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Nr. 1. April 1913, Jahrg. XV,

Die Liebe zum Meister.

Sie hat recht, wenn sie sagt, daB der Wunsch dem Willen
vorausgehen muB und daB das spirituelle Problem vieler auf-
richtiger Wanderer auf dem Pfade des Lebens und der Unsterb-
lichkeit in der Frage besteht, wie der Wunsch zu erwecken sei.
Der Wunsch kann wie jede andere Eigenschaft erzogen werden;
aber er wichst langsam, und wir mochten nicht langsam wachsen.
Und so fragen wir die Natur nach ihrem Geheimnis: ,Wie
kann das Wachstum des Wunsches beschleunigt werden?*

Die Antwort ist: durch Liebe. Liebe ist die einzige Kraft
im Universum, welche michtig genug ist, menschliche Tragheit
zu iuberwinden. Allen anderen Kriften wird es miBlingen,
wenn wir aber genug lieben, konnen wir alles tun. Wir
miissen daher fiir mehr Liebe beten, und da die Liebe einen
Gegenstand haben muB, miissen wir zum Meister beten, daB
er uns die Kraft gibt, ihn zu lieben und ihn mehr und mehr
zu lieben.

Wenn wir nur die Dinge sehen konnten, wie sie wirklich
sind! Wenn wir einmal die sehnsiichtige Zirtlichkeit und
leidenschaftliche Liebe fiihlen konnten, welche der Meister fiir
uns hegt, dann wiirde es leicht sein, ihn wieder zu lieben; wir
sind aber blind und taub und stumm. Wenn wir seine Ein-
samkeit wahrnehmen koénnten, wiirde es helfen, denn er ist
sehr einsam. Er hat natiirlich geniigend innere Kameradschaft
— der Himmel ist voll von Heiligen — aber er leidet bitter-
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2 Theosophisches Leben XVL. Jahrd.

lich unter dem Mangel an menschlicher Kameradschaft, und
sein Herz wendet sich in einem uferlosen Strome der Liebe
jeder Seele entgegen, welche Zeichen des Erwachens zeigt.
Wenn wir jene Liebe uns beriihren lassen, wird sie eine ant-
wortende Flamme in unserem eigenen Herzen entziinden, und
mit dieser neuen Liebe wird der Wunsch kommen.

Den Meister mehr und mehr zu lieben — dies ist der
einzige kurze Weg in der spirituellen Entwickelung. »Glaube
und Werke«: denn wir miissen gehorchen, wenn wir mehr
lieben wollen; wir miissen die Tat vollfiihren, wenn wir die

Kraft besitzen wollen.
(Th. Quarterly, Jan. 1913.)

Leib, der Unwissende, und Seele, die Wissende,
tranken zusammen aus einem Kelche einen Trank,
bitteren Saft.

Leib rief: ,Weh’, ich trank Schmerz!«

Seele sprach: ,Ruhig, Herz!

Wir tranken Kraft!«
Friedrich KayBler.
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Der westliche Avatar.

Ein beriihmter englischer Theologe sagte neulich, daB der
EinfluB orientalischen Denkens auf den Westen, und besonders
auf das westliche Verstindnis des Christentums, ein bemerkens-
werter Faktor im intellektuellen Leben unserer Zeit sei. Der
Westen bediirfe des Ostens und werde von dem Osten beein-
fluBt; der Osten bediirfe auch des Westens und werde einen
dauernden Eindruck von dem Denken und dem Leben des
Westens erhalten. Der Theologe fiigte noch hinzu, daB der
Osten auBerst religios ist, daB es im ganzen Asien keinen
Atheisten gibt, keinen, der nicht ein géttliches Prinzip anerkennt,
und er beschreibt einen KongreB in Indien, wo die Anhinger
von vielen Glaubensbekenntnissen, orientalischen und occiden-
talischen, die Hymne von John Henry Newmann: ,Fiihr’ uns,
gitiges Licht, zusammen sangen; jeder nahm das Symbol an
als einen Ausdruck seiner eigenen Religion, seines eigenen
Begriffs von der Gottheit.

Wir fiithlen herzliche Sympathie mit dieser Gedanken-
richtung und wagen sie iiberaus theosophisch zu nennen. Wir
sind iiberzeugt, daB nicht nur das orientalische Denken be-
stimmt ist, eine Umwilzung in unseren westlichen Ideen zu
verursachen, sondern daB es diese schon lingst griindlich
modifiziet hat und in keinem Bereich griindlicher als in
unserm Verstindnis fir das Christentum. Ohne Zweifel ist
dies der Tatsache zuzuschreiben, daB viele der Mysterien in
der christlichen Lehre, viele Dinge, welche Steine des AnstoBes

Leitartikel aus ,Theosophical Quarterly«, Bd. X, No. 3.
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4 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

gewesen sind, ja das Herz von vielen frommen, ernsten Christen
fast gebrochen haben, eine ganz einfache Losung durch die
Schliissel des orientalischen Denkens finden; denn dieses ist
viel tiefer, viel philosophischer als das herrschende Denken des
Westens oder die traditionelle Auslegung der Schulgelehrten.

Dies ist ganz besonders wahr in Bezug auf die Mysterien,
welche die Person des Begriinders des Christentums umgeben
und vielleicht am meisten wahr in Bezug auf die Gedanken,
welche von der Versdhnung seiner QGéttlichkeit mit seiner
Menschlichkeit handeln und ihn zugleich als den ,vollkomme-
nen Gott und vollkommenen Menschen” erkliren. Unser west-
liches Denken liefert uns keine Ideen, welche uns befihigen,
einem solchen Dogma vom intellektuellen Standpunkt aus zu-
zustimmen. Wir kénnen es annehmen oder ablehnen. In beiden
Fallen ist es zweifelhaft, ob wir es verstehen. Und dieses
Dogma ist keine vereinzelte Idee, welche wir annehmen oder
ablehnen konnen, ohne der Vollstindigkeit unserer Anschauung
Schaden zuzufiigen; es ist vieimehr grundlegend fiir das rechte
Verstindnis des ganzen Lebens, welches mit der Geburt anfing
und seinen Hohepunkt in der Kreuzigung und Auferstehung
fand. Es ist auch grundlegend, weil es der Ausdruck eines
tiefgehenden Gesetzes, eine tiefgehende Wirklichkeit im spiri-
tuellen Leben ist.

Das Denken des Westens besitzt kaum einen Vorgang,
vermittelst dessen man diesem Mysterium nahe kommen kann.
Die orientalische Philosophie dagegen vermag viel zu tun, um
es verstindlich zu machen, um ihm seinen Platz in der ganzen
Philosophie des spirituellen Seins anzuweisen. Mir scheint,
daB wir gut tun wiirden, dies zu beweisen, — und zwar daB
wir gut tun wiirden, dies zu beweisen, indem wir den Ge-
danken eines hervorragenden Denkers folgen, eines Denkers,
der mit orientalischem Denken vertraut war, der eine ehr-
wiirdige und A4uBerst wertvolle Richtung der orientalischen
Tradition darstellt: H. P. Blavatsky. In den Werken dieser
genialen und gelehrten Frau findet sich vieles, was direkte
Beziehung zu unserm Problem hat, und vieles, was eigenartig
erleuchtend und inspirierend ist.
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XVI. Jahrg, Theosophisches Leben 5

Wir wollen mit ,Isis entschleiert* anfangen, welches das
erste umfangreiche Werk von Madame Blavatsky war und 1877
veroffentlicht wurde. In ,lsis entschleiert findet sich vieles
tiber das Leben und die Lehre von Jesus, und das, was Ma-
dame Blavatsky zu sagen hat, kann von zwei Seiten betrachtet
werden: die erste und weniger wichtige ist niederreiBend; sie
richtet sich gegen die herrschenden dogmatischen und popu-
laren MiBverstindnisse und bezweckt die Wegriumung von
Hindernissen, welche einem rechten Verstindnisse des Lebens
und der Arbeit des westlichen Avatars im Wege stehen.
Dies namlich ist der Titel, welchen Madame Blavatsky Jesus
verleiht. Sie schreibt in Isis (II, 566):

»Dann wiederum: Christus verherrlicht sich nicht, um zum
Hohen Priester gemacht zu werden, sondern zu dem, der
zu ihm sagte: »Du bist mein Sohn; heute habe ich Dich
gezeugte (Hebr. V, 5). Folgendes ist eine sehr klare Folge-
rung: 1) DaB Jesus nur in dem Lichte eines Hohenpriesters
angesehen wurde, gleich Melchisedech, ein anderer Avatar
(oder Inkarnation) Christi, gemdB den Vitern; und 2) daB der
Schreiber dachte, daB Jesus ein »Sohn Gottes« geworden sei,
erst im Augenblicke seiner Initiation mit Wasser. Daher: daB
er nicht als Gott geboren, und auch daB er nicht physisch
von ihm gezeugt wurde. Jeder Initiierte »der letzten Stundec
wurde eben durch den Akt der Initiation ein Sohn Gottes.«

Dieser Auszug illustriert die zwei Elemente in der »lIsis«:
ein entschlossenes Unterminieren des krystallisierten Dogmas
und der MiBverstindnisse, und anderseits, was viel positiver
und wichtiger ist, eine tief philosophische und aufbauende An-
schauung des Lebens und des Charakters von Jesus. Wir
werden hauptsichlich Ausziige der letzten Art, der positiven,
aufbauenden, anfiihren. Zu dieser Art gehort folgendes
(11, 132):

»Der Nazarenische Reformer hatte unzweifelhaft zu einer
dieser Sekten gehort (Essener oder Nazars), jedoch wird es
vielleicht zuniachst unmoglich sein, zu entscheiden, zu welcher;
aber was von selbst einleuchtet, ist, daB er die Philosophie des
Buddha Sakyamuni lehrte. Denunziert von den spiteren Pro-
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8 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

pheten, verflucht von dem Sanhedrim, wurden die Nazars ins-
geheim, wenn nicht oGffentlich, von der orthodoxen Synagoge
verfolgt. Es wird klar, warum Jesus von den ersteren mit
einer solchen Verachtung behandelt und so wegwerfend »der
Galilder« genannt wurde. Nathaniel fragt beim Beginne seiner
Laufbahn: s>kann irgend etwas Gutes von Nazareth kommen?«
(Joh. I, 46) und dies nur, weil er von ihm weiB, daB er ein
Nazar war. Zeigt dies nicht deutlich an, daB selbst die alteren
Nazars nicht eigentliche Hebraische Religionisten, sondern eher
eine Klasse chaldiischer Theurgisten waren? . .. Jesu Beweg-
grund war augenscheinlich gleich dem Gautama Buddhas, die
Menschheit im allgemeinen durch eine religiose Reform zu
begliicken, die ihr eine Religion der reinen Ethik geben sollte;
der wahren Wissenschaft von Gott und Natur, die bisher allein
in den Hinden der esoterischen Sekte und ihrer Adepten ge-
blieben war.«

Beziiglich der »Wunder# Jesu schreibt Madame Blavatsky
in Isis (I, 356):

»Diese Dimonen suchen in die Koérper der Einfiltigen und
Idioten zu fahren und verharren dort, bis sie von da durch
einen machtvollen und reinen Willen vertrieben werden. Jesus,
Apollonius und einige Apostel besaBen die Macht, Teufel aus-
zutreiben, indem sie die Atmosphdre innerhalb und auBer-
halb des Kranken reinigten, um den unwillkommenen Mieter
zu zwingen, auszuziehen.# Und wiederum (II, 148): ,Aber
Justinus, der Martyrer, stellt auf Grund einer besseren Autoritit
fest, daB die Menschen jener Zeit, die keine Juden waren,
versicherten, daf8 die Wunder Jesu durch magische Kiinste
vollbracht wurden, eben jener Ausdruck, der von den Skep-
tikern jener Tage gebraucht wurde, um die Thaumaturgie zu
kennzeichnen, die in den heidnischen Tempeln geiibt wurde.
»Sie wagten es sogar, ihn einen Magier und einen Verfiihrer
des Volkes zu nennene, klagt der Martyrer. In dem Evan-
gelium des Nikodemus (die Acta Pilati) bringen die Juden
dieselbe Anklage vor Pilatus: »>Haben wir dir nicht gesagt,
daB er ein Magier sei?« Celsus spricht von derselben An-
schuldigung und glaubt daran als Neuplatoniker. Die Talmu-
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XVI. Jahrg. Theosophisches Leben 7

dische Literatur ist voll der feinsten Details und ihre grofBte
Anklage ist, daB »Jesus ebenso leicht in der Luft fliegen
konnte, wie andere spazieren gingens. St. Augustinus behauptet,
daB man allgemein geglaubt habe, er sei in Agypten initiiert
worden und habe Biicher geschrieben, die sich auf Magie be-
zogen und die er Johannes auslieferte. Es gab ein Werk,
genannt Magia Jesu Christi, das Jesus selbst zugeschrieben
wurde. In den clementinischen Anerkennungen wird die
Anschuldigung gegen Jesus erhoben, daB er seine Wunder
nicht wie ein jidischer Prophet wirkte, sondern wie ein Magier,
d. h. ein Initiierter der »heidnischen«< Tempel«.

Dies sind die Hauptstellen aus »Isis entschleiert«, die sich
auf den Westlichen Avatar beziehen. Wir wollen uns jetzt an
die »Geheimlehre# wenden, welche zehn oder elf Jahre spater,
am Ende des Jahres 1888 verdffentlicht wurde. In diesem
spateren, reiferen Werk gibt es viele Stellen, welche auf Jesus
Bezug haben, und es ist bedeutsam, daB wir weit weniger
von der negativen Art finden — von solchen, die gegen dog-
matische Hindernisse und MiBverstindnisse gerichtet sind, —
wihrend die Stellen der positiven Art mehr Einzelheiten, mehr
Licht geben. Die Stellen sind viel zu zahlreich und umfang-
reich, um alle angefithrt werden zu konnen; wir werden aber
versuchen, diejenigen auszusuchen, welche am wichtigsten und
bedeutsamsten sind.

Wir wollen mit den Stellen aus dem ersten Band der
Geheimlehre beginnen (I, 103):

»Aber alle machten einen Unterschied zwischen der guten
und der bdsen Schlange (dem Astrallicht der Kabbalisten), —
zwischen der ersteren, der Verkorperung der géttlichen Weis-
heit in der Region des Geistigen und der letzteren, dem Ubel,
auf der Ebene des Stoffes . . . Jesus nahm die Schlange als
ein Synonym fiir Weisheit und es bildete dies einen Teil seiner
Lehre: »>Seid weise wie die Schlangen<, sagt er«.

Und ferner (1, 301):

»Und wenn du betest, sollst du nicht sein wie die Heuch-
ler . ..., sondern gehe in deine innere Kammer und
schlieBe die Tiire zu und bete zu deinem Vater im
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8 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

Verborgenen: Unser Vater ist in uns im Verborgenen,
unser siebentes Prinzip, in der inneren Kammer unserer Wahr-
nehmung. Das »>Reich Gottes« und des Himmels ist in uns,
sagt Jesus, nicht drauBen.«

Von der GroBen Pyramide schreibt Madame Blavatsky
(1, 337):

»Wire Herr Staniland Wake ein Theosoph gewesen, so
hitte er hinzufiigen kénnen, daB der enge, aufwirts fiihrende
Durchgang, der zur Konigskammer fithrte, tatsichlich ein
»enges Tore« hatte; dasselbe »>schmale Tore¢, welches >zum
Leben fithrt« oder zur neuen geistigen Wiedergeburt, auf die
Jesus anspielte.«

Madame Blavatsky spricht von den sieben Strahlen des
Logos und von dem spirituellen Band, welches die Seelen,
die demselben Strahl angehoren, auf immer vereinigt, wie
folgt (I, 627):

nDies war einem jeden hohen Initiierten in einem jeden
Zeitalter und in einem jeden Lande bekannt: »>Ich und mein
Vater sind Einsc (Joh. X, 30) sagte Jesus. Wenn ihm ander-
wirts die Worte in den Mund gelegt werden: Ich fahre auf
zu meinem Vater und zu eurem Vater (XX, 17), so bedeutet
das, was soeben behauptet wurde . . . Alles dieses sollte nur
zeigen, daB die zu ihm angezogene Gruppe von Schiilern und
Nachfolgern einem und demselben Dhyani-Buddha, Stern oder
Vater angehdrte und daB3 dieser wieder demselben planetarischen
Bereiche und derselben planetarischen Unterabteilung ange-
horte, wie er.«

Hierzu kdnnen wir folgendes aus einer anderen, lingeren
Stelle hinzufiigen (I, 631):

vJesus, der Initiierte, war nicht von rein jiidischem
Blute und anerkannte daher nicht den Jehovah; auch verehrte
er keinen planetarischen Gott auBer seinem eigenen »Vatere,
welchen er kannte und mit welchem er verkehrte, so wie ein
jeder hoher Initiierter es tut, »Geist zu Geist und Seele zu Seele«.«

Die eben angefiihrten Stellen sind die hauptsiachlichsten
aus dem ersten Band der ,Geheimlehre«, welche auf Jesus
Bezug nehmen. Wir wollen uns jetzt dem zweiten Band zu-
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XVI. Jahrg. Theosophisches Leben 9

wenden. Madame Blavatsky schreibt von der Wiederver-
korperung folgendes (II, 118):

»Josephus sagt, den Glauben der Essener wiederholend:
Sie (die Seelen) steigen herab aus der reinen Luft, um an die
Korper gekettet zu werden. Und Philo stellt fest, daBl die
Luft voll war (von Seelen) und daB jene, welche der Erde zu-
nachst waren, herabsteigend, um an sterbliche Korper ge-
bunden zu werden, zu den Koérpern zuriickkehren, indem sie
in denselben zu leben verlangen; welches zeigt, daB die
Essener an Wiedergeburt und viele Reinkarnationen auf Erden
glaubten, wie auch Jesus selber tat — eine Tatsache, die
wir aus dem neuen Testament selbst beweisen kdnnen.«

Sie nimmt hierauf spiter Bezug, wie wir sehen werden.
In "einem Kommentar iiber eine bekannte Stelle des ,Lukas*
schreibt Madame Blavatsky (II, 241):

»Wenn Jesus hierauf bemerkt, daB er »sah den Satan vom
Himmel fallen als einen Blitz¢, so ist dies eine bloBe Behaup-
tung seiner hellsehenden Kraifte, welche ihnen bekannt gibt,
daB er dies bereits kannte und eine Bezugnahme auf die In-
karnation des gottlichen Strahles — der Gotter oder Engel —
welcher in die Zeugung verfillt. Denn durchaus nicht alle
Menschen haben Nutzen aus dieser Inkarnation und bei einigen
bleibt die Kraft wihrend des ganzen Lebens latent und tot.
Wahrlich »niemand weiB}, wer der Sohn sei, denn nur der
Vater; noch wer der Vater sei, denn nur der Sohn¢, wie Jesus
damals und dort zufiigte . . . Die Initiierten allein verstanden
die geheime Bedeutung der Ausdriicke »Vaterc« und »>Sohn«
und wuBten, daB sie sich auf Geist und Seele auf Erde bezog.
Denn die Lehren Christi waren okkulte Lehren, welche nur
bei der Initiation erklirt werden konnten. Sie waren niemals
fur die Massen berechnet, denn Jesus verbat den Zwdlfen, zu
den Heiden und zu den Samaritern zu gehen (Matth. X, 5)
und wiederholte seinen Schiilern, daB »das Geheimnis des
Reiches Gottes« fiir sie allein sei und nicht fiir die Menge.”

In einem Kommentar {iber das Mysterium der Taufe
schreibt Madame Blavatsky (II, 598):

»,Wie Johannes von Jesus sagt (Matth. IlI, 3): »Ich zwar
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10 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

taufe euch mit Wasser . . . . er aber wird euch mit dem
heiligen QGeist und Feuer taufen.« Die wirkliche Bedeutung
dieses Satzes ist sehr tief. Er bedeutet, daB Johannes, ein nicht
initiierter Asket, seinen Schiilern keine groBere Weisheit mit-
teilen kann, als die Mysterien, die mit der Ebene des Stoffes
in Zusammenhang stehen, wovon Wasser das Symbol ist.
Seine Gnosis war jene des exoterischen und spiritualistischen
Dogmas der Totenbuchstabenorthodoxie, wihrend die Weisheit,
die Jesus, cin Initiierter der hoheren Mysterien, ihnen offen-
baren wiirde, von einem hoheren Charakter war, denn sie war
die ,Feuer-Weisheit der wahren Gnosis oder wirklichen
geistigen Erleuchtung.

Es bleibt noch eine sehr merkwiirdige Stelle, welche das
Mysterium der Auferstehung behandelt (1I, 613):

yDie fiinf Worte des Brahma sind bei den Gnostikern zu
den »fiinf Worten« geworden, die auf das akasische (strahlende)
Gewand Jesu bei seiner Verklirung geschrieben waren — zu
den Worten, die von den Orientalisten iibersetzt werden: »das
Gewand, das herrliche Gewand meiner Stirke«. Diese Worte
waren ihrerseits die anagrammatische »Maske« der fiinf mysti-
schen Krifte, dargestellt auf dem Gewande des »>wieder auf-
erstandenen Initiierten< nach seiner letzten Priiffung der drei-
tigigen Verziickung; die fiinf wurden sieben erst nach seinem
»Tode«, wenn der Adept der volle Christos wurde, der volle
Krishna-Vishnu, d. h. versunken in Nirvana.“

Hiermit sind die bedeutsamsten Stellen aus der ,,Geheim-
lehre” erschopft, wie Madame Blavatsky diese selbst herausgab.

Die wesentlichen Prinzipien wurden in ,lIsis entschleiert”
in den Jahren 1876 oder 1877 niedergeschrieben, ein oder zwei
Jahre nach der Begriindung der Theosophischen Geselischaft.
Als die Zeit es allmahlich moéglich machte, schrieb Madame
Blavatsky in deutlicherer Weise, offenbarte mehr von dem
Leben und der Lehre des westlichen Avatars und gab sich
mehr mit den Einzelheiten ab. Dies wurde ermoglicht, als die
alten krystallisierten, falschen Auslegungen allmihlich ver-
schwanden und das Feld fiir aufbauende, positive Arbeit frei
wurde. Somit hat Madame Blavatsky wihrend ihres Lebens
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vieles iiber das Leben und die Personlichkeit Jesu veroffentlicht.
Sie schrieb noch manches mehr, was sie zur Verdffentlichung
nach ihrem Tode bestimmte, und diese Papiere wurden auch
veroffentlicht. Aus diesen kénnen wir hochst wertvolle Stellen
uber den westlichen Avatar sammeln. Obgleich wir nicht
alles bringen konnen, so haben wir doch Raum fiir alles, was
von besonderem Wert ist.

Von der Geburt des westlichen Avatars spricht Madame
Blavatsky in folgender Weise:

»Sechs Jahrhunderte nach der Versetzung des menschlichen
Buddha (Gautama) erstand ein anderer Reformator, ebenso edel
und ebenso liebevoll, aber von der Gelegenheit weniger be-
ginstigt, in einem anderen Teile der Welt, unter einer anderen
und weniger geistigen Rasse. . . .. Es bestehen viele andere
seltsame Punkte der Ahnlichkeit zwischen Gautama und Jesus,
die hier nicht beachtet werden konnen. . . . . Jesus, der seinen
Schillern das »Wissen« versprochen hatte, welches dem Men-
schen die Kraft verleiht, »Wunder« zu wirken, viel groBer, als
er sie selber jemals gewirkt hatte, starb und lie} nur wenige
getreue Schiiler zuriick — Menschen, die nur am halben Wege
zur Erkenntnis sich befanden. Sie hatten daher mit einer Welt
zu kampfen, der sie nur das mitteilen konnten, was sie selber
nur zur Halfte kannten, und — nicht mehr. In spiteren Zeit-
altern verstimmelten die exoterischen Nachfolger von beiden
die verkiindeten Wahrheiten bis zur Unkennbarkeit. Mit Be-
zug auf die Anhianger des westlichen Meisters liegt der Beweis
dafiir darin, daB keiner von ihnen jetzt die versprochenen
>»Wunder« wirken kann.”

In verschiedenen anderen Stellen stellt Madame Blavatsky
die Personlichkeiten von Buddha und Jesus als Avatare neben-
einander. Diese Stellen konnen wir zusammenfassen:

»S0 wie es bei seinem westlichen Nachfolger der Fall war,
war Gautama, der »Barmherzige«, der »Reine« und der »>Ge-
rechte¢, der erste, der sich in der Ostlichen Hierarchie der histori-
schen Adepten findet, wenn nicht iiberhaupt in den Weltannalen
der gottlichen Sterblichen, der von jenem grofmiitigen Gefiihle
bewegt war, welches die ganze Menschheit mit einer einzigen
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Umarmung umfaBt, ohne kleinliche Unterschiede der Rasse,
Geburt oder Kaste.« ,Die Schiiler der esoterischen Philosophie
sehen in dem Nazarenischen Weisen einen Bodhisattva mit
dem Geiste Buddhas selbst in ihm.#» ,Der Fall von Jesus
schlieBt in sich das Bereich derselben Moglichkeit in den
Fillen aller Adepten und Avatare — wie z. B. Buddha, Shan-
karacharya, Krishna usw.« ,Jene gro8en Charaktere, die sich
riesengleich in der Geschichte der Menschheit auftiirmen, wie
Siddhartha Buddha und Jesus . . . .. « 4 Flrwahr, zum Heile
der Guten und zur Vernichtung der Bosheit wurden die Per-
sonlichkeiten, bekannt als Gautama, Shankara, Jesus und einige
andere, eine jede in ihrem Zeitalter geboren, wie erklart —
»Ich werde in einem jeden Yuga geboren< — und sie wurden
alle aus derselben Kraft geboren. Es liegt ein groBes Ge-
heimnis in solchen Inkarnationen und sie sind auBerhalb und
jenseits des Kreislaufes der gewdhnlichen Wiedergeburten.
Die Wiedergeburten lassen sich in drei Klassen einteilen: die
gottlichen als Avatare bezeichneten Inkarnationen; jene der
Adepten, die auf Nirvana verzichten, um der Menschheit vor-
wirts zu helfen — die Nirmanakayas; und die natiirliche Auf-
einanderfolge der Wiedergeburten von allen — das allgemeine
Gesetz.« Hier, nebenbei, ist die wahre Bedeutung der viel
miBverstandenen Lehre von der ,unbefleckten Empfangnis«.
Sie geht auf eine Wiedergeburt der ersten dieser drei Klassen,
diejenige eines Avatars oder einer goéttlichen Verkorperung,
eines Wesens, das sich nicht aus Notwendigkeit verkorpert,
sondern aus Mitleid, zur Erlésung der Menschheit.

Nachdem Madame Blavatsky die Bedeutung und den
Charakter der Geburt Jesu als Avatar gezeigt hat, spricht sie
sehr anschaulich t{iber seine Lehren. Nehmen wir z. B. eine
solche Stelle wie die folgende: ,Hat der Leser jemals iiber
die bedeutungsvollen Worte meditiert, die oft von Jesus und
seinen Jingern ausgesprochen wurden? »Darum sollt ihr
vollkommen sein, gleichwie euer Vater . . . . vollkommen
ist« (Matth. V, 48) sagt der groBe Meister. . .. Esoterisch
war folgendes gemeint: FEuer Vater, welcher {iber dem
materiellen und astralen Menschen steht, das hochste Prinzip
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(ausgenommen die Monade) im Menschen, sein eigener per-
sonlicher Gott, der Gott seiner eigenen Personlichkeit, dessen
>Gefingnis« und »>Tempel« er ist. »Willst du vollkommen
(d. h. ein Adept und Initiierter) sein, so gehe hin und verkaufe
was du hast.« (Matth. XIX, 21)) Jeder, welcher ein Neophyt,
ein Chela zu werden begehrte, muBte damals, so wie heute,
das Geliibde der Armut auf sich nehmen., Die »Vollkommenen«
war der Name, der den Initiierten jeder Klasse gegeben wurde.
Plato benennt sie mit jenem Ausdrucke. Die Essener hatten
ihre »Vollkommenen« und Paulus sagt deutlich, daB sie, die
Initiierten, nur vor anderen Adepten sprechen konnen. »]a,
wir reden Weisheit, wo wir es mit Vollkommenen zu tun
haben.« (1. Kor. II, 6.)“

Wir haben schon eine Stelle angefiihrt, in welcher Madame
Blavatsky Philo von Alexandrien und Flavius Josephus — der
erstere lebte unmittelbar vor Jesu, der letztcre unmittelbar nach
ihm — als Zeugen anruft, dal die Lehre der Wiederver-
korperung dem besten jiidischen Denken jener Zeit bekannt
war. Madame Blavatsky fiigte hinzu, daB Jesus an dieselbe
Lehre glaubte und sie lehrte, wie das Neue Testament zeigt.
Wir konnen dies durch eine spatere und ausfiihrlichere Stelle
erganzen. Sie sagt:

,Der delphische Befehl »Erkenne dich selbst« war fiir jede
Nation des Altertums vollkommen verstindlich. . . .. Zum
Verstindnisse seiner vollen Bedeutung gehért jedoch vor allem
der Glaube an die Reinkarnation und alle ihre Geheimnisse. . . . .
Ihr Heiland lehrte seinen Schiilern die groBe Wahrheit der
esoterischen Philosophie; aber wahrhaftig, wenn seine Apostel
sie verstanden, so scheint niemand sonst ihre wahre Bedeutung
erfaBt zu haben. Nein, nicht einmal Nikodemus, welcher auf
die Erklarung: »Es sei denn, daB jemand von neuem geboren
werde, kann er das Reich Gottes nicht sehen« antwortet: »Wie
kann ein Mensch geboren werden, wenn er alt ist?«< und sofort
getadelt wird mit der Bemerkung: »Bist du ein Meister in
Israel und weiBt das nicht?« — da keiner ein Recht hatte, sich
selbst einen »Meister« und Lehrer zu nennen, ohne initiiert zu
sein in die Mysterien (a) der geistigen Wiedergeburt durch
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Wasser, Feuer und Geist, und (b) der Wiedergeburt aus dem
Fleische. Was kann ferner eine klarere Aussprache in Bezug
auf die Lehre der vielfiltigen Wiedergeburten sein als die
Antwort, die Jesus den Sadduziern gab, »welche da halten, es
sei keine Auferstehunge, d. i. irgend eine Wiedergeburt, nachdem
das Dogma von der Auferstehung im Fleische jetzt sogar von
der verstindigen Geistlichkeit als Widersinn betrachtet wird.
»>Welche aber wiirdig sein werden, jene Welt (Nirvana) zu
erlangen . . . . die werden weder freien. . . . denn sie kGnnen
hinfort nicht sterben,« was zeigt, daB3 sie bereits gestorben sind
und zwar mehr als einmal. Und wiederum: »Daf nun aber
die Toten auferstanden sind, hat selbst Moses gedeutet . . . .
da er den Herren heiBet Gott Abrahams und Gott Isaaks und
Gott Jakobs; denn er ist nicht der Toten, sondern der Leben-
digen Gott.c Der Satz, »daB nun aber die Toten auferstanden
sind«, bezog sich offenbar auf die damals tatsichlich eingetretenen
Wiedergeburten der Jakobs und Isaaks und nicht auf ihre zu-
kinftige Auferstehung; denn in einem solchen Falle wiirden
sie in der Zwischenzeit noch tot gewesen sein und hatten nicht
als die »Lebendigen« bezeichnet werden koénnen. Aber das
bedeutungsvollste von Christi Gleichnissen und »dunklen Aus-
spriichen« findet sich in der Erklarung, die er seinen Aposteln
iber den blinden Mann gab: »Meister, wer hat gesiindigt, dieser
oder seine Eltern, daB er blind geboren?« Jesus antwortete: »Es
hat weder dieser (blinde, korperliche Mensch) gestindigt, noch
seine Eltern, sondern daB die Werke (seines) Gottes offenbar
wiirden an ihm.« Der Mensch ist nur das >Tabernakel<, das
»Gebidudec seines Gottes; und natiirlich ist es nicht der Tempel,
sondern der Insasse — der Trager » Gottes« (das bewuBte Ego oder
das fiinfte Prinzip Manas, der Trager der géttlichen Monade oder
,QOottes”), welcher in einer friitheren Inkarnation gesiindigt und
dadurch das Karma der Blindheit auf das neue Gebiude ge-
bracht hat. Somit sprach Jesus die Wahrheit; aber bis zum
heutigen Tage haben sich seine Nachfolger gestriubt, die
Worte der ausgesprochenen Wahrheit zu verstehen.”

Wir konnen dies durch einige kiirzere Ausziige ergianzen:
»von Prometheus bis zu Jesus und von ihm bis zum hdchsten
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Adept und zum niedrigsten Jiinger muBte jeder Offenbarer der
Mysterien ein Chrestos, ein »Mann der Sorgen< und ein Mir-
tyrer werden. »Hiitet euche, sagt einer der gro8ten Meister,
»das Mysterium denen da drauBen, — den Gottlosen, den
Sadduzdern, den Ungldubigen, zu offenbaren<. ,Wenn Jesus
die Worte in dem ihm zugeschriebenen Sinne ausgesprochen
hat, dann muB er das Buch Enoch . . . gelesen haben. . . .
Obendrein konnte er nicht in Unwissenheit dariiber sein, daB
diese Worte dem iltesten Initiationsrituale angehorten.” ,Und
indem so der goitliche und mystische Charakter und Anspruch
fir Jesus von diesem Ereignisse in seinem sterblichen Leben
ganzlich unabhingig gelassen ist, ist dadurch gezeigt, da8 er
ganz unzweifelhaft ein Initiierter der dgyptischen Mysterien ge-
wesen ist.

Nach solchen klaren Behauptungen wie die vorherigen,
ist es fast iiberfliissig, die folgenden Worte anzufiihren; sie
sind trotzdem zu einem klaren Verstindnis der Stellungnahme
sehr wesentlich:

»uUnd jetzt haben wir nochmals den Leser zu bitten, er
moge der — gegen die Theosophie im allgemeinen und gegen
die Schreiberin im besonderen erhobenen Anklage auf MiB-
achtung eines der groBten und edelsten Charaktere in der
Geschichte der Adeptschaft — Jesus von Nazareth — oder auch
nur auf HaB gegen die Kirche kein Gehdr zu schenken.”

Und nun kommen wir zu dem Mysterium der Kreuzigung
und der Auferstehung von Jesus. Als Einleitung mogen
folgende Zitate, in Bezug auf die Auferweckung der Toten,
folgen: ,Jene, die solche Krifte zeigten, wurden sogleich {iber
die Menge erhoben und als Konige und Initiierte betrachtet.
Gautama Buddha war ein kdniglicher Initiierter, ein Heiler und
rief jene zum Leben zuriick, die in den Hinden des Todes
waren. Jesus und Apollonius waren Heiler und beide wurden
von ihren Anhingern als Konige angeredet. Wenn sie es nicht
vermocht hatten, jene, die so gut wie tot waren, zu erwecken,
so wiirde keiner ihrer Namen auf die Nachwelt gekommen
sein; denn dies war die erste und entscheidende Probe, das
sichere Zeichen, daB der Adept die unsichtbare Hand eines

Google



16 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

urspriinglich gottlichen Meisters iiber sich haite oder eine
Inkarnation eines der »Gotter« war.“ Dieses leitet uns in natiir-
licher Weise zu einem solchen Zitat, wie das folgende: ,Die
falsche Wiedergabe einer Anzahl von Gleichnissen und Aus-
sprichen Jesu ist nicht im mindesten verwunderlich. Von
Orpheus an, dem ersten initiierten Adepten, von dem die Ge-
schichte einen Schimmer in den Nebeln der vorchristlichen
Zeitrechnung auffangt, herab iiber Pythagoras, Konfuzius,
Buddha, Jesus, Apollonius von Tyana bis Ammonius Sakkas
hat kein Lehrer oder Initiierter jemals etwas fiir Offentlichen
Gebrauch schriftlich niedergelegt. Jeder einzelne von ihnen
hat ausnahmslos Stillschweigen und Verschwiegenheit in betreff
gewisser Tatsachen und Taten empfohlen; von Konfuzius an ...
bis auf Jesus, welcher seinen Schiilern auftrug, keinem Men-
schen zu sagen, daB er der Christ sei, der Mann der Sorgen
und Priifungen, vor seiner hochsten und letzten Initiation, oder
daB er ein »Wunder« der Totenerweckung vollbracht habe.”

Wir haben schon gesehen, wie Madame Blavatsky von der
Maoglichkeit spricht, Jesus habe wihrend der geheimnisvollen
Periode zwischen seinem zwolften und dreiBigsten Lebensjahre
mit den mystischen Sekten von Palastina, besonders mit den
Essenern und Nazarenern, in Verbindung gestanden. Das fiihrt
uns zum folgenden Zitat: ,,Was sagen die Ophiten, die Naza-
rener und andere Ketzer? Sophia, die >himmlische Jungfraug,
fithlte sich bewogen, ihre Emanation Christos zur Hilfe der
zugrunde gehenden Menschheit auszusenden, von welcher [lda-
Baoth und seine sechs Sohne der Materie (die niederen,
irdischen Engel) das gottliche Licht aussperren. Daher stieg
Christos, der Vollkommene, »sich mit Sophia (der gdttlichen
Weisheit) vereinigend, durch die sieben planetarischen Regionen
herab, in jeder eine analoge Form annehmend . ... und ftrat
in den Menschen Jesus im Augenblicke seiner Taufe im Jordan
ein. Von dieser Zeit an begann Jesus Wunder zu wirken; vor-
her war er ginzlich unwissend in Bezug auf seine eigene
Sendung gewesen. Ilda-Baoth entdeckte, daB Christos seinem
Reiche der Materie ein Ende bereitete und erregte die Juden
gegen lhn und Jesus wurde hingerichtet. Als Jesus am Kreuze
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war, verlieBen Christos und Sophia Seinen Korper und kehrten
in ihre eigene Sphire zuriick. Der materielle Kérper des Jesus
wurde der Erde iibergeben, aber Er selbst, der innere Mensch,
wurde mit einem aus Ather gebildeten Korper bekleidet.
Hinfort bestand Er nur aus Seele und Geist. . . . . Wahrend
seines Verweilens auf der Erde durch achtzehn Monate, nach-
dem Er auferstanden war, empfing Er von Sophia jene voll-
kommene Erkenntnis, jene wahre Gnosis, welche Er dem kleinen
Teile der Aposteln, welche dieselbe zu empfangen fahig waren,
mitteilte.<"

Noch klarer sogar offenbart Madame Blavatsky die Wahr-
heit in Bezug auf die Auferstehung im folgenden Zitat:

,»Moge ich leiden und die Siinden von allen tragen (zu
neuem Elend reinkarniert werden), aber moge die Welt erldst
sein!« wurde von Gautama Buddha gesagt: ein Ausruf, dessen
wirkliche Bedeutung jetzt von seinen Anhdngern wenig ver-
standen wird. »So ich will, daB er bleibe, bis ich komme,
was geht es dich an?« fragt der astrale Jesus den Petrus. »Bis
ich komme« bedeutet »bis ich wieder reinkarniert bin« in einen
physischen Korper. Und doch konnte der Christus des alten
gekreuzigten Korpers in Wahrheit sagen: »>Ich bin bei meinem
Vater und eins mit ihme«. Was die astrale Form nicht verhin-
derte, neuerdings eine Form anzunehmen, und Johannes nicht
hinderte, tatsichlich zu bleiben, bis sein Meister gekommen war;
auch hinderte es den Johannes nicht daran, zu verfehlen ihn
zu erkennen. . ... Seit damals ist der »>Mann der Sorgen« viel-
leicht mehr als einmal wiedergekehrt, unerkannt und unent-
deckt von seinen blinden Nachfolgern. Seit damals ist auch
dieser groBe »Sohn Gottes« tiglich und stindlich von den in
seinem Namen gegriindeten Kirchen unaufhdrlich und hochst
grausam gekreuzigt worden. Aber die Apostel, die nur halb
initiiert waren, verfehlten auf ihren Meister zu warten, und da
sie ihn nicht erkannten, verschmihten sie ihn jedesmal, so oft
er zuriickkehrte.« ,Der, welcher die personifizierte Sanftmut
und Liebe war”, ,der GroBe Mairtyrer ist seit achtzehn Jahr-
hunderten das taglich gekreuzigte Opfer geblieben.”
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Gross ist der Geist.
Von A. Frahm.

GroB ist der Geistt Wenn er schweigt, versiegen die
Quellen der Schonheit. Die Kunst geht betteln, und die er-
habenste, prichtigste Kultur zerfallt.

Aber wenn er redet? Die Spitzen der Berge ergliihen im
heiligsten Rot. Das Genie stammelt seine iiberzeugende Sprache,
und die verkommene, unterdriickte, verdurstete Menschheit
lauscht . . . und lauscht. Doch ist's nicht gleich ein breiter,
lauter Strom. Sein Beginn ist ein flasternder, sanft erklingen-
der Strudel, in dem die Nixe Erwartung, aus der Hoffnung
geboren, sich badet. Aus der Ehe der beiden entspringt die
holde, reine Tochter Erfiillung, die den Christusknaben, die
Gnade, gebiert, den Meistergenius, der durch seine wunder-
bar harfende Stimme und Rede die lechzenden Seelen in
Schwingungen des Empfangens versetzt, sie leitet und fiihrt
ins selige Land der Erkenntnis, in das Reich des Geistes.
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Oberall und jederzeit.

Meine Seele, wie arm warst du noch, da du, gefangen
von den Bildern der Tauschung, bald diesem, bald jenem Gott
dientest! Nichts aber war dir, du Gottgeborene, schwer er als die
driickenden Fesseln von Raum und Zeit. Warten und Ge-
dulden war dein Los. Jeder Augenblick des scheinbaren Gliicks
barg in sich den Schmerz der Trennung, den Keim des Todes.
Und wie oft hat die erwartete Stunde nicht gehalten, was das
suchende Herz ersehnte!

Aber Schmerz um Schmerz, Enttduschungen und bittere
Erfahrungen haben dir die Augen gedffnet, und deinen Blicken
erschlieBt sich jetzt das Reich des Ewigen, der Wahrheit und
der Freiheit.

Wo sind nunmehr die Ketten des Raumes und der Zeit?

Uberall und jederzeit kannst du eintreten, nachdem dir
der Schliissel zum goldnen Tor eingehandigt ist. Horst du's,
Seele! Uberall und jederzeit! Erfassest du den verheiBenden
Sinn dieser hehren Wahrheit! Uberall und jederzeit steht das
Mahl bereit, das nicht nur deinen Hunger zu stillen vermag,
sondern im UberfluB Gaben bietet, von denen du auch deinen
Briidern nach Herzenswunsch darreichen kannst.

Im Dunkel der Nacht wie im Sonnenglanz des Tages, ob
einsam du seist oder im Gewiihl der Menschen, auf erhabenem
Bergesgipfel oder im trauten Zimmer, ob in der Fremde oder
bei den Deinen, ob rings umgeben von Hader und Streit oder
mitten im Kreis der Andichtigen, im Kerker oder auf dem
Thron, in gesunden und kranken Tagen und vor allem auch
in der Stunde des Todes — fiberall und jederzeit ist dir der
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Zugang offen zum Reich des Ewigen. Uberall und jederzeit
vermagst du zu wirken am Altar der Menschheit. Hier ist die
einzige Stitte, zu der keine Macht der Welt dir den Zutritt
verwehren kann. Im Innersten des Herzens ist jeder eins mit
dem Herzen der Welt. Hier thront der unsichtbare Konig.
Er ist dein wahres Selbst. Nie hat er dich verlassen. Du
warst es, der auszog in die Oden der Fremde. Nun aber bist
du zuriickgekehrt zum koniglichen Vater und wirst von jetzt
ab, eins mit Ihm, immerdar wirken an Seinem Werk der
groBen Liebe. .
— Uberall und jederzeit! —
K. W.

Vom Leiden.

Die ewige Weisheit spricht: Jeder Sieche wihnt, ihm sei
am allerschlimmsten, und jeder Diirftige, er sei der allerarmste.
Hatte ich dir andere Leiden gegeben, es wire dasselbe. Gib
dich frei in meinen Willen in allem Leiden, das ich von dir
haben will, ohne dir aber das Leiden auszunehmen. WeiBit
du nicht, daB ich nur dein Allerbestes will, so freundlich wie du
nur irgend selbst? Ich bin doch die ewige Weisheit und weiB
besser, was dein Allerbestes ist; so kdnntest du wohl empfunden
haben, daB meine Leiden, wenn man sie nur recht nimmt, viel
niher suchen und tiefer gehen und eher zu mir treiben als
alle selbstgewahlten Leiden. Was klagst du denn? Sprich also
zu mir: ,Mein allergetreuster Vater, tu mir tiberall, was du willst!*

Seuse (Suso).

GA Pt
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Nikolaus von Unterwalden.
Von Paul Raatz.

Etwa hundert Jahre spater als der groBe Mystiker Nikolaus
von Basel, der Begriinder des religiosen Bundes der Gottes-
freunde, lebte ein Mystiker gleichen Namens: Nikolaus von
Unterwalden. Er war geboren im Jahre 1417 unweit Sachseln
im Kanton Unterwalden, und starb im Jahre 1487, also gerade
70 Jahre alt. Bekannter noch soll er gewesen sein unter dem
Namen Claus von Flite. Ohne Zweifel ist seine Jugend beein-
fluBt gewesen durch den ,Bund der Gottesfreunde#, der ja
auch in der Schweiz seinen Ursprung und seinen Sitz hatte.

Viel ist von seinem Leben nicht zu berichten; bezeichnend
fir sein reines und heiliges Leben ist jedoch die folgende
Uberlieferung: Nachdem er in den ersten 50 Jahren seines
Lebens alle seine biirgerlichen und Familienpflichten getreulich
erfiillt hatte, begab er sich in eine, von Jugend auf ihn an-
ziehende Wildnis, um hier ungestort der Andacht, dem Nach-
sinnen {iber gottliche Dinge und der Selbstbeschauung sich
hinzugeben. DaB er hier 191/2 Jahr ohne andere Speise als
den GenuB der Hostie (einmal im Monat) verlebt haben soll,
auch im Jahre 1481, um den Frieden unter seinen Mitbiirgern
wieder herzustellen, noch einmal unter denselben erschien, ist
bekannt, weniger jedoch, daB von ihm auch einige mystische
Schriften existieren.

Wenn es auch nur Legende 1st, ‘daB er in den letzten
20 Jahren seines Lebens ‘ohne physische Nahrung gelebt haben
soll, so kann wohl angenommen werden, daB er sehr miBig
war und sich mit dem geniigte, was ihm die Wildnis bot.
Unwillkiirlich wird man bei der obigen Beschreibung an das
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Leben der Frommen und Asketen des Ostens erinnert. Auch
sie muBten bis zum 45. oder 50. Jahre ihre biirgerlichen und
Familienpflichten ausiiben und erfiillen, genau wie Nikolaus
von Unterwalden, und dann erst wurde ihnen erlaubt, sich in
die Walder zuriickzuziehen und hier ein Leben der Askese,
der Andacht und Beschauung zu fiihren.

Aber wie von den frommen Einsiedlern gesagt wird, daB
sie bereit sein mufiten, in die Welt des sozialen Lebens zuriick-
zukehren, wenn Hilfe von ihnen verlangt wurde, so sehen wir,
wie auch Nikolaus diesem Rufe sciner Mitbiirger Folge leistete,
seine Einsamkeit verlieB und Frieden unter ihnen stiftete. Dann
freilich kehrte er wieder in seine Wildnis heim, um sich bis
zu seinem Tode dem geistigen inneren Leben zu widmen.

Nachstehend bringen wir einc kleine Abhandlung von
Nikolaus von Unterwalden iiber die Heiligung. Dieselbe ist
ein schones Zeugnis seiner Gottergebenheit und zeigt, daB er
das, was er schreibt, in der Praxis an sich selbst erlebt haben
muB, also ein wahrer, praktischer Mystiker war.

Uber die Heiligung.

Beobachte dich in deinem Innern, wenn du dich selbst
und die Scheidewand zwischen dir und Gott kennen lernen
willst. Die Siinde, die Begierde ist es, die deiner Vereinigung
mit Gott im Wege steht. Deiner Seele fehlt doch nur Eines —
ihr Gott. Soll sie aber Gottes teilhaftig werden, so muB sie
von der Siinde frei sein. Und von der Siinde gereinigt und
vor Siinden bewahrt werden, kann sie nur durch die Barm-
herzigkeit Gottes. Wie dir Gott das natiirliche Leben aus
lauter Huld gegeben hat, so schenkt er dir auch das geistliche
Leben aus freier Gnade. Um aber dieses Leben zu empfangen,
muBt du deinen Willen in seinen Willen hingeben und dir
alles wohlgefallen lassen, was er {iber dich kommen laBt.

Ohne Leiden und innere Schmerzen kann dieses Leben
nicht in dir geboren werden; denn soll deine Seele Gottes
empfanglich werden, und dadurch dieses tibernatiirliche Leben
erlangen, so muft du von Siinde und Untugend, von Eigen-
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liebe, Eigenwillen, Selbstgefilligkeit und allen unordentlichen
Begierden des Fleisches geliutert werden.

Deine Gebrechen entstehen nur daraus, daB dich deine
unordentliche Begierde immer aus dir selbst hinaustreibt.
Kehre in dein Inwendiges zuriick und trage deine Gebrechen
gelassen! Lerme mit dir selbst Geduld haben, so wirst du
deine eigenen und fremde Gebrechen tragen konnen.

Es kann dir niemand schaden, als du selbst. Darum
fiirchte du nur immer dich selbst und traue dir selbst in
keinem Falle. Weise und vorsichtig bist du nur dann, wenn
du in dir selbst bleibst, und deine Krankheit, dein Unvermogen,
deine QGebrechen, Schwachheiten, dein Nichts ins Auge fassest.
Wenn du nicht betrogen werden willst, so halte dich an diese
griindliche Wahrheit, da du von dir selbst nichts bist,
und daB dir nicht anders geholfen werden kann, als
wenn Gott selbst in deine Seele einkehrt und dein
Leben ordnet

Du hast fiinf Krifte der Seele, drei hohere und zwei
niedere. Die Vernunft muB voran gehen und die Krifte in
Ordnung halten. Wenn die Begierde voran liuft, so reiBit
sie die anderen Krifte in die Unordnung mit sich fort, denn
wo sich die Deichsel hinwendet, da laufen die vier Rider nach.
Bleibt die Deichsel in der Mitte des Wagens, so geht kein Rad
aus dem Wege.

Bei deinem natiirlichen Lichte kannst du dich selbst nicht
erkennen, und so gibt sich dir QGott auch nicht zu er-
kennen. Denn das natiirliche Licht in dir leuchtet wie der
Mond, es nimmt ab und zu. Aber das Licht von oben, die Liebe,
leuchtet wie die Sonne und tbertrifft an Glanz, Klarheit und
Reinheit alle andern Lichter.

Du kannst Gott nicht gefallen durch deine Werke. Denn
was du von Natur tust, in dem suchst du nur die Natur, dich
selbst, und das kann Gott nicht gefallen. Suchst du aber Gott,
so findest du Gott und er gibt dir ein gerechtes Leben und
erhalt dich in der Gerechtigkeit, die darin besteht, daB du
wahrhaftig bekennst, daB er Gott ist, und du aus dir selber
nichts bist. Was dich von Gott und Gott von dir trennt und
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ihn so lange hindert, sein Werk in dir zu wirken, ist dieses,
daB du etwas sein und durch deine Werke Gott gefallen
willst. Er aber will deine Werke nicht; Er will sein Werk.
Daher alle deine Angst und Not!

Die Neigung zum Guten, weil es angenehm ist, ihn,
Gott zu besitzen, ist Eigenliebe, Lust zur Lust. So sollst du
weder Gott noch Menschen lieben. Du muBt die Wahrheit
um der Wahrheit willen, — die Gerechtigkeit selbst lieben.

~==== Aphorismen. ==

Mit deinen Augen schaust du, was da ist;
Die Dinge sind dir, wie du selber bist:
Drum willst du andres als Verwirrung sehn,
Lern’ heiter blicken und dich selbst verstehn.
Emanuel Geibel.

Kein tiichtig Miihn, das seinen Lohn
Zuletzt nicht reichlich in sich hitte!
Wie mancher grub nach Wasser schon
Und fand einen Schatz an selber Stitte.

Emanuel Geibel.

Mit dem Klagen, mit dem Zagen
Wie verdarbst du's, ach, so oft!
Lerne Triibes heiter tragen,

Und dein Gliick kommt unverhofft.

Emanuel Geibel.

B
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Nietzsche und Blavatsky.

Von Oskar Stoll.

Aus dem Kreis der bekannten Denker des vergangenen
Jahrhunderts treten in dem Philosophen Friedrich Nietzsche
und der Theosophin H. P. Blavatsky zwei Personlichkeiten
hervor, deren Lehren fiir ernste Menschen zu einem Ereignis
werden kdnnen. Sie vermdgen jene stillen Stunden zu erzeugen,
aus denen der Mensch als ein Verwandelter hervorgeht, bereit,
einen neuen Weg des Lebens zu betreten. In den Werken
beider spiegelt sich, wenn auch auf ganz verschiedene Weise,
das geistige Ringen und Suchen des Menschen nach Erkennt-
nis der Wahrheit iiber den Sinn seines Lebens; aus welchem
Grunde ihr Studium heute zu einem Bediirfnis fiir viele wird,
obwohl beide nur fiir die wenigen geschrieben haben, fiir
Menschen seltenerer Art.

Aber in der Gegenwart, mit ihrer allgemeinen Schulung
des Intellektes und den aufgelosten Glaubensformen, bleibt der
Geisteskampf nicht auf fiihrende Personlichkeiten beschrinkt,
sondern beriihrt alle Schichten des sozialen Lebens.

