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PFINGSTEN, DAS FEST DER BEFREIUNG DES MENSCHENGEISTES

Berlin, Pfingstmontag, 23. Mai 1904

Es war vorauszusehen, dal heute nur eine kleine Gemeinde sich versammeln wiirde. Ich habe dennoch
beschlossen, diesen Abend abzuhalten, um denen, welche sich heute einfinden, einiges zu sagen in
Anknlipfung an das Pfingstfest.

Bevor ich darauf eingehe, mdchte ich Ilhnen eines der Ergebnisse meiner letzten Londoner Reise
mitteilen, das darin besteht, da uns héchstwahrscheinlich im Herbst Frau Besant hier besuchen wird. Wir
werden also Gelegenheit haben, die zu den bedeutendsten spirituellen Kréften der Gegenwart gehdrende
Personlichkeit wieder zu héren. Die zwei nachsten 6ffentlichen Vortrage werden wir im Architektenhaus
haben: heute Uber acht Tagen Uber Spiritismus und den folgenden Uber Somnambulismus und
Hypnotismus. Dann werden die Montagsveranstaltungen wieder regelmaRig hier stattfinden. An den
Donnerstagen der nachsten Zeit werde ich sprechen (ber Theosophische Kosmologie, (iber
Vorstellungen, die die Theosophie zu geben hat Uber die Bildung des Weltgebaudes. Diejenigen, welche
sich fir diese Fragen interessieren, werden mannigfaltiges zu héren bekommen, was sie vielleicht noch
nicht aus der gebrauchlichen theosophischen Literatur kennen. Die Vortrage lber die Elemente der
Theosophie mdchte ich in einem spéateren Zeitpunkte halten.

Was ich nun heute sagen werde, entstammt einer alten okkulten Tradition. Der Stoff kann natiirlich
heute nicht erschopft werden. Manches wird sogar unglaubhaft erscheinen. Ich bitte daher, die heutige
Stunde als eine Episode zu betrachten, in der nichts bewiesen, sondern einfach Dinge erzahlt werden
sollen.

Die Menschen feiern heutzutage ihre Feste, ohne so recht eine Ahnung davon zu haben, was solche
Feste bedeuten. In den Zeitungen, die fiir einen groRen Teil unserer gegenwartigen Zeitgenossen die
eigentliche Quelle der Bildung und Aufklarung bedeuten, kann man die mannigfaltigsten Artikel Uber
solche Feste lesen, ohne daB bei den Schreibern irgendein BewuRtsem vorhanden ist, - was solch ein
Fest zu bedeuten hat. Aber fiir Theosophen ist es notwendig, wieder auf die innere Bedeutung
hinzuweisen. Und so méchte ich heute hinweisen auf die Anfangskeime eines solchen uralten Festes, auf
den Ursprung des Pfingstfestes.

Das Pfingstfest ist eines der bedeutendsten und am schwersten verstandlichen Feste. Im christlichen
Bewultsein erinnert es an die Aus-gieBung des Heiligen Geistes. Dieses Ereignis wird uns beschrieben
als eine Wundergeschichte: iiber die Jinger und die Apostel Christi habe sich der Heilige Geist ergossen,
so da sie anfingen, in allen méglichen Zungen zu sprechen. Das heiltt, dal sie zu jedem Herzen den
Zugang fanden und je nach dem Verstindnis der Menschen sprechen konnten. Das ist eine Bedeutung
des Pfingstfestes. Wenn wir es aber griindlicher verstehen wollen, missen wir viel tiefer gehen. Das
Pfingstfest - als symbolisches Fest - hangt mit den tiefsten Mysterien, mit den heiligsten geistigen Giitern
der Menschheit zusammen. Deshalb ist es so schwer, darliber zu sprechen. Wenigstens auf einiges
mdchte ich indessen heute doch hindeuten.

Wofiir eigentlich das Pfingstfest Symbol ist, was dem Pfingstfest zugrunde liegt, was es im tieferen
Sinne bedeutet, das ist nur aufgeschrieben in einem Manuskript, das sich im Vatikan, in der Vatikanischen
Bibliothek befindet und in der sorgféltigsten Weise behiitet wird. In diesem Manuskript ist allerdings nicht
von dem Pfingstfest, wohl aber von dem gesprochen, wofiir das Pfingstfest nur das duBere Symbol ist.
Dieses Manuskript hat wohl kaum jemand gesehen, der nicht in die tiefsten Geheimnisse der katholischen



Kirche eingeweiht war oder es im Astrallichte zu lesen vermochte. Eine Kopie davon besitzt eine
Personlichkeit, welche von der Welt sehr verkannt worden ist, die aber heute fiir den Geschichtsbetrachter
anfangt interessant zu werden. Ich kénnte auch ebenso sagen «hat besessen» statt «besitzt», aber es
entstdnde eine Unklarheit dadurch. Deshalb sage ich: eine Kopie besitzt der Graf von Samt-Germain, von
dem wohl die einzigen Mitteilungen stammen, die es in der Welt davon gibt.

Ich méchte im Sinne der Theosophie nur andeutungsweise einiges dariiber sagen. Wir werden da zu
etwas gefihrt, was tief zusammenhéngt mit der Evolution, mit der Entwickelung der Menschheit in der
finften Wurzelrasse. Der Mensch hat ja diejenige Form, die er heute an sich tragt, in der dritten
Wurzelrasse, der alten lemurischen Zeit bekommen, sie weitergebildet durch die vierte Wurzelrasse, die
Zeit der alten Atlantis, und ist dann mit dem Resultat in die flinfte Wurzelrasse eingetreten. Wer meine
Atlantis-Vortrage gehdrt hat, wird sich erinnern, dal bei den Griechen noch eine lebhafte Erinnerung an
jene Zeit vorhanden war.

Zur Orientierung miissen wir einen kurzen Einblick gewinnen in zwei Strdmungen innerhalb unserer
finften Wurzelrasse, die als verborgene Krafte in den Gemiitern lebendig sind und vielfach miteinander
streiten: die eine Strdmung findet sich am reinsten und klarsten ausgepragt in dem, was wir die
agyptische, indische und slideuropaische Weltanschauung nennen. Alles spatere Judentum und auch
das Christentum enthalt etwas davon. Das hat sich aber andererseits in unserem Europa wiederum
vermischt mit der anderen Strémung, die in derjenigen Weltanschauung lebt, die wir im alten Persien
finden und die wir - wenn wir nicht auf das horen, was uns die Anthropologen und Etymologen sagen,
sondern wenn wir auf die Sache tiefer eingehen - wiederfinden kdnnen von Persien westwérts sich

hinziehend bis zu den Regionen der Germanen.

Von diesen zwei Strémungen mdchte ich behaupten, daB sie auf zwei wichtige, zwei grole spirituelle
Intuitionen hindeuten, die ihnen zugrunde liegen. Die eine ist am reinsten aufgegangen den uralten
Rishis. Ihnen ging auf die Intuition hdhergearteter Wesen: der sogenannten Devas. Wer eine okkulte
Schulung durchgemacht hat, wer forschen kann auf diesem Gebiete, der weiR, was Devas sind. Diese
rein spirituellen Wesenheiten, die im Astral- und Mentalraum leben, haben eine zweifache Natur,
wahrend die Menschen eine dreifache Natur haben. Denn der Mensch besteht aus Leib, Seele und Geist.
Die Devanatur aber besteht - soweit wir sie verfolgen kénnen - nur aus Seele und Geist. Sie mag noch
andere Glieder haben, aber wir konnen sie selbst mit okkulter Schulung nicht .verfolgen. Ein Deva hat in
seinem Inneren unmittelbar den Geist. Der Deva ist ein seelenbegabter Geist. Was Sie beim Menschen
nicht sehen kdnnen, namlich die Begierden, Triebe, Leidenschaften und Wiinsche, die in ihm leben, die
aber fir den, der seine spirituellen Sinne erschlossen hat, wahrnehmbar sind als Lichterscheinungen,
diese Seelenkrafte, dieser Seelenleib des Menschen, der fir den Menschen sein Inneres ist und getragen
wird von unserem physischen Leib, das ist der unterste Leib der Devas. Wir kénnen ihn als ihren Kérper
ansehen. Die indische Intuition ging vorzugsweise auf die Verehrung dieser Devas. Der Inder sieht diese
Devas Uberall. Er sieht sie als die schaffenden Krafte, wenn er hinter die Kulissen unserer
Welterscheinungen blickt. Diese Intuition liegt dem siidlichen Weltanschauungsgiirtel zugrunde. In der
Weltanschauung Agyptens kommt sie gro® und gewaltig zum Ausdruck.

Die andere Intuition liegt der alten persischen Mystik zugrunde und rihrte zur Verehrung von
Wesenheiten, die auch nur zweifacher Natur sind: den Asuras. Diese haben auch das, was wir Seele
nennen; aber in groRartiger, titanenhafter Weise haben sie ausgebildet den physischen Leib, der ein
Seelenorgan einschlieRt. Die indische Weltanschauung, die an der Devaverehrung festhélt, sieht diese
Asuras als etwas Untergeordnetes an, wahrend diejenigen, die sich zum nérdlichen
Weltanschauungsgrtel bekannten, mehr an den Asuras hingen, an der physischen Natur. Daher hatte



sich auch hier besonders der Drang ausgebildet, die Welt der Sinneserscheinungen in materieller Weise
zu beherrschen, die Welt der Wirklichkeit durch die bis ins Hochste gehende Vervollkommnung der
Technik, durch physische Kinste und dergleichen zu beherrschen. Heute gibt es keine Menschen mehr,
die an der Asuraverehrung festhalten; aber viele unter uns gibt es noch, die etwas von dieser Natur in sich
haben. Von daher rihrt der Zug nach der materiellen Seite des Lebens und das ist der Grundzug des
ndrdlichen Weltanschauungsgrtels. Wer sich zu rein materialistischen Grundsétzen bekennt, kann sicher
sein, daf er in seiner Natur etwas hat, was von diesen Asuras herriihrt.

Innerhalb der Bekenner der Asuras entwickelte sich dann ein eigentlimliches Grundgefiihl. Es sprofte
zuerst im persischen Geistesleben auf. Die Perser bekamen eine Art Furcht vor der Devanatur. Furcht,
Scheu und Grauen bekamen sie vor dem, was rein geistig-seelisch ist. Das bewirkte, dafl wir heute den
grolen Gegensatz erblicken zwischen der persischen und der indischen Anschauung. In der persischen
Weltanschauung wurde oft gerade das angebetet, was die indische Richtung als schlecht, als etwas
Untergeordnetes betrachtete, und geradezu gemieden, was der Inder als verehrungswirdig betrachtet.
Innerhalb des persischen Weltgefiihles entstand also diese eigentiimliche Grundempfindung gegentiber
einer Wesenheit, die eigentlich Devanatur hat, die aber innerhalb dieser Weltanschauung gemieden,
gefurchtet wird. Kurz, es ist das Bild des Satans, das in dieser Weltanschauung auftritt. Luzifer, der
Geistig-Seelische, wird ein mit Schauder erfilllendes Wesen. Darin haben wir den Ursprung zu suchen
von dem, was als Teufelsglaube existiert. Diese Grundempfindung ist auch in die moderne
Weltanschauung (ibergegangen; namentlich im Mittelalter wurde der Teufel eine gefiirchtete und
gemiedene Figur. Luzifer wurde also férmlich gemieden.

Wir erhalten dartiber Aufschlu® in dem angegebenen Manuskript. Wenn wir im Sinne desselben den
Gang der Weltentwickelung verfolgen, dann finden wir, dal in der Mitte der dritten, der lemurischen
Rasse, die Menschen sich mit physischem Stoff bekleidet haben. Es ist eine falsche Vorstellung, wenn
die Theosophen glauben, dal die Reinkarnation keinen Anfang und kein Ende habe. Die Reinkarnation
hat in der lemurischen Zeit angefangen und wird im Beginne der sechsten Rasse auch wiederum
aufhdren. Es ist nur eine gewisse Zeitspanne in der irdischen Entwickelung, innerhalb welcher der
Mensch sich wiederverkorpert. Vorausgegangen war ein (beraus geistiger Zustand, der keine
Wiederverkdrperung nétig machte, und folgen wird wiederum ein geistiger Zustand, der auch keine
Wiederverkdrperung bedingt.

Die urspriingliche Verkérperung in der dritten Rasse bestand darin, dal® gleichsam der jungfrauliche
Menschengeist, Atma-Buddhi-Manas, seine erste physische Verkérperung suchte. Es konnte damals die
physische Entwickelung unserer Erde mit den tierartigen Wesenheiten noch nicht so weit vorgeschritten
sein, die ganze tierisch-menschliche Wesenheit konnte damals noch nicht so weit sein, da sie den
Menschengeist hatte aufnehmen kénnen. Aber ein Teil, eine gewisse Gruppe tierartiger Wesenheiten war
schon so weit entwickelt, dass sich der Same des Menschengeistes in diese tierischen Leiber senken
konnte, damit sie dem Menschenleibe die Form geben konnten.

Ein Teil der Individualitaten, welche dazumal sich inkarnierten, bildeten den kleinen Stamm derjenigen,
die sich spéter als sogenannte Adepten iber die ganze Welt verbreiteten. Das waren die urspriinglichen
Adepten, nicht diejenigen, die wir heute Initiierte nennen. Die, welche wir heute Initiierte nennen, machten
damals noch keine Inkarnation durch. Es verkorperten sich damals aber nicht alle, die menschlich-
tierische Korper hétten finden konnen, sondern nur ein Teil. Ein anderer Teil widersetzte sich dem Gang
der Inkarnation aus bestimmten Grinden. Sie warteten damit bis in die vierte Rasse hinein. Die Bibel
deutet jenen Zeitpunkt in verborgener und tiefsinniger Weise an: Die Séhne der Gotter fanden, daB die
Tdchter der Menschen schon waren und sie verbanden sich mit ihnen.



Das heilt, es begann in jenem spateren Zeitpunkte eine Inkarnation von denjenigen, welche gewartet
hatten. Wir nennen diese Gruppe «Séhne der Weisheit», und es scheint fast, als liege eine gewisse
Vermessenheit und ein Stolz in ihnen. Von der kleinen Ausnahme der Adepten wollen wir jetzt absehen.
Hatte sich dieser andere Teil damals auch inkarniert, so ware der Mensch niemals zu dem klaren
BewuRtsein gekommen, in dem er heute lebt. Der Mensch ware in dumpfem TrancebewuBtsein
steckengeblieben. Er wiirde das BewuRtsein angenommen haben, das Sie heute bei Hypnotisierten,
Somnambulen und so weiter finden kénnen. Kurz, die Menschen hétten in einer Art TraumbewuBtsein
bleiben miissen. Aber eines hatte ihnen dann gefehlt, was auflerordentlich wichtig, wenn nicht das
Wichtigste war: das Freiheitsgefiihl, die selbsteigene Entscheidung des Menschen (iber Gut und Bose aus
seinem eigenen BewuRtsein, aus seinem Ich heraus.

Die Genesis bezeichnet diese spatere Inkarnation - in derjenigen Gestalt, die sie eben schon erhalten
hat unter den Einfllissen, die von jener Empfindung herkommen, die ich charakterisiert habe dadurch, daf
ich gesagt habe, daB vor dem Deva eine gewisse Scheu besteht -, die Genesis bezeichnet diese spétere
Inkarnierung als den «Fall» des Menschen, den Siindenfall. Der Deva wartete und sank erst herunter, als
die physische Menschheit schon eine Stufe weiter entwickelt war, um dann erst Besitz zu ergreifen von
dem physischen Leib, damit er dann ein reiferes Bewultsein entwickeln kénne, als das friiher der Fall
gewesen wére.

So sehen Sie, dall der Mensch sich seine Freiheit dadurch erkauft hat, da sich seine Natur
verschlechterte, weil er mit der Inkarnierung wartete, bis seine Natur heruntergestiegen ist in die
dichteren physiologischen Zusténde. In der griechischen Mythologie hat sich ein tiefes BewuRtsein von
diesem Tatbestand erhalten. Wére der Mensch schon friiher zur Inkarnation gekommen - das sagt der
Mythos der Griechen -, dann wére das eingetreten, was Zeus wollte, als sich die Menschen noch im
«Paradiese» befanden: Er wollte sie gliicklich machen, aber als unbewulte Wesen. Das klare
BewuBtsein hatte dann einzig bei den Gottern gelegen und der Mensch wére ohne das Gefiihl der
Freiheit geblieben. Die Auflehnung des Luzifergeistes, des Devageistes in der Menschheit, der
heruntersteigen wollte, um sich aus der Freiheit heraus selbst emporzuentwickeln, ist symbolisiert in der
Sage von Prometheus. Er aber muR fiir sein Bestreben biRen dadurch, daf fortwahrend ein Adler - als
Symbol der Begierde - an seiner Leber nagt und ihm dadurch die furchtbarsten Schmerzen verursacht.

Der Mensch ist also tiefer heruntergestiegen und mul nun das, was er durch magische Kiinste und
Kréfte erreicht haben wirde, mit dem erreichen, was ihm selbsttatig aus dem klaren BewuRtsein der
Freiheit erflieRt. Aber weil er tiefer heruntergestiegen ist, mul er auch Schmerzen und Qualen erdulden.
Auch dies deutet die Bibel an mit den Worten: In Schmerzen sollst du Kinder gebéren, im Schweile
deines Angesichtes sollst du dein Brot essen -, und so weiter. Das heift nichts anderes als: der Mensch
muB sich selbst mit Hilfe der Kultur wieder hochbringen.

Den Reprasentanten der in Freiheit durch Kémpfe zur Kultur strebenden Menschheit hat die
griechische Mythologie in Prometheus symbolisiert. In ihm hat sie dargestellt den leidenden Menschen
und zugleich den Befreier. Derjenige, der des Prometheus Befreiung herbeifiihrt, ist Herakles, von dem
uns erzahlt wird, dal er sich in die eleusinischen Mysterien einweihen lieR. Wer hinabstieg in die
Unterwelt, war ein Initiierter, denn das Hinabsteigen in die Unterwelt ist der technische Ausdruck fiir die
Initiation. Diese Fahrt nach der Unterwelt wird uns von Herakles, Odysseus und von allen denjenigen
gesagt, bei denen wir es mit Eingeweihten zu tun haben, die nun die Menschen innerhalb der
gegenwartigen Entwickelung zu dem Quell urspriinglicher Weisheit, zum spirituellen Leben fiihren wollen.

Ware die Menschheit auf dem Standpunkte der dritten Rasse stehengeblieben, dann waren wir heute
Traummenschen. Durch seine Devanatur hat der Mensch seine niedere Natur befruchtet. Aus seinem



Selbstbewultsein, seinem Freiheitsbewultsein heraus mu er nun jenen BewuRtseinsfunken, den er sich
damals in berechtigtem Ubermut herunterholte, wieder entwickeln, also jene spirituelle Erkenntnis, die er
in dem friiheren unfreien Zustande nicht angestrebt hat. In der menschlichen Natur selbst liegt jene
satanische Auflehnung, die als luziferisches Streben aber die Gewahr fiir unsere Freiheit (iberhaupt ist.
Und aus dieser Freiheit entwickeln wir wieder spirituelles Leben. Dieses spirituelle Leben soll innerhalb
der Menschheit der fiinften Rasse wieder angefacht werden. Wieder soll von Initiierten dieses BewuRtsein
ausgehen. Nicht ein traumhaftes, sondern ein klares BewuRtsein soll es sein. Die Herkulesse des Geistes,
die Initierten sind es, die die Menschheit vorwartsbringen und ihr die verborgene Devanatur, die
Erkenntnis des Geistigen enthiillen. Das ist auch das Streben aller groen Religionsstifter gewesen, der
Menschheit wieder die Erkenntnis des Geistigen zu bringen, das sie im physiologischen Leben verloren
hat. Die Atlantier hatten eine hohe physische Kultur, und unsere fiinfte Rasse hat noch immer viel von
dem materiellen Leben in sich. Diese materialistische Kultur unserer Zeit zeigt uns, wie sehr der Mensch
sich verstrickt hat in die rein physisch-physiologische Natur, wie Prometheus in seine Ketten. Aber ebenso
sicher ist es, daB der Geier, das Symbol der Begierde, der an unserer Leber nagt, beseitigt werden wird
durch den spirituellen Menschen. Dahin wollen die Initiierten die selbstbewulte Menschheit fiihren durch
solche Bewegungen, von denen die theosophische Bewegung eine ist, damit der Mensch in voller Freiheit
wieder emporsteigen kann.

Den Zeitpunkt, den wir als den Augenblick des Einstrdmens spirituellen Lebens in die selbstbewuRte
Menschheit zu erfassen haben, finden wir im Evangelium, im Neuen Testament, genau angedeutet. Im
tiefsten Evangelium, das von der heutigen Theologie verkannt wird, im Johannes-Evangelium, da wo
erzahlt wird, daB Jesus das Laubhiittenfest besucht, wird dieser Zeitpunkt angedeutet. Der Stifter des
Christentums spricht da davon, spirituelles Leben (iber die Menschheit auszugieRen. Es ist das eine
merkw(irdige Stelle. Das Laubhittenfest bestand ja darin, dat man zu einer Quelle ging, aus der Wasser
floR. Dort entwickelte sich dann ein Fest, das darauf hindeutete, da der Mensch sich wieder einmal
besinnen solle auf das Spirituelle, auf die Devanatur und das geistige Streben. Das Wasser, das da
geschdpft wurde, war eine Erinnerung an das Seelisch-Geistige. Nach wiederholten Absagen geht Jesus
doch zu dem Fest. Und am letzten Tage des Festes geschieht folgendes (J oh. 7,37): Am letzten Tage
des Festes, der am herrlichsten war - so heilt es -, trat Jesus auf und sprach: «Wen da dirstet, der
komme zu mir und trinke!» -Diejenigen, welche tranken, feierten ein Erinnerungsfest an das spirituelle
Leben. Jesus aber verbindet noch etwas anderes damit und das deutet Johannes mit den Worten an:
«Wer an mich glaubet, wie die Schrift saget, von des Leibe werden Stréme des lebendigen Wassers
flieRen. Das sagte er aber von dem Geiste, welchen empfangen sollten die, die an ihn glaubten, denn der
Heilige Geist war noch nicht da; denn Jesus war noch nicht verklaret.»

Hier ist nun hingedeutet auf das Pfingstmysterium, hingedeutet darauf, dafl die Menschheit zu warten
hat auf diesen Heiligen Geist des spirituellen Lebens. Wenn der Zeitpunkt erreicht sein wird, dal® der
Mensch in sich selbst den Funken des spirituellen Lebens entziinden kann, wenn die physiologische
Natur des Menschen aus sich selbst den Aufstieg versuchen kann, dann wird der Heilige Geist Uber die
Menschen kommen, die Zeit des spirituellen Erwachens.

Der Mensch ist heruntergestiegen, bis in den physischen Leib hinein, so dal er im Gegensatz zur
Devanatur aus drei Prinzipien besteht: aus Geist, Seele und Leib. Der Deva steht hoher als der Mensch,
aber er hat nicht die physische Natur zu tiberwinden wie der Mensch. Diese physische Natur muf® wieder
verklart werden, so dal sie das spirituelle Leben aufnehmen kann. Des Menschen physiologisches
Bewultsein, der physische Leib, wie er heute lebt, soll selbst den Funken des spirituellen Lebens in
Freiheit in sich entzlinden.



Das Christus-Opfer ist ein Beispiel dafiir, da® der Mensch aus dem physischen Leben heraus das
hohere BewuBtsein entfalten kann. Im physischen Leibe lebt sein niederes Ich; aber angefacht soll es
werden, damit das hohere Ich sich entwickle. Dann erst kénnen die Stréme lebendigen Wassers auch aus
diesem physischen Leibe fliefen. Dann kann der Geist erscheinen, dann kann der Geist sich ausgiefen.
Wie abgestorben muft so der Mensch als Ich fiir dieses physiologische Leben werden.

Hierin liegt das eigentliche Christliche und auch das tiefere Mysterium des Pfingstfestes. Der Mensch
lebt zunéchst in seinem niederen Organismus, in dem von den Wiinschen durchdrungenen Bewultsein.
Er soll darin leben, denn nur dieses BewuRtsein konnte ihm die zielsichere Freiheit geben. Aber er darf
nicht darinnenbleiben, sondern soll sein Ich heraufheben zu der Devanatur. Er soll in sich selbst den Deva
zeitigen, den Deva gebaren, der dann ein Heils-Geist sein wird, ein Heiliger Geist. Dazu muf er jedoch
den irdischen Leib bewult hinopfern, dazu mufl er empfinden das «Stirb und Werde», damit er nicht
bleibe «ein triiber Gast» auf dieser «dunklen Erde».

So stellt uns das Ostermysterium im Zusammenhang mit dem Pfingstmysterium erst eine Ganzheit
dar: wie das menschliche Ich in dem groRen Représentanten sich entduBert des niederen lebendigen
Ichs, wie es dahinstirbt, um die physische Natur véllig zu verkléren und sie wieder zuriickzugeben den
gottlichen Machten. Die Himmelfahrt ist das Symbol dafiir. Wenn der Mensch diesen physischen Leib
verklart hat, zum Geistigen zurlickgebracht hat, dann ist er reif, daR sich das spirituelle Leben in ihn
ergielt, daB er erleben wird das, was nach der Erklarung des groRten Reprasentanten der Menschheit die
«Ausgieung des Heiligen Geistes» genannt wird. Daher heilt es auch: «Drei sind, die da zeugen auf der
Erde: das Blut, das Wasser und der Geist.» - Das Pfingstfest ist die AusgieBung des Geistes in die
Menschheit.

Das groite Ziel der Entwickelung ist symbolisch im Pfingstfeste ausgedriickt, némlich daR der Mensch
aus dem intellektuellen Leben wieder zu einem spirituellen Leben vordringen soll. Wie Prometheus durch
den Herakles von seinen Leiden befreit wurde, so wird es der Mensch werden durch die Kraft des
Geistes. Dadurch, daB der Mensch heruntergestiegen ist in die Materie, ist er zum SelbstbewuRtsein
gekommen. Dadurch, daB er wieder hinaufsteigt, wird er zum selbstbewuflten Deva werden. Von denen,
die die Asuras verehrten und die Devas als etwas Satanisches erkannten, die nicht im tiefsten Inneren
vordringen wollen, ist dieser Herunterstieg als etwas Teuflisches dargestellt worden.

Auch das ist in der griechischen Mythologie angedeutet. Der Représentant der unfreien
BewuRtseinszustande ist Epimetheus - der Nachdenkliche -, der nicht aus voller Freiheit zur Erlésung
kommen will, also der Gegner des Prometheus. Er bekommt von Zeus die Pandorabiichse, deren Inhalt -
Leiden und Plagen - auf die Menschheit beim Offnen herabfallt. Nur als letzte Gabe bleibt darin die
Hoffnung, daB er in einem kiinftigen Zustande auch zu diesem hoheren, klaren BewuBtsein vordringen
werde. Es bleibt ihm die Hoffnung auf Befreiung. Prometheus rét ab, das zweifelhafte Geschenk des
Gottes Zeus anzunehmen. Epimetheus gehorcht seinem Bruder nicht, sondern er nimmt das Geschenk
an. Das Epimetheus-Geschenk ist weniger wichtig als das seines Bruders Prometheus.

So sehen wir, daB die Menschen in zwei Stromungen dahinleben. Die einen sind diejenigen, die an
dem Freiheitsgefiihl festhalten und -trotzdem es geféhrlich ist, das Spirituelle zu entwickeln - es doch in
Freiheit suchen. Die anderen sind diejenigen, die durch dumpfes Dahinleben und blinden Glauben ihre
Befriedigung finden und in dem luziferischen Streben der Menschheit etwas Gefahrliches wittern.
Diejenigen, welche die &uReren Formen der Kirche begriindet haben, haben das tiefste luziferische
Streben entstellt. Die uralten Lehren darliber sind in geheimen Manuskripten enthalten, die in
verborgenen Raumen kaum jemand gesehen hat. Einigen wenigen, die sie im Astrallichte zu sehen
vermdgen, und sonst noch einigen Eingeweihten sind sie zuganglich. Es ist allerdings ein gefahrlicher



Weg, aber es ist der einzige, der zu dem erhabenen Ziele der Freiheit flihrt.
Der Geist des Menschen soll ein befreiter sein und kein dumpfer.



Das will auch das Christentum. Heil, heilen hangt zusammen mit heilig. Ein Geist, der heilig ist, der heilt,
der befreit von Leiden und Plagen. Gesund und frei ist der Mensch, wenn er entrissen ist der Knechtung
durch das Physiologische, wenn er befreit ist von dem Physiologischen. Denn der befreite Geist ist allein
der gesunde, an dessen Korper kein Adler mehr nagt.

So ist das Pfingstfest aufzufassen als ein Symbol der Befreiung des Menschengeistes, als das grofe
Symbol des menschlichen Ringens nach Freiheit, nach einem BewuRtsein in Freiheit.

Wenn das Osterfest ein Auferstehungsfest in der Natur ist, so ist das Pfingstfest ein Symbol fir das
BewuBtwerden des Menschengeistes, das Fest derjenigen, die wissen und erkennen, und - davon
durchdrungen - die Freiheit suchen.

Diejenigen spirituellen Bewegungen in der modernen Zeit, welche zur Wahrnehmung der geistigen
Welt bei klarem TagesbewuBtsein -nicht in Trance, nicht im Hypnotismus - hinfiihren, die sind es, welche
zur Erkenntnis eines solchen bedeutsamen Symbols fiihren. Das klare Bewultsein, dall nur der Geist
befreit, das ist es, was uns vereint in der Theosophischen Gesellschaft. Nicht das Wort allein, sondern der
Geist gibt ihr ihre Bedeutung. Der Geist, der ausgeht von den groBen Meistern, der durchflieBt durch
einige wenige, die sagen kdnnen: Ich wei}, da sie da sind, die groBen Adepten, welche die Begriinder
der spirituellen Bewegung sind, nicht der Gesellschaft, ergiet sich in unsere Gegenwartskultur und gibt
ihr die Impulse fiir die Zukuntt.

Lassen Sie einen Funken des Verstandnisses fiir diesen Heiligen Geist wieder einflieen in das
unverstandene Pfingstfest, dann wird es belebt werden und wieder Sinn bekommen. In einer sinnvollen
Welt sollen wir leben. Wer gedankenlos Feste feiert, feiert sie als Anhanger des Epimetheus. Der Mensch
muf sehen, was uns verbindet mit dem, was um uns ist, und auch mit dem, was unsichtbar in der Natur
ist. Wir sollen wissen, wo wir stehen. Denn wir Menschen sind nicht zu einem traumhaften, halben,
dumpfen Dahinleben, sondern wir sind zur freien, vollbewulten Entfaltung unserer ganzen Wesenheit
bestimmt.



DER GEGENSATZ VON KAIN UND ABEL
Berlin, 10. Juni 1904

Schon das letzte Mal habe ich darauf hingedeutet, dal® sich in der Geschichte von Kain und Abel eine
ganze Summe von okkulten Geheimnissen verbirgt. Auf einiges mdchte ich heute hinweisen, aber gleich
von vornherein betonen, daR das Verhaltnis von Kain und Abel - allerdings in seiner Tiefe erfallt — eine
Allegorie fir auferordentlich tiefe Geheimnisse ist, und wir nur imstande sein werden, aus den
Voraussetzungen, die wir haben, einiges zu erkennen.

Wenn wir die finf Blicher Moses verfolgen, so werden wir darin so manches finden, das geradezu
hinweist auf die Entwickelung der Menschheit seit der lemurischen Zeit. Die Erzahlung zum Beispiel von
Adam und Eva und ihren Nachkommen ist nicht etwa einfach und naiv hinzunehmen. Ich bitte dabei zu
berlicksichtigen, dal wir es namentlich in den fiinf Biichern Moses, im Enoch, in den Psalmen und einigen
anderen wichtigen Kapiteln des Evangeliums, in dem Hebraerbriefe, in einigen Paulusbriefen und in der
Apokalypse, durchaus mit Schriften von Eingeweihten zu tun haben, so dafl wir in diesen Schriften einen
okkulten Kern zu suchen haben. In den okkulten Schulen wurde Gberall (iber diesen Kern gesprochen.
Wer nicht gedankenlos - im héheren Sinn gedankenlos - die Bibel liest, dem wird manches auffallen. Und
ich mdchte Sie auf etwas aufmerksam machen, was sehr leicht iibersehen werden kann, aber einfach
wortlich gelesen werden muB, um zu sehen, daf hier nichts umsonst steht, und daB leicht in der Bibel
lber etwas hinweggelesen werden kann.

Nehmen Sie den ersten Satz im flinften Kapitel des ersten Buch Moses: «Dies ist das Buch von des
Menschen Geschlecht. Da Gott den Menschen schuf, machte er ihn in Ahnlichkeit Gottes:
Mannlichweiblich schuf er sie, segnete sie und nannte ihren Namen <Mensch>, in diesen Tagen, da er sie
geschaffen hatte. Als Adam hundertdreiRig Jahre gelebt hatte, zeugte er in seiner Ahnlichkeit, nach
seinem Ebenbilde und nannte die Frucht auf den Namen <Seth>.»

Man muB wortlich lesen. Adam selbst wird genannt ein Mensch schlechthin. Mannlich-weiblich schuf
Gott sie; noch nicht geschlechtlich, ungeschlechtlich. Und wie schuf er sie? In Gottes Ahnlichkeit.

Und auRerdem im zweiten Satz: «Nach so und so viel Jahren» - es sind da lange Zeitrdume
vorzustellen - «zeugte Adam einen Sohn, Seth, nach seinem Ebenbild.» Im Anfang der adamitischen Zeit
haben wir den Menschen nach Gottes Ebenbild, am Ende der adamitischen Zeit nach Adams Ebenbild,
nach menschlichem Ebenbild. Friiher war der Mensch dem Ebenbilde Gottes gemal geschaffen. Spater
war er Adams Ebenbild.

Wir haben also im Anfange Menschen, die alle untereinander gleich sind, und alle sind sie nach dem
Ebenbilde der Gottheit geschaffen. Sie pflanzten sich auf ungeschlechtlichem Wege fort. Wir miissen uns
klar sein darliber, da sie alle noch immer dieselbe Form haben, wie sie sie vom Ursprung her haben, so
daB der Sohn dem Vater und der Enkel wieder dem Sohn ahnlich sehen. Was erst macht es, daft die
Menschen sich andern, sich differenzieren? Wodurch werden sie verschieden? Dadurch, dafl an der
Fortpflanzung zwei beteiligt sind. Der Sohn oder die Tochter, sie sehen auf der einen Seite dem Vater, auf
der anderen Seite der Mutter ahnlich.

Denken Sie sich nun. Sie hatten eine urspriingliche gétterahnliche Rasse, und die pflanzte sich fort
nicht dadurch, daf sie geschlechtlich, sondern ungeschlechtlich war: Der Nachkomme sieht immer der
vorhergehenden Generation ahnlich. Es tritt keine Vermischung ein. Die Verschiedenheit trat erst auf, als
die Seth-Zeit kam. Zwischen die Zeit von Adam und Seth aber fallt etwas anderes. Namlich bevor der
Ubergang stattfindet von Adam zu Seth, werden zwei geboren, die wiederum wichtige Reprasentanten
sind: Kain und Abel. Die stehen dazwischen, sind Ubergangsprodukte. Sie sind noch nicht in der Zeit



geboren, wo ausgesprochen der Charakter der geschlechtlichen Fortpflanzung vorhanden war. Das
konnen wir entnehmen aus dem, was «Abel» und «Kain» heifdt. «Abel» heiflt auf Griechisch «Pneuma»
und auf Deutsch «Geist», und wenn wir die sexuelle Bedeutung nehmen, so hat das einen entschieden
weiblichen Charakter. «Kain» dagegen heilt fast wortlich «das Mé&nnliche», so daf in Kain und Abel
einander gegeniiberstehen das Mannliche und das Weibliche. Noch nicht im rein Organischen: auf einer
héheren, geistigen Stufe neigen sie zur Differenzierung.

Nun bitte ich Sie, das genau festzuhalten. Urspriinglich war die Menschheit mannlich-weiblich. Spater
wurde sie geschieden in das mannliche und das weibliche Geschlecht. Das Mannliche, Materielle haben
wir in Kain, das Weibliche, Geistige in Abel-Seth. Die Differenzierung hat stattgefunden. Das ist
symbolisiert in den Worten: Kain war ein Bebauer des Bodens und Abel war ein Hirte (. Moses 4,2).

«Boden» heilt in den Uraltesten Sprachen so viel wie physischer Plan, und die drei Aggregatzustande
des physischen Planes sind: die feste Erde, das Wasser und die Luft. «Kain wurde ein Ackerbauer, heil’t
in seiner Urdltesten Bedeutung: er lernte leben auf dem physischen Plan, er wurde Mensch auf dem
physischen Plane. Das war der Charakter des Ménnlichen. Er bestand darin, daB er stark und kraftig war,
um die Scholle des physischen Planes zu bearbeiten, und dann zuriickzukehren von dem physischen zu
den hdheren Planen.

«Abel war ein Hirte.» Als Hirte nimmt man das Leben, wie es einem der Schopfer darbietet. Man
arbeitet die Herden nicht aus, sondern hitet sie bloB. Dadurch ist er der Représentant jenes
Geschlechtes, das den Geist nicht durch den selbsténdig arbeitenden Verstand erlangt, sondern den
Geist als Offenbarung von der Gottheit selber empféangt, ihn bloR hiitet. Der Hiiter der Herde, der Hiiter
dessen, was auf die Erde verpflanzt wird, das ist Abel. Derjenige, der selber etwas erarbeitet, das ist Kain.
Kain legt die Grundlagen fiir das Zitherspiel und sonstige Kiinste (I. Moses 4,21,22).

Nun kommt der Gegensatz, wie sie sich zur Gottheit verhalten. Abel empfangt das Geistige und bringt
als Opfer das Beste, die héchste Frucht des Geistes dar. Gott wendet selbstverstandlich - weil es ja das
ist, was er selbst auf die Erde gepflanzt hat - mit Wohlgefallen seinen Blick auf das Opfer. Kain macht auf
etwas anderes Anspruch. Er will sich mit den Produkten seines Verstandes an die Gottheit wenden. Das
ist etwas, was der Gottheit ganz fremd ist, etwas, was der Mensch in seiner Freiheit sich errungen hat.

Kain ist der zu den Kiinsten und Wissenschaften strebende Mensch. Zunachst hat das keine
Verwandtschaft mit der Gottheit. Eine tiefe Wahrheit ist damit ausgedriickt. Wer im Okkulten Erfahrung
hat, der weiB, da die Kiinste und Wissenschaften, trotzdem sie die Menschen frei gemacht haben, nicht
das waren, was die Menschen zu dem Geistigen gefiihrt hat; sie waren es gerade, was die Menschen
weggefiihrt hat von dem eigentlich Spirituellen. Die Kiinste sind etwas, was auf dem eigenen Grund und
Boden des Menschen, auf dem physischen Plan erwachsen ist. Das kann der Gottheit zunéchst nicht
wohlgeféllig sein. Daraus entspringt der Gegensatz, daB der «Rauch», der Geist, den Gott selbst in die
Erde gepflanzt hat, von Abel zur Gottheit emporstrebt, und dalt der andere, der «Rauch» von Kain, auf
der Erde bleibt. Das Selbsténdige bleibt auf der Erde, wie der Rauch des Kain.

Das ist auch der Gegensatz zwischen dem Weiblichen und dem Méannlichen. Weiblich ist das, was
inspiriert ist von dem, was von der Gottheit unmittelbar empfangen wird. Pneuma wird durch die
Empfangnis errungen. Das, was Kain zu geben hat, ist menschliche Arbeit auf dem physischen Plan
selbst. Das ist der Gegensatz zwischen dem weiblichen und dem ménnlichen Geist. Diese beiden stehen
sich hier urspriinglich gegenber.

Jeder Mensch ist nicht nur physisch, sondern auch geistig Mann und Weib zugleich; er ist
empfangender, sich inspirierenlassender Geist und das das Inspirierte verarbeitende, kombinierende
Intellektuelle zugleich. Jetzt trennte sich das - wir brauchen in dem Weiblichen und Mannlichen weiterhin



nur ein Symbol zu sehen -, jetzt ging das Inspirationsprinzip auf diejenigen Uber, welche auf dem
Standpunkte des Abel waren, auf die, welche Hirten und Priester blieben. Auf die anderen ging das
Inspirationsprinzip nicht (iber; sie wurden dem Weltlichen zugewandte Wissenschafter und Kiinstler und
beschrénkten sich rein auf den physischen Plan.

Das hétte nicht stattfinden kdnnen, ohne daR auch im Menschen eine Veranderung stattgefunden hat.
Als der Mensch noch Mann-Weib war, da wére es ihm nicht mdglich gewesen, eine Trennung zu bewirken
in spirituelle Weisheit und in intellektuelle Wissenschaft. Erst dadurch, daR} der Mensch endgiiltig getrennt
wurde in zwei Geschlechter, erst dadurch, daR die Menschheit geteilt wurde durch das Geschlechtliche,
wurde das Gehirn auf den Standpunkt gebracht, dal® es wirken konnte. Das Gehirn wurde mannlich, die
tiefere Wesenheit wurde das Weibliche. Der Mensch kann nur produzieren innerhalb seiner physischen
Natur. Da bringt er etwas hervor, namlich Nachkommen. Aber ein Geist, insofern er im Gehirn ist, ist
mannlich und produktiv auf den physischen Plan beschrénkt. * Dafiir haben wir in Kain und Abel die
reprasentative Darstellung.

Dadurch nun, dal® diese Spaltung eingetreten ist, ist es gekommen, daB in der Fortpflanzung des
Menschengeschlechtes die Nachkommen nicht mehr blo® dem Vorfahren als solchem &hnlich sehen,
sondern dal sie sich differenzierten. Ich bitte Sie, sich das Folgende vorzuhalten. Je gréRere Bedeutung
das Sexuelle hat, desto mehr tritt Differenzierung auf. Wenn wir reine ungeschlechtliche Fortpflanzung vor
uns hatten, so wirden die nachsten Generationen den vorhergehenden &hnlich sehen. Eine
Verschiedenheit in der Zeitfolge wiirde nicht stattfinden. Die Verschiedenheit entsteht nur dadurch, daf
Vermischung stattfindet. Und wodurch wurde diese Vermischung méglich gemacht? Dadurch, da das
Mannliche sich dem physischen Plane verschrieb. Kain wurde derjenige, welcher den Boden beackerte
und veranderte. Diese aulere Verschiedenheit der Generationen wére nicht in die Menschheit
hineingekommen, wenn nicht ein Teil der Menschen heruntergestiegen ware bis zum physischen Plan. Da
war es nicht mehr wie friiher, wo die Produktion von den héheren Planen heruntergestiegen ist. Jetzt
wurde etwas verwoben in den Menschen dadurch, dal er sich etwas vom Physischen herausholte. Jetzt
wird er ein Ebenbild dessen, was er auf dem physischen Plan erworben hat, und der Mensch tragt es
hinauf zu den hoheren Planen. Das Physische ist das Kainszeichen. Der physische Plan, in seiner
Wirkung auf den Menschen, ist ihm als Kainszeichen aufgedriickt.

Jetzt ist der Mensch mit der Erde vollig verbunden, so dal ein Gegensatz zwischen Kain und Abel, ein
Gegensatz zwischen Géttersohn und Sohn des physischen Planes ist, wobei die Séhne von Abel-Seth die
Gottersohne, die S6hne Kains die Sohne des physischen Planes darstellen.

Sie werden nun begreifen, daft das Ereignis von Kain und Abel zwischen Adam und Seth hineinfallt. Es
ist da ein neues Prinzip in den Menschen eingetreten, das Prinzip der Erblichkeit, der Erbsiinde, des der
vorhergehenden Generation Unéhnlichseins.

Gottersohne sind aber noch geblieben. Nicht alle Abels sind aus der Welt geschafft. Und nun sehen
wir, was auf die Erde gekommen ist dadurch, da® Kain auf die Frage: «Wo ist dein Bruder Abel?»
antwortet: «Bin ich denn der Hiiter meines Bruders?» - Das hatte friiher niemals ein Mensch gesagt. Das
sagt nur ein Verstand, der gleichsam wie akustisch [?] auf das Spirituelle reagiert. Jetzt mischt sich das
Prinzip des Kampfes, das Prinzip des Gegensatzes in das Prinzip der Liebe; jetzt ist der Egoismus
geboren: «Bin ich denn der Hiiter meines Bruders?»

Die Abels, die geblieben sind, die waren die Gottersohne; sie blieben dem Géttlichen verwandt. Aber
sie multen sich jetzt hiiten, einzugehen in das Irdische. Und damit begann das Prinzip, das fir
denjenigen, der sich dem Géttlichen geweiht hat, zum Prinzip der Askese wird. Eine Siinde wird es, wenn
er sich verbindet mit denjenigen, welche sich der Erde geweiht haben. Eine Siinde ist es, wenn «die



Gottersohne Gefallen finden an den Tochtern der Menschen aus dem Geschlechte des Kainy.

Daraus ging ein Geschlecht hervor, das gewohnlich in den 6ffentlichen Blchern des Alten
Testamentes nicht einmal erwahnt, sondern nur angedeutet wird: ein Geschlecht, das fiir physische
Augen nicht wahrnehmbar ist. Es wird in der okkulten Sprache «Rakshasas» genannt und ist ahnlich den
«Asuras» der Inder. Es sind das teuflische Wesen, die wirklich vorhanden waren und verfiihrend auf die
Menschen wirkten, so dafl das menschliche Geschlecht selbst herabkam. Diese «Poussade» der
Gottersohne mit den Tdchtern der Menschen gab ein Geschlecht, welches besonders verfiihrend wurde
fir die vierte Unterrasse der Atlantier, die Turanier, und zum Untergange des Menschengeschlechtes
filhrte. Einiges wird hinlibergerettet in die neue Welt. Die Sintflut ist die Flut, welche Atlantis vernichtet hat.
Die Menschen, die verfiihrt waren von den Rakshasas, waren nach und nach verschwunden.

Jetzt muR ich etwas sagen, was lhnen jedenfalls sehr eigenartig erscheinen wird, was aber unendlich
wichtig ist zu wissen, was von einer ganz besonderen Bedeutung ist und ein okkultes Geheimnis durch
viele Jahrhunderte hindurch war fir die AuBenwelt, und was fiir den Verstand der meisten unglaublich
erscheinen wird, aber trotzdem wahr ist. Ich kann Ihnen die Versicherung geben, dal jeder Okkultist sich
oft Uberzeugt in dem, was wir die Akasha-Chronik nennen, ob das so ist. Aber es ist so.

Diese Rakshasas sind vorhanden, sie sind wirklich vorhanden gewesen - tatig, aktiv - als Verflihrer der
Menschen. Sie haben gewirkt auf die menschlichen Leidenschaften bis zu dem Zeitpunkte, wo sich in
Jesus von Nazareth der Christus inkarnierte und in einer menschlichen Leiblichkeit das Buddhiprinzip
selbst gegenwartig geworden ist auf der Erde. Nun mdgen Sie das glauben oder nicht: das hat eine
kosmische Bedeutung, das hat eine Bedeutung, die hinausreicht iber den irdischen Plan. Die Bibel driickt
das nicht umsonst so aus: Christus ist in die Vorhdlle hinabgestiegen. - Da waren nicht mehr menschliche
Wesen, er hatte es mit geistigen Wesen zu tun. Die Wesen der Rakshasas kamen dadurch in einen
Zustand der Lahmung und Lethargie. Sie wurden gleichsam im Zaume gehalten, so dal sie unbeweglich
wurden. Dies konnten sie nur dadurch werden, dafl ihnen von zwei Seiten her entgegengewirkt wurde.
Das ware nicht mdglich gewesen, wenn in Jesus von Nazareth nicht zwei Naturen vereinigt gewesen
wéren: auf der einen Seite der alte Chela, der ganz verbunden war mit dem physischen Plan, der auch auf
dem physischen Plane wirken konnte und durch seine Krafte ihn im Gleichgewicht halten konnte und auf
der anderen Seite der Christus selbst, ein reines Geistwesen. Das ist das kosmische Problem, das dem
Christentum zugrunde liegt. Es ist damals auf okkultem Felde etwas geschehen; es ist dies die Bannung
der Feinde des Menschentums, nachklingend in der Sage des Antichrist, der gefesselt wurde, aber wieder
erscheinen wird, wenn ihm nicht das christliche Prinzip in seiner Urspriinglichkeit wieder entgegentritt.

Der ganze Okkultismus des Mittelalters strebte darnach, die Wirkung der Rakshasas nicht
heraufkommen zu lassen. Diejenigen, welche auf héheren Planen sehen konnen, haben schon langst
vorhergesehen, daB der Zeitpunkt, wo es geschehen kann, am Ende des 19. Jahrhunderts, an der Wende
des 19. zum 20. Jahrhundert, eintreten kann. Nostradamus, der in einem Turm arbeitete, der oben offen
war, der auch Hilfe in der Pest brachte, war imstande, die Zukunft vorherzusagen. Er schrieb eine Anzahl
prophetischer Verse, in denen Sie den Krieg von 1870 und manches lber Marie-Antoinette als bereits
erflllte Prophezeiungen nachlesen kdnnen. In diesen Centurien des Nostradamus steht auch folgendes
(Centurie 10,75): Wenn das 19. Jahrhundert zu Ende sein wird, wird einer der Hermesbriider von Asien
erscheinen und wird die Menschheit wieder vereinen. - Die Theosophische Gesellschaft ist nichts anderes
als eine Erfilllung dieser Prophezeiung des Nostradamus. Die Entgegenwirkung gegen die Rakshasas
und die urspriinglichen Mysterien wieder aufzurichten, ist ein Bestreben der Theosophischen
Gesellschaft.

Sie wissen, dafl Jesus Christus nach dem Tode noch zehn Jahre auf der Erde geblieben ist. Die



«Pistis-Sophia» enthalt die tiefsten theosophischen Lehren, sie ist viel tiefer als Sinnetts «Esoterischer
Buddhismus». Jesus war immer und immer wieder inkarniert. |hm fallt die Aufgabe zu, das
Mysterienprinzip wieder zu beleben. Dahinter steckt nicht eine kulturgeschichtliche oder physische
Tatsache, sondern die Tatsache, die ich Ihnen, als dem Okkultisten wohlbekannt, auseinandergesetzt
habe: der Kampf gegen die Rakshasas. Sie sehen, hier liegt ein grofles und wichtiges okkultes Geheimnis
verborgen.

Sie kdnnen mich nun fragen: Warum wird das in allegorischer Form gesagt und nicht in offener
Sprache? - Ich muR hier darauf aufmerksam machen, dal® diejenigen, welche groBe Lehrer der
Menschheit waren, wie Moses, die indischen Rishis, Hermes, Christus, die ersten christlichen Lehrer, auf
dem Standpunkte des Prinzips der Reinkarnation gestanden haben. Und diese allegorische Art der
Mitteilung hat einen guten Sinn. Wenn zum Beispiel die Druidenpriester von «Nebelheim», von dem
«Riesen Ymir» und so weiter erzahlten, so war das natlirlich keine Volksdichtung. Der Druidenpriester
wuflte vielmehr : der Menschengeist, dem ich heute die Méarchen einprage, wird, wenn er sich wieder
inkarnieren wird, dazu vorbereitet sein, die Wahrheit in einer vollkommeneren Form zu erfassen. Alle
diese Marchen sind unter der Voraussetzung gemacht, daB der Geist sich wieder inkarniert, um dann
eben spéter die Wahrheit um so leichter zu erfassen. Diesen Marchen liegt nicht der Glaube, sondern die
Erkenntnis, die Erfahrung der Reinkarnation zugrunde. Sogar die Verleugnung der Reinkarnation - vom
dritten Jahrhundert des Christentums an - ist unter der Voraussetzung der Reinkarnation geschehen, weil
man die Menschen so recht herunterziehen wollte in Kama-Manas, ungefahr so viel, bis alles Geistige
durch die Inkarnation durchgegangen ist. Daher hatte das Christentum 1500 Jahre kein Wissen von der
Reinkarnation. Wollten wir die Reinkarnationslehre weiter vorenthalten, so wiirden wir den Menschen ein
zweites Mal diese Kenntnis vorenthalten. Das ware aber eine groRe Siinde, eine Versiindigung an der
Menschheit. Die einmalige Vorenthaltung war aber schon notwendig, denn das eine Leben zwischen
Geburt und Tod mufte den Menschen auch wertvoll gemacht werden.



DIE MYSTERIEN DER DRUIDEN UND DROTTEN
Berlin, 30. September 1904 (Notizen)

Unsere mittelalterlichen Erzahlungen - Parzival, Tafelrunde, Hartmann von Aue - zeigen uns alle, obgleich
gewohnlich nur dem &ufleren Sinn nach verstanden, esoterische Gestaltungen mystischer Wahrheiten.
Wo ist der Ursprung zu suchen? Vor der Verbreitung des Christentums miissen "wir den Ursprung
suchen. In das Christentum hinein ist organisch gewachsen, was in Irland, Schottland ... [Liicke] gelebt
hat. Wir werden an einen bestimmten Mittelpunkt gefiihrt, von dem dieses Geistesleben ausgegangen ist.
Das geistige Leben [Europas] ging aus von einer Zentralloge in Skandinavien. Drottenloge. Druiden =
Eiche. Deshalb spricht man duRerlich, daR die alten Deutschen unter Eichen ihre Weisungen empfingen.

Drotten oder Druiden waren uralte germanische Eingeweihte. In England bestanden sie bis zu Zeiten
der Konigin Elisabeth. Alles was wir in der Edda lesen kénnen und in der uralten germanischen Sagenwelt
finden konnen, geht zuriick bis in die Tempel der Drotten oder Druiden. Der Dichter ist immer ein
Druidenpriester. Die Sagen stellen nicht irgendein Symbol oder eine Allegorie dar, - dies auch, aber noch
anderes.

Beispiel: Wir kennen die Sage Baldurs, wissen, daB Baidur die Hoffnung der Gotter ist, daRl er vom
Gotte Loki get6tet wird mit dem Mistelzweig. Der Gott des Lichtes getotet! Diese ganze Erzahlung hat
tiefen Mysteriensinn, den jeder, der eingeweiht wurde, nicht nur lernte, sondern zu erleben hatte.

Mysterien. Einweihung: Der erste Akt war benannt das Aufsuchen des Leichnams Baldurs. Es wurde
gedacht, daR Baidur immer lebendig ist. Das Aufsuchen bestand in einer volligen Aufklarung tber die
Natur des Menschen. Denn Baidur war der Mensch, wie er verlorengegangen ist. Einstmals lebte nicht der
Mensch von heute, sondern ein anderer, der nicht differenziert war, nicht hinuntergedriickt bis zum
Erleben der Leidenschaften, in einer feineren fliichtigen Materie. Baidur, der leuchtende Mensch. - Bei
wirklichem Verstandnis sind die Dinge, die uns als Symbol erscheinen, in hoherem Sinne zu nehmen.
Dieser Mensch, der nicht untergetaucht ist in das, was wir heute Materie nennen, ist Baidur. Er wohnt in
einem jeden von uns. Der Druidenpriester multe in sich selbst diesen hdheren Menschen suchen. lhm
wurde klargemacht, worin diese Differenzierung besteht, von den hohen zu den niederen ... [Liicke].

Das Geheimnis aller Einweihung ist, den hoheren Menschen in sich zu gebéaren. Was der Priester
schneller durchmacht, werden die Menschen in langer Entwickelungsreihe durchmachen. Damit diese
Druiden Fiihrer der tbrigen Menschen sein konnten, dazu muften sie diese Einweihung empfangen.

Der tiefer gestiegene Mensch muf nun die Materie Uberwinden und jenen hoheren Zustand wieder
erreichen. Diese Geburt des héheren Menschen verlduft in allen Mysterien in einer bestimmten gleichen
Weise. Den in der Materie untergegangenen Menschen hatte man wieder zu beleben, durch eine Reihe
von Erfahrungen mufite man gehen, wirkliche Erfahrung, die wie kein sinnliches Erlebnis auf diesem Plan
sein kann.

Die Etappen. Die erste war, daB man vor den sogenannten Thron der Notwendigkeit gefiihrt wurde.
Man stand vor dem Abgrund; erfuhr wirklich an dem eigenen Leibe, wie es sich in den niederen
Naturreichen lebt. Der Mensch ist Mineral und Pflanze, aber erfahren kann der gegenwértige Mensch
heute nicht, kann nicht erleben, was die elementaren Stoffe erleben, und doch riihrt das Eherne,
Zwingende in der Welt davon her, dal® wir auch Mineralien, Pflanzen sind.

Die nachste Stufe flihrte den Menschen vor alles das, was im Tierreich lebt. Alles, was an
Leidenschaften, Begierden lebt, multe man durcheinanderwogen und -wirbeln sehen. Der Mensch multe
das anschauen, weil die Einweihung den Zweck hat, hinter die Kulissen des Weltendaseins zu schauen.



Der Mensch weil’ nicht, dal durch seine physische Hiille nur verdeckt wird, was durch den astralen Raum
wirbelt. Der Schleier der Maja ist eine wirkliche Hiille und wer eingeweiht wird, muB dahintersehen - die
Hiillen fallen, klar [schauen] wird der Mensch. Das ist ein besonderer Moment: der Priester wurde gewahr,
daR sie [die Hillen] einged@mmt hatten Triebe, die, wenn sie losgelassen wiirden, furchtbar wéren.

Die dritte Stufe fihrte zur Anschauung der groflen Natur. Das ist eine Stufe, die der Mensch ohne
Vorbereitung noch sehr schwer begreiflich findet. Dal da okkulte gewaltige Machte ruhen und in diesen
Naturkraften sich die Weltenleidenschaften ausdriicken, das ist etwas, was den Menschen aufmerksam
macht, daf es Krafte gibt, die er nicht einmal so erlebt wie sein eigenes Leid.

Die néchste Priifung nennt man die Ubergabe der Schlange durch den Hierophanten. Man kann dies
nur durch die Wirkungen erklaren, die von hier ausgehen. Die Tantalussage erklart sie uns. Die Gunst, im
Rate der Gotter zu sitzen, kann mibraucht werden. Es bedeutet eine Wirklichkeit, die den Menschen
gewild dber sich selbst hinaushebt, aber an Gefahren bindet, die nicht (ibertrieben sind im Tantalidenfluch.
In der Regel sagt der Mensch, er vermag nichts gegen die Naturgesetze. Diese sind Gedanken. Mit dem
Gedanken, der nur ein schattenhafter Gehirngedanke ist, kann man nichts machen; mit dem schaffenden
Gedanken, der die Weltendinge baut und konstruiert, dem produktiven, fruchtbaren, haben wir anstelle
des passiven denjenigen, der durchsetzt ist mit spiritueller, geistiger Kraft. Eine Raupe ausgeblasen, ist
Hille der Raupe; vom [produktiven] Gedanken durchsetzt, ist sie die lebendige Raupe. In den
Hullengedanken wird wirkende, schaffende Kraft gegossen, so daf der Priester imstande ist, nicht nur die
Welt anzuschauen, sondern als Magier in ihr zu wirken. Die Gefahr ist. Mibrauch zu treiben. Er kann ...
[Llcke].

Auf dieser Stufe erhalt der Okkultist eine gewisse Macht, durch die er selbst héhere Wesenheiten zu
tauschen in der Lage ist. Er muRy Wahrheiten nicht nur nachsprechen, sondern erfahren; entscheiden, ob
etwas wahr oder falsch ist. Das heilt: die Ubergabe der Schlange durch den Hierophanten. [Sie bedeutet
auf geistigem Gebiet dasselbe, was im Physischen der Ansatz eines Riickenmarks bedeutet. In der
Tierheit kommen wir durch die Fische, Amphibien und so weiter hinauf bis zum Gehirn der Wirbeltiere und
des Menschen. Vgl. unter Hinweise.] Im Geistigen gibt es ebenso ein Riickgrat, wo es sich entscheidet,
ob man ein geistiges Gehirn bekommt. Diesen Proze® macht der Mensch durch auf dieser Stufe der
Entwickelung. Er wird hinausgehoben aus Kama und versehen mit dem geistigen Ruckgrat, um in die
Wirbel des geistigen Gehirns gehoben zu werden. Die Windungen des Labyrinths sind auf dem geistigen
Plan dasselbe, was die Windungen des Gehirns sind. Der Mensch erhalt Einlaf in das Labyrinth, in die
Windungen innerhalb der hdheren Plane.

Dann muBte er Verschwiegenheit schwdren, ein blankes Schwert lag vor ihm und den stérksten Eid
mufte er schworen. Das hieB, daR der Mensch nunmehr schweigen wiirde iber seine Erlebnisse
gegeniber dem, der nicht eingeweiht war wie er. Diese eigentlichen Geheimnisse kénnen unméglich ohne
weiteres mitgeteilt werden. Er [der Eingeweihte] hatte aber die Moglichkeit, die Sagen so zu gestalten,
daB sie der Ausdruck des Ewigen sind. Konnte man in dieser Weise sich aussprechen, hatte man
natiirlich Uber seine Mitmenschen eine groRe Gewalt. Wer eine solche Sage formt, pragt etwas in den
menschlichen Geist ein. Was man so spricht, wird wieder vergessen und nur das allerwenigste Uberdauert
den Tod. Ewige Wahrheiten Uberdauern am langsten den Tod. Vom niederen Wissenschaftlichen
lUberdauert sehr wenig den Tod. Das Ewige ja, und erscheint wieder in einer neuen Inkarnation.

Der Druidenpriester sprach aus einem héheren Plan heraus. Waren seine Erzéhlungen der Ausdruck
héherer Wahrheiten, wenn auch einfach, so drangen sie tief in die Seelen hinein. Er hatte einfache
Menschen vor sich, aber die Wahrheiten drangen in die Seelen hinein und sie hatten etwas einverleibt,
was wieder in neuen Inkarnationen geboren wird. Damals haben die Menschen Méarchenwahrheiten



erlebt; so haben wir heute einen praparierten Geistkdrper und wenn wir heute héhere Wahrheiten
begreifen, so ist es, weil wir prapariert sind.

So hat diese Zeit, die im Jahre 60 aufhorte, das Geistesleben Europas vorbereitet, den Boden
abgegeben, auf dem sich das Christentum hat aufbauen kénnen. Ihre Lehren haben sich erhalten, und
wer sucht, findet noch den Zugang zu dem, was in diesen Logen gelehrt wurde.

Nachdem er [der Druidenpriester] seinen Schwur auf das Schwert abgelegt hatte, mufite er ein
bestimmtes Getrank trinken, und zwar aus einem Menschenschédel. Dies hatte die Bedeutung, daR der
Mensch hinausgewachsen war iber das Menschliche. Dieses Gefiihl mufte der Druidenpriester
gegenliber dem niederen Leibe haben. Was in dem Leibe lebte, mufte er so objektiv, so kalt empfinden,
dal er ihn nur als ein Gefaf betrachtete. Dann wurde er eingeweiht in die héheren Geheimnisse und wie
er wieder hinaufstieg in die hdheren Welten. Baidur ... [Licke]. Er wurde in einen Riesenpalast gefiihrt,
der dberdeckt war mit funkeinden Schwertern. Ein Mann trat ihm entgegen, der sieben Blumen
hinauswarf. Himmelsraum, Cherubim, Demiurg. -So wurde er ein wirklicher Sonnenpriester.

Viele lesen die Edda und wissen nicht, dal sie eine Erzahlung ist von dem, was sich in den alten
Drottenmysterien wirklich ereignet hat. Eine ungeheure Macht lag in den Handen der alten
Drottenpriester, Uber Leben und Tod. Es ist eine Wahrheit, daf alles im Laufe der Zeiten korrumpiert wird.
Es war einst das Hochste, Heiligste. In den Zeiten, wo das Christentum sich ausbreitete, war vieles
ausgeartet und es gab viele schwarze Magier, so dal das Christentum wie eine Erlésung war.

Das alleinige Studium dieser alten Wahrheiten veranschaulicht fast den ganzen Okkultismus.

Kein Stein wurde in dem Druidentempel auf den anderen gelegt wie heute, sondern genau nach
astronomischen MaRen. Tiren waren nach HimmelsmaR gebaut. Menschheitsbauer waren die
Druidenpriester. Ein schwaches Abbild davon hat sich in den Anschauungen der Freimaurer erhalten.

Lernt man die astrale Materie durchschauen, sieht man die
Sonne um Mitternacht: |. Einweihung.

Ubergabe der Schlange: 2. Einweihung.
Der Gang in dem Labyrinth: 3. Einweihung.



DIE PROMETHEUSSAGE
Berlin, 7. Oktober 1904

Ich habe das letzte Mal versucht. lhnen zu zeigen, wie die Einweihung in den alten Druidenlogen
geschah. Heute mdchte ich etwas ausflihren, was damit zwar verwandt ist, was vielleicht aber doch
scheinbar etwas weiter abliegt. Aber wir werden sehen, wie wir das Verstindnis unserer
Menschheitsentwickelung immer mehr und mehr in seiner Tiefe kennenlernen werden.

Sie haben wohl aus meinen verschiedenen Freitagsvortrdgen ersehen, daR die Sagenwelt der
verschiedenen Vdlker einen tiefen Gehalt hat, und daf die Mythen der Ausdruck von tiefen esoterischen
Wahrheiten sind. Nun méchte ich heute sprechen von einer der interessantesten Sagen, von einer Sage,
die im Zusammenhange steht mit der ganzen Entwickelung unserer fiinften Wurzelrasse. Dabei werden
Sie zu gleicher Zeit sehen, wie der Esoteriker immer drei Stufen des Verstandnisses der Sagenwelt
durchmachen kann.

Zunachst leben die Sagen in irgendeinem Volke, und sie werden exoterisch, auBerlich-wértlich
genommen. Dann beginnt der Unglaube an diese wortliche Auffassung der Sagen, und es versuchen die
Gebildeten eine symbolische, eine sinnbildliche Deutung der Sagen. Hinter diesen zwei Deutungen
stecken aber noch fiinf andere Deutungen; denn jede Sage hat sieben Deutungen. Die dritte ist diejenige,
wo Sie in der Lage sind, die Sagen wiederum in einer gewissen Weise wortlich zu nehmen. Allerdings
missen Sie erst die Sprache verstehen lernen, in der die Sagen verfal’t sind. Heute mdchte ich Gber eine
Sage sprechen, deren Verstandnis nicht so leicht zu erlangen ist, iiber die Prometheussage.

In einem Kapitel im zweiten Bande der «Geheimlehre» von H. P. Blavatsky werden Sie etwas darlber
finden, und daraus auch ersehen, welch tiefer Gehalt in dieser Sage steckt. Dennoch ist es nicht immer
maglich, in gedruckten Schriften die letzten Dinge zu sagen. Heute kénnen wir noch ein wenig Gber die
Ausfiihrungen in der «Geheimlehre» von H. P. Blavatsky hinausgehen.

Prometheus gehort der griechischen Sagenwelt an. Er und sein Bruder Epimetheus sind die Séhne
eines Titanen, Japetos. Und die Titanen selbst sind die S6hne der dltesten griechischen Gottheit, von
Uranos und seiner Gemahlin, der Gaia. Uranos wiirde, ins Deutsche ibersetzt, bedeuten «der Himmel»
und Gaia «die Erde». Ich bemerke noch ausdriicklich, da® Uranos im Griechischen dasselbe ist wie
Varuna im Indischen. Ein Titan also, ein Nachkomme der Sohne des Uranos und der Gaia, ist
Prometheus und ebenso sein Bruder Epimetheus. Der jlingste der Titanen, Kronos, die Zeit, hat seinen
Vater Uranos entthront und sich selbst der Herrschaft beméachtigt. Dafiir wurde er wiederum von seinem
Sohne Zeus entthront und mit allen Titanen in den Tartaros, den Abgrund oder die Unterwelt verstoRen.
Nur der Titan Prometheus und sein Bruder Epimetheus hielten zu Zeus. Sie standen damals auf der Seite
des Zeus und kampften gegen die anderen Titanen.

Nun wollte Zeus aber auch das Menschengeschlecht, das Ubermiitig geworden war, vertilgen. Da
machte sich Prometheus zum Anwalt des Menschengeschlechts. Er sann darauf, wie er dem
Menschengeschlecht etwas geben kdnne, womit es sich selbst retten kénne und nicht mehr bloR
angewiesen sei auf die Hilfe des Zeus. So wird uns erzahlt, da® Prometheus den Menschen den
Gebrauch der Schrift und der Kiinste gelehrt habe, namentlich aber den Gebrauch des Feuers. Dadurch
aber hat er den Zorn des Zeus auf sich geladen. Er wurde wegen dieses Zornes des Zeus an den
Kaukasus angeschmiedet und muflte dort lange Zeit grole Qual erdulden.

Es wird uns ferner noch erzahlt, da® nunmehr die Gotter, Zeus an der Spitze, den Hephaistos, den
Gott der Schmiedekunst, veranlalt haben, eine weibliche Bildsdule zu verfertigen. Diese weibliche



Bildsdule war mit allen Eigenschaften ausgestattet, welche die &uRere Dekoration des
Menschengeschlechts der fiinften Wurzelrasse sind. Diese weibliche Bildsaule war die Pandora. Pandora
wurde veranlaBt. Gaben an die Menschheit heranzubringen, zunachst an den Bruder des Prometheus, an
den Epimetheus. Zwar warnte Prometheus den Bruder, diese Gaben anzunehmen; dieser lieB sich aber
dennoch bereden und nahm die Gaben der Gétter an. Es wurde alles auf die Menschheit ausgeschiittet,
nur eines wurde zuriickbehalten: die Hoffnung. Diese Gaben sind zum groBten Teile Plagen und Leiden
fir die Menschheit; nur die Hoffnung wurde in der Biichse der Pandora zuriickbehalten.

Prometheus wird also angeschmiedet am Kaukasus, und an seiner Leber nagt fortwéhrend ein Geier.
Hier duldet er. Er weil aber etwas, was eine Burgschaft fiir seine Rettung ist. Er weil} ein Geheimnis, das
selbst Zeus nicht weil, das dieser aber wissen will. Er verrdt es indessen nicht, trotzdem Zeus den
Gotterboten Hermes zu ihm schickt.

Nun wird uns im Laufe der Sage seine merkwiirdige Befreiung erzéhlt. Es wird erzahlt, dal
Prometheus nur befreit werden kann durch das Eingreifen eines Eingeweihten, eines Initiierten. Und ein
solcher Initiierter war der Grieche Herakles; Herakles, der die zwdlf Arbeiten verrichtet hat. Die
Verrichtung dieser zwdlf Arbeiten ist die Leistung eines Initiierten. Es sind die zwdlf Initiationsprifungen,
symbolisch ausgedriickt. AuRerdem wird von Herakles gesagt, daB er sich in die Eleusinischen Mysterien
habe einweihen lassen. Er vermag Prometheus zu retten. Es mufte sich aber noch jemand opfern, und
es opferte sich fiir Prometheus der Kentaur Chiron. Der litt da schon an einer unheilbaren Krankheit. Er
war halb Tier, halb Mensch. Er erleidet den Tod und Prometheus wurde dadurch gerettet. Das ist die
aulere Struktur der Prometheussage.

In dieser Sage liegt die ganze Geschichte der fiinften Wurzelrasse, und es ist in ihr wirkliche
Mysterienwahrheit eingeschlossen. Diese Sage wurde in Griechenland wirklich als Sage erzahlt. Aber
auch in den Mysterien wurde sie wirklich dargestellt, so dafl der Mysterienschiiler das Schicksal des
Prometheus vor sich sah. Und in diesem sollte er die Vergangenheit und Zukunft der ganzen fiinften
Wurzelrasse sehen. Das Verstandnis hierfiir kdnnen Sie nur erlangen, wenn Sie eines beriicksichtigen.

In der Mitte der lemurischen Rasse war erst das [erreicht], was man als die Menschwerdung
bezeichnet; Menschwerdung in dem Sinne, wie wir heute Menschen haben. Diese Menschheit wurde
gefiihrt von groRen Lehrern und Fiihrern, die wir als die «Sohne des Feuernebels» bezeichnen. Heute
wird die Menschheit der fiinften Wurzelrasse auch gefiihrt von groflen Eingeweihten, aber unsere
Eingeweihten sind anderer Art als die damaligen Fiihrer der Menschheit.

Diesen Unterschied missen Sie sich jetzt klarmachen. Es ist ein groRer Unterschied zwischen den
Fuhrern der zwei vorhergehenden Rassen und den Fiihrern unserer fiinften Wurzelrasse. Auch die Fiihrer
jener Rassen waren vereinigt in einer weien Bruderloge. Diese hatten aber ihre vorherige Entwickelung
nicht auf unserem Erdplaneten durchgemacht, sondern auf anderen Schauplatzen. Sie waren auf die Erde
herabgestiegen schon als reife hohere Menschen, um die Menschen, die noch in ihrer Kindheit waren, bei
ihrer ersten Entstehung zu unterrichten, sie die ersten Kiinste zu lehren, die sie brauchten. Diese Lehrzeit
dauerte durch die dritte, vierte, ja bis in die fiinfte Wurzelrasse herein.

Diese fiinfte Wurzelrasse hat ihren Ursprung genommen von einem kleinen Hauflein Menschen, die
ausgesondert worden waren aus der vorhergehenden Wurzelrasse. Sie wurden herangezogen in der
Wiiste Gobi und verbreiteten sich dann strahlenférmig tber die Erde. Der erste Flihrer, der den Impuls
gegeben hat zu dieser Menschheitsentwickelung, das war einer der sogenannten Manus, der Manu der
funften Wurzelrasse. Dieser Manu gehért noch zu jenen Filihrern des Menschengeschlechts, die zur Zeit
der dritten Wurzelrasse herabgestiegen sind. Das war noch einer der Flhrer, die ihre Entwickelung nicht
nur auf der Erde durchgemacht haben, sondern die ihre Reife hereingebracht haben auf unsere Erde.



Erst in der fiinften Wurzelrasse beginnt die Entwickelung von solchen Manus, die Menschen wie wir
selbst sind, die wie wir ihre Entwickelung nur auf der Erde durchgemacht haben, die sozusagen von der
Pike auf sich auf der Erde entwickeln. Wir haben also Menschen, die hohere Fihrer- und
Meisterpersonlichkeiten schon sind, und solche, die sich bemiihen, Fihrer- und Meisterpersonlichkeiten
zu werden; so dall wir innerhalb der fiinften Wurzelrasse Chelas und Meister haben, die zur friiheren
Rasse gehdren, und Chelas und Meister, die alles durchgemacht haben, was Menschen von der Mitte der
lemurischen Zeit an durchgemacht haben. Einer der Meister, die die Fuhrung der fiinften Wurzelrasse
haben, ist dazu ausersehen, die Filhrung der sechsten Wurzelrasse zu (ibernehmen. Die sechste
Wurzelrasse wird die erste sein, die von einem Erdenbruder als Manu geleitet sein wird. Die friiheren
Meister, die Manus der anderen Welten, geben dem Erdenbruder die Fihrung der Menschheit ab.

Mit dem Aufd@mmern unserer fiinften Wurzelrasse fallt zusammen alles das, was wir die Entwickelung
der Kiinste nennen. Die Atlantier hatten noch ein ganz anderes Leben. Erfindungen und EntdekkUngen
hatten sie nicht. Sie arbeiteten in ganz anderer Weise. Ihre Technik und ihre Kunst waren ganz anders.
Erst mit unserer fiinften Wurzelrasse entwickelte sich das, was wir in unserem Sinne Technik und Kiinste
nennen. Die wichtigste Erfindung ist die Erfindung des Feuers. Machen Sie sich das einmal klar. Machen
Sie sich klar, was heute in unserer ausgebreiteten Technik, Industrie und Kunst von dem Feuer abhangt.
Ich glaube, der Techniker wird mir Recht geben, wenn ich sage, dal ohne das Feuer gar nichts von der
ganzen Technik mdglich wére, so daB wir sagen diirfen, mit der Erfindung des Feuers war die
grundlegende Erfindung, der Impuls fiir alle anderen Erfindungen gegeben.

Dazu miissen Sie noch nehmen, da® man unter dem Feuer in der Zeit, als die Prometheussage
entstand, alles dasjenige verstand, was irgendwie mit Warme zusammenhing. Man verstand darunter
auch die Ursache des Blitzes. Die Ursachen aller Wéarmeerscheinungen wurden zusammengefalt unter
dem Ausdruck des Feuers. Das BewuRtsein davon, dafl die Menschheit der fiinften Rasse unter dem
Zeichen des Feuers steht, das drlckt sich zunachst in der Prometheussage aus. Und Prometheus ist
nichts anderes als der Reprasentant der ganzen fiinften Wurzelrasse.

Sein Bruder ist Epimetheus. Zunachst (ibersetzen wir uns einmal die zwei Worte: Prometheus heifdt auf
deutsch der Vordenkende, Epimetheus heilt der Nachdenkende. Da haben Sie die zwei Tatigkeiten des
menschlichen Denkens klar auseinandergelegt in den nachdenkenden Menschen und in den
vordenkenden Menschen. Der nachdenkende Mensch ist derjenige, welcher die Dinge dieser Welt auf
sich wirken I8kt und dann hinterher denkt. Ein solches Denken ist das kama-manasische Denken. Von
einem gewissen Gesichtspunkt aus gesehen heilt Kama-Manas-Denken: zuerst die Welt auf sich wirken
lassen und dann hinterher denken. Der Mensch der flinften Wurzelrasse denkt heute noch hauptsachlich
wie Epimetheus.

Insofern aber der Mensch nicht das, was schon da ist, auf sich wirken 1aRt, sondern Zukunft schafft,
Erfinder und Entdecker ist, insofern ist er ein Prometheus, ein Vordenker. Niemals wiirden Erfindungen
gemacht werden kénnen, wenn der Mensch nur Epimetheus wére. Eine Erfindung wird dadurch gemacht,
daB der Mensch etwas schafft, was noch nicht da ist. Zuerst ist es im Gedanken da, und dann wird der
Gedanke umgesetzt in die Wirklichkeit. Dieses ist das Prometheusdenken. Dieses Prometheusdenken ist
innerhalb der fiinften Wurzelrasse das manasische Denken. Kama-manasisches und manasisches
Denken gehen wie zwei Stréme nebeneinander her in der flnften Wurzelrasse. Allmahlich wird das
manasische Denken immer weiter und weiter ausgebreitet.

Dieses manasische Denken der fiinften Wurzelrasse hat noch eine besondere Eigentlimlichkeit. Das
verstehen wir, wenn wir zurlickblicken auf die atlantische Wurzelrasse. Diese hatte mehr ein instinktives
Denken, welches noch in Verbindung war mit der Lebenskraft. Die atlantische Wurzelrasse war noch



imstande, aus der Samenkraft sich eine Bewegungskraft zu bilden. Wie heute der Mensch in den
Kohlenlagern eine Art Reservoir hat an Kraft, die er in Dampf verwandelt zur Fortbewegung der
Lokomotiven und Lasten, so hatte der Atlantier groRe Lager von Pflanzensamen, welche Kréfte
enthielten, die er umwandeln konnte in Fortbewegungskraft, von der getrieben wurden jene Fahrzeuge,
die in Scott-Elliots Broschiire iiber die Atlantis beschrieben werden. Diese Kunst ist verlorengegangen.
Der Geist des atlantischen Menschen bezwang noch die lebendige Natur, die Samenkraft. Der Geist der
finften Rasse kann nur die leblose Natur, die im Stein, in den Mineralien liegenden Werdekrafte
besiegen. So ist das Manas der fiinften Wurzelrasse gefesselt an die mineralischen Krafte, wie die
atlantische Rasse gebunden war an die Lebenskréfte. Alle Prometheuskraft ist gefesselt an den Felsen,
an die Erde. Daher ist auch Petrus der Fels, auf den Christus baute. Es ist dasselbe wie der Fels des
Kaukasus. Der Mensch der fiinften Rasse hat auf dem rein physischen Plan seine Entwickelung zu
suchen. Er ist gefesselt an unorganische, an mineralische Krafte.

Versuchen Sie einmal, sich einen Uberblick darliber zu verschaffen, was es heillt, wenn man von
dieser Technik der fiinften Rasse spricht. Wozu ist sie da? Wenn Sie sich einen Uberblick verschaffen, so
werden Sie sehen, dal - so groRartig und gewaltig auch die Resultate sind -, wenn die Verstandeskraft,
das Manasische angewendet wird auf das Unorganische, das Mineralische, dal trotzdem im grofen und
ganzen es der menschliche Egoismus ist, das menschliche persénliche Interesse, wozu alle diese ganzen
Kréfte der Erfindungen und Entdeckungen der fiinften Wurzelrasse zuletzt angewendet werden.

Gehen Sie von der ersten Entdeckung und Erfindung aus und gehen Sie herauf bis zum Telephon, bis
zu unseren neuesten Erfindungen und Entdeckungen, so werden Sie sehen, wie zwar grofe und
gewaltige Krafte durch diese Erfindungen und Entdeckungen uns dienstbar gemacht worden sind, aber
wozu dienen sie? Was holen wir mit Eisenbahn und Dampfschiffen aus fernen Landern? Wir holen uns
Nahrungsmittel, wir verlangen durch das Telephon Nahrungsmittel. Im Grunde ist es das menschliche
Kama, das nach diesen Erfindungen und Entdeckungen in der fiinften Wurzelrasse verlangt. Das ist das,
was man sich in objektiver Betrachtung einmal klarlegen muB. Dann wird man auch wissen, wie jener
hohere Mensch, welcher hineinversetzt wird in die Materie, in der Tat wahrend der fiinften Wurzelrasse an
die Materie gefesselt ist dadurch, daB sein Kama die Befriedigung innerhalb der Materie verlangt.

Wenn Sie im Esoterischen sich umsehen, so werden Sie finden, dal die Prinzipien des Menschen in
Beziehung stehen zu ganz bestimmten Organen des Korpers. Ich werde lhnen dieses Thema noch
genauer ausflhren; heute will ich nur anfiihren, mit welchen Organen unsere sieben Prinzipien in einer
bestimmten Beziehung stehen.

