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Zu den Verdffentlichungen
aus dem Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Grundlage der anthroposophisch orientierten Geisteswissenschaft
bilden die von Rudolf Steiner (1861-1925) geschriebenen und verdffent-
lichten Werke. Daneben hielt er in den Jahren 1900 bis 1924 zahlreiche
Vortrdge und Kurse, sowohl offentlich wie auch fiir die Mitglieder der
Theosophischen, spiater Anthroposophischen Gesellschaft. Er selbst
wollte urspriinglich, daf3 seine durchwegs frei gehaltenen Vortridge nicht
schriftlich festgehalten wiirden, da sie als «miindliche, nicht zum Druck
bestimmte Mitteilungen» gedacht waren. Nachdem aber zunehmend un-
vollstdndige und fehlerhafte Horernachschriften angefertigt und verbrei-
tet wurden, sah er sich veranlafit, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser
Aufgabe betraute er Marie Steiner-von Sivers. Thr oblag die Bestimmung
der Stenographierenden, die Verwaltung der Nachschriften und die fiir
die Herausgabe notwendige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner aus
Zeitmangel nur in ganz wenigen Fillen die Nachschriften selbst korrigie-
ren konnte, muf3 gegeniiber allen Vortragsverdffentlichungen sein Vor-
behalt beriicksichtigt werden: «Es wird eben nur hingenommen werden
miissen, dafl in den von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehler-
haftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zundchst nur als
interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen o6ffentlichen
Schriften duBlert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie «Mein
Lebensgang. (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist am SchluB3
dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt gleichermallen auch
fiir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche sich an einen begrenz-
ten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft vertrauten Teilnehmer-
kreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemif ihren
Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamtausgabe be-
gonnen. Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil dieser Gesamt-
ausgabe. Soweit erforderlich, finden sich ndhere Angaben zu den Text-
unterlagen am Beginn der Hinweise.



INHALT

Dornach, 2. Februar 1923 ..o
Erkenne dich selbst. Das Erleben des Christus im Men-
schen als Licht, Leben und Liebe

Eingebettet ist das Tier in den Jahreslauf. Der Mensch muf} lernen,
mit der Geschichte der Erde zu leben. Einst erlebte der Mensch Bil-
der im Anblick der Naturreiche, aber er erlebte sein Wesen nicht auf
der Erde. Sein wahres Wesen war in der iibersinnlichen Welt. Nach
dem Tode erlebte er intellektuclles BewuBitsein und Freiheit. Diese
wanderten seit der griechischen Zeit in das irdische Erleben herein.
Dies ist eine Stromung aus dem Nachher ins Vorher. Jetzt kann der
Mensch durch das neue hohere BewuBtsein sich ergreifen als Ange-
horiger der iibersinnlichen Welt. Einst blickte man empor zum Va-
tergott. Nun kann der Mensch die Welt des Christus als Licht, Liebe,
Leben erleben und nach dem Tod zu héheren Stufen der Wesens-
entfaltung gelangen.

Der Nachtmensch und der Tagesmensch. In das reine Den-
ken kann das Ich-Wesen hineingeschoben werden

ERSTER VORTRAG, Dornach, 3. Februar 1923............cccceeiiennn. 24

Ein Gespriach des Philosophen Rosenkranz mit einem Schiiler von
Gotthilf Heinrich Schubert und Anhénger des Theosophen Gichtel.
Das alte Hellsehen verklang. Einst war das Bewufitsein im Schlaf er-
fiillt von Einsichten in den Weltzusammenhang. Im Wachen wirkte
dies weiter. Heute lebt der Mensch im Schlaf in der Zukunftswelt, in
kommenden Weltzustinden. Er kann im Wachen reine Gedanken
haben. Nachts erlebt er ein Nichts. In sein Denken kann er sein Ich,
in den Tagmenschen den Nachtmenschen hineinschieben. Mit den
Gedanken der Anthroposophie lebt der Mensch in einer ersten Stufe
der Hellsichtigkeit.

ZWEITER VORTRAG, Dornach, 4. Februar 1923............c...cc........ 40

Das Geheimnis der alten Mysterien: Aus dem Todeserlebnis die
Uberzeugung der Unsterblichkeit zu gewinnen. Die inneren Krifte
wurden beruhigt und im herabgeddmpften BewufBtsein erlebte sich
der Mensch als Ich-Wesen. Jetzt mu3 der Mensch durch innere Té-
tigkeit erwachen. Der Leichnam des toten Denkens wird erweckt. Es
eroffnet sich der Ausblick in die geistige Welt.



Erdenwissen und Himmelserkenntnis. Der Mensch als
Biirger des Universums und der Mensch als Erdeneremit

ERSTER VORTRAG, Dornach, 9. Februar 1923  .........cccccceen. 48

Dem Scholastiker lebten in den Sternenwelten geistige Wesenheiten.
Der Mensch fiihlte sich als Biirger des Universums. Nach Koperni-
kus wurde die Erde ein Staubkorn im All. Frither erlebte sich der
Mensch als Himmelssohn, jetzt als Erdeneremit. Goethes Erdgeist
und Prolog im Himmel. Christus hat sich mit der Erde verbunden.
Durch das Verstehen des Genius der Erde bekommt man makrokos-
mische Erkenntnisse. Haeckel.

ZWEITER VORTRAG, Dornach, 10. Februar 1923 .........cccccuuveeee.. 61

Aus den Sternenkonstellationen erwarb man einst ein Wissen iiber
das Schicksal. Man handelte nach den Intentionen des Himmels. Der
Logos war Ausflufl der Sternenwelt. Man war religids, indem man Er-
kenntnis erwarb. Novalis. Wir brauchen ein einheitliches Wissen und
echte Wertigkeiten. Einst wurde der Logos beim Vater gesucht, jetzt
beim Sohnesgott. Einst fand man in Wesenstiefen Luzifer, jetzt Chri-
stus. Von Christus durchdrungen wird der Mensch nach dem Tod
emporleuchten zu den Himmeln. Physischer Leib als Krankheitser-
zeuger, dtherischer Leib als Heiler.

Dornach, 1 LFebruar 1923 ........ooovviiiiiiieeeeeee e 75

Der unsichtbare Mensch in uns. Das der Therapie zu-
grunde liegende Pathologische

In uns waltet eine Nachwirkung unseres vorirdischen Daseins. Eine
Stromung verlduft vom Ich {iber den astralischen und dtherischen
Leib zum physischen Leib, in die Stoffwechselorganisation; eine an-
dere vom Ich unmittelbar in die physische Organisation. Diese wirkt
zerstorend. Der unsichtbare Mensch stromt aufbauend im Blut nach
oben. Atmung: ein abgeschwichter AbbauprozeB3; Pulsschlag: ein ab-
geschwiéchter AufbauprozeB. Krankheit, wenn zuviele Abbaupro-
zesse da sind. Geschwulstbildungen. Erkéltung, Giftpflanzen. Wur-
zeln und Bliiten.

Moralische Antriebe und physische Wirksamkeit im
Menschenwesen. Das Erfassen eines Geistesweges

ERSTER VORTRAG, Dornach, 16. Februar 1923 ..........................

Nietzsche, ein Moralphilosoph. Er war Atheist und focht fiir Redlich-

keit. Seine vier Kardinaltugenden: Redlichkeit, Tapferkeit, GroBmut,



Hoflichkeit. Er ging aus von Schopenhauer und Richard Wagner;
dann wurde er Positivist. Zuletzt war sein Ideal der Ubermensch.
«Die Geburt der Tragddie aus dem Geist der Musik», «Menschliches -
Allzumenschliches». Steigerung der Instinkte im Ubermenschen.
«Umwertung aller Werte.» «Jenseits von Gut und Bose.» Er konnte
nicht mit den moralischen Problemen in die iibersinnliche Welt ein-
treten.

ZWEITER VORTRAG, Dornach, 17. Februar 1923..............cc.......... 108

Sinneswahrnehmungen und astralische Stromungen bei Tier und
Mensch. Der Mensch lebt in der Atherwelt durch das Haupt. Der
dtherische Leib des Hauptes will sich nicht beirren lassen durch die
Triebe. Im Unterleib entsteht ein Mienenspiel nach innen. Es ist haf3-
lich beim Egoisten. Der unmoralische Mensch trigt einen ahrimani-
schen dtherischen Leib in sich. Das Moralische steigt dtherisch zum
Haupt hinauf. Beim moralischen Menschen ist der Atherleib ver-
menschlicht. So arbeitet er an der Zukunft der Erde. Fiinf moralische
Impulse bei Herbart.

DRITTER VORTRAG, Dornach, 18. Februar 1923 ..............ccc........ 123

Einst sah man das Weltall als lebendigen Organismus an. Heute hat
der Mensch tote Begriffe. Diesem verdankt er die Freiheit und die
Technik. Frither glaubte der Mensch an ein vorirdisches Leben. Der
Mensch fiihlte sich in alten Zeiten als Gottersohn, als Umhiillung des
Gottlichen, in der griechischen Zeit als eine Darstellung des Gottli-
chen. Der Grieche fragte sich: Kann der Gott Mensch werden? Der
Kosmos sagte Ja im Mysterium von Golgatha. Jetzt mufl der Mensch
Seelenwédrme und Seelenlicht in die Ideenregion tragen. Einst erlebte
der Mensch den Vater, dann den Sohn. Nun muf} Erkenntnis von
Liebe durchdrungen werden. Dies 146t empfinden das Geheimnis des
Heiligen Geistes.
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ERKENNE DICH SELBST

DAS ERLEBEN DES CHRISTUS IM MENSCHEN
ALS LICHT, LEBEN UND LIEBE

Darnach, 2. Februar 1923

Wenn wir ein tierisches Wesen betrachten in seinem Leben, sagen wir
wihrend eines Jahreslaufes, so finden wir, dafl das Tier den Jahres-
lauf in einer gewissen Weise miterlebt. Bedenken Sie zum Beispiel ein
Insekt, das sich im Zusammenhange mit der Jahreszeit verpuppt, das
zu einer anderen Zeit als Schmetterling auskriecht, dann zu einer an-
deren Jahreszeit seine Eier ablegt und so weiter. Wir konnen den &u-
Beren Naturlauf verfolgen, konnen dann den Lebenslauf eines solchen
Insektes verfolgen, und wir werden einen gewissen Zusammenhang
finden, gewissermalien so etwas, wovon wir sagen konnen, das Tier
richtet sich in seinem eigenen Leben nach seiner natiirlichen Umge-
bung ein. Wenn wir den Menschen irgendeiner Menschengruppe, ei-
ner grofBeren Menschengemeinschaft, in dlteren Zeiten der Erdenent-
wickelung betrachten, so finden wir, da3 er auch mehr oder weniger
instinktiv das AuBerlich-Natiirliche miterlebt. Indem aber die Mensch-
heitsentwickelung vorwértsgeschritten ist, horten jene Instinkte mehr
oder weniger auf, welche den Menschen dazu brachten, seine unmit-
telbare natiirliche dulere Umgebung mitzuerleben. So dal wir bei den
Mitgliedern der vorgeschritteneren Menschheit nicht mehr ein solches
duBeres Zusammenstimmen finden zwischen der unmittelbaren Um-
gebung der Natur und demjenigen, was an dem Menschen selbst auf-
tritt. Das héngt damit zusammen, dall der Mensch ja einer Entwicke-
lung unterliegt, welche die Geschichte der Menschheit ausmacht, und
welche ein Ganzes innerhalb der langen planetarischen Entwickelungs-
epoche der Erde bildet.

Wenn wir, weil dabei ja die Verhéltnisse am deutlichsten auftreten,
ein niederes Tier nehmen, ein Insekt eben, so finden wir, da3 ein sol-
ches Tier einen verhéltnisméaBig kurzen Zeitraum, einen Jahreslauf
etwa miterlebt. Dann wiederholt sich mit dem Tiere dasjenige, was in
einem einzelnen Jahreslauf sich abspielt.



Fiir die Menschheit haben wir ja bei unseren geschichtlichen Be-
trachtungen des Ofteren eine gewisse GesetzmaBigkeit gefunden, die
durch lange Erdenzeiten, durch lange Zeiten unseres Planeten hin-
durchgeht. Wir haben zum Beispiel das uns ja so Geldufige gefunden,
daB in élteren Zeiten die Menschen eine Art instinktiven Hellsehens
hatten, ein BilderbewuBtsein, dal dann dieses BilderbewuBtsein abge-
glommen ist in einer mittleren Zeit der Menschheitsentwickelung, wo
ein Ubergang war von dem alten BilderbewuBtsein zu dem modernen
intellektualistischen Begriffsbewufltsein. Und unsere geschichtliche
Gegenwart seit dem ersten Drittel des 15. Jahrhunderts haben wir ja
Ofters angefiihrt als die Zeit der eigentlichen BewuBtseinsseelenent-
wickelung, da wo der Mensch eintritt in das intellektualistische Den-
ken im engeren Sinne, das ihn dann zum freien SelbstbewufBtsein erst
vollstindig bringt.

Wenn wir von diesem Gesichtspunkte aus also einen langen Zeit-
raum betrachten, dann erst finden wir eine gewisse liberschaubare Re-
gelmiBigkeit in der Entwickelung der ganzen Menschheit, eine Regel-
méiBigkeit, die wir fiir diesen langen Zeitraum schon vergleichen miis-
sen mit der Regelméfigkeit in einem verhéltnisméBig kurzen Zeit-
raum, sagen wir fiir ein Insekt, das den Jahreslauf miterlebt.

Nun, in dlteren Zeiten war noch ein gewisses Miterleben, ein in-
stinktives Miterleben der Menschheit mit dem natiirlichen Lauf, mit
der natiirlichen Umgebung. Aber die Instinkte sind mehr oder weni-
ger abgeldhmt worden, und heute leben wir in einer Zeit, in der das
bewulte Innenleben an die Stelle des alten instinktiven Lebens treten
muB.

Wiirde nun der Mensch nur so leben, daf3 er, ich mochte sagen, sich
dem Zufall tibergibt, dafl er nicht aufnimmt innere Richtungslinien und
GesetzmiBigkeiten, in einem bestimmten Zeitpunkte nicht sich sagt:
So mufBit du deine ganze Wesenheit orientieren -, wiirde der Mensch
nicht zu einer solchen inneren Orientierung kommen, sondern sich
dem Zufall iiberlassen in seinem Hinleben von der Geburt bis zum
Tode hier auf Erden, er wiirde, trotzdem er durch sein hoher entwik -
keltes Seelenleben iiber das Tier hinausragt, durch diese Handhabung
seines Seelenlebens unter die Tierheit heruntersinken.
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Dann miifiten wir sagen: Das Insekt hat eine gewisse Richtung seines
Lebens fiir den Friihling, Sommer, Herbst und Winter. Es iiberlaBt sich
nicht dem Zufall des Werdens, es stellt sich in einer gewissen Regelmé-
Bigkeit in der Aufeinanderfolge der Lebensstadien in die Welt hinein.

Wenn wir aber sehen, wie der Mensch aus dem instinktiven dlteren
Miterleben mit der Natur, das zwar seelischer war als das der Tiere,
das aber dennoch instinktiv war, herausgetreten ist und die neuere, be-
wullitere Form angenommen hat, so finden wir allerdings, dafl der
Mensch, trotz seines hoheren Seelen- und Denklebens, mit der Ab-
lahmung seiner Instinkte sich mehr in ein chaotisches Leben hinein-
begeben hat und dadurch in einer gewissen Weise unter das Tierische
heruntergesunken ist.

Man moge noch so sehr hervorheben, was der Mensch zunéchst als
herausragend {iber die Tierheit hat, dasjenige, was er auf der anderen
Seite als seinen neueren Fortschritt entwickelt hat, wir werden dennoch
gerade von den hier angegebenen Gesichtspunkten aus sagen miissen:
Jenes innere Richtunggebende seines Lebens hat der Mensch eigent-
lich verloren. Denn er miiite dieses Richtunggebende seines Lebens
darinnen sehen, daf er als ein Glied der Menschheit sich bewul3t ist:
Du bist ein Mensch dieses oder jenes Jahrhunderts. Dieses oder jenes
Jahrhundert nimmt aber in dem Gesamtwerden deines Planeten eine
bestimmte Stellung ein, so wie der Monat September eine bestimmte
Stellung im Jahreslauf fiir ein niederes Lebewesen einnimmt. Du muf}t
dir bewuBt werden, wie dein Seclenleben sich in eine bestimmte histo-
rische Epoche hineinstellen mu8.

Das muf} allerdings etwas werden, das sich der Mensch aneignet, in-
dem er immer mehr und mehr hineintritt in die BewuBtseinsseelenent-
wickelung. Der Mensch mufl bewuBt sich sagen konnen: Ich lebe in
dieser oder jener Epoche, und ich bin nicht im vollen Sinne des Wor-
tes Mensch, wenn ich mich dem Zufall {iberlasse, der mich durch die
Geburt ins irdische Dasein hereingestellt hat, das heif3t fiir mein Be-
wuBltsein dem Zufall iiberlasse, sonst bin ich dem Karma iiberlassen.
Ich bin nur dann im vollen Sinne des Wortes Mensch, wenn ich mir
Rechenschaft dariiber ablege, was die geschichtliche Entwickelung

der Menschheit von meinem Seelenleben will, indem ich einer gewis-
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sen Epoche angehore. Das Tier lebt im Jahreslauf. Der Mensch muf3
lernen, in der Geschichte der Erde zu leben.

Wir haben ja als wichtigstes Ereignis in diese Geschichte der Erde
das Mysterium von Golgatha hineingestellt. Und wir haben des 6fte-
ren betrachtet, was es heift, der Mensch habe vor dem Mysterium
von Golgatha gelebt, oder er lebte in einem gewissen Zeitpunkt nach
dem Mysterium von Golgatha. Wir haben gewissermallen einen Ru-
hepunkt in der geschichtlichen Entwickelung, indem wir von diesem
groften historischen Ereignis auf Erden zuriick- und vorwértsrech-
nen. Aber wir werden einem solchen Rechnen in bezug auf das Myste-
rium von Golgatha erst voll gerecht, wenn wir auch fiir die einzelnen
Epochen des geschichtlichen Lebens ins Auge fassen kénnen, was eben
des Menschen Seelenaufgabe in einer bestimmten Epoche ist.

Die geschichtliche Darstellung, wie man sie heute gewdhnlich hat,
geniigt nicht, um ein solches BewuBtsein fiir eine bestimmte Epoche
zu gewinnen. Denn die blofe Erzéhlung, wie sich das persische, das
babylonische, das dgyptische, das griechische, das romische Leben
und so weiter entwickelt hat, das gibt dem Menschen doch keinen
AufschluB tiber ein regelmiBiges Sich-Hineinstellen in das ganze ge-
schichtliche Werden seines Planeten, so wie sich regelmifig das Tier
hineinstellt in den Jahreslauf.

Nun haben wir ja schon in der verschiedensten Weise die einzelnen
Epochen der Geschichte studiert, um daraus einen Begriff zu bekom-
men, was wir besonders in unserer Epoche innerhalb unseres Seelen-
lebens lebendig zu machen haben. Aber das Leben ist reich und viel-
artig, und wenn man zu der wahren Wirklichkeit des Erdenlebens, des
Menschheitslebens iiberhaupt kommen will, so muf3 das Leben immer
wieder von den verschiedensten Gesichtspunkten aus betrachtet wer-
den. Und so mdchte ich Thnen heute wiederum einen Gesichtspunkt
im Menschenleben entwickeln, der geeignet ist, hinzuweisen auf die
besondere Artung des Seelenlebens des Menschen in unserer Zeit.

Wenn wir in sehr alte Zeiten der Menschheitsentwickelung zuriick -
blicken, so finden wir ja in den einzelnen Lebensgebieten der Erde
eingestreut dasjenige, was wir als die Mysterien kennengelernt haben.
Wir finden, daB} die einzelnen {iber die Erde hin lebenden Menschen-

12



gruppen sich duflerlich sogar, aber namentlich seelisch, kulturell, un-
ter dem Einfluf3 dieser Mysterien entwickeln. Wir finden, dal einzelne
Menschen je nach ihrem Reifegrade in die Mysterien aufgenommen
werden, daf3 sie dort eine Entwickelung durchmachen, die sie zu einer
gewissen Stufe des Erkennens, des Fiihlens, des Wollens bringt, und
dal} sie dann als solche Erkennende, Hoher-Fiithlende, Hoher-Wollende
unter die iibrigen Menschengenossen hinaustreten und diesen fiir die
einzelnen Dinge des Lebens, fiir die innere Stirke und Kréftigung der
Seele, fiir das duflere Wollen und Tun die Richtungslinien geben. Man
kann daher das, was solche Richtungslinien fiir dltere Epochen der
Menschheit waren, am besten daran studieren, wie die in die Mysterien
Einzuweihenden zu solchen Richtungslinien gebracht worden sind.
Ahnlich wie heute, nur eben nicht, wie wir oft gehort haben, in der
abstrakt-intellektualistischen Weise wie gegenwirtig, wurden die
Schiiler der Mysterien dazu gebracht, ihre Umwelt kennenzulernen,
sagen wir, um das Hauptsichlichste herauszugreifen, dasjenige kennen-
zulernen, was in den sogenannten drei Reichen der Natur lebt. Wir
lernen heute schon von der untersten Schulstufe ab durch allerlei Be-
griffe und Vorstellungen uns hineinversetzen in die drei Reiche der
Natur. Wir lernen durch Begriffe und Ideen das Mineralische, das
Pflanzliche, das Tierische kennen und wollen, von da ausgehend, auch
Aufschliisse liber das menschliche Leben und Wesen selber gewinnen.
Solche Begriffe, solchen intellektualistischen Seeleninhalt, wie er
heute den Menschen mitgeteilt wird, gab es allerdings in jenen dlteren
Zeiten bei den in die Mysterien Einzuweihenden nicht. Begriffe waren
auch da, aber sie waren nicht in der Weise errungen, erarbeitet im in-
neren Seelenleben durch Logik, Beobachtung und so weiter wie heute,
sondern sie waren dadurch an den Menschen herangebracht, daf
der Mensch eine innere Seelenentwickelung durchzumachen hatte,
und dal3 er dann zu Bildern kam {iber das Mineralische, Uber das
Pflanzliche, iiber das Tierische. Nicht jene abstrakten Begriffe nahm
er auf, die er heute aufnimmt, sondern Bilder - Bilder, die der heu-
tige intellektualistische Mensch vielleicht als phantastisch empfinden
wird, aber eben Bilder nahm er auf, der Mensch. Er wullte aber von
diesen Bildern durch unmittelbares Erleben, dafl ihm das, was er



in den Bildern erfuhr, in den Bildern erlebte, etwas gab von dem,
was in den Dingen, in den Mineralien, Pflanzen, Tieren selber drinnen
war, was in ihnen wuchs, was in ihnen Gestalt annahm, was in ihnen
sich entfaltete. Das wulite er. Er wullte es eben aus den Bildern, die
dem heutigen Menschen wie phantastische Mythen und dergleichen
vorkommen.