Den besten Beweis dafiir, daB auch philosophischen
Problemen ein sehr weitgehendes Interesse entgegengebracht
wird, bieten die hohen Auflagen, die selbst schwer verstindliche
Werke dieser Art erleben. Sind doch z. B. Nietzsches Werke
in vielen Zehntausenden verbreitet. Es stieg allein die Zara-
thustra-Auflage in fiinf Jahren von 15 auf 43 Tausend, wurde
also um 28Tausend Exemplare vermehrt.

Daraus ist zu ersehen, daB sich viele Gemiiter mit diesen
Lehren abzufinden haben und der EinfluB derselben ein sehr
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weittragender ist. Hinzu kommt noch, daB die Nietzsche-Lite-
ratur sich in standigem Wachstum befindet, was beweist, daB
er noch nicht zu den Uberwundenen gehort.

Ich betrachte es nun nicht als meine Aufgabe, hier eine
Biographie der Personlichkeiten zu geben; diese sind dahin,
aber ihre Gedanken wirken weiter, und daher halte ich es fiir
nutzbringender, sich mehr mit diesen als den Personlichkeiten
zu beschaftigen.

Fr. Nietzsche wurde hauptsachlich durch seine Lehre vom
Ubermenschen bekannt, die er besonders in seinem Werke
»Also sprach Zarathustra” in sprachlich meisterhaft schoner und
packender Form niedergelegt hat.

Der Leitgedanke dieser Lehre lautet:

Der Mensch ist etwas, das iberwunden werden
muB — und da auch Blavatsky dem hoheren Menschen die
Herzen vorbereiten wollte, so diirfte es sowohl wertvoll wie
interessant sein, die Lehren dieser beiden in bezug auf den
neuen Menschen kennen zu lernen.

Obwohl Nietzsche aus einer Theologenfamilie hervor-
gegangen war, befreite er sich doch sehr bald, auf grund seiner
Studien iiber das Leben und Wesen der antiken Welt, von
den christlichen Lebensanschauungen. Unter dem EinfluB der
von ihm sehr materialistisch fortgefiihrten Darwinschen Ent-
wicklungslehre leugnet er die Existenz eines moralischen Prin-
zipes im Menschen, wie er ja auch die Dualitit zwischen Leib
und Seele verneint. Er sagt:

,Was die Menschenkraft bewegt und lenkt, regt sich im
Schatten des Unterbewufltseins als der Grundinstinkt der
menschlichen Natur; es ist der Wille zur Macht. Auch die-
jenigen unserer Handlungen, die wir direkt von bewuBten
Motiven herleiten konnen, gehen im letzten Grunde auf unbe-
wuBte Triebe und Instinkte zuriick.”

Also der aus dem Chaos des UnterbewuBtseins heraufdran-
gende Wille zur Macht ist ihm die Grundlage aller Variationen
der menschlichen Begierden, Wiinsche und Neigungen, kurz,
das fundamentale Prinzip der menschlichen Natur. Alle, die
in der Lage waren, diesen Willen zu betatigen, d. h. Macht zu
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erringen und auf die sie umgebenden Verhiltnisse bestimmend
einzuwirken, sie zu beherrschen, hatten andere moralische Wert-
schitzungen, cin anderes Gutes und Boses als jene, die zu den
Beherrschten und Unterdriickten gehdrten und diesem Macht-
willen keinen freien Lauf lassen konnten.

In der Lage der letzteren befanden sich nach seiner An-
sicht einst die drangsalierten Juden. Sie erschufen sich daher
das berirdische Jenseitsideal, um in diesem einen Trost fiir
ihre irdischen Leiden zu besitzen. Die Schwiche dieser Unter-
driickten erzeugte die Sklavenmoral, die Schonung, Naichsten-
liebe und Mitleid fordert, wovon die Kriegernationen, wie die
Griechen und Romer, nichts wuBten.

Diese sind ihm die urspriinglichen Triager der Herrenmoral.
Wie die Sklavenmoral die Moral der Schwachen, Widerstands-
unfihigen ist, so ist ihm die Herrenmoral die der Kampfer,
der starken Naturen, denen der Kampf das Lebenselement ist;
denn Krieg und Kampf erzeugen nach Nietzsches Ansicht die
Moral des aufsteigenden Lebens, kurz die Herrenmoral. Das
kampflose Dasein dagegen fithrt zur Schwichung der Lebens-
krifte und erzeugt die Moral des sinkenden Lebens, die Sklaven-
moral. Die Herrenmoral fordert die freudige Bereitwilligkeit
zum Selbstopfer um der Sache willen, die Sklavenmoral dagegen
Schonung und Nachsicht und langstmogliche Erhaltung des
Lebens und Wohlbehagens.

In den mit der Entwicklungsidee verbundenen Lehren
vom ,Kampf ums Dasein“ und vom ,Uberleben des Taug-
lichsten” sieht Nietzsche Naturgesetze, die auch fiir das mensch-
liche Leben unbeschriankte Geltung haben; denn der Mensch
ist fir ihn ja das schlaueste aller Raubtiere. Darum ist er ihm
aber nicht weniger wertvoll. Denn in dem Chaos dieser
Raubtiernatur erkennt er viele edle Triebe, deren Pflege die
Hoherartung des Menschen begiinstigen und zum Ziele des
Lebens, dem Ubermenschen, fiihren soll.

Diese, vom Willen zur Macht gendhrten, aufwirts fithrenden
Instinkte des Lebens sieht er durch die christlich-jiidische
Moral unterdriickt und als bose gewertet, und darum ist ihm
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der Kampf dieser Moral gegen die Grundinstinkte der mensch-
lichen Natur die gréBte Immoralitat.

Wie ich schon andeutete, {ibertrigt Nietzsche den in den
niederen Reichen der Natur in Erscheinung tretenden , Kampf
ums Dasein” verbunden mit dem ,Recht des Stirkeren” auch
auf das menschliche Leben. Er sieht, wie die Natur keine
Nachsicht, kein Mitleid, keine Nichstenliebe kennt.

Seine Auffassung nach dieser Richtung kann in folgender
Weise populir ausgedriickt werden:

Der starke breitastige Baum wurde ein solcher, weil er
den schwicheren in seiner Nihe die Lebenskrifte entzog, um
sie fiir sich und seine Stirke zu verwenden; himmelan strebend
trotzt er allen feindlichen Elementen. Er ist der Stirkere und
damit auch der Lebenswiirdigere; er ist der Beste seiner Art,
der aber nur durch den Tod der Schwicheren zu seiner natur-
gewollten Vollkommenheit gelangen konnte.

Im Tierreich tritt dieses Streben nach Auslese noch starker
hervor. Schonungslos vernichtet die Natur durch Kilte, Hunger
und Kampf die Schwicheren und fithrt dadurch eine natiirliche
Auslese und das ,Uberleben des Tauglichsten herbei, immer
nach dem Besten und Vollkommenen der Art strebend.
Nirgends eine Hemmung der Instinkte und Triebkrifte des
Lebens, sondern iiberall ungehinderte Auswirkung derselben
und darum Vollkommenheit.

Neben diesem Drang nach Vollkommenheit sieht er den
gleichwichtigen nach Uberwindung der Art. Aus dem Stein
entwickelte die Natur die Pflanze, aus dieser das Tier, dem
wiederum der Mensch folgte. Inbezug auf diese Entwicklungs-
phasen sagt er im Zarathustra (S. 13):

»ihr habt den Weg vom Wurme zum Menschen gemacht,
und vieles ist an euch noch Wurm. Einst wart ihr Affen, und
auch jetzt noch ist der Mensch mehr Affe als irgend ein Affe.”

Wie es nun in dem Pflanzen- und Tierreich edle und
weniger edle Arten gibt, so glaubt Nietzsche, daB auch unter
den Menschen spezifisch verschiedene Arten bestehen — namlich
Herren- und Sklavennaturen.

Durch die nivellierende Moral des Christentums, welches

Google



XVLI. Jahrg. Theosophisches Leben 20

lehrt: vor Gott sind alle gleich — werden nach seiner Ansicht
die Herrennaturen in der Entfaltung ihrer arterhéhenden Krifte
in naturwidriger Weise gehemmt und dadurch der nach Er-
hohung und Uberwindung dringende Lebenswille unterdriickt.

Von welchen Gesichtspunkten Nietzsche die Besserung des
Menschen durch das Christentum betrachtet, mogen folgende
Satze charakterisieren:

sSowohl die Zihmung der Bestie Mensch als auch die
Zichtung einer bestimmten Gattung Mensch ist »Besserunge
genannt worden.

,Die Zihmung eines Tieres seine »Besserung« nennen, ist
unsern Ohren beinahe ein Scherz. Wer weiB, was in Mena-
gerien geschieht, zweifelt daran, daB die Bestie daselbst »ver-
bessert« wird. Sie wird geschwacht, sie wird weniger schidlich
gemacht, sie wird durch den depressiven Affekt der Furcht,
durch Schmerz, durch Wunden, durch Hunger zur krankhaften
Bestie. — Nicht anders steht es mit dem gezihmten Menschen,
den der Priester »verbessert« hat. Im frilhen Mittelalter, wo
in der Tat die Kirche vor allem eine Menagerie war, machte
man allerwirts auf die schonsten Exemplare der »blonden Bestie«
Jagd, — man verbesserte z. B. die vornehmen Germanen. Aber
wie sah hinterdrein ein solcher »verbesserter« ins Kloster ver-
fihrter Germane aus? Wie eine Karikatur des Menschen, wie
eine MiBgeburt: er war zum »Siinder« geworden, er stak im
Kifig, man hatte ihn zwischen lauter schreckliche Begriffe ein-
gesperrt. Da lag er nun, krank, kiimmerlich, gegen sich selbst
boswillig; voller HaB gegen die Antriebe zum Leben, voller
Verdacht gegen alles, was noch stark und gliicklich war. Kurg,
ein >Christ«.

Nach Nietzsches Ansicht ist der Mensch durch das
Christentum zu einem Ligner und Heuchler erzogen worden.
Seine freiwillige Unterwerfung unter die ,von Gott gesetzte
Obrigkeit” geschah nicht aus Demut, sondern aus ohnmachtiger
Schwiche, die Gaben der Wohltitigkeit entsprangen nicht der
Nichstenliebe, sondern dem gemeinen Wunsch nach Ehre, An-
erkennung und Belohnung. Die Feigheit wurde zur Geduld,
kurz, die Tugenden sind nur scheinbare, da ihnen in Wahrheit
im allgemeinen unedle Motive zugrunde liegen.
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yihre Kniee beten immer an und ihre Hinde sind Lob-
preisungen der Tugend, aber ihr Herz weiB nichts davon,
sagt er im Zarathustra.

Diese sich unter dem Deckmantel der Frommigkeit breit
machende Unwahrhaftigkeit ist Nietzsche ein Ekel und nahrt
seinen HaB gegen alles Christliche.

Diese durch die Religion anerzogene Unwahrhaftigkeit
gegen sich selbst fiihrt nach seiner Ansicht zum Tod aller
lebens- und siegesfrohen Instinkte. Aus diesem Grunde wertet
er die Religion als eine lebens- und entwicklungsfeindliche
Macht und nennt das Christentum eine Metaphysik des Henkers.

Wie wenig er aber selbst die Lebensprobleme inbezug
auf die moralische Natur des Menschen zu ldsen vermag, oder
besser, wie geradezu oberflichlich er oft bei seinen Ldsungs-
versuchen vorgeht, lehren seine folgenden Worte:

,Was kann allein unsere Lehre sein? — daB niemand dem
Menschen seine Eigenschaften gibt, weder Gott noch die Ge-
sellschaft, noch seine Eltern und Vorfahren, noch er selbst.. ..

,Man ist notwendig, man ist ein Stick Verhdangnis, man
gehort zum QGanzen, man ist im Ganzen, — es gibt nichts,
was unser Sein richten, messen, vergleichen, verurteilen konnte,
denn das hieBe das Ganze richten, messen, vergleichen, ver-
urteilen. Aber es gibt nichts auler dem Ganzen. Der Begriff
»Gotte war bisher der groBte Einwand gegen das Dasein. . ..

,Wir leugnen Gott, wir leugnen die Verantwortlichkeit in
Gott: damit erst erlosen wir die Welt."

Es ist leicht zu verstehen, daB Nietzsche durch diese und
andere ,ketzerische* AuBerungen, durch welche er ja die
Fundamente der christlichen Religion untergrub, kirchlicherseits
der bestgehaBte Mann wurde. Und das Ideal des Antichristen
par excellence: der Ubermensch, wurde fast fiir alle christlich
empfindenden Gemiiter zur Personifikation eines ziigellosen
Tyrannen und Unmenschen. Diese Ansicht glaubte man noch
durch die Verehrung, die Nietzsche Napoleon 1. entgegenbrachte,
stiitzen zu konnen.

Was nun diesen Ubermenschen betrifft, so bin ich der
Ansicht, daB Nietzsche denselben nirgends klar beschrieben
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hat. Um sich eine Vorstellung von demselben zu bilden, ist
man gezwungen, von den Lehren, die er z. B. im Zarathustra
seinen zukiinftigen Jiingern gibt, die ja nur die Vorlaufer des
kiinftigen Ubermenschen sein sollen, weitere Schliisse zu ziehen
und so das ertriumte Ideal selbst mit den ihm zukommenden
Eigenschaften zu bekleiden.

Vor allem ist, um Nietzsche gerecht zu werden, zu be-
achten, daB sich sein Herrenmensch der Zukunft von dem der
Vergangenheit merklich unterscheidet. Wahrend die alten Recken
der Vorzeit ihren kampfesfrohen Trieben oft geringfiigiger Dinge
halber freien Lauf lieBen und manche Grausamkeit begingen,
fordert Nietzsche von seinen Jiingern die leitende und ziigelnde
Kraft eines herrschenden Gedankens, der auch zugleich das
heiligende Motiv ihrer Handlungen sein soll.

Freilich ist es wahr, daB er den groBen Korsen verehrt;
aber daB er ihn nicht als das Ideal und Vorbild seines Uber-
menschen hinstellt, geht aus seiner folgenden Wertung Napoleons
hervor:

,Durch die Weite seines durchdringenden Scharfsinns und
die Zihigkeit seines Willens der auBerordentlichste Mensch.
Im Falle sein Ziel das Wohl der Menschheit gewesen wire,
der groBte Mensch.”

Nach diesen Worten liegt also auch dem lasternden Christen-
feind Nietzsche das Wohl der Menschheit am Herzen. Nur
halt er fir dasselbe gerade die Zerstérung von jenen Glaubens-
werten fiir notwendig, die bisher von Millionen als wohltitig
und aufwirtsfiihrend betrachtet wurden: wie den Gottesglau-
ben, den Glauben an die Unsterblichkeit der Seele, das Mitleid,
die Selbstlosigkeit, die Demut und die Nachstenliebe, kurz jede
religiose Ethik.

Als Ersatz fiir diesen Raub an allen Werten gibt Nietzsche
etwas, das man — die Liebe zu dem arterhdhenden
Lebenswillen — nennen konnte.

An diesem, seiner Entwicklungsidee zugrunde liegenden,
aufwiartsdraingenden Lebenswillen hangt Nietzsche mit ganzer
Seele. In dem Jasagen gegeniiber diesem Willen sieht er das
Heil und die Erlosung der Menschheit; ihm ist er bereit, nicht
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nur durch Alter und Tradition geheiligte Morallehren, sondern
auch Menschen zu opfern, sich selbst nicht ausgenommen.
In dieser Beziehung ist er sehr konsequent und schreckt auch
vor der Forderung eines Selbstmordes nicht zuriick. Und diese
seine Lehre ,vom freien Tode“ ist eine von jenen, die manchem
zum Verhingnis werden konnen.

Nietzsche will die in der Masse verborgenen Herren-
naturen, von denen er glaubt, daB sie die zum Ubermenschen
fihrenden Qualititen besitzen, herauslocken. Diesen ruft er zu:
,Werde der du bist!“ ,Suche den Weg zu dir selber.”

Doch, da er die niedere Natur des Menschen kennt, ist
seine Lehre auch nicht frei von Warnungen, die uns zugleich
auf den Charakter des zukiinftigen Ubermenschen schlieBen
lassen. So 1aBt er seinen Zarathustra sprechen:

,In die freie Hohe willst du, nach Sternen diirstet deine
Seele. Aber auch deine schlimmen Triebe diirsten nach Freiheit.

»Deine wilden Hunde wollen in die Freiheit; sie bellen vor
Lust in ihrem Keller, wenn dein Geist alle Gefingnisse zu
16sen trachtet.

,Noch bist du mir ein Gefangener, der sich Freiheit ersinnt;
ach, klug wird solchen Gefangenen die Seele, aber auch arg-
listig und schlecht.

oReinigen muB sich auch noch der Befreite des Geistes.
Viel Gefingnis und Moder ist noch in ihm zuriick: rein muf§
noch sein Auge werden.

JAch, es gibt so viel Liisternheit nach Hohe! Es gibt
so viel Krampfe der Ehrgeizigen! Zeige mir, daB du keiner
der Liisternen und Ehrgeizigen bist. Ach, es gibt so viel groBe
Gedanken, die tun nicht mehr als ein Blasebalg: sie blasen auf
und machen leerer.

ofrei nennst du dich? Deinen herrschenden Gedanken
will ich héren und nicht, daB du einem Joche entronnen bist.

,Bist du ein solcher, der einem Joche entrinnen durfte?
Es gibt manchen, der seinen letzten Wert wegwarf, als er seine
Dienstbarkeit wegwarf.

,Frei wovon? Was schiert das Zarathustra! Hell aber soll
mir dein Auge kiinden: frei wozu?“
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Die Antwort auf dieses: Wozu? umschlieBt das Wort
Ubermensch —. Nicht der Ehrgeiz, sondern die Liebe zum
Fernsten und Kiinftigen, zum hoheren Menschen, soll seinen
Jungern die Fesseln der alten Moral sprengen und sie in die
Trager der Herrenmoral verwandeln.

Diese Herrenmoral soll den neuen und hoheren Typus
Mensch schaffen, aus dem einst die Gattung Ubermensch her-
vorgehen soll. Obwohl er in dieser seiner Herrenmoral die
Selbstsucht heilig preist, so unterscheidet er doch zwei Arten
derselben, die gesunde und die kranke Selbstsucht. Die erstere
ist nach den volkstimlichen Anschauungen iiber Selbstlosigkeit
gleichbedeutend mit dieser, natiirlich nicht nach dem MaBstab
der theosophischen Philosophie. Doch bevor ich zu dieser
und damit zu den Lehren Blavatskys iibergehe, will ich noch
jene Lehre hier in Ausziigen wiedergeben, die den Hohepunkt
von Nietzsches Herrenmoral bildet und im Zarathustra unter
dem Titel: ,Von der schenkenden Tugend* aufgefiihrt ist.

Wie gewohnlich, bildet sie den Inhalt eines Gespraches,
das Zarathustra mit seinen Jingern hilt. Nachdem er sich in
symbolischer Weise liber den Wert und Glanz des Goldes
ausgesprochen hatte, fihrt er im AnschiuB daran fort:

y,uUngemein ist die hochste Tugend und unniitzlich, leuchtend
ist sie und mild im QGlanze: eine schenkende Tugend ist die
hochste Tugend.

»,Wahrlich, ich errate euch wohl, meine Jiinger: ihr trachtet
gleich mir nach der schenkenden Tugend. Was hattet ihr mit
Katzen und Wolfen gemeinsam? Das ist euer Durst, selber
zu Opfern und Geschenken zu werden: und darum habt ihr
den Durst, alle Reichtiimer in eurer Seele zu hiufen.

yunersittlich trachtet eure Seele nach Schitzen und Kleino-
dien, weil eure Tugend unersittlich ist im Verschenken-wollen.

JIhr zwingt alle Dinge zu euch und in euch, daB sie aus
eurem Borne zuriickstromen sollen als die Gaben eurer Liebe

, Wahrlich, zum Riuber an allen Werten muB solche schen-
kende Liebe werden; aber heil und heilig heiBe ich diese
Selbstsucht. — (Und nun schildert er die gewdhnliche Form

der Selbstsucht.) Eine andere Selbstsucht gibt es, eine allzuarme,
3
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eine hungernde, die immer stehlen will, jene Selbstsucht der
Kranken, die kranke Selbstsucht.

,Mit dem Auge des Diebes blickt sie auf alles Glanzende;
mit der Gier des Hungers miBt sie den, der reich zu essen
hat; und immer schleicht sie um den Tisch der Schenkenden.

,Krankheit redet aus solcher Begierde und unsichtbare
Entartung; von siechem Leibe redet die diebische Gier dieser
Selbstsucht.

»oagt mir, meine Briider: was gilt uns als Schlechtes und
Schlechtestes? Ist es nicht Entartung? — Und auf Entartung
raten wir immer, wo die schenkende Seele fehlt.

,Aufwirts geht unser Weg, von der Art hiniiber zur Uberart.
Aber ein Grauen ist uns der entartende Sinn, welcher spricht:
»Alles fiir miche.”

Der hohe Adel einer vornehmen Gesinnung, der aus diesen
Worten spricht, ist unverkennbar. Allein diese kurzen Ausziige
zeigen, daB Nietzsche durchaus nicht einer schrankenlosen
Tyrannei und Willkiir das Wort redet. Im Gegenteil, wie sich
aus vielen anderen Stellen seiner Herrenmoral ersehen 1aft,
verlangt er von seinen Jiingern einen solch hohen Grad von
Edelsinn, Wahrhaftigkeit und Harte gegen sich selbst, daB es
seltene Naturen sein miissen, die diesen Forderungen auf Grund-
lage seiner Philosophie ganz gerecht werden konnen.

Wiahrend Nietzsche bei Lebzeiten nur wenige Freunde
fiir seine Lehre fand, glaubt man jetzt in ihr die Grundlagen
einer neuen Religion erkennen zu miissen. Man feiert ihn
geradezu als Religions-Reformator, der, wie Horneffer sagt,
Europa miindig gemacht hat.

Meine Ansicht ist, daB man, wohlgemerkt vom Standpunkt
des Materialisten aus gesprochen, damit nicht so Unrecht hat.

Jenen, die sich aus Wahrhaftigkeit gegen sich selbst von
dem pfaffischen Kirchentum abgewandt hatten, gab er neue
Richtlinien des Denkens. Er erweckte in ihnen den verlorenen
Glauben an die Entwicklungsmdglichkeit des Menschen und
senkte in ihr Gemdiit einen tiefen Abscheu vor dem Aufgehen
in dem seichten Gliick eines flachen Biermaterialismus und
der ,kranken Selbstsucht“. Er beseelte sie mit dem ldeal des
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vornehmen Menschen, ,der da lebt um zu erkennen, und er-
kennen will, damit einst der Ubermensch lebe* — oder, wie
Dr. Gramzow es ausdriickt: ,der im intensivsten Gefithl und
BewuBtsein eigener Kraft und Verantwortlichkeit mit der Sphinx
des menschlichen Daseins unermiidlich ringt, unbekiimmert um
Gewinn und Ehren, unenttiuscht durch Verachtung, Hohn und
Verfolgung.“

Wie gesagt, fiir die materialistisch-monistischen Kreise
haben diese Ideale etwas Erhebendes und damit auch etwas
Religiéses an sich. Und diese Kreise, die alles Metaphysische,
sei es nun gottlich oder teuflisch, leugnen und in der Ent-
wicklung der Personlichkeit ihr religioses Ideal erblicken,
feiern Nietzsche, nach ihren Begriffen Giber Religion, nicht ohne
Grund als einen religiosen Reformator und Erzieher zur Person-
lichkeit.

Zu diesem monistischen Ideal aber bildet die Lehre Bla-
vatskys den ausgesprochensten Gegensatz. Und es ist vielleicht
kein Zufall, und wie ich glaube ein Segen, daB sie zu gleicher
Zeit wie Nietzsche ihre wahrhaft religiosen Ideale vor
der Menschheit aufrichtete. Wohl trug auch sie dadurch zur
Auflosung der alten kirchlichen Ideale und Glaubensformen
bei und gilt daher auch bis heute kirchlicherseits als die Zer-
storerin geheiligter Glaubenswerte, doch trifft dies nur in dem
Sinne zu, in dem auch einst der groBe Nazarener fiir die
Schriftgelehrten und Pharisder der Zerstorer ihrer Heiligtiimer
war. In Wahrheit aber bestand ihre Mission in der Erfiillung
und Wiederaufrichtung jener alten Wahrheiten, die durch den
Sieg des Materialismus besonders in der christlichen Religion
vergessen und vernichtet worden waren und die auch Nietzsche
zu zerstoren suchte. Zu den wertvollsten dieser vergessenen
Wahrheiten gehort das Wissen tiber die wahre Natur der Junger-
schaft. Um diesen diamantnen Kern einer jeden Religion zu
enthiillen, erhielt die Menschheit durch sie jenes so iiberragende
System an philosophischen, wissenschaftlichen und okkulten
Lehren, das jetzt unter dem Namen: ,Theosophische Philo-
sophie« bekannt ist.

Aus dieser Philosophie will ich nun jene Gedanken mit-
3"
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teilen, die mit denjenigen Nietzsches parallel laufen und somit
die Ansichten Blavatskys iiber die Bildung des hoheren Men-
schentypus im Gegensatz zu derjenigen Nietzsches wiedergeben.

Wohl verwirft auch Blavatsky die alttestamentliche Lehre
von der Schopfung und ersetzt sie durch die der Entwicklung.
In gleicher Weise zerstort sie den kirchlichen Glauben an einen
durch den menschlichen Willen beeinfluBbaren personlichen
Gott; an dessen Stelle in ihrer Philosophie die namenlose,
universale Gottheit tritt, der sich der Mensch nur durch die
bewuBte Verschmelzung mit seiner eigenen unsterblichen, gott-
lichen Natur ndhern kann. Denn fir Blavatsky ist der Mensch
kein Tier, sondern ein Gott in einer tierischen Hiille. Doch
wahrend Nietzsche, in Anlehnung an die Darwin'sche Ent-
wicklungslehre, nur unsere physische Erde als alleinige Ortlich-
keit anerkennt, auf der lebende Wesen existieren und sich die
Entwicklungsprozesse vollziehen koénnen, lehrt Blavatsky die
Siebenfiltigkeit der Natur und des Menschen.

Nach ihr ist der Mensch zusammengesetzt aus einer Wesen-
heit und aus einer Personlichkeit. Die Wesenheit ist unsichtbar,
gottlich und unsterblich, und aus einer Dreiheit von géttlichen
Kriften (Seele genannt) gebildet, wiahrend die Personlichkeit
eine Vierheit umschlieBt, die der Geburt und dem Tode unter-
worfen ist.

Die Unsterbliche Dreiheit bildet das moralische Prinzip,
dem allein der Mensch seine groBe Entwicklungs-
moglichkeit verdankt. Denn nach Blavatsky wire der ur-
spritngliche, affenidhnliche Tiermensch niemals zu einer kul-
turellen Entwicklung gelangt, ohne jenen mysteriésen Vorgang,
den sie die Beseelung der Menschheit nennt und welchen sie
so einleuchtend in ihrer ,Geheimlehre# beschreibt. Danach
verkdrperten sich vor 18000000 Jahren intelligente unsterbliche
Wesen aus der uns umgebenden seelischen Welt in den von
der duBeren Natur entwickelten Menschentieren, um durch diese
Verkdrperung selbst einen héheren Grad von Vollkommenheit
zu erreichen und zugleich das menschliche Tier aus seiner
Tierheit zu erlosen. Die Wirkung dieser Inkarnation bestand
in der Begabung des menschlichen Tieres mit Fahigkeiten, die
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es vorher nicht besaB und durch die es iiber alle anderen
Tiere erhoben wurde. Zu diesen Vorziigen gehdren die Fihig-
keiten des Gemiites im Erzeugen, Festhalten und Zuriickrufen
von gewonnenen Eindriicken und den sie begleitenden Em-
pfindungen. Diese Fahigkeiten fiihrten allmihlich den Verlust
der Reinheit der Instinkte herbei, wodurch der physische
Mensch seine urspriinglichen Fiihrer verlor. Denn jene beiden
Instinkte, welche alle tierischen Wesen regieren, nimlich der
Instinkt der Selbsterhaltung und derjenige der Rassenerhaltung,
verwandelten sich im Menschen in Begierde, und damit war
die Periode der reinen Tierheit zu Ende. Denn von nun an
versuchte der Mensch um des Genusses halber das zu wieder-
holen, was das Tier nur instinktmiBig, den naturgewollten
Zwecken entsprechend, ausfiihrte: namlich seinen Hunger zu
stillen und seine Rasse fortzupflanzen.

In dem menschlichen Gemiit aber blieb das Bild und die
Empfindung des mit der Befriedigung der Triebe verbundenen
Genusses zuriick. Er wiederholte denselben im Gemiit, wie
wir es ja noch immer tun, wenn wir z. B. etwas Gutschmecken-
des genossen haben. Durch diese gedankliche Wiederholung
des gehabten Genusses wurde die dem Gemitsbild eigentiim-
liche suggestive Kraft derart machtig, daB sie ihn zur Wieder-
holung der Handlung um des Genusses willen dringte. Der
begierdenvolle Wunsch war geboren und trat an Stelle des
urspriinglichen reinen Instinktes. Dadurch durchbrach der
Mensch die Lebensgesetze des Tieres und nahm nun nicht
nur des Hungers wegen Nahrung zu sich, sondern immer
haufiger um seine nach der Empfindung des Genusses liisterne
Begierde zu befriedigen.

Durch diese Verwandlung der reinen Triebe der Selbst-
erhaltung und der Rassenerhaltung in Begierde entstanden im
menschlichen Gemiit die Selbstsucht und die Sinnlichkeit.

Infolge der ihm zuteil gewordenen Einbildungskraft erschuf
der Mensch in sich ein psychisches Ebenbild seiner kdrperlichen
Form, welches mit den Produkten seiner Gedankentatigkeit
erfillt war und in welchem er alle durch die Sinne von der
AuBenwelt gewonnenen Eindriicke und Empfindungen festhalten
und reproduzieren_konnte.
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Dies ist unser psychisches personliches Selbst, dessen Be-
wuBtsein sich mit all den mannigfaltigen Bildern, die in sein
Gesichtsfeld treten, identifiziert. Diese Bilder wiederum erzeugen
all jene Empfindungen, die wir als Furcht, HaB, Eitelkeit,
Ehrgeiz, Rache, Sondersein, und, um uns an Nietzsche zu
erinnern, als den Willen zur Macht kennen. Denn ,der Wille
zur Macht”, auf seine urspriingliche Form zuriickgefiihrt, ist
nach meiner Ansicht nichts anderes, als die aus der Begierde
nach Genu8 entstandene Selbstsucht.

So ist uns denn, durch Blavatskys Lehre tber die Kon-
stitution des Menschen und seine Beseelung, ein hochst wich-
tiger AufschluB iber die Entstehung des ,Willens zur Macht“
geworden, und wir kdnnen aus ihr noch weiteres iiber die
mysteridse Natur unserer Personlichkeit lernen.

Wihrend in der Tierwelt alle Glieder einer Art von den-
selben Instinkten belebt sind und durch die gleichartige Be-
tatigung derselben die gesammelte Erfahrung eine einheitliche
ist, ging in der Gattung Mensch eine allmaihliche Individuali-
sierung vor sich. Dadurch, daB der Mensch seine Intelligenz
dazu benutzte, seine Lebensgeniisse zu erhéhen und zu ver-
vielfiltigen, entstanden zahllose Variationen von Neigungen und
Abneigungen, wodurch, da jeder durch viele Erdenleben seinen
eigenen Neigungen nachging, auch die Lebenserfahrungen
individuell wurden. Die Gemiitsbilder und damit auch die
Neigungen und Wiinsche des einen waren von denen des
andern an Zahl, Form und Kraft verschieden. Und obwohl
alle auf grund eines gemeinsamen Gefiihles einander als Mensch
anerkannten, so fiihlte sich doch jeder zugleich von seinem
Nichsten als getrennt, da er sich ja nur mit seinem Bilder-
gewand als identisch erklirte und die Welt der Vorstellungen
und Neigungen seines Nachbars als andersartig empfand. Auf
diese Weise kam das individualisierte Innenleben und differen-
zierte BewuBitsein der Personlichkeit zustande.

Doch zu dieser Differentiation des BewuBtseins trug noch
etwas bei, das ich bisher noch nicht erwahnte und das uns
einen anderen Aspekt der menschlichen Natur und zugleich
einen weiteren Irrtum Nietzsches verstehen ldBt.
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Bisher hatte ich nur die auf die Eindriicke in der AuBen-
welt und des Instinktlebens basierte Gedankentitigkeit erwahnt,
aber diese trigt nicht allein zur Differentiation des BewuBtseins
bei: Wir erinnern uns, daB nach Blavatsky die unsterbliche
Dreiheit, Atma-Buddhi-Manas genannt, das beseelende Prinzip
darstellt. Die von diesem Prinzip auf das Gemiit ausstrahlenden
Krifte bilden in diesem das Gewissen; von dem wiederum die
Impulse der Rechtschaffenheit, des Mitleides etc. der Persdn-
lichkeit bewuBt werden. Ohne diese unsterbliche Dreiheit seiner
Seele wire der Mensch bar der Vernunft, des Glaubens, der
selbstlosen Liebe und der hohen Fahigkeit, der Triger spiri-
tueller Ideale zu sein, auch waren Schonheit, Kunst und Religion
nie in seinen Gesichtskreis getreten.

Fir Nietzsche sind einige dieser Fihigkeiten identisch mit
den hoheren Instinkten, von deren Pflege er die Entstehung
des Ubermenschen erhofft.

Wir konnen es uns leicht ausmalen, daB die stindige
Einwirkung dieser Krifte auf das Gemiit auBerordentlich zur
Vervielfiltigung der Erfahrungen und damit auch zur Bildung
des SelbstbewuBtseins beitragen muBte. Es waren die An-
strengungen der Seele, sich in der physischen Welt auszudriicken,
welche zusammen mit den Suggestionen der vorerwihnten
leidenschaftlichen Krafte das ZweiseelenbewuBtsein erzeugten,
von dem Goethe im Faust spricht.

Wir kennen es alle aus dem so oft empfundenen Gegen-
satz, der zwischen unserem Wollen und Tun besteht. Nach
dieser kurzen Schilderung der Entwicklung des individuellen
BewuBtseins der Personlichkeit ist also nicht, wie Nietzsche
glaubt, ein spezifischer, sondern nur gradueller Unterschied
zwischen den Menschen vorhanden, der auf die individuell-
personlichen Lebenserfahrungen zuriickzufiihren ist und deren
Summe (durch die verschiedenen Erdenleben hindurch), den
Charakter der Personlichkeit bildet.

Nach Blavatsky besteht nun menschlicher Fortschritt darin,
daB die hoheren moralischen Krifte der Seele das Ubergewicht
im Gemit erlangen, indem sie die leidenschaftlichen Bilder
der Begierde, deren Entstehung wir verfolgt hatten, zerstoren.
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Nun wird gesagt, Nietzsche will imgrunde dasselbe, nur
mit andern Worten; doch dies ist nicht der Fall. Aber an-
genommen es wire so, so geht doch Blavatsky noch weiter,
und damit komme ich zu jenem so wichtigen Punkt ihrer
Lehre, der, obwohl er der westlichen Religion, in ihrem kirch-
lichen Gewande, so fremd ist, doch das Kriterium der Religion
und damit auch das der wahren Jiingerschaft enthalt.

Denn mit dem Ubergewicht der moralischen Krifte ist es
allein nicht getan; da, soweit dies wirklich von dem gewdhn-
lichen Menschen erreicht werden kann, wir damit nur den
tugendhaften Charakter, kurz die heute nicht nur von den
Christen allein angestrebte sittliche Personlichkeit vor uns
haben, die sich von dem Ideal der Monisten nur durch ihren
Gottes- und Unsterblichkeitsglauben unterscheidet.

Natiirlich wiirde Nietzsches Herren- und Ubermensch auch
nur solch einen vom Gefithl der Exklusivitit durchdrungenen
Gott und Unsterblichkeit leugnenden, personlichen Charakter
personifizieren. Derselbe mag fiir viele etwas ungemein Forsches
und Anziehendes haben, aber, wie uns Blavatsky zeigt, und
das ist ihr unschatzbares Verdienst, bildet gerade ein solcher
Mensch die groBte Barriere des Fortschritts.

Sie verkiindete uns die alte und doch fiir uns so neue
Wahrheit, daB die ganze Natur fiir die Zwecke der Seele
da ist. Um diese Zwecke zu erfiillen ist das erste Erfordernis,
die Sehnsucht und das Verlangen nach der Seele in unserem
Herzen zu erwecken und zu nidhren, und statt mit dem Gefiihl
des Sonderseins uns mit dem Geist der Einheit zu erfiillen.
Darum griindete sie die Theosophische Gesellschaft, deren
Hauptzweck ist, den Kern einer universalen Bruderschaft zu
bilden. lhre Lehre von der universalen Bruderschaft beruht auf
der Theorie einer allen Menschen gemeinsamen Seele, worauf
auch alle ihre Lehren der Jiingerschaft aufgebaut sind. Eine
von diesen lautet:

»Ehe du dich der ersten Pforte nihern kannst, muBt du
lernen, deinen Korper von deinem Geiste zu trennen, den
Schatten zu zerstreuen und im Ewigen zu leben. Zu diesem
Zwecke muBt du in allem leben und atmen, wie auch alles,
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was du siehst, in dir atmet. Du muBt fihlen, daB du in allen
Dingen wohnst, in allen Dingen im Selbst.«

Allein aus diesen wenigen Worten liBt sich der funda-
mentale Gegensatz zwischen der Lehre Blavatskys und Nietz-
sches erkennen. Denn fiir Nietzsche und seine Jiinger gibt es
weder eine Trennung von Leib und Seele, noch den Gedanken
der Einheit und der Bruderschaft. Denn gerade die vom aus-
gesprochensten Gefithl des Sonderseins erfiillte, sich ganz als
Leib fithlende Persdnlichkeit, das Ideal Nietzsches, ist jener
Schatten, der zerstreut werden muB3, wenn der Mensch zu seiner
eigenen Seele, seinem wahren, unsterblichen Ich gelangen will.
Denn, und das ist es, was erkannt und bejaht werden muf}, —
nicht der tugendhafte oder vom Willen zur Macht beherrschte,
sondern der unsterbliche Mensch, der sich als Seele erkennt
und sich seiner Einheit mit der ganzen Menschheit bewuBt ist,
stellt erst den hoheren Menschentypus dar. Er allein ist der
itber den allzumenschlichen Zustand entwickelte, mit den iiber-
menschlichen Kriften der Seele begabte, wahre Ubermensch,
dem ein tugendhaftes Leben lediglich eine selbstverstindliche
Notwendigkeit, aber nicht der Zweck seines Dasein ist.

Blavatsky beschreibt in ihren Werken den Werde- und Ent-
wicklungsgang der Menschheit zu diesem hdheren Typus in
einer Weise, wie sie eben nur durch Lebenserfahrung und
tiefstes Wissen iiber die unsern Sinnen verborgenen Vorginge
in Natur und Mensch moglich ist.

Und statt wie Nietzsche als Vorbild fiir diesen héheren
Menschen nur ein schwankendes Phantasieprodukt zu hinter-
lassen, beweist Blavatsky die Gangbarkeit des von ihr gewie-
senen Weges durch den Hinweis auf die Vorldufer des hoheren
Menschen in der Vergangenheit und Gegenwart.

In den Minnern, wie Krischna, Buddha, Pythagoras, Plato,
Jesus, Apollonius von Tyana und in ihren eigenen Lehrern
1aBt sie uns die befreite Seele in ihrer Menschengestalt erkennen.

Daher leitet sie auch nicht, wie Nietzsche, ihre Gesetze fiir
die Hoherartung der Menschheit aus den fiir das Tierreich
geltenden ab, sondern, und das sollte uns mit groBtem Ver-
trauen erfiillen, sie 1aBt uns diese Gesetze in dem Leben und
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den Lehren dieser in den Herzen der Volker lebenden groB8en
Seelen erkennen.

Aus diesem Grunde sind auch nach Blavatsky »unsterb-
liche Liebe und Barmherzigkeit — die Harmonie zwischen
Worten und Taten — unerschiitterliche Ausdauer — Gleichmut
in Bezug auf Freude und Schmerz, sowie furchtlose Energie,
welche sich aus dem Sumpfe irdischer Liigen den Weg zur
hochsten Wahrheit erkimpft« — die befreienden Krafte, die
das SelbstbewuBtsein des Jiingers zu seinem Meister und seiner
Seele hiniiberleiten, wenn sie in aufrichtiger Ergebenheit gegen-
iiber dem Hoheren Selbst gebraucht werden.

Um zum SchiuB meine Meinung iber beider Lehren noch
einmal kurz zusammenzufassen mochte ich sagen: daB die
Seelenerkenntnis Nietzsches nicht tief genug ist, um nicht irre-
leitend zu sein. Er hatte nur die chaotische Natur des mensch-
lichen Gemiites erforscht und aus dieser seine groBen Trug-
schliisse gezogen. Waire er tiefer gedrungen, er hitte Glauben,
Wissen und Liebe, kurz, die Seele und damit auch personlich
Genesung gefunden. So aber fiihrt die konsequente Befolgung
seiner Lehre trotz dem in ihr enthaltenen Idealismus zur Ver-
letzung der aufwarts leitenden Lebensgesetze und zur vélligen
Materialisierung des personlichen SelbstbewuBtseins und da-
durch zum evtl. Verlust der Seele.

Blavatsky dagegen ist bestrebt, dieses BewuBtsein, den
Tendenzen ihrer groBen Vorginger getreu, durch die bewuBten
Anstrengungen des personlichen Menschen zu vergeistigen und
zu verewigen. Ausgestattet mit dem iiberragenden Wissen der
Meister der Weisheit zeigt sie ferner, daB, wie irrig auch die
Lehren des dogmatischen Kirchentums sein mdgen, doch die der
Evangelien keine Immoralitat und kein Hemmnis, sondern eine
der besten Grundlagen fiir die Hoherartung des Menschen bilden.

Durch ihre Lehre von der Beseelung, welche in den Mythen
der Volker in symbolischer Form erwihnt wird, erhalten wir
den tiefgehendsten AufschluB {iber die Grundlage der Moral
und iber die Geburt des schopferischen Willens. Sie zeigt
uns den Weg zu dem wahrhaft freien — weil unsterblichen
Menschen, dem im Sinne seines Genius Schaffenden.

Google



XVL Jjahrg. Theosophisches Leben 43

Darum vermogen ihre Lehren alle jene auf den rechten
Weg zu leiten, die vom dogmatischen Kirchentum abgestoBen,
sich auf der Suche nach der Wahrheit iiber den Sinn des
Lebens befinden und vielleicht im Begriff stehen, sich Nietzsche
und seinem Idealismus zuzuwenden.

Mochten in diesem Sinne die Lehren Blavatskys recht
vielen zum erlésenden Erlebnis werden.

Innen und aussen.

Das Leben eines Christen soll ganz tugendhaft sein; er
sollte innerlich so sein, wie er sich duBerlich darstellt; ja innen
muB noch mehr sein, als man auBen wahrnehmen kann: im
Herzen, in das Gott sieht, missen wir ihn tief verehren und
gleich den Engeln vor ihm durchgehends in Heiligkeit wandeln.
Wir miissen taglich unsern Vorsatz erneuern; als ob wir uns
erst heute bekehrt hitten, miissen wir uns zur Inbrunst erwecken
und sprechen: Hilf mir, mein Gott, meinen guten und heiligen
Vorsatz auszufithren; gib, daB ich heute recht anfange, denn

was ich bisher getan, ist nichts.
Thomas von Kempen.

AT SO
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Eine Konfirmationsrede Ernst v. Wildenbruchs.

Mit der giitigen Erlaubnis Frau Maria von Wildenbruchs
bringen wir nachstehend eine Rede, die kiirzlich in der ,,Tig-
lichen Rundschau* verdffentlicht wurde und die der Dichter
im Mirz 1907 anldilich der Konfirmation eines jungen
Freundes gehalten hat. Wir freuen uns, die schdnen Worte
des Dichters auch unter unseren Lesern bekannt machen
zu diirfen.

Mein lieber Helmut, am heutigen Tage kommt jeder mit
dem Wunsche zu Dir, Dir etwas zu schenken. Etwas Gutes,
sein Bestes mdchte Dir jeder schenken.

Was mag das Beste sein? Man bringt Dir einen schonen
Gegenstand — aber der kann zur Erde fallen und zerbrechen,
Dir Flecke bekommen oder sonstwie verderben. Man bringt
Dir eine dute Lehre — die lernst Du vielleicht auswendig
und behdltst sie so lange, bis Du sie eben wieder vergessen
hast. Das Beste, was Dir, meiner Ansicht nach, ein &lterer
Mensch brinden kann, ist, da er Dir aus seinem Leben die-
jenige Erfahrung mitteilt, die er als die groBte, wichtigste er-
kannt hat, und dal er sie in Dein Leben einzupflanzen ver-
sucht. Nicht, damit Du sie auswendig lernst — denn Aus-
wendiggelerntes ist wie eine Miinze, die man vielleicht im
Laufe von vielen Jahren einmal verwerten kann, vielleicht
aber auch nie — sondern damit Du dariiber nachdenkst.
Denn es ist zwar richtig, daB man Erfahrungen selbst machen
mufl — aber es ist auch anderseits richtig, daB die Menschen-
leben sich bis auf einen dewissen Grad #dhnlich sehen: es
sind schlieBlich die gleichen Schmerzen, unter denen alle
Menschen leiden, die gleichen Freuden, an denen sie sich
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freuen. Und wenn man dann, #lter werdend, Schmerzen und
Freuden kennen lernt, dann kann es immerhin von Wert sein,
wenn man sich dgelegentlich an das erinnert, was uns friiher
einmal jemand dariiber gesagt hat, was er sich aus Schmerzen
und Freuden fiir eine Lehre dgezogen hat. Das ist dann ein
Wegweiser: ,,Hier geht auch ein Weg entlang*, und vielleicht
probiert man den Weg dann einmal, und vielleicht kommt
man darauf eine Strecke weiter. So habe ich denn mancher-
lei erfahren; das wichtigste von dem allen aber scheint mir,
daB ich nicht aus irgendeinem Buche, nicht durch irgendeines
anderen Lehre, sondern eben nur ganz aus eigener Erfahrung
die Uberzeugung, aber die ganz feste, gewonnen habe, daf}
iiber- dem Menschen ein Schicksal waltet, das iiber ihn nach-
denkt und seine Wege mit ihm geht. Du muBt das nicht so
verstehen, dafl es fiir Dich denkt und Dir auf solche Weise
das eigene Denken erspart. Nein, im Gegdenteil, es will, da3
Du Dich bemiihst, die Gedanken nachzudenken, die es tiber
Dir und fiir Dich hat. Es will, da Du es verstehen lernst,
und verlangt von Dir, daB, wenn Du zum Verstindnis durch-
gedrungen bist, Du freiwillig den Weg gehst, den es mit Dir
gehen will. Tut man das, so gehen einem allmahlich die
Augen auf: man bemerkt, daB man diese und jene Eigen-
schaft hat, vor deren einer man sich hiiten, wihrend man die
andere starken muB. Man erkennt, dal man gewisse Fihig-
keiten besitzt, und jede F#higkeit ist ein schweigend vorge-
schriebener Weg, den man dehen soll. Man kommt zu der
Erkenntnis, wie Erfolg und Milerfolg des Lebens sich Schritt
fiir Schritt und Teil nach Teil aufbaut, aus dem Zusammen-
wirken von Fahigkeit und Wille, oder daraus, dal} sie nicht
tibereingestimmt haben. Und wem dieses BewuBtsein in der
Seele aufgeht, in dessen Seele kommt das, was allein den
Menschen zum Groflen stark macht: die drofle Freudigkeit.
Denn er erkennt, dal iiber seinem Haupte eine unendlich
weise Macht waltet, daBl Leiden, die uns im ersten Augen-
blicke ungerecht erscheinen, im tiefsten Grunde nicht unge-
recht gewesen sind, und daB} es falsch ist, wenn man annimmt,
der Lebenslauf des Menschen sei weiter nichts als ein von
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Dunkel in Dunkel durch Zufilligkeiten sich hinziehender
Pfad, der nun einmal so geworden ist, wie er eben war, der
aber auch anders hitte sein konnen. Sondern die Wahrheit
ist, dafl jeder menschliche Lebenslauf mit den ewigen Ge-
setzen der ganzen ewiden Welt zusammenhéngt, unabidnder-
lich wie diese. Wir aber haben die Macht, den vorgeschrie-
benen Weg zu erkennen, und die Freiheit, ihn freiwillig zu
gehen. Und dies, mein lieber Helmut, ist die Erfahrung
meines Lebens, die ich Dir heute, da Dein Leben zu reifen
beginnt, als das Beste mitbringe, was ich Dir bringen kann.

Ernst v. Wildenbruch.

Von der Glickseligkeit.

Da durch Erlangung des hochsten Gliickes die Menschen
selig werden, die Gliickseligkeit aber die Gottheit selbst ist,
so werden sie offenbar durch Erlangung der Gottheit gliick-
selig. Wie man aber durch Erlangung der Gerechtigkeit
gerecht, durch Erlangung der Weisheit weise wird, so miissen
in derselben Weise diejenigen, welche die Gottheit erlangen,
auch selbst Gott werden. Jeder Gliickselige ist also Gott,
und wenn es auch naturgemiB nur einen Gott geben kann,
so steht doch nichts im Wege, daB nicht unendlich viele an
der Gottheit teil haben kdnnten. Boetius.

s L & A
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Schulen der Magie.

Der folgende Artikel von Mme. Blavatsky erschien Eng-
lisch im ,Lucifer, Oktober 1888, , The Path“, Juni 18%4
und wird jederzeit eine wertvolle Belehrung fiir Theo-
sophen sein.

Einer unserer geschitztesten Freunde in okkulter For-
schung schlidgt die Griindung ,arbeitender Schulen* der
Theosophischen Gesellschaft zwecks Entwicklung der Adept-
schaft vor. Obgleich die praktische Unmdoglichkeit, diesen
Proze gdewaltsam zu betreiben, schon einmal im Verlauf
der Theosophischen Bewegung dezeigt worden ist, so ist sie
doch Dutzende von Malen angeregt worden. Es ist allerdings
hart, seiner natiirlichen Ungeduld, den Vorhang des Tempels
beiseite zu reien, Einhalt zu tun. Das Ideal des Durch-
schnittsanfingers im okkulten Studium ist, gottliches Wissen
zu erringen ungefdhr so wie nach einem Einpauk- und Ochs-
system den Preis bei einem Examen in den Klassikern. Die
Weigerung der Bedriinder der Theosophischen Gesellschaft,
derartige falsche Hoffnungen zu fordern, hat zur Bildung der
Schwindelbriiderschaften von Luxor (und Armley Jail?) der
Spekulationen auf die menschliche Leichtgldubigkeit gefiihrt.
Wie verlockend ist doch der Koder fiir torichte Menschen
in folgendem Probeprospekt, der vor ein paar Jahren mehrere
unserer aufrichtigsten Freunde und Theosophen gewann.

n»Schiiler der okkulten Wissenschaft, Wahrheitssucher und
Theosophen, die in ihren Erwartungen erhabener Weisheit,
welche ihnen freigebig von Hindumahatmas dargeboten werden
soll, vielleicht detduscht worden sind, werden freundlichst
eingeladen, ihre Namen zu senden an ... wenn als geeignet



48 Theosophisches Leben XVL Jahrg.

erfunden, konnen sie nach einer kurzen Priifungszeit als Mit-
glieder einer okkulten Briiderschaft zugelassen werden, die
sich nicht mit ihrem Wissen oder ihren Kenntnissen briistet,
sondern ihre Lehren bereitwiilig gibt* (von £ 1 bis £ 5 fiir
den Brief?) ,,und ohne Vorbehalt alles lehrt' (die garstigsten
Teile von P. B. Randolph’s ,,Eulis‘), ,,was anzunehmen sie fiir
wert hilt (lies: Unterricht auf kaufmannischer Grundlage; das
bare Geld flieBt den Lehrern zu und die Ausziige aus Ran-
dolph und anderen ,,Liebestrank“-Verk#ufern den Schiilern!)*)

Wenn das Geriicht wahr ist, so werden einige der eng-
lischen Landdistrikte, im besonderen Yorkshire, von Schwindel-
astrologen und Wahrsagern heimgesucht, die vorgeben, Theo-
sophen zu sein; besser ist es ja, eine vornehmere Klasse
leichtgldubiger Gonner zu beschwindeln, als ihre {bliche
Beute: Dienstmidchen und unerfahrene junge Leute. Wenn
die ,,Schulen der Magie“, die in dem foldenden Briefe an
die Herausgeber dieser Zeitschrift angeregt werden, gegdriindet
wiren, ohne daBl man die grofite Vorsicht hatte walten lassen,
nur die besten Kandidaten zur Mitgliedschaft auszusuchen,
so wiirden wir diese nichtswiirdigen Ausnutzungen geheiligter
Namen und Dinge ins Hundertfache anwachsen sehen. In
diesem Zusammenhange, und bevor wir den Brief unseres
Freundes wiedergeben, destattet sich die Hauptherausgeberin
des ,Lucifers* ihren Freunden zu erkldren, dal} sie niemals
die entfernteste Verbindung mit der sogenannten ,H(erme-
tischen) B(rtiderschaft) von L(uxor)* gehabt hat und daf alle
gegenteiligen Darstellungen falsch und unehrlich sind. Es
gibt allerdings eine deheime Korperschaft — zu der ein
Diplom oder Mitgliedsschein von den heutigen Menschen der

*) Schriftstlicke konnen in der Geschiftstelle des ,,Lucifer ein-
desehen werden, némlich: ,,Geheime Manuskripte* verfaBt in der Hand-
schrift von — (Namen aus Riicksichtnahme weggdelassen), ,,Provinzgrof-
meister der ndrdlichen Abteilung®. Das eine dieser Schriftstiicke hat
den Titel: ,,Ein kurzer Schliissel zu den Mysterien von Eulis*, das heifit:
Tantrische schwarze Magie und Phallusverehrung als Grundlage.
Nein, die Mitglieder dieser okkulten Briiderschaft ,briisten sich mit
ihren Kenntnissen nicht*. Das ist auch sehr verstéindig von ihnen; je
weniger Worte dariiber, desto besser.