Zuné&chst haben wir das sogenannte Physische. Das steht in einer okkulten Beziehung zu dem oberen
Teil des menschlichen Gesichts, zur Nasenwurzel. Der physische Bau des Menschen, der einmal
angefangen hat - friiher war der Mensch ja bloR astral und baute sich hinein in das Physische -, nahm
seinen Ursprung von dieser Partie aus. Die Physis ging aus und baute zuerst an der Nasenwurzel, so daft
der Esoteriker die Nasenwurzel dem eigentlichen Physisch-Mineralischen zugeteilt erkennt.

Das zweite ist Prana, der Atherdoppelkdrper. Ihm ist esoterisch zugeteilt die Leber. Dieses Organ
steht zu ihm in einer gewissen okkulten Beziehung. Dann kommt Kama, der Astralkérper. Der hat wieder
seine Tatigkeit entwickelt beim Aufbau der Emahrungsorgane, die ihr Sinnbild im Magen haben. Wiirde
der Astralkdrper nicht diese ganz bestimmte Ausprégung haben, die er im Menschen hat, dann wiirde
auch nicht dieser menschliche Ernahrungsapparat mit dem Magen diese bestimmte Form haben, die er
heute hat.

Wenn Sie den Menschen betrachten, erstens in seiner physischen Grundlage, zweitens in seinem
Atherdoppelkdrper und drittens in seinem Astralkdrper, so haben Sie die Grundlage, die, wie Sie sehen,



gefesselt ist an das, was die mineralische Fessel der fiinften Wurzelrasse ausmacht.

Durch die héheren Kérper hebt sich der Mensch schon wieder heraus aus dieser Fessel und steigt zu
Hoherem hinauf. Kama-Manas arbeitet sich schon wieder herauf. Da befreit sich der Mensch schon
wieder von der reinen Naturgrundlage. Deshalb gibt es eine okkulte Beziehung von Kama-Manas zu
dem, wodurch der Mensch aus der Naturgrundlage herausgehoben, abgeschnirt wird. Dieser okkulte
Zusammenhang ist der zwischen dem niederen Manas und der sogenannten Nabelschnur. Gabe es kein
Kama-Manas in der menschlichen Gestalt, dann wiirde der Embryo nicht in dieser Weise von der Mutter
abgeschniirt werden.

Gehen wir zum hdheren Manas, so hat es eine ebensolche okkulte Beziehung zum menschlichen
Herzen und zum Blut. Buddhi hat eine okkulte Beziehung zu dem menschlichen Kehlkopf, zu dem
Schlund und zu dem Kehlkopf. Und Atma hat eine okkulte Beziehung zu etwas, was den ganzen
Menschen ausfiillt, némlich zu dem im Menschen enthaltenen Akasha.

Das sind die sieben okkulten Beziehungen. Wenn Sie sich diese vorhalten, so haben wir als die
wichtigsten fiir unsere fiinfte Rasse hervorzuheben diejenigen zu dem Atherdoppelkérper und zu Kama.
Und wenn Sie das dazunehmen, was ich vorhin gesagt habe von der Beherrschung des Prana durch die
Atlantier - die Lebenskraft ist das, was den Atherdoppelkérper durchzieht -, so werden Sie sich sagen
kénnen, dall der Aflantier in einer gewissen Beziehung noch um eine Stufe tiefer stand. Sein
Atherdoppelkdrper hatte noch die urspriingliche Verwandtschaft mit allem Atherischen der AuRenwelt,
und er beherrschte dadurch das Prana der Aufenwelt. Dadurch, daR der Mensch eine Stufe hoher
gestiegen ist, ist die Arbeit eine Stufe tiefer geworden. Das ist ein Gesetz: da wenn auf der einen Seite
Aufstieg erfolgt, auf der anderen Seite ein Abstieg erfolgen muB. Warend der Mensch friiher an Kama
gearbeitet hat von Prana aus, muf er jetzt mit Kama auf dem physischen Plane arbeiten.

Nun werden Sie verstehen, wie tief die Prometheussage diesen okkulten Zusammenhang symbolisiert.
Ein Geier nagt dem Prometheus an der Leber. Kama ist symbolisiert in dem Geier, das eigentlich wirklich
die Krafte der fiinften Rasse verzehrt. Der Geier nagt dem Menschen an der Leber, an der Grundlage,
und so nagt diese Kraft der fiinften Rasse an der eigentlichen Lebenskraft des Menschen, weil der
Mensch gefesselt ist an die mineralische Natur, an den Petrus, den Fels, den Kaukasus. Damit mufte der
Mensch seine Prometheus-Ahnlichkeit bezahlen. Deshalb muR der Mensch seine eigene Natur
bezwingen, damit er nicht mehr angeschmiedet ist an das Mineralische, an den Kaukasus.

Nur diejenigen, welche wahrend der fiinften Wurzelrasse als menschliche Eingeweihte entstehen,
konnen dem gefesselten Menschen die Befreiung bringen. Herakles, ein menschlicher Eingeweihter, mu3
selbst zum Kaukasus dringen, um den Prometheus zu befreien. Aber so werden die Initierten den
Menschen herausheben aus der Fesselung und opfern mult sich, was dem Untergang geweiht ist.

Opfern mufd sich der Mensch, der noch im Zusammenhang ist mit dem Tierischen: der Kentaur Chiron.
Der Mensch der Vorzeit mufl geopfert werden. Das Opfer des Kentauren ist fiir die Entwickelung der
funften Rasse ebenso wichtig wie die Befreiung durch die Eingeweihten, durch die Initiierten der fiinften
Rasse.

Man sagt, dal in den griechischen Mysterien den Leuten die Zukunft prophezeit wurde. Darunter
verstandman aber nichtein vages, abstraktes Erzahlen dessen, was in der Zukunft geschehen sollte,
sondern die Angabe derjenigen Wege, die den Menschen in die Zukunft hineinfiihren, was der Mensch zu
tun hat, um sich in die Zukunft hinein zu entwickeln. Und was sich als Menschenkraft entwickeln sollte,
das wurde vorgestellt in dem groen Mysteriendrama Prometheus'.

Man hat sich nun vorzustellen unter den drei Gottergeschlechtern Uranos, Kronos und Zeus drei
aufeinanderfolgende filhrende Wesenheiten der Menschen. Uranos heilit der Himmel, Gaia die Erde.



Wenn wir zurlickgehen hinter die Mitte der dritten Rasse, der Lemurier, dann haben wir noch nicht den
Menschen, den wir jetzt kennen, sondern einen Menschen, den die Geheimlehre «Adam Kadmon» nennt,
den Menschen, der noch ungeschlechtlich ist, den Menschen, der vorher noch nicht der Erde angehorte,
der noch nicht die Organe entwickelt hat zum irdischen Schauen, der noch dem Uranischen, dem Himmel
angehdrte. Durch die Vermahlung des Uranos mit der Gaia entstand der Mensch, der in die Materie
herabstieg und damit zu gleicher Zeit in die Zeit einrlickt. Kronos (= Chronos, die Zeit) wird der Herrscher
des zweiten Gottergeschlechts von der Mitte der lemurischen Zeit an bis herein in den Anfang der
atlantischen Zeit. Die fihrenden Wesenheiten symbolisierten die Griechen zuerst unter dem Uranos,
spater unter dem Kronos, und dann gingen sie iiber auf Zeus. Zeus aber ist noch einer derjenigen Fhrer,
welche ihre Schule nicht auf der Erde durchgemacht haben. Er ist noch einer, der zu den Unsterblichen
gehdrt, wie eben die ganzen griechischen Gotter noch zu den Unsterblichen gehdrten.

Die sterbliche Menschheit soll sich wahrend der fiinften Rasse auf eigene FiiRe stellen. Diese
Menschheit wird reprasentiert durch den Prometheus. Sie erst brachte die menschlichen Kiinste und die
Urkunst des Feuers. Auf sie ist Zeus eiferslichtig, da die Menschen heranwachsen zu ihren eigenen
Eingeweihten, die in der sechsten Wurzelrasse die Fiihrung in die Hand nehmen werden. Das muB sich
aber die Menschheit erst erkaufen. Daher muft ihr Ureingeweihter die ganzen Leiden zunéchst auf sich
nehmen.

Prometheus ist der Ureingeweihte der fiinften Wurzelrasse, derjenige, der nicht nur in die Weisheit,
sondern auch in die Tat eingeweiht ist. Er macht die ganzen Leiden durch, und er wird befreit durch
denjenigen, der heranreift, um die Menschheit allmahlich frei zu machen und sie hinauszuheben Uber das
Mineralische.

So stellen uns die Sagen die groen kosmischen Wahrheiten dar. Deshalb sagte ich Ihnen auch im
Eingang: derjenige, der zur dritten Deutung aufsteigt, vermag sie wieder wortlich zu nehmen... [Es folgen
einige unklare Satze, vgl. unter Hinweise.] Bei der Prometheussage haben Sie das Fressen des Geiers an
der Leber. Das ist ganz wortlich zu nehmen. Der Geier friRt wirklich an der Leber der fiinften Wurzelrasse.
Es ist der Kampf des Magens mit der Leber. In jedem einzelnen Menschen wiederholt sich wahrend der
finften Wurzelrasse dieser prometheische Leidenskampf. Vollstandig wértlich ist das zu nehmen, was hier
in der Prometheussage ausgedriickt ist. Wére dieser Kampf nicht da, dann wére das Schicksal der fiinften
Rasse ein ganz anderes.

Es gibt also drei Ausdeutungen der Sagen: erstens die exoterischwortliche, zweitens die allegorische -
der Kampf der menschlichen Natur -, drittens die okkulte Bedeutung, wo wieder eine wdrtliche
Interpretation der Mythen eintritt. Daraus kdnnen Sie ersehen, dall diese Sagen alle - wenigstens alle
diejenigen, welche eine solche Bedeutung haben - aus den Mysterienschulen herrithren und nichts
anderes sind als die Wiedergabe dessen, was in den Mysterienschulen als das groRe Drama des
Menschheitsschicksals dargestellt worden ist. Wie ich Ihnen bei den Druidenmysterien zeigen konnte, dai
[die Sage von] Baidur nichts anderes darstellt als das, was im Inneren der Druidenmysterien sich
vollzogen hat, so haben Sie im Prometheus das, was der griechische Mysterienschiiler im Inneren der
Mysterien erlebt hat, um Kraft und Energie zum Leben in der Zukunft zu gewinnen.



DAS MYSTERIUM DER ROSENKREUZER
Berlin, 4. November 1904

Wir haben schon verschiedene Mythen besprochen, deren Bilder esoterische Wahrheiten enthalten.
Solche Mythen wurden friher den Menschen gegeben, um ihnen gewisse Wahrheiten - solange sie noch
nicht reif wéren fir die esoterischen Wahrheiten selbst - zuerst in bildlicher Form zu iberliefern. Diese
Bilder beméchtigten sich des Kausalkorpers und bereiteten so die Menschen vor, in spateren
Inkarnationen die esoterischen Wahrheiten selbst zu verstehen.

Nun mdchte ich lhnen heute eine solche esoterische Darstellung zeigen, welche erst vor wenigen
Jahrhunderten gegeben wurde und jetzt noch mannigfaltig fortlebt. Das ist die folgende.

Im Beginne des 15. Jahrhunderts erschien in Europa eine Persénlichkeit, welche im Morgenlande in
gewisse Geheimnisse eingeweiht worden war. Es war dies Christian Rosenkreutz. Ehe die damalige
Inkarnation des Christian Rosenkreutz zu Ende gegangen war, hatte er eine Anzahl von Persdnlichkeiten
- die kaum die Zahl zehn (berstieg -in den Gegenstand, in den er eingeweiht worden war, auch
eingeweiht, soweit dies mit européischen Menschen damals mdglich war. Diese kleine Bruderschaft, die
sich die Bruderschaft der Rosenkreuzer - Fraternitas rosae crucis - nannte, trug durch eine gréRere, mehr
aulerliche Bruderschaft einen gewissen Mythus in die Welt hinaus.

Christian Rosenkreutz selbst hatte damals im tiefsten Inneren der Rosenkreuzermysterien gewisse
Geheimnisse dargestellt, wie sie nur wahrgenommen werden konnten von Menschen, die die notwendige
Vorbereitung erfahren hatten. Aber, wie gesagt, in der kleinen Bruderschaft waren es nicht mehr wie zehn;
das waren die eigentlich eingeweihten Rosenkreuzer. Was von Christian Rosenkreutz gelehrt worden ist,
konnte nicht vielen Menschen mitgeteilt werden; aber es wurde dann eingekleidet in eine Art von Mythus.
Seit seiner ersten Begrindung im Anfang des 15. Jahrhunderts ist dieser Mythus vielfach in
Bruderschaften erzahlt und interpretiert worden. Erzahlt wurde er in gréBerem Rahmen, interpretiert aber
nur im engeren Kreis, denjenigen, die reif daftir waren.

Dieser Mythus hatte ungefahr folgenden Inhalt:

Es gab eine Zeit, da schuf einer der Elohim den Menschen; einen Menschen, den er Eva nannte. Mit
Eva verband sich der Elohim selbst und es wurde von Eva Kain geboren. Darauf schuf der Elohim Jahve
oder Jehova den Adam. Adam verband sich ebenfalls mit Eva und aus dieser Ehe ging Abel hervor.

Wir haben es also bei Kain mit einem unmittelbaren Gottersohn zu tun und bei Abel mit einem
SproRling des als Mensch geschaffenen Adam und der Eva. Nun geht der Mythus weiter.

Die Opfergaben, welche Abel dem Gotte Jahve darbrachte, waren dem Gotte angenehm. Aber die
Opfergaben des Kain nicht, denn Kain war nicht auf direktes Geheil® von Jahve entstanden. Die Folge
davon war, daf Kain den Brudermord beging. Er erschlug Abel. Deshalb wurde er von der Gemeinschaft
mit Jahve ausgeschlossen. Er ging in entfernte Gegenden und wurde dort der Stammvater eines eigenen
Geschlechts.

Adam verband sich weiterhin mit Eva und zum Ersatz von Abel wurde Seth geboren, der auch in der
Bibel vorkommt. So entstanden zwei Menschengeschlechter: das erste von Eva und dem Elohim
abstammend, das Geschlecht Kains; und das zweite von den bloflen Menschen abstammend, die auf
Geheil des Jahve sich verbunden haben.

Von dem Geschlecht des Kain stammen alle ab, die auf der Erde Kiinste und Wissenschaften ins
Leben gerufen haben, zum Beispiel Methusael, der die Schrift, die Tau-Schrift erfunden hat und Tubal-
Kain, der die Bearbeitung der Erze und des Eisens lehrte. So entstand in dieser Linie, direkt von dem



Elohim abstammend, die Menschheit, die sich in Klinsten und Wissenschaften ausbildet.

Aus diesem Geschlecht der Kains ging auch hervor Hiram. Der war der Erbe alles dessen, was
innerhalb der verschiedenen Generationen der Kainsséhne an Wissen, Kunst und Technik aufgespeichert
worden war. Hiram war der bedeutendste Baukiinstler, den man sich denken kann.

Aus der anderen Linie, aus dem Geschlechte Seths stammte Salomo, der sich auszeichnete in
alledem, was von Jahve oder Jehova herriihrte. Er war ausgestattet mit der Weisheit der Welt, mit
alledem, was die ruhige, klare, abgeklarte Weisheit bei den Jehovasdhnen liefern kann. Dies war eine
Weisheit, die man wohl mit Worten aussprechen kann, die dem Menschen tief ins Herz gehen, ihn
erheben kann, aber nicht eine solche, welche das unmittelbare Objekt angreifen und etwas Wirkliches an
Technik, Kunst und Wissenschaft hervorbringen kann. Es war eine Weisheit, die eine unmittelbare
inspirierte Gabe des Gottes ist, nicht eine von unten herausgearbeitete, aus der menschlichen
Leidenschaft, aus dem Menschenwollen hervorquillende Weisheit. Die fand sich bei den Kainsséhnen, bei
denen, die unmittelbar von dem anderen Elohim abstammten. Das waren die strengen Arbeiter, die alles
selbst erarbeiten wollten.

Nun beschloft Salomo einen Tempel zu bauen. Er bestellte dazu als Baumeister den SproRling der
Kainssohne: Hiram. Es war zu der Zeit, da die Kdnigin von Saba, Balkis, nach Jerusalem kam, weil sie
von dem weisen Salomo gehért hatte. Und sie war in der Tat, als sie ankam, entziickt von der erhabenen,
klaren Weisheit und Schonheit des Salomo. Er warb um sie und erlangte auch ihr Jawort. Da hérte diese
Kénigin von Saba auch von dem Tempelbau. Nun wollte sie auch den Baumeister Hiram kennenlernen.
Als sie ihn sah, machte sein bloRer Blick auf sie einen ungeheuren Eindruck und nahm sie ganz
gefangen.

Nun entspann sich etwas wie Eifersuchtsstimmung zwischen Hiram und dem weisen Salomo. Die
Folge davon war, da Salomo gern etwas gegen Hiram getan hétte; aber er mufte ihn behalten, damit
der Tempel fertig gebaut werden konnte.

Es kam nun folgendes. Der Tempel war bis zu einer ganz bestimmten Stufe fertig. Nur eines fehlte
noch, was das Meisterstiick des Hiram sein sollte: namlich das Eherne Meer. Dieses Meisterstlick Hirams
sollte darstellen den Ozean, in Erz gegossen, und den Tempel schmiicken. Alle Erzmischungen waren in
wunderbarer Weise von Hiram veranlagt worden und alles war zu dem GuR vorbereitet. Nun machten sich
aber drei Gesellen ans Werk, die Hiram beim Tempelbau fiir unfahig befunden hatte, zu Meistern ernannt
zu werden. Sie hatten ihm deshalb Rache geschworen und wollten die Ausfiihrung des Ehernen Meeres
verhindern. Ein Freund Hirams, der davon erfuhr, teilte Salomo diesen Plan der Gesellen mit, damit er ihn
vereiteln wiirde. Aber Salomo lief aus Eifersucht gegen Hiram der Sache ihren Lauf, weil er Hiram
verderben wollte. Die Folge war, daB Hiram zusehen mufte, wie der ganze GuR zerstob, weil die drei
Gesellen einen ungehdrigen Stoff der Masse zugefiigt hatten. Er versuchte noch durch ZugieRen von
Wasser das aufschdumende Feuer zu loschen, aber es wurde dadurch nur schlimmer. Wahrend er schon
nahe daran war, an dem Zustandekommen des Werkes zu verzweifeln, erschien ihm Tubal-Kain selbst,
einer seiner Ahnherren. Dieser sagte ihm, er solle sich ruhig in das Feuer hineinstiirzen, er sei durch das
Feuer nicht verwundbar. Hiram tat es und gelangte bis zum Mittelpunkt der Erde. Tubal-Kain fiihrte ihn zu
Kain, der dort im Zustande der urspriinglichen Géttlichkeit war. Hiram wurde nun in das Geheimnis der
Feuerschdpfung eingeweiht, in das Geheimnis des Erzgusses und so weiter. Er erhielt von Tubal-Kain
noch einen Hammer und ein Goldenes Dreieck, das er am Halse zu tragen habe. Dann kehrte er zurlick
und war nun imstande, das Eherne Meer wirklich herzustellen, den GuB wieder in Ordnung zu bringen.

Hierauf gewinnt Hiram die Hand der Konigin von Saba. Er aber wird von den drei Gesellen Uberfallen
und getdtet. Doch ehe er starb, gelang es ihm noch, das Goldene Dreieck in einen Brunnen zu werfen. Als



man nun nicht weil, wo Hiram ist, wird er gesucht. Salomo selbst ist angstlich und will hinter die Sache
kommen. Man fiirchtete, die drei Gesellen konnten das alte Meisterwort verraten und es wurde daher ein
neues verabredet. Die ersten Worte, die fallen, wenn man Hiram wieder findet, sollten das neue
Meisterwort sein. Als Hiram nun aufgefunden wurde, konnte er noch einige Worte sprechen. Er sagte:
Tubal-Kain hat mir verheifien, daf ich einen Sohn haben werde, der viele Séhne haben wird, die die Erde
bevdlkern und mein Werk - den Tempelbau - zu Ende fiihren werden. Dann bezeichnete er noch den Ort,
wo das Goldene Dreieck zu finden sei. Es wurde zu dem Ehernen Meer gebracht und beide an einem
besonderen Ort des Tempels, im Allerheiligsten, aufbewahrt. Sie kénnen nur von denen gefunden
werden, die Verstandnis dafiir haben, was diese ganze Tempellegende von dem Tempel des Salomo und
seinem Baumeister Hiram zu bedeuten hat.

Nun wollen wir einmal von der Legende selbst tibergehen zu einer Interpretation.

Diese Legende stellt dar das Schicksal der dritten, vierten und fiinften Unterrasse unserer fiinften
Wurzelrasse. Der Tempel ist der Tempel der Geheimbruderschaften, respektive dasjenige, was die ganze
Menschheit der vierten und fiinften Unterrasse baut, und das Allerheiligste ist der Aufenthaltsort der
Geheimbruderschaften. Diese wissen, was das Eherne Meer und das Goldene Dreieck bedeuten.

Wir haben es also zu tun mit zweierlei Menschengeschlechtern: mit demjenigen, welches - durch
Salomo représentiert - im Besitz gottlicher Weisheit ist, und mit dem Kainsgeschlecht, den Abkémmlingen
Kains, die sich auf das Feuer verstehen und es zu behandeln wissen. Dieses Feuer ist nicht das
physische Feuer, sondern das im Astralraum brennende Feuer der Leidenschaften, Triebe, Begierden.

Wer sind nun die Kainsséhne? Die Kainssohne sind - also im Sinne dieser Legende - die Sohne
derjenigen Elohim, welche unter der Klasse der Elohim wahrend der Mondepoche ein wenig
zurtickgeblieben sind. In der Mondepoche haben wir es mit Kama zu tun. Dieses Kama oder Feuer wurde
damals durchdrungen mit Weisheit. Nun gab es zwei Arten von Elohim. Die einen Elohim blieben nicht
stehen bei der Ehe zwischen Weisheit und Feuer; sie gingen darlber hinaus. Und als sie den Menschen
formten, waren sie nicht mehr durchdrungen von Leidenschaften, so daR sie ihn mit ruhiger, abgeklarter
Weisheit ausstatteten. Das ist die eigentliche Jahve- oder Jehovareligion, die Weisheit, die ganz
leidenschaftslos war. Die anderen Elohim, bei welchen noch die Weisheit mit dem Feuer der Mondperiode
verbunden war, sind diejenigen, welche die Kainsséhne schufen.

Daher haben wir in den Séhnen Seths die religiosen Menschen mit der abgeklarten Weisheit und in
den Kainssohnen die, welche das impulsive Element haben, die sich entflammen und Enthusiasmus
entwickeln kdnnen fir Weisheit. Diese zwei Geschlechter schaffen durch alle Rassen hindurch, durch alle
Zeiten. Aus der Leidenschaft der Kainssohne sind alle Kiinste und Wissenschaften entstanden, aus der
Abel-Seth-Strdmung alle abgeklarte Frommigkeit und Weisheit, ohne Enthusiasmus.

Diese zwei Typen waren immer vorhanden und das hat sich so fortgefiihrt bis zur vierten Unterrasse
unserer Wurzelrasse.

Dann kam die Begriindung des Christentums. Dadurch wurde die friihere Frdmmigkeit, die nur eine
Frémmigkeit von oben war, eine Frommigkeit, die vollstandig kamafrei war. Sie wurde getaucht in das
Element, das eben durch Christus auf die Erde kam. Christus ist nicht bloft die Weisheit, er ist die
inkarnierte Liebe: ein hohes gdttliches Kama, das zu gleicher Zeit Buddhi ist; ein rein flutendes Kama, das
nichts fir sich will, sondern alle Leidenschaften in unendlicher Hingabe nach aufen richtet, ein
umgekehrtes Kama ist. Buddhi ist umgekehrtes Kama.

Dadurch bereitet sich innerhalb des Typus der Menschen, die fromm sind, innerhalb der Séhne der
Weisheit eine hohere Frommigkeit vor, die nun allerdings enthusiastisch sein kann. Das ist christliche
Frommigkeit. Sie wird zunéchst veranlagt in der vierten Unterrasse der fiinften Wurzelrasse. Diese ganze



Strémung ist aber noch nicht in der Lage, sich mit den Kainsséhnen zu verbinden. Sie sind zunachst noch
Gegner. Wiirde n&mlich das Christentum unbedingt schnell alle Menschen ergreifen, so wiirde es sie zwar
mit Liebe erfiillen konnen, aber das einzelne menschliche Herz, das individuelle menschliche Herz wére
nicht dabei. Es wére keine freie Frommigkeit, es ware nicht das Gebaren des Christus in sich selbst als
Bruder, sondern bloR als Herrn. Dazu miissen noch durch die ganze fiinfte Unterrasse hindurch die
Kainss6hne wirken. Sie wirken in ihren Initiierten und bauen den Tempel der Menschheit, aufgebaut aus
weltlicher Kunst und weltlicher Wissenschaft.

So sehen wir wahrend der vierten und flinften Unterrasse das weltliche Element immer mehr und mehr
sich entwickeln, die ganze weltgeschichtliche Entwickelung auf den physischen Plan heraustreten. Mit
dem weltlichen Element des Materialismus entwickelt sich das personliche, der Egoismus, der zum Kampf
aller gegen alle fiijhrt. Wenn auch das Christentum da war, so war es in gewisser Weise doch Geheimnis
von wenigen. Aber es bewirkte, daB den Menschen wahrend der vierten und fiinften Unterrasse aufging:
ein jeglicher ist gleich vor Gott. Das ist christlicher Grundsatz. Aber die Menschen kénnen dies nicht ganz
verstehen, solange sie im Materialismus und Egoismus befangen sind.

Die Franzésische Revolution hat dann die Konsequenz der christlichen Lehre im weltlichen Sinne
vollzogen. Die spirituelle Lehre des Christentums: alle Menschen sind gleich vor Gott, wurde durch die
Franzdsische Revolution in eine rein weltliche Lehre tibertragen: alle sind hier gleich. Die neue Zeit hat
das noch mehr ins Physische tibersetzt.

Vor der Franzosischen Revolution erschien bei einer Hofdame der Kdnigin Marie-Antoinette, der
Madame d'Adhemar, eine Personlichkeit, die alle wichtigen Szenen der Revolution voraussagte, um davor
zu warnen. Es war der Graf von Saint-Germain, dieselbe Personlichkeit, die in friiherer Inkarnation den
Orden der Rosenkreuzer gestiftet hat. Er vertrat damals den Standpunkt: die Menschen miRten in ruhiger
Weise von der weltlichen Kultur zu der wahren Kultur des Christentums gefiihrt werden. Die weltlichen
Méachte wollten sich aber die Freiheit im Sturm, in materieller Weise erobern. Zwar sah er die Revolution
als notwendige Konsequenz an, aber er warnte doch davor. Er, Christian Rosenkreutz, in der Inkarnation
vom 18. Jahrhundert, als Hiiter des innersten Geheimnisses vom Ehernen Meer und vom heiligen
Goldenen Dreieck, trat warnend auf: die Menschheit sollte sich langsam entwickeln. Doch schaute er, was
vor sich gehen wiirde.

Das ist der Gang, den die Menschheitsentwickelung, von innen her betrachtet, wahrend der vierten und
finften Unterrasse unserer Wurzelrasse durchmacht. Der menschliche Kulturbau, der groRe Tempel
Salomos wurde gebaut. Aber dasjenige, was ihn eigentlich krénen soll, muf} noch ein Geheimnis bleiben.
Das kann nur ein Initiierter bauen. Dieser Initierte wurde milverstanden, verraten, getotet. Dieses
Geheimnis kann noch nicht herauskommen. Es bleibt das Geheimnis von wenigen [Initiierten] des
Christentums. In dem GuR des Ehernen Meeres und dem heiligen Dreieck liegt es verschlossen. Es ist
kein anderes als das Geheimnis des Christian Rosenkreutz, der vor Christi Geburt in einer sehr hohen
Inkarnation verkdrpert war und damals einen merkwirdigen Ausspruch getan hat.

Lassen Sie mich nun noch mit einigen Worten die Szene ausmalen, wie jener Christian Rosenkreutz
vor der Franzosischen Revolution diese AuRerung wieder getan hat. Er sagte: Wer Wind sét, wird Sturm
ernten. - Dies hatte er schon damals gesagt, bevor es dann von Hosea gesagt und aufgeschrieben wurde.
Aber es ist von Christian Rosenkreutz herriihrend.

Dieser Ausspruch: Wer Wind sat, wird Sturm ernten -, ist der Leitspruch der vierten und fiinften
Unterrasse unserer Wurzelrasse und sollte bedeuten: Ihr werdet den Menschen frei machen, es wird sich
das inkarnierte Buddhi selbst mit dieser eurer Freiheit verbinden und die Menschen gleichmachen vor
Gott. Aber der Geist (Wind bedeutet Geist = Ruach), er wird zun&chst zum Sturm werden (Kampf aller



gegen alle).

Zunéchst war das Christentum das des Kreuzes geworden, das sich hindurchentwickeln mufte durch
die rein weltliche Sphare, den physischen Plan. Nicht gleich von Anfang an war Christus am Kreuz das
Symbol des Christentums. Aber als das Christentum immer mehr politisch wurde, da wurde das Symbol
der gekreuzigte Gottessohn, leidend auf dem Kreuze des Weltenleibes. Das bleibt es &uRerlich durch den
ganzen Rest der vierten und weiter durch die fiinfte Unterrasse hindurch.

Zunachst ist das Christentum gebunden an die rein materielle Kultur der vierten und flnften
Unterrasse und nur dazwischen [?] besteht das eigentliche Christentum der Zukunft, das im Besitze der
Geheimnisse von dem Ehernen Meer und dem Goldenen Dreieck ist. Dieses Christentum hat ein anderes
Symbol; nicht mehr den gekreuzigten Gottessohn, sondern das Kreuz, von Rosen umwunden. Das wird
das Symbol des neuen Christentums der sechsten Unterrasse sein. Aus dem Mysterium der
Rosenkreuzerbruderschaft wird sich dieses Christentum der sechsten Unterfasse entwickeln, das das
Eherne Meer und das Goldene Dreieck kennen wird.

Hiram ist der Reprasentant der Initiierten der Kainsséhne der vierten und fiinften Unterrasse. Die
Konigin von Saba - jede weibliche Figur bedeutet in der esoterischen Sprache die Seele - ist die Seele der
Menschheit, die zu entscheiden hat zwischen der abgeklarten, aber nicht die Erde erobernden
Frommigkeit und der die Erde erobernden Weisheit, das heilt, der durch Uberwindung der
Leidenschaften der Erde verbundenen Weisheit. Sie ist die Reprasentantin der wahren Menschenseele,
die zwischen Hiram und Salomo mittendrin steht, und sich mit Hiram in der vierten und fiinften Unterrasse
verbindet, weil er noch den Tempel baut.

Das Eherne Meer ist jener GuR, der entsteht, wenn in der entsprechenden Weise Wasser mit Erz
vermischt ist. Die drei Gesellen machen es falsch, der Gu wird zerstort. Aber indem Tubal-Kain dem
Hiram die Mysterien des Feuers enthiillt, ist Hiram imstande, Wasser und Feuer in der richtigen Weise zu
verbinden. Dadurch entsteht das Eherne Meer. Es ist das, was das Geheimnis der Rosenkreuzer ist. Es
entsteht, wenn das Wasser der ruhigen Weisheit sich verbindet mit dem Feuer des astralen Raumes, dem
Feuer der Leidenschaft. Dadurch mul eine Verbindung Zustandekommen, die «eherny ist, die getragen
werden kann in die folgenden Zeitalter, wenn hinzukommt das Geheimnis von dem heiligen Goldenen
Dreieck, das Geheimnis von Atma-Buddhi-Manas. Dieses Dreieck, mit all dem, was es im Gefolge hat,
wird der Inhalt des erneuerten Christentums der sechsten Unterrasse sein. Das wird vorbereitet durch die
Rosenkreuzer und dann wird das, was im Ehernen Meer symbolisiert wird, verbunden sein mit der
Erkenntnis von Reinkarnation und Karma. Dies ist die neue okkulte Lehre, die dem Christentum wieder
eingefiigt wird. Atma-Buddhi-Manas, das hohere Selbst, ist das Geheimnis, das offenbar werden wird,
wenn die sechste Unterrasse dazu reif sein wird. Dann wird Christian Rosenkreutz nicht mehr als Warner
dazustehen brauchen, sondern es wird alles, was Kampf bedeutet hat auf dem &uReren Plan, den Frieden
finden durch das Eherne Meer, durch das heilige Goldene Dreieck.

Das ist der Gang der Weltgeschichte in die kiinftige Zeit hinein. Was Christian Rosenkreutz mit seiner
Tempellegende durch die Bruderschaften in die Welt tragen lieB, ist das, was sich die Rosenkreuzer zur
Aufgabe gestellt haben: nicht bloB religiése Frdmmigkeit zu lehren, sondern auch Wissenschaft nach
aulen; aber nicht nur die duBere Welt kennenzulernen, sondern auch die spirituellen Machte und von
beiden Seiten hineinzugehen in die sechste Runde.



DER MANICHAISMUS
Berlin, 11. November 1904

Wir haben ja wunschgemaf etwas Uber Freimaurerei zu sprechen. Diese kann man aber nicht verstehen,
bevor nicht die urspriinglichen Geistesstrdmungen betrachtet werden, die mit der Freimaurerei in der
Weise in Zusammenhang stehen, daB die Freimaurerei sozusagen aus ihnen hervorgegangen ist. Eine
noch wichtigere Geistesstromung als die der Rosenkreuzer war die des Manichaismus. Wir missen also
eigentlich zuerst (iber diese viel wichtigere Bewegung sprechen und kénnen dann spater einmal auch auf
die Freimaurerei ein Licht werfen.

Was ich dazu zu sagen habe, hangt zusammen mit verschiedenen Dingen, die in das gegenwértige
und zukiinftige Geistesleben hineinspielen. Und um Ihnen zu zeigen, da® man, wenn man in diesen
Gebieten tatig ist, immerfort auf etwas Bezug nehmen muR, wenn auch versteckt, so méchte ich nur
einleitend darauf hinweisen, daB ich bei wiederholter Gelegenheit das Faust-Problem als ein besonders
wichtiges fiir das neue Geistesleben bezeichnet habe. Und darum ist auch im ersten Heft des «Luzifer»
die moderne Geistesbewegung mit dem Faust-Problem in Zusammenhang gebracht. So wie ich es in
meinem «Luzifer»-Aufsatz gebracht habe, ist nicht ohne eine gewisse Begriindung auf das Faust-Problem
angespielt.

Um die Dinge, um die es sich dabei handelt, in Zusammenhang zu bringen, miissen wir also zunéchst
ausgehen von einer Geistesrichtung, die uns geschichtlich zuerst entgegentritt etwa im S.Jahrhundert. Es
ist dies jene Geistesrichtung, die ihren groRen Bekampfer im heiligen Augustinus gefunden hat, trotzdem
er, bevor er zur katholischen Kirche Ubergetreten ist, Anhénger dieser Richtung war. Wir miissen
sprechen Uber den Manichdismus, der durch eine Personlichkeit begriindet wurde, die sich selbst als
Mani bezeichnete und etwa im 3. Jahrhundert nach Christi Geburt lebte. Ausgegangen ist die Bewegung
von einer Gegend, die damals beherrscht wurde von den Kénigen Vorderasiens; sie ist also von den
Gegenden des westlichen Kleinasien ausgegangen. Dieser Mani begriindete eine Geistesstrémung, die ja
zuerst eine kleine Sekte umfallte, die aber zu einer madchtigen Geistesstromung wurde. Die
mittelalterlichen Albigenser, Waldenser und Katharer sind die Fortsetzung dieser Geistesstrémung, zu der
auch der ja noch fiir sich zu besprechende Templerorden und ebenso - durch eine merkwirdige
Verkettung der Verhdltnisse - das Freimaurertum gehéren. Hier hinein geh6rt das Freimaurertum
eigentlich, obgleich es sich mit anderen Stromungen, zum Beispiel dem Rosenkreuzertum verbunden hat.

Die duRere Geschichte, die uns von Mani erzahlt wird, ist hochst einfach.

Es wird gesagt, daB in den Gegenden Vorderasiens ein Kaufmann lebte, der aulerordentlich gelehrt
war. Er verfalte vier bedeutsame Schriften: erstens die Mysteria, zweitens die Capitola, drittens das
Evangelium, viertens den Thesaurus. Ferner wird erzahlt, daR er bei seinem Tod diese Schriften
hinterlassen habe seiner Witwe, die eine Perserin war. Diese Witwe wiederum hinterlied sie einem
Sklaven, den sie losgekauft und freigelassen habe. Der sei der besagte Mani gewesen, der dann aus
diesen Schriften seine Weisheit gezogen habe, aber auflerdem in die Mysterien des Mithrasdienstes
eingeweiht gewesen war. Er hat dann diese Bewegung des Manichaismus ins Leben gerufen. Man nennt
den Mani auch den «Sohn der Witwe» und seine Anhanger die «S6hne der Witwe». Er selbst aber, Mani,
bezeichnete sich als «Paraklet», als den von Christus der Menschheit versprochenen Heiligen Geist. Nun
ist das so aufzufassen, daB er sich bezeichnete als eine Inkarnation jenes Heiligen Geistes; nicht etwa
meinte er, daB er der alleinige Heilige Geist sei. Er stellte sich vor, daRl dieser Heilige Geist in
Wiederverkdrperungen erscheint und bezeichnete sich als eine solche Wiederverkérperung des Geistes.

Die Lehre, die er verkiindigte, wurde von Augustinus, als dieser zur katholischen Kirche (ibergetreten



war, in der lebhaftesten Weise bekampft. Augustinus stellte seine katholische Anschauung der
manichdischen Lehre gegenliber, die er durch eine Personlichkeit vertreten IaRt, die er Faustus nennt.
Faustus ist im Sinne des Augustinus der Kampfer gegen das Christentum. Hier liegt der Ursprung des
goethesehen Faust mit seiner Anschauung des Bosen. Der Name «Faust» geht zurlick bis auf diese alte
augustinische Lehre.

Man erfahrt von der manichéischen Lehre gewohnlich, daB sie sich vom abendléndischen Christentum
unterscheide durch ihre andere Auffassung des Bdsen. Wahrend das katholische Christentum der Ansicht
sei, dal das Bose beruhe auf einem Abfall vom géttlichen Ursprung, auf einem Abfall urspriinglich guter
Geister von Gott, so lehre der Manichaismus, daRl das Bose ebenso ewig sei wie das Gute; daf es keine
Auferstehung des Leibes gebe und dal® das Bose als solches kein Ende ndhme. Es habe also keinen
Anfang, sondern sei gleichen Ursprungs mit dem Guten, und habe auch kein Ende.

Wenn Sie in dieser Weise den Manichaismus kennenlernen, so erscheint er allerdings wie etwas
radikal Unchristliches und wie etwas ganz Unverstandliches.

Nun wollen wir der Sache auf den Grund gehen nach den Traditionen, die von dem Mani selbst
herrlihren sollen und priifen, um was es sich da eigentlich handelt. Einen &duReren Anhaltspunkt zu dieser
Priifung gibt uns die Legende des Manichdismus, eine ebensolche Legende, wie ich lhnen neulich als
Tempellegende erzahlt habe. Alle solche Geistesstrémungen, die mit Einweihungen zusammenhangen,
driicken sich exoterisch aus in Legenden. Nur ist die Legende des Manichdismus eine grolle kosmische
Legende, eine Legende von tbersinnlicher Art.

Da wird erzahlt, dal einstmals die Geister der Finsternis anstirmen wollten gegen das Lichtreich. Sie
kamen in der Tat bis an die Grenze des Lichtreiches und wollten das Lichtreich erobern. Sie vermochten
aber nichts gegen das Lichtreich. Nun sollten sie - und hier liegt ein besonders tiefer Zug, den ich zu
beachten bitte -, nun sollten sie bestraft werden von dem Lichtreich. Aber in dem Lichtreich gab es nichts
irgendwie Boses, sondern nur Gutes. Also hatten die Ddmonen der Finsternis nur mit etwas Gutem
bestraft werden kénnen. Was geschah also? Es geschah folgendes. Die Geister des Lichtreiches nahmen
einen Teil ihres eigenen Reiches und mischten diesen in das materielle Reich der Finsternis hinein.
Dadurch, daf nun ein Teil des Lichtreiches vermischt wurde mit dem Reich der Finsternis, dadurch sei in
diesem Reich der Finsternis gleichsam ein Sauerteig, ein Garungsstoff entstanden, der das Reich der
Finsternis in einen chaotischen Wirbeltanz versetzte, wodurch es ein neues Element bekommen hat,
namlich den Tod. So daB es sich fortwahrend selbst aufzehrt und so den Keim zu seiner eigenen
Vernichtung in sich tragt. Weiter wird erzahlt, daB dadurch, daR dies geschehen ist, gerade das
Menschengeschlecht entstdnden sei. Der Urmensch sei eben gerade das, was vom Lichtreich her
gesendet worden sei, um sich mit dem Reich der Finsternis zu vermischen und das, was im Reich der
Finsternis nicht sein soll, zu (iberwinden durch den Tod; es in sich selbst zu (iberwinden.

Der tiefe Gedanke, der darin liegt, ist der, da von selten des Lichtreiches das Reich der Finsternis
iberwunden werden soll nicht durch Strafe, sondern durch Milde; nicht durch Widerstreben dem Bosen,
sondern durch Vermischung mit dem Bdsen, um das Bose als solches zu erlésen. Dadurch, daB ein Teil
des Lichtes hineingeht in das Bése, wird das Bdse selbst tiberwunden.

Dem liegt die Auffassung vom Bésen zugrunde, die ich oftmals als die theosophische
auseinandergesetzt habe. Was ist das Bése? Es ist nichts anderes als ein unzeitgeméRes Gutes. Um ein
Beispiel anzufiihren, das von mir schon &fters angefiihrt wurde: Nehmen wir an, dal wir es mit einem
ausgezeichneten Klavierspieler und einem ausgezeichneten Klaviertechniker zu tun haben, die beide
vollkommen sind in ihrer Art. Zuerst mul der Techniker das Instrument bauen und es dann abgeben an
den Spieler. Wenn dieser ein guter Spieler ist, wird er es in entsprechender Weise beniitzen und so sind



beide gleichsam das Gute. Wenn aber nun der Techniker anstelle des Spielers in den Konzertsaal gehen
und da herumhammern wollte, dann ware er am unrechten Ort. Das Gute wiirde so zum Bdsen. So sehen
wir, daR das Bose nichts anderes ist als das Gute am unrechten Ort.

Wenn das, was in irgendeiner Zeit duRerordentlich gut ist, sich weiter erhalten, starr werden wollte und
nun das schon Fortgeschrittene beeintrachtigen wiirde in seinem Gange, so wird es jetzt zweifellos ein
Boses, weil es dem Guten widerstreben wiirde. Nehmen wir an, die leitenden Krafte der Mondenepoche,
der lunarischen Epoche, wenn sie dort vollkommen waren in ihrer Art und ihre Téatigkeit héatten
abschliefen missen, wirden sich noch l&nger in die Entwickelung mischen. Dann miiten sie in der
irdischen Entwickelung das Bose darstellen. So ist das Bdse nichts anderes als das Gottliche, denn in der
anderen Zeit war das, was zur Unzeit das Bése ist, der Ausdruck des Vollkommenen, des Géttlichen.

In diesem tiefen Sinne haben wir die manichéische Anschauung aufzufassen, dal das Gute und Bose
im Grunde genommen von derselben Art, im Grunde genommen gleich in ihrem Anfang und gleich in
ihrem Ende sind. Wenn Sie diese Anschauung so auffassen, werden Sie verstehen, was eigentlich der
Mani anregen wollte. Auf der anderen Seite miissen wir aber zunachst erkléren, warum sich Mani selbst
den « Sohn der Witwe » nannte und warum sich seine Anhénger « Séhne der Witwe» nannten.

Wenn wir zuriickgehen in die altesten Zeiten, die vor unserer jetzigen Wurzelrasse liegen, da war die
Art und Weise, wie Menschen erkannten. Wissen erwarben, eine andere. Sie werden aus meiner
Schilderung der atlantischen Zeit, und jetzt, wo das néchste «Luzifer»-Heft erscheint, auch aus der
Schilderung der lemurischen Zeit ersehen, da damals alles Wissen - zum Teil bis in unsere Zeit hinein -
beeinflut ist von demjenigen, was iber der Menschheit steht. Ich habe 6fters schon erwahnt, daB erst
der Manu, der erscheinen wird in der néchsten Wurzelrasse, ein wirklicher Menschenbruder sein wird,
waéhrend die friiheren Manus Ubermenschlich, eine Art géttliche Wesen waren. Erst jetzt reift die
Menschheit heran, um einen eigenen Menschenbruder als Manu zu haben, der von der Mitte der
lemurischen Zeit an alle Stadien mit durchgemacht hat. Was geschieht also eigentlich wahrend der
Entwickelung der flinften Wurzelrasse ? Es geschieht das, daR diese Offenbarung, die Offenbarung von
oben, die Leitung der Seele von oben sich allmahlich zurlickzieht und die Menschheit den eigenen Wegen
Uberlaft, so dal sie ihr eigener Leiter wird.

Die Seele wurde nun in aller Esoterik (Mystik) die «Mutter» genannt; der Unterweiser der «Vater».
Vater und Mutter, Osiris und Isis, das sind die zwei in der Seele vorhandenen Machte: der Unterweiser,
derjenige, der das unmittelbar einflieBende Géttliche darstellt, Osiris, ist der Vater; die Seele selbst, Isis,
konzipiert, empfangt das Géttlich-Geistige, sie ist die Mutter. Wahrend der flinften Wurzelrasse zieht sich
nun der Vater zurlick. Die Seele ist verwitwet, soll verwitwet sein. Die Menschheit ist auf sich selbst
angewiesen. Sie mul in der eigenen Seele das Licht der Wahrheit suchen, um sich selbst zu lenken. Alles
Seelische wurde von jeher mit weiblichen Sinnbildern zum Ausdruck gebracht. Deshalb wird dieses
Seelische -welches heute im Keim vorhanden ist und spéter vollstandig entWikkelt sein wird -, dieses sich
selbst lenkende Seelische, das den géttlichen Befruchter nicht mehr vor sich hat, das wird von dem Mani
als «Witwe» bezeichnet. Und deshalb bezeichnete er sich selbst als den «Sohn der Witwe».

Mani ist es, der diejenige Stufe der menschlichen Seelenentwickelung vorbereitet, die das eigene
seelische Geisteslicht sucht. Alles, was von ihm herrihrt, war ein Berufen auf das eigene Geisteslicht der
Seele und das war zugleich ein entschiedenes Aufbdumen gegen alles, was nicht aus der Seele, aus der
eigenen Beobachtung der Seele kommen wollte. Schéne Worte riihren von dem Mani her und sind das
Leitmotiv seiner Anhé&nger zu allen Zeiten gewesen. Wir héren: |hr mift abstreifen alles dasjenige, was
aulere Offenbarung ist, die ihr auf sinnlichem Wege erhaltet! Ihr miit abstreifen alles, was auBere
Autoritdt euch tberliefert; dann miRt ihr reif werden, die eigene Seele anzuschauen!



Augustinus dagegen vertritt das Prinzip - in einem Gesprach, in dem er sich zum Gegner jenes
Manichaers Faustus macht -: Ich wiirde die Lehre Christi nicht annehmen, wenn sie nicht auf die Autoritat
der Kirche begriindet wére. - Der Manichéer Faustus sagt aber: Ihr sollt auf Autoritét hin keine Lehre
annehmen; wir wollen eine Lehre nur annehmen in Freiheit. - Das ist das Aufbdumen des auf sich selbst
bauenden Geisteslichtes, das dann auch in der Faust-Sage in so schéner Weise zum Ausdruck gebracht
wurde.

Wir haben diesen Gegensatz auch in spéteren Sagen im Mittelalter einander gegeniibergestellt. Auf
der einen Seite die Faust-, auf der anderen Seite die Luther-Sage. Luther ist der Fortsetzer des
autoritativen Prinzips, Faust dagegen ist der, der sich aufbdumt, der sich auf das innere Geisteslicht
stiitzt. Wir haben die Luther-Sage: er wirft dem Teufel das Tintenfal® an den Kopf. Was sich ihm als Bdses
vorstellt, wird beiseitegestellt. Und auf der anderen Seite haben wir das Biindnis des Faust mit dem
Bdsen. Es wird von dem Lichtreich der Funke nach dem Reich der Finsternis gesandt, um eindringend in
die Finsternis, die Finsternis durch sich selbst zu erlésen, durch Milde das Bose zu Giberwinden. Wenn Sie
es in der Weise fassen, so werden Sie auch sehen, daB dieser Manichdismus sehr wohl zurechtkommt
mit der Auffassung, die wir ausgesprochen haben, von dem Bdsen.

Wie miissen wir uns das Zusammenwirken des Guten und des Bdsen vorstellen? Wir miissen es uns
aus dem Zusammenklingen von Leben und Form erkléren. Wodurch wird das Leben zur Form? Dadurch,
daf es einen Widerstand findet; daR es sich nicht auf einmal -in einer Gestalt - zum Ausdruck bringt.
Beachten Sie einmal, wie das Leben in einer Pflanze, sagen wir der Lilie, von Form zu Form eilt. Das
Leben der Lilie hat eine Lilienform aufgebaut, ausgestaltet.

Wenn diese Form ausgestaltet ist, (iberwindet das Leben die Form, geht in den Keim tber, um spéter
als dasselbe Leben in einer neuen Form wiedergeboren zu werden. Und so schreitet das Leben von Form
zu Form. Das Leben selbst ist gestaltios und wiirde sich nicht in sich selbst wahrnehmbar ausleben
kénnen. Das Leben der Lilie zum Beispiel ist in der ersten Lilie, schreitet weiter zur zweiten, dritten,
vierten, fiinften. Uberall ist dasselbe Leben, das in einer begrenzten Form erscheint, webend ausgebreitet.
Dal es in begrenzter Form erscheint, das ist eine Hemmung dieses allgemein flutenden Lebens. Es
wiirde keine Form geben, wenn das Leben nicht gehemmt, wenn es nicht aufgehalten wiirde in seiner
nach allen Seiten hin strdmenden Kraft. Gerade von dem, was zuriickgeblieben ist, was ihm auf héherer
Stufe stehend wie eine Fessel erscheint, gerade aus dem erwéchst im groRen Kosmos die Form.

Immer wird das, was das Leben ist, umfafit als Form von dem, was als Leben in einer friiheren Zeit
vorhanden war. Beispiel: die katholische Kirche. Das Leben, das in der katholischen Kirche lebt von
Augustinus bis ins 15. Jahrhundert, ist christliches Leben. Das Leben darinnen ist Christentum. Immer
wieder kommt dieses pulsierende Leben heraus (Mystiker). Die Form, woher ist die Form? Die ist nichts
anderes als das Leben des alten romischen Reiches. Das, was in diesem alten romischen Reich noch
Leben war, ist erstarrt zur Form. Was da zuerst Republik, dann Kaiserreich war, was da gelebt hat in
seinen auBeren Erscheinungen als rémischer Staat, das hat sein zur Form erstarrtes Leben abgegeben
an das spatere Christentum bis hin zur Hauptstadt, so wie eben frilher Rom die Hauptstadt des romischen
Weltreiches war. Sogar die romischen Provinzialbeamten sind durch die Presbyter und Bischéfe
fortgesetzt worden. Was friiher Leben war, wird spater Form fiir eine héhere Stufe des Lebens.

Ist es nicht mit dem Menschen geradeso? Was ist das Menschenleben? Die manasische Befruchtung
ist heute des Menschen inneres Leben, das in der Mitte der lemurischen Zeit gepflanzt wurde. Die Form
ist das, was samenartig heriibergekommen ist aus der lunarischen Epoche. Damals, in der Mondenzeit,
war kamische Entwickelung das Leben des Menschen; jetzt ist sie die Hiille, die Form. Immer ist das
Leben einer vorhergehenden Epoche die Form einer spéteren Epoche. In dem Zusammenklingen von



Form und Leben ist zugleich das andere Problem gegeben: das des Guten und Bésen; dadurch, daR das
Gute einer friheren Zeit vereint ist mit dem Guten einer neuen Zeit. Und das ist im Grunde genommen
nichts anderes als eben das Zusammenklingen des Fortschreitens mit seiner eigenen Hemmung. Das ist
zugleich die Mdglichkeit des materiellen Erscheinens, die Mdglichkeit, zum offenbaren Dasein zu
kommen. Das ist unser Menschendasein innerhalb der mineralisch-festen Erde: Innenleben und das
zuriickgebliebene Leben der friiheren Zeit zur hemmenden Form verhértet. Das ist auch die Lehre des
Manichaismus Uber das Bése.

Wenn wir uns von diesem Gesichtspunkt aus weiter fragen: Was will nun der Mani und was bedeutet
sein Ausspruch, der Paraklet, der Geist zu sein, der Sohn der Witwe? Nichts anderes bedeutet das, als
daR er vorbereiten will diejenige Zeit, in welcher in der sechsten Wurzelrasse die Menschheit durch sich
selbst, durch das eigene Seelenlicht gefiihrt werden wird und Gberwinden wird die ueren Formen, sie
umwandeln wird zu Geist.

Eine Uber das Rosenkreuzertum hiniibergreifende Strémung des Geistes will Mani schaffen, eine
Strémung, die weitergeht als die Strdmung der Rosenkreuzer. Diese Strémung des Mani strebt hintiber
bis zur sechsten Wurzelrasse, die seit der Begriindung des Christentums vorbereitet wird. Gerade in der
sechsten Wurzelrasse wird das Christentum erst in seiner vollen Gestalt zum Ausdruck kommen. Dann
erst wird es wirklich da sein. Das innere christliche Leben als solches iiberwindet jegliche Form, es pflanzt
sich durch das &uRere Christentum fort und lebt in allen Formen der verschiedenen Bekenntnisse. Wer
christliches Leben sucht, wird es immer finden. Es schafft Formen und zerbricht Formen in den
verschiedenen Religionssystemen. Nicht darauf kommt es an, die Gleichheit berall zu suchen in den
auleren Ausdrucksformen, sondern den inneren Lebensstrom zu empfinden, der Uberall unter der
Oberflache da ist. Was aber noch geschaffen werden muR, das ist eine Form fiir das Leben der sechsten
Wurzelrasse. Die muB friiher geschaffen werden, denn sie muf} da sein, damit sich das christliche Leben
hineingieRen kann. Diese Form muf vorbereitet werden durch Menschen, die eine solche Organisation,
eine solche Form schaffen werden, damit das wahre christliche Leben der sechsten Wurzelrasse darin
Platz greifen kann. Und diese duBere Gesellschaftsform muf} entspringen aus der Mani-Intention, aus
dem Hauflein, das der Mani vorbereitet. Das muf} die dullere Organisationsform sein, die Gemeinde, in
der zuerst der christliche Funke wird so recht Platz greifen konnen.

Daraus werden Sie entnehmen kénnen, dafl dieser Manichaismus zundchst bestrebt sein wird, vor
allen Dingen das aulRere Leben rein zu gestalten; denn es soll Menschen herbeifiihren, die ein geeignetes
Gefal in der Zukunft abgeben werden. Daher wurde auf unbedingte reine Gesinnung und auf Reinheit ein
so grofles Gewicht gelegt. Die Katharer waren eine Sekte, die wie meteorartig auftrat im 12. Jahrhundert.
Sie nannten sich so, weil Katharer die «Reinen» heilt. Es waren Menschen, die hinsichtlich ihrer
Lebensweise und ihres moralischen Verhaltens rein sein sollten. Sie multen die Katharsis innerlich und
auRerlich suchen, um eine reine Gemeinde zu bilden, die ein reines Gefal sein soll. Das ist es, was der
Manichdismus anstrebt. Weniger handelt es sich um die Pflege des innerlichen Lebens - das Leben wird
auch in anderer Weise fortflieBen -, sondern mehr um die Pflege der dufleren Lebensform.

Nun werfen wir einen Blick auf das, was sein wird in der sechsten Wurzelrasse. Da werden das Gute
und das Bose einen weitaus anderen Gegensatz noch bilden als heute. Was in der fiinften Runde fiir die
ganze Menschheit eintreten wird, dal® die dullere Physiognomie, die sich jeder schafft, ein unmittelbarer
Ausdruck dessen sein wird, was Karma bis dahin aus dem Menschen geschaffen hat, das wird, wie ein
Vorklang zu diesem Zustand, in der sechsten Wurzelrasse innerhalb des Geistigen eintreten. Bei
denjenigen, bei denen das Karma einen Uberschul® an Bésem ergibt, wird innerhalb des Geistigen das
Bbse ganz besonders hervortreten. Auf der einen Seite werden dann Menschen da sein von einer



gewaltigen inneren Giite, von Genialitit an Liebe und Giite; aber auf der anderen Seite wird auch das
Gegenteil da sein. Das Bdse wird als Gesinnung ohne Deckmantel bei einer grolen Anzahl von
Menschen vorhanden sein, nicht mehr bemantelt, nicht mehr verborgen. Die Bdsen werden sich des
Bdsen rihmen als etwas besonders Wertvollem. Es ddmmert schon bei manchen genialen Menschen
etwas auf von einer gewissen Wollust an diesem Bosen, diesem Damonischen der sechsten
Wurzelrasse. Nietzsches «blonde Bestie» ist zum Beispiel so ein Vorspuk davon.

Dieses rein Bdse muB herausgeworfen werden aus dem Strom der Weltentwickelung wie eine
Schlacke. Es wird herausgestoRen werden in die achte Sphére. Wir stehen heute unmittelbar vor einer
Zeit, wo eine bewufte Auseinandersetzung mit dem Bdsen durch die Guten stattfinden wird.

Die sechste Wurzelrasse wird die Aufgabe haben, das Bdse durch Milde so weit als mdglich wieder
einzubeziehen in den fortlaufenden Strom der Entwickelung. Es wird dann eine Geistesstrdmung
entstanden sein, welche dem Bdsen nicht widerstrebt, trotzdem es in seiner ddmonischsten Gestalt in der
Welt auftreten wird. Verfestigt wird sich haben in denen, die die Nachfolger der S6hne der Witwe sein
werden, das BewuRtsein, daft das Bdse wieder einbezogen werden muf in die Entwickelung, dafl es
aber nicht durch Kampf, sondern nur durch Miide zu berwinden ist. Dieses kraftig vorzubereiten, das ist
die Aufgabe der manichéischen Geistesstromung. Sie wird nicht absterben, diese Geistesstromung, sie
wird in mannigfaltigen Formen auftreten. Sie tritt in Gestalten auf, die sich manche denken kdnnen, die
aber heute nicht ausgesprochen zu werden brauchen. Wiirde sie sich lediglich auf die Pflege der inneren
Gesinnung beziehen, so wiirde diese Strdmung nicht das erreichen, was sie soll. Sie mufy sich
ausdrlicken in der Begriindung von Gemeinden, die vor allen Dingen den Frieden, die Liebe, das
Nichtwiderstreben dem Bdsen [durch Kampf] als das MaRgebende ansehen und zu verbreiten suchen.
Denn sie miissen ein GefaB, eine Form schaffen fiir das Leben, das sich auch ohne sie fortpflanzt.

Nun werden Sie begreifen, warum Augustinus, der bedeutendste Geist der katholischen Kirche, der in
seinem «Gottesstaat» geradezu die Form der Kirche ausbildete, die Form fiir die Gegenwart geschaffen
hat, warum er notwendigerweise der heftigste Gegner der Form sein muflte, die die Zukunft vorbereitet.
Da stehen sich zwei Pole gegeniber: Faustus und Augustinus. Augustinus, der auf die Kirche baut, auf
die gegenwartige Form; Faustus, der aus dem Menschen heraus den Sinn fir die Form der Zukunft
vorbereiten will.

Das ist der Gegensatz, der sich entwickelt im 3. und 4. Jahrhundert nach Christus. Er bleibt vorhanden
und rindet seinen Ausdruck in dem Kampf der katholischen Kirche gegen die Tempelritter, Rosenkreuzer,
Albigenser, Katharer und so weiter. Sie alle werden ausgerottet vom auferen phyischen Plan, aber ihr
Innenleben wirkt weiter. Spater kommt der Gegensatz in abgeschwéchter, aber immer noch heftiger Form
wieder zum Ausdruck in zwei Strémungen, herausgeboren aus einer abendlandischen Kultur selbst, als
Jesuitismus (Augustinismus) und Freimaurerei (Manichéismus). Die auf der einen Seite den Kampf
fuhren, sind sich dessen alle bewuRt, die Katholiken und Jesuiten der héheren Grade; die aber auf der
anderen Seite, die im Geiste des Mani den Kampf filhren, bei denen sind sich die wenigsten dessen
bewult, nur die Spitze der Bewegung ist sich dessen bewuft.

So stehen sich in den spéteren Jahrhunderten gegentliber Jesuitismus (Augustinismus) und
Freimaurerei (Manichaismus). Das sind die Kinder der alten Geistesstrdmungen. Daher haben Sie sowohl
im Jesuitismus wie im Freimaurertum eine Fortsetzung derselben Zeremonien bei den Einweihungen wie
in den alten Strémungen. Die Einweihung der Kirche im Jesuitismus hat die vier Grade: coadjutores
temporales, scholares, coadjutores spirituales, professi. Die Grade der Einweihung in der eigentlichen
okkulten Freimaurerei sind ahnlich. Sie laufen einander parallel, verfolgen aber ganz verschiedene
Richtungen.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI YOM GESICHTSPUNKT DER
GEISTESWISSENSCHAFT

Erster Vortrag Berlin, 2. Dezember 1904

Heute mdchte ich einen kurzen Einblick geben in verschiedene Riten und Orden in der Freimaurerei, wie
schon besprochen. Natirlich kann ich lhnen nur das Allerwesentlichste der Freimaurerei mitteilen, weil
das Gebiet ein so umfassendes ist und so unendlich viel Unwesentliches an der Sache daranhéngt.

Die Grundlage fiir das ganze Freimaurertum haben wir ebenfalls in der Tempellegende von Hiram-Abiff
oder Adonhiram zu sehen, von der ich Ihnen bereits bei Gelegenheit der Besprechung des Rosen-
kreuzerordens gesprochen habe. Das Ganze, was man Geheimnis und Tendenz der Freimaurerei nennt,
spricht sich in dieser Tempellegende aus. Wir werden zu einer Art von Genesis, von Abstammungslehre
des Menschen gefihrt. Lassen wir also die wesentlichen Ziige dieser Tempellegende nochmals vor
unserer Seele vorlberziehen.

Einer der Elohim verband sich mit Eva, und aus dieser Ehe eines der géttlichen Schépfer mit Eva ging
Kain hervor. Dann schuf ein anderer Elohim - namlich Jehova oder Adonai - den Adam, welcher
vorzustellen ist als der urspriingliche Mensch unserer dritten Wurzelrasse. Dieser Adam verband sich nun
mit Eva, und aus dieser Ehe ging Abel hervor. So haben wir am Ursprung des Menschengeschlechtes
zwei Ausgangspunkte: Kain, den direkten Sprossen eines der Elohim und Eva, und Abel, welcher
sozusagen mit Hilfe eines gottlich geschaffenen Menschen, des Adam, der eigentliche Jehova-Mensch ist.

Die ganze Auffassung, die der Schdpfungsgeschichte der Tempellegende zugrunde liegt, geht davon
aus, dal Jehova eine Art von Feindschaft hat gegen alles, was von den anderen Elohim und ihren
Sprossen, den Feuers6hnen, kommt - so nennt man in der Tempellegende die Nachkommen des Kain -,
und daf er Unfrieden stiftete zwischen Kain und seinem Geschlecht und Abel und seinem Geschlecht.
Die Folge davon war, daR Kain den Abel totete. Das ist die Urfeindschaft, die besteht zwischen denen, die
ihr Dasein als eine Art von Goéttergabe haben und denen, die alles selbst erarbeiten. DaB Abel dem Gotte
Jehova Tiere opfert, Kain aber Friichte der Erde, das zeigt auch in der Bibel den Gegensatz zwischen
dem Kainsgeschlecht und dem Abelgeschlecht. Kain mufl durch schwere Arbeit der Erde die Friichte,
dasjenige, was notwendig ist fir den Menschen, abringen, Abel nimmt das, was schon lebt, was schon
vorbereitet ist zum Leben. Kains Geschlecht schafft sozusagen aus dem Unlebendigen das Lebendige.
Abel nimmt das schon Lebendige, dem das Leben schon eingehaucht ist. Das Abelopfer ist dem Gotte
angenehm, Kains Opfer aber nicht.

So sehen wir, dal in Kain und Abel zwei Menschheitsarten charakterisiert werden. Die eine Art ist die,
welche das von Gott Zubereitete nimmt, die andere Art - die freie Menschheit - ist die, welche den
Erdengrund beackert und sich miiht. Lebendiges dem Unlebendigen abzugewinnen. Als solche
Kainss6hne sehen sich diejenigen an, die diese Tempellegende verstehen und im Sinne dieser Legende
leben wollen. Vom Geschlechte Kains stammen alle ab, welche die eigentlichen menschlichen Kiinste und
Wissenschaften geschaffen haben: Tubal-Kain, der eigentliche urspriingliche Baumeister und Gott der
Schmiede und Werkzeuge; und auch jener Hiram-Abiff oder Adonhiram, der Held der Tempellegende.
Dieser Hiram wird berufen durch Kénig Salomo, der durch seine Weisheit berlihmt ist, also zum
Geschlecht der Abelkinder gehdrt, die ihre Weisheit als Gabe von Gott eingefloRt bekommen haben. So
haben wir am Hofe von Salomo den Gegensatz wieder erneuert: Salomo der Weise und Hiram der freie
Arbeiter, der seine Weisheit sich menschlich erarbeitet hat.

Salomo beruft an seinen Hof Balkis, die Kbnigin von Saba, und als sie am Hofe erscheint, erblickt sie
in ihm etwas wie eine Statue, aus Gold und Edelsteinen geschaffen. Wie von den Géttern der Menschheit



geschenkt, so erscheint er monumentartig der Konigin Balkis. Als sie das groBe Werk, den
salomonischen Tempel, bewundert, will sie auch den Baumeister kennenlernen und lernt ihn auch
kennen. Durch einen bloRen Blick, den der Baumeister ihr zuwirft, lernt sie den ganzen Wert von Hiram
kennen. Salomo fafit sogleich eine Art von Eifersucht auf Hiram. Diese steigert sich besonders, als
Balkis, die Kémgin, verlangt, da® man ihr alle Arbeiter vorfihre, welche sich am Tempelbau beteiligt
haben. Salomo erklart es fiir unméglich; Hiram dagegen gewéhrt es. Er steigt auf einen Hiigel, macht das
mystische Tau-Zeichen und daraufhin strdmen alle Arbeiter herbei. Der Wille der Konigin ist erfilllt.

Salomo ist deshalb auch abgeneigt, den Verfolgern des Hiram zu widerstreben, ihnen
entgegenzutreten. Ein syrischer Maurer, ein phonizischer Zimmermann und ein hebréischer
Grubenarbeiter waren Hiram feindlich gesonnen. Denn diese drei Gesellen konnten von Hiram-Abiff
durchaus nicht das Meisterwort erfahren. Das Meisterwort ist dasjenige, was die Gesellen fahig gemacht
hatte, wirklich selbstandig zu bauen. Dieses Meisterwort ist ein Geheimnis, das nur den Fahigen zuteil
wurde. Sie faBten daher den EntschluB, ihm etwas anzutun.

Die Gelegenheit dazu fand sich, als Hiram-Abiff sein Meisterstlick, das Eherne Meer, gieRen wollte.
Die Bewegung des Wassers sollte in der Form festgehalten werden. Das bewegte Meer sollte lebendig,
kunstvoll festgehalten werden in der starren Form. Das ist das Wichtige. Die drei Gesellen hatten sich
verabredet, am Guf etwas zu machen, so daf er, statt in die Form zu rinnen, in der Umgebung herum
sich verbreitete. Hiram wollte daraufhin durch ZugieRen von Wasser den Feuergufl aufhalten, wodurch
aber das Metall in die Luft spriihte und als Feuerregen unter furchtbarer Gewalt wieder herunterfiel. Hiram
konnte da auch nichts machen. Aber plétzlich erscholl eine Stimme: Hiram! Hiram! Hiram! - Diese Stimme
forderte ihn auf, sich in das Feuermeer zu stiirzen. Er tat es und sank immer tiefer, bis zum Mittelpunkt
der Erde, wo der Ursprung des Feuers ist. Da traf er zwei Gestalten an: den Stammvater Tubal-Kain und
Kain selbst. Kain war bestrahlt von den Strahlen Luzifers, des Lichtengels. Nun (ibergab Tubal-Kain dem
Hiram seinen Hammer, der die Zauberkraft hatte, alles wieder herzustellen, und sagte zu ihm: Du wirst
einen Sohn haben, der wird ein Volk von Wissenden um sich haben, und du wirst Stammvater sein derer,
die aus dem Feuer kommen, das weisheitsvoll und gedankenvoll macht. - Das Eherne Meer wurde nun
durch den Hammer wieder hergestellt.

Hiram hatte dann die Kénigin Balkis wieder vor der Stadt getroffen. Sie wurde seine Gemahlin, aber er
konnte die Eifersucht Salomos und die Rache der drei Gesellen nicht bannen. Die drei Gesellen
erschlugen ihn. Nur das Dreieck, auf dem das Meisterwort eingegraben war, konnte er noch retten, indem
er es in einen tiefen Brunnen versenkte. Dann wurde er begraben und auf seinem Grabe ein
Akazienzweig gepflanzt. Der Akazienzweig verriet das Grab dem Salomo. Man fand auch das Dreieck. Es
wurde verschlossen und vergraben. Nur wenige (27) wissen den Ort. [Es wurde verabredet:] Das erste
Wort, das nach der Auffindung des Leichnams falle, sollte das neue Meisterwort sein. Das neue
Meisterwort ist dasjenige, welches das der Freimaurer geworden ist. Sie flihren ihren Ursprung mit einem
gewissen Recht auf diese Tempellegende zurtick, auf jene alten Tage, in denen der Kénig Salomo den
Tempel auferbaut hat als bleibendes Denkmal dessen, was das Geheimnis der fiinften Wurzelrasse
darstellt.

Nun missen wir verstehen, was in der Freimaurerei fiir die Menschheit erworben, gelernt werden kann.
Das ist nicht so leicht. Mancher, der etwas von den komplizierten Einweihungsriten der Freimaurerei
erfahrt, mag sich fragen: Ist das nicht etwas ungemein Triviales und Lappalienhaftes, was da als
Einweihungszeremonie vorgeht?

Ich will Thnen jetzt das am Aufnahmeritus bei der Johannesmaurerei vorfilhren. Denken Sie sich, es
hatte sich jemand entschlossen, Johannesmaurer zu werden. Es gibt da drei Grade: Lehrling, Geselle und



Meister. Nach diesen drei Graden beginnen die héheren Grade, welche in die okkulten Erkenntnisse
hineinflihren. Ich will Ihnen nun schildern, wie jemand in den Lehrlingsgrad aufgenommen wird. Wenn er
zum ersten Mal in den Freimaurertempel gefiihrt wird, dann wird er von dem Bruder Aufseher zunachst in
ein dunkles, finsteres Gemach gefiihrt. Da wird er einige Minuten allein gelassen, wo er sich seinen
Gedanken zu Uberlassen hat. Dann werden ihm alle metallenen Gegensténde, was er an Gold, Silber und
anderen Metallen bei sich hat, abgenommen, am Knie das Kleid aufgerissen, dann am linken Fu} der
Absatz abgetreten. In diesem Zustande wird er in ein anderes Gemach, zu den versammelten Briidern
gefuhrt. Dann wird ihm eine Schnur um den Hals gehéngt und, nachdem ihm seine Brust entbl6Rt worden
ist, wird ihm ein gezlicktes Schwert vor die Brust gehalten. In diesem Zustande tritt er vor den Meister.
Der Meister fragt ihn, ob er noch dabei beharren will, aufgenommen zu werden. Dann wird er noch in
ernster Weise ermahnt, und in der weiteren Vorbereitung wird ihm die Bedeutung des Absatzabtretens
erklart und so weiter. Drei Dinge soll er abstreifen. Hat er diese drei Dinge an sich, so kann er niemals
Freimaurer werden. Es wird ihm gesagt: Hast du irgendeinen Grad von Neugierde auf etwas, so verlasse
sofort das Haus. Als zweites wird ihm gesagt: Scheust du dich, alle deine Fehler und Mangel zu erkennen,
so verlasse sofort das Haus. Und als drittes wird ihm gesagt: Kannst du dich nicht aufschwingen dazu,
Uber alle Ungleichheit der Menschen hinwegzuschauen, so verlasse sofort das Haus. Diese drei Dinge
werden von jedem auf das strengste gefordert.

Dann wird ihm eine Art von Rahmen vorgehalten, durch den er durchgeworfen wird, gleichzeitig wird
ein unangenehmes Gerdusch erzeugt, so daRl er mit recht schlimmen Gefiihlen durch den Rahmen
durchsegelt. Dabei wird ihm zugerufen, daf er in die Holle fallt. In dem Augenblicke, wo er niederfallt, wird
eine Falltir zugeworfen, so dafll er die Suggestion hat, als wenn er in einer ganz merkwirdigen
Umgebung ware. Es wird ihm dann eine kleine Einritzung in die Haut gemacht, so dafl Blut herausflieft,
gleichzeitig werden gurgelnde Laute von den Umstehenden produziert, so dal er die Meinung bekommt,
als ob er viel Blut verliere. Dann kommen drei Hammerschldge des Meisters. Was er nun innerhalb der
Loge nach diesem Zeitpunkte hért, muR er in strengster Weise als Geheimnis betrachten. Wirde er etwas
davon verraten, wiirde sich seine Zugehdrigkeit zur Freimaurerei so verwandeln wie der Trunk, der ihm
gereicht wird: st von einer Seite, bitter von der anderen. Der Trunk ist in einem kunstvollen GefaR, so
daR er einerseits s und durch Drehung des GeféRes bitter werden kann. Das soll symbolisieren, wie die
Wirkung des Verrates fir ihn werden kann.

Nachdem dies geschehen ist, wird er in einen Raum, der nur spérlich erhellt wird, vor eine Treppe
gefuhrt. Diese Treppe ist so eingerichtet, daR sie sich bewegt, so daB man glaubt, recht tief
hinuntergestiegen zu sein, wahrend man in Wirklichkeit nur wenig hinuntergestiegen ist. Ebenso ist es,
wenn er fallt. Er fallt nur wenig, glaubt aber, in einen tiefen Brunnen gefallen zu sein. Wenn er da ist, wird
ihm angezeigt, dall das eine wichtige Etappe fiir ihn ist. AuRerdem wurden ihm vor der Treppe seine
Augen verbunden. Dann werden zu dem Bruder Aufseher die Worte gesprochen: Bruder Aufseher, findest
du den Bewerber wiirdig, in die Freimaurerei einzutreten? -Wenn er bejaht, so wird er gefragt: Was
erwartest du von dem Eintritt fir ihn? Er hat zu antworten: Licht! - Dann wird dem Kandidaten die Binde
abgenommen und er befindet sich in einem erhellten Raum. Nun kommt die Grundfrage: Kennst du
deinen Meister? Er antwortet: Ja, er hat eine gelbe Jacke und eine blaue Hose. - Mit der blauen Hose ist
die Stellung gemeint. Dann erhélt er die drei Signaturen der Lehrlingschaft: Zeichen, Griff und Wort. Das
Zeichen ist ein Symbol, in ahnlicher Weise wie die okkulten Zeichen... [Liicke]. Der Griff besteht darin, daf
ihm der besondere Handgriff gezeigt wird, mit dem er die Menschen zu begriiRen hat. Die Griffe sind
anders beim Gesellen und anders beim Meister. Das Wort ist auch je nach dem Grad verschieden. Es
kommt mir nicht zu, die «Worte» zu sagen.



Dann ist der Betreffende zur Lehrlingschaft zugelassen. Beim Eintritt wird er noch gefragt: Wie alt bist
du? Er antwortet: Noch nicht sieben Jahre. - Er muB noch sieben Jahre der Lehrlingschaft durchmachen,
und dann geht es weiter zum Gesellengrad.

Wenn jemand so weit ist, dafl er zur Meisterschaft aufriicken kann, dann ist die Einweihung etwas
schwieriger. Das Wesentliche besteht aber darin, da das, was in der Tempellegende enthalten ist, an
dem Betreffenden wirklich vollzogen wird. Wer ein Meister werden will, wird in eines der Gemacher der
Loge gefiihrt, wo er sich in einen Sarg legen und das Schicksal des Baumeisters Hiram durchzumachen
hat. Dann werden ihm Zeichen, Griff und Wort mitgeteilt. Als Wort dasjenige Wort, das bei der Auffindung
des Leichnams des Hiram als Meisterwort gesprochen worden ist. Die Erkennungszeichen bei dem
Meister sind ungeheuer kompliziert. Das Erkennen geschieht durch viele Formen und Bewegungen.

Die Freimaurermeister nennen sich «Kinder der Witwe». So leitet sich diese Gemeinschaft der Meister
unmittelbar von den Manichdern ab. Ich werde noch zu sprechen haben (iber den Zusammenhang des
Manich&ertums mit den Freimaurern.

Die Aufgabe der Freimaurerei hangt mit der Aufgabe unserer ganzen fiinften Wurzelrasse zusammen.
Nun kdnnen Sie nattirlich von dem Standpunkte eines heutigen rationalistischen Menschen alles, was ich
Uber die Einweihung eines Lehrlings gesagt habe, die verschiedenen Handlungen und Zeremonien wie
Firlefanz, Maskerade und Komddie auffassen. Aber das ist es nicht. Alle Dinge, die ich gesagt habe, sind
Vorgange, &auBerlich-symbolisch, aber in einer gewissen Beziehung Abbilder von alten okkulten
Vorgangen, die sich in den Mysterien vollzogen haben, und zwar direkt auf dem astralen Plan. Solche
Vorgange also, wie sie sich symbolisch bei den Freimaurern vollziehen, vollziehen sich in den
Mysterientempeln auf dem astralischen Plan. Auch die Meistereinweihung, das Hineinlegen in den Sarg
und so weiter, ist tatsachlich etwas, was sich auf dem héheren Plane abspielt. Das vollzieht sich aber in
der Freimaurerei bloR symbolisch.

Man kann nun fragen: Wozu denn das? - Der Freimaurer soll sich bewufit sein, dal auf dem
physischen Plane so gearbeitet werden soll, da® man den Zusammenhang mit den hdheren Welten
aufrecht erhalt. Es ist ein Unterschied, ob Sie in einer Gemeinschaft sind, die etwas gibt auf Symbole, die
zu einer hoheren Gemeinschaft flihren, oder ... [Liicke]. Der Maurer hat vielleicht keine anderen
Gedanken als der gewdhnliche Mensch, aber der Maurer hat andere Gefiihle. Das Gefiihl ist mit den
symbolischen Vorgangen verbunden, und es ist nicht gleichgiiltig, ob eine solche Empfindung, ein solches
Gefiihl hervorgerufen wird oder nicht, weil sie einem gewissen Rhythmus auf dem astralen Plan
entspricht.

Der Sinn der ersten Handlung - Abnehmen der metallenen Gegensténde - ist: Der Mensch soll nichts
an sich haben, was er nicht selbst erarbeitet hat. Eine Empfindung davon zu haben, ist wichtig und
wesentlich flir denjenigen, der schon auf das Bedeutungsvolle der Symbolik aufmerksam gemacht wurde.
Er soll auch eine bleibende Erinnerung an das Zerreien der Beinkleider am Knie haben. Er soll daran
denken, daf} er sich so ins Leben hineinstellen soll, als wenn er ganz nackend vor die Menschheit
hintreten sollte. Ebenso soll das Abtreten des Absatzes, der Ferse, ihn bleibend daran erinnern, dald -
obgleich er stark sein wird in der Maurerei - er doch noch eine Achillesferse hat. Alle folgenden
Handlungen haben im Grunde genommen eine solche Bedeutung, vor allen Dingen im Zusammenhang
mit jenem unheimlichen Gefiihl, das hervorgerufen wird, wenn auf die Brust ein scharf geschliffenes kaltes
Schwert gehalten wird. Das ist ein Gefiihl, welches durch langere Zeit hindurch sich zu einer Suggestion
verdichtet, so daB er sich in wichtigen Momenten erinnert, dafi er eine Art von Kaltblltigkeit haben soll.
Kaltbliitigkeit soll dadurch suggeriert werden. Die volle Verantwortung Gbernehmen fiir das, was man tut,
soll dadurch symbolisiert werden, daR man ihm eine Schnur um den Hals legt, die immer



zusammengezogen werden kann. Die Geistesgegenwart soll suggeriert werden dadurch, dal diese
Prozeduren mit Falltiiren, mit Treppen und so weiter hervorgerufen werden. Das sind gewisse Vorgénge,
die in den Mysterien aber véllig anders vollzogen werden, weil sie sich im Astralraum vollziehen.

Der Lehrling muB dann einen Eid leisten. Alles ist dabei schauerlich, finster, der Raum nur mit
einigen Fld&mmchen beleuchtet. Diesen Eid bitte ich, in seiner ganzen Tragweite sich vorzuhalten: «Ich
schware, dal ich nichts dem Worte, dem Zeichen, dem Griffe nach jemals verraten werde von dem, was
mir von diesem Zeitpunkt ab innerhalb dieser Loge mitgeteilt wird. Sollte ich etwas verraten, so gestatte
ich jedem der Brider, der etwas davon erfahrt, mir die Kehle durchzuschneiden und die Zunge
herauszureifen.» Das ist der Schwur, den die Lehrlinge leisten. Noch furchtbarer ist der
Gesellenschwur, der gestattet, die Brust aufzuschneiden, das Herz herauszureiflen und den Végeln
vorzuwerfen. - Der Schwur des Meisters ist so schauerlich, daR er nicht wiederholt werden kann.