Der alte Mensch wufite, dall er Wirklichkeitsgeméfes hatte an dem,
was der heutige Mensch mehr oder weniger als mythologisch-phan-
tastisch empfindet. Der édltere Mensch wuflte: Wenn ich ein Tier in
der physisch-sinnlichen Welt anschaue, so steht es vor mir in festen
Umrissen. - Diese festen Umrisse zu begreifen, war aber nicht eigent-
lich seine Absicht. Seine Absicht war vielmehr, das iiberall flutende,
bewegliche, fliissige Leben zu verfolgen. Das konnte man nach seinen
Anschauungen nicht in scharf umrissenen Bildern, nicht in scharf um-
rissenen Begriffen, sondern das muflte man in fliissigen, sich verwan-
delnden, sich metamorphosierenden Bildern vermitteln. Und so wurde
es ihm in den Mysterien vermittelt.

Dann aber, wenn der Mensch auf Grundlage dieser Mysteriener-
kenntnis aufsteigen sollte dazu, sich selbst zu erkennen, dann machte
er in seiner Seele zunéchst eine bedeutungsvolle Krise durch. Er hatte
in seiner flir die alte Zeit zeitgemidfBen Erkenntnis Bilder empfangen
von dem Mineralischen, von dem Pflanzlichen, von dem Tierischen.
Er konnte in der seinem traumhaften BewuBtsein entsprechenden
Weise gewissermallen das Innere der Naturreiche durchschauen. Er
hatte aus seinem Mysterienwesen heraus in einer dhnlichen Weise, wie
spétere Zeiten, die Richtungslinien daraufhin bekommen, sich selbst
zu erkennen. Das «Erkenne dich selbst» war doch ein Ideal durch alle
Zeiten der menschlichen Kultur- und Zivilisationsentwickelung hin-
durch. Aber indem er, dieser dltere Mensch, von seiner Art imaginati-
ver Naturerkenntnis aufsteigen sollte zur Selbsterkenntnis, machte er
eine innere Seelenkrise durch.

Soll ich Ihnen schildern, worin diese innere Seelenkrisis bestand, so
mufB ich das Folgende sagen: Der Mensch hatte sein Seelenleben er-
fiillt, indem er hinaussehen gelernt hatte auf das Wesen des ausgebrei-
teten Mineralischen, er trug Wirkungen der mineralisch-physischen



Vorgénge in sich. Er trug des weiteren Bilder von dem mannigfaltig
in sich verwebenden pflanzlichen Leben in sich. Er trug Bilder des
Tierischen in sich. Er konnte das auch zusammenfiigen zu einer mine-
ralisch-pflanzlich-tierischen Welt. Indem er, gewissermaflen von dem
Hinausschauen ausgehend, zuriickschaute in sein Inneres, hatte er in
seiner primitiveren Art von Gedéchtnis ein inneres Bild des Mineral-
reiches, des Pflanzenreiches, des Tierreiches und ein inneres Bild des
Zusammenwirkens.

Wenn er dann heranging an die Erfiillung der Forderung: «Erkenne
dich selbst», dann muflte er plotzlich stehenbleiben, dann muflte er
sich sagen: Ich habe eine mannigfaltige, formenreiche, farbenreiche,
sogar innerlich tdnende, man mdchte sagen, innerlich musikalische
Bilderwelt von demjenigen, was auler dem Menschen im Erdenleben
vorhanden ist. Aber diese ganze formenreiche, mannigfaltige, sich
verwandelnde, in Farben {iberall schillernde und leuchtende und glén-
zende, in Tonen erklingende Welt, sie 146t mich im Stiche, wenn ich
die Forderung «Erkenne dich selbst» erfiillen will. Indem ich das
Menschenwesen selber in einer solch bildhaften Weise fassen will, kann
ich das nicht. Ich bekomme zwar auch fiir den Menschen Bilder, aber
indem ich diese Bilder erlebe, weil} ich aus dem Erleben der Bilder
selbst heraus: das ist nicht der wirkliche Mensch, das ist nicht das,
was ich empfinde, wenn ich meine Menschenwiirde empfindend erlebe.
Das bin ich nicht in Wirklichkeit.

Und aus dieser Krise heraus, die da der Mensch durchmachte in be-
zug auf die Ohnmacht der Selbsterkenntnis, entwickelte sich dann fiir
den Menschen, der durch die Mysterieneinweihung eben diese Krisis
durchlebt hat, etwas anderes. Es entwickelte sich daraus eine ganz be-
stimmte Lebensiiberzeugung, eine Lebensiiberzeugung, die wir auf
dem Grunde aller alten Zivilisationen finden.

Diese Lebensiiberzeugung bestand darinnen, dal der Mensch, der
wirklich aufgekldrt war in dlteren Zivilisationen, sich sagte: Hier
auf Erden, wo die Mineralien, die Pflanzen, die Tiere ihre Bestim-
mung finden, wo sie in der Lage sind, ihr Wesen zu offenbaren in den
Bildern, die ich mir selber von ihnen machen kann, hier auf dieser
Erde offenbart der Mensch sein Wesen nicht.



Das ist die auf dem Grunde aller ilteren Zivilisationen lebende Uber-
zeugung, dall der Mensch nicht in demselben Sinne zur Erde gehort,
wie die Wesen der anderen Naturreiche, dal er gewissermallen die
Heimat seines eigenen Wesens woanders als auf Erden hat, daf3 er diese
Heimat seines eigenen Wesens in der {ibersinnlichen Welt hat. Und das
war keine willkiirliche Glaubensvorstellung, sondern das war etwas,
was die Menschen sich in einer Krisis ihres Seelenlebens errungen ha-
ben, nachdem sie eben zunichst die ihrer Zeit gemidBe Erkenntnis iiber
das AuBBermenschliche im Erdenleben erworben hatten.

Und eine Losung dieser Krisis gab es ja nur dadurch, daB3 in jenen
alteren Zeiten der Mensch vermdge der in ihm damals noch vorhan-
denen Fdhigkeiten hingewiesen werden konnte auf das vorirdische
Leben, und von da aus auch auf das nachirdische Leben, auf das Le-
ben nach dem Tode.

Das vorirdische Leben war in einer gewissen Weise jedem instink-
tiven Menschen bewuBt. Es ragte herein wie eine vorirdische Erinne-
rung in das irdische Leben. Und das nachirdische Leben wurde in der
Weise, wie ich das ja in dem sogenannten Franzosischen Kurs angedeu-
tet habe, dann in der Erkenntnis auf Grundlage des vorirdischen Le-
bens erworben.

Aber was lernte der Mensch da auf Grundlage seiner alten Féahig-
keiten wissen? Er lernte wissen: Wenn du durch die Pforte des Todes
getreten bist, dann erst wird der Zeitpunkt gekommen sein, in dem du
nicht nur das Wesen der aulermenschlichen Natur vor dir haben wirst,
sondern in der du dein eigenes Wesen vor deiner Seele wirst auftreten
schauen. Denn das war das Eigentiimliche einer dlteren Menschheits-
entwickelung, dafl der Mensch damals zwischen Geburt und Tod aus-
schlieBlich ein BilderbewulBtsein entwickelte, wie ich es ofters geschil-
dert habe, noch nicht das intellektualistische BewuBtsein, das wir heu-
te haben. Dieses intellektualistische Bewultsein, das wir heute haben,
das entwickelte der Mensch in jenen dlteren Zeiten unmittelbar nach
dem Tode. Und er behielt es dann nach dem Tode.

Das ist das Eigentiimliche im Fortschritt der Menschheitsentwicke-
lung, daB3 das intellektualistische Bewultsein, das die Menschen einer
ilteren Zeit nach dem Tode so hatten, wie wir heute fiir den Menschen
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die bloB bildhafte Riickschau der drei Tage nach dem Tode beschrei-
ben, das war das Eigentiimliche, dal der Mensch einer dlteren Zeit
auf der Erde ein traumhaftes Bilderbewul3tsein hatte, so wie wir heute
schon im Erdenleben das intellektualistische BewuBtsein haben, und
nach dem Tode hineinwuchs in das intellektuelle Leben, das ihm dann,
wenn er kdrperbefreit war, die Freiheit gab. In dlteren Zeiten wurde
der Mensch nach dem Tode ein intellektualistisches und freies Wesen.

Und indem der Mysterienschiiler eingeweiht wurde in diese Tat-
sache, konnte ihm klargemacht werden, auf Grundlage der damaligen
Menschenerkenntnis: Hier auf dieser Erde kannst du durch dein Bil-
derbewuBtsein eine Erkenntnis gewinnen von dem AuBermenschli-
chen. Aber indem du gemiB der Forderung «Erkenne dich selbst»
auf dich zuriickblickst, findest du dich mit deiner vollen Menschen-
wiirde im irdischen Leben vor dem Tode eigentlich nicht. Du wirst
ein voller Mensch erst, wenn du durch die Pforte des Todes getreten
bist. Dann wirst du das reine Denken in deinen Besitz bekommen
konnen, dann wirst du mit dem reinen Denken ein freies Wesen wer-
den konnen.

Das ist das Eigentiimliche, diese Form des BewufBtseins, die fiir &l-
tere Zeiten der Menschheitsentwickelung so fiir den Menschen nach
dem Tode eingetreten ist, wie fiir uns heute die Riickschau nach dem
Tode; die hat sich gewissermaBlen in einer dem Menschenleben ent-
gegengesetzten Stromung hereinbewegt von dem nachtodlichen Le-
ben, von dem nachirdischen Leben in das irdische Leben herein. Und
das, was wir in ausgesprochenem Male als Menschen uns erworben
haben seit dem ersten Drittel des 15. Jahrhunderts, das ist hereinge-
wandert von dem nachirdischen Menschen in den irdischen Menschen.
Das heif3t, es ist das wirkliche Menschenwesen, von dem den élteren
Mysterienschiilern klargeworden ist, du findest es erst im tberirdi-
schen Dasein nach dem Tode, es ist dieses Menschenwesen in das ir-
dische Leben hereingezogen. Ein wirklicher iibersinnlicher Strom ist
in das irdische Menschenleben hereingezogen, indem er unserem
Menschenleben, das vom Vorher zu dem Nachher geht, sich entge-
gensetzt, vom Nachher zum Vorher bewegt. Wir sind als Menschen
eines Uberirdischen teilhaftig geworden und haben damit allerdings



die Aufgabe {ibernommen, dieses aus dem Ubersinnlichen in das Sinn-
liche Hereingezogenen wiirdig zu werden, unsere Freiheit auch inner-
lich zu gewinnen, das Ubersinnliche bewuft im Sinn der BewuBtseins-
seelenentwickelung voll anzuerkennen.

Es ist wirklich so, daf}, wenn auch dltere Zeiten gewissermalien iiber
den Menschen erhoben gefunden haben die Forderung: «Erkenne
dich selbst», ihm als Antwort wurde: Hier auf Erden gibt es keine
Selbsterkenntnis, denn hier auf Erden ist das volle Menschenwesen
gar nicht erfiillt. Du bist nicht voll Mensch auf der Erde, du bist voll
Mensch erst, wenn du durch die Pforte des Todes geschritten sein
wirst und hineingegangen sein wirst in die tibersinnliche Welt.

Noch zur Zeit des Mysteriums von Golgatha und Jahrhunderte spa-
ter nannte man daher den Menschen, wie er auf Erden lebt, im Sinne
der alten Mysterienweisheit: den natiirlichen Menschen. Aber man
war zu gleicher Zeit der Ansicht, dieser natiirliche Mensch ist nicht
der wahre Mensch, ist nicht der volle Mensch, trigt das volle Men-
schenwesen gar nicht in sich. Und man unterschied von diesem natiir-
lichen Menschen den pneumatischen Menschen, den geistigen Men-
schen. Und man war der Ansicht, dafl der Mensch erst, wenn er nach
Ablegung des physischen Leibes mit Durchschreiten der Todespforte
pneumatischer Mensch geworden ist, er erst als ein solcher pneumati-
scher Mensch voller Mensch sein kann. Daher war mit der Mysterien-
einweihung der alten Zeiten die Entwickelung hochster Bescheiden-
heit fiir das Erdenbewultsein des Menschen verbunden. Hochmiitig
konnte der Erdenmensch durch die Mysterieneinweihung nicht ge-
macht werden, denn er bekam nicht etwa das Gefiihl: du bist auf die-
ser Erde schon im vollen Sinne des Wortes Mensch, sondern er be-
kam das BewuBtsein: du bist gewissermallen ein Kandidat des
Menschlichen hier auf Erden, und du mufit dein Erdenleben so an-
wenden, daf3 du nach deinem Tode voll Mensch werden kdnntest.

So also empfand man den auf der Erde herumwandelnden Men-
schen im Sinne dieser Mysterienweisheit nicht als eine wahre Offen-
barung des Vollmenschlichen. Erst in der Griechenzeit und in derje-
nigen Zeit, die dann spéter unter dem Einfliisse der griechischen Kul-
tur bestanden hat, empfand man, ich mochte sagen, mit der Intellek-
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tualitdt und mit der Freiheit das Hereinstromen des nachirdischen
wahren Menschenwesens in das irdische Menschenwesen. Und man
sah im Sinne der griechischen Zivilisation den irdischen Menschen so
an, da3 zwar auch nicht in dem einzelnen auf Erden herumwandeln-
den irdischen Menschen das ganze menschliche Wesen voll erfiillt war,
aber in dem, was der irdische Mensch war, sah man gewissermafen
den aus dem Uberirdischen in das Irdische hereinziehenden arbeiten.
In der Art und Weise, wie sich auspragten des Menschen Physiogno-
mie, seine Betitigungsweise, seine Gestaltung, in alledem sah man
verehrungsvoll das Hereinstromen des Uberirdischen in das Irdische.
Das alles ist mit der neueren Menschheitsentwickelungsphase an-
ders geworden. Mit der neueren Menschheitsentwickelungsphase
muf} sich der Mensch sagen: Ich habe die grofle Aufgabe, meiner
Menschheit mir bewuit zu werden. Ich habe die Aufgabe auf dieser
Erde, wenigstens bis zu einem gewissen Grade den Menschen in sei-
nem Wesen schon voll darzustellen. Auch iiber mir erhebt sich die
Forderung: «Erkenne dich selbst.» Aber indem ich ein intellektuali-
stisches Bewul3tsein erworben habe, kann ich eben die innerliche
Kraft des reinen Denkens und die innerliche Seelenverfassung der
Freiheit erfassen in der Selbsterkenntnis des Menschen. Ich kann vor
mein Seelenauge den Menschen bekommen. Hochmiitig darf der
Mensch auch durch diese, bis zu einem gewissen Grade sich erfiillende
Forderung «Erkenne dich selbst» nicht werden. Denn in jedem Mo-
mente mul} er sich ja bewulit werden, wie er zu erringen hat dasjenige,
was seine wirkliche Freiheit ist, wie er in seinen Leidenschaften, in
seinen Emotionen, in seinen Gefithlen und Empfindungen von dem
abhéngig ist, was untermenschlich ist, und was in einem so hohen
Grade eine alte Menschheit durch das Bilderbewultsein lebendig im
AuBermenschlichen geschaut hat, und damit auch schauen konnte im
Menschlichen, das heifit aber im Untermenschlichen. Und die Aner-
kennung dieses Untermenschlichen fiir das, was man erkennen konn-
te, die war eine grof3e in jenen alten Zeiten. Denn man sagte sich: Der
wahre Mensch lebt gar nicht auf Erden - denn den wahren Menschen
hitte man als intellektualistisches Wesen mit dem intellektualistischen
Erkennen erfassen miissen. Mit dem nichtintellektualistischen Bilder-



erkennen kann man nur das Untermenschliche zundchst erfassen.
Erst dann, wenn das Intellektualistische, das in freier innerer Seelen-
verfassung lebt, so wie ich es dargestellt habe in meiner «Philosophie
der Freiheit», erst wenn dieses nun weiterentwickelt wird zur bewulf3-
ten exakten Hellsichtigkeit, vermag der Mensch auch sich zu erkennen
in bezug auf die anderen Glieder seiner Wesenheit, auBler dem
intellek-

tualistischen reinen Denken und dem freien Impuls des Wollens.

Er vermag durch ein solches hoheres BewuBtsein, durch das imagi-
native, inspirierte, intuitive Bewulltsein sich auch in seinem auflerin-
tellektuellen Wesen zu erkennen als einen Angehdrigen der iibersinn-
lichen Welt. Und dann wird ihm klar: Du bist zwar ein voller Mensch
- das enthiillt sich vor deiner Selbsterkenntnis -, aber das volle Men-
schentum erfordert von dir, dal es immer vollkommener und voll-
kommener werde.

Und so kann der Mensch der neueren Zeit nicht jene Art von Be-
scheidenheit entwickeln, die er entwickeln mufite in dlteren Epochen
der Zivilisation, und die ihm dadurch kam, daf er sich sagen mufte:
Indem du in einem physischen Leibe lebst, bist du ja gar nicht Voll-
mensch, erfiillst du ja gar nicht deine volle Menschenwiirde und dei-
nen vollen Menschenwert, sondern du bist nur ein Kandidat des Men-
schenwesens. Du kannst dich nur vorbereiten fiir BewuBtsein und
Freiheit, wie sie unmittelbar nach dem Tode in dir auftreten.

Der neuere Mensch aber muf} sich sagen, nachdem er die Zwischen-
stufe des Griechischen in anderen Erdenleben durchgemacht hat: Du
muBt achtgeben, daB3 du nicht versdumst, ein wahrer Vollmensch zu
sein in deinem fleischlichen Leibe zwischen Geburt und Tod, denn
dir ist es beschieden als moderner Mensch, innerlich auszuarbeiten
dasjenige, was aus dem vorirdischen Leben in das irdische Leben her-
eingetreten ist. Du kannst Mensch auf Erden werden. Du muf3t daher
die Schwierigkeit auf dich nehmen, Mensch zu werden auf der Erde.

Das driickt sich auch aus in der Entwickelung des religiosen Be-
wuBtseins der Menschen. Wir haben ja das letzte Mal hier gehort, wie
eine éltere Zeit vorzugsweise aufblickte zu dem Vatergotte und in
dem Christus den Gottsohn hatte. Den Vatergott aber sah man in dem
Substantiell-Schopferischen und Lenkerischen des Ubersinnlichen,
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von dem das Sinnlich-Irdische nur ein Abglanz ist. Man blickte auf
zu dem Kosmischen von der Erde aus. Und im religiosen Bewuftsein
blickte man in diesem Sinne zum Vatergotte auf.

Die Mysterienschiiler waren sich immer bewuf3t: das Hochste, was
sie liber den Menschen lernen konnten, ist eine Vorbereitung fiir das
Leben nach dem Tode. Nun ist durch das Mysterium von Golgatha
der Gottessohn verbunden worden mit dem Erdenleben, und der
Mensch kann im Sinne des Paulinischen Wortes das Bewuftsein ent-
wickeln: «Nicht ich, sondern der Christus in mir.» Dadurch aber, daf3
der Mensch den Christus-Impuls in sich aufleben 148t, dal3 er seine in-
nere Tatigkeit orientiert, so daB3 ihn der Sinn, das Leben des Christus-
Impulses durchweht und durchwellt, dadurch kann der Mensch eben
jenen Strom erfiihlen, der zu uns Menschen gekommen ist aus dem
vorirdischen Leben und ihn wihrend des irdischen Lebens in sich auf-
nehmen. Und das erste primitive Aufnehmen dieses Stromes in das
irdische Leben besteht eben darin., dall sich der Mensch sagt: In einem
gewissen Zeitpunkte meines Lebens komme ich dazu, innerlich auf-
sprieen und aufleben zu fiihlen etwas, was bisher unter der Schwelle
meines Bewultseins gesessen hat, wovon ich jetzt merke, es ist da.
Jetzt steigt es herauf! Es erfiillt mich mit innerem Lichte, also mit in-
nerer Warme. Ich weill neuerdings dadurch, daB3 dieses innere Leben,
diese innere Warme, dieses innere Licht im Laufe des Erdenlebens
nach der Geburt erst in mir aufgestiegen ist, ich weif} jetzt vom Erden-
leben mehr, als mir angeboren ist. Ich lerne im Erdenleben etwas ken-
nen, was in meiner Menschheit heraufsteigt.