Go' gle
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weiBen Rasse nur Oberst Olcott allein besitzt —, der dieser
Name von der Verfasserin der Entschleierten Isis, da er
seinem Sinne nach paBte,*) dgegeben wurde, die jedoch bei
Eingeweihten unter einem dganz anderen bekannt ist, gerade
so wie die Personlichkeit, die die Offentlichkeit unter dem
Pseudonym , Koot Hoomi“ kennt, vollig anders bei denen
heiBt, die seine Bekanntschaft gemacht haben. Der wirkliche
Name jener Gesellschaft wiirde die ,,Eulischen*“ Phallus-
verehrer der ,,H. B. von L.* verbliiffen. Die wirklichen Namen
von Meisteradepten und okkulten Schulen werden den Pro-
fanen niemals, unter keinen Umstidnden, enthiillt; und die
Namen der Personlichkeiten, die im Zusammenhang mit der
modernen Theosophie denannt worden sind, sind nur im
Besitze der beiden Hauptgriinder der Theosophischen Gesell-
schaft. Und nun nach so vielen Einleitungsworten wollen wir
zu dem Briefe unseres Freundes kommen. Er schreibt:

»Ein Freund von mir, von Natur mystisch veranlagt,
hatte beabsichtigt, mit anderen einen Zweig der T. G. an
seinem Orte zu bilden. Uber sein Zidgern damit in Ver-
wunderung, schrieb ich an ihn, um den Grund zu erfahren.
Er antwortete, er hitte gehort, die T. G. kdme nur zu-

*) Entschleierte Isis, Bd. 2, S.308. Es kann noch hinzugefiigt
werden, dafl die ,,Briiderschaft von Luxor*, die nach Kenneth Mackenzie’s
Erwihnung (siehe seine Royal Masonic Cyclopaedia) ihren Sitz in
Amerika hat, iibrigens nichts mit der von uns genannten und uns be-
kannten Briiderschaft zu tun hat, wie nach der Verdffentlichung der
Isis aus einem Briefe dieses verstorbenen freimaurerischen Schrift-
stellers an einen Freund in New York festdestellt worden ist. Die
Briiderschaft, von der Mackenzie wulite, war einfach eine freimaurerische
Gesellschaft auf etwas geheimerer Basis, und wie er in seinem Briefe
selbst bemerkt, hatte er allerdings von unserer Briiderschaft gehort,
aber keine Kenntnis von ihr, die von uns, da sie einen Zweig in
Luxor (Agypten) gehabt hatte, absichtlich so mit diesem Namen allein
bezeichnet wurde. Das veranlaBte einige Intriganten zu der Folgerung,
es bestéinde eine regelrechte Adeptenloge dieses Namens und gegeniiber
einigen leichtgldubigen Freunden und Theosophen zu der Versicherung,
die ,H. B. von L.“ sei entweder identisch mit ihr oder ein Zweig der-
selben wahrscheinlich bei Lahor (Indien)!! — was die offenkundigste

Unwahrheit war.
4

Google



50 Theosophisches Leben XVI. Jahrd.

sammen und plaudere, aber tite nichts Praktisches. Ich
war tatsichlich immer der Meinung, die T. G. miifite Logen
haben, die praktisch arbeiteten. Cagliostro hatte in richtiger
Weise Verstindnis fiir das heftige Verlangen des Menschen
nach etwas, das sich vor seinem Augde abspielte, als er den
dgyptischen Ritus in verschiedenen Freimaurerlogen ein-
richtete und ausiiben lieB. Es gibt viele Leser des Lucifer
in —shire. Vielleicht konnte darin den Lesenden eine
Anregung gegeben werden, wie sie solche Logen fiir sich
bilden und durch ihren vereinten Willen versuchen kdnnten,
bestimmte Krifte erst in einem von ihnen zu entwickeln
und dann nach einander in jedem von ihnen. Ich glaube
sicher, daf} viele in derartige Logen eintreten und ein grofles
Interesse fiir die Theosophie hervorrufen wiirden.* ,A.“
Die obige Notiz unseres verehrten und gelehrten Freundes
ist der Widerhall von neunundneunzig Hundertstel Stimmen
der Mitglieder der Theosophischen Gesellschalt; nur ein
Hundertstel hat das richtige Verstindnis von der Tditigkeit
und dem Zweck unserer Zweige. Der offenkundigste Irrtum,
dem man im allgemeinen begegnet, ist die Vorstellung von
der Adeptschaft und dem Pfad, der dazu fithrt. Von allem
nur Denkbaren, das sich unternehmen l:i8t, ist das Streben
nach der Adeptschaft das schwierigste. Anstatt innerhalb
einiger weniger Jahre oder der Zeit eines Lebens erreichbar
zu sein, verlangt sie die unaufhorlichen Kdmpfe wiahrend einer
ganzen Reihe von Leben, ausgenommen in Fillen, die aller-
dings so selten sind, daf} sie als Ausnahmen von der {tiblichen
Regel kaum einer Erwahnung wert sind. Die Berichte zeigen
unzweifelhaft, dal eine Anzahl der am meisten verehrten in-
dischen Adepten trotz ihrer Geburt in den niedrigsten und
dem Anschein nach sehr ungeeigneten Kasten Eingeweihte
deworden sind. Es versteht sich dabei von selbst, daB sie
durch viele vorhergehende Verkorperungen auf dem aufwirts
filhrenden Pfade fortgeschritten waren, so daf, als sie zum
letzten Mal geboren wurden, ein nur noch ganz geringer Grad
in der spirituellen Entwickelung zu erreichen war, bevor sie
grole lebende Adepten wurden. Natiirlich vermag niemand

Google



XVL Jahrg. Theosophisches Leben 51

zu sagen, ob nicht vielleicht auch eines oder sdmtliche der
moglichen Mitglieder von unseres Freundes A. idealer Cag-
liostrischer Loge fiir die Adeptschaft bereit sind; doch ist
diese Maoglichkeit nicht zuverldssig genug, daB man mit ihr
rechnen konnte: Die westliche Zivilisation scheint eher Streit-
stichtige zu entwickeln als Philosophen, eher militdrische
Schldchter als Buddhas. Der Plan, den A. vorschligt, wiirde
weit wahrscheinlicher in Mediumschaft enden als in der Adept-
schaft. Zwei dedgen eins: Es wiirde nicht ein einziges Mit-
glied der Loge vorhanden sein, das von seiner Kindheit an
keusch und von dem Gebrauch von Berauschungsmitteln génz-
lich unbeflekt geblieben wire. Ganz zu schweigen von des
Kandidaten Freisein von den verderblichen Wirkunden des
schlechten Einflusses der durchschnittlichen gesellschaftlichen
Umgebung. Zu den in den mystischen Handbiichern aller
Ostlichen religiosen Systeme erwidhnten unbedingt notwendigen
Vorbedingungen fiir die psychische Entwickelung gehdren ein
reiner Ort, reine Diidt, reine Gesellschaft und ein reines Ge-
miit. Konnte A. dieses verblirgen? Gewi wire es wiinschens-
wert, es bestinde eine Schule, in der Mitglieder unserer Ge-
sellschaft Belehrung empfangen; und hitten das rein #uflere
Werk und Pflichten die Griinder weniger in Anspruch ge-
nommen, so w#re eine solche wahrscheinlich schon l4ngst
eingerichtet worden. Jedoch nicht fiir praktische Unterweisung
nach dem Plan von Cagliostro, was, nebenbei bemerkt, tiber
dessen Haupt schreckliches Leid gebracht und keine bemerk-
baren Spuren hinterlassen hat, um zu einer Wiederholung in
unseren Tagen zu ermutigen. ,,Wenn der Schiiler bereit ist,
so wird er den Lehrer schon warten finden“, sagt ein Ost-
licher Spruch. Die Meister sind nicht verpflichtet, nach Re-
kruten in besonderen —shire-Loden zu spliren, noch sie
durch mystische Unteroffiziere drillen zu lassen. Zeit und
Raum sind keine Schranken zwischen ihnen und dem, der
sich nach ihnen sehnt; wo der Gedanke durchdringen kann,
koénnen sie kommen. Warum hat ein alter und gelehrter
Kabbalist wie A. diese Tatsache vergessen? Und moge er

sich aulerdem daran erinnern, daB der mogliche Adept so-
4.
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wohl in den White chapels und Five Points von Europa und
Amerika als ebensowohl auch in den sauberen und ,,debilde-
teren** Stadtteilen existieren mag, daBl irdend ein zerlumpter
Elender, der um eine Brotkruste bettelt, eine ,,weilere Seele*
hdaben und fiir den Adepten anziehender sein kann als der
Durchschnittsbischof in seinem Ornat oder ein debildeter
Stiddter in seinem kostspieligen Modeanzug. Fiir die Ver-
breitung der theosophischen Bewegung, eines niitzlichen Kanals
fiir die Bew#sserung der trockenen Felder des zeitgendssi-
schen Gedankens mit den Wassern des Lebens, herrscht an
Mitgliederzweigen {iberall Bedarf, nicht an bloBen Gruppen
von Untidtigen, die der Theosophie zwar Sympathie entgegen-
bringen, wie zum Beispiel das schldfrige Heer der Kirchgeher,
deren Augen geschlossen sind, wihrend der ,Teufel* das
Feld fegt; nein, solcher bedarf es nicht. Titige Zweige sind
notig, die sich ihrer Aufgabe bewufit sind und ernst und
selbstlos arbeiten, deren Mitdlieder nicht fortwdhrend ihre
Selbstsucht dadurch entlarven sollen, daB sie fragen: ,,Welchen
Nutzen werden wir durch unseren Beitritt zur Theosophischen
Gesellschaft haben und wie sehr wird es uns schidigen?",
sondern die sich fragen: ,,Kénnen wir an der Menschheit nicht
etwas wirklich Gutes tun, dall wir fiir die gute Sache mit
unserem ganzen Herzen, unserem Gemiit und unserer Kraft
arbeiten?* Wenn A. seine —shire Freunde, die okkulte
Neigungen zu haben behaupten, nur dazu veranlassen wiirde,
die Frage von dieser Seite anzusehen, dann wiirde er ihnen
einen wirklichen Freundschaftsdienst erweisen. Die Gesell-
schaft kann ohne sie vorwirts schreiten, sie selbst jedoch
konnen zu diesem Fortschritt nicht beitragen.

Hat es denn {ibrigens iiberhaupt irgendwelchen Nutzen,
die Frage betreffs einer Loge zu erdrtern, die, wenn auch
nur theoretische Belehrung erhalten soll, bis wir nicht erst
die Sicherheit haben, daB alle Mitglieder die Lehren auch
wirklich als solche annehmen, die von der angefiihrten Quelle
kommen? Okkulte Wahrheit kann nicht von einem Gemilit
aufgenommen werden, das von vorgefaBiter Meinung, Vor-
urteil und Verdacht voll ist. Sie ist etwas, das mehr durch
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Intuition als durch den Verstand wahrgenommen wird; denn
sie ist ihrem Wesen nach geistig und nicht materiell. Es
gibt Menschen, die infolge ihrer Veranlagung unfdhig sind,
durch den Gebrauch ihrer geistigen (spirituellen) F#higkeit
Wissen zu erlangen, z. B. die grole Mehrheit der Physiker.
Diese sind zu schwerfillig, wenn nicht ginzlich unfihig, die
letzten Mehrheiten hinter den Erscheinungen des Lebens zu
erfassen. Viele solche sind in der Geselischaft; und die grofle
Masse der Unzufriedenen rekrutiert sich aus ihren Reihen.
Derartige Personen sind immer bereit sich selbst zu tiberreden,
dall spiter gegebene Belehrungen, obgleich sie sie aus genau
derselben Quelle wie die frilheren erhalten haben, entweder
falsch oder unbefugterweise von Chelas oder sogar von dritter
Seite gedndert worden seien. Verdacht und Disharmonie sind
die natiirliche Folge; die psychische Atmosphire gerit gleich-
sam in Verwirrung, und die Rickwirkung ist selbst auf die
bestdndigeren Schiiler sehr nachteilig. Zuweilen blendet die
Eitelkeit das, was anfangs kraftvolle Intuition war, das Gemdit
ist dem Eindringen neuer Wahrheit fest verschlossen, und der
strebende Schiiler wird auf die Stufe zuriickversetzt, auf der
er begonnen hat. Ist er zu besonderen, voreiligen Schliissen
personlicher Art gekommen ohne driindliches Studium des
Gegenstandes und ehe die Lehre in ihrer Gesamtheit erklirt
worden war, so geht seine Neigung, weil sie falsch ist, dahin,
nur der Stimme der Selbstschmeichelei zu lauschen und an
seinen personlichen Ansichten festzuhalten, seien sie richtig
oder falsch. Buddha warnte seine Horer hauptsichlich davor,
sich irgendeinen Glauben zu bilden auf Grund der Uber-
lieferung (Tradition) oder einer Autoritit und bevor sie den
Gegenstand vollstindig und eingehend erforscht hatten.

Ein Beispiel. Wir sind in einem Briefe gefragt worden,
warum es ihm, dem Schreiber, nicht ,freistehen sollte, einige
der sogenannten »prizipitierten< Briefe als Filschungen an-
zuzweifeln. Als Grund dafiir gibt er an: einige derselben
triigen zwar (fir ihn) unstreitig den Stempel der Echtheit,
wihrend dagegen andere infolge ihres Inhaltes und Stils Nach-
ahmungen zu sein schienen. Das ist dasselbe, als wenn er
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sagte, er habe einen solchen untriiglichen spirituellen Einblick,
daB er imstande sei, das Falsche beim Richtigen aufzudecken,
obwohl er nie mit einem Meister zusammen gewesen, noch ihm
jemals ein Schliissel gegeben worden sei, auf Grund dessen
er seine angefiihrten Behauptungen auch bezeugen konne.
Die unvermeidliche Folge, in derartigen Fillen sein ungetibtes
Urteil zu gebrauchen, wiirde wahrscheinlich sein, dal er
das Echte als falsch und das Falsche als echt erkldren
wiirde. Also wo in aller Welt hat jemand einen Priifstein,
um zwischen einem ,prizipitierten Briefe*) oder einem
anderen entscheiden zu konnen? Wer anders kann dariiber
etwas sagen als ihre Urheber oder diejenigen, die sie als ihre
Gehilfen (ihre Chelas und Schiiler) gebrauchen? Denn
kaum ein einziger unter hundert ,,okkulten* Briefen ist je
von der Hand des Meisters deschrieben worden, in dessen
Namen und Auftrag sie abgdeschickt wurden. Die Meister
haben es nicht notig und auch keine Zeit dazu Briefe zu
schreiben; und wenn ein Meister sagt, ,,Ich habe diesen
Brief deschrieben“, so bedeutet das nur, daB er jedes Wort
darin diktiert und dem Gemiite des Schreibenden unter seiner
personlichen Uberwachung eingeprigt hat. Gewohnlich lassen
sie ithren Chela, mag er in unmittelbarer Ndhe oder weit ent-
fernt sein, schreiben (oder prizipitieren). Sie priden seinem
Gemiit die Gedanken ein, die sie ausgedriickt wiinschen und
sind ihm, wenn es notig ist, beim Bilderdruckverfahren der
Prizipitation behilflich. Es héngt vollstindig von dem Ent-
wickelungsgrad des Chelas ab, wie weit die Gedanken des
Meisters richtig libertragen und dann im Schriftbilde nieder-
delegt werden konnen. Daher befindet sich der Nichtadept-
Empfinger in der Verlegenheit des Ungewissen, ob nicht
vielleicht alle Briefe falsch sind, wenn einer falsch ist; denn

*) Prizipitierte Briefe sind solche, die auf okkulte Weise, also
nicht durch Feder oder Bleistift, hergestellt sind. Vermdge seiner Vor-
stellungskraft und seines Willens, zwingt der Adept die psychische und
physische Natur derart, daB die von ihm dewiinschte Idee in schriftform
als Brief sich augenblicklich manifestiert; die hierzu notige Materie
entnimmt er der Astralwelt.
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so weit es ein innerer Augenschein lehrt, kommen alle aus
derselben Quelle und werden auf die gleiche geheimnisvolle
Weise befordert. Aber es liefle sich noch eine andere und
zwar weit schlimmere Mdoglichkeit folgern. Trotz allem, was
der Empfanger ,,okkulter** Briefe moglicherweise wissen kann
und aus den einfachen Griinden der Wahrscheinlichkeit und
selbstverstdndlichen Ehrenhaftigkeit, wiirde der ungesehene
Briefschreiber, der auch nur eine einzige betrligerische
Zeile in seinem Namen zulieBe, zu unbegrenzter Wieder-
holung der Téduschung ermuntern. Und das fiihrt geradewegs
zu dem Folgenden. Alle sogenannten okkulten Briefe miissen,
da sie alle durch den gleichen Beweis aufrechterhalten werden,
entweder auch alle stehen bleiben oder insgesamt fallen.
Wenn einer zweifelhaft ist, dann sind es alle, und die Reihe
von Briefen in der Okkulten Welt, dem Esoterischen
Buddhismus usw. usw. sind vielleicht, und es ist kein Grund
vorhanden, weshalb sie es in einem solchen Fall nicht sein
sollten — Schwindeleien, ,ein schlauer Betrug* und ,,Fil-
schungen“, wozu sie der deistreiche und doch deistlose Beauf-
tragte der ,,S. P. R.* (Ges. f. psych. Forschung) gestempelt hat,
um den ,,wissenschaftlichen* Scharfsinn und den Standpunkt
seiner ,,Auftraggeber in der Achtung des Publikums zu heben.

Deshalb wiirde kein Schritt vorw#rts von einer Gruppe
von Schiilern gemacht werden, die einem solchen fiir Ein-
driicke unempfinglichen Zustande des Gemiites preisgegeben
und ohne irdend einen Fiihrer von der okkulten Seite
sein wiirde, der ihre Augden flir die esoterischen Fallgruben
offnen konnte. Und wo sind solche Fiihrer, soweit unsere
Gesellschaft in Betracht kommt? , Mdgden sie denn blinde
Fithrer der Blinden sein‘* und beide in den Graben der
Eitelkeit und des Eidgendiinkels fallen. Die dganze Schwierig-
keit entspringt dem gewohnlichen Bestreben, aus unge-
niigenden Voraussetzungen Schllisse zu ziehen und das
Orakel zu spielen, bevor man sich selbst von jenem wirksam-
sten aller psychischen Betdubungsmittel frei gemacht hat —
der Unwissenheit.

— AW
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Der Geheim-Schiiler.

In aller Arbeit der Natur findet ein allmahliches Beiseite-
legen, eine Verinderung von Ausdrucksformen statt. Das einzig
dauerhafte ist das, was wir ,BewuBtsein“ nennen, und es ist
in vielen Formen geborgen. Im Felsen, in der Pflanze, im Tier,
ist dieses BewuBtsein gegenwirtig. Ohne die Gegenwart des-
selben kann es in der Tat keine Form geben, denn das Be-
wuBtsein ist in Wirklichkeit der Formenerzeuger. Seine Aufgabe
ist es, die zahlreichen Personlichkeiten oder ,Masken”, die ent-
lang dem Lebenspfad entfaltet werden, zu einem Zustande der
Vollkommenheit zu bringen. Das Eisen wird durch sein Be-
wuBtsein angeregt, auf die Einwirkung der Hitze zu reagieren,
der Baum wird angeregt zu wachsen, das Tier wird veranlaBt,
die Gewohnheiten seiner Art darzustellen. Im Felsenkrystall
ist das BewuBtsein ziemlich latent, in der Pflanze ist es schon
klarer ausgeprigt, in den niederen Tierformen ist es noch weiter
entwickelt und in dem hoheren Tier, dem Menschen, hat es
seine volle Entwickelung erreicht; der Mensch ist ,selbstbewuBt.
Er muB nun das ,bewuBte Selbst” erreichen. Der Mensch ist
selbstbewuBt, da er ,personlich bewuBt” ist und ein Empfinden
der Personlichkeit hat. Er miBt alle Dinge mit seinem person-
lichen BewuBtsein, und so sind seine Anschauungen vom Leben
und Sein natirlicherweise beschrinkt. Wiirde er nach einem
erweiterten Ausblick streben, er kdnnte bald in den Tiefen
seiner eigenen Natur ungeheure Kraftquellen entdecken, und diese
sich durch sein Streben zuganglich machen. Wenn der Mensch
aspiriert, dann wichst er, denn ,Aspiration” ist der wunderbare
Talisman, der seine Brunnen zunehmender Kraft entsiegelt.
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Wenn das personliche BewuBtsein zum erweiterten BewuBt-
sein der Seele wird, dann tritt an Stelle der personlichen An-
schauung die unpersonliche.

Die niedere Natur ist untergetaucht in die hohere. Die
niederen Ausdrucksformen haben sich somit Giberlebt, sie werden
beiseite gelegt und durch hohere ersetzt. Das ist das, was
wir ,,Evolution” nennen, das Wachstum und die Entwickelung
des selbstbewuBten Menschen, das Entfalten der latenten Seelen-
krafte.

Viel ist gesagt und geschrieben {iber die , Mysterien” und
uber ,Initiation“. Diese Ausdriicke werden oft leichtfertig in
Verbindung mit dem Pseudo-Okkultismus der vielen psychischen
Schulen, die in den letzten Jahren in Amerika entstanden sind,
gebraucht. Aber dies ist eine Entstellung von alten und ehr-
witrdigen Ausdriicken. LaBt uns auf eine einfache Art ver-
suchen, ein genaues Verstindnis der Mysterien und ihrer Wich-
tigkeit zu bekommen.

Wir werden finden, daB es niedere Mysterien und hohere
Mysterien gibt. Die niederen Mysterien sind die Mysterien
der Erde und des irdischen Lebens; die hoheren Mysterien
sind die Mysterien der Gottheit und des gottlichen Lebens.
Der Geheimstrebende ist sowohl ein Schiiler der hoheren,
als auch der niederen Mysterien, er lernt zu unterscheiden
zwischen dem Unsterblichen und dem Sterblichen. Hierin
folgt er den Lehren von Jesus: ,Trachtet zuerst nach dem
Reich Gottes”, und er weiB, daB ,alles andere von selbst”
folgen wird, wenn das ,Konigreich’ gefunden ist. Seine
yEinweihung” fiihrt ihn auf alle Wege des Lebens, er ist
dariiber belehrt worden, daB er nicht abseits vom Bosen stehen
kann, ebensowenig, wie er abseits vom Guten stehen kann,
denn das beschmutzte Gewand, welches heute auf eines Anderen
Schulter liegt, kann morgen auf die seinige gelegt werden.
Der Schiiler muB alle Leben leben, er muB alle Dinge kennen,
wie kann er sonst Sympathie zu anderen haben?

Wir missen uns erinnern, daB alle Menschen sich auf
dem ,Weg der Initiation befinden; der Geheimstrebende allein
ist sich aber des Weges bewuft.
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—

Wenn wir gewdhnlichen Menschen unserer ersten wirk-
lichen Versuchung gegeniiber stehen, der Versuchung Boses
zu tun um des Bdsen willen, dann sind wir wirklich vor eine
Prifung in unserer Initiation gestellt. Wir stehen vor dem
Altar, der (auf) unseren hoheren Idealen errichtet ist, und die
Prifung licgt in unserem Wunsch. Wenn wir die Prifung dieses
Augenblicks bestehen und uns abwenden von dem bodsen
Wunsch, hin zu unserem Ideal, dann ist die Priifung erfolgreich
bestanden. Wenn der bdose Wunsch siegt, unterliegen wir in
dieser Pritffung und miissen dieselbe Priifung in einer anderen
Form erwarten, ehe wir weiterschreiten kénnen. Der Schiiler
weiB, daB er jede Priifung, die an einen Menschen herantritt,
durchmachen muB, ehe er gut geschult ist, und daB seine
Selbstschulung sein einziger Schutz gegen Fehler ist.

So sehen wir also, daB der ,Weg der Initiation“ in Wirk-
lichkeit unser tagliches Leben ist, und daB es keiner feierlichen
Prozession verhiillter Priester bedarf, um uns zu dem Altar zu
fihren, an dem wir unsere Geliibde ablegen sollen. Eine
Prozession von Gedanken und Taten ist es, die einen jeden
von uns zu dem Altar bringen, auf welchem das Feuer seiner
hochsten Aspirationen brennt, — dies ist der Altar seines inneren,
idealen Selbstes, verborgen in dem geheimen Schrein, den nie-
mand anders betreten kann.

Es wird von einem gewissen Gotzenbild gesagt, daB ein
klares, weifles Licht aus seinen Augen zu blitzen pflegte, wenn
eine reine Seele vor ihm kniete; und ein feuriges, rotes Licht,
wenn eine siindhafte Person in seine Nihe kam. So ist auch,
verborgen in unserer Natur, der MafBstab fiir Recht und Un-
recht; das weiBe Licht des Friedens stromt Gber uns, wenn
wir unsere hochsten Ideale darstellen, das feurige, rote Licht
der Leidenschaft lodert auf, wenn unsere selbstsiichtigen Winsche
geduBert werden. Schwankend, wie es bei uns der Fall ist,
zwischen Frieden und Leidenschaft, haben wir keinen besseren
Fithrer im rechten Handeln als dieses ,Paar der Gegensitze®.
Nach einer Weile werden wir miide von diesem Riickwirts-
und Vorwirtsschwingen zwischen Frieden und Leidenschaft
und die Zeit kommt fiir uns, wo wir wihlen miissen, wem
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wir dienen wollen, dem weiflen Licht des Friedens, oder dem
roten Licht der Leidenschaft.

Indem der Schiiler seine Sinneswahrnehmungen als seinen
alleinigen Fiihrer im Leben beiseite legt, findet er eine neue
Kraft des Erkennens: diese ist seine spirituelle Wahrnehmung.
Von da ab ist die Unsterblichkeit der Seele fiir ihn nicht langer
eine bloBe Theorie, sondern eine Tatsache. Er lernt durch
diese neue Kraft unterscheiden zwischen dem Unsterblichen
und dem Sterblichen, er ftritt ein in die Freude des unsterb-
lichen Lebens. Er lebt das Leben des Unsterblichen, er ge-
braucht seine Krifte der Sinneswahrnehmung in der ihnen
zugehorigen Sphire, hingt aber nicht von dieser, als von einem
fiihrenden EinfluB ab. So erreicht der Schiiler das , Tor des
unsterblichen Lebens“ und lernt die Geheimnisse der Gotter.
Und hier findet er seine wahre Stellung in der Schule der
Natur und sein wahres Verhiltnis zu seinen Kameraden. Er
tritt ein in den Frieden des Meisters; und da des Meisters
Kraft in seiner Liebe ruht, so wird auch der Schiiler, indem
er an dieser Liebe teilnimmt, mit ihrer Kraft umkleidet.

Ehe das Auge den Pfad der Piflicht klar erkennen kann,
mufB das BewuBtsein drei Tore durchschreiten. Das eine wird
das ,Tor des Todes" genannt. Das zweite ist das , Tor des
Wiedergeborenwerdens”. Und das dritte ist das , Tor des un-
sterblichen Lebens”. Das Tor des Todes fiihrt von der physi-
schen Ebene zur psychischen Ebene; der Tod der Sinne erfolgt
hier. Das Tor der Wiedergeburt fithrt von der psychischen
zur spirituellen Ebene; hier findet die Wiedergeburt der Sinne
statt, d. h. das EinflieBen oder Hineintauchen derselben in eine
hohere Ebene. Das Tor des unsterblichen Lebens fithrt in die
Gegenwart der Meisterseele. An dem Tore des Todes legt
der Lernende seine Sinneswahrnehmung, die ihn bis dahin
fihrte, beiseite, und indem er dieses Tor durchschreitet, wird
er ein Neophyt (d. h. ein Schiiler auf Probe) An dem Tore
der Wiedergeburt legt der Neophyt seinen Wunsch nach Be-
friedigung der Sinne beiscite und wird der Geheimstrebende;
und an dem Tore des unsterblichen Lebens erntet der Schiiler
den Lohn seiner Selbstschulung — er findet seinen Meister.
Er hat geistiges Schauen erlangt.
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Die Welten der hoheren und der niederen Mysterien
konnen durch zwei Kreise dargestellt werden, einer iiber den
andern und in ihn hineinragend. Wo sich die zwei Kreise
schneiden, konnen wir die psychische oder Zwischen-Welt
setzen. So haben wir innerhalb der zwei Kreise die drei
Ebenen, die physische, die psychische und die spirituelle Ebene.
Der untere Kreis stellt die ,Halle der Unwissenheit” dar, von
welcher geschrieben steht: ,In ihr bist du geboren und in ihr
wirst du sterben” Wo die Kreise sich schneiden, haben wir
die ,Halle des Lernens” und es wurde uns die Weisung ge-
geben, uns da nicht aufzuhalten, da unter jeder Blume des
Lernens eine Schlange der Eigenliebe geringelt liegt, zum Stich
bereit. Der obere Kreis stellt die ,Halle der Weisheit“ dar
und in dieser Halle werden wir unseren geistigen Lehrer finden.
Um diese Halle der Weisheit zu erreichen, um ein Geheim-
schiller zu werden, bedarf es lebendigen Strebens und des
Mutes, die Regeln fiir Schiilerschaft auf unser tigliches Leben
anzuwenden.

LaBt uns fiir den Augenblick annehmen, daB der Mensch
der Sinnesempfindung diese Regeln anzuwenden versucht.
Da er noch ein Bewohner der Halle der Unwissenheit ist und
keine innere Wahrnehmung hat, wendet er diese Regeln natir-
lich falsch an, er wendet sie auf andre an und nicht auf sich
selbst. Er sieht alle Siinde und Schande der anderen und
nicht seine eigene. Wie grausam mufl er da mit seinem
halben Licht die groBe Regel auslegen: ,,Bevor das Auge sehen
kann, muB es der Trinen sich entwdhnen.”

Der angehende Schiiler ist ein Bewohner der Halle des
Lernens, jener Stelle, wo der hohere in den niederen Kreis
hineinragt; er wird durch widerstrebende Empfindung bewegt
und ist deshalb ein unzulinglicher Ausleger der Regel. Er
wohnt da, wo die spirituellen Krifte des hoheren Kreises dazu
neigen, ihn aufwirts zu ziehen, jenseits der Krifte des niederen
Kreises, die die Neigung haben, ihn herunterzuziehen.

Diese Halle, wo der nach psychischen Kriften Suchende
sich befindet, ist ein Ort vieler Tauschungen. Wenn wir nach
einem Regenschauer vor die Tiire gehen und in die kleinen
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Wasserpfiitzen am Wegesrand blicken, so sehen wir eine um-
gekehrte Wiederspiegelung unserer Welt. Als wir Kinder
waren, hat uns diese umgekehrte Welt sehr interessiert und
wir machten uns seltsame Theorien und wundervolle Ge-
schichten dariiber zurecht. Wenn ein kleiner WindstoB die
Pfiitze bewegte und eine Menge kleiner Wellen das stille
Wasser aufriihrten, konnten wir kaum noch die verdrehten und
verwirrten Formen erkennen, die sich da bildeten. So ist auch
der Lernende sehr verwirrt, wenn er zuerst in die Astralwelt
schaut, denn sie ist wirklich eine Wasser-Welt, die die Bilder
der physischen Welt umgekehrt wiederspiegelt. Ihre Winde
sind die menschlichen Erregungen, und unter der Gewalt
groBer leidenschaftlicher Stirme sind ihre ,Wasser” aufgeriihrt
und ihre Wellen gehen Berge hoch.

,Bevor das Auge sehen kann, muBl es der Trianen sich
entwOhnen.” Wenn der Lernende daran geht, diese Regel
anzuwenden, betrachtet er nur seine erregbare Natur, und da
er ein Bewohner des ,Tales der Tranen“ ist, wendet er die
Regel umgekehrt an — er betrachtet die Regel als diejenige,
die am meisten gemieden werden muB. Der Geheimschiiler
weiB, daB er diese Regel auf sich selbst anwenden muB, daB
seine Augen trocken sein missen, von den Tranen des Selbst-
Bedauerns, ehe sie den Pfad erkennen konnen, der zu dem
Tore des unsterblichen Lebens fiihrt. Somit deutet das Be-
wubBtsein, welches in jeder Halle wohnt, die Regel an, die dem
Licht jener Halle entspricht. Der Geheimschiiler allein kennt
die Regel.

Beachtet, welch ein wunderbarer Wechsel der genauen
Befolgung einer anderen Regel fiir Jiingerschaft folgen wiirde:
»Eh’ vor den Meistern kann die Stimme sprechen, muB das
Verwunden sie verlernen.” Stelle dir vor, da wir, du und
ich, uns enthalten wiirden, ein einziges Wort zu sagen, das
einen andern verwunden oder angreifen konnte, wie lange,
meinst du, wiirde es dauern, bis kein einziges unfreundliches
Wort mehr zu uns gesprochen wiirde? ,Dem Freundlichen
gegeniiber ist die Welt freundlich” ist nur eine andere Aus-
drucksweise des Ausspruches: ,Was jemand sdet, das wird er
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auch ernten” Wenn wir die Kraft verlieren, andere zu ver-
wunden, gewinnen wir eine neue und gréBere Kraft — die
Kraft, helfende Worte zu sagen, und indem wir so empor-
gehoben sind, jenseits der Kraft, andere zu verwunden, werden
wir alle Menschen durch unsere Freundlichkeit zu uns ziehen.

LaBt uns einen Moment innehalten und uns selbst einige
Fragen vorlegen: ,Wiinschen wir wirklich in der Gegenwart
der Meister-Seele zu stehen? ,Wiinschen wir unsere wahren
Selbste zu finden?“ ,Sind wir besorgt darum, einzutreten in
dieses »Heiligtum der Heiligtimer«, dieses Innere, Ideale Selbst
und eins zu werden mit seiner gottlichen Kraft und seiner
glorreichen Verantwortlichkeit?’ ,Wie weit sind wir bereit,
diese niedere personliche Natur fiir eine solche Belohnung
zu opfern?”

Hinsichtlich dessen, was wir unser ,Wohlergehen" zu
nennen belieben, sind wir gewdhnlich durch unsere persénlichen
Wiinsche beherrscht. ,Wie werde ich dabei am besten fahren”,
ist unsere erste Frage. Welchen Nutzen suchen wir? Auf der
physischen Ebene ,Gesundheit, Reichtum, QGliick”. Auf der
psychischen Ebene — was andres, als die Befriedigung eines
krankhaften Wunsches, hiniiberzureichen in den Aufenthaltsort
der Toten, um uns bekannt zu machen mit den Umstinden,
die dort herrschen? Der Jiinger fragt nichts nach all diesen
und deshalb ist er kein gewohnlicher Mensch. Seine Wiinsche
sind auf unsterbliche Dinge gerichtet, und seine Befolgung der
Regeln fiir Jiinger hilft ihm in sein Erbe, ,unbewufit wie
die Biume wichst”, hineinzuwachsen.

Wir mogen denken, dal wir in diesem Augenblick noch
weit von Geheimschiilerschaft entfernt sind; aber vielleicht sind
wir nicht so weit davon enifernt als wir denken. Mit dem
Augenblick, wo jemand versucht die Regeln fiir Jiingerschaft
zu befolgen, beginnt auch seine Jingerschaft, sogar wenn er
fallt und nochmals fillt. Und so, wie er seine Last der selbst-
stichtigen Sorge ablegt, wird ein neuer Ton der Freude in sein
Leben kommen. Viele Leute stcllen sich vor, daB die ganze
Pflicht des Jlingers getan ist, wenn er mit tremolierenden Tonen
singt und sein ,Amen” laut und zur rechten Zeit wihrend
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des Gottesdienstes sagt. Aber Jiingerschaft ist mehr als dies;
es ist die Aufopferung des personlichen Selbst gegeniiber dem
unpersonlichen Selbst, das Aufgeben aller persénlichen Vorziige,
die Umgestaltung der niederen Natur in das Bild der hoheren;
es bedeutet: Gott zu lieben von ganzem Gemiit, Seele und
Geist, und deine Mitmenschen wie dich selbst.

In unserem Alltagsleben hdren wir nicht viel iiber den
Jiinger, er ist bescheiden im erstaunlichen Grade. Seine Haupt-
regel ist: ,zu wollen, zu wagen und zu schweigen”. Zu wollen
das Rechte zu tun, zu wagen das Rechte zu tun und die
Wiinsche der niederen Natur zum Schweigen zu bringen, so
daB er das Rechte tun konne. Wenn er fahig ist, dieser Regel
zu gehorchen, dann hat er gelernt ,allein zu stehen”, wie es
alle Geheimschiiler miissen. Natiirlich bedeutet ,allein zu stehen”
nicht, daB der Schiiler auf das Dach des Hauses klettern muB
und mehrere Stunden stehen soll, um in die Sonne zu sehen,
wie manche denken; dies geschieht nur in manchen sehr toricht
geschriebenen Bichern, niemals in dem Leben des Jiingers.
yAllein zu stehen” bedeutet, daB er gelernt hat ,fest zu stehen”,
unbewegt, durch irgend einen selbstsiichtigen Ehrgeiz oder
personlichen Wunsch, und natiirlich muB er hierin sallein
stehen«, denn wie viele von uns wiirden sich ihm zur Seile
stellen, oder auch nur seinen Mut ehren?

Die wertvollen Dinge in dieser Welt, die Dinge, nach
denen wir gewdhnlichen Leute mit so vielem Eifer suchen,
sind von dem Geheimschiiler nach ihrem wahren Werte ein-
geschatzt, und in diesem Punkt muB er notwendigerweise
allein stehen. Von allen Fragen darf diese eine: ,Was werde
ich davon haben« niemals der Gegenstand fiir seine Gedanken
sein. Ist dies nicht eine strenge Priifung seines Mutes? Er-
heischt es nicht einen erstaunlichen Mut, sich Gber den Koder
der materiellen Werte zu erheben, die Besitztiimer der Seele
iiber die gemeinen Wiinsche zu stellen? Der Weg des Ge-
heimschiilers ist etwas, in das man hineinwachsen muB, etwas,
das gewonnen werden muB, und dies ist nur ausfiihrbar durch
bestandiges Arbeiten in einer unpersonlichen Weise.

Der Bewohner der Halle der niederen Mysterien ist ,,Haus-
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halter” genannt, d. h. er wohnt in dem ,Hause" seiner Sinne;
er heiratet, ist emsig um sein Geschift bemiiht, er tritt bereit-
willigst ein in die Wege der Welt und ist nur in deren Werke
interessiert. Der ,Haushalter mifit seinen Erfolg im Leben
gewohnlich durch die Einnahme, die ihm sein Geschift bringt.
Der erfolgreiche Mensch ist stolz auf seinen Erfolg, er ist stolz
auf die gute Meinung seiner Freunde. Der Geheimschiiler ist
niemals stolz, er blickt leidenschaftslos auf den Erfolg, wie auf
den MiBerfolg, auf Ruhm und Verdammung. Es ist genug,
daB er arbeitet; er sorgt sich gar nicht um die Resultate —
sie gehoren der Seele.

Der Geheimschiiler nimmt die Sorgen und Pflichten der
niederen Ebenen auf sich, in einer unpersonlichen Weise; die
Pflichten sind gerade so sehr ein Teil seines Lebens als die
Pilichten der héheren Ebenen, und jede Pflicht, wo immer sie
an ihn herantritt, muB unpersénlich erfiillt werden, ohne Furcht
vor Strafe oder Hoffnung auf Lohn. Der einzige Anspruch des
Geheimschiilers ist das Recht zu arbeiten, das Recht, der groBen
spirituellen Loge der Meister zu dienen.

In weltlichen Angelegenheiten verfehlt der Geheimschiiler
eine groBe Menge Gelegenheiten, um reich oder berihmt zu
werden, aber er ist kein gewohnlicher Mensch und sein MaB-
stab von Recht und Unrecht ist nicht nach gewdohnlichen
Regeln gemacht. In unserer alltiglichen Welt sind die Men-
schen nicht immer nach der inneren Reinheit ihrer Absichten
geschatzt. So wird der Schiiler oft, als der Beachtung nicht
wert, libergangen; seine Art und seine Regeln sind nicht die
der Welt, und so werden sie fiir undurchfithrbar gehalten.
Und dennoch verfolgt er seinen gewihlten Weg weiter, hier
und da helfend das groBere Selbst im Menschen zu entfalten,
bis er schlieBlich etwas ausfiilirt, was die Krafte des gewdhn-
lichen Menschen iibersteigt. Er sammelt sozusagen eine Anzahl
derjenigen um sich, die bereit sind, den spirituellen Aufstieg
zu den Hohen der Aspiration, die er erreicht hat, zu unternehmen
und er fithrt diese zu dem Pfad, der weil und rein zu dem
Tore des unsterblichen Lebens fiilirt.

Viele, die diesen Pfad wandern, gehen durch das Tor des
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unsterblichen Lebens und kehren dann zuriick, um anderen zu
diesem Ziele zu helfen. Viele, die den Funken des groBen
spirituellen Feuers empfangen, wenden sich um, um ihn hin-
unterzutragen in die Herzen der Menschen, und es brennt und
brennt, bis es ihre Wiinsche fiir die Dinge der niederen Welt
verzehrt. Dies ist der wirkliche Plan der Erlésung. Um fiir
den Himmel der Unsterblichen geeignet zu sein, fiir die Heimat
der Seelen, die durch die Pilichten des taglichen Lebens voll-
kommen wurden, muB jedes Kornchen des BewuBtseins die
Liebe des Unsterblichen =zuriickstrahlen und sich aus dem
Schmutz der Unterwelt erheben. Jedes Selbst muB wachsen
und sich entwickeln, bis das sinnliche Geschopf des niederen
Kreises auf den Schwingen seiner eigenen Aspirationen empor-
gehoben ist zu dem gottihnlichen Wesen des oberen Kreises.
Dies ist die Bestimmung der ganzen Menschheit und alle
miissen den Pfad der Jingerschaft wandern.

Die Mission des Jiingers ist es, das spirituelle Wachstum
der Menschheit zu fordern. Er ist daran interessiert, weil es
des Meisters Werk ist und er ein Diener des Meisters ist. Die
Menschheit als ein Ganzes ist nur eine groBe Familie von
Kindern, die von des groflen Vaters Fiirsorge abhangen. Das
mentale und spirituelle Wachstum dieser Familie ist von un-
geheuerer Wichtigkeit in Gottes Plan; und die Meister, die
ilteren Briider der Menschheit, sind Gottes Helfer. Der Ge-
heimschiiler hilft den Meistern in ihrer Sorge fiir diese Familie
und deshalb wird er mit Gottes Plinen vereinigt.

In dem Herzen eines jeden liegt ein Funken der Gattlich-
keit. Bei den meisten von uns ist er so sehr mit selbstsiichtigen
Wiinschen umhiillt, daB er zu tief begraben liegt, um erkannt
werden zu konnen. Dieser Funken ist das Zentrum, aus
welchem unsere Liebe fiir unsere Kameraden kommt; denn
dies ist ein Funken von dem Feuer der universalen Liebe, und
er ist in Wirklichkeit der ,Christos#, der Heiland der Mensch-
heit. Oft, wenn wir niedergebeugt sind, von einer groBen
Last der Sorge und des Kummers, ist dieser Funken, der unser
spirituelles Selbst ist, von seinem Grab selbstsiichtiger Wiinsche

befreit und wird dann zu unserem einzigen Troster.
5
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Wenn wir den 23. Psalm lesen und erkennen, daB dieser
gottliche Funke der ,Herr# ist, an welchen David sich wendet,
werden wir erstaunt sein tber die Schonheit und Einfachheit,
womit die Verse geschmiickt sind.

Es ist ein betriibender Gedanke, da8 wir viel mehr Inter-
esse am materiellen Fortschritt haben, als an unserer spirituellen
Wohlfahrt. Wir sind so geneigt, jeden Hauch geistigen Wissens
auf die Befriedigung unserer selbstsiichtigen Wiinsche an-
zuwenden, daB die Kenntnis der groBen spirituellen Krafte
sorgfiltig von den Meistern bewacht wird. Nur jene, die den
Punkt erreicht haben, wo der Funke bereit ist, in die Flamme
auszubrechen, konnen iiber viele Dinge, die zur Seele gehoren,
belehrt werden. Die Flamme sollte nicht angerufen werden
in einem Geiste selbstsiichtigen Interesses, sonst wird sie
zu einem zerstorenden Feuer, aber wenn wir bereit sind, unsere
Gedanken nach dem oberen, dem goéttlichen Lebenskreis
zu wenden, dann wird die Flamme, auf unser Gebet hin, all
die selbstsiichtigen Wiinsche unseres niederen Selbst verbrennen,
unsere ganze Natur reinigen, und zum ,Korper der Unsterb-
lichkeit« werden.

Wie viele von uns sind zur Jiingerschaft bereit?

F. T. Bruce.

Der Schneeball und das bose Wort,

Sie wachsen, wie sie rollen fort:

Eine Handvoll wirf zum Tor hinaus,

Ein Berg wird's vor des Nachbars Haus.
Wilhelm Miiller.

RICE . . S
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Ein Brief an eine besorgte Mutter.

Bevor wir dem freundlichen Leser den Brief selbst mit-
teilen, wollen wir die Betrachtungen der Dame, die den Artikel
im »Theosophical Quarterly#, Okt. 1912, schrieb und an die der
Brief gerichtet ist, gekiirzt und frei wiedergeben.

Sie wandte sich, um das Leben ihres noch ungeborenen
Kindes zu retten, an eine Gesundbeterin; denn es hieB: ,sie
selbst oder das Kind«. Die Gesundbeterin ,behandelte« mit
Erfolg. Dies fiihrte die Erzihlerin gewissermaBen einer neuen
Welt entgegen. Der Name ,Jesus Christus# wurde ihr durch
das Buch der Mrs. Eddy als ein Mittel empfohlen, um Ruhe
des Gemiites zu erlangen. Dies schien ihr das Beste am
Buche zu sein. In der Tat, der mechanische, experimentelle
Gebrauch dieses Namens hatte Erfolg nicht nur bei ihr
selbst, sondern auch bei ihren noch jungen Kindern. Sie
wurde Mitglied einer Gruppe eifriger Gesundbeter, die auch
manche starken Erfolge aufzuweisen hatten. Sie versuchten zu
heilen; manches gelang, aber nicht immer trat der Erfolg ein.
Eine von ihnen hatte ein kleines, zartes Kind, bei dem die
»Behandlung# nichts half; eine andere konnte keinen .Ge-
schiftserfolg« erzielen, und eine, die einen zerbrechlichen Kérper,
aber den unbezwingbarsten Geist hatte, erlitt, nachdem sie
heroische und glinzende Errungenschaften im ,Verneinen des
Korpers« aufweisen konnte, einen Schlaganfall. Ein Jahr lang
erhielten die Kameraden sie am Leben — der Glaube der
Gruppe schien auf dem Spiel zu stehen.

Das war die entscheidende Priifung; die Kranke war tapfer

und iiberaus edel; es war unmdoglich, daB sie dem Tode er-
5‘
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liegen sollte, und jeden Augenblick schien es, als wiirde sie
»ihr Bett aufnehmen und gehen.» — — — ,Denn wenn Glauben
das Wesentliche war«, so sagt die Erzihlerin, »so durfte unser
Glaube nicht versagen. Noch jetzt fiihle ich die Schrecken
jenes Jahres und seinen seltsamen Wahn; zum SchluB aber war
es mir vorbehalten, an ihrem Bette zu sitzen und dber ihr
Dahinsterben zu wachen. Wieder einmal versank alles, was
ich fiir wahr gehalten habe, im Angesicht einer Tatsache. Aber
diese langen Stunden brachten die Klaglichkeit der Wahrheit,
um die wir kimpften, ans Licht. Leben? Dieser gebrochene
Leib war nicht Leben. Heilen? Warum nicht jenseits ebenso
wie hier. Tod? Er bedeutet sicher nichts; Erleichterung, Be-
freiung, eine Gelegenheit. Der MiBerfolg, die Tragddie war hier,
die Hoffnung im Jenseits. Diese Dichterseele, diese strebende
Heilige konnte nicht sterben, weil sie in ihrer Blindheit das Ge-
faB, das ihr Leben enthielt, zu zerstoren wahlte — und als sie
zuletzt nicht mehr atmete, wuBte ich — es gibt keinen Tod.« . . ..

Das Leben schlug weiter auf die Erzahlerin, um ihre Augen
ganz zu Offnen. Wieder war ein teueres Leben auf dem Spiel.
Sie setzte ihr Vertrauen wieder auf die kleine Gesundbeterin,
denn ,wenn Christus damals heilen konnte, kann er es auch
jetzt; wenn jetzt nicht, dann konnte er es auch damals nicht.«
Es fiel ihr aber nicht ein, wie verkehrt es war, daB sie Christus
durch einen bezahlten Beter erreichen wollte. Nicht Furcht,
sondern Grauen peinigte sie, und sie ging zu einem Swami in
einer Vedanta-Gesellschaft. Sie bezahlte und tibte, was sie in
der ersten Lektion gelernt hatte. Atmen, Gemiit in der groBen
Zehe oder sonstwo konzentrieren — ruhig bleiben wie ein Fels.
Aber die zweite Hilfte der Stunde konnte sie nie aushalten.
Zwei tiichtige bezahlte Gesundbeter bearbeiteten den Fall ihres
Kranken, der aber wurde immer schwicher. Die Arbeit, die
sie unternahm, um ihren ungelGsten Problemen aus dem Wege
zu gehen, haufte sich und die Erkenntnis dimmerte in ihr auf,
daB sie nicht rhythmisch zu atmen, sondern beten zu lernen
habe. Aber sie kam nie dazu; bis eines Morgens sich alles
in ihr emporte und sie verzweiflungsvoll aufschrie: ,Werde ich
nie Zeit haben, um Beten zu lernen?«
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Und nun erhielt sie zwei Briefe, die viel Licht auf ihre
Probleme warfen, und dann diesen dritten:

c...25 Juli 19..
Liebe . . . .!

Ich habe lhren Brief hierher aufs Land mitgenommen und
dachte, ihn von hier aus zu beantworten. Aber ich tiuschte
mich. Ich hoffe, Sie werden die Verzégerung entschuldigen.
Ich habe nur gezdgert in der Hoffnung, daB8 ich imstande sein
werde, ihn nach Gebiihr zu beantworten.

Und nun zur Hauptsache: Ich wollte, ich konnte Ihnen
beztiglich Threr kleinen Tochter helfen. Vielleicht kann ich es.
Und sollte dies der Fall sein, so wiirde es hauptsachlich darin
bestehen, Thnen einen Rat zu geben, wie Sie ihr selbst helfen
konnten. Die Leute der Neuen Gedanken-Bewegung wieder-
holen eine sehr alte und lebendige Erkenntnis, wenn sie von
der engen Verbindung zwischen Mutter und Kind sprechen.
Es wird gesagt, daB, nachdem die korperliche Trennung zur
Zeit der Geburt stattgefunden hat, die innigste psychische und
nervengeleitete (oder atherische) Wechselbeziehung jahrelang vor-
handen ist, so daB der Zustand des miitterlichen Gemiites auf
das Gemiit und dadurch auf die Gesundheit des Kindes zuriick-
wirkt. Diese Einwirkung muB selbstverstindlich in verschiedenen
Fallen eine verschiedene sein und mit den Jahren abnehmen.
Worauf es ankommt, ist, daB sie vorhanden ist und daB sie
substantiell und wirklich ist.

Dies gibt Kraft und bringt Verantwortlichkeit. Die Kraft
zu segnen, die Kraft zu heilen. Eine Mutter sollte weit mehr
als andere fihig sein, das Gdttliche fiir das Wohlergehen ihres
Kindes in Anspruch zu nehmen. Aber um das Géttliche direkt
in Anspruch zu nehmen, braucht man nicht nur Glauben, son-
dern auch, und besonders im Falle einer Mutter, eine groBe
Selbstbeherrschung; denn es in Anspruch zu nehmen, bedeutet
soviel, als damit zu arbeiten; und um damit zu arbeiten, miissen
wir unseren Willen mit dem gottlichen Willen zu einer Ein-

—_—

heit verschmelzen. Statt einander entgegengesetzt zu sein, so 7
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oder so Tl’ miissen die Krifte den gleichen Lauf haben: ||,
unser eigener und der gottliche Wille miissen die gleiche
Richtung haben. GewiB, wir konnen nicht hoffen, und sollten
auch nicht wiinschen, diesen Willen zu beherrschen; offenbar
konnen wir ihm nicht widerstehen, wenigstens nicht andauernd.
Folglich sollten wir uns ihm ergeben. Wir kénnen dies tun,
entsagend wie die Nonne oder fréhlich mit einstimmend wie
der Krieger. Und ich mochte es lhnen nahelegen, daB die
wahre Ergebung in unserer Fahigkeit besteht, den gottlichen
Willen zu dem unsrigen zu machen, darin, daB diese eine
wesentlich kriegerische Tugend ist — nicht negativ, sondern
positiv und freudig.

Das bedeutet mit anderen Worten, daB wir unter allen
Umstinden, wihrend jedes Gebetes und jeder Anstrengung
versuchen sollten, uns gemiB dem Worte ,Dein Wille ge-
schehe# innerlich zu verhalten.