Diese Dinge sind dazu da, um einen gewissen Rhythmus von Empfindungen im Astralkdrper
hervorzurufen. Das hat dann zur Folge, daR der Geist des Menschen in einer bestimmten intuitiven
Weise beeinflut wird. Diese Beeinflussung des Geistes in intuitiver Weise war in alten Zeiten - die
Freimaurerei ist wirklich uralt - der eigentliche Zweck der freimaurerischen Einweihung.

Die Freimaurer waren in alten Zeiten wirklich Maurer. Sie verrichteten alles das, was 2ur Maurerei
gehdrt. Sie waren die Tempelbauer, die Erbauer der offentlichen Gebaude in Griechenland. In
Griechenland nannte man sie Dionysiacs. Das waren diejenigen, die im Dienste des Dionysos Tempel
und ffentliche Gebaude bauten. In Agypten waren es die Pyramidenerbauer, im alten rémischen Reich
die Erbauer von Stadten. Im Mittelalter waren es die Erbauer von Domen und Kathedralen. Sie bauten
vom 13. Jahrhundert ab auch unabhédngig von der Geistlichkeit. Seit jener Zeit kam dann erst der
Ausdruck Freimaurer auf. Vorher waren sie im Dienste der religiosen Gemeinschaften. Sie waren
eigentlich die Baumeister.

Gehen wir von dem Gedanken aus, daB sie die Erbauer der Pyramiden, der Mysterientempel, die
Erbauer der Kirchen waren. Nun werden Sie sich leicht (iberzeugen konnen - namentlich wenn Sie Vitruv
lesen -, daf die Art und Weise, wie man ehedem die Baukunst studierte, ganz verschieden war von der
unsrigen. Man studierte nicht wie heute, so daft man die Dinge berechnete, sondern was man Gbermittelt
erhielt, waren bestimmte Intuitionen, die durch Symbole ausgedriickt waren. Wenn Sie im «Luzifer»
nachlesen, wie die Lemurier bauten, wie sie es im Griff" hatten, dann bekommen Sie eine Ahnung davon,
wie damals gebaut wurde. Wie in alten Zeiten gebaut worden ist, das kann man heute nicht mehr
nachmachen. Staunend und bewundernd stehen wir vor chinesischen Bauten, vor Bauten der Babylonier
und Assyrer, und wissen doch, daB sie die Mathematik unserer Zeit nicht gekannt haben. Wir haben das
wunderbare Werk der Ingenieurkunst in dem Mérissee in Agypten; ein See, der gebaut worden ist, um das
Wasser aufzufangen und wenn man es brauchte, durch kinstliche Kanéle tiber das Land hinzuleiten. Er
ist nicht mit unserer heutigen Ingenieurkunst gebaut worden. Auch die wunderbare Akustik, die in die alten
Bauten hineingebaut worden ist, konnte man ausfiihren in einer Weise, wie die heutige Baukunst es noch
nicht wieder kann. Man konnte also auf intuitive, nicht nur rationellverstandesmafige Art bauen.

Diese ganze Art der Baukunst stand in einem Verhaltnis zu der Erkenntnis des ganzen Weltalls. Wenn
Sie die agyptischen Pyramiden in ihren Abmessungen nehmen, so stehen sie in Zusammenhang mit
gewissen Abmessungen des Himmelsraums, Sternenentfernungen im Himmelsraum. Die ganze
Konfiguration des Himmelsraumes wurde nachgebildet in solchen Gebauden. Es war ein Zusammenhang
des einzelnen Baues mit dem Himmelsdom. Jenen geheimnisvollen Rhythmus, der sich im Sternenanblick
darbietet, wenn wir nicht bloR mit sinnlichen Augen sehen, sondern mit dem intuitiven Blick, der sich den
hoheren Verhaltnissen, den rhythmischen Verhéltnissen erdffnet, den bauten die urspriinglichen



Baumeister in ihre Bauten hinein, weil sie aus dem Weltenall heraus bauten.

Diese Art und Weise der Baukunst wurde damals vermittelt, so ahnlich wie in gewissen wilden Vélkern
man heute noch einen ganz anderen Unterricht erhélt in &rztlicher Kunst, als der unsrige ist. Unser
Unterricht ist Verstandesunterricht. Bei den wilden Vdlkerschaften wird der Arzt nicht so ausgebildet wie
bei uns, sondern dadurch, dall bestimmte okkulte Krafte bei ihm ausgebildet werden. Er muld sich einer
kérperlichen Zucht unterwerfen, die fir nervose und wehleidige Menschen unserer Kultur sich wie etwas
Schauderhaftes ausnimmt. Sie erzieht in ihm Unempfindlichkeit fiir Lust und Schmerz, und wer
unempfindlich ist gegeniiber diesen, der hat zugleich okkulte Krafte in sich entwickelt. Die urspriingliche
GroRe in der Ausbildung des Astralkérpers war imstande, zu jener groen Kraft hinzufiihren, die man als
die eigentliche kdnigliche Kunst bezeichnet hat, die schon den groRen Symbolen der Himmelsabmessung
entnommen ist.

So bekommen Sie einen Begriff von dem, was Freimaurerei war, und Sie werden einsehen, dal sie
entwachsen muBte ihrer eigentlichen Aufgabe. Sie hat ihre Bedeutung verlieren miissen in dem Male,
als die Welt rationalistisch wurde. lhre Bedeutung hat sie gehabt in der Zeit, als die vierte Unterrasse
noch entwickelt wurde. Die fiinfte Unterrasse brachte es mit sich, daR die Maurerei ihre Bedeutung verlor.
Jetzt sind die Freimaurer nicht mehr Maurer. Alle kdnnen jetzt aufgenommen werden. Fur die Okkultisten
haben die Symbole eine reale Bedeutung. Ein Symbol, das blo® Symbol, bloR Abbild ist, hat keine
Bedeutung; nur ein solches, das Wirklichkeit werden kann, in Kraft ibergehen kann. Wenn ein Symbol
auf den Geistesmenschen so wirkt, dall dadurch intuitive Kréafte freiwerden, so ist es ein wirkliches
Symbol. Heute sagen die Maurer, wir haben Symbole, die bedeuten das und das. Ein okkultes Symbol ist
aber ein solches, das den Willen des Menschen ergreift und in den Astralkdrper (ibergeht. In dem MaRe,
wie unsere Kultur eine Verstandeskultur geworden ist, verlor die Freimaurerei ihre Bedeutung.

Von Beziehungen zum Manichdismus ... [Liicke]. Dann gibt es noch die Hochgrade, die bis 2u neunzig,
bis zu sechsundneunzig Graden gehen, die erst beim vierten Grad beginnen. Von den drei unteren hat
sich die Bedeutung allmahlich zurlickgezogen in die hoheren Grade. Etwas wie eine Art von Bodensatz ist
geblieben in dem, was man den «Royal Arch» nennt, den es auch heute noch in der Freimaurerei gibt.
Uber diese Lichtseiten und einige Schattenseiten wollen wir dann noch sprechen.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI VOM GESICHTSPUNKT DER
GEISTESWISSENSCHAFT

Zweiter Vortrag Berlin, 9. Dezember 1904

Letztes Mal habe ich tber Freimaurerei gesprochen und mdchte auch heute etwas dariiber sagen. Ich
bitte dabei zu berticksichtigen, daR ich in einem etwas anderen Falle bin als gegentiiber den anderen
Materien, die wir abgehandelt haben und die ich noch abhandeln werde, weil ich eigentlich nur Uber
dasjenige zu sprechen pflege, woriiber ich ein irgendwie geartetes Wissen eigener Natur habe; wahrend
ich hier von vornherein betonen mufB, daB ich als Nichtfreimaurer (ber die Freimaurerei allein vom
theosophischen Standpunkte sprechen kann, und daB in Wahrheit ber dasjenige, was Freimaurerei
wirklich ist, ein Freimaurer sprechen miite. Er wiirde es ja nicht tun; aber das ist aus anderen Griinden
nicht gut moglich zu erdrtern. Gleichzeitig bitte ich, die Dinge, die ich ausspreche, mit Reserve
aufzunehmen.

Wenn ich sagte, daf (iber die Freimaurerei in ihrem innersten Wesen nur ein Freimaurer sprechen
kénnte, so bitte ich zu beriicksichtigen, daft es wahrscheinlich trotz alledem einen solchen Freimaurer auf
dem européischen Kontinent gar nicht gibt. Das mag Ihnen etwas sonderbar erscheinen, aber es ist so.
Die Freimaurerei ist schon seit dem 18. Jahrhundert in einem ganz eigentiimlichen Stadium, und alles,
was ich das letzte Mal erzahlt habe, bitte ich so aufzufassen, daR wahrscheinlich die Dinge sich so
verhalten wirden, wenn die Freimaurerei noch so ware wie im 16., 17. Jahrhundert. Da dies aber nicht
der Fall ist, so ist die Freimaurerei sozusagen nur eine Art Hilse, zu der der richtige Inhalt fehlt. Sie ist zu
vergleichen mit einer versteinerten Pflanze, die eigentlich nicht mehr dasjenige ist, was die Pflanze bildet,
sondern nur eine Art Schale oder Kruste, die von etwas anderem gebildet wird.

Die gewdhnliche, sogenannte Johannesmaurerei kommt fiir das, was wir zu besprechen haben, gar
nicht in Betracht, denn diese Johannesmaurerei mit ihren drei Graden - Lehrling, Geselle und Meister - hat
ihren Anfang genommen durch die Charta in K8In im Jahre 1535. Sie ist eigentlich im Grunde genommen
heute nichts anderes als eine Vereinigung zur gegenseitigen Anregung in bezug auf etwas héhere Bildung
und Schulung, eine Vereinigung dafiir, daB sich die Mitglieder gegenseitig stiitzen und anregen. Allerdings
sind diese drei ersten Grade sozusagen nur noch Ubriggebliebene Reste der urspriinglichen drei
Freimaurergrade. Und wenn es heute noch geschehen wiirde wie friiher - es geschieht nicht -, so wiirden
Lehrling, Geselle und Meister so eingeweiht werden, wie ich es das letzte Mal beschrieben habe.
Vorschrift ist es durchaus, dall sie so eingeweiht werden. Aber nur ein kleiner Teil weil}, dal diese
Vorschriften bestehen, und ein noch kleinerer Teil weil die Bedeutung dieser Vorschriften. Alles das, was
ich gesagt habe Uber die Wirkung der Zeremonien auf der Astralebene ist etwas, was der
Johannesmaurerei absolut unklar ist.

Nun haben sowohl die groRbritannischen wie auch die deutschen Johanneslogen diese drei Grade, die
ich genannt habe. Und sie sind eigentlich alle in dem Zustande, den ich eben beschrieben habe. Aber es
ist doch eine Mdglichkeit vorhanden, schon innerhalb dieser drei Grade, einfach dadurch, daB die
Symbole da sind, sozusagen auf den Grund der tieferen Weisheit zu sehen. Ein Beweis dafiir mag lhnen
sein, dal ein Maurer, den Sie dem Namen nach sehr gut kennen, in einer Weise auch zu seinen
Logenbridern gesprochen hat, die im Grunde genommen den Keim von seinem theosophischen
Bewultsein zeigt; dal er in gewissem Sinn theosophische Worte gesprochen hat, die er aber doch
anwenden konnte in der damaligen Zeit in einer Freimaurerloge. Dieser Maurer ist Goethe.

Sie werden als Theosophen sogleich etwas ungeheuer Verwandtes finden, wenn ich Ihnen zwei
Strophen aus dem Freimaurergedicht lese, das bestimmt war fiir seine Logenbriider:



Doch rufen von driiben
Die Stimmen der Geister
Die Stimmen der Meister:
Versaumt nicht zu Giben
Die Krafte des Guten.
Hier winden sich Kronen
In ewiger Stille,

Die sollen mit Fiille,

Die Téatigen lohnen!

Wir heifen euch hoffen.

Da spricht Goethe von den Meistern und er spricht das innerhalb der Loge, weil er - trotzdem er weil3, dal®
die, die um ihn sitzen in der Loge, keine Ahnung haben von der Tiefe der Worte -, weil er doch auch weil,
daf durch das Milieu, das eine Freimaurerloge hat, durch die Umgebung von Symbolen, Schwingungen
erzeugt werden, die auf den Astralkdrper wirken, und daf sie dadurch doch eine gewisse Wirkung haben.
Das ist etwas, auf das auch heute noch diejenigen bauen, welche wissen, dafl im BewuRtsein der Maurer
sehr wenig davon vorhanden ist.

Etwas mehr BewuBtsein haben diejenigen, die Uber die ersten drei Grade hinaus zu den héheren
Graden gefiihrt werden. Der erste dieser Grade ist der Grad der koniglichen Kunst, der Royal Arch-Grad.
Dieser Grad ist dadurch charakterisiert, daB das betreffende «Kapitel» oder die «Vereinigung» schon
eine ganz bestimmte Organisation hat, schon mit einer tieferen Bedeutung erfillt ist. In diesem Grad
kénnen namlich in den Versammlungen, namentlich in denjenigen, wo ein Neuer in die Geheimnisse
eingeweiht werden soll, niemals mehr als zwdlf sogenannte Genossen anwesend sein; so daf sie
wirklich - in der Art, wie das bei okkulten Bruderschaften der Fall ist - etwas reprasentieren, was nicht sie
selbst sind, sondern etwas, was geheimnisvoll unter ihnen lebt. Sie sollen nicht Personen sein, sondern
Eigenschaften reprasentieren.

Den Ersten, der dasjenige reprasentiert, was das Wichtigste im Kreise der Zwdlf sein soll, nennt man
Zerubabel. Er ist ein Fihrer gleich der Sonne. Von ihm strahlt das Licht aus, das auf die anderen
Ubergehen soll. Er muf der Kliigste sein und sollte auch einigermaBen in das Wesen und die Bedeutung
der geheimen Wissenschaften eingefiihrt sein. Bei den heutigen Kreierungen in den Royal Arch-Grad ist
das selten der Fall. Ich erzahle also eigentlich den Idealfall, der in hdchst seltenen Fallen - wenn
geeignete Leute da sind - eintreten kann.

Dann schlieRen sich die zwei nachsten Genossen an: der Hohepriester Jeschua und der Prophet
Haggai, die zusammen mit Zerubabel den Grofrat bilden. Dann kommen der erste und der zweite
Hauptgast, dann die beiden Schreiber Esra und Nehemia. Der néchste ist dann der Ziegeidecker oder
LogenschlieRer, und dann kommen die sogenannten minderen Géste. Nicht mehr als zwdlf kdnnen es
liberhaupt sein. Diese Zwolf stellen die zwolf Zeichen des Tierkreises dar. Das Ganze soll darstellen ein
Abbild des Ganges der Sonne durch die zwolIf Zeichen des Tierkreises. Das erinnert schon an das, was
ich lhnen geschildert habe, dal® die Maurer ausgegangen sind von der Nachbildung astronomischer
Weltgesetze in einzelnen Bauten, im Dom, in Kathedralen und so weiter.

Der Zusammenkunftsort - wobei es wiederum nicht immer so sein mu® - ist ein viereckiger Raum,
uberwdlbt von einem Gewdlbe, welches blau ist und mit Sternen bedeckt, eine Art Sternenraum wirklich
darstellt. Die Aufstellung der Teilnehmer bei der Zeremonie mul eine ganz bestimmte sein. Die zuletzt
Eingetretenen, die Neophyten, stehen im Norden, weil sie die Warme noch nicht vertragen kdnnen. Im



Osten steht Zerubabel. Im Westen stehen der Hohepriester Jeschua und der Prophet Haggai. Und im
Siden stehen sie so, daf sie ein Seil um sich geschlungen haben; jeder hat dreimal das Seil um sich
geschlungen. Es sind drei bis vier Dezimeter Abstand, dann wird das Seil um den néchsten geschlungen
und so weiter.

Derjenige, der eingefiihrt wird in diesen vierten Grad der Maurerei, der der erste der hdheren Grade ist
und in manchen Gegenden heute noch einen Begriff gibt von dem, was die Tempellegende wirklich
bedeutet, der mul® drei Vorhange passieren. Bei jedem der drei Vorhdnge wird ihm eines der
Geheimnisse mitgeteilt. Es wird dabei auch immer der geheime Sinn bestimmter Verse aus den Blichern
Mosis mitgeteilt. Dann, wenn er die drei Vorhange passiert hat, wird ihm mitgeteilt das Geheimnis des
Tau-Zeichens, und dann wird ihm das sogenannte heilige Wort, das Meisterwort, gesagt, an dem sich die
betreffenden Mitglieder des vierten Grades erkennen. Es wird ihm dann vor allen Dingen im ersten
Unterricht klargemacht, wie alt die Freimaurerei ist. Das erfahren die Johannesmaurer gewohnlich nicht,
oder wenn sie es hdren, haben sie nicht das geringste Verstandnis fiir so etwas. Es wird namlich die
Geschichte der Maurerei in der folgenden Weise erzahlt: Der erste wirkliche Maurer war Adam, der erste
Mensch, der, als er aus dem Paradies gestoen wurde, eine aufierordentliche Kenntnis der Geometrie
besaB und der erste Maurer deshalb war, weil er als erster Mensch unmittelbar von dem Licht abstammt.
Der eigentliche, tiefere Ursprung liegt aber iiberhaupt vor der Entstehung der Menschen. Der Ursprung
liegt im Lichte, und das Licht geht der Menschheit voran.

Das ist auBerordentlich tief und weist fir den, der es verstehen kann, auf dasjenige, was die
theosophische Weisheit wieder erdffnet hat, indem sie die Entstehung des Irdischen durch die zwei ersten
Wurzelrassen bis zur dritten schildert. Wer nun in der Maurerei dieses aufnimmt, nimmt etwas ungeheuer
Bedeutungsvolles in sich auf. Aber bei den wenigsten ist das der Fall, weil die Maurerei heute sozusagen
entartet ist. Das kommt davon her, dak man schon vom 16. Jahrhundert an wenig verstand von der
eigentlichen Bedeutung der Maurerei, ndmlich davon, daR ein Tempel so gebaut sein soll, dak seine
Abmessungen eine Nachbildung groRer himmlischer Verhaltnisse sind, dafl ein Dom so gebaut sein soll,
daR er in seiner Akustik etwas wiedergibt von der Spharenharmonie, wodurch die Akustik gerade kommt.

Von dieser urspriinglichen Schau hat man allmahlich das BewuRtsein verloren. So kam es, daf in der
ersten Hélfte des 18. Jahrhunderts, als in England Desaguliers die Maurerei wieder vereinigte, man kein
rechtes Bewuftsein davon hatte, daB das Wort wértlich zu nehmen ist, dal es sich wirklich um
Werkmaurerei handelt, da® ein Maurer wirklich derjenige war, der nach den Himmelsgesetzen bauen
konnte Kirchen und Tempel und hohere Gebaude, denen er nicht irdische, sondern himmlische
Verhaltnisse einfligte.

Diese intuitive Schau und Wiedergabe in der Maurerei ging verloren; das Bewuftsein davon, daB es
etwas anderes ist, in einem Hause zu sprechen, das die Sprache in einer ganz bestimmten Weise
akustisch zurlickwirft und dadurch anders wirkt, ging verloren. Diejenigen, welche die groBen Dome im
Mittelalter gebaut haben, das waren die grofien Freimaurer. Sie waren sich dessen bewuft, dall es davon
abhangt, dal das Wort, das der Priester spricht, in der richtigen Weise von den einzelnen Wanden
zurtickgeworfen wird, dafl dadurch die ganze Gemeinde in einem Lautmeer lebte, das in sinn- und
bedeutungsvollen Schwingungen wogte, die eine noch groliere Bedeutung hatten fiir den Astralkérper als
fir das physische Ohr. Das ist alles verlorengegangen und muf3te in der neuen Zeit verlorengehen. Das
ist der Sinn dessen, wenn ich sagte, dal heute nur noch eine Hiilse vorhanden ist von dem, was die
Freimaurerei friiher bedeutete.

AuRer diesen Johannesgraden existieren auch noch die Hochgrade. Und zwar haben namentlich die
gréReren Gemeinschaften von GroRbritannien, Amerika, Italien, Agypten und im Orient - namentlich



diejenigen, welche man die orientalische Maurerei, die Memphis-Maurerei nennt -, diese Hochgrade mit
ziemlicher Vollstandigkeit. Auch in Deutschland, wo man in der Memphis-Misraim-Maurerei eine Abteilung
hat, die in Zusammenhang mit der Maurerei in der ganzen Welt ist, werden die Hochgrade bearbeitet. Nur
ist in Deutschland innerhalb der Johannesmaurerei so wenig BewuRtsein vorhanden von der eigentlichen
Bedeutung der Hochgrade, daR die Johannesmaurer in Deutschland iiberhaupt die Hochgrade fiir einen
Unsinn ansehen. Der deutsche GroRorient ist daher gezwungen, iberhaupt nur die Johannesmaurerei als
Maurerei eigentlich gelten zu lassen.

Es sind in bezug darauf groRe Unterschiede zwischen der deutschen und der englischen oder
groRbritannischen Maurerei. In der grofbritannischen Maurerei ist es so, dal® durch den Toleranzvertrag
vom Jahre 1813 eine Art von Ausgleich zustandegekommen ist zwischen der Johannesmaurerei mit ihren
drei Graden und den Hochgraden, so daR man als Lehrling in die Johannesmaurerei eintreten und dann
aufsteigen kann in den vierten, fiinften, sechsten Grad, also in die Hochgrade. Die Johannesgrade werden
einem in England angerechnet; das ist in Deutschland nicht der Fall. Der deutsche GroRorient des
Memphis- und Misraim-Ordens bearbeitet daher die drei untersten Grade selbst. Der Orient-Freimaurer
muf also von vornherein die ersten drei Grade erworben haben, er muB sich auch verpflichten, bis zum
18. Grade mindestens aufzusteigen. Nicht friiher darf er ruhen. Ein deutscher Johannesmaurer wird also
nicht zu den Hochgraden der Orientmaurer zugelassen werden kénnen. Diese Orient-maurerei ist eine
stufenweise Schulung im Okkultismus. Wie ich das letzte Mal gesagt habe, ist sie ein Abbild fiir die
Schulung der héheren Grade - an den Royal Arch-Grad gliedern sich diese an -, in der man eine Art
astraler Schulung durchmacht, die bis zum 18., 20. Grade geht. Dann kommt dasjenige, wo man eine Art
mentaler Schulung durchmacht, eine Schulung, die zu einer Art von Leben auf dem Mentalplan fiihrt. Das
sind dann die Grade bis in die sechziger, siebziger Grade hinein, und dann kommt die héchste Schulung
oder die tiefste okkulte Schulung, die noch vorgenommen werden kann durch den GroRorient bis zum 96.
Grad.

Es gibt in Deutschland nur wenige, die zum 96. Grad aufgestiegen sind. Aber trotz allem liegt hier
etwas vor, was lhnen gleich beweisen wird, wie wenig die Maurerei heute noch hat von dem, was sie einst
war. Das Interessanteste dabei ist, daf} diejenigen, welche bis zum 96. Grad graduiert sind, durchwegs
nicht durch die maurerische Schulung durchgegangen sind, daB Uberhaupt kaum irgend jemand sich
findet, der die ganze Schulung irgendwie durchgemacht hat. Es gibt also einige, die haben hdhere Grade.
Es wird ihnen erteilt der 3., der 33., der 96. Grad. Aber die, welche sie haben, haben sie nicht durch die
Schulung in der Maurerei erlangt, sondern in anderen okkulten Schulen, und sie haben sich
herbeigelassen, in der Maurerei ihre Schulung zum Heile der Maurerei zur Geltung zu bringen. Wenn
jemand den 96. Grad hat, so hat er ihn nicht in der Maurerei durchgemacht. Man rechnet geradezu
darauf, daB der Maurerei die okkulte Schulung anderer Schulen zugute kommt.

In diesem Sinne ist auch aufzufassen als eine Art ideales Dokument das Manifest, welches der
GroRorient des Memphis- und Misraim-Ritus herausgegeben hat. Ich will es lIhnen vorlesen und einige
Erklarungen daran knupfen. Das, was da gesagt wird, ist auch nicht so aufzufassen, als ob es heute
durchgefiihrt werden kdnnte. Heute wird von vornherein darauf aufmerksam gemacht, daR kein Maurer -
auch nicht einer des 96. Grades - die Verantwortung Ubernehmen mdchte, die Vorschriften an
irgendeinem Maurer durchzufiihren, weil er sie selbst nicht durchgemacht hat.

«Von den Geheimnissen der okkulten Hochgrade unseres Ordens. Ein Manifeste des GroBorientes.-»
«Eines der Geheimnisse, die unser Orden in seinem hdochsten Grade besitzt, besteht darin, dal® er dem
gehorig vorbereiteten Bruder die praktischen Mittel liefert, den wahren Tempel Salomos im Menschen



aufzurichten, das <verlorene Wort> wiederzufinden, das heilt, dak unser Orden dem eingeweihten und
auserwahlten Bruder die praktischen Mittel liefert, die ihn in den Stand versetzen, sich schon in diesem
irdischen Leben Beweise reiner Unsterblichkeit zu verschaffen.»

Das ist einer derjenigen Punkte, der als wichtigster Punkt existiert. Der ndchste Punkt ist auch ein
solcher, wie er in allen okkulten Schulen existiert: keine Geisterbeschwdrungen und spiritistischen
Praktiken. Spiritistische Praktiken sind strengstens ausgeschlossen.

«Dieses Geheimnis ist eines der wahren maurerischen Geheimnisse und eben ausschlieBlich im
Besitze der okkulten Hochgrade unseres Ordens. Es ist auf unseren Orden durch miindliche
Uberlieferung von den Vitern aller wahren Freimaurerei, den <weisen Mannemn des Ostens>,
liberkommen und wird auch von uns nur wieder mindlich weitergegeben.»

Das ist die Praxis der okkulten Gesellschaften.

«Selbstverstandlich hangt aber der Erfolg dieses praktischen Unterrichts zur Erlangung dieses
Geheimnisses wiederum ganz vom Kandidaten selbst ab.»

«Denn was niitzt es, einem Schiler, der schwimmen lernen will, die besten, erprobtesten und
ausfihrlichsten Anleitungen zum Schwimmen zu geben, wenn er, einmal ins Wasser gelegt, nicht selbst
Hande und FiRe bewegt. Oder was niitzt es, einem Malschiler die umfangreichste Anleitung zum Malen
zu geben und ihm die feurigsten Farbenténe vorzumalen; wenn er nicht selbst den Pinsel in die Hand
nimmt und selbst die Mischung der Farben zu erzielen sucht, wird er nie ein Kiinstler werden.»

«Diejenigen Briider, welche nun dieses Geheimnis gefunden hatten, bewahrten es als ein kostliches,
selbsterrungenes Eigentum, und um von den Alltagsmenschen nicht verkannt oder gar verspottet zu
werden, verbargen sie es unter Symbolen, so -wie wir das heute noch tun.»

Diese Symbole sind fiir die Maurer heute nicht mehr lesbar. Diese Symbole sind nun keine willkirlich
gewahlten auleren Symbole. Es sind nicht Dinge, durch die jemand die Sache so darstellt wie ein
Professor, der sagt: Ich will Ihnen etwas graphisch darstellen. - Diese Symbole sind den Dingen selbst
entnommen, die die Natur selbst schreibt. Der, welcher sie erkennt, welcher wirklich sie zu lesen imstande
ist, kommt mit dem Inneren der Dinge in Verbindung, es fiihrt ihn in die Sache selbst hinein. Es gibt die
Sache selbst und nicht bloR symbolisiert. In der Maurerei ist niemand, der die Anleitung geben kann, zu
den Dingen selbst zu kommen.

«Diese Symbole sind nun keine willkirlich gewahlten Bilder, und beruhen nicht auf irgendeinem Zufall,
sondern sie sind begriindet in den Eigenschaften Gottes und des Menschen, und wir missen sie als
Urbilder betrachten. Wir werden aber nie die Form, das GefaB, das Ritual, die Symbole fiir den Inhalt
nehmen, sondern in der Form den geistigen Inhalt suchen,» - diese Worte zeigen ... [Licke], weil das
Symbol selbst die Sache darstellt - «und nachdem wir denselben» -den geistigen Inhalt - «gefunden und
in uns aufgenommen haben, aus dem geistigen Inhalt die absolute Notwendigkeit der Form, des Rituals,
der Symbolik erkennen.»

«Unsere Hochgrade geben daher dem Bruder die Méglichkeit, einen sicheren Beweis fir die
Unsterblichkeit des Menschen zu erlangen.» - Das wiirden sie auch tun, wenn sie bearbeitet wirden. -
«Das ist und war die groRe Sehnsucht, seitdem denkende Menschen existieren. Der Mensch bedarf
dieser Uberzeugung von seinem Fortleben nach dem Tode, um in diesem Leben wahrhatt gliicklich sein
zu kénnen. Es haben daher auch die Mysterien aller Religionen und Weisheitsschulen sich mit dieser
Frage als ihrer héchsten und vornehmsten Aufgabe beschéftigt. Das Kirchentum beschéftigt sich
naturgemaf auch mit der Lésung dieser Frage <vom verlorenen Wort>, dem <verlorenen ewigen Leben>,



sie verweist den Suchenden aber immer auf den Weg der Gnade und stellt es stets als ein Geschenk und
nicht als etwas Selbstzuerwerbendes oder Erworbenes hin. Unser Orden stellt es jedoch in die
Mdglichkeit eines jeden einzelnen Suchenden, mittels praktischer Mittel sich mit dem WeltbewuRtsein, der
Urschopferkraft, bewuft und selbst gewollt schon in diesem Leben zu vereinen.»

Das heilt also, den Einblick in diejenige Welt und die Vereinigung mit ihr zu ermdglichen, die sonst nur
durch die Pforte des Todes erdffnet werden kann.

Sie sehen aus alledem, daB das, was zum Tiefsten der Welt gehort, in der Freimaurerei urspriinglich
vorhanden war, aber in der leeren Hiilse, die sie heute ist, nicht mehr da ist. Sie missen sich fragen:
Warum? Nun: Der Sinn, der sich in der Tempellegende ausspricht, der Sinn der Werkmaurerei, mufte,
wie alle intuitive Erkenntnis, verlorengehen, weil die finfte Unterrasse die eigentliche Verstandesrasse
geworden ist. Die Intuition muflte zunachst eine Weile ruhen in der Welt, und die Art und Weise, wie die
Freimaurerei wirkt, ist intuitiv. Ich verweise Sie auf Vitruv und auf die wahre symbolische Anweisung zum
Bauen. Diese kann aber nur derjenige befolgen, der die Intuition dafiir hat. Heute sind diese symbolischen
Anweisungen durch verstandesméaRige, rationelle ersetzt. Der Verstand mufite eine Weile die eigentliche
Entwickelungsetappe der Menschheit bilden deshalb, weil alles, was mittlerweile an uns herangekommen
ist an groflen Errungenschaften der Natur, eingefiigt werden mufte in den ganzen Organismus des
menschlichen Schaffens.

Verstehen Sie nur einmal, was es heift: das ganze Mineralreich wird wahrend unserer jetzigen Runde
einbezogen in den Fortschritt unserer Entwickelung. Es wird einbezogen so, dal® der Mensch allmahlich
mit seiner eigenen Geistigkeit die ganze Natur noch einmal durchorganisiert. Das ist der Sinn des
Ehernen Meeres, dal} alles in der mineralischen Natur wirklich durchorganisiert ist.

In der Industrie arbeitet die Menschheit, um die Organisation [ev.: eigene Geistigkeit?] in die
mineralische Natur hineinzuarbeiten. Wenn Sie eine Maschine betrachten ... [Liicke].

So schafft also der Mensch wirklich durch seinen eigenen Geist das ganze Mineralreich um und um.
Diese Umarbeitung der Natur, diese Umarbeitung des Mineralischen wird vollendet sein, wenn unsere
Runde zu Ende gegangen sein wird. Dann wird die ganze mineralische Natur umgewandelt sein. Der
Mensch wird ihr sein Geprage gegeben haben, so wie er einer Menge von Metall ein Geprége gibt, wenn
er zum Beispiel eine Uhr arbeitet. Wenn dann wieder ein neuer Kreislauf eintritt, kann das Mineralreich
eingesaugt, absorbiert werden.

Um auf diesem Gebiete die Entwickelung vollstandig fertig zu machen, muf diese ganze Denkweise,
die jetzt - seit dem 16. Jahrhundert - die Menschheit ergriffen hat, bis ins Atom hinein sich fortpflanzen.
Erst dann, wenn das verstandesméBige Denken das Atom ergriffen hat, kann die Maurerei wieder
aufleben. Auf der ersten Stufe wird die auere Form ergriffen. Die nachste Stufe wird die sein, wenn der
Mensch bis ins mineralische Atom gelernt hat zu denken, daB er imstande ist, das was im Atom lebt, zu
verwenden und in den Dienst des Ganzen zu stellen. Allerdings, heute erst und vielleicht erst seit funf
Jahren hat das menschliche Denken diejenige Richtung angenommen, welche die Naturkraft bis hinein
ins Atom verfolgt, und zwar mul derjenige, der das ganz genau verstehen will, die letzte Phase der
verschiedenen elektrischen Stadien verfolgen. Interessant in dieser Beziehung, aber auch nur in ganz
auferlichen Andeutungen, ist die Rede, die der englische Premierminister Balfour gehalten hat iber
unsere gegenwartige Weltanschauung. Was er da gesagt hat [iber die neue elektrische Theorie], ist
etwas ungeheuer Bedeutsames. Es ist da hingedeutet auf den ungeheuer wichtigen Wendepunkt in der
Entwickelung des menschlichen Denkens. Er ist sich bis zu einem gewissen Grade dessen bewuft und
spricht dies auch an einer Stelle aus. So sehen wir, wie in dem naturwissenschaftlichen Bewultsein
aufddmmert etwas von dem, was in die Zukunft hineinspielt. Der Okkultist weil das seit 1879. Ich betone



das, obwohl ich es nicht weiter begriinden kann. Der Okkultist wei3, dal das kommen wird: ein neuer
Ausgangspunkt aus dem Atom heraus in die mineralisch-physische Welt hinein. Das wird das sein, was in
der sechsten Unterrasse in die Welt hineinkommen wird, und wodurch auch die Maurerei wieder aufleben
kann. Der Okkultist hat in der Maurerei etwas ganz Merkwirdiges, etwas Beispielloses, denn sie hat das
Uralte als Einrichtung. Sie gehdrt 2u den &ltesten Uberlieferungen, die sich mit genau spezialisierter
Gliederung mit fast hundert Graden erhalten hat, trotzdem sie ihren Inhalt fast ganz verloren hat, trotzdem
keiner der der Freimaurerei Angehdrigen in Europa einen richtigen Begriff davon zu bilden imstande ist.
Trotzdem: Die Sache ist da, so dafl einer nur nétig haben' wird, die ganze Hiilse mit neuem Inhalt zu
fullen. Die Sache ist da und wartet, um belebt zu werden.

Stichworte aus der anschlieBenden Besprechung:

Maurerei von Memphis, Orientalischer Orden und der GroRorientorden. Auf einem OkkultistenkongreR
wurde dariiber gesprochen, ob die okkulten Lehren verdffentlicht werden kdnnen oder nicht. Dadurch hat
sich herausgestellt, da® zwei Richtungen existieren, eine linksstehende und eine rechtsstehende, eine
freisinnige und eine konservative.



WESEN UND AUFGABE DER FREIMAUREREI YOM GESICHTSPUNKT DER
GEISTESWISSENSCHAPT

Dritter Vortrag Berlin, 16. Dezember 1904

Es ist wichtig, Uber die Hochgradmaurerei zu sprechen, weil diese Lehrart sich wieder besondere
Aufgaben setzt, und in der nachsten Zeit manches davon besprochen werden wird. Wir haben es im
wesentlichen zu tun mit einem besonderen Ritus, ndmlich mit dem, den man als vereinigten Ritus von
Memphis und Misraim bezeichnet. Ich habe schon darauf hingewiesen, dafl dieser Memphis- und
Misraim-Ritus eine hohe Anzahl von Graden hat, daB fiinfundneunzig Grade durchgemacht werden
missen, und gewohnlich die héchsten Leiter eines GroRorients - namentlich des GroRorients von
Deutschland und von GroRbritannien und Amerika - den 96. Grad haben. Diese Grade sind so, daB sie
etwa bis zum Ende der achtziger Grade in einer Weise eingeteilt sind, wie ich es gleich
auseinandersetzen werde.

Etwa vom 87. Grad angefangen, beginnen die eigentlichen okkulten Grade, in die nur diejenigen
eingeweiht werden konnen, welche sich dem wirklichen Okkultismus widmen. Immer mache ich den
Vorbehalt, dai® es auf dem Kontinente wohl niemand gibt, der wirklich diese Grade alle durchgemacht hat,
oder der wirklich eine okkulte Freimaurerschulung durchgemacht hat. Aber das schadet bei der Maurerei
nicht besonders viel, weil sie ihre Aufgabe erst wieder erhalten wird und dann werden auch die
Organisationen da sein, die Hiille wird da sein, die man braucht, um das zu erreichen, was erreicht
werden soll.

Nun muB ich verschiedene Freimaurerstrdmungen und ihre Tendenz angeben, wenn ich auch nur in
Kiirze etwas andeuten will. Zunachst ist einmal zu berticksichtigen, daB die ganze Hochgradmaurerei
zurlckfiihrt auf eine Personlichkeit, die vielfach genannt wird, aber auch sehr viel verkannt wird.
Namentlich ist sie verkannt worden von den Geschichtsschreibern des 19. Jahrhunderts, die keine
Ahnung davon haben, in welch schwierige Lagen der Okkultist im Leben kommen kann. Es handelt sich
um die Personlichkeit des von wenigen erkannten, viel beriichtigten Cagliostro. Der sogenannte Graf
Cagliostro, in dem sich eine Individualitat verborgen hat, welche nur den eingeweihtesten Okkultisten in
ihrer wahren Eigenart bekannt ist, versuchte zunéchst in London die Freimaurerei auf eine neue Stufe zu
stellen. Denn sie war schon im letzten Drittel des 18. Jahrhunderts ziemlich auf dem Standpunkte, auf
dem ich sie charakterisiert habe. In London gelang es dazumal nicht. Er versuchte es dann in Rufland
und auch im Haag. Uberall miRlang es aus ganz bestimmten Griinden.

Dann aber gelang es ihm, in Lyon aus einer Reihe dort lebender Freimaurer eine Philaletenloge zu
begriinden mit okkultem Inhalt, und zwar die Loge, welche genannt wurde Loge zur «Triumphierenden
Weisheit». Der Zweck dieser Loge ist von Cagliostro angegeben worden. Was Sie aber dariiber lesen
kénnen, ist nichts anderes als etwas von unversténdigen Leuten Geschriebenes. Dasjenige, was dartiber
gesagt werden kann, sind ja eigentlich auch nur Andeutungen. Es handelte sich bei Cagliostro um ein
zweifaches: erstens um den Unterricht zum Zwecke der Herstellung des sogenannten Steines der
Weisen; zweitens um die Erdffnung des Verstandnisses fiir das mystische Fiinfeck, fiir das mystische
Pentagramm. Nun kann ich Ihnen nur andeutend sagen, was diese zwei Dinge zu bedeuten haben. Es
kann viel gespottet werden dariber, aber sie sind nicht nur symbolisch zu nehmen, sondern beruhen auf
Tatsachen.

Der Stein der Weisen hat einen bestimmten Zweck, der von Cagliostro angegeben wurde: er sollte das
menschliche Leben auf 5527 Jahre verlangern. Das erscheint dem Freigeist lacherlich. Tatsachlich ist es
aber mdglich, durch besondere Schulung das Leben ins UnermeRliche zu verlangern dadurch, dafl der



Mensch lernt, nicht mehr in seinem physischen Korper zu leben. Derjenige, der sich aber vorstellen wollte,
dafl den Adepten kein Tod im gewdhnlichen Sinne des Wortes treffe, der wiirde sich etwas Falsches
darunter vorstellen. Auch wer glaubt, daB ein Adept nicht von einem Ziegelstein getroffen und erschlagen
werden kann, auch der wiirde sich etwas Falsches vorstellen. Das wiirde allerdings nur dann gewdhnlich
eintreten, wenn der Adept es zulaflt. Nicht um den physischen Tod handelt es sich, sondern um
Folgendes. Der physische Tod desjenigen, der fiir sich selbst den Stein der Weisen erkannt und ihn
herauszusetzen verstanden hat, ist fir ihn nur ein scheinbares Ereignis. Fir die anderen Menschen ist er
ein wirkliches Ereignis, das einen groen Abschnitt in seinem Leben bedeutet. Fir den, der in der Weise,
wie Cagliostro es mit seinen Schiilern gewollt hat, es versteht, den Stein der Weisen zu beniitzen, ist der
Tod nur ein scheinbares Ereignis. Er bildet nicht einmal einen besonders wichtigen Abschnitt im Leben; er
ist namlich etwas, was nur fiir die anderen da ist, die etwa den Adepten beobachten konnen, und die
sagen, daB er stirbt. Er selbst stirbt aber in Wirklichkeit gar nicht. Die Sache ist vielmehr so, dal} der
Betreffende gelernt hat, (iberhaupt nicht in seinem physischen Koérper zu leben; dafl er gelernt hat, alle
diejenigen Vorgange, die im Momente des Todes im physischen Kérper plétzlich vor sich gehen, nach und
nach wahrend seines Lebens vor sich gehen zu lassen. Es hat sich mit dem Kérper des Betreffenden
alles schon vollzogen, was sich sonst im Tode vollzieht. Dann ist der Tod nicht mehr méglich, denn der
Betreffende hat langst gelernt, ohne den physischen Korper zu leben. Er legt den physischen Korper in
ahnlicher Weise ab, wie man einen Regenmantel auszieht, und zieht einen neuen Kdrper an, wie man
einen neuen Regenmantel anzieht.

Nun, einen kleinen Begriff werden Sie sich wohl daraus bilden kénnen. Das ist der eine Unterricht, den
Caligostro (berlieferte - der Stein der Weisen -, der den physischen Tod zu einer Bedeutungslosigkeit
herabsinken laRt.

Das zweite war die Erkenntnis des Pentagramms. Das ist die Fahigkeit, die finf Kdrper des Menschen
voneinander zu unterscheiden. Wenn jemand sagt: Physischer Korper, Atherkt')rper, Astralkorper, Kama-
Manas-Kérper, Kausalkérper, so sind das blo Worte oder, wenn es hoch kommt, abstrakte Begriffe.
Damit ist aber noch nichts getan. Der Mensch, der heute lebt, kennt in der Regel kaum den physischen
Korper; erst derjenige, der das Pentagramm kennt, lernt die finf Kérper kennen. Einen Kérper erkennt
man nicht, wenn man in ihm lebt, sondern erst dann, wenn man ihn als Objekt hat. Das ist dasjenige, was
einen Durchschnittsmenschen unterscheidet von dem, der durch eine solche Schule gegangen ist, daR fiir
ihn die fiinf Kérper Objekte geworden sind. Der gewdhnliche Mensch lebt ja auch in diesen fiinf Kérpern.
Aber er lebt darinnen, er kann nicht heraustreten und sie anschauen. Hochstens seinen physischen
Korper kann er anschauen, wenn er an seinem Leibe heruntersieht oder ihn im Spiegel sich beschaut. Die
Schiiler Cagliostros wiirden, wenn sie richtig seine Methode befolgt hatten, dazu gekommen sein, wozu
einzelne Rosenkreuzer gekommen sind, die im Grunde genommen in einer Schule waren, die dieselbe
Tendenz hatte. Sie waren in einer Schule der groBen europaischen Adepten, die dahin flihrte, daR die finf
Korper Wirklichkeiten wurden, nicht bloR} Begriffe blieben. Das nennt man das «Pentagramm-Kennen»
und «Moralische Wiedergeburt».

Ich will nicht sagen, dal® die Schiler des Cagliostro es nicht zu etwas gebracht haben. Sie haben es im
allgemeinen dahin gebracht, den Astralleib zu begreifen. Cagliostro war auRerst geschickt, ihnen eine
Anschauung vom Astralleib beizubringen. Lange bevor die Katastrophe tber ihn hereinbrach, war es ihm
gelungen, auler der Schule in Lyon auch Schulen in Paris, Belgien und Petersburg und einigen anderen
Orten Europas zu errichten, aus denen spater wenigstens einigermalen solche Leute hervorgegangen
sind, die den Grundstock abgegeben haben fiir diejenigen, welche es bis zum 18., 19., 20. Grade der
Hochgradmaurerei gebracht haben. So hat immerhin der Graf Cagliostro, bevor er in den Kerkern von



Rom sein Leben beendigen mufte, einen bedeutenden EinnuR auf die okkulte Maurerei in Europa
genommen. Die Welt sollte iber Cagliostro im Grunde genommen gar nicht urteilen. Ich deutete schon an,
dal es im allgemeinen so ist, wenn die Leute Uber Cagliostro sprechen, wie wenn der afrikanische
Hottentotte von der Einrichtung der Hochbahn spricht, weil es nicht einzusehen ist, in welchem Verhéltnis
die duBeren, scheinbar unmoralischen Taten zu den Weltereignissen standen.

Ich bemerkte schon friiher, da die Franzdsische Revolution hervorgegangen ist aus den geheimen
Vereinigungen der Okkultisten und dal, wenn man die Strémungen weiter verfolgt, man sie verfolgen
konnte bis in die Schule der Adepten hinein.

Es ist mdglich, da das, was geschildert ist als Roman von Mabel Collins in dem Buch «Flita», schwer
zu verstehen ist. Sie schildert da in einer sehr grotesken Weise, wie ein Adept an einem verborgenen Orte
das Weltenschachbrett vor sich hat und die Figuren spielen 1&Rt, und wie er sozusagen das Karma eines
Kontinentes auf einem sehr einfachen Kartchen bestimmte. Das ist nicht unmittelbar so, wie es da
geschildert wird, sondern etwas viel Grandioseres als dies geht in der Tat vor sich, wovon das in «Flita»
Geschilderte nur ein verzerrtes Abbild ist.

Nun, die Franzdsische Revolution ist durchaus aus solchen Dingen hervorgegangen. Bekannt ist eine
Geschichte, die in Buchern der Gréfin d'’Adhemar enthalten ist. Da wird gesagt, dal® vor dem Ausbruch
der Franzosischen Revolution die Grafin d'Adhemar, eine Hofdame der Marie-Antoinette, den Besuch
erhielt eines Grafen von Saint-Germain. Er wollte sich melden lassen bei der Kénigin und um Audienz bei
dem Konig bitten. Der Minister Ludwig XVI. aber war der Feind des Grafen Saint-Germain; er konnte
daher nicht an den Kdnig herankommen. Der Konigin hat er aber mit grofer Schérfe und Genauigkeit
geschildert, was fiir groe Gefahren bevorstehen. Aber seine Warnungen sind ja leider nicht beachtet
worden. Er hat dazumal das groRe Wort gesprochen, das auf Wahrheit beruht: «Wer Wind sat, der wird
Sturm ernteny, und er setzte hinzu, daf er dieses Wort schon vor Jahrtausenden gesagt und es dann
Christus wiederholt hat. Das war ein Wort, das fiir jeden AuBenstehenden unverstandlich ist.

Aber der Graf Saint-Germain hatte recht. Nur noch ein paar Ziige will ich hinzufigen, die durchaus
richtig sind. In Biichern Uber den Grafen Saint-Germain kénnen Sie lesen, daB er 1784 am Hofe des
Landgrafen von Hessen gestorben ist, der dann einer der vorgeriicktesten deutschen Freimaurer
gewesen ist. Er hat ihn bis zu seinem Tode gepflegt. Die Grafin d'’Adhemar erzahlt aber in ihren
Memoiren, dal er lange nach dem Jahre 1784 ihr erschienen sei, daB sie ihn noch sechsmal lange nach
dieser Zeit gesehen habe. In Wahrheit ist er damals im Jahre 1790 bei einigen Rosenkreuzern in Wien
gewesen und hat das gesagt, was auch richtig war: daB er sich auf fiinfundachtzig Jahre nach dem
Orient zuriickzuziehen habe, und nach fiinfundachtzig Jahren werden jene seine Tatigkeit in Europa
wieder wahrnehmen kdnnen. 1875 ist das Griindungsjahr der Theosophischen Gesellschaft. Diese Dinge
hangen alle in einer bestimmten Weise zusammen.

Auch in der Schule, die der Landgraf von Hessen begriindet hat, handelte es sich wesentlich um diese
zwei Dinge: um den Stein der Weisen und um die Erkenntnis des Pentagramms. In einer etwas
veranderten Gestalt lebt nun die damals von dem Landgrafen von Hessen begriindete Maurerei fort.
Namlich diese ganze Maurerei, wie ich sie geschildert habe, nennt man die des &gyptischen Ritus, des
Ritus von Memphis und Misraim. Dieser fiihrt seine Entstehung zuriick auf den Kénig Misraim, der von
Assyrien - vom Oriente - heriibergezogen war, und nach der Eroberung Agyptens in die &gyptischen
Mysterien eingeweiht wurde. Das sind Geheimnisse, die noch aus der alten Atlantis stammen. Von da ab
gab es eine fortdauernde Tradition. Die neue Freimaurerei ist nur eine Fortsetzung dessen, was damals in
Agypten begriindet worden ist.

Bevor ich auf Einzelheiten eingehe, mdchte ich sagen, daRl die Hochgradmaurerei eine solche ist, die



sich auch intimer ganz wesentlich unterscheidet von der gewohnlichen Johannesmaurerei. Die
gewdhnliche Johannesmaurerei beruht namlich auf einer Art demokratischem Prinzip, und wenn das
demokratische Prinzip in Erkenntnisdingen gehandhabt werden soll, so ist es selbstverstandlich, dak es
dazu filhrt, daB die versammelten Briider im wesentlichen nichts anderes machen, als daB jeder seine
Meinung vorbringt. Die Wahrheit ist aber nichts, worliber man Meinungen haben kann. Eine Wahrheit
weill man, oder man weiB sie nicht. Es kann niemand sagen, daB die drei Winkel im Dreieck 725 Grad
haben statt 180.

Wenn die Menschen zusammensitzen und reden, so reden sie Uber ihre Meinung, auch unter
Umstanden iber die hdchsten Dinge. Aber alles das ist auf dem Plane der Tauschung und ebenso
unzutreffend wie dasjenige, was der sagt, der nicht weill wie grofl die Winkelsumme im Dreieck ist, der
nur eine Meinung davon hat. Ebenso wie man nicht diskutieren kann, ob die Winkelsumme eines Dreiecks
so oder so viel Grade hat, ebensowenig kann man diskutieren (iber hohere Wahrheiten. Deshalb ist das
demokratische Prinzip in Erkenntnisdingen unmdglich, weil es auf keiner Unterlage beruht. Das, was die
Hochgradmaurerei von der Johannesmaurerei unterscheidet, das ist: daB man stufenweise die Wahrheit
erkennen kann. Wer erkannt hat, der kann nicht mehr verschiedener Meinung sein. Man hat erkannt, oder
man hat nicht erkannt. Die sechsundneunzig Grade haben also eine gewisse Berechtigung.

An der Spitze steht das sogenannte souveréne Sanktuarium, das identisch ist mit dem, was man bei
der Maurerei den GroRorient nennt, der im Besitze der eigentlichen okkulten Erkenntnisse ist und den
Weg kennt und die Sprache dessen, was im Manifest der Maurerei gelesen werden kann, und das
ermoglicht, die Stimme der «Weisen Manner des Ostens» zu héren. Wenn er diese Stufe erreicht hat, so
ist er allerdings imstande, die Stimme der weisen Meister zu vernehmen. Bis dahin mufl man sich aber
durchgearbeitet haben, so dak man im Besitze eines ganz bestimmten Wissens ist, ferner im Besitze
ganz bestimmter innerer Qualitaten, innerer Eigenschaften, die sich durchaus nicht bloR decken mit den
gewdhnlichen birgerlichen Tugenden, sondern etwas viel Intimeres und Bedeutungsvolleres sind. Ich
bemerke, daB [im Verhaltnis] zu alledem, wovon hier die Rede ist, das, was in theoretischer und
praktischer Beziehung in theosophischen Biichern mitgeteilt wird, nur ein elementarer Teil ist, so daR das
Theoretische der Hochgradmaurerei weit (ber das hinausgeht, was in der populdren Theosophie
verbreitet werden kann. Das, was da verbreitet werden kann, beruht auf der Erlaubnis [von selten] der
Adepten, bis zu einem gewissen Grad in der Popularisierung der Erkenntnis zu gehen. Aber es ist nicht
mdglich, alle Erkenntnisse zu verbreiten.

Es ist richtig, daB die Menschheit (ber manche Entdeckung in der néchsten Zeit sehr erstaunt sein
wird. Aber sie werden etwas verfriiht kommen und deshalb manches Unheil stiften. Die Theosophische
Gesellschaft hat im wesentlichen die Aufgabe, auf solche Dinge vorzubereiten. Zum Beispiel war das, was
ich eingangs bezeichnet habe als die Erkenntnis des Steines der Weisen, schon einmal viel verbreiteter
als es heute ist, und zwar schon zu einer gewissen Zeit der atlantischen Bevolkerung. Da war wirklich die
Mdglichkeit, den Tod zu Uberwinden, etwas, was gang und gabe war. Ich mdchte nur bemerken, dass ich
nicht gern gerade jetzt schon diese Wahrheit habe drucken lassen wollen. Daher sind im «Luzifer» an der
Stelle, wo das stehen soll bei der Besprechung der atlantischen Zeit, Punkte gemacht fir das, was noch
nicht mitgeteilt werden kann. Ganz kann es auch nicht ausgesprochen werden. In der «Theosophical
Review» ist von selten eines sehr vorgeschrittenen Mediums eine ganz ahnliche Mitteilung verzeichnet
worden, die genau dieselbe Sache in einer etwas anderen Form enthélt. Die Uberwindung des Todes in
der atlantischen Zeit ruht natlrlich im Gedachtnisse der Individualitaten, ohne dal sie es wissen. Es sind
heute viele Menschen wiedergeboren, die in einer friiheren Inkarnation jene Zeit durchgemacht haben,
und die durch ihr eigenes Gedachtnis auf solche Erkenntnisse hingefiihrt werden. Das wird ja zunachst zu



einer Art Uberschitzung gewisser medizinischer Entdeckungen fiihren. Man wird glauben, daR die
naturwissenschaftliche Medizin solche Entdeckungen gemacht hat. In Wahrheit werden die Menschen
durch ihr Gedachtnis aus der atlantischen Zeit her darauf gefiihrt.

Gewisse Dinge werden reif werden in der néchsten Zeit, und deshalb wird dariiber gesprochen
werden. Das macht notwendig, daB man einsieht die Notwendigkeit des stufenweisen Aufriickens in der
Erkenntnis. Dieses stufenweise Aufriicken wird daher mit Recht betont von denjenigen, welche heute den
Misraim- und Memphis-Ritus wieder aufleben lassen wollen. Wenn dies auch in den néchsten Jahren
milgllckt, so darf man nicht glauben, dal MiBerfolge in solchen Dingen etwas zu bedeuten haben. An
der Spitze der amerikanischen Misraim-Bewegung steht ein Mann, dessen bedeutsamer Charakter eine
gewisse Garantie bildet fiir die Standhaftigkeit im Vorriicken. Das ist der ausgezeichnete Maurer John
Yorker.

Was fiir eine Gestalt die Sache in GroBbritannien und Deutschland annehmen wird, ist heute schwer
zu sagen. Sie werden einsehen, dafl man fiir solche Dinge mit dem betreffenden Menschenmaterial
rechnen muB, und dal® daher auch die deutsche Bewegung - wenn sie mit solchen Dingen zu tun haben
soll - mit dem rechnen muB, was in dieser Richtung darin ist. Wenn wirkliche Okkultisten an solchen
Dingen beteiligt werden sollen, so miissen sie von der einen oder anderen Richtung engagiert sein. Sie
werden sich nicht immer an diesen Dingen beteiligen kénnen. Auch die Meister, wenn sie so etwas
vorschreiben, werden sich nach groen umfassenden Gesetzen zu richten haben.

Wenn Sie also etwas Uber deutsche Misraim-Memphis-Richtung héren, so diirfen Sie nicht glauben,
daR dies heute schon eine Bedeutung fiir die Zukunft hat. Es ist nur der Rahmen, in den einmal ein gutes
Bild hineingesetzt werden kann. Dieser deutsche Misraim-Orden steht unter der Oberleitung eines
gewissen ReufB, der wohl die eigentliche Flhrung in GroRbritannien und Deutschland heute inne hat.
Dann wirkt auch in dieser Richtung der bekannte Carl Kellner. Die eigentliche schriftstellerische Arbeit
liegt wohl in der Hand des Dr. Franz Hartmann, der mit der Feder diesem Misraim-Ritus am allermeisten
dient. Das ist das, was lhnen in diesem oder jenem Fragment von da oder dort zustrémen kann von
dieser Bewegung.

Ich kann nun nur im allgemeinen eine Charakteristik geben von dem, um was es sich hier handelt. Der
Lehrarten dieses Misraim-Ritus sind vier. Die sechsundneunzig Grade kdnnen somit in vier
verschiedenen Lehrarten oder Disziplinen erreicht werden. Diese vier Disziplinen, durch die man
aufsteigt, sind: Erstens die sogenannte symbolische Lehrart oder Disziplin. Dadurch kénnen gewisse
Symbole als Tatsachen erkannt werden. Es wird der Betreffende eingefiihrt in die okkulten Naturgesetze,
durch die ganz bestimmte Wirkungen in zyklischen Bewegungen in der Menschheit hervorgerufen
werden.

Die zweite Lehrart oder Disziplin ist die sogenannte philosophische. Es ist die gyptisch-hermetische.
Sie ist eine mehr theoretische Lehrart. Die dritte Lehrart ist die sogenannte mystische, die mehr auf
innerlicher Entwickelung beruht und die, wenn richtig angewendet, vor allen Dingen zur entsprechenden
Handhabung des Steines der Weisen fiihren wiirde, namlich zur Uberwindung des Todes. Das ist im
wesentlichen auch angedeutet in dem einen Satz, den ich Ihnen vorgelesen habe und der besagt, dafl
sich in der Freimaurerei jeder iiberzeugen kann von der Unsterblichkeit. Es kommt aber, wie die Kabbala
sagt, darauf an, ob er das verlangt oder nicht. Die vierte Lehrart ist die kabbalistische. Sie besteht darin,
dal man die Prinzipien der Weltordnung in ihrer Wahrheit und Wirklichkeit erkennt, die zehn Grund...
[Licke].

Auf jedem der vier Wege kann man zu den hdheren Erkenntnissen durch den Misraim-Ritus
aufsteigen. Es ist aber wohl niemand innerhalb der Freimaurerei da, der heute die Verantwortung



ibernehmen wiirde, jemandem wirkliche Anleitung zu geben, weil die Betreffenden die Dinge nicht selbst
durchgemacht haben, sondern die ganze Sache ein Provisorium ist und nur einen Rahmen schaffen soll
fir etwas, das noch kommen soll. Es ist mdglich, daR dieser Rahmen ausgefiillt wird mit okkultem Wissen.
Okkultes Wissen soll in die Formen gegossen werden, die da sind. DaB Formen da sind in der Welt, das
ist wichtig. Wenn Sie geschmolzenes Metall haben und keine Form, so kdnnen Sie mit ihm nichts anderes
anfangen, als es zu einem Klumpen herauslaufen zu lassen. So ist es auch mit den geistigen
Strémungen. Es ist wichtig, dak diese Formen da sind, in die man das geistige Metall wird hineingieRen
kénnen. Das ist symbolisiert im Ehernen Meer. Das wird erkannt werden, wenn dasjenige, was jetzt nur
scheinbar vegetiert, Gestalt fiir die Offentlichkeit erlangt.

Letztes Mal habe ich Ihnen aus einer Rede des englischen Premierministers Balfour vorgelesen. Es ist
da bereits aufmerksam darauf gemacht, dall gewisse Dinge heute physikalische Wahrheiten sind, die
uralte okkulte Erkenntnisse sind. Wenn Sie in Blavatskys «Geheimlehre» nachlesen, werden Sie dort eine
Stelle finden Uber die Elektrizitat, welche buchstablich dasselbe besagt wie das, worauf die Physiker jetzt
nach und nach kommen. Was Sie aber finden, ist eine bloRe Ahnung von dem, um was es sich handelt.
Es handelt sich um das physikalische Atom. Bis vor vier, fiinf Jahren ist von aller duBeren -nicht der
okkultistischen - Wissenschaft dieses verkannt worden. Man hat es fiir eine raumerfiillende Masse
gehalten. Heute fangt man an, dieses physikalische Atom als dasjenige zu erkennen, was es wirklich ist.
Man kommt darauf, dafl dieses physikalische Atom sich so verhélt zur Kraft der Elektrizitat, wie sich ein
Klumpen Eis verhalt zum Wasser, aus dem es gefroren ist. Wenn Sie sich Wasser vorstellen, das zu Eis
gefriert, so ist das Eis auch Wasser. Und so ist das physikalische Atom nichts anderes als gefrorene
Elektrizitat. Wenn Sie dies ganz begreifen und die Mitteilungen, die bis vor wenigen Jahren in sémtlichen
wissenschaftlichen Schriften Uber die Atome enthalten waren, durchgehen und sie fiir Blech ansehen,
dann werden Sie ungefahr die richtige Vorstellung gewinnen. Erst seit dieser kurzen Zeit kann sich die
Physik eine Vorstellung bilden von dem, was das physikalische Atom ist. Es verhélt sich ndmlich wie ein
Eisklumpen zu der Wassermenge, aus der er gefroren ist. Das physikalische Atom ist kondensierte
Elektrizitat. Die Rede von Balfour betrachte ich als etwas auBerordentlich Wichtiges.

Es ist ... [Liicke] etwas, was seit dem Jahr 1875 [18797] herausgebracht ist. Die Tatsache ist bei den
Okkultisten schon seit Jahrtausenden bekannt. Nun fangt man an zu wissen, daf das physikalische Atom
kondensierte Elektrizitat ist. Aber es handelt sich noch um ein zweites: zu wissen, was Elekirizitat selber
ist. Das ist noch unbekannt. Sie wissen namlich eines nicht: wo das Wesen der Elektrizitdt gesucht
werden muf. Dieses Wesen der Elektrizitdt kann nicht gefunden werden durch irgendwelche auRere
Experimente oder durch auBere Anschauung. Das Geheimnis, welches gefunden werden wird, ist, daf
Elektrizitat genau dasselbe ist - wenn man auf einem gewissen Plan zu beobachten versteht -, was der
menschliche Gedanke ist. Der menschliche Gedanke ist dasselbe Wesen wie die Elektrizitét: das eine Mal
von innen, das andere Mal von aulen betrachtet.

Wer nun weil’, was Elektrizitat ist, der weiB, dal etwas in ihm lebt, das in gefrorenem Zustande das
Atom bildet. Hier haben Sie die Briicke vom menschlichen Gedanken zum Atom. Man wird die Bausteine
der physischen Welt kennenlernen, es sind kleine kondensierte Monaden, kondensierte Elektrizitat. In
dem Augenblicke, wo die Menschen diese elementarste okkulte Wahrheit von Gedanke, Elektrizitat und
Atom erkannt haben werden, in dem Augenblicke werden sie etwas erkennen, was das Wichtigste sein
wird fiir die Zukunft und fir die ganze sechste Unterrasse. Sie werden mit den Atomen bauen konnen
durch die Kraft des Gedankens.

Dies wird die geistige Strdmung sein, die wieder hineingegossen werden muR in die Formen, die seit
Jahrtausenden von den Okkultisten geschaffen worden sind. Aber weil die menschliche Rasse die



Verstandesentwickelung durchmachen mufite und absehen multe von der eigentlichen inneren Arbeit,
sind sie Hilsen geworden, aber als Formen geblieben, und es wird die richtige Erkenntnis hineingegossen
werden mussen.

Der okkulte Forscher gewinnt die Wahrheit von der einen Seite, der physische Forscher von der
anderen Seite. Ebenso wie die Maurerei aus der Werkmaurerei, aus dem Dom- und Tempelbau
hervorgegangen ist, ebenso wird man kiinftig bauen miissen mit den kleinsten Bausteinen, mit den
kondensierten Elektrizitdttsmengen. Das wird eine neue Maurerei nétig haben. Dann wird sich die Industrie
nicht mehr so abspielen kdnnen wie jetzt. Sie wird so chaotisch werden und nur auf reinen Kampf ums
Dasein hinarbeiten kénnen, solange man nicht weiB... [Llcke].* (* Im Stenogramm ist hier eine Liicke; in
einer Ausschrift in Klartext findet sich als Ergdnzung: [was als Gedanke in diese Hiilsen hineingegossen
werden muB8. Weil man das aber]) Dann wiirde méglich sein, daB in Berlin jemand mit der Droschke in der
Stadt fahren kann, wahrend in Moskau stattfindet das Unheil, das er von Berlin aus verursacht hat. Und
kein Mensch wiirde eine Ahnung davon haben, dafl dieser Mensch das verursacht hat. Die drahtlose
Telegraphie ist ein Anfang davon. Was ich ausgefiihrt habe, ist Zukunft. Nur zwei Mdglichkeiten sind
vorhanden: Entweder die Dinge gehen chaotisch weiter, so wie die Industrie und Technik bisher
vorgegangen ist. Dann flihrt es dazu, dal der, welcher im Besitze dieser Dinge ist, groRes Unheil
anrichten kann, oder es wird in die moralische Form der Maurerei gegossen.* (** Dieser letzte Satz lautet
in den Notizen von Marie Steiner-von Sivers: «Diese Dinge gehen entweder chaotisch so weiter wie bisher
Industrie und Technik, oder harmonisch, wie es das Ziel der Maurerei ist, dann wird die hochste
Entwickelung erreicht.»)

Frage: Warum die katholische Kirche der Freimaurerei so gegnerisch gegeniibersteht?
Antwort: Die katholische Kirche will nicht das, was in der Zukunft kommen soll. Pius IX. war eingeweiht in
die Freimaurerei. Im Kapitel von Clermont hat er versucht, eine Verbindung zwischen den Jesuiten und
der Freimaurerei herzustellen. Das ist nicht gelungen, und daher ist die alte Feindschaft zwischen diesen
beiden geblieben. Unsere Jesuiten wissen wenig von diesen Dingen, und auch die vom Klerus wissen
nicht, um was es sich handelt. Der wirkliche Klerus ... [grofere Liicke].

Die Trappisten miissen schweigen, denn man wei3, daft durch das Schweigen fiir das nachste Leben
eine bedeutende Fahigkeit, begeistert zu reden, veranlagt wird. Das ist allerdings nur bei der Erkenntnis
der Wiederverkdrperung verstandlich.



DER DEN GEHEIMGESELLSCHAFTEN ZUGRUNDE LIEGENDE GEDANKE
VON EVOLUTION UND INVOLUTION

Berlin, 23. Dezember 1904

Ich habe bisher in einer Reihe von Vortrgen Uber Geheimschulen, geheime Verbindungen gesprochen,
und es scheint mir jetzt doch das Richtige zu sein, wenn ich diesen ganzen Zyklus von Vortrégen Uber
geheim-wissenschaftliche Vereinigungen abschlieBe, bevor -wir das nachste Mal zu etwas anderem
Ubergehen. In acht Tagen werde ich sprechen Uber die Bedeutung derjenigen Festtage, die sich im
Kirchenjahr an Weihnachten anschlieR3en; vor allen Dingen (iber das minder bedeutende Fest Neujahr und
das bedeutsame Fest der Epiphanie [werde ich sprechen], also (iber die Feste, welche sich an das
Weihnachtsfest anschliefen. Heute will ich also einen mehr abschlieRenden Vortrag halten.

Sie kdnnten die Frage stellen: Worin besteht die tiefere Bedeutung solcher geheimwissenschaftlicher
Vereinigungen und deren ganzer Zweck in bezug auf die Weltentwickelung? Wenn ich darauf antworten
soll, so ware es das, da sie zusammenhangen mit der ganzen Art und Weise, wie die Wesen (iberhaupt
sich entwickeln, wie die Wesen in der Welt einen Fortschritt machen. Wenn Sie sich entwickeln wollen, so
wissen Sie, daf dazu verschiedene Ubungen nétig und vorhanden sind. Sie haben gehért von Hathajoga,
von Rajajoga und anderen Ubungen; Sie haben gehért von verschiedenen geheimwissenschaftlichen
Verbindungen, die auf die verschiedenste Weise ihre Leute eingeweiht haben und so weiter.

Dies alles, so konnte jemand sagen, ware doch auch zu erreichen ohne solche geheime
Verbindungen. Nun aber kann ich Ihnen darauf erwidern - und Sie werden im Laufe der Stunde einsehen,
dal das so ist -, dal es ohne solche Verbindungen in der Welt nicht abgehen kann. Aber es ist
unméglich - um es geradeheraus zu sagen - in dem Stile, wie zum Beispiel das Manifest der Freimaurer
gehalten ist, das ich Ihnen vor vierzehn Tagen vorgelesen habe, in der Offentlichkeit zu sprechen.

Man kann zu dem, was man gewdhnlich unter Unsterblichkeit versteht, nicht gelangen, ohne Anteil zu
nehmen an den Geheimwissenschaften. Allerdings, die Ergebnisse der Geheimwissenschaften dringen in
der verschiedensten Weise in die Welt hinaus. In den Religionen ist ein groer Teil des Geheimwissens
vorhanden, und alle diejenigen, welche in einer Religionsgemeinschaft mit innerer Anteilnahme leben,
nehmen auch teil an diesem Wissen und bereiten sich vor, der vollen Unsterblichkeit teilhaftig zu werden.
Aber es ist noch etwas anderes, sich im konkreten Erleben mit vollem BewuRtsein das Wissen dieser
Unsterblichkeit und das Gefiihl der Zusammengehdrigkeit mit der geistigen Welt zu erhalten.

Sie alle haben schon sehr oft gelebt; aber nicht alle haben ein BewuRtsein davon, dal sie so und so oft
gelebt haben. Dieses BewuRtsein werden Sie sich nach und nach erringen, und es hangt davon ab, ob
man sein Leben mit vollem Bewultsein fiihrt. Nicht das war der Sinn des Geheimwissens, den Menschen
ein dumpfes Fortleben, sondern ein volles, klares, von BewuRtsein erfillltes Fortleben im Geist als
Erkenntnis zu vermitteln. Und da gibt es ein groRles Gesetz, namlich ein Gesetz, das besagt, wovon das
Fortschreiten des BewuBtseins in allen kiinftigen Lebensstadien abhangt. Es trégt ndmlich alles dasjenige
zur Entwickelung des BewuRtseins bei, was der Mensch nicht fiir sich selbst allein zur Erlangung dieses
Bewultseins leistet. Es ist dies scheinbar ein paradoxer Satz: Alles dasjenige trgt zur Erhaltung
[Entwickelung 7] des BewuRtseins eines Wesens bei, was dieses Wesen leistet, ohne daft das Wesen es
abgesehen hat auf die Entwickelung des eigenen BewuRtseins.

Denken Sie sich zum Beispiel einmal, ein Baumeister baut ein Haus. Er baut dieses Haus nicht fiir
sich, sondern er stellt sich die Aufgabe, dieses Haus zu bauen aus einem Grunde, der gar nichts mit ihm
selbst zu tun hat. DaB das in den seltensten Féllen der Fall ist, wissen Sie. Scheinbar arbeiten sehr viele



Menschen nicht fiir sich; aber in Wirklichkeit arbeiten sie doch fiir sich.

Nehmen Sie einen Rechtsanwalt. Scheinbar arbeitet er fiir seine Klienten. Ein Teil seiner Arbeit wird
selbstlos sein konnen; aber der eigentliche Grundnerv der Sache liegt in der Erlangung des
Lebensunterhaltes. Soviel namlich bei seiner ganzen Geschéftsfiihrung lediglich bestimmt ist fiir seinen
eigenen Lebensunterhalt, so viel wie ein Geschéaft nur das Mittel ist zu dem Zwecke, das Leben zu
erhalten, so viel geht unweigerlich als geistiger Gewinn verloren. Dagegen tragt alles dasjenige, was
hineingebaut wird in die Objektivitat, was verkn(ipft wird mit einem anderen, dazu bei, unser Bewultsein
in der kiinftigen Entwickelung zu erhalten. So ist das wohl klar.

Nehmen Sie nun die Freimaurer. In der urspringlichen Anlage haben sie gerade den Leuten das
eingescharft: Baut solche Gebaude, die gar nichts beitragen, gar nichts zu tun haben mit dem eigenen
Unterhalt. - Dasjenige, was bis zuletzt noch geblieben ist von der alten guten Freimaurerei, das sind
gewisse Wohltatigkeitsanstalten. Es zeigt sich auch jetzt - nachdem das geheime Wissen, das lebendige
Verwurzeltsein in der uralten Weisheit, den Logen abhanden gekommen ist - an den noch erhaltenen
Wohlfahrtseinrichtungen eine wenn auch leere, so doch durch die Tradition noch vorhandene und
weitergepflegte Humanitét. Das ist aber etwas, was zur Freimaurerei gehért hat: selbstlos tatig sein! Was
die Freimaurerei urspriinglich getan hat, war, daB sie ihre Mitglieder angehalten hat, zu arbeiten im
Dienste der Menschheit, hineinzubauen in die objektive Welt.

Wir leben jetzt in derjenigen Runde, die wir die mineralische nennen kénnen. Und unsere Aufgabe
darin ist, diese ganze mineralische Welt durch und durch mit unserem eigenen Geist zu durchsetzen.
Fassen Sie das einmal genauer. Sie bauen ein Haus. Sie nehmen die Bausteine von irgendeinem
Steinbruch. Sie hauen sie so zu, daB sie in das Haus hineinpassen und so weiter. Was verbinden Sie mit
dem rohen Stoff, den Sie aus dem Mineralreich herausnehmen? Sie verbinden den rohen Stoff mit dem
menschlichen Geist. Wenn Sie eine Maschine bauen, so haben Sie lhren Geist in die Maschine
hineingelegt. Die einzelne Maschine geht zwar zugrunde, sie wird zu Staub, sie wird einmal zermalmt
sein. Keine Spur wird mehr davon vorhanden sein. Aber das, was sie geleistet hat, geht nicht spurlos
vorliber, sondern geht bis in die Atome hinein. Jedes Atom tragt eine Spur lhres Geistes und wird diese
Spur forttragen. Es ist nicht gleichgiiltig, ob ein Atom einmal in einer Maschine darinnen gewesen ist oder
nicht. Dadurch, daf ein Atom in der Maschine darinnen gewesen ist, ist das Atom verandert worden. Und
diese Veranderung, die Sie dem Atom dadurch beigebracht haben, geht ihm nie wieder verloren. Das
andere ist, daB Sie dadurch, dafl Sie das Atom verandert haben. lhren Geist mit der mineralischen Welt
verbunden haben, daB Sie dadurch dem allgemeinen BewuRtsein einen bleibenden Stempel aufgedriickt
haben. Geradesoviel wird von uns mit hineingenommen in die andere Welt.

Es ist also so, daB alle Geheimwissenschaft aus der Erkenntnis besteht, wie man aufer sich selbst
selbstlos handeln muB, um in sich selbst die groRte Erhdhung seines BewuRtseins zu haben. Bedenken
Sie, dal diejenigen, welche das sehr klar wullten, so weit selbstlos waren, daB sie dafiir gesorgt haben,
daf ihr Name nicht auf die Nachwelt gekommen ist. Ein Beispiel dafir ist die «Theologia deutschy.
Niemand weil3, wer sie geschrieben hat. Auflen steht nur darauf: «Der Frankfurter.» Der sorgte also dafiir,
daf auch nicht einmal sein Name erraten werden konnte. Er hat so gearbeitet, dall er lediglich in die
objektive Welt etwas hineingefiigt hat, ohne selbst auf Ehre oder auf die Erhéltung des Namens
irgendwelchen Anspruch zu erheben. Um dies mit etwas anderem zu vergleichen, sei erwahnt: Die
Meister sind in der Regel nicht gerade historische Persdnlichkeiten, sie inkarnieren [inkorporisieren] sich
manchmal, wenn es notwendig ist, in historische Persénlichkeiten; aber es ist bis zu einem gewissen
Grade ein Opfer. Der Grad ihres BewuBtseins ist nicht mehr vereinbar mit einem Wirken fiir sich selbst.



Und ein Wirken fiir sich selbst ist schon die Erhaltung des blofien Namens.

Diese Regel ist eine schwierig einzusehende. Aber Sie werden es nun begreifen, daB die Freimaurer
darauf hinzielen, mdglichst viel in der Welt so zu tun, da ihre Taten eingegraben sind in den groRen
Domen, in gesellschaftlichen Einrichtungen und Organisationen, oder daB ihre Taten da sind in
Wonhltdtigkeitsanstalten. Denn die selbstiosen Taten sind die eigentlichen Begriinder der Unsterblichkeit:
Diese ist der Reflex der selbstiosen Taten in der AuRenwelt. Es brauchen keine sehr groflen Taten zu
sein. Wenn jemand in selbstloser Weise jemandem einen Pfennig schenkt, so ist das eine Tat, die in
derselben Weise aufzufassen ist. Aber es kommt nur soviel in die Unsterblichkeit hintber, als
Selbstlosigkeit dabei ist. Und die wenigsten sind selbstlos. Wenn es einem zum Beispiel ein Wohlgefihl
verschafft, so kann das Wohltun sehr egoistisch sein. Das Wohltun entspringt hdufig den selbstischen
Interessen. Wenn ein Armer, der unter uns wohnt, keinen Braten zur Weihnachtszeit hat, und ich fiihle
das Bediirfnis, ihm auch etwas zu geben, damit ich mich bei meinem Braten gerechtfertigt fiihle, so ist das
eben egoistisch.

Im Mittelalter konnte man von vielen Domen und Bildern nicht sagen, dieser oder jener hat sie gebaut
oder gemalt. Erst in unserer Unterrasse fangt man an, einen so groBen Wert mit einem einzelnen
menschlichen Namen zu verbinden. Die friiheren Zeiten haben einen geringeren Wert auf die einzelnen
menschlichen Namen gelegt. Die Zeiten waren noch spiritueller. Und die Spiritualitat ist auf die
Wirklichkeit gerichtet, wahrend unsere Zeit auf den Schein gerichtet ist, das unmittelbar Zeitliche erhalten
wissen will.

Damit wollte ich lhnen nur zeigen, worauf es solchen Geheimgesellschaften ankam. Es kam ihnen
darauf an, sich selbst, soweit sie Personlichkeiten waren, vollstandig auszuschalten, und das, was sie
taten, in der Wirkung ausleben zu lassen. Und nun werden Sie auch den Kernpunkt des Geheimnisses
erkennen. Es handelt sich viel weniger darum, daB irgend etwas geheimgehalten wird; es handelt sich
darum, seinen Anteil geheimzuhalten. Dadurch, dal jemand seinen Anteil geheimhélt, sichert er sich die
Unsterblichkeit. Die Regel heift also klar und deutlich: So viel du selbst in die Welt hineinlegst, so viel gibt
dir die Welt an BewuBtsein wieder zuriick. - Das hangt mit den allergroten Weltgesetzen zusammen.

Sie alle haben eine Seele und Sie alle haben einen Geist. Diese Seele und dieser Geist sind einmal zu
den héchsten Vollendungsstufen berufen. Aber Sie waren auch schon da, bevor Ihr physischer Kérper da
war; ja. Sie waren da, bevor Sie in der ersten physischen Inkarnation vorhanden waren. In physischer
Inkarnation waren Sie in den vorhergehenden Rassen erst zur Zeit der hyperboradischen und polarischen
Rasse vorhanden. Vorher aber waren Sie rein seelische Wesen. Und als seelische Wesen waren Sie ein
Teil der Weltenseele, und als Geist waren Sie ein Teil des allgemeinen Weltengeistes. Der Weltengeist
und die Weltenseele waren um Sie ausgebreitet, so wie jetzt die Natur. So wie jetzt die Mineralwelt, die
Pflanzenwelt, die Tierwelt um Sie herum sind, so war um Sie herum die Seelenwelt und die Geisteswelt
ausgebreitet. Und was dazumal draufen war, das ist jetzt Ihre Seele: Sie haben das, was zuerst aulerlich
war, verinner-licht. Was heute lhr Inneres ist, das war einmal drauRen ausgebreitet. Das ist aber jetzt Ihre
innere Seele geworden. Und einmal war auch der Geist so ausgebreitet. Und das, was jetzt um Sie herum
ausgebreitet ist, das wird lhr inneres Leben werden. Das, was heute Mineralreich ist, das saugen Sie auf,
und es wird Ihr Inneres werden. Das Pflanzenreich wird |hr Inneres werden; das saugen Sie auf. Sie
erscheinen mit dem, was in der Natur Sie umgibt, als mit Ihrem Inneren.

Nun werden Sie begreifen, wie das mit dem ersten Beispiel zusammenhangt : Sie bauen die Kirche fiir
andere, nicht fiir sich selbst. Sie kdnnen eine grofle, schéne und herrliche Welt aufsaugen, wenn Sie sie
gro, schén und herrlich machen. Etwas fiir das héhere Selbst zu tun, ist nicht selbstisch, weil man es
nicht blof fir sich tut. Dieses hohere Selbst wird ja vereinigt sein mit allen Gbrigen héheren Selbsten, so



daR es gleichzeitig fir alle ist.

Das ist es, was die Freimaurer wulten. Der Freimaurer wufite, wenn er mitbaute an der Vergeistigung
der mineralischen Welt - und «bauen» heift nichts anderes als die mineralische Welt vergeistigen -, dai®
dies einstmals der Inhalt seiner Seele sein wird. Das ist das Bedeutsame : Gott hat uns einstmals die
Natur gemacht, die uns umgibt als mineralische, pflanzliche und tierische Natur. Diese werden wir
aufnehmen. Wir kdnnen nichts dafiir, daB sie da ist, wir kdnnen sie uns nur aneignen. Aber was wir selbst
in der Welt verfertigen, das ist das, was durch uns selbst unser kiinftiges Sein darstellen wird.