Indem dann der Mensch dieses in ihm heraufsteigende Licht und
Leben und diese in ihm heraufsteigende Liebe als den in ihm webenden
und lebenden Christus-Impuls empfindet, bekommt er in sich die Kraft,
das Nachirdische als das Vollmenschliche im freien inneren Seelenle-
ben zu erfassen.

Und so hidngt das Mysterium von Golgatha und der Christus-Impuls
innig zusammen mit der Erlangung des menschlichen Freiheitsbe-
wuBtseins, jenes BewuBtseins, das auch imstande ist, das bloBe Den-
ken, das sonst tot und abstrakt wird, mit innerem Leben und mit inne-
rer Wiarme zu durchpulsen.
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Dadurch aber wird das Erleben des Christus in dem Menschen in
der neueren Zeit hingestellt in seiner ganzen Wichtigkeit und Wesent-
lichkeit neben die Forderung, die an den Menschen zu allen Zeiten er-
gangen ist und auch heute ergeht: «Erkenne dich selbst. Befruchte
dich in dir selbst zum vollen Menschentum.»

Damit ist aber wieder in einer gewissen Weise angedeutet, wie un-
terschieden dasjenige im Menschen ist, was in der heutigen Epoche in
seiner Seelenverfassung zu leben hat, gegeniiber der Seelenverfas-
sung in einer &lteren Zeitepoche. Und wir lernen iiber einen groBen
Zeitraum hinliber den Menschen so betrachten, wie wir betrachten
miissen das Insekt, von dem wir sagen miissen: es spiirt, es emp-
findet im ganzen Weitenzusammenhange die Epoche des Sommers,
und schickt sich an, zur rechten Zeit zu empfinden den Ubergang
in die Herbstepoche, um eine andere Lebensgestaltung in diese
Herbstepoche hineinzusetzen, als es in die Friihlings- und Sommer-
epoche hineingesetzt hat. So wie das Tier im Jahreslauf lebt, so
soll der Mensch in der Geschichte seines Erdenplaneten leben kon-
nen. Er soll sich sagen kdnnen: Da war, wie fiir das Insekt die Friih-
lingszeit, so fiir mich einmal die Zeit des alten instinktiven Hellsehens
mit Unfreiheit, mit dem BilderbewulBtsein, mit der Unmoglichkeit der
Erfiillung der Forderung «Erkenne dich selbst», mit dem Bewuftsein:
du bist ein Vollmensch erst, wenn du durch die Pforte des Todes ge-
schritten bist. Dann kam, wie fiir das Insekt der Sommer und Herbst,
die Griechenzeit. Da war der Ubergang zu einer spiteren Zeitepoche,
in der ich nun lebe, und in der jetzt die Seelenaufgabe diese ist: in
einem gewissen Sinne hier auf Erden zu erfiillen das «Erkenne dich
selbsty», und dadurch auch nach dem Tode zu hoheren Stufen der Le-
bensentfaltung zu kommen, als es diejenigen einer élteren Menschheit
waren, wo der Mensch eben erst nach dem Tode ein voller Mensch
werden konnte.

In jenen dlteren Zeiten hatte der Mensch die Aufgabe, hier auf Er-
den ein Kandidat des Lebens zu sein, nach dem Tode dadurch ein
voller Mensch zu werden. In dieser unserer gegenwértigen Epoche
hat der Mensch die Aufgabe, hier auf Erden sich die Moglichkeit zu
erringen, ein Vollmensch zu sein, damit er dann nach dem Tode in
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hohere Stufen der Entwickelung eintreten konne, als das der éltere
Mensch konnte. Der édltere Mensch setzte sich der Gefahr aus, wenn
er das Erdenleben nicht richtig lebte, nicht bis zur vollen Menschheit
zu kommen. Der neuere Mensch steht vor etwas anderem. Er steht
davor, auf Erden erringen zu miissen das volle Menschentum. Und
erringt er es nicht, dann verleugnet er es, und dann stoBt er sich fiir
das Leben nach dem Tode weiter in das Untermenschliche hinunter.
Der iltere Mensch konnte etwas unterlassen; der neuere Mensch zer-
stort etwas. Der altere Mensch unterliel etwas, wenn er nicht ein
Kandidat des Lebens wurde; der neuere Mensch zerstort in seinem
Menschentum etwas fiir die ganze Menschheit, wenn er nicht darnach
strebt, auf Erden ein vollmenschliches Wesen zu werden, denn er ver-
leugnet dadurch die Menschheit, wihrend der dltere Mensch sie nur
versaumte.

So mul3 gedacht werden, wenn der Mensch auf seiner hoheren Stufe
des Daseins bewulfit in demselben Sinne in die Welt sich hineinstellen
will, wie das Tier instinktiv auf einer niederen Stufe in seine Welt sich
hineinstellt, sonst liefert sich der Mensch dem Chaos aus, was das Tier
aus seinem Instinkte heraus nicht tut.

Das ist etwas, was wir lernen miissen durch Anthroposophie: wirk-
lich Mensch zu sein, damit wir nicht die Schande erleben, weniger zu
sein im Weltenall, trotzdem uns die Gotter zu Héherem bestimmt ha-
ben, weniger zu sein im Weltenall als das Tier, das nicht versdumt, die
Harmonie des Weltenalls mitzumachen, wihrend wir Menschen, wenn
wir so nicht denken wollen, wie es angedeutet ist durch das Hinein-
stellen des rechten BewulBtseins in die rechten Zeiten, die Weltenhar-
monie in Mifitoniges verwandeln und dadurch, ich mochte sagen, kos-
misch Schande auf uns laden.

So miissen wir unser Geflihlsleben verbinden lernen mit unserem
intellektualistischen Leben in der modernen Zeit. Wir miissen erleben
lernen, daf} es eine Schande sein kann, nicht nach derjenigen Erkennt-
nis zu streben, welche uns zum vollen Menschen macht, eine Schande
vor den Goéttern der Welt.



DER NACHTMENSCH UND DER TAGESMENSCH

IN DAS REINE DENKEN
KANN DAS ICH-WESEN HINEINGESCHOBEN WERDEN

Dornach, 3, Februar 1923
Erster Vortrag

Heute mochte ich Thnen zuerst eine kleine Szene erzdhlen aus dem Er-
kenntnisleben des 19. Jahrhunderts, damit wir uns daran iiber die gro-
Ben Verdnderungen orientieren kdnnen, welche in dem Seelenwesen
des abendléndischen Menschen vor sich gegangen sind. Ich habe es ja
ofter betont: der Mensch der Gegenwart hat stark das BewuBtsein,
daB eigentlich die Menschen immer so gedacht, gefiihlt, empfunden
haben wie gegenwirtig, oder da3, wenn sie anders empfunden haben,
dies eben kindlichen Entwickelungszustinden entsprach und daf3 der
Mensch erst in der Gegenwart, ich mdchte sagen, zu der rechten
Mainnlichkeit des Denkens vorgeriickt sei. Man muf3 sich, um den
Menschen, um das Menschenwesen wirklich kennenzulernen, in die
Denkweise alterer Zeiten zuriickversetzen konnen, damit man nicht
gar so siegesgewill und hochmiitig auf dasjenige wird, was in der Ge-
genwart die menschlichen Seelen erfiillt. Und wenn man dann sieht,
wie schon im Verlaufe weniger Jahrzehnte sich Gedanken und Vor-
stellungen, die bei Gebildeten vorhanden waren, vollstindig geéndert
haben, dann wird man auch einen Begriff sich machen konnen, wie
radikal das Seelenleben der Menschen ein anderes geworden ist durch
grofle Zeitrdume hindurch, worauf wir ja gestern genétigt waren,
wiederum aufmerksam zu machen.

Einer der bekanntesten Hegelianer des 19. Jahrhunderts ist Kar/
Rosenkranz, der, nach anderen Aufenthaltsorten, lange Zeit Professor
der Philosophie an der Universitit in Konigsberg war. Rosenkranz
war Hegelianer, aber sein Hegeltum war erstens gefarbt durch ein
sorgfiltiges Kant-Studium - er sah gewissermalBlen Hegel durch die
Brille des Kantianismus an -, aber auBerdem war sein Hegeltum stark
gefirbt durch sein Studium der evangelischen Theologie. Das alles,
evangelische Theologie, Kantianismus, Hegeltum, flo8 in diesem Men-
schen von der Mitte des 19. Jahrhunderts zusammen.
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Das Hegeltum ist ja im letzten Drittel des 19. Jahrhunderts aus dem
Gesichtskreis der gebildeten Menschheit Mitteleuropas verschwun-
den, und man kann sich kaum vorstellen, wie tief in diesem Hegeltum
drinnen die denkenden Menschen Mitteleuropas in den vierziger Jah-
ren steckten. Daher wird man heute auch schwer eine Vorstellung da-
von bekommen, wie es eigentlich aussah in einer solchen Seele, wie
die des Karl Rosenkranz war.

Nun war immerhin Rosenkranz ein Mensch, der in den vierziger
Jahren so dachte, wie man es etwa nach der damaligen gebildeten
Denkweise von einem Menschen verlangte, der das alte unbrauchbare
Denken verlassen hat, der sich der modernen Aufkliarung gefiigt hat
und nicht abergldubisch war in dem Sinne, wie es die vierziger Jahre
dachten. Man konnte denken, dafl Rosenkranz ein solcher Mensch
war, der sozusagen auf der Hohe der damaligen Bildung stand.

Nun machte dieser Karl Rosenkranz - es war im Jahre 1843 - ein-
mal einen Spaziergang und traf auf diesem Spaziergang einen Men-
schen, Bon hiel} er, mit dem er in ein fiir ihn, fiir Rosenkranz, so in-
teressantes Gespriach kam, dall Rosenkranz dieses Gesprich aufge-
zeichnet hat. Bon war ein Thiiringer, aber keineswegs, in dem Sinne
wie etwa Rosenkranz, ein ganz aus seiner Zeit herausgewachsener
Mensch. Bon seinerseits wird wohl wahrscheinlich iiber Rosenkranz
so gedacht haben, daB er ihn fiir angefressen gehalten hat von den neue-
sten Vorstellungen, dall er ihn gehalten haben wird fiir einen Men-
schen, der zwar in einem gewissen Sinne vorurteilslos ist, der aber
doch die gute alte Weisheit, die er, Bon, noch besal3, nicht mehr ver-
stand.

Und so kamen diese beiden - wie gesagt, es war im Jahre 1843 - in
ein Gesprach. Bon war ausgebildet auf der Universitit Erlangen und
war dort hauptsachlich ein Schiiler des etwas pietistisch angehauchten
Philosophen Schubert, der aber noch voll war von dlterer Weisheit,
von Weisheit, die sehr viel darauf gab, aus besonderen traumhaften
BewuBtseinszustinden in die Wesenheit des Menschen hineinzukom-
men. Schubert war ein Mensch, der sehr viel von der iiberlieferten al-
ten Weisheit hielt und der den Glauben hatte, wenn man nicht selber
durch ein sinniges Innenleben etwas in sich lebendig machen kann von
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der guten alten Weisheit, dann kann man eigentlich im Ernste durch
die neue Weisheit iiber den Menschen doch nichts wissen. In dieser
Beziehung sind die Werke von Schubert auflerordentlich interessant.
Schubert vertiefte sich sehr gern in die verschiedenen Offenbarungen
des menschlichen Traumlebens, auch in die abnormen Seelenzustidnde,
wir wiirden heute vielleicht sagen, in die Seelenzustinde des nicht
schwindelhaften Mediums, in die Zustinde jenes Hellsehertums,
das sich noch wie atavistisch aus alten Zeiten erhalten hatte, kurz,
in die abnormen, nicht in die vollig wachen Zustinde des Seelenle-
bens. Dadurch suchte er Aufschluf3 iiber den Menschen zu erhalten.

Ein Schiiler dieses Schubert war nun Bon. Dann war aber Bon
hierher in die Schweiz gekommen und hatte in der Schweiz ein Gei-
stesleben aufgenommen, von dem wohl die heutigen Schweizer zu-
meist keine Ahnung haben, daB3 es hier einmal vorhanden war. Bon
hatte ndmlich in der Schweiz den sogenannten Gichtelianismus auf-
genommen. Ich weill nicht, ob noch viel bei den heutigen Schweizern
bekannt ist davon, dall der Gichtelianismus ziemlich verbreitet war;
nicht nur im iibrigen Europa - heimisch war er ja in der Mitte des
19. Jahrhunderts zum Beispiel in Holland -, sondern er war auch in
der Schweiz ziemlich verbreitet.

Dieser Gichtelianismus war ndmlich dasjenige, was im 19. Jahr-
hundert, auch durch das 18. Jahrhundert hindurch, aber noch im
19. Jahrhundert iibriggeblieben war von der Lehre Jakob Béhmes. Und
in der Form, wie Gichtel die. Lehre Jakob Bohmes vertreten hat, hat
sich
dann diese Lehre Jakob Bohmes iiber viele Gegenden ausgebreitet,
unter anderem auch hierher in die Schweiz, und da hat Bon den
Gichtelianismus kennengelernt.

Nun, Rosenkranz hatte ja viel gelesen, und wenn er nun auch durch
seinen Kantianismus, Hegelismus und durch seinen evangelischen
Theologismus sich nicht in einer innerlich aktiven Weise in so etwas
hineinfinden konnte wie Jakob Béhmes Lehre oder ihre Abschwachung
in Gichtel, so verstand er wenigstens die Ausdriicke, und es interessierte
ihn, wie so ein merkwiirdiger Mensch, ein Gichtelianer, sprach.

Nun sprachen sie offenbar - wie gesagt, Rosenkranz hat das Ge-
sprich aufgezeichnet, das 1843 stattgefunden hat - zunéchst {iber ein
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Thema, das sowohl fiir Kantianer wie fiir Hegelianer des 19. Jahrhun-
derts keine allzustark unversténdlichen Seiten hatte. Rosenkranz sagte
im Verlauf des Gespriches, es sei doch eigentlich mifllich, wenn man
so recht tief nachdenken will iiber irgendein Problem, da3 man durch
allerlei dullere Abhaltungen gestort werden kann.

Ich mochte sagen, man fiihlt, indem Rosenkranz dies sagt, schon
etwas von dem, was dann spiter in einem viel hdheren Malle gekom-
men ist: von der Nervositit des Zeitalters. Man braucht sich ja nur
daran zu erinnern, daB} unter den mannigfaltigen Vereinen, die
sich in der Vorkriegszeit in Mitteleuropa gebildet haben, einer war,
der von Hannover aus seinen Ursprung genommen hat, gegen den
Larm. Man wollte anstreben Gesetze gegen den Larm, da3 man abends
zum Beispiel still denkend sitzen kann und nicht durch den Larm etwa
von einem benachbarten Gasthaus gestort werde. Es gibt Zeitschrif-
tenartikel, welche diesen Verein gegen den Larm propagierten. Es ist
die Absicht, einen solchen Verein gegen den Larm zu errichten, natiir-
lich durchaus ein Ausflul3 unseres nervisen Zeitalters. Also man spiirt
aus Karl Rosenkranz' Rede, daB3 man so unangenehm gestort werden
konne durch allerlei Dinge, die in der Umgebung vor sich gehen, wenn
man nachdenken will oder gar, wenn man ein Buch schreiben will.
Man spiirt schon etwas von dieser Nervositdt heraus. Und Bon
scheint recht viel Verstdndnis gehabt zu haben fiir die Klage eines
Mannes, der ungestort denken mochte, und er sagte dann zu Rosen-
kranz: Ja, er konne ihm da etwas Gutes empfehlen, er konne ihm
nédmlich empfehlen die Unannehmlichkeit.

Rosenkranz war wie aus den Wolken gefallen. Er sollte nun Ubun-
gen machen in der Unannehmlichkeit, so empfahl ihm Bon, er solle
lernen, Unannehmlichkeit in sich zu entwickeln. Ja, sagte Rosen-
kranz, unangenehm ist es ja, wenn man von allem Moglichen gestort
wird. - Da sagte Bon: Das meine ich nicht. - Und nun erklédrte Bon dem
Rosenkranz, was er eigentlich mit der Unannehmlichkeit meinte. Er
sagte: Da mull man sehen, dal man so fest in sich wird, dal man durch
die Turba der anderen Vorgénge in der Umgebung nicht in seiner
eigenen Konstellation beeintrachtigt werde, damit die reine Tinktur im
eigenen Astrum sich entwickeln konne.
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Nun, das hatte Bon hier in der Schweiz von den Gichtelianern ge-
lernt, zu sagen, man solle dafiir Sorge tragen, dal man nicht gestort
werde in seiner eigenen Konstellation durch die Turba der anderen
Vorginge in der Umgebung, damit die reine Tinktur des eigenen
Astrums erhalten bleiben konne. Wie gesagt, Rosenkranz verstand die
Ausdriicke. Ich glaube, heute versteht nicht einmal jeder mehr die
Ausdriicke, der auch ein ganz gelehrter Mensch sein mdchte.

Was hatte nun der Gichtelianer Bon dazumal eigentlich gemeint?
Nun, sehen Sie, Bon lebte eben in den fortgepflanzten Vorstellungen
des Jakob Bohme. Ich habe neulich diesen Jakob Bohme ein wenig
charakterisiert. Ich habe gesagt, er sammelte aus allem Volkstum die
volkstiimlich gebliebene Weisheit auf. Er hat viel aus dieser volks-
timlichen Weisheit aufgenommen, was man heute gar nicht glauben
wiirde. Diese volkstiimliche Weisheit ist sogar vielfach bei sogenann-
ten sinnierenden Menschen in solchen Ausdriicken, wie ich sie eben
jetzt aus dem Munde des Bon zitiert habe, erhalten geblieben. Und
man hat sich unter diesen Ausdriicken eben etwas vorstellen konnen,
was eine gewisse innere Lebendigkeit hatte. Es waren eben noch Tra-
ditionen vorhanden von dem, was eine édltere Menschheit in dem élte-
ren Hellsehen in sich aufgenommen hatte. Dieses dltere Hellsehen be-
stand ja in Kréften, welche aus der Korperlichkeit der Menschen her-
auskamen. Man muf} deshalb nicht sagen, dieses alte Hellsehen lebte
im Physischen. Da wiirde man verkennen, daB} ja alles Korperliche
durchzogen ist von Geistigem. Aber eigentlich sog der alte Hellseher
das, was er in seinen traumhaften Imaginationen vor seine Seele ge-
stellt hatte, aus den Kréften seiner Korperlichkeit heraus. Was im
Blute pulsierte, was im Atem kraftete, selbst das, was in den sich ver-
wandelnden Stoffen des Leibes lebte, das dampfte gewissermallen ins
Geistige geistig herauf und gab dem alten Hellseher grandiose Welt-
bilder, wie ich sie 6fter hier beschrieben habe. Es war dieses alte Hell-
sehen eben durchaus aus Korperlichem heraufgesogen.

Und was einem da sich enthiillte, indem man lebte, wie wenn man
ungefihr die ganze Welt in einem violetten Lichte fiihlte, sich selber
wie eine violette Wolke in violettem Lichte einheitlich fithlte, so daf3
man sich ganz in sich empfand, das nannte man die Tinktur. Und das
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empfand man als sein Eigenes, als das mit dem eigenen Organismus
verbundene Eigene. Man empfand es als sein eigenes Astrum. Diese
aus dem Korper gesogene Innerlichkeit bezeichnete der Gichtelianer
Bon als die reine Tinktur des eigenen Astrums.

Aber es war ja schon die Zeit gekommen - eigentlich war sie langst
gekommen -, in der die Menschen solches nicht mehr aus ihrer Kor-
perlichkeit heraussaugen konnten. Die Zeit, in der das alte Hellsehen
eigentlich nicht mehr dem Menschen angepalit war, die war schon
langst gekommen. Daher fiihlten solche Leute, wie Jakob Bohme oder
Gichtel, dal es schwer ist, diese alten Vorstellungen sich noch leben-
dig zu machen. Der Mensch hatte eben die Fahigkeit verloren, in
diesen alten Vorstellungen zu leben. Sie vergingen gewissermalien
gleich, wenn sie heraufkamen. Der Mensch fiihlte sich unsicher darin-
nen, und daher wollte er alles anwenden, um diese fliichtigen inneren
Bilder, die noch, ich mochte sagen, durch den inneren Klang der alten
Worte heraufkamen, festzuhalten. Und wie er in sich die reine Tinktur
seines Astrums fiihlte, so fiihlte er, wenn irgend etwas anderes heran-
kam, dall ihm das gleich die Bilder verdriangte. Dieses andere, das,
was da lebte geistig in den Dingen und Vorgidngen der Umgebung,
nannte man Turba. Und durch diese Turba wollte man nicht die eigene
Konstellation, das heifit die Seelenverfassung, storen lassen, in der man
sein konnte, wenn man sich so recht in den inneren Klang der alten
Worte vertiefte, um gewissermallen seinen Menschen durch die Be-
wahrung dieses traditionellen Innenlebens fest noch zu haben. Daher
bestrebte man sich, nichts AuBerliches anzunehmen, sondern in sich
selber zu leben. Man machte sich «unannehmlich», so da3 man nichts
AuBeres anzunehmen brauchte.

