, dall es von den
Dingen «draulen im Raum» ausgeht oder ihnen als
Eigenschaft «anhaftet», die Farben, Tone, Geriiche usw.,
erfillen nun  freischwebend den  Raum. Die
Wahrnehmungen 16sen sich los von allen dulleren Dingen
und schweben frei im Rdume oder fliegen darin herum.
Und man weil3 dabei doch ganz genau, daf3 die Dinge, die
man da vor sich hat, diese Wahrnehmungen nicht
hervorgebracht haben, dal man sie vielmehr «selbst»
verursacht hat. So kommt es, dal man meinen muf}, man
habe «den Boden unter den Fiilen verloreny.



Im gewohnlichen Leben in der physischen Welt mull man
sich ja gerade davor hiiten, Vorstellungen zu haben, die
nicht von den Dingen herrithren, die sozusagen ohne
«Grund und Boden» sind. Zur Hervorrufung der imagi-
nativen Erkenntnis aber kommt es gerade darauf an,
zuniachst Farben, Tone, Geriiche usw. zu haben, die ganz
losgelost von allen Dingen «frei im Raume schwebeny.
Nun mul} die ndchste Stufe der imaginativen Erkenntnis
darin bestehen, einen neuen «Grund und Bodeny» fiir die
herrenlos gewordenen Vorstellungen zu finden. Das muf3
eben in der anderen Welt geschehen, die sich jetzt
offenbaren soll. Es bemichtigen sich neue Dinge und
Wesenheiten dieser Vorstellungen. In der physischen Welt
«haftet» z.B. die blaue Farbe an einer Kornblume. In der
imaginativen Welt darf sie nun auch nicht «freischwebend»
bleiben. Sie stromt gleichsam zu einer Wesenheit hin, und
wiahrend sie noch vorher herrenlos war, wird sie jetzt der
Ausdruck einer Wesenheit. Es spricht etwas durch sie zu
dem Beobachter, was dieser eben nur innerhalb der
imaginativen Welt wahrnehmen kann. Und so sammeln
sich die «freischwebenden» Vorstellungen um bestimmte
Mittelpunkte. Und man wird gewahr, dal Wesen durch sie
zu uns sprechen. Und wie es in der physischen Welt
korperliche Dinge und Wesenheiten sind, an denen Farben,
Gertiche und Tone usw. «haften» oder von denen sie her-
stammen, so sprechen sich jetzt «geistige Wesenheiten»
durch sie aus. Diese «geistigen Wesenheiten» sind ja tat-
sichlich immer da; sie umschwirren den Menschen
bestdandig. Aber sie konnen sich diesem nicht offenba-



ren, wenn er nicht die Gelegenheit dazu gibt. Und diese
Gelegenheit gibt er nur dadurch, dall er in sich die
Fahigkeit hervorruft, Tone, Farben usw. auch dann vor
seiner Seele entstehen zu lassen, wenn diese durch keinen
physischen Gegenstand veranlaf3t werden.

Ganz anders sind die «geistigen Tatsachen und We-
senheiten» als die Dinge und Wesen der physischen Welt.
Es ist nicht ganz leicht, in der gewohnlichen Sprache einen
Ausdruck zu finden, welcher die Verschiedenheit auch nur
annahernd charakterisiert. Vielleicht kommt man der Sache
am ndchsten, wenn man sagt: in der imaginativen Welt
spricht alles so zum Menschen, wie wenn es unmittelbar
intelligent ware, wahrend in der physischen Welt auch die
Intelligenz nur auf dem Umwege durch die physische
Korperlichkeit sich offenbaren kann. Das macht eben die
Beweglichkeit und Freiheit der imaginativen Welt aus, daf3
das Zwischenglied der &duBleren Dinge fehlt, dal das
Geistige ganz unmittelbar in den freischwebenden Tonen,
Farben usw. sich auslebt.