Zuerst kommt unsere eigene Priifung — die Priiffung unserer
Willigkeit und unserer Fahigkeit, alle Dinge, die uns der gott-
liche Wille bringt, hinzunehmen; die Priifung unseres Glaubens,
nicht nur an die Kraft des Goéttlichen, sondern auch an seine
Weisheit und Liebe. Wissen wir es besser oder die Weisheit
selbst? Wir werden einen Punkt erreichen, an dem wir vor
nichts, aus welchem Winkel es auch kommen mag, Furcht
haben werden, da uns nichts begegnen kann, was nicht der
Ausdruck von Gottes Weisheit und seiner Liebe fiir uns ist.
Es gibt aber eine andere und viel hirtere Priifung — kdnnen
wir sagen sDein Wille geschehe« auch in bezug auf unsere
Lieben? Glauben wir wirklich an seine Weisheit? Koénnen
wir uns zum Vertrauen und zur Annahme dessen zwingen,
was als »das Schlimmstes aussehen wird, bis wir nicht die
Uberzeugung besitzen, daB, wenn ,das Schlimmste* eintreten
sollte, es notwendigerweise »das Beste# umhiillt, und daB jenes,
was uns als ein fiirchterliches Ungliick erschien, in Wahrheit
der sorgfiltige Plan des unendlich weisen und barmherzigen
Leiters unseres eigenen und ihres Lebens ist? Um offen zu
sein, kann ich, obzwar es geschehen ist, nicht einsehen, wie das
»Hinnehmen« so weit gefithrt werden kann, solange wir nicht
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zumindestens eine verstandesmiBige Erkenntnis der Bedeutung
und des Zieles der Entwicklung haben. Es ist aber auf jeden
Fall klar, daB diese Art des Hinnehmens Kraft bringt, unter
anderen die sofortige Bereitschaft, aus jeder Situation das Beste
herauszuschidlen und sie zu beniitzen, da sie — das spirituell
Beste fiir unsere Lieben entfaliet; und sie gibt eine Ruhe, die
der Frieden ist, da dem gottlichen Willen nicht linger Wider-
stand geleistet wird, und die innerliche Reibung, die durch
solchen Widerstand erzeugt wird, aufgehort hat. Es kann so-
lange keine Stille und kein ,Horen# geben, bis diese inner-
liche Verfassung wenigstens bis zu einem gewissen Grade er-
reicht worden ist.

Was an unserem Leben nagt, was es ,verirgert« und ab-
niitzt, kommt nicht von auBleren Dingen; die wahre Quelle da-
von ist der Widerstand unseres Willens gegen den Willen
Gottes, wie er in den auBeren Dingen zum Ausdruck kommt.
Frither oder spater miissen wir alle diese Aufgabe lernen,
nicht nur einmal, sondern oOfters, bis wir sie konnen. Manche
von uns lernen sie nur nach furchtbaren Leiden, jedoch nur,
weil wir unsere fritheren und leichteren Gelegenheiten unbe-
achtet lieBen oder zuriickwiesen. Zum SchluB werden wir
entdecken, daB wir uns keinem Willen unterwerfen, der auBer-
halb des unsrigen stinde, sondern daB der hohere Wille in
der Tat der Wille unseres eigenen innersten Wesens ist. »Wir
werden in eine Wesenseinheit mit Gott hineinwachsen«, wie
Henry Clark sich ausdriickt, oder um einen ganz anderen Schrift-
steller anzufiihren:

»Doch nicht bevor dein ganzes Menschenleben geschmolzen

und zerronnen . ... nicht bevor dein ganzes inneres Sein sich
deinem hoheren Selbst hat unterworfen, kann jene Bliite ihren
Kelch erschlieBen .... Spidh' nach dem Streiter; in dir laB ihn

kimpfen. Seine Weisung erwarte zum Kampfe; ihr folge. Ge-
horch’ ihm nicht, wie man gehorcht dem Feldherrn; gehorche
ihm, als wire er dein Selbst, und sein Befehl der Ausdruck
deiner Wiinsche. Fiirwahr er ist dein Selbst, unendlich weiser
und stirker nur als du.«

Es scheint mir nun, als ob jene, die spirituelle Krifte
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fiir Heilzwecke zu gebrauchen behaupten (natiirlich nicht alle),
nicht begreifen, daB Weisheit und Liebe Eigenschaften des
Gottlichen sein miissen — und fiir unseren gegenwartigen
Zweck ist es alles eins, ob wir mit diesem Wort Gott, oder
das Hohere Selbst, oder Christus, den Universalen Geist, oder
die Uber-Seele meinen. Oberflichlich betrachtet scheinen
diese Leute der Weisheit befehlen zu wollen, ich vermute
jedoch, die wahre Erklirung besteht in ihrem starren
Glauben, daB die Gottheit stets unsere Gesundheit wiinscht.

Die Tatsache, daB es schlimmes Korperbefinden gibt, —
und daB der Tod unausbleiblich ist — sollte zur Geniige Beweis
sein, daB auch dies gewollt ist, nicht zur Bestrafung als ein
Ubel, sondern als etwas Gutes: als Mittel, durch das die
Seelengesundheit erlangt werden kann.

Ich selbst glaube (und dies ist meine Antwort auf eine
Frage von lhnen), daB diese Leute zur Hilfte eine wichtige
spirituelle Tatsache zwar entdeckt aber nicht verstanden haben,
die Tatsache, welche St. Paulus im 15. Kapitel seines ersten
Briefes an die Korinther erlautert — von dem man gewdhn-
lich annimmt, es handelt sich darin nur um den Tod, obzwar
jene sich nicht hatten erklaren kdnnen, warum er die Worte
eingeschoben: hatte »Ich sterbe jeden Tag#, wenn es keinen
anderen Sinn hatte.

Der spirituelle Korper, von dem er spricht, — der Korper
der Auferstehung — der Korper der Unsterblichkeit —, ist
ebenso wirklich, wie der physische, wenn er auch nicht mehr
den Einschrinkungen von Zeit und Raum unterworfen ist, wie
wir Zeit und Raum kennen (die Theorie der vierten Dimension
erhellt dies einigermaflen). Nach seiner Kreuzigung aB und
unterhielt sich Christus mit seinen Jiingern. In jenem Korper,
dem unmittelbaren Triger der Seele, und im gewissen Sinne
dem Ausdruck der Seele — besteht vollkommenes Gleichgewicht
oder »Gesundheit4,

Wir miissen es als Halbintuition anrechnen — der psy-
chischen Verdrehung der Wahrheit —, daB die Gesundheit ein
»Recht« des Korpers der Seele widre. In seinem physischen
Korper litt Jesus und starb. In seinem spirituellen Korper
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nward der Tod durch den Sieg verschlungens. Und wir
sollten uns daran erinnern, daB der Sterbliche sich mit der
Unsterblichkeit bekleiden muB, daB der spirituelle Koérper sich
entwickelt, daB er aufgebaut wird — oder es werden sollte —
als das Resultat unserer Aspiration und unserer Anstrengung
in der Zeit, solange wir in und durch diese unendlich groberen
und gleichzeitig auch schattenhafteren Korper arbeiten, die wir
so toricht fiir »unser Selbst# halten.

Der Meister beschiftigt sich mit dem Wachstum des spiri-
tuellen Korpers. Das Leben des physischen ist blo8 ein
Mittel zu diesem Zweck. Wenn es lhnen daran liegt, die
folgenden Stellen zu vergleichen, dann werden Sie finden, daB
sich das Neue Testament iiber diesen Punkt deutlich auslaBt:
1. Kor,, IV. Kap,, von V. 16 bis Kap. V, V. 5; Col. IlI, V. 10;
Epheser 1V, V. 23—24; I. Petri, Kap. lll, V. 4; 1. Kor. XV,
V. 35—56.

Weiterhin muB das Wachstum auf jener Ebene denselben
allgemeinen Gesetzen unterworfen sein, welche ahnliche uns
physisch bekannte Vorginge beherrschen. Das Gesetz von
Ursache und Wirkung, von Tatigkeit und Riickwirkung — daB,
was immer ein Mann siet, er auch ernten wird, und daB, was
immer ein Mann erntet, er auch gesiet haben muB}, — was
im Osten als das Karma-Gesetz bekannt ist, und was anscheinend
im engeren Sinne die ROmisch-Katholische Kirche zu meinen
scheint, wenn sie vom »Verdienstes eines Menschen spricht —,
muB den ganzen Vorgang der spirituellen Entwicklung be-
herrschen. Es ist als ein Gesetz nur der Ausdruck der absoluten
Gerechtigkeit, Unparteilichkeit, Weisheit und das Erbarmen des
gottlichen Willens -- kein Monopol des Buddhismus oder irgend
einer anderen orientalischen Philosophie.

Wir sind in einer bestimmten Familie mit gesunden oder
gegenteiligen Tendenzen und zu einer bestimmten Zeit ge-
boren, weil wir gerade in jener Umgebung am besten die
nichste Lektion, die wir erlernen sollen, lernen kénnen. Den
ganzen Charakter der korperlichen Vererbung zuzuschreiben,
heiBt den freien Willen verleugnen. Korperliche Vererbung
gibt nur den Boden her, in dem die Vererbung der Individualitat
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sich entwickeln kann. Wo, wann oder wie die Individualitit
ihre Neigungen erworben hat, ist hier verhaltnismaBig un-
wichtig. Die wesentliche Tatsache ist, daB ein Kind gewisse
Charakterziige hat, wenn es geboren wird, und daB die Um-
gebung, in der es zur Welt kommt, ein Ausdruck ist seines
»Karmas« (in Ermangelung einer besseren Bezeichnung) — seiner
spirituellen Bediirfnisse, die ihm Gelegenheiten verschaffen, seine
Fehler zu tberwinden und seine Tugenden zu entwickeln —
eine rein individuelle Angelegenheit. Nicht zwei Kinder sind
gleich, noch sind zwei Umgebungen gleich. Sogar ist in der-
selben Familie eine Mutter eine ganz andere Person, wenn ihr
erstes und wenn ihr letztes Kind geboren wird. Der Zweck
des Ganzen ist in jedem Fall die Vervollkommnung des
Charakters und die seelische Entwicklung.

Die Welt, in der wir leben, gleicht einer Kinderstube oder
einer Schule — einer Schule fiir Seelen. Um dieselbe Sache
nochmals zu sagen, aber mit Kriftebezeichnungen statt mit
BewuBtseinsbezeichnungen, so ist diese stoffliche Welt der
MutterschoB8, in welchem die Entwicklung des spirituellen
Korpers stattfindet. Wir miissen in einem ganz buchstablichen
Sinn wiedergeboren werden.

Dies als wahr annehmend, ergibt es sich folgerichtig, da
der Fehlschlag im Leben bedeuten soll, daB es uns nicht ge-
lingt die Lektionen zu lernen, die wir hatten lernen sollen,
und daB uns eine besondere Gelegenheit gegeben wird, die
Lektion des Mutes, der Geduld, der Energie, der Unperson-
lichkeit und des Verstehens von allem Moglichen zu lernen.
Es kann keinen anderen Miflerfolg geben.

Nun wollen wir uns einmal wieder vorstellen, wie Christus
die Welt betrachten muB: Was hort er? Schmerzensschreie,
gewiB — Schreie des Hungers, Schreie, die von Krankenbetten
kommen, Schreie aus verwundeten Herzen. Und fiir alle diese
muB er ein grenzenloses Mitgefiihl haben. Jedoch wie steht
es mit dem tieferen Schrei — ,dem fiirchterlichen, Todes-
schrecken einjagenden Schrei der Seelen der Welt?« Wenn
wir infolge des verwundeten Herzens unsere Aufgaben lernen,
muB sich die Seele dessen erfreuen, und Christus mu8 an dieser
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Freude teilnehmen. Aber nehmen Sie an, daB das verwundete
Herz in Trunk oder Torheit Erholung findet; dann muf} sicher-
lich die Seele selbst einen Kummer leiden, der {iber unseren
Kummer hinausgeht, und Christus muB dermaBen an diesem
Kummer teilnehmen, wie er nicht an dem anderen Kummer
teilnehmen konnte, welcher auf alle Fille doch die Gelegen-
heit lieferte, fiir die die Seele gearbeitet und auf die sie ge-
wartet hat, nach der die Seele sich gesehnt hat.

Man kann sich leicht ein Leben denken, dessen Hauptzweck
eine Aufgabe wire, die nur durch fortwihrende Krankheit
gelernt werden konnte. Es ist wahr, daB wir nie sagen kdnnen,
wann die Aufgabe gelernt ist — wann die Notwendigkeit nicht
linger besteht: und deshalb miissen wir jederzeit unser AuBerstes
tun, um zu erleichtern und zu heilen. Aber immer — und
darauf kommt es mir an — mit der Einschrankung, daB iiber
alle unsere eigenen Wiinsche hinaus Sein groBeres Erbarmen
und Seine tiefere Weisheit zur Geltung kommt. Und dies
ist alles, worauf ich dringe. Es ist unmoglich, allgemeine
Gesetze aufzustellen. Jeder Fall muB besonders gewertet werden.
Wie ich bereits gesagt habe, bringt das Verhiltnis einer Mutter
zu ihrem Kinde besondere Rechte und besondere Verantwor-
tung. Aber Sie werden sehen, wie unweise es sein wiirde,
selbst im Falle einer Mutter, ihr Kind gewissen Praktizierenden,
sagen wir von der christlichen Wissenschaft, anzuvertrauen. Sie
behaupten, daB ein bestimmtes Etwas der Wille Gottes ist —
ohne es im geringsten zu wissen. Wenn es aber nicht der
gottliche Wille ist, dann ist die Kraft, aus der sie schdpfen,
keine spirituelle und kann es nicht sein. Sie ist das, was
der Apostel Paulus mit »psychisch und teuflisch# bezeichnete
— eine Energieform, ganz und gar anders als jene, die uns von
der spirituellen Welt her erreicht, jedoch kraftvoll genug, um nicht
nur physische Resultate hervorzubringen, sondern auch zeitweise
das Hervortreten der Krifte, die sich von der Welt der Seele
her ihren Weg zu bahnen suchen, zu verzégern. Dieses Zu-
riickdimmen des Ausflusses kann einen inneren Zustand ent-
stehen lassen, dem entsprechend, was wir als Entziindung be-
schreiben wiirden, welche auf die Entwicklung des spirituellen
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Korpers zuriick wirkt — und im besten Falle wird dadurch
verzogert, daB das Verwesliche das Unverwesliche anzieht.

Es gibt nur einen sicheren Pfad, der auch der Pfad des Frie-
dens ist. Und sogar fiir eine Mutter mag es Frieden geben —
ecin Friede, der um das Kind herum eine Atmosphire erschaffen
wird, in welcher und durch welche die spirituellen Krifte
ohne Hindernis fiir das Wohl ihres Kindes wirken konnen. Ich
weiB nicht, was andere tun sollten, oder welche Haltung sie
annehmen sollten: aber ich glaube ich kenne die Gemiits-
haltung, die ich einzunehmen beflissen wire, falls eines meiner
Kinder krank ware. Vor allem in der Erkenntnis, daB Christus
geheilt hat, dberzeugt, daB er heute ebenso heilen kann, wiirde
ich nach Ablauf jeder Stunde wihrend des Tages und ofter,
wenn moglich, mein Kind in Gedanken vor den Meister hin-
stellen, — auch mich selber — und indem ich mich zu ihm
dadurch erhebe, daB ich seinen Willen annehme (durch
den Versuch, meinen Willen mit dem seinen verschmolzen
zu fiihlen), wiirde ich ihn aus ganzem Herzen bitten, mein
Kind zu heilen. Ich wiirde versuchen, meinen ,Anruf« so
ruhig und so klar, so direkt und so einfach zu machen, als
ich nur konnte. Ich wiirde ihn bitten, auf jeden Fall mein
Kind zu segnen und zu heilen, wenn nach seiner hoheren
Weisheit Heilung das Vorteilhafteste ware.

Ich wiirde wissen, daB er mich, hdren kann, ich wirde
wissen, daB er heilen kann. Ich wiirde versuchen, niemals
von der Uberzeugung abzuweichen, daB das Kind genau zu
der Sekunde geheilt werden wiirde, wenn es — dem hdheren und
mir unbekannten Bediirfnis der Seele gemaB — am vorteil-
haftesten und weise wire. Ich wiirde Angstlichkeit, Furcht
und Kummer so bekdmpfen, wie die schlimmste Siinde. Ich
wiirde versuchen, sie mit der Atmosphire eines bestindigen,
heiteren Vertrauens zu umgeben. Wahrenddessen wiirde ich
alles tun, um Mittel zu einer physischen Kur heranzuschaffen,
sogar gewisse Apothekermittel, sollte ich von ihrer Niitzlichkeit
iiberzeugt sein — dem Grundsatz gema8, daB, wenn ich im Ge-
fangnis siBe und zu entwischen wiinschte, ich mich nicht einfach
hinsetzen, beten und ein Wunder erwarten wiirde, das sich er-
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eignen sollte. Wir diirfen nicht vergessen, daB Energie not-
wendig ist, um »Wunder# zu vollbringen, und daB die Energie,
die wir entwickeln, physische sowohl als spirituelle, von denen,
die wissen, gebraucht werden kann, um den Erfolg herbeizu-
fihren, den wir wiinschen — und verdienen.

Im Grunde genommen, wiirde es darauf hinauskommen:
nDie Sache liegt in Deiner Hand. Ich will alles tun, soweit
mein Wissen reicht. Ich will alle physischen Heilmittel herbei-
schaffen, die ich kann — aber ihr Leben gehdrt Dir. Mit
jedem Gedanken und jeder Faser meiner Natur vertraue ich,
daB Du das Richtigste tun wirst. Ich bitte Dich, heile sie,
wenn das moglich und weise ist. Sie gehort Dir mehr als
mir. Ich liebe sie, Du aber muBt sie mehr, weit {iber mein
Verstindnis hinaus lieben. So es moglich ist, gebrauche mich
als Werkzeug. Leite mich auch beziiglich der physischen Mittel.
Deiner Leitung ordne ich jede Einzelheit unter. Sage mir, ob
ich jetzt das Richtige tue.« — Und dann wiirde ich zu horchen
versuchen: ganz still, ohne Zwang, mit stillem Gemiit und
friedlichem Herzen. Habe ich wirklich vertraut, dann wird
eine Stille eintreten, wenn ich das Vertrauen und die Liebe
eines Kindes habe, wenn ich begreifen kann, daB er .viel
besser hirt und versteht, als Sie, die Sie diesen Brief lesen,
mich horen und verstehen. Er pflegt sofort zu antworten, je-
doch wiirde es infolge meiner Angstlichkeit eine Weile dauern,
bis die Antwort ,durchdringt«. Trotzdem aber wiirde sie
durchdringen. Er kann uns immer erreichen, wenn dies zu
tun notwendig ist. Aber durchzubrechen — durch den Nebel
unseres Gemiites — fiihrt auch die Rickwirkung mit sich.
Apostel Paulus war nach der Begegnung auf der Strafle nach
Damaskus drei Tage lang nur deshalb blind, weil damals heftige
Mittel angewandt werden muBten, um ihn zu erreichen. Wenn
wir mit Glauben und Geduld auf eine Antwort harren, so wird
sie, oft unmerkbar, hindurchsickern.

Vieles in Ihrem Brief ist unbeantwortet geblieben — ob-
gleich ich alles gerne beantworten mochte, wenn die Zeit es
erlaubte. Ich habe jedoch die Antwort solange verzogert, daB
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ich wenigstens dies erledigen will, solange es mir moglich ist.
DaB es Ihnen sofort Behagen bringen wird, kann ich nicht
hoffen. Aber Sie suchen ja auch nicht das Behagen! Sie
suchen Wahrheit und den rechten Weg, Ihrem Kinde zu helfen.
Ich kann nichts weiter tun, als das Beste, was ich weiB, Ihnen
mitzuteilen.

Ihr ergebener . . .. ..

Keine Religion ist hoher als die Wahrheit.

(Wahlspruch der Theosophischen QGesellschaft.)

Sicherlich muB die Wahrheit das sein, womit wir uns in
gerechter Weise im taglichen Leben beschaftigen; sie ist ein
Teil unseres Gehorsams Gott gegeniiber, d. h. ein Teil unserer
Religion. Wenn wir horen, wie die Menschen tiber Hinder-
nisse klagen, welche die Pflichten des taglichen Lebens ihnen
in den Weg stellen, so daB sie sich Gott nicht widmen kdnnen,
dann konnen wir sicher sein, daB sie eine falsche Ansicht vom
Leben haben. Sie betrachten ihre tigliche Arbeit nicht als
eine ihnen von QGott gegebene Aufgabe und einen Ihm ge-
biihrenden Gehorsam. Wir konnen noch weiter gehen und
sagen, daB die Pflichten des Lebens, so miihselig und ablenkend
wie sie sein modgen, keine Hindernisse in einem nach inner-
licher Heiligung strebenden Leben sind, sondern sogar, wenn

richtig gebraucht, das direkte Mittel sind, um unsere Heiligung
zu fordern. H. E. Manning.

—o@e+—
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Theosophische Gesprache.

Im ,, Theosophical Quarterly* erscheint eine Reihe von
theosophischen Gespriichen unter dem Titel: ,Der Spiegel
der Zeit". Die Personen, welche darin das Wort fiihren,
haben verschiedene Namen, wie z. B. der Nordler, der geden
alles Opposition macht, der Philosoph, der Student, der
Dichter, der Weise usw. Wir werden in jedem Hefte des
»T. L.“ einen kleinen Abschnitt dieser Gespriiche in deut-
scher Ubersetzung verdffentlichen. Die Red.

Uber das Beten.

Er war wieder zusammengekommen, der kleine Kreis von
theosophisch Strebenden, und der, den man den Norgler nannte,
weil er geden alles etwas einzuwenden hatte, fing gleich zu
reden an:

»Es war dewil eine schwierige Lage fiir mich“, sagte er.
,Diese Frau, ein Mitglied der Kirche, kam zu mir, einem
Theosophen, und klagte, daB es ihr Torheit schien, die alten
Gebete herzusagen und Gnade und Barmherzigkeit zu er-
bitten, wenn, wie sie sich ausdriickte, Gott natiirlich — als
Gott — barmherzig genug sein miisse, ohne daB wir ihn fort-
wihrend darum quélen und ihn daran erinnern.*

Der Norgler hatte wirkliches Mitleid mit sich selbst. Er
wollte nicht klagen, aber er wollte Sympathie haben. Bekam
er sie? Nicht im Geringsten. Hoflich, aber in duflerst klarer
Weise wurde ihm dezeigt, daB er wie ein Idiot gehandelt
habe. ,Ein theosophisch Strebender*, wurde ihm desagt,
»sollte diesem und jedem andern Falle gewachsen sein. Und
dieser Fall von dem Kirchenmitglied verlangte nichts weiter
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als ein richtiges Verstdndnis fiir Theosophie.“ Er machte den
Einwand, dafl er an dem Glauben der Frau nicht habe riitteln
wollen. ,,Was Kkonnte ich sonst tun“, fragte er? ,Nun,
natlirlich, ihren Glauben auf eine neue bessere Grundlage
stellen!* wurde ihm geantwortet.

»Selbstverstindlich*, sagte er, ,,muBl der blutdiirstige Je-
hovah bes#nftigt werden und erreichen, daB die Frau auf den
Knieen liegt und nach Barmherzigkeit schreit."

,,Mein lieber Norgler”, hielt ihm der Student vor, ,du
wiirdest die Geduld aller Heiligen auf die Probe stellen.
Warum tibertreibst du alles? Und, verzeih’ mir, hast du denn
niemals um Erbarmen gebeten?*

»ich, ein Theosoph, um Erbarmen bitten! Was meinst
du? Beten?* — ,Gewil}*, sagte der Student, ,,beten! Ich
nehme an, dal du meditierst?*

»Das tue ich allerdings, aber das ist etwas ganz anderes.*

»Nun, wir wollen nicht iiber Worte streiten, aber, sag’
mir, was ist denn der Unterschied ?*

Ohne zu zdgern antworiete der Norgler: ,,Beten bedeutet
etwas von einer hdheren Kraft oder Person erbitten. Medi-
tation bedeutet sich in Gedanken als derjenige vorstellen, der
es besitzt und sich als es selbst zu filhlen. Das Beten ist
das Verhalten eines Sklaven. Das Meditieren das eines
Konigs.*

»und doch — das miifite der Konig zugeben —, bevor
er zu meditieren begann, ersirebte er einen Zustand, der
hdher war als sein normaler. Er war gezwungen, sich diesen
hoheren Zustand in Gedanken vorzustellen und bis zu einem
gewissen Grad die Natur desselben zu erkldren.*

»,Qanz recht*, erwiderte der Norgler, ,,aber er wiirde
diesen Zustand als einen Teil von sich betrachten. Er wiirde
sich nicht an jemand anders aniehnen und sich auf diesen
verlassen.*

., Die Tatsache aber“, sagte der Student, ,,daB er seinen
normalen Zustand flir niedriger hilt, als den Zustand, den
er sucht, schlieBt ein Erkennen seiner eigenen Unwissen-
heit in sich. Da taucht denn die Frage auf, ob der, welcher
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sucht, weise denug ist, zu wissen, was er suchen soll,
wie er es suchen soll und wie er es erkennen soll, wenn
er es bekommen hat. Wiirde nicht der Konig, dein Konig,
meine ich, auch einen Lehrer um Rat und Hilfe bitten? Oder
glaubst du, daB er einem solchen Lehrer befehlen und seinem
Befehl die Drohung zufiigen wiirde: >Wenn du mir nicht
gleich gehorchst, verlierst du den Kopf!«<*

»ich verstehe nicht, was eine Bitte um Rat mit der Sache
zu tun hat“, entgegnete der Norgler. ,lch bin bereit, um
Rat zu bitten, und habe es ofters getan, sowohl von sicht-
baren als auch von unsichtbaren Wesen. Ich stand dann in
dem Dienst desjenigen, dessen Rat ich suchte. Es ist ein
groBer Unterschied zwischen diesem Bitten und dem Bitten
um materielles Wohl oder personliche Gesundheit.*

»Wie ist es mit der spirituellen Gesundheit?* wurde er
gefragt.

,»Nun, ich habe niemals darum debeten. Ich habe ver-
sucht, sie durch Meditation, wie ich diese schon erkldrt habe,
direkt zu bekommen.*

»Wiirdest du zugeben, daB, wenn du um spirituellen Rat
bittest, um deine Pflichten besser zu erfiillen, du ebenso be-
rechtigt wirest, mit demselben Motiv und fiir denselben Zweck
um spirituelle Kraft oder Gesundheit zu bitten?*

» Theoretisch, ja. Und ich gebe zu, als Tatsache, daB,
bevor ich einen Vortrag dehalten habe, ich den Meister ge-
beten habe, mir zu helfen.*

»Nun gut, sagte der Student. ,Du wirst aber auch zu-
geben, wenn nur theoretisch, daB alle unsere Pflichten des
Meisters wegen erfiillt werden sollen; sie sollen erfiillt werden,
als ob sie Befehle wiren, welche Er uns fiir den Tag aufer-
legt hat; und daf dies gilt fiir das Abstauben eines Zimmers
wie fir das Schreiben eines Briefes oder das Halten eines
Vortrages?*

Der Norgler bemerkte die Richtung, welche das Gesprich
genommen hatte, und es wurde ihm unbehaglich zu Mute.

,Nun, sieh’ hier", sagte er mit erstaunlicher Offenheit. ,lch
6
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verstehe, wo du hinzielen willst. Es niitzt aber nichts. Ich
bin zu alt. Ich habe seit zwanzig Jahren nicht gebetet —
ausgenommen zwei Mal, als ich den Kopf verloren hatte.
Damals flehte ich den Meister an und er gab mir, was ich
wiinschte, und seit der Zeit habe ich es bereut. Du kannst
mich aber nicht liberzeugen, dal ich um eine Menge gering-
fugiger Dinge beten soll, wie z. B. um das Kleben von
Marken auf meine Briefe oder um das Kaufen von Stiefeln
oder Lebensmittel. Es wiirde eine Schande sein, den Meister
mit solchen unbedeutenden Dingen zu plagen.“

An dieser Stelle fing das Zentrum an, sich an dem
Gespriach zu beteiligen. Wir waren alle sehr froh dartiber.
,Qlaubst du“, sagte er, ,,da wir immer wissen, wann eine
Pflicht geringfiigig ist? Kann irgend eine Pflicht geringfiigig
sein? Ist nicht jede Pflicht, selbst die kleinste, von Gott ge-
sandt? Ist sie daher nicht ein ebenso wichtiger Teil des
ganzen Planes wie der ungeheuerste ausgleichende Krieg
zwischen Nationen?*

Der Norgler suchte Zuflucht in seinem Gewissen; dies
war aber ein Beweis, daB er der Sache niemals offen ent-
gedengetreten war und sie bis zu Ende ausgedacht hatte.
,Es empdrt mich', sagte er. ,,Es wiirde einfach unmoglich
ftir mich sein. — Ich glaube auch, dal es erniedrigend sein
wiirde. — Ich habe zu viel Achtung vor dem Meister und zu
viel Achtung vor mir selbst.

Das Zentrum bemerkte, dafl alles, was mit den Gewohn-
heiten von zwanzig Jahren in Konflikt steht, zuerst empérend
ist. ,Die wahre Frage", sagte er, ,ist aber: Was ist logisch
und spirituell recht, ungeachtet der Gewohnheiten der Ver-
gangenheit? Wenn es wahr ist, daB wir nicht beurteilen
konnen, welche von unseren Pflichten wichtig sind, warum
sollen wir dann nicht um des Meisters Hilfe in der richtigen
Erfiillung einer jeden Pilicht bitten und es ihm {iberlassen
zu bestimmen, wann wir Hilfe nétig haben und was fiir Hilfe
er uns geben soll. Ich persdénlich unternehme nichts ohne
Gebet. Was bedeutet Konzentration? Doch wohl alles, was
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wir unternehmen, in einem Brennpunkt zu vereiniden, jede
F#higkeit, einschlieBlich des htochsten Lichts und der duBersten
Hilfe, welche wir erlangen kénnen? Und warum sollen wir
den Meister aus unserm Reservoir der Kraft ausschlieen?
Vielleicht geht die richtige Erfilllung einer Pflicht, welche uns
unwichtig diinkt, ihn weit mehr an, als sie uns angeht.
Wir konnen es nicht wissen; die vollkommene Erfitllung einer
unserer Pflichten kann irgend eine Arbeit, mit welcher er
sich beschiftigt, wesentlich férdern — sie kann ein not-
wendiges Glied in einer Kette von Handlungen sein.‘

,ES kann aber nicht recht sein*, sagte der Norgler, ,,sich
in der Erfiillung unserer eigenen Pflichten auf einen anderen
zu verlassen! Solche Abhidngigkeit ist geradezu erniedrigend!"

»Ist es erniedrigend, uns auf das hohere Selbst zu ver-
lassen? Du weiit, dafl wir bloB unsere Personlichkeit masten,
wenn wir uns auf etwas anderes verlassen, warum sollte es
dann erniedrigend sein, wenn wir uns auf den Meister ver-
lassen? Wenn du zu einem aubenstehenden Gott, zu einem
Gott oder zu einer Person betest, welche von dir ganz de-
trennt ist, dann natiirlich wiirde die Wirkung entkriftigend
und unheilvoll sein. Der Meister aber ist nicht getrennt von
uns. Er ist tatsichlich uns niher als unsere Hinde und
FtiBe; in Wirklichkeit ist er mehr dein Selbst als dein eigenes
Gemiit. Wenn du dich mit deinem Gemiit identifizierst, dann
scheint er getrennt von dir. Wenn du dich aber zu der
Ebene erhebst, von welcher du dein Gemiit als etwas von dir
Getrenntes siehst, dann ist das, welches sieht, blof eine Rebe
am Weinstock, ein Strahl von der Meisterseele.*

Der Beobachter gesellte sich an dieser Stelle zu uns
und bemerkte in freundlichem Tone, dal man eigentlich {iber
die Frage dar nicht diskutieren konnte. ,Das Gebet“, sagte
er, ,,schafft einen Kanal, durch welchen die spirituellen Krafte
flieBen konnen. Der Zweck des Gebets ist, einen Zustand
der Aufnahmefihigkeit zu schaffen, dann einen Zustand der
Harmonie und schlieBlich einen der Vereinigung. Wir miissen

den Kanal schaffen. Wir haben die Hélfte der Arbeit zu tun.
6*
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»Bittet, so wird euch gegeben«, bedeutet einfach, dall wir
unsern Teil der Arbeit tun miissen. Ein Mann kann ver-
suchen, Geld in deine Hand zu schieben, aber, wenn du die
Hand fest verschlossen hiltst, wirst du wahrscheinlich nicht
viel mit dir fortnehmen kdnnen. Wir milssen unsere Hinde
aufmachen, um zu empfanden. Noch mehr, wir miissen unsere
Hidnde zum Himmel hoch emporheben und das, was wir
wiinschen, verlangen. Wir miissen verlangen, einerlei, ob
es sich um Barmherzigkeit, oder Weisheit, oder Liebe, oder
Kraft handelt. Wir konnen nicht empfangen, wenn wir nicht
durch innere Kraft und Sehnsucht eine Briicke zwischen uns
und der gottlichen Welt bauen.*

,Da stimme ich mit dir iiberein®, sagte der Norgler. ,,Zu
beten ist ein Ding, zu verlangen, ist ein anderes. Ich glaube
an das Geben von Befehlen. Ich bin gegen das Kriechen.”

»Aber zu verlangen mit dem Vorbehalt >Dein Wille, nicht
meiner geschehe!«*, sagte der Beobachter. — ,,Ich hoffe, dal}
du bereit sein wirst, diese Worte dazu zu fiigen. Dann ist
dein Verlangen nicht sehr verschieden vom Gebet. Ist es
das Wort »Gebete, welches du nicht magst? Im Neuen
Testament gibt es fiinf verschiedene Worte, welche mit dem
Wort Gebet iibersetzt worden sind.*

,»Nein, es ist nicht das Wort, an welchem ich mich stoBe;
es ist die Gemliitshaltung®, sagte der Norgler. ,,Was hat
Madame Blavatsky dariiber gesagt? Beantwortet sie nicht
die Frage: »Beten die Theosophen?«¢, mit einem entschiedenen
Nein, und gibt sie nicht einen guten Grund daflir?*

»Qliicklicherweise gibt sie den Grund an%, sagte der
Beobachter, ,und dieser Grund unterstiitzt meine Ansicht,
nicht die deinige.”* Und er nahm einen ,Schliissel zur
Theosophie* von einem nahe liegenden Brett und las daraus
vor, dal H. P. B. degen selbstsiichtige, an einen getrennten,
auBerweltlichen Gott gerichtete Gebete protestiert. Sie billigt
besonders das Gebet, welches an den Vater gerichtet ist, der
im Verborgenen ist. ,Hat sie nicht ihren Meister bestindig
gebeten, Dinge zu tun? Hat sie nicht ihren ganzen Erfolg
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und ihr ganzes Wissen ihm zugeschrieben? Hat sie sich nicht
seiner Flihrung vollstdndig anvertraut? . .. Die wirklich dgrofie
und unwiderlegbare Autoritdt von H. P. B. hast du selbst sogar
angderufen und du wirst sie nicht anklagen wegen Mangel an
Mut oder zu groBer Abh#ngigkeit an andere oder wegen des
Kriechens, nicht wahr?‘

,Nein, aber sie rief einen Freund an, nicht einen Gott",
sagte der Norgler.

.Nichtsdestoweniger rief sie ihn an®“, sagte der Beobachter,
,und sie hitte ihn nicht angerufen, wenn sie nicht seine Uber-
legenheit anerkannt hitte. Ferner ist es dir nicht eingefallen,
daBl der Meister wirklich ein Freund ist, sehr bedierig zu
helfen und sehr traurig, wenn wir seine Gelegenheiten, uns
zu helfen, beschrianken?* Da nahm das Zentrum das Wort:
,,»Von nun an nenne ich euch nicht Diener ... sondern habe
euch Freunde genanntc, sagte einst ein droller Meister. Ich
wollte, da} wir anerkennen konnten, dal, wihrend der Meister
einerseits der Hohe Priester ist, er andererseits der Altere
Bruder ist und daB sein sehnlichster Wunsch ist, der nédchste
und intimste Faktor unseres Lebens zu sein. Es gibt nichts,
absolut nichts, woriiber er nicht defragt werden will,
direkt von einem jeden von uns; und es dibt nichts, das er
fir uns nicht tun will, mit Liebe und mit Freude, wenn der
Ernst unseres Wunsches, die Reinheit unseres Motivs und
vor allem das Gesetz selbst erlaubt, dal} er uns hilft.

»wWenn du recht hast", sagte der Norgler, ,,dann bestitigt
dies das, was ein Freund von mir vor einigen Tagen sagte,
ndmlich: »Um ein Okkultist zu sein, mul man entweder das
Herz eines kleinen Kindes haben oder die erstaunlichste
Frechheit besitzen.<*

Wir alle lachten, der Norgler aber war jetzt wirklich
interessiert und fragte, ob einer der Anwesenden bereit sein
wiirde, den Meister um Rat zu fragen in der Wahl von neuen
Kleidern. Der Philosoph erbot sich zu antworten.

»lch glaube", sagte er, ,,du hast dir in den Kopf desetzt,
daB der einzige Weg zu beten ist: auf beide Kniee zu fallen

Google



86 Theosophisches Leben

XVLI. Jahrg.

und Gebete aus einem Buche herzusagen. Erinnerst du dich,
was Cavé sagt: »Das wahre Leben des Schiilers ist seine
Meditation, seine bestdndige Meditation!« Verbinde dies mit
dem, was Pascal von unseren Gesprichen mit uns selbst sagt,
daf} diese das Gemiit mehr firben als unsere Gesprdche mit
anderen. Und mit Lacordaires Erkldrung vom inneren Leben,
welches, wie er sagt, aus dem Gesprich eines Menschen mit
sich selbst besteht. Siehst du nicht, daB dieses Gesprich,
welches fast fortdauernd ist, mit dem Meister defiihrt werden
soll, und mit unserm eigenen Ideal des Meisters, bis wir ihn
kennen, wie er ist? Wie willst du das zu Stande bringen,
wenn du nicht anfangst? Und obgleich du das Beispiel von
Kleidern angefiihrt hast, um alles ins Lacherliche zu ziehen,
kann ich wirklich nicht einsehen, warum Kleider in unserer
Arbeit nicht von grofler Wichtigkeit sind. Wihlen wir Kleider
flir unsere personliche und selbststichtige Befriedigung? Wenn
ja, dann haben wir kein Recht, den Meister darum zu fragen.
In der Tat haben wir kein Recht, ihm ins Angesicht zu sehen
(in Gedanken n#dmlich), so lange wir uns solchen Betragens
schuldig machen. Wenn wir uns aber als Werkzeuge oder
Boten eines unsterblichen Konigs betrachten, dann sind
Kleider und der Eindruck derselben auf uns und auf andere
wichtige und auch gottliche Angelegenheiten. »Es ist nicht
was getan wird, sondern der Geist, in welchem das deringste
Ding getan wird, welcher dilt!« Alles ist eine Frage des
Motivs. Ich bin zu der Uberzeugung gekommen, daf unser
Bereitsein oder Nichtbereitsein, den Meister um Hilfe in irgend
einer Sache zu bitten, bei feineren Naturen den sichersten
Priifstein ihres Motivs bildet. Wenn ich nicht wage, den
Meister um Hilfe zu bitten, dann erkenne ich damit intuitiv
an, daB mein Motiv nicht das ist, was es sein soll, daf} es
zum Teil selbstsiichtig ist. Und in diesem Falle soliten wir
vor allem unser Motiv reinigen, bis wir ohne Zégern zu dem
Meister gehen konnen, nicht um unsere Arbeit zu unserer
Zufriedenheit zu tun, sondern um seine Arbeit (es sollte
stets seine Arbeit sein) zu seiner Zufriedenheit zu tun. Und
es mul immer und in allem dabei gesagt werden: »Dein Wille,
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nicht mein Wille deschehe!« Bis unser Wille sein Wille ge-
worden ist. Und vergiB nicht, dal dies fiir die »Hdochstenc«
wie fir uns selbst gilt. Es gibt immer Einen, der hoher ist.
Gehorsam ist die letzte wie die erste Aufgabe, obgleich er
schlieBlich aufhért, Gehorsam zu sein, weil er Wesenseinheit
geworden ist. So auch mit Selbstentsagung. Nur der An-
fanger kennt dies Wort. Nachher gibt es dasselbe nicht mehr.*

Der gemeinsame Ursprung der Menschen.

Wie erklirt die Theosophie den gemeinsamen Ursprung
der Menschen? — Durch die Lehre, daBl die Wurzel von allem
Objektiven und Subjektiven und von allem andern im Weltall,
sichtbaren sowohl als auch unsichtbaren, ein einziges absolutes
Wesen ist, war und ewig sein wird; daB aus diesem einen
Wesen alles entsteht und wieder in dasselbe zuriickkehrt. Dies
ist arische Philosophie und wird nur durch den Veda und
das buddhistische System vollstindig reprasentiert. Mit diesem
Ziel im Auge ist es die Pilicht aller Theosophen, auf jede
mogliche Art und in allen Lindern eine sektenlose Erziehung
zu ermdglichen. H. P. Blavatsky.
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Frage: Wie soll sich der Theosoph seinem Nachbarn gegeniiber
verhalten, der ihn stindig miBversteht?

Antwort: Flehe zunidchst zu deinem ,Ho6heren Selbst* um Rat,
denn von da kommt Hilfe und Inspiration. — Bist du in deinem gegen-
wirtigen Zustande nicht aufnahmefiahig genug fiir direkte Belehrung, so wirst
du mindestens feinfiihliger durch die Einwirkung dieser spirituellen Kraft —
feinfiilhlige Menschen werden weniger schwer ihre Umgebung verstehen —
werden sich leichter tun im Verkehr mit den Mitmenschen — denn ihnen
ist das Interesse anderer — heilig. — — Jeder Mensch will verstanden
werden — versuche also mit aller Kraft! — Dies ist wichtig!

Nun gibt es Menschen, deren Zusammensein mit uns unertriglich er-
scheint — wir fithlen, daB wir nichts niitzen kénnen, daB wir dem .Ewig
verstandensein wollenden® mehr schaden wiirden — ja, daB er sich neben
uns aufreibt! Beachte dies! Weite deinen Blick — es ist nicht Bestimmung,
daB ein Mensch neben dem anderen sich aufreibt, die Welt ist groB -
ist voll Freunde — voll Lehrer — voll Schiiler! Wenn ein Zahn uns Tag
und Nacht schmerzt, wenn er bestindig unseren Frieden stort, uns in Arbeit
behindert, dann miissen wir ihn ausreiBen — wenngleich er zum Gebisse
gehort und wir ihn noch so ungern verlieren.

Friede aber ist notwendig zu deinem Erbliihen — trachte nach ihm —
um Alles in der Welt! E T
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Pfarrer Jatho . — Einem langen schmerzlichen Leiden ist der Kdlner
Pfarrer Jatho erlegen, und mit ihm verliert die liberale protestantische Be-
wegung einen ihrer hervorragendsten Vertreter. Sein mutiges Bekenntnis
vor dem Berliner Ketzergerichte und seine Verurteilung und Amtsentsetzung
sind noch in aller Erinnerung. Damals wurde er aus einem einfachen Kélner
Pfarrer ein Vertreter des ganzen liberalen Protestantismus; er wurde der er-
korene Held aller frei Denkenden, und Protestversammlung iiber Protest-
versammlung erwies den Zauber, den er auf alle ausgefibt hatte. Sein ganzes
Auftreten hatte etwas vom alten Luther an sich, und auch heute nach seinem
Tode dringt sich uns dieser Vergleich wieder auf.

Uber Lehre und Stellung Jathos vergleiche man den Aufsatz im Sep-
temberheft 1911 des »T. L.#. Als Erinnerung an ihn méchten wir die Worte
wiederholen, die er auf der groBen Protestversammlung zu Berlin gesprochen
und die uns zeigen, wie weit Jatho zu gehen wagte: ,Habe ich denn etwa
Unrecht gehabt, meine verehrten Freunde, wenn ich in meiner Antwort an
den Oberkirchenrat sagte, daB die christliche Religion eine von den vielen
Gottesoffenbarungen der Geschichte ist? Sind das Judentum, der Is-
lam, der Buddhismus und alle die vielen historischen Religionen
nicht auch Offenbarungen Gottes in der Geschichte? Sind nicht
alle berufen, in einen edlen Wettstreit mit einander zu treten, um das Heil
der Menschheit zu fordern, jede mit ihrer eigentiimlichen Gabe und mit
ihrer Kraft? Wer will dem Christentum das Recht zusprechen: Du bist die
allein wahre, die allein unfehlbare Religion? Und wenn ich mir erlaubte,
meine verehrten Freunde, {iber die Natur des Menschen mich dahin auszu-
sprechen, daB ich an das Géttliche im Menschen glaube und daB
ich dazu Jesus auf meiner Seite habe, den Jesus, der das herrliche Evan-
gelium vom starken Manne verkiindigt hat; von dem Menschen, der sein
Kreuz muB auf sich nehmen konnen; von dem Menschen, der alles muf8
ertragen konnen, um ihm nachzufolgen; von dem Menschen, der sich selber
verleugnen muB, um sich selber zu dienen: wenn ich das alles geltend ge-
macht habe, bin ich damit ein unchristlicher Prediger geworden?«

Das Leben ohne Schiaf. — Professor Miinsterberg, der bekannte
Psychologe der amerikanischen Havard-Universitit, und Dr. L. H. Horton
vom Psychopathischen Hospital des Staates Massachusetts verdffentlichen
einen Bericht iiber Experimente, die lebhaftes Aufsehen erregen. Es handelt
sich, soweit sich aus den Berichten der Blitter erkennen 1iBt, um eine Art
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kiinstlichen Ersatzmittels fiir den Schlaf, um ein Verfahren, das es ermog-
licht, unter besonderen Umstinden auf Schlaf zu verzichten. Die Experi-
mente, die bereits seit mehreren Jahren systematisch vorgenommen wurden,
erstreckten sich auf einen Professor der Havard-Universitiat, der seinen Namen
nicht genannt schen méchte. Der Gelehrte litt an chronischer Schlaflosig-
keit und das Leiden steigerte sich mit der Zeit so, daB er sich den geistigen
Anstrengungen seiner Arbeit nicht mehr gewachsen fiihlte und manchmal
fiirchtete, ein Opfer des Wahnsinns zu werden. Man kam auf den Gedanken,
fiir den Schlaflosen nach wissenschaftlichen Grundsitzen einen besonderen
Stuhl zu konstruieren, der in seiner Anlage darauf berechnet war, dem ganzen
Koérper eine vollige Entspannung zu ermdglichen. Die Erfahrungen sollen
dann gezeigt haben, daB das Ausruhen in dem Stuhle dem Patienten in der
Tat einen Ersatz fiir die Erholung des Schlafes bot, die Erginzung der
korperlichen Krafte vollzog sich doppelt rasch als beim Liegen auf einer
Matratze, obgleich der Gelehrte stets bei vollem BewuSBtsein blieb und nicht
schlief.

Glaubt Professor Miinsterberg wirklich hinter das Geheimnis des Schlafes
gekommen zu sein? Ja, wenn wir nur kein Verlangen, keine Begierden hitten,
dann hitten wir den Schlaf nicht so notig; denn diese sind es, welche unsere
Kraft verzehren. Jede Nacht kommen diese zur Ruhe und unser BewuBtsein
weilt in dem groBen Meer des Lebens, aus welchem wir die aufgebrauchte
Kraft wieder gewinnen. Charles Johnston sagt im ,Lied des Lebens~: ,Tag
fir Tag wagen wir den Kampf mit der Welt. Nacht fiir Nacht, wenn der
Pulsschlag der Begierden und der Wirbel der Sinne stille wird, sinken wir —
wie wir sagen — in Schlaf. Weit richtiger wiirden wir sagen: Wir erheben
uns zu unserm Erwachen . ... Jenseits des Reiches der Triume, jenseils
der Schatten des Begehrens erhebt sich das Tor des Friedens. Alle Menschen
treten dort cin, alle Wesen. Wire dies nicht so, dann miiBte Wahn-
sinn die Menschen erfassen.«

Was ist Ultramontanismus? — Wir lesen in der »Taglichen Rund-
schaus: Zwischen Ultramontanismus und Jesuitismus einerseits und dem
Katholizismus anderseits besteht ein groBer Unterschied. Es kann nicht oft
genug an die klassische Begriffsbestimmung, die der katholische Kirchen-
historiker Franz Xaver Kraus vom Ultramontanismus gegeben hat, erinnert
werden. In groBziigiger geschichtlicher Beweisfithrung hat sich jetzt der
Professor der katholischen Theologie am Lyzeum Hosianum in Braunsberg,
Dr. Hugo Koch, in einer Rede vor der Miinchener Krausgesellschaft diese
Definition zu eigen gemacht und seinerseits ausgestaltet. Prof. Koch hob
als das Wesen des Ultramontanismus und Jesuitismus besonders kennzeich-
nend folgende Punkte hervor;

1) Ultramontan ist, wer den Begriff der Kirche iiber den der Religion stellt.

2) Ultramontan_. ist, wer die Moral hinter die Dogmatik zuriickstellt.
Nirgends ist diese Uberwucherung der Religion durch das Kirchentum so

Google



XVL. Jahrg. Theosophisches Leben 91

ausgeprigt wie im Jesuitenorden. Dies trat sofort in den Aufgaben zutage,
die der Orden sich in erster Linie stellte: Die Bekimpfung des Protestan-
tismus und die Eroberung der dem Katholizismus entfremdeten QGebiete.
Durch ihn leidet der Katholizismus noch an einem extremen Antiprotestan-
tismus, — Aus tritben Quellen schopft noch heute die jesuitische Frommig-
keit, an den alten Hexenwahn durchaus erinnernd. Hand in Hand geht
damit die Weitherzigkeit in der Moral. Selbst der pipstliche Stuhl war oft
gendtigt, sich gegen die jesuitische Moral zu wenden.

3) Ultramontan ist das Universalepiskopat des Papstes.

4) Ultramontan ist, wer meint, das Reich Qottes sei von dieser Welt,
und in der Schliisselgewalt Petri sei die weltliche Jurisdiktion iiber die welt-
lichen Fiirsten enthalten.

5) Ultramontan ist die Zwangsbekehrung. Die alte katholische Kirche
hat nur mit Gebet und Beispiel missioniert. Bald aber wurde den Heiden
und Ketzern das biirgerliche Recht abgesprochen, und man schritt allmih-
lich bis zur Todesstrafe. Diese Stimmung ist im Ultramontanismus ge-
blieben, daB3 die Kirche das Recht und die Pflicht habe, ihren Glaubens-
sdtzen durch zeitliche Strafen Geltung zu verschaffen.

Prof. Koch schilderte, wie der starre Zwang besonders schroff in dem
Gebot des Kadavergehorsams fiir die Mitglieder des Jesuitenordens zutage
tritt. Es gebe keine groBere Beleidigung fiir die Katholiken, als zu be-
haupten, Katholizismus und Jesuitismus seien identisch.