Diese Unannehmlichkeit, das Leben in sich selbst, empfahl Bon
dem Rosenkranz in dieser Form, wie ich es [hnen eben mitgeteilt habe.
Aber sehen Sie, da schaut man eigentlich hinein in das Seelenleben
einer recht alten Zeit, das innerhalb der Kreise des Gichtelianismus
in der Mitte des 19. Jahrhunderts noch vorhanden war, allerdings
ganz in der Abendddmmerung, ganz im Verklingen. Denn das, was da
verklang, war einstmals ein innerliches Miterleben der gottlich-geisti-
gen Welt in traumhaft hellseherischen Bildern, durch welche der

29



Mensch sich viel mehr als ein Himmelswesen, denn als ein Erden-
wesen fiihlte.

Und die Voraussetzung fiir jene alte Seelenverfassung war die, daf3
der Mensch noch nicht das reine Denken der neueren Zeit entwickelt
hatte. Dieses reine Denken der neueren Zeit, von dem eigentlich in
voller BewuBtheit erst gesprochen worden ist in meiner «Philosophie
der Freiheit», das ist etwas, von dem heute eigentlich noch nicht viel
Empfindung vorhanden ist. Es ist dieses reine Denken etwas, was
sich zunéchst an der Naturwissenschaft herangebildet hat.

Sehen wir einen Teil dieser Naturwissenschaft an, der uns das, was
hier gesagt werden soll, besonders charakteristisch zeigt, sehen wir
die Astronomie an. Durch Kopernikus wird die Astronomie rein zu
einer Weltmechanik, zu einer Art Beschreibung der Weltmaschinerie.
Vorher waren immer noch Vorstellungen davon vorhanden, daf in
den Sternen geistige Wesenheiten verkorpert sind. Die Scholastik des
Mittelalters spricht noch von der geistigen Wesenheit der Sterne, von
den Intelligenzen, welche die Sterne bewohnen, welche in den Sternen
verkorpert sind und so weiter. Dal} alles da drauBBen materiell ist, ge-
dankenlos ist, da3 der Mensch sich nur dariiber Gedanken macht, das
ist ja erst aufgekommen. Friither hat sich der Mensch Bilder gemacht,
Bilder, die sich verbanden mit seiner Anschauung von einem Stern
oder Sternbilde. Er hat etwas Lebendes, etwas fiir sich Webendes
da drinnen gesehen. Nicht das reine Denken, sondern etwas Seelisch-
Lebendes verband den Menschen mit seiner Umwelt. Aber der Mensch
hat in dieser Umwelt zunichst das reine Denken ausgebildet.

Ich habe schon einmal hier gesagt, Gedanken haben ja auch die

alte-

ren Menschen gehabt, aber sie haben die Gedanken mit ihrem Hell-
sehen zugleich bekommen, sie haben von der Umwelt die hellseheri-
schen Bilder empfangen, und dann haben sie aus dem
Hellseherischen

heraus ihre Gedanken gezogen. Direkt die reinen Gedanken abgezo-
gen von den duBleren Dingen, das haben die dlteren Menschen nicht.
Das ist die Eigentiimlichkeit der neueren Zeit, dal der Mensch lernt,
mit dem bloBen Denken die Welt zu umfassen. Und an der Weltum-
fassung entwickelt der Mensch zunéchst dieses reine Denken.

Nun ist aber etwas anderes verkniipft mit allen diesen Dingen. Die-
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jenigen Menschen, auf die noch zuriickweist so etwas, wie es der Bon
dem Rosenkranz gesagt hat, diese Menschen erlebten den Schlaf doch
nicht so, wie der blo3 denkende moderne Mensch den Schlaf erlebt.
Der bloB denkende moderne Mensch erlebt den Schlaf als die BewuBt-
losigkeit, die ihm hochstens durch die Triume unterbrochen wird,
von denen er aber mit Recht nicht viel hilt. Denn so, wie die Seelen-
verfassung des Menschen in der neueren Zeit ist, haben die Triume
nicht viel Wert. Sie sind in der Regel Reminiszenzen an das innere oder
duflere Leben und haben in ihrem Inhalte keinen besonderen Wert. So
daB eigentlich fiir den Schlaf das besonders Charakteristische die Be-
wultlosigkeit ist. Das war sie nicht immer. Und Jakob Bohme selbst
kannte noch durchaus eine Art von Schlaf, bei dem das BewuBtsein
erfiillt war von wirklichen Einsichten in den Weltzusammenhang.

Solch ein Mensch wie Jakob Bohme, und dann auch Gichtel, der
sich noch mit groBem Fleie in eine solche Seelenverfassung hinein-
fand, sagte: Nun ja, wenn man mit seinen Augen die Sinnendinge be-
obachtet, mit den anderen Sinnen die Welt erfaflit und dann mit Ge-
danken dasjenige weiter ergreift, was man da mit den Sinnen erfaf3t,
dann kann man ja allerlei Schones iiber die Welt erfahren; aber die
wirklichen Geheimnisse der Welt werden einem da nicht offenbar. Da
gibt sich doch nur das duflere Bild der Welt kund.

Wie gesagt, Jakob Bohme und Gichtel kannten solche Zusténde des
BewulBtseins, wo sie weder schliefen noch blof3 traumten, sondern
wo das BewuBtsein angefiillt war mit Einsichten iiber wirkliche Wel-
tengeheimnisse, die hinter der sinnlichen Welt verborgen sind. Und
die schéitzten sie hoher als das, was sich fiir ihre Sinne und fiir den Ver-
stand ergab. Das bloBe Denken, das war fiir diese Menschen noch
nichts Bedeutsames. Aber auch das Gegenbild war fiir sie vorhanden,
niamlich das BewuBtsein, dal3 der Mensch wahrnehmen kann ohne
seinen Korper. Denn in solchen BewuBtseinszustdnden, die weder
Schlafen noch Trdumen waren, wullten sie zugleich, daB3 der eigent-
liche Mensch sich zum grofien Teil von seinem Koérper losgerissen
hat, aber sich mitgenommen hat die Kraft des Blutes, mitgenommen
hat die Kraft des Atmens. Und so wullten sie: Weil der Mensch inner-
lich verbunden ist mit der Welt, aber sein wacher Korper ihm das Ver-



bundensein verfinstert, kann sich der Mensch, wenn er sich bis zu
einem gewissen Teil unabhingig macht von diesem wachen Korper,
durch die feineren Kréfte dieses Korpers, die das alte Hellsehen, wie
ich erklért habe, herausgesogen hat aus dem Korper, eine Erkenntnis
von den Geheimnissen der Welt verschaffen.

So aber kam der Mensch, gerade wenn er in solche besonderen
Schlafzustdnde kam, zu einem Bewulitsein davon, was eigentlich der
Schlaf ist. Menschen wie Jakob Bohme oder wie Gichtel, die sagten
sich: Wenn ich schlafe, dann bin ich mit den feineren Gliedern meiner
Wesenheit auch in der feineren Natur drauen. Ich tauche unter in die
feinere Natur.

Sie fiihlten sich darinnenstehend in dieser feineren Natur. Und wenn
sie wachten, dann wuflten sie: Dasjenige, womit ich, als mit meiner
feineren Menschenwesenheit, in der feineren Natur gewesen bin wih-
rend des Schlafes, auch wéihrend des bewuBtlosen Schlafes, das lebt
auch in mir wihrend des Wachens. Ich fiille mit diesem meinen Kor-
per aus, wenn ich empfinde, wenn ich denke, was dazumal eben durch-
aus noch nicht reines Denken war. Also, wenn ich mir denkend Bilder
mache, dann lebt diese feinere Menschlichkeit in diesen Bildern.

Kurz, es hatte fiir diese Menschen eine reale Bedeutung, wenn sie
sagten: Das, was ich im Schlafe bin, das lebt in mir auch wihrend des
Wachens weiter fort. Und sie fiihlten etwa wie ein seelisches Blut in
den wachen BewuBtseinszustdnden das Schlafen weiter fortpulsieren.

Solch ein Mensch, wie Jakob Béhme oder Gichtel, sagte sich: Wenn
ich wach bin, da schlafe ich doch weiter. Namlich das, was in mir
wihrend des Schlafes vorgeht, das wirkt auch im Wachen weiter. Das
war eine andere Empfindung, als sie der moderne Mensch hat, der nun
schon zum bloBen Denken iibergegangen ist, zu dem reinen intellektu-
ellen Denken. Dieser moderne Mensch wacht in der Frithe auf und
macht einen scharfen Trennungsstrich zwischen dem, was er im Schlafe
war und was er nun im Wachen ist. Er zieht sozusagen vom Schlaf
nichts hiniiber in das wachende Leben. Es hort auf das, was er im
Schlafe war, wenn er anfangt zu wachen. Ja, aus solchen BewuBtseins-
verhiltnissen, wie sie noch in einem solchen Menschen wie Bon leb-
ten, der ein Gichtelianer war, ist eben die moderne Menschheit her-
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ausgewachsen, und sie hat dadurch etwas verwirklicht, was in der An-
lage eigentlich schon seit dem ersten Drittel des 15. Jahrhunderts vor-
handen war. Sie hat das verwirklicht, indem sie libergegangen ist im
wachen Tagesleben zu dem bloBen intellektualistischen Denken. Das
beherrscht ja heute alle Menschen. Sie denken nicht mehr in Bildern.
Die Bilder betrachten sie als Mythologie, wie ich gestern gesagt habe.
Sie denken in Gedanken, und sie schlafen im Nichts.

Ja, das hat eigentlich eine recht tiefe Bedeutung: diese modernen
Menschen schlafen im Nichts. Fiir Jakob Bohme zum Beispiel hitte
es noch gar nicht einen rechten Sinn gehabt, zu sagen, ich schlafe im
Nichts. Fiir den modernen Menschen hat es einen Sinn bekommen, zu
sagen: Ich schlafe im Nichts. Ich bin nicht nichts, indem ich schlafe,
ich behalte wihrend des Schlafens mein Ich und meinen astralischen
Leib. Ich bin nicht nichts, aber ich reile mich aus der ganzen Welt her-
aus, die ich wahrnehme mit meinen Sinnen, die ich begreife mit mei-
nem wachen Verstande. Ich reiBe mich wihrend des modernen Schla-
fes auch heraus aus der Welt, die zum Beispiel Jakob Béhme in be-
sonderen, abnormen Bewulitseinszustinden gesehen hat mit den fei-
neren Kriften des physischen und Atherleibes, die er sich noch mit-
genommen hat in seine Schlafzustdnde.

Der moderne Mensch reilit sich heraus wahrend des Schlafens nicht
nur aus seiner Sinneswelt, sondern auch aus der Welt, welche die Welt
des alten Hellsehers war. Und von der Welt, in der dann der Mensch
darinnen ist vom Einschlafen bis zum Aufwachen, da kann er ja nichts
wahrnehmen, denn das ist eine Zukunftswelt, das ist die Welt, in die
sich die Erde verwandeln wird in jenen Zusténden, die ich in meiner
«Geheimwissenschafty» als Jupiter-, Venus-, Vulkanzustand beschrie-
ben habe. So daf} in der Tat der moderne Mensch, der auf das intel-
lektualistische Denken dressiert ist — verzeihen Sie den Ausdruck —,
wihrend des Schlafes im Nichts lebt. Er ist nicht nichts, ich mul} es
immer wieder betonen, aber er lebt im Nichts, weil er das, worin er
lebt, die Zukunftswelt, eben noch nicht erleben kann. Die ist fiir ihn
noch nichts. Aber gerade dadurch, dal der moderne Mensch im Nichts
schlafen kann, wird ihm seine Freiheit garantiert; denn er lebt sich ein
vom Einschlafen bis zum Aufwachen in die Befreiung von aller Welt,
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in das Nichts. Er wird gerade wéhrend des Schlafes unabhingig. Das
ist sehr wichtig einzusehen, dal3 die besondere Art, wie der moderne
Mensch schlift, ihm die Garantie fiir seine Freiheit gibt.

Der alte Hellseher, der noch von der alten Welt wahrnahm, nicht
von der Zukunftswelt, der von der alten Welt wahrnahm, der konnte
kein vollig freier Mensch werden, denn er wurde abhéngig in diesem
Wahrnehmen. Das im Nichts Ruhen wihrend des Schlafes macht den
modernen Menschen, den Menschen der modernen Zeit eigentlich frei.

So sind zwei Gegenbilder vorhanden fiir den modernen Menschen.
Erstens lebt er wiahrend des Wachens im Gedanken, der ein blofBer
Gedanke ist, der nicht mehr Bilder enthéilt im alten Sinne; die hilt er,
wie gesagt, fiir Mythologie. Und er lebt wéhrend des Schlafes in der
Nichtigkeit. Dadurch befreit er sich von der Welt, dadurch erringt er
sich das BewuBtsein der Freiheit. Die Gedankenbilder konnen ihn
nicht zwingen, weil sie bloBe Bilder sind. Geradesowenig wie die
Spiegelbilder zwingen konnen, irgend etwas verursachen konnen, ge-
radesowenig konnen die Gedankenbilder von den Dingen den Men-
schen zu etwas zwingen. Wenn daher der Mensch seine moralischen
Impulse in reinen Gedanken ergreift, so muf} er sie als ein freies We-
sen befolgen. Keine Emotion, keine Leidenschaft, kein innerlich kor-
perlicher Vorgang kann ihn veranlassen, jenen moralischen Impulsen
zu folgen, die er in reinen Gedanken zu erfassen in der Lage ist. Aber
er ist auch imstande, diesen blofen Bildern in Gedanken zu folgen,
diesem reinen Gedanken zu folgen, weil er sich wéhrend des Schlafes,
befreit von allen Naturgesetzen in seinem eigenen Korperlichen, fin-
det, weil er wirklich wahrend des Schlafes eine reine freie Seele wird,
die dem Nichtwirklichen des Gedankens folgen kann; wahrend der
dltere Mensch auch wihrend des Schlafes abhéngig blieb von der Welt
und daher nicht hitte folgen konnen unwirklichen Impulsen.

Fassen wir das zunéchst ins Auge, dal der moderne Mensch dieses
Zweierlei hat: reine Gedanken haben kann, die rein intellektualistisch
konzipiert sind, und einen in der Nichtigkeit zugebrachten Schlaf,
wo er drinnen ist, wo er ein Wirkliches ist, aber wo seine Umgebung
ihm ein Nichtiges zeigt. Denn nun kommt das Wesentliche. Sehen Sie,
es ist nun auch einmal in der Natur des modernen Menschen begriin-
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det, daB er durch alles das, was er da durchgemacht hat, innerlich wil-
lensschwach geworden ist. Das will der moderne Mensch gar nicht
wahr haben, aber es ist so: Der moderne Mensch ist innerlich willens-
schwach geworden. Wenn man nur wollte, wiirde man das auch ge-
schichtlich begreifen konnen. Man soll nur einmal hinschauen auf
michtige geistige Bewegungen, die sich frither ausgebreitet haben,
mit welchen Willensimpulsen zuweilen, sagen wir, Religionsstifter
durch die Welt gewirkt haben. Diese innerliche Willensimpulsivitit
ist der modernen Menschheit verlorengegangen. Und deshalb 1463t
sich der moderne Mensch zu seinen Gedanken von der Auflenwelt er-
ziehen. Er betrachtet die Natur, bildet an den Naturvorgingen und
Naturwesen seine bloBen intellektualistischen Gedanken aus, wie
wenn sein Inneres wirklich nur ein Spiegel wire, der alles spiegelt. Ja,
der Mensch ist schon so schwach geworden, dal3 er eine heillose Angst
bekommt, wenn irgendeiner Gedanken aus sich produziert, wenn er
Gedanken nicht bloB abliest an demjenigen, was die dullere Natur
darbietet. So daB sich zunidchst das reine Denken in ganz passiver
Weise in dem modernen Menschen entwickelt hat.

Ich sage das nicht als Tadel; denn wére die Menschheit gleich tiber-
gegangen zu einem aktiven Produzieren des reinen Denkens, dann
hitte sie von der alten Erbschaft allerlei unreinliche Phantastereien in
dieses Denken hineingebracht. Es war schon ein gutes Erziehungsmit-
tel fiir die moderne Menschheit, daf3 sich die Leute von den grandiosen
Philistern, wie etwa dem Bacon von Verulam, dazu verleiten lieB3en,
verfiihren lieBen, ihre Begriffe und Ideen nur an der Auflenwelt zu ent-
wickeln, nur sich alles diktieren zu lassen von der AuBlenwelt. Und so
sind die Menschen nach und nach gewdhnt worden, nicht in ihren
Begriffen und Ideen, in ihrem Denken selbst zu leben, sondern sich das
Denken von der AuBlenwelt geben zu lassen. Einige bekommen das
direkt, die die Natur beobachten, oder die die geschichtlichen Doku-
mente betrachten. Sie verschaffen sich direkt Gedanken iiber die Natur,
iiber die Geschichte. Die leben dann in ihnen. Andere bekommen es
nur durch die Schule. Die Menschen werden ja heute schon vom frii-
hesten Kindesalter an durch die Schule mit solchen Begriffen traktiert,
die auf passive Weise an der AuBlenwelt gewonnen sind.
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In dieser Beziehung ist der moderne Mensch eigentlich eine Art
Sack, nur daB er die Offnung auf der Seite hat. Da nimmt er alles auf
aus der duBeren Natur und spiegelt es in seinem Inneren. Das sind
dann seine Ideen. Eigentlich ist seine Seele nur ausgefiillt mit Natur-
begriffen. Er ist ein Sack. Wenn der moderne Mensch priifen wiirde,
wo er seine Begriffe her hat, so wiirde er schon darauf kommen. Man-
che haben es auf direkte Weise, jene, die einmal wirklich die Natur be-
obachten auf dem oder jenem Gebiete, die meisten haben es aber iiber-
haupt in der Schule aufgenommen, ihre Begriffe sind ihnen eingepflanzt
worden.

Durch Jahrhunderte, seit dem 15. Jahrhundert, ist der Mensch in
dieser Passivitit der Begriffe erzogen. Und heute betrachtet er schon
das wie eine Art von Siinde, wenn er innerlich titig ist, sich seine Ge-
danken selber macht. Ja, die Naturgedanken kann man nicht selber
machen. Man wiirde die Natur nur verunreinigen durch allerlei Phan-
tastereien, wenn man die Naturgedanken selber machte. Aber man hat
in sich den Quell des Denkens. Man kann eigene Gedanken machen,
ja man kann die Gedanken, die man schon hat, weil sie ja eigent-
lich eben bloBe Gedanken sind, mit innerlicher Wirklichkeit durch-
dringen. Wann geschieht das? Das geschieht dann, wenn der Mensch
so viel Willen aufbringt, dall er wiederum seinen Nachtmenschen
in das Tagleben hineinschiebt, dall er nicht blo passiv denkt,
sondern seinen wéhrend des Schlafes unabhidngig gewordenen Men-
schen in seine Gedanken hineinschiebt. Das kann man nur mit den
reinen Gedanken.

Eigentlich ist das der Grundgedanke meiner «Philosophie der Frei-
heit» gewesen, daf} ich aufmerksam darauf gemacht habe: In das Den-
ken, das sich der moderne Mensch erworben hat, kann er sein Ich-
Wesen wirklich hineinschieben. Jenes Ich-Wesen, das er-ich konnte es
dazumal noch nicht aussprechen, aber es ist so - wahrend des Schlaf-
zustandes in der modernen Zeit freikriegt, das kann er hineinschieben
in das reine Denken. Und so wird der Mensch seines Ich-Wesens sich
wirklich bewuB3t im reinen Denken, wenn er so die Gedanken faft,
dalB er aktiv, titig in ihnen lebt.

Nun ist damit etwas anderes verkniipft. Nehmen wir an, es wird
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nach dem Muster der modernen Naturwissenschaft Anthroposophie
vorgetragen. Die Menschen nehmen Anthroposophie auf, nehmen sie
zunéchst so auf, wie der moderne Mensch es gewohnt ist, nach Art
des passiven Denkens. Man kann sie ja verstehen, wenn der Menschen-
verstand nur gesund ist, man braucht nicht einen bloBen Glau-
ben anzuwenden. Wenn der Menschenverstand bloB gesund ist, kann
man die Gedanken verstehen. Aber man lebt dennoch passiv in ihnen,
wie man in den &duferen Naturgedanken passiv lebt. Dann kommt man
und sagt: Ja, ich habe diese Gedanken von anthroposophischer For-
schung her, ich kann aber selbst nicht fiir sie eintreten, denn ich habe
sie blof aufgenommen -, wie es manchem heute zu sagen beliebt: Ich
habe sie aufgenommen von geisteswissenschaftlicher Seite. - Wir horen
das ja so oftmals betonen: die Naturwissenschaft sagt das, und wir
hoéren dann das oder jenes von geisteswissenschaftlicher Seite. Was
bezeugt das, wenn jemand sagt, ich hore das von geisteswissenschaft-
licher Seite her? Das heif3t, er weist darauf hin, da3 er im passiven
Denken verharrt, da3 er auch die Geisteswissenschaft nur im passiven
Denken aufnehmen will. Denn in dem Momente, wo er sich entschlief3t,
die Gedanken, die ihm die anthroposophische Forschung iiberliefert,
selbst in sich zu erzeugen, wird er auch imstande, mit seiner ganzen
Personlichkeit fir ihre Wahrheit einzutreten, denn er erlebt dadurch
die erste Stufe ihrer Wahrheit.