Nun liegt der Grund zu einer Gefahr, welche dem
Menschen von dieser Welt droht, darin, daB er die AuBe-
rungen der «geistigen Wesen» wahrnimmt, aber nicht diese
Wesen selbst. Es i1st das ndmlich so lange der Fall, als er
nur in der imaginativen Welt bleibt und zu keiner hoheren
aufsteigt. Erst die Inspiration und die Intuition fiihren ihn
allméhlich zu diesen Wesen selbst hin. -Wollte aber der
Geheimlehrer diese letzteren vorschnell erwecken, ohne
den Schiiler griindlich in das 1maginative Gebiet
einzufiihren, dann wiirde die hohere Welt nur



ein schatten- und schemenhaftes Dasein erhalten. Die
ganze herrliche Fiille der Bilder ginge verloren, in denen
sie sich offenbaren muf}, wenn man wirklich in sie ein-
treten soll. - In dieser Tatsache liegt der Grund, warum der
Geheimschiiler einen «Fiihrer» oder einen «Guru» braucht,
wie man in der Geheimwissenschaft eben diesen Fiihrer
nennt.

Fiir den Schiiler ist namlich die imaginative Welt an-
fangs wirklich eine blof3e «Bilderwelty», von der er vielfach
nicht weil3, was sie ausdriickt. Der Geheimlehrer aber weil3,
auf welche Dinge und Wesenheiten sich diese Bilder in
einer noch hoheren Welt beziehen. Hat der Schiiler zu ihm
Vertrauen, so kann er wissen, dall sich ihm spéter
Zusammenhinge offenbaren werden, welche er vorldufig
noch nicht durchschaut. In der physischen Welt waren die
Gegenstinde i1m Riaume selbst die Fiihrer. Er war imstande,
die Richtigkeit seiner Vorstellungen zu priifen. Die
korperliche Wirklichkeit ist der «Fels», an dem alle
Halluzinationen und Illusionen zerschellen miissen. Dieser
Fels verschwindet in einen Abgrund, wenn man in die
imaginative Welt eintritt. Und deshalb muf} als ein anderer
solcher «Fels» der «Fiihrer» eintreten. An dem, was er dem
Schiiler zu bieten vermag, mul} dieser die Wirklichkeit der
neuen Welt empfinden. Man kann daraus ermessen, wie
gro3 das Vertrauen in den Fiihrer sein mufl in jeder
Geheimschulung, welche dieses Namens wirklich wert ist.
Sobald man an den Fiihrer nicht mehr glauben kann, ist es
ja in dieser hoheren Welt so, wie wenn einem in der
physischen plotzlich alles genommen wiirde, worauf man
den Glauben an die Wirklichkeit seiner Wahrnehmungen
gebaut hat.



AuBler dieser einen Tatsache gibt es nun noch eine
andere, durch welche der Mensch in Verwirrung gesetzt
werden konnte, wenn er sich ohne Fiithrung in die imagi-
native Welt begeben wollte. Es lernt niamlich der Ge-
heimschiiler von allen geistigen Wesenheiten in erster
Linie sich selbst kennen. In dem physischen Leben hat der
Mensch Gefiihle, Begierden, Wiinsche, Leidenschaften,
Vorstellungen usw. Zwar werden diese alle von den
Dingen und Wesenheiten der dulleren Welt veranlal3t, aber
der Mensch weil3 ganz genau, dal} sie seine innere Welt
bilden, und er unterscheidet sie als das, was in seiner Seele
vorgeht, von den Gegenstinden der AuBlenwelt. Sobald
aber der imaginative Sinn erweckt ist, hort diese
Leichtigkeit des Unterscheidens ganz auf. Seine eigenen
Gefiihle, Vorstellungen, Leidenschaften usw. treten
buchstiblich aus ithm heraus, nehmen Gestalt, Farbe und
Ton an. Er steht ihnen jetzt so gegeniiber wie in der
physischen Welt ganz fremden Gegenstinden und
Wesenheiten. Und dall die Verwirrung eine vollstdndige
werden kann, 