Ein neuer Beweis far Atlantis. — In einer Zusammenkunft des Ozeano-
graphischen Instituts hat Dr. Termier zusammenfassend auf neuere geologische
Forschungen hingewiesen, die fiir das Vorhandensein einer alten Landver-
bindung zwischen Amerika und Europa-Afrika sprechen. Zu den auffilligsten
dieser Tatsachen gehort die Beobachtung, die bei Gelegenheit der Aus-
besserung eines Kabels, das von Brest nach Cap Cod an der nordamerika-
nischen Kiiste fithrt, gemacht wurde. Die Bruchstelle des Kabels lag etwa
500 Meilen nordlich von den Azoren, wo das Meer eine mittlere Tiefe von
3000 Metern besitzt. Die Arbeit gestaltete sich ungewoéhnlich schwierig, und
es erforderte mehrere Tage, bis das gerissene Kabel aufgenommen werden
konnte. Dabei wurde festgestelit, daB der Meeresboden in diesem Bereich
groBe Unterschiede von hohen Gipfeln, steilen Abfillen und tiefen Griinden
aufweist. Noch merkwiirdiger aber war der Befund, daB der Meeresboden
dort aus einer vollig glasartigen basaltischen Lava besteht. Da ein derartiges
Gestein nach den bisherigen Forschungen nur bei sehr schneller Erkaltung
der Lava entstehen kann, so miiBte es damals an der Oberfliche ausgequollen
sein, nicht aber unter dem Druck einer Wassermenge von 3000 Meter Hohe.
Auch die groBen Tiefenunterschiede verweisen auf die gleiche Annahme, da
sich die Lava unter starkem Druck mehr flichenhaft ausgebreitet haben
wiirde. Deshalb muB damals ein Festland dort gewesen sein, entweder als
Insel oder als Landbriicke zwische Europa und Nordamerika.
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Eine neus Theorie Qber die Wanscheirute. — Eine neue Theorie
iiber die Wiinschelrute hat, wie wir der ,Tgl. Rundschau* eninehmen, ein
Pariser Arzt, Dr. Marage, aufgestellt. Seine der Akademie der Wissenschaften
vorgelegte Erklirung geht von der besonderen Reizbarkeit der Quellen-
schliger aus, deren Nerven auf die Gegenwart von Wasser (oder Metallen;
hieriiber 148t sich Dr. Marage noch nicht aus) reagieren, wodurch der
Rhythmus ihrer Atmung verindert und ihre Stirke erhoht wird. Nun hat
Dr. Marage festgestellt, daB eine bestimmte Korperhaltung fiir den Erfolg
des Quellenschlagens wesentlich sei, und zwar miissen die Ellbogen sich
an den Brustkorb anschlieBen, wihrend die Haltung des ganzen Korpers
sich der Eigenart ihrer Atmung anpaBit. Das weitere leitet sich von selbst
ab: durch die Nihe von Wasser wird die Atmung beschleunigt, die Atem-
bewegung leitet sich iiber den Brustkorb in die Arme, diese wirken als
Hebel und — der Stab schligt aus. Das Bemerkenswerte an dieser neuen
Erklarung ist, daB, falls sie richtig ist, die Zauberrute, auf die so viel Wert
gelegt wurde, gar keine oder nur eine rein mechanische, untergeordnete
Rolle, sozusagen als Mikrophon spielt. In gewisscr Weise gleicht diese
neue sich ja anderen Erklirungen an, nur daB sie das Gewicht verschiebt,
den eigentlichen Vorgang rein mechanisch nimmt, im dbrigen aber auch
von den radiaktiven Emanationen des Wassers (oder der Mctalle) ausgeht,
in Verbindung mit der Hyperisthesie gewisser Personen, die fibrigens, sagt
Dr. Marage, nicht so selten seien, denn es finde sich im Durchschnitt unter
zehn Menschen ein guter Quellenschliger. Wir vestehen nur nicht, wie
Marage mit dieser Theorie alles ,Ubersinnliches ausgeschaltet zu haben
glaubt; denn eine Erklarung fiir die Hyperisthesie der betreffenden Personen
und ihre Sensitivitit fiir Wasser hat er nicht gegeben,

Ein Helliges Buch von 1000 Pfund. — Das ,Kah-Gyur«, das heilige
Buch der Tibetaner, umfaBt nicht weniger als 108 Binde. Jeder davon hat
ein Format von 20 mal 65 Zentimeter, ist 20 Zentimeter dick und wiegt
etwa 5 Kilogramm, so daB das ganze Werk 540 Kilo, 1080 Pfund, wiegt,
und eigentlich eine kleine Bibliothek fiir sich bildet. Die Holzplatten, mit
denen es gedruckt ist, werden sorgfiltig aufbewahrt und nehmen ein ganzes
Qebdude ein. Wie viele Exemplare es von diesem heiligen Buch gibt, 138t
sich nicht feststellen. Ein italienisches Blatt, das fiber das Kah-Gyur
berichtet, versichert aber, ein Mongolenstamm habe ein Exemplar des heiligen
Buches mit 7000 Rindern bezahlt. Das Buch allein ist iibrigens nach diesem
Bericht ziemlich wertlos, denn der Text ist ohne die Kommentare nicht ver-
stindlich, Diese umfassen weitere 225 Binde. Wenn bloff zu den Kom-
mentaren nicht wieder Kommentare nétig sind. Vielleicht beginnt man doch
allmahlich daran zu glauben, daB das Buch Dzyan keine ,Fabel* von
H. P, Blavatsky ist.

CAZ R0
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Johannes Taulers Predigten. Zwei Binde. Ubertragen und einge-
leitet von Walter Lehmann. Preis br. M. 10,—; geb. M, 13,—.

Mit dem Erscheinen dieser Ausgabe Taulers iiegen uns nun im Die-
derichsschen Verlage die drei groBen deutschen Mystiker des Mittelalters
Eckehart, Tauler, Seuse) in je zweibindigen Ausgaben vor, — Meister

kehart als der philosophische Begriinder dieser ﬂystik Seuse als ihr
Dichter, Tauler als ihr Prediger. Die Ausgaben — in ahnlicher Weise aus-

tattet und gedruckt — werden der Bibliothek jedes unserer Leser zur
ierde gereichen.

Die Ausgabe des Tauler enthilt ebenso wie die friiheren von Seuse
und Eckehart eine Iin%re Einleitung, die iiber alles Wissenswerte unterrichtet
und an deren Ende Walter Lehmann gegen die Anschauung kimpft, als
ob Tauler ein Volksprediger gewesen. ,Die meisten seiner Reden~ heiBt
es da, ,sind in Frauenklostern gehalten, in die freilich auch Laien Zutritt
hatten. Er wendet sich aber meist an die Klosterschwestern, die sich aus
den Kreisen der Hochstgebildeten zusammensetzten. Und ein gebildetes
Publikum setzen seine Predigten voraus. Seine feine, sich um die Tiefen
der Seele bewegende, unanschauliche Predigt ist alles andere als volks-
timlich. GewiB auch er hat drastische Wendungen und anschauliche
Bilder, — aber in den meisten Partien ringt es um Tiefen, die nicht fiir die
Menge da sind, sodaB er selbst einmal sagt, es seien nur zwei oder drei
da, die das Gesagte angehe+, Wie dem auch sei, jedenfalls stimmen wir
durchaus den Worten bei, mit denen die Einleitung schlieBt: .So wird
Tauler, der Ungezihlte seelisch erndhrt und erquickt hat, in dem Gewand,
das ihm der Verleger gegeben, auch in unsern Tagen Seelen finden, die
ihm dankbar sein werden fiir manchen Ausdruck eigenen religiésen Em-
pfindens, besonders unter denen, die mit innigster Sehnsucht nach Gestal-
tung dessen suchen, das brennend in ihnen lebt, auch wenn die Kirchen-

mauern fiir sie gebrochen sind . . . .# Th.
: ;‘021 kdstlichsten Gewinn. Von Ralph Waldo Trine. Preis
i D.as';éue Buch vom Verfasser von »In Harmonie mit dem Unend-

lichen« zeigt wieder deutlich das Ziel, dem Trine und seine Anhinger
nachsireben: Ausbildung der Persdnlichkeit. Immer wieder wird auf die
schopferische Kraft der Gedanken hingewiesen, auf die ,Kraft, die uns zu
dem macht, was wir sind«; aber diese Kraft des Gedankens soll nur dazu
gebraucht werden, um die Personlichkeit des Menschen groB, stark und
widerstandsfihig zu machen. Natiirlich hat Trine auch seine guten Seiten,
Erfrischend wirkt z. B. sein Optimismus, der besonders drastisch in dem
Motto iiber dem ersten Kapitel zum Ausdruck kommt:

Der Optimist fiel zehn Stockwerke tief,

Und an jedem Stockwerk ins Fenster er rief:

»Bis jetzt, ihr Freunde, ging’s noch nicht schief,« Th,

#——-—
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..Theosophische Gesellschaft"
Zentral-Verwaltung New-York.

Diediesjdhrige Konvention wird am letzten Sonnabend und Sonn-
tag im Monat April in New-York stattfinden. Paul Raatz, der Vorsitzende vom
Zweig Berlin, befindet sich jetzt auf der Reise nach New-York, um als
Delegierter an den Sitzungen der Konvention teilzunehmen, Er wird zuriick
sein, um die Konvention der »Vereinigung deutscher Zweige der T. G.« zu
besuchen, welche am 14. und 15. Juni in Miinchen tagt. Die Mitteilungen,
die Herr Raatz iiber seine Reise und seine Erlebnisse unter den Kameraden
in New-York dort machen wird, werden von groBem Interesse sein. Alle
sehen mit groBer Freude den Miinchener Tagen entgegen.

Vereinigung deutscher Zweige der T. G.

Die diesjihrige Konvention findet am 14. und 15. Juni in Miinchen
statt. Ausfiihrliche Programme werden den Zweigen und Mitgliedern recht-
zeitig gesandt werden.

Th, G. Zweig Berlin, — Wir haben ein Vierteljahr hinter uns, das
uns so gut besuchte offentliche Vortrige und so erfolgreiche Studienabende
brachte, DaB der Geist der Wahrheit das Christentum besser zu durch-
dringen beginnt, zeigt sich fiir uns in dem groBen Interesse, welches von
den Mitgliedern dem Studium der Evangelien entgegengebracht wird, und
daB mehrere Qiste gerade durch diese Abende angeregt wurden, Mitglied
der Gesellschaft zu werden. Jetzt ist die Zeil des spirituellen Lebens ge-
kommen und unwillkiirlich dreht sich alles in der Zweigarbeit um die
Probleme dieses Lebens; und dreht sich, da die allermeisten von uns Christen
sind, um die Vertiefung unserer Auffassung vom Christentum, was das-
selbe ist, wie unsere eigene Vertiefung in das Christentum. Damit ist natiirlich
durchaus nicht gesagt, daB wir andere Religionen, deren Studium wir so
auBerordentlich viel zu danken haben, nicht weiter zu beachten haben. Eine
besondere Freude wurde uns durch den unerwarteten Besuch von Oberst
Knoff, dem Vorsitzenden der T. G. in Norwegen, der sich auf der Durch-
reise nach Rom kurze Zeit in Berlin aufhielt. Oberst Knoff brachte uns
GriiBe seines Zweiges und nahm an einem Studienabend der Mitglieder
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teil. Sein Besuch war allen Teilnehmern des Abends so angenehm, da8
wir lebhaft wiinschen, ihn bei einer baldigen Gelegenheit fiir lingere Zeit
in unserer Mitte weilen zu sehen.

Die geselligen Mitgliederabende waren lehrreich, unterhaltsam und

gemiitlich.
Der Schriftfiihrer.

Zweig Suhl. Wenn auch manchmal klein an Zahl, so finden unsere
Zusammenkiinfte doch regelmaBig jeden Dienstag statt und nehmen einen
befriedigenden Verlauf, Die Bibliothek wurde um 11 Bande vermehrt.

Zu Weihnachten weilte wieder Herr Sandor WeiB aus Berlin in unserer
Mitte, zur groBen Freude aller Mitglieder. Sein Besuch gab die Veran-
lassung zu gemeinsamen Ausfliigen in die schone Umgebung unseres Stidt-
chens und zu sehr anregenden und belehrenden Diskussionen, wenn wir
uns dann des Abends wieder zusammenfanden. Einen wichtigen Teil unserer
Unterhaltung bildete die Mission Christi, sein wahres Wesen, und die noch
zu vollendende Arbeit in der weiteren Entwickelung des Christentums.

F. K.

Zweig Flensburg. Unsere bisherige Methode, wihrend des Winters
wochentlich einmal ecine Zusammenkunft zu veranstalten, haben wir in diesem
Winter geindert und zwar in der Weise, daB wir uns auf 2 Sitzungen im
Monat beschrinkten. Es lag dieser Mafnahme nicht ein Abnehmen des
Interesses zu QGrunde, sondern vielmehr die Absicht, andere Gelegenheiten
fiir die Verbreitung unserer Sache mehr auszubeuten. Das bestindige lang-
same aber sichere Wachstum des Interesses fiir geistige Fragen ist auch
wihrend des verflossenen Winters wiederum sehr deutlich wahrzunehmen
gewesen. Unsere in etwas groBerem Stil gehaltene offentliche Versammlung
am 22. Februar, wo das Thema: ,Die mystische Bedeutung von Ostem« be-
handelt wurde, war gut besucht. Die lebhafte Anregung und harmonische
Stimmung fiihrte die Diskussion iiber Mitternacht hinaus, Wie sehr die
spirituellen Krifte sich regen, dafiir dient noch ein anderer Beweis:

Am 11. Mirz hielt hier ein Pastor Jansen aus Kiel in einem vom hie-
sigen kirchlich-liberalen Verein veranstalteten o6ffentlichen Abend einen Vor-
trag iiber das Thema: Gibt es ein Weiterleben nach dem Tode? Die iiberaus
warmherzigen Ausfithrungen, die jedem ernst denkenden Menschen im inner-
sten Herzen wohlgetan haben miissen, gipfelten in dem Grundgedanken,
daB in der Frage zugleich die Antwort liege, dal3 es ein Weiterleben nach
dem Tode und ein Vorleben vor der Geburt geben miisse. Das Nihere
dariiber sei unserer Erkenntnis unzuginglich. Unser Ich sei keine Illusion,
sondern etwas durchaus Reales, ein Ich im groBen Ich, und daB dieser Be-
griff selbstlose Liebe und Aufopferung, sowie freudige Pflichterfilllung in
allen Lebenslagen in sich einschlosse.
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Zwelg Aussig. — Unserem letzten Quartalsbericht konnen wir hinzu-
figen, daB die aufsteigende Tendenz in der Kriftigung unseres Zweiges an-
gemessen fortschreitet und daB die Mitglieder durch die Erfahrungen in
ihrer Arbeit immer klarer die Bestitigung der theosophischen Methode finden,

die in strikter Anwendung von Sympathie und der von der Konstitution ge-
forderten Vorschriften besteht.

In unseren internen (Mitglieder-)Abenden behandeln wir das Johannes-
evangelium, in den Offentlichen Abenden Themen, bei denen wir stets auf

die fundamentalen Gesetze der spirituellen Welt, im besonderen auf die Tiefe
der Evangelien hinwiesen.

Die Gaste sind uns treu geblieben, und es war das erste Entstehen von
lebendiger Stellungnahme zu verzeichnen,

Theosophische Gesellschaft in Wien. — Die letzten Monate unserer
Tatigkeit waren ruhiger vertiefender Arbeit gewidmet. Es werden hauptsich-
lich iltere Aufsitze aus Blavatskys Lucifer, diverse bis 1892 reichend, aus dem
Theos. Forum, dem Quarterly usw., selbstverstindlich in deutscher Uber-

setzung, die von uns besorgt wird, vorgelesen und dariiber eine Besprechung
veranstaltet,

Sehr lebhaft wurde manchmal der Meinungsaustausch iiber die sozialen
Fragen. DaB die Sozialisten weder an Karma noch an Wiedergeburt glauben,
wird IThnen bekannt sein, sie (die Sozialisten) betrachten im Gegenteil diese
Lehren als ihren Bestrebungen feindlich, indem die Schuld an ihrer ge-
driickten Lage nicht mehr einzig und allein der Regierung und dem Biirger-
tum zugeschrieben werden konnte, sondern auch solchen von ihnen selbst

geschaffenen Ursachen, und das wiirde manchen ihrer blinden Nachbeter
stutzig machen.

Auch die Fragmente von Cavé, in Ubersetzung von einem unserer Mit-
glieder, werden manchmal vorgelesen und diese tiefen Gedanken so gut als
es moglich ist den weniger Vorgeschrittenen verdeutlicht.

Wir planen fiir die kommende stillere Zeit, die Yoga Sutras von Pa-
tanjali in der Ubersetzung und mit den Erliuterungen von Ch. Johnston
unsern Mitgliedern bekannt zu geben (vielleicht erscheint bis dahin schon
eine deutsche Ausgabe), da unsere ilteren und langjihrigen Mitglieder ein
groBes Interesse zeigen, diese so wichtigen Raja-Yoga-Lehren niher und
eingehender kennen zu lernen. Bisher hat es an einer leichter verstindlichen
Erliuterung dieser Lehren gemangelt, und die Theosophische Gesellschaft ist
Herrn Ch. Johnston fiir diese Arbeit zu gro3em Dank verpflichtet.

Und so sehen wir den kommenden Zeiten, da hoffentlich in Europa
bald Ruhe und Frieden wieder einkehren wird, mit Zuversicht und ruhiger

Erwartung von niitzlicher Tatigkeit entgegen. F. Lang

Druck von E R Hersog in Meerane { B.
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Gedanken von Richard Wagner.

»Qestern ergriff mich der Lohengrin sehr, und ich kann
nicht umhin, ihn fiir das allertragischste Gedicht zu halten, weil
die Versohnung wirklich nur zu finden ist, wenn man einen
ganz furchtbar weiten Blick auf die Welt wirft. Nur die tief-
sinnige Annahme der Seelenwanderung konnte mir den trost-
reichen Punkt zeigen, auf welchem endlich alles zur gleichen
Hohe der Erlosung zusammenliuft, nachdem die verschiedenen
Lebensliufe, welche in der Zeit getrennt nebeneinander laufen,
auBer der Zeit sich verstindnisvoll beriihrt haben. Nach der
schonen buddhistischen Annahme wird die fleckenlose Reinheit
des Lohengrin einfach daraus erkldrlich, daB er die Fortsetzung
Parsifals — der die Reinheit sich erst erkimpfte — ist. Ebenso
wiirde Elsa in ihrer Wiedergeburt bis zu Lohengrin hinan-
reichen,«

»Es muB einen unbeschreibbaren inneren Sinn geben, der
ganz hell und titig nur ist, wenn die nach auBen gewendeten
Sinne etwa nur triumen. Wenn ich eigentlich nicht mehr
deutlich sehe, noch auch hore, ist dieser Sinn am titigsten
und er zeigt sich in seiner Funktion als produktive Ruhe: ich
kanns nicht anders nennen. .. Dieser Blick iiber die Welt
hinaus: er ist ja auch der einzige, der die Welt versteht.«
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»Wirde so namenloses Leiden in der Welt sein, wenn
unsere Erkenntnis so gleich wire, wie unser nach Gliickselig-
keit verlangender Wille sich in allem gleich ist? Nur hierin
liegt das Elend der Menschen: erkennten wir alle die Idee der
Welt und des Daseins gleich und iibereinstimmend, so wiirde
jenes unmoglich sein. Woher aber dieser Wirrwarr der Reli-
gionen, Dogmen, Meinungen und ewig sich befehdenden An-
sichten? Weil alle das Gleiche wollen, ohne es zu erkennen.«

Aus den Briefen an Mathilde Wesendonck.

Aphorismen.

Das reine Licht 1aBt sich nicht malen,
Die Dinge mal in seinen Strahlen,
So werden an den festen Massen
Wir auch des Lichtes Wesen fassen.
Emanuel QGeibel.

Die Welt ist reich und wohlberaten,
Nur ziume nicht das Pferd am Schwanz,
Wolle die Nachtigall nicht braten
Und nicht singen lehren die Gans.
Emanuel Geibel.

— &k
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»Aus Agypten habe ich meinen Sohn
gerufen.«

Im Laufe des allgemeinen Studien-Planes eines Zweiges
der Theosophischen Gesellschaft, welcher die Beziehungen der
Theosophie zu der Kunst, der Wissenschaft, der Religion, dem
Geschiftsleben usw. umfaBte, kam das Thema ,Theosophen
in der Geschichtes an die Reihe. Moderne Beispiele, wie
die Jungfrau von Orleans, wurden zuerst besprochen. Dann
ging man weiter in der Geschichte zuriick, bis zu der erhabenen
QGestalt Gautama Buddhas, dem ostlichen Avatar.

Hierauf folgten die groBen Theosophen Griechenlands:
Orpheus, Pythagoras, Plato, Sokrates, und natiirlicherweise er-
streckte sich dann die Untersuchung auf diejenigen, welche
unter den EinfluB des griechischen mystischen Denkens kamen,
z. B. den bedeutenden Juden Philo von Alexandrien. Zwei
leitende Gedanken entstanden aus diesem Teil des Themas:
Einmal erkannten alle Teilnehmer, wie es auch die Griechen
selbst schon erkannt hatten, daB das Tiefste, Erhabenste,
Wesentlichste alles spirituellen, mystischen Denkens Griechen-
lands zum Lande des Nils und zu jenen Schulen der géttlichen
Weisheit zuriickfiihrte, welche die »verborgene Pracht Agyptens«
waren. Andererseits schienen die griechischen mystischen
Gedanken und Lehren zum Neuen Testament weiter zu fithren,
nicht nur durch Philo, dem Johannes und Paulus viel zu ver-
danken haben, sondern in noch direkterer Weise durch die
Lehre des westlichen Avatars selbst.
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So stark ist die Ahnlichkeit, daB in der Tat manche Ge-
lehrten im Christentum nichts weiter sehen wollen als einen
Widerhall des allgemeinen mystischen Denkens des griechischen
und agyptischen Zeitalters, der sich in der Gestalt von Christus
konzentrierte und personifizierte. In den erwihnten Studien-
abenden wurde ein ganz neuer Schliissel angewandt, und mit
diesem Schliissel gewann das Studium der alten griechischen
Mystiker und Philosophen, besonders des Orpheus, Pythagoras
und Plato, eine neue und wichtige Bedeutung. Die Resultate
waren von solch aligemeinem Interesse, daB wir sie hier wieder-
geben mochten.

Der Schliissel, den wir erwahnt haben, ist einer von H. P.
Blavatsky gemachten Behauptung nahe verwandt. In Bezug
auf den Westlichen Avatar (siehe April-Heft des ,T. L.#) erklart
Blavatsky, daB er »ohne jeden Zweifel ein Initiierter der Agyp-
tischen Mysterien« war, ein Meister also jener Loge, welche
»die verborgene Pracht Agyptens« ist und gewesen ist. Die
Buddhistischen Biicher beschreiben, wie der groBe Ostliche
Avatar vor seiner géttlichen Inkarnation die Welt von oben
beschaute, wie er die Zeit und den Ort seiner kommenden
Geburt, das Land und die Stadt, in welcher er geboren werden
sollte, und den Vater und die Mutter, welche ihn zur physischen
Geburt bringen sollten, auswahlte. Einer uralten Tradition zu-
folge sah auch der westliche Avatar seiner kommenden Inkar-
nation in der gleichen Weise entgegen; er hatte zuerst geplant,
in Qriechenland zur Geburt zu kommen, und die dgyptische
Loge hatte Jahrhunderte lang den Weg fiir seine griechische
Geburt vorbereitet, wahrend ein zweites Feld in Paldstina durch
die Arbeit der hebrdischen Propheten und Mystiker vor-
bereitet wurde. Infolge der Entartung Griechenlands wurde
die Inkarnation des Avatars dort unmoglich gemacht und das
judische Feld statt dessen gewaihlt, trotz der vielen und kri-
tischen Gefahren, welche hier drohten.

Damit sind zwei wichtige Probleme gegeben: Einmal die
religiése und philosophische Entwickelung von Griechenland,
angesehen als die mystische Vorbereitung fiir die Geburt des
westlichen Avatars, eine Vorbereitung, welche von der agyp-
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tischen Loge, deren Mitglied der zukiinftige Avatar war, inspiriert
und geleitet wurde, — andererseits Griechenlands MiBlingen
und die Folgen, welche jenes MiBlingen nach sich zog, von
denen die hauptsichlichste die Verlegung der Inkarnation nach
Palastina war. Der Zweig, dessen Studien wir beschreiben,
forschte beiden Problemen nach. Wir werden versuchen, die
Schliisse, zu denen man gelangte, wiederzugeben.

Betrachten wir zundchst die Tradition, daB das religiose
und mystische Leben Griechenlands durch die géttlichen Krafte
Agyptens inspiriert wurde, damit der Weg fiir den kommenden
Avatar bereitet wurde. Dieser Aspekt des Themas wurde durch
eine Studie {iber Orpheus er6ffnet. Die alten Griechen glaubten,
daB Orpheus Agypten besucht habe, daB er dort »das ganze
Wissen der Agypter« kennen lernte, ganz besonders die dgyp-
tischen Lehren iiber die Seele und iiber ihr zukiinftiges Schicksal
in der spirituellen Welt. So deutlich sind die Beziehungen
des Orpheus zum Mystizismus von Agypten, daB manche Ge-
lehrten in der Geschichte seines Todes ein Echo des groBen
agyptischen Mysteriendramas von Leben, Tod und Auferstehung
des Osiris sehen wollen.

Griechisches Denken, wurde gesagt, hatte seit dem sechs-
ten Jahrhundert vor Christi Geburt den Orpheus als einen der
ersten Dichter und Musiker der alten Zeit betrachtet, als den
Erfinder oder Vollender der siebensaitigen Lyra, der durch seine
Musik und seinen Gesang nicht nur wilde Tiere zu bezaubern,
sondern auch Baume und Felsen von ihrem Ort hinweg zu locken
und die Fliisse in ihrem Lauf anzuhalten vermochte. Als einer
der Inspiratoren der Kultur lehrte er die Menschheit die Kiinste
des Heilens, des Schreibens und des Ackerbaus, genau so wie
Osiris den Agyptern den Weizen und den Wein gegeben ha-
ben soll. Orpheus hatte auch enge Beziehungen zum religiosen
Leben; er war ein Prophet oder Seher; er iibte magische Kiinste
aus und besaB groBe Kenntnisse diber die Sterne; er fiihrte
den Kult vieler Gottheiten ein, z. B. den von Apollo und Dionysos;
er richtete mystische Zeremonien ein, sowohl offentliche wie
geheime, und legte ein Ritual der Reinigung und der Ein-
weihung nieder.
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Als historische Personlichkeit soll Orpheus ein Prinz, der
Sohn von Oiagros, Konig von Thrazien, gewesen sein. Er soll
sich der Argonautenfahrt unter Jason angeschlossen haben, da
letzterem gesagt wurde, daB er und seine Kameraden nur mit
Hilfe des Orpheus gefahrlos durch die Verfithrungen der Sirenen
wiirden fahren kénnen. Nach dieser Angabe mufl er ungefahr
im elften oder zwolften Jahrhundert vor Christi Geburt gelebt
haben. Orpheus ist aber nicht nur eine historische, sondemn
auch eine symbolische Gestalt. Diese Seite seines Lebens kommt
am klarsten zum Ausdruck in der Geschichte seiner Gattin
Eurydice, die von einer Schlange gebissen wurde und vorzeitig
in das Haus des Todes niedersteigen muBte. Dorthin folgte
ihr Orpheus; er ist »niedergefahren zur Holle® und .wieder-
auferstanden«, — ein Ereignis, welches stets symbolisch fiir eine
Initiation in die Mysterien des Lebens und des Todes ist. Be-
deutsam ist der orphische Ritus, nach welchem die Anbeter das
Fleisch des Opfers aBen, da man glaubte, daB dieser eine Ver-
korperung des Gottes sei, eine Materialisierung des groBen
Mysteriums, welches in den Worten verkiindet wurde: »Ich bin
das lebendige Brot, vom Himmel kommen. Wer von diesem
Brot essen wird, der wird leben in Ewigkeit. Und das Brot,
das ich geben werde, ist mein Fleisch, welches ich geben werde
fir das Leben der Welt..... Wer mein Fleisch isset und
trinket mein Blut, der hat das ewige Leben, und ich werde ihn
am jiingsten Tage auferwecken.« Das Leben und die Lehre des
Orpheus fithrte zur Bildung einer mystischen Schule, {iber welche
in Athen, unter Peisistratos, im sechsten Jahrhundert vor Christi
Geburt geschichtlich berichtet wird. Die Mysterien dieser Schule
hatten eine ausgeprigt dgyptische Farbung. Herodot kannte
sie und beschreibt sie in seinem Buch iiber Agypten, in dem
ein vielseitiges authentisches Echo der groBeren Mysterien ent-
halten ist. Den agyptischen und orphischen Schulen gemein
war eine bestimmte strenge Erziehung fir Jinger und eine
mystische Theorie iiber Religion. ,Weder die eine noch die
andere erlaubte blutiges Opfern.» Die orphischen Schulen
lehrten die Einheit aller lebenden Dinge, die Erbsiinde oder
den Fall der Seele in die Materie, die Seelenwanderung oder,
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richtiger gesagt, die Wiederverkérpérung; die Ansicht, daB
die Seele im Korper begraben ist und daB sie allmahlich
die Vollkommenheit erreichen kann durch die Verbindung mit
einer Reihe von Korpern, d. h, durch ein Aufwirtskimpfen,
welches durch eine Reihe von Verkérperungen gefiihrt wird.
Wenn vollig gelautert, wird die Seele von dem ,Kreis der
Zeugung« erlost, und wird wieder gottlich sein, wie sie war,
bevor sie in einen sterblichen Korper eintrat. Dies ist natiir-
lich die Zwillingslehre von der Wiederverkérperung und der
Erlosung, welche den Gegenstand der Mysterien im uralten
Agypten und auch in Indien bildete.

Wir kommen in ganz natiirlicher Weise auf die Lehren
von Pythagoras, in welchen sowohl die alten wie auch die
modernen Forscher so viele Ahnlichkeit mit den orphischen
Riten und Lehren gefunden haben, eine Ahnlichkeit, welche
ihrem gemeinschaftlichen Ursprung aus den Mysterien von
Agypten zuzuschreiben ist. Es ist bekannt, daB Apollo eine
groBe Rolle im Leben von Pythagoras spielt, und es wird er-
innerlich sein, daB Orpheus die Zeremonien von Apollo ein-
gefiihrt, oder sie den Griechen zugangig gemacht haben soll.
Dies kann nicht ohne Bedeutung sein. Apollo, der Gott des
Lichtes und der Harmonie, ist eine Personifizierung oder sym-
bolische Darstellung des Einflusses, den die esoterische Weisheit
in QGriechenland und insbesondere die Arbeit des Meisters,
den wir betrachten, auf das spirituelle Leben der Griechen
gehabt hat.

Dem sei wie ihm wolle, Pythagoras trug den Titel ,Sohn
des Apollo«, ein Titel, der seine Erklarung in der folgenden
QGeschichte findet: Als Mnesarchus, ein reicher Kaufmann auf
der griechischen Insel Samos, sich zu einer Reise nach Sidon
ristete, wurde ihm von dem Orakel des Pythischen Apollo
gesagt, daB seine Reise gesegnet sein wiirde, und daB ihm ein
Sohn von uniibertrefflicher Schonheit und Weisheit geboren
werden wiirde, welcher der menschlichen Rasse viel Segen
bringen wiirde. In Sidon wurde der vielversprechende Sohn
geboren und Pythagoras genannt, d. h. ,der, welcher von dem
Pythischen Apollo vorausgesagt wurdes. Der Neuplatoniker
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Jamblichus, welcher ,in aller Weisheit Agyptens kundig# war,
erklart in seinem Werk tber das Leben des Weisen von Samos,
daB die Seele von Pythagoras aus dem Reiche Apollos der
Menschheit gesandt wurde; dies hat Bezug sowohl auf seine
Geburt, wie auf die wunderbare Weisheit seiner Seele. Wenn,
wie angedeutet worden ist, Apollo die symbolische Darstellung
eines gewissen spirituellen Einflusses ist, dann wird die Be-
deutung von Jamblichus Worten ganz Kklar.

Mnesarchus kehrte von Sidon nach Samos zuriick; be-
gleitet von seiner Gattin, welcher er den Namen Pythais, »die
dem Pythischen Apollo Geweihte#, gegeben, und von seinem
Sohne, der ein sehr schoner, gottihnlicher Knabe geworden
war. »Er war geschmiickt,# sagt Jamblichus, »mit Frommig-
keit und Zucht, mit einer Lebensart, die erhaben und gut war,
mit Festigkeit der Seele und mit einem Korper, der den Be-
fehlen der Vernunft unterworfen war. In seinen Worten und
Taten fand er eine unnachahmbare Sanftmut und er wohnte
in Samos gleich einem wohltuenden Dimon.« Der »lang-
haarige Samier#, wie er genannt wurde, studierte unter
Pherekydes, Anaximander und Thales von Milet. Alle diese
Weisen liebten, verehrten und belehrten ihn. Thales riet
ihm dringend, nach Agypten zu reisen und mit den Priestern
von Memphis und Diospolis zu verkehren, von denen er selbst
Belehrung bekommen hatte.

Auf diese dringende Aufforderung hin segelte Pythagoras
nach Sidon, wo er sich in die Mysterien von Byblus und
Tyrus einweihen lieB, damit ihm nichts von den Mysterien der
Gotter entgehen mochte. Diese Mysterien, sagt Jamblichus,
entstammten, gleich einer Kolonie und einem Nachkommen,
den heiligen Zeremonien Agyptens. Nachdem er einige Zeit
in Sidon geblieben war, fuhr er nach Agypten. Mit dem
groBten FleiB und genauem Forschungssinn besuchte er alle
agyptischen Tempel. Er wurde von den Priestern und Pro-
pheten, mit denen er verkehrte, geliebt und verehrt. . . .
Er brachte zweiundzwanzig Jahre in Agypten zu, beschiftigte
sich in den Adyta der Tempel mit Astronomie und Geometrie
und wurde in alle Mysterien der Gotter eingeweiht, bis er
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schlieBlich von den Soldaten des Kambyses gefangen genommen
und nach Babylon gebracht wurde. Hier verkehrte er frohen
Sinnes mit den Magi, wurde in ihrem ehrwiirdigen Wissen
belehrt und lernte von ihnen die vollkommenste Anbetung der
Gotter. Durch ihre Hilfe erreichte er auch das hochste Wissen
in der Arithmetik, Musik und anderen Wissenschaften, und
nachdem er bei den Magi zwolf Jahre lang geweilt hatte,
kehrte er im ungefihr sechsundfiinfzigsten Lebensjahr nach
Samos zuriick.

Nach Besuchen in Kreta und Sparta ging er in die
griechischen Kolonien Italiens und landete in der Nihe von
Kroton, der edelsten Stadt dieser Kolonien. Als er am Ufer
Fischer bemerkte, welche mit dem Hereinziehen ihrer Netze
beschiftigt waren, sagte er ihnen die genaue Zahl der Fische
in den Netzen voraus, kaufte diese den Fischern ab und befahl
ihnen, sie wieder ins Meer schwimmen zu lassen. Als die
Fischer in die Stadt zuriickkehrien, priesen sie den Mann, dem
sie begegnet waren; und, als die oOffentliche Aufmerksamkeit
sich auf ihn richtete, war er imstande, diese so weise zu ge-
brauchen, daB das Volk von Kroton anfing, ihn als .einen
der olympischen Gotter® zu verehren, ,der in menschlicher
Form erschienen war, um die Menschheit zu bessern
und um den Menschen das wohltuende Licht der
Frommigkeit und der Philosophie bringen zu kdnnen.«

Als er in der zweiundsechzigsten Olympiade nach Italien
kam, machte er Kroton zu seinem Hauptquartier und iibte
durch seine Beredsamkeit, seine Weisheit und den Magnetismus
seiner personlichen Geistesfahigkeiten einen solchen machtigen
EinfluB aus, daB er in kurzer Zeit Krotona, Sybaris, Katana,
Rhegium, Himera, Agrigent, Tauromenium und andere Stidte
der griechischen Kolonien in Italien liuterte und eine gute
Regierung in ihnen wiederherstellte. Seine allgemeinen Lehren
gingen darauf hinaus, daB Krankheit aus dem Korper getrieben
werden miisse, Unwissenheit aus der Seele, Luxus aus den
Begierden, Aufruhr aus den Stidten, Uneinigkeit aus der
Familie und UnmaBigkeit aus allen Dingen.
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Die Lehren von Pythagoras aber hatten die besondere
Eigenschaft, daB sie nicht nur allgemein, sondern auch individuell
angewendet werden konnten; sie waren genau, bis ins Kleinste
ausgearbeitet, und zeigten Schritt fiir Schritt, wie man zu handeln
hatte. Seine Geistesfahigkeiten machten auf die Biirger von
Kroton einen so tiefen Eindruck, daB alle Klassen zu ihm kamen,
um sich Rat zu holen. Er versammelte die Knaben in dem
Tempel des Pythischen Apolio und hielt ihnen eine Ansprache,
welche vorbildlich ist fiir sympathisches Taktgefithl und prak-
tische Kenntnisse von der Natur der Jugend. Er fing an, in-
dem er ihnen sagte, daB die gottlichen Krafte die Knaben liebten;
daB zu Zeiten groBer Diirre Knaben von den Stidten erwahlt
wurden, um Regen von den Goéttern zu erflehen, weil man
glaubte, daB die gottlichen Krifte den Kindern besonders zu-
getan waren. Indem er die Aufmerksamkeit der Knaben in
dieser Weise an sich zog und ihre Herzen gewann, begann
er sie in den Idealen des Gehorsams, der Pflichttreue und der
Achtsamkeit zu belehren und fiigte andere weise Lebensregeln
hinzu: ,Widersprecht niemals Leuten, welche ilter sind als ihr!“

Im Gesprich mit den ersten Biirgern bat er sie, einen
Tempel den Musen, als Vorbildern der Harmonie und der
Einigkeit, zu bauen; der Gerechtigkeit nachzufolgen; nicht bei
den Gottern zu schworen, sondern so zu reden, da die Worte
ohne einen Schwur Vertrauen einfl6Ben; die Kinder zu lieben;
in Frieden und Einigkeit mit den Ehefrauen zu leben; Keusch-
heit zu iben; feine und wiirdige Manieren zu ehren. ,Wenn
du nach wahrem Ruhm trachtest, sei das, als was du zu er-
scheinen wiinschest.«

In einer Ansprache an die Frauen, im Tempel der Juno,
bat er sie, die Unparteilichkeit und Bescheidenheit im hochsten
Grade zu schitzen, so daB die Gotter geneigt sein wiirden,
ihre Gebete zu erhdren; er bat sie, als Opfer fiir die Goétter
Dinge, welche sie mit eigenen Handen gemacht hatten, dar-
zubringen; er bat sie, ihre Ehemanner mehr als den Vater zu
lieben; sie sollten sich ihren Eheméinnern nicht entgegenstellen
oder sich erniedrigt diinken, wenn sie sich ihnen fiigten; sie
sollten ihr ganzes Leben lang Worte von guter Vorbedeutung
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gebrauchen und sollten bestrebt sein, daB andere gut von
ihnen sprachen. ,Die Geistesfahigkeiten der Frau,« sagte er,
»neigen sich am meisten der Frommigkeit zu. Daher werden
die Orakel in Dodona und Delphi durch eine Frau zum Lichte
entfaltet.« Als Wirkung dieser Predigt, so heiBt es, wagten die
Frauen von Kroton nicht mehr, sich mit kostbaren Gewindern
zu bekleiden, sondern weihten unzihlige Gewander dem Tempel
der Juno; es wird auch gesagt, daB die Treuc der Manner und
Frauen in Kroton beriihmt wurde.

AuBer dem wundersamen Zihlen der Fische erzihlte man
sich noch viele andere Wunder von Pythagoras, unter anderen,
wie er den Daumischen Bir zihmte und, nachdem er ihn
eine lange Weile mit der Hand gestreichelt hatte, ihn mit
Mais und Eicheln fiitterte und durch einen Schwur zwang,
nie wieder etwas Lebendes anzurithren. Er brachte einen
Adler, der iber dem Olymp flog, herunter, streichelte ihn
sanft und hiel ihn wieder fliegen. Er bewies, daB er dieselbe
Herrschaft liber wilde Tiere besaB wie Orpheus und daB er
sie an sich ziehen und durch die Macht seiner Stimme fest-
halten konnte. ,Pythagoras,« sagt sein neuplatonischer Biograph,
nerinnerte viele, mit denen er gut bekannt war, durch klare
und augenscheinliche Beweise an die fritheren Leben, welche
ihre Seelen gelebt hatten, bevor sie an ihre gegenwirtigen
Korper gefesselt wurden, und zeigte durch unzweifelhafte
Argumente, daB er Euphorbus, der Sohn des Panthous, gewesen
war, der den Patroklus besiegt hatte. Er wollte dartun, daB
er die friiheren Leben, welche er gelebt, kannte und daB aus
diesen seine aufmerksame Fiirsorge entsprang, indem er sie an
ihre fritheren Leben erinnerte.«

Pythagoras lehrte Musik und Medizin und ,wie man die
Krankheiten der Korper und der Seele unterdriickt und aus-
treibts. Die Seele, lehrte er, hat drei Triger: einen hochsten
atherischen; einen zweiten luftartigen; einen dritten, diesen
irdischen Korper. Der erste ist leuchtend und himmlisch, von
gleicher Natur wie die Seele, und in diesem himmlischen Ge-
wand wohnt die Seele in der Sternenwelt in einem Zustand
der Seligkeit. Im luftartigen Korper leidet die Seele Strafe
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fiir ihre Stinden nach dem Tode. Im irdischen Korper macht
sie die Erfahrungen des irdischen Lebens durch. Pythagoras
lehrte seine Jiinger Enthaltsamkeit, Keuschheit, Schweigen, Ver-
achtung von Reichtum und Ruhm, Erfurcht fiir die Ehrwiirdigen,
Freundlichkeit unter Seinesgleichen, Giite gegen die Jiingeren
und Wohlwollen gegen alle Menschen. ,Er lehrte die Einheit
der Stidte durch richtige Gesetzgebung und die Einheit von
Mann und Frau oder Geschwistern durch unverdorbene Ge-
meinschaft.»

Bei einer anderen Gelegenheit werden wir uns genauer
mit der Erziehungsmethode des Pythagoras, der Weisheit Platos
und der feineren Kultur der Griechen beschiftigen, indem
wir sie ansehen als eine Vorbereitung fiir den westlichen
Avatar und eine Form sozusagen fiir seine zukiinftige Arbeit.

Aus dem ,Theos. Quarterly# April 1913 iibersetzt.

e
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Mein Kind, du denkst vielleicht, wenn dich Gott
so fest angegriffen hat, daB deine Leiden die aller-
grofiten seien. Das sollst du nicht denken. Jeder
Mensch liegt sich selbst am allernichsten. Und darin
befinde ich mich selbst auch zuweilen, daB in mir Ge-
danken aufstehen, die mein Leiden gar schwer wigen.
Aber das soll man Gott befehlen.

Heinrich Seuse (Suso).

— AR
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Das Leben des Nikolaus von Basel.*)

Am Anfang des 14. Jahrhunderts lebte ein reicher Kauf-
mann zu Basel. Thm wurde ein Sohn geboren, — wie wir an-
nehmen, um das Jahr 1308 herum. Dieser Sohn nun, dem der
Name Nikolaus gegeben wurde, erhielt eine gute kaufmannische
Ausbildung, machte groBe Reisen und lernte die Menschen
und fremde Sprachen kennen. Starke Freundschaftsbande ver-
einigten ihn mit einem Jiingling aus Rittergeschlecht, mit dem
er, als seine Eltern beide gestorben waren, auszog, um ein ritter-
liches Leben zu fiithren, was ihm schon moéglich war, da er
betrachtlichen Reichtum geerbt hatte. Beide Jiinglinge besuchten
Turniere, machten schénen Frauen, von denen sie sehr ausge-
zeichnet wurden, den Hof und verliebten sich schlieBlich in
zwei adlige Friuleins. Der Ritter fiihrte seine Geliebte bald
heim, unserem Nikolaus aber machten die Verwandten seiner
Liebsten Schwierigkeiten. Er mubBte sechs Jahre warten, bis
jene endlich ihre Einwilligung gaben, — aber nur unter der
Bedingung, daB er der Braut 6000 Gulden verschreibe. Dies
tat er, und der Verlobung stand nichts im Wege. — Aber
Christus hatte andere Pline mit Nikolaus.

Am Abend vor der Verlobung kniete Nikolaus seiner Ge-
wohnheit gemadB vor dem Kruzifix und iibergab seinen Willen
Gott, wie er es immer tat, indem er Christus und die heilige
Maria bat, ihm ein Leben zu geben nach ihrem Wunsche, ,0b
in der Ehe oder ohne die Ehe, was fiir Leben sie wollten, er

*) Nach der Biographie von Dr. Karl Schmidt und den vom selben
Autor herausgegebenen Schriften des Nikolaus. (N. v. Basel, Leben u.
ausg. Schriften von Dr. Karl Schmidt, Wien 1866.)
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wollte es annehmen, ob es ihm weh oder wohl tite, ob es ihm
lieb oder leid wire, und wollte er dadurch den Tod erleiden
ihres Leidens zu Ehren, so sollte er lieber sterben als abweichen.«

Da neigte sich das Kruzifix zu ihm und eine siiBe Stimme
sprach: »Steh auf, verlaB die Welt, nimm dein Kreuz auf dich
und folge mir nach.#« Nikolaus war aus dem rechten Holz
geschnitzt. Er tat sofort, wie die Stimme befahl, lieB am
nachsten Tage die Verlobung absagen und zog sich von der
Welt zuriick. Er wurde dadurch zum Qespott fast der ganzen
Stadt. Seine Liebste konnte sich lange nicht darein finden, und
als sie es einmal ermoéglichte, ihn unvermutet zur Rede zu stellen,
brach sie in Trinen aus: »Ach, Geliebter, was habe ich getan,
daB du mich so verlassen konntest?* Da kamen auch Nikolaus
die Tranen, und er verriet ihr, daB er aus Minne zur Himmels-
konigin sie verlieB, worauf die Jungfrau erwiderte: ,Hast du
die Mutter geheiratet, so will ich den Sohn heiraten.« Sie lebte
von da an in groBer Frommigkeit und Ubung christlicher
Tugenden.

Gott wollte nicht, daB Nikolaus seinen Giitern entsage,
sondern beauftragte ihn, diese als ein Lehnsmann Gottes zu
verwalten.

Nikolaus, der deutsche Biicher iiber das Leben heiliger
Menschen las, machte harte asketische Ubungen, die auch
einem Fakir zur Ehre gereichen wiirden (wie man so sagt),
wurde aber im Traume von einer Stimme davor gewarnt. Ein
Einsiedler, dessen Rat er verlangte, fragte ihn: ,Auf wessen
Rat hast du deinen Leib gequilt?* Er antwortete: ,Es kam
aus meinem eigenen Willen.» Da sprach der Einsiedler:
»Es war des Teufels Rat, du sollst dich gidnzlich und unbedingt
QGott iiberlassen.# Das sollte heiBlen, nichts aus eigenem Willen,
sondern nach Qottes Gebot tun. Er folgte dem Rate, nahm
aber seine Kasteiungen spiter wieder auf.

In einer Vision traten einst St. Agnes und St. Katharina
zu ihm und geboten ihm, einen Birnbaum zu schiitteln, dessen
Friichte die Wunden seines Korpers heilen wiirden. Von seiner
Vision erwacht, fand er in seinem SchoBe die Birnen, die
wirklich diese Heilkraft hatten. Christus selbst gab ihm ein

Google



XVI. Juhrg. Theosophisches Leben 1

blutiges Tiichlein, auch zur Wundenheilung, und die heilige
Jungfrau steckte ihm einen Ring an den Finger.

Ob die Erscheinungen wirklich die Genannten waren, kann
man nicht leicht nachpriifen, das wird aber manchen von uns
nicht hindern anzunehmen, daB es reale Erscheinungen von
hoherer oder minder hoher Rangordnung waren; vielleicht
Adepten, vielleicht nur Kraifte, die ihm als solche vorkamen.

Nun lieB er aber von seinem leidenschaftlichen Streben ab,
seine innere Stimme sagte ihm, daB nur durch demiitige Ge-
lassenheit, durch vdlliges Unterwerfen unter den gottlichen
Willen der Friede zu erwarten sei. Er verbrannte Birnen, Ring
und Tiichlein, die bis dahin ihre heilsame Wunderkraft wirk-
lich betitigt hatten.

Er berichtet ferner, er sei in der kurzen Zeit von dreiBig
Wochen dahin gekommen, die heilige Schrift so griindlich zu
verstehen und dermaBen ,in guter Grammatica« sprechen zu
konnen: sals ob er alle seine Tage in den hochsten Schulen
studiert hitte. In der Tat besaB er eine seltene Kenntnis der
Bibel, woriiber man sich bei einem Kaufmann der damaligen
Zeit sehr wundern kann.

Aber er war mit der Heiligen Schrift allein nicht zufrieden,
sondern bestand auch auf die direkte Eingabe des Heiligen
Geistes, die, wie er zu Tauler sagte, erst das rechte Ver-
stindnis der Schrift bringe, auch da, wo diese sich zu wider-
sprechen scheine; denn dann verstehe man den Geist und werde
durch den Buchstaben nicht tot. Er behauptete ferner, daB ein
solcher erleuchteter Gottesfreund auch geweihte Priester belehren
und erziehen konne. So scheute er spiter nicht einmal davor
zuriick, dem Papst Gregor XI. Vorstellungen ob seines Lebens
zu machen, das nicht siindenfrei war. Nikolaus wurde dadurch
der frihe Verkiinder der Wahrheiten der spateren Reformation
in Deutschland. Seine Anhinger, die Gottesfreunde, wirkten
durch deutsche Schrift und Predigt auf das Volk im Sinne des
Nikolaus ein. Auch Biicher mystischen Inhalts verfaBten sie,
von denen die »Deutsche Theologie* dem Martin Luther die
stirkste Anregung gegeben haben soll.
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Seine geistige Praxis ist dieselbe wie die eines jeden
wahrhaft erleuchteten Mystikers. Ihre Grundlage ist im Ver-
hiltnis zu Gott vollkommener Gehorsam, Gelassenheit; im Ver-
hiltnis zu Mitmenschen vollkommene Liebe und Demut.

Die wahre Gelassenheit Gott gegeniiber ist nach Nikolaus
ein Zustand, in dem der Mensch nichts fiir sich erbittet, weder
daB Gott ihn vor der Hélle bewahre, noch daB er ihm den
Himmel schenke, — ein Zustand, in dem er alles in Zeit und
Ewigkeit als gottlichen Willen hinnimmt.

Wie St. Johannes vom Kreuze lehrt auch er das Abwechseln
von seligstem Entziicken und tiefster innerlicher Nacht mit qual-
vollen Versuchungen des Unglaubens und der Unkeuschheit.
Nikolaus glaubt, daB die Versuchungen Gnadenbeweise der
Gottheit sind, und daB eine strebende Seele, die nicht leidet,
um Anfechtungen bitten soll, denn Leiden sei ein Beweis, da8
Gott uns nicht verlassen hat. Wem diese Lehre nicht ganz
verstandlich ist, der lese die Schrift des St. Johannes vom Kreuze:
»Die dunkle Nacht der Seele«, in der er finden wird, daB das
Licht, welches von QGott in die Seele des Menschen leuchtet,
alle Unreinigkeiten der Seele erregt und verzehrt, und daB dieser
Lauterungsproze8 groBe innere Leiden hervorruft. Zu Zeiten
pausiert dies leuchtende Licht, und die Seele ist vergniigt und
glaubt sich am Ende aller Qualen, aber bald setzt das Licht
und das Leid wieder ein. Diesen Vorgang deutet Nikolaus an,
wenn er von der ,leidenden Gnade« spricht. Unkeuschheit ist
bei ihm jede Selbstbefriedigung, die nicht zur Erhaltung des
Leibes nach Gottes Willen nétig sei, sondern des Genusses
halber geschieht.

Durch Uberwinden der Leidenschaften machen wir sie zu
unseren Untertanen. Ein seltsamer Fall aus dem Leben des
Nikolaus, den wir erzihlen wollen, illustriert diese Wahrheit.

Er fehlte ein einzigesmal in seinem Leben: Als er noch die
Welt liebte, kaufte er einem Manne dessen Tochter ab. Seit
jenem Augenblick hatte er mit dem Teufel der Unkeuschheit
zu kdmpfen, und in der ,Berithrung mit dem Irdischen erwarb
er sich die Kraft zum Kampfe«. Er {iberwand den Teufel, der,
von Gott gesandt, ihn zwar versuchen muBte, es aber ,recht
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ungerne« tat, weil er wuBte, daB er schlieBlich dem Nikolaus
nur dienstbar sein miiBte. Als er wieder einmal seine List an
Nikolaus erprobte und jener ihn nicht nur erkannte, sondern
auch festhielt, muBte er jenem Rede stehen und seine Anschlige
verraten, mit denen er sich gegen den Jugendfreund des Nikolaus,
den Ritter, trug. Da besuchte unser Gottesfreund den Jugend-
genossen und bat ihn, sich zu bessern und die irdische Minne
mit der himmlischen zu vertauschen. Und als dieser ihn auslachte,
gab ihm Nikolaus ein Wahrzeichen; er sagte ihm auf den Kopf
zu, daB er mit der Ehefrau eines anderen Ritters ein Verhiltnis
angekniipft habe. Dariiber erschrak nun der Ritter sehr und
wurde recht nachdenklich. Nun offenbarte ihm Nikolaus, da88
der Gatte jener Edelfrau Verdacht geschOpft habe und den
Ritter téten wolle, wenn dieser wieder zu seiner Frau auf Be-
such kame, und wie all dies das Werk des Teufels sei, der sich
vor dem Gottesfreund hatte beugen miissen. Das ging dem
Jugendfreund so zu Herzen, daB er seinen sfindhaften Wandel
aufgab und mit seiner Frau, der das hochst erwiinscht kam,
ein rechtes gottgefilliges Asketenleben unter Leitung des Niko-
laus fithrte.

Nikolaus hat auf viele der edelsten und gottesfiirchtigsten
Manner Deutschlands einen groBen EinfluB ausgeiibt. Er war
sehr geschickt in der Erziehung solcher Jiinger, ob er ihnen
personlich bekannt war oder mit ihnen nur schriftlich verkehrte.