Mit anderen Worten: der Mensch ist im allgemeinen heute noch
nicht dazu gekommen, die Realitét, die er als unabhéngige Realitét
im Schlafe erlebt, wihrend des Wachlebens durch Willensstdrke hin-
einzugiefen in die Gedanken des Wachlebens. Wenn man Anthropo-
soph werden will in der Art, dal man die anthroposophischen Ge-
danken aufnimmt und dann nicht einfach passiv sich ihnen hingibt,
sondern durch einen starken Willen dasjenige, was man wahrend jeder
Nacht im traumlosen Schlafe ist, hineingie3t in die Gedanken, in die
reinen Gedanken der Anthroposophie, dann hat man die erste Stufe
desjenigen erklommen, was man heute berechtigt ist, Hellsehen zu
nennen, dann lebt man hellsichtig in den Gedanken der Anthroposo-
phie. Man lese ein Buch mit dem starken Willen, dal3 man nicht nur
sein Tagleben in das anthroposophische Buch hineintrigt, dal man
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nicht so liest: vorgestern ein Stiick, dann hort es auf, gestern, dann
hort es auf, heute, dann hort es auf usw. Die Menschen lesen heute nur
mit einem ihrer Lebensstiicke, ndmlich nur mit dem Tagesleben. So
kann man ja natiirlich Gustav Freytag lesen, so kann man auch Dickens
lesen, Emerson kann man so lesen, aber nicht ein anthroposophisches
Buch. Wenn man ein anthroposophisches Buch liest, mufl man mit sei-
nem ganzen Menschen hinein, und weil man im Schlafe bewuBtlos ist,
also keine Gedanken hat-aber der Wille dauert fort-, mufl man mit dem
Willen hinein. Wollen Sie dasjenige, was in den Worten eines wirkli-
chen anthroposophischen Buches liegt, so werden Sie durch dieses
Wollen wenigstens gedankenhaft unmittelbar hellsichtig. Und sehen
Sie, dieser Wille, der muf3 noch hinein in diejenigen, die unsere An-
throposophie vertreten! Wenn dieser Wille hineinféhrt wie ein Blitz
in diejenigen, die unsere Anthroposophie vertreten, dann wird die An-
throposophie vor der Welt in der richtigen Weise vertreten werden
konnen. Nicht irgendwelcher Zauberkiinste bedarf es dazu, sondern
des energischen Wollens, das nicht nur die Lebensstiicke wihrend des
Tages hineintrdgt in ein Buch. Heute lesen ja die Leute iibrigens nicht
einmal mehr mit diesem vollstdndigen Lebensstiick Werke, sondern
heute bei der Zeitungslektiire geniigt es, wenn man ein paar Tages-
minuten rege macht, um sich anzueignen, was man da hat. Da braucht
man nicht einmal den ganzen wachen Tag. Wenn man aber mit sei-
nem ganzen Menschen untertaucht in ein Buch, das aus der Anthro-
posophie entstammt, dann wird es in einem lebendig.

Das ist aber dasjenige, was beachtet werden sollte, namentlich von
jenen, die fiihrende Personlichkeiten sein sollen innerhalb der Anthro-
posophischen Gesellschaft. Denn dieser Anthroposophischen Gesell-
schaft schadet es ungeheuer, wenn gesagt wird: Ja, die Anthroposo-
phie wird verkiindet von Menschen, die nicht fiir sie eintreten kon-
nen. - Wir miissen eben dazu kommen, zu dem bloflen passiven in-
tellektualistischen Erleben der anthroposophischen Wahrheiten das
Aufgehen mit unserem ganzen Menschen in diesen anthroposophi-
schen Wahrheiten zu finden. Dann wird dasjenige, was anthroposo-
phische Verkiindigung ist, nicht in der lendenlahmen Weise auftreten,
daB man immer nur sagt: Von geisteswissenschaftlicher Seite wird
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uns versichert -, sondern dann wird man die anthroposophische Wahr-
heit als sein eigenes Erleben verkiindigen kénnen, wenigstens zu-
nichst fiir das, was dem Menschen am allernédchsten liegt, zum Beispiel
fiir das medizinische Gebiet, fiir das physiologische Gebiet, fiir das
biologische Gebiet, fiir das Gebiet der duleren Wissenschaften oder
des duBleren sozialen Lebens. Wenn auch nicht die Gebiete der hdheren
Hierarchien auf dieser ersten Stufe des Hellsehens zuginglich werden,
aber das, was als Geist in unserer unmittelbaren Umgebung ist, das
kann auf diese Weise auch wirklich Gegenstand der menschlichen
Seelenverfassung der Gegenwart sein. Und vom Willen héngt es ab
im umfassendsten Sinne, ob in unserer Anthroposophischen Gesell-
schaft Menschen auftreten, die Zeugnis dafiir ablegen konnen, ein
giiltiges Zeugnis, weil es unmittelbar empfunden wird, als lebendiger
Quell der Wahrheit empfunden wird, ein giiltiges lebendiges Zeugnis
fiir die innere Wahrheit des Anthroposophischen.

Das hédngt auch zusammen mit dem, was der Anthroposophischen
Gesellschaft notwendig ist: daB3 in ihr Personlichkeiten auftreten miis-
sen, die, wenn ich mich des paradoxen Ausdrucks bedienen will, den
guten Willen zum Willen haben. Heute nennt man Willen jeden belie-
bigen Wunsch; aber ein Wunsch ist kein Wille. Manche méchten, dafl
etwas so und so gelinge. Das ist kein Wille. Der Wille ist titige Kraft.
Die fehlt heute im weitesten Umfange. Die fehlt dem Menschen der
Gegenwart. Die darf aber nicht fehlen innerhalb der Anthroposophi-
schen Gesellschaft. Da muf3 ruhiger Enthusiasmus in starkem Willen
verankert sein konnen. Das gehort auch zu den Lebensbedingungen
der Anthroposophischen Gesellschaft.
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DER NACHTMENSCH UND DER TAGESMENSCH
IN DAS REINE DENKEN
KANN DAS ICH-WESEN HINEINGESCHOBEN WERDEN

Dornach, 4. Februar 1923
Zweiter Vortrag

Es ist fiir den heutigen Menschen, wie wir gestern aus den Betrach-
tungen vielleicht ersehen haben, von Bedeutung, sich im Entwicke-
lungsgange der Menschheit zu orientieren, um sich mit dem Bewulft-
sein zu durchdringen, welches die gegenwirtige Seelenverfassung sein
muf}, damit der Mensch im rechten Sinne des Wortes Mensch sein
konne.

Ich habe ja vorgestern einen Vergleich gebraucht, um auf diese
Wichtigkeit des ZeitbewuBtseins hinzuweisen. Ich habe gesagt, das
Insekt hat die Aufgabe, zusammenfallend mit dem Jahreslauf, immer
bestimmte Gestaltungen in sich selbst durchzumachen. Das Insekt
macht in seiner eigenen Gestaltung den Jahreslauf mit. Es hat ganz
gewisse korperliche Verrichtungen im Frithling, im Sommer, im
Herbst und im Winter, und es vollendet den Kreislauf seines Lebens
im Zusammenhang mit diesem Jahreslauf. So, sagte ich, miisse der
Mensch die Moglichkeit finden, sich nun nicht in einem kurzen Zeit-
verlaufe, sondern in den ganzen Erdenverlauf, in den geschichtlichen
Erdenverlauf bewuf3t heute hineinzustellen. Wissen soll er, wie in
alten Zeiten seine Seelenerlebnisse gestaltet sein muflten, wie in mitt-
leren Zeiten und wie sie sich heute gestalten miissen.

Wenn wir nun in alte Zeiten der Menschheitsentwickelung zuriick-
blicken und sehen, wie aus den Mysterien heraus die Menschheit ihre
Kraft bekam, die Kraft zum Erkennen, die Kraft zum Leben, so finden
wir, da} bei denen, die in die Mysterien eingeweiht werden sollten,
gewissermallen das Ziel ihrer Einweihung immer in einer ganz be-
stimmten Weise bezeichnet wird. Die Einzuweihenden miissen sich
klarmachen, daB sie Ubungen durchzumachen haben, die zuletzt da-
hin fiihren, das Todeserlebnis zu haben; der Mensch miisse innerhalb
des Erdenseins erkennend durch den Tod durchgehen, damit er aus
diesem Erkenntniserlebnis des Todes die andere Erkenntnis von sei-
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nem eigenen unsterblichen ewigen Wesen gewinne. Das war, mochte
ich sagen, das Geheimnis der alten Mysterien: aus dem Erkenntnis-
erleben des Todes heraus die Wesensiiberzeugung von der mensch-
lichen unsterblichen Wesenheit zu bekommen.

Nun haben wir in diesen Tagen gesehen, woher das riihrt. Es riihrt
daher, daBB der Mensch in jenen é&lteren Zeiten eigentlich zu seiner
menschlichen Selbsterkenntnis nicht anders hat kommen konnen, als
indem er sich vergegenwértigte, was unmittelbar nach dem Tode mit
ihm geschah. Der Mensch jener alten Zeiten wurde das denkende freie
Wesen, als das er sich heute schon im Erdendasein weil3, erst nach dem
Tode. Nach dem Tode erst konnte in alten Zeiten der Menschheits-
entwickelung der Mensch sagen: Ich bin wirklich ein auf mich selbst
gestelltes Wesen, eine auf mich selbst gestellte Individualitét. - Schaue
iiber den Tod hinaus - so etwa konnten die alten Weisen zu ihren
Schiilern sagen - und du wirst wissen, was ein Mensch ist.

Deshalb sollte der Mensch in den Mysterien im Bilde das Sterben
durchmachen, damit er aus dem Sterben die Uberzeugung des ewigen
Lebens und Wesens bekomme. Es war also im wesentlichen das My-
steriensuchen ein Suchen des Todes, um das Leben zu finden.

Nun ist es heute bei dem Menschen anders geworden, und darin
besteht gerade der allerwichtigste Impuls in der Menschheitsentwicke-
lung. Was der Mensch in alten Zeiten nach dem Tode durchgemacht
hat, daB} er ein denkendes Wesen fiir sich geworden ist, dal er ein
freies Wesen fiir sich geworden ist, das mufl der Mensch heute in der
Zeit rinden, die zwischen der Geburt und dem Tode liegt. Aber wie
findet er es da? Er rindet zundchst seine Gedanken, wenn er Selbst-
erkenntnis iibt. Aber nun haben wir die ganze Zeit her, in der wir uns
von einem gewissen Gesichtspunkte aus mit dem Wesen des Menschen
beschiftigt haben, gefunden: diese Gedanken, namentlich die Gedan-
ken, die der Mensch seit dem ersten Drittel des 15. Jahrhunderts, seit
der Zeit des Nikolaus Cusanus entwickelt, sind eigentlich als Gedanken
tot, sie sind Leichname. Dasjenige, was lebte, lebte im vorirdischen
Dasein. Bevor der Mensch als seelisch-geistiges Wesen herunterge-
stiegen ist auf die Erde, war er in einem geistigen Leben. Dieses gei-
stige Leben ist mit dem Erdenantritt gestorben, und das Gestorbene



erlebt er in sich als sein Denken. Das erste, was der Mensch erkennen
mubB, ist, dal er zwar in der neueren Zeit zu einer wirklichen Selbst-
erkenntnis kommen kann, zu einer Erkenntnis seiner selbst als eines
geistig-seelischen Wesens, daf3 aber das, was sich dieser Selbsterkennt-
nis ergibt, ein Totes, ein geistig Leichnamhaftes ist und daBl eben in
dieses Tote, in dieses geistig Leichnamhafte hineinflieBen muf} das-
jenige, was aus dem Willen kommt, aus jenem Willen, von dem ich
gestern gesagt habe, dal er vom Einschlafen bis zum Aufwachen
eigentlich im Nichts drinnen, verankert im astralischen Leibe und in
dem Ich ist. Das Ich muB hineinschieBen in die toten Gedanken und
mub sie beleben.

Daher war im Grunde genommen in alten Zeiten alle Sorgfalt wih-
rend der Einweihung darauf gerichtet, im Menschen etwas abzudamp-
fen. Eigentlich war die alte Einweihung eine Art Beruhigung der in-
neren menschlichen Fahigkeiten und Krifte. Wer den Gang der alten
Einweihung verfolgt, wird finden, da3 der Mensch im wesentlichen
dabei eine Einweihungserziehung durchmachte, die ihn dahin fiihrte,
die innere, wenn ich so sagen darf, Aufgeregtheit zu beschwichtigen,
herabzuddmpfen die sonst im gewohnlichen Leben vorhandene, innere
Emotionalitdt, damit das, was der Mensch im gewohnlichen Leben
hatte, das Angefiilltsein seines ganzen Wesens mit noch géttlich-gei-
stigen Kréften, die den Kosmos durchweben und durchleben, herab-
gedampft wiirde und er bewulit in eine Art von Schlaf versinke, auf
dal3 er in diesem zu einer Art von Schlaf herabgedampften BewuBtsein
dann erwecken konne, was er sonst nur nach dem Tode erlebt: das
ruhige Denken, das Sich-Fiihlen als Individualitit. Es war also das alte
Einweihungssystem eine Art Beruhigungssystem.

Fiir die Gegenwart ist dem Menschen vielfach diese Sehnsucht nach
der Beruhigung geblieben, und er fiihlt sich dann wohl, wenn ihm
alte Einweihungsprinzipien aufgewérmt werden und er wiederum zu
ihnen hingefiihrt wird. Aber es entspricht das nicht mehr der Wesen-
heit des modernen Menschen. Der moderne Mensch kann nur dadurch
an die Einweihung herankommen, daf} er sich mit aller Tiefe und mit
aller Intensitdt sagt: Wenn ich in mich selbst hineinschaue, finde ich
mein Denken. Aber dieses Denken ist tot. Ich brauche den Tod nicht
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mehr zu suchen. Ich trage ihn in meinem geistig-seelischen Wesen in
mir. - Wahrend also hingefiihrt werden mufite der alte Einzuweihende
bis zu der Stufe, wo er den Tod erlebte, miite sich der moderne Ein-
zuweihende immer mehr und mehr klarmachen: Ich habe ja in mei-
nem seelisch-geistigen Leben den Tod. Ich trage ihn ja in mir. Ich
brauche ihn nicht zu suchen. Ich mufl im Gegenteil aus einem innerlich
willensméBig-schopferischen Prinzip heraus die toten Gedanken be-
leben. - Und auf dieses Beleben der toten Gedanken zielt alles hin,
was ich dargestellt habe in «Wie erlangt man Erkenntnisse der hohe-
ren Welten?», auf dieses Einschlagen des Willens in das innere Seelen-
leben, damit der Mensch aufwache. Denn wihrend das alte Einweihen
eine Art Einschlidfern sein muflte, mul} das neue Einweihen eine Art
Aufwecken sein. Es muf} dasjenige, was der Mensch unbewuf3t wéh-
rend des Schlafes durchlebt, hereingetragen werden gerade ins intimste
Seelenleben. Es mu3 der Mensch durch Aktivitit dazu gelangen, sich
innerlich aufzuwecken.

Dazu ist notwendig, dafl man den Begriff des Schlafens in all seiner
Relativitat erfasse. Man mulf} sich klar sein dariiber, was die anthro-
posophische Erkenntnis mit Bezug auf diese Idee vom Schlaf eigent-
lich gegenwirtig ist. Stellen wir nebeneinander zwei Menschen, von
denen der eine von all den Dingen nichts weil}, die in der anthroposo-
phischen Erkenntnis dargeboten werden, und stellen wir daneben
einen Menschen, der wirklich mit innerem Anteil, mit innerem Inter-
esse, nicht blol mit passivem Zuhoren oder in passivem Lesen, son-
dern mit innerem Interesse das Anthroposophische aufgenommen hat:
dann ist derjenige, der das Anthroposophische nicht aufgenommen
hat, wie ein Schlifer gegeniiber dem, der das Anthroposophische auf-
genommen hat und im Anthroposophischen so erweckt ist, wie der
Mensch des Morgens erweckt wird, wenn er aus der BewuBtlosigkeit
in seinen physischen Leib eintaucht. Und wir bekommen die richtige
Stellung innerhalb der Anthroposophie, wir bekommen die richtige
Orientierung fiir die anthroposophische Bewegung nur dann, wenn
wir sie so betrachten, daB} sie uns etwas gibt wie das Aufwachen am
Morgen, wenn wir das Herankommen an die Anthroposophie im
rechten Sinne vergleichen mit dem, was wir fithlen, wenn wir aus der

43



BewuBtlosigkeit des Schlafes {ibergehen in das Wahrnehmen einer
dulleren Welt. Wenn wir das auch im Gefiihl haben konnen: So wie das
Untertauchen in den physischen Leib beim Aufwachen uns eine Welt
gibt, nicht nur eine Erkenntnis, sondern eine Welt gibt, so gibt uns
das Untertauchen in anthroposophische Erkenntnis eine Welt, eine
Erkenntnis, die nun nicht blo3 Erkenntnis ist, sondern die eine Welt
ist, eine Welt, in die hinein wir aufwachen. Solange wir das Anthro-
posophische nur anschauen als ein anderes Weltbild, solange haben
wir nicht die richtige Empfindung gegeniiber der Anthroposophie.
Wir haben nur die richtige Empfindung gegeniiber der Anthroposo-
phie, wenn der Mensch, der Anthroposoph wird, fiihlt, da3 er in der
Anthroposophie erwacht. Und er erwacht, wenn er sich sagt: Die Be-
griffe und Ideen, die mir die Welt vorher gegeben hat, sind Begriffs-
und Ideenleichname, sind tot. Die Anthroposophie weckt mir diesen
Leichnam auf.

Wenn Sie das im richtigen Sinne verstehen, dann werden Sie hin-
auskommen {iiber all das, was oftmals gesagt wird gegen die Anthro-
posophie und das Verstehen der Anthroposophie. Man sagt: Ja, der
Mensch, der nicht Anthroposoph ist, lernt heute etwas in der Welt.
Das wird ihm bewiesen. Das kann er also verstehen, weil es ihm be-
wiesen wird. In der Anthroposophie werden blof3 Behauptungen hin-
gestellt, die unbewiesen bleiben - so sagt ja die Welt sehr haufig. Aber
die Welt weiB} nicht, wie es sich mit dem, was sie da fiir bewiesen hilt,
in Wirklichkeit verhilt. Die Welt miifite eben darauf kommen, dal}
all die Naturgesetze, all die Gedanken, die sich der Mensch bildet aus
der Welt heraus, daB} die, wenn er sie richtig erlebt, etwas Totes sind.
Was ihm also bewiesen wird, ist etwas Totes. Er kann es nicht ver-
stehen. Erst wenn man anfingt, dasjenige, was heute die gewohnliche
Weltanschauung ist, als etwas Totes zu empfinden, dann sagt man
sich: Ich verstehe ja gerade das nicht, was mir bewiesen wird, so wie
ich einen Leichnam nicht verstehe, weil er das Ubriggebliebene ist von
einem Lebendigen. Ich verstehe einen Leichnam nur, wenn ich weil,
inwiefern er vom Leben durchwellt war.

Und so mull man sich sagen: Dasjenige, was heute als bewiesen
gilt, das kann eben in Wirklichkeit bei einer tieferen Erfassung nicht
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verstanden werden. Und eigentlich schldgt erst das Verstdndnis in das,
was sonst heute von der Zivilisation geboten wird, ein, wenn man den
Funken der Anthroposophie hineinschlagen 146t. — Derjenige hat recht,
der, sagen wir, einem bloBen Naturgelehrten von heute, der zu ihm
kommt und sagt: Ich kann meine Sache beweisen, du kannst sie nicht
beweisen - ihm dann erwidert: Gewil3, du kannst alles in deiner Art
beweisen, aber gerade das, was du mir bewiesen hast, wird fiir mich
erst verstdndlich, wenn ich den Funken der Anthroposophie hinein-
schlagen lasse. - Das miifite die Auskunft eben sein, die aus einem voll
von lebendigem Geistesleben durchdrungenen Herzen heraus der An-
throposoph dem Nichtanthroposophen erwidern kann. Der Anthro-
posoph miifite sagen: Du schléferst dich ja ein mit deinem Naturwis-
sen; du schliferst dich so weit ein, da} du sagst: Ich habe Grenzen des
Naturwissens, ich kann ja gar nicht aufwachen, ich kann nur konsta-
tieren, dafl ich mit meinem Naturwissen iiberhaupt nicht ans Geistige
herankomme. Du hast ja noch eine Theorie fiir deinen Schlaf, fiir die
Berechtigung deines Schlafes. Ich will aber gerade diese Theorie von
der Berechtigung deines Schlafes dadurch widerlegen, dafl ich das,
was da Schlaf ist, zum Aufwachen bringe.

Auf so etwas habe ich aufmerksam gemacht in dem ersten Kapitel
meines Buches «Von Seelenritseln». Ich habe dort das ausgesprochen,
was aber in Vortrdgen immer wiederholt worden ist, daB der Mensch,
der bei der gegenwértigen Zivilisation bleibt, eben sagt, man kommt
an allerlei Grenzen des Erkennens, iiber die man nicht hinaus kann.
Da beruhigt er sich. Dieses Beruhigen heif3t aber nichts anderes als,
er will nicht aufwachen, er will schlafend bleiben. Derjenige, der nun
hinein will im heutigen Sinne in die geistige Welt, der mul3 gerade dort
mit den inneren Seelenaufgaben zu ringen anfangen, wo der andere
Grenzen des Erkennens setzt. Und indem er das Ringen mit diesen
Ideen, die da an die Grenze gesetzt werden, beginnt, erdffnet sich ihm
stufenweise, schrittweise der Ausblick in die geistige Welt. Man muf}
eben das, was in Anthroposophie dargeboten wird, so nehmen, wie es
gewollt ist.