Die mineralische Welt als solche nehmen wir wahr; was wir aus ihr machen, das werden wir kiinftig
sein. Was wir aus der Pflanzenwelt machen, das werden wir kiinftig ebenfalls sein. Ebenso ist es mit der
Tierwelt und ebenso mit der Menschenwelt. Griinden Sie eine Wohltatigkeitsanstalt oder tragen Sie etwas
dazu bei, so werden Sie das, was Sie dazu beitragen, sein. Tut der Mensch nichts, was er auf diese
Weise in seine Seele von aulfen wieder einsaugen konnte, so bleibt sie leer. Daher muB in der
Menschheit die Moglichkeit da sein, dal® so viel wie nur mdglich die drei Reiche oder die vier Reiche der
Natur -denn der Mensch gehdrt auch dazu - durchgeistigt werden. Das ist die Aufgabe der
Geheimgesellschéften aller Zeiten gewesen: Geist in alle Aufenwelt zu bringen.

Sie begreifen, dafl das so sein muB. Nehmen Sie ein Kind, das beginnt lesen und schreiben zu lernen.
Die Geratschaften sind zunachst um das Kind ausgebreitet. Heute beginnt das Kind lesen zu lernen. In
ihm ist noch nichts da, doch der Lehrer, die Fibel und alles sonstige ist da. Nun geht das so fort, bis das,
was aufen war, in das Kind hineinkommt. Und das Kind bekommt die Fahigkeit, zu lesen. So ist es auch
mit der Natur. Wir werden das, was in der Natur um uns herum ausgebreitet ist, spéter in uns haben. Wir
sind Seelen, stammen von der Weltenseele und haben sie, als sie um uns herum ausgebreitet war,
eingesogen. Der Geist ist auch so eingesogen worden, und die Natur wird von uns ebenso eingesaugt
werden, um als wirkende Fahigkeit in uns zu bleiben.

Das ist der grole Gedanke, der den Geheimgesellschaften zugrunde liegt, da alles Fortschreiten auf
Involution und Evolution beruht. Involution ist das Einsaugen, Evolution ist das Ausgeben. Zwischen
diesen beiden wechseln alle Weltenzustande. Jetzt atmen Sie die Natur ein, indem Sie sie sehen, horen,
riechen, schmecken. Was Sie sehen, geht nicht spurlos an lhnen voriiber. Das Auge geht zugrunde, der
Gegenstand geht zugrunde; aber das, was Sie gesehen haben, bleibt. Jetzt werden Sie verstehen, daB in
gewissen Zeiten es notwendig sein kann, daB ein Verstandnis fir solche Dinge vorhanden ist. Wir gehen
einer Zeit entgegen, in der, wie ich neulich schon andeutete, das Verstandnis bis ins Atom hinein kommen
wird. Man wird begreifen - auch in der populdren Meinung -, daB das Atom nichts anderes ist als
geronnene Elektrizitat. Der Gedanke selbst ist aus derselben Substanz.

Man wird in der Tat so weit kommen, noch ehe die fiinfte Unterrasse zu Ende geht, dat man imstande
sein wird, bis ins Atom hineinzuwirken. Wenn man nur erst die Stofflichkeit zwischen dem Gedanken und
dem Atom begreifen kann, so wird man auch bald das Hineinwirken ins Atom verstehen. Und nichts wird
mehr flir gewisse Wirkungsarten verschlossen sein: Ich werde hier stehen und unbemerkt auf einen
Knopf, den ich in der Tasche trage, driicken kdnnen, um einen Gegenstand in weiter Ferne, sagen wir in
Hamburg, in die Luft zu sprengen, so wie Sie jetzt schon drahtlos telegraphieren kénnen, indem Sie hier
eine Wellenbewegung hervorbringen und sie an einer anderen bestimmten Stelle in bestimmter Weise
zum Ausdruck bringen kdnnen. Das wird in dem Momente eintreten kénnen, wo die okkulte Wahrheit, dafl
Gedanke und Atom aus derselben Substanz bestehen, im praktischen Leben durchgefiihrt sein wird.

Es ist unmdglich, sich auszudenken, was in einem solchen Falle geschehen wirde, wenn die
Menschheit dann nicht bis zur Selbstlosigkeit gelangt wére. Nur durch das Erringen der Selbstlosigkeit
wird es méglich sein, die Menschheit vom Rande des Verderbens zuriickzuhalten. Der Untergang unserer



gegenwartigen Wurzelrasse wird herbeigefiihrt werden durch den Mangel an Moralitat. Die lemurische
Rasse ist durch Feuer zugrunde gegangen, die atlantische durch Wasser; unsere wird zugrunde gehen
durch den Krieg aller gegen alle, das Bose, durch den Kampf der Menschen untereinander. Die Menschen
werden sich selbst im gegenseitigen Kampf vernichten. Und es wird das Trostlose sein - trostloser als
andere Untergangsarten -, daR die Menschen selbst die Schuld daran tragen werden.

Ein kleines Hauflein wird sich hinliberretten in die sechste Wurzelrasse. Dieses kleine Hauflein wird
zur vollstandigen Selbstlosigkeit sich entwickelt haben. Die anderen werden alles Raffinement in der
Durcharbeitung und Dienstbarmachung der physischen Naturkrafte anwenden, aber ohne den nétigen
Grad der Selbstlosigkeit erlangt zu haben. Sie werden den Kampf aller gegen alle inaugurieren, und das
bildet den Grund des Untergangs unserer Wurzelrasse.

Namentlich in der siebenten Unterrasse wird dieser Kampf aller gegen alle sich in der furchtbarsten
Weise austoben. Starke, gewaltige Krafte werden ausgehen von Entdeckungen, die den ganzen Erdball
zu einer Art selbstfunktionierendem elektrischem Apparat umgestalten werden. Auf eine Weise, (iber die
nicht gesprochen werden kann, wird das kleine Hauflein geschitzt werden.

Jetzt werden Sie sich noch klarer vorstellen konnen, als wie es nach dem, was ich das letzte Mal
dariiber habe aussprechen kénnen, der Fall war, warum gesucht wird die gute Form und wieso das
Freimaurertum zu dem BewuRtsein kommt, einen Bau auffihren zu missen, der der Selbstlosigkeit
entspricht. Leichter kann man sich mit guten alten Formen in die Zukunft hinliberretten, hinlberretten zu
dem kleinen Hauflein der neuen Menschheit, als aus dem Chaos heraus.

Man kann heute leicht spotten (iber die leeren Formen, aber sie haben doch eine groe Bedeutung.
Sie sind angepalit der Struktur unserer Entwickelung. Zuletzt haben wir es dabei doch zu tun mit
notwendigen Stufen in der menschlichen Natur und der seelischen Fortentwickelung. Bedenken Sie: Wir
sind in der finften Unterrasse der fiinften Wurzelrasse; noch zwei Unterrassen der fiinften Wurzelrasse
haben wir durchzumachen. Dann kommen sieben Unterrassen der sechsten Wurzelrasse und sieben
Unterrassen der siebenten Wurzelrasse, die wir noch durchzumachen haben. Das gibt zusammen
sechzehn Stufen kiinftiger Entwickelung. Diese sechzehn Stufen haben die Menschen noch zu
durchlaufen. Derjenige, der noch etwas erfahrt iber die Zustande, die da mdglich sind, ist in gewissem
Grade eingeweiht. Die Grade entsprechen in gewisser Weise den Geheimnissen zukiinftiger Rassen.

Auf unserem Globus haben Sie sieben Wurzelrassen, und jede Wurzelrasse hat sieben Unterrassen.
Das macht also zusammen neunundvierzig Zustande. Auf dem néchsten Globus haben Sie wieder
neunundvierzig Zustdnde. So bekommen Sie fur die Erforschung der Geheimnisse der nachsten
Entwickelungsphasen bestimmte Stufen. Nichts anderes sollten die Hochgrade der Freimaurerei
urspriinglich sein als ein Ausdruck fir je eine kinftige Entwickelungsstufe der Menschheit. Damit ist
tats&chlich etwas gegeben in der Freimaurerei, was sehr schén gewesen ist, ndmlich, daRl derjenige, der
einen Grad erreicht hatte, wulte, wie er sich hineinzustellen hat in die Zukunft, so daf er eine Art Pionier
sein konnte. Er wufite auch, daf} der, welcher hohere Grade hatte, mehr wirken kann. Man kann also
diese Einteilung nach Graden sehr gut machen, denn sie entspricht den Tatsachen.

Wenn also in diese Formen wieder ein neuer Inhalt mit einem neuen Wissen hineingegossen werden
kénnte, so ware das sehr gut. Dann wiirde die Freimaurerei auch wieder durchdrungen werden von
wirklichem Geist. Zum Ganzen gehdrt aber Inhalt und Form. Heute liegt die Sache aber so, wie ich
gesagt habe: Die Grade sind da, aber niemand hat die Grade wirklich erlangt. Trotzdem ist es nicht
unndtig, dal sie da sind. Sie werden kiinftig wieder belebt werden.

Die fiinfte Unterrasse ist eine reine Verstandesrasse, eine Rasse des Egoismus. Wir sind jetzt auf dem
Hoéhepunkt des Egoismus. Der Verstand ist das Egoistischste, und der Verstand ist das Grundmerkmal



unserer Unterrasse. Wir miissen also durch den Verstand emporsteigen zur Spiritualitat, die friiher
dagewesen ist ... [Lucke].

Das Geheimnis des Geheimnisses also ist, dak der Mensch sein Ego geheimzuhalten versteht, daB er
nicht sein Ego, sondern seine Taten als das MaRgebende betrachtet. Sein Tun und die Uberwindung des
Ego durch die Tat, das ist das eigentliche Geheimnis des Geheimnisses. Das Ego soll geheimbleiben in
der Tat. Das gehdrt zum ersten Grad: die Ausmerzung des Ego aus dem fortlaufenden Karma.
Dasjenige, was vom Karma auf das Ego zurlickfallt, wird dadurch vom Karma ausgeldscht. Nation,
Rasse, Geschlecht, Stand, Religionsbekenntnis, alle diese Dinge sind etwas, was arbeitet an dem
menschlichen Egoismus. Erst wenn der Mensch alle diese Dinge iberwunden hat, wird er egoismusfrei
werden konnen.

In dem Astralkdrper kdnnen Sie eine ganz bestimmte Farbe nachweisen fir jede Nation, fir jede
Rasse, fiir jedes Zeitalter. Uberall finden Sie da eine Grundfarbe, die der Mensch als Angehériger dieser
Einteilung, dieser Differenzierungen hat. Diese gilt es erst abzustreifen. Die Theosophische Gesellschaft
arbeitet an dem Ausgleich der Farben der Astralleiber ihrer Mitglieder. Sie sollen gleichfarbig werden,
gleichfarbig in bezug auf diese Grundfarbe. Diese Grundfarbe bildet ein bestimmter Stoff ... [Liicke].

Um diesen Ausgleich herzustellen, dazu werden tatséchlich blutige Kriege gehéren, dann solche, die
sich als volkswirtschaftliche Kriege abspielen, als Ausbeutungskriege, als Geld- und
Industrieunternehmungen, als Uberwltigungen, wobei man immer mehr und mehr imstande sein wird,
tatsachlich durch bestimmte Vorrichtungen Menschenmassen in Bewegung zu setzen, sie einfach zu
zwingen. Der Einzelne wird mehr und mehr Macht bekommen tber bestimmte Menschenmassen. Denn
der Gang der Entwickelung ist nicht der, daB wir demokratischer werden, sondern daR wir brutal
aristokratisch werden, indem der Einzelne immer mehr Macht gewinnen wird. Wenn da nicht die
Veredlung der Sitten stattfindet, so muB das zu den brutalsten Dingen fiihren. Das wird auch kommen, so
wie die Wasserkatastrophe fiir die Atlantier gekommen ist.



II



UBER DEN VERLORENEN UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
im Zusammenhang mit der Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Erster Vortrag Berlin, 15. Mai 1905

Wir werden uns heute mit einer groBen Allegorie auseinandersetzen und einen Gegenstand behandeln,
der in den Geheimlehren gewdhnlich genannt wird das Bild oder die Lehre von dem verlorengegangenen
und wiederzuerbauenden Tempel. In friiheren Vortragen habe ich auseinandergesetzt, warum man in der
Geheimlehre ausgeht von solchen Bildern; heute werden wir sehen, welche Unsumme von Vorstellungen
durch dieses Bild eine Abkulrzung erhalten. Ich werde dabei auch ein Thema berlhren missen, das von
selten derer, die von Theosophie wenig oder gar nichts wissen, sehr milverstanden wird. Es gibt Leute,
welche nicht verstehen, dal Theosophie und Praxis zusammengehéren, dal sie das ganze Leben
hindurch zusammen wirken mussen. Ich werde also zu sprechen haben von den Beziehungen zwischen
der Theosophie und der ganzen Praxis des Lebens. Denn im Grunde genommen missen wir bei dem
Thema von dem verlorengegangenen und wiederaufzurichtenden Tempel von der alltaglichsten Arbeit
mitsprechen.

Ich werde dabei allerdings in der Lage eines Professors sein, der seine Schiiler fiir einen Tunnelbau
vorbereiten will. Wenn man einen Tunnel bauen will, so ist das ja etwas eminent Praktisches. Es kann
wohl jemand s&gen, ein Tunnel ist leicht zu bauen. Da fangt man einfach an, auf der einen Seite in den
Berg hineinzugraben, meiflelt das Loch weiter aus, bis man auf der anderen Seite wieder herauskommt. -
Dal so etwas zu glauben eine Torheit ware, das sieht jeder ein. Nur auf anderen Gebieten des Lebens
will man das nicht immer einsehen. Wer einen Tunnel bauen will, muB selbstverstandlich zunachst einmal
die hohere Mathematik beherrschen. Dann lernt man, wie es technisch zu machen ist. Ohne die
praktischen Ingenieurwissenschaften, ohne die Kunst des ganzen Nivellements, wirde man nicht
imstande sein, eine Richtung beim Hineinbauen in den Berg einzuhalten. Dann muf man die
Grundbegriffe der Geologie kennen, die verschiedenen Lagerungen der Gesteine, die Richtung der
Wasser- und Metalladern im Berge und so weiter. Es wére eine Torheit zu glauben, da man ohne diese
Vorkenntnisse einen Tunnel zu bauen in der Lage wére und dal ein gewohnlicher Maurer einen ganzen
Tunnel bauen kénnte.

Eine ebensolche Torheit ware es, wenn man vom Standpunkt des gewdhnlichen Lebens aus glaubte,
an den Bau der menschlichen Gesellschaft herangehen zu kdnnen. Diese Torheit wird aber nicht nur von
vielen Menschen, sondern auch mit unzahligen Biichern begangen. Jeder glaubt sich heute berufen, zu
wissen und bestimmen zu kdnnen, wie man die soziale Ordnung, wie man den Staat am besten
reformieren konnte. Die kaum etwas gelernt haben, schreiben ausfihrliche Blcher, wie die beste
Gesellschaftsform gestaltet sein soll und fiihlen sich dann auch dazu berufen. Reformbewegungen ins
Leben zu rufen. So gibt es Reformbewegungen auf allen méglichen Gebieten. Aber alles, was da gemacht
wird, ist genau so, wie wenn einer mit Hammer und MeiRel einen Tunnel durchstechen wollte. Alles das
kommt aus dem Nichtwissen dessen, daf es grofe Gesetze gibt, welche die Welt beherrschen und aus
dem Geistesleben hervorgehen. Das eigentliche Malheur unserer Zeit ist dieses Nichtwissen, daB es fiir
den Bau des menschlichen Staats- und Gesellschaftsorganismus ebenso groRe Gesetze gibt wie fiir den
Tunnelbau, die man erst kennen mul, um das Nétigste, das Alltaglichste im Gesellschaftsorganismus zu
vollbringen. Ebenso wie man beim Tunnelbau erst das Zusammenwirken aller Naturkrafte kennen muR,
so mul, wer auch nur daran denken will, mit Sozialreformen anzufangen, die Gesetze des sozialen
Zusammenwirkens kennen. Er muf} sich beschéftigen mit dem Wirken von Seele auf Seele, und



herantreten an den Geist. Daher ist die Theosophie dasjenige, was jeder praktischen Tatigkeit im Leben
zugrunde liegen mul. Die Theosophie ist die eigentliche Praxis des Lebens; und erst derjenige, der
ausgeht von den theosophischen Prinzipien und von da tbergeht in die Praxis des Lebens, kann sich
berufen fiihlen, im sozialen Leben wirken zu kénnen.

Daher miite die Theosophie in alle Zweige des Lebens hineindringen. Staatsmanner, Sozialreformer
und so weiter sind nichts ohne die theosophischen Grundlagen, ohne die theosophischen Prinzipien.
Daher ist heute alle Arbeit auf diesem Gebiete, alles was heutzutage baut am sozialen Kérper, duRerstes
Stlickwerk, vollkommenes Chaos fiir den, der die Dinge Uberschaut. Fiir einen, der die Sache versteht,
nimmt sich das, was die Sozialreformer heute tun, so aus, wie wenn einer Steine behaut, sie
aufeinanderh&uft und dann glaubt, dafl daraus von selbst ein Haus wirde. Erst muf} einmal ein Plan von
dem Haus gemacht sein. Ebenso ist es aber, wenn man behaupten wollte, dal sich die Dinge im sozialen
Leben von selber gestalten. Man kann nicht die Gesellschaft reformieren, ohne die Gesetze der
Theosophie zu kennen.

Diese Gesinnung, welche in GeméaRheit eines Planes arbeitet, nennt man Freimaurerei. Nichts anderes
wollten die mittelalterlichen Freimaurer, welche mit der Geistlichkeit verhandelten und Vertrage
abschldssen, wie man zu bauen hat, nichts anderes wollten sie, als das duBere Leben so zu gestalten,
dal es - mit dem gotischen Dom zusammen - ein Abbild des groRen geistigen Baues der Welt ist.
Nehmen Sie den gotischen Dom. Er zeigt eine Fiille von tausend und abertausend Einzelheiten, ist aber
gebaut nach einer Idee, die viel umfassender ist als der Dom an sich. Zur vollen Einheit muB das géttliche
Leben hineinstrémen, wie das Sonnenlicht durch die farbigen Scheiben in den Raum dringt. Und wenn der
mittelalterliche Prediger auf der Kanzel dann so sprach, daR Gotteslicht in die Herzen seiner Zuhdrer
eindrang, wie das Licht durch die bunten Scheiben in die Kirche dringt, dann standen die Schwingungen,
die entstanden durch das Wort des Predigers, im Einklang mit dem groRen géttlichen Leben. Und im
Dome selbst setzte sich fort das Leben einer solchen Predigt, die aus dem geistigen Leben geboren war.
Ebenso sollte das ganze aulere Leben umgestaltet werden zum Tempel der Erde, zum Abbild des
ganzen geistigen Baues der Welt.

Wenn wir noch weiter zurlickgehen, dann finden wir, dall gerade diese Denk- und Gesinnungsweise
die Urélteste des Menschengeschlechts ist. Ein Beispiel sei angefiihrt, um zu zeigen, wie die Gesinnung
beschaffen ist, die ich meine. Unsere Zeit ist die Zeit des chaotischen Zusammenwirkens der Menschen.
Jeder will, was er im Sinne hat. Dieser Zeit ging eine andere voran, die der alten Priesterstaaten. Ich habe
Ofters gesprochen von den Unterrassen unserer fiinften Wurzelrasse. Die erste war die alte indische
Kultur, die zweite die persisch-medische, die dritte die babylonisch-assyrisch-chaldéisch-agyptisch-
semitische, die vierte die griechisch-lateinische. Wir sind jetzt in der finften.

Erst die vierte und fiinfte Unterrasse sind gebaut auf die Klugheit des Menschen, des einzelnen
Menschen. Ein groRes Denkmal fiir die Uberwindung der alten Priesterkultur durch die Klugheit des
einzelnen Menschen haben wir in der Kunst: in der Laokoongruppe. In dem Priester Laokoon, von
Schlangen umwunden - die Schlangen als Symbol der Klugheit -, ist dargestell, wie die
Weltklugheitskultur Uberwindet die alte Priesterkultur, in der man andere Ansichten hatte von Wahrheit
und Weisheit und von dem, was geschehen soll. Es war die Uberwindung der dritten durch die vierte
Unterrasse. Noch in einem anderen Symbol wird das dargestellt: in der Sage vom trojanischen Pferd. Die
Klugheit des Odysseus hat das trojanische Pferd gebaut, wodurch die trojanische Priesterkultur gestiirzt
wurde.

Das Hervorgehen des alten rdmischen Staates aus der uralten trojanischen Priester kultur schildert die
Sage von Aneas. Dieser war einer der ausgezeichnetsten Verteidiger Trojas, der dann heriibergekommen



ist nach ltalien. Dort wurde von seinen Nachkommen der Grund zum alten Rom gelegt. Sein Sohn
Ascanius griindete Alba Longa und es werden nun von der Geschichte vierzehn Kénige bis zu Numitor
und Amulius aufgefiihrt. Numitor wird von seinem Bruder Amulius des Thrones beraubt, sein Sohn wird
getotet und seine Tochter Rhea Silvia zu einer Priesterin der Vesta bestimmt, damit das Geschlecht des
Numitor aussterbe. Und als Rhea Silvia die Zwillinge Romulus und Remus geboren, befiehlt Amulius, sie
in den Tiber zu werfen. Die Kinder werden gerettet, von einer Wélfin gesdugt und von dem kdniglichen
Hirten Faustulus auferzogen.

Von sieben Kénigen Roms wird dann in der Geschichte gesprochen: Romulus, Numa Pompilius, Tullus
Hostilius, Ancus Martius, Tarquinius Priscus, Servius Tullius, Tarquinius Superbus.

Diese ersten sieben Kénige Roms hatte man friiher nach der Darstellung des Livius als reale einzelne
Personlichkeiten angenommen. Heute wissen die Historiker, dafl diese sieben Kdnige niemals existiert
haben. Es handelt sich also um eine Sage, aber was dieser zugrunde liegt, davon haben die
Geschichtsschreiber keine Ahnung. Die Grundlage der Sage ist folgende:

Der Priesterstaat Troja griindete eine Kolonie, die Priesterkolonie Alba Longa (Alba = Priestergewand).
Es war eine Kolonie fiir einen Priesterstaat und Amulius ist dessen letzte Priesterdynastie. Von da geht
eine jlingere Priesterkultur aus, die dann abgel6st wird durch eine Weltklugheitskultur. Die Geschichte
meldet nichts mehr von dieser Priesterkultur. Der Schleier, der sich (iber die Priesterkultur der ersten
rémischen Geschichte ausbreitet, wird durch die Theosophie geluftet. Die sieben romischen Konige
stellen nichts anderes dar als die sieben Prinzipien, wie wir sie aus der Theosophie kennen. So wie der
menschliche Organismus aus den sieben Gliedern besteht - Sthula-Sharira, Linga-Sharira, Kama-Rupa,
Kama-Manas, hoheres Manas, Buddhi, Atma -, so dachte man sich auch den gesellschaftlichen
Organismus, wie er in der Zeit sich aufbaut, in einer siebengliedrigen Folge. Und nur wenn er nach dem
Gesetz der Siebenzahl aufgebaut ist, die aller Natur zugrunde liegt, kann er gedeihen. Der Regenbogen
hat auch sieben Farben, rot, orange, gelb, violett, griin, blau, indigo. Ebenso sind es sieben Téne: Prim,
Sekund, Terz, Quart, Quint und so weiter und auch die Gewichtszahlen der Atome in der Chemie befolgen
die RegelmaRigkeit der Siebenzahl. Und das geht durch die ganze Welt. Deshalb war es
selbstverstandlich fiir die Hiiter der alten Weisheit, da® auch der Bau der menschlichen Gesellschaft nach
einem solchen Gesetz geregelt sein miisse. Sieben Etappen, sieben Glieder, sind diese sieben romischen
Konige nach einem ganz genauen Plan. So wurde damals auch nicht anders eine Geschichtsepoche
inauguriert. Es wurde ein Plan aufgestellt, weil man das Gegenteil fiir einen Unsinn gehalten haben
wirde, und ein Gesetz darlber geschrieben. Dieser Plan war anfangs wirklich da. Jeder wulte es, daf
die Weltgeschichte nach einem ganz genauen Plan gerichtet war. Ein jeder wulte: Wenn ich im dritten
Abschnitt der vierten Epoche bin, so habe ich mich nach dem und dem zu richten. - So hatte man noch im
alten Rom anfangs einen Priesterstaat mit einem Plan als Grundidee der Kultur, der aufgezeichnet war in
den Blichern, die man die Sibyllinischen Biicher nennt. Diese sind nichts anderes als der urspriingliche
Plan, welchem das Gesetz der siebengliedrigen Epoche zugrunde liegt, und in dem im Anfange des
romischen Reiches noch nachgesehen wurde, wenn es nétig war.

Man nahm als Vorbild zum Grundbau den physischen Kérper. Das ist nicht so vernunftios. Heute ist
man geneigt, den physischen Korper als etwas Untergeordnetes zu betrachten. Man sieht mit einer
gewissen Verachtlichkeit auf das Physische herunter. Das ist aber nicht berechtigt, denn unser physischer
Korper ist das Erhabenste an uns. Nehmen Sie ein einziges Stiick Knochen. Betrachten Sie nur einmal
richtig einen Oberschenkelknochen, so kdnnen Sie sehen, wie wunderbar er zusammengesetzt ist. Der
beste Ingenieur, der grofte Techniker kdnnte so etwas Vollkommenes nicht herstellen, wenn ihm dieses
Problem gestellt wiirde, wie mit dem geringsten Materialaufwand die groRtméglichste Tragfahigkeit zu



erreichen ist. Und so ist der ganze menschliche Korper in der vollkommensten Weise zusammengesetzt.
Dieser physische Korper ist wirklich das Vollkommenste, das man sich denken kann. Der Anatom wird
auch immer mit groter Bewunderung vom menschlichen Herzen sprechen, das in wunderbarer Weise
funktioniert, obwohl der Mensch sein ganzes Leben lang beinahe weiter nichts tut, als Herzgifte zu sich zu
nehmen. Vor allem Alkohol, Tee, Kaffee und so weiter ben in unglaublicher Weise Attacken auf dieses
Herz aus. Aber so wunderbar ist dieses Herz gebildet, daf es bis ins hohe Alter hinein dem widerstehen
kann.

Der physische Leib, dieser niederste Korper hat also das grofte MalR an Vollkommenheit.
Unvollkommener dagegen sind die hoheren Kérper, die es in der Entwickelung der Vollkommenheit noch
nicht so weit gebracht haben: der Atherkdrper und der Astralkdrper, der fortwahrend verstdit gegen
unseren physischen Kérper durch die Attacken unserer Begierden, Leidenschaften und Wiinsche. Dann
folgt als viertes das eigentliche Baby, das menschliche Ich, welches als irrendes Irrlicht erst von der
Zukunft erwarten muf, in sich solche Gesetze zu bekommen, die ihm eine Richtschnur bieten, wie sie der
physische Korper langst schon hat.

Wenn wir nun einen sozialen Bau gliedern, so mu} dasjenige da sein, was den Grundbau fest macht.
Daher 4Rt die Sage Romulus, den ersten romischen Kénig, der das erste Prinzip darstellt, als den Gott
Quirinus in den Himmel erhoben werden. Der zweite Kdnig, Numa Pompilius, das zweite Prinzip,
entspricht der gesellschaftlichen Ordnung; er brachte Gesetze fiir das allgemeine Leben. Der dritte Konig,
Tullus Hostilius, entspricht den Leidenschaften. Unter ihm beginnt das, was die Attacken gegen die
gottliche Natur richtet, was Unfrieden, Streit, Krieg hervorruft, wodurch Rom grofl wurde. Unter dem
vierten Konig, Ancus Martius, beginnen die Kiinste, das, was aus Kama-Manas hervorgeht.

Nun kénnen die vier niederen Prinzipien nicht aus sich heraus die hheren, das fiinfte, sechste und
siebente Prinzip erzeugen. Auch das wird in der rémischen Geschichte dargestellt. Der fiinfte rémische
Konig, Tarquinius Priscus, ist nicht aus dem romischen Gliederbau herausgeboren, sondern als etwas
Hoheres aus der Kultur der Etrusker in die romische Kultur hineinversetzt. Der sechste Konig, Servius
Tullius, entspricht dem sechsten Gliede des menschlichen Zyklusgesetzes, der Buddhi. Ihm ist es
maglich, Kama, das sinnlich-physische Korrelat von Buddhi zu regeln. Er stellt den Gesetzeskanon dar.
Der siebente Konig, Tarquinius Superbus, das erhabenste Prinzip, ist der, welcher fallen muR, weil es
nicht mdglich ist, die Erhabenheit, den Schwung der gesellschaftlichen Ordnung aufrechtzuerhalten.

In der rémischen Geschichte finden wir es ausgedriickt, da® dem Bau des Staates ebenso ein Plan
zugrunde liegen mul, wie jedem anderen Bau in der Welt. DaB die Welt ein Tempel ist, dal das
gesellschaftliche Leben ebenso gegliedert und organisiert sein muR, auch S&ulen haben muB® wie ein
Tempel und daB die groRen Weisen die Saulen dieses Tempels sein miissen: diese Gesinnung ist es, die
die uralte Weisheit durchdringt. Das ist keine Weisheit, die man bloR lernt, sondern die man hineinbaut in
die menschliche Gesellschaft. Die sieben Prinzipien wurden richtig gehandhabt. Nur wer das ganze
Wissen, die ganze Weisheit in sich aufnimmt, kann arbeiten am Bau der Gesellschaft. Wir wiirden als
Theosophen nur wenig leisten, wenn wir es nicht weiter brachten, als den Menschen zu betrachten, wie er
sich aus diesen und jenen Gliedern zusammensetzt. Nein, erst dann erfilllen wir unsere Pflicht, wenn wir
selbst [im Alltaglichen] ausfiihren die Prinzipien der Theosophie. Man muf sie handhaben, so dal jeder
Handgriff, jede Fingerbewegung, jeder Schritt im Leben Ausdruck, Siegelabdruck des Geistes ist. Dann
bauen wir an dem Tempel, der verlorengegangen ist.

Dazu gehért aber, da® man sich bewuf3t wird dessen, was ich neulich gesagt habe, wie notwendig es
ist, von dem GrofRen und Umfassenden der Weltgesetze etwas in uns aufzunehmen. In unseren
Denkgewohnheiten muB leben die Weisheit, die uns von dem GroRen in das Einzelne flihrt, ebenso wie



auch beim Hausbau nicht schon ein Stein auf den anderen gesetzt wird, bevor der ganze Plan des
Hauses fertig ist. Diese Forderung muf} gestellt werden, wenn unsere Welt nicht ein Chaos sein soll. Wir
werden als Theosophen erkennen, daRl das Gesetz in der Welt herrschen muB, wenn wir erkennen, daf}
jeder Schritt, jede Handlung ein Siegelabdruck der geistigen Welt ist. Dann bauen wir an dem Tempel.
Das ist die Bedeutung des Tempelbaues: was wir uns vornehmen zu tun, mu} gesetzmaRig sein.

Immer mehr ist der Menschheit verlorengegangen das Wissen, dafl der Mensch sich hineinbauen soll
in den groRen Weltentempel. Menschen konnen heutzutage geboren werden und sterben, ohne eine
Ahnung davon zu haben, daf sich in uns Gesetze ausleben, dal alles was wir tun, von den Gesetzen der
Welt beherrscht wird. Unsere ganze gegenwartige Zeit ist eine verlorene Zeit, weil die Menschen nicht
wissen, daB sie nach Gesetzen zu leben haben. Daher haben die Priesterweisen der alten Zeiten auf
Mittel gesonnen, um von den grofen Gesetzen der geistigen Welt etwas hinlberzuretten in die neue
Kultur. Es war sozusagen ein Kniff der groRen Weisen, dal® sie die gesetzmaRige Ordnung in viele
Zweige des Lebens hineingeheimnilt haben, ja sogar bis in das Spiel hinein, dessen sich die Menschen
bedienen zu ihrer Erholung nach des Tages Last. In den Karten, in den Figuren des Schachspiels und in
der GesetzmaRigkeit, in der man spielt, finden wir einen Abklatsch, wenn auch nur einen schwachen, von
dem, was ich die gesetzmaRige Ordnung genannt habe. Wenn Sie sich mit jemandem zum Kartenspiel
hinsetzen wollen, so wird es nicht gehen, wenn Sie nicht die Gesetze, die Art und Weise wie man spielt,
kennen. Und dieses ist wirklich ein Abklatsch groRer Weltgesetze. Was man in der Kabbala die Sephirot
nennt, was wir die sieben Prinzipien in ihrer verschiedenen Gestaltung nennen, das finden Sie auch in der
Art und Weise, wie die Karten beim Spielen aufeinandergelegt werden missen. Bis in die Reize des
Spiels haben die Weisen die groRen Gesetze hineinzulegen verstanden, damit die Menschen wenigstens
spielend einen Abklatsch haben von der Weisheit. Fiir denjenigen, der wenigstens Karten spielen kann,
gehen seine gegenwartigen Inkarnationen nicht ganz verloren. Das sind so Geheimnisse, wie die groBen
Weisen in die Réder der Zeitldufe eingreifen. Sagt man den Menschen, daf sie sich nach den groRen
Gesetzen richten sollen, so tun sie es nicht. Wenn man aber die Gesetze in Dinge hineinlegt, wo sie es
gar nicht merken, so kann man manchmal noch einen Tropfen dieser Gesinnung in sie hineingiefen.
Wenn Sie diese Gesinnung haben, dann bekommen Sie eine Vorstellung davon, was in der grofen
Allegorie vom verlorenen Tempel symbolisiert ist.

In den geheimen Orden, zu denen auch der Freimaurerorden gehért, hat man in der Tempellegende
etwas geschaffen, was mit diesem verlorengegangenen und wiederaufzurichtenden Tempel
zusammenhangt. Die Tempellegende ist sehr rief, aber auch die heutigen Freimaurer haben gewéhnlich
keine Ahnung davon. Auch ein Freimaurer wird sich heute von der Mehrzahl der Menschen nicht grof3
unterscheiden; auch er nimmt gewéhnlich nicht sonderlich viel mit in das neue Leben. Aber wenn er die
Tempellegende in sich leben 14Rt, so niitzt es schon viel. Denn wer die Tempellegende aufnimmt, nimmt
etwas auf, was sein Denken in einer gewissen Weise gesetzmaRig formt. Und auf das gesetzmaRige
Denken kommt es an. Diese Tempellegende ist folgende:

Einstmals vermahlte sich einer der Elohim mit Eva und daraus ging Kain hervor. Ein anderer Elohim,
Adonai oder Jehova-Jahve, schuf darauf den Adam. Dieser vermahlte sich seinerseits wieder mit Eva
und aus dieser Ehe ging Abel hervor. Adonai stiftete Unfrieden zwisehen denen, die zur Familie des Kain,
und denen, die zur Familie des Abel gehdrten, was zur Folge hatte, da Kain den Abel erschlug. Aber
aus der neuen Verbindung des Adam mit Eva ging das Seth-Geschlecht hervor.

So haben wir also zweierlei Menschengeschlechter. Die einen sind die urspriinglichen Abkdmmlinge
des Elohim, die Kainssdhne, man nennt sie auch die Séhne des Feuers. Sie sind diejenigen, die die Erde
bebauen, aus der unlebendigen Erde heraus schaffen und sie umgestalten durch die Kunst der



Menschen. Enoch, einer der Kainsnachkommen, hat den Menschen die Kunst gelehrt, Steine zu behauen,
Hauser zu bauen, die Gesellschaft zu organisieren, birgerliche Gesellschaften zu griinden. Ein anderer
der Nachkommen Kains ist Tubal-Kain, der die Metalle bearbeitete. Aus diesem Geschlecht stammte
auch der Baumeister Hiram-Abiff.

Abel war ein Viehhirte. Er hielt an dem fest, was er vorfand und nahm die Welt, wie sie war. Das ist
immer schon der Gegensatz zwischen den Menschen. Die einen halten an der Welt fest, wie sie ist, die
anderen wollen aus dem Unlebendigen ein neues Lebendiges durch die Kunst formen. Andere Vélker
haben den Ahnherrn dieser Séhne des Feuers in der Prometheussage hingestellt. Die Séhne des Feuers
sind es, welche aus den umfassenden Weltgedanken heraus Weisheit, Schonheit und Giite in die Welt
hineinbauen sollen, um die Welt zum Tempel zu gestalten.

Der Kdnig Salomo war ein Abkdmmling aus dem Geschlechte des Abel. Er konnte selbst den Tempel
nicht bauen; ihm fehlte die Kunst. Deshalb berief er den Baumeister Hiram-Abiff, den Abkémmling aus
dem Geschlechte des Kain. Salomo war von géttlicher Schénheit. Und als die Kdnigin von Saba zu ihm
kam, glaubte sie ein Bild von Gold und Elfenbein zu sehen. Sie kam, um sich mit ihm zu vermahlen.

Jehova nennt man auch den Gott der Form, den Gott, der das Lebendige zur lebendigen Macht
geschaffen hat im Gegensatz zu dem anderen Elohim, der schafft, um aus Leblosem das Lebendige
hervorzuzaubern. Wem gehért die Zukunft? - das ist die groBe Frage der Tempellegende. Wiirden sich
die Menschen nach der Jehova-Religion entwickeln, so wirde alles Leben in der Form ersterben. Man
nennt das in der okkulten Wissenschaft den Ubergang in die achte Sphére. Jetzt aber ist der Zeitpunkt
gekommen, daB der Mensch selbst das Tote zum Leben erwecken muR. Das geschieht durch die
Kainss6hne, durch diejenigen, welche sich nicht auf das verlassen, was vorhanden ist, sondern selbst in
Formen schaffen. Die Kainsséhne formen selbst am Bau der Welt.

Als die Kénigin von Saba den Tempel sieht und fragt, wer der Baumeister sei, sagt man ihr, es sei
Hiram. Und als sie ihn dann sieht, erscheint er ihr sogleich als derjenige, der eigentlich fiir sie bestimmt
ist. Nun wird Konig Salomo eifersiichtig; ja, er verbindet sich mit drei Gesellen, welche unfahig waren,
Meister zu werden, um das groRte Meisterwerk Hirams, das «Eherne Meer», zu vereiteln. Ein GuR sollte
dieses, sein grofiites Meisterwerk hervorbringen. Menschlicher Geist sollte sich mit dem Metall verbinden.
Von den drei Gesellen war der eine ein syrischer Bauhandwerker, der zweite ein phonizischer
Zimmermann und der dritte ein hebraischer Grubenarbeiter. Die Verschworung gelingt: sie machten den
GuB zunichte, indem sie Wasser zugdssen. Es spriihte alles auseinander. Aus Verzweiflung will sich nun
der Baumeister selbst in die Glut des Feuers stlirzen. Da horte er eine Stimme aus dem Mittelpunkt der
Erde. Sie kam von Kain selbst, der ihm zurief: hier habe er den Hammer der gottlichen Weltenweisheit,
mit dem kdnne das Ganze wieder hergestellt werden. Und Kain gab ihm den Hammer. - Der Geist des
Menschen ist dasjenige, was der Mensch hineinbaut in den Astralkérper, wenn er ihn nicht so behalt, wie
er ihn erhalten hat. - Diesen Bau soll Hiram jetzt aufrichten. Es wird ihm aber nach dem Leben getrachtet.
Das wollen wir das nachste Mal weiter ausfihren.

Bis hierher wollte ich die Legende fiihren, um zu zeigen, wie in den urspriinglichen okkulten
Bruderschaften der Gedanke lebte, da® der Mensch eine Aufgabe hat; die Aufgabe, die leblose Welt
aufzubauen und sich nicht zu begniigen mit dem, was schon da ist. Weisheit ist dadurch, daB sie in die
leblose Welt einflof3, zur Tat geworden, damit die Welt ein Abglanz der urewigen Geistigkeit sei.

Weisheit, Schonheit, Starke sind die drei Grundworte aller Freimaurerei. Die auRere Welt so
umzugestalten, daf sie ein Kleid des Geistigen ist, das ist die Aufgabe. Das verstehen heute selbst die
Maurer nicht mehr und glauben, dalt der Mensch an seinem eigenen Ich arbeiten solle. Sie halten sich fiir
besonders klug, wenn sie sagen, im Mittelalter wéren nicht die Werkmaurer die freien Maurer gewesen.



Aber gerade die Werkmaurer waren es immer gewesen, denn das auflere Bauwerk sollte ein Abbild des
Geistigen werden, des Tempels der Welt, der aus der intuitiven Weisheit aufgebaut werden soll. Dieser
Gedanke wurde friiher den groRen Bauwerken zugrunde gelegt und bis in die Einzelheiten hinein verfolgt.

An einem Beispiel will ich Ihnen die Uberlegenheit der Weisheit iiber den Verstand zeigen. Nehmen wir
einen alten gotischen Dom und beachten wir die wunderbare Akustik. Heute kann man sie nicht mehr
nachmachen, weil jenes tiefe Wissen dariiber verlorengegangen ist.

Der beriihmte Mérissee in Agypten ist ebenso ein Wunderwerk des menschlichen Geistes gewesen. Er
war nicht ein natirlicher See, sondern kiinstlich angelegt nach den Intuitionen der Weisen, damit das
Wasser, wenn es reichlich floR, aufgespeichert und bei Wassermangel ins ganze Land gesendet werden
konnte. Das war ein Wunderwerk der Kanalisation.

Wenn der Mensch so nach derselben Weisheit schaffen wird, wie die gottlichen Krafte die Natur
geschaffen haben, als sie das Physische in weiser Art aufbauten, dann wird der Tempel aufgebaut. Nicht
darauf kommt es an, wieviel wir im einzelnen aus unserer Weisheit heraus zu schaffen vermdgen,
sondern die Gesinnung miissen wir nur haben, die weil, da® nur aus der Weisheit der Tempel der
Menschheit aufgebaut werden kann.

Wenn wir heute so durch die Stadte gehen, dann ist dort ein Schuhladen, daneben eine Apotheke,
neben dieser eine Kasehandlung und neben der Kasehandlung ein Geschaft mit Spazierstocken. Wenn
wir uns nicht just etwas kaufen wollen, was geht uns dann das an? - Wie wenig setzt das duflere Leben
einer solchen Stadt fort, was wir fihlen, denken und empfinden! Wie ganz anders war dies im Mittelalter.
Wenn da der Mensch durch die StraBen ging, sah er die Fassaden der Hauser im Stile der Gesinnung
und dem Charakter der Bewohner gebaut. Jedes TirschloB driickte aus, was der Mensch, seinem Geiste
entsprechend, in Liebe geformt hatte. Gehen Sie zum Beispiel durch eine Stadt wie Nirnberg: da finden
Sie noch den Grundstock dessen, wie es damals war, und dann nehmen Sie im Gegensatz dazu die
moderne Abstraktion, die den Menschen nichts mehr angeht. Das ist die materialistische Zeit und ihr
chaotisches Schaffen, zu der man allmahlich aus einer friiheren spiritualistischen Zeit iiberging.

Der Mensch ist herausgeboren aus einer Natur, an der einst die Gotter geformt haben, so daB alles
sich in den groRen Weltenbau, in den groRen Tempel, hineinfiigte. Es gab einst eine Zeit, in der Sie kein
Stlick auf dieser Erde hatten ansehen kénnen, ohne sich sagen zu missen: Géttliche Wesenheiten
haben diesen Tempel gebaut bis zu der Stufe, da der physische Kérper des Menschen zu Ende gebaut
war. Dann nahmen die héheren Prinzipien (die psychischen Krafte) von ihm Besitz und dadurch kam die
Unordnung, das Chaos in die Welt hinein. Wiinsche, Begierden, Leidenschaften haben Unordnung in den
Tempel der Welt hineingebracht. Erst wenn aus des Menschen Willen heraus wieder GesetzmaRigkeit
sprechen wird, in einer héheren und schoneren Weise wie einstmals die Gétter an der Natur geschaffen
haben, erst wenn der Mensch den Gott in sich selbst erstehen lassen wird, so dal er wie ein Gott an dem
Tempel bauen kann, dann wird er den verlorengegangenen Tempel wiedergewinnen.

Wenn wir denken wirden, dal® nur die bauen sollten, die bauen kénnen, so wére das nicht richtig.
Nein, auf die Gesinnung kommt es an, selbst wenn man sehr viel weilk. Hat man aber die Gesinnung, in
dieser Richtung zu denken, und geht dann an soziale, an technische und juristische Reformen, dann baut
man an dem verlorengegangenen und wiederzuerrichtenden Tempel. Fangt man aber Reformen, und
mégen sie noch so gut gemeint sein, ohne diese Gesinnung an, so richtet man nur weiteres Chaos an.
Denn der einzelne Stein ist nichts niitze, wenn er nicht in den ganzen Plan hineinpalt. Reformieren Sie
an der Justiz, der Religion oder sonst etwas, solange man nur das Einzelne sieht ohne die Gesinnung
zum Ganzen zu haben, ist es nur ein Niederreilien.



Deshalb ist die Theosophie nicht nur Theorie, sondern Praxis, das Allerpraktischste in der Welt. Zu
glauben, daB die Theosophen Einsiedler seien, die nicht an der Welt bauen, ist ein Irrtum. Konnten wir es
dazu bringen, daB die Menschen an Sozialreformen auf theosophischer Grundlage herangehen, so
wirden viele rascher und sicherer alles das erreichen, was sie wollen. Denn ohne dal etwas gegen die
Einzelbewegungen gesagt werden soll, im einzelnen getrieben fiihren sie doch zu nichts anderem als zu
Fanatismus. Alle einzelnen Reformbestrebungen - Friedensapostel, Abstinenzler, Vegetarier, Tier-
schitzler und so weiter - nltzen erst, wenn sie alle zusammengehen. Ihr Ideal kénnen sie eigentlich nur
in einer groRen allgemeinen Bewegung haben, die in der Vereinigung zu dem Alltempel fihrt.

Dies ist die Idee, die der Allegorie vom verlorenen und wiederzuerrichtenden Tempel zugrunde liegt.

Notizen aus der Fragenbeantwortung

Frage: Wie war das mit den Kainss6hnen und Abelséhnen?

Antwort: Die Kainsséhne sind die unreiferen; die Abelsohne sind die Uberreifen. Die Abelsohne
wenden sich zu den héheren Spharen, wenn sie diese Inkarnationen hinter sich haben. Die Abelsdhne
sind die Solarpitris; die Kainsséhne sind die reifsten Mondpitris.

Frage: Warum haben sich so viele mystische und maurerische Vereinigungen gebildet?

Antwort: Alle hohere Arbeit ist nur in einer Vereinigung zu leisten. Die Tafelrunde des Artus hat in der
Regel zwdlf umfaft.

Frage: Kennen Sie das Werk von Albert Schaff le?

Antwort: Albert Schaffte hat ein Werk Uber Soziologie geschrieben, und die Darstellung, die er gibt, ist
viel freimaurerischer, als das, was aus den Freimaurerlogen hervorgeht.



UBER DEN VERLORENEN UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
im Zusammenhang mit der Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Zweiter Vortrag Berlin, 22. Mai 1905

Noch einige Betrachtungen Uber den verlorengegangenen Tempel. Als das grofite Symbol haben wir den
Salomonischen Tempel anzusehen. Es handelt sich zunéchst einmal darum, dieses Sinnbild zu
verstehen. Aus der Bibel kennen Sie ja den Hergang, wie er entstanden ist. Wir haben es dabei nicht mit
bloRen Sinnbildern zu tun, sondern tatsachlich mit dulleren Wahrheiten, in denen aber zugleich eine tiefe
weltgeschichtliche Symbolik zum Ausdruck kommt. Und diejenigen, die den Tempel bauten, waren sich
bewuft, was sie dabei zum Ausdrucke bringen wollten.

Warum der Tempel gebaut wurde, wollen wir uns vor Augen fiihren. Und Sie werden sehen, daf jedes
Wort, das die Bibel darlber bringt, ein tief bedeutsames Sinnbild ist. Sie miissen dabei nur daran denken,
in welcher Zeit der Bau stattgefunden hat. Halten wir uns vor allem das biblische Wort vor Augen, was
der Tempel sein soll. Jahve richtet an David das Wort: «Ein Haus flir meinen Namen.» -Also ein Haus fiir
den Namen «Jahve». Und nun machen wir uns klar, was der Name «Jahve» bedeutet.

Das alte Judentum ist sich zu einer gewissen Zeit Uber das Heilige des Namens «Jahve»
klargeworden. Was heilt das? Das Kind lernt in einer bestimmten Zeit seines Lebens das Wort «Ich»
gebrauchen. Vorher betrachtet es sich als eine Sache. So wie es andere Sachen benennt, so benennt es
auch sich selbst mit einem objektiven Namen. Erst spater lernt es das Wort «Ich» gebrauchen. Fir grofle
Geister ist der Augenblick, in dem sie zum ersten Mal im Leben das «Ichy in sich erfahren, sich zum
ersten Mal dessen bewuflt werden, etwas Bedeutungsvolles. Jean Paul erzéhlt dieses Geschehnis von
sich. Er stand als kleiner Knabe einmal an einer Scheune im Hofe; da erlebte er zum ersten Mal sein Ich.
Und so klar und feierlich war ihm dieser Augenblick, dall er davon sagt: «Wie in das verhangene
Allerheiligste habe ich da in mein Innerstes hineingeblickt.»

Die Menschen haben sich durch viele Rassen hindurch entwickelt und haben sich bis zur atlantischen Zeit
alle so objektiv aufgefallt; erst wahrend der atlantischen Rasse entwickelte sich der Mensch dahin, dal® er
zu sich «Ich» sagen konnte. Die alten Juden haben das in eine Lehre gefafit.

Der Mensch ist durch die Reiche der Natur hindurchgegangen. Das Ich-BewuRtsein ging zuletzt in ihm
auf. Astral-, Ather- und physischer Leib und das Ich bilden zusammen das pythagoraische Quadrat. Und
das Judentum fiigte zu diesem das géttliche Selbst hinzu, das von oben herunter zu uns kommt, im
Gegensatz zu dem Ich von unten. So war aus dem Viereck ein Fiinfeck entstanden. So empfand das
Judentum den Herrn seines Volkes, und etwas Heiliges war es daher, den «Namen» auszusprechen.
Wahrend andere Namen, wie zum Beispiel Elohim oder Adonai mehr und mehr populér wurden, durfte nur
der gesalbte Priester im Allerheiligsten den Namen «Jahve» aussprechen. Zur Zeit Salomos war es, daft
das alte Judentum zur Heiligkeit des Jahve-Namens kam, zu diesem «Ich», das im Menschen wohnen
kann. Die Aufforderung Jahves an die Menschen miissen wir als eine solche nehmen, die den Menschen
selbst zu einem Tempel des heiligen Gottes gemacht wissen wollte. Jetzt haben wir eine neue Auffassung
von der Gottheit erhalten, die ndmlich: den Gott, der in der Brust des Menschen, im tiefsten Heiligtum des
menschlichen Selbst verborgen ist, zum moralischen Gott zu machen. Der menschliche Leib wurde so zu
einem grofRen Sinnbild fiir das Allerheiligste.

Und nun sollte ein duBeres Sinnbild errichtet werden, weil der Mensch ein Haus Gottes ist. Ein
Symbol, die Versinnbildlichung des eigenen menschlichen Leibes, sollte der Tempel sein. Daher wurden
die Bauleute gerufen - Hiram-Abiff -, die die weltlichen Kiinste verstanden haben, die den Menschen
selbst zu einem Gott umgestalten konnten. Zwei Bilder in der Bibel sind damit verbunden: das eine ist die



Arche Noah, das andere der Salomonische Tempel. Beide sind in einer Weise dasselbe und doch wieder
grundverschieden.

Die Arche Noah ist erbaut worden, damit sich der Mensch hinlberretten konnte in den jetzigen Zustand
seines Daseins. Vor Noah lebte der Mensch in der atlantischen und lemurischen Zeit. Da hatte er noch
nicht das Schiff gebaut, mit dem er Uber die Wasser des Astralen in das irdische Dasein kommen konnte.
Von den Wassern des Astralen ist der Mensch gekommen, die Arche Noah tragt ihn hiniiber. Die Arche
stellt das Gebaude dar, welches die unbewuften géttlichen Kréfte gebaut hatten. Es gibt Abmessungen,
wonach die MaRe der Arche (bereinstimmen mit den Malen des menschlichen Kérpers und mit den
Mafen des Salomonischen Tempels auch wieder.

Aus der Arche Noah ist der Mensch hinausgewachsen, und nun soll er selbst das hohere Ich mit
einem Haus umgeben, das durch seinen Geist, durch seine Weisheit, durch salomonische Weisheit
geschaffen worden ist.

Wir treten ein in den Salomonischen Tempel. Das Tor ist schon charakteristisch. Das Viereck galt als
ein altes Symbol. Der Mensch ist nun heute aus dem Zustand der Vierheit in den der Fiinfheit getreten
als der fiinfgliedrige Mensch, der sich seines hoheren Selbstes bewuft wird. Der innere géttliche Tempel
ist so geformt, dal er den fiinfgliedrigen Menschen umschliet. Das Quadrat ist heilig. Das Tor, die
Bedachung und die Seitenpfosten geben zusammen ein Fiinfeck. Wenn der Mensch erwacht aus der
Vierheit, das ist, wenn er in das Innere hineingeht - das Innere ist das Wichtigste des Tempels -, da sieht
man eine Art Altar; wir erblicken zwei Cherubim, welche wie zwei schiitzende Geister (iber der
Bundeslade, dem Allerheiligsten, schweben; denn das fiinfte Prinzip, welches noch nicht
heruntergestiegen ist, soll von den beiden hoheren Wesenheiten - Buddhi und Atma - in Schutz
genommen werden. Das ist der Eintritt in die manasische Entwickelung des Menschen.

Das ganze Innere ist mit Gold ausgekleidet, weil das Gold von jeher das Symbol der Weisheit ist. Nun
tritt die Weisheit in das manasische Stadium. Palmblatter finden wir als das Friedenssymbol. Das stellt
eine gewisse Epoche des Menschen dar und ist hier als etwas hingestellt, was erst spéter, im
Christentum, zum Ausdruck gekommen ist. Jetzt hatten es die Tempelleiter in sich bewahrt und auf diese
Art etwas fir spater Beschlossenes hier ausgedriickt.

Spater, im Mittelalter, lebte die Idee des Salomonischen Tempels von neuem in den Tempelrittern auf,
die den Gedanken des Tempels hiniibertragen wollten in das Abendland. Aber man hat die Tempelritter
damals nicht verstanden. (Gegen Jacob von Molay, GroBmeister.) Wenn wir die Tempelritter verstehen
wollen, miissen wir tief in die Geschichte der Menschheit hineinschauen. Was man in den ProzeRakten
den Templern vorgeworfen hat, beruht nur auf einem groBen Miverstandnis. Die Tempelritter sagten
damals: Alles, was wir bisher erlebt haben, ist eine Vorbereitung zu dem, was der Erldser gewollt hat.
Denn sie sagten: Es gibt eine Zukunft des Christentums, eine neue Aufgabe. Und wir haben die Aufgabe,
die verschiedenen Sekten des Mittelalters und die Menschen (iberhaupt auf jenes Zukiinftige
vorzubereiten, wo das Christentum in einer neuen Klarheit erstehen wird, in dem, was der Erloser
eigentlich gewollt hat. Wir haben das Christentum in der vierten Unterrasse aufgehen sehen, in der fiinften
wird es sich weiterentwickeln, aber in der sechsten soll es erst die wiederauferstandene Glorie feiern. Das
haben wir vorzubereiten. Wir miissen die Seelen der Menschen so lenken, daf ein echtes, wahres, reines
Christentum zum Ausdruck kommt., in dem der Name des Hochsten seinen Wohnsitz hat.

Jerusalem sollte der Mittelpunkt werden und von dort aus das Geheimnis (iber das Verhaltnis des
Menschen zu Christus in alle Welt strémen. Was als Symbol in dem Tempel dargestellt war, sollte eine
lebendige Wirklichkeit werden. Von den Templern wurde gesagt, und man machte es ihnen zum Vorwurf,
daf sie einen gewissen Sternendienst, ebenso einen Sonnendienst errichtet hatten. Dahinter aber liegt



ein groRRes Mysterium. Das MeRopfer war frilher nichts anderes als ein groBes Mysterium. Die Messe
zerfiel in zwei Teile, in die sogenannte kleine Messe, an der alle teiinehmen durften, und war diese zu
Ende, und die breite Masse hatte sich entfernt, so erfolgte die groRe Messe, die nur fiir diejenigen
bestimmt war, die die okkulte Schulung durchmachen wollten, die den «Pfad» betreten wollten. In dieser
groflen Messe vollzog sich zuerst die Abbetung des Apostolikums ; dann wurde gezeigt die Entwickelung
des Christentums in der ganzen Welt, und wie das Christentum mit dem groflen Gang der
Weltentwickelung zusammenhéngt.

Die Tatsachen der Erde waren nicht immer die gleichen wie heute, sondern unsere Erde war einstmals
verbunden mit der Sonne und mit dem Monde. Die Sonne hat sich gleichsam abgespalten und unsere
Erde dann von auflen beschienen; dann hat der Mond sich abgespalten. So war die Erde friiher eine ganz
andere Art von Wohnplatz fiir den Menschen. Damals war der Mensch physisch noch ganz anders. Das
ganze Leben des Menschen auf der Erde wurde aber anders, als Sonne und Mond sich von der Erde
trennten. Da gab es erst Geburt und Tod; da trat erst die Reinkarnation auf; da erst stieg die menschliche
Ichheit, die Individualitat, in den physischen Kérper hinab und reinkarnierte sich in fortlaufender Folge.
Das wird einst wieder aufhdren. Die Erde wird sich wieder mit der Sonne verbinden, und dann wird der
Mensch seine weitere Entwickelung auf der Sonne verleben kénnen. Wir haben so eine gewisse
Stufenleiter, wie der Mensch mit der Sonne zusammengeht. Solche Dinge héngen mit dem Fortschreiten
der Sonne Uber das Himmelsgewdlbe zusammen.

Nun wird in der Welt alles, was geschieht, in den folgenden Stadien noch einmal kurz wiederholt. Alles
hat sich wiederholt, auch die Entwickelung der Globen in der ersten, zweiten und dritten Wurzelrasse.
Dann ereignete sich, dal der Mensch in die Inkarnation stieg. Von der zweiten zur dritten Wurzelrasse hat
sich die Sonne abgespalten, in der dritten der Mond. Nun entwickelt sich die Erde von der dritten bis zur
sechsten Wurzelrasse, wo dann die Sonne wieder mit der Erde verbunden sein wird. Dann wird eine neue
Epoche beginnen, wo der Mensch auf einer viel hoheren Stufe angelangt sein und sich nicht mehr
inkarnieren wird.

Als Religion kam diese Lehre Uber den Gang der Entwickelung in die Welt hinaus in Gestalt der
Geschichte von der Arche Noah. Was in der Zukunft geschehen soll, wurde in der Lehre
vorausgenommen. Die Vereinigung der Sonne mit der Erde ist vorausverkiindet in der Erscheinung des
Christus auf der Erde. Mit solchen Lehren und so weiter ist es immer so: einige Zeit lang ist das, was
geschieht, eine Wiederholung des Vergangenen. Dann beginnt die Lehre eine Vorverkiindigung fiir die
Zukunft zu sein. Die einzelnen Unterrassen héngen nun mit Bezug auf die Entwickelung der
BewuRtseinsstufen der Volker zusammen mit dem Gang der Sonne am Himmelsgewdlbe. Wenn Sie sich
ein Stiick des Tierkreises aufzeichnen, so bekommen Sie ein Bild fiir den Gang der Sonne (iber das
Himmelsgewdlbe.

Sie wissen, daB die Zeit, in welcher die dritte Unterrasse von der vierten abgelést wurde, mit dem
Zeichen des Widders oder des Lammes zusammengebracht wird. Das assyrisch-babylonische Zeitalter
falte das fir seine Zeit Bemerkenswerte in dem Stierzeichen zusammen, das vorhergegangene
persische Zeitalter wird markiert vom Sternbild der Zwillinge. Und wiirden wir noch weiter zuriickgehen, so
wirden wir in der Zeit der Sanskritkultur zum Krebs kommen. Diese Zeit, in welcher die Sonne am Tage
des Frihlingsanfanges im Krebs aufging, wurde eine Umkehrzeit der Menschheit. Atlantis war versunken
und die erste Unterrasse der fiinften Wurzelrasse aufgegangen. Diese Umkehr wurde mit dem Krebs
bezeichnet. Das nachste Zeitalter beginnt dann, als die Sonne in den Zwillingen aufgeht. Der weitere
Gang der Geschichte fiihrt uns in die vorderasiatisch-agyptische Kultur, als die Sonne im Stier aufgeht.
Und als die Sonne noch weiter vorriickt, beginnt die vierte Unterrasse, die die griechische Sage mit dem



Widder, mit dem Lamm in Zusammenhang bringt. (Die Jasonsage vom Herliberholen des Widderfelles.)
Auch noch in den ersten Zeiten des Christentums wurde der Heiland selbst als Lamm dargestellt. Er nennt
sich selbst das Lamm.

Wir haben die Zeit der ersten bis vierten Unterrasse verfolgt. Die Sonne schritt am Himmel vor, und
jetzt, wo wir selbst an einem kritischen Punkt sind, treten wir in das Zeichen der Fische ein. Dann wird die
Zeit kommen, in der Zeit der sechsten Unterrasse, wo die Menschen innerlich so gereinigt sein werden,
daB sie selbst fiir das Gottliche ein Tempel sein werden. Dann wird die Sonne in das Zeichen des
Wassermanns treten. So geht die Sonne, die eigentlich nur der &ulere Ausdruck unseres eigenen
geistigen Lebens ist, ihren Gang am Himmelsgewélbe. Wenn die Sonne im Friihlingsanfang im
Wassermann aufgehen wird, dann wird sie erst in ihrer vollen Klarheit verstanden werden.

So verlief die groBe Messe, bei der die Uneingeweihten entfernt worden waren. Denen, die geblieben
waren, legte man dar, dal® das Christentum, das als Saat angefangen hat, in der Zukunft noch etwas
ganz anderes als Frucht bringen soll und da mit dem «Wassermann» Johannes gemeint war, der wie
ein Senfkorn das Christentum als Saat ausstreute. Aquarius oder Wassermann heilkt dasselbe wie
Johannes, der mit Wasser taufte, um die Menschen vorzubereiten, daf sie die Feuertaufe des Christus
empfangen konnen. DaRl ein «Johannes-Aquarius» kommen wird, der den alten Johannes erst zur
Wahrheit machen und einen Christus verkiinden wird, der den Tempel wiedererneuert, wenn der grofe
Zeitpunkt gekommen sein wird, wo der Christus neuerdings zur Menschheit sprechen wird, diesen
Zeitpunkt dann zu verstehen, das wurde in den Tiefen der Mysterien der Templer gelehrt.

Und weiter sagten die Templer: Jetzt sind wir an einem Zeitpunkt, wo die Menschen noch nicht reif
sind, die grole Lehre zu verstehen, noch missen wir sie auf den Taufer Johannes vorbereiten, der mit
Wasser tauft. - Das Kreuz wurde vor den hingestellt, der Templer werden wollte, und ihm wurde gesagt:
Du sollst dieses Kreuz jetzt verleugnen, um es spater zu verstehen, erst ein Petrus werden, erst wie
Petrus, der Fels, der den Herrn verleugnet hat, die Lehre verleugnen. Das wurde als eine Vorschule dem
zukiinftigen Templer beigebracht. Fassen wir einmal dieses Lernen des Petrus-Stadiums ins Auge.

Man versteht so wenig in den weiteren Kreisen von dem allem, da® man selbst die Buchstaben am
Kreuz nicht in der richtigen Weise zu deuten imstande ist. Plato spricht davon, daR die Weltenseele an
das Kreuz des Weltenleibes gekreuzigt sei. Das Kreuz symbolisierte die vier Elemente. Das Pflanzen-,
Tier- und Menschenreich sind mit den vier Elementen aufgebaut. Am Kreuze steht: Jam = das Wasser =
Jakobus; Nour = das Feuer, das sich auf Christus selbst bezieht; Ruach = die Luft, Symbol fiir Johannes;
und das vierte Jabeschah = Erde, Fels, fir Petrus.

Jabeschah Petrus: Erde

N—— | R
Nour | Ruach
Jesus: Feuer Johannes: Luft

Jam Jakobus: Wasser

Am Kreuze steht also dasselbe, was in den Namen der [drei] Apostel ausgedrtickt ist, wahrend mit
dem einen Namen «J.N.R.J.» Christus selbst gemeint ist. «Erde» ist das, wohin zundchst das



Christentum selbst gebracht werden sollte, zu jenem Tempel, wohin sich der Mensch selbst gebracht hat,
um fir das Héhere eine Umhiillung zu sein. Aber dieser Tempel ... [Liicke im Text, siehe Hinweise],

Zweimal «kraht der Hahny, der das Symbol fiir des Menschen niederes und auch fiir sein hdheres Ich
ist. Das erste Mal «kraht der Hahn», wenn der Mensch heruntersteigt und sich im Stofflichen
materialisiert; das zweite Mal, wenn er wieder heraufsteigt, wenn er den Christus verstehen gelernt hat,
wenn der Wassermann erschienen ist. Das wird in der sechsten Unterrasse sein. Dann wird der Mensch
im Geiste begreifen, was er werden soll. Das Ich wird dann eine gewisse Stufe (iberschritten haben, wenn
im hochsten Sinne das verwirklicht ist, was der Salomonische Tempel darstellt, wenn der Mensch selbst
ein Tempel fiir «Jahve» ist.

Vorher aber hat der Mensch noch drei Stadien der Lauterung durchzumachen. Das Ich ist in einer
dreifachen Umhiillung: erstens im Astralkdrper, zweitens im Atherkdrper, drittens im physischen Korper.

Indem wir im Astralkérper sind, haben wir zum ersten Mal das géttliche Ich verleugnet, beim
Atherkdrper zum zweiten Mal, und das dritte Mal beim physischen Kérper. Der erste Hahnenschrei ist die
dreifache Verleugnung durch die dreifache Umhiillung des Menschen. Und wenn er dann durch die drei
Korper hindurchgegangen ist, wenn das Ich seine gréRte sinnbildliche Verwirklichung in Christus
gefunden hat, dann ruft der Hahn zum zweiten Mal.

Dieses Sich-Hinaufringen zum eigentlichen Verstandnis des Christus - erst das Petrus-Stadium
durchmachen -, diese tiefen Ideen konnte keiner der Templer, die damals gefoltert wurden, den Richtern
klarmachen.

Die Templer kamen also zuerst dahin, als wenn sie das Kreuz abgeschworen hatten. Nachdem dem
Templer dies alles dargestellt worden war, zeigte man ihm eine symbolische Gestalt des gdttlichen
Wesens in einer ehrwirdigen Mannesgestalt mit einem groflen Barte. (Symbol des Vaters.) Wenn die
Menschen sich hinaufentwickelt und eigene Fihrer in den Meistern erhalten haben werden, wenn
diejenigen da sein werden, die die Menschen fiihren kénnen, dann wird vor den Menschen als das Wort
des fiihrenden Vaters, der Meister stehen, der die Menschen zum Begreifen des Christus hinfihrt.

Und dann wurde den Templern gesagt: wenn sie dies verstanden haben, dann sind sie reif, an dem
groRBen Tempel der Welt mitzubauen. Sie miissen mitwirken daran, alles so einzurichten, dal der grole
Bau ein Wohnplatz ist fiir unsere eigentliche tiefere Ichheit, unsere innere Bundeslade.

Wenn wir das alles (iberschauen, so haben wir Bilder, die eine groRe Bedeutung haben. Und derjenige,
in dessen Seele diese Bilder Leben gewinnen, wird immer mehr zum Schiiler jener groRen Meister
heranreifen, die diesen Bau des Menschheitstempels vorbereiten. Und solche groRlen Vorstellungen
wirken als Krafte in unserer Seele, dal wir dadurch die Lauterung durchmachen, die uns zum lebendigen
Leben im Geiste fiihren soll.

Diesen Zug des Mittelalters, der bei den Tempelrittern erscheint, finden wir auch in zwei Tafelrunden,
der des Konigs Artus und derjenigen des Heiligen Grals. Das alte Weltliche war in Kdnig Artus' Tafelrunde
zu finden, wahrend das eigentlich Geistliche der christlichen Ritterschaften in denjenigen vorbereitet
werden sollte, die das Geheimnis des Heiligen Grals hiiteten. Merkwiirdig ist es, wie objektiv und ruhig die
Menschen des Mittelalters (iber die aufgehende Macht (Frucht) und duflere Form des Christentums
gedacht haben.

Wenn Sie die Lehren der Templer verfolgen, so ist da etwas im Mittelpunkte, was als etwas Weibliches
verehrt wurde. Dieses Weibliche nannte man die gottliche Sophia, die géttliche Weisheit. Manas ist das
funfte Prinzip, das geistige Selbst des Menschen, das aufgehen soll, dem ein Tempel errichtet werden
sollte. Und wie das Fiinfeck vom Eingang des Salomonischen Tempels den fiinfgliedrigen Menschen
charakterisiert, ebenso charakterisiert dieses Weibliche die Weisheit des Mittelalters. Dante hat mit seiner



«Beatrice» nichts anderes als diese Weisheit zur Darstellung bringen wollen. Nur der versteht Dantes
«Gottliche Komddie», der sie von dieser Seite betrachtet. Daher finden Sie auch bei Dante dieselben
Symbole, die bei den Templern, den christlichen Ritterschaften, den Gralsrittern und so weiter zum
Ausdruck kommen. Alles was geschehen soll, wird schon lange vorher von den groRen Eingeweihten
vorbereitet, die dasjenige, was in der Zukunft geschehen soll, in der Weise sagen, wie es in der
Apokalypse geschehen ist, damit die Seelen vorbereitet werden fiir dieses Geschehen.

Zweierlei Strémungen haben wir nach der Sage beim Eingang des Menschengeschlechtes in die Welt:
Die Kainskinder, die einer der Elohim mit Eva gezeugt, die Kinder der Welt, bei denen wir die groflen
Kiinste und auleren Wissenschaften finden. Das ist die eine Stromung, die gedchtet wurde und dann
durch das Christentum geheiligt werden soll, wenn das fiinfte Prinzip in die Welt gekommen ist. Die
andere Stromung sind die Gotteskinder, die den Menschen gebracht haben bis zur Erfassung des flinften
Prinzips. Es sind die, die Adam geschaffen hat. Dann wurden die Kainsséhne aufgerufen, um jetzt
dasjenige in einer Hiille einzufassen, was die Gottessohne, die Abel-Seth-Kinder geschaffen hatten.

In der Bundeslade ist der heilige Name des Jahve geborgen. Aber das, was die Welt umgestalten soll,
was fir das Allerheiligste die Umhdllung schaffen soll, das soll wieder hergestellt werden durch die
Kainss6hne. Gott hat des Menschen Leib geschaffen, darin geht des Menschen Ich auf und zerstort
zunachst diesen Tempel. Der Mensch kann sich nur retten, wenn er sich zuerst das Haus baut, das ihn
hinlbertragt dber die Wasser der Leidenschaften, wenn er sich die Arche Noah baut. Dieses Haus muf3
der Mensch wieder aufrichten. So baut am AuReren, was als die Kainskinder in die Welt gekommen ist,
und was die Gotteskinder gebracht haben, das baut am Inneren.

Beim Aufgang unserer Rasse machten sich schon diese zwei Strémungen geltend ... [Liicke im Text,
siehe Hinweise].

Dann erst verstehen wir die Theosophie, wenn wir sie als Testament auffassen, das, was als der
Salomonische Tempel aufgezeichnet und was als Zukiinftiges zu erwarten ist, vorzubereiten. Vorbereiten
sollen wir den neuen Bund anstelle des alten Bundes. Der alte ist der Bund des schdpferischen Gottes,
wo das Gottliche am Menschentempel schafft. Der neue ist derjenige, wo der Mensch selbst den
Weisheitstempel um das Goéttliche herumhdillt, wo er ihn wieder herstellt, damit dieses Ich eine Zuflucht
auf dieser Erde findet, wenn es befreit aus der Materie auferstehen wird.

So tief sind die Symbole, und so war die Erziehung, die die Templer der Menschheit angedeihen
lassen wollten. Die Rosenkreuzer sind nichts anderes als die Fortsetzer des Templerordens; sie wollten
nichts anderes als die Tempelritter und was auch die Theosophie will: sie alle arbeiten am groflen Tempel
der Menschheit.



UBER DEN VERLORENEN UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
im Zusammenhaag mit der Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Dritter Vortrag Berlin, 29. Mai 1905
Die Kreuzesholzlegende und die weltgeschichtliche Bedeutung des Salomonischen Tempels

Nachdem wir schon einige Male iber das Christentum und seine Entwickelung in der Gegenwart und
Zukunft gesprochen haben, sind wir soweit gekommen, daB® wir heute auch einmal die Bedeutung des
Kreuzsymboles - nicht so sehr geschichtlich als tatséchlich - 2u betrachten haben.

Sie wissen ja, was fiir eine umfassende sinnbildliche Bedeutung das Kreuzsymbol fiir das Christentum
hat; und heute méchte ich nun gerade den Zusammenhang des Kreuzsymboles mit der
weltgeschichtlichen Bedeutung des Salomonischen Tempels beleuchten.

Es gibt ja eine sogenannte heilige Legende (iber die ganze Entwickelung des Kreuzes, und zwar haben
wir darin weniger das Kreuzeszeichen oder die allgemeine Weltsymbolik des Kreuzes vor Augen, als
vielmehr jenes bestimmte, besondere Kreuz, von dem der Christ spricht, jenes Kreuz eben, an dem der
Christus Jesus gekreuzigt worden ist. Nun wissen Sie aber auch, dal das Kreuz ein allgemein
menschliches Symbol ist, und es sich nicht nur im Christentum, sondern in den religidésen Anschauungen
und Sinnbildern aller Vélker findet, so dal seine Bedeutung eine allgemein menschliche sein muB. Was
uns aber heute besonders interessiert, das ist, wie das Kreuzsymbol diese grundlegende Bedeutung im
Christentum erhalten hat.

Die christliche Legende (iber das Kreuz ist folgende; von ihr gehen wir aus:

Das Holz oder der Baum, aus dem das Holz des Kreuzes genommen worden ist, ist nicht einfach Holz,
sondern - so erzahlt die Legende - war urspriinglich ein Sproft vom Baume des Lebens, der fiir Adam,
den ersten Menschen, abgeschnitten worden ist. Durch Adams Sohn Seth wurde dieser SproR in die Erde
gepflanzt, und dieser junge Baum hat drei Stdmme getrieben, die miteinander verwachsen sind. Spater
habe sich Moses den berlihmten Stab auch aus diesem Holz gearbeitet. Dann spielt in der Legende
dasselbe Holz wiederum eine Rolle im Zusammenhang mit dem Jerusalemtempel des Konigs Salomo. Es
sollte namlich beim Tempelbau als ein wichtiger Pfeiler verwendet werden. Aber da stellte sich etwas
Eigentlimliches heraus. Es zeigte sich, dal er in keiner Weise hineinpassen wollte. Er lieR sich in den
Tempel nicht einfiigen und so legte man ihn denn als Briicke Uber einen FluR. Hier kam er wenig zur
Geltung, bis jene Kénigin von Saba kam, die, als sie darliberging, sah, um was es sich bei diesem
Brlickenholz handelte. Sie hat auch hier wiederum zuerst gefunden, was dieses Briickenholz bedeutet,
das da zwischen den zwei Gebieten, dem diesseitigen und dem jenseitigen Ufer, zum Uberschreiten des
Flusses lag. Sodann wurde aus diesem Holz das Kreuz gezimmert, an dem der Erléser gehangen hat,
und dann hat es seine verschiedenen weiteren Wanderungen angetreten.

Sie sehen also, dal es sich in dieser Legende um etwas handelt, was mit der Entstehung und
Entwickelung des Menschengeschlechts zusammenhéngt. Adams Sohn Seth soll jenen Spro dem Baum
des Lebens entnommen haben, der dann drei Sprosse trieb. Diese drei Sprosse symbolisieren die drei
Prinzipien, die drei ewigen Méchte der Natur, Atma, Buddhi, Manas, die zusammengewachsen sind und
jene Dreiheit bilden, die die Grundlage von allem Werden und aller Entwickelung ist. Sehr charakteristisch
ist es, dal Seth, jener Sohn Adams, der an die Stelle des von Kain getéteten Abel getreten ist, diesen
SproR in die Erde einpflanzt.

Sie wissen, dall wir es einerseits zu tun haben mit der Kainsstromung und andererseits mit der
Strémung der Abel-Seth-Nachkommen. Die Kainsséhne, die die auBere Welt bearbeiten, pflegen



vorziiglich die Wissenschaften, die Kiinste. Sie sind es, die aus der duBeren Welt die Bausteine zu dem
Tempel herbeitragen. Durch ihre Kunst sollte der Tempel gebaut werden. Die Nachkommen aus dem
Geschlechte von Abel-Seth sind die sogenannten Gottesséhne, die das eigentliche Spirituelle der
Menschennatur pflegen. Diese beiden Strémungen waren immer in einer Art Gegensatz. Auf der einen
Seite haben wir das weltliche Treiben der Menschen, das Ausgestalten jener Wissenschaften, die der
menschlichen Behaglichkeit oder dem duReren Leben iiberhaupt dienen; auf der anderen Seite stehen die
Gottessohne, die sich mit der Ausgestaltung der héheren Attribute der Menschen beschéftigen.

Wir missen uns dabei klarmachen, dal diejenige Anschauung, aus der die heilige Kreuzeslegende
hervorgegangen ist, streng unterscheidet zwischen dem, was durch Wissenschaft und Technik bloR
auleres Bauen am Weltentempel ist, und dem, was als religiése Durchtrankung, als religidser Einschlag
fir die Heiligung des ganzen Menschheitstempels wirkt. Erst dadurch, da dieser Menschheitstempel eine
hohere Aufgabe erhélt, dall sozusagen das dulere Gebaude, das nur einer blofen Nitzlichkeit dient, sich
zum Ausdruck des Gotteshauses gestaltet, wird das duRere Gebaude eine Umhiillung fir das spirituelle
Innere, in dem die hdheren Aufgaben der Menschheit gepflegt werden. Erst dadurch, dal die Starke zum
Streben zur géttlichen Tugend, dal die duRere Form zu der Schénheit, dak das Wort, das dem aulReren
Verkehr der Menschen dient, in den Dienst der géttlichen Weisheit gestellt wird, also erst dadurch, daB
das Weltliche zum Géttlichen umgeformt wird, erreicht es seine Vollendung. Sind die drei Tugenden
Weisheit, Schonheit und Stérke die Hiillen des Géttlichen, dann wird der Tempel der Menschheit vollendet
sein. So stellte sich die Anschauung, welche im Sinne dieser Legende wirkt, die Sache vor.

Wir miissen uns also ganz im Sinne der Legende vorstellen, da bis zum Erscheinen des Christus
Jesus auf Erden zwei Strdmungen vorhanden waren. Die eine, die den weltlichen Tempel baute, die die
Taten der Menschen auspragte, damit dann spéter das géttliche Wort, das durch den Christus Jesus auf
die Erde gekommen war, aufgenommen werden konnte. Ein Wohnhaus sollte bereitet werden der
Erscheinung des gottlichen Wortes auf der Erde. Daneben sollte sich einstweilen das Géttliche selbst als
eine Art von Nebenstrémung in der zweiten Strdmung durch die Zeiten heraufentwickeln. Daher
unterschied man die Menschens6hne, das Kainsgeschlecht, die das Weltliche vorbereiten sollten, von den
Gottesséhnen, den Sohnen des Abel-Seth, die das Géttliche pflegten, bis beide Strémungen die Ehe
miteinander eingehen konnten. Christus Jesus vereinigte diese beiden Stromungen. Der Tempel sollte
erst duRerlich errichtet werden, bis dann in Christus Jesus der erschien, der ihn in drei Tagen von neuem
aufrichten konnte. Auf der einen Seite haben wir also die Strémung der Kainsséhne und auf der anderen
Seite die Stromung der Nachkommen von Abel-Seth, welche beide die Entwickelung der Menschheit
vorbereiten, damit dann der Gottessohn die beiden Seiten vereinigen, die beiden Strémungen zu einer
einzigen machen konnte. Das ist in tiefsinniger Weise in der heiligen Legende zum Ausdruck gekommen.

Seth selbst ist derjenige, der jenen Sprof, den er fir Adam dem Baume des Lebens entnommen hat,
in die Erde pflanzte und einen dreisprossigen Baum ziichtete. Was bedeutet dieser dreisprossige Baum?
Zunachst nichts anderes als die Dreiheit Atma, Buddhi, Manas, die dreifache hohere Natur des
Menschen, die in die niederen Prinzipien eingepflanzt wird. Aber im Menschen ist sie zunachst wie
verschleiert; der Mensch ist zunachst durch seine drei Kérper, den physischen, é&therischen und
astralischen Korper, wie eine dufere Umhillung der eigentlichen géttlichen Dreiheit Atma, Buddhi,
Manas. Sie missen sich also vorstellen, daB die Dreiheit von physischem, atherischem und astralischem
Leib wie eine aufere Darstellung der oberen Krafte Atma, Buddhi, Manas ist. Und so wie der Kiinstler
&uRere Formen gestaltet, eine bestimmte Idee in Farben darstellt, so stellen auch diese drei Hiillen
gleichsam ein Kunstwerk dar. Wenn Sie sich vorstellen, dal die hdheren Prinzipien wie die Idee eines
Kunstwerkes sind, so haben Sie halbwegs eine Vorstellung von dem, was das Leben dieser drei Kérper



ausmacht.