Das auffallendste Beispiel der Macht seiner Individualitit
gibt uns seine Einwirkung auf Tauler, den beriihmten StraB-
burger Dominikanerprediger. Wahrscheinlich war Nikolaus auf
Tauler im Jahre 1338 aufmerksam geworden, als letzterer sich
in Basel aufhielt; aber erst spiter, im Jahre 1346, begab er sich
nach StraBburg, um sich mit ihm insgeheim zu unterhalten.
Er horte einige seiner Predigten an, bevor er ihn besuchte, und
fand, daB8 Tauler wohl ein sanfter, gutmiitiger Mann war, der
die Schrift mit dem Verstande gut erfaBt hatte, innerlich aber
durch das Licht der Gnade nicht vollkommen erleuchtet sei.
Er begann damit, Tauler zu bitten, er moge seine Beichte horen;
dies geschah nun Ofters wahrend mehrerer Wochen; endlich
bat Nikolaus, Tauler mdge einmal predigen, wie der Mensch
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zum Hochsten komme, das im zeitlichen Leben zu erreichen
sei. Da sprach der Prediger: ,Lieber Sohn; was bittest du?
Warum soll ich dir so hohe Dinge sagen? Du wiirdest wenig
davon verstehen.#» ,Ob ich sie verstehe oder nicht«, war die
Antwort, »so sehne ich mich doch danach, und wiirde auch
nur einer der vielen, die euch nachlaufen, euch verstehen, so
wire eure Arbeit nicht verloren.« Er drang so lange in Tauler,
bis dieser einwilligte und hierauf iiber die Notwendigkeit pre-
digte, dem Ich und der Welt zu entsagen, um sich Gott allein
in einer ,sterbenden Weise# zu iiberlassen. Seine Lehre hier-
iiber faBte er in vierundzwanzig Punkten zusammen. Der Vor-
trag, so mystisch er auch war, geniigte dem Gottesfreunde
nicht; er schrieb ihn Wort fiir Wort nieder und unterhielt sich
mit Tauler lange dariiber, der nicht begriff, was jener daran
auszusetzen hatte. Nachdem hierauf Nikolaus dem Prediger
das Versprechen abgenommen hatte, alles, was sie miteinander
reden wiirden, geheim zu halten, erklarte er ihm, er sei nicht
gekommen um Predigten zu hoéren, sondern um selber .mit
Gottes Hilfe etwas Rat zu schaffen«. Erstaunt fragte Tauler:
»Was willst du fr Rat schaffen? Du bist nur ein Laie und
verstehst die Schrift nicht, und es steht dir nicht zu, zu predigen.«
Zugleich bat er Nikolaus, noch langer zu verweilen, er werde
hoffentlich durch spatere Predigten befriedigt werden. Nikolaus
indessen erdffnete sich ihm immer mehr: ,lhr seid ein groBer
Pfaffe und habt in eurer Predigt eine gute Lehre gegeben; ihr
lebt aber selber nicht darnach. Wisset, daB alle euere Worte in
mir nichts zu schaffen vermogen; wenn der hochste Lehrer aller
Wahrheit zu mir kommt, so lehrt er mich in einer Stunde
mehr, als ihr und alle Lehrer bis an den jiingsten Tag mich
lehren konnten; ihr seit noch unter der Gewalt des Buchstabens,
ihr seid noch ein Pharisder.# Unwillig dariiber, daB ein Laie
so zu ihm sprach, rief der Modnch aus: ,Wie! ich bin so ait
geworden, und nie wurden solche Reden an mich gerichtet?«
»Wo ist nun euer Predigen«, fragte Nikolaus, »seht ihr nun,
wie man euch findet? Ihr meinet, ich habe zu hart zu euch
geredet, und ich habe doch recht gehabt, denn wo ist euere
Demut? Verlasset ihr euch nicht auf euere Meisterschaft? Ihr
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meinet, ihr sucht Gottes Ehre und sucht doch nur euch selber;
seid ihr nicht ein Pharisaer?« Als Tauler dies vernahm, wurde
er erschiittert, umarmte seinen Zurechtweiser und sprach: »Wahr-
lich, du bist der erste, der mir mein Gebrechen geoffenbart hat;
sei von nun an mein geistlicher Vater, ich will dir folgen, um
nach deinem Rate mein Leben zu adndern.« So unterwarf
sich Tauler dem Gottesfreund an Gottes Statt. Dieser iibergab
ihm vierundzwanzig nach dem Alphabet geordnete Regeln iiber
Weltentsagung, Ubung aller Tugenden und Leben in Gott; zu-
gleich gebot er ihm seinen Leib zu ziichtigen. Nicht ohne
Miihe unterwarf sich Tauler diesen Ubungen, die nur das
Vorspiel zu noch groBeren waren, die der Gottesfreund ihm
auferlegte. Er befahl namlich, dem an eine segensreiche
Wirksamkeit gewohnten, gelehrten Prediger, sich von allem
zuriickzuziehen, weder zu predigen, noch Biicher zu lesen, sich
in eine Zelle einzuschlieBen und nur das Leben und Leiden
des Herrn zu betrachten (darauf zu meditieren). Er sagte ihm
voraus, daB seine Beichtkinder ihn verlassen und die Kloster-
briider ihn verspotten wiirden, als sei er verriickt geworden;
dies aber solle ihn nicht entmutigen; wenn er anfange, sich
dariiber freuen zu konnen, werde er seinem Ziele nicht mehr
ferne sein.

Dies alles traf fiir Tauler ein. Noch ehe ein Jahr herum
war, fiihlte er sich durch korperliches und geistiges Leiden so
niedergeschlagen, daB er zu seinem geheimnisvollen Freunde
sandte, er moge ihn aufzurichten kommen. Nikolaus zogerte
nicht; er trostete Tauler mit der Versicherung, es stehe bereits
besser mit ihm, er kdnne von nun an seine strengen korper-
lichen BuBiibungen einstellen und dem Korper durch bessere
Nahrung wieder aufhelfen. Zuletzt riet er ihm: ,Geschieht es,
da8 es euch an Geld fehlt, so versetzt einen Teil eurer Biicher,
denn ihr sollt keinen Mangel leiden; nur diirft ihr die Biicher
nicht verkaufen, es wird die Zeit kommen, wo ihr sie sehr
brauchen werdet.« Hierauf zog Nikolaus wieder heim. Taulers
Kampfe dauerten zwei Jahre lang. Endlich nach einer heftigen
Anfechtung horte er eine Stimme: ,Stehe nun fest in deinem
Frieden und vertraue Gott.# Als er dies dem Qottesfreunde,
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der ihn abermals besuchte, erzihlte, gab ihm dieser das Zeug-
nis, er habe nun Gottes Gnade empfangen; von nun an
werde ihn der Buchstabe, der ihn frither getdtet habe,
wieder lebendig machen, er werde die Schrift verstehen
auch da, wo sie sich zu widersprechen scheine. ,lhr
habt nun den rechten Meister gefunden, dessen bloBes
Werkzeug ich war, auf den horet und seid ihm gehor-
sam.* Dies war nun auch der Zeitpunkt, wo er ihn fiir tich-
tig hielt, wieder als Prediger zu erscheinen. Er redete zu ihm
von den Siinden der Menschen aller Stinde, der Geistlichen
wie der Laien, schilderte ihm die traurige Lage der verlassenen,
auf Irrwege geleiteten Christenheit, stellte ihm die Notwendig-
keit vor, in dieser ysorglichen Zeit« vor die Welt zu treten
und ihr Gottes Strafe zu verkiinden.

Tauler war jetzt gewappnet gegen Ha8 und Spott; er war
durch Leiden zu Gott hindurchgedrungen, hatte seine Ichheit
iiberwunden und alle Lust an der Kreatur (die niedere Natur),
sowie jede Furcht vor ihr unter seine FiiBe gelegt. Da riet
ihm Nikolaus, sein Predigeramt wieder zu beginnen, und gab
ihm dreiBig Gulden, um seine Biicher auszulésen, da die Zeit
gekommen sei, wo er sie wieder notig habe. Beim ersten
Versuche zu predigen aber wurde Tauler so ergriffen, daB er
vor Weinen kaum einige Worte sprechen konnte und den Leuten
zum QGespott wurde; nun sagten sie, sehe man erst, was fiir
ein Tor er geworden sei. Der Prior des Klosters verbot ihm
ferner die Kanzel zu besteigen. In dieser neuen Not wandte
er sich an Nikolaus, der ihn aufforderte, sich nicht abschrecken
zu lassen, sondern nachzuforschen, ob er nicht noch einen Rest
von Eigenliebe in sich entdecken konne; er solle einige Tage
zusehen und dann den Prior um Erlaubnis bitten, den Kloster-
briiddern einen lateinischen Vortrag halten zu dirfen. Tauler
tat es, und da er nun Herr seiner inneren Erregung war, lehrte
er im Kloster, daB sich alle verwunderten. Man gestattete ihm
wieder die Kanzel zu betreten, und er predigte nun ofters,
aber nicht mehr wie friither ,viel Latein und von vielen anderen
Stiicken#, sondern in inniger mystischer Weise von der ihrem
Brautigam entgegengehenden Seele.
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Seine BuBpredigten erregten die groBte Aufmerksamkeit,
und da er gegen die Unsitten der Laien und der Geistlichen
sprach, argerten sich auch viele dariiber, konnten ihm aber das
Predigen nicht verbieten. Die GroBe des Gliickes, die ihm
seine Verbindung mit Nikolaus verlieh, bezeugte Tauler durch
seine groBe Verehrung des Gottesfreundes. Die Gottesfreunde,
pflegte er zu sagen, sind die Saulen, auf denen die Kirche ruht,
wiren sie nicht, so stliinde es iibel um die Welt; wer sich
wahrhaft bessern wolle, der suche einen solchen Mann und
unterwerfe sich ihm an Gottes Statt.

Nikolaus EinfluB reichte weit {iber die Lande hinaus.
Den Gottesfreunden schloB sich der Dominikaner Heinrich Suso
an, auch Heinrich von Nordlingen, der BarfiiBer Markus von
Lindau, der mystische Schriftsteller Otto von Passau, Lese-
meister der Basler Franziskaner, verschiedene Ritter, viele Nonnen,
Beginen und edle Frauen. Eine dieser edlen Damen, die
»Frickine, fand sich unter den Baseler Gottesfreunden so be-
gliickt, daB es sie diinkte, sie sei aus dem Fegefeuer in ein
Paradies gekommen.

Was fiir Lust muB es auch sein, unter Menschen zu
weilen, deren Art Nikolaus von Basel selbst so beschreibt:
»Wisset, alle unsere Briider, die haben alle zusammen aus
gottlicher Liebe alle eine Liebe, und alle ihre Herzen sind in
gottlicher Liebe zusammen und ineinander geflossen, recht als
ob sie ein Herz wiren und ein Herz untereinander hitten; und
wisset, unsere Briider haben sich in gdttlicher Liebe also gar
tief vertieft, und haben sich Gott so sehr zu Grunde gelassen
(hingegeben), in der Zeit sowohl als in der Ewigkeit, und sind
von ihrem Willen so willenlos geworden und sind so sehr mit
Gott vereint worden, daB man beinahe sagen kann, sie waren
im Zeitlichen ohne dem Zeitlichen; da wie es Gott in der Zeit
zurichte, sei es sauer, sei es siiff, es mag wohl tun oder weh
tun, wie schwer Gott es gehen lasse, es sei in welcher Weise
es wolle, die Briider alles als von Gott annehmen, und zu allen
Zeiten Gott loben und denken immer aller seiner Werke. Wie
wehe auch etwas fiir ihr natiirliches Wesen sein mag, so sind
sie dariiber nicht traurig; sie sind allezeit frohlich, weil sie
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Frieden und Freude im Heiligen Geiste finden. Aber wisset,
liebe Briider, der Heilige Geist der schont nicht; er kommt manch-
mal und wirft in das SiiBe Essig und QGalle. Sich darein bis
in den Grund zu erheben und zu leiden, sind sie so geiibt,
daB es einen leid tite, wenn es anders wire, und leiden es
gar gerne, denn sie wissen wohl, daB ihr Haupt und Herr
(Jesus) durch bittere Leiden ihnen darin vorhergegangen ist.
Darum, wie Gott es gehen 1iBt, ist es immer gut, und darum
haben unsere Briider in allen Sachen allzumal gar unbekiimmerte
Herzen, und sind damit auch gar giitigen, siiBen und sanft-
miitigen Wandelns. Wer sie ansieht und ihren liebevollen de-
mitigen, frohlichen Wandel schauen wiirde, wenn in dem
Menschen etwas Gutes wire, so kann man glauben, daB er
kaum weggehen wiirde, ohne etwas durch ihren gédttlichen
Wandel begnadet zu werden.#

Dieser engste Kreis des Nikolaus bestand nur aus fiinf
Personen. Ein junger Ritter, der nach dem Tode seiner Frau
und seiner Kinder Priester wurde, ein gelehrter und reicher
Jurist, ein Domherr, der sich auch zum Priester weihen lie8,
ein gelehrter und reicher Jude, Namens Abraham, der auf
wunderbare Weise zum Christentum bekehrt wurde und den
Namen Johannes erhielt, und dann einer, von dem wenig be-
richtet wird. Der Letztere hatte sich aber von Jugend auf ,im
Leiden Christi geiibt und war von Gott mit {bernatirlichem
Trost begnadet worden.«

Einer seiner ,heimlichsten« (vertrautesten) Gesellen war
der reiche StraBburger Biirger Rulman Merswin, der die
Kopien der Manuskripte von Nikolaus und das Manuskript
selbst »von den fiinf Mannen« des Nikolaus hinterlieB. Die
beiden griindeten vor StraBburgs Ringmauern das Haus »Griinen
Worthe als Zufluchtsstatte flir Geweihte oder Laien, die eine
Stitte der ruhigen Kontemplation suchten. Das Haus wurde
spater von dem Johanniter-Orden verwaltet.

Nicolaus’ Erziehungsmethode zeigt seinen hohen Geist. Er
dringte sich niemandem auf, suchte sorgfaltig die Ankniipfungs-
punkte, behandelte jeden auf die dessen Individualitit ent-
sprechende Weise. Nicht allen schrieb er dieselben Ubungen
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vor, vdenn die Natur der Leute ist gar ungleich«. Er machte
auf geistliche Gebrechen aufmerksam, erweckte das Gefiihl der
Demut und gab Regeln der Lebensfiihrung. Wenn notwendig,
muBte man sich kasteien, darauf folgten Ubungen im Entsagen.
Durch fortwihrende Betrachtung der Leiden Christi wurde das
eigene Leben nach dem des Herrn eingerichtet, nach volliger
Gelassenheit gestrebt, um alle Dinge ,Freud und Leid“ gleich
in Gott zu nehmen. Er verhehlte niemandem das Schwierige
und Harte dieses Lebens; die nicht fir ,Vollkommenheit" ge-
eignet waren, spornte er nur zu einem ernsthaften, tugendsamen,
liebevollen Leben an. Denen, die eine gewisse Stufe des
hoheren Lebens erreicht hatten, riet er, um vor Selbstiiberhebung
geschiitzt zu sein, sich einem anderen Menschen in Gehorsam
zu unterwerfen, mochte dieser auch weniger Gnade besitzen.
So unterwarf sich die heilige Elisabeth dem Konrad von Mar-
burg, obschon er ,in Natur und in der Gnade gar weit unter
ihr stand*.

In Europa herrschte von 1346 —1350 die groBe Pest. 1356
wurde Basel und andere Orte durch Erdbeben zerstort, Hungers-
néte und Seuchen fraten auf.

Tauler und andere predigten auf Veranlassung des Nikolaus
BuBle, und mahnten zur Umkehr, damit nicht noch Schlimmeres
geschehe. Tauler rief warnend aus, daB es allen, die nicht
lauteren Herzens an Gott hiangen, iibel ergehen werde; den
Gebeten der Qottesfreunde sei es zu verdanken, daB die
Sturmwolke, die Giber der Christenheit schwebe, nicht ausbreche.

Dem Nikolaus selbst wurden im Traumgesicht alle Ubel
der Christenheit gezeigt und ihm verboten, durch Gebet das
Strafgericht abwenden zu wollen. DaB das Gebet wahrer My-
stiker, die mit der spirituellen Welt in mehr oder minder be-
wuBter und direkter Verbindung stehen, wunderbare Erfolge
zum Wohle ganzer Nationen haben kann, ist eine unbestreitbare
Tatsache. Warum sollten daher die Gottesfreunde nicht den
Satz, Matthai XXIV, auf sich anwenden: ,Und wiirden diese
Tage nicht verkiirzt, so wiirde kein Fleisch errettet werden;
aber um der Auserwihlten Willen werden diese Tage verkiirzt
werden.”
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Wie wenige Menschen wissen von den unerhdrten An-
strengungen heiliger Mystiker, die, gekraftigt durch den Beistand
der WeiBen Loge, jahrzehntelang Hollenqualen in ihrem inneren
Korper zu erdulden haben im Kampfe gegen die damonischen
Krifte, die durch unsere Siinden und unseren Unglauben herauf-
beschworen wurden. Die Welt lebte lustig und vergniigt zur
Zeit Blavatskys und hatte keine Ahnung davon, daB es sich bei
der Arbeit Blavatskys um Leben und Tod, ja um Schlimmeres
als simplen Tod handelte. Waire die Arbeit H. P. Blavatskys
miBlungen, hatten W. Q. Judge und ein Hauflein treuer
Kampfer nicht die spirituelle Verbindung mit der WeiBen Loge
aufrechterhalten, dann wiirden wir vielleicht in naher Zukunft
die wilden Horden Asiens bewaffnet mit allen Schreckens-
waffen der Kriegstechnik hier in Europa haben und wiirden
in einem Meere von Blute und Greueln untergehen; wie
H. P. Blavatsky in einem Artikel des Lucifer: »Theosophie und
Jesuitismus« schreibt. Im Jahre 1374 wollten Nikolaus und seine
»vier Mannen# ein eigenes Heim abseits vom Getriebe der
Welt bauen. Es wurde ihnen im Traume befohlen, ihrem
schwarzen Hiindchen zu folgen, das sie an eine Stelle fiihren
wiirde, wo sie das Heim errichten sollten. Dieser Ort soll nach
der Annahme unseres Autors am Pilatus in der Nidhe von
Luzern der Hergiswald oder Herrgottswald sein.

Zu Ende gefiithrt wurde aber erst der Bau, als Nikolaus
und der Domherr von ihrer Romreise zuriickgekehrt waren.
Sie hatten den Papst ermahnt sich zu bessern, da er sonst im
selben Jahre sterben werde. Als er zornig wurde, gaben sie
ihm Wahrzeichen fiir die Echtheit ihrer Botschaft, worauf er
sie umarmte und bat, auch dem Kaiser solche Wahrzeichen zu
tibermitteln. Er gab ihnen ein Schreiben mit, daB ihnen bei
ihrem Bau geholfen werden moge; was auch geschah.

Die Getreuen in Deutschland und anderwirts, die nicht zu
einem engen Kreis der Gottesfreunde gehorten, der hochst
wahrscheinlich aus dreizehn Personen bestand, konnten die Stelle,
wo ihr Haus stand, nie erfahren. Nikolaus blieb fiir andere
ginzlich verborgen. Alles Suchen half nichts. Einst sollen
einige StraBburger ausgezogen sein, um ihn zu suchen; sie
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muBten aber unverrichteter Sache heimkehren, trotzdem, wie
Merswin hinterlieB, jene sogar einmal bei den Gottesfreunden
uber Nacht blieben, ohne zu wissen, bei wem sie waren.

Es wurde aber immer schlimmer in der Christenheit, und
Nikolaus versammelte seine Zwolf. Der Zweck war gemein-
sames Gebet, um Gott zu bewegen, die Schrecken von der
Christenheit abzuwenden. Das folgende wird meiner Meinung
nach sich auf der psychischen Ebene abgespielt haben; denn
wenn es auf der materiellen geschehen wire, so wiirde es in
einem Teile einer spiritistischen Manifestation ahnlich sehen.

An einer einsamen Stelle im Walde kamen sie zusammen
und wurden bald von einer dicken Finsternis des bdosen Geistes
eingehiillt. Sie befahlen sich in Gelassenheit Gott. Nach
einer Stunde erschien ein klares Licht, und ein Engel ver-
kiindete ihnen, daB um ihrer Gebete willen das Gericht um
ein Jahr aufgeschoben wiirde.

Nikolaus erhielt aber immer triibere Nachrichten iiber das
Schisma in der Kirche, iiber die Verwirrung der Gemiiter durch
die Fehde der Gegenpipste.

Im nichsten Jahre wurde allen dreizehn Gottesfreunden
im Traume unabhangig von einander befohlen, sich an einem
bestimmten Orte am Griindonnerstag zu treffen. Alle dreizehn
kamen zur Stelle; zwei aus Ungarn, einer aus Genua und einer
aus Mailand.

Am Karfreitag saBen sie an der Stelle beisammen im
Walde. Damonen nahten sich in Gestalt ziichtiger Frauen mit
groBen brennenden Kerzen, fuhren aber auf Beschwdrung des
Priesters, der durch das Los vorher bestimmt wurde, in einer
Windsbraut davon. Dann erschien in {bernatiirlichem Lichte
ein Engel, der ihnen gebot, das zu tun, was in dem Brief stinde,
der unter sie fallen wiirde. Ein Brief fiel tatsichlich herab, den
sie in allen Sprachen lesen konnten: deutsch, lateinisch, italie-
nisch, hebraisch, und sie gelobten, seinen Befehlen zu gehor-
chen. Sie feierten dann das Osterfest. Es wurde ihnen geboten,
den Brief zu verbrennen. Doch verbrannte derselbe nicht,
sondern ,die Flamme hob sich von der Materie des Holzes#
und fuhr mit dem Briefe zum Himmel empor. Drei Jahre
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Aufschub des Strafgerichts wurde ihnen bewilligt. Sie muBten
sich wiahrend dieser Zeit ganz einschlieBen. Nikolaus schrieb
wihrend dieser Periode keine Briefe, nicht einmal an seinen
Freund Merswin.

Die Frist verlief, die Welt wurde noch irger, und Niko-
laus und seine Mannen entschlossen sich, da die Zeit da war,
»an die fiinf Enden der Welt zu gehen, um auf die Volker zu
wirken«. Nikolaus wandte sich mit Jakob und Johannes nach
Osterreich. Jakob war vielleicht der Jurist, Johannes sicherlich
der bekehrte Jude. Zu Wien wurden sie ergriffen, der Inqui-
sition {iberliefert und verbrannt. Nikolaus wollte seine Gefihrten
nicht verleugnen und starb mit ihnen in den Flammen; in ihm
wurde wieder einmal von der christlichen Kirche Christus selbst
verbrannt, wie in so vielen anderen, die von ihm wahrhaft
Zeugnis taten. Ein anderer Bruder, der Benediktiner Martin
von Mainz, wurde von der Inquisition in KoIn verbrannt. Unter
den Ketzereien, die man dem letzteren vorwarf und sicherlich
auch den anderen Blutzeugen vorgeworfen hat, sind folgende
besonders beachtenswert: Man verurteilte, daB er den Unwert
der duBeren Werke lehre; ferner miBbilligte man seine Ansicht
von der Anfechtung, daB Christus am Kreuze unter den
Schmerzen des Korpers weniger gelitten und gebiiBit habe, als
in Gethsemane, wo er im Seelenkampfe seinen Willen dem
des Vaters unterwarf; dann verwarf man seine Anschauung, daB
man im Vater-Unser nicht beten solle ,Fithre uns nicht in
Versuchung#, da eine solche negative Bitte nicht von Christus
kommen konne, wie denn iiberhaupt Anfechtungen nach dem
ganz richtigen Wissen der Qottesfreunde ein Geschenk der
Gnade sind, das man in Ergebung annehmen misse. Man
war ferner aufgebracht liber die Klagen gegen den sittlichen
Verfall des Klerus, und die sehr richtige Behauptung, ein in
Siinde verfallener Priester konne das Sakrament nicht verwalten,
zur Giltigkeit des Opfers gehore die Reinheit des Opfernden.
(Da aber nicht viele Menschen solche Priester sein kdnnten,
behaupten die Katholiken bis auf heute das Gegenteil) Was
aber dem Martin am meisten zur Last gelegt wurde, war der
Umstand, daB er sich »dem Laien Nikolaus von Basel zu Grunde
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gelassen® und durch diese Unterwerfung sich des Gehorsams
gegen die Kirche fiir entbunden gehalten hatte, indem er Messen
und Horen nicht zur vorgeschriebenen, sondern zu beliebiger
Zeit sang. Was der Kirche am meisten zuwider war, war das
Auftreten der Laien als Lehrer des Volkes in geistlichen Dingen,
und dazu die von ihnen selbst iiber Priester ausgeiibte und
von den letzteren gliubig anerkannte Autoritat. Dieser anfing-
liche Versuch zur Wiederherstellung des allgemeinen Priester-
tums muBte der Inquisition als hdchst verdammenswert er-
scheinen. .

Wir wollen mit den Worten Dr. Karl Schmidts schlieBen,
mit denen er selbst schlieBt. Sein Lob des Nikolaus ist um so
hoher einzuschatzen, als er allem Okkulten im Leben desselben
mit viel Skepsis gegeniibersteht und die wirkliche GroBe des
Nikolaus nicht im Enferntesten erfaBt. Er sagt:

»Wie dem auch sei, Nikolaus von Basel hat ein tiefinner-
liches, frommes Leben gefithrt; was er von geistiger Freude
von Entsagung und Entziickung erzihlt, ist von ihm selbst
und von seinen QGenossen erlebte Wahrheit... Nichtsdesto-
weniger gehdren sie zu den anziehendsten Erscheinungen des
Mittelalters, zu den frommsten Geistern dieser denkwiirdigen
Zeit.« X.Y.Z

Der hat nie das Gliick gekostet,
Der die Frucht des Himmels nicht
Raubend an des Hollenflusses
Schauervollem Rande bricht.

Schiller.

—«é.wv_b—
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Das Geheimnis aller Zeiten.

Das innere Licht, welches die Menschen zur GriBe leitet
und Menschen edel macht, ist ein Geheimnis fiir alle Zeit
und muB ein solches bleiben, so lange als die Zeit fiir uns
noch besteht; aber es kommen Augenblicke, sogar inmitten
des gewdhnlichen Lebens, wo die Zeit keine Gewalt {iiber
uns hat, und dann verschwinden alle Umstdnde des #dufleren
Daseins und wir finden uns selbst von Angesicht zu Angesicht
mit dem hinter ihnen liegenden Geheimnis. In grofem Kum-
mer, in groBler Freude, in eifriger Erregung, in ernster Krank-
heit kommen diese Augenblicke. Wenn wir spiterhin darauf
zurlickblicken, erscheinen sie uns sehr wundervoll.

Fiir alle, welche begonnen haben, die Existenz dieses
Geheimnisses anzuerkennen, sind die brennenden Fragen:
»Was ist dieses Geheimnis, und warum ist es so verborgen?
Am héufigsten filhrt Kummer die Menschen zum BewuBtsein
desselben und veranlaBt sie, diese Fragen zu stellen, wenn
jene, die sie mehr als sich selbst geliebt haben, in den
formlosen Abgrund des Unbekannten durch den Tod hinweg-
genommen werden, oder wenn sie durch die Erfahrungen des
Lebens so sehr verdndert sind, daB sie nicht linger als die-
selben wiedererkannt werden; dann kommt der wilde Hunger
nach Wissen. Warum ist es so? Was ist es, das uns mit
einer groflen dunklen Wolke umgibt, in welcher alle geliebten

Dieser Aufsatz, der aus dem Englischen iibersetzt ist, erschien
zuerst in Blavatskys Zeitschrift ,Lucifer* (Band I, 116) und wurde im
letzten Januar-Heft des ,,Theos. Quarterly* wieder abgedruckt.
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Dinge nach und nach verschwinden und flir uns verloren
sind, vernichtet, giénzlich von uns genommen sind? Das ist
es, was dem Gemiitsmenschen das Leben so unertrdglich
macht und in dem Engherzigen Selbstsucht entwickelt.
Wenn es keine Gewiflheit und keine Dauer im Leben dibt,
so folgert der Egoist, gibt es keine verniinftigere Anschauung,
als sich nur um seine eigenen Angelegenheiten zu kiimmern
und mit dem Gliick der eigenen Person zufrieden zu sein.
Es gibt viele edelmiitige Menschen, die wiinschen, andere
auch gliicklich zu sehen, und die gerne einige der bestehenden
Ubel — das Elend der Armen, das soziale Elend, die Leiden
der Kranken, den Kummer der durch den Tod Vereinsamten
— lindern wiirden, wenn sie nur eine Mdglichkeit s#hen, es
zu tun. Das sind Dinge, an die der sentimentale Menschen-
freund nur mit Schaudern denkt. Weil er so wenig tun kann,
tut er garnichts. Soll er ein elendes Kind annehmen und
fiir sein Wohlbefinden sorgen, wenn Millionen anderer das-
selbe Geschick erleiden, wenn dies eine nicht mehr sein
wird? Die unerbittliche Grausamkeit des Lebens setzt ihren
michtigen Gang fort, und jene, die gesund und reich geboren
wurden, leben in angenehmer Umgebung, sie fiirchten sich,
an die Schrecknisse zu denken, die das Leben in sich birgt.
Zuletzt kommt Verlust, Verzweiflung und unertriglicher
Schmerz, und der, der bis jetzt gliicklich war, steht auf einer
Stufe mit jenem, der wihrend einer ganzen Lebens-Erfahrung
mit dem Elend vertraut war. Denn die Not beiit am schérf-
sten, wenn sie ein neues Opfer erfafit. Es gibt natiirlich
ungeheuer selbststichtige Naturen, die nicht in diesem Sinne
leiden, die nur nach persdnlichem Wohlergehen trachten und
mit dem kleinen Ausblick, den der Gesichtskreis einer Per-
son erlaubt, zufrieden sind; fiir diese dgibt es nur wenig
Kummer in der Welt, nichts von dem leidenschaftlichen Schmerz,
der in sensitiven und poetischen Naturen existiert. Der ge-
borene Kiinstler bemerkt den Schmerz, sobald er die Freude
empfindet; er erkennt die Traurigkeit als einen Teil des
menschlichen Lebens, ehe sein eigenes Leben davon beriihrt
ist. Er hat ein angeborenes BewuBtsein von dem Geheimnis
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der Zeitalter, jenem Etwas in der menschlichen Seele, das
antreibt und ihn bef#higt, den Schmerz zu ilberleben und
stark zu werden, das ihn auf den Weg zum gbttlichen Leben
fithrt. Dies verleiht ihm Begeisterung, einen erhabenen, gegen
Ungliick gleichmlitigen Heldenmut; wenn er ein Dichter ist,
wird er sein Herz in seine Schriften legen, selbst wenn
seine Generation weder Augen noch Ohren fiir ihn hat;
wenn er anderen perstnlich zu helfen wilnscht, ist er fihig,
sein Leben selbst darum zu geben, um ein einziges ungliick-
liches Kind aus einer Million elender Kinder zu erretten.
Denn es ist nicht seine kleine persdnliche Anstrengung in
der Welt, die er betrachtet, — nicht seine vollbrachte, kleine
Leistung; es ist der vorherrschende Wunsch, mit den wohl-
tuenden Kraften der Uber-Natur zu arbeiten, deren er sich
bewuflt ist, eins zu werden mit dem gbttlichen Geheimnis,
und wenn er Zeit und Umstéinde verdessen kann, steht er
diesem Geheimnis von Angesicht zu Angesicht degdeniiber.
Viele haben gewihnt, es durch den Tod erreichen zu miissen;
aber es ist keiner zuriickgekommen, uns zu erzihlen, daf
dies so ist. Wir haben keinen Beweis dafiir, daf der Mensch
jenseits des Grabes nicht ebenso blind ist, als diesseits des-
selben. Ist er in den ewigen Gedanken eingetreten? Wenn
nicht, so ist das Geheimnis noch immer ein Geheimnis.

Fiir den, der sich ernsthaft mit Okkultismus befaft,
wird aller Kummer der Welt plétzlich augenscheinlich.
Einen Punkt der Erfahrung gibt es, wo Vater und Mutter,
Weib und Kind ununterscheidbar werden, und wo sie nicht
mehr vertraut oder Freund zu sein scheinen, als eine Ge-
sellschaft von Fremden. Die von dir am meisten geliebte
Person mag dicht neben dir und unverdndert sein, und kann
dennoch so entfernt von dir sein, als wenn der Tod da-
zwischen detreten wire. Denn alle Unterscheidung zwischen
Freude und Schmerz, Liebe und HaB ist verschwunden.
Eine Schwermut, schirfer als jene, die ein Mensch in seiner
ersten heftigen Erfahrung des Kummers fiihlt, {iberschattet
die Seele. Es ist die Qual des Kampfes, die Schale zu
durchbrechen, in der der Mensch sich selbst eingekerkert

Google



XVL Jahrg. Theosophisches Leben 127

hat. Einmal durchbrochen, gibt es keine Qual mehr. Alle
Bande sind gel®st, alles persénliche Verlangen ist fiir immer
gestillt. Der Mensch hat sich selbst gezwungen, das grofie
Geheimnis zu betrachten, welches nicht linger ein Geheimnis
ist, denn er ist ein Teil desselben geworden. Es ist wesentlich
das Geheimnis der Zeitalter, und diese haben nicht ldnger
mehr irgend eine Bedeutung filr den, dem Zeit und Raum
und alle anderen Beschrinkungen nur voriibergehende Erfah-
rungen sind. Dies Geheimnis ist fiir ihn eine Wirklichkeit,
in der Tat tief, denn es ist grundlos, tatsichlich weit, weil es
ohne Grenzen ist. Er hat die Gréfe des Lebens empfunden,
welches erhaben in seiner Unparteilichkeit und ungezwungenen
Grofmut ist. Fiir alle jene Wesen, die in den Bereich seines
BewuBtseins kommen, ist er Freund nnd Liebender, und
nicht nur flir einen oder zwei Auserwihlte — was in der
Tat nur eine erweiterte Selbstsucht ist. Dieser eine oder zwei
Auserwihlte bringen ihm durch die Berlihrung sicher mehr
Angenehmes, als alle anderen Wesen zusammen genommen,
so lange er Mensch bleibt; aber er mu sich erinnern und
erkennen, was dieser Vorzug bedeutet. Wenn die Liebe die-
jenige ist, welche gibt, dann ist es kein selbstsiichtiges Ding,
das zerstort werden sollte; das Freisein von Anhanglichkeit ist
an sich kein verdienstvoller Zustand. Es ist nicht das Freisein
von jenen, die sich an uns klammern, sondern von denen,
an die wir uns anhingen mochten, was notwendig ist. Die
gewohnte Phrase des Liebenden: ,,Ich kann ohne dich nicht
leben* miissen fiir einen Okkultisten unanwendbare Worte
sein. Wenn er nur einen Anker hat, werden ihn die groflen
Stromungen in das Nichts mit sich dahinreilen. Jedoch die
natlirliche Bevorzugung fiir einige, wenige Personen, die in
jedem Menschen existieren muB, ist eine Form von den Auf-
gaben des Lebens. Durch die Beriihrung mit jenen anderen
Seelen findet er andere Kanile, durch die er zu dem grofien
Geheimnis hindurchdringen kann. Denn jede Seele, selbst
die dunkelste, beriihrt dasselbe.

Einsamkeit ist ein grofler Lehrer, aber die Geselligkeit
ist ein noch groBerer. Es ist so schwer, den htchsten Teil
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derjenigen, die wir lieben, zu finden und festzuhalten, daB
gerade in der Schwierigkeit des Suchens eine strenge
Erziehung liegt. Wenn wir diese Anstrengung machen, er-
kennen wir viel deutlicher, was das Geheimnis erschafft, in
welchem wir leben, und was uns so unwissend macht. Es
sind die heftigen, schwingenden, niemals ruhenden Wiinsche
der tierischen Seele im Menschen. Das Leben dieses Teiles
der Natur des Menschen ist in den Zeitaltern, w#hrend
welcher er in diesem Teile lebte, so stark und m#chtig ent-
wickelt, daB es nahezu unmdglich ist, dieses so zum Schweigen
zu bringen, um die Berithrung mit dem edlen Geiste zu er-
langen. Dieses andauernde und verwirrende Leben, dieses
unaufhérliche Sich-abgeben mit den Nichtigkeiten der Stunde,
diese Bereitwilligkeit flir oberflichliche Erregung, dieses Jagen
nach Vergnligen, dies Verlangen, ergttzt oder bedringt zu
sein, das ist es, was unseren Blick tritbt und unsere inneren
Sinne abstumpft. Bis wir dies beherrschen konnen, verbleibt
das Geheimnis in seinem Sphinx-#hnlichem Schweigen.

Wenn es dir iibel geht, nimm es fiir gut nur immer!

Wenn du es iibelnimmst, so geht es dir noch schlimmer.

Und wenn der Freund dich kridnkt, verzeih’s ihm und versteh’:

Es ist ihm selbst nicht wohl, sonst tit er dir nicht weh.
Riickert.

B
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Das mystische Problem in Wagners Parsifal.
Zu Wagners Jahrhundertfeier von Sandor WeiB.

Ehe ich auf Richard Wagners Dichtung eingehe, mdchte
ich die Entwicklung der Parsifal-Dichtung im Zusammenhange
mit der deutschen Volksseele zeigen.

Eine der iltesten Quellen der Parsifal-Dichtung ist ein
altfranzosisches Gedicht des Robert von Boron. Dort wird
erzahlt, wie Karl Pannier in seinem bei Reclam erschienenen
Werkchen ausfiihrt, »daB Joseph von Arimathia, der von Pila-
tus die Erlaubnis erhielt, Christi Leichnam vom Kreuze zu
nehmen, von Pilatus auch eine Schiissel erhielt, welche
Christus im Hause Simeons benutzt hatte. Joseph wusch den
Gekreuzigten, fing das dabei flieBende Blut in einer Schiissel
auf und bewahrte es. Joseph wurde von den Juden gefangen
gelegt. Im Kerker erscheint ihm Christus und bringt ihm
das GefaB, durch dessen Anblick er am Leben erhalten wird.
Als Vespasian, der durch das SchweiB8tuch der heiligen Vero-
nika vom Aussatze geheilt worden war, mit Titus nach Jeru-
salem kam, befreite er Joseph nach langjihriger Gefangenschaft
aus dem Kerker. Joseph sammelte Glaubige um sich, zieht
mit seinem Schwager Hebron (Bron) und seiner Schwester
Enygens in fremdes Land nach Britannien. Aber die Uppig-
keit verbreitete sich unter ihnen und alles geriet iibel. Joseph
betete und der Herr befahl ihm, eine Tafel wie beim Abend-
mahl herzurichten, sich selbst an Christi Platz zu setzen, den
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Platz zu seiner Rechten, den im Hause Simeons Judas ein-
genommen hatte, aber freizulassen und iiber diesen freien
Platz Bron zu setzen. Dies geschah. In die Mitte der Tafel
wurde die heilige Schiissel und ihr gegeniiber ein Fisch auf-
gestellt, den Bron gefangen hatte. Beim Mahle aber empfanden
die Reinen, als sie die Schiissel erblickten, SuBigkeit und
Seligkeit, die Siinder aber blieben unerquickt und zogen von
dannen. Die Reinen versammelten sich fortan zu einer be-
stimmten Tagesstunde um das Gefall, das einer der Leute
Josephs als den Gral bezeichnete, um ihm zu dienen. Joseph
weihte Bron in das Geheimnis des Grals ein, sagte ihm, er
solle wegen des Fisches, den er fing, der reiche Fischer heiBen,
und ibergibt ihm den Gral. Zum zukiinftigen Hiter des
Orals bestimmte er denjenigen von Brons Sohnen, welcher
eheloses Leben gelobt hatte. Bron zieht fort, um das Christen-
tum weiter auszubreiten, und nimmt den Gral mit. Spater er-
langt Parsifal, Brons Enkel, als er an Artus’ Hof weilte, Kenntnis
vom Qral und wird nach langen Abenteuern Herr desselben.«

»Der QGral ist (so fahrt Pannier fort) also urspriinglich die
Abendmahlsschiissel, und der Graldienst erscheint daher als
eine Verherrlichung der Geheimnisse des Abendmahls. Auch
der Fisch des Brons und die Bezeichnung Brons als reicher
Fischer ist nicht ohne symbolische Bedeutung, es ist das Symbol
Christi selbst, denn das griechische Wort I X@Y= (Fisch)
= ’Inoois Xepioros @eoi ‘Yios Swdie (Jesus Christus Gottes
Sohn Erloser) diente als Sinnbild Christi.«

Es gibt bei Dichtungen ebenso Wiederverkorperungen wie
beim Menschen. Die innerste Idee der Dichtung, ihre géttliche
Seele, erhdlt zuerst reinere, dann grobstofflichere, sinnlichere
Einkleidung, bis sie mit Hiilfe eines frommen Dichters zur
Uberwindung ihrer sinnlichen Mingel kommt.

Die Gral- und Parsifalsage verkorperte sich in der Dich-
tung des Franzosen Chrestien von Troyes in einem ziemlich
groben Korper; dann wurde sie in der Dichtung des deutschen
Dichters Wolfram von Eschenbach wiedergeboren, in welcher sie
schon feinere Krifte zeigt. Sie bekam hier den Koérper eines
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fahrenden, edlen Ritters und reprisentierte sozusagen das Ideal
des ganzen deutschen Volkes.

Ein jedes Volk hat niamlich meiner Meinung nach eine
gottliche Seele, eine Gruppenseele, die wie der Einzel-Mensch
ein Doppelwesen ist. [hre hohere gdttliche Individualitat be-
steht aus den hochsten spirituellen Kriften der Einzelbiirger.
Als solche ist sie in voller Harmonie mit den iibrigen Nationen,
erganzt durch ihre charakteristischen Tugenden die anderen,
und wird selbst erginzt und begliickt durch die spirituellen
Individualititen anderer Nationen. Die Menschen, die zum Be-
wuBtsein dieses Teiles ihrer Nation gekommen sind, sind die
wahren Patrioten, die wahren Erhaiter und Begliicker der Nation.
Solche Menschen miissen selbst gottlich sein. Der andere Teil
der Nationalseele, der vergingliche, niedrige, zeigt dieselbe gott-
liche Kraft in ihrer entarteten, eigensiichtigen, gehassigen Form,
wie sie durch die Beriihrung mit der Begierde sich teuflisch
gebirdet.

Man darf annehmen, daB die deutsche Nation vor allem
durch Mut und Treue charakterisiert ist. Die Kraft, sich fir
andere zu opfern, im Dienste fiir den Freund zu kampfen, ist
vielleicht ihre Haupttugend, einst die Tugend aller germanischen
Rassen. Es ist daher nur selbstverstindlich, daB die gottliche
Idee der Gralsdichtung, die Speisung der Seele durch Christi
Leib und Blut, also die mystische ldee des Abendmahles in
ritterlicher Umgebung, gewissermaBen von einem ritterlichen
Vater erzeugt, auch ein ritterliches Gewand erhalt, da be-
deutende Dichtungen der Ausdruck der Nationalseele sind.

Zur Zeit als Wolfram von Eschenbach die franzosischen
Dichtungen iiber Parsifal horte, waren die streitbaren Mdnchs-
orden der Tempelherrn und Johanniter bereits weit verbreitet.
Da ihre Art meiner Meinung nach von ausschlaggebendem Ein-
fluB auf die Dichtung des Parsifal war, so sei es erlaubt, etwas
von ihnen zu berichten. Sie waren Monche und Asketen, deren
Aufgabe es teils war, christliche Pilger zu schiitzen und zu be-
herbergen, teils die Ausbreitung des Christentums mit der Waffe
zu beschiitzen. Sie zeichneten sich hauptsichlich in den Kreuz-
ziigen aus. Dieser Rittertypus ist auch die symbolische Gestalt
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fir das Deutschtum resp. Germanentum, wie er von den
groBten deutschen Dichtern und Kiinstlergenien mit Liebe ge-
zeichnet worden ist. Nicht die Faustgestalt ist der Mittelpunkt
deutscher Dichtung, sondern der fromme Kimpe, den Wolfram
im ,Parsifal«, Lessing als Conrad von Staufen im »Nathans,
Schiller in der »Jungfrau von Orleans« und Wagner im »Par-
sifal# besingt.

Dieser Templerorden soll der Hiiter des Grals geworden
sein; denn Wolfram von Eschenbach bezeichnet die Ritter, die
in der Gralsburg Montsalvatsch Wache halten, als » Templeisen«.
Die Aufnahmen in diesen Orden waren geheim; was dem Orden
den Anschein einer Art Geheimschule gibt.

Bei Wolfram ist Parsifal ein unerfahrener, aber starker und
kithner Jingling, dessen Schulung in héfischen Sitten die Sprache
seines Herzens iibertiubt. Er kommt zum Gral, sieht einen
blutigen Speer herumtragen, sieht schneidende Silbermesser,
sieht den QGral, der Speise und Trank, ja alles, was von ihm
erbittet wird, spendet, gemiB dem Ausspruch Christi: «Bittet,
so wird euch gegeben«, er sieht die Schmerzen des todwunden
Amfortas, aber sein Mitgefiihl, das ihn dringen sollte, nach
der Ursache des Jammers zu fragen, um den Schmerz mit den
iibrigen zu teilen oder womdglich sogar zu beseitigen, wird
von der Verstandesbelehrung des Gurnemanz erstickt. Dieser
hat ihm nidmlich die Lehre gegeben, nicht nach allem zu fragen,
also nicht neugierig und aufdringlich zu sein.

Er muB die Gralsburg verlassen, und als er kaum aus
dem Tore herausgeritten ist, wird die Briicke hinter ihm hoch-
gezogen von einem unsichtbaren Knappen, der ihn hohnisch
als Ganserich beschimpft.

Aber die Strafe des Grals folgt ihm. Da er die Frage
nicht getan hat, wird er von Kundry, der Gralsbotin, am Hofe
des Konigs Artus offentlich verhohnt und irrt seitdem auf der
Suche nach dem Gral unter Seelenqualen und Bestehen von
allerlei Kampfen herum, bis er nach vielen Jahren den Gral
wiederfindet, die Frage tut, Amfortas dadurch heilt und zum
Konig des Grals wird.
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Parsifal ist bei Wolfram das Musterbild ritterlicher Kiihn-
heit und GroBherzigkeit, wie auch der ehelichen Treue.

Aus diesen Quellen und aus den dazu geschriebenen Er-
lauterungen muBte Richard Wagner schépfen, als er an seine
Dichtung des Parsifal heranging.

Die Seele Deutschlands aber hatte sich seit der Zeit
Wolframs von Eschenbach stark verinnerlicht. Zu Zeiten
Wagners war Schopenhauer eifrig daran, indische Weisheit dem
Buchstabenglauben an das Alte Testament entgegenzusetzen.

In den Lehren der Bhagavad-Gita und des Buddhismus
wurzelnd, stellte er seine Lehre auf, die uns zeigt, daB ein
blinder Wille uns zum Leben treibt, ein Wille, der uns nicht
die gewollte Freude bringt, sondern Schmerz, HaB und Zweifel.
Die Vernunft, die das Leid aber erkennt, iiberwindet diesen
blinden Willen und kommt zur Erlésung, zur Ruhe. Schopen-
hauer gab die ganze Wahrheit meiner Meinung nach nicht und
befriedigt deshalb nicht jedermann, aber er war einer, der den
Anfang machte, die Notwendigkeit der Erlosung vom tierischen
Leben philosophisch klarzulegen.

Wagner hatte sich die Lehren Schopenhauers, den er
schwarmerisch verehrte, ganz zu eigen gemacht. Was ihm
schon bei der Dichtung des ,Fliegenden Hollinder« kiinst-
lerisch bewuBt war, die erlosende Kraft des Mitleids namlich,
das fand er in der Philosophie Schopenhauers als eine
treibende Kraft zum hoheren Leben philosophisch dargestellt.
Er war nun in der gliicklichen Lage, seine kiinstlerische Vision
und die edlen religiosen Gefiihle seines Herzens sich mit der Hiilfe
Schopenhauers auch intellektuell klarzumachen. So dreht sich
denn bei Wagner alles um Erbarmen und Mitleid. Die Idee
der Erlosung der Seele durch das Mitleid fingt mit dem
»Fliegenden Hollinder# an, zieht sich durch den ,Tannhduser#
und .Lohengrin«, immer klarere Formen annehmend, bis zum
»Parsifal, wo sie am vollkommensten zum Ausdruck kommt.

Wagner war, angeregt durch seine Anschauung, ein grofBer
Firsprecher des Tierschutzes, der Antivivisektion, des Vege-
tarismus und der Friedensidee. Alle diese Tendenzen hat er
in den ,Parsifal« mit hineingeflochten. Auf der anderen Seite
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war er ein Feind des Materialismus. Er war den Profitjigern
und Materialisten gram, den weiBen und den schwarzen Juden.
Er grollte den Kirchen, die die Volker im Namen Gottes
gegeneinander aufhetzen. Er mochte diesen Jehova, den
zornigen QGott, der, wie er sagt, nur einer aus der Schar der
Elohim ist, nicht leiden; dafiir ist ihm Christus der Sinn alles
Lebens. Er ist von ganzem Herzen Anhidnger Christi.

Wagner hatte vermutlich viele Schwichen, wie wir alle,
und seine Werke iiberragen sein Leben; er drang nicht bis
zum gottlichen Leben bewuBt vor, sondern sah nur die gott-
lichen Ideen wie durch einen diinnen psychischen Schleier;
aber er ist trotzdem eine iiberragende Erscheinung, da Schon-
heit, Wahrheit und Giite, die gottliche Triade, selten in einem
Kiinstler nach allen drei Richtungen hin so offenbar wurden,
wie in ihm, dem Kiinstler, Dichter, Philosophen und Glaubigen.
Auch muB man bedenken, daB3, wie ,Licht auf den Weg« sagt,
der wahre Kiinstler, der aus Liebe zu seinem Werk arbeitet,
oft sicherer auf dem rechten Pfade wandelt als der Okkultist,
der sich einbildet, sein Interesse vom eigenen Selbst abgewandt
zu haben, in Wahrheit aber nur die Grenzen des Wunsches
und der Erfahrung erweitert hat.

Der yParsifal« kam bei Wagner zu den richtigen Eltern,
die seiner Seele ein Kleid gaben, durch welches seine Seele
viel freier als frither leuchten und wirken konnte.

nParsifals ist die Verkorperung der Schopenhauerschen
und Wagnerschen Philosophie; des grenzenlosen Mitleids,
das fremdes Weh ebenso heftig fithlt, wie das eigene, und
indem es an der Erlosung anderer arbeitet, sich selbst erldst.

Bevor ich auf die mystische Bedeutung des 4Parsifal«
selbst eingehe, mochte ich bemerken, daB ich die meisten der
folgenden Gedanken aus einem englischen Aufsatz tibernommen
habe, der im ,Theosophist vor Jahren erschien.

Der erste Akt zeigt uns Gurnemanz, der die Knappen der
Gralsburg weckt. Das Gralmotiv ertdnt, und andichtig sinken
sie auf die Knie. Kundry, die wilde, hidBliche Kundry, tritt
auf und bringt eine Salbe, die dem wunden, Hoéllenschmerzen
leidenden Konig des Grals, Amfortas, die Pein lindern soll.
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Eine seltsame Erscheinung ist es, daB der Ritterschaft ein be-
sonderes Ungliick zustoBt, wenn Kundry lingere Zeit abwesend
ist, als wiare sie die Hiiterin der Schwelle, die am meisten zu
fiirchten ist, wenn man sie nicht sieht. Dies war auch der
Fall, als der Konig Amfortas verwundet wurde. Er zog aus,
um Klingsor zu besiegen, den bésen Zauberer, der sich ein
SchloB durch magische Kraft erbaut hatte und rings um sein
SchloB einen Zaubergarten, in dem zauberhaft schone Madchen,
Blumenmidchen, die angelockten Gralsritter verfithrten und
festhielten.

Dieser Klingsor hatte auch Gralsritter werden wollen, aber
er konnte nicht Reinheit erlangen, verstiimmelte sich, weil er
dachte, durch dies Opfer den Gral zu erzwingen, wurde
aber hinausgestoBen vom Qrale. Durch seine Verstimmelung
hatte er eine Zauberkraft gewonnen, mit deren Hiilfe er seine
Niedertracht ausiibte. Als damals Amfortas gegen Klingsor
auszog mit dem heiligen Speer, dessen Spitze die Brust des
Heilands durchstochen, dem Speer, der mit dem Grale, der
heiligen Schiissel, in die das Blut Christi geronnen war, zu-
sammen von Engeln dem ersten Gralkonig Titurel {ibergeben
worden, wurde er von einem schonen Zauberweibe Klingsors
verfithrt. Er lag in ihren Armen, da schlich Klingsor heran,
raubte den Speer und verwundete den Konig.

Was ist der Gral sonst, als die reine goéttliche Seele in
uns, die Tragerin des namenlosen Geistes?

In der Friihe, beim Erwachen hort der Fromme den Klang
des QGrals, was ein Wink sein sollte, sofort beim Erwachen
das Herz dem Gottlichen im Gebet zuzuwenden. Gurnemanz
ist die strebende Seele, die hinauf in den Himmel und hinunter
zur Erde blickt, die betende, aspirierende, strebende Personlich-
keit. In Gurnemanz hat sich Wagner gewissermaBen selbst
gezeichnet, in einem Bilde, das sehr dem des Apostel Petrus
gleicht, in seinem jihen Wesen, das leicht ins Extrem geht.

In Amfortas kann man eine hdohere Stufe der Seelenent-
wicklung erkennen, ein hoheres Prinzip im Menschen, das
gottlich ist, aber dennoch fallen kann, wenn es nicht fest mit
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den hochsten Bestandteilen der Seele, mit dem Hoéheren
Selbst verbunden ist.

Klingsor wieder ist der Mensch, der nach okkulten Kriften
strebt, um sie fiir selbstsiichtige Zwecke zu verwenden. Da
sein Motiv unrein ist, ist er selbst unrein, und er muf8 in
schwarzer Magie enden. Der Speer ist die Kraft, der Wille,
der bei dem Reinen heilt und hilft, beim Bosen verwundet.
Der HaB durchbohrte Christi Brust, aber dieselbe Kraft besitzt
einen anderen spirituellen Pol, die heilende Barmherzigkeit.
Diese zwei Pole werden im Drama als Kundry und Parsifal
dargestellt, leidenschaftliche Begierde und aufopfernde Liebe. —

In dem heiligen Hain, in dem alles Leben heilig ist, totet
Parsifal, der seiner Mutter Herzeloyde entlief (die Barmherzig-
keit mit anderen, die aus dem eigenen Herzensleid entsteht),
aus Unwissenheit einen Schwan; eine Stelle, die Wagner benutzt,
um fiir den Tierschutz einzutreten. Gurnemanz weist Parsifal
zurecht. Da nun Parsifal sich toéricht unwissend stellt und
eine Prophezeiung des Grals lautete, da8 ein reiner Tor
Amfortas erlosen wird, keimt in Gurnemanz die Hoffnung auf,
Parsifal sei der ersehnte Befreier. Zur Gralsburg kann nur der
kommen, den der Gral selbst dahinzieht, kein anderer findet
den Pfad. Von diesem Pfad spricht Wagner ofter, es ist der-
selbe Pfad, von dem die Weisheit des Ostens sagt, ohne Be-
wegung wandelt man auf diesem Pfade, d. h. es ist eine innere
Umwandlung, ein zeit- und raumloses Wandeln. Gurnemanz
und Parsifal schreiten nur scheinbar, die Gegend aber verandert
sich: »Ich schreite kaum — doch wihn ich mich schon weit#,
sagt Parsifal, worauf Gurnemanz antwortet: ,Du siehst, mein
Sohn, zum Raum wird hier die Zeit.“ Eine bekopfschittelte
Stelle, die man nur auf Grund der 6stlichen Philosophie ver-
stehen kann, daB mit der Zeit sich der Seelenzustand des
Jiingers verandert, bis er wie Parsifal und Gurnemanz in die
Hochburg der eigenen Seele eintritt.