Nehmen Sie dieses erste Kapitel in «Von Seelenritseln». Es mag
ja unvollkommen geschrieben sein, aber man kann doch jedenfalls
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herausfinden, in welcher Absicht es geschrieben ist. Es ist in der Ab-
sicht geschrieben, dal man sich sagt: Wenn ich stehenbleibe in der
gegenwartigen Zivilisation, so ist eigentlich fiir mich die Welt mit
Brettern verschlagen. Naturerkenntnis: man schreitet weiter, dann
kommen die Bretter, da ist mir die Welt verschlagen. - Was in diesem
ersten Kapitel «Von Seelenritseln» steht, ist der Versuch, mit Spaten
diese Bretter wegzuschlagen. Wenn man dieses Gefiihl hat, daB man
eine Arbeit verrichtet, um die Bretter, mit denen die Welt verschlagen
ist seit Jahrhunderten, mit Spaten wegzuschlagen, wenn man die
Worte eben als Spaten ansieht, dann kommt man an das Seelisch-Gei-
stige heran.

Die meisten Menschen haben das unbewulite Gefiihl: solch ein
Kapitel, wie das erste Kapitel «Von Seelenrétseln», ist eben mit der
Feder geschrieben, aus der die Tinte flieit. Es ist nicht mit der Feder
geschrieben, sondern es ist geschrieben mit seelischen Spaten, welche
die Bretter, die die Welt verschlagen, niederreilen mochten, das heil3t,
die Grenzen des Naturerkennens beseitigen mochten, aber beseitigen
mochten durch innere Seelenarbeit. Also es muf3 mitgearbeitet werden
in seelischer Betdtigung bei dem Lesen eines solchen Kapitels.

Es ist ganz merkwiirdig, was fiir Ideen entstehen gerade an der
Hand der anthroposophischen Biicher. Ich begreife diese Ideen, wider-
spreche ihnen oftmals nicht, weil sie fiir den einzelnen ihren Wert ha-
ben; aber nehmen wir zum Beispiel die «Geheimwissenschaft». Es
sind Leute gekommen, die meinen, fiir diese «Geheimwissenschafty
von mir etwas tun zu kdnnen, wenn sie die ganze «Geheimwissen-
schaft» malen, so daf} sie in Bildern vor den Leuten stehen wiirde. Es
ist diese Sehnsucht entstanden. Es sind sogar Proben davon geliefert
worden. Ich habe nichts dagegen; wenn diese Proben gut sind, so
kann man sie sogar bewundern, es ist ja ganz schon, solche Dinge zu
machen. Aber aus welcher Sehnsucht gehen sie hervor? Sie gehen aus
der Sehnsucht hervor, das Wichtigste, was an der «Geheimwissen-
schaft» entwickelt wird, wegzunehmen und vor den Menschen Bilder
hinzustellen, die wieder Bretter sind. Denn worauf es ankommt, das
ist - so wie unsere Sprache und wie das scheuf3liche Schreiben gewor-
den ist, dieses furchtbare Schreiben oder gar das Druckenlassen —, das
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nun zu nehmen, wie es einmal ist, sich nicht aufzulehnen gegen das,
was die Zivilisation gebracht hat, und das so zu nehmen, dal3 der Leser
es auch sogleich iiberwinden kann, daf er sogleich herauskommt und
nun die ganzen Bilder sich selber macht, die eingeflossen sind in die
scheuBliche Tinte, sie sich also selber erschafft. Je individueller jeder
selber diese Bilder erschafft, desto besser ist es. Wenn das ihm ein an-
derer vorwegnimmt, so vermauert er ihm ja wiederum die Welt. Ich
will ja nicht eine Philippika halten gegen die malerische Ausgestaltung
dessen, was in der «Geheimwissenschaft» in Imaginationen darge-
stellt ist, selbstverstdndlich nicht, aber ich m6chte nur auf das hinwei-
sen, was als ein erlebendes Aufnehmen dieser Sache im Grunde ge-
nommen fiir jeden notwendig ist.

Diese Dinge miissen heute in der richtigen Weise verstanden wer-
den. Man muB} eben dazu kommen, die Anthroposophie nicht nur als
etwas zu nehmen, wo hinein man sich in derselben Weise vertieft, wie
man sich in anderes vertieft, sondern man muf} sie als etwas nehmen,
was ein Umdenken und Umempfinden voraussetzt, was voraussetzt,
daf} der Mensch sich anders macht, als er vorher war. Man kann also,
wenn zum Beispiel aus der Anthroposophie heraus, sagen wir, ein
astronomisches Kapitel vorgetragen wird, nun nicht dieses astrono-
mische Kapitel nehmen und es vergleichen mit der gewdhnlichen
Astronomie und nun anfangen, hin und her zu beweisen und zu wider-
legen. Das hat gar keinen Sinn, sondern man muf3 sich klar sein dar-
iiber : das aus der Anthroposophie geschopfte astronomische Kapitel
ist erst verstindlich, wenn eben das Umdenken und Umempfinden da
ist. Wenn also irgendwo heute eine Widerlegung irgendeines anthro-
posophischen Kapitels erscheint und dann eine mit denselben Mitteln
wie die Widerlegung erschienene geschriebene Verteidigung da ist,
dann ist dadurch gar nichts getan, eigentlich wirklich gar nichts getan,
denn man redet hiniiber und heriiber mit derselben Denkweise. Dar-
auf kommt es gar nicht an, sondern es kommt darauf an, dal von
einem neuen Leben die Anthroposophie getragen werde. Und das ist
heute durchaus notwendig.
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ERDENWISSEN UND HIMMELSERKENNTNIS

DER MENSCH ALS BURGER DES UNIVERSUMS
UND DER MENSCH ALS ERDENEREMIT

Dornach, 9. Februar 1923
Erster Vortrag

Die vorangehenden Betrachtungen haben sich im wesentlichen damit
beschéftigt, zu zeigen, wie sich der Mensch in der heutigen Zeit ein Be-
wulltsein verschaffen kann {iber seine gegenwértige Stellung in der
Menschheitsentwickelung der Erde. Man macht sich ja auch in den
Kreisen, die heute nichts wissen wollen von einer Erkenntnis geistiger
Welten, irgendeinen Begriff von diesem BewuBtsein eines Verhéltnis-
ses des Menschen zum Weltenall. Und etwas, was in dieser Beziehung,
in dieser Richtung heute viel ausgesprochen wird, wollen wir uns ein-
mal vor die Seele rufen. Es wird ja auch da, wo alle Anschauungen iiber
das Weltenall aus dem &uBeren Sinnengeschehen und der verstandes-
méBigen Erfassung dieses Sinnengeschehens hergeleitet werden, davon
gesprochen, wie das ganze WeltbewulBtsein des modernen Menschen
im Laufe der letzten Jahrhunderte ein anderes geworden ist. Es wird da
hingewiesen auf den groBen Umschwung, der in diesem Weltbewul3t-
sein des Menschen eingetreten ist durch die Kopernikanische Weltan-
schauung.

Wir brauchen ja nur in die Jahrhunderte zuriickzublicken, die der
Kopernikanischen Weltanschauung vorangegangen sind, wir brauchen
zum Beispiel nur zuriickzublicken auf die auch hier in der letzten Zeit
wieder erwédhnte scholastische Weltanschauung, und wir finden, daf3
fiir diese Weltanschauung in den Sternenwelten geistige Kréifte und
geistige Wesenheiten anwesend waren. Wir vernehmen, wie die Scho-
lastiker gesprochen haben von den Bewohnern der Sterne, die hoheren
Hierarchien in der Wesensentwickelung angehoren.

Es haben also die Menschen dieser Weltanschauung den Blick hin-
ausgerichtet in das Weltenall, haben hingesehen nach den Planeten un-
seres Planetensystems, nach den anderen Sternen des Sternenhimmels,
und sie haben ein BewulBitsein davon entwickelt, da3 nicht blof3 dthe-
risch-materielles Licht aus den Sternenwelten zu ihnen herunterdringt,
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sondern daBl gewissermallen in die Seelen hereinfallen beim Anblicke
des Sternenhimmels die Blicke von geistigen Wesenheiten, deren &duf3ere
Verkorperung in den Sternen zu sehen ist. Es ist dann so geworden, daf3
heute, wenn der Mensch hinausblickt nach den Planeten, nach den an-
deren Sternen, er vor allen Dingen sich ein Bild davon macht, wie mate-
rielle und von Ather durchdrungene Kérper frei im Weltenraume
schwebend sind, wie Lichtwirkungen von diesen Sternen ausgehen.
Aber keineswegs denkt der Mensch daran, dall ihn von diesen Sternen
aus die Blicke von geistigen Wesenheiten hoherer Hierarchien treffen.

Entseelt und entgeistet ist das Weltenall fiir den modernen Menschen
geworden. Und im Bereiche des Erdendaseins fand der Mensch der él-
teren Zeit dasjenige, was innig zusammenhing in bezug auf das geistige
Leben mit dem geistigen Leben des Universums. In den geistigen We-
senheiten der anderen Sterne waren schopferische Krifte, die etwas zu
tun hatten mit dem, was sich hier im Menschen geistig-seelisch ent-
wickelt, geistig-seelisch-korperlich, konnen wir auch sagen. Die Men-
schen haben hinaufgesehen, sagen wir zu dem Saturn. Sie haben in den
Kriften, die mit den Lichtstrahlen von dem Saturn zur Erde herunter-
kommen, diejenigen Kréfte gesehen, welche in das menschliche Wesen
hereinwirken und in diesem menschlichen Wesen die Kraft des Ge-
déchtnisses bewirken. Sie haben hinaufgesehen zum Jupiter, haben den
Jupiter verbunden gesehen mit geistigen Wesenheiten hoherer Hier-
archien, die ihre Wirkungen hereinsenden in den Menschen, so daf} die
Folge dieser Wirkungen im Menschen die Ausbildung der Kraft der
Phantasie ist. Sie haben zum Mars hinaufgesehen: sie waren der An-
schauung, daf} die Krifte, die von den geistigen Wesenheiten des Mars
in den Menschen hereinwirken, dem Menschen die Kraft der Vernunft
geben.

So sah der Mensch einer élteren Menschheitsentwickelung der Erde
hinauf zu dem Sternenhimmel und sah im Sternenhimmel die Urspriin-
ge desjenigen, was er in sich selber geistig-seelisch-korperlich wahr-
nahm. Es fiihlte sich der Mensch zusammengehdrig mit Wesen hoherer
Hierarchien, und die duBeren Offenbarungen dieser Wesen hoherer
Hierarchien sah der Mensch in den Sternen.

Gleichzeitig mit dem Heraufkommen der Kopernikanischen Welt-
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anschauung ist auch dieses Weltbild entfallen. Denn man wird es be-
greiflich finden, daf} eine Erde, welche man unter dem Einfliisse uner-
meflich vieler geistiger Wesenskréfte des Universums sah, flir den Men-
schen, man mdchte sagen, auch eine Gabe des ganzen Universums war,
dal} der Mensch, indem er auf der Erde lebte, in dieser Erde eben den
ZusammenfluB der Wirkungen unzdhliger Wesenheiten sah. Der
Mensch fiihlte sich gewissermal3en als Erdenbiirger, aber, indem er sich
als solcher fiihlte, zu gleicher Zeit als ein Biirger des Universums.

Er sah hinauf zu den Goéttern, verehrte seine Gotter, aber sprach von
diesen Gottern so, dafl in ihren Absichten es gelegen hat, den Gang der
Menschheitsentwickelung auf der Erde zu bestimmen. Die Erde wurde
in ihrer Geschichte, die Erde wurde als Wohnplatz des Menschen er-
klarlich aus dem, was man vom Kosmos, was man vom Universum be-
griff. Vom Himmel aus erklérte man sich die Erde, und bei den Géttern
suchte man die Absichten fiir dasjenige, was man im Umkreise des
Erdengeschehens sah, und womit man als Mensch innig zusammen-
hing.

Das, was sich aus der Kopernikanischen Weltanschauung herausge-
bildet hat, gibt fiir den modernen Menschen eben ein ganz anderes Wel-
tenbild. Der Mensch empfand immer mehr, wie die Erde ein unbedeu-
tender Weltenkorper ist, der um die Sonne herumfliegt. Und indem er
in der modernen Art nachdachte, welche Beziehung diese Erde zu dem
anderen Universum, zum Kosmos hat, konnte er nicht anders, als diese
Erde ein Staubkorn im Universum zu nennen. lhm kamen alle anderen
Himmelskorper, deren sein Auge ansichtig wurde, bedeutender vor
als die Erde, denn fiir ihn wurde maBgebend die duBere physische
GroBe. Und in bezug auf diese kann es die Erde kaum mit wenigen
Himmelskorpern aufnehmen.

So wurde flir den Menschen immer mehr und mehr die Erde gewis-
sermaflen nur ein Staubkorn im Universum, und der Mensch fiihlte
sich auf dieser dem Universum gegeniiber so unbedeutenden Erde auch
bedeutungslos im Kosmos, bedeutungslos im Universum. Mit geisti-
gen Kriften hing er ja nicht mehr an diesem Universum. Es mufite ihm
unmdglich erscheinen, zu glauben, dafl mit irgendwelchen Absichten
von gottlichen Wesenheiten, die im Universum sind, dasjenige zusam-
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menhinge, was auf diesem unbedeutenden Staubkorn des Universums,
Erde genannt, vorgeht. Man mdchte sagen: All das, was der Mensch
auf Erden gesehen hat deshalb, weil er den Himmel von Geistern und
geistigen Kriften bevolkert erkannte, all das ging in der neueren Zeit
dem Menschen verloren. Das Universum wurde entseelt und entgei-
stet. Die Erde schrumpfte zusammen zu einem unbedeutenden Staub-
korn in der entgeisteten und entseelten Welt.

Man muB3 einen solchen Wandel des Weltenbildes nicht nur vom
Standpunkt einer theoretischen Welterklarung, sondern vom Stand-
punkt des MenschenbewuBtseins selbst auffassen. Anders wufite sich
der Mensch, der sich auf einer Erde sah, auf die hereinwirkten unzéh-
lige geistige Wesenheiten, die ihre Verwirklichung, ihre Absichten im
Menschen der Erde hatten, anders wirkten diese Ansichten auf den
Menschen, als der geistleere Raum, in dem leuchtende, rdumlich ge-
formte Weltenkugeln stehen und sich bewegen, von denen man keine
andere Tatigkeit ins Auge faBit als die Bewegung im Rédume, als die
Offenbarung durch das Licht. Wie anders mufte sich der Mensch, der
auf einem der kleinsten dieser Weltenkorper sich nun wufite, vorkom-
men im geistlosen, im entseelten Réume, als innerhalb fritherer Welten-
bilder. Und dennoch, einmal mufite dieses Weltenbild im Laufe der
Menschheitsentwickelung herautkommen. Dasjenige, was einmal eine
altere Menschheit tiber die Himmel gewuf3t hat und {iber ihre Bewoh-
ner, die gottlich-geistigen Wesen, das war ja die Fingebung, die Imagi-
nation eines alten traumhaften Hellsehens, das war etwas, was als sol-
ches Hellsehen sich ja selber heruntergesenkt hatte von dem Univer-
sum in den Menschen hinein. Man muB sich diese Sache nur richtig
vorstellen. Wenn der Mensch élterer Zeiten hinaufsah zu Saturn, Ju-
piter, Mars, und gottlich-geistige Wirkenskrifte in diesen Welten-
korpern sah, so war das deshalb, weil von diesen Weltenkdrpern selber
die Offenbarungen in sein Inneres drangen und sich in ihm spiegelten,
so daf} er durch die Einfliisse des Universums, des Kosmos, in sich
wullte, was aus dem Kosmos hereinstromt auf die Erde. Und so wurde
ihm durch dasjenige, was ihm der Himmel gab, die Erde erklérlich. Der
Mensch sah zu seinen Goéttern auf und wulite, welches Wesen er auf
Erden ist.



Im modernen Weltenbilde weil3 er das alles nicht. Im modernen Wel-
tenbilde ist die Erde zusammengeschrumpft zu einem Staubkorn des
Universums, und nun steht der Mensch als kleines, unbedeutendes We-
sen auf diesem Staubkorn. Nun sagen ihm die Goétter der Sterne nichts
mehr iiber die Pflanzen, Tiere und die anderen Reiche der Erde. Nun
muB er nur seine Sinne hinlenken auf dasjenige, was im mineralischen,
pflanzlichen, im tierischen, im Menschenreiche lebt, was in Wind und
Welle webt, was in Wolken, in Blitz und Donner west. Nun kann er
keine Offenbarungen empfangen als diejenigen, die ihm seine Sinne
geben iiber die Dinge der Erde, und er kann dann auch nur von den
Offenbarungen der Erdensinnesdinge schlieen auf dasjenige, was im
Universum ist, nach der sinnlich-verstandesméfBigen Offenbarung.

Der Mensch hat diese bedeutsame Wandlung im fiinften nachatlanti-
schen Zeitraum, welcher die Entwickelung, die Entfaltung der Bewuf3t-
seinsseele eben bedeutet, erfahren. Es mufite gewissermallen alles, was
frither an Kréften aus dem Universum ihm zugekommen war, die dann
innerlich in seiner Seele wieder aufleuchteten, aus dem Menschen her-
ausgeprefit werden, damit er gewissermallen dastehen konnte und sich
sagen: Ich weil} nichts, als daf} ich auf einem Staubkorn des Univer-
sums lebe. Nichts gibt mir dieses Universum, was mich aufklért {iber
ein Geistig-Seelisches, das in mir selber lebt. Will ich ein solches Gei-
stig-Seelisches in mir erleben, so mufl ich es aus meiner eigenen Wesen-
heit herauspressen. Ich mull verzichten darauf, dal mir aus den Weiten
des Universums die offenbarenden Krifte zukommen. Ich muf3 aus der
eigenen Anstrengung, aus der eigenen Aktivitit heraus meine Seele er-
fiillen und kann vielleicht hoffen, daf in dem, was da aus meiner Seele
hervorquillt, etwas lebt, was mir umgekehrt, vom Menschen aus, einen
AufschluB} iiber das Universum gibt.

Frither hatte der Mensch die Moglichkeit, durch dasjenige, was ithm
das Universum offenbarte, Aufschlufl tiber sich als Mensch zu bekom-
men. Er vermochte sich anzusehen als den Himmelssohn, weil die Him-
mel ihm sagten, was er als solcher Himmelssohn ist. Jetzt war der
Mensch mehr oder weniger der Erdeneremit geworden, der in der
Einsamkeit seines Lebens auf dem Staubkorn des Universums sich er-
kraften muB3, um gewissermalien in der Verlassenheit dasjenige zu ent-
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wickeln, was in ihm entwickelt werden kann, und zu warten darauf,
ob das, was sich im Innern offenbart, etwas tiber das Universum Auf-
schluBBgebendes ist.

Und lange Zeit, durch Jahrhunderte hindurch, war dasjenige, was
sich im Innern offenbarte, nichts iiber das Universum Aufschlufigeben-
des. Der Mensch beschrieb das mineralische Reich den rdumlich-zeit-
lichen Kréaften nach. Er beschrieb dann die Wirkungsweise dieses mine-
ralischen Reiches in der Geognosie, in der Geologie. Er beschrieb die
duBeren Sinnesvorginge, wie sie sich abspielen, wie Pflanzen heraus-
sprieBen aus dem mineralischen Grund der Erde. Er beschrieb auch
die sinnlichen Vorgédnge, die sich abspielen im inneren Wesen des
Tierischen und des Physisch-Menschlichen selber. Er sah sich iiberall
um auf der Erde, forschend, was ithm die Sinne iiber dieses Erdendasein
sagten. Sie sagten ihm vor allen Dingen nichts iiber die eigene Seele,
iiber den eigenen Geist. Gerade aus dieser Weltenstimmung heraus,
wenn man sie so recht erfalite, aus dieser Stimmung, die etwa in die
Worte zu fassen ist: Ich Mensch, ich bin ein Erdeneremit auf einem
Staubkorne im Universum - gerade aus dieser Stimmung heraus
mufte der Impuls kommen, in freier innerer Entfaltung das eigentlich
Menschliche zu entwickeln.

Und eine grof3e, eine umfassende Frage mulite entstehen, die Frage:
Ist denn wirklich im ganzen Umkreise desjenigen, was meine Sinne hier
auf Erden sehen, fithlen, horen usw., was der Verstand aus ihnen kom-
binieren kann, ist denn in diesem Umkreise wirklich nichts, was mir
mehr gibt, als diese Sinne mir sagen kénnen ? - Der Mensch bildete eine
Wissenschaft aus. Aber diese Wissenschaft, so interessant sie sein mag,
sie sagt ja nichts iiber den Menschen, sie zielt auf abstrakte, tote Be-
griffe ab, die dann in Naturgesetzen gipfeln. Aber das alles 148t ja
gleichgiiltig iiber den Menschen. Der Mensch kann doch unmoglich
bloB der Zusammenflufl dieser abstrakten Begriffe, ich mochte sagen,
dieser Schrank fiir alle Naturgesetze sein! Denn diese Naturgesetze
haben nichts Seelisches, haben nichts Geistiges an sich, obwohl sie aus
dem Menschengeiste heraus konzipiert werden.