Nun wohnt ja der Mensch in seiner physischen, &therischen und astralischen Hiille mit seinem Ich,
durch das er diese dreifache Natur so umwandeln soll, damit die drei héheren Prinzipien hier auf der Erde
ihren entsprechenden Wohnplatz erhalten und sich heimisch' fiihlen kénnen. Dafiir sollte der alte Bund
sorgen. Er sollte durch die Kinste des Kainsgeschlechtes Menschenséhne in die Welt bringen und durch
diese Menschenséhne sollte alles AuBere geschaffen werden, was dem physischen, atherischen und
astralischen Leibe dient. Was ist das alles ?

Was dem physischen Leib dient, ist zunachst alles, was durch die technischen Kiinste eingerichtet wird
zur Befriedigung des physischen Leibes und zu seiner Behaglichkeit. Was wir dann an gesellschaftlichen,
staatlichen Einrichtungen und Organisationen haben in bezug auf das Zusammenleben der Menschen,
was sich auf Erndhrung und Fortpflanzung bezieht, dient zum Aufbau des Lebensleibes. Und auf den
Astralkérper wirkend haben wir das Gebiet der sittlichen Vorschriften, der Ethik, was die Triebe und
Leidenschaften in Ordnung bringen, die astralische Natur regeln und auf eine hdhere Stufe heben soll.

So bauten die Kainss6hne den ganzen alten Bund hindurch diesen dreistungen Tempel auf. Er ist, so
wie er sich zusammensetzt aus unseren auferen Einrichtungen - Sie kdnnen dabei an unsere
Wohnungen, Werkzeuge, an das Gesellschafts- und Staatswesen, die sittlichen Einrichtungen denken -,
in allem diesem ist er der Bau der Kainssohne, der den unteren Gliedern der menschlichen Natur dient.

Daneben arbeitete die andere Strédmung, welcher die Goétterséhne, ihre Schiiler und ihre Nachfolger
vorstehen. Von dorther haben wir die Diener der géttlichen Weltordnung, die Diener der Bundeslade. In
ihnen haben wir etwas, was als eigene Stromung hergeht neben den Dienern der Welt. Sie nahmen eine
besondere Stellung ein. Erst als der Salomonische Tempel errichtet war, sollte ja die Bundeslade
hineingestellt werden, das heift, alles andere sollte gleichsam hingeordnet werden zu der Bundeslade,
sich um sie gruppieren. Alles was friher weltlich war, sollte ein duRerer Ausdruck, ein Bau werden fiir das,
was die Bundeslade fiir die Menschheit bedeutet. Derjenige wird sich am besten den Tempel Salomos
vorstellen, der sich ihn vorstellt als etwas, was &uRerlich, als Physiognomie zum Ausdruck bringt, was die
Bundeslade als Seele sein soll.

Was die duleren drei Korper des Menschen belebt hat, ihnen das Leben gegeben hat, ist von den
Gottersohnen entlehnt dem Baum des Lebens. Das ist sinnbildlich ausgedriickt in jenem Bauholz, das
spater zum Kreuz Christi verwendet worden ist. Den Goétterséhnen war es zuerst gegeben. Was taten sie
damit? Was bedeutet im tieferen Sinn das Kreuzesholz? Es liegt eine ungeheuer tiefe Bedeutung in dieser
heiligen Legende vom Kreuzesholz.

Welche Aufgabe hat denn (iberhaupt der Mensch bei seiner irdischen Entwickelung? Er soll seine
jetzigen drei Korper, die er erhalten hat, um eine Stufe héher hinaufheben. Also, er soll den physischen
Kérper hinaufheben in ein héheres Reich und er soll auch den Ather- und Astralleib hinaufheben in ein
hoheres Reich. Diese Entwickelung obliegt dem Menschen. Das ist ihr eigentlicher Sinn: unsere drei
Korper zu drei hdheren Gliedern der ganzen géttlichen Weltordnung zu machen.

Hoher als dasjenige, was der Mensch zunéchst physisch hat, liegt ein anderes Reich. Welchem Reich
aber gehdrt der Mensch seiner physischen Natur nach an? Seiner physischen Natur nach gehdrt er auf
der gegenwartigen Stufe seiner Entwickelung dem Mineralreich an. Die physischen, chemischen,
mineralischen Gesetze herrschen in unserem physischen Leib. Aber auch seiner geistigen Natur nach
gehort er dem Mineralreich an, denn er begreift mit seinem Verstdnde nur das Mineralreich. Das Leben
als solches lernt er erst allmahlich begreifen. Gerade deshalb leugnet die offizielle Wissenschaft das
Leben, weil sie noch in dieser Entwickelungsphase ist, dal sie nur das Tote, das Mineralische begreift.
Sie ist dabei, dieses in der feinsten Weise zu begreifen. Daher begreift sie auch den menschlichen Kérper



nur insofern, als er ein Totes, ein Mineralisches ist. Sie behandelt ihn im Grunde wie ein totes Produkt, mit
dem man arbeitet wie mit einem Stoff im chemischen Laboratorium. Man fiihrt andere Stoffe in ihn ein, wie
man in eine Retorte Stoffe einflihrt. Auch wenn der Arzt, der heute ganz in der mineralischen
Wissenschaft erzogen ist, an dem menschlichen Kérper herumoperiert, ist es so, als wenn dieser nichts
anderes ware als ein maschinelles Produkt.

Wir haben es also in zweifacher Beziehung mit dem Leib des Menschen auf der Stufe des
mineralischen Reiches zu tun: der Mensch ist seinem physischen Leib nach in dem Mineralreich
verwirklicht und er begreift mit dem bloRen Verstande auch nur das Mineralreich. Das ist eine notwendige
Durchgangsstufe fiir den Menschen. Wenn er aber nicht blo auf den Verstand, sondern auf die Intuition,
die spirituelle Kraft sich verlat, dann werden wir uns klar sein, daB® wir einer Zukunft entgegengehen, in
der unser toter, mineralischer Leib entgegenarbeitet einem Lebendigen. Und unsere Wissenschaft muf}
da vorangehen, mul® vorbereiten, was mit dem leiblichen Wesen in Zukunft geschehen soll. Sie muB in
der nachsten Zukunft selbst etwas werden, was das Lebendige in sich enthalt, sie muB das, was auf der
Erde lebt, als etwas Lebendiges begreifen. Denn in einem tieferen Sinne ist es wahr, dal die Gedanken
der Menschen es sind, die das Kiinftige vorbereiten. Mit Recht sagt daher ein alter indischer Spruch: Was
du heute denkst, das wirst du morgen sein.

Das ganze Weltensein entspringt nicht aus dem toten Stofflichen, es entspringt aus dem lebendig
Gedanklichen. Was duRerer Stoff ist, ist ein Ergebnis des lebendig Gedanklichen, so wie das Eis ein
Ergebnis des Wassers ist. Die stoffliche Welt ist gleichsam gefrorene Gedanken. Wir miissen sie
wiederum auflésen in ihre héheren Elemente, indem wir das Leben in den Gedanken ergreifen. Wenn wir
das Mineralische in das Lebendige hinaufleiten konnen, wenn wir den Gedanken der ganzen
Menschennatur umgestalten, dann erreichen wir, da unsere Wissenschaft eine Wissenschaft des
Lebens und nicht des toten Stoffes wird. Wir riicken damit das unterste Prinzip - zunéchst in unserem
Verstandnis und spater auch in Wirklichkeit - hinauf in das nachste Reich. Und so riicken wir ein jedes
Glied der menschlichen Natur - das atherische und das astralische ebenfalls - um eine Stufe hoher hinauf.

Was der Mensch einstmals gewesen ist, das nennen wir in der theosophischen Sprache die drei
Elementarreiche. Diese gehen unserem mineralischen Reich, in dem wir heute leben, voran, das heilt,
dem Reich, in dem unsere Wissenschaft sich erschdpft und in dem unser physischer Kérper lebt. Die drei
Elementarreiche sind verflossene Stadien. Erst in ihren Anfangen sind aber die drei hdheren Reiche, die
sich auf dem Mineralreich aufbauen: das Pflanzenreich, das Tierreich und das Menschenreich.

Diese drei Reiche muB das unterste Prinzip des Menschen noch ebenso durchlaufen, wie es heute
das mineralische Reich durchlduft. So wie der Mensch heute seiner physischen Natur nach im
Mineralreich wohnt, so wird er spater im Pflanzenreich wohnen und dann zu noch héheren Reichen
aufsteigen. Heute stehen wir unserer physischen Natur nach im Ubergangsstadium vom Mineral- zum
Pflanzenreich, unserer &therischen Natur nach im Ubergang vom Pflanzenzum Tierreich und unserer
astralischen Natur nach im Ubergang vom Tierreich zum Menschenreich. Und erst mit dem, was wir als
Ansatz haben aus der Weisheitsregion, wo wir mit unserer eigenen Natur hinausragen aus dem, was
astralische Natur ist, da ragen wir iber die drei Reiche hinaus in das géttliche Reich hinein.

So ist also der Mensch in einem Aufstieg begriffen. Aber nicht eine &uBere Einrichtung, nicht ein
&uferer Bau bewirkt das, sondern das Lebendige selbst, das in uns erwacht, das nicht bloR die duReren
Bausteine zusammensetzt, sondern gestaltend, wachsend wirkt. Diese Kraft des Lebens muR in die
Entwickelung eingreifen und sie mul zuné&chst des Menschen Innerstes ergreifen; sein religises Leben
muf von dem Lebendigen ergriffen werden. Deshalb war es wie eine Vorbereitung, was die Kainsséhne
wahrend des alten Bundes fiir die unteren Glieder der Menschennatur geleistet haben und wie ein



prophetischer Hinweis auf die Zukunft war es, was die Propheten, die Hiiter der Bundeslade, geleistet
haben. Das Géttliche sollte aber nun heruntersteigen in die Bundeslade, in die Seele, um als
Allerheiligstes in dem Tempel selbst zu wohnen.

Diese lebendigen Kréfte, die verwandelnd und umgestaltend wirken, die in der Umgestaltung der Natur
lebendig wirkenden Kréfte, sie waren schon dem ersten Menschen, Adam, mitgegeben worden vom
Baum des Lebens. Aber sie waren anvertraut denjenigen, die sich nicht mit dem &uferen Bau
beschéftigten, den Gottesséhnen, den Sohnen von Abel und Seth. Durch das Christentum sollten nun
diese Krafte Allgemeingut werden. Die beiden Strdmungen sollten sich miteinander verbinden. Und
christlich ist heute im Grunde genommen alles, was von der Anschauung ausgeht, da® kein AuBeres, kein
Tempel, kein Haus, keine Gesellschaftseinrichtung entstehen sollten, die nicht durchgliiht sind von
innerem Leben, von der lebendigmachenden anstelle der blof} zusammensetzenden mineralischen Kraft.

Der erste Versuch, der gemacht wurde, um die niedere Natur des Menschen hinaufzuleiten zur
hoheren, war, wie wir gesehen haben, der Salomonische Tempel. Das Fiinfeck war als das grofe Symbol
am Eingang zu sehen, denn zum fiinften Prinzip sollte der Mensch streben, das heil3t, die menschliche
Natur sollte sich aus den niederen Prinzipien zu dem Hoheren hinaufentwickeln, sollte ihre einzelnen
Glieder veredeln.

Und hier kommen wir zu jener tiefen Bedeutung, die das Kreuz hat und die bewirkte, dal es als
Symbol jene grundsétzliche und tatséchliche Bedeutung im Christentum gefunden hat. Was ist das Kreuz
? Drei Reiche sind es, zu denen die Menschennatur hinaufstrebt: das Pflanzenreich, das Tierreich und
das Menschenreich. Heute ist der Mensch im Mineralreich verwirklicht, dazu gehort Pflanze, Tier, Mensch.
Fassen Sie das so auf, wie es in allen Weisheitsbekenntnissen heilt, da® der Mensch als seelisch-
geistiges Wesen ein Teil der Allseele ist, dessen, was zum Beispiel Giordano Bruno die Weltseele
genannt hat. Vielleicht wie ein Tropfen der Weltseele, die wir als groRes Meer uns denken, ist die einzelne
Seele. Nun hat schon Plato davon gesprochen, daB die Weltenseele an den Weltenleib gekreuzigt worden
ist.

Die Weltenseele, wie sie sich im Menschen auspragt, ist heute ausgespannt im mineralischen Reich.
Sie soll sich darlber erheben, sich hinaufgestalten zu den drei hoheren Reichen. Dazu muf sie in den
nachsten drei Runden noch verkorpert werden im Pflanzen-, Tier- und Menschenreich. Die vierte Runde
ist nichts anderes als die Verkdrperung der Menschenseele im Mineralreich, die fiinfte Runde diejenige im
Pflanzenreich, die sechste diejenige im Tierreich, und erst die siebente Runde ist die Verkorperung im
eigentlichen Menschenreich, wo der Mensch ganz ein Ebenbild der Gottheit sein wird. Bis dahin hat er
noch dreimal den Weltenleib zu seiner Hiille zu nehmen.

Blicken wir auf diese Menschenzukunft hin, so stellt sie sich uns als eine dreifache Stofflichkeit oder
Materialitat dar: als pflanzliche, tierische und menschliche. Diese menschliche ist aber nicht diejenige
Stofflichkeit, die wir heute haben, denn das ist die mineralische, denn der Mensch ist ja heute erst in dem
mineralischen Zyklus angelangt. Erst wenn das unterste Reich das Menschenreich sein wird, wenn es
keine niederen Wesen mehr geben wird, wenn der Mensch alle Wesen erlést haben wird durch die Kraft
seines eigenen Lebens, dann wird er in der siebenten Runde angelangt sein, wo Gott ruht, weil der
Mensch selbst schafft. Dann ist der siebente Schopfungstag da, wo der Mensch ein Ebenbild Gottes
geworden sein wird. Das sind die Stufen in der Schépfungsgeschichte.

Nun sind heute Pflanze, Tier und Mensch, wie sie vor uns dastehen, erst die Keime zu dem, was sie
werden sollen. Die Pflanze ist heute erst eine sinnbildliche Hindeutung auf etwas, was in héherer Glorie
und Klarheit erst im nachsten menschlichen Entwickelungszyklus erscheinen soll. Und wenn der Mensch
die Tierheit iberwunden, abgestreift haben wird, dann wird er etwas sein, wovon er heute auch erst nur



eine Andeutung ist. So sind Pflanzen-, Tier- und Menschenreich die drei stofflichen Reiche, die der
Mensch noch zu durchlaufen hat; sie sind sein Weltenleib und die Seele hat an diesen Weltenleib
gekreuzigt zu sein.

Nun machen Sie sich einmal den Gegensatz zwischen Pflanze, Tier und Mensch klar. Die Pflanze ist
das genaue Gegenbild des Menschen. Es hat dies eine sehr tiefe, sinnvolle Bedeutung, wenn wir die
Pflanze als das genaue Gegenbild des Menschen und den Menschen als die umgekehrte Pflanzennatur
auffassen. Die duRlere Wissenschaft beschéftigt sich mit solchen Dingen nicht, sie nimmt die Dinge, wie
sie sich den duBeren Sinnen darbieten. Die Wissenschaft aber, welche mit Theosophie etwas zu tun hat,
betrachtet die Bedeutung der Dinge in ihrem Zusammenhang mit der ganzen Gbrigen Entwickelung. Denn
jedes Ding ist, wie Goethe sagt, nur als ein Gleichnis aufzufassen.

Die Pflanze hat ihre Wurzel im Boden und entfaltet die Blatter und Bliitenorgane der Sonne zu. Die
Sonne hat heute in sich die Kraft, die mit der Erde einmal verbunden war. Die Sonne hat sich ja von
unserer Erde getrennt. Die ganze Sonnenkraft also ist etwas, womit unsere Erde einst durchsetzt war. Da
lebte die Kraft der Sonne in der Erde. Die Pflanze sucht heute noch, indem sie ihre Bliitenorgane der
Sonnenkraft entgegenhalt, jene Zeiten auf, in denen die Sonnenkraft mit der Erde verbunden war.
Sonnenkraft heilt Atherkraft der Pflanze. Indem die Pflanze ihre Fortpflanzungsorgane der Sonne
entgegenhalt, zeigt sie ihre tiefe Verwandtschaft mit der Sonne; ihr Fortpflanzungsprinzip ist okkult
verknupft mit der Sonnenkraft. Das Haupt der Pflanze dagegen, das in dem Dunkel der Erde steckt, ist
zugleich verwandt mit der Erde. Erde und Sonne sind zwei Gegenpole in der Entwickelung.

Der Mensch ist die umgekehrte Pflanze; sie hat die Geschlechtswerkzeuge der Sonne zugekehrt, den
Kopf nach unten. Beim Menschen ist es genau umgekehrt: er tragt den Kopf nach oben, den héheren
Welten zugewandt, um den Geist aufzunehmen, die Geschlechtsorgane hat er nach unten. Das Tier steht
mitten darinnen, steht zwischen Pflanze und Mensch. Es hat die halbe Wendung erst gemacht und bildet
so gewissermalen einen Querriegel zu der Richtungslinie von Pflanze und Mensch. Es tragt sein
Rickgrat in horizontaler Richtung, dadurch die Linie, die durch Pflanze und Mensch gebildet wird, in
Kreuzesform durchschneidend. Denken Sie sich das Pflanzenreich nach unten wachsend, das
Menschenreich nach oben und das Tierreich so waagerecht wachsend, dann haben Sie aus Pflanzen-,
Tier- und Menschenreich das Kreuz gebildet.

Mensch

+——— Tier

Pflanze

Das ist das Kreuzsymbol.

Es stellt die drei Lebensreiche dar, in die der Mensch einzutreten hat. Pflanzen-, Tier- und
Menschenreich sind die drei nichsten stofflichen Reiche. Aus dem Mineralreich wéchst das ganze
heraus; es ist heute die Grundlage. Das Tierreich steht wie eine Art von Stauung zwischen dem Pflanzen-
und dem Menschenreich und die Pflanze ist eine Art Gegenbild des Menschen. Damit héngt es
zusammen, dal des Menschen Leben, dasjenige, was im Menschen physisch lebt, seine beste



Verwandtschaft findet mit dem, was in der Pflanze lebt. Das kdnnte in vielen Vortragen tief begriindet
werden, heute kann ich das nur andeuten. Wenn der Mensch seine physische Lebenstatigkeit erhalten
will, so kann er es am besten durch die Pflanzennahrung, weil er dann aufnimmt, was urspriinglich mit
der physischen Lebenstétigkeit der Erde eine Verwandtschaft hat. Die Sonne ist die Trégerin der
Lebenskraft und die Pflanze ist das, was der Sonnenkraft entgegenwéchst. Und der Mensch muR dieses,
was in der Pflanze lebt, mit seiner Lebenskraft vereinigen. So sind seine Ern&hrungsstoffe okkult mit der
Pflanze gleich. Das Tierreich stellt eine Stauung, eine Zurlickstauung dar. Es unterbricht daher in
Kreuzesform den Fortgang der Entwickelung, um einen neuen Ansatz zu beginnen.

Mensch und Pflanze sind einander entgegengesetzt, aber miteinander verwandt. Das Tierische aber -
und was im Astralleib zunachst zum Ausdruck kommt, ist das Tierische - ist eine Durchkreuzung der zwei
Prinzipien des Lebens. Der menschliche Atherleib wird auf einer hdheren Stufe die Grundlage abgeben
fiir den unsterblichen Menschen, der nicht mehr dem Tode unterworfen sein wird. Der Atherkorper 15st
sich heute noch mit dem Tode des Menschen auf. Je mehr der Mensch sich aber vervollkommnet und
l&utert von innen heraus, desto mehr erhélt er an Bestandigkeit, desto weniger geht er zugrunde. Alles,
was in bezug auf diesen Atherkdrper gearbeitet wird, trégt zu seiner Unsterblichkeit bei. In diesem Sinne
ist es richtig: je natlrlicher die Entwickelung und je mehr sie auf die Krafte des Lebens hingeleitet wird - es
ist damit nicht hingedeutet auf das Genitalische und das Leidenschaftliche des Tieres -, desto mehr
bemachtigt sich des Menschen die Unsterblichkeit.

Das Tierische ist ein Strom, der das menschliche Leben unterbricht, es war jene Verzégerung, die
notwendig war zur Umkehr des Lebensstromes. Der Mensch multe sich eine Zeitlang mit dem Tierischen
verbinden, weil die Umkehr stattfinden mufte. Aber er muf sich davon wieder freimachen und wieder in
den Strom des Lebens einlenken.

Beim Beginn unserer Menschwerdung war uns die Kraft des Lebens mitgegeben. Das ist symbolisch
ausgedriickt in der Legende damit, da® Adams Sohn Seth von dem Baum des Lebens den Sproft nimmt,
den die Gottersohne dann weiter kultivieren, jene dreifache Menschennatur, die veredelt werden soll.
Dann formt sich Moses seinen Stab aus diesem Holz des Lebens. Dieser Mosesstab ist nichts anderes
als das auRere Gesetz. Was ist aber duleres Gesetz ?

AuReres Gesetz ist vorhanden, wenn derjenige, der einen duReren Bau aufrichten soll, einen Plan hat -
das sind die gesetzmaBigen Zusammenhange auf dem Papier -, und dann werden die dueren Bausteine
seinem Plane gemal bebauen und aufeinandergefiigt. Auch das, was als Gesetz einem Staatenplan
zugrunde liegt, ist duBeres Gesetz. Die Menschen stehen unter dem Stabe des Moses. Auch der, der aus
Furcht oder aus Hoffnung auf Belohnung die Sittengesetze befolgt, befolgt nur das &uRere Gesetz. Aber
auch derjenige befolgt nur das duRere Gesetz, der die Wissenschaft nur in einer duReren Weise
betrachtet. Denn was hat er anderes als duflere Gesetze! Alle Gesetze, die wir in der Wissenschaft
kennenlernen, sind solche duReren Gesetze. Durch diese kdnnen wir aber nicht jenen Ubergang zu der
hdheren Menschennatur finden, sondern nur das Gesetz des alten Bundes befolgen, das ist der Stab des
Moses. Aber ein Vorbild sollte dieses aullere Gesetz sein fiir das innere Gesetz. Der Mensch soll lernen,
dem Gesetz im Inneren zu folgen. Es muR dieses innere Gesetz der Impuls des Lebens werden beim
Menschen, aus dem inneren Gesetz heraus muB er lernen, das auflere Gesetz zu befolgen. Nicht der
verwirklicht das innere Gesetz, der einen Bauplan anfertigt, sondern der, der aus innerlichem Impuls
heraus den Tempel baut, so daB also die Seele Ubergeht in die Zusammenfiigung der Bausteine. Nicht
der lebt in dem inneren Gesetz, der den staatlichen Gesetzen nur folgt, sondern der, dem sie Impuls
seines Lebens sind, weil sie mit seiner Seele verwachsen sind. Und nicht derjenige ist ein sittlicher
Mensch, der die Sittengebote aus Furcht oder wegen Belohnung befolgt, sondern der, welcher sie befolgt,



weil er sie liebt.

Solange die Menschen nicht reif waren, die Gesetze innerlich aufzunehmen, solange in dem Gesetz
der Stab des Moses vorhanden ist, der die Menschen unter ein Joch zwang, so lange lag das Gesetz in
der Bundeslade. Bis dann das paulinische Prinzip, das Prinzip der Gnade Uber die Menschen kam und er
die Mdglichkeit bekam, frei zu werden vom Gesetz. Darin liegt die Tiefe der paulinischen Auffassung, daf
sie einen Unterschied macht zwischen Gesetz und Gnade. Wenn das Gesetz von Liebe durchgliiht ist,
wenn sich die Liebe mit dem Gesetz verbunden hat, dann ist es die Gnade. So ist der paulinische
Unterschied zwischen Gesetz und Gnade aufzufassen.

Nun kénnen wir die Legende vom Kreuz auch noch weiter verfolgen. Als Briicke zwischen zwei Ufern
wird das Holz verwendet, weil es als Pfeiler in den Salomonischen Tempel nicht taugte. Dies war eine
Vorbereitung. Die Bundeslade war im Tempel, aber das fleischgewordene Wort war noch nicht da. Als
Briicke (iber einen FluR wird das Kreuzesholz gelegt, aber erst die Kdnigin von Saba erkannte den Wert
des Holzes fiir den Tempel, der im BewuRtsein der ganzen Menschenseele leben soll. Nun wird dasselbe
Holz verwendet, um das Kreuz, an dem der Erléser hangt, daraus zu zimmern. Derjenige, der die beiden
frliheren Strdmungen vereinigt, der die weltliche und die spirituelle Stromung ineinanderlaufen I1aRt, der
Christus ist selbst vereint mit dem lebendigen Kreuz. Daher kann er das Holz des Kreuzes tragen als
etwas, was er auf seinen Riicken nimmt, als etwas, was aufler ihm lebt. Er ist selbst vereint mit dem Holz
der Briicke, daher kann er das tote Holz auf sich nehmen.

Der Mensch ist jetzt eingezogen in die héhere Natur. Friiher lebte er in der niederen Natur. Im Sinne
des Christentums lebt er jetzt in der hdheren Natur und das Kreuz - die niedere Natur - trégt er wie ein
Fremdes weiter durch seine innere lebendige Kraft. Jetzt wird die Religion lebendige Kraft in der Welt,
jetzt hort das Leben in der duferen Natur auf, das Kreuz wird vollig Holz. Der duRere Leib wird nun zum
Vehikel der inneren lebendigen Kraft. Da vollzieht sich das groe Geheimnis: das Kreuz wird auf den
Ricken genommen.

Schén und bedeutsam hat auch unser groRer Dichter Goethe in dem «Méarchen von der griinen
Schlange und der schonen Lilie» die Idee der Briicke zum Ausdruck gebracht da, wo er eine Briicke
bauen 1aRkt, indem die Schlange sich wie eine lebendige Briicke (iber den FluR legt. Alle tiefer
Eingeweihten haben dieses selbe Symbol fiir ein und dieselbe Sache.

So haben wir die heilige Legende vom Kreuz in ihrer tiefen inneren Bedeutung kennengelernt. Wir
haben gesehen, wie der Umschwung vorbereitet wurde, welcher sich durch das Christentum vollzogen hat
und sich durch die Verchristlichung der Welt immer mehr und mehr vollziehen muR in der spéateren Zeit.
Wir haben gesehen, wie das Kreuz, insofern es Abbild der duBeren drei Kdrper ist, abstirbt, wie es nur
eine aulere Verbindung zwischen den drei niederen und den drei héheren Reichen, zwischen den beiden
Ufern, die durch den Strom getrennt sind, herstellen kann - Pfeiler im Salomonischen Tempel konnte das
Kreuzesholz nicht werden -, bis es der Mensch als sein eigenes Symbol erkennt. Erst dann, wenn er sich
selbst opfert, seinen eigenen Kérper zum Tempel macht und fahig wird, das Kreuz selbst zu tragen, ist die
Verbindung der zwei Strdmungen ermdglicht.

Daher haben auch die christlichen Kirchen das Kreuzeszeichen schon in ihrer Anlage. Damit soll
ausgedriickt sein, daB das lebendige Kreuz hineingeheimnilt ist in den duleren Tempelbau. Jene zwei
Strémungen aber, auf der einen Seite das géttlich Lebendige und auf der anderen Seite das weltlich
Mineralische, haben sich in eins zusammengefiigt in dem am Kreuze hangenden Erléser, wo die héheren
Prinzipien im Erléser selbst, die niederen im Kreuze liegen. Und daf fortan dieser Zusammenhang ein
organischer, ein lebendiger sein soll, driickt besonders tief der Apostel Paulus aus. Ohne das, was wir
heute durchgenommen haben, kann man die Schriften des Apostel Paulus nicht verstehen. lhm war es



klar, daB jener alte Bund zu Ende gehen muB, welcher einen Gegensatz zwischen dem Menschen und
dem Gesetz errichtet. Erst wenn der Mensch das Gesetz mit sich vereinigt, es auf seinen Riicken nimmt,
es tragt, dann wird es keinen Widerspruch mehr geben zwischen der inneren Menschennatur und dem
auleren Gesetz. Dann ist das erreicht, was das Christentum erreichen will.

«Die Siinde ist durch das Gesetz in die Welt gekommen.» Das ist ein tiefer Ausspruch des Paulus.
Wann ist die Stinde in der Welt? Wenn eben ein Gesetz da ist, das Ubertreten werden kann. Wenn aber
das Gesetz so mit der menschlichen Natur vereinigt ist, da das, was der Mensch tut, das Gute ist, dann
kann es keine Siinde geben. Nur so lange widerspricht der Mensch dem Kreuzgesetz, als es nicht in ihm
lebt, solange es &uRerlich ist. Daher sieht Paulus den Christus am Kreuz als die Uberwindung des
Gesetzes und die Uberwindung der Stinde an. Ein Fluch ist es, am Holze des Kreuzes zu hangen, das
heilt, dem Gesetze zu verfallen. Stinde und Gesetz gehdren zusammen nach dem alten Bund, Gesetz
und Liebe gehdren zusammen nach dem neuen Bund. Es ist ein negatives Gesetz, welches verbunden
ist mit dem alten Bund; ein positives Gesetz, das lebt, ist aber das Gesetz des neuen Bundes. Der hat
das Gesetz des alten Bundes (iberwunden, der es mit seinem eigenen Leben vereinigt hat. Der hat es
aber auch geheiligt.

Das ist gemeint mit jenen paulinischen Worten, die im Galater-Brief (3. Kapitel, 11-13) zu lesen sind:
«Dal aber durch das Gesetz niemand gerecht wird vor Gott, ist offenbar, denn der Gerechte wird seines
Glaubens leben. Das Gesetz aber griindet sich nicht auf den Glauben, sondern der Mensch, der es tut,
wird dadurch leben. Christus aber hat uns losgekauft von dem Fluch des Gesetzes, da er ward ein Fluch
fir uns, denn es steht geschrieben: Verflucht ist jedermann, der am Holze hanget.»

Mit dem Wort «Holze» verbindet Paulus die Begriffe, die wir heute behandelt haben. So missen wir
immer tiefer eindringen in dasjenige, was die groRen Eingeweihten gesagt haben. Nicht dadurch nahern
wir uns dem Christentum, dal® wir es sozusagen unseren Anforderungen anpassen, anpassen dem dem
Hoheren abgeneigten materialistischen Verstande von heute, sondern dadurch, da wir uns immer mehr
und mehr in die Hohen des Geistigen erheben. Denn das Christentum ist aus der Einweihung heraus
geboren, und erst dann werden wir es verstehen und daran glauben kdnnen, da®® unendliche Tiefen in
dem Christentum enthalten sind, wenn wir nicht mehr der Meinung sind, wir miiBten dem heutigen
Verstand das Christentum anndhern, sondern wenn der dem Hoheren abgeneigte materialistische
Verstand sich wieder zum Christentum erhebt. Der heutige Verstand muR sich vom Mineralisch-Toten
zum Lebendig-Geistigen erheben, wenn er das Christentum verstehen will.

Ich habe diese Anschauungen vorgetragen, um zum Begriffe des neuen Jerusalem zu kommen.

Fragenbeantwortung *
(* Der erste Text stammt aus der Nachschrift Seiler, der zweite aus der Nachschrift Reebstein.)

Frage: Ist diese Legende schon sehr alt?

Antwort: In den Mysterien war diese Legende schon ausgebildet, aber nicht aufgeschrieben. Die
antiochischen Mysterien waren Adonismysterien. Darin wurde gefeiert die Kreuzigung, die Grablegung
und die Auferstehung als &uReres Abbild der Einweihung. Es tritt da schon die Klage der Frauen am
Kreuze auf, die bei uns wiedererschienen sind in Maria und Maria von Magdala. Da ist eine Version
verknlipft worden, die &hnlich war in der Legende, die ahnlich auch bei den Apis- und Mithrasmysterien
und dann auch bei den Osirismysterien zu finden ist. Was da noch apokalyptisch ist, ist im Christentum



erflillt. So wie Johannes die Zukunft in seiner Offenbarung darstellt, so ahnlich verwandeln sich die alten
Apokalypsen in neue Legenden.

Die Legende ist mittelalterlich-historisch, aber schon in aller Ausfiihrlichkeit in den Gnostikern
aufgeschrieben. Auch der weitere Weg des Kreuzes ist da angegeben. Aber auch in der mittelalterlichen
Legende sind dafir Andeutungen. Die mittelalterlichen Legenden zeigen weniger klar den Weg zum
Mysterienwesen. Aber wir kénnen sie alle zuriickverfolgen. Diese Legende knlpft an an die
Adonismysterien, an die antiochische Legende. Da wurde die Kreuzigung, Grablegung und Auferstehung
auleres Abbild der inneren Einweihung. Auch die klagenden Frauen treten schon dort auf und da ist eine
Version verkniipft, die sehr &hnlich der Osiris-Legende ist. Alles was in diesen Legenden apokalyptisch
ist, das ist im Christentum erfiillt. Die K6nigin von Saba ist die tieferblickende, die die eigentliche Weisheit
erkennt.



UBER DEN VERLORENEN UND WIEDERZUERRICHTENDEN TEMPEL
im Zusammenhang mit der Kreuzesholz- oder Goldenen Legende

Vierter Vortrag Berlin, Pfingstmontag, 5. Juni 1905
Die Allegorie vom verlorenen und wiederzugewinnenden Wort im Zusammenhang mit dem Pfingstfest

Zu den Allegorien und Symbolen, von denen wir in diesen Stunden sprechen wollten, gehort auch das
Sinnbild von dem sogenannten verlorenen und wiederzugewinnenden Wort. Von dem verlorenen und
wiederzugewinnenden Tempel haben wir gesprochen. Um so besser werden wir heute daran ankntipfen
kénnen eine kurze Betrachtung Uber das verlorene und wiederzufindende Wort, insofern namlich dieses
Thema ein wenig zusammenhangt mit der sinnbildlichen Bedeutung des Pfingstfestes. Zwar habe ich
schon vor einem Jahr manches von den Dingen, die ich heute vorbringen werde, zum Vortrag gebracht.
Da aber auch einige unter uns sind, die vielleicht den vorjahrigen Vortrag nicht gehdrt haben, so diirfte es
nicht unnétig sein, von neuem auf diese Dinge hinzuweisen, vor allem weil wir imstande sind, jedes Jahr
eine solche Angelegenheit zu betrachten und griindlicher und eingehender zu behandeln. Manches, was
im Vorjahr nicht mdglich gewesen ist zu sagen, ist heute vielleicht mdglich, da wir manches hinzugelernt
haben.

Das Pfingstfest hangt namlich mit dem Sinnbild zusammen, das man sowohl in der Kirche wie auch in
der Freimaurerei als das Symbol vom verlorenen und wiederzugewinnenden Wort bezeichnet. Damit
berlihren wir aber christliche Mysterien von einer wirklich auRerordentlichen Tiefe. Wir beriihren damit
noch einmal, und zwar griindlicher als das vor acht Tagen der Fall sein konnte, die Sendung und Mission
des weisen Salomo und die ganze zukiinftige Bedeutung der christlichen Wahrheit.

Das Pfingstfest hangt zusammen mit der Auffassung des innersten Wesens des Menschen, wie sie
auch im urspriinglichen Christentum vorhanden war, die aber dem Christentum, das in den verschiedenen
Kirchen des Abendlandes lebt, nach und nach verlorengegangen ist. Das Pfingstfest ist das Fest, welches
den Menschen jedes Jahr aufs neue an seine Befreiung, an das, was wir die Freiheit der Menschenseele
nennen, erinnern soll.

Wie ist der Mensch in Wirklichkeit zu dem gekommen, was wir seine Freiheit nennen, das heidt, zu
seiner Moglichkeit, zwischen Gut und Bdse zu unterscheiden, in Freiheit das Gute oder auch das Bose zu
vollbringen? Sie wissen, daB der Mensch eine lange Entwickelungsreihe durchgemacht hat, bevor er auf
der Stufe angelangt ist, auf der er heute steht, und daR wir die Mitte der Entwickelung (berschritten
haben. Ungefahr in der Mitte der atlantischen Rasse, die unserer Rasse voranging, liegt auch die Mitte
der ganzen menschlichen Entwickelung. Jetzt haben wir diese Mitte bereits berschritten und dadurch
sind wir die ersten Missionare der zweiten Hélfte, die ersten Sendboten eines aufsteigenden Bogens.
Waéhrend die Menschheit bis in die atlantische Zeit hinein auf dem absteigenden Bogen, in einer Art
absteigenden Entwickelung begriffen war, bis sie sich am tiefsten hineinversenkte in das materielle
Leben, steigt sie jetzt wieder hinauf zur geistigen Entwickelung.

Was wir Menschen vor der Mitte unserer Erdenentwickelung nicht besaRen, war die Wahlfreiheit
zwischen Gut und Bdse. Bei den untergeordneten Naturreichen kdnnen wir auch nicht von Gut und Bése
sprechen. Lacherlich ware es, davon zu sprechen, ob sich das Mineral kristallisieren will oder nicht. Es
kristallisiert sich, wenn die Bedingungen dazu vorhanden sind. Lacherlich wére es auch zu fragen, ob die
Lilie blihen will oder nicht, oder auch beim Léwen zu fragen, ob er freiwillig davon absehen will, andere
Wesen zu fressen und zu téten. Erst beim Menschen und erst in unserer Entwickelungsphase sprechen
wir von dem, was wir Wahlfreiheit nennen. Ein Unterscheidungsvermdgen zwischen Gut und Bose



schreiben wir nur dem Menschen zu. Und wie der Mensch nun dieses Unterscheidungsvermdgen erhielt,
das wird in der Bibel dargestellt in dem groen Symbol des Siindenfalles, in dem Verfiihrungsakt, wo der
Eva der Teufel oder Luzifer erscheint und sie (berredet, von dem Baum der Erkenntnis zu essen.
Dadurch ist die Wahlfreiheit iber den Menschen gekommen und damit hat er den zweiten Teil seines
Entwickelungsweges beschritten. So wenig wie wir beim Mineral, bei der Pflanze und beim Tier nach Gut
und Bdse fragen kénnen, so wenig kdnnen wir beim Menschen vor jener Mitte der Weltentwickelung nach
Freiheit, nach Gut und Bose fragen. Damit hangt ein anderes zusammen.

In aller Esoterik wird unsere gegenwartige Welt und was damit zusammenhangt, als der Kosmos der
Liebe bezeichnet. Und diesem Universum der Liebe ist der Kosmos oder das Universum der Weisheit
vorangegangen. Das wollen wir in einem etwas tieferen Sinne betrachten.

Sie wissen, kosmologisch ging unserer Erdenentwickelung die Mondenentwickelung voran. Ein noch
weiterer Vorfahr unserer Erde war die Sonne, ein noch weiterer der Saturn. Der Mensch hat diese drei
Entwickelungsphasen durchgemacht: Saturn, Sonne, Mond. Unsere Erde hat bis jetzt drei Zyklen
durchgemacht, in denen sie wiederholt hat in der ersten Runde die Saturnentwickelung, in der zweiten
Runde die Sonnenentwickelung und in der dritten Runde die Mondenentwickelung. Eine jede solche
Runde beginnt damit, da® der Planet in einer auRerordentlich feinen Stofflichkeit, dem Mentalstoff sich
entwickelt. In einem solchen Stoff war die Erde vorhanden, als sie ihre vierte Runde, also den
gegenwartigen Zyklus begann. Nun begann sie zunachst wieder die drei vorhergehenden Runden zu
wiederholen: den Zyklus Saturn im Arupa, den Zyklus Sonne im Rupa, und dann im Astralen die
Mondrunde oder den Mondenzyklus.

Unsere Erde machte also friihere materielle Zustdnde noch einmal durch, ehe sie die jetzige physische
Dichtigkeit erreichte. Vor unserem jetzigen Zustand war sie astral. Den astralen Globus bezeichnen wir
auch als eine Art Kosmos der Weisheit. Jeder Kosmos (Globus) ist wiederum eingeteilt in sieben
Perioden. So haben wir in unserem Globus sieben Rassenzyklen: die polarische, die hyperboraische, die
lemurische, die atlantische und dann die arische Rasse, in der wir sind. Die sechste und siebente Rasse
werden noch kommen. Dann wird die Erde wieder in den astralen Zustand (bergehen. Diese
Rassenzyklen stellen sieben aufeinanderfolgende Perioden unserer physischen Entwickelung auf der
Erde dar. Ebenso stellt sich uns die astrale Vorgangerin in sieben aufeinanderfolgenden Perioden dar, die
diesen sieben Rassen entsprechen. Es ist aber nicht ganz richtig, hier von Rassen zu sprechen. Die
Formen, die damals gelebt haben, kann man nicht gut Rassen nennen. Immer von Rassen zu sprechen,
geht im Gebrauch der Analogie zu weit. Es waren andere Formen, die sich bildeten. In der esoterischen
Sprache nennt man diese vorhergehenden astralen Perioden das Reich der Weisheit, und ihre Formen
nennt man die sieben Perioden der Weisheit, in der die sieben Konige der Weisheit, die sieben Kdnige der
Dynastie Salomos geherrscht haben. Denn in jeder dieser Perioden lebte ein Wesen ahnlicher Art, wie die
Seele Salomos, wie die Seele es war, die in Salomo inkarniert war. Dieser Kosmos der Weisheit wurde
abgeldst von dem eigentlich irdischen Kosmos, dem Kosmos der Liebe.

Nun seien wir uns klar darlber, was nach unserer ganzen Vorstellung wahrend der Erdgestaltung
geschah. Als die Erde sich zu gestalten begann, war sie noch vereinigt mit der Sonne und dem, was wir
jetzt Mond nennen. Mit diesen zwei Korpern bildete die Erde einen einzigen Kérper. Zuerst trennte sich
die Sonne von der Erde ab. Dadurch wurde das ganze Leben auf der Erde ein anderes. Wahrend vorher
nicht die Rede sein konnte von Tod, weil fortgesetztes materielles Leben da war, trat jetzt der Tod ein.
Etwa in der Form, wie wir ihn bei einem aus Zellen zusammengesetzten Pflanzenkdrper kennen. Solange
die Pflanze aus einer einzigen Zelle besteht, tritt kein Zerfallen ein, wenn das nachste geboren wird.
Anders ist es, wenn ein ganzer Organismus zusammengesetzt ist. Dieser zerfallt in seine Teile, und der



einzelne Teil ist nicht mehr das ganze Leben. Solch ein Tod trat erstmals ein, als die Sonne sich von der
Erde abloste. Als Folge der Mondabldsung entstand die Spaltung der Geschlechter in der Mitte der
lemurischen Rasse. Die Abtrennung des Mondes bewirkte die Teilung des Ménnlich-Weiblichen in nur
Ménnliches und nur Weibliches. Dadurch bekamen die Menschen auch die Gestalt, die sie jetzt in der
Welt haben.

Was ist nun wéhrend dieser wichtigen kosmischen Ereignisse, als zuerst die Sonne und dann der
Mond sich abspalteten, geschehen? Wenn wir uns das einmal klarmachen wollen, wird es gut sein darauf
hinzuweisen, dal® damals die Erde von einer sehr diinnen, aber schon physischen Materie in eine immer
dichtere und dichtere sich verwandelte. Die erste physische Materie, in der alle Menschen auf der Erde
vorhanden waren, war Athermaterie, eine sehr feine Materie, feiner als unser Gas.

Wir unterscheiden auf unserer Erde jetzt drei Stoffarten: die festen, die flissigen und dann die
gasformigen Korper, die man friher Luft genannt hat. Dann unterscheiden wir esoterisch die vier
Atherarten: erstens den Feuerather, der bewirkt, daR die Korper mit Warme durchzogen werden kénnen;
zweitens den Lichtéther; drittens den chemischen Ather, der bewirkt, daR die Atome sich nach gewissen
Zahlengesetzen mischen - die Wahlverwandtschaft der Atome -, und viertens den physischen oder
Lebensather. Vier Atherarten also, die die Erde beleben. Im wesentlichen hat sich die Erde in diesen
Atherarten zunéchst entwickelt. Dann hat sie sich aus diesem Ather heraus verdichtet. Diese Verdichtung
geschah erst wahrend der lemurischen Epoche. Vorher hat man es mit der Athererde zu tun, die noch
ganz anderen Kraften zuganglich war als unsere heutige physische Erde. Dies mdchte ich lhnen einmal
klarmachen.

Wenn ich sage, daB diese Athererde verschiedenen Kraften zuganglich war, dann seien Sie sich klar,
dal auch alle Wesen, was an Pflanzen, Tieren und Menschen lebte, in ihrem Innersten diesen Kraften
zugénglich waren. Der Ather ist dem zugénglich, was wir in der esoterischen Sprache bezeichnen als das
«Wort», das «Weltenwort». Ich kann lhnen auch an einem Vorgange der Einweihung klarmachen, wie der
Ather zu dem steht, was wir das «Wort» nennen. Wie Sie wissen, besteht der Mensch aus dem
physischen, dem Ather- und Astralleib, und dann aus dem eigentlichen Ich. Der Atherleib wird sichtbar,
wenn man sich den physischen Kérper fortsuggeriert. Aber der Mensch vermag, so wie er heute ist, auf
seinen physischen Kérper gar nicht einzuwirken. Er kann nicht das kleinste Blutkérperchen bewegen. Von
hohen kosmischen Kraften wird der physische Kérper beherrscht. Heute sind es hohere Wesenheiten, die
hier Macht ausiiben kdnnen; der Mensch wird es spater konnen. Wenn die Menschen die Kréfte ihres
eigenen physischen Korpers werden beherrschen kdnnen, von denen der Materialist als von Naturkréaften
spricht, dann wird er ein Gott geworden sein. Ihm heute dieses zuzusprechen, wére Gétzendienst, denn in
Wahrheit haben wir es mit hohen Wesenheiten zu tun, die den physischen Korper beeinflussen.

Wenn die Menschen die Feuerithermaterie beherrschen kénnen, kdnnen sie alles Physische
beherrschen. Wenn sie das menschliche Physische beherrschen, dann kénnen sie auch das (ibrige
Physische beherrschen. Diese Kraft bezeichnet man als Vaterkraft, als den «Vater». Alles also, wodurch
eine Wesenheit mit unserer Erde in Zusammenhang steht, wodurch sie die physische Materie
beherrschen kann. Wenn ein Mensch bis in den physischen Leib hinein solche Vaterkrafte auszuiiben
vermag, so bezeichnet man dies als Atma. So wird Atma dem Physischen zugeteilt.

Das zweite Wesensglied ist der Atherleib, der entspricht dem Sohnesprinzip oder dem Logos, dem
«Wort». Wie der physische von Atma, so kann dieser Atherleib von Buddhi bewegt, innerlich gestaltet, in
Vibrationen von dem Sohnesprinzip versetzt werden.

Das dritte Glied ist der Astralleib. Anfangs kénnen wir auch ihn nicht beherrschen, und noch die
wenigsten haben heutzutage eine bedeutende Macht tiber ihren Astralleib. In dem Mafle, wie der Mensch



von innen heraus den Astralleib beherrschen kann, nennen wir ihn mit Manas begabt.

In der Mitte der lemurischen Zeit begann der Mensch an seinem Astralleib zu arbeiten. Wenn Sie einen
Menschen betrachten kdnnten, der auf der Stufe steht, wo die lemurische Rasse begann, also
zweigeschlechtlich, so finden Sie, dal dessen Kdrper von aulen aufgebaut wird. Seit der Mitte der
lemurischen Zeit beginnt nun der Mensch selbst an seinem Astralleib zu arbeiten. Alles was der Mensch
von seinem Ich aus hineinarbeitet, was er durch Pflichten und Gebote zur Uberwindung der rohen
Begierden und Leidenschaften tut, tragt bei zur Veredelung des Astralleibes. Wenn er dann ganz
durchdrungen sein wird mit der Arbeit des eigenen Ich, dann kénnen wir ihn nicht mehr Astralleib nennen,
dann ist er Manas geworden. Wenn der ganze Astralleib in Manas verwandelt ist, kann der Mensch
beginnen in den Atherleib hineinzuarbeiten, ihn in Buddhi zu verwandeln. Was er da hineinarbeitet, ist
nichts anderes als das individualisierte Wort, das die christliche Esoterik auch den «Sohn» oder «Logos»
nennt. Wenn der Astralleib zu Manas wird, nennt sie dies den «Heiligen Geist», und wenn der physische
Leib Atma geworden ist, nennt sie dies «Vater».

Was hier im kleinen mit dem Menschen geschieht, geschah auch im groflen mit der Welt drauBen.
Diese Weltgeheimnisse vollzog man schon in den Mysterien bei der Einweihung, man vollzog so etwas,
was die Menschen allgemein erst in einer fernen Zukunft sein werden. Schon in den &gyptischen
Mysterien konnte nur der eingeweiht werden, der seinen ganzen Astralleib durchgearbeitet hatte, so dai®
der Astralleib vollstandig von dem Ich aus geleitet werden konnte. Ein solcher Mensch stand so vor dem
Einweihungspriester: er hatte keinen EinfluB auf den physischen Leib und auch keinen auf den Atherleib ;
aber sein Astralleib war sein eigenes Geschdpf. Nun wurde ihm gezeigt, wie er auf den Ather- und auf den
physischen Leib einwirken kann. Der physische Leib wurde in einen lethargischen Zustand versetzt - drei
Tage und drei Nachte mufte er in diesem Zustand bleiben -, und wahrend dieser Zeit war der Atherleib
herausgehoben. Und da der Einzuweihende machtig geworden war in bezug auf den Astralleib, so konnte
er nun die Macht gewinnen, auf den Atherleib einzuwirken. Was er im Astralischen hatte, konnte er lernen
in den Atherleib hineinwirken zu lassen. Das waren die drei Tage der Grablegung und Auferstehung in
einem Atherleib, der ganz und gar durchsetzt ist von dem, was man den Heiligen Geist nennt. Man nannte
einen solchen Eingeweihten einen mit dem Logos, dem «Wort» begabten Menschen. Dieses «Wort» ist
nichts anderes als die Weisheit, Manas, das in den Astralleib hineingearbeitet ist. Niemals kann die
Weisheit in den Atherleib kommen, wenn nicht vorher der Astralleib damit durchdrungen ist.

Fur die Erde war es ebenso. Bevor nicht die ganze Erde im Astralen so weit gebracht war, konnte
dieser Vorgang nicht eintreten. Der Zustand, in dem der Einzuweihende sein mufte in den agyptischen
Mysterien, entspricht dieser Zeit des astralen Globus, von dem ich gesprochen habe, daf er der
unmittelbare Vorganger der Erde ist. Das ist der Globus der Weisheit. Da wird von den kosmischen
Méchten hineingearbeitet alle Weisheit. Und dieses Hineinversetzen der Weisheit in den Erdglobus selbst,
das macht es mdglich, daB nach der Spaltung der Sonne und des Mondes von der Erde, von oben, von
hoheren Spharen wieder etwas hineingearbeitet wird, wie bei der Einweihung im kleinen. So vollzog sich
der Prozef im grofen, wie er sich im kleinen bei der Einweihung vollzog.

Siebenmal ist der astrale Erdglobus von den Weisen in der Art des Salomo regiert worden. Dann
umgab sich die Erde von auBen mit dem Atherleib und kristallisierte, konstituierte irdische Materie. Da
wurde das «Wort» hineingelegt. Dieses Wort ist dann wie begraben in der irdischen Materie, aber es muf}
wieder auferweckt werden. Dies ist auch der schéne Sinn in dem Mythos von dem Gotte Dionysos. Die
heilige Weisheit unseres Erdenvorgéngers ist hineingelegt in alle Erdenwesen unserer irdischen Welt.
Nehmen Sie dies so tief, als es Ihnen maglich ist. Nehmen Sie den menschlichen Atherleib, wie ihn jeder
Mensch hat. Wenn Sie ihn als Hellseher ansehen, so hat er ungeféhr die Form wie der physische Leib.



Wenn der Mensch stirbt, I8st sich der physische Leib auf und der Atherleib auch; der physische Kérper im
Physischen und der Atherleib im allgemeinen Weltenéther. Dieser Atherleib ist aber sehr kunstvoll gebaut
worden fiir die Menschen von der Weisheit, die ihn vorher hineingesetzt hat vom astralen Globus. Dieser
Atherleib zerstiebt nach dem Tode. Nur der Atherleib, der von innen aufgebaut ist, der ist ein lebendiger,
ein ewig bleibender. Es ist der Atherleib des Chela, und der 18st sich nach dem Tode nicht auf. Wenn Sie
den heutigen Kulturmenschen sterben sehen, sehen Sie den Atherleib noch einige Zeit, dann I8st er sich
auf. Beim Chela bleibt er. Der Verzicht des Chela auf Devachan besteht darin, da der Chela sich auf der
Astralebene aufhilt und dort von seinem Atherleib Gebrauch macht. Bei gewdhnlichen Menschen muR bei
der Wiedergeburt ein neuer Atherleib geformt werden; daB einer gebaut werden kann, das wird im
Devachan erreicht. Der Atherleib, den sich der Chela von innen heraus aufgebaut hat, geht nicht mehr
verloren, wohl aber der von der kosmischen Weisheit von aufen aufgebaute, denn der [6st sich wieder
auf. So ist es auch mit dem Atherkdrper der Pflanzen und Tiere. Was heute noch Atherleib ist, ist
aufgebaut worden aus den kosmischen Kraften, die auf diesem Astralglobus unserer Erde in sie
hineingeflossen sind. Diese Weisheit, die Sie in der astralen Erde finden, wird in der Mythe von Dionysos
ausgedruickt.

Nun hatte sich in der lemurischen Epoche das Dichtere herauszubilden. Da mufte das Vaterprinzip
hineingearbeitet werden. Das ist das letzte, was sich unserer Erdenstofflichkeit beméchtigte. Was da
hineingearbeitet ist, ist tief verborgen in der physischen Welt. Zuerst arbeitete sich der Heilige Geist in die
Astralmaterie hinein. Dann arbeitete der mit der astralen Materie verbundene Geist in die Athermaterie
hinein, das ist der Sohn; und dann kommt der Vater, der die physische Dichtigkeit beherrscht. So wird in
dreifacher Stufe der Makrokosmos aufgebaut: Geist, Sohn und Vater, und der Mensch, indem er sich
wieder hinaufarbeitet, geht von dem Geist durch den Sohn zum Vater. Alles das geschieht unter Flihrung
in der Entwickelung auf der Erde.

Bis zur lemurischen Zeit war das einzige die duRere Entwickelung. Da war diese Dreieinigkeit
eingezogen in unsere physische Entwickelung. In der arischen Epoche kam in die Vorstellung der
Menschen als Religion dasjenige hinein, was sich frilher vollzogen hatte und wiederholte sich
stufenweise.

Wir sind in der fiinften Unterrasse der arischen Wurzelrasse. Vier andere Unterrassen gingen voran.
Die erste Unterrasse ist die alte indische. Diese ehrwiirdige alte Rasse wurde gefiihrt von den heiligen
Rishis. Von denen kdnnen wir uns nur eine schwache Vorstellung machen. Von ihrer Religion haben wir
Kenntnis aus den Nachrichten, die uns von den Veden (iberkommen sind. Viel groRer und gewaltiger war
die Lehre der Rishis als unsere heutige Uberlieferung davon. Erst wahrend der dritten Unterrasse sind
Aufzeichnungen gemacht worden, die uns in den Veden erhalten sind. Die urspriingliche Religion der
Rishis hatte groRe Traditionen von den géttlichen Vorfahren der Menschen, den Astralinitiierten der
Dynastie Salomos. Die grofien Intuitionen, die nicht blo® Kunde und Kenntnis bringen von den Gesetzen
der Erde, sondern von den Urbildern, die selbst diese Weisheiten geschaffen haben, diese Urbilder lebten
im Geist der alten indischen Rishis. Das war die erste Religion, die des Heiligen Geistes.

Die zweite Religion wurde gepflegt in Vorderasien. Da verehrte man als Wiederholung dessen, als
zum ersten Male der Sohn seinen EinfluR auf die Erde geltend machte, das zweite Prinzip. Da tritt
zugleich beim Sohnesprinzip das HerunterstoBen gewisser Wesenheiten auf. Es gibt keine hohere
Entwickelung, ohne dafl andere heruntergestoRen werden in die Tiefe. Das Mineral-, das Pflanzen- und
das Tierreich sind auf diese Weise heruntergestoRen worden. Das ist die groRe Tragik, daB, wer sich
hoher entwickelt, eine ungeheuere Verantwortlichkeit auf sich nimmt. Jeder Heilige bedingt, daB eine
groRRe Anzahl Wesen heruntergestolen werden. Wenn ein solches HerunterstoRen nicht stattfande, so



gabe es keine Entwickelung. Damit ein Mensch selbst hoher entwickelt wird, muf er fortgesetzt Wesen
hinunterstoRen. Darum ist alle Entwickelung schlecht und verwerflich, wenn sie aus Eigennutz geschieht;
sie ist nur berechtigt um der Entwickelung der anderen Wesen willen. Nur wer die HinuntergestoRenen
wieder hinaufholen will, ist der Entwickelung fahig. So war jene Entwickelung, die auf der Erde auftrat, und
die schon auf anderen Weltkdrpern vorbereitet worden war, jene Entwickelung zur Begabung des
Atherleibes mit dem Logos, dem Wort, verkniipft mit dem HerunterstoRen anderer, mit der
Erdenentwickelung zusammenhangender Wesen. Diese stellte man sich vor als Widersacher, als
luziferisches Prinzip. So haben wir gerade in der persischen Religion diese Zweiheit: neben dem Prinzip
des Guten das Prinzip des Bosen auftretend. Arbeitet der Mensch, und (iberhaupt ein Wesen, manasisch
in sich hinein, so ist das ein Gutes. Immer aber stellt sich ihm das Bdse entgegen. Ormuzd und Ahriman,
das sind die Namen fir das Gute und Bdse in der persischen Religion.

Die dritte Stufe tritt uns bei den Chald&ern, den Babyloniern, den Assyrern, den Agyptern entgegen,
bei denen geistig eine Wiederholung der dritten Stufe der Gottheit vorhanden ist. Daher tritt uns hier und
seit jener Zeit bei allen Vélkern die Dreiheit, die Dreieinigkeit der Gottheit entgegen. Die zweite Unterrasse
hatte noch keine dreieinige Gottheit, und die erste schon gar nicht. Nun wird in diesem Dreifachen nach
und nach der Aufstieg fiir die ganze Menschheit vorbereitet. Die Eingeweihten machen den Weg vorher ...
[Llcke].

In den drei ersten Unterrassen waren es religiose Widerspiegelungen dessen, was in den
makrokosmischen Vorgéngen gewirkt hatte. Nun kommt ein neuer Aufbau: erst Weisheit, dann Sohn und
dann Vater. Das Aufleuchten der Weisheit geschah in der vierten Unterrasse, in dem semitischen Volk,
das aus der dritten Unterrasse heraus in die vierte hineinwéchst, und aus ihm wéchst dann das
Christentum heraus. Bei den Eingeweihten des jiidischen Volkes finden wir den ganzen Hergang
gewesener Vorgange der Erde, alle Vorgénge, die sich im groBen im Uberirdischen abgespielt haben,
noch einmal wiederholt in dem Elemente des Intellektes. Dort entwickelt sich das, was wir den unteren
Geist nennen, Kama-Manas, das wieder mit anderer Kraft begabt werden muR. Diese Begabung, dieser
Einschlag ist Christus selbst, das fleischgewordene Wort, das auf das zukiinftige Wort hindeutet, wo alle
Menschen imstande sein werden, ihren Atherleib vom Astralleib aus zu beherrschen, wenn sie im
Atherleibe das Wort so bewegen, daR es in ihnen ein lebendiges wird. Die Méglichkeit dieser
Entwickelung in der Zukunft ist in der Erscheinung des fieischgewordenen Wortes in der vierten
Unterrasse vorausgenommen. Damit der Logos in dem Atherkdrper inkarniert werden kann, mu die
ganze Menschheit die Herrschaft iiber den Ather erlangt haben. Das ist als ein Urimpuls von dem im
Fleische inkarnierten Christus ausgegangen. Wenn der Mensch durch die Kraft des Sohnes
hindurchgegangen sein wird, dann kommt er zum Vater.

Nun missen die Stufen wieder hinaufgestiegen werden, durch die nach und nach von der ganzen
Menschheit das erreicht wird, was gleichsam bei Christus im Fleisch erschienen war. In dem Geiste, der
sich im Judentum entwickelt hat, muBte das héhere Manas entfacht werden. Daher beginnt die neue Ara
mit dem Herunterkommen des Heiligen Geistes, der die Menschen dazu fiihren wird, da in der sechsten
Unterrasse das, was heute in dem Christentum nur angedeutet ist, das Christus-Prinzip, seine Vollendung
findet. «Niemand kommt zum Vater denn durch mich», sagt der Sohn. Er sandte der Menschheit den
Geist, der sie vorbereiten sollte fiir die Zeit, wo Gut und Bose sich in der sechsten Unterrasse scheiden
werden. Niemals hatte der Mensch diesen Impuls entwickelt, ohne jenen anderen Einschlag, den wir das
sogenannte bése Prinzip genannt haben. Der Mensch mulite einen freien Willen bekommen, dann konnte
sein Verstand zu einer Entscheidung zwischen Gut und Bése aufgerufen werden. Dieser Einschlag des
Herabsteigens des Geistes vollzieht sich am Pfingstfest.



Geist, Sohn und Vater sind in der Erde wie begraben: im physischen Kérper der Vater, im Atherkdrper
der Sohn und im Astralkérper der Geist. Aber der Mensch hat sein «Ich» ausgebildet, ist selbstbewuft
geworden. Nun mul er lernen, herunterzuwirken bis auf das Physische. Das wird in der Zukunft sein. In
der gegenwartigen Zeit arbeitet der Mensch in seinen Astralleib hinein. Das Symbol dafiir ist die
AusgieBung des Heiligen Geistes in die Kdpfe derjenigen, die die Fihrer der Menschheit sein sollen. Was
diesen Geist aufgenommen hat, ist etwas im Menschen, was mit diesem Geist verwandt ist.

Ehe der Sohn wirksam werden konnte - das war in der hyperbordischen Zeit -, mufte von dem
allgemeinen Geistprinzip ein Teil abgespalten, heruntergestoen werden und andere Bahnen wandeln.
Das ist in der Schlange ausgedriickt, dem Symbol der Erkenntnis, dem Luzifer-Prinzip. Dieser Funke des
Geistes war es, der den Menschen zu einem freien Wesen machte und ihn beféhigte, aus eigenem
Antrieb das Gute zu wollen. Dieser Geist, der zu den Menschen heruntergekommen ist am groRen
Pfingstfeste, ist verwandt mit jenem Geist, welcher heruntergestofien wurde, und der auch im Prometheus
verkdrpert ist, welcher den Funken wieder angefacht hat, damit unser Ich sich entschlieBen kann, dem
Geiste zu folgen, wie es spater dem Sohne und noch spater dem Vater folgen wird. Der Mensch konnte
zwar bose werden, aber andererseits konnte er nur auf Kosten dessen, dal er bése werden konnte, zur
Goétterwelt wieder hinaufgefiihrt werden, aus der er stammt. Das ist der Zusammenhang des Pfingstfestes
mit dem lu2iferischen Prinzip. Daher ist das Pfingstfest auch das Prometheus- und Freiheitsfest.

Jetzt werden Sie auch den Zusammenhang der sieben salomonischen Kénige der Vorerde - von denen
Konig Salomo in der Bibel wie der Nachkomme erscheint - mit den Kainsséhnen einsehen. Die Weisheit
wurde zuerst der Menschheit von aulen (iberliefert. Dann sollte sie aus dem Inneren quellen. Salomo
baute den Tempel, aber nur mit Hilfe des Hiram-Abiff. Mit diesem Kainssohne im Bunde eignete er sich
die Kiinste an, die zum Aufbau des Tempels notwendig sind. So laufen die Strdmungen, die getrennt in
der Welt gehen, wieder zusammen.

Als die Sonne sich von der Erde abspaltete, wurde das Wort in der Erde begraben. Es wird wieder
auferstehen, wenn die Erde bis zur sechsten Wurzelrasse wird vorgeschritten sein. Der Mensch wird
dieses Wort aus der Erde auferwecken. Aber in ihm mul® vorher der Geist leben, der das Wort in ihm
selbst erklingen 1&Rt. Das haben die Apostel beim Pfingstfest errungen. In «Licht auf den Weg» steht:
«Erwirb dir das Wissen, und dir wird die Sprache» - die Sprache kommt mit dem echten Wissen, das
herunterkommt wie der Feuerfunke auf die Apostel beim heiligen Pfingstfeste. Wenn das innere Wort
kommt, das mit dem heiligen, gottlichen Worte Verwandtschaft hat und das sich in alles Atherische
hineinsenkt, um es zu beleben, dann redet der Mensch nicht mehr aus sich selbst, sondern aus dem
gottlichen Geiste heraus. Dann ist er Bote der Gottheit und verkiindet aus freiem Willen das innere Wort
der Gottheit.

So wurde das innere Wort bei den Aposteln lebendig; so wirkte es aus ihnen heraus. Das feurige Wort
verkiindeten sie und fiihlten sich als Boten der Gottheit. Deshalb schwebt der Heilige Geist in Form
feuriger Zungen (ber ihnen. Sie bereiten die Menschheit vor zum Empfang des Logos. Der grolRe Initiierte
Christus Jesus ging voran. Der Heilige Geist folgte und befruchtete die Astralkorper, dal sie reif wurden,
ihren Atherleib unsterblich zu machen. Ist dies erreicht, dann ist das Christus-Prinzip in die Menschheit
eingezogen. Das meinten auch die Eingeweihten, die etwa wie Heraklit davon sprachen: Wenn du dem
Irdischen entflohen, zum freien Ather emporsteigst - im Unsterblichkeitsglauben -, wirst ein unsterblicher
Geist du sein, dem Tode - dem Physischen - entronnen.

Ein jeder Mensch wird in der Mitte der sechsten Wurzelrasse diesen Punkt erreichen. Jetzt aber
unterliegt er noch dem Tode, weil sein Atherleib noch nicht Unsterblichkeit erlangt hat. Im Christentum ist
das Geheimnis enthalten, wie der Mensch sich nach und nach hinaufentwickeln kann zu der Auferstehung



des Atherleibes. Hier hangt dieses dritte der groRen Feste mit den zwei anderen christlichen Festen
zusammen.

Ich wollte hier einmal die unendliche Tiefe des Pfingstfestes auseinandersetzen und zeigen, wie der
Mensch nach und nach das lebendige Gefiihl fiir die Umwelt bekommt, daB er verwandt ist mit allen
Dingen, die um ihn herum sind und mit allem, was um ihn herum vorgeht. In der Benennung der
Wochentage finden Sie niedergelegt, was um uns herum vorgegangen ist.

Der Mensch begeht das Pfingstfest am besten, wenn er sich klarmacht, welche tiefen Wahrheiten die
Weisen in ein solches Fest wie das Pfingstfest hineingelegt haben. Und ein Fest begehen, heilt eigentlich
: Im Geiste sich mit dem Weltengeist verbinden.



DER LOGOS UND DIE ATOME IM LICHTE DES OKKULTISMUS

Berlin, 21. Oktober 1905 (Notizen)

Eine Grundempfindung mul uns durchdringen, wenn wir wahres Verstandnis fiir Theosophie haben
wollen: dal wir n&mlich in der theosophischen Strémung die Seele erweitert erhalten, das Herz
umfassender, gehobener filhlen zu hoheren Aufgaben, zum Mitwirken an den Angelegenheiten der Welt,
wovon man keine Ahnung hat, wenn man nicht etwas weill vom Okkultismus.

Es wird oft gesprochen von der groBen Absicht, durch die theosophische Bewegung hinzulenken die
Menschheit auf jenen Punkt, wo in der Zukunft eine neue Menschenrasse aufgehen wird, wo nicht mehr
unser jetziger Verstand die Hauptrolle spielen wird in der Welt, sondern wo er befruchtet von Buddhi sein
wird. Wir missen mitarbeiten an dieser grolen Weltenstrdmung und haben dadurch eine groRe
Verantwortlichkeit gegenlber der theosophischen Bewegung. Die Aufgabe des Theosophen erstreckt sich
in die ferne Zukunft. Wir begeben uns nicht in ein Wolkenkuckucksheim dabei, sondern was wir erfahren
Uber eine solche ferne Zukunft, das ist in uns kréafteweckend, das ist in uns etwas erzeugend, was wir
auch fiir den Alltag gebrauchen kdnnen. Anders handelt jemand, der auch nur zehn Minuten des Tages
diese groen Weltenperspektiven durch den Kopf ziehen [aRkt, als der, der im Alltag aufgeht. Er kann
etwas hineinbringen in die Gegenwart, was neu, produktiv und originell ist. Auf dem Hineinbringen von
Originellem in die Menschheit beruht alle Entwickelung.

Wir wollen ausgehen von etwas, was sich an das Wirken der Devas anschlieft. Devas sind Wesen,
welche auf einer hoheren Stufe stehen als der Mensch und die imstande sind, auf hoheren Stufen des
Daseins zu wirken. So finden wir die Devas, wenn wir als Seher die hoheren Plane betreten. Wir finden
Devas auf dem Astralplan, auf dem Rupaplan, auf dem Arupaplan und weiter hinauf. Was bedeutet das
Wirken der Devas fiir die Welt, in welcher wir selbst sind? Wir gehen bei Beantwortung dieser Frage
davon aus, daB wir uns fragen: Was ist der Zweck unseres menschlichen Daseins, dieser fortdauernden
Reinkarnationen? Der Mensch kdme umsonst und zwecklos in die Welt herein, wenn er nicht bei jeder
Hereinkunft eine besondere Lektion lernen, eine besondere Aufgabe erfiillen kdnnte. Jedesmal muf sich
die Erde so weit gedndert haben, daB der Mensch eine Situation antrifft, die er bei seiner friiheren
Verkdrperung noch nicht angetroffen hat.

Okkult rechnet man eine Verkdrperung aus einer mannlichen und einer weiblichen bestehend.
Zwischen 2600 bis 3000 Jahren liegen zwei solche zusammengehdrige Verkorperungen. Die
Erfahrungen, die der Mensch auf der heutigen Stufe der Evolution in der Welt macht, sind so verschieden
bei Mann und Weib, dal es sehr notwendig ist, diese zu machen.

Die Verénderungen, die zwischen zwei Inkarnationen eines Menschen in der Welt bewirkt werden,
diese Veranderungen sind fiir einen auerhalb der theosophischen Welt stehenden Menschen eigentlich
ziemlich unbegreiflich. Tatsachlich finden aber die Menschen nicht nur moralisch, sondern auch physisch
ganz andere Verhaltnisse. Fiir den, der okkult zuriickblickt, haben sich in den letzten dreitausend Jahren
auch die physischen Verhéltnisse wesentlich verandert. In der Zeit der alten Griechen, der Griechen
Homers, 800 vor Christus, da wiirden wir vorhergehende Inkarnationen von uns durchschnittlich antreffen.
Damals waren ganz andere geographische und klimatische Verhéltnisse, eine wesentlich andere
Pflanzenwelt und auch eine andere Tierwelt. In diesen Reichen gehen [standig] wesentliche
Veranderungen vor. Ein duBerer Ausdruck fir diese Veranderungen ist das Fortschreiten der Sonne am
Himmelsgewdlbe. Zwolf Sternbilder haben wir und die Sonne riickt mit dem Friihlingsanfangspunkt immer



von einem zum andern vor. Vor 8000 Jahren ging die Sonne zum erstenmal im Sternbild des Krebses auf.
Die Zeit, wahrend der die Sonne durch ein Sternbild durchgeht, diese Zeit, die da verflieRt, dauert etwa
2600 Jahre. Das ist auch die Zeit zwischen zwei Inkarnationen des Menschen. Ungefahr um die Wende
des 18. zum 19. Jahrhundert riickte die Sonne aus dem Sternbild des Widders in das Sternbild der Fische
vor, so dal sie jetzt im Friihjahr im Sternbild der Fische aufgeht.

Die Menschen, die noch Sinn fiir Okkultismus hatten, wullten etwas von dem Zusammenhang im
Leben des Menschen mit diesen Veranderungen am Firmament. Friiher, ehe die Sonne in das Zeichen
des Widders trat, herrschte in Asien der Stierdienst (Mithras, Apis). Dann folgte die Verehrung des
Widders, die damit beginnt, daR die Sage von Jason und dem Goldenen Vlies entsteht. Christus nennt
man das «Lamm Gottes». Noch weiter zurlick rindet man das persische Symbol, die Zwillinge. Dies héngt
zusammen mit der damaligen [persischen] Kultur [und ihrer Anschauung] des Guten und des Bésen.

Wenn die Sonne unter anderen Verhaltnissen auf die Erde hereinscheint, sind auch immer andere
Verhéltnisse da. Daher fiihrt das Erstehen der Sonne in einem neuen Sternbild auch jedesmal eine neue
Inkarnation herbei. Oben am Himmel das Fortschreiten der Sonne, unten auf der Erde eine Veranderung
der klimatischen Verhaltnisse, der Vegetation und so weiter.

Wer bewirkt das? Der Theosoph muf es fragen, denn Wunder gibt es fiir den Theosophen nicht. Es
gibt Tatsachen auf héheren Planen, aber keine Wunder. Gegeniiber der Frage des Zusammenhanges
des Menschen mit den Erscheinungen auf der Erde mul® man einen hoheren Standpunkt einnehmen.

Nach dem Tode ist der Mensch in Kamaloka. Wir fragen nicht: Haben die Tiere und Pflanzen
BewuRtsein, sondern wir fragen: Wo haben sie ihr Bewultsein? - Wir wissen, daR die Tiere ihr
BewuRtsein in Kamaloka, auf dem Astralplan, haben, die Pflanzen auf dem Rupaplan, die Mineralien auf
dem Arupaplan. Der Mensch hat sein BewuRtsein auf dem physischen Plan. Man nehme an, der Mensch
kéame jetzt nach Kamaloka. Dann ist er an demselben Orte, wo die Tiere ihr BewuRtsein haben. Dann
steigt er hinauf in das Devachan, wo die Pflanzen ihr BewuRtsein haben. Auf der heutigen Evolutionsstufe
ist der Mensch nicht imstande, auf das Reich der Tiere oder auf das Pflanzenreich einen Einfluf
auszulben. Diesen Einflul hat er aber wohl in den unteren Partien des Devachanplanes. Seine
Genossen sind dort alle, die ein devachanisches BewuRtsein haben. Das sind Kréfte, Wesenheiten, die
aus dem Devachan heraus schaffen, die das Wachsen und Gedeihen der Pflanzenwelt bewirken. Vom
Devachanplan aus wird das ganze Leben der Pflanzen dirigiert. Von dort aus tut der Mensch mit beim
Schaffen und Umwandeln der Pflanzen. Es erwachsen ihm dort Kréfte, so dal er tatséchlich auf die
Vegetation einen EinfluR gewinnt. Aber zum Regieren dieser Tatigkeit sind nun die Devas da. Er wird
gelenkt von ihnen, so daf er mitarbeiten kann an der Transformation der Pflanzenwelt. Die Krafte, die der
Mensch heute in einer Inkarnation gesammelt hat, die benutzt er im Devachan zur Umgestaltung der
Pflanzenwelt. Wie sich wahrend der Devachanzeit des Menschen Daseinskrafte andern, so andert er mit
die Vegetation auf der Erde. Vom Devachan aus andert der Mensch tatséchlich die Umgebung, die um ihn
erwachst.

Die sich lange aufhalten im Devachan, arbeiten auch mit an der Veranderung der physischen Kréfte.
Wenn man eine Million Jahre zuriickgeht in Deutschland, findet man noch vulkanische Gebirge; die Alpen
als niedrige Higelwellen. Die spatere Veranderung ist durch die Menschen vom Arupaplan aus
herbeigefiihrt worden, damit sie spater eine ihnen passende physische Konfiguration in Europa vorfinden.
Das Wirken des Menschen im Weltenall ist dasjenige von innen gesehen, was wir in der Umwelt von
auflen sehen.

Jetzt kommen wir dazu, wie in anderer Gestalt auf noch héheren Planen umgestaltend gewirkt wird in
der Welt.



Man liest oft vom Herabstrémen des Logos und fragt sich, wie das [vorzustellen] ist, wie man zu einer
Vorstellung kommen kann (iber den Logos, zu einer Vorstellung, die etwas mehr ist als ein bloRes Wort.
Wir wollen uns nun den Zusammenhang des Logos mit dem Kleinsten vor Augen fiihren. Eine
Beschreibung - nicht Spekulationen - gebe ich lhnen von Ergebnissen uralter okkulter Forschungen, wie
sie (berliefert wurden, namentlich in den okkulten Schulen Deutschlands ausgebildet worden sind,
besonders vom 14. Jahrhundert an.

Wenn man iber das Atom nachdenkt, so fallt uns ein, dafl das Atom ein sehr kleines Ding ist. Jedem
ist klar, dai® das kleine Ding, das man Atom nennt, niemals von irgendeinem Mikroskop, selbst wenn es
sehr vollkommen ist, gesehen worden ist. Die okkulten Biicher geben aber Beschreibungen der Atome,
Bilder von Atomen. Wo sind diese Bilder hergenommen? Wie kann man nun als Okkultist etwas Uber die
Atome wissen?

Nun, stellen Sie sich vor, wenn es méglich wére, das, was ein Atom ist, zum Wachsen zu bringen, so
daf es immer groRer und groRer werden wiirde, bis es so groB ist wie die Erde, dann wiirde man eine
sehr komplizierte Welt finden. Innerhalb dieses kleinen Dinges wiirde man viele Bewegungen und
mancherlei Erscheinungen wahrnehmen. Man halte diesen Vergleich fest, dafl das Atom so vergroRert
wére wie die Erde. Wenn es wirklich méglich ware, das Atom so zum Wachsen zu bringen, so kdnnten wir
alle einzelnen Vorgénge darin beobachten. Nur der Okkultist ist imstande, das Atom so zum Wachsen zu
bringen und es im Inneren zu betrachten.

Betrachten wir zweitens alles menschliche Treiben auf der Erde, von den untersten Bildungsstufen des
Menschen angefangen, mit seinen Trieben und Leidenschaften, aufsteigend zu sittlichen Idealen,
Religionsgemeinschaften und so weiter, so sehen wir, daB die Menschen gleichsam Faden zwischen sich
spinnen, die sich von Mensch zu Mensch schlingen und immer hoéhere und héhere Gemeinschaften
entstehen: die Familie, der Stamm und weiter ethnische und staatliche Gemeinschaften, und schlieflich
Religionsgemeinschaften. In diesen kommt schon zum Ausdruck die Wirkung der hoheren
Individualitaten. Solche Gemeinschaften sind aus der Quelle und dem Born der einheitlichen
Weltenweisheit heraus entstanden durch einen Religionsstifter. Die Religionen stimmen alle [im tieferen]
Uberein, weil sie Stifter haben, die zu der groRen Loge gehoren.

Es gibt eine besondere weille Loge, welche zwolf Mitglieder hat, von denen sieben besonders wirken,
und von diesen werden dann Religionsgemeinschaften begriindet. Solche waren Buddha, Hermes,
Pythagoras und so weiter. Der grofle Plan der ganzen Menschheitsentwickelung wird tatséchlich spirituell
ausgebaut in der weilen Loge, die so alt wie die ganze Menschheit ist. Ein gleichmaRiger Plan der
Flhrung des ganzen Menschheitsfortschrittes tritt uns da entgegen. Alle anderen Gemeinschaften sind
nur Verzweigung; auch Familiengemeinschaften und so weiter sind alle verkniipft mit dem groBen Plan,
der uns hinauffiihrt in die Loge der Meister. Da wird gesponnen und gewoben der Plan, nach dem sich die
ganze Menschheit entwickelt.

Verfolgen wir alles das, was weiter geschieht. Da missen wir erst einen Spezialplan, namlich den Plan
unserer Erde, kennenlernen. Betrachten wir die vierte Erdenrunde, in der wir stehen. Sie ist dazu
bestimmt, das Reich des Minerals immer mehr und mehr menschlich umzuwandeln. Man bedenke, wie
der menschliche Verstand die mineralische Welt schon umgewandelt hat, bis zu der Umwandlung hinauf,
die wir im Kdlner Dom sehen, bis zur technischen Maschine. Unsere Menschheit hat die Aufgabe, die
ganze mineralische Welt zu einem reinen Kunstwerk umzugestalten. Die Elektrizitat weist uns schon hin
in okkulte Tiefen des Stoffes.

Wenn der Mensch die mineralische Welt neu aufgebaut hat aus seinem Inneren heraus, dann wird das



Ende unserer Erde gekommen sein; dann ist die Erde ans Ende der physischen Entwickelung gelangt.
Der Spezialplan, nach dem das Mineralreich umgewandelt wird, lebt in der Loge der Meister. Heute ist
dieser Plan schon fertig, so daR, wenn man diesen einsieht, man sehen kann, was fir Wunderbauten,
Wundermaschinen und so weiter aus dieser mineralischen Welt noch entstehen werden. Wenn die Erde
am Ende des physischen Globus angelangt sein wird, wird die ganze Erde eine innere Struktur, ein
inneres Gefiige haben, das der Mensch selbst ihr gegeben hat, so da sie ein Kunstwerk geworden ist,
nach dem Plane der Meister der weillen Loge. Ist das geschehen, dann geht die Erde in ihren astralen
Zustand (iber. Das ist etwas Ahnliches, wie wenn die Pflanze anfangt zu verwelken. Das Physische
vergeht; alles geht ins Astrale hinein. Bei dem Hineingehen in die astrale Welt geht das Physische immer
mehr zusammen, wird ein immer kleinerer Kern, der umgeben ist vom Astralischen, in den Rupa- und
dann in den Arupazustand (ibergeht und dann verschwindet in einen schlafahnlichen Zustand.