Das heilige Mysterium des Abendmahles entrolit sich vor
unseren Augen; Amfortas soll den Gral enthiillen. Seine alte
Wunde, von Klingsors Speer geschlagen, bricht ihm mit furcht-
barer Qual wieder auf, wenn er das Amt versieht, und er
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weigert sich anfangs heftig, es zu tun, tut es aber doch.
Dammerung tritt ein. Ein blendender Lichtstrahl dringt von oben
auf die Schale, diese ergliiht immer stirker in leuchtender Purpur-
farbe. Amiortas, mit verklirter Miene, hebt den Gral hoch
und schwenkt ihn sanft nach allen Seiten. Es wird wieder
hell! Durch die Kraft des Grals sind die leeren Becher mit
Wein gefiillt und neben jedem Becher liegt ein von der
Wunderkraft des Grals gespendetes Brot. Christus speist mit
seinem gottlichen Leibe, d. h. mit seinen goéttlichen Kraften,
die in seine Jiinger iiberstrdmen, wie die Sonnenwirme in die
Pflanze, und mit seinem Blut, d. h. mit seinem erhohten gott-
lichen BewuBtsein die Tempelritter, wodurch ihnen unsterbliche
Kraft erblitht, durch die sie befihigt werden, herrliche Taten
zu vollbringen. Wagner dachte aber nicht nur an das Mysterium
des Abendmahles, als er diese Szene schrieb, war sich vielleicht
des tiefsten Sinnes auch gar nicht ganz klar bewuBt, dachte
aber sicher dabei an den Vegetarismus als an die von Christus
gewollte Speise, wie er es in seiner Schrift ,Religion und
Kunst" ausfiihrt.

Amfortas erinnert an den Jiinger, der vom Wege abgewichen
ist, in dessen Herzen aber die Stimme der Stille von neuem
ertont und von dem ,Licht auf den Weg" sagt:

nIst der Sturm einmal {iberstanden und der Friede ge-
wonnen, so bleibt das Lernen selbst moglich, falls der Jiinger
schwankt, zogert und sich abwendet. Die Stimme des Schwei-
gens weicht nicht aus seinem Innern, und selbst, falls er den
Weg ganz verlaBt, wird sie eines Tages wieder erschallen und
wird ihn mitten auseinander reien und seine Leidenschaften
von seinen gottlichen Keimen trennen. Und unter Schmerzen
und verzweifeltem Aufschrei seines niederen Selbsts wird er
dann umkehren.«

So geht es Amfortas, trotz seiner Siinde muf er aspieren,
und trotzdem die Aspiration dem unreinen Menschen Qual bringt,
bleibt ihm nichts anderes iibrig, als mutig vorwarts zum Gott-
lichen zu dringen:

nErfahret, daB es keine Heilung gibt, nicht der Begier, des
Wunsches nicht nach Lohn, der Qual des Sehnens nicht, als
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einzig die, das Auge und das Ohr auf das richten, was un-
sichtbar und was unhorbar ist”, sagt , Licht auf den Weg*".

Parsifal ist von den Klagerufen des Amfortas auf das innig-
ste ergriffen; als ihn aber Gurnemanz nach dem, was er ge-
sehen, fragt, schittelt er nur das Haupt; noch ist die gottliche
Seele, die ebenso reine Erkenntnis, wie reine Liebe ist, nicht
vollkommen erwacht, und Gurnemanz weist dem Parsifal arger-
lich die Tir, in der Meinung, er hitte sich in ihm geirrt; wie
das geschicht, wenn der Mensch, der die Sprache des Intellek-
tes versteht, die tonlose Sprache des Herzens nicht hort.

Der zweite Aufzug zeigt uns den Zauberer Klingsor vor
einem Zauberspiegel aus Metall, in dem er sieht, wie Parsifal
sich seinem schénen Schlosse nahert. Er ruft Kundry, die ihm
durch die Kraft seines Zaubers dienen muB: ,Herauf, hierher
zu mir! Dein Meister ruft dich, Namenlose! Ur-Teufelin!
Hollen-Rose! Herodias warst du und was noch, Gundryggia
dort, Kundry hier.« Sie erscheint in einem blaulichen Lichte
wie halbwach, jammernd und unter dem Fluche sich windend.
Sie muB ihm trotz allen Widerwillens dienen. So zwingt die
Leidenschaft den Menschen zur Knechtschaft. Wie in dem
erwihnten Artikel bemerkt ist, sind Kundry und Parsifal zwei
Pole, zwei Formen derselben Kraft. Wo Kundry ist, da tritt
auch bald Parsifal auf.

Klingsor weckt mit seinem Hifthorn die verfithrten Grals-
ritter, die in der Angst, ein stirkerer konnte ihnen ihre Buhlen,
die Blumenmadchen, rauben, zum Angriff eilen, — ein Bild, das
die Essenz unserer ganzen Unkultur mit ihren Kriegen, Prozessen,
Verbrechen und Strikes zeigt.

Parsifal verjagt die Eigenholde. Er steht gelassen und
heiter inmitten der Blumenmaidchen, die ihn so gerne fiir sich
gewinnen mochten. Sie haben keine Macht iber ihn, die
Bliiten aus der Halle des Lernens, um deren Stengel stets eine
Schlange sich windet. Er will fliehen, da ruft ihn Kundry,
jetzt ein Weib von hdchster Schonheit. Der Kampf zwischen
Korper und Seele ist an dem Punkt der Krise angekommen.

Wagner zeigt sich als ein Meister der Psychologie in der
Art, wie er Kundry den Versuch machen 1aBt, Parsifal zu ver-
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fiihren. Sie erzahlt ihm von seiner toten Mutter, um diese
Liebe noch weiter zu verstofflichen und in die sinnliche Liebe
umzuwandeln. Sie bietet ihre Liebe als Ersatz fiir die Mutter-
liebe an und kBt den Schmerzversunkenen auf den Mund.
Aber dieser KuBB erweckt Parsifal.

Das Mysterium der Einheit ist das Mysterium der Barm-
herzigkeit, die universale Liebe ist auch Mitgefithl mit jedem
Schmerz. Ein Meister der Liebe, ein Meister des Tages, das
Prinzip des Gottlich-Weiblichen in uns, das durch die heilige
Jungfrau oder Isis symbolisiert wird, fithlt den Schmerz des
anderen wie seinen eigenen; er braucht nicht im Fleische die-
selben Erfahrungen durchzumachen, die ein anderer gemacht
hat, — durch das Band der Bruderschaft werden die Erfahrungen
der ganzen Welt unser eigen, selbst der Schmerz der Géttlichen,
der Schmerz des Heilandes!

Parsifal fihrt mit hochstem Schrecken auf, er stemmt
seine Hiande gewaltsam gegen sein Herz, wie um einen zer-
reiBenden Schmerz zu bewiltigen, und bricht endlich aus:
»Amfortas! — — Die Wunde! — Die Wunde! — Sie brennt
in meinem Herzen. — Oh Klage! Klage! Furchtbare Klage!
Aus tiefstem Innern schreit sie mir auf. Oh! — Oh! — Elender!
— Jammervolister! — Die Wunde sah ich bluten: — nun
blutet sie mir selbst — hier — hier!

»Nein, nein! Nicht ist es die Wunde, flieBe ihr Blut in
Stromen dahin! Hier! Hier im Herzen der Brand! Das
Sehnen, das furchtbare Sehnen, das alle Sinne mir faBt
und zwingt! Oh — Qual der Liebe! Wie alles schauert,
bebt und zuckt in siindigem Verlangen! (Schauerlich leise.)
Es starrt der Blick dumpf auf das HeilsgefdiB: — das heilige
Blut ergiiiht; — Erlosungswonne, gottlich mild, durchzittert
weithin alle Seelen: nur hier, im Herzen will die Qual nicht
weichen. Des Heilands Klage da vernehm ich, die Klage, ach!
die Klage um das verratne Heiligtum: — »erlose, rette mich
aus schuldbefleckten Hinden!« So — rief die Gottesklage
furchtbar laut mir in die Seele. Und ich, der Tor, der Feige!
Zu wilden Knabentaten floh ich hin! (Er stiirzt verzweiflungsvoll
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auf die Knie) Erloser! Heiland! Herr der Huld! Wie biiB
ich Siinder solche Schuld!«

So ruft nun Parsifal den Heiland zur Hilfe. Kundry dringt
mit jaher Leidenschaft auf ihn ein und offenbart ihm ihr Ver-
gehen, wie sie einem weiblichen Ahasver gleich den Heiland
verlachte und nun durch ,Tod und Leben, Pein und Lachen
zu neuem Leiden neu gestahlt, endlos durch das Dasein gequalt«
wird. Als Parsifal standhaft bleibt und ihr Jammer (das eigen-
siichtige Sclbstbemitleiden) und ihre Schonheit (die sinnlichen
Lockungen) ihn nicht wankend machten, da ruft sie Klingsor
zu Hilfe. Klingsor schleudert den heiligen Speer auf Parsifal,
aber der Speer bleibt in der Luft Gber dem Haupte des Reinen
schwebend stehen. Parsifal erfaBt ihn, und wahrend er in
heiliger Entziickung ihn im Zeichen des Kreuzes schwingt,
versinkt unter Donner all der Lug und Trug der Teufelsburg.
So iiberwindet die Gottseele mit der Kraft des wiedergewonnenen
gottlichen Willens die Illusion der sinnlichen Welt mit all ihrer
Lust und Qual.

Der dritte Aufzug zeigt uns, wie Gurnemanz die erstarrte,
jetzt wieder haBliche Kundry erweckt. Parsifal kommtinschwarzer
Waffenriistung und sinkt im Gebet nieder. Gurnemanz erkennt
ihn und den heiligen Speer und klagt das Leid der Ritterschaft,
der Amfortas das heilige Abendmahl versagt, weil er sterben
und nicht durch den Anblick des Grals zu lingerem Leben
und lingerer Qual erhalten bleiben will. Die Ritterschaft ist
durch gemeine irdische Nahrung kraftlos geworden. — Aber
nahe ist das Heil! Wie Maria Magdalena, die Siinderin, einst
Christi FiiBe salbte, so salbt Kundry die FiiBe Parsifals und
wird von ihm getauft; sie, die einst den Heiland verlachte,
wird durch seine Barmherzigkeit erlost. Es ist Charfreitag;
Kundry, die Sinneswelt, hat sich dem Gottlichen vollig unter-
worfen und auch die ganze Natur fiihlt sich {iberwunden und
von Freude durchzittert. »Der Silberstern funkelt die Nachricht
den nichtigen Bliiten, das Bachlein verkiindet sie in seinem
Rieseln den Steinen, die dunklen Wogen des Ozeans rufen es
den von der Brandung umwogten Felsen zu, leichte Winde,
mit Wohlgeriichen beladen, singen es den Tilern, und stolze
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Tannen fliistern geheimnisvoll: Ein Meister ist erstanden, ein
Meister des Tages«, heiBt es in ,Stimme der Stille«.

Der Held wird von Gurnemanz zum Konig des Grals
gesalbt und heilt dann den zum Tode verzweifelten Amfortas
bei der Leichenfeier Titurels, des ersten Gralkdnigs, indem er
mit der Speeresspitze seine Wunde berithrt. Der Wille der
Zerstorung ist wieder zum Willen der Liebe, der Heilung ge-
worden. Parsifal versieht nun das Hochamt; der Gral ergliiht,
eine weiBe Taube schwebt {iber Parsifals Haupt und Kundry
sinkt tot nieder, das Materielle ist restlos verschwunden bei
der Offenbarung des Geistes.

Das Stiick schlieBt mit dem Chorgesang, der den Sinn
des ganzen Stiickes ausdriickt:

»Hochsten Heiles Wunder
Erlosung dem Erldser!«

Zum SchluB noch einige Worte: Wagner hatte die Ab-
sicht, dieses Stiick seinem Volke zu schenken; schenken, nichts
dafiir haben. Umsonst hatte er's erhalten, umsonst wollte er’s
auch geben. Die Zeit ist gekommen, da seine Werke frei
werden, da das Schicksal Wagners Nation gibt, was er ihr
schuldet. Denn seine Kraft wuchs aus dem Stamme der Nation,
und seine Inspiration erhielt er zum Wohle der ganzen Mensch-
heit von oben her. Moge der Parsifal, dieses deutsche Myste-
rium des Christentums, allen Volkern die frohe Botschaft Christi,

der Liebe bringen!
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Alkohol und Beamten.

Die Dezember-Nummer der Zeitschrift Journal of the
Military Service Institution (Vereinigte Staaten) enthilt
einen interessanten Artikel iiber die Resultate der letzten
wissenschaftlichen Experimente iiber die Wirkung des maBigen
Trinkens. Der Autor ist Oberst L. Mervin Maus, Erster Chirurg
der ostlichen Division der Armee der Vereinigten Staaten in
Amerika. Diese Experimente sind von einer groBen Anzahl
selbstindiger Forscher mit wissenschaftlicher Genauigkeit aus-
gefithrt worden und diese Forscher haben unter sich mehrere
der groBten Gelehrten und Wissenschaftler der heutigen Zeit.
Die Resultate, wenn auch erschreckend, scheinen ganz zweifels-
frei festgestellt worden zu sein, und sie berechtigen Oberst
Maus zu sagen, daB .diese groBen Entdeckungen bestimmt
sind, groBeren Segen der leidenden Menschheit zu gewihren,
als die bereits ausgefiihrte Arbeit in dem Bereiche der Bakterien-
Krankheiten und ihrer Vermeidung.« Die Frage des Alkohols
ist nach seiner Ansicht seit Zeitaltern das ernsteste und triige-
rischeste Hindernis fiir den Fortschritt und die hohere Ent-
wicklung des Menschen.

Leider ist es eine auBerst schwierige Aufgabe, den
Durchschnittsmenschen zu iiberzeugen, daB das miBige Trinken
schddlich ist. Obgleich es. auf jeden Teil der menschlichen
Natur eine Wirkung ausiibt, schleicht die resultierende Ver-
schlechterung so allméhlich heran, daB sie der Aufmerksamkeit
des Opfers entgeht, wie deutlich andere die Verinderung auch
merken mogen.
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Die Experimente erstreckten sich auf: 1. Die Wirkung
auf das Gehirn, das Gedachtnis, die Urteilskraft, Wahrnehmungs-
kraft usw.

2. Die Kraft der Ausdauer, Muskelfahigkeit usw.

3. Widerstand gegen Krankheit, Lebensdauer und die
Wirkung auf Kinder.

4. Direkte Wirkung auf korperliche Gesundheit.

Die Wirkungen auf die intellektuellen Vorginge sind
wahrscheinlich die wichtigsten und am wenigsten verstandenen.
Die Idee z. B, daB eine miBige Menge Wein bei einem Fest-
mah! die Unterhaltung erheitert und ihr sprithenden Witz
verleiht, ist sehr weit verbreitet. Zahllose Experimente von
Voit, Schumberg und Schaeffer beweisen, daB diese Idee
ginzlich aus einem abgestumpften Urteilssinn hervorgeht. Der
Alkohol, gleich dem Ather und Chloroform, erzeugt einen
kurzen Zustand der Erheiterung, verbunden mit Verlust der
Gedankenbeherrschung. Die Unterscheidungskraft ist getriibt,
und wihrend der Erheiterung glaubt der Trinker, daB er und
andere geweckter und witziger sind. Gleich einem Kinde ist
er leichter amiisiert, und seine Norm fiir Humor wird erniedrigt.
Tatsache ist, daB sogar kleine Mengen von Alkohol schnell
die Gedankentatigkeit und das Gedachtnis vermindern, dem
Opfer seine feine Wahrnehmungsfiahigkeit und seine Originalitat
rauben und das Gemiit in das Alltigliche umwandeln. Es
gibt kein wahres Beleben des Gehirns durch den Reiz des
Alkohols, obgleich seine erheiternde Wirkung diese Tauschung
hervorbringt. Einen entscheidenden Beweis hierfir lieferte
Prof. Kraepeler (Heidelberg) in einer Reihe hochst interessan-
ter Experimente Qiber die spezialisierten Funktionen des SchluB-
folgerns, der Ideenbildung des Gedichtnisses usw., sowohl mit
als auch ohne Alkohol. Alle diese Experimente zeigten Klar,
daB der Alkohol nicht die geringste Belebung der Gedanken-
titigkeit hervorbringt, sondern daB er diese hindert und die
Qualitit verringert. In seinen Experimenten iiber das Ge-
dichtnis z. B. hatte eins seiner Versuchsobjekte 100 Zahlen
nach 40 Wiederholungen auswendig gelernt, wenn es keinen
Alkohol zu sich genommen hatte, und nur 60 Zahlen nach
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60 Wiederholungen, wenn es Alkohol getrunken hatte. In
einem anderen Experiment verlangte er von seinemn Versuchs-
objekt, daB es Zahlen eine halbe Stunde tiglich sechs Tage
lang ohne Alkohol zusammenzihlte. Dann wurde Alkohol
zwOlf Tage lang erlaubt und eine auffallende Abnahme der
Arbeit stellte sich ein. Der Alkohol wurde wieder sechs Tage
lang entzogen und die Arbeit zeigte eine entsprechende Zu-
nahme. Dann wurde er wieder erlaubt und eine Abnahme
der Arbeit war unmittelbar vorhanden. Eine grofBle Anzahl
von mannigfaltigen Versuchen mit Funkensignalen, Chrono-
graphen usw. zeigten ein Sinken der Gehirntatigkeit bei kleinen
Mengen von Alkohol. Zwanzig bis dreiBig Gr. Alkohol wahrend
zwOlf nach einander folgenden Tagen verringern die Arbeits-
kraft um 25°, bis 40°/, und die Gedachtnisfahigkeit um 70°¢/,.
Diese auffallenden Wirkungen wurden durch die Menge Alko-
hol in einer halben Flasche gewohnlichen Weins oder in einem
bis zwei Liter Bier hervorgebracht. Exner in Wien bewies,
daB selbst ein Glas Bier die Zahl der beim Lesen von Farben-
signalen gemachten Fehler bemerkenswert vermehrt.

Prof. Furer, welcher das Reagieren in Bezug auf die Zeit,
die Ideenverbindungen, die Fahigkeit zu zahlen und auswendig
zu lernen, priifte, lieferte den Beweis, daB zwei Liter Bier
nicht nur eine auffallende Stérung und Herabsetzung der Kraft
hervorbrachten, sondern daB das Versuchsobjekt erst nach
drei Tagen seinen normalen Zustand wiedererlangte. Man
muBl im Gemiit halten, daB es sich hier nicht um Ansichten
handelt, sondern um wissenschaftlich bewiesene Tatsachen.

Die Bauverinderungen, welche im Zellengewebe des
menschlichen Organismus durch die Wirkung des Alkohols
stattfinden, konnen selbst mit der geringen Kraft des Mikro-
skops klar bewiesen werden. Der Alkohol zeigt eine beson-
dere Verwandtschaft mit den zarten Zellen der intellektuellen
Zentren, wie die mikroskopische Untersuchung des Gehirns
eines Trinkers zeigt. Dies ist besonders der Fall bei den
zentralen Nervenzellen der grauen Hirnsubstanz, welche un-
mittelbar mit den hochsten intellektuellen Vorgingen in Ver-
bindung stehen. MiBige Trinker und besonders diejenigen,
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welche zwischen den Mahlzeiten trinken, entwickeln allmahlich
Veranderungen in den Gehirnzellen, und diese fithren zu Ver-
lust von Energie, verminderter Arbeitskraft und geringerer
Aufmerksamkeit auf Kleinigkeiten. In dem dauernden Trinker
ist die psychologische Verinderung auffallend und peinlich.
Der einstmals glinzende Intellekt verliert seine gesunde Urteils-
kraft, die Ideale und hohen Aspirationen verschwinden, und
an ihrer Stelle tritt ein Verlust der Selbstbeherrschung ein, und
der moralische Ton wird herabgesetzt. Natiirlich sind diese
Zustinde relativ und graduell, und das Traurigste dabei ist,
daB die betreffende Person keine Ahnung davon hat, einerlei
wie groB die Veranderung wiahrend der voriibergehenden
Jahre sein mochte.

Wie der Alkohol die intellektuellen Leistungen verringert,
so vermindert er die Muskelkraft und Ausdauer. Eine groBe
Anzahl militarischer Zeugnisse zeigt, daB die Trinker beim
Marschieren weit weniger Ausdauer besitzen. General Graf
von Haeseler, Lord Kitchener, Lord Roberts, General Molseley
und eine groBe Anzahl von anderen Personlichkeiten kdonnen
als Zeugen angefiihrt werden. Bei den mit und ohne Alkohol
vorgenommenen ScharfschieBlibungen in Schweden betrug der
Unterschied im Treffen 50°/, zu Gunsten der Tage, an denen
die Abstinenz verlangt wurde.

Die Widerstandsfahigkeit des Korpers gegen Krankheit
wird in groem MaBe selbst durch maBiges Trinken verringert,
und eine groBe Anzahl Krankheiten wird direkt auf dasselbe
zuriickgefithrt. Es ist unndtig, uns mit den vielen Beweisen
dieser bosen Wirkungen zu beschaftigen. Wichtig und ernst
wie diese sind, schwinden sie vollkommen, wenn man sie mit
der Herabsetzung der hoheren Fihigkeiten des Menschen
vergleicht, welche durch viele sorgfiltige, wissenschaftliche Prii-
fungen mit tiberwiltigender Klarheit bewiesen ist.

Mit diesem schweren Geschiitz im Riicken verlangt Oberst
Maus, daB der Staat den Gebrauch von Alkohol den Offizieren
der Armee und der Marine und den Staatsbeamten absolut
verbietet. Dies wire keine unerhorte Neuerung, denn schon
die Aufzeichnungen auf den babylonischen, keilformigen Tafeln
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verbietet allen, welche offentliche Arbeit leisten, den Gebrauch
von Wein in allen Formen. »Von allen Erbauern von Palasten,
Armee-Offizieren und Aufsehern von oGffentlichen Angelegen-
heiten wurde verlangt, daB sie allen Spirituosen entsagen, aus
dem Grunde, daB die Arbeit, welche von denen ausgefiihrt
wird, die Wein gebrauchen, nicht vollkommen ist.« Waiahrend
der Regierung von einem der Ramses wurde die Todesstrafe
iiber denjenigen offentlichen Beamten verhiangt, welcher dem
Alkohol nicht vollstindig entsagte.

Oberst Maus sagt: »Nach einem sorgfiltigen Studium {iber
Alkohol als Getraink und als Heilmittel bin ich nicht imstande,
einen einzigen Fall zu entdecken, in welchem er in wohltatiger
oder niitzlicher Weise den menschlichen Zwecken dient. Im
Gegenteil, selbst in miBigen Quantititen, vermindert er die
Leistungsfihigkeit eines jeden Menschen, indem er die hoheren
Funktionen des Gehirns herabsetzt und den intellektuellen und
physischen Zustand schadigt. Der Alkohol ist die grundlegende
Ursache der menschlichen Entartung und verzogert langsam
aber sicher die hohere Entwicklung derjenigen, welche ihn
gebrauchen. R S.

Es gibt eine schone Offenheit, die sich offnet
wie die Blume, nur um zu duften.

A, W.v.Schlegel.

CAL P
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Ist die Lehre

von der Wiederverkérperung beweisbar ?
Von A. Frahm.

Bei meinem Studium theosophischer Schriften fand ich
eine Stelle, wo, auf die Autoritit der »Geheimlehre# gestiitzt, an-
gedeutet wurde, daB die Zeit, in der ein normal guter Mensch
nach seinem Tode zur Wiederverkdrperung schreiten musB,
etwa 1500 Jahre dauert.

Je nachdem nun der Sinn mehr auf das Materielle oder
auf des Ideelle gerichtet war, wird sich diese kurze Spanne in
der Ewigkeit wie von selbst verlingern oder kiirzen. GroBe
Leidenschaften vermindern ihre Dauer, die Sammlung und
Ruhe, intensive Tugenden dehnen sie aus.

Dieses Zeugnis, in den Geheimschriften niedergelegt, ist
fiir den Schiiler, der noch nicht selbst erfahren, geschaut hat,
blanke Behauptung und darum nur Gegenstand seines Glaubens.
Wenn ich gleich fiir meine Person den Glauben, das Ver-
trauen in die Wahrhaftigkeit der Meister und ihrer fortgeschrit-
tenen Schiiler nicht unterschitzen méchte, so halte ich es doch
fir die Erlangung einer festen Uberzeugung richtiger, wenn
aus dem tdglichen und geschichtlichen Geschehen Tatsachen
angefithrt werden konnen, die jene oben erwihnte Behauptung
beweisen.

In der Natur ist das Samenkorn das Resultat alles Wachsens,
Blithens und Gedeihens. Die alte Pflanze findet sich im nich-
sten Jahre in der sprossenden jungen wieder. Schdner und
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kraftiger, wenn sie prachtigen Samen schuf, kleiner und un-
scheinbarer, wenn die Frucht unvollkommen und notreif zum
Mutterboden fiel.

Deutlicher und groBartiger redet die Geschichte durch die
Lettern ihrer Vergangenheit. Wenn man sieht, wie Menschen,
deren Geist und Werk von der Mit- und Nachwelt GroB8e ge-
nannt wird, auf einander fuBen, sich erginzen und — man
mochte sagen: urgenau da beginnen, wo die vorhergehende
Personlichkeit schloB, dann zwingt sich mit Naturnotwendigkeit
der Gedanke auf: es war ein und dieselbe Intelligenz, die vor
unserem geistigen Auge dahinschritt, die den Spaten der Arbeit
beiseite legte, in Feierabend und Schlaf versank, um in einer
spateren Zeitperiode den Faden des eigenen Schicksals und
Werdens da fortzuspinnen, wo Karma und Tod ihn voriiber-
gehend 10sten.

Attila — Napoleon. Jeder Reprisentant dieses granitenen
Paares ist das Resultat einer Umwilzung im Leben der Mensch-
heit, in der er mit dem Volke seiner Geburt Mittelpunkt
und gewissermaBen zugleich Erfiillung und SchiuBstein eines
Revolutionsprozesses ist, der schon lange vor seinem Erscheinen
auf der Weltbithne im Entwickeln war.

Die groBe Volkerwanderung, Etzels Rahmen, setzte schon
vor Christi Geburt, mit den Einfillen der Cimbern, Teutonen
und Gallier in das romische Reich, ein. Jahrhunderte hin-
durch, bis auf den Einbruch der Hunnen in das osteuro-
paische Tiefland, fand eine langsame Verschiebung der Volker
von Osten nach Westen statt, welche die Romer nach Kriften
durch Befestigung natiirlicher Grenzen: Rhein und Donau, zu
dimmen suchten. Sie verhinderten ein eigentliches Wandern
auch solange, bis Attilas Volk die europdischen Volkermassen
nach Westen driickte, und erst dieses gewaltige MuB durch-
brach die romischen Grenzwille.

Attila, Hunnenkonig und Gottesgeiflel, Schrecken der
Erde, zwingt alles unter seine FiiBe. Wohin auch sein Wink
den breiten Heerstrom seiner Wiistenkrieger lenkt, wirft er die
Volker durcheinander mit harter Faust und mischt sie, so daB
sich, freilich erst lange nach ihm, neue Volker in neuer Heimat
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bilden, Kultur und Unkultur sich verbinden kdonnen. Er ist der
Vater der heutigen Nationen, die Hand der Weltgeschichte,
die mit eisernem Qriffel das Werde der Spanier, Italiener,
Franzosen, Englinder und Deutschen schreibt und verfiigt.
Seine unersittliche Eroberungssucht und Herrschgier setzt seinem
physischen Wirken allerdings bald den SchluBpunkt; denn als
er auf seinem glinzendsten Zuge durch Deutschland nach Gal-
lien kommt, bereiten ihm germanische Eisenfaust und rémische
Legionentaktik den Untergang. Zwar hebt sich die Pranke
des Todsiechen zum letzten Tatzenschlag gegen das ver-
haBte Rom; aber sie hatte genug niedergerissen, zertreten
und leise Keime fiir die Zukunft Europas gelegt, darum miht
sie der groBe Sichler auf Karmas Geheil aus dem Physischen
fort, damit die von ihm geschaffenen Ursachen segenbringend
nach- und auswirken konnen. Rohe Zeit will harte Faust.
Nie allein kann aus rohem Erz gediegenes Eisen schlagen, wenn
der echte Geist sie leitet, der wie der Schmied den rechten
Zeitpunkt des SchweiBens weiB. Dieser Schmied ist Karma,
der Geist, der genau Ursache und Wirkung abwigt, das Ge-
setz der ausgleichenden Gerechtigkeit.

Attila erscheint unserem Zeitempfinden wild, ungeschlacht
wie die ungestiime Naturgewalt und als ,die Selbstsucht« zu
Fleisch und QGestalt geworden. Betrachten wir uns ihn aber
im Lichte seiner Nation, so erscheint er uns menschlicher,
edler; und das Teuflische verschwindet, weil er ysein« Volk,
allerdings durch sich, und da kommt der GréBenwahn in seiner
hiBlichen QGestalt zum Vorschein, zur Hegemonie in der Welt
fihren, die Erde hunnisch machen will. Seine damonisch
leidenschaftliche Natur wird ihn, wenn {iberhaupt, dann doch
nur kurze Zeit im Dewachanzustand verharren lassen und
sicher innerhalb der Normalzeit — von Verkorperung zur Ver-
korperung — zur Wiederverkdrperung driangen, um auf dem
Felde der ringenden Leidenschaften und siegenden Tugenden,
der physischen Ebene, sicher sich in der Richtung seiner alten
Personlichkeit weiter zu betitigen; ob fort- oder riickschrittlich,
sei dahingestellt. Reichlich 1300 Jahre nach 453, seinem Tode,
spie ihn der dunkle Schlund des Gesetzes von unsichtbarer
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Ebene wieder an das Gestade des Materiellen: Korsika; ihn
diesmal durch die Mitwelt ,Napoleon« taufend, den groBen
Volkerbegliicker und -bezwinger, welche letztere Kunst er ja
schon als Attila und vielleicht in mancher fritheren und spi-
teren Verkorperung vortrefflich verstanden und geiibt hatte. Die
Menschheit pflegt solche Kometen in irgend einer Kunst
»QGenies zu nennen und weiB nicht, wieviel Arbeit und An-
strengung ein solcher Aufstieg in fern verflossener Zeit diesen
Personlichkeiten ihr Kénnen gekostet hat.

Schon der rein korperliche Vergleich: klein, gedrungene
Gestalt, machtiges Haupt, Stiernacken, stimmt sowohl fiir Attila
als auch fiir Napoleon.

Genau dort, wo Etzels Werklokal schlieBt, setzt das des
kleinen Korsen ein: Gallien, das Land der groBen hunnischen
Niederlage, wird als Frankreich Napoleons Geburtsland.
Deutschland und ltalien, die der Hunne durchzugs- und an-
griffsweise erreicht, aber nicht unterwerfen kann, werden vom
kleinen Mann im grauen Mantel ausgiebig niedergetreten.
Der Papst, der Herr der heiligen Stadt der Christenheit, der
Attila zuriickschreckt, muB Napoleon kronen und sich seiner
Willkiir fiigen, wie nie ein Gekronter zuvor. Wie Attila
schafft der Korse neue Reiche und I0st sie auf, befreit die
Volker, die ihm willig folgen und knechtet und bedriickt, die
ihm widerstehen und sich gegen seinen Despotendruck auf-
lehnen. Die Namen: Zuchtrute der Voélker, Gottesgeillel,
Friedensstorer der Welt, passen auch auf ihn. Vor dem Flammen-
schwert Gottes bricht beider Gliick zusammen. Den einen
scheuchen das Flammenschwert des Engels {iber dem Haupte
des greisen Papstes und der Hunger im ausgesogenen Romer-
lande und den andern das brennende Moskau, Winter und
Hunger im verheerten Russenreiche zuriick. Der Aftila oder
Napoleon der Zukunft wird sicher in England oder RuBland
geboren werden; denn dahin stand des letzteren Sehnsucht,
geboren aus seiner Ruhmgier.

Der Same aus Napoleons Wiiten und Morden zeitigte die
schonsten Friichte fiir die von ihm unterdriickten Volker: Be-
freiung von der Alleinherrschaft, Anteilnahme des Volkes an
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der Gesetzgebung, Aufhebung jeglicher Horigkeit, staatlicher
Schulzwang, allgemeine Wehrpflicht, PreBfreiheit usw.

Der Grad der Selbstsucht bedingt die Zahl der
Wiederverkorperungen. Deshalb wiren fiir das Attila-Ego
bis auf Napoleon eine ganze Anzahl Erscheinungen auf der
Weltbiihne mehr zu verzeichnen, wenn liickenlose geschichtliche
Berichte bis auf unsere Tage vorligen. Wenn wir einst mit
helleren Augen schauen gelernt haben, erkennen wir sicher
auch alle Stationen dieses Wiirger-Ichs. lhrer ganzen wilden
Natur nach passen ein Johann Ziska der Hussitenaufstinde,
General Tilly des dreiBigjahrigen Krieges und Marschall Melac
der franzosischen Raubziige in diese fiirchterliche Reihe, und
ihre fanatischen Mordscharen sind sicherlich, wie auch die
finnisch-tlirkischen Awaren des 8., die Magyaren des 9. und 10,
die Mongolen des 13. Jahrhunderts und die Tiirkenhorden der
folgenden Jahrhunderte, Massen-Wiederverkérperungen der
alten Hunnen. Warum?

Die erwidhnten Einzel- und Massenwiedererscheinungen
sind einig in dem HaB gegen den Erben des rémischen Namens,
gegen das deutsche Reich. Ihr Sinnen und Trachten ist die
Vernichtung dieses stolzen Baues. Immer in Zeiten voriiber-
gehender Schwiche stellen sich auch die Schwirme seiner
Nager, die Hunnenegos ein. Konnen sie die romische Mutter
nicht erwiirgen, wollten und wollen sie noch heute deren
schonste, die deutsche Tochter zerreiBen und zerfleischen.
Gotenspeer und Frankenschwert zerschmettern den Hunnen-
bogen und verhindern den Etzelhorden, die Zertrimmerung
der letzten Kolonien der stolzen Tiberstadt, um selbst deren
prachtige Kultur zu erwerben, zu verarbeiten und in eine echt
germanische umzuschmelzen. Dafiir verwandeln sich die ein-
stigen Bedringer und Todfeinde der alten Romermacht in deren
Richer und werden des deutschen Volkes Erinnyen.

Wo immer in fernen und fernsten Zeiten — und in der
Gegenwart — deutsche und europdische Geschichte iiber
ungeheuere Gewalttat, Roheit und Greuel zum Himmel
schreit, Tartaren-, Mongolen- und Tiirkensibelschlachten,
Soldaten-, Inquisitions- und Polizeiwillkiir rasen und driicken,
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da sind sicher die alte hunnische Blutgier und ihre asiatische
Despotenwut wiederverkoérpert.

Gegenwirtig scheint hunnischer Satanismus im Slawentum
die schwirzesten Bliiten treiben zu wollen. Wenigstens geben
die slawischen Vorkampfer: Bulgaren und Serben, den alten Vor-
bildern an viehischer Grausamkeit und wildem Fanatismus
nichts nach. Wie sehr ist diesen Christen das Christentum
noch Tiinche! Und wieder, wie immer und einst, gieren und
schielen die in der alten Slawenmasse verkdrperten alten Wiisten-
reiter nach germanischem Besitz. Wir Theosophen aber, die
wir durch das Geschick an deutsches Karma zum Tragen und
Ausgleichen gebunden sind, mdgen wiinschen, daB es den
guten Geistern des Weltkarmas, der weiBen Loge, gelingt,
einen gewaltsamen Ausgleich germanisch-slawischen Gegen-
satzes zu verhindern. Ein alter Trost der Weltgeschichte konnte
dem sterbenden Germanen der Zukunft die Todesstunde ver-
sitBen: , Physischer Untergang ist Sieg des Gedankens!” Denn
erst, wer des Germanenriesen Kultur voll und ganz in sich
aufgesogen hat, wird ihn fillen konnen. Und bis dahin ist
noch weit!

Nur Beharrung fithrt zum Ziel,

Nur die Fiille fithrt zur Klarheit,

Und im Abgrund wohnt die Wahrheit.
Schiller.

—o@e—
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Ein Kranz Richard Wagner-Skizzen.
Von Leopold Corvinus.

Nichtlicher Sturm.

Miihsam kimpft sich ein Schiff durch die schiumenden
Wogen. An der Spitze des Decks steht ein einsamer Mann
und spaht dem fernen Horizonte zu. Sein Haar ist zerzaust,
sein Mantel niBt sich im Winde; sein Auge aber ist starr
hinausgerichtet, als kiimmere ihn nichts von dem, was um ihn
geschieht. Es ist, als erblicke der Mann dort unaussprechliche
Dinge. Ist das denn blinkender Schaum, sind das denn weiB-
liche, schwebende Nebel, sind das nicht Gestalten, unirdisch,
unfaBbar, unwirklich? Es ist, als erblicke der Mann dort un-
aussprechliche Dinge. Die Hinde ballen sich, die Lippen
beben; und es murmelt sein zuckender Mund:

Traft ihr das Schiff im Meere an,

Blutrot die Segel, schwarz der Mast?

Auf hohem Bord der bleiche Mann

Des Schiffes Herr, wacht ohne Rast!

Hui! — Wie saust der Wind! — Johohe!

Hui! — Wie pfeifts im Tau! — Johohe!

Hui! — Wie ein Pfeil fliegt er hin,

Ohne Ziel, ohne Rast, ohne Ruh!

Doch kann dem bleichen Mann Erlésung einstens noch werden. . . .

Der Rest der Worte verweht im stirmenden Winde.
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Ein kleines Zimmer. )

Am einfachen Tische sitzt der junge Meister, und wie im
Fluge 1iBt er die Feder i{iber einen Bogen eilen. Leise
murmelt er das Geschriebene vor sich hin; schon seit Stunden
treibt ihn die Begeisterung weiter, bis er endlich an die Worte
gekommen ist: .

Dein Engel fleht fiir dich an Gottes Thron,
Er wird erhort. Heinrich, du bist erlost. . . .

Da wirft er die Feder hin, wie in groBer Erschopfung,
und lehnt sich in seinen Stuhl zuriick. Minutenlanges Schweigen.
Als er die Augen aufschligt, scheint er {iber andere Dinge
nachzudenken. Er fihrt sich beruhigend {ber die Stirn und
legt dann die Hand schrig {ber die Augen, als habe er in
der Ferne eine unsiglich schone Vision. Wie in dithyrambischer
Begeisterung kommt es gleichzeitig von seinen Lippen:

Im fernen Land, unnahbar euren Schritten,
Liegt eine Burg, die Monsalvat genannt;

Ein lichter Tempel stehet dort in Mitten

So kostbar, wie auf Erden nichts bekannt;

Drin ein GefiB von wundertitigem Segen

Wird dort als hochstes Heiligtum bewacht,

Es ward, daB sein der Menschen reinste pflegen,
Herab von einer Engelschar gebracht;
Alljahrlich naht vom Himmel eine Taube,

Um neu zu stirken seine Wunderkraft:

Es heiBt der Qral und selig reinster Glaube
Erteilt durch ihn sich seiner Ritterschaft.

Wer nun dem QGral zu dienen ist erkoren,

Den riistet er mit iiberird’scher Macht,

An ihm ist jedes Bosen Trug verloren,

Wenn er ihn sieht, weicht dem des Todes Nacht.

Abenddimmerung.

An einem Fenster stehen zwei Gestalten. Auf dem weiBen
Kleide einer Frau liegt das letzte leise Rot der untergehenden
Sonne. Die Stimme eines Mannes aber spricht:

»Welche Idee mich zum Schaffen treibt? Die Idee der
Liebe; das ist vielleicht etwas. Denn Liebe ist die groBe Er-
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16sung der Menschheit.« Damit greift der Mann nach einem
kleinen Hefte, schligt es auf und liest, ohne viel hineinzusehen:
»Die Mittlerin zwischen Kraft und Freiheit, die Erloserin, ohne
welche die Kraft Roheit, die Freiheit aber Willkiir bleibt, ist
somit — die Liebe; nicht jedoch jene geoffenbarte, von oben
herein uns verkiindete, gelehrte und anbefohlene, — deshalb
auch nie wirklich gewordene — wie die christliche, sondern
die Liebe, die aus der Kraft der unentstellten, wirklichen mensch-
lichen Natur hervorgeht; die in ihrem Ursprunge nichts anderes
als die titigste LebensiuBlerung dieser Natur ist, die sich in
reiner Freude am sinnlichen Dasein ausspricht, und, von der
Geschlechtsliebe ausgehend, durch die Kindes-, Bruder- und
Freundesliebe bis zur allgemeinen Menschenliebe fortschreitet.
Diese Liebe ist denn auch die Grundlage aller wahren
Kunst . .. ... “

Die Stimme des Mannes schweigt, und auf dem Kileide
der Frau erstirbt das Rot der untergehenden Sonne.

Ein kostbar ausgestatteter Vorraum.

Durch das Fenster erblickt man schneebedeckte Berge.
Eine kleine Gesellschaft hat sich versammelt. An einem
in der Ecke befindlichen Fliigel sitzt der Meister, und seine
Finger gleiten iiber die Tasten. Da erklingt eine helle, gold-
glinzende Melodie; dann indert sich die Musik, es ist, als
kdmen stirmende Reiter durch die Luft gesprengt, dann wie-
der tont es wie Waldesrauschen und Vogelgezwitscher und
wie Jubeln erfilllter Liebe, endlich werden die Tone dister,
ernst und tragisch. Ofter hat der Meister leise Worte zur Me-
lodie gesungen, auch zu den letzten dunklen Tonen. Nun
spricht er die Verse, tief aufatmend, als habe er die Anwesenden
ganz vergessen:
Fiihr’' ich nun nicht mehr
nach Walhalls Feste,
wiit ihr, wohin ich fahre?

Aus Wunschheim zieh ich fort,
Wahnheim flieh ich auf immer;

Google



156 Theosophisches Leben XVI. Jahrg.

des ew'gen Werdens
off'ne Tore
schlieB ich hinter mir zu:
nach dem wunsch- und wahnlos
heiligsten Wohiland,
der Weltwanderung Ziel,
von Wiedergeburt erlost,
zieht nun die Wissende hin.
Alles Ew’gen
sel'ges Ende,
wiBt ihr, wie ich's gewann?
Trauernder Liebe
tiefstes Leiden
schloB die Augen mir auf:
enden sah ich die Welt.

Der Meister schweigt; aber auch die Zuhorer schweigen,
denn noch liegen des Meisters Hinde auf den Tasten. Die
letzten miiden Worte scheinen etwas in ihm wachgerufen zu
haben. Er schiittelt sich, und sein Auge gewinnt einen heiBen
sehnenden Ausdruck. Er blickt dber die Zuhorer hinweg in
die Ferne, als suche er etwas, als suche er jemand. Und dann
ertont unter seinen Hinden eine zarte tberirdische Melodie
— von ewigem Suchen und Nicht-Finden-Kénnen, von ewigem
Sehnen und Nicht-Erreichen-Koénnen und zuletzt von einer
groBen, tiefen Resignation. Kein Wort sagt der Meister zur
Erklirung dieser Tone, was er vorher doch getan; herb und
stumm liegen seine Lippen aufeinander gepreBt. Er blickt
iiber die Zuhorer hinweg in die Ferne, als suche er etwas,
als suche er jemand. Die Zuhdrer aber ringen unter einem
ungeheuren Bann. Es ist als schritten Engel mit schwarzen
Fliigeln durch das Zimmer, und in ihren Augen liegt eine
Glut wie jene Melodie — von ewigem Suchen und Nicht-
Finden-Konnen, von ewigem Sehnen und Nicht-Erreichen-
Kdénnen und zuletzt von einer groflen, tiefen Resignation.

Auf dem Parke liegt die Nacht.

Verklungen sind die Tone, die hin und wieder aus dem
Gebaude dort heriiberklangen; verschwunden die Menge, die
vor kurzem hier voriiberrauschte.
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Schweigen.

Unter einem der hohen Biume steht eine Gestalt. Der
Meister denkt an den Tag zuriick, da er dieses Gebiude hin-
ter ihm hat einweihen diirfen. Damals war sein duBerer Erfolg
groB; aber erst heute, das fiihit er, hat er sein Hochstes, sein
Letztes, sein Vollkommenstes gegeben.

Da ist's ihm, als sei er nicht mehr allein. Lehnt nicht
an seiner Schulter der Mirchenprinz, — mit den triumenden
Augen und den schwarzen Locken, — der Marchenkdnig, den
man vor Jahren von seiner Seite gerissen und dessen hochste
Sehnsucht die Vollendung dieses letzten Werkes des Meisters
gewesen? Die freie Hand der Erscheinung weist nach vorn in
die Ferne. Und siehe! Ein wundersames Schauspiel beginnt.
Denn dort naht sich auf dem dunkeln Parkwege ein stiller
Zug von Rittern. Man sieht einen Pokal heben und eine
Taube flattern, man sieht eine Verfithrung durch einen Zauberer
und eine endliche Erlésung. Der Meister sieht all diese Bilder,
die er kennt wie sich selbst. Seine eigene Schopfung wird
ihm von iberirdischen Wesen gespielt.

Die Wipfel der Baume beginnen leise zu rauschen und
lassen Melodien und Worte erklingen. Seine eigenen Melodien
und Worte werden ihm von iiberirdischen Wesen gesungen.

Der Meister folgt mit leuchtenden Augen jeder Bewegung,
jedem Ton, jedem Wort. Und aus dem Wehen des Nacht-
winds, aus dem Rauschen der Blitter tont ihm endlich seine
letzte Erkenntnis in himmlischen Choren:

Hochsten Heiles Wunder!
Erlésung dem Erldser!

Nachmittag in Venedig.
Stumm und schweigsam liegt der Palast am Kanale.

Stumm und schweigsam und ohne jedes Leben.
Endlich oOfinet sich das Tor des Palastes. Trauernd offnet

sich das Tor des Palastes. Und aus der Leere tont ein
dumpfes Raunen — tont ein Raunen: ,Richard Wagner ist tot.«
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Auf den steinernen Stufen des hohen Palastes sitzt ein
junger diisterer Gondoliere. Seine Lippen wiederholen die
Worte: ,Richard Wagner ist tot.« Dann hebt er sich lautlos,
steigt in die kleine Gondel und leise schluchzend — fihrt er
langsam den stillen Kanal hinunter. Fihrt aufs Meer und
1aBt sich weiter treiben — in die Weite, die schwere, schwei-
gende Weite — — in die Weite des groBen Unbekannten.

e

~s5 Aphorismen. &=

Das sei dir unverloren:
Fest, tapfer allezeit
Verdien’ dir deine Sporen
Im Dienst der Menschlichkeit!
Rundum der Kampf aufs Messer: —
Lern’ du zu dieser Frist,
DaB8 Wunden heilen besser
Als Wunden schlagen ist.
Ferdinand Freiligrath.

Was mir begegnet, Gut und Bos,

Was konnt es anders sein als Triumen?
Wann tauch ich auf aus dem GefiB

In meines Marmorschlosses Riumen?

Ferdinand Freiligrath.

Ww—
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Geschéft und Heiligkeit.

Von C.A.G. jr.%

Fraglos steht heute der Handel im weitesten Sinne des
Wortes im Vordergrunde der Weltbiihne und nimmt die Auf-
merksamkeit der groBten Minner unserer Zeit in Anspruch.
Es ist daher interessant, den Handel niher zu betrachten in
Bezug auf und im Vergleich mit anderen groBen Feldern
menschlicher Tatigkeit.

Wenn wir zuriickblicken auf die letztvergangenen 2500
Jahre, so scheint es mir, als ob die Hauptbetitigungen der
menschlichen Rasse in sieben Hauptabteilungen zerfielen, nimlich
in: Krieg, Religion, Kunst, Philosophie, Literatur, Wissenschaft
und Handel.

Diese alle und noch andere, die ich nicht aufgezihlt habe,
lassen sich in groBerem oder kleinerem MaBe zu allen Zeiten
und bei allen entwickelten Rassen nachweisen. Jedoch zeigt
die Geschichte der verschiedenen Rassen und Epochen, daB8
verschiedene charakteristische Betitigungen von Zeit zu Zeit
die vorherrschenden waren.

Die alten Griechen waren durch ihre Kunst und Philo-
sophie beriihmt. Einige Jahrhunderte spiter waren bei den
Romern Krieg und Handel der hervorragendste Ausdruck der
Rassentitigkeit. Um das Jahr 1000 fand der menschliche Geist
seinen bemerkenswertesten Gesamtausdruck in Religion und
Handel. Das Ergebnis davon bezeugen uns die Kreuzziige,
sowie die Stiftung der groBen mittelalterlichen religidsen Orden:
Die der Cistercienser, der Franziskaner und der Dominikaner.

*) Ubersetzung aus dem Theosophical Quarterly (Oktober 1912).
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Aber Seite an Seite mit dieser religiosen Erweckung schreitet
die wunderbare kommerzielle Entwicklung der genuesischen
und venetianischen Republiken. Dann kam die kiinstlerische
und literarische Tatigkeit, welche die charakteristischen Ziige
der Renaissance bildeten, und auf diese folgte plotzlich ein
weiterer religioser Aufschwung, der das vierzehnte, fiinfzehnte
und sechzehnte Jahrhundert durchflutete.

Er begann mit den deutschen Mystikern des vierzehnten
Jahrhunderts, wurde weitergetragen durch den EinfluB der hei-
ligen Katharina von Sienna und fiihrte nach und nach zur
Reformation. Dieser religiosen Epoche folgte eine andere groBle
kommerzielle Periode, die durch den Aufstieg Portugals, Spa-
niens und spiter Hollands, als die fithrenden Geld- und Kauf-
leute der Welt, zum Ausdruck kam.

Ein kriegerischer Zug lauft durch jene Jahrhunderte und
es gab Zeitabschnitte, in denen der Krieg als Grundton vor-
herrschte. Keinesfalls aber wurde Philosophie, Literatur und
Wissenschaft ginzlich vernachlassigt; sie kamen in Cyklen zweiter
Linie zum Ausdruck.

Noch ein wenig spiter sehen wir die philosophische Be-
titigung des achtzehnten Jahrhunderts, deren Frucht sich in den
meisten der groBen modernen philosophischen Spekulationen
zeigt als Folge groBer intellektueller Tatigkeit, die jedenfalls
der herrschende Ton der letzten hundertfiinfzig Jahre war, wie
Wissenschaft und Literatur beweisen, bis der bemerkliche Fort-
schritt in kaufminnischer Handelstitigkeit aufs Neue den Vor-
rang der menschlichen Tatigkeit in der Generation vor uns
einnahm.

In der Regel hat derjenige Mensch, der irgend eine dieser
Formen der herrschenden Betitigung zu einer ihn ganz aus-
fillenden Beschaftigung macht, gewohnlich eine mehr oder
minder gutmiitige Geringschitzung fiir jene ungliicklichen
Individuen, die zufrieden sind, den andern Beschiftigungen
nachzugehen. Der Kiinstler z. B. verachtet den Kaufmann, der
Mann der Wissenschaft ist oft aufrichtig betriibt iiber die so-
genannte Zeitverschwendung mit Religion, wahrend der Kriegs-
mann ganz sicher ist, daB seine Beschiftigung die einzige ist,
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die tatsichlich in die menschliche Geschichte eingreift und
wichtige Resultate zeitigt.

Beziiglich der Wertschitzung dieser verschiedenen Titig-
keiten wird das vorherrschende Gefiihl in der Welt als Ganzes
bestimmt durch jene groBen Individuen, die zur Zeit ihr Genie
am meisten geltend machten. Vor hundertfiinfzig Jahren hatte
der Kaufmann in England und in geringerem Umfange auch
in Amerika absolut keine gesellschaftliche Stellung und wurde
von oben herab angesehen von jenen gliicklicheren Individuen,
die ihren Lebensunterhalt direkt dem Erdreich entnahmen. In
Amerika z. B. wurden die Pflanzer in den siidlichen Staaten
oder die in den nérdlichen, die so gliicklich waren, ererbten
Reichtum zu besitzen, als Aristokraten anerkannt. Dieses Gefiihl,
das noch bis zu einem gewissen Grade lebendig ist, aber rapid
abnimmt, ist einzig charakteristisch fiir eine jingst vergangene
Periode der Weltgeschichte. Nie hat es eine stolzere und aristo-
kratischere Klasse von Menschen gegeben, als wie die groBen
Handelsfiirsten von Venedig im Mittelalter. Und da das Rad
der Zeit sich gedreht hat, ist es heutzutage wieder der Kauf-
mann, der mit Geringschitzung auf den Kiinstler, den Schrift-
steller, den Arbeiter auf religiosem Gebiete, ja selbst auf den
Soldaten blickt, und daB er den Wissenschaftler von der Liste
der MiiBligginger streicht, geschieht nur, weil der Iletztere
gelegentlich von Nutzen in der Geschiftssphare ist. Heutzutage
steht der Kaufmann im Vordergrund und seine Ansicht iiber
andere ist es, die nach und nach zur Ansicht der Welt wird,
weil er die Hauptmacht ist und die Lebensbiihne beherrscht.
Interessant ist es nun, wenn wir einmal auf das englische
Wort »business«, das hier mit »Geschift« wiedergegeben wurde,
eingehen. — Es hat nichts mit dem Worte »busy4 — zu deutsch
emsig, fleiBig — zu tun. Das Wort ,business« ist vom alten
angelsichsischen ,bisyness« abgeleitet, das »sich Miihe geben«,
»sich plagen# bedeutet, und viele Leute glauben, daB dies in
einem guten Rufe stiinde.