Sehen Sie, derjenige Mensch, der diese Stimmung in einer fiir die
Weltanschauungsentwickelung bedeutungsvollen Zeit fiihlte, war der
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junge Goethe. Und der Ausdruck fiir das, was er da fiihlte, ist dasjenige,
was er in der ersten Gestalt, die er seinem «Faust» gegeben hat, hin-
geschrieben hat.

Erinnern wir uns, wie Goethe in der allerersten Gestalt, die er seinem
«Faust» gegeben hat, wirklich diesen Faust hinstellt, sich noch erin-
nernd, was eigentlich der Mensch suchen soll im Weltenall, wie er sich
als Geist und Seele innerhalb von Geistern und Seelen gerne fiihlen
mochte, wie er sich aber zuriickgestoBen fiihlt durch die entseelte und
entgeistete Weltenwesenheit. Wie er dann nach der alten Offenbarung
des Mystischen, des Magischen greift, ein altes Buch aufschligt, wor-
innen er Beschreibungen findet, wie die hdheren hierarchischen Wesen
in den Sternen und ihren Bewegungen leben, ein Buch, das spricht, wie
Himmelskréfte auf- und niedersteigen und sich die goldnen Eimer rei-
chen.

Solche Anschauung ist dagewesen, aber solche Anschauung ergreift
in der Zeit, in die Goethe den Faust hineinstellt, den Menschen nicht
mehr. Und Faust wendet sich ab, wie sich Goethe abgewendet hat von
der alten Universumserklarung, die ein Geistig-Seelisches im ganzen
Universum gesucht hat, und er schligt das Zeichen des Erdgeistes auf.
Und wir lesen dann die merkwiirdigen Worte, die der Erdgeist selber hin-
spricht :

In Lebensfluten, im Tatensturm

Wall' ich auf und ab,

Webe hin und her!

Geburt und Grab,

Ein ewiges Meer,

Ein wechselnd Weben,

Ein glithend Leben,

So schaff' ich am sausenden Webstuhl der Zeit,
Und wirke der Gottheit lebendiges Kleid.

Aber daB3 da doch etwas nicht richtig ist, indem dieser Erdgeist dem
Faust gegentibertritt, das zeigt Goethe klar dadurch, dafl Faust hinfallt
unter der Wirkung dieses Erdgeistes, und daf3 er dann ausgesetzt ist den
Einwirkungen des Mephistopheles.
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Wenn man sich vom Standpunkte eines konkreten Weltbildes die
monumentalen, lapidaren Worte, welche der Erdgeist spricht, vor die
Seele stellt und unbefangen genug ist zu einer Beurteilung, die eigent-
lich Goethe selber im Gefiihle gelegen hat, indem er ja mit der Erdgeist-
szene nicht aufgehort hat, am «Faust» zu schreiben, sondern fortge-
fahren hat, wenn man sich das alles vorhéilt, dann muf3 man doch in
eine Art von Ketzerei verfallen gegeniiber vielem, was iiber «Faust»
gesagt und gedruckt worden ist, was aber ganz gewil} nicht die wirk-
liche Meinung, die wirkliche Anschauung Goethes wiedergibt. Was ist
nicht schlieBlich in Ankniipfung an den «Faust» alles gesagt worden!

Man blickt ja immer und immer wieder hin auf die Worte, die spéter
im Verlauf der Faust-Dichtung Faust zu dem etwa sechzehnjihrigen
Gretchen spricht: «der Allumfasser, Allerhalter ... Gefiihl ist alles,
Name ist Schall und Rauch», und man kommt sich so ungeheuer philo-
sophisch vor, wenn man all dasjenige zitiert, was der Ausdruck sein
soll fiir die eigenen Seelenbegriffe, und nun auch das zitiert, was Faust
als Unterweisung einem Backfisch gibt. Es ist eine Backfischunterwei-
sung. Es ist eigentlich kompromittierend, dal man diese Backfisch-
unterweisung von Leuten, die gescheit sein mdchten, als die Quint-
essenz desjenigen, was man als eine Weltanschauung in Worte faf3t, an-
fiihren kann. Dies ergibt doch eben, wenn es auch ketzerisch ist, eine
unbefangene Betrachtung.

Aber etwas Ahnliches ist es auch mit den ja lapidaren, monumentalen
Worten, die der Erdgeist ausspricht: «In Lebensfluten, im Taten-
sturm» und so weiter. Schon sind sie, die Worte, aber doch sehr all-
gemein; etwas von einem mystischen Pantheismus von sinnlich-nebu-
loser Art finden wir darinnen. Wird es uns denn nicht wolkig zu Mute,
mochte ich sagen, wenn wir das vor uns haben sollten:

In Lebensfluten, im Tatensturm
Wall' ich auf und ab,

Webe hin und her!

Geburt und Grab,

Ein ewiges Meer,

Ein wechselnd Weben,
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Ein gliihend Leben,
So schaff' ich am sausenden Webstuhl der Zeit,
Und wirke der Gottheit lebendiges Kleid.

Es bewirkt nichts, was uns die Fahigkeit gibt, konkret hineinzu-
blicken in das Universum, in den Kosmos.

Goethe hat das ganz gewiB, insbesondere spiter, gefiihlt, denn er ist
ja nicht dabei geblieben, er hat den Prolog im Himmel gedichtet. Und
wenn wir den Prolog im Himmel nehmen: «Die Sonne tont nach alter
Weise, in Brudersphiren Wettgesang» und so weiter, dann erinnert das
allerdings viel mehr an die Himmelskréfte, die auf und nieder schweben
und sich die goldenen Eimer reichen, als an das etwas nebulose Fluten
und Weben des Erdgeistes. Goethe ist zuriickgekommen von der - ja,
man kann nicht sagen Verhimmelung des Erdgeistes, aber so etwas &hn-
liches. Goethe hat dann spéter als reiferer Mensch nicht mehr diesen
Erdgeist als dasjenige angesehen, an das er sich einzig und allein in der
Gestalt des Faust wenden wollte, sondern er hat wieder aufgenommen
den Geist der groBen Welt, den Geist des Universums. Und wenn nun
auch die Worte, die der Erdgeist in der ersten Faust-Fassung spricht,
schon, lapidar, monumental sind: eine entfernte Verwandtschaft - ich
will, um nicht ganz historisch unhéflich zu sein, von nur entfernter
Verwandtschaft sprechen -, eine entfernte Verwandtschaft mit dem
«Allumfasser, Allerhalter», mit der Unterweisung des sechzehnjihrigen
Backfisches haben doch diese Worte, die der Erdgeist spricht, auch.
Warum sollen sie deshalb nicht schon sein? Man muB sich ja gerade
bemiihen, wenn man Backfische unterweist, die Sache recht schén zu
sagen, selbstverstindlich! Warum sollten sie nicht schon sein?

Aber klar mull man sich sein dariiber, dal3 Goethe als reifer Mann
eben nicht im nebulosen Pantheismus dasjenige gesehen hat, was dem
Menschen ein wirkliches WeltbewuBtsein gibt.

Dem liegt aber noch etwas ganz anderes zugrunde. Goethe hitte bei
seiner konkreten Art - wenigstens bis zu einem gewissen Grade kon-
kreten Art -, die Dinge der Welt anzusehen, nicht vermocht, seinen
Faust zu zeichnen in der Art, wie er es getan hat, wenn er ihn als
Menschheitsreprésentanten etwa fiir das 11., 12. Jahrhundert der abend-
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landischen Zivilisation hingestellt hétte. Er hitte dann eine andere Ge-
stalt nehmen miissen, aber er hitte niemals vermocht, diese Gestalt so
zu zeichnen, wie er seinen Faust gezeichnet hat. Faust hétte nicht das
Buch des Nostradamus weglegen diirfen und sich vom Geiste der gro-
Ben Welt zu dem Erdgeist wenden, denn damals war das BewuBtsein
vorhanden: der Mensch, wenn er sich recht versteht, versteht sich als
einen Himmelssohn, ihm haben iiber sein eigenes Wesen die Geister
der Himmel etwas zu sagen. Aber Faust ist eben der Menschheitsrepra-
sentant, der dem 16. Jahrhundert angehort, also schon der fiinften nach-
atlantischen Periode, derjenigen Periode, die sich der Anschauung naht:
Ich lebe als der Erdeneremit auf einem Staubkorn des Universums. -
Da wire es nicht mehr ehrlich gewesen von dem jungen Goethe, Faust
hinblicken zu lassen zu dem Geiste der groBen Welt. Als Menschheits-
reprasentant konnte das bei Faust nicht der Fall sein, denn der Mensch
hatte in seinem Bewuftsein keinen Zusammenhang mehr mit den Him-
melskriften, die auf- und niedersteigen und sich die goldenen Eimer
reichen, das heilit, mit den Wesenheiten der hoheren Hierarchien.
Das war verfinstert, das war nicht mehr da fir das Menschheitsbewuf3t-
sein. So konnte sich Faust nur an dasjenige halten, womit er etwa ver-
knlipft sein konnte als Erdeneremit: Er wandte sich an den Genius der
Erde.

Dal sich Faust an den Genius der Erde wendet, das ist etwas, ich
mochte sagen, radikal Grandioses, was bei Goethe auftritt: Denn das
ist die Wendung, welche das menschliche BewufBtsein in diesem Zeit-
alter genommen hat, hinweg von den sich verfinsternden Himmels-
méchten zu dem Genius der Erde, auf den der Geist selber hingewiesen
hat, der durch das Mysterium von Golgatha gegangen ist. Denn dieser
Genius, der durch das Mysterium von Golgatha gegangen ist, hat sich
mit der Erde verbunden. Er hat dadurch, dal3 er sich mit der Erden-
menschheitsentwickelung verbunden hat, dem Menschen nun die
Kraft gegeben, in der Zeit, da er nicht mehr hinaufblicken kann zu
den Geistern der Himmel, hinzusehen zu den Geistern der Erde, und
die Geister der Erde sprechen nun im Menschen. Frither waren es
die Sterne in ithrem Weben, welche die Himmelsworte offenbarten
der Menschenseele, die diese Himmelsworte deuten und erkennen
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konnte. Jetzt mufite der Mensch auf seinen Zusammenhang mit der
Erde hinsehen, das heif3t, sich selber fragen, ob der Genius der Erde
in ihm spricht.

Aber nur noch nebulose Worte, mystisch pantheistische Worte, kann
Goethe in seinem Zeitalter dem Genius der Erde noch abringen. Rich-
tig ist es, grandios ist es, dafl Faust sich zu dem Genius der Erde wen-
det, aber ich mochte sagen, ganz grandios ist es, dal Goethe noch nicht
irgend etwas, was schon befriedigen kann, diesen Genius der Erde aus-
sprechen 14Bt. DaB3 der Genius der Erde erst, ich mdchte sagen, die
Weltengeheimnisse in mystisch pantheistischen Formeln stottert und
stammelt, statt sie in scharf umrissener Weise auszusprechen, das zeigt
eben, dafl Goethe seinen Faust genial hineingestellt hat in das Zeitalter,
in welchem er seinen Faust und sich sah.

Aber anfiihlen mul man diesem von Goethe so schon gezeichneten
Verhiltnisse des Faust zum Erdengenius, daf der Erdengenius allméh-
lich immer verstidndlicher werden wird fiir den Menschen, dal} er im-
mer mehr und mehr in deutlichen Konturen dem Menschen offenbar
wird, wenn der Mensch aus der Aktivitit seiner eigenen Seele, aus der
Aktivitdt seines eigenen Geistes sich offenbaren 148t, was in den Him-
meln ist. Frither haben die Himmel dem Menschen geoffenbart, was er
fiir die Erde wissen mubBte; jetzt wendet sich der Mensch an die Erde,
weil die Erde ja doch ein Geschopf der Himmel ist. Und lernt man den
Genius oder die Genien kennen, die auf der Erde ihre Wohnsitze auf-
geschlagen haben, dann lernt man dennoch die Dinge iiber die Himmel
kennen.

Das war ja auch das Verfahren, das zum Beispiel eingeschlagen wurde
in meinem Buche «Die Geheimwissenschaft im Umrif3». Da wurde
alles im Innern des Menschen befragt, was es zu sagen hat. Da wurde
eigentlich so recht viel geholt aus dem Geist der Erde. Aber der Geist
der Erde spricht iiber die Saturnzeit, {iber die Sonnenzeit, {iber die Mon-
denzeit der Erde, liber die Jupiterzeit, Venuszeit. Der Geist der Erde
spricht einem von dem, was er in seinem Gedéchtnis von dem Univer-
sum bewahrt hat. Einstmals hat man den Blick hinausgewendet in die
Himmelsweiten, um sich fiir die Erde aufzukliren, jetzt senkt man den
Blick hinein in die menschliche Eigenwesenheit, hort auf dasjenige hin,
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was der Erdengeist in der menschlichen Natur aus dem Weltgedécht-
nisse zu sagen hat, und bekommt durch das Verstehen des Genius der
Erde die makrokosmische Erkenntnis. Man diirfte heute natiirlich,
wenn man der Geisteswissenschaft, der Geisteserkenntnis eine richtige
Bedeutung beilegt, das Gespriach des Faust mit dem Erdgeist nicht
mehr so darstellen, wie es Goethe dargestellt hat, obwohl es zu seiner
Zeit genial war, es so darzustellen.

Heute diirfte der Erdengenius nicht in jenen allgemeinen, abstrakten
Worten sprechen, von denen man sagen kann, daB sie irgend etwas aus-
driicken, was zu gleicher Zeit eine schwebende Wasserwelle sein kann.
Nur ist das mystisch dunkel, weil diese schwebende Wasserwelle nun
wieder an einem Webstuhl sitzt und webt! Ich weill ja zwar, dal} sich
viele Menschen auflerordentlich wohl fiihlen, wenn ihnen derlei Un-
bestimmtes durch die Seele sich riihrt; aber dadurch erlangt man den-
noch nicht innere menschliche bewuflte Festigung, die man als moder-
ner Mensch braucht. Es ist immer etwas von einer Traumerei oder auch
von einem Rausch: «Allumfasser, Allerhalter», «in Lebensfluten, im
Tatensturmy», man ist immer ein biichen auler sich, nicht ganz in sich.
Das gibt ja gewill den Menschen ein Wohlgefiihl, wenn sie ein bifichen
aufler sich sein kénnen, am liebsten ist mancher ganz aufler sich und
148t sich von allerlei Gespenstern Aufschliisse geben iiber die Welt.

Damit mochte ich eben andeuten, dafl wir nicht anders konnen in
der modernen Zeit, als uns an den Erdengenius wenden, der in uns
selber lebt! Die Sache ist ndmlich so: Nimmt man das, was uns die na-
turwissenschaftlichen Ideen der neueren Zeit geben, einfach wie es ist,
wie es in der duBeren Zivilisation heute niedergelegt ist, dann bleibt es
abstrakt, 1d3t das menschliche BewuBtsein kalt. Wenn man aber an-
fangt, mit diesen Begriffen zu ringen, zu ringen selbst mit den Abstrak-
tionen Haeckels, dann kommt aus diesem Ringen etwas ganz Konkre-
tes, etwas unmittelbar Erlebbares: Dann kommt die grofe Erkenntnis
iiber uns, daBl wir zwar die gleichgiiltigen naturwissenschaftlichen
Ideen zunédchst bekommen, aber diese Form ja nur eine Maske ist. Wir
miissen erst darauf kommen, dafl das, was wir da bekommen, uns der
Genius der Erde sagt. Wir miissen erst dasjenige, was wir zunichst mit
dem abstrakten Verstande horen, mit dem ganzen Seelenohr behorchen.
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Und wir lernen dadurch in konkreter Weise den Genius der Erde ho-
rend verstehen.

Damit ndhern wir uns der Art und Weise, wie der Mensch im Zeit-
alter der BewuBtseinsseelenentwickelung ein Weltbewulltsein erringen
muf. Diese Dinge miissen eben empfindungsgeméal von dem Menschen
erfaBt werden, dann kommt er mit der Empfindung, ich mochte sagen,
mit seinem Herzblute heran an das anthroposophische Weltempfinden.
Und dieses, nicht blof} einzelne Ideen tiber die Welt, sondern dieses
Weltempfinden muf3 sich der moderne Mensch erwerben, wenn er sich
in der richtigen Weise gemil3 den Andeutungen, die ich hier in der
jiingsten Zeit getan habe, fiithlen, erdenken will.
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ERDENWISSEN UND HIMMELSERKENNTNIS

DER MENSCH ALS BURGER DES UNIVERSUMS
UND DER MENSCH ALS ERDENEREMIT

Dornach, 10. Februar 1923
Zweiter Vortrag

Es hat sich durch den groBen Umschwung, den ich nun von den ver-
schiedensten Seiten hier charakterisiert habe, und der sich vollzogen
hat in der geistigen Entwickelung der Menschheit im Laufe der letzten
Jahrhunderte, nicht nur, sagen wir, der intellektuelle, der theoretische
Charakter des Erkennens geéndert, sondern was sich geéndert hat, das
hat durchaus auch einen Gemiits-, einen Gefiihlseinflufl auf das ganze
menschliche Seelenleben, und damit auf das ganze menschliche Leben
iiberhaupt. Um das einzusehen, kann man sich etwa das Folgende vor
Augen stellen. Es muf} dabei natiirlich das, was sich ja in einzelnen
Symptomen zeigt, die mehr oder weniger deutlich hervortreten, wenn
man die eigentlichen Grundlagen des Lebens einsehen will, in charak-
teristischen Ausdrucksformen des Lebens gezeigt werden.

Wir haben 6fters hingewiesen auf dasjenige, was in alten Zeiten der
Menschheitsentwickelung Erkenntnisstdtten waren. Es waren die
Mysterienstitten. Diese Mysterienstitten waren gewissermaflen im wei-
testen Umfange umwoben mit der Verehrung der Menschen. Wenn
man von Mysterien und Mysterienwesen sprach, so sagte man, daf}
durch dasjenige, was in den Mysterien getrieben wird, ein Allerwich-
tigstes fiir die Menschheit auf der Erde vorhanden sei. Man dachte sich
alles Bedeutungsvolle im menschlichen Leben ausstrahlend von den
Mysterien. Man sagte sich gewissermallen: Gidbe es nicht Mysterien
unter den Menschen, so konnten die Menschen auf der Erde gar nicht
dasjenige sein, was die Gotter mit ihnen gewollt haben!

Man sah also durchaus mit einem Gefiihl der hochsten Verehrung,
der intimsten Achtung zu den Mysterien hin, und man sah zu gleicher
Zeit zu den Mysterien hin mit einem Gefiihl der Dankbarkeit, indem
man sich bewult war: sie geben einem das, was es moglich macht, auf
der Erde das zu sein, was die Gotter aus den Menschen machen wollen.
Man braucht nur zu vergleichen mit der Art und Weise, wie heute hin-
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gesehen wird in einer gewissen Weise auf die Bildungsstétten, und man
wird nirgends jene ungeheure warme Verehrung finden. Man wird so-
gar vielfach ein Gefiihl finden, da man, wenn man notwendigerweise
dasjenige abgemacht hat, was einem aus den Bildungsstitten kommt,
froh ist, wenn man von ihnen frei geworden ist. Aber jedenfalls, selbst
wenn man auf dieses Extrem nicht hinschaut, so weill man doch, daf3
man von den Bildungsstétten nicht eigentlich dasjenige bekommt, was
einem innerlich als Mensch fiir sein eigentliches Menschentum notwen-
dig erscheint, was einen zum Menschen macht. Man kann schlieBlich
noch so sehr mit einer gewissen theoretischen Verehrung dasjenige ver-
ehren, was man gewinnt aus chemischen Laboratorien, biologischen
Instituten, juristischen Bildungsanstalten, selbst philosophischen Schu-
len, man wird nicht das Gefiihl haben: Du bist dir deines Menschen-
tums dadurch bewuflt, daf3 es chemische Laboratorien, biologische An-
stalten, juristische Bildungsstitten, ja selbst philosophische Seminarien
gibt.

Man kann nicht sagen, dal - wenn auch vielleicht diese Bildungs-
stitten mit einer gewissen theoretischen Stimmung umwoben sind -
alle warmen Gefiihle der Verehrung der Menschen im weitesten Um-
kreise zu diesen Bildungsstitten hinzielen.

Jedenfalls wird es nicht gar zu oft sein, daB heute ein Student, der
zum Beispiel eine Arbeit fiir ein Universitdtsseminar ausarbeitet und
dann auf diese Weise geistig von sich gibt, was er zu offenbaren hat,
er das in einem gleichen Sinne von seiner ganzen elementarischen
Menschlichkeit durchwoben fiihlt wie einstmals ein Mysterienschiiler,
wenn er eine der Ubungsetappen iiberschritten hatte.