Was ist dann vom Physischen ibrig ? Wenn die Erde in den Arupazustand Ubergegangen ist, so ist
darin noch ganz zusammengedrangt ein kleiner Abdruck der ganzen physischen Entwickelung von dem,
was unter dem Plane der Meister aufgebaut, gleichsam eine ganz kleine Miniaturausgabe dessen, was
die mineralische Erde einstmals war. Dies ist das, was [vom Physischen] hertibergeht. Das Physische ist
da nur als diese kleine Miniaturausgabe friiherer Entwickelungen vorhanden, das Arupa aber grofl. Wenn
dies heriibergeht aus dem Devachanzustande, vermehrt es sich in unzahlige gleiche Dinge nach aufen.
Und wenn die Erde wieder in den physischen Zustand heriibergeht, dann besteht sie aus unzéhligen
solcher kleinen Kigelchen, welche ein Abdruck sind dessen, was die Erde friiher war. Aber alle sind
verschieden geartete Kiigelchen, fiihren jedoch auf dasselbe zurlick. So wird die neue physische Erde der
finften Runde aus solchen unzahligen kleinen Teilen bestehen, welche alles das enthalten, was die
Meister als Ziel der mineralischen Welt, als Plan in ihrer Loge haben. Jedes Atom der fiinften Runde
enthalt den ganzen Plan der Meister. Heute arbeiten die Meister das Atom der finften Runde im groRen
aus. Alles was in der Menschheit vorgeht, das wird zusammengedrangt in ein Resultat: das ist das Atom
der flinften Runde.

Daher, wenn wir den Blick richten auf das Atom, das heute besteht, und gehen zurtick in der Akasha-
Chronik, dann sehen wir, dak das Atom von heute einen Wachstumsprozefl durchmacht. Es wéchst
immer mehr und mehr; es geht immer mehr und mehr auseinander ... [Llcke im Text] ... und es enthalt die
in der dritten Runde durcheinanderwogenden Kréfte der Menschheit. Daran kdénnen wir den Plan der
Meister der dritten Erdenrunde betrachten. Was erst ganz auBerhalb ist, das wird ganz innerhalb, und im
kleinsten Atom sehen wir ein Spiegelbild des Planes der Meister. Diese kleinen Spezialplane sind nichts
anderes als ein Stlick des ganzen Menschheitsplanes. Wenn man das so betrachtet, da® der Plan der
einen Runde das Atom der nachsten Runde ist, dann sieht man das Gefiige des groen Weltenplanes. So
geht der grolRe Weltenplan hinauf in immer héhere Stufen, zu Wesenheiten, die immer héhere Pléne des
Weltenbaues haben. Wenn wir diesen Plan betrachten, so haben wir den dritten Logos. So schlipft der
Logos fortwahrend hinein in das Atom. Erst ist er draufen und wird zum Anordnungsplan fir das Atom,
und dann wird das Atom ein Abbild dieses Planes. Der Okkultist zeichnet einfach den Plan aus der
Akasha-Chronik tber die friiheren Runden auf und erforscht so das Atom.

Woher haben nun hohere Wesen diesen Plan? Darauf bekommen wir eine Antwort, wenn wir
bedenken, daB es noch héhere Stufen der Entwickelung gibt, wo die Plane entworfen werden. Da wird die
Weltentwickelung vorgezeichnet. Hingewiesen wird auf die hdheren Stufen bei den Alten, zum Beispiel bei
Dionysius, dem Schiiler des Apostels Paulus, und auch bei Nicolaus Cusanus. Er erkannte: Hoher als
alles Wissen und Erkennen ist das Nichterkennen. Aber dieses Nichtwissen ist ein Uberwissen und dieses
Nichterkennen ist ein Ubererkennen.



Wenn wir nicht mehr auf das sehen, was wir als Gedanken und Begriffe von der Welt erhalten, sondern
uns zu dem wenden, was hinaufsprieft, zu der Kraft im Inneren, dann finden wir etwas noch Héheres. Die
Meister kénnen den [dritten] Logos spinnen, weil sie noch hoher gestiegen sind, als es die Natur des
Denkens ist. Wenn die hoheren Kréfte entwickelt sind, dann erscheint das Gedachte bei solchen
Wesenheiten als etwas anderes. Es ist dann so wie bei uns das ausgesprochene Wort. Der Gedanke, der
fir den Meister die innerste Wesenheit ausmacht, kann selbst der Ausdruck einer héheren Wesenheit
sein, wie das Wort der Ausdruck des Gedankens ist. Wenn wir selbst den Gedanken ansehen als das
Wort eines noch héheren Wesens, dann nahern wir uns dem Begriff des Logos. Das Wissen, aus dem
Gedanken herausgeholt, steht auf einem noch héheren Plan.

Auf dem einen Ende der Welt befindet sich das Atom. Es ist ein Abbild des aus der Tiefe des Geistes
der Meister hervorgegangenen Planes, der der Logos ist.

Wenn wir nun die Umgestaltung der Menschheit selbst in der groen Weltenperiode suchen, dann
werden wir wieder hineingefiihrt in die Welt.

Wie der Mensch heruntergestiegen ist, hinabgetaucht bis auf den physischen Plan, so ist es auch mit
der ganzen Welt. Was das menschliche Selbst vorwartsbringt, das liegt um den Menschen herum in der
Welt.

Dann aber werden wir heruntergefihrt in die niederen Pléne, die aber selbst die hoheren Plane
enthalten ... die Loge der Meister.

Bei den Meistern lebt heute der Geist der Erde, und dieser Geist der Erde wird sein das physische
Kleid des nachsten Planeten. Das Kleinste was wir tun, wird seine Wirkung im kleinsten Atom des
nachsten Planeten haben. Dies Gefiihl gibt uns erst einen vollen Zusammenhang mit der Loge der
Meister. Das soll einen Mittelpunkt der Theosophischen Gesellschaft geben, weil wir wissen, was die
Wissenden wissen.

Wenn Goethe vom Erdgeist spricht, so spricht er eine Wahrheit. Der Erdgeist, er webt an dem Kleide
des nachsten Planeten. «In Lebensfluten - im Tatensturm» webt der Geist [der Erde] das Kleid der
nachsten planetarischen Gottheit.

Zur Ergénzung:

Zwei Jahre spiter, wiederum zur Generalversammlungszeit, sprach Rudolf Steiner im Vortrag Berlin, 21.
Oktober 1907 (Bibl.-Nr. 101) noch einmal iiber das Atom in dem Sinne, wie von einem Planeten geistig auf
den anderen heriibergewirkt wird, wie also «vom Mond auf die Erde und wiederum von der Erde auf ihren
Nachfolger, den Jupiter» heriibergewirkt wird. Der in Frage kommende Auszug lautet:

Sie alle wissen, daB die Erde gefilhrt wird in einer gewissen Beziehung von der sogenannten weilen
Loge, in der hochentwickelte Menschen-Individualitaten und Individualitdten noch hoherer Art vereinigt
sind. Was tun die da? Sie arbeiten; sie filhren die Erden-entwickelung ; wéhrend der Fihrung der
Erdenentwickelung arbeiten sie einen ganz bestimmten Plan aus. Das ist tatsachlich der Fall, da
wahrend der Entwickelung eines jeden Planeten von den flihrenden Machten ein bestimmter Plan
ausgebildet wird. Wahrend sich die Erde entwickelt, wird in der sogenannten weien Loge der Erde der
Plan fiir das Einzelnste dessen aufgestellt, wie sich der Jupiter entwickeln mu, der die Erde abldst. Der
ganze Plan wird in allen Einzelheiten entwickelt. Und darin besteht der Segen und das Heil der
Fortentwickelung, daB im Einklang mit diesem Plan gehandelt wird.

Wenn nun eine planetarische Entwickelung zu Ende geht, wenn also unsere Erde am Ende ihrer
planetarischen Entwickelung angelangt sein wird, dann werden auch die Meister der Weisheit und des



Zusammenklanges der Empfindungen fertig sein mit dem Plan, den sie fir den Jupiter auszuarbeiten
haben. Und jetzt am Ende einer solchen Planetenentwickelung geschieht etwas hichst Eigentiimliches.

Dieser Plan wird durch eine Prozedur zu gleicher Zeit unendlich verkleinert und unendlich vervielfaltigt.
So daf} von dem ganzen Jupiterplan unendlich viele Exemplare, aber ganz «en miniature», vorhanden
sind. So war es auch auf dem Monde: der Plan der Erdenentwickelung war da, unendlich vervielfaltigt und
verkleinert. Und wissen Sie, was das ist, dieser verkleinerte Plan, was da im Geistigen ausgearbeitet
worden ist? Das sind die wirklichen Atome, die der Erde zugrunde liegen. Und die Atome, die dem Jupiter
zugrunde liegen werden, sie werden wiederum der ins Kleinste umgesetzte Plan sein, der jetzt in der
fihrenden weillen Loge ausgearbeitet wird. Nur wer diesen Plan kennt, kann auch wissen, was ein Atom
ist.

Wenn Sie dieses Atom, das der Erde zugrunde liegt, nach und nach erkennen wollen, so werden lhnen
zur Erkenntnis dieses Atoms eben diejenigen Weisheiten entgegentreten, die von den groBen Magiern der
Welt ausgehen.

Nun kénnen wir natirlich dber diese Dinge nur andeutungsweise sprechen, aber wir kdnnen
wenigstens etwas geben, was uns einen Begriff gibt von dem, um was es sich hier handelt.

Die Erde ist in gewisser Weise zusammengesetzt aus diesen ihren Atomen. Ein jedes Wesen, Sie
selbst alle sind zusammengesetzt aus diesen Atomen. Und Sie stehen dadurch in Einklang mit der
ganzen Erdenentwickelung, dafl Sie in unendlicher Zahl den verkleinerten Erdenplan in sich tragen, der
frliher ausgearbeitet worden ist. Dieser Erdenplan konnte auf dem vorhergehenden planetarischen
Zustand unserer Erde, dem Monde, nur dadurch ausgearbeitet werden, daB fiihrende Wesenheiten
gewirkt haben in Einklang mit der ganzen planetarischen Entwickelung durch Saturn, Sonne, Mond
hindurch.

Nun handelte es sich aber darum, den unendlich vielen Atomen das mitzugeben, was sie in die
richtigen Verhaltnisse bringt, sie in der richtigen Weise zusammenordnet. lhnen das mitzugeben, war den
fihrenden Geistern des Mondes nur méglich, wenn sie die Erdenentwickelung in eine ganz bestimmte
Bahn lenkten, was ich 6fter schon gesagt habe.

Als die Erde nach der Mondentwickelung wieder hervortrat, da war sie eigentlich noch nicht «Erde»,
sondern Erde plus Sonne plus Mond; ein Kérper, den Sie erhalten wiirden, wenn Sie die Erde mit Sonne
und Mond zusammenrihrten und einen einzigen Korper daraus machten. Das war die Erde zunachst.
Dann trennte sich zuerst die Sonne und damit auch alle diejenigen Krafte, die fiir den Menschen zu diinn
und geistig waren und unter deren EinfluB er sich viel zu schnell vergeistigt haben wiirde. Wenn der
Mensch nur gestanden haben wirde unter dem Einflud der Kréfte, die in diesem Sonnen-Monden-
Erdenkérper zusammen enthalten waren, dann hatte er sich nicht bis in die physische Materialitat
herunterentwickelt und er hatte dann nicht jenes Selbst-, jenes Ich-BewuRtsein erlangen kénnen, das er
erlangen mufte. ...
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DAS VERHALTNIS DES OKKULTISMUS ZUR THEOSOPHISCHEN BEWEGUNG
Berlin, 22. Oktober 1905 (nachmittags)*

(* Im AnschluB an die Generalversammlung der Deutschen Sektion der Theosophischen Gesellschaft.)

Ich méchte noch einmal bekanntgeben, daf ich mir gestatten werde, morgen friih einen Vortrag zu halten
Uber gewisse gegenwartige okkulte Fragen im Zusammenhang mit der Freimaurerei. Und das soll
geschehen, nach altem okkultem Usus, getrennt fiir Herren und Damen. Um zehn Uhr wird der Vortrag fiir
Herren stattfinden, um halb zwdlf Uhr fur Damen. Sie werden vielleicht fragen, warum dieser Usus
besteht, der erst in der theosophischen Weltanschauung (iberwunden werden wird. Das wird sich aus
dem Inhalt der Vortrage ergeben, und ich mdchte mir noch erlauben zu bemerken, daf morgen Abend der
Besant-Zweig seine ordentliche Versammlung haben wird um acht Uhr.

Nun mdéchte ich also (iber das Verhaltnis des Okkultismus zur theosophischen Bewegung und einige
andere damit zusammenhangende Fragen sprechen. Es ist oft und oft dariiber gesprochen worden, ob
die theosophische Bewegung, insbesondere insofern sie sich in der Theosophischen Gesellschaft zum
Ausdruck bringt, eine okkulte Bewegung sei, oder ob man von allem Okkultismus in der theosophischen
Bewegung absehen misse.

Die theosophische Bewegung als solche, insofern sie sich in der Theosophischen Gesellschaft zum
Ausdruck bringt, kann keine okkulte Bewegung sein. Eine okkulte Bewegung hat andere
Voraussetzungen, als diejenigen sind, die in der Theosophischen Gesellschaft zum Ausdruck kommen
kénnen. Okkulte Gesellschaften hat es zu allen Zeiten gegeben. Diese hatten vor allen Dingen eines
notwendig:
namlich, daf sie durch die ganze Art ihres Strebens eine Art von hierarchischer Gliederung hatten. Das
heil’t, dak die Mitglieder einer solchen Gesellschaft, einer solchen Bruderschaft, nach Graden geordnet
waren. Jeder Grad, vom ersten bis hinauf in die neunziger Grade, hatte seine ganz bestimmte Aufgabe.
Innerhalb jeden Grades gab es ganz bestimmte Aufgaben. Niemand konnte vorher in einen hdheren Grad
beférdert werden, bis er die Aufgaben des niederen Grades erfiillt hatte.

Ich kann nur ganz im allgemeinen andeuten, warum das so ist. Da missen wir némlich Uberhaupt tiber
die Aufgaben solcher okkulten Bruderschaften sprechen. Die verehrten Freunde, die (iber solche Dinge
mich schon ofter haben sprechen hdren, werden mich heute um so besser verstehen. Okkulte
Bruderschaften sind Fiihrerbruderschaften der Menschheit. Sie haben die Aufgabe, die Dinge der Zukunft
vorzubereiten. Alles was in der Zukunft geschehen soll, bereitet sich ja schon in der Gegenwart vor, findet
in der Gegenwart seinen Ausdruck als Idee, als Plan und wird dann in der Zukunft verwirklicht. Selbst
wenn Sie auf dem &uferen physischen Plan die Entwickelung des Menschengeschlechtes ansehen, so
werden Sie doch finden, daf Dinge, die spater eine Verwirklichung erfuhren, viel friiher in Kdpfen und
Seelen von fiihnrenden Persénlichkeiten und Individualitaten als Idee aufkeimten und nach Ausdruck
rangen. Nehmen Sie zum Beispiel die Dampfmaschine: Sie werden finden, wenn Sie die Sache
zurtickverfolgen, wie sich die Dampfmaschine aus den einfachsten Tatsachen heraus entwickelt hat; wie
schon der mit kochendem Wasser gefiillte Kochtopf die Idee der Dampfmaschine enthalt, die sich dann
von dieser einfachsten Form bis zum kompliziertesten Mechanismus fortsetzt.

Das sind aber Kleinigkeiten gegentiber dem groRen Menschheitsbau, den wir vor uns haben. Die
wichtigsten Dinge setzen viel groRere und viel bedeutungsvollere Perspektiven voraus. Sie setzen voraus,
daR dasjenige, was in weiter ferner Zukunft geschehen soll, in gewisser Weise heute schon vorbereitet



wird. Wie kann so etwas geschehen? Dadurch, da man es in der Hand hat, heute schon die Krafte in die
Welt hineinzulegen, welche in der Zukunft wirksam werden sollen. Alles was in der Zukunft hier auf dem
physischen Plan geschehen wird, das bereitet sich bereits viel friher, als es hier auf dem physischen
Plane geschieht, auf dem Astralplane und auf dem Devachanplane vor; so daB tatsachlich ferne,
zukiinftige Ereignisse, ihrer Kraft nach, in den hdheren Planen und Welten verfolgt werden konnen. Aber
der Mensch kann nicht gut in die Zukunft hineinwirken, wenn er nicht, aus der Kenntnis der wirkenden
Krafte heraus, diese Wirkung vorbereitet. Der Mensch ist ein selbstbewultes Geschdpf und mul sein
Geschick selbst in die Hand nehmen. Deshalb hat es immer fortgeschrittene Brider unseres
Menschengeschlechtes gegeben, welche nicht bloR auf dem physischen Plane sehen kdnnen, sondern
auch auf héheren Planen.

Versuchen wir zu begreifen, was das heilt: auf hoheren Planen voraussehen. Nehmen wir an. Sie
haben einen Teich mit Wasser. Sie kénnen voraussehen, dal der Teich, wenn die Temperatur sinkt,
eingefroren sein wird, dal® darauf Schlittschuhlaufer und so weiter sein kénnen. In ahnlicher Weise haben
wir es mit dem Verhaltnis des sogenannten astralen Planes zum physischen Plane, das heift, zu unserer
Welt zu tun. Wenn man namlich die Vorgénge auf dem astralen Plane verfolgt, dann kann man in der Tat
mit Hilfe des astralen Ereignisses dasjenige sehen, was in spaterer Zeit, gleichsam als Verdichtung
davon, da sein wird. Und so kann man aus den astralen Ereignissen dasjenige ersehen, was spéter auf
dem physischen Plane verdichtet auftritt. Nichts anderes sind die physischen Begebenheiten als so
verdichtete Ereignisse, die sich vorher in den hdheren Welten zugetragen haben.

Ein Beispiel: Im ganzen Altertum gab es Mysterien. Diese hatten die Aufgabe, einzelne Menschen
aufzunehmen und sie einzuweihen in die Geheimnisse des Daseins, oder - wie Johannes der
Apokalyptiker sagt - zu zeigen, was «in Kirze», das heilt, in der Zukunft geschehen soll. In solchen
Tempelstatten wurden diejenigen Schiiler, die in den ersten Grad aufgenommen werden sollten,
unterrichtet. Es gab dann auch einen Unterricht fiir hdher und immer hoher entwickelte Schiiler. Die erste
Stufe war die, dafl die Betrenenden ihren Astralleib lauterten. Dies bestand darin, daf sie nicht bloR die
gewdhnliche blrgerliche Ethik sich zu eigen machten. Die birgerliche Ethik wurde vorausgesetzt; das
was hier in Betracht kommt, mulite in strenger Pflichterfiillung befolgt werden. Wenn der Schiiler dann
mehr und mehr zu hdheren Idealen aufstieg, aus den Leidenschaften und Trieben des gewohnlichen
Lebens hinaufstieg zu den Wiinschen, die iber allem Kleinlichen des Menschen stehen, und seine Lust
und Unlust so reinigte, dal die groRen, weltumfassenden Angelegenheiten des Menschengeschlechtes
die seinigen wurden, wenn er (ber sich hinaus mitfiihlte und mitempfand, dann war er auf dem Wege,
das, was man die Reinigung des Astralkérpers nannte, zu vollziehen. Dann durfte er auch in die dichteren
Leiber eingreifen. Er durfte an seinem Atherkdrper arbeiten, er durfte nicht nur die weiche, biegsame und
schmiegsame astrale Materie in seinem Geist- und seinem Seelenkdrper umgestalten, sondern er durfte
hineinarbeiten in seinen Atherleib. Dann war er das, was man einen Chela nennt. Ein solcher Chela ist
derjenige, der nicht nur héhere Pflichten anerkennt, der nicht nur die Reinigung so weit vorgenommen
hat, dal er die menschlichen Pflichten zu den seinigen gemacht hat, sondern so weit ist, dal® er
hinausgewachsen ist Uber die niederen und hoheren Angelegenheiten der einzelnen Vélker, selbst der
einzelnen Bekenntnisse. Sein Blick ist auf das Leben der ganzen Menschheit gerichtet. Und durch den
nunmehr durchorganisierten Atherkdrper wird er ein Teilnehmer an den groRen Angelegenheiten des
Erdenbaues. Dazu mufte folgendes geschehen.

Es mufte der Chela alle die Kréfte lahmlegen, welche ihn an der Arbeit an seinem Atherleib hinderten.
Wenn Sie einen Menschen vor sich haben, so hat er ja den physischen Koérper, Atherkdrper und
Astralkdrper. Der Chela hat seinen Astralkérper geldutert und darf hineinarbeiten in seinen Atherleib. Sie



werden begreifen, warum der Mensch diese Reinigung seines Astralleibes durchfihren muB. Was
geschieht denn, wenn der Astralleib gereinigt ist? Was dringt da ein in den Atherleib? Dasjenige, was im
Astralleib veranlagt ist. Die Dinge, die im Astralleibe leben, driicken sich dem Atherleib ein. Solange Sie
am Astralleib arbeiten, konnen Sie die Fehler immer wieder umarbeiten: die Astralmaterie ist diinn und
weich; Sie kénnen das immer wieder ins Gleichgewicht bringen. Hat ein Mensch aber als Chela den
Atherleib zu entwickeln begonnen, dann driicken sich diese Eigenschaften in den Atherleib ein, und dieser
ist viel dauernder. Der Mensch wiirde dadurch, daB er das irdisch Fehlerhafte dauerhaft macht, zu einem
gefahrlichen Mitgliede der Menschheit werden. Daher die immerwéhrende Betonung der notwendigen
Reinigung. Dieser Atherleib wird durch die Krafte, die auf ihn wirken, beeindruckt. Denken Sie ihn sich
getrennt von dem physischen Kérper, so hat er eine ganz andere Elastizitat. Wenn er darinnen steckt, so
hélt er diesen in der Form; aber er ist, solange er darinnen weilt, zundchst zu schwach, um das in sich
hineinzudriicken, was als Astralitat durch die Katharsis durchgegangen ist.

Daher hat man das Altertum hindurch folgendes machen miissen. Man muRte jene die Elastizitat des
Atherleibes verhindernden Krafte zunachst beseitigen. Das geschah dadurch, daR der ganze physische
Leib in einen lethargischen Zustand gebracht wurde. Der Mensch lag da, und der Atherleib wurde
herausgeholt aus dem physischen Leibe. Der physische Kérper blieb dann wie tot liegen und der
Atherleib wurde nach seinen eigenen Kraften geformt. Das ist die Grablegung. Der Betreffende wurde
drei bis dreieinhalb Tage in lethargischen Zustand versetzt. Und dann konnte er am Atherleib arbeiten.
Und dann, nachdem er den Atherleib dem Astralleib entsprechend geformt hatte, kehrte er zurlick in den
physischen Leib. Dann hatte er das innere Leben in sich erweckt, dann war er ein Auferstandener, und er
bekam einen neuen Namen.

Das war eine Handlung auf dem Astralplan. Alles das, was ich beschrieben habe, ging auf dem
Astralplan vor sich; der physische Leib hatte dabei nichts zu tun. Dieses Ereignis wiederholte sich in allen
alten Mysterien. Jeder Eingeweihte kannte es. Stellen Sie es sich nun verdichtet vor, herabgeholt auf den
physischen Plan, so dal etwas geschehen ist mit diesem Ereignis, das sich friiher nur astral zugetragen
hat. Vergleichsweise so, wie wenn Sie zum Beispiel da, wo Sie friiher Wasser hatten, jetzt ein Stiick Eis
haben. Viele solche astralen Ereignisse miissen zusammenfallen, zusammenflieRen, damit die physische
Verdichtung einst méglich wird. Dadurch, daR durch die Erscheinung Christi dasjenige auf dem
physischen Plane sich ereignete, was vorher oft und oft in den Mysterienstétten auf dem astralen Plane
sich abgespielt hatte, ist das Mysterium von Golgatha historisch mdglieh geworden, es hat herabgeholt
werden konnen auf den physischen Plan. An diesem Beispiel lernen wir begreifen, wie in okkulten
Bruderschaften tatsachlich die Zukunft vorbereitet wird.

Wenn wir uns nun fragen: Was geschieht denn da eigentlich? - so ist zu antworten: Gewif3, in
Gedanken, in der Idee kann man sehr vieles erfassen. Aber die Idee hat keine Wirklichkeit. Die Idee ist
nichts anderes als das, was auf den physischen Plan von den héheren Planen heruntergeholt wird. Was
der Mensch darlber denkt, ist aber das Wirkungsloseste dabei, weil dieses nur auf dem physischen Plane
vorhanden ist. Anders ist es, wenn dieser Idee etwas entgegengebracht wird, das auch aus den héheren
Sphéren stammt. Nehmen Sie zum Beispiel die Lehre der Spharenmusik des Pythagoras, wie er sie
seinen Schillern beigebracht hat. Die Philosophen suchen die okkulte Musik des Pythagoras als ein ganz
einfaches System darzustellen. Der Verstand kann das schnell auffassen. Aber ihm kam es darauf an,
daR der Schiiler erst dann dazu kam, wenn sein Gemdit, seine Stimmung dafiir vorbereitet waren. So ist
es auch unmdglich, demjenigen, der keinen Sinn hat fiir Bilder, die dem Astralischen entstammen, das
Bild der Sixtinischen Madonna von Raffael in seinem tieferen Sinne erklaren zu wollen. Das Gefiihl, das
Gemit muB sich an ihm hinaufranken. Dasjenige, was sonst in der Idee kalt 14Rt, erscheint ihm hier im



Bild kiinstlerisch lebensvoll als der géttliche Weltgedanke, als dasjenige, wonach die géttlichen Krafte die
Welt geschaffen haben, und eine einfache Linie wird zu etwas Heiligem! Dadurch daR die Gedanken sich
um das Element des Géttlichen herumschlingen, wird der Gedanke entgegengebracht géttlicher
Einwirkung. So handelt es sich bei einer solchen Schulung darum, den Menschen gradweise darauf
vorzubereiten, wie er sich den groRen Weltgedanken nahern kann, wie er sie zu empfangen hat. Dann
verbindet er allméhlich mit dem Eindringen in diese groRen Weltgedanken jene wirksame, aber sonst
okkulte Kraft, welche im Astralen schon vorher die Zukuntt fiir den physischen Plan vorbereitet. Hat der
fihrende Menschenbruder vielleicht Schiiler bei sich, welche an solchen geistdurchdrungenen Ideen
hangen, dann sind diese eine Kraft, die auch ihm vorwarts hilft in seinem Wirken fiir die duRere Welt; es
entstehen die groRen spirituellen Zentralstatten des geistigen Wirkens. Sie sehen also, daB tats&chlich
dasjenige, was ich Okkultismus genannt habe, mit dem Fortschritt der Menschheit sehr viel zu tun hat.
Und in unserer Zeit haben wir eine ganz besonders wichtige Aufgabe. Versuchen wir mit ein paar Worten
nur hinzudeuten darauf, wie wir zu dieser unserer Aufgabe gekommen sind.

Wir stehen innerhalb der groRen Wurzelrasse der Menschheit, welche diese Erde bevdlkert, seitdem
aus den Fluten des Meeres emporgestiegen ist der Boden, den wir heute bewohnen. Seitdem die
atlantische Rasse allmahlich zu verschwinden begonnen hat, seitdem ist die groRe arische Wurzelrasse
diejenige, welche herrschend ist auf der Erde. Wenn wir uns selbst betrachten, so sind wir hier in Europa
die fiinfte Unterrasse der groRen arischen Wurzelrasse. Die erste Unterrasse lebte in urferner
Vergangenheit im alten Indien. Und die heutigen Inder sind Nachkommen jener ersten Unterrasse; deren
Geistesleben noch vorhanden ist in den uralten Veden der Inder. Die Veden sind indessen nur
Nachklange der alten Rishikultur. Damals ist ja noch keine Schrift dagewesen; da gab es nur Tradition.
Dann kamen die zweite, die dritte und die vierte Unterrasse. Die vierte Unterrasse hat das Christentum
aufgenommen. Dann sehen wir, da um die Mitte des Mittelalters die fiinfte Unterrasse sich gebildet hat,
zu der wir und die angrenzenden Vélker gehdren.

Die alten Inder der ersten Unterrasse lebten unter anderen Bedingungen als wir und waren im Grunde
genommen auch anders organisiert. Selbst die heutigen Nachkommen, die heutigen Inder, sind
wesentlich anders organisiert als unsere europdischen Volker. Wer als Okkultist die Unterschiede
untersucht, der findet, daR im alten indischen Volke der Atherkbrper viel weniger an den physischen
Korper gefesselt ist, sich nicht so dicht in den physischen Korper hineinversenkt hat, sondern daf er viel
leichter vom Astralkdrper zu beeinflussen ist. Damit hangt es zusammen, daB die indische Rasse leicht
etwas vom Astralkdrper auf den Atherkorper iiberleiten kann, daR diese indische Rasse leicht in den
Atherkérper hineinarbeiten kann. Das heif8t nichts anderes, als dal durch okkulte Schulung der Inder
leichter zu gewissen héheren Anschauungen kommen kann. Je leichter der Atherkdrper beeinflubt werden
kann durch den Astralkdrper, desto leichter ist es mit Bildern, ohne abstrakte Begriffe, auf den Atherkérper
einzuwirken. Um so leichter ist es dem, welcher im Astralen die Jogaschulung durchmacht, durch
Bildvorstellungen zu den hdheren Gebieten in Beziehung zu kommen. Diese wirken auf den Atherkorper,
der noch weich ist, ein. Man hat da nicht ndtig, in strengen Begriffen zu arbeiten, sondern mit hdchst
einfachen Bildvorstellungen kann man an der Seele eines indischen Menschen arbeiten, und er wird zu
sehr hohen Entwickelungsstufen kommen kdnnen.

Durch die verschiedenen Unterrassen hindurch hat sich das Menschengeschlecht geéndert. Unser
Atherkdrper ist heute viel starker unter dem EinfluR des physischen Korpers, als dies bei den alten Indern
der Fall war. Und so kommt es, daR wir viel starker und innerlicher arbeiten miissen, um den Atherleib zu
beeinflussen. Wir konnen nicht zu halb traumhaften Vorstellungen greifen. Wir missen alles einer
scharfen Konzentration unterziehen, an unserem Inneren arbeiten durch starke seelische Konzentrierung



in das reine Ubersinnliche, nicht bloR durch bildhafte Begriffe. Eine solche Vorstellung, die eine starke
Konzentration unseres inneren Wesens bewirkt, kann dann viel kraftiger auf den an den physischen
Korper gefesselten Atherleib wirken. Damit der Astralleib auf den Atherieib wirken konnte, muflte er in
friiheren Zeiten aus dem Atherleibe heraus sein. Jetzt aber kann der Atherleib auch innerhalb des
physischen Leibes vom Astralleib aus beeinfluit werden. Wirden wir dasselbe Experiment machen, das
in den alten Mysterienstatten ublich war, und die Lethargie herbeifiihren, so wiirden wir imstande sein, auf
den Atherleib einzuwirken. Aber wenn das Erdenbewuftsein, die Beweglichkeit des Denkens wieder
zuriickkehrten, wiirde diese sogleich wieder dasjenige ausldschen, was der Astralleib in den Atherleib
eingedruckt hat. Wir missen den Atherleib stark beeinflussen, wenn wir wollen, daR er das, was wir ihm
eingepragt haben, beibehalt. Die okkulte Aufgabe ist heute eine andere geworden, sie ist jetzt mehr eine
innerliche.

Und so sehen Sie auch, wie im Laufe der Zeit groBe Unterschiede in den einander folgenden okkulten
Schulen auftreten. Das Jogasystem der Inder ist etwas anderes als die Schulung der Rosenkreuzer. Die
Rosenkreuzerschulung ist berechnet auf das, was ich Ihnen jetzt auseinandergesetzt habe. Auerdem tritt
noch etwas anderes ein. Es muflte, damit Giberhaupt ein solcher Fortschritt geschehen konnte, auf die
Verstandeskraft eingewirkt werden. Viel mehr als friiher wurde der Verstand angespannt, der dann, durch
die Kraft der inneren Konzentration, sein Hinlibergefiihrtwerden zum Erfassen des Ubersinnlichen
entwickeln kann. Es muflte in der neueren Zeit also viel mehr in Begriffen gelehrt werden; es multe
Gewicht gelegt werden auf die Verstandesausbildung und auf das abstrakte Vorstellungsvermégen.

Vergleichen Sie einmal die Wandlungen in der Kultur von der alten indischen bis zu unserer Zeit. Im
alten Indien haben Sie eine hohe Intuition und eine geringe &uflere Auswirkung der Zivilisation; jetzt, in
unserer Zeit, ist es umgekehrt. Das bewirkt, dafd auch die Stellung des Okkultismus allméahlich eine ganz
andere wird; das bewirkt, dall vieles von dem, was frilher geheimgehalten wurde, heute allgemeines
Wissensgut geworden ist. Viele, viele solche Erkenntnisse und Begriffe waren friiher innerhalb der
okkulten Bruderschaften bewahrt worden, und es kam der Mensch an diese Dinge erst heran, wenn er
sein ganzes Herz umgewandelt hatte. Heute hat der Okkultist dies nicht mehr in der Hand. Er mul vieles
von dem, was man friiher fir spatere Stufen der Schulung aufbewahrt hatte, jetzt als schon durch die
Kultur der AuBenwelt offenbar geworden, erkennen. Damit muf der Mysterieneingeweihte rechnen. Und
so muften viele Wahrheiten, die in den okkulten Schulen gelehrt worden sind, allméhlich herausgetragen
werden auf den physischen Plan.

Schon das, was in den heutigen Elementarschulen gelehrt wird, wiirde uns hinwegfiihren von dem
Geistigen, wenn nicht von einer anderen Seite her okkulte Hintergriinde dazutréten. In friiheren Zeiten
wufte der Schiler, daB hinter dem, was er in der Schule und der Gelehrtenwelt als Lehrstoff erhielt, noch
etwas Hoheres ist, und daR er selbst vielleicht einst zu diesem hoheren Wissen wiirde kommen kénnen.
Er wulte, daB er ein Glied ist innerhalb eines geistigen Organismus. Heute nimmt man in der
demokratischen Welt viele Begriffe auf, die nicht zu solcher Einsicht fiihnren. Daher multe dem Bau des
auleren demokratischen Wissens gleichsam' die Spitze der Pyramide hinzugefiigt werden. Das
elementare Wissen von den in der Welt verborgenen Kréaften war nun gegeben worden. Es fehlte noch die
zu einer geistigen Weltanschauung fiihrende Spitze. Und um diese zu geben, multe eine weltumfassende
Bewegung begrindet werden. Die theosophische Bewegung war als eine solche gedacht. Daher
entschlo® man sich in gewissen Bruderschaften, als die Popularisierung der bisher verborgenen
Weistimer immer weiter und weiter vor sich gegangen war, der Welt so viel von den hinter ihr stehenden
Geheimnissen mitzuteilen, als nétig war, um das Wissen der &uReren Welt mit dem umfassenden
okkulten Wissen der Bruderschaften in Einklang zu bringen.



Hier stehen wir an dem Punkte, wo wir den Zusammenhang der theosophischen Bewegung und der
Theosophischen Gesellschaft mit dem Okkultismus sehen kénnen. Die Theosophische Gesellschaft ist
keine okkulte Bewegung, keine okkulte Bruderschaft, denn sie ist auf demokratischer Grundlage errichtet,
wo ein jeder gleichwertiges Mitglied mit den &ndern ist. Doch etwas anderes ist es, wie man die Aufgabe
der Theosophischen Gesellschaft erfassen soll. Die Aufgabe der Gesellschaft ist auf dem physischen
Plan. Will man diese voll erfassen, so mufl man hinaufsehen kénnen in die hdheren Welten. Aber darum
handelt es sich nicht, da der Theosoph schon hinaufsehen kann in die héheren Welten, sondern es
handelt sich darum, dafl innerhalb der Bewegung auch okkulte Krafte entwickelt werden, damit die
Theosophische Gesellschaft eine Statte sein konne, von welcher der Okkultismus ausstrahlen kann und
zur Sprache kommt. Es ist etwas anderes, ob eine Gesellschaft eine okkulte Bruderschaft ist, oder ob sie
sich sagt: Wir sind zwar keine okkulte Bruderschaft, aber in unserer Gesellschaft kommt der Okkultismus
wieder zur Sprache.

Heute, wo im Grunde genommen die ganze Menschheit sehnsiichtig aufschaut zu den hdheren
Welten, ohne die Wege dahin zu finden, heute mulR dementsprechend ein noch weiterer Teil der okkulten
Kenntnisse popularisiert werden. Und diese Aufgabe hat der Okkultismus innerhalb der Theosophischen
Gesellschaft. Immer haben geistige Bewegungen befruchtend gewirkt auf die Entfaltung der Kultur auch
auf dem physischen Plan. Ihr duBerer Ausdruck ist nichts anderes als die irdische Verwirklichung dessen,
was geistig vorbereitet worden war. Was ist es denn anderes, wenn wir zum Beispiel die Werke von
Michelangelo und Leonardo da Vinci ins Auge fassen? In diesen Werken haben Sie in Farben und
Formen etwas Geistiges an die Wand hingezaubert: durchsetzt ist das Bild von dem, was zuerst als
Spirituelles in der Seele des Kinstlers lebte. Das Spirituelle geht voraus demjenigen, was spéter als sein
Ausdruck in der materiellen Welt erscheint.

Und die materialistische duBere Kultur ist nur der Abdruck der materialistisch gewordenen inneren
Gesinnung der Menschen. Seit 1850 breitet sich in den zivilisierten Staaten die rein materialistische
Stadtekultur aus. Wir sehen das Grofe, das sie auf dem physischen Plan geleistet hat; wir sehen aber
auch, was sie nicht hat leisten kénnen. Im Kiinstlerischen zum Beispiel hat sie keinen wirklich neuen Stil
hervorgebracht, den einen ausgenommen: und das ist der Stil des Warenhauses. Dieser ist etwas, was
im Verhéltnis zu unserer duferen Zivilisation innerlich wahr ist. Alles andere, was aus alten Zeiten
ubernommen wird, hat keine Beziehung zur Jetztzeit. Erst wenn wir eine Gesellschaft gebildet haben,
deren Mitglieder ergriffen sind von einer spirituellen Kraft, wie sie friiher im Christentum gelebt hat, und
wie sie in den besten christlichen Seelen noch als Sehnsucht lebt und wiedergewonnen werden kann,
dann werden wir wieder eine spirituelle Kultur haben. Und eine solche Kultur wird wieder Kiinstler auf
allen Gebieten des Lebens hervorbringen. Lassen Sie die Theosophie in den Seelen der Menschen
leben, dann wird sie wieder als Stil, als Kunst aus den Seelen herausstromen, sie wird da sein auch flir
unsere Augen und Ohren. Es wird die Welt wieder ein &ufRerer Ausdruck sein kénnen des Spirituellen,
wenn es heute in einer solchen Gesellschaft schon dargelebt wird.

In diesem Sinne kénnte die Theosophische Gesellschaft der Gestaltung der ferneren Kultur dienen.
Sind wir beieinander, so miissen wir uns klar sein, da wir wie Zellen sind, die sich zusammenschlieRen
missen zur Ausgestaltung einer kinftigen Kultur. In unseren Seelen werden diejenigen Kréfte
vorbereitet, welche kiinftig die Welt so umbilden werden, daB sie ein physischer Abdruck werden wird
unserer heutigen Stimmungen und Lebensanschauungen. Alles was heute offenbar wird und sich
manifestiert, ist ehemals okkult gewesen. Wie heute die Elektrizitat eine offenbare Kraft ist, so war sie
einst eine okkulte Kraft. Und was heute noch okkult ist, das ist dazu bestimmt, eine treibende Kraft fir die
Zukunft zu werden. Genau ebenso wie vor Jahrmillionen dieser unser Menschenkérper vorbereitet



worden ist aus Kraften, die in unserer Umgebung sind, so bereitet sich heute in uns ein hoherer Korper
vor, ein Korper der Zukunft; doch erst in einer fernen Zeit wird dieser Korper der Zukunft der unsrige sein.

Verfolgen wir einmal ein wenig unseren Entwickelungsweg zuriick. Was war einst da? Ein dumpfes
MenschenbewuBtsein - ringsum die Welt, die anders ausgesehen hat als die unsrige -, das wie ein
traumhafter Spiegel war. Ein trdumendes Bewultsein hatten die Menschen. Und auch als die
Entwickelung ihres Gemeinwesens weiterschritt, hatten sie keine Parlamente, die auf Meinungsaustausch
beruhen; nichts Derartiges hatten sie. Es spiegelte sich bloR alles in dem BewuRtsein, das im Menschen
aufstieg. Und die heutigen Kdrperorgane, wodurch sind sie entstanden? Dadurch, daf jene Kréfte an den
Menschen gearbeitet haben. So wie die Tiere in den finsteren Hohlen von Kentucky ihre Sehkraft
verloren, weil sie sie nicht brauchten, so organisierten die duReren Krafte auch dasjenige, was wir als
Auge und als Ohr haben. Diese sind durch die Schall- und Lichtkrafte ausgebildet und aus unserem
Organismus herausentwickelt worden. Aus dem, was jetzt in uns lebt, wird sich unser geistiger
Organismus in der Zukunft entwickeln. Diejenigen Dinge, die als Ausdruck unserer spirituellen Kultur vor
uns stehen, die Kirchen und so weiter, die Kulturwerke, die uns Schonheit und Wahrheit vermitteln, sie
werden sich einpragen in unsere héheren Wesensglieder. Und wenn diese sich einst entfalten werden zu
einem selbsteigenen Leben, dann wird das, was als Schonheit und Wahrheit in der dueren Kultur lebt, in
unserem Inneren aufsteigen. Was Augen und Ohren jetzt wahrehmen, das sind Bausteine fir die
Organisierung einer héheren Zukunft. Betrachten wir die Welt von diesem Gesichtspunkt aus, dann
gewinnt das menschliche Innere eine ganz andere Bedeutung.

Wir stehen damit vor einer Tatsache, die in einfacher Weise begreiflich machen kann, was man Joga
oder innere Schulung nennt. Aus den Worten, die ich gesprochen habe, werden Sie entnehmen kdnnen,
daR dasjenige, was die Welt einst geschaffen hat, was in der Welt gewirkt und gekraftet hat, friiher von
unserem Inneren aufgenommen worden ist. Was heute in mir ist, war einstmals aufer mir: das ist der
Grundgedanke der okkulten Schulung. Ehe unser physischer Kérper war, war schon unser Atherleib
vorhanden. Unser Atherleib wiederum ist ein Gebilde, das von unserem Astralleibe geformt worden ist.
Und davon geht die Jogaschulung aus. Wer sich auf die Jogaschulung einlaft, steigt hinab in seinen
Atherleib und weiB, da® er im Atherleib die Kraft findet, die einst vor Jahrmillionen ihn aufgebaut hat.
Langsam hat sich der physische Korper herausgehoben aus der Grundlage des Atherleibes.

Nur in groRen Ziigen kann ich beschreiben, wie das Hinuntersteigen in den Atherleib vor sich geht. Da
gibt es gewisse Strdmungen im Atherleibe, welche die Vorboten sind fiir die physischen Korperorgane.
Die Nervenstrange des sympathischen Systems, das bis in den Riicken verlauft, die Nervenknoten des
sympathischen Nervensystems, das sind Teile, die atherisch vor Urzeiten herausgebildet wurden. Das ist
ein Vorgang, der sich abgespielt hat in grauer Vorzeit. Dann, nachdem der Mensch weiter und weiter
vorgeschritten ist, gab es eine Zeit, wo sich herausbildete innerhalb dieses Kdrpers, der nun in sich die
Anlage zum physischen Nervensystem hatte, das Gebilde, welches uns fahig macht zur Entfaltung der
inneren Kérperwérme, zur Bereitung des warmen Blutes. Das ist wiederum ein spéateres Gebilde aus dem
Atherkdrper, der dann schon stark von den Kraften des Astralleibes beeinfluBt war. Und aus dem, was wir
hernach als Grundlage des Gehirns vorfinden, hat sich der Rilkkenmarksstrang herausgebildet wiederum
aus dem Atherleibe heraus, als dem anderen Pol des Atherleibes, der sich auf der einen Seite zum Gehimn
herausbildete, auf der anderen Seite zur inneren Blutwarme. Das ist in der Vergangenheit geschehen. An
dieser Bildung des Menschen haben nicht nur die Naturkrafte gearbeitet, sondern auch héhere geistige
Wesenheiten.

Wenn nun der Jogi stufenweise hinuntersteigt in diesen Atherleib, dann dringt er hinein in die Zeiten
der Vergangenheit, wo seine geistige Ursprungsform von diesen Kréften und Wesenheiten beeinflult



worden ist und dasjenige hervorgebracht hat, was heute in uns lebt. Wenn der Mensch so
hinuntergestiegen ist in das Leben, dann kann er beim Hinabstieg jenen Punkt noch einmal erreichen. Er
steigt vom Kopfe abwarts in die unteren Gebiete hinunter, die in den altesten Zeiten aufgebaut worden
sind, und dann wieder zurlick in seinen Kopf. Das ist eine Beschreibung des okkulten Erkenntnisweges,
wenn auch nur eine spérliche Beschreibung. Weiteres kann in den okkulten Schulen gegeben werden. So
bildete der Schiiler der Mysterienweisheit die Fahigkeit aus, in die friheren Zeiten hineinzublicken; dann
kommt die Zeit, wo er die okkulte Pilgerschaft unternehmen kann. Er erreicht dies auf dem Wege einer
bestimmten Ubung, durch die er sein persénliches Selbst {iberwindet und dadurch aufhért, das Kleine
gebundene Ich zu sein. Erst dann kann er den Aufstieg in das Universum vollziehen. Noch einmal steigt er
hinunter, indem er die Weltkraft so mitnimmt, in das Meer der Vergangenheit. In aufsteigender Linie kann
er allmahlich hinaufkommend dann im einzelnen den Weg verfolgen, den er so zuriickgelegt hat.
Langsam und allm&hlich lernt der Mensch hinunterschreiten in das Meer seiner Bildekrafte, und zuletzt
kommt er an einen Punkt, der in der Nahe des Ursprungs liegt. So muf} es den Menschen ergangen sein,
denen zuerst das Auge erstand, um den Blick ins Weltall zu lenken. Dann geht dem Schiiler auf der
Zusammenflu des Ich mit dem grofen Welten-Ich. Und nun mul er lernen, zu sagen zu dem kleinen Ich:
Ich bin nicht du.

Es ist ein wichtiger Moment, wo er sich klarmacht, was dies heifdt: Ich bin nicht du. - Das ist ein
Moment, wo man anfangt zu begreifen, dafl es hohere Krafte in der Natur gibt als das Denken, daf es
auler ihm etwas gibt, was man nicht mit den Gedanken der Gegenwart ausdriicken kann, was aber
bewirkt, daB® bei zwei Menschen, die (iber dasselbe sprechen kdnnen, die Rede des einen klar aber dde,
die des anderen durchpulst ist von dem warmen Licht, das die Zukuntft schaffen wird.

Wenn der Schiiler so weit ist, dann kann er in noch anderer Weise lernen, als er bis jetzt lernen
konnte. Er erlebt da etwas ganz Besonderes. Ihm tritt in der (bersinnlichen Welt ein geistiges Wesen
entgegen: er trifft diejenige Individualitat, welche mit ihm friiher schon einmal verbunden war. Das ist ein
groRes wichtiges Mysterium, daf sich gewisse Stufen unseres Daseins wiederholen. Wir steigen bewuft
auf vom Manas zu den hoéheren Kraften. Wir sind einst aus geistigen Welten heruntergestiegen, und
damals hat dasselbe Wesen etwas in uns hineingesenkt, dem wir jetzt wieder begegnen auf der jenem
Punkte in der Vergangenheit entsprechenden Stufe, auf welcher es damals mit uns war. Es ist der Lehrer,
der sogenannte Guru. Wir trafen ihn damals zum ersten Mal; jetzt treffen wir ihn wieder, wenn wir das,
was er in unsere Seelen versenkt hat und wir unbewuflt empfangen haben, bewuft auffassen kdnnen.
Und steigen wir dann weiter hinunter, so treffen wir die Geister, die mitgebaut haben an uns vor Aonen.
Wir treffen die zwolf Geister: die Geister des Willens, die Geister der Weisheit, die Geister der Form, die
Geister der Bewegung, die Geister der Personlichkeit oder des Egoismus, die Geister des Feuers oder
der Warme, die Geister der Ddmmerung oder des Zwielichts und so weiter. Das alles bietet sich unserem
Geistessinn dar bei diesem Abstieg in das Universum, auf dieser Pilgerfahrt. Und das allein macht es uns
méglich, einen Blick in die Zukunft zu tun, das macht es uns mdglich vorauszunehmen, was «in Kiirze»
geschehen soll, wie der Apokalyptiker sagt.

Dies ist die Aufgabe des Okkultismus. Sie ist zu [dsen, weil diese Ldsung notwendig ist. Bewegungen,
welche idealistisch sind, welche ethisch sind, gibt es genug. Die Bewegung aber, die man Theosophie
nennt, unterscheidet sich von anderen dadurch, daf} der Okkultismus bewuft in dieser Bewegung zu Wort
kommt.

Damit ist das Verhaltnis des Okkultismus zur Theosophie klargelegt. Die Theosophische Gesellschaft
kann nie eine okkulte Bruderschaft sein wollen. Was ihr Kraft geben muB zur Erfiillung ihrer Aufgabe, was
ihr das Leben geben muf, das kénnen nur Dinge sein, die aus dem Okkultismus herausstrdmen. Deshalb



wird die Theosophische Gesellschaft gedeihen, wenn man Verstandnis haben wird fiir die Pflege okkulter
Lehren und okkulten Lebens. Das ist noch keine Forderung, dafl die Mitglieder selbst Okkultisten sein
sollen. Wenn aber die Theosophische Gesellschaft vergessen sollte, daf in ihr dieses Blut pulsiert, dann
mag sie eine interessante Gesellschaft sein, aber das, was mit ihr gewollt worden ist von den erhabenen
Méchten, die an ihrem Ausgangspunkt gestanden haben, wird sie nicht leisten.

Wer dies versteht, wird der Theosophischen Gesellschaft nimmermehr den okkulten Charakter nehmen
wollen. Doch wird, wer so in der Theosophischen Gesellschaft steht, in eine zwiespéltige Lage gebracht.
Er wird das Ohr richten miissen nach der Seite, von woher die okkulten Wahrheiten zu uns strémen, und
auf der anderen Seite die Aufmerksamkeit auf das &ufere exoterische Leben der Gesellschaft richten.
Trennen mufl man diese Dinge streng voneinander;
niemals dlrfen sie miteinander vermischt werden. Aber man darf auch nicht, wenn man von der duleren
Theosophischen Gesellschaft spricht, von den okkulten Persénlichkeiten, die am Ausgangspunkt stehen,
sprechen. Niemals mischen sich diejenigen Machte, welche auf dem hdheren Plane leben, und die der
Menschheitsentwickelung wegen auflerhalb des physischen Leibes leben, in diese Angelegenheiten ein.
Niemals geben sie etwas anderes als Impulse. Wenn wir in sachlicher Weise fiir die Ausbreitung der
Theosophischen Gesellschaft wirken, stehen uns immer die groRen Individualitten, die wir Meister
nennen, zur Seite; wir dlirfen uns an sie wenden und sie durch uns sprechen lassen. Wenn es sich um die
Verbreitung des okkulten Lebens handelt, dann sprechen die Meister. Handelt es sich nur um die
Organisation der Gesellschaft, dann Uberlassen sie das denjenigen, die auf dem physischen Plane leben.
Das ist der Unterschied zwischen der okkulten Strdmung und dem Rahmen der theosophischen
Organisation. Lassen Sie mich den Unterschied dessen, was als innerer spiritueller Strom geht, und was
sich auslebt durch die einzelnen Personlichkeiten, so ausdriicken, wie es vielleicht am besten
ausgedriickt werden kann: Wenn es sich um das spirituelle Leben handelt, dann sprechen die Meister,
handelt es sich um die bloRe Organisation, dann ist Irrtum méglich, denn da schweigen die Meister.



FREIMAUREREI UND MENSCHHEITSENTWICKELUNG |
Berlin, 23. Oktober 1905 (zehn Uhr) (Nur vor Mannern)

Ich habe Sie gebeten, zu einer kleinen Besprechung Uber okkulte Fragen zu kommen aus dem Grunde,
weil man der Ansicht sein muf3, dal derjenige, der sich an der theosophischen Bewegung beteiligt, sich
nicht nur (iber die &uferen Dinge, die in Programmen ausgesprochen sind, klar sein muf, sondern auch
dartiber, wozu diese theosophische Bewegung fihren kann. Nun sind diejenigen okkulten Strémungen,
die in der theosophischen Bewegung leben, in der Tat in gewisser Beziehung verwandt mit friiheren
okkulten Strdmungen. Namentlich eine derselben, die noch in die Gegenwart hereinreicht, soll es sein, an
die wir heute ankniipfen: die Freimaurerei.

Sie wissen, daf es in der Freimaurerei, wenigstens bis zum Ende des 17. Jahrhunderts, streng verpont
war, irgendwelche weiblichen Mitglieder zu haben. Das hatte damals seinen guten Grund. Wenn némlich
einmal in der Weltentwickelung der Grund wegfallen wird, warum die Freimaurer keine weiblichen
Mitglieder hatten, dann wird auch die Zeit gekommen sein, daB die Arbeit der Freimaurerei auf dem
physischen Plane abgeldst wird von der theosophischen Arbeit. Vorlaufig ist die theosophische Arbeit eine
Vorbereitungsarbeit. An der theosophischen Arbeit werden Manner und Frauen in gleichem MaRe
teilnehmen.

Wenn ich nun kurz sagen mdchte, warum die Frauen von der Freimaurerei ausgeschlossen sein
sollten, so konnte ich das nur so sagen, daB man seine Geheimnisse nicht gerade dem Gegner verrét;
daft man ihm nicht gerade seinen Feldzugsplan schickt. Das tut man in keiner Kriegsfiihrung. Und es wird
sich uns zeigen, dal es sich in der Freimaurerei in einer gewissen Beziehung um eine Gegnerschaft
gegen die Frauenwelt handelt.

Die Freimaurerei ist die Fortsetzung uralter Geheimbiinde und Bruderschaften. Solche Geheimbiinde,
wenigstens in der Form, in der sie fortleben in der Freimaurerei, haben ihren Ursprung genommen gleich
beim ersten Aufgehen der vierten Unterrasse unserer flinften Wurzelrasse, also derselben Unterrasse,
aus der spéater das Christentum entsprungen ist.

Sie wissen, dal man die duBere Abfassung der Bibel nur ein paar Jahrhunderte vor Christi Geburt
zurlickverlegt, und das mit Recht. Aber Tradition war die biblische Offenbarung jahrtausendelang schon
vorher. Frither war es nicht Usus, da man solche Sachen aufschrieb, sondern da® man sie von Mund zu
Mund fortpflanzte. Daher hat es etwas fiir sich, anzunehmen, dafl die Geheimnisse, die von Moses der
Priesterschaft anvertraut worden sind, erst spéter aufgeschrieben wurden.

Nun fallt in die Zeit, in der die Bibel als Dokument aufgetreten ist in der Weltgeschichte, auch die
aulere Abfassung und das Auftreten dessen, was man die freimaurerische Legende nennt.

In der Weltentwickelung ist es immer als ein Gesetz zu betrachten, dal das, was friiher geschehen ist,
spater kurz wiederholt wird. Jeder Mensch wiederholt im Mutterleibe die Stadien, die die Rasse bereits
durchlaufen hat. Jeder Planet wiederholt in den ersten Stadien die bereits durchlaufenen
Entwickelungsstufen. Immer wird kurz wiederholt, was friiher schon da war. So ist es auch mit den
Rassen. Deshalb sind die erste, zweite, dritte Unterrasse unserer flinften Wurzelrasse die Wiederholung
friherer irdischer Verhaltnisse, nur auf einem bestimmten hoheren Gebiete. Was von der lemurischen
Rasse angefangen durch die Atlantis hindurch sich entwickelt hat, wurde auf einem gewissen héheren
Gebiete-in unseren drei Unterrassen wiederholt. So dafl wir also eine Wiederholung dessen haben, was
vorher in der lemurischen Zeit auf einem untergeordneten Gebiet vorhanden war. Es war dies - bevor die
Zweigeschlechtlichkeit entstand - eine Art Doppelgeschlechtlichkeit; eine Eingeschlechtlichkeit, insofern
als im Einzelwesen beide Geschlechter vertreten waren. Dann folgte erst die Trennung in die zwei



Geschlechter. Also Mannlich-Weibliches wurde dann erst ein Mannliches und Weibliches. Auf geistigem
Gebiete wiederholt sich nun etwas Ahnliches in unserer Wurzelrasse. Tatsichlich hat diejenige
Erkenntnis, diejenige Weisheit, die dem alten, dem vorvedischen Indien eigen war, etwas Mannlich-
Weibliches und dadurch zugleich etwas, was ganz unabhéangig war von irgendeiner Zweiheit, von
irgendeinem &uRerlichen Prinzip. Dann kam die Kultur der zweiten Unterrasse. Diese ist eine im
eminentesten Sinne zweigeschlechtliche geistige Kultur. Daher tritt da der Dualismus auf: Ormuzd und
Ahriman, Gut und Bése. Das alles mischt sich in die Erkenntnisse hinein.

Nun wollen wir uns einmal klar werden, wie das gekommen ist. Das ist so gekommen, dafl zunéchst,
bevor es ein mannliches und weibliches Geschlecht gab, eine Zweigeschlechtlichkeit in dem einen
Individuum vorhanden war. Wir missen nun fragen: Was war in dem einen Individuum das
Befruchtetwerdende und was war das Befruchtende ? In der alten griechischen Mythologie wird Zeus
dargestellt mit méchtigen Frauenbriisten. Es driickt sich darin eine Wahrheit aus, die in den alten
Mysterien bekannt war und die uns auch die Urkunden lehren, daRl das Geschlecht — wenn ich es so
nennen darf -, das unserem unmittelbar vorangegangen ist, auBerlich-physisch nicht dem mannlichen,
sondern dem weiblichen Geschlecht ahnelte. So daRl wir also vor der &uferen Trennung beide
Geschlechter in einem Individuum haben, das &uRerlich - im physischen Ausdruck und im ganzen
Empfinden und Wesen - weiblich war. Wir haben es also am Ursprunge des Menschengeschlechtes zu
tun mit einem nach der weiblichen Seite hingeneigten, zweigeschlechtlichen Individuum. Das ménnliche
Geschlecht ist erst spater hervorgegangen. Nun miissen wir uns klar sein, daf in diesem Individuum, das
die beiden Geschlechter in sich selbst hat, auch ein Befruchtendes, ein mannlicher Same da war. Das
Weib hatte den Mann in sich. Wenn wir uns das klarmachen, daR das Weib den Mann in sich hatte, dann
kdnnen wir uns auch nach unseren gewohnlichen naturwissenschaftlichen Begriffen vorstellen, dal® die
Fortpflanzung gesichert war. DaR dies damals durch das Weib geschehen ist, das wollen wir einmal
festhalten.

Nun trat die Zeit ein, in welcher die Dinge auseinandergehen sollten. Welchen Charakter hatte nun im
Weibe eigentlich das Befruchtende, das, was die Weibnatur da auf dem physischen Plan befruchtete ?
Das, was auf das Weibliche als Same wirkte, das war das Mannliche; und das war das Geistige, die
Weisheit. Das Weib gab den Stoff, der Geist gab die Form. Ausgestaltung auf dem physischen Plan ist
verwirklichte Weisheit. Im Weibe wirkte die Weisheit. Nun differenzierten sich die beiden, indem die zwei
Dinge, die friiher zusammengewirkt hatten, als zwei getrennte Pole auftraten. Was friiher in ein einziges
Organ des Menschen zusammengedrangt war, trennte sich, und dadurch entstand eine Zweiheit in der
Menschenbildung. Diese Zweiheit entstand so, dal® zunachst in dem einen Individuum die Fruchtbarkeit,
die Mdglichkeit, da das weibliche Ei sich fortpflanzte, aufhdrte. Das weibliche Ei verlor die Mdglichkeit,
aus dem eigenen Kérper befruchtet zu werden. So haben wir es zu tun mit einem unfruchtbar gewordenen
Weiblichen und einem dariiberstehenden Geistigen. Es geschah durch Abspaltung der physischen
Organe die Trennung der beiden Geschlechter, und die Mdglichkeit der Befruchtung wird nun durch das
andere Geschlecht gegeben. Zwei Individuen entstehen, das eine mit physischer Weiblichkeit und das
andere mit physischer Mannlichkeit: Die Weisheit hat beim Manne weiblichen, beim Weibe mannlichen
Charakter.

Die Trennung ist ein genauer Vorgang, den man verfolgen kann. Wir miissen uns aber da mit
Andeutungen begnligen. Wir haben es also mit mannlich gefarbter Weisheit im Weibe und weiblich
geférbter Weisheit im Manne zu tun. Diese weiblich geférbte Weisheit ist passiv, ist geeignet
aufzunehmen, zu héren, zu schauen, aufzunehmen, was ringsherum ist. Die mannlich gefarbte Weisheit,
die aktive Weisheit, bringt hervor. Daher haben wir eine zweifache Weisheit: die weibliche Weisheit, die



aktiv ist und die natiirlich auch auf die Manner Ubertragen wird; so daB es auch geniigend Manner gibt,
die die weibliche Weisheit iibernehmen. Unten schreitet das Geschlecht fort, und oben haben wir es mit
einer aktiven Intuition zu tun, die vom Weibe stammt und mit einer passiven Erkenntnis, die entschieden
mannlichen Charakter tragt.

Das stellt die alte Mysterienlehre dar als den Gegensatz der Abelsdhne oder Gottersdhne und der
Kainssdhne oder Menschenséhne. Abel reprasentiert die weibliche aktive Intuition. Daher ist er nicht
imstande, etwas von auflen aufzunehmen, das verarbeitet werden soll. Er nimmt auf das Géttliche, das
ihn durchstrdmt, das in sein Intuitives einflielt. Das symbolisiert der «Tierhlter»: Er hegt und pflegt das
Leben, wie Intuition das géttliche Weisheitsleben pflegt. Kain hat die mannliche Weisheit, die von auRen
aufnimmt. Sie nimmt sich des Erdbodens an, um zu ackern; das Material ist drauBen. Er wird der
«Ackerbauer». Was vollbringt nun diese Kainsweisheit, diese Kainswissenschaft, da sie als passive
Wissenschaft nur aufnehmend ist? Was vollbringt sie?

Es gibt nun eine sehr interessante wichtige Legende, in der diese Wahrheiten fiir die Freimaurerei
symbolisch zum Ausdruck kommen. Das ist die Tempellegende. Und daR es diese gibt, hat folgenden
Grund.

Die Bibel selbst, das Alte Testament, ist hervorgegangen aus der weiblichen, der intuitiven Weisheit,
sie tragt deren Grundcharakter. Das Alte Testament ist weibliche Weisheit. Die mannliche Weisheit
brachte es nicht zur Intuition. Sie beschrankte sich auf das Bauen und Arbeiten; sie nahm Steine und
machte Gebaude, sie nahm Metalle und machte Gerétschaften. Die Tempellegende stellt das so dar:
Einer der Elohim befruchtete die Eva, und da entstand Kain. Nachher schuf Jehova - ein anderer der
Elohim, auch Adonai genannt -den Adam. Und Adam erzeugte mit Eva den Abel. Diese Legende stellt
nun die Kainsweisheit der biblischen Weisheit entgegen, so dal wir beim Aufgehen der vierten
Unterrasse zwei einander entgegenstehende Strémungen haben: die Bibel als weibliche Weisheit und die
Tempelweisheit als die mannliche Opposition dagegen. Das was der Mann [die ménnliche Weisheit?]
wollte, wurde der weiblichen Weisheit schon in der vorchristlichen Zeit entgegengestellt. Das weitere ist
s0, dal Kain seinen Bruder Abel erschlagt. Das steht auch in der Tempellegende. Jehova machte Streit
zwischen Kains Geschlecht und Abels Geschlecht, und Kain tétete den Abel. Das heifdt nichts anderes ...
[Hier folgen in der Nachschrift einige sehr unklare Satze.]

Was war die Folge davon, dal diese Kainsweisheit entstand? Die Folge davon war, dal das
Fruchtbare, das sich durch die eigene Weisheit fortpflanzte, getdtet wurde. Indem Kain den Abel tétete,
tétete mannliche Erkenntnis in ihm das, was durch die Gotter hervorgebracht worden war: die Méglichkeit
der Fortpflanzung aus sich selbst. Das heildt, es wird dadurch, daB auf den Mann die Erkenntnis
Ubergeht, der Abel in ihm ertotet.

Das ist ein Vorgang im Menschen selbst. Durch die ménnliche Erkenntnis wird die hervorbringende
Kraft, wird Abel getotet. Nun stehen einander feindlich gegeniiber die Nachkommen des Kain und das
Geschlecht derer, die an die Stelle des Abel gesetzt werden, die Nachkommen des Seth. Die
Nachkommen des Kain sind diejenigen, welche ihre mannliche Weisheit verwenden auf den Bau der
auleren Welt; die passive Weisheit wird zum Bau der uBeren Welt verwendet. Nicht die géttliche
Weisheit stromt auf sie hernieder. Aus dem Freien muR sie mauern an der Welt. Sie hat keine géttliche
Intuition. Durch Probieren, durch Erfahrung entsteht das Zusammenfiigen der rein mineralischen Produkte
der Erde. So wird aus diesem Kainsgeschlechte Tubal-Kain geboren, und so wird spater Hiram-Abiffoder
Adon-Hiram aus diesem Geschlecht geboren.

Ich habe mir vorbehalten ...

Unter den Abeliten finden Sie den starksten Représentanten in Salomo. In der dritten Unterrasse



hatten sie ihre Reprasentanten alle in den Priestern. Die alte Priesterweisheit war die intuitive Weisheit.
Diese Weisheit, die vorher im Weibe als Befruchtung gewirkt hat, war umgewandelt auf einer héheren
Stufe zu der geistigen Weisheit. Und aus dieser Priesterweisheit ist die Bibel hervorgegangen. Eine
weibliche Weisheit ist die Bibel auf diese Weise geworden. Diese weibliche Weisheit ist imstande, iber
das Gottliche groRe Offenbarungen zu geben; zu sagen, wie es sich mit den Engeln und Geistern verhalt.
Zu schaffen auf der Erde ist Sache der Kainss6hne. Darum ist auch Tubal-Kain der Urvater der Schmiede.
Daher muRk Salomo den Hiram-Abiff berufen, der ihm den Tempel bauen kann. Er baut dem Kdonig
Salomo, dem Nachfolger der alten Priesterweisheit, den Tempel, ihm, dem Salomo, der die
Priesterweisheit umsetzt in &uRere Macht. Es ging das Konigtum als &uRere Institution aus der
Priesterherrschaft hervor.

Salomo lie also den Hiram-Abiff kommen. Und so wird der Salomonische Tempel gebaut. Nun kommt
aber die Kénigin von Saba an den Hof des Kdnigs Salomo, und es wird dort eine Art Verlobung zwischen
beiden gefeiert. Es wird ihr auch der Tempel gezeigt, und sie verlangt den Baumeister dieses herrlichen
Tempels kennenzulernen. Als sie den Baumeister dieses herrlichen Tempels kennenlernt, da geht in ihr
etwas ganz Eigentlimliches vor. Ein Blick von Hiram-Abiff fiel auf sie, und das wirkte in ihr entziindend.
Und das zweite, was vorging, war das Folgende. Als sie die Arbeiter sehen will und wie das alles vor sich
geht auf dem physischen Plan, da nimmt Hiram-Abiff das Tau-Zeichen, hélt es in die Luft empor, und die
Arbeiter laufen alle zusammen wie die Ameisen. Sie wird dadurch dem Salomo abtriinnig. Einige Gesellen
des Hiram-Abiff, die Hiram nicht zu Meistern machen wollte, kommen dem Salomo zu Hilfe. Und diese
wollten nun das Meisterstiick des Hiram, den GuR des Ehernen Meeres, verhindern. Statt dal® ein
Kunstwerk entstand, stromten nun die Feuerstrdme nach allen Seiten auseinander. Hiram bemiihte sich,
das Ganze durch Wasser zu dampfen; aber er brachte es dadurch erst recht in Verwirrung. Ein
Feuerregen spriiht hernieder und alle kommen hinein. Auch Hiram-Abiff. Eine Stimme ruft ihm aber zu,
keine Angst zu haben, denn daraus werde sein groRter Erfolg hervorgehen. Nun wird er von einer Gestalt
nach dem Mittelpunkt der Erde gefiihrt. Da trifft er Kain selbst, zu dem er durch Tubal-Kain - den Schopfer
der Schmiedekunst - gefiihrt worden ist. Da wird ihm nun eine wichtige Weisheit offenbart. Es wird ihm
gesagt: Erkenne du nun den eigentlichen Jehova, der die Ursache ist, daB du da bist. Aber Jehova haft
die Feuerséhne und will sie vernichten; er will seine eigene Hervorbringung vernichten. Aber ihr habt
nichts zu fiirchten. Dir wird ein Sohn geboren werden, den du nicht selbst sehen wirst, aus dem aber ein
Geschlecht hervorgehen wird, aus dem eine neue Feueranbetung auf der Erde entstehen wird. - Mit dem
Hammer, der ihm von Tubal-Kain gegeben wird, ist er darauthin imstande, das projektierte Eherne Meer
zustande zu bringen und sich dadurch noch mehr die Zuneigung der Kdnigin von Saba zu erwerben.
Dieser erscheint bei einem Spaziergang ein Vogel in der Luft, der das mystische Tau-Zeichen zeigt.
Daran erkennt die Amme der Kdnigin, daB® unter diesem Zeichen des Tau die Zukunft der Weisheit
verborgen ist. Bei einem Feste, bei dem sich Salomo berauscht hatte, zieht ihm die Konigin von Saba den
Verlobungsring wieder von der Hand. Hiram-Abiff aber wird von den Gesellen iiberfallen und getétet. Er ist
nur noch imstande, das verborgene Wort auf ein goldenes Dreieck zu schreiben und dieses zu verbergen.
Es wird spéter gesucht und eingeschlossen in einen Stein, der Wiirfelgestalt hat. Auf diesem Stein, der
das verborgene Wort verhiillt, stehen die Zehn Gebote.

Das ist die Tempelweisheit, welche die mannliche Wissenschaft der weiblichen Weisheit
entgegengesetzt hat. Das sind Dinge, die nur erklart, die nur auf ihren okkulten Gehalt hin untersucht zu
werden brauchen, um den tiefen Gehalt zu erkennen.

Denken Sie sich, Hiram-Abiff wird zum Urvater seines Geschlechts gefiihrt. Da erhalt er eine
Instruktion: es wird ihm gesagt, Jehova ist ein Feind der Feuerséhne. Welches sind die Feuerséhne? Das



sind die, welche erst entstehen konnten durch die Trennung der Geschlechter, durch die Einwirkung des
physischen Mannes auf ein physisches Weib. Das Feuer ist die Wirkungskraft des mannlichen Samens.
Im mannlichen Samen lebt das Feuer im okkulten Sinne. Diese Grundkraft mufte Jehova schaffen, damit
das Geschlecht fortgepflanzt werden konnte. Jehova schuf die Feuersdhne, was nur mdglich war auf
Grund dieses Feuers. Daher ist er der Feind des Neuen. Er war es, der die alte Art der Fortpflanzung
fortlebte. Es war also ein Ausfluchtsmittel, was da geschaffen worden ist, und daher hatte er sich wieder
den Priestern zugewendet und hat sie zu seinen Verkiindigern gemacht. Er hat seine Macht und die
Herrlichkeit der eigenen Weisheit durch die Priesterweisheit verkiindigen lassen. Durch die
Priesterweisheit ist die Weisheit Jehovas verkiindigt worden.

Hiram-Abiff ist also dazu berufen, das Eherne Meer, das heilt, die Verwandlung des Mineralreiches
durch die Kunst zu iibernehmen. Auch wird ihm gesagt, da ihm ein Sohn gebofen werden wird, der,
wenn er ihn auch nicht selbst sehen kann, ein neues Geschlecht hervorbringen wird. Dieser Sohn ist
nichts anderes als das neue Geschlecht, das einmal treten soll an die Stelle des alten, des jetzigen; das
neue Geschlecht, bei dem es nicht mehr nétig ist, dafl beide Geschlechter sich miteinander verbinden,
sondern wiederum die Fortpflanzung durch das eine menschliche Individuum bewirkt werden kann. Da
wird auf eine ferne Zukunft hingewiesen. Die alte weibliche Kultur wurde abgeldst von der mannlichen.
Das Weibliche als physiche Gestalt wird absterben. Dann muR das Mannliche eine Kraft in sich haben,
ein Individuum aus sich selbst hervorzubringen. Und wo sitzt diese Kraft?

Friher war Mannliches und Weibliches in einem Individuum. Und als diese beiden sich trennten,
entstand ein Herauswinden des heutigen Individuums. Es entstand der obere Teil. Das was [heute] oberer
Teil ist, war damals mit den Sexualorganen vereinigt. Das was heute Sexualorgan ist, ist die Halfte der
damaligen [Hervorbringungs-] Kraft. Daher ist auch die Kraft, die im Kehlkopf sitzt, die andere Halfte. Die
Sprache bringt heute noch nichts hervor. Sie muf erst durchdrungen werden von der Kainsweisheit und
muf dann so hervorbringen. Wenn der Mensch die Kraft erlangt haben wird, dafl sein Kehlkopf so weit
sein wird, daB sein Wort schaffend wird, so dal er durch das Wort seinesgleichen hervorbringen wird,
dann wird die ganze produktive Kraft ibergehen auf das ménnliche Geschlecht. Es wird dann auf die
Menschen Ubergehen, was einstmals durch die Gotter geschaffen wurde. Wann ist das Wort
verlorengegangen? Als die Zweigeschlechtlichkeit entstand. Es ist vergraben, verborgen. Die Kainsséhne
haben es nur bei ihrem Urvater gehabt. Hiram-Abiff sollte wenigstens die Prophetie davon erhalten. Er
wurde aber gleich darauf getétet.

Das Wort ist vergraben, aber es ist da. Wéare es nicht vergraben, so ware der Mensch
selbstschdpferisch, wie der Elohim selbstschopferisch ist. Daher ist das «Wort» in der Freimaurerei nicht
das richtige, sondern das falsche «Wort». Das richtige Wort ist verborgen. Die Zehn Gebote sind
eingegraben auf dem Stein, der das verborgene Wort enthélt. Was sind die Zehn Gebote? Das sind die
Gesetze der sittlichen Weltordnung. Die halten den auBeren Verkehr aufrecht, wie er jetzt ist unter dem
EinfluR von Menschen aus beiden Geschlechtern. Solcher Gebote bedarf es nicht, wenn es keine zwei
Geschlechter mehr gibt. Es ist diejenige Menschenordnung, die unter dem EinfluB der beiden
Geschlechter entstanden ist.

So haben wir in dem Freimaurertum die Bewahrung des Andenkens an das verlorengegangene Wort,
das errungen werden soll innerhalb derjenigen, die in der Freimaurerei arbeiten, und das nur dann
errungen werden kann, wenn die passive mannliche Weisheit in sich selbst die Aktivitat erweckt. Deshalb
sagt die Freimaurerei: Alles, was nicht aus der eigenen iber die Welt verbreiteten Wissenschaft
hervorgebracht wird, stammt noch aus den alten Zeiten weiblicher Priesterherrschaft. Diese wollen wir
nicht bloR Ubernehmen [iberwinden?], sondern auch einen neuen Wirbel des Daseins beginnen; wir



sollen selbst der mannlichen Kainserkenntnis die Intuition geben. Das wiirde unmdglich sein, wenn man
dem Manne die Kraft nehmen wiirde dadurch, da man das Weib zum Mitwisser des Geheimnisses
machte. In dem Augenblick, wo vor Frauen gesprochen wiirde, wiirde das Ganze unwirksam sein
missen.

Es ist also eine Notwendigkeit gewesen, dafl das ganze weibliche Geschlecht von der Freimaurerei
ausgeschlossen war. Es héngt das damit zusammen, dal das Organ des Wortes mit der
Geschlechtlichkeit, der Sexualitdtt zusammenhangt. Deshalb mutiert auch der Mann, wenn er
geschlechtsreif wird. Das Mutieren ist nichts anderes als der Ausdruck der alten Zusammengehdrigkeit
von Sprachorgan und Geschlechtsorgan. Jetzt werden Sie auch fassen, was der Freimaurer sagt: Es ist
Uberhaupt nur der Mann dazu berufen, das verlorengegangene Wort auszusprechen und es umzugiefien;
nur der mannlich gebaute Kehlkopf ist imstande, dasjenige zu sagen und zu wissen, was durch das
verlorengegangene Wort wieder erreicht werden kann. Wenn wir es so auffassen, wird man begreifen,
dafl man es dem Weibe nicht gestattete, das Neue durch den Mund zu fiihren. - Es ist komisch, von
Gelehrten als Grund angefiihrt zu sehen: die Frauen werden nicht aufgenommen, weil sie alles
ausklatschen. - Der weibliche Kehlkopf ist als ein Rudiment stehengeblieben. Der mannliche Kehlkopf ist
es aber, der sich zum Zukunftsorgan bildet.

Sie sehen, daR es sich um tiefe und bedeutsame Zusammenhange handelt, und dafl der Ausdruck
«Maurer» in einem mdglichst wortlichen Sinne zu nehmen ist. Daher waren die Maurer in der griechischen
und rémischen Zeit die Erbauer dessen, was Schénheit ausdriicken soll. Dome, Tempel und andere
bedeutende Bauwerke wurden von diesen Baumeistern erbaut.

Die Sache ist nun so, daR selbstverstandlich ein Teil dessen, was geleistet worden ist durch den
Freimaurerbund, doch wieder von der alten Priesterweisheit her genommen werden mufite. So haben Sie
wieder eine Mischung von weiblicher Weisheit und mannlichem Streben. Im Grunde genommen ist das
Geheimnis der Freimaurerei dasjenige, was noch nicht enthillt ist, was noch gar nicht da ist, was man
also auch nicht verraten kann, da es noch nicht da ist. Es ist dasjenige, was ausgesprochen werden wird,
wenn einmal dem Worte die Produktionskraft innewohnen wird.

Das sind einige Worte, welche dem Okkultisten den Gedanken der Freimaurerei klarmachen werden.
Noch bis ins 18. Jahrhundert hinein hat man gewuft, dak die Dinge so sind. Erst als man den
Zusammenhang mit den hdheren Welten verloren hatte, verlor man auch in der Freimaurerei das
BewulRtsein dessen, was man verloren hatte. Und doch wieder nicht. Man verwasserte die Maurerei, man
sagte, man wisse nicht mehr die Bedeutung. Man mul® sich aber klar sein dariiber, daf alles, was da
existiert als Symbole, der alten Priesterweisheit entstammt, und da® das, was in den Symbolen
darinnensteckt, erst noch herauskommen muB. Die eigentliche weibliche Weisheit geht allmahlich ganz
verloren. Daher hat man die sogenannten Hochgrade, die Bewahrer der weiblichen Weisheit,
verschwinden lassen. Ubriggeblieben ist nur noch das, was man die Johannes maurerei nennt, die sich
nur noch mit weltlichen Dingen beschéftigt und nur davon etwas versteht.

Das ist aber doch auch wieder ganz natiirlich, denn es multe ja, indem der Materialismus sich
entwickelte, die Priesterweisheit verlorengehen. Was kann nun geschehen? Die alte Weisheit ist fort. Wir
sollen im AuReren leben. Was ist die Folge davon? Dies, daR erst dann wieder etwas Besseres
hineinkommen kann, wenn eine Weisheit kommt, die wiederum ungeschlechtlich ist, die nicht mehr
zusammenhangt mit der weiblichen und mannlichen Weisheit, nicht mehr mit dem weiblichen Bibeltum,
nicht mehr mit der ménnlichen Tempellegende. Dieser Weisheit begegnen wir in der Theosophie. In
dieser Weisheit verstehen sich beide Geschlechter. Da arbeitet am Weibe der Mann, der im Weibe ist,
und da arbeitet am Mann dasjenige, was wiederum ungeschlechtlich ist. Da begegnen sich in der



Erkenntnis des hoheren Planes das Mannliche und das Weibliche. Es ist also ganz natiirlich, daB die
eigentliche okkulte Grundlage als Freimaurerei gebracht worden ist, und dal ein neuer Ansatz gemacht
worden ist. So etwas nennt man einen «Wirbel» :
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So schlingen sich wirklich die Dinge in unserer Zeit zusammen. So miissen wir das ineinanderlaufend
denken. Daher hat sich die Theosophie weder gestitzt auf die Bibellegende, noch auf die
Tempellegende, sondern den Weisheitskern in allem aufgesucht, der wieder hergestellt werden muR,
ungeschlechtlich. Nun sehen Sie, wie die Theosophie das Friedenstiftende, das Harmonie-
Herbeifiihrende ist.

Wie ist in unserer Wurzelrasse dies zusammengefiigt? Unsere Wurzelrasse wiederholt, was friiher
schon da war. Den Gegensatz dessen, was in der lemurischen Zeit schon da war, brachte sie zum
deutlichen Ausdruck auf geistigem Gebiet. Opposition mufte sich deshalb herausstellen, weil das
weibliche Geschlecht friiher war und in absteigender Linie ist, wahrend das méannliche Geschlecht in
aufsteigender Linie ist und die Samenkraft in sich sucht, die das Weib in sich hat. Wenn wir in den
unteren Regionen bleiben, so missen wir durch den Okkultismus genau unterscheiden: Wer
Rassenmensch der Atlantier ist, braucht nicht zugleich auch Seelenmensch der Atlantier zu sein. So ist
auch die Seele nicht an das Geschlecht gebunden. Die Seelen des weiblichen Geschlechts bewegen sich
hindurch, bis sie die von den Mannern sich selbst gemachten Kérper mitbewohnen kénnen und ein
Geschlecht auf der Erde sein wird.