Ein Uberrest dieser alten Bedeutung ist bis auf uns ge-
kommen in der Redensart ,He made it his business to help
his friends# (wir wiirden im Deutschen sagen: »Er hilft seinen
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Freunden, als ob er es bezahlt bekime«), also etwa: Er gibt sich
Miihe, ist besorgt und emsig bedacht, seinen Freunden zu
helfen. — Wie das Wort in diesem Aufsatz schlechthin gebraucht
ist, schlieBt es alle Formen von Handel und Gewerbe ein.

Beim Kaufmann, Geschiftsmann, handelt es sich darum,
daB er entweder einkauft oder verkauft oder beides vereint.
In friherer Zeit wurde die Stellung des Kaufmanns davon ab-
hingig gemacht, mit welcher von diesen drei Arten er sich
befaBte. In Ubereinstimmung mit dieser rapid hinschwindenden
Anschauung galt friiher derjenige am hochsten in der all-
gemeinen Wertschitzung, der nur einkaufte: der Landerei-
besitzer, der Reichtum und Stellung ererbt hatte und bis zuletzt
noch derjenige Geschiaftsmann, der jede Tatigkeit auBer dem
Einkauf aufgegeben hatte.

Nach diesem wurde am hochsten geachtet der, der nur
verkaufte — gewdhnlich seine Dienste —, wie z. B. der Soldat,
der Advokat, der Arzt und der Geistliche. Wihrend den nied-
rigsten Grad der Kaufmann einnahm, der sowohl einkaufte als
auch verkaufte, zu welch’ letzterer Klasse auch der Fabrikant
zugezihlt werden kann.

Wenn ich nun mit meinem Hauptthema recht habe, daB8
der menschliche Geist in den verschiedenen Zeiten seine Haupt-
titigkeit in einer oder mehreren der sieben charakteristischen
Arten zum Ausdruck bringt, so folgt daraus, daB die besonderen
Eigenschaften, die dem Einzelnen Erfolg in einer dieser groBen
Richtungen bringen, nicht fundamental verschiedene, sondern
fundamental die gleichen sind, unabhingig von ihrer An-
wendung.

Um mich anders auszudriicken, und um die Sache durch
scheinbar in entgegengesetzter Richtung laufende Beispiele im
Brennpunkt zu vereinigen, kommt es mir darauf an zu zeigen,
daB die grundlegenden Eigenschaften, die einen groBen Kaui-
mann ausmachen, genau dieselben Eigenschaften sind, die einen
groBen Heiligen ausmachen, daher meine Uberschrift.

Wir wollen zwei Individuen als Typen nehmen: Einen
groBen Heiligen wie der heilige Franziskus von Assisi, und
einen groBen Kaufmann wie John D. Rockefeller, und die Eigen-

Google



XVIL. Jahrg. Theosophisches Leben 163

schaften analysieren, durch die diese beiden Minner in ihrem
betreffenden Arbeitskreis hervorragen, und wir werden finden,
so seltsam es scheinen mag, daB ihre Krifte, Talente und Fahig-
keiten eigentlich die gleichen sind. Alle beide brauchten Glauben
an ihr Ideal, sie brauchten Mut, um es zu erreichen; einen
unbeugsamen Willen, um alle Hindernisse zu iiberwinden, eine
Kraft Gber sich selbst, fihig, jede Art Bequemlichkeit und Luxus
zu opfern, eine eiserne Disziplin des Charakters, die alle Kund-
gebungen des Selbstes beobachtet; Ausdauer, Geduld, Intelligenz,
personliche Kraft und systematisch aufbauende Vorstellungskratt.

Es geht so weit, daB ich glaube, daB weder der heilige
Franziskus noch Mr. Rockefeller so hervorragend in ihren
gewahlten Berufen geworden wiren, wenn nicht jeder von ihnen
etwas von allen Eigenschaften des Anderen besessen hitte; und
die Eigenschaften, die sie beide im hohen Grade besaBen,
waren, so verwunderlich es klingt, genau die gleichen.

Der fundamentale Unterschied zwischen den zwei Minnern
lag nicht in den treibenden Kriften, welche sie besaBen, sondern
er lag in der Natur ihres Ideals (Vision) und ihres Verlangens.
Dies bestimmte die Richtung, in der ihre Krifte sich bewegten
und die Resultate erlangt wurden. In dem einen Falle Heilig-
keit, in dem andern Geld.

Obgleich nun die Unterschiede im ldeal grundlegend und
weittragend sind, haben wir uns trotzdem nicht mit dem inne-
wohnenden Wert oder der innewohnenden Wertlosigkeit der
von den Menschen gesuchten Ziele zu beschiftigen, sondern
vielmehr mit Kraften, und die Hauptsache fiir mich ist, erstens,
daB zum jeweiligen Erreichen dieser beiden Ideale dieselben
groBen Krifte notig sind, und zweitens, daB das eifrige, von
ganzem Herzen kommende Trachten nach dem einen oder
anderen Ideal diese Krafte entwickelt. Ich glaube, wenn der
heilige Franziskus nicht klarer gesehen hitte wie Mr. Rockefeller
und gewiinscht hatte, ein groBer Kaufmann zu werden, mit
derselben Beharrlichkeit wie er ein Nachfolger Jesu Christi
werden wollte, er wire einer der weltberithmten Kaufleute ge-
worden, und falls Mr. Rockefeller das Ideal (Vision) des heiligen
Franziskus gehabt und seine Krifte der Befolgung eines religidsen
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Lebens gewidmet hitte, mit derselben Beharrlichkeit, die alle
Bequemlichkeit opfert und mit der er sich bestrebt, ein groBer
Kaufmann zu werden, er wire ein groBer moderner Heiliger
geworden.

Vor einigen Monaten hatte ich Gelegenheit, einige meiner
Angestellten darauf hinzuweisen, was ich unter den grund-
legenden Prinzipien verstand, nach denen das moderne Ge-
schiftsleben gehandhabt werden sollte. Seit einigen Jahren
habe ich mich auch fir das Leben der meisten groB8en
Heiligen interessiert und habe viel dariiber gelesen. Zu meinem
Erstaunen fand ich, daB ich mit Ausdriicken des modernen
Geschiftslebens Regeln zur Richtschnur meiner Angestellten
niederlegte, die sich im Prinzip nicht von den Regeln unter-
schieden, die ich als Abt eines Klosters fiir die Monche, die
ihre spirituelle Wohlfahrt meiner Fursorge anvertraut hatten,
aufgestellt haben wiirde. Ich muB gestehen, als mir das klar
wurde, kam es mir vor, als ob ich eine Art Entdeckung ge-
macht hiatte, und seitdem habe ich von Zeit zu Zeit eine An-
zahl Regeln niedergeschrieben, die mir die grundlegenden
Geschaftsprinzipien zu verkorpern schienen, und die mit sehr
geringer Umarbeitung auch fiir jeden passen wiirden, der sein
Leben ausschlieBlich dem Klosterleben weihen mochte.

Heutzutage hort man die Sozialisten viel von der Unmog-
lichkeit sprechen, die n»goldene Regel® ebenso wie andere
moralische und ethische Vorschriften der christlichen Religion
auf das Geschiftsleben anwenden zu konnen, das ist natiirlich
alles Unsinn. Die »goldene Regel«*) wird fortwihrend im Ge-
schaftsleben angewandt, denn ein anstindiger Kaufmann er-
wartet flir sich selbst keine bessere Behandlung von andern,
als er selbst bereit ist, ihnen zuteil werden zu lassen, und er
bestrebt sich, soviel er kann, seinem Ideal gemiB zu leben
und gegen andere so zu handeln, wie er selbst behandelt wer-
den mochte. Wenn wir Geschiftsleben und Kaufleute von
diesem Standpunkte aus kritisieren, so miissen wir die Grenzen

*) Matth, 7, 12: ,Alles nun, was ihr wollt, daB euch die Leute tun
sollen, das tut ihr ihnen auch.«
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und Schwierigkeiten in der menschlichen Natur in Betracht
ziehen und uns sehr klar dariiber werden, daB, genau so gut
wie der Durchschnittskaufmann nicht dieses Ideal erreicht, auch
der Durchschnittsménch nicht sein Ideal erreicht. Sonst wiir-
den wir alle Heilige sein und wir wissen, wie wenige Heilige
es gegeben hat.

Die Schwierigkeit liegt in der menschlichen Natur, nicht
in den Ildealen. Ich glaube, daB die durchschnittliche Er-
reichung des Ideals, das heiBt, die durchschnittliche Anniherung
an dieses ebenso grofB, wenn nicht noch gréer im modernen
Geschiftsleben ist, als in irgend einer Form der menschlichen
Betdtigung. DaB es natiirlich noch unendlich viel besser wer-
den muB, ist klar. Dazu ist die menschliche Rasse da, und
die Tatsache, daB augenblicklich ihre groBten Vertreter sich
im Geschiftsleben betitigen, gilt mir als guter Beweis, daB
wir gerade im Geschaftsleben der heutigen Zeit das frucht-
barste Feld zur Entwicklung des menschlichen Charakters finden.

Ich fige fiinfundzwanzig Regeln an. Ich werde nicht um
Entschuldigung bitten wegen der familidren Ausdrucksweise,
in der diese abgefaBt sind, denn sie sind zum praktischen
Gebrauch in meinem eigenen Geschift niedergeschrieben.
Wenn sich jemand die Mithe machen will, diese Regeln mit
der »Nachfolge Christi* von Thomas 2 Kempis zu vergleichen
oder mit den Schriften des heiligen Franziskus von Sales oder
des Erzbischofs Fénelon, so wird er sie dort finden, und sie
konnen tatsachlich in jedem groBien geistlichen Werk gefunden
werden, das zur spirituellen Richtschnur des Menschen ge-
schrieben worden ist. Sie sind selbstverstindlich nicht als
vollzihlig zu betrachten.

1. Handle recht, ohne dich um das scheinbare Resultat
zu kiimmern. LaB die gottliche Vorsehung eine Moglichkeit
haben, etwas zu deinen Gunsten zu tun. Das kann sie nicht,
wenn du nicht mit ihr in Ubereinstimmung (Harmonie) arbeitest.

2. Im modernen Geschaftsleben fiirchten sich die meisten
vor einem intelligenten und vorwirts strebenden Beamten oder
Untergebenen. Das ist gerade das Gegenteil von dem Grund-
satz der Korrektheit, denn man kann nicht selbst Beférderung
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erwarten, als bis man sich einen Beamten herangezogen hat,
der den etgenen Platz ausfiillen kann. Es lohnt sich, die Un-
tergebenen vorwirts zu bringen und zu schulen, so daB sie
dich ersetzen konnen; denn wenn eine hohere Stelle frei wird,
hast du die meiste Aussicht, dafiir gewahlt zu werden.

3. »Bluffe«, blende niemals. Du muBt stets bereit sein,
jede Behauptung aufrecht zu erhalten. Mache keine Behaup-
tung, die du selbst nicht glaubst. Vielleicht weiBt du nicht,
wie du Wort halten sollst, aber du muBt glauben, daB du es
notigenfalls kannst und willst.

4, Wenn du willst, daB etwas getan werden soll, tue es
selbst. Schicke oder schreibe nicht. Personlicher Kontakt ist
eine groBe Kraft, wenn das Universal-Gesetz dich stitzt, und
das tut es, wenn du gewissenhaft handelst.

5. Scheue dich nicht, um das zu beten, was du brauchst,
immer mit dem Vorbehalt: vDoch dein, nicht mein Wille ge-
schehe. Und dann sei dahinterher. Sei aber auch vorbereitet,
auf dasselbe und auf alle Anstrengung darnach, Verzicht zu
leisten in dem Moment, wo du Grund hast zu glauben, daB
du auf falscher Bahn bist. LaB den Mut nicht sinken, solange
Hoffnung vorhanden ist, doch hoffe nicht unverniinftig; denn
das zeigt mehr Wunsch als Urteilskraft.

6. Betrachte ,Nein* nicht als eine Antwort. Die Leute
sagen oftmals ,Nein«, ohne es zu meinen. Auch zweimal
»Nein® nimm nicht als Antwort. Aber wenn du drei ent-
schiedene abschligige Antworten bekommst, dann nimm die
Weigerung an und tue das so hoflich und aufmunternd, daB
du dir den Menschen zum Freund machst und er versucht
auf irgend einc andere Weise das zu tun, was du wolltest.
Auf diese Weise kann man oft noch den Sieg aus einer schein-
baren Niederlage erringen.

7. Gib auf Kleinigkeiten Obacht. Selbst der letzte Bind-
faden muB fest geschniirt werden. Aus vielen wichtigen
Unternehmungen wird zu guterletzt nichts, oder es kommen
Vergleiche und Verwirrungen hinein, weil im Augenblick des
Abschlusses, wenn der Hauptpunkt erreicht ist, man locker
1aBt und durch Gutmiitigkeit oder Schwiche oder falsches
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Mitleid oder irgend welches Gefiihl man versiumt, sich den
Sieg zu sichern und ihn bestimmt und vollstindig zu machen.
Scheue nicht davor zuriick, bis zu Ende zu gehen, und bestehe
darauf, daB auch das letzte und kleinste Ding getan werde.
Es ist besser, scheinbar vollkommenes Scheitern zu wagen,
als einen flauen Sieg zu erringen aus Furcht, daB man zu
weit gehen oder zu viel Druck ausiiben und zu viel verlangen
konnte. Die Gefahr liegt darin, daB man auf dieser lefzten
Kleinigkeit nicht mit derselben Kraft und Starke besteht, wie
auf dem Hauptpunkt, und der Gegner, der dieses Nachlassen
des Willens fiihit, sofort zum Angriff {bergeht in der Hoff-
nung, seine Stellung wieder zu erlangen.

8. Vermeide Aufschub! Vermeide Uberstiirzung! Ein
jedes Ding hat seine Zeit. Diese Zeit ist gewohnlich ,]etzte.
Die allgemeine Neigung liebt das Hinausschieben, besonders
wenn die Aufgabe schwierig oder unangenehm ist.

9. Versuche zu vermeiden, die Pflichten als zu schwer
oder zu leicht anzusehen. Es sind alles einfach Pflichten und
es soll dir gleich sein, welche du erfiillst, oder ob sie dir
leicht oder schwer erscheint.

10. Wenn du mit einer Sache fertig bist und im Begrift
bist, eine andere zu ergreifen, wihle die schwerste, oder die,
die du am wenigsten gern machst. Das ist gewohnlich die
nichstliegende Pflicht. Wenn du im Zweifel bist, wihle die
schwerste.

11. Griible nicht dariiber, was du morgen oder in noch
ferner liegender Zeit zu tun hast. Du brauchst es vielleicht
garnicht zu tun. Die Verhilinisse konnen sich andern. LaB
vor allem die Furcht aus dem Spiel. Furcht sucht nach Re-
sultaten und Resultate liegen in Gottes Hand. Seine Plane
kennen wir nicht, wir kdnnen nur unser Bestes tun. Es wird
aber ein ,besseres Bestes# sein, wenn wir unsere Leistungs-
fahigkeit nicht durch Furcht geschwicht haben.

12. Denkt und handelt nach dem alten Sprichwort: »Sei
kiihn, aber nicht waghalsig.« Nichts GroBes kann von einem
schiichternen Menschen vollbracht werden, doch Riicksichts-
losigkeit sollte man vermeiden.
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13. Scheue dich nicht, giitig, hochherzig und zuvorkommend
zu sein. Der, dem du es entgegen bringst, mag undankbar
sein, aber andere werden es dir hundertfach zuriickzahlen.

14. Stehe deinen Untergebenen bei und sei nachsichtig
mit ihren Schwichen, wenn es wirklich nur Schwichen sind,
damit sie stets zu dir kommen und diese eingestehen. Sie
missen Vertrauen zu dir, zu deiner Giite und Gerechtigkeit
haben. Aber sei bestimmt. Erlaube kein Nachlassen in den
einmal eingefiihrten Regeln. Gleich der erste VerstoB muB
geriigt werden. Es ist leichter, es gleich auf der Stelle, als
spaterhin zu tun. Der erste VerdruB3 ist besser wie der letzte.

15. Wer herrschen will, muB gelernt haben zu gehorchen.
Befordere niemals einen aufriihrerischen oder widerspenstigen
Angestellten. Er wiirde seine Abteilung nur in Unordnung
bringen.

16. Du kannst keine Achtung seitens deiner Untergebenen
erwarten, wenn du nicht der Achtung wert bist. Du kannst
sie nicht lange im Unklaren halten. Du muBt selbst das konnen,
was du anderen lehren willst.

17. Halte auf gute Manieren, zuerst bei dir, dann bei
deinen Untergebenen. Der Ton, der in einem Biiro herrscht,
hingt vom Chef ab. Manch bedeutender Kauf kam dadurch
zustande, daB der Kaufer mehr durch die guten Manieren des
Verkaufers, als durch die Giite der Waren, die dieser zu ver-
kaufen hatte, beeinfluBt wurde; und noch niemals wurde ein
Geschift infolge guter Manieren unferlassen.

Sitze gerade.

Hore aufmerksam zu.

Nimm die Hande aus den Taschen und die Zigarre aus
dem Munde.

Zeige deinen Vorgesetzten Ehrerbietung.

Sei gleichmiitig, geduldig und gut gelaunt.

18. Sei eingedenk, daB es so etwas wie ,Schlechte Nach-
richt« oder ,Fehlschlag# gar nicht gibt. Meistens scheint es
uns nur dies zu sein, weil wir nur einige der Tatsachen kennen.
Man kann selbst beobachten, daB die meisten Sachen, die
man unternahm und die fehl gingen, schlieBlich zum Un-
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gliick gereicht hatten, wiirde man sie weiter gefiihrt haben.

10. Sei sorgfiltig und ordentlich gekleidet. Vermeide
alles Auffallige. Es ist besser, einfach gekleidet zu sein, als
angeputzt. Der ideale Anzug eines Geschiftsmannes ist der,
der iiberhaupt nicht auffallt.

20. Halte deine Rede im Zaum, aber laB es dir nicht
anmerken. Gib nicht freiwillig Auskunft, wenn es keinen
bestimmten Zweck hat, und gib nicht mehr Auskunft, als ver-
langt oder erwartet wird.

21. Sprich immer in der Art deines Zuhorers. Das um-
schlieBt eine sympathische Wirdigung des Zuhorers und
seiner Eigentiimlichkeiten und kann geschehen, ohne daB man
sich etwas dabei vergibt.

22. Biete nicht mehr an, als der Kiufer zuerst verlangt
und biete nicht mehr an, als er imstande ist zu verwenden,
zu brauchen und zu bezahlen. Du muBt immer fiinf Jahre
voraussehen, wenn du jemandem irgend etwas verkaufst und
verhandle nur von diesem Standpunkte aus.

23. Geduld und Emsigkeit kdnnen, gleichwie der Glaube,
Berge versetzen.

24. Viele Hinde, schnelles Ende. Viele Borsen, wohl-
feiles Handeln. Man soll nicht alles selbst einheimsen wollen,
laB auch andere ihre Chancen und ihren Anteil an den
Spesen sowohl! als auch am Erfolg haben.

25, Wer sein Leben lieb hat, der wird es verlieren. Wer
sein Leben haBt um meinetwillen, der wird es erhalten zum
ewigen Leben.

Kurz, ich glaube, daB es ebenso gut moglich ist, zum
Heiligen zu werden auf dem Handelsmarkt oder an der Borse,
als wie im Kloster oder in der Zelle. Mir scheint, es liegt
alles, was dazu ndtig ist, darin, daB man seine tigliche Arbeit,
was immer sie auch sein mag, von einem etwas andern Stand-
punkt und nach einem andern Ideal verrichten soll. Ich bin
iiberzeugt, daB das sich nicht im Geringsten in Widerspruch
setzen wird zu dem sogenannten weltlichen Erfolg, sondern
im Gegenteil. Das Verwirklichen dieser Ideale im Geschafts-
leben wird gerade zu vermehrtem weltlichen Erfolg hinfiihren,
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und ich bin weiter iiberzeugt, daB der moderne Kaufmann
klug wire, sich klar zu machen, daB, falls er so handelte,
seine alltiglichen Verhidltnisse ihm auBergewdhnlich gute Ge-
legenheit bieten wiirden, sowohl ein Heiliger, als auch ein
Fiihrer der Industrie zu werden, und daB das erfolgreiche
Streben nach der einen Wiirde materiell dazu beitragen kann,
die andere zu erlangen, wenn das wahre Ideal bewahrt und
stets auf dasselbe geachtet wird.

Vom wahren Gebet.

Wenn St. Peter sagt, daB das wahre Gebet einmiitig sein
soll, so heiBt das, daB das Gemiit vollig und allein an Gott
hinge und daB der Mensch das Antlitz seines Grundes und
Gemiites vollig zu Gott, zu seiner Gegenwart, gewendet habe
und ein mildes, geneigtes Anhangen an Gott habe.

Kinder, nun haben wir ja alles, was wir haben, von Gott.
Und wie kann es je anders sein, wenn wir alles, was wir von
ihm empfangen haben, ganz und gar wieder hinauftragen mit
einem inwendigen, ihm zugekehrten Antlitz und Gemiit, — als
daB das ungeteilt und einmitig geschehe? Und so soll denn
der Mensch all seine Krifte, die auswendigen und die inwen-
digen, aufspannen und sie alle hinauf zu Gott tragen.

Dies ist die rechte Weise, die zum wahren Gebet gehort.

Johannes Tauler,

CA PR
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Karma Yoga.

Von Kurt Siegfried Uhlig, Dresden.

Vorbemerkung.

Der folgende Aufsatz stiitzt sich im wesentlichen auf die
Bhagavad Gita, jene Episode des grofen Heldengedichtes
Mahabharata, die infolge ihrer tiefen okkult-philosophischen
Bedeutung auf dem ganzen Erdball in hohem Ansehen steht
und den Lesern dieser Zeitschrift groBtenteils bekannt sein
wird. Immerhin diirften einige Angaben {iber die Verbreitung
der ,,Offenbarung der Gottheit" interessieren. In seinem
Mutterlande Indien wurde das Werk natiirlich in sé@mtliche
dort existierenden Dialekte iibersetzt, es erschienen z. B.
verschiedene Bearbeitungen in der Hindi-Sprache in Bombay
1842, eine Ubersetzung in das Telegu Madras 1840, in das
Canaresische, Bangalore etc. etc. Ein Kommentar des Werkes
von Sridhara Svamin (Kalkutta 1832) wurde auch in Europa
bekannt. Eine kritische Ausgabe des Sanskrittextes nebst
Ubersetzung ins Lateinische veranstaltete A. W. v. Schlegel
(Bonn 1846). Die erste Ubersetzung in eine europdische
Sprache war die englische von Wilkins (London 1785). Ins
Deutsche ilbersetzten das Werk: Peiper (Leipzig 1834),
Dr. Franz Hartmann (Berlin) und Oppermann (Roux, Bel-
gien 1901). — Auf die neueste Ubersetzung der Bhagavad
Gita von Charles Johnston M. R. A. S. miissen wir Deutschen
leider noch immer warten. —

Die in vorliegendem Aufsatze zitierten Stellen entnahm
ich der Ubersetzung von Oppermann, die sich vor anderen
deutschen Ubersetzungen durch Klarheit und Bestimmtheit
des Ausdrucks auszeichnet. —
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Das Wort ,,Yoga' bedeutet ,Vereinigung* und wird von
allen ostlichen Philosophen im Sinne der Vereinigung mit
dem Allselbst oder der Gottheit gebraucht, — insofern be-
deutet es dasselbe wie das im Westen gebriuchliche Wort
»Religion*. — Denn der Zweck aller Religion ist, den gei-
stigen Kontakt mit der Gottheit zu finden und ihn aufrecht
zu erhalten und ihr Ziel, durch diesen dauernden Kontakt
das BewuBtsein des Einzelwesens, des Mikrokosmos, mit dem
BewuBtsein des Makrokosmos, des Aliwesens oder der Gott-
heit zu vereinigen.

Man darf nur unter ,Religion* nicht dieses oder jenes
einfache Glaubensbekenntnis oder die Befolgung gewisser
Zeremonien verstehen — der wahre Sinn des Wortes ist
ebenso wie der des Wortes ,Yodga" — ,Vereinigung', —
Vereinigung mit der Gottheit. —

Diese Erkenntnis des gottlichen allumfassenden Selbstes
ist es, das die Bhagavad Gita ein ,,Gliick ohne Unter-
brechung“ nennt.

In Yoga-Austibung erblickt das Selbst sich selbst in
allen Kreaturen und alle Kreaturen in sich selbst; tiberall
sieht es das Gleiche.

Fir Denjenigen, welcher mich in allen Dingen sieht
und alle Dinge in mir, bin ich nicht verloren und ist er
fiir mich nicht verloren.*)

Zu diesem Ziele, das die Bhagavad Gitd in den eben
zitierten Versen kennzeichnet, filhren mehrere Wege, und
zwar behandelt die Bhagavad Gita selbst siebzehn verschie-
dene Arten der Yoga, weshalb sie ja auch ,,Das Buch der
Yoga' genannt wird. Von diesen siebzehn Arten von Yoga
sind einige untereinander so nahe verwandt, dafi der ober-
flichliche Beobachter gar keinen Unterschied findet — wie z. B.
zwischen den Yoga des 4. und des 7. Kapitels, die beide
Yoga des Wissens oder der Erkenntnis heifen; — andere
wieder scheinen unvereinbare Gegens#tze auszudriicken, wie

*) Bh. Gita ibers. v. M. A. Oppermann, Roux Belgien 1901,
Kap. 6. 29/30.
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Karma Yoga, die Yoga durch das Werk und Karma sanyata
Yoga, die Yoga liber das Enthalten von Werken. Bei n#herer
Betrachtung aber merkt man, da sich die beiden erstgenann-
ten Yoga nicht vollig gleich sind und daB sich die beiden
letztgenannten nicht widersprechen, sondern sie erginzen
sich; — sowohl die, die sich scheinbar decken, als die, die
sich scheinbar widersprechen. —

Ich habe den Eindruck, als ob diese vielen Arten von
Yoga den vielen verschiedenen Arten von Menschen ent-
sprichen; denn wie jeder Mensch einen anderen Standpunkt,
eine andere Entwicklungsstufe, einen andern Bildungsgrad
vertritt und eine andere Veranlagung, einen anderen Cha-
rakter aufweist, so muB auch jeder eine andere Art von Yoga
ausitben oder zum mindesten mit einer andern Art beginnen
als sein Nebenmensch. — Darum warnt auch die Bhagavad
Gitd den Anfinger in Yogalibungen davor, den Weg, den
ein Anderer einschldgt, zu tadeln, denn von jedem Stand-
punkte aus fiihrt ein Weg zur Gottheit.

Der Weise handelt im Einklang mit seiner Natur,
jedes Geschopf folgt seiner Natur; — was ist dagegen
einzuwenden?¥)

Andrerseits ist es notig, dal der Mensch, wenn er ein
dewisses Ziel erreicht hat, die Richtung seines Weges ver-
4ndere, d. h. wenn er eine Seite seines Charakters bis zu
einem gewissen Grade ausgebildet hat, oder bis zu einer
dgewissen Erkenntnis vorgedrungen ist, daB er dann eine
andere Seite seines Charakiers ausbildet und auf einem an-
deren Wege zu neuer Erkenntnis vorschreitet, so wie ,Licht
auf den Weg' sagt:

Hingebung allein bahnt nicht den Weg, nicht frommes
Sinnen, eifrig Vorwirtsstreben, die Arbeit nicht, die jedes
Opfers fihig und nicht des Lebens emsiges Erforschen.
Vereinzelt hebt dich jedes eine Stufe, doch alle Stufen bil-
den erst die Leiter.**)

*) Bh. Gita Il 33.
**) Licht a. d. Weg, 1. 20.
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So sehen wir, dal die vielen Arten von Yoga einen
doppelten Zweck haben: Erstens wollen sie jedem Men-
schen ermdglichen, einen seiner Natur entsprechenden Weg
zu finden, zweitens wollen sie den Jiinger vor Verflachung
und Einseitigkeit bewahren, denn da ,Yoga‘“ ,Vereinigung
mit der Gottheit'* bedeutet, die Gottheit aber allumfassend
und alldurchdringend ist, so kann sie niemals auf nur einem
Wege erreicht werden, der zur Einseitigkeit, aber nicht zu
der allseitigen Gottheit fithrt, von der es in der Bhagavad
Gita*) heifdt:

Ich bin die Erzeugung und die Zerstbrung des ganzen
Universums. Es gibt nichts héheres als mich, o Dhanand-
schaga. Auf mir ist das ganze Universum aufgereiht wie
eine Reihe Perlen auf einer Schnur.

Ich bin der Geschmack im Wasser, o Sohn Kuntis,
das Strahlende in Mond und Sonne, das Om in den
Veden, die Manneskraft in den Menschen.

Der reine Geruch in der Erde, das Leuchten im Feuer,
das Leben in allen Geschopfen, die Disziplin in den Asketen.
Wisse, o Sohn von Prtha, dal ich der ewige Samen in
allen Geschopfen bin; ich bin Buddhi derer, welche Buddhi
haben und der Glanz in den Erleuchteten.

In den Starken bin ich die Kraft ohne Wiinsche und
Begierden. In den Geschdpfen bin ich die Begierde, welche
nicht dem GQGesetze zuwider ist, o Bharatarschabha. —

Wir konnen daraus ersehen, da der Mensch, der ein
Yogi werden will, d. h. der mit der Gottheit eins werden
will, einem allseitig geschliffenen Diamanten gleichen mu8,
deshalb gibt die Bhagavad Gita siebzehn Arien von Yoga an
— deshalb spricht auch Gautama Buddha von einem acht-
fachen Pfade. —

Eine gewisse Einteilung der vielen Arten von Yoga
macht die Bhagavad Gita selbst, indem sie sagt:

Es gibt in dieser Welt einen doppelten Standpunkt,
derjenige derer, welche der Sankhya durch die Yoga der

*) Bh. Gita VII. 6—11.
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Erkenntnis folgen und derjenige der Yogi, welche der
Yoga im Werke folgen.*)

Diese letztere Yoda, die Yoga durch das Werk ist es,
von der das 3. Kapitel der Bhagavad Gitd handelt und die
mir eine der wichtigsten der siebzehn Yoga-Arten zu sein
scheint -— wichtig besonders flir unsere westliche Welt, die
manchen der anderen Yoga noch zu ferne steht, um ihnen
praktische Werte zu entnehmen. —

Karma Yoga (wie diese Yoda in Sanskrit heiBt) ist ein
Weg zur Gottheit der von jedem gewohnlichen Menschen zu
jeder Stunde beschritten werden kann, darum ist er so recht
eigentlich der Yoga-Weg der westlichen Volker, die ihrer
ganzen Veranlagung nach mehr zur Titigkeit als zur Be-
schaulichkeit neigen.

Was heifit nun Karma Yoga? — Die einfache oft ge-
brauchliche Ubersetzung: ,Der Weg zur Vollkommenheit
durch Werke* — kann irreleitend sein; besonders filr den,
der unter ,,Werken' das versteht, was man im allgemeinen
und besonders in der rdmisch-katholischen Kirche ,gute
Werke" nennt; wie Weihrauch- und Kerzenopfer, Almosen-
geben, Fasten und Beten. —

Wir werden bei n#herer Betrachtung sehen, wie grund-
verschieden diese ,,Werke* von denen sind, die getan werden
sollten und wie wenig sie zur Vervollkommnung beitragen,
wenn sie nur duBerlich und um des ,,Ablasses" willen getan
werden, den der Priester dafiir gibt. Denn wenn uns etwas
der Vollkommenheit, der Gottheit n#her bringen soll, so
muB es zuerst einen giinstigen EinfluB auf die Bildung des
Charakters haben; — nie aber kann ein Schachern und
Handeln mit ,,guten Werken* den Charakter eines Menschen
glinstig beeinflussen, weshalb ja auch Christus sagte: ,Lafl
deine linke Hand nicht wissen, was die Rechte tut.***)

Jeder wahre Yoga-Weg, jede wahre praktische Religion
wird immer Charakterbildung bedeuten und wie in der Sankhya-

*) Bh. Gita lIL. 3.
**) Ev. Matth. VL. 3.
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Yoga das Wissen, so ist in der Karma-Yoga das Wirken
die charakterbildende Macht. —

Fragen wir nun, wieso das eigene Wirken eines Menschen
auf die Bildung seines Charakters EinfluB haben kann, so
brauchen wir uns nur die volle Bedeutung des Wortes ,Karma*
zu vergegenwirtigen. — ,Karma* wortlich iibersetzt heifit
»Wirken*, , Tat* oder ,,Werk", aber wir wissen, daf alles
Wirken einem droBen kosmischen Gesetze unterliegt, das
wir darnach das Karmagesetz nennen und das alles Geschehen
— alle Ursachen und ihre Wirkungen regelt. — Jede Tat
bringt ihre Wirkung hervor, jede Wirkung einer Tat wird
die Ursache einer oder mehrerer neuer Taten, und das Karma-
gesetz bestimmt, daB die Wirkung jeder Tat friiher oder
spiter den Urheber trifft. Demzufolge ist alles was uns trifft,
Gliick- oder Ungliick, Leid oder Lust, nichts anderes als die
Wirkung, deren Ursache wir in diesem oder einem fritheren
Leben geschaffen haben — unser Karma. Es liegt auBerhalb
des Rahmens unserer Betrachtungen, das Vorhandensein
dieses Karmagesetzes nachzuweisen, auf das auch Christus
hinwies, wenn er sagte: ,,Was der Mensch siet, das wird er
ernten. Demzufolge miissen wir an dem was wir ernten auch
erkennen kdnnen, was wir gesidt haben, und damit erringen
wir die erste Erkenntnis des Karma-Yoga-Weges: Gute
Tat bringt gute Frucht — btse Tat bringt bése Frucht. —

Diese an sich primitive Erkenntnis zieht aber folgerichtig
eine weitere Erkenntnis nach sich. Wenn alles, was uns
trifft, unser selbstgeschaffenes Karma ist, so dient alles dazu,
unseren Charakter zu bilden, und bringt unserem inneren
Menschen in irgend einer Weise Nutzen. Wir werden in-
folgedessen alle Schicksalsschlige ruhiger, gelassener hin-
nehmen, daran lernend wie es tut, geschlagen zu werden;
und die Sehnsucht nach endlicher Auswirkung dieses Karmas
wird uns veranlassen, die Schlige nicht zu erwidern, und so
haben wir die zweite Erkenntnis gewonnen, daB Nichtwider-
stand besser und forderlicher ist als Widerstand. — Denn

Widerstand schafft nur neues Karma und 148t uns nie zur
Befreiung gelangen.
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Die Bhagavad Gita sagt dariiber:

Wisse, daB die, welche dariilber murren und nicht
meiner Lehre folden, vernunftios und verstandlos verderben.*)

In gleichem Sinne #uflert sich auch Christus:

»ich aber sage euch, dal ihr nicht widerstreben sollt
dem Ubel, sondern, so dir jemand einen Streich gibt auf
deinen rechten Backen, dem biete den andern auch dar.**¥)

Wer nun aber meint, da Karma Yoga einfach darin be-
stlinde, daB man untitig sein Karma auswirken 148t, da man
sich stumpfsinnig allem Schicksal unterwirft und durch das
passive Erdulden aller Leiden die Vollkommenheit zu er-
reichen glaubt, versteht nicht den wahren Sinn der Karma Yoga.

Denn wenn ein Mensch leidet auch ohne dariiber zu
murren oder zu klagen, so bleibt doch bestehen, dafl er
leidet; wer aber leidet, ist noch von der Vollkommenheit
entfernt, denn die Gottheit leidet nicht. — Wir miissen also
dahin gelangen, nicht mehr zu leiden, gleichviel, was uns
treffen mag. Dies ist aber nicht auf passivem Wege und in
negativer Gemlitshaltung zu erreichen, sondern durch eine
fortgesetzte Anstrengung, durch Titigkeit, durch Wirken an
uns selbst. Die Bhagavad Gita sagt:

Handeln ist besser als Nichthandeln; — selbst die
Erndhrung deines Korpers geschieht nicht durch Nicht-
handeln.***)

Erfordert also schon die Erndhrung des Korpers Titigkeit,
wieviel mehr erst die Seele — die Bildung des Charakters. —

Bei einer passiven Unterwerfung unter unser Schicksal
dewinnen wir nichts — wir behalten alle unsere Begierden
und sie werden unfehlbar hervorbrechen, sobald der Druck
des Schicksals authdrt. Es ist dies derselbe sklavische Ge-
horsam, mit dem sich viele Leute unter die Gesetze des
Staates und der Kirche beugen. Sie murren nicht, sie zahlen

* Bh. Gita Il 32.
**) Ev. Matth. V. 39.
**) Bh. Gita IIL 8.
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ihre Steuern — vielleicht einem fremden Herrscher der das
Land ihrer Viter erobert hat, aber wenn dieser Gewaltherrscher
stirzt, so bricht ihre Leidenschaft ungebi#ndigt und umso
schrecklicher hervor und bereitet Mord und Brand an eben
den Stitten, die vordem Zeugen ihres sklavischen Gehorsams
waren. QOder, um ein harmloseres Beispiel zu wihlen — es
beugt sich der katholische Christ unter die Vorschriften seiner
Kirche, er besucht die Messe, er beichtet, nimmt die Kirch-
strafen auf sich, betet den Rosenkranz und fastet — 148t
aber der Druck, dem er sich in blindem Gehorsam unter-
worfen hatte, nach, so kann man, z. B. im Treiben des
Karnevals, seine tierische Leidenschaft hervorbrechen sehen.

Sklavischer Gehorsam, stumpfsinniges Unterwerfen unter
das Karmagesetz macht also aus keinem Menschen einen
Karma-Yogi, denn es trigt nichts zur Bildung seines Cha-
rakters bei und wirkt demoralisierend wie jeder MiiBiggang
und alle Negativitdit. — Von solchen Menschen sagt Theo-
phrastus Paracelsus:

»Wie kann ein Narr nach dem Willen Gottes sein? Wie
kann der nichtskdnnende Mensch im Willen Gottes sein?
Diese Dinge sind alle wider den Willen Gottes, denn Gott
will uns nicht als dumme Narren haben, die nichts wissen,
nichts kdnnen und nichts verstehen.“*)

Es ist also mit anderen Worten der blinde Gehorsam aus
Unwissenheit, der die Leidenschaft gewaltsam unterdriickt,
den der wahre Karma-Yogi verwirft, wdhrend er einen Ge-
horsam fordert, der sich aus Einsicht und Weisheit dem
Weltgesetze unterordnet, wie die Bhagavad Gitd Kklar sagt:

Derjenige, welcher seine fleischlichen Werkzeuge in
Schranken hilt, jedoch mit seinen Gedanken in sinnlichen
Objekten lebt, dieser, verwirrten Geistes, wird ein Heuchler
denannt.

Aber derjenige, welcher seine Sinne durch sein Den-
ken in Schranken hilt, o Arjuna, und mit seinen korper-
lichen Werkzeugen die Yoga der Werke unternimmt ohne

*) Theophr. Paracelsus, De fundamento sapientiae I, 2.
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sich durch letztere zu binden, ist achtungswiirdig.*)

»Ohne sich durch die Werke zu binden** — sagt aus-
driicklich der Text, denn nicht der Sklave, der seine Werke
ohne Verstdndnis verrichtet, n#hert sich und vereinigt sich
endlich mit der Gottheit, sondern der freie Mensch, der ,,im
Einklang mit seiner Natur arbeitet', der in seinem Werke
ein Stiick von dem Werke der Aligottheit erblickt und der,
wie Schiller sagt, ,,im innern Herzen spliret, was er erschafft
mit seiner Hand.*

Wir sehen also, daB das Hauptwerk des Karma-Yogi
in der gdeistigen Durchdringung seiner Taten besteht, in der
Erkenntnis, daf} alles, was als ,,Pflicht* an ihn herantritt, getan
werden muB, weil es ein Teil des Weltgeschehens ist, das auf
ihn entfallende Weltenkarma.

Aus diesem Grunde ist die Pflicht — unter allen Um-
stinden heilig, denn sie ist das, was dgetan werden mu8,
wenn das grofle Weltgeschehen nicht eine Liicke erhalten soll.
Von diesem Gesichtspunkte aus ist die Pflicht des Bergarbeiters
so gut wie die des Kaisers, die des Gelehrten so gut wie
die des Kiinstlers und jeder Mensch kann grof an seinem
Platze sein, wenn er seine Pflicht mit wahrer Liebe und
Hingebung erfiilit.

Ein Karma-Yogi, der in seinem Berufe Minister wire,
witrde seine Pflicht ebenso erfilllen, wenn der Kénig von ihm
fordern miiite, zum Wohle des Landes auf seine Bezahlung
zu verzichten — aber er wiirde ohne Murren von seinem
Amte weichen, wenn ein Anderer kdme, der in diesem Amte
Besseres zu leisten vermochte.

Diese Liebe zum Werk, dieses Wirken um der Sache willen
ist es, was den Menschen tiber die Bedingungen erhebt, unter
denen er sein Werk tun muB. Allein dadurch wird er frei
und unabh#ngig von dem Erfolg, und gerade darum, weil er
mit freiem Willen schafft, wird er mehr leisten als derjenige,
den man zu seiner Arbeit zwingen mufite, der sie mit Murren,
oder gleichgiiltig, oder nur mit Riicksicht auf den Erfolg tat.

*) Bh, Gita 1IL. 6. 7.
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Deshalb immer ungebunden verrichte das Werk, das
zu verrichten ist, denn der Mensch, welcher ungebunden
das Werk verrichtet, erlangt das Hdochste.*)

Die Erkenntnis, dal unsere Pflicht unser Karma ist, da
sie gerade deshalb uns zufillt, weil wir deeignet sind sie zu
erfilllen, wird uns zweierlei Vorteile bringen; — erstens wer-
den wir weniger verzagt sein um ihr Gelingen, denn wir
wissen, dal Niemand, selbst kein Meister von uns mehr ver-
langen kann, als daB wir unsere Pflicht freudig anfassen und
unser Bestes — unser Moglichstes tun — wir werden also
Mut und Entschlossenheit gewinnen; — und zweitens werden
wir es unterlassen, die Pflicht eines Andern fir leichter und
bequemer zu halten — wir werden auch, indem wir danz in
unserm Werke aufgehen, uns nicht darnach sehnen, unsere
eigene Pflicht gegen die eines Andern zu vertauschen. Wir
werden dadurch Festigkeit des Charakters gewinnen und es
wird uns leichter werden, die Art und Weise, in der sich
Andere mit ihrer Pflicht abfinden, ohne Kritik zu betrachten
— sondern wir werden bedenken, da auch Andere ihrer
Natur gem#dfl arbeiten und in ihrer Weise und ihren F#hig-
keiten entsprechend sicherlich ihr Bestes tun. — Tun sie es
aber nicht, so sollten wir es als eine heilsame Ubung der
Selbstbeherrschung betrachten, sie nicht zu richten, sondern
dies dem karmischen Gesetze zu {iberlassen. In diesem
Sinne sagt die Bhagavad Gita:

Seine eigene Pflicht, wenn auch ohne Erfolg zu tun,
ist besser, als die Pflicht eines anderen mit Erfolg zu voll-
bringen; besser ist der Tod bei der Erfiillung eigener Pflicht,
eines Anderen Pflicht erfiillen ist voll Gefahr.**)

Die fortgesetzte Hingabe an die eigene Pflicht zeitigt
als letztes Resultat die hochste Stufe des Karma-Yoga-Weges
— das Opfer oder die Erkenntnis des Opfers. — Bedeutet
das eben deschilderte ,,ungebundene* freiwillige Schaffen in-
sofern schon ein Opfer, als es ein Aufgehen der Perstnlich-
keit im Werke, ein Arbeiten ist, das nur im Hinblick und

*) Bh. Gita Il 19.
**) Bh. Gita II. 35.
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a—

aus Liebe zu dem Werke ohne Riicksicht aut den Erfolg
stattfindet, so ist das wahre Opfer doch noch eine hohere
Stufe. Denn derjenige, der bis zu ihr vorgedrungen ist,
weil wohl, dafl jedes Werk, das im rechten Sinne, mit .
Freude und Liebe und um seiner selbst willen getan ward,
Erfolg haben muB. Zwar sind Karmas Wege oft fiir den
Menschengeist dunkel und wenn dieser vielleicht auch den
Erfolg nicht sogleich wahrnimmt und wenn dieser Erfolg
auch, infolge karmischer Hindernisse nicht sogleich eintreten
kann — oder wenn er vielleicht im AuBeren auf lange Zeit
versagt bleibt — der Erfolg ist doch vorhanden und zum
mindesten und am unmittelbarsten wird er der Seele zugute
kommen, denn jedes selbstlose Wirken wird zur Bildung des
Charakters, zum Wachstum der Seele beitragen. Der wahre
Karma-Yogi, der alles dies wei}, entsagt nun jedem Erfolg,
indem er ihn dem Fortschritte der Menschheit — dem wich-
tigsten Prozel des Weltgeschehens widmet. Wird er ein
Weiser, so erstrebt er dies nur, um dadurch der Menschheit
besser dienen zu kénnen — ja selbst die Pforte von Nirvana
hilt er sich freiwillig solange verschlossen, bis sein Werk
vollendet, bis er nicht nur ein Weiser, sondern ein Erldser
der Menschheit geworden ist. —

Es mag lange w#hren, bis die Moglichkeit dieses groBten
Opfers an jemanden herantritt, der heute die ersten Schritte
auf dem Wege der Karma Yoga unternimmt, aber die
Ubung des Opfers kann jederzeit unternommen werden.
Sie wird darin bestehen, dafl wir uns dazu erziehen, alle un-
sere Werke vom hochsten Standpunkt, vom Standpunkt der
Seele aus zu betrachten, und uns immer fragen, was dadurch
dem Weltdanzen dentiitzt werden konne. Ist uns dieser Ge-
danke zu hoch, so miéden wir ihn spezialisieren und mogen
uns gewdhnen, unsere Werke auf dem Altar der Menschheit
zu opfern. Wir modgen uns vielleicht klein und unbedeutend
diinken, aber auch die kleinen Pflichten miissen erfiilit wer-
den, und nicht das, was wir tun, sondern die Art, wie wir es
tun, erzieht uns zu grofldenkenden Menschen. So sollten
wir in Harmonie mit dem Weltganzen arbeiten und den Erfolg
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wiederum dem Ganzen opfern, dem Ganzen, als dessen Teil
wir uns fiihlen. Dies ist die Ubung des Opfers und so muB
man das Opfer verstehen, von dem die Bhagavad Gitd sagt:
Durch dieses ernshrt die Gotter und dal die Gotter
euch erndhren; indem ihr euch gegenseitig erndhrt, erhaltet
ihr das hochste Gut. —
Denn durch das Opfer ernéihrt, werden die Gotter euch
die erwiinschte Nahrung geben.*)

So bildet die Ubung der Karma Yoga einen Weg zur
Gottheit, einen Weg, der von jedem Menschen beschritten
werden kann, den jeder, ohne sich in die Gefahren irgend-
welcher okkulter Ubungen zu begeben, von dem Platze aus
beschreiten kann, auf den ihn das Leben — auf den ihn
Karma destellt hat. Das Vertrauen auf Karma, die Ergebung
in den Willen der Gottheit adelt unsere Werke und kann
aus der scheinbar geringfiigigsten Arbeit ein Werk machen,
mit dem dem Weltganzen dedient ist, und der, der es voll-
bringt, wird ein Yogi, von dem die Bhagavad Gita sagt:

»Der, welcher Werke flir mich vollbringt, ganz zu mir
gewendet, mich anbetet, ohne Begierde ist und keine
Feindschaft gegen irgend ein Wesen hat, geht in mich ein,
o Pandava.“**)

*) Bh. Gita III. 11. 12. — Vgl. auch XIL 10.
**) Bh. Gita XI. 55.

DaB du nicht kannst, wird dir vergeben,
Doch nimmermehr, daf du nicht willst.
Ibsen,

s plie -
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Theosophische Gespréche.

Etwas ilber Engel.

wEtwas iiber die Engel erzdhlen?“ rief lachend der
Student. ,Nein, das kann ich nicht, aber ich will Ihnen
erzdhlen, was der Wanderer mir einmal sagte Die Engel
spielten mit ihm, wie er noch ein kleines Kind war. Er hatte sie
immer gekannt. Er ist ein wirklicher Mensch, aber so wunder-
bar selbstlos. Deswegen sind die Engel seine Freunde gewesen.

»Engel natiirlich bedeutet Bote; und in vielen Fillen,
wo in der Bibel Engel erwdhnt sind, ist der Name — und
zwar irrefilhrend — auf Schiiler h6heren Grades angewandt,
auf Chelas, um den Terminus des Ostens zu gebrauchen.
Die zwei Engel, welche Lot besuchten in der Stadt Sodom
und welche in seinem Hause einkehrten und dort aen, waren
Chelas. Chelas waren auch die Engel, welche von Maria
Magdalena und anderen am Grabe von Jesus gesehen wurden:
Zwei Minner in glinzenden Gew#ndern, wie sie von Lukas
beschrieben sind.

Aber diese sind vollkommene Menschen, welche schon
das Menschenreich iiberwunden haben. Die groBiten unter
ihnen, die Erzengel, haben wahrscheinlich wihrend Evolutions-
Perioden, die der unsrigen vorhergingen, ihre »Herrlichkeit«
angetan. — All die alten Rassen glaubten an die Existenz
von solchen spirituellen Wesen. Die Babylonier nannten sie
Sukalli. In dem Talmud von Jerusalem, Rosch Haschanna,
wird gesagt, dal die Juden die Namen der Engel adoptierten,
welche ihnen durch die Babylonier gegeben worden waren. —
Es war wihrend Daniels Gefangenschaft, daB die Fahigkeit
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des »Schauensc¢ ihm zuteil wurde. Sie werden sich seiner
Erfahrungen erinnern: — >Dann hob ich meine Augden auf
und sah, und erblickte einen gewissen Menschen, gekleidet
in Leinen, dessen Lenden waren degdlirtet mit feinem Gold
von Uphas, sein Korper dglich dem Beryl und sein Gesicht
der Erscheinung eines Blitzes und seine Augen feurigen
Lampen, seine Arme und seine Fiife #hnelten in Farbe
gldnzendem Messing und die Stimme seiner Worte der
Stimme einer Menge. Und ich, Daniel, allein sah die Vision,
denn die Menschen, welche mit mir waren, sahen sie nicht;
aber ein drofles Zittern befiel sie, so daB sie flohen, um
sich zu verbergen.«

Es waren nicht diese, von denen der Apostel Paulus
sagte: »Wisset Ihr nicht, daf} wir die Engel richten werden?«
Er sprach von Wesen, welche noch nicht den menschlichen
Zustand erreicht hatten, — von Cherubim und Seraphim, so
wunderbar beschrieben durch Dante, welche aber kein Selbst-
bewufltsein haben und deren Zustand deshalb, obgleich spiri-
tuell, jenen untergeordnet ist, welche den Unterschied zwischen
Gut und Bose kennen.

Es wiirde ein Fehler sein, diese Lichter der spirituellen
Welt zu verwechseln mit den Elementarwesen der okkulten
Literatur. Die Gnomen, Undinen, Sylphen und Salamander
haben ihren Platz und Zweck in den Ebenen der Natur. Sie
sind Zentren von BewuBtsein in der Astralwelt, und reflek-
tieren die Gedanken und Wiinsche der nicht wiedergeborenen
Menschheit. Erde, Wasser, Luft und Feuer sind Symbole in
dieser Hinsicht fiir die entsprechenden unteren Ebenen der
astralen (psychischen) Zwischen-Sphdare. Die Engel sind
Elementarwesen nicht von der psychischen, sondern von der
spirituellen Welt, welche durch den Autor von sLicht auf
den Weg« als die hohere Astral-Welt beschrieben ist. Sie
versammeln sich in allen Zentren von Gebeten, sie umgeben
mit schiitzender Reinheit alle jene, welche durch ihre Rein-
heit sie anziehen. Sie sind die Boten und Diener der weiflen
Adepten, sie sind lieblich anzublicken, strahlend mit Licht,
atmen Segen und Wohlgeruch vom Himmel. Das Wort
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Seraphim bedeutet »die Glithenden«. Sie sind die Verkor-
perung von reinen Leidenschaften. Sie ergiefen sich selbst
in den Kanal von selbstlosen, heilen Gebeten. Sie leben
in fortwidhrender Anbetung, preisen nicht nur das, was
anbetungswiirdig ist, sondern verehren Anbetung an sich.
Ob sie Fliigel haben, fragen Sie? Wieder sage ich lhnen,
dal ich nichts Qiber sie weil, und daB ich nur lhnen wieder-
hole, was mir der Wanderer erzihlt hat. Er sagte, da
es aussieht, als ob sie Fliigel hitten. Infolge des leichten
Zitterns von Licht und von Farbe, welche Teile ihres Atmens
sind und von den #therischen Strahlen, welche in jeder
Bewegdung von ihnen flieBen. Die herkommlichen bildlichen
Darstellungen von ihnen, wie sie zum Beispiel Fra Angelico