Doch auf der anderen Seite braucht der Mensch so etwas, was ihn
hier im Erdenleben in Zusammenhang bringt mit einem Verehrungs-
vollen, von dem er das Gottliche ausstromen fiihlt. Aber vergleichen
wir diese, ich mochte sagen, mehr kulturhistorische Nuance mit dem,
was ihr eigentlich zugrunde liegt, gehen wir einmal, sagen wir, zuriick
in die Zeiten, wo in Vorderasien zwei, drei Jahrtausende vor dem My-
sterium von Golgatha mysterienartige Bildungsstitten bestanden ha-
ben: Man hat gerade in diesen mysterienartigen Bildungsstitten die
Naturwissenschaft der damaligen Zeit studiert, wenn man das so nen-
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nen kann. Man hat den Sternenhimmel studiert, die Natur der Sterne,
die Bewegungen der Sterne, das Erscheinen der Sterne zu gewissen
Zeiten und so weiter. Man stellt sich heute vor, dal dieses Studieren
des Sternenhimmels dazumal vielleicht sogar etwas Phantastisches ge-
wesen sei. Das war es nicht. Es war zum mindesten mit derselben, wenn
nicht mit einer viel groBeren methodischen Sorgfalt getrieben, wie heute
Mineralogie oder Geologie oder Biologie getrieben werden.

Aber was sagte man sich, wenn man das Wesen des Sternenhimmels
studierte? Man sagte sich: Kennst du das Wesen des Sternenhimmels,
dann weiflt du etwas iiber das Wesen und das Schicksal des Menschen
auf der Erde. - Es gipfelte ja das Studium des Sternenhimmels darinnen,
daB man aus den Konstellationen der Sterne heraus ein Wissen erwarb
iiber das Schicksal des Menschen, ja ganzer Volkerschaften auf Erden.

Man sah nicht in einer blof3 theoretischen Absicht hinauf zum Ster-
nenhimmel, sondern man sagte sich: Kennst du das Verhéltnis des Sa-
turns zur Sonne oder das Verhéltnis des Saturns zu einem Tierkreis-
bilde in dem Momente, wo ein Mensch geboren ist, oder wo er eine
wichtige Lebenstat vollbringt, so weilit du, wie die Himmel den Men-
schen auf die Erde hereingestellt haben, du weilit, inwiefern der Mensch
ein Geschopf, ein Sohn der Himmel ist. Du studierst schlielich das-
jenige, was du liber den Himmel studierst, um das zu begreifen, was dir
die Richtschnur in deinem Leben auf Erden gibt. - Auf den Menschen
zielte alles ab, was man als Erkenntnisse sich erwarb {iber das Himmels-
wesen. Es war eigentlich alles Wissen von etwas durchaus Mensch-
lichem durchwiarmt. Und was der Mensch auf Erden tat, er fithlte es
im Zusammenhang mit dem, was er an den Himmeln studieren konnte.
Wir kénnen ja ein Beispiel nehmen aus, sagen wir, einer menschlichen
kiinstlerischen Betdtigung. Wenn der Mensch in alten Zeiten Dichte-
risches anschlug, Musikalisches anschlug, so holte er es aus jener Inspi-
ration, die ihm von den Himmeln kam.

Ich habe es ofter erwahnt: Homer sagt nicht, um eine dichterische
Phrase zu gebrauchen: «Singe, o Muse, vom Zorn mir des Peleiden
Achilles», sondern deshalb, weil er sich bewul3t war, er spricht nicht
etwas aus, was ihm von menschlicher Willkiir kam, sondern er spricht
etwas aus, was ihm die Himmel zuraunen. Und derjenige, der auf Erden
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irgendwie musikalisch sich betétigte, der gab durch den Klang irdischer
Instrumente wieder, was er glaubte, aus den Himmelsrdumen in Sphi-
renmusik gehort zu haben. Der Mensch fiihlte durchaus in der Art und
Weise, wie er sich auf Erden betitigte, in der Art und Weise, wie er auf
Erden mit anderen Menschen zusammenwirkte, wie er auf Erden Ge-
meinschaften begriindete, dafl er die Willensimpulse erlebte, die aus den
Weiten des Weltenalls ihm zur Erde herniederstrahlten und die er nach
seinen Erkenntnissen des Sternenhimmels erforschte, dal3 er nach die-
sen Intentionen des Himmels hier auf Erden als Mensch handelte.

Man mochte sagen: In menschliches Weben und Wirken floB alles
dasjenige hinein, was in jener alten Zeit Wissenschaft, Kunst und Reli-
gion war. Denn es war ja Religion, Wissenschaft und Kunst eine Ein-
heit, eine Einheit, die zuletzt hineinstrahlte in den Menschen, damit der
Mensch sich selber auf Erden als das Wesen fiihlte, als das ihn die
Gotter haben wollten.

Diese Stimmung, sie wirkte so lange, als eben der Mensch ein Gei-
stiges in seiner Erkenntnis {iber die Himmel hatte, so lange, als er in dem
Wesen, in dem Gang der Sterne und in dem Erscheinen der Sterne sich
ein Geistiges vermitteln liel, das gewissermalen durch die Sternen-
erkenntnis zu ihm auf die Erde flo3, damit er es auf Erden verwirklichen
konnte.

Astrologie ist heute ein Wort, das keinen guten Klang hat. Wenn wir
es im alten Sinne aber uns vor Augen stellen, so bekommt es einen
besseren Klang. Der Mensch sah hinauf zu den Sternen, und aus den
Sternen enthiillte sich ihm der Logos, der wiederum durch seine Ge-
danken, durch seine Phantasie, durch seine Sprache hier auf der Erde
wirkte. Der Mensch iibte selbst dann, wenn er seine Sprachwerkzeuge
in Bewegung setzte, dasjenige, was in der Gestaltung des Lautlichen
die Geheimnisse der Himmel hier auf Erden wieder erklingen lieB. Der
Logos, der die Vernunft ist, die im Menschengeschlecht waltet, erschien
als der AusfluBl der Sternenwelt. Astrologie: dasjenige, was hier auf
Erden unten geschah, erschien als ein Abbild des Urbildes, das man
durch Astrologie erfuhr.

Wenn wir uns heute unsere Erkenntnisse anschauen, so sehen wir,
wie diese Erkenntnisse gewonnen werden durch die Sinnenbeobach-
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tung des Irdischen. Auch indem man heute Astronomie studiert - ich
habe es schon gestern auseinandergesetzt -, ist es ja nur der Reflex der
irdischen Erkenntnisse hinauf in den Himmelsraum. Sinneserkennt-
nisse erwirbt sich der heutige Mensch. Er steht ja in der Tat in der Welt
anders darinnen, als er frither darinnengestanden hat. Ich habe dieses
andere Darinnenstehen in diesen Vortrdgen vor kurzem hier charak-
terisiert. Ich habe gesagt: Dasjenige, was der heutige intellektualistische
Mensch ist mit seinen abstrakten Begriffen, aber auch mit dem, was
seine Freiheit ist, die nur moglich ist bei der Ausbildung abstrakt-intel-
lektualistischer Begriffe, welche den Menschen nicht zwingen, welche
ithm auch Moralgebote geben, die seiner Individualitdt entspringen,
wie ich das in meiner «Philosophie der Freiheit» dargestellt habe, dieser
Mensch mit solchen intellektualistischen Begriffen, mit solchem Frei-
heitsbewuBtsein, ef ist erst in die Menschheitsentwickelung in der Zeit
gekommen, als jenes BewuBtsein aufgehort hatte, das der Astrologie
entstammte, das den Menschen als ein die Intentionen der Gotter auf
Erden ausfiihrendes Wesen erscheinen lieB3. Dieser Mensch mit seinem
Intellekt und mit seinem FreiheitsbewuBtsein ist ein von den Himmeln
abgeschniirtes Wesen. Er ist wirklich der Erdeneremit geworden und
erwirbt sich dann hier auf Erden seine Kenntnisse. Und aus der Art und
Weise, wie er sich seine Kenntnisse erwirbt, aus dieser Art und Weise
ist auch das Interesse zu erkldren, mit dem er an diesen Erkenntnissen
hangt.

Es wire undenkbar gewesen in alten Zeiten, dal man zweierlei ge-
sehen hitte in Religion und wissenschaftlicher Erkenntnis. Hatte man
wissenschaftliche Erkenntnis erworben, so war diese so, dal} sie einem
unmittelbar ein religioses Gefiihl gab, daB sie einem den Weg wies zu
den Gottern, dafl man gar nicht anders konnte, als im rechten Sinne ein
religidser Mensch sein, wenn man Erkenntnisse erworben hatte.

Heute kann man den ganzen weiten Umfang der landlédufigen Er-
kenntnisse erwerben: man wird dadurch nicht ein religioser Mensch.
Ich moéchte wissen, wer heute ein religioser Mensch wird dadurch, daf3
er Botaniker, da3 er Zoologe, daB3 er Chemiker wird! Will er ein reli-
gidser Mensch werden, so sucht er das Religiose neben der Erkenntnis.
Daher suchen wir Pflegestitten des religiosen Lebens neben der Er-



kenntnis, sind sogar oftmals der Uberzeugung, daB uns die Erkenntnis
abbringt von den religiosen Wegen, dal wir andere Wege suchen miis-
sen, die uns wiederum zu dem Religidsen hinfithren. Und dennoch, wir
mubBten ja auch hier immer wieder und wiederum das Bedeutsame der
neueren Erkenntnisse hervorheben. Wir muliten darauf hinweisen, daf}
diese neueren Erkenntnisse durchaus notwendig sind fiir den modernen
Menschen und zur Weiterentwickelung der Menschheit. Aber wenn
sich der Mensch heute hineinstellt in die Welt mit seinem Intellektua-
lismus, mit seinem Freiheitsbewultsein, so entwickelt er ja hier auf
Erden schon dasjenige, was der dltere Mensch, der, wenn ich mich so
ausdriicken darf, ein Himmelsbewul3tsein hatte, erst nach dem Tode
entwickelte.

Wenn wir fiir den heutigen Menschen die Momente nach dem Tode
schildern, so schildern wir, wie der Mensch im Bilde zuriickblickt zu-
nichst auf sein Leben, indem er seinen Atherleib von sich absondert.
Wir schildern dann, wie er das Leben zuriickwandert in einer folgenden
Zeit. Fiir éltere Zeiten mufBte das Leben nach dem Tode so geschildert
werden, dall man dem Menschen sagte: Dasjenige, was du hier nur durch
eine hohere Offenbarung erlangen kannst, ein intellektualistisches Wel-
tenbild, das wird dir erscheinen nach dem Tode. Dasjenige, was du hier
auf Erden erringen sollst, das kann nur vorhanden sein wie ein Ideal,
ein freier Mensch wirst du nach dem Tode sein. — So sagte man dem
dlteren Menschen. - Der wahre Mensch kommt, wenn man aus dieser
physischen Welt in die geistige Welt hiniibergetreten ist. So sagte man
in alten Zeiten. Aber dasjenige, was man erst nach dem Tode erlebt hat
in alten Zeiten, riickschauend auf das Erdenleben, Intellektualismus
und FreiheitsbewuBtsein, wozu alles Erdenleben die Vorbereitung war,
das hat der moderne Mensch hereingedrangt schon in sein Leben zwi-
schen der Geburt und dem Tode. Er wird hier auf Erden ein intellek-
tualistisches Wesen, er wird hier auf Erden ein Wesen mit Freiheits-
bewuBtsein.

Dafiir aber muB} er sich auf Erden in der Sinneserkenntnis und in der
Kombination seiner Sinneserkenntnis etwas erwerben, was zundchst
seinen Interessen fernsteht. Wir mogen noch so lange durch das Tele-
skop dasjenige erkunden, was wir heute von der Sternenwelt erkunden:
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menschlich fithlen wir uns dadurch nicht eigentlich innerlich durch-
wérmt und innerlich erleuchtet. Expeditionen werden ausgeriistet von
Astronomen und Naturforschern, um die Einsteinschen Ideen zu be-
wahrheiten. Aber niemand erwartet von den Beobachtungen, die da
gemacht werden, etwas, was so nahe der unmittelbar elementarischen
menschlichen Natur angehdrt, wie man es erwartet hatte von den Astro-
nomen der alten babylonischen oder assyrischen Kultur. Das ist ein ge-
waltiger Unterschied, was uns die modernen Erkenntnisse geben: das
nichtvorhandene Interesse gegeniiber den Weiten. Es mag ja aufler-
ordentlich interessant sein, wenn diese oder jene biologische Ent-
deckung heute gemacht wird, aber man sagt nicht: Dadurch, daf} diese
oder jene biologische Entdeckung gemacht wird, kommt der Mensch
dem gottlich-geistigen Wesen, das er in seiner Seele trigt, niher. Die-
sem gottlich-geistigen Wesen, das er in seiner Seele trigt, will der
Mensch durch ein abgesondertes religidses Interesse ndherkommen.

Man macht sich heute dennoch nicht den richtigen Begriff von der
Art und Weise, wie eine dltere Menschheit zur Erkenntnis gestanden
hat selbst noch in spiteren Zeiten. Man braucht ja nur daran zu denken,
was es fur ein bedeutsames Schicksalserlebnis war, als solch ein Mensch
wie Archimedes im Bade das archimedische Prinzip entdeckt hatte,
und er ausgebrochen ist in das Schicksalswort: Ich habe es gefunden 1 -
Da war eben eine solche einzelne Erkenntnis etwas, was man so fiihlte,
als hétte man durch ein Fenster in die Geheimnisse des Weltenalls hin-
eingeschaut.

Diese Warmherzigkeit gegeniiber der Erkenntnis, die war sicher
nicht vorhanden, als die Rontgenstiahlen zum Beispiel gefunden wor-
den sind. Man konnte sagen: Die heutige Bezichung zu dem, was die
Erkenntnis liefert, ist eher die Gebidrde des Mundaufreiflens als des
innerlichen Seelenjauchzens. Das macht einen menschlichen Unter-
schied ! Und dieser menschliche Unterschied muB fiir die Entwickelung
der Menschheit ins Auge gefalit werden.

Aus alledem geht etwas hochst Merkwiirdiges hervor. Die modernen
Menschen haben nun schon seit Jahrhunderten dasjenige ins mensch-
liche Leben hereinbekommen, was sie frither erst nach dem Tode ge-
habt haben: Das intellektuelle Weltbegreifen und das Freiheitsbewulft-
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sein. Aber sie haben es gar noch nicht einmal richtig bemerkt. Das ist
das Merkwiirdige, dafl die moderne Menschheit etwas, was sie vom
Himmel bekommen hat in das Erdenleben herein, noch gar nicht ein-
mal richtig bemerkt hat. Es hat das gar nicht ergriffen die Gefiihlswelt,
das Elementarische in der Menschenwelt. Man mochte sagen, eher hat
das fiir die Menschheit einen bitteren Beigeschmack. Den reinen Ge-
danken betrachtet ja die Menschheit nicht so, wie ich versucht habe in
meiner «Philosophie der Freiheit» ihn zu betrachten, wo man eigent-
lich lieber, statt ihn erst auseinanderzunehmen, schon Hymnen auf ihn
singen mochte. Und das FreiheitsbewuBtsein hat zunéichst die Men-
schen zu allerlei Tumultuarischem veranlaf3t, nicht aber zu der Erkennt-
nis, daB} etwas vom Himmel auf die Erde heruntergestiegen ist. Nicht
einmal die Grundkraft der modernen Entwickelung der Menschheit
wurde rein menschlich empfunden. Woher kommt das?

Wenn man sich diese Frage beantwortet, dann beantwortet man sich
zugleich eine der allerwichtigsten Fragen des menschlichen Daseins
iiberhaupt. Der Mensch hat in alten Zeiten seine Erkenntnis sich er-
worben, indem er zum Himmel aufgeschaut hat, dort den Logos ge-
sucht hat, dasjenige, was die Gotter durch den Sternengang und das
Sternenwesen zu dem Menschen sprachen, und menschliche Vernunft
war der Abglanz dieses gottlichen Logos. Alles, was der Mensch hier
auf Erden tat, war durchleuchtet von demjenigen, was der Logos als
Inhalt hatte, und diesen Inhalt hatte man wiederum von den Sternen
geholt. Das Menschenleben wére nichts gewesen, hitte man ihm nicht
einen Sinn geben konnen aus den Erkenntnissen iiber die Sternenwelt.

Nun, heute ist in einem ganz dhnlichen Sinne alles das, was wir uns
innerlich als Erkenntnisse aneignen, eigentlich ein Nichts. Wir eignen
es uns an, indem wir uns bandigen lassen zur Botanik, zur Zoologie,
zur Biologie, zur Physiologie usw., indem wir uns hdchstens durch den
Ehrgeiz, durch die Einsicht in die Notwendigkeit, dal wir dadurch
unser Leben auf der Erde fristen konnen, hinbewegen lassen zu alle-
dem. Es ist wieder radikal gesprochen, aber es grenzt schon in einem
gewissen Sinne an die Wirklichkeit. Denn diejenigen, welche sich grofie
Ideale in die Dinge heute hineinlegen, fiir die ist doch ein gewisses
Illusiondres vorhanden, durch das sie sich die Sache ins Ideale um-
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interpretieren. Wenigstens sind die Menschen auflerordentlich selten,
die einen Sinn verbinden kdnnten mit dem Worte: Ich bete eine che-
mische Formel. - Ja, man muf} schon in einer solchen Form eine wich-
tige kulturhistorische, wenn auch negative Tatsache aussprechen!

Es gehort schon ein Novalis dazu mit seiner tiefen und zugleich aber
jugendlich enthusiastisch durchgliihten Erkenntnis, um so etwas zu
empfinden wie: Ich bete in der Auflosung einer differentialen Glei-
chung. - Unsere gewohnlichen Mathematiker fiihlen sich gar nicht sehr
betend, wenn sie das Geheimnis einer Differentialgleichung enthiillen.
Das Selbstverstindliche, daB mit der Erkenntnis zugleich der ganze
Mensch engagiert ist, der ganze Mensch seine Hintendierung zum
Gottlichen empfindet, dieses Selbstverstindliche ist ja der heutigen
Menschheit ganz und gar nicht selbstversténdlich. Viel selbstverstind-
licher ist es, da} gerade diejenigen, die zu den hochsten Errungenschaf-
ten des Erkennens aufsteigen, froh sind, wenn sie die Examina hinter
sich haben, damit sie nun durch diese Dinge nicht hindurchgehen miis-
sen. Die Froheit des Durchgehens durch die Mysterienstufen: Bei den
modernen Menschen, die durch die Examina durchgehen, merkt man
ja gar nicht viel davon. Wenigstens kommt es aullerordentlich selten
vor, dal} heute einer in dem vollen alten Mysterienernst spricht von
jener innigen gottlichen Tat, die dieser oder jener Professor dadurch
verrichtet hat, dal er ihm ein Dissertationsthema gegeben hat und ihn
in die Lage gebracht hat, nun durch die Wasser der Heiligkeit hindurch-
zugehen wihrend der Ausarbeitung dieses Dissertationsthemas! Doch
wire dies das Normale, das Selbstverstindliche!

Man braucht sich nur das vor Augen zu halten, so mufl man sagen:
Ja, da unten ist die Erde mit ihren vielen Dingen (siche Zeichnung
Seite 70, weill und griin). Diese vielen Dinge haben die alten Erkenner
gesehen. Aber sie haben sie erst in rechtem Sinne zu erfassen geglaubt,
indem sie hinaufgesehen haben zu den Sternen, und von den Sternen
herunter die Strahlen geholt haben, wodurch ihnen das alles erst in der
richtigen Weise beleuchtet worden ist (rot).

Die Spiegelung der Sternenwelt im irdischen Leben haben diese alten
Erkenner gesucht (unteres Rot), sonst wire ihnen das alles, was da
unten von mir angedeutet ist, wertlos erschienen. Heute kiimmern wir
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uns nicht um das, was oben ist, und studieren das, was da unten ist.
Wir studieren es in unzéhligen Einzelheiten. Wir haben, wenn wir uns
irgendeinem da- oder dorthin orientierten Erkennen ergeben haben,
viele Einzelheiten im Kopfe. Aber die Bewertung dieser Einzelheiten,
die bekommt eine gewisse Gleichgiiltigkeit fiir das Leben, und damit
auch eine gewisse Interesselosigkeit fiir das hohe Elementar-Mensch-
liche. Besonders auf dem eigentlichen Geistgebiet macht sich ja das in
auffilliger Weise geltend.

Schon der Schwaben-Vischer hat dariiber gespottet, wie gleichgiiltig
flir ein gesamtmenschliches BewuBtsein dasjenige wird, das heute zu
iiberwinden ist, wenn man sich hinaufringen will zu dem Erkennen,
indem er gesagt hat, dal eine der «bedeutsamsten» Abhandlungen
iiber das Gebiet der neueren Literaturgeschichte etwa die wire iiber
den Zusammenhang der Frostbeulen der Frau Christiane von Goethe
mit den symbolisch-allegorischen Figuren im zweiten Teile des «Faust»!
Warum konnte nicht, wie iiber manche Dinge, auch iiber diesen Zu-
sammenhang eine Dissertation geschrieben werden? Die Methodik,
die angewendet wird, das menschliche Interesse, das dabei ist, ist ja
schlieBlich nicht von anderer Qualitdt, als wenn einer etwa eine Ab-
handlung macht - derartiges kommt ja vor - iiber die Gedanken-
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striche in Homers Dichtung! Ja, wir eignen uns wirklich Erkenntnisse
an liber das, was eine alte Erkenntnis der Menschen erst fiir wert ge-
halten hat, nachdem sie es beleuchten konnte von der Himmelserkennt-
nis aus.

Die Himmelserkenntnis haben wir nicht. Wir schauen nicht das
Kupfer an, indem wir zur Venus aufblicken, wir schauen nicht das
Blei an, indem wir zum Saturn aufblicken, wir schauen nicht den Ur-
menschen an, indem wir zum Sternbild des Wassermanns aufblicken,
und wir schauen nicht dasjenige a