Solange die Manner noch dem Weiblichen in Opposition gegeniiberstanden, muflten sie schweigen.
Der Zusammenhang der Geschlechter wurde dadurch vorbereitet, da® im 18. Jahrhundert die
Adoptionslogen gegriindet wurden. Im Jahre 1775 wurde die erste gegriindet. Da wurde eine Maurerei
getrieben, welche andere Symbole als die mannliche Maurerei hatte. Dadurch aber, daR solche
Adoptionslogen der mannlichen Freimaurer auch Frauen aufnahmen, wurde der Zusammenhang der
Geschlechter vorbereitet. Mitglied einer solchen Adoptionsloge war auch die Begriinderin unserer
Gesellschaft. Da spielt also auch die Sache hinein, die als Anfang der Theosophie bezeichnet werden
muR. Die Theosophie ist also eine Weltaufgabe, die mit okkulten Strémungen zusammenhéngt und aus
dem Freimaurertum heraus arbeiten muB. Es konnte sogar noch einmal aufgeweckt werden und uns
helfen kénnen.

Aber das ist der tiefere Gedanke: daRl auf theosophischem Gebiete diese einseitige mannliche
Bestrebung iiberwunden werden muB. Es gibt schon im ganzen Mittelalter eine groRartige Vorbereitung
fir das Erzeugen des anderen Geschlechts im Manne auf geistige Weise. Der Mann erzeugt durch
Konzentration in sich zuerst als Gedanke, was spater in ihm als Sein entstehen soll. Daher entstand im
ganzen Mittelalter als Vorbereitung dazu der Marien-Kultus. Der ist nichts anderes als die Konzentration
zur Erzeugung des Weiblichen im Ménnlichen, wéhrend beim Weibe der Jesus-Kult dem gleichen Zweck
dient. Der Marien-Kult hat aus dieser Grundlage seinen Ursprung.

Nun werden Sie einsehen, welche Verwirrung eintreten multe, als ein Orden auftrat, der mit alle dem
brach und die weibliche Weisheit wieder zuriickerobern will. Es geht um die Herrschaft der Welt, die
erobert werden soll. Will jemand die alte Weisheit lassen, wie sie ist, so mul er die Welt fiir die alten
Krafte erobern. Einen solchen Orden gibt es: Es ist der Jesuitenorden. Er hat sich bewuRt diese Aufgabe
gestellt. Daher stehen sich so schroff gegeniiber Jesuiten und Freimaurer.



FREIMAUREREI UND MENSCHHEITSENTWICKELUNG I
Berlin, 23. Oktober 1905 (halb zw®lf Uhr) (Nur vor Frauen)

Die Dinge, die wir heute besprechen wollen, sind bisher nicht vor Frauen besprochen worden. Daher ist
es eigentlich eine Kiihnheit, wenn ich heute darlber zu Ihnen spreche. Aber gewisse okkulte Stromungen
machen es notig.

Innerhalb dieser Strdmungen gibt es manche Dinge intimer Art, die bis vor kurzem nicht vor Frauen
besprochen werden durften, weil die okkulten Bruderschaften - die den Zweck hatten, diese intimen
Dinge zu pflegen - das strenge Gebot hatten, keine weiblichen Mitglieder aufzunehmen. Das, was sie in
der Welt zu tun hatten, sollten sie nicht unter Mitarbeit des weiblichen Elementes machen. Bis vor kurzem
ist dieses Gebot piinktlich eingehalten worden. Heutzutage nun ist die einzige Mdglichkeit, einen
Ausgleich zwischen den zwei Geschlechtern zu schaffen, nur in der Theosophischen Gesellschaft
gegeben. Hier ist auch allein die Statte, wo lber diese Dinge vor Frauen gesprochen wird.

Wir fragen nun: Warum hat diese Trennung der Geschlechter stattgefunden, die in den
Freimaurerlogen zu einem so grotesken Ausdruck gekommen ist? - Wenn man verstehen will, warum
eigentlich diese Spaltung gepflogen worden ist, so mu man das mit einem etwas grotesken Vergleich
ausdriicken: Wenn sich zwei Méchte bekriegen, so wiirde es sehr toricht sein, wenn der eine Feldherr
dem anderen, feindlichen, seinen Feldzugsplan verraten wollte, bevor der Krieg beginnt. Genauso wiirde
es bedeuten, dem Feinde die Waffen auszuliefern, wenn man in der Freimaurerei die Frauen
herangezogen hétte. Denn um einen Krieg handelt es sich bei den Freimaurern, und zwar um den Krieg
gegen den weiblichen Geist, um eine scharfe Opposition gegen den weiblichen Geist als solchen. Dieser
Kampf war notwendig, ja, die okkulte Freimaurerei ist geradezu zu diesem Zweck gegriindet worden.
Daher war es Usus, Uber die okkulten Dinge vor den Geschlechtern getrennt zu reden. Es muR erst eine
Form gefunden werden, in der von diesen Dingen zu Frauen gesprochen werden kann.

Die Griindung der Freimaurerei geht in ferne Vergangenheit zuriick. Sie entstand beim Beginn der
vierten Unterrasse unserer jetzigen fiinften Wurzelrasse. Zu derselben Zeit wurde auch erst das Alte
Testament niedergeschrieben, welches uns Aufschluf (iber diese Dinge gibt. Es wird gesagt, dalt héhere
Geister dem Moses die Offenbarungen gemacht haben, die er dann niedergeschrieben habe. Die
Kenntnis der héheren Tatsachen war aber schon viel friiher vorhanden und wurde von Geschlecht zu
Geschlecht miindlich, von Priestermund zu Priestermund, weitergegeben, bis sie von Esra — dem die
Niederschrift dieser Dinge zugeschrieben wird - schriftlich dokumentiert worden ist. Als das Alte
Testament nun anfing, durch die Priesterschaft eine Macht zu werden, da entstand in der Bruderschaft der
Freimaurer aus einer bestimmten Ursache heraus eine gewaltige Opposition gegen dieses Priesterbuch,
die Bibel. Sie ist sicher immer dagewesen, und sie war notwendig. Wir miissen uns klarmachen, warum?

Seien wir uns einig dariiber, dal® alles, was auf dem physischen Plan vor sich geht, zuerst in einer
gewissen Weise frilhere Tatsachen wiederholen muR. Es findet auf der Erde stets eine Wiederholung der
Ereignisse friiherer Zeiten statt. Der Mensch muf} vor der Geburt die Stadien durchmachen, die er in
seinem dumpfen TierbewulRtsein friiher durchgemacht hat. So war zum Beispiel auch die Renaissancezeit
des Mittelalters eine Wiederholung der alten griechischen Zeit. Auch bei den planetarischen Vorgéngen
finden wir solche Wiederholungen. Bevor die Erde das wurde, was sie heute ist, muBte sie erst die
Wiederholung friiherer Zustande durchmachen, ehe sie in der vierten Runde ein selbstandiger Planet,
eben unsere Erde wurde. So wiederholen sich, wenn neue Tatsachen in der Welt auftreten sollen, immer
die friheren Stufen in einer neuen Form. So hat der Geist der Menschen in der fiinften Wurzelrasse eine
Wiederholung der lemurischen Rasse durchgemacht, wo der Mensch noch eingeschlechtlich war und



dann zweigeschlechtlich wurde, was einen grolen Einnul® auf seine geistige Entwickelung hatte. In der
dritten Unterrasse der fiinften Wurzelrasse, der babylonisch-agyptischen Zeit, hat sich nun nach und nach
wiederholt auf dem Gebiete des geistigen Lebens, was in der lemurischen Zeit mit dem physischen
Menschen vorgegangen ist.

Bevor es Méannliches und Weibliches gab, war beides vereinigt, dann traten die zwei Geschlechter
auseinander. Dieselbe Sache haben wir in der fiinften Wurzelrasse in bezug auf die geistige
Entwickelung.
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lll. Wurzelrasse: Spaltung der physischen Entwickelung in ménnlich und weiblich, in zwei
Geschlechter.

V. Wurzelrasse: Spaltung der geistigen Entwickelung in ménnlichen Geist und weiblichen Geist; in
Jehovadienst oder Priesterschaft und Freimaurerei.

In der ersten Unterrasse, in der indischen Kultur ist noch alles erhaben tber den physischen Plan. Die
uralte indische Weisheit, die aus der ersten Unterrasse der fiinften Wurzelrasse stammt, hangt geistig vor
allem zusammen nicht mit dem heutigen physischen Plan, sondern mit den Zustanden friherer Zeit, wo
der Mensch noch méannlichweiblich war. Daher wird dort auch noch gar nicht Bezug genommen auf die
Tatsache der Geschlechter. Von einem dualistischen Prinzip ist in ihr nicht die Rede; dieses trat erst in
der folgenden Unterrasse auf. Die Veden sind aus viel spaterer Zeit. Bei der zweiten Unterrasse ftritt
schon eine gewaltige Spaltung auf. Das, worin sich diese Spaltung dufert, das stellt uns das Alte
Testament in einem wunderbaren Bilde dar. Sehr schon und deutlich steht es in der Genesis: Bevor
Jahve den Menschen geschaffen hat, schuf er auf der Erde Friichte, Tiere und so weiter und zuletzt schuf
er den Menschen, Adam, und diesen teilte er dann in zwei Geschlechter.

Diese Darstellung beruht auf okkulter Erkenntnis der physischen Tatsachen. Nun stellt
selbstverstandlich alle okkulte Weisheit einen Zusammenhang dar zwischen physischen Tatsachen und
der spéateren geistigen Weisheit. Denn die physischen Tatsachen sind aus der géttlichen Weisheit
hervorgegangen, und die Weisheit geht spéter wieder aus dem physischen Leben, aus dem Menschen
hervor. Es ist ein Zusammenhang da zwischen Weisheit, Erkenntnis und dem physischen Leben.

Die ganze befruchtende und fruchtbringende Kraft, die einen neuen Menschen hervorbringt, war friiher
in einem Geschlecht vereinigt. Dann wird der Mensch geteilt in mannlich und weiblich. Welchem
Geschlecht kommt der eigentliche Anspruch auf die Zeugungskraft zu? Es ist das Weibliche. Daher wird
in der altesten griechischen Mythologie Zeus, der als Vater der Menschheit verehrt wurde, mit einer
Frauenbiiste, mit einer weiblichen Blste dargestellt. Zeus als (bermenschliches Wesen war dem
weiblichen Geschlecht naher. Das weibliche Geschlecht war also das erste, das friihere, und hatte damals
in sich die Kraft, das ganze menschliche Individuum hervorzubringen. Diese hervorbringende Kraft war
vorhanden in dem eingeschlechtlichen Menschen, der in seiner physischen &ufleren Form sich eben mehr
der Form des Weibes naherte. In diesem eingeschlechtlichen Menschen war das Befruchtende die
Weisheit, das Geistige selbst» und eine spétere Wiederholung davon ist die Befruchtung des weiblichen
Geistes mit inspirierter Weisheit. Dieser Mensch der eingeschlechtlichen Zeit war das Ergebnis des im
Weibe gegebenen Stoffes und der Befruchtung mit dem géttlichen Geiste.



Nun missen Sie sich klarmachen, was das war, wodurch das Weib den Menschen hervorbringen
konnte. Physisch haben wir zunichst das Weib, das befruchtet wird von oben. Was das Befruchtende
war, war der gottliche Geist im Weibe. Als die Spaltung der Geschlechter stattfand, trat die Differenzierung
so ein, daR sich zundchst fir das weibliche Geschlecht die geistigen Befruchtungsorgane in
Weisheitsorgane verwandelten. Die ménnliche Kraft, die das Weib in sich hatte, die verwandelte die
schopferische Kraft in die Organe der Weisheit. So blieb dem Weibe die Hélfte der hervorbringenden
Kraft; dem Manne blieb die schdpferische physische Kraft. Durch diese Trennung entstanden physisch
das Riickenmark und das Gehirn mit den Nervenstréngen, dargestellt in dem Baum des Lebens und dem
Baum der Erkenntnis. Das Organ der Weisheit ist ausgebildet in den Riickgratringen mit dem Riickenmark
und dessen Ausdehnung im Gehirn. Von da an ist eine Zweiheit im Menschen: Das sind die zwei Baume
in der biblischen Urkunde, der Baum der Erkenntnis und der Baum des Lebens.

Nun passen sich die neuen Wesen dieser Umwandlung an. Nicht alle friiheren weiblichen Individuen
haben nachher die weibliche Form angenommen. In dem einen Teil trat die weibliche Seite, die
Mdglichkeit, Menschen hervorzubringen, zurlick, und es bleibt ihm als Ersatz die Kraft der Befruchtung in
einer ganz anderen Weise zuriick. Die physische Natur hatte sich gespalten in ein Befruchtendes und ein
zu Befruchtendes. Ebenso hat sich auch die geistige Natur gespalten. Bei den weiblichen Individuen hat
der Geist mannlichen Charakter und Farbung; beim Manne hat das Geistige einen weiblichen Charakter.
Das ist noch das Weib im Manne.

Die biblische Legende stellt das sehr genau dar. Es wird bekanntlich dem zweigeschlechtlichen
Menschen verboten, vom Baume der Erkenntnis zu essen. Die Kraft, die Jehova in den Menschen gelegt
hatte, war: seine Weisheit im Weibe wirken zu lassen. «Du sollst nicht essen vom Baume der Erkenntnis»,
heil’t soviel wie: Du sollst nicht die befruchtende Kraft abtrennen und selbsténdig machen. -Denn dadurch
geht dem Weibe die Jahvekraft, die befruchtende Kraft, verloren. Als das Weib vom Baume der
Erkenntnis aR, legte es den Grund dazu, selbstandig in der Weisheit zu werden und somit aufzuhéren, ein
unselbstandiges Werkzeug Jehovas zu bleiben, wie dieser es geplant hatte. So aber verlor es mit der
Jehovakraft die Kraft, sich selbst mit Weisheit zu befruchten. Es setzte diese Kraft aus sich heraus, indem
es [von dem Baume der Erkenntnis] a und dem Manne von dem Apfel gab. So wurde das Weib vom
Manne abhangig. Es war Luzifer, der den Menschen auf diesen Weg brachte, um ihn selbstandig zu
machen. Dem widersetzte sich Jehova und erlieR deshalb das Verbot, vom Baume der Erkenntnis zu
essen. Das Weib aber it und gibt dem Manne. Der iRt auch, und dann folgt die Strafe, von Jehova
verhangt. Neue Leiber miissen entstehen, die das Karma des vorigen Lebens austragen, der Tod und das
Geborenwerden kommen in die Welt. Das Weib ist nun nicht mehr durch sich selbst fruchtbar, sondern ist
unfruchtbar geworden. Und damit, da} die Befruchtung von auflen kommt, ist auch die Mdglichkeit eines
solchen Todes in die Welt gekommen.

Im Bilde der biblischen Paradieses-Erzahlung wird uns dieser tiefe Zusammenhang dargestellt. Alte
Priestertraditionen waren Inhalt dieser Bilder geworden, alte Priesterweisheit war in diesen Bildern
anschaulich verkérpert. Das Weib ist dann unfruchtbar geworden in bezug auf geistige Weisheit, indem es
nach physischer Erkenntnis verlangte. Es gab dem Manne, er alt auch, sie wurden schuldig und aus dem
Paradiese, zu dessen Entstehung sie nichts getan hatten, vertrieben. Das ist die alte Priestertradition (iber
die Entstehung der Geschlechter. Es liegt eine tiefe Kenntnis vom Zusammenhange der tatsachlichen
Vorgange darinnen.

Was war nun geschehen dadurch, dafl das Weibliche sich vom Mannlichen abspaltete? In welchem
Geschlechte hat sich der Schatten der produktiven geistigen Weisheitskraft mehr erhalten, im ménnlichen
oder im weiblichen? Wir haben gesehen, daR die weibliche Weisheit eigentlich einen ménnlichen



Charakter hat: das ist das Schaffende, das Produktive, die Intuition, das was originell ist, was hervorbringt.
Dieselbe géttliche Kraft, die friher befruchtend im Weibe gewirkt hat, um den physischen Menschen
hervorzubringen, wirkt nun befruchtend auf die Erkenntnis des géttlichen Wesenskernes im Menschen.
Um diesen Vorgang zu férdern, wirken die Religionen durch Wort und Bild.

Das weibliche Wesen wird physisch unfruchtbar, das heift, es kann keine Nachkommen aus sich
heraussetzen wie ehedem. Der ménnliche, passive Geist ist derjenige, der geistig unfruchtbar ist, aber der
Mann ist der, der physisch befruchten kann. Geistig 1&Rt er sich nun befruchten durch alles das, was in der
Welt ist. Er wird nun geistig befruchtet, um selbst physisch befruchten zu kénnen. Die ganze Welt dringt
zunachst auf ihn ein. Er wird befruchtet geistig, das Weib physisch. Das Weib dagegen ist geistig selbst
befruchtend; der Mann wird geistig befruchtet. Dadurch, daB man draufen alles sammelte und
kombinierte, wurde die méannliche Weisheit befruchtet. So entstand die Mannerweisheit, die darauf
bedacht war, die weltliche Weisheit zu sammeln. Die war wirklich zunéchst nicht vorhanden, wie die frither
von oben einstrémende. Sie mufte erst gesammelt werden aus der Erkenntnis der physischen Welt. Die
weibliche Weisheit dagegen ging faktisch auf die Priesterschaft iiber. Die Priesterweisheit wurde das Gut,
welches urspringlich von der alten weiblichen Weisheit herstammte. Jehova konnte das menschliche
Geschlecht ja nur dadurch erhalten, dafl er es in die zwei Geschlechter spaltete. Es entstanden zwei
Oppositionen: Freimaurerei und Priesterherrschaft, die symbolisiert sind durch Kain und Abel.

Nun ist ein Unterschied zwischen der weiblichen Priesterweisheit und dem méannlichen Streben. Das
wird uns dargestellt in der Legende von Kain und Abel. Abel war ein Hirte; er beschéftigte sich mit dem
Leben, das schon da ist: Er ist das Symbol der angestammten géttlichen Kraft, die im Menschen als
Weisheit wirkt, die er sich nicht selbst erwirbt, die in ihn einstrémt. Kain schafft Neues aus dem heraus,
was die Umwelt bietet: Er reprasentiert die passive mannliche Weisheit, die erst befruchtet werden mufd
von aufen; die in die Welt hinausgeht, um zu sammeln und zu schaffen aus der gesammelten Weisheit.
Kain erschlug den Abel; das heildt: die méannliche Weisheit wehrt sich gegen die weibliche Weisheit, denn
sie filhlt, daB sie die physische Weisheit erobern und umformen muf.

Diese Opposition nun aufzunehmen, das setzten sich die alten Freimaurer als Ideal vor. Sie wollten der
weiblichen Weisheit, die auf die Priesterschaft iibergegangen war, entgegenarbeiten durch die mannliche
Weisheit. Die Bibel in ihren groen Bildern war anzusehen als die auf die Priesterschaft (ibertragene
intuitive weibliche Weisheit;
der wollten sie entgegensetzen die vom Manne selbst erworbene Weisheit. Dieser Kampf gegen die
Priesterweisheit war der Ausdruck der Opposition der Freimaurer. Man multe dabei diejenigen, die
mitwirkten, freihalten von einem jeglichen Einflusse weiblicher Weisheit. Es hatte dieser Kampf zu tun mit
der physischen Entwickelung, und es war deshalb notwendig fiir die Freimaurer, sich von jedem Verkehr
mit dem weiblichen Geschlechte fernzuhalten in bezug auf ihre Arbeit. Sie wuBten, daf ihre Opposition
gegen den weiblichen Geist nur durchgefiihrt werden konnte, wenn sie nicht gestort wiirden durch
weibliche Gedanken. Man mulite das Positive hinstellen und Uberhaupt vermeiden, dal ein stdrendes
Element dazwischen kam.

Das Freimaurertum schuf nun als Gegensatz zur Bibellegende die Tempellegende. Diese sollte das
Kampfesschwert gegen die Priesterschaft darstellen. Diese Tempellegende wollen wir uns nun vor die
Seele stellen. Sie hat folgenden Inhalt:

Urspriinglich schuf einer der Elohim den Kain, indem er sich selbst mit Eva verband. Dem stellte
entgegen der Elohim Jahve den Adam. Dieser verband sich mit Eva, und daraus ging Abel hervor. Kain
erschlug den Abel, Jehova machte darauf das Geschlecht des Kain Untertan dem Geschlecht des Abel.

Das heilt: urspriinglich wandte sich die weltliche Weisheit gegen die Priesterweisheit und unterlag,



denn in Seth wurde das Abelprinzip fortgesetzt, und alle weltliche Weisheit wurde der Priesterweisheit
unterworfen.

Nun wird erzahlt, wie die Nachkommen des Kain die Erde eroberten, wie sie die Kiinste ausbildeten.
Musik, Kiinste und Wissenschaften wurden von ihnen gepflegt. Tubal-Kain (. Moses 4,21-22), der
Meister von Erz und Eisenwerk, Jubal, von dem die Pfeifer und Geiger hergekommen sind, Hiram, der
Erbauer des Salomonischen Tempels (I. Kénig, 7,13), zahlten zu Kains Nachkommen.

Da - mit Hiram - waren wir an der Grenze zwischen der dritten und vierten Unterrasse angelangt, wo
die Priesterherrschaft tberging in die Kénigsherrschaft. Es entstand das Kénigtum von Gottes Gnaden,
dessen Reprasentant der Konig Salomo war. Salomo hatte seine Macht nicht erhalten durch Arbeit auf
dem physischen Plan, sondern durch das, was von Gottes Gnaden gekommen ist. Die Priesterweisheit
ging dber auf die Konigsherrschaft. So wird diese als die Nachfolgerin der Priesterherrschaft angesehen,
die unfahig war, aus sich selbst heraus fiir die Menschheit das fiir den Erdenfortschritt Notwendige zu
tun. Aus den Abkémmlingen Kains mufte derjenige, der den Tempel bauen sollte, geholt -werden, weil er
selbsterarbeitete Gedanken besaR.

Die Legende erzahlt nun weiter, dat die Kénigin von Saba, Balkis, verlobt war mit Kénig Salomo. Sie
kam zu ihm und staunte den Tempelbau an, er ihre Weisheit. Sie verlangte den Baumeister selbst zu
sehen, denn sie konnte nicht begreifen, daft durch Menschenweisheit dieser wunderbare Bau entstanden
sei. Hiram kam und machte schon allein durch seinen Blick einen méchtigen Eindruck auf sie. Nun
verlangte sie auch die Arbeiter am Tempel zu sehen. Als Salomo sagt, dall das nicht gehe, da macht
Hiram das mystische Tau-Zeichen in die Luft, und alsbald strdmen die Arbeiter herbei. In dem mystischen
Tau-Zeichen liegen die Krafte, durch welche die Kainssohne arbeiten auf dem physischen Plan.

Drei Gesellen des Hiram sind unzufrieden, weil er sie nicht zum Meistergrad beférdert hat. Sie
beschliefen, dem Hiram zu schaden. Sie wollen sein Hauptwerk zerstoren. Er will ndmlich das Eherne
Meer ausfiihren: das ist ein groRes Kunstwerk, das aus einem fliissigen Elemente, aus geschmolzenem
Erz, gegossen werden soll. Das ist ein Symbol des groen Kunstwerkes, zu dem das ganze Mineralreich
umgearbeitet werden soll: die Aufgabe unseres Manvantaras. Die drei Gesellen tun folgendes: sie bringen
den GuR des Ehernen Meeres in Unordnung. Hiram versucht durch ZugieRen von Wasser den Guf
wieder in Ordnung zu bringen: da zerstiebt alles in einem feurigen Spriihregen. Als Hiram verzweifelt sich
verloren glaubt, wird er durch eine Gestalt, in der er Tubal-Kain erkennt, in den Mittelpunkt der Erde
gefiihrt. Dort wird ihm gesagt: Jehova oder Adonai ist nichts anderes als ein Feind der Feuergeister. Er
will die Feuergeister vernichten. Dir aber wird ein Sohn geboren werden, den du zwar selbst nicht sehen
wirst, der aber ein neues Geschlecht auf die Erde bringen wird. - Nun gibt ihm Tubal-Kain einen Hammer,
womit er den Guf des Ehernen Meeres zu Ende fiihren kann. Die drei Gesellen aber ermorden ihn. Vor
seinem Tod haucht er noch ein Wort aus, das er auf ein goldenes Dreieck schreibt, und versenkt es. Man
versteht das Wort nicht. Dies Wort ist das verlorene Wort der Freimaurer. Hiram wird beerdigt, ein
Akazienzweig wird auf sein Grab gepflanzt. Das Dreieck wird noch einmal ausgegraben, aber niemand
weill es zu wiirdigen. Es wird wieder versenkt und ein Wirfel darauf gesetzt, auf welchem die Zehn
Gebote geschrieben stehen.

Was hei8t nun: Jehova hafdt die Feuersdhne? - Es sind diejenigen Menschen, die auf dem Wege der
Eingeschlechtlichkeit hervorgebracht sind (Kain). Die Weisheit ist in ihnen mit Kama, dem irdischen
kamischen Feuer vermischt. Diejenigen, die sich dem weiblichen Priestertum zugewendet haben, sind die
Abelsdhne. Hiram wird verheien: Du wirst einen Sohn haben, der ein neues Geschlecht begriinden wird.
Du wirst ihn zwar nicht kennen. — Dieses neue Geschlecht soll herbeigefiihrt werden, wenn das verlorene
Wort wieder seine Kraft erhalt, wenn es in neuer Weise entsteht. Dieses Wort wieder entstehen zu lassen,



daran arbeitet die okkulte Tradition, die im Frei-maurertum verkdrpert ist. Sie arbeitet daran, dal im
mannlichen Elemente zu dem Passiven das Aktive hinzutreten kann, daf sie selbst das Befruchtende
wieder erlange im Geiste, um aus dem Passiven ein Aktives zu machen, damit die Kainsséhne aus sich
selbst etwas hervorbringen kdnnen.

Die folgende Tradition bildete sich aus: Die weibliche war die urspriingliche Kraft. Sie hat der Welt
alles gegeben, was an Weisheit in der Welt war. Sie hat aber einen Teil der physischen Produktionskraft
verloren und auf das Mannliche Ubertragen. Nun vergeistigt sich wieder alles und bei der Vergeistigung
sucht die mannliche Kraft die Herrschaft an sich zu reien. Das mannliche Element des Denkens sucht
das Weibliche zu Uberdauern. Es wird aber eine Zeit kommen, wo wieder Geschlechtslosigkeit eintreten
wird, und es handelt sich bei dem Kampfe darum, welches von den beiden Geschlechtern diese
Geschlechtslosigkeit zuerst erobert. Das Freimaurertum strebt danach, daf das ménnliche Geschlecht,
besser gesagt der mannliche Geist, das Weibliche lberdauern mdge, die Geschlechtslosigkeit erobern
mdge.

Es gibt nun einen okkulten Zusammenhang zwischen der Kraft der Sprache und der geschlechtlichen
Produktionskraft. Das «Wort» hat alles hervorgebracht. Es lebte urspriinglich im Menschen. Dann hat der
Mensch es verloren. Er kann nicht mehr selbstandig schaffen, weil ihm das Wort fehlt. Nur der kann es
wissen, der bei der Schopfung zugegen war. Tubal-Kain wufte es und gab es dem Hiram. Dies Wort muf}
derjenige an sich reien, der wieder Hervorbringungskraft haben will. Die wirkliche produktive Kraft mufy
sich mit dem Wort vereinigen. Das Wort wird den Menschen der Zukunft hervorbringen. Dann wird der
Sohn des Hiram wirklich zu sehen sein. Das Feuer, die géttliche Kraft, wird dann in neuer Weise erstehen.
Ein neues Geschlecht wird das alte ablésen. - In der alten hebrdischen Sprache gibt es ein Wort, ein
Mantram, von dem gesagt wird, daB es, geniigend stark ausgesprochen, die Welt hervorbringt. So wird
der Mensch, wenn das Wort geniigend gesteigert ist, durch die Sprache selbst den geistigen Menschen
hervorbringen. Jetzt begreifen wir, was im Baume der Erkenntnis dargestellt ist: Die Schlange ist das, was
sich im Rickgrat als Rickenmark hinaufwindet. Die Erkenntnis im Physischen ist die, die aus dem
Nervensystem entspringt. «Es wird Feindschaft sein zwischen dir und dem Weibe, zwischen ihrem Samen
und deinem Samen»: damit ist die Feindschaft zwischen dem Samen des Physischen, der physischen
Erkenntnis, und dem Samen des Geistigen, der geistigen Erkenntnis gemeint. Das Geistige, das Weib,
zermalmt zwar der Schlange den Kopf, aber erst, nachdem diese es in die Ferse gestochen hat. Es ist
das, was aus dem Mittelpunkt der Erde zu den FiiRRen dringt.

Bei der Mannesreife wird die Sprachkraft eine andere. Das wurde als Vorbote angesehen fiir den
neuen Sohn des Hiram (2. Chronik 2,13). Darauf hinzuwirken, diesen Sohn aus dem mannlichen
Geschlechte zu erzeugen, der durch die Kraft des Kehlkopfes entstehen soll, das war das Ideal, das sich
die Freimaurer gestellt hatten. Alles was auf Erden spater im Physischen entstanden ist, hat seinen
Ursprung im Geistigen. Im Urbeginne wirkte nur das, was vom géttlichen Geiste auf der Erde entstand.
Dann entstand auf der einen Seite die weibliche Bilder- und Priesterweisheit, auf der anderen Seite die
bildlose Kainsweisheit. Und es ist interessant, daR, als gesucht wurde ein bildlicher Inhalt fiir die
Kainsweisheit, dal da die mannliche Weisheit eine Anleihe macht bei der weiblichen Weisheit: die
Tempellegende und der ganze Inhalt der Freimaurerei stammt aus der alten Priesterweisheit, der
Offenbarung von Oben. Das wurde in Symbole gehdillt. Aber die Symbole wurden nach und nach nicht
mehr verstanden. Alles Okkulte verschwand nach und nach aus der Freimaurerei. Die drei
Johannesgrade sind ganz auf den physischen Plan berechnet.

Da wir gesehen haben, warum diese geistigen Strémungen nebeneinander hergingen, so werden wir
auch die Bedeutung der theosophischen Bewegung verstehen. Sie bereitet auf geistigem Gebiet vor, was



spater auf dem physischen Plan geschehen wird: die Wiedervereinigung der Geschlechter. Auch die
geteilte Weisheit muB® wieder in die eine géttliche Weisheit zusammenflieBen. Im Menschen muf durch
die theosophische Weisheit ein Ausgleich gefunden werden zwischen der religidsen Priesterweisheit und
der freimaurerischen Weisheit. Die Weisheit der Zukunft muf} geholt werden aus dem héheren Menschen
heraus, der in beiden Menschen gleich lebt, dem weiblichen und dem mannlichen. Das zu entwickeln,
worauf es ankommt, worauf der physische Plan gar keinen EinfluR mehr hat, das ist der Zweck der
theosophischen Bewegung.

Die Theosophie ist tatsachlich die mannlich-weibliche Weisheit, die fiir beide Geschlechter gleich
giltige Weisheit. Durch die Lehre von der Reinkarnation erkennt man, dal dasjenige, was bei jeder
neuen Wiederverkdrperung zum Ausdruck kommt, nicht die Persénlichkeit des jeweiligen Erdenlebens
ist, sondern daB der Kausalkérper, die Entelechie, sich geschlechtslos aufbaut. Wenn wir uns dieser
bewuft werden, so lebt in uns geistig auf, was tber dem Geschlechtlichen steht, was unabhangig ist von
dem, worauf sich die Gegnerschaft der beiden Strdmungen gegriindet hat. So ist die Theosophie die
ausgleichende Bewegung, und sie allein kann den Ausgleich herbeifiihren. Erst in der Theosophie kann
man von einem Okkultismus sprechen, der beide Geschlechter gleichméRig angeht. Nur von da aus kann
man sich einen wirklichen Ausgleich zwischen beiden Geschlechtern denken. Nur die theosophische
Bewegung kann das vollziehen. Alles andere ist eine Nachwirkung der friihneren Zweigeschlechtlichkeit.

Das Freimaurertum stellt sich die Aufgabe, das Zukiinftige vorzubereiten. Deshalb wurde schon im 18.
Jahrhundert abgesehen von dem friiheren vollstdndig ausschliefenden Prinzip. Und 1775 wurde eine
erste sogenannte «Adoptionsloge» gegriindet: eine Frauenloge, weil man das Gesetz des Ausgleichs der
Geschlechter erkannte. Und so wurde ein Zusammenhang hergestellt zwischen Mannern und Frauen,
indem eine Frauenloge gegriindet wurde. Aber jedes Mitglied einer Frauenloge mufite von einem Manne
in einer Mannerloge adoptiert sein. Einer solchen Adoptionsloge gehorte auch H. P. Blavatsky an. Aus
der Freimaurerei selbst heraus wurde also jener theosophische Versuch gemacht. Dies zeigt Ihnen, daB
dem, was richtig ist, stets ein Versuch vorangeht; nur der Grund, warum ein solcher Versuch gemacht
wird, kann nicht gleich verstanden werden. Aber man kann auch nicht verlangen, dal das, was in der
Welt als Griindkraft ist, gleich immer wirklich verstanden wird: es kann sein, daft man die eine oder die
andere Stromung bevorzugt. Deshalb werden die beiden Stromungen wohl noch lange nebeneinander
herflieBen. Es kdnnte, um ein ruhiges Ausgleichen zu bewirken, ndtig sein, in die Freimaurerei
hineinzugielen, was sie hindberfiihrt zur theosophischen Bewegung.

Nun werden Sie auch begreifen, warum die Kirche im Mittelalter ein ganz bestimmtes Ideal entwickeln
muBte. Die Freimaurerei schuf ihr Ideal der Zukunft, die Kirche schuf ihr Ideal der Zukunft. Mit der
Freimaurerei hatte sie nichts zu tun. Als Ideal lebte in der Kirche der Christus, also ein mannliches Ideal.
Dieses ménnliche Ideal konnte der okkulten Strémung innerhalb der Kirche nicht gentigen. Der Mann
brauchte zu dem Passiven auch das Aktive, er multe das, was ihm selbst fehlte, sich hinzudenken. Er
brauchte als Konzentrationsmittel etwas, was ihn ergénzte. Mann war er schon, das Weib mufte er
hinzudenken. Der Okkultist, der etwas von den Dingen verstand, der nicht Freimaurer war, muflte das
Weib denken. So entstand aus dem Mdnchstum bewuft der Marienkultus. Dieser kam als dritte Strémung
zu der Kirche, das heilt zu dem Priestertum und dem Freimaurertum hinzu.

Alle drei Stromungen hatten im Grunde genommen dasselbe Ziel: das Unabh&ngigwerden der
Menschen von den Geschlechtern. Aber die Art der Arbeit, um das Ziel zu erreichen, war eine
verschiedene. Der christliche Okkultist suchte in dem Weibe das ménnliche Prinzip, um es sich
einzuverleiben.

Man muB sich klar sein dartiber, dafl der wahre innere Mensch unabhéngig ist vom Geschlechte,



welches trennt; dal er daher durch beide Geschlechter hindurchgeht in den verschiedenen
Verkdrperungen. Und nun missen Sie bedenken, daf bei der Freimaurerei der Kampf auf dem &ufleren
physischen Plan gefiihrt wurde, damit alle Individualitaten, die sich in weiblichen Kdrpern inkarnieren,
allmahlich zum Ménnlichen hinibergefiihrt werden sollen, so dafl das Mannliche l&nger dauert als das
Weibliche. Es soll das Weibliche (iberdauern, weil dieses das Friihere war. Das schwebte der Maurerei
als Ideal vor; aber das war eine Einseitigkeit.

Was schwebt nun der Theosophie als Ideal vor? Das Ideal der Theosophie ist: durch die Weisheit, die
von den hdheren Planen kommt, auch auf dem physischen Plan ein menschliches Geschlecht
herbeizufiihren, welches (iber der Geschlechtlichkeit steht. Daher ist die Theosophie auch eine Weisheit,
die nicht in Religionen differenziert ist, sich nicht auf eine besondere Religion sttitzt, sondern zuriickgreift
auf die uralte Weisheit, die die Welt geschaffen hat und die an die Stelle derjenigen Weisheit tritt, welche
als Priesterweisheit in den verschiedenen Religionen differenziert ist. Sie multe das tun, weil die
Priesterweisheit eine im Laufe der Zeit vollendete Aufgabe erfiillt hat. Theosophie aber will die Zukunft
erobern, das was noch entstehen soll gegeniiber dem, was friiher war. Sie ist in gewisser Weise eine
Fortsetzung der alten Priesterweisheit, der Mysterien, und steht dabei doch in einem gewissen Gegensatz
zu ihr.

Gegner der theosophischen Bewegung wiirden diejenigen sein, welche starr an der alten
Priesterweisheit héngen wollten, welche versuchen wiirden, sie zu konservieren, sie sozusagen
einzubalsamieren in ihrer alten Gestalt. Der héhere Plan fiir die Weltengestaltung ist:
sie hiniiberzufiihren in den neuzeitlichen Geist, der die Zukunft zu schaffen hat. Die allererste Morgenrote
zur Bildung einer neuen Weisheit, die da kommen soll, ging auf in einer Zeit, die das neuzeitliche
Geistesleben hereinbrachte in die Menschheitsentwickelung im 15. Jahrhundert durch die Rosenkreuzer.
Es handelte sich darum, dass ein neuer Einschlag in die Welt kam. Ihr Thema lautete: die alte
Priesterweisheit muf in ein Neues (ibergehen.

Es gab auch Mé&chte, welche die Welt fir die alte Priesterweisheit zuriickerobern wollten. Deshalb
wurde ein Orden gegriindet zu dem Zwecke, die Erde fiir die alte Priesterweisheit wieder zu gewinnen.
Dieser Orden [der Jesuitenorden] wahlte im Gegensatz zu dem Marienkultus das Méannerideal. Er
benutzte die okkulten Krafte, um etwas wie einen Wall aufzurichten, um alles selbstandig ausstrémende
Leben niederzuhalten, um das festzuhalten, was sich heraufranken will an dem Kreuz. Er vertritt das
mannliche Prinzip: er vertritt das Kreuz allein ohne die Rosen. Ein anderer Orden aber fiigte dem Kreuze
die Rosen hinzu, aus denen neues Leben sprieft.

Da haben wir zwei neuzeitliche Stromungen. Die eine hat das Alte in die Gegenwart hineingesetzt und
will dadurch den Fortschritt mit aller Gewalt hemmen. Die andere hat das alte Kreuz mit Rosen umgeben,
hat ein neues Reis hineingesenkt: das Kreuz von Rosen umrankt. Diese beiden Strémungen gingen
nebeneinander: der eine Orden mit dem Kreuz ohne die Rosen; der andere, welcher die Rosen am Kreuz
verehrt - ein Neues, das kommen soll. Das sind die Rosenkreuzer. Auf dieser Strémung baut sich die
theosophische Bewegung auf; sie entstammt dem neuen, griinenden Reis der Rose, das in die Zukunft
hinein wachsen soll.

So haben wir gesehen, wie dieser Kampf entstand, zu dem die Frauen nicht zugelassen wurden.
Unsere Aufgabe ist es, die Kluft zwischen den Freimaurern und den Rosenkreuzern zu Uberbriicken. Die
Arbeit ist schwer, aber sie muB getan werden. Sie besteht darin:
zur Erkenntnis des héheren Ubergeschlechtlichen Menschen zu gelangen. Es ist schwer, sich dazu
durchzuringen, aber es ist mdglich, und es wird gelingen, es wird zur Wirklichkeit werden.



DIE BEZIEHUNG DER OKKULTEN ERKENNTNISSE ZUM ALLTAGLICHEN LEBEN
Berlin, 23. Oktober 1905 (abends)

Heute méchte ich einiges sagen, was als Fortsetzung mancher Fragen, die in diesen Tagen lhnen vor die
Seele getreten sind, gelten kann. Heute mochte ich manches ausfiihren, was vielleicht durch
Bemerkungen in den vorhergehenden Tagen angeregt sein diirfte. Es ist so viel gesprochen worden Uber
die Beziehungen des Okkultismus zur Theosophie, der Esoterik zur Theosophie und so weiter, aber noch
nichts von der Beziehung der Theosophie zum alltaglichen Leben. Ich habe schon vor acht Tagen
angedeutet, daB ich gerade iber dieses Thema noch einige Worte sprechen mdchte. Und zwar mdchte
ich heute einmal die Aufmerksamkeit auf weniger hohe Gesichtspunkte hinlenken, sondern davon
sprechen, wie die okkulten Erkenntnisse in das Leben des Alltags unmittelbar hineinspielen und wie
tatsachlich durch die theosophische Weltanschauung unser Blick nicht bloR (iber weite Zeiten und Rdume
hingelenkt wird, sondern wie wir auch durch die Begriffe des Okkultismus iber die alltaglichsten Fragen
einen ganz anderen Aufschlu gewinnen kdnnen, als das ohne solche Begriffe mdglich wére. Wir werden
dann sehen, wie irrtlimlich die Meinung ist, der wir so oft begegnen, namlich dal der Okkultismus etwas
Unpraktisches und dem gewdhnlichen Alltagsleben ungemein Fernstehendes sei.

Und eine andere Frage werden wir noch berihren. Es ist die Frage: Wie kann derjenige, der es noch nicht
dazu gebracht hat - was jedem Menschen in Zukunft aber beschieden sein wird -, Einblicke in die hdheren
Welten zu tun, wie kann er sich von dem Standpunkte, den jeder Mensch mit einer normalen Bildung
einnimmt, die Uberzeugung davon verschaffen, dal die theosophischen Lehren Wahrheit sind und die
Bestrebungen der Theosophie eine wirkliche Berechtigung haben? Die Beweise brauchen durchaus nicht
bloR aus der okkulten Beobachtung gewonnen zu sein, ja, sie kdnnen gar nicht eher daraus gewonnen
werden, bevor sie nicht aus einem anderen Gebiete geholt sind, dem des alltaglichen Lebens. Das
bereitet uns vor, uns auch die Uberzeugung von den hdheren Gebieten des Daseins zu verschaffen. Was
sich immer zugetragen hat, das tragt sich auch heute noch zu in unserem alltaglichen Leben.

Wenn wir den Menschen zurlickverfolgen bis in die friihesten Zeiten seines Entstehens, so finden wir,
daR er seinen Ursprung aus einer viel feineren, geistigeren Materie genommen hat als die ist, aus der er
heute besteht. Der heutige Mensch zeigt uns der Form nach in der Hauptsache drei Kdrper: den
physischen Korper, den Ather- und den Astralkdrper. Der Atherkdrper ist eine Art Urbild des physischen
Korpers. Der Astralkorper, die aurische Hiille, die den Menschen umgibt und durchdringt, ist dasjenige
Gebilde, in welchem sich das Gemditsleben, das Instinkt- und Leidenschaftsleben sowie jeder Gedanke
Ausdruck verschafft. Aus dem noch undifferenzierten Astralkdrper hat sich im Grunde genommen der
ganze Mensch im Laufe der Zeit herausgebildet. Wenn wir genligend weit zuriickgehen, bis zu friihen
Urepochen der Menschheit, dann finden wir, da die physische und &therische Substanz, die den
heutigen Menschen durchsetzt, aufgeldst ist in dem urspriinglichen Astralkdrper des Menschen, wie ein
Samenkorn in der Erde.

Der heutige Mensch ist sozusagen verdichtet aus der astralen Grundsubstanz. Dieser Vorgang findet
heute noch alltaglich statt. Wenn zwei Menschen sich gegenlberstehen, so sind es zunachst die beiden
Astralkdrper, die sich gegenUberstehen in Liebe oder HaRR, Wohlwollen oder MiRfallen, Zorn oder Giite,
abstoflend oder anziehend. Das alles sind Erscheinungen, die sich zwischen den Astralkorpern
abspielen. Der Verkehr zwischen den Menschen ist ein fortwahrender Austausch von Zustanden und
Verhéltnissen der Astralkorper. Wenn ich einem anderen Menschen gegenuberstehe, dann erfahrt mein
physischer Kérper keine groRe Veranderung, auch der Atherkdrper nicht, wohl aber der Astralkérper.
Wenn ein Mensch zu mir etwas sagt, das haferfillt ist, so gehen die haRerfiillten Stréme in meinen



Astralkdrper ein und verandern denselben. Ich mufl dasjenige, was von ihm ausstromt, in meinen
eigenen Astralkdrper aufnehmen, und dieser bekommt dann ganz andere Eigenschaften, je nachdem mir
von dem anderen Liebe, Geduld oder Zorn und Ungeduld zustromt.

Zwischen dem Erzieher und dem Kinde spielt sich etwas ganz Ahnliches ab. Es ist ein groRer
Unterschied, ob ein Erzieher liebevoll oder ob er ein engherziger Egoist ist. In dem kindlichen Astralk6rper
haben wir etwas, was anders aussieht als der Astralkdrper des Erwachsenen. Der Astralkdrper des
Kindes ist licht und hell, er zeigt sich uns als etwas Jungfrauliches im Vergleich zu dem Astralkdrper, wie
er sich im Laufe des Lebens entwickelt. Was ist der Astralkdrper des Kindes? Wie eine undifferenzierte
Lichtwolke erscheint er, die erst nach und nach gestaltet wird. Es ist noch wenig in ihn eingegraben, was
ihn mehr und mehr in sich bestimmt macht, so daB noch alles mdgliche aus ihm geboren werden kann. Er
wird geformt durch die Vorstellungen, die das Kind aus der Umgebung aufnimmt. Sie gehen in ihn ein und
farben ihn und machen ihn anders.

Je nachdem, was fiir Vorstellungen das Kind aufnimmt, ob von materialistischen oder idealistischen
Gesichtspunkten ausgehend, strémen andere Gebilde in den Astralkdrper des Kindes ein und formen ihn.
Es tritt dann immer mehr eine Erfiillung der Seele mit solchen Vorstellungen ein. Wenn das Kind lieblos
behandelt wird, tritt das Echo dieser Lieblosigkeit im Astralkdrper des Kindes in Erscheinung. Er schlieft
sich dann wie mit einer Haut gegen die AuRenwelt ab. Das alles zeigt uns, daB tatsachlich ein
fortwahrendes Umbilden des Astralkdrpers stattfindet und dal der Verkehr mit den Menschen auf dieses
Umbilden einen grofen Einflul hat.

Das Kind hat also noch einen gleichférmigen, aber eine unendliche Fiille von Mdglichkeiten
enthaltenden Astralkdrper. Nehmen Sie den Astralkorper eines Kindes an, der einem idealistischen
Erzieher gegenlibersteht, der selbst eine harmonische Seele hat und mit Hingabe in die Welt hineinblickt
und empfénglich ist fir deren Schonheit und Erhabenheit, einem Erzieher, der imstande ist, in sich selbst
ein Abbild der Schonheit der Welt zu schaffen. Ein solcher Erzieher wird auch die Eigenschaft entwickeln,
auf die Anlagen der kindlichen Seele einzugehen. Er bildet dann im Kinde weiche und empfangliche
Gebilde aus und sendet in diese Stréme hinein, die von dem eigenen Astralstoff des Kindes aufgeldst
werden. Ein solcher in sich selbst harmonisch gebildeter Erzieher sendet dem Kinde fortwahrend
harmonische Stréme zu. Wie selbstverstandlich flieRt dann die Charaktereigenschaft des Erziehers in das
Kind Uber, und damit flieBt auch (iber alle jene Weltharmonie, die er in Form der Schonheit aus der
Umgebung entnommen hat. Was er Grofes aufnimmt, als edler Mensch und guter Beobachter, das
sendet er als Erzieher in die Natur des Kindes und bringt diese dadurch zu harmonischer Entwickelung.

Nehmen wir dagegen an, der Erzieher stehe dem Kinde als egoistischer, pedantischer Mensch
gegenlber, als Mensch mit engen, eigensinnigen Vorstellungen und Begriffen. Diese Eigenschaften rufen
in seinem eigenen Astralleibe Gebilde hervor, die ihn wie in einer festen Kruste eingeschlossen
erscheinen lassen, ihn zu einem durch und durch festen, schwerbeweglichen Gebilde machen. Dann
sendet er Strahlenstrdme aus, die fest in sich geschlossen sind, so dafl es dem Astralkdrper des Kindes
unmdglich ist, sie aufzuldsen. Sie verletzen héchstens wie ein Pfeil den Astralkorper des Kindes, kdnnen
aber nicht aufgel6st werden und gehen einfach durch denselben hindurch.

Oder nehmen Sie etwas noch Alltaglicheres an. Zwei Menschen sprechen miteinander. Man kann zwei
solche Menschen sehr gut in bezug auf die Wirkungen ihrer Astralkérper aufeinander durch das
gegenseitige Aufeinandereinsprechen beobachten.

In der astralen Substanz, im Astralen bildet sich immer etwas Neues. Ich will lhnen dies in folgender
Weise begreiflich machen. Der Mensch baut durch seine Vorstellungen fortwéhrend Gebilde in den
Astralkérper hinein. Diese zeigen sich in den mannigfaltigsten Formen. Die astrale Substanz, die



zwischen den einzelnen Gebilden unbenutzt bleibt, nennt man eine intermediére Astralsubstanz, im
Gegensatz zu derjenigen, die sich zu Gebilden gestaltet hat. Diese intermediére Astralsubstanz erganzt
sich fortwahrend aus der Astralsubstanz unserer Umgebung, strémt fortwahrend ein und aus, wird
fortwahrend erneuert. Aber die Gebilde bleiben fest, die der Mensch durch die Art seiner Empfindungen,
Gedanken und Willensentschllsse ausgebildet hat.

Nehmen wir also an, zwei Menschen stehen vor uns und filhren ein gewdhnliches Gespréach
miteinander. Der eine von ihnen hat starre, feste Begriffe ausgebildet, die auch sehr feste Gebilde in der
Astralsubstanz erzeugt haben. Der andere spricht auf ihn ein und versucht, ihm etwas klarzumachen.
Worauf beruht dieses einem anderen etwas klarzumachen? Es beruht darauf, daRl er seinen eigenen
Begriff in die astrale Substanz des anderen Menschen hineinsendet. Dieser Begriff, dieser Gedanke
stromt dann zundchst in die fremde Astralsubstanz hinein. Dort muR er sich erst durch die
Zwischensubstanz auflésen und sich entsprechend den bereits vorhandenen Formen wieder erzeugen
und umgebildet werden.

Nehmen wir nun an, der eine versuche dem anderen etwas klarzumachen, zum Beispiel, was sich auf
Reinkarnation bezieht. Der andere hat sich aber tber Reinkarnation bereits einen festen Begriff gebildet.
Nehmen wir an, er sei ein befangener Mensch und habe sich den Begriff gebildet, daB sie etwas
Torichtes und Unsinniges sei. Dieser Gedanke hat in seiner Astralsubstanz geschwebt. Nun kommt der
Gedanke des ersteren und lost sich in der intermedidren Astralsubstanz des anderen auf, miite sich
aber in die bei ihm bereits bestehenden Gedankenformen umbilden kdnnen. Das geht aber nicht, weil
sein Begriff zu starr, zu fest ist. Er kann den ihm zugesandten Gedanken nicht in seine Gedankenform
umbilden, und deshalb versteht er ihn nicht.

Je mehr sich ein Mensch die Beweglichkeit der Begriffe erhalt, so dal diese immer von der sie
umgebenden Zwischensubstanz aufgeldst werden kénnen, desto mehr Verstandnis wird er dem anderen
Menschen entgegenbringen. Davon riihrt es her, daB es so schwierig ist, akademisch gebildeten Leuten
theosophisches Leben zu vermitteln. Die auf der Universitat aufgenommenen Begriffe erzeugen starre,
feste, in sich abgeschlossene Gebilde, die nicht leicht aufldsbar sind. Mit solchen Gebilden erfilllt, kommt
der Akademiker gewdhnlich zum theosophischen Vortrag und ist dann unfahig, theosophisches Leben zu
erfassen. Ganz anders wiirde es sein, wenn er so erzogen ware, dal er sich bei allen Begriffen sagte: Ja,
es kénnte mdglicherweise auch anders sein, denn wir haben ja nur einen geringen Grad von Erfahrung,
und manches, was wir jetzt fiir richtig halten, wird in der Zukunft noch korrigiert werden miissen. - Wiirde
er das tun, dann wére die Seele noch aufnahmefahig.

Nehmen wir noch einen anderen Fall. Ein Mensch steht einem anderen mit Gefiihlen der Verehrung
gegentiber. Wie nimmt sich fiir den Beobachter, der mit astralen Sinnen begabt ist, die Verehrung aus?
Verehrung heilt, solche Gedanken aussenden, welche sich in die Substanz des fremden Astralkérpers
hineinsenkt und sie gleichsam aufsaugt. Wenn Sie namlich einen verehrenden Gedanken haben, so
kommt dieser dadurch zum Ausdruck, da® Sie selbst die Verehrung als ausstrémende Warme dem
anderen entgegenbringen. Diese von lhnen ausstrdmende Warme hat in der astralen Welt ihr Spiegelbild,
das sich in blaulicher Farbe als die Gedankenform der Verehrung und Devotion zeigt. Das warme,
verehrende Gefiihl erzeugt eine Gedankenform, die blaulichen Charakter tragt.

Was ist es aber, was blaulich erscheint? Das konnen Sie erkennen, wenn Sie in den unendlichen
finsteren Weltenraum hinausschauen. Er erscheint lhnen blau infolge der erleuchteten Atmosphare.
Ebenso erscheint lhnen [im Astralen durch den Gedanken der Verehrung] etwas, was vorher finster ist,
und nun umleuchtet ist von dem warmen, hellen Gefiihl der Verehrung, auch in dieser blaulichen Farbe.
Man umschlieft einen dunklen Raum mit dem Gefiihl der Verehrung und der dunkle Kern erscheint dann



als blaulich, ahnlich wie Ihnen in der Flamme ein blauer Kern erscheint, der vom Licht umzogen ist. So ist
es auch mit dem Verehrungsgedanken. Er ist ein von W&rme durchflossener leerer Raum. Sendet man
den Gedanken der Verehrung einem anderen entgegen, so bietet man ihm dadurch die Gelegenheit, sein
eigenes Wesen in diesen leeren Raum einstromen zu lassen. So spielt sich der Ausgleich zwischen dem
Verehrenden und dem Verehrten ab.

Stehen Sie einem anderen dagegen gegentiber mit dem Gefiihle des Neides, dann lebt in lhnen eine
andere Gedankenform, die Sie ihm entgegenbringen. Sie senden dann die rote Gedankenform des
Egoismus, der Selbstliebe aus. Diese umschlieRt ihrerseits wieder eine andere Gedankenform, die voll ist
von der Vorstellung des eigenen Selbstes, die vielleicht durch Ehrgeiz erzeugt wurde. Dieser driickt sich
nicht in einem leeren Raum, in einem Hohlgebilde aus, sondern in einer ganz erfiillten Form, in die nichts
mehr hinein kann. Sie ist rings umschlossen von dem Gefihl der Kélte und hat die entgegengesetzte
Gedankenform, namlich ringsherum einen blaulichen Kreis, in der Mitte einen roten Kern. Die Kalte der
blauen Farbe stoft alles zuriick, was hinein will, und die eitle rote Gedankenform bleibt wie sie ist. Sie
nimmt nichts an. So steht der Neidische, der nicht verehren kann, dem anderen gegeniber.

Sie sehen, was sich in unserem Astralleibe abspielt, ist nichts anderes als das Ergebnis des
Alltagslebens. Was sich im Astralkérper abspielt, kann nur der sehen, der darauf trainiert ist. Aber die
Wirkungen dieser Vorgange im Astralkérper sind im Physischen fortwahrend da, und von diesen kann sich
jeder durch das Leben iiberzeugen. Jeder kann folgende Probe machen, indem er sich sagt: Ich lasse es
ganz dahingestellt, ob die Mitteilungen des Okkultisten wahr oder falsch sind. Aber ich will sie unbefangen
priifen. Ich kann so leben, als ob diese Mitteilungen auf Richtigkeit beruhten. Ich kann mich dann meinen
Mitmenschen gegentiber dementsprechend verhalten, und wenn ich das vorsichtig tue, dann werde ich ja
sehen, ob das Leben mir in jedem einzelnen Falle bestétigt, was der Okkultist sagt. Und das Leben wird
Ihnen das in jedem Fall bestatigen. Sie werden einen ungeheuren Gewinn davon haben.

Wer sich das durchdenkt und zum Beispiel sich als Erzieher nicht nur mit seinen p&dagogischen
Begriffen und Ideen durchdringt, und nicht nur durch das wirkt, was er sagt, sondern auch durch das, was
er fiihlt, empfindet und denkt, wer sich durchdringt mit dem BewuRtsein, dal zwei Astralkdrper
aufeinander einwirken und weil}, was bei dem Gegeniiberstehen dieser Astralkdrper vor sich geht, der
weild auch, daB er die Pflicht hat, sich immer besser und besser zu machen. In dem Grade, wie er besser
wird, wirkt er auch besser auf die Anlagen des Kindes ein. Er totet nicht die Anlagen, sondern holt sie
heraus.

Es bedeutet noch etwas ganz anderes, als nur zu wissen, dal es eine Wahrheit, eine Wirklichkeit ist,
was uns durch die Verehrung eines anderen Menschen, der verehrungswiirdig ist, entgegengebracht wird;
es bedeutet noch etwas anderes, zu erleben: wenn wir unzahlige solcher Gedankenformen, umhdillt von
Warme, anderen Menschen zusenden, so wachsen wir durch die GroRe des anderen Menschen. Es ist
das noch etwas ganz anderes, als solche Dinge nur auBerlich mit dem Verstande zu erfassen, als nur zu
wissen, was sie darstellen. So lernen wir im Okkultismus das Leben mit gréRerem Ernst erfassen, lernen
erkennen, daf das, was nicht handgreiflich ist, was nicht mit Sinnen wahrgenommen werden kann, doch
eine Wirklichkeit hat. Wir lernen die ganze Tragweite und Bedeutung unserer seelischen Welt verstehen
und wirdigen.

Es mag vielleicht der eine oder andere sagen, das sind ja schematische Umgestaltungen. Nein, das
sind sie nicht! Wir missen ganz anders durchdrungen werden von der Tragweite unserer Taten und von
der Verantwortlichkeit, die uns das Leben auferlegt. Das alleralltiglichste Leben ist es, was auf diese
Weise vom Okkultismus beeinfluft werden kann. Derjenige, der weif}, was infolge von Gedanken und
Gefiihlen in der unsichtbaren Welt erfolgt, der bringt es schlieRlich dahin, daf es ihm ebenso wichtig wird,



einem anderen Menschen kein bdses Gefiihl entgegenzusenden, wie es ihm wichtig ist, ihn nicht mit
Flintenkugeln zu traktieren. Er weil, dal es ebenso schlimm ist fir den astralen Menschen, einen
HalRgedanken auf ihn zu werfen, wie es fiir den physischen Menschen schédlich ist, wenn ein Ziegelstein
auf ihn geworfen wird.

Verstehen kann man dies sehr bald; fiihlen und erleben werden es diejenigen, welche in solchen
Zusammenkiinften sich zusammenfinden, wie es die theosophischen sind. Sie bringen dann daraus einen
neuen Quell des Lebens mit. Sie kdnnen sich sagen, daf es fiir die anderen eine einfache Wirklichkeit
gibt, fiir uns eine dreifache. Der andere fiihlt die Wirklichkeiten nur aus der Sinnenwelt und denkt sich
nichts Boses dabei, wenn er sagt: Gedanken sind zollfrei! - Wer aber durch die theosophische
Weltanschauung durchgegangen ist, der kann nicht mehr sagen, Gedanken sind zollfrei, sondern der ist
Uberzeugt, dafl er dafiir verantwortlich ist, was er den anderen Menschen gegeniiber denkt und fiihlt.
Dieses Verantwortungsgefiihl tragen Sie als schénste Frucht der theosophischen Weltanschauung in die
Welt hinaus. Wenn wir auch noch Anfanger, Probierer sind, so wirken wir doch schon aus der
verborgenen, okkulten Welt heraus in die sichtbare hinein. Wir verschénern und verbessern die Welt von
den verborgenen Gebieten des Daseins aus.

Das ist die eine Seite, wie wir das Leben verstehen. Aber es gibt noch andere. Der Mensch lebt nicht
allein als Individuum in der Welt, er gehdrt auch einer Familie, einem Stamm, einem Volk, also einer
Gesamtheit an. Er ist eigentlich nur seinem physischen und seinem Atherkérper nach so abgegrenzt. Ich
habe schon gesagt, daf ein Astralkdrper flieBende Grenzen hat, daB die Zwischensubstanz fortwahrend
geneigt ist, Strdmungen von aulen aufzunehmen und sich zu erneuern. Wenn wir aber bedenken, daf® wir
einem Volk, einem Stamm, einer Familie angehdren, dann bekommt die Sache noch einen weiteren
Gesichtspunkt.

Wenn wir den Astralkdrper des einzelnen Menschen betrachten, so unterscheidet sich fast jeder von
dem Astralkorper des anderen der Grundfarbung nach. Er hat eine gewisse Schattierung, die sich nach
aullen als Temperament dulert. Das Temperament kommt also in einer gewissen Grundfarbe zum
Ausdruck. Der Mensch steht auf diese Weise zu seiner ganzen Umgebung in Beziehung, indem sich der
Charakter der Familie, des Stammes oder Volkes, denen er angehért, in der Grundfarbe auspragt.

Man kann da als Okkultist interessante Beobachtungen machen, wenn man zum Beispiel eine Stadt
wieder besucht, die man vielleicht vor zehn Jahren gesehen hat. Wenn man die jungfraulichen
Astralkorper der Kinder betrachtet, so findet man, daf} diese auBer der persdnlichen Grundfarbe noch eine
andere Grundfarbe haben. Hat man nun bei dem ersten Besuch diese jungfraulichen Astralkérper der
Kinder genau angeschaut und vergleicht sie mit denen jener Kinder, die nach zehn Jahren in der Stadt
leben, so findet man, daB sich deren Aussehen verandert hat. Es gibt etwas in der menschlichen
Individualitat, das so fortschreitet wie die Entwickelung der Stadt, des Stammes oder Volkes. Das kommt
davon her, dal die Strdmungen von einem Kollektiv-Astralkdrper, der mich von aufen umgibt,
fortwahrend mit meinem eigenen in Wechselwirkung steht, der in diesem Kollektiv-Astralkorper lebt.
Daher haben wir auch ein Volkstemperament, das sich in dem gemeinsamen Astralkérper des Volkes
ausdrtickt.

Jedes Volk und jede andere Gemeinschaft hat einen solchen Astralkdrper, und dieser stromt in die
Astralkdrper der einzelnen Menschen ein. Das ist der Grund, weshalb eine gewisse Disharmonie
entstehen kann zwischen den einzelnen Menschen und der Aufgabe des ganzen Volkes. Es gehen
namlich nicht immer alle Entwickelungsanlagen in der Welt den gleichen Gang. Das Umfassendere eilt
sehr haufig demjenigen voraus, was weniger umfassend ist.

Betrachten wir zum Beispiel ein Volk. Ein Volk ist nicht ein beliebig in der Welt zusammengewiirfeltes



Gebilde, nicht etwas, was durch Zufall erzeugt wurde, sondern jedes Volk hat seine bestimmte Aufgabe
im Entwickelungsgang der Menschheit. Wer ein Volk von einem hdheren Gesichtspunkt aus betrachtet,
der kann sich sagen, daB jedes Volk eine bestimmte Aufgabe hat und dal® auch seinem Volke eine
bestimmte Aufgabe zu erfiillen obliegt. Er kann sich sagen: Ich gehére diesem Volke an, so daR ich mit
ihm der gemeinschaftlichen Volksaufgabe dienen muf, und ich kann ihr so dienen, weil in mir eine
Astralitat lebt, welche dem ganzen Volke angehdrt. Diese Bestimmung des Volkes ist auf dem Astralplane
deutlich ausgedriickt, sie ist ein bestimmter Gedanke, etwas, das auf Planen, die hoher sind als der
Astralplan, lebt. Um die Gedanken der Weltordnung zu studieren, mul man (iber den astralen Plan
hinaufsteigen zu dem mentalen Plane.

Die vierte Unterrasse zum Beispiel, aus der unsere Rasse hervorgegangen ist, entwickelte sich aus
einem kleinen Kreise von Menschen in Asien und bildete sich zu der hebréisch-griechisch-lateinischen
Rasse aus. Diese hatte die Aufgabe, die erste Mission des Christentums vom Vélkerstandpunkte aus zu
erflillen. Der Gedanke dieser Rasse war der, das Christentum in seiner ersten Etappe Uber Europa und
die angrenzenden Gebiete zu verbreiten. Das ist ein Volkergedanke.

In friheren Zeiten galt der umfassende Gedanke von Reinkarnation und Karma. Dann frat ein
Umschwung ein und die Menschen wurden in der Vorstellung erzogen, daB das eine physische Leben
von Wichtigkeit sei. In der griechischen Kunst tritt das deutlich hervor, indem sie den Sinn fir die duRere
Form ausgebildet hat. Darin lag die Veredelung des physischen Planes fiir die auferen Sinne. In dem
romischen Volke kam dann das Recht zur Entwickelung, welches sich unmittelbar auf dem physischen
Plan auslebt. Das Christentum endlich durchdringt dieses Recht mit einer Moral, so daf ein einziges
Erdenleben eine solche Wichtigkeit erlangt, dafl eine ganze Ewigkeit davon abhéngig gemacht wird. Das
ist ein einseitiger Gedanke, aber er war richtig und notwendig. Die katholischen Vélker haben die Mission
der Verbreitung des Christentums ibernommen und sie nach dem Norden Europas getragen, wodurch die
germanischen Vélker eine neue Mission empfingen.

Wir sehen also, daB ein Volksgedanke lebt im ganzen Volke, und jeder einzelne gehdrt diesem
Gedanken zu. Was friiher auf dem Gebiete der plastischen Kunst an schénen Formen der Sinnenwelt in
der griechischen Kunst ausgebildet worden ist, was als Recht ausgebildet und spater zur Moralitét vertieft
wurde, das haben wir in unserer Zeit zum Nutzen der Birger herausgebildet zum technischen Leben.
Stadte wurden gegriindet, sie wuchsen und bliihten und bildeten so eine eigene Kultur heraus, die Kultur
des Birgertums. Aus dieser ging dann eine Nitzlichkeitsmoral hervor, die den AnstoR gab zur
Entwickelung einer einseitigen Wissenschaft, die den Hohepunkt in unserer jetzigen Zeit erreicht haben
durfte.

Hierin kdnnen wir das Wirken eines devachanischen Prinzips erkennen. Das ist das Umfassende bei
diesen Veranderungen im Laufe der Entwickelung, das uns zeigt, in welcher Weise ein Volksgedanke
wirkt. Wie dieser Gedanke zum Ausdruck kommt, das hangt von dem gemeinsamen Astralkérper des
Volkes ab, von dem Volkstemperament. Die Kunst zum Beispiel ware bei einem anderen Volke als dem
griechischen in einer ganz anderen Weise zum Ausdruck gekommen.

Obgleich nun der Volksgedanke in jedem einzelnen lebt, so geht der einzelne doch nicht im
Volksgedanken auf. Er bringt daneben noch seine Persénlichkeit zum Ausdruck. Hier zeigt sich uns nun
etwas ganz Merkwirdiges und Eigentlimliches. Leichter ist es zunéchst fir den Menschen, sich in die
Gedankenwelt seines Volkes, in seine devachanische Bestimmung hineinzufinden, als den Ausgleich
zwischen den eigenen Gefiihlen und den Gefiihlen dieses Volkes zu bewirken. Es ist das nicht so leicht,
namentlich fiir solche, welche schon eine gewisse hohere Bildung und Gesittung errungen haben. Auf den
niederen Entwickelungsstufen ist dieser Ausgleich der Gefiihle zwischen Mensch und Volk eher maglich,



weil da immer eine groRere Einordnung des individuellen Empfindens in das allgemeine Volksempfinden
stattfindet. Auf je niedrigerer Stufe der einzelne steht, um so stérker kommt das Volksempfinden, der
Volksgedanke bei ihm zum Ausdruck, in @hnlicher Weise, wie das Tier ein Abdruck der Tiergattung ist.

Wenn der Mensch sich aber entwickelt, so hebt er seinen eigenen Astralkdrper heraus, er wird
differenzierter, bestimmter. Und dann ist es moglich, daf sein Astralkdrper diejenige Form der Mentalitat
aufzunehmen imstande ist, welche Uber der Stufe der Mentalitat seines Volkes liegt. Wenn man das, was
von dieser héheren Stufe herunterleuchtet, verstandesmaRig oder gedanklich erfalt, so kann man leicht
die Ideale ergreifen. Manchmal kommt es auch vor, dal die Gefiihle des Astralkérpers eines Menschen
nicht so weit entwickelt sind wie seine Gedanken. Die Gedanken eines Volkes kdnnen so machtig auf die
Gedanken eines einzelnen einwirken, daB sie ihn ergreifen, bevor er sich sonst gentigend entwickelt hat.

Individuen, bei denen dies zutrifft, sind ideale Schwarmer, sind die Mértyrer fir den Fortschritt eines
Volkes. Sie sind es deshalb, weil sie selbst dem vorauseilen, was ihr sonstiger Astralkdrper tats&chlich ist,
weil sie ihre ganze edlere Seele dem einen Ideale in selbstioser Weise zuwenden. Wenn solche
Menschen dann mit Tod abgehen, dann tritt ihre unentwickelte Astralitdt mit um so gréRerer Stérke
hervor; dann tritt das, was nicht in dem Ideale des Volkes war, in Wirkung, denn sie haben es in Zukunft
nur mit ihrer eigenen Entwickelung zu tun. Wenn ein solcher Mensch, der im Leben ein groRer und edler
Idealist war, der sich dem Ideale seines Volkes gewidmet hat, gestorben ist, wird er ibertont von dem in
ihm noch vorhandenen personlichen Element. Dann treten die niedrigen Eigenschaften seines
Astralkérpers ganz hervor. Nehmen Sie nun an, ein solches Menschenwesen ist zum Martyrer geworden.
Er hat Edles geschaffen, ist aber von seinem Volke mifhandelt worden, wie manchmal solche
fortgeschrittenen Naturen mifhandelt werden. Dann wird er gewdhnlich zwar trotzdem wahrend seines
Lebens kihn und mutig seinem Ideale nachgehen, nicht nach rechts und nicht nach links schauen. Ist er
aber gemartert oder gar getétet worden wegen seines Ideals, dann treten unmittelbar nach seinem Tode
die Rachegedanken auf. In Kamaloka bleibt dann iibrig, was er als Personliches zurlickgedréngt hatte.

Ein Volk, das auf diese Weise seine Idealisten behandelt, schafft sich schlimme" Krafte in Kamaloka,
die auf das Volk zuriickwirken. Rufland hat sich solche schlimmen Krafte geschaffen. Seit Jahren hat es
gewisse edle Personlichkeiten mit der Knute mihandelt. Die niedrigen Kréfte dieser Personlichkeiten sind
nun in Kamaloka wirksam als Feinde dessen, was in RuBland lebt, als Feinde derer, fiir die sie sich im
Leben geopfert haben. Man konnte sehen, daB solche Martyrer, die jlingst verstorben waren, jetzt
kampften auf Seite der Japaner gegen ihr eigenes Volk. Dies ist eine Tatsache, welche uns verstandlich
wird, wenn wir in die tiefer wirkenden Kréafte des Seelenlebens hineinsehen. Die Erscheinungen der
Zukunft werden uns klar, wenn wir sie von diesem Standpunkte aus betrachten.

Wir leben als Mitglieder germanischer Vélkerschaften, eingeschlossen im Osten von slawischen, im
Westen von englisch-amerikanischen Vélkerschaften. Beide, die amerikanischen und die slawischen
Vdlkerschaften sind aufgehende Rassen, welche in der Zukunft ihren Zweck zu erfiillen haben, Rassen,
die erst am Anfang ihres Volksgedankens stehen. Der Grundcharakter der slawischen Vélker driickt sich
aus in der spirituellen Veranlagung. Versuchen Sie die slawische Kultur zu verstehen, und Sie werden
finden, daB sie zu einer spirituellen Kultur hinneigt, dafl sich da etwas Spirituelles herauflebt. Diese
slawischen Volker muBten sich zunachst mit den im Osten liegenden Volksstdmmen auseinandersetzen,
mit den Chinesen und Japanern. Das sind Uberbleibsel friherer Volkerschaften der Atlantier, wie
{iberhaupt alle Mongolen die Uberreste der spétatlantischen Kultur sind. Sie haben Astralkdrper, welche
selbst schon zur Spiritualitat neigen. Mit diesen haben sich die slawischen Vdlker auseinanderzusetzen.

In Amerika haben wir etwas Ahnliches. Der Materialismus ist da auf die Spitze getrieben und radikal
ausgebildet in allen Anschauungen des Volkes. Das flihrte in der neueren Epoche dazu, den Geist selbst



in materieller Weise aufzufassen. Wahrend bei den slawischen Volkern einzelne Personlichkeiten
auftreten, wie Tolstoi, die schon und groB, aus der spirituellen Seele heraus, die Entwickelung anzuregen
versuchen, bemiiht sich das amerikanische Volk, das Seelische und Geistige in materieller Weise zu
fassen. Daher finden wir bei ihm einen stark materiellen Spiritualismus und Spiritismus. Der Geist wird bei
ihnen in genau derselben Weise gesucht, wie sie nach physischen Wahrheiten suchen. Aber gerade in
der Art des Suchens liegt der Unterschied. Versuchen Sie das Geistige mit Augen zu schauen, so wird es
psychisch und diese psychische Seite hat sich in Amerika stark entwickelt.

Die amerikanischen Vélker haben sich mit einem anderen Volkselement auseinanderzusetzen, das
von der Atlantis herstammt und mit psychischen Anlagen begabt ist. Dieses Volkselement lebt in den
Negervdlkern. Die Art und Weise, wie diese beiden Vélker zusammenwachsen, ist charakteristisch. Das
Psychische hat sich mit dem Psychischen auseinanderzusetzen, das Spirituelle mit dem Spirituellen. So
haben wir einen spirituellen Volksgedanken im Osten und einen psychischen im Westen.

Wir haben Wissenschaft und Kunst auf dem &uferen Plane erlebt, nun soll auch der Geist wieder
emporgehoben werden. Das kann auf zweifache Art geschehen: entweder auf die spirituelle oder auf die
psychische Weise. Die spirituelle Weise ist Fortschritt, die psychische ist Riickschlag.

Sie sehen, wie hier die Welt verstandlich wird, wenn wir sie von der okkulten Grundlage aus
betrachten. Wiederum braucht man nicht zu sagen, wir kdnnen uns von diesen Dingen nicht Uberzeugen.
Man nehme nur das, was sich wirklich abspielt. Man wird probeweise zu der Uberzeugung gefiihrt
werden, wenn man das psychische Weltbild und die psychische Forschung mit dem Weltbilde des
Okkultismus vergleicht. Versuchen wir das Weltbild des Okkultismus zu verstehen, dann wird uns auch
immer mehr die Erscheinungswelt begreiflich. Eine solche okkult-spirituelle Weltanschauung 18Rt uns
keine Liicke im Begreifen der Welt. Daraus werden wir dann den Glauben an die okkulte Welt gewinnen,
von der die Okkultisten berichten und durch diesen erziehen wir in uns ein Element, das uns hdher heben
wird. Das ist kein blinder Glaube, sondern ein probierender Glaube. Mit jedem Erfahrungszuwachs wird
dieser Glaube stérker und berechtigter, immer fester und sicherer. Und wenn der Glaube diese Sicherheit
in sich selbst erzeugt hat, erzeugt er auch die Anlage zum Wissen. Immer hat man probiert, bevor man
zum Wissen aufgestiegen ist. Wer das Wissen haben will vor dem Forschen, gleicht dem, der die Frucht
haben wollte vor dem Samen. Das Wissen soll von uns selbst erworben werden. Wiiten wir schon, so
brauchten wir nicht zu forschen. Das, was den Forschern an Gewilheit und Sicherheit fehlt, muR die
GewiBRheit und Sicherheit des Glaubens erganzen. So miissen sie zusammenwirken, und so werden sie
zuletzt in Einheitlichkeit erzeugen, was uns als Einheitliches entgegentreten muf: die Frucht der
Erfahrung, das Wissen.

Héren wir die Okkultisten und sagen wir dazu weder ja noch nein. Betrachten wir es aber als
Grundlage unseres eigenen Lebens und unserer Lebenshaltung; betrachten wir es so, als ob ihre
Forschungen brauchbare Leiter fiir unser Leben waren, dann werden wir finden, daB sie uns Fihrer sein
werden durch das Leben und zuletzt hinleiten zu einem inneren Wissen,und einem Leben, das uns
durchstromt, dann werden wir finden, dal sie uns Fiihrer von Vertrauen sein werden zur Forschung, zur
Befriedigung und zum harmonischen Leben in sich selbst.



DIE KONIGLICHE KUNST IN EINER NEUEN FORM
Berlin, 2. Januar 1906 (Vor M&nnern und Frauen gemeinsam)

Heute mdchte ich Uber einen Gegenstand zu lhnen sprechen, der sehr vielen MiRverstandnissen
ausgesetzt ist und Uber den aulerordentlich viele Irrtimer in der Welt verbreitet sind. Die meisten von
Ihnen wissen, daf ich bei Gelegenheit unserer diesjahrigen Generalversammlung tiber dasselbe Thema
bereits gesprochen habe, und dal ich damals, einem alten okkulten Usus zufolge, vor Mannern und
Frauen getrennt vortrug. Aus bestimmten Griinden, die vielleicht aus dem Vortrage selbst noch klarer
werden kénnen, habe ich heute von diesem alten okkulten Usus Abstand genommen, und zwar deshalb,
weil gerade die Griinde, die mich heute und auch damals bewogen haben, Uber diesen Gegenstand zu
Ihnen zu sprechen, damit zusammenhé&ngen, daf Uber kurz oder lang - hoffentlich tiber kurz - mit diesem
alten Usus tberhaupt gebrochen werden wird.

Ich sagte: viele MiBverstandnisse sind Uber diesen Gegenstand verbreitet. Ich brauche aus meinem
eigenen Leben nur auf eine Tatsache hinzuweisen, die lhnen zeigen wird, daB es wirklich heute nicht
gerade leicht ist, liber geradezu abenteuerliche und aberglaubische Vorstellungen hinauszukommen, die
in bezug auf diese Sache existieren; und andererseits brauche ich nur darauf hinzuweisen, wie leicht es
maglich ist, sich diesen aulerordentlichen Dingen gegentiber ganz unglaublich zu blamieren.

Die Tatsache aus meinem Leben méchte ich einfach erzéhlen. Sie werden sie vielleicht kaum fiir
glaublich halten, und dennoch ist sie wahr. Es sind jetzt vielleicht siebzehn oder achtzehn Jahre her, da
war ich in einer Gesellschaft von Universitatsprofessoren und einigen recht begabten Dichtern. Unter den
Professoren befanden sich auch einige Theologen von der Theologischen Fakultat der Universitat des
betreffenden Ortes. Es waren Katholiken. In dieser Gesellschaft wurde nun allen Ernstes folgendes
erzahlt. Von einem dieser Theologen, der ein sehr gelehrter Herr war, ging das nicht unbegriindete
Gerlicht, daB® er abends nicht mehr ausgehe, weil er glaube, daB da die Freimaurer herumgehen. Der
Betreffende vertrat ein ausgebreitetes Fach. Aber nicht er war der Erzahler, sondern ein anderer. Der
erzahlte nun, dafl wahrend seiner Anwesenheit in Rom eine Anzahl von Ménchen eines bestimmten
Ordens - es waren elf, zwdlf oder dreizehn - sich anheischig gemacht haben, folgendes Geschehen zu
beeiden.

In Paris hatte einmal ein sehr bedeutender Bischof eine Predigt gehalten, in welcher er Uber die
furchtbare Gefahr des Freimaurerordens in der Welt sprach. Daraufhin trat nach der Predigt ein Mann zu
ihm in die Sakristei und sagte, er wére Freimaurer und er mdchte ihm Gelegenheit geben, sich eine
Versammlung des Bundes einmal anzusehen. Der Bischof willigte ein und sagte sich: Ich will mir aber
einige geweihte Reliquien mitnehmen, damit ich geschiitzt bin. - Nun wurde ein Ort verabredet. Der
Betreffende fiihrte den Bischof in die Loge, wo ihm ein verborgener Platz angewiesen wurde, von dem
aus er jedoch alles beobachten konnte, was sich da abspielte. Er setzte sich in Positur, hielt vor sich hin
seine geweihten Reliquien und harrte der Dinge, die da kommen sollten. Was er nun sah, wurde in der
folgenden Weise erzahlt; ich betone, daB unter denen, die damals in der Gesellschaft waren, einige dabei
waren, die die Sache als diskutabel ansahen.

Die Loge wére eroffnet worden - sie hétte in Wirklichkeit den Namen «Satansloge» getragen, wéhrend
sie nach auBen hin einen ganz anderen Namen hatte -, und es ware eine merkwiirdige Gestalt
erschienen. Nach altem Usus - woher er den Usus wulte, hat er nicht erzahlt - sei sie nicht gegangen;
Geister gehen ja bekanntlich nicht, sondern sollen nach manchen Auffassungen gleiten. Diese
merkw(rdige Gestalt hétte die Sitzung eréffnet. Was dann vorgegangen ware, wollte der Bischof absolut
nicht erzahlen, es ware zu furchtbar gewesen. Er hatte aber die ganze Kraft der Reliquien angerufen, und



da sei es wie Donnergepolter durch alle Reihen gegangen, der Ruf erscholl: Wir sind verraten! - und der,
der die Sitzung gehalten hatte, verschwand. Kurz, es war ein gldnzender Sieg der bischéflichen Kréafte
Uber das, was da vermutlich getan werden sollte.

Das wurde also [in der Gesellschaft] als eine ganz ernsthafte Sache diskutiert. Daraus mogen Sie
ersehen, dal es in unserer Zeit Menschen gibt, die vielleicht gelehrtere Herren waren als manche andere,
die grole Namen haben, und die dennoch auf dem Standpunkt stehen, dafl derartige Vorgénge sich in
der Freimaurerei ereignen kénnen.

Die Sache ist nun so, daB in der Mitte der achtziger Jahre ein franzosisches Buch erschienen ist, das
in ganz grausiger Weise die Geheimnisse der Freimaurerei darstellt, allerdings mehr grausig als
geheimnisvoll. Namentlich wurde in demselben darauf hingewiesen, wie die Freimaurer Teufelsmessen
halten. Dieses Buch wurde in Szene gesetzt von einem franzésischen Journalisten namens Leo Taxil. Er
hat besonders viel Staub aufgewirbelt dadurch, dal er dann noch eine Miss Vaughan als Zeugin ins Feld
fihrte. Die Folge davon war, daB die Kirche die Freimaurer mit ihren néchtlichen Umtrieben fiir so
gefahrlich hielt, da sie es fiir nétig fand, einen Weltbund gegen die Freimaurer ins Leben zu rufen. In
Trient wurde eine Art Konzil abgehalten. Es war kein wirkliches Konzil, es wurde aber das zweite Trienter
Konzil genannt. Es war von zahlreichen Bischéfen und Hunderten von Priestern beschickt; ein Kardinal
prasidierte. [Der KongreRt wurde ein groRer Erfolg fir Taxil.] Dann wurden aber doch Gegenschriften
verfalt und daraufhin erklarte Herr Taxil, dafl der ganze Inhalt seiner Blicher sowie die darin angefiihrten
Personen eine Erfindung von ihm seien.

Sie sehen, es gibt genug Gelegenheiten, sich bei solchen Dingen eine groRle Blamage zuzuziehen.
Dies war eine der schlimmsten Blamagen, die sich eine in der Welt weitverbreitete Korperschaft
zugezogen hat. Daraus miissen Sie wenigstens den einen SchiuB ziehen, da man eigentlich recht wenig
Uber die Freimaurerei weill. Denn wiiRte man sonderlich viel, kdnnte man sich leicht dartiber unterrichten,
so ware es selbstverstandlich, dal solches Zeug nicht geredet und getan werden konnte.

In weiteren Kreisen des Publikums herrscht ja heute diese oder jene Meinung (iber die Freimaurerei.
Es ist heutzutage ja auch gar nicht so schwer, sich eine Meinung zu bilden, da doch eine ziemlich reiche
Literatur besteht, die zum Teil von solchen geschrieben ist, die viele Dokumente erforscht haben, zum Teil
aber auch Dinge enthalt, von denen der Freimaurer sagen wiirde, dal sie von Verrétern in die AuBenwelt
gekommen seien. Wer sich mit dieser Literatur einigermalen beschaftigt, wird sich von dem, um was es
sich da handelt, einen gewissen Begriff machen. Indessen, einen richtigen Begriff davon zu bekommen ist
ganz ausgeschlossen, und zwar deshalb, weil heute in noch erhéhterem Male richtig ist, was Lessing,
der selbst im Freimaurerbund war, gesagt hat. Als er ndmlich aufgenommen worden war, fragte ihn der
Meister vom Stuhl: Nun sehen Sie doch selbst, daf} Sie in keine Dinge eingeweiht werden, die besonders
Staats- oder religionsfeindlich sind? - Und Lessing antwortete: Ja, ich muf} gestehen, solche Dinge habe
ich nicht erfahren. Ich wére allerdings froh, wenn ich so etwas erfahren hatte, denn dann hétte ich doch
wenigstens etwas erfahren.

Das ist der Ausspruch eines Menschen, der mit richtigem Verstande die Sache ansehen konnte und
der gestand, daB er durch das, was da getrieben worden ist, gar nichts erfahren hat. Sie kdnnen daraus
aber wenigstens den Schlu} ziehen, daB diejenigen, die auflerhalb der Maurerei stehen, nichts wissen,
daR aber auch diejenigen, welche innerhalb stehen, nichts Erhebliches wissen; sie kommen gewdhnlich
zu dem Resultat, daf sie nichts besonderes profitiert haben. Und dennoch wére es durchaus falsch, eine
solche Schluffolgerung zu ziehen.

Nun gibt es noch eine andere Meinung, die indessen nicht viel mit dem eigentlich Freimaurerischen zu
tun hat. Es gibt eine Schrift, 1875 erschienen, worin der Verfasser behauptet, dal der erste Freimaurer



Adam gewesen ware. Man kann allerdings bei dem Suchen nach dem Stifter einer Genossenschaft kaum
weiter zuriickgehen als bis auf den ersten Menschen.

Andere behaupten, dal® die Freimaurerei eine alte agyptische Kunst sei, kurz, dasjenige, was man
immer die «Kdnigliche Kunst» genannt hat, und auch diese wird von einigen bis in die Uraltesten Zeiten
zurlickgefiihrt. Endlich sind viele Riten - so nennt man die Art und Weise, wie sich die Freimaurer
symbolisch betatigen - mit agyptischen Namen belegt, so dal Sie schon in diesen Namen den Hinweis
darauf haben, daB es sich um etwas handelt, was aus der alten &gyptischen Kultur herrihrt. Jedenfalls ist
die Meinung in und aulerhalb der Maurerei verbreitet, daR sie etwas Uraltes ist.

Nun ist die Maurerei etwas, was den Menschen schon zum Nachdenken veranlassen kann. Selbst an
den Namen knupfen sich zwei voneinander ganz verschiedene Auffassungen. Die eine behauptet -und
das ist keine sehr groBe Partei innerhalb der Freimaurer -, dal alle Maurerei aus der Werkmaurerei, aus
der Kunst, Gebdude zu erstellen, hervorgegangen sei; wahrend die andere Partei das fir eine
kindlichnaive Auffassung erklart und behauptet, dall die Freimaurerei in Wahrheit immer eine seelische
Kunst gewesen sei und die von der Werk-maurerei hergenommenen Symbole - wie zum Beispiel
Schurzfell, Hammer, Kelle, MeiRel, Zirkel, Lineal, Winkelmal, Senkblei, Wasserwaage und so weiter - als
Sinnbilder fir die innere Arbeit am Menschen selbst zu betrachten seien. So daf unter dem Ausdruck
«Maurerei» nichts anderes als das Bauen an dem inneren Menschen, die Arbeit an der eigenen
Vervollkommnung zu verstehen sei. Wenn Sie heute mit einem Freimaurer sprechen, so kdénnen Sie
erleben, dafl man Ihnen sagt, es sei eine kindlich-naive Anschauung, zu glauben, dal die Freimaurerei
jemals etwas zu tun gehabt hatte mit Werk-maurerei. Es habe sich vielmehr niemals um etwas anderes
gehandelt als um das Bauen an dem Wundertempel, der der Schauplatz der menschlichen Seele ist, um
die Arbeit an dieser Menschenseele selbst, die vervollkommnet werden soll, und um die Kunst, die man
dazu anwenden muf. Dies alles sei dann, um es nicht vor profanen Augen bloRzustellen, in diesen
Symbolen ausgedriickt worden.

Von unserem heutigen Gesichtspunkte aus aufgefalt, sind beide Anschauungen ganz und gar falsch.
Und zwar aus dem Grunde, weil beziiglich der ersten Anschauung, der heutige Mensch - wenn er davon
spricht, da die Freimaurerei aus der Werkmaurerei hervorgegangen sei - sich das nicht mehr so
bedeutsam denkt als es eigentlich gedacht werden muR; und weil die zweite Anschauung, daf die
Symbole nur dazu da sind, um als Sinnbilder der Arbeit an der Seele zu dienen - auch wenn sie von der
Majoritat des Freimaurerbundes wie etwas unumstoRlich Sicheres hingestellt wird -, im richtigen Sinne
aufgefallt, ein Unsinn ist. Viel richtiger ist es, dal die Freimaurerei mit der Werkmaurerei
zusammenhangt, indessen nicht in der Art und Weise, wie man die Maurerei und Baukunst heute auffaft,
sondern in wesentlich tieferem Sinne.

Es gibt innerhalb der Maurerei heute tberall zwei Richtungen. Die eine ist vertreten durch die weitaus
gréRere Anzahl derjenigen, die sich heute Maurer nennen. Und dieser weitaus grofte Teil behauptet nun,
daR alle Maurerei umfafit werde durch das, was sie die sogenannte symbolische oder Johannesmaurerei
nennen, die dulerlich zunachst dadurch charakterisiert wird, dall sie in die drei Grade zerfallt: den
Lehrlings-, den Gesellen- und den Meistergrad; (iber das Innerliche werden wir gleich noch etwas zu
sagen haben. Neben dieser Johannesmaurerei gibt es noch eine groBe Anzahl von Maurern, die
behaupten, dafl diese Johannesmaurerei nur ein Niedergangsprodukt der allgemeinen, groRen
maurerischen Idee sei. Ein Abfall von dieser groRen maurerischen Idee sei es, wenn behauptet wird, es
umfasse die Maurerei nur diese drei symbolischen oder Johannesgrade, wahrend doch das Wesentliche,
die groRe Bedeutung der Maurerei in den sogenannten Hochgraden liege, die am reinsten bewahrt seien
in dem sogenannten schottischen oder angenommenen Ritus, in welchem in gewisser Beziehung



konserviert werde das, was man den agyptischen Ritus, den Misraim- oder Memphisritus nennt.

So haben wir zwei einander entgegenstehende Richtungen: die Johannesmaurerei und die
Hochgradmaurerei. Die Johannesmaurer behaupten, dal die Hochgradmaurerei nichts weiter sei als ein
Firlefanz, gegrindet auf menschliche Eitelkeit, die sich darin geféllt, etwas Besonderes, geistig
Avristokratisches fiir sich zu haben durch das Hinaufsteigen von Grad zu Grad, und damit groR® zu tun, im
Besitze des 18., 20. oder noch hoheren Grades zu sein.

Sie haben jetzt schon ein ziemliches Bundel von Dingen kennengelernt, die geeignet sind,
MiBverstandnisse herbeizufiihren.

Die Hochgradmaurerei fiihrt sich zuriick auf die alten Mysterien, auf die Einrichtungen, wie sie von
unserer Theosophie, soweit es mdglich ist, beschrieben worden sind und beschrieben werden: auf
Einrichtungen, wie sie in uralten Zeiten bestanden haben und auch heute noch bestehen, und die den
Menschen das hohere Ubersinnliche Wissen bewahrten. Dieses dem Menschen zugangliche
Ubersinnliche Wissen wurde jenen, die Zugang gewinnen konnten zu diesen Mysterienstatten, vermittelt,
indem in ihnen gewisse ibersinnliche Krafte entwickelt wurden, die die Anschauung der Gbersinnlichen
Welt ermdglichten. Innerhalb dieser Urmysterien - sie sind heute anders geworden und wir wollen dariber
jetzt nicht sprechen - waren auch die Urkeime enthalten fiir alle spatere Geisteskultur. Denn, was in
diesen Urmysterien vorgefiihrt worden ist, war nicht dasjenige, was heute die menschliche Kultur
ausmacht.

Wenn Sie die heutige Kultur erfassen wollen, und sich in sie vertiefen, so werden Sie finden, daR sie in
drei Gebiete zerfallt: in das Gebiet der Weisheit, das Gebiet der Schonheit und das Gebiet der Stérke. In
diesen drei Worten ist in der Tat der ganze Umfang der Geisteskultur enthalten. Man nennt sie daher auch
die drei Saulen der menschlichen Kultur. Sie sind dasselbe wie die drei Kénige in Goethes Marchen von
der griinen Schlange und der schonen Lilie: der goldene, der silberne und der eherne Kdnig. Damit hangt
es zusammen, dal man die Freimaurerei die «Kdnigliche Kunst» nennt. Heute sind diese Kulturgebiete
voneinander getrennt. Die Weisheit ist im wesentlichen in dem enthalten, was wir Wissenschaft nennen;
die Schonheit ist im wesentlichen in dem inkarniert, was wir die Kunst nennen; und was man,
freimaurerisch gesprochen, die Starke nennt, ist enthalten in dem gegliederten, organisierten sozialen
Zusammenleben der Menschen in dem Staate. Das alles fat der Maurer zusammen als das Verhaltnis
des Willens zu diesen drei Gliedern: Weisheit, Schonheit, Starke.

Was sie den Menschen geben sollten, floR in uralten Zeiten den Mysterienkandidaten aus der
Anschauung der Mysteriengeheimnisse zu. Wir blicken da auf eine Zeit zuriick, in der es Religion,
Wissenschaft und Kunst noch nicht getrennt gegeben hat, sondern wo sie noch vereinigt waren. In der
Tat, wer Ubersinnlich, astral anzuschauen vermag, hat die drei Glieder nicht getrennt vor sich: Weisheit,
Schonheit und der Umkreis der Willensimpulse sind fiir ihn eine Einheit. Auf den héheren Gebieten des
Schauens gibt es keine abstrakte Wissenschaft. Es gibt nur eine solche, die in Bildern, in dem lebt, was
nur ein schattenhaftes Dasein in der Welt hat, und schattenhaft in der Imagination zum Ausdruck kommt.
Nicht beschrieb man das, was in abstrakter Weise in Blichern, in dieser oder jener Schépfungsurkunde zu
lesen ist [liber den Ursprung der Welt und des Menschen], sondern man fiihrte es in lebendigen Bildern,
farbenprachtig und ténend, an dem Auge des Schilers vorbei. Und was er da als Weisheit empfand, das
war zu gleicher Zeit Kunst und Schénheit, war das, was in einem noch viel hdheren Mafe die Gefiihle
erregte, die wir haben, wenn wir vor erhabenen Kunstwerken stehen. Wahrheits- und Schénheitstrieb,
Weisheits- und Kunsttrieb und auch das religiose Moment haben sich gleichzeitig entwickelt. Das
Kiinstlerauge schaute auf zu dem, was sich [in den Mysterien] abspielte, und der, welcher fromm sein
wollte, fand in diesen héheren Vorgéngen, die vor seinen Augen sich abspielten, den Gegenstand seiner



religiosen Inbrunst. Religion, Kunst, Wissenschaft waren eins.

Dann kam die Zeit, in der sich diese Einheit in drei Kulturgebiete trennte, die Zeit, in der der Verstand
seine eigenen Wege ging. In der Zeit, wo die Mysterien, die ich eben geschildert habe, ihre Bedeutung
verloren, entstand die Wissenschaft. Sie wissen, daB die abendlandische Philosophie und Wissenschatt,
die eigentliche Wissenschaft mit Thaies beginnt. Das ist die Zeit, als sie sich aus der einstigen Fille des
Mysterienlebens heraus entwickelte. Da begann auch das, was man im abendlandischen Sinne als Kunst
auffat; aus den Mysterien heraus entwickelte sich dann die griechische dramatische Kunst. Wahrend
man es in Indien bis zum agyptischen Kultus zu tun hatte mit der leidenden und sterbenden Gottheit, hat
man es bei den groRen griechischen Tragédiendichtern - bei Aschylos, Sophokles und so weiter - mit
einzelnen Personen zu tun, welche Abbilder sind der groflen Gottheit, durch welche der Mysterienschiiler
in seinen Dramen die leidende, kdmpfende, darbende Gottheit rekonstruiert und so den Gott den
schauenden Menschen vorfihrt in seinen menschlichen Abbildern.

Wer verstehen will, was Aristoteles mit der Reinigung, der Katharsis meinte, der muf den Begriff aus
dem Astralen, aus den Geheimnissen der Mysterien heraus erkléren. Die Ausdriicke, die er [als Erklarung]
fir die Tragddie gebraucht, sind ein schattenhafter Abglanz dessen, was der Schiiler in den Mysterien
lernte. Erinnern Sie sich, wie Lessing nachforschte iber die Seelenkréfte der Furcht und des Mitleids, die
durch die Tragddie erregt werden sollen. Das hat seit Lessing den Gegenstand fiir manche grofle und
gelehrte Diskussion abgegeben. In Wahrheit wurden diese Gefiihle in [dem Mysterienschiiler] erregt,
wenn ihm der Gott in seinem Weltengange vorgefiihrt wurde. Da wurden die Leidenschaften, die in der
Menschenseele vorhanden sind, geradezu aufgerittelt, herausgeholt, wie man ein Fieber herausholt, und
bis zu ihrem Héhepunkt gebracht. Dadurch trat die Reinigung ein, um dann zur Wiedergeburt schreiten zu
kénnen. Das alles trat in schattenhaften Abbildern in den alten griechischen Tragddien auf. Ebenso wie
die Wissenschaft, so hat sich auch die Kunst aus diesen alten Mysterien heraus entwickelt.

Auf diese alten Mysterien leiten die Hochgradmaurer ihren Ursprung zurlick. In ihren Hochgraden
haben sie nichts anderes als eine Nachbildung der Hochgrade der Mysterien, in welche die
Mysterienschiiler nach und nach eingeweiht worden sind. Nun kénnen wir es auch begreifen, warum sich
die Johannesmaurerei so sehr darauf versteift, dal es solche Hochgrade nicht mehr geben soll.
Tats&chlich haben innerhalb der Freimaurerei in den letzten Jahrhunderten die Hochgrade mehr oder
weniger ihre Bedeutung verloren. Was sich in den letzten Jahrhunderten in der Kultur abgespielt hat, ist
zum groBRen Teil ohne Impuls von dieser Seite gekommen. Aber es gab eine Zeit, in welcher gerade von
dem, was die Freimaurerei sein soll, die groRen Kulturimpulse ausgegangen sind. Um das zu verstehen,
missen wir ein klein wenig tiefer hineinschauen in ein Zeitalter, auf das ich hier schon éfter hingewiesen
habe, heute aber in freimaurerischem Sinne hinweisen mdchte: namlich auf das 12. Jahrhundert unserer
europaischen Kulturentwickelung.

Damals spielte fiir die ganze moderne Kultur der Okkultismus, der unter den mannigfaltigsten Namen
auftrat, eine viel gréRere Rolle, als man sich das heute Uberhaupt denken kann. Aber alle diese
verschiedenen Namen tun heute nichts mehr zur Sache, und ich will Ihnen auch sagen, warum. An einem
Beispiel aus der Freimaurerei selbst will ich lhnen zeigen, warum diese Namen nichts Wesentliches zum
Verstandnis der Sache beitragen.

Das, was ich nun erzéhle, kann jeder, der Lehrling in der Freimaurerei wird, schon erleben, und da
diese Dinge wenigstens dem Namen nach bekannt sind, so kann ich das wohl auch sagen.

Ein Ublicher Brauch ist das sogenannte «Decken». Wenn die Loge erdffnet wird, der Meister seinen
Platz eingenommen hat und der Tiraufseher an der Tire steht, dann ist die erste Frage des Meisters:
Bruder Aufseher, ist die Loge gedeckt? - Der Maurer, die diesen Ausdruck: «Ist die Loge gedeckt?» -



verstehen, sind wahrscheinlich sehr wenige. Da aber die Sache einfach ist, so kann ich lhnen die
Erklarung dieses Ausdrucks schon geben. Damals, in der Zeit, von der ich spreche, hiel Freimaurer sein
soviel wie in heftigster Opposition zu stehen gegen alles, was die duRere, offizielle Macht hat. Daher war
es notwendig, dafl das Wirken des Freimaurerordens mit auRerordentlich groBer Vorsicht gepflegt wurde.
Gerade aus diesem Grunde war es damals notwendig, daB die Freimaurerei unter verschiedenen Namen
auftrat, die harmlos erschienen. Man nannte sich unter anderem auch Johannesbrider und so weiter.
Heute ist ein groBer Teil dessen verwirklicht, was dazumal die Freimaurerei angestrebt hat. Heute ist sie
selbst offiziell eine Macht in der Welt.

Wenn Sie mich fragen, worin eigentlich die Freimaurerei besteht, so muR ich lhnen mit abstrakten
Worten sagen: sie besteht darin, daf ihre Mitglieder einige Jahrhunderte die Ereignisse vorherdenken,
die die Welt voranbringen sollen; daf sie die hohen Ideale der Menschheit in ganz bewulter Weise
ausarbeiten, so dafB diese Ideale nicht bloR abstrakte Ideen sind.

Wenn heute ein Maurer von Idealen redet und man ihn fragt, was er mit den hochsten Idealen meint,
so sagt er: Die hdchsten Ideale sind Weisheit, Schénheit und Starke -; was aber bei genauerer
Betrachtung meist nichts als Phrase ist. Wenn dazumal oder auch heute, von denen, die davon wirklich
etwas verstehen, die Rede ist von diesen Idealen, so ist bei solchen Menschen von etwas ganz
Bestimmtem die Rede; von etwas so Bestimmtem, das sich zum Verlaufe der Ereignisse in den nachsten
Jahrhunderten so verhélt, wie der Gedanke eines Baumeisters, der eine Fabrik baut, zu dieser Fabrik,
wenn sie gebaut ist.

Damals [im 12. Jahrhundert] war es gefahrlich, dasjenige [im voraus] zu wissen, was seither
geschehen ist. Daher war es auch notwendig, harmlos klingende Namen als Decknamen zu beniitzen.
Und davon kommt auch dieser Ausdruck: Ist diese Loge gedeckt? - was soviel heilt wie: Sind nur solche
hier anwesend, die wirklich Bescheid wissen in diesen Dingen, die der Zukunft der
Menschheitsentwickelung durch die Freimaurerei einverleibt werden sollen? - Denn jeder mufte sich
sagen, treten wir in die Offentlichkeit, dann darf uns niemand als Maurer erkennen. Diese friiher
notwendige Vorsichtsmalregel hat sich bis in unsere Zeit hinein erhalten. Ob viele Maurer wissen, was
damit gemeint ist, ist fraglich. Die meisten meinen, es sei irgendeine formelle Redensart, oder legen sie in
mehr oder weniger geistreichem Sinne aus. So kénnte ich lhnen noch unzéhlige Beispiele anfiihren,
welche lhnen zeigen wiirden, wie aufere Verhéltnisse dazu gefiihrt haben, praktische MaRregeln
anzuwenden, aus denen man sich heute bemiiht, tiefsinnige symbolische Auslegungen herauszuholen.

Nun aber zu dem eigentlichen Kern dessen, was man dazumal im 12. Jahrhundert gewollt hat. Das ist
ausgedriickt in der symbolisch tief bedeutsamen Sage vom Heiligen Gral, von jenem wundersamen
GefaB, das aus dem fernen Morgenlande stammen und die Kraft haben soll, Menschen zu verjingen.
Totes zum Leben zu rufen und so weiter.

Was ist nun der Heilige Gral - jetzt freimaurerisch gesprochen -und was ist dasjenige, was der ganzen
Sage zugrunde liegt? Wir kommen am leichtesten dazu, zu erkennen, was der Sage zugrunde liegt, wenn
wir uns vergegenwartigen ein Symbol gewisser freimaurerischer Vereinigungen, das in denkbar plumpster
Weise heute milverstanden wird. Es ist ein Symbol, das aus dem Geschlechtsleben entnommen ist. Es
ist durchaus wahr, daB gerade dasjenige, was zu den tiefsten Geheimnissen der Freimaurerei gehért, aus
dem Geschlechtsleben hergenommene Symbole hat, und dal viele, die heute solche Symbole zu deuten
versuchen, nur ihrer eigenen schmutzigen Phantasie folgen, wenn sie diese Symbole in geistig unreinem
Sinne auffassen. Es ist sehr wahrscheinlich, dal® die Ausdeutung dieser Geschlechtssymbole in nachster
Zeit keine geringe Rolle spielen wird, und dal gerade dies in nachster Zeit zeigen wird, wie schlimm es
den alten freimaurerischen, groBen Geheimnissen in der heutigen Zeit ergeht, und auf der anderen Seite,



wie notwendig es in dieser heutigen Zeit ist, die reine, edle und tiefe Grundlage der freimaurerischen
Symbole hehr und unangetastet zu erhalten.

Diejenigen, die meinen neulichen Vortrag bei der Generalversammlung angehdrt haben, wissen, dal®
es mit der eigentlichen urspriinglichen Bedeutung dieser Symbole zusammenhangt, warum man bis vor
kurzer Zeit keine Frauen zur Maurerei zugelassen hat, und warum bis vor kurzem Uber solche Dinge nur
getrennt zu Mannern und Frauen gesprochen werden konnte. Andererseits wissen Sie auch, daB diese
Symbole zusammenhéngen - und das betone ich noch ganz besonders - mit den zwei durch die ganze
Welt gehenden und auch bis in die hichsten geistigen Gebiete hinaufragenden groflen Strémungen, die
uns als das Gesetz der Polaritat auch in den Kraften des Mannlichen und Weiblichen entgegentreten.
Innerhalb derjenigen Kultur, die fir uns in Betracht kommt, driickt die freimaurerische Sprache in dem
weiblichen Prinzip auf geistigem Gebiete - auf dem geistigen Gebiete, welches fiir die Kulturentwickelung
zun&chst in Betracht kommt - das Priesterprinzip aus. Die Priesterherrschaft wird durch das Weibliche
ausgedrickt. Das mannliche Prinzip ist dagegen alles dasjenige, was der Widerpart dieser
Priesterherrschaft ist, so aber, daB dieser Widerpart nicht minder das Heiligste, das Edelste, das GroRte
und Geistigste in der Welt zu vertreten hat. Zwei Strémungen sind es also, mit denen wir es zu tun
haben: eine weibliche und eine méannliche Strdmung. Den Reprasentanten der weiblichen sieht der
Maurer in Abel, den der mannlichen in Kain.

Damit kommen wir auf den Grundgedanken der Maurerei, der nun allerdings alt, uralt ist. Die Maurerei
ist in alten Zeiten als Widerpart der Priesterkultur entstanden. Nun mlssen wir uns aber auch dasjenige,
was unter Priesterkultur verstanden worden ist, in der richtigen Weise klarmachen.

Das, worum es sich hier handelt, hat nichts mit kleinlicher Opposition gegen Kirchen oder
Glaubensbekenntnisse zu tun. Priesterart kann namlich bei vollkommenstem Laientum auftreten. Aber
auch dasjenige, was heute als Wissenschaft auftritt und in vielen geistigen Zinften herrscht, ist nichts
anderes als das, was man, maurerisch ausgedriickt, das Priesterelement nennt; und anderes wiederum
ist im tiefsten Sinne maurerisch. Wir miissen uns also die Dinge in ihrer ganzen Tiefe vorstellen, wenn wir
sie richtig erkennen wollen. DaB das, was in der Wissenschaft auftritt, vielfach dasjenige ist, was der
Maurer als Priesterelement bezeichnet, mdchte ich Ihnen an einem Beispiele klarmachen.

Wer wird heute, wenn er Mediziner ist, nicht furchtbar hohnlachen, wenn man ihm von dem Heilwert
der Quelle von Lourdes redete? Andererseits, welcher Mediziner wird es nicht als selbstverstandlich
betrachten, dal es fir gewisse Leute das Rationellste ist, wenn sie nach Wiesbaden oder Karlsbad
gehen? Ich weil, daB ich etwas furchtbar Ketzerisches ausspreche; ich vertrete aber nicht das
Priesterprinzip und auch nicht die Medizin; aber es wird schon eine Zeit kommen, wo man unbefangen
Uber beide urteilen wird. Und wenn es heute eine wirkliche Medizin gabe, so gehdrte zu den Dingen, die
der Arzt verordnet, auch mit der Glaube an die Heilkraft. Dann waren aber die Griinde, aus welchen er
jemanden nach Karlsbad schickt, dieselben wie die, wenn ein anderer jemanden nach Lourdes schickt.
Nennen Sie es auf der einen Seite die grofite Frommigkeit, auf der anderen Seite den krassesten
Aberglauben: es ist letzten Endes dieselbe Sache.

Was einem solcherart verstandenen Priesterprinzip zugrunde liegt, kdnnen wir bezeichnen als ein den
Dingen nicht bis auf den Grund Gehen, als ein Hinnehmen der Dinge, wie sie sich von irgendwoher in der
Welt darbieten, und mit diesem Gegebenen zufrieden sein. Das Symbol fiir dasjenige, wofiir der Mensch
nichts kann, das eigentliche Sinnbild fir das, was dem Menschen im wahrsten Sinne des Wortes
geschenkt wird, das ist vom Geschlechtsleben hergenommen worden. Da ist der Mensch produktiv. Aber
was sich in dieser Produktionskraft ausdriickt, hat nichts mit menschlicher Kunst, nichts mit menschlichem
Wissen zu tun und nichts mit menschlichem Kénnen. Da ist ausgeschlossen, was sich in den drei Saulen



der «Koniglichen Kunst» zum Ausdrucke bringen 1aRt. Wenn daher gewisse Freimaurer die
geschlechtlichen Symbole vor das Menschengeschlecht hinstellen, so wollen sie damit sagen: Darin
driickt sich die menschliche Natur aus, nicht wie der Mensch sie gemacht hat, sondern so, wie sie ihm von
den Gottern gegeben worden ist. Dies findet seinen Ausdruck in Abel, dem Jé&ger und Hirten, der das
Opfertier, das Opferlamm opfert, also das, wozu er selbst nichts getan hat um es hervorzubringen, was
ohne ihn geworden ist.

Kain dagegen, was opfert er? Er opfert das, was er selbst erarbeitet hat, was er an Friichten des
Feldes gewonnen hat, indem er den Erdengrund beackert. Er opfert dasjenige, wozu menschliche Kunst,
Wissen und Weisheit nétig war; dasjenige, was man iiberschauen kdnnen muR, wo einem klar sein muR,
was man selbst gemacht hat, was sich in geistigem Sinne auf die Freiheit, auf die Selbstbestimmung des
Menschen griindet. Das mul® man sich erkaufen mit der Schuld, damit, da® man zunéchst das von der
Natur oder von den géttlichen Méchten geschenkte Lebendige totet, so wie Kain den Abel getdtet hat.

Durch die Schuld geht der Weg zur Freiheit. Alles, was hervorgebracht wird in der Welt - und woran
der Mensch hdchstens tatig sein kann durch seine Zutat -, alles, was dem Menschen von den géttlichen
Machten geschenkt wird, was da ist, ohne daB er selbst dabei rastlos Hand anzulegen braucht, das ist
uns zunachst in den Reichen der Natur gegeben, iiber die wir keine Herrschaft haben, in den Reichen der
Natur, deren Kréafte der menschlichen Mitwirkung entzogen sind: im Pflanzen-, Tier- und Menschenreiche,
insofern es sich in diesen Reichen um das physische Hervorbringen handelt. Alle Fortpflanzungskraft in
diesen Reichen ist uns von der Natur geschenkt. Insofern wir das Lebendige zu unserem Gebrauche
hinnehmen, indem wir die Welt, die sich aufbaut aus dem Lebendigen, zu unserem Wohnplatze machen,
opfern wir das gegebene Opfertier, wie Abel das ihm gegebene Opfertier opferte.

Das Symbol dieser drei Reiche ist das Kreuz. Der untere Balken symbolisiert das Pflanzenreich, der
mittlere, der Querbalken, das Tierreich, der obere das Menschenreich.

Die Pflanze ist mit der Wurzel in den Erdboden hineingesenkt und richtet in der Bliite dasjenige nach
aufwarts, was der Mensch nach abwarts gerichtet hat. Was in der Bliite zum Vorschein kommt, ist das
Sexuelle, das Geschlechtliche der Pflanze. Der nach abwarts gerichtete Teil, die Wurzel, ist der in die
Erde versenkte Kopf der Pflanze. Das Tier ist die halbgewendete Pflanze und tragt das Rickgrat
horizontal zu dem Erdboden. Die ganz umgewendete Pflanze, so dal® das Untere nach oben gerichtet ist,
ist der Mensch.

Mensch
A

- Tier

Pflanze

Diese Anschauung liegt allen Mysterien des Kreuzes zugrunde. Und wenn uns die Theosophie zeigt,
wie der Mensch im Laufe seiner Entwickelung durch die verschiedenen Reiche, durch das Pflanzen-, Tier-
und Menschenreich hindurchgehen muB, dann ist das dasselbe, was Plato mit den schénen Worten
ausdruckt: Die Weltenseele ist an das Kreuz des Weltenleibes geschlagen. — Die Menschenseele ist ein
Funke der Weltenseele, und der Mensch als physischer Mensch ist zu gleicher Zeit Pflanze, Tier und
physischer Mensch. Indem die Weltenseele sich auseinandergespalten hat in die einzelnen Funken der
Menschenseelen, ist sie gewissermaflen an das Weltenkreuz geschlagen worden, an das, was in den drei



Reichen - Pflanzen-, Tier- und Menschenreich - zum Ausdruck kommt. In diesen Reichen wirken Krafte,
die der Mensch nicht meistert. Will er Meister werden, dann muf} er ein neues Reich zu seinem
Ureigensten machen, das nicht im Kreuze ausgedrtickt ist.

Wenn ich (iber diesen Gegenstand rede, dann wird oft gefragt: Wo bleibt denn das Mineralreich? - Das
Mineralreich ist nicht im Kreuze symbolisiert. Denn es ist dasjenige Reich, in welchem sich der Mensch
schon heute in heller, lichter Klarheit duBern kann, wo er die Kunst des Wagens und Z&hlens, der
Geometrie und Arithmetik, kurz alle die Dinge, die der unorganischen Natur angehéren, auf das
Unorganische, das mineralische Reich anwenden lernt.

Wenn Sie einen Tempel vor sich haben, so wissen Sie, daB ihn der Mensch aufgerichtet hat mit
RichtmaR, Zirkel, Dreieck, Senkblei und Wasserwaage und endlich mit den Gedanken, die die
unorganische Natur dem Architekten in der Geometrie und Mechanik tberliefert hat. Und wenn Sie den
ganzen Tempel durchdringen, so werden Sie finden, daB dieser Tempel, sofern er unlebendig ist, aus
menschlicher Freiheit und Kopfarbeit hervorgegangen ist. Das kdnnen Sie aber nicht sagen, wenn Sie
eine Pflanze oder ein Tier der menschlichen Betrachtung unterwerfen.

So sehen Sie, dal das, was der Mensch meistert, worin er Meister sein kann, bis heute das Reich des
Unlebendigen ist. Und alles, was der Mensch aus dem unlebendigen Reiche in Harmonie und Ordnung
Uberflhrt, ist das Symbol seiner koniglichen Kunst auf Erden. Was er mit dieser seiner koniglichen Kunst
in dieses Mineralreich hineinlegt, das ist der AusfluR und die Inkarnation der géttlichen Weisheit zunachst
gewesen. Gehen Sie zuriick in die Zeit der alten Chaldaer, der alten Agypter, wo man nicht bloR mit dem
Verstande gebaut hat, sondern alles mit hohen Empfindungen durchdrang, da hat man die Bemeisterung
der unorganischen Natur als «Kénigliche Kunst» empfunden. Und deshalb hat man diese Bemeisterung
der Natur dann als «freie Maurerei» bezeichnet. Mag dies zunéchst als Phantasie erscheinen, es ist aber
mehr als das.

Stellen Sie sich einmal den Augenblick, den Zeitpunkt unserer Erdenentwickelung vor, wo noch kein
Mensch Hand angelegt hatte an die Gestaltung der unorganischen Natur, wo der ganze Erdball dem
Menschen (iberliefert war, so wie er aus der Natur entlassen worden ist! Und was ist dann geschehen?
Blicken Sie zurlick auf den Bau der agyptischen Pyramiden, wie da Stein auf Stein durch Menschenwerk
zusammengefiigt worden ist. Durch menschliches Denken ist das, was die Natur geformt hat, in neue
Formen verwandelt worden. So hat die menschliche Weisheit die Erde umgebildet. Das empfand man als
die eigentliche Mission des freien, des bauenden Menschen auf der Erde. Durch die mannigfaltigen
Werkzeuge haben des Mensehen Krafte seit den Urzeiten bis in unsere Zeit hinein, wo die menschliche
Kraft ohne mechanische Vermittlung bis in die fernsten Fernen wirken kann, die allmahliche Umgestaltung
des Mineralischen aus menschlicher Weisheit heraus bewirkt. Und das ist die erste Saule, die Saule der
Weisheit.

Etwas spater sehen wir die zweite Saule einsetzen: die Saule der Schénheit, der Kunst. Durch die
Kunst wird ebenfalls der menschliche Geist in den unlebendigen Stoff ergossen, wodurch wieder eine
Beseelung (Besiegung) des in der Natur befindlichen Unlebendigen stattfindet. Versuchen Sie einmal sich
zu vergegenwartigen, wie, allméhlich Ubergehend, die Weisheit in der Kunst die leblose Natur bemeistert,
und Sie werden sehen, wie Stlick um Stiick desjenigen, was ohne Betétigung des Menschen da ist, durch
den Menschen selbst umgestaltet wird. Stellen Sie sich meinetwegen in phantastischerweise den Moment
vor, in dem die ganze Erde von menschlicher Hand umgestaltet sein wird, in dem die ganze Erde ein
weisheitsvolles und schonheitsstrahlendes Kunstwerk geworden sein wird, aufgebaut von Menschenhand,
ersonnen von Menschenweisheit! Phantastisch mag es erscheinen; es ist aber mehr als das. Denn es ist
die Mission des menschlichen Geschlechtes auf Erden, den Erdball kiinstlerisch umzugestalten. Das



haben Sie ausgedriickt in der zweiten Séule, der Saule der Schonheit.

Dazu kénnen Sie nehmen als die dritte Saule die Gestaltung des Menschengeschlechts im Staats- und
Volkerleben und Sie haben die Ausbreitung des Menschengeistes innerhalb der Welt; Sie haben sie auch
hier im Reiche des Unlebendigen.

Darum haben die mittelalterlichen Menschen des 12. Jahrhunderts, riickblickend auf die alte Weisheit,
sich gesagt, dass die Weisheit der alten Zeiten aufbewahrt ist in Marmordenkmélern, die Weisheit der
Gegenwart aber noch in der menschlichen Brust ruht. Sie tritt dann beim Kunstler heraus und wird durch
die Arbeit seiner Hande zum Kunstwerk. Was der Kiinstler empfindet, prégt er dem ungeformten Stoffe
ein, meilelt es aus dem toten Stein heraus. In dem toten Stein lebt dann zwar nicht, aber erscheint das
Seeleninnere des Menschen. Alles in der Kunst ist dieser Mission gewidmet. Gleichg(iltig ob der Bildhauer
den Marmor meilelt, ob der Maler Farben, Licht und Schatten verteilt, es ist immer eine Bemeisterung der
unlebendigen, der unorganischen Natur. Und auch der Staatsmann formt die Natur [?]... immer haben Sie
- soweit nicht dasjenige in Betracht kommt, was Pflanzen-, Tier- und Menschenkraft ist - es mit dem
eigenen Geiste des Menschen zu tun.

So blickte der mittelalterliche Denker des 12. Jahrhunderts zuriick auf die alte chaldéische okkulte
Weisheit, auf die griechische Kunst und Schénheit, und auf die Starke in dem Staatsgedanken des
Rdmischen Reiches. Das sind die drei groBen weltgeschichtlichen Saulen: Weisheit, Schénheit, Starke.
Goethe stellte sie dar in seinem «Méarchen» durch die drei Kdnige: durch den goldenen die okkulte
Weisheit; durch den silbernen die Schonheit, wie in Griechenland; durch den ehernen die Stéarke, die im
rdmischen Staatsgedanken ihren weltgeschichtlichen Ausdruck fand und dann in die Organisation der
christlichen Kirche Uberging. Und das Mittelalter mit seinem Chaos durch das Treiben der
Volkerwanderung und seinen gemischten Stilen kommt in dem ungestalten gemischten Koénig, der aus
Gold, Silber und Erz gebildet ist, zum Ausdruck. In ihm ist durcheinandergeworfen, was auf die
verschiedenen Kulturen des Altertums verteilt war. Erst spater miissen sich wieder die einzelnen Krafte
aus dem Chaos heraus zu einer hoheren Stufe entwickeln.

Diese einzelnen Krafte auf eine hohere Stufe (iberzufiihren aus Menschenkréften heraus, setzten sich
diejenigen zur Aufgabe, die im Mittelalter den Heiligen Gral als ihr groRes Symbol ansahen. Der Heilige
Gral sollte etwas wesentlich Neues sein, obgleich er in seiner Symbolik zunéchst an uralte, sagenhafte
Uberlieferungen mit ihren Sinnbildern ankniipft.

Was ist nun der Heilige Gral? Fiir denjenigen, der diese Sage richtig versteht, bedeutet er - und das
lakt sich sogar literarisch nachweisen - folgendes.

Bisher hat der Mensch lediglich das Unlebendige in der Natur bemeistert. Die Verwandlung der
lebendigen Krafte, die Verwandlung dessen, was in der Pflanze sprofit und wachst, was in der tierischen
[und menschlichen] Fortpflanzung erscheint, liegt auRerhalb seiner Macht. Diese geheimnisvollen Kréfte
der Natur muB® der Mensch unangetastet lassen. Da kann er nicht eingreifen. Was durch diese Krafte
entsteht, kann von ihm nicht véllig durchschaut werden. Der Kiinstler kann zwar einen Zeus in
wunderbarer Schonheit schaffen, aber er kann diesen Zeus nicht ganz durchschauen. In Zukunft wird der
Mensch eine Stufe erreichen, wo er auch das kann. So wahr es ist, dal der Mensch die Herrschaft (iber
die unlebendige Natur errungen hat, die Schwerkraft beherrscht mit Wasserwaage und Senkblei, die
Richtungskréfte der Natur beherrscht mit demjenigen, was ihm in der Geometrie und Mechanik zur
Verfiigung steht, so wahr ist es, dal er in Zukunft durch sich selbst beherrschen wird das, was er heute
nur als Geschenk der Natur oder der géttlichen Machte hat: das Lebendige.

Indem Abel in der Vergangenheit das, was er aus géttlicher Hand empfangen hatte, opfert, opfert er
auch auf dem Gebiete des Lebendigen nur das, was er von der Natur empfangen hat. Kain dagegen hat



das geopfert, was er durch eigene Arbeit der Erde als Friichte seines Fleilles abgerungen hat. Deshalb
tritt in dieser Zeit [im Mittelalter] eine wesentlich neue Richtung in der Maurerei auf. Und diese Richtung ist
die, die man mit dem Sinnbilde des Heiligen Gral bezeichnet : die Kraft der Selbstopferung. Schon &fter
habe ich gesagt: Harmonie innerhalb der Menschheit wird nicht dadurch geschaffen, dafl man sie predigt,
sondern dadurch, dal® man sie begriindet. Wo wirkliche Krafte in der Menschennatur erweckt sind, gibt es
keine Unbrlderlichkeit mehr. In dem, was in den Freimaurersymbolen zum Ausdruck kommt, haben
Majoritat und Minoritat keine Bedeutung. Streit kann es da nicht geben, denn es handelt sich nur um
Kénnen oder Nichtkénnen. Keine Majoritat kann entscheiden, ob das Senkblei oder die Wasserwaage
benutzt werden soll; da mul die Sache entscheiden. Darin sind alle Menschen briiderlich, da finden sich
alle zusammen. Darliber kann kein Streit sein, wenn jeder den Weg des Objektiven geht, den Weg, der in
der Erwerbung der hoheren Kréfte besteht. So ist der Bund [der Freimaurer] selbstverstandlich ein Bund
der Briderlichkeit, der sich in ausgedehntestem MalRe auf das den Menschen Gemeinsame in der
unlebendigen Natur stitzt.

Es sind aber nicht mehr alle Kréafte in der unlebendigen Natur vorhanden. Manches, was einst da war,
ist wiederum verschwunden, weil in dem Zyklus der Natur, in dem wir uns gegenwartig befinden, und den
wir Erde nennen, die materielle Erkenntnis im Vordergrunde steht und die intuitive verlorengegangen ist.
Nur auf eine Tatsache méchte ich hier hinweisen: es ist in der Baukunst véllig abhanden gekommen,
wirklich akustische Geb&ude erstellen zu kdnnen. Diese Kunst hat man aber friiher verstanden. Wer ein
Gebaude nur auRerlich zusammenkonstruiert, wird niemals eine Akustik zustandebringen. Wer aber
intuitiv denkt, mit seinem Denken in hoheren Gebieten wurzelt, wird den akustischen Bau herzustellen
vermogen. Diejenigen, die das wissen, die wissen auch: ebenso wie die Schwerkraft, wie Licht und
Elektrizitdt von den Menschen in der unlebendigen Natur erobert worden sind, so werden auch diejenigen
Krafte in der Zukunft erobert werden missen, iiber die wir heute noch gar keine Herrschaft haben, was
die duBere Natur betrifft.

Wenn auch unsere Zeit noch nicht dahin gekommen ist, in der auleren lebendigen Natur herrschen zu
kénnen, wenn auch jene Kulturepoche noch nicht erreicht ist, wo auch die lebendigen, die lebengebenden
Krafte gemeistert werden, so gibt es doch heute schon die Vorschule dazu, die inauguriert wurde durch
jene Bewegung, die man die Loge vom Heiligen Gral genannt hat. Die Zeit wird aber kommen, und es ist
ein ganz bestimmter Zeitpunkt, wo die Menschen, abweichend von ihrer heutigen Neigung, einsehen
werden, daB man iber innere tiefere Seelenkrafte nicht durch Majoritatsbeschliisse entscheiden kann,
daB es unmdglich ist, (iber das umfangreiche Gebiet der Liebe, (iber das, was man empfindet, was man
fihlt, durch Abstimmung etwas auszumachen. Diejenige Kraft, die in allen Menschen einheitlich lebt und
die sich im Intellektuellen ausdriickt in jener groen Einheit, (iber die es keinen Streit geben kann, nennt
man Manas. Und wenn es die Menschen so weit gebracht haben werden, dal® sie nicht nur dem
Verstande nach zusammenstimmen, sondern auch in ihrem Empfinden und Fihlen, in ihrem tiefsten
Seelenleben harmonieren, daf sie sich finden in dem, was edel und gut ist, in Liebe sich zusammenfinden
im Objektiven, im Gemeinsamen, so wie sie sich heute schon streitlos zusammenfinden in dem, daB zwei
mal zwei vier und drei mal drei neun sind, dann ist die Zeit gekommen, wo die Menschen auch das
Lebendige werden bemeistern kénnen. Einigkeit, objektive Einigkeit im Empfinden und Fhlen, ein wirklich
Uber die Menschheit ausgegossenes objektives Leben in der Liebe, das ist die Voraussetzung fir die
Bemeisterung des Lebendigen.

Diese Bemeisterung des Lebendigen war einmal vorhanden - so sagen diejenigen, welche im 12.
Jahrhundert die Bewegung des Heiligen Gral begriindet haben -, sie war vorhanden bei den Géttern, die
den Kosmos schufen und sich herabsenkten, um dem Menschen die Keimanlage fiir diese géttlichen



Krafte zu geben, die sie selber hatten:
so dal der Mensch heute ein werdender Gott ist, da sich in seinem Inneren etwas befindet, das
hinaufstrebt, dahin, wo einst die Gotter gestanden haben. Heute ist der Verstand, der Intellekt die
herrschende Kraft; die Liebe [Buddhi] wird es in Zukunft werden, und in noch fernerer Zeit wird der
Mensch die Atmastufe erreichen.

Diese Gesamtkraft (Gemeinsamkeitskraft), die dem Menschen Macht gibt tber dasjenige, was durch

das Kreuz

A
symbolisiert wird, sie wird — insofern es sich um diese Kraft bei den Géttern handelt - ausgedriickt durch
ein Symbol, nédmlich durch das Dreieck mit der Spitze nach unten. Und insofern sich diese Kraft in der
Menschennatur ausdriickt, wie sie samenhaft zu der gottlichen Kraft hinaufstrebt, wird sie symbolisiert
durch ein Dreieck, dessen Spitze nach oben geht. Die Gotter haben sich aus dem Menschen
herausgehoben und sich von ihm entfernt; aber sie haben in ihm zuriickgelassen das Dreieck, das sich in
ihm weiterentwickeln wird. Dieses Dreieck ist auch das Symbol des Heiligen Gral.

Die Kraft bei den Géttern \V4 g Das Symbol des

Die Kraft bei den Menschen A Heiligen Gral

In der Form des Dreiecks driickte der mittelalterliche Okkultist das Symbol des Heiligen Grales aus,
das Sinnbild fiir die Erweckung der Meisterschaft im Lebendigen. Dazu bedarf es keiner gemeinsamen
Kirche, die in starrer Organisation sich um den Erdball schlingt; eine solche kann wohl der einzelnen
Seele etwas geben; sollen aber alle Seelen zusammenklingen, so muf in jeder einzelnen die Kraft des
Gral erweckt werden. Demjenigen, der in sich diese Kraft des Gral erwecken will, niitzt es nichts, wenn er
sich zu den offiziellen kirchlichen Machten wendet, ob sie ihm vielleicht etwas sagen kdnnten, sondern er
muf nicht viel fragen und aus sich selbst heraus diese Kraft erwecken. Von der Dumptfheit geht der
Mensch aus und steigt auf durch den Zweifel zu der Kraft. Dieser Pilgerweg der Seele wird ausgedriickt in
der Gestalt des Parzival, der zum Heiligen Gral pilgert. Das ist eine der mannigfaltigen, tieferen
Bedeutungen der Gestalt des Parzival.

Was niitzt es meinem Wissen, wenn eine noch so groRe Kdrperschaft durch ihre obrigkeitlichen
Organe die Wahrheit der Mathematik verkiindigt? Will ich Mathematik verstehen lernen, so muft ich mich
selbst damit beschaftigen und mir das Verstandnis dafiir aneignen. Und was niitzt es, wenn eine
Korperschaft die Kraft des Kreuzes enthalt? Will ich die Kraft des Kreuzes, die Bemeisterung des
Lebendigen anwenden, dann muf ich sie mir selbst erringen. Das kann mir ein anderer nicht sagen, nicht
durch Worte mitteilen; er kann es mir hdchstens im Symbole zeigen, das leuchtende Symbol des Gral
geben, nicht aber in Verstandesformeln sagen.

Die erste Erfiillung dieses mittelalterlichen Okkultismus wiirde somit dasjenige sein, was sich in den
mannigfaltigsten Bewegungen in Europa geltend macht: das Streben nach Individualitat in der Religion,
das Loskommen von der starren, einheitlichen Kirchenorganisation. Sie konnen es schwerlich erkennen,
was alles in dieser Richtung Wolfram von Eschenbachs «Parzival» zugrunde liegt. Was erst in der
Reformation zum Ausdruck gekommen ist, das liegt schon alles im Symbol des Heiligen Gral. Wer eine
Empfindung fir die groRe Bedeutung dessen hat, was uns in dieser Symbolik entgegentreten kann, der



wird den grofen, tiefen Kulturwert einer solchen Symbolik einsehen. Nicht aus dem laut Ténenden, nicht
aus dem Tumultuarischen heraus wird das GrolRe in der Welt geboren, sondern aus dem Intimen, dem
Stillen. Nicht mit Kanonendonner wird die Menschheit in der Entwickelung vorwarts gebracht, sondern aus
der Kraft dessen, was intim in solchen geheimen Gesellschaften geboren wird, aus der Kraft dessen, was
in solchen weltumspannenden Symbolen ausgedriickt ist, an denen sich die Menschheit aufrichtet.

Durch unzahlige Quellen ist seit jener Zeit in die Herzen der Menschen eingeflossen dasjenige, was
jene gedacht haben, die in der Mitte des 12. Jahrhunderts in die Mysterien des Heiligen Gral eingeweiht
waren, die sich vor der Welt unter Decknamen verbergen muliten, aber eigentlich die Vorbereiter, der
Sauerteig der Kultur in den letzten vierhundert Jahren waren.

So leben in den okkulten Gesellschaften die Bewahrer groBer Geheimnisse und derjenigen Krafte, die
fortwirken in der Menschheits-entwickelung. Nur andeuten kann ich, was da eigentlich vorliegt; denn die
Sache selbst geht tief, tief in das okkulte Gebiet hinein.

Fur diejenigen, welche wirklich den Zugang zu solchen Mysterien gewinnen, ergibt sich als praktische
Konsequenz ein freier Uberblick tber dasjenige, was [in der Zukunft] in der Welt geschieht.

Langsam und allmahlich greifen in den gegenwértigen Entwickelungszyklus der Menschheit die
organischen, die lebendigen Kréfte ein. Es wird eine Zeit kommen, so phantastisch es auch dem heutigen
Menschen erscheinen mag, wo der Mensch nicht mehr nur Bilder malen, nicht mehr nur leblose
Skulpturen anfertigen wird, sondern wo er imstande sein wird, dasjenige lebendig zu erschaffen, was er
heute nur malen, mit Farbe und MeiRel gestalten kann.

Was aber weniger phantastisch erscheinen wird, ist die Tatsache, dafl schon heute im Wirken des
sozialen Lebens die erste Morgenrdte der Verwendung der lebendigen Krafte beginnt: das eigentliche
Geheimnis, das sich um den Gral herumschlingt. Das letzte Ereignis auf sozialem Gebiet, das durch die
alte Maurerei herbeigefiihrt wurde, war die Franzosische Revolution, in der mit den Ideen Gleichheit,
Freiheit, Briderlichkeit konsequent die Grundidee der alten Maurerei auf sozialem Gebiete in die
Offentlichkeit kam. Die das wissen, wissen auch, da® durch unzahlige Kanéle die Ideen, die vom Gral
ausgegangen sind, verbreitet wurden und die eigentlich wirkenden Krafte in der Franzésischen Revolution
waren.

Nur als ein miRgliickter, als ein unmoglicher Versuch, als letzter, ich mdchte sagen, verzweifelter
Kampf innerhalb der zu Ende gehenden Menschheitswelle steht das da, was man heute Sozialismus
nennt. Er kann ein wirklich positives Resultat nicht herbeifiihren. Was durch ihn erreicht werden soll, kann
nur durch das lebendige Wirken erreicht werden; die Saule der Starke genigt nicht. Der Sozialismus kann
nicht mehr durch unlebendige Krafte bemeistert werden. Die Ideen der Franzdsischen Revolution,
Freiheit, Gleichheit, Briderlichkeit waren die letzten Ideen, die aus dem Unlebendigen fléssen.
Unfruchtbar, dem Sterben geweiht ist alles dasjenige, was noch in demselben Geleise bleibt. Denn das
heute in der Welt bestehende groRe Ubel, das ungeheure Elend, das mit so furchtbarer Gewalt zum
Ausdruck kommt in dem, was man die soziale Frage nennt, kann nicht mehr mit dem Unlebendigen
gemeistert werden. Dazu bedarf es einer koniglichen Kunst; und diese kdnigliche Kunst ist es, die
inauguriert worden ist in dem Symbol des Heiligen Gral.

Der Mensch muB® durch diese konigliche Kunst etwas in seine Hand bekommen, was ahnlich ist
derjenigen Kraft, die in der Pflanze sproft, derjenigen Kraft, die der Magier verwendet, wenn er die
Pflanze, die vor ihm steht, schneller wachsen macht. In ahnlicher Weise muf von dieser Kraft ein Teil
verwendet werden zum sozialen Heil. Diese Kraft, die beschrieben worden ist von solchen, die etwas von
den rosenkreuzerischen Geheimnissen wissen, wie zum Beispiel von Bulwer in seinem Zukunftsroman
«Vril», ist gegenwértig aber noch in elementarem Keimzustande. Sie wird in der Freimaurerei der Zukunft



der eigentliche Inhalt der hoheren Grade sein. Die kdnigliche Kunst wird in der Zukunft eine soziale Kunst
sein.

Wiederum - ich mdchte sagen, wegen des Umfassenden, Umspannenden der Idee - muR ich etwas
sagen, was Uneingeweihten phantastisch erscheinen wird. Ewig, unverganglich ist dasjenige, was der
Mensch als die von seiner Seele ausgehende Form dem Stoffe auf unserem Erdenrund aufpragt. Wenn
auch &uferlich der geformte Stoff zerfllt, unvergénglich ist dasjenige, was die kénigliche Kunst seit
uralten Zeiten in Pyramiden, Tempeln und Kirchen geformt hat. Was der Menschengeist im Stoff geformt
hat, das bleibt als fortwirkende Kraft in der Welt vorhanden. Das wird dem vollstandig klar, der in solche
Dinge eingeweiht wird. Der gotische Dom von Kéln zum Beispiel vergeht; dal aber die Atome einmal in
dieser Form da waren, ist von weittragender Bedeutung. Diese Form selbst ist das Unvergangliche, das
fortan im Fortentwickelungsgange der Menschheit so mitwirkt wie die lebendige Kraft, die in der Pflanze
ist, im Fortentwickelungsgang der Natur! Der Maler, der heute ein Bild malt, der sein Seelenblut in den
toten Stoff hineinpragt, er schafft auch etwas, was in mehr oder weniger kurzer Zeit in tausend Atome
zerstoben sein wird. DaB er es aber geschaffen hat, dal in den Stoff etwas aus seiner Seele eingeflossen
ist, dall Uberhaupt etwas geformt worden ist, das hat einen unverganglichen, bleibenden Wert, das hat
Ewigkeitswert.

Auch die Staaten und alle anderen Gemeinschaften der Menschen entstehen und vergehen vor
unseren Augen. Aber was die Menschen aus ihrer Seele heraus als solche Gemeinschaften gebildet
haben, das sind die von den Menschen hineingelegten Ideen mit Ewigkeitswert, mit ewig fortwirkender
Bedeutung. Und wenn dieses Menschengeschlecht in neuer Form einst wieder auf der Erde erscheinen
wird, dann wird es die Friichte dieser Elemente von Ewigkeitswert erblicken.

Wer heute den Blick zum Sternenhimmel hinaufrichtet, der erblickt eine wunderbare Harmonie. Diese
Harmonie ist geworden, sie war nicht immer da. Genau ebenso wie wir heute Stein auf Stein legen, wenn
wir einen Dom bauen, Farbe neben Farbe setzen, wenn wir Bilder malen, Gesetz nach Gesetz auspragen,
wenn wir Gesellschaften organisieren, so haben einst auch bildende Wesenheiten gearbeitet an dem, was
uns heute als Kosmos entgegentritt. Nicht Mond noch Sonne wiirden leuchten, kein Tier und keine
Pflanze wirde sich fortpflanzen, wenn nicht alles, was uns im Kosmos entgegentritt, von Wesen
bearbeitet worden ware, wenn nicht Wesen vorher gewesen waren, welche ebenso gearbeitet haben, wie
wir heute an der Umformung des Kosmos arbeiten. Wie wir heute am Kosmos durch Weisheit, Schdnheit,
Starke bauen, so haben einst auch die Wesenheiten, die nicht zum jetzigen Menschenreich gehdren, am
Kosmos gebaut.

Eine Harmonie ist immer das Ergebnis von Disharmonien friiherer Zeiten. Wie die Steine zum
griechischen Tempel geformt worden sind, wie sie dadurch in andere Formen Uberflossen und aus der
verwirrenden Mannigfaltigkeit der geordnete Bau wurde, wie das Farbendurcheinander auf der Palette im
Bilde sinnvoll zusammengestellt ist, so war das ganze Materielle chaotisch in anderen Verbindungen,
bevor es der bildende Geist zu diesem Kosmos geformt hat. Auf neuer Stufe wiederholt sich dasselbe,
und am klarsten selbst im Kleinsten wirkt nur derjenige richtig, der das GroRte Uiberschaut. Alles was in
der Welt fiir den Fortschritt des Menschengeschlechts wirklich Bedeutung gehabt hat, ist mit Umsicht und
Einsicht, mit Einweihung in die groRen Gesetze des Weltenplanes entstanden. Was der Tag schafft, ist
verganglich. Unverganglich aber ist dasjenige, was aus der Erkenntnis der ewigen Gesetze in den Tag
hineingeschaffen wird. Aus der Erkenntnis der ewigen Gesetze in den Tag hineinschaffen, das bedeutet
soviel wie frei maurern.

So sehen Sie, daB in der Tat dasjenige, was uns entgegentritt in Kunst, Wissenschaft und Religion,
soweit es nicht ein Geschenk der Gotter ist und sich im Symbol des Kreuzes ausdriickt, hervorgegangen



ist aus freier Maurerei. Aus ihr ist entsprungen, was wirklich gebaut worden ist in der Welt. Daher hangt
die Maurerei zunéchst mit alledem zusammen, was Menschenhand in der Welt geformt hat, was aus dem
rohen, unlebendigen Stoff die Kultur geschaffen hat. Gehen Sie auf das zurlick, was die Kulturepochen
im groflen erzeugt haben, sehen Sie sich zum Beispiel Homers Dichtungen an! Was ist in ihnen
enthalten? Das, was die Eingeweihten den Menschen gelehrt haben als die groBen, weltumspannenden
Ideen. Die groBen Kiinstler haben nicht ihren Stoff erfunden, sie haben vielmehr das, was die ganze
Menschheit umspannt, in Formen gebracht. Ist ein Michelangelo denkbar ohne die christlichen
Gedankenkrafte ? Versuchen Sie in ahnlicher Weise dasjenige, was tiefe, wirklich einschneidende
Bedeutung in der Kultur erlangt hat, auf seinen Ursprung zuriickzuverfolgen, und Sie werden iberall
zuriickgefiihrt werden auf dasjenige, was von der Initiation, von der Einweihung ausgegangen ist.

Alles muf} schlielich durch eine Schule gehen. Die letzten vier Jahrhunderte waren auch eine Schule
fir die Menschheit: die Schule der Gottverlassenheit, in der es nur ein menschliches Probieren, von einem
gewissen Standpunkte aus ein Zuriickgehen auf das Chaos gibt. Heute probiert ein jeder, ohne daf er
den Zusammenhang mit den hdheren Welten kennt, mit Ausnahme derjenigen, die wieder den
Zusammenhang mit den geistigen Welten gesucht und gefunden haben. Heute lebt fast jeder ganz fiir
sich, ohne dal er etwas von dem wirklichen, alles durchdringenden gemeinsamen Aufbau merkt. Das hat
auch die furchtbare Unbefriedigtheit auf allen Gebieten hervorgebracht.

Was uns not tut, ist eine Erneuerung des Gralsrittertums in einer modernen Form. Derjenige, der dem
nahertreten kann, wird dadurch die wirklichen Krafte kennenlernen, welche heute im Entwickelungsgang
der Menschheit noch verborgen sind.

Dasjenige, was heute zahlreiche Menschen, die die alten Symbole nehmen und sie nicht verstehen, in
den Geschlechtssymbolen in milversténdlicher Weise hinstellen, kommt dem richtigen Versténdnis des
freimaurerischen Gedankens nicht nahe. Das Verstandnis ist in dem zu suchen, was gerade die bloRe
Naturkraft ablost; das Lebendige in &hnlicher Weise zu bemeistern und zu durchdringen, wie der
Geometer das Unlebendige mit Lineal, Zirkel, Wasserwaage und so weiter bemeistert und durchdringt;
das Lebendige so zu schaffen, wie derjenige, der einen Tempel baut, die unlebendigen Steine
zusammenfiigt. Das ist der groRe Zukunftsgedanke der Maurerei.

Es gibt in der Freimaurerei ein uraltes Symbol, das sogenannte Tau: T

Dieses Tau-Zeichen spielt in der Freimaurerei eine grofle Rolle. Es ist im Grunde genommen nichts
anderes als das Kreuz, an dem der obere Balken weggelassen ist. Das Mineralreich ist weggelassen, um
Uberhaupt das Kreuz zu bekommen; der Mensch beherrscht es bereits. LaRt man das Pflanzenreich in
Aktion treten, so erhélt man das nach oben gerichtete Kreuz... Das, was aus der Erde, aus der Seele
heraus als Macht lber die Erde sich entfaltet, ist das Symbol der zukiinftigen Maurerei.

Wer meinen vorigen Vortrag tiber die Maurerei gehért hat, wird sich erinnern, wie ich damals anfiihrte,
daB in der freimaurerischen Legende von Hiram-Abiff erzahlt wird, daB er an einem bestimmten Punkte
mit dem Tau-Zeichen eingriff. Die Kénigin von Saba wiinschte, dal er die Arbeiter, die am Tempelbau
beschaftigt waren, nochmals zusammenrufe. Auf Salomos Wink erschienen niemals die in sozialer
Gemeinschaft zusammenwirkenden Leute. Auf das Tau-Zeichen hin - von Hiram-Abiff erhoben -
erschienen die Leute von allen Seiten. Dieses Tau-Zeichen symbolisiert eine ganz neue Macht, die auf die
Freiheit gegriindet ist und in der Erweckung einer ganz neuen Naturkraft besteht.

An die Bemerkung, mit der ich das letzte Mal schloR, darf ich wohl jetzt nochmals ankniipfen. Ich
sagte lhnen, wozu die so groRe Bemeisterung der unlebendigen Natur fiihrt. Ohne viel Phantasie kann
man sich das, worum es sich handelt, mit einem Beispiel vor Augen fiihren: Die drahtlose Telegraphie



wirkt in die Ferne von der Aufgabestelle zur Aufnahme-Empfangsstelle. Man kann da, wenn man will, den
Apparat in Bewegung setzen und auf groBe Entfernungen Wirkungen auslésen und sich dadurch
verstandigen. Eine ahnliche Kraft, wie sie bei dieser drahtlosen Telegraphie wirkt, wird dem Menschen in
spaterer Zeit auch ohne Apparat zur Verfiigung stehen, wodurch es ihm mdglich sein wird, in weiter
Entfernung grofle Verheerungen anzurichten, ohne dal man den Ausgangspunkt dieser Zerstérungen
wird entdecken kénnen. Wenn dann der Hohepunkt dieser Entwickelung erreicht sein wird, dann wird es
schlieRlich dazu kommen, dal sie sich Uberschlagt.

Was durch das Tau ausgedriickt wird, ist eine Triebkraft, die nur in Bewegung gesetzt werden kann
durch die Macht der selbstlosen Liebe. Sie wird selbst dazu verwendet werden konnen, Maschinen zu
treiben, welche aber stillstehen werden, wenn egoistische Menschen sie bedienen.

Vielleicht ist Ihnen bekannt, daR Keely einen Motor konstruiert hat, der nur ging, wenn er selbst dabei
war. Er hat damit den Leuten nichts vorgemacht, denn er hatte in sich selbst jene treibende Kraft, die aus
dem Seelischen hervorgeht und Mechanisches in Bewegung setzen kann. Eine Antriebskraft, die nur
moralisch sein kann, das ist die Idee der Zukunft; die wichtigste Kraft, die der Kultur eingeimpft werden
muf, wenn sie sich nicht selbst iberschlagen soll. Das Mechanische und das Moralische werden sich
durchdringen, weil dann das Mechanische ohne das Moralische nichts ist. Hart vor dieser Grenze stehen
wir heute. Nicht blo mit Wasser und Dampf, sondern mit spiritueller Kraft, mit spiritueller Moral werden in
Zukunft die Maschinen getrieben werden. Diese Kraft ist symbolisiert durch das Tau-Zeichen und wurde
schon poetisch angedeutet durch das Bild des Heiligen Gral. Wie der Mensch nicht mehr nur angewiesen
ist darauf, zu beniitzen, was ihm die Natur freiwillig hergibt, sondern wie er die Natur formt und
umgestaltet, wie er zum Werkbaumeister des Unlebendigen geworden ist, so wird er zum Werkbaumeister
des Lebendigen werden.

Als etwas, das erobert werden muB, steht das alte geschlechtliche Symbol am Ausgang der Maurerei.
Wie wenn ein mit wild wachsendem Gras bedeckter, aus dem Felsen herausgeschlagener Stein
hingestellt wiirde neben eine wunderbar ausgestaltete Statue eines Bildhauers, so kénnen Sie das alte
Geschlechtssymbol der Maurerei neben die neue Symbolik der zukiinftigen Maurerei hinstellen. Das
haben diejenigen, die einigermafien eingeweiht waren in die kdnigliche Kunst, gewult. Zum Beispiel hat
dies Goethe im zweiten Teil des «Faust» in der Episode des Homunkulus in wunderbarer Weise zum
Ausdruck gebracht. Darin liegen noch viele Mysterien, die erst gehoben werden miissen.

Diese Dinge sollen darauf hinweisen, daB® die Menschheit vor einer neuen Entwickelungsepoche der
okkulten kdniglichen Kunst steht. Am wenigsten wissen diejenigen, die heute offiziell das Freimaurertum
vertreten, was dieses zukiinftige Freimaurertum sein wird. Am wenigsten wissen sie, daB etwas ganz
Neues anstelle der alten, von ihnen so vielfach miftverstandenen Symbole treten wird, und daR diese eine
ganz neue Bedeutung erhalten werden.

So wahr es ist, daB in der Vergangenheit alles wirklich GroRe aus der koniglichen Kunst
hervorgegangen ist, so wahr ist es, daf} alles wirklich GroRe der Zukunft aus der Pflege der kéniglichen
Kunst hervorgehen wird. Gewi3, heute kann jeder Schuljunge den pythagoraischen Lehrsatz beweisen,
entdecken konnte ihn nur Pythagoras, weil er Meister in der koniglichen Kunst war. So ist es auch mit der
Zukunft der kdniglichen Kunst. So sehen Sie, dal die maurerische Kunst an einem Wendepunkt der
Entwickelung steht und daf sie im engsten Zusammenhange ist mit dem, was in der Gralsloge tatig war
und was als Heil erscheinen kann in den furchtbaren Kdmpfen, die uns heute umgeben.

Diese Kampfe sind erst im Anfang. Die Menschheit wei} nicht, daR sie auf einem Vulkane tanzt. Aber
sie tanzt auf einem Vulkan. Es beginnen diejenigen Revolutionen auf unserer Erde, die eine neue Phase
der koniglichen Kunst notwendig machen. Diejenigen, welche nicht gedankenlos dahinleben, werden



wissen, was sie zu tun haben; werden wissen, dal® sie mitzuwirken haben an der Entwickelung unserer
Erde. Darum muB in gewisser Weise diese uralte kénigliche Kunst in einer neuen Form geschildert
werden und das Uralte begleiten. In diesem Uralten liegt trotzdem eine unversiegliche Kraft. Die den
neuen freimaurerischen Gedanken erfassen, werden wieder Funken schlagen aus den alten
freimaurerischen Symbolen. Dann wird sich auch zeigen, dafl das Herumstreiten iiber Johannes- oder
Hochgrad-maurerei keine Bedeutung hat gegeniiber dem Bestreben der wahren Maurerei.

Dazu ist notwendig - was uns zum Ausgangspunkte wieder zuriickfiihrt - die Frage zu beantworten:
Was war die kénigliche Kunst bisher? - Diese kénigliche Kunst war bisher die Seele unserer Kultur. Und
diese unsere Kultur hat zwei Grundeigenschaften. Einerseits ist sie aufgebaut auf diejenigen Krafte in der
menschlichen Seele, welche sich mit dem Unlebendigen beschaftigen, und andererseits auf diejenigen
Krafte unter den Menschen, die vorzugsweise dieses Bemeistern des Unlebendigen sich zu ihrer Aufgabe
machen einfach vermittels der durch ihren Organismus hervorgerufenen Kréfte: das sind die Ménner.
Daher war die konigliche Kunst bisher eine Mannerkunst. Die Frauen waren daher ausgeschlossen und
konnten nicht daran teilnehmen. Abgesondert, getrennt wurden die Arbeiten in den Logen verrichtet - wie
im einzelnen, darauf kommt es nicht an - von dem, was sich auf die Familie, die Fortpflanzung der reinen
Naturgrundlage des Menschengeschlechtes bezieht. In der Freimaurerei wurde daher ein Doppelleben
gefiihrt: die groRen Ideen, die in der Loge zum Ausdruck kamen, durften nicht verquickt werden mit dem,
was im Zusammenhange mit der Familie steht. Die Logenarbeit, als sich auf das innerste Seelenleben
beziehend, lief neben der Pflege des Zusammenlebens in der Familie einher. Im Kampfe lag die eine
Strémung mit der anderen. Ausgeschlossen waren die Frauen von der Maurerei. Das horte in dem
Augenblicke auf, als die Freimaurerei nicht mehr nach riickwarts schaute, sondern den Blick vorwarts
richtete. Denn gerade dasjenige wurde als weibliche Strémung bezeichnet, was von auBen [?] zufloR;
dasjenige wurde von der Maurerei als etwas Priesterliches bezeichnet, was von Natur aus da war. Und
das sah das Maurerische bisher als das Feindliche an.

Der Mann ist seiner Natur nach der Reprasentant der im Unlebendigen schaffenden Kraft, wahrend die
Frau die Reprasentantin der lebendig schaffenden, das Menschengeschlecht aus der Naturgrundlage
heraus fortentwickelnden Kréfte darstellt. Dieser Gegensatz muf (iberwunden werden.

Was in der Zukunft bewirkt werden soll, wird nur bewirkt werden kénnen, wenn dasjenige in der Welt
Uberwunden ist, was sich auf die alten Symbole stiitzt, die gerade im Geschlechtlichen ausgedriickt sind.
Die heute veraltete Freimaurerei hat deshalb diese Symbole, weil sie gerade damit sagen will: dies
muissen wir dberwinden; aber es muR dieses Geschlechtliche bestehen bleiben draufen in den
Institutionen, die sich auf das Natirliche beziehen; nur abgesondert kann man das Uberwinden.

Der Baumeister, der Kiinstler, der Staatsmann, sie alle haben nichts zu tun — in ihrer Denkweise
selbstverstandlich, ich bitte das zu erwagen - mit der Naturgrundlage der Geschlechtlichkeit. Sie arbeiten
alle mit dem Verstande, mit dem Intellekt, an der Bemeisterung der unlebendigen Krafte. Das wird
ausgedriickt in den freimaurerischen Symbolen. Diese Naturgrundlage in ferner Zukunft zu iberwinden,
die Kréafte des Lebendigen zu bemeistern - wie seit den fernen Zeiten der lemurischen Rasse der Mensch
angefangen hat, die unlebendigen Kréfte zu bemeistern -, das wird in neuen Symbolen zum Ausdruck
kommen. Dann wird nicht bloB im Gebiet des Leblosen, sondern auch im Gebiete des Lebendigen die
Naturgrundlage Uberwunden werden.

Wenn wir das bedenken, dann erscheinen uns die alten geschlechtlichen Symbole gerade als
dasjenige, was im weitesten Sinne tiberwunden werden muR, und dann finden wir in dem Gedanken der
Vereinigung von mannlichen und weiblichen Geisteskraften dasjenige, was in Zukunft das Schaffende,
das eigentlich Wirkende sein soll. Das &ufere Ereignis fiir diesen Fortschritt in der Freimaurerei ist daher



der Eintritt des weiblichen Geschlechtes.

Es gibt einen sinnigen Brauch in der Freimaurerei, der auf diese Sache Bezug hat. Wer in die Loge
eingefiihrt wird, bekommt zwei Paar Handschuhe: das eine Paar, damit er es selbst anziehe, das andere
Paar dagegen soll er derjenigen anziehen, die er am liebsten hat. Damit soll angedeutet werden, dal sich
beide nur mit Handschuhen anfassen sollen, damit sinnliche Regungen nichts zu tun haben mit dem, was
die Freimaurerei angeht. Auch in einem anderen Symbol ist dieser Gedanke ausgedriickt: Das Schurzfell
ist das Symbol fiir die Uberwindung des Sexuellen. Das wird zugedeckt mit dem Schurzfell. Wer diese
tiefe Idee in der Freimaurerei nicht erkennt, wird auch keine Ahnung davon haben kénnen, was das
Schurzfell eigentlich bedeutet. Mit der Freimaurerei im engeren Sinn kann man das Schurzfell nicht in
Verbindung bringen.

Wir haben also auf der einen Seite die Uberwindung des Natlirlichen durch den frei schaffenden Geist,
auf der anderen Seite aber auch die Trennung durch die Handschuhe. Die Handschuhe werden wir aber
schlieRlich auch ausziehen kénnen nach Uberwindung des Niederen, mit Aufwendung der unmittelbaren
freien geistigen Kraft beider Geschlechter. Dann wird wirklich erst dasjenige, was sich heute in der
Geschlechtlichkeit auBert, schlieRlich (iberwunden sein. In einem freien, durchaus freien menschlichen
Schaffen, in einem Zusammenwirken von Mann und Frau an dem groBen Menschheitsbau werden die
Handschuhe nicht mehr ausgeteilt werden, weil sie sich frei die Hande reichen kdnnen, weil jetzt Geist zu
Geist spricht, nicht Sinnlichkeit zu Sinnlichkeit. Das ist die groBe Zukunftsidee.

Wenn heute jemand ankniipfen will an die alte Maurerei, so ist er nur dann auf der Hohe des
freimaurerischen Gedankens fiir die Gestaltung der Zukunft des Menschengeschlechts, wenn er in
diesem Sinne wirkt und trotz des Alters dieses Ordens Versténdnis hat fir das, was die Zeiten von uns
fordern. Wenn es mdglich sein wird, Verstandnis zu finden fiir das, was man das Geheimnis der
kéniglichen Kunst nennt, so wird zweifellos die Zukunft uns die Wiedergeburt der alten, guten, herrlichen,
heute aber heruntergekommenen Freimaurerei bringen.

Einer der Wege, auf denen der Okkultismus in die Menschheit dringen wird, wird die wiedererstehende
Freimaurerei sein. Gerade dadurch zeichnet sich das Allerbeste aus, daR es am meisten den Fehlern
seiner Tugenden ausgesetzt ist. Und kann man auch heute die Freimaurerei nur als eine Karikatur der
grofen koniglichen Kunst bezeichnen, so dirfen wir doch nicht verzagen in dem Bemdihen, die in ihr
schlummernden Krafte wieder aufzuwecken: eine Arbeit, die uns obliegt auf einem Gebiete, das mit der
theosophischen Bewegung parallel lauft. Wenn wir die Frage, die auf uns lastet, nicht pfuschermaig
betrachten, sondern wirklich aus den Tiefen des Weltwirkens erfassen wollen, wenn wir erfassen wollen,
was in den Seelen der Geschlechter, im Kampfe der Geschlechter heute zum Ausdruck kommt, dann
werden wir sehen, daB aus diesen Kraften die bildende Kraft fiir die Zukunft flieRen muB.

Das alles, was man heute herumredet, ist nichts. Beantworten kann man diese Fragen nicht, wenn die
Antwort nicht aus den Tiefen geschopft wird. Was als soziale oder als Frauenfrage heute in der Welt
existiert, ist nichts, wenn es nicht aus den Tiefen der Weltenkrafte erkannt und mit ihnen in Einklang
gebracht wird.

So wahr es ist, dal® grofle Taten in der Vergangenheit aus der Maurerei herausgeholt worden sind, so
wahr ist es, dal die kiinftigen groRen praktischen Taten aus den Tiefen der zukiinftigen maurerischen
Ideen herausgeholt werden miissen.
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Notizbucheintragungen Rudolf Steiners zum Vortrag Berlin, 2. Januar 1906 (Notizbuch Archiv-Nr. 225).
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UBER GOETHE UND SEIN VERHALTNIS ZUM ROSENKREUZERTUM

In das Rosenkreuzer-Mysterium Goethes einzudringen gibt es zwei Wege, einen exoterischen und einen
esoterischen oder okkulten. Der esoterische ergibt sich durch Studium derjenigen Dichtungen Goethes,
die ein duBerer Ausdruck seiner rosenkreuzerischen Gesinnung und seines diesbeziiglichen Wissens
sind. Dahin gehdren:

1. Das Gedicht «Geheimnisse». Es stellt dar das Mysterium der Loge der 12 mit dem 13. an der Spitze.
Der Inhalt ist eine Hindeutung auf die Erlebnisse im Vorhof der rosenkreuzerischen Parcival-Einweihung
(Gral-Initiation).

2. Die Grundlage im «Faust». Homunkulus ist der Astralleib; der Gang zu den «Miittern» ist die
Darstellung der Aufsuchung des «goldenen Dreiecks» und des «verlorengegangenen Wortes».

3. Die Stellen im «Wilhelm Meister», die «Wanderung und Wandelung der Seele» darstellend bis zur
Erweiterung des BewuRtseins zum kosmischen Schauen (Kontemplation der kosmischen Vorgénge.
Makariens Vision ist solche Kontemplation).

4. Das Marchen von der griinen Schlange und der schonen Lilie stellt dar die alchimistische Initiation,
in der von Christian Rosenkreutz gestifteten Form: das was in richtiger Schrift - nicht nach der
mangelhaften Tradition der Logen — geschrieben wird der 030 Grad (vulgar in Maurersprache der 30.
Grad). Dieses Marchen enthélt in symbolischer Sprache alle Geheimnisse dieses Grades, wie die
Herkules-Sage alle Geheimnisse des Royal-Arch-Grades enthélt, der in richtiger Schrift geschrieben wird
013 Grad und welcher auch der 4. genannt wird.

5. Wichtiges Uber Rosenkreuz-Initiation enthalt auch das Gedicht
«Pandora».

*

Die Mittel, um auf esoterisch-okkultem Wege in Goethes Rosenkreuzertum einzudringen, werden
gegeben bei der Einweihung (Initiation) in den wirklichen 020 Grad, der auch - um das Geheimnis zu
verhillen - so geschrieben wird 6 3 Grad und gelesen 6x3= 18. Grad (Rose-Croix). Da wird auf okkultem
Wege gezeigt, da Goethe zwischen seinem Leipziger und StralRburger Aufenthalt eine Initiation erhalten
hat, welche aber erst allmahlich fruchtbar in ihm geworden ist, und die es ihm ermdglichte, eine ganz
bestimmte rosen-kreuzerische Mission zu erfiillen. Man kann dariiber mehr nicht niederschreiben;
mundlich kénnte man noch einiges darliber sagen: noch mehr nur in einer wahren rosenkreuzerischen
Loge des 63=6x3= 18. Grades.

Dieser Text liegt nur in der Handschrift von Marie Steiner-von Sivers vor. Vermutlich wurde er von Rudolf
Steiner niedergeschrieben fiir Edouard Schure um 1906 herum, da sich diese Niederschrift bei Marie Steiner
unmittelbar anschlieit an diejenige eines von Rudolf Steiner fiir Schure 1906 niedergeschriebenen Textes
«Zeichen und Entwickelung der drei Logoi in der Menschheit» (abgedruckt in «Nachrichten der Rudolf
Steiner-Nachlal Verwaltung» Nr. 14, Michaeli 1965, sowie in «Die Apokalypse des Johannes», Bibl.-Nr.
104, 6. Auflage GA 1979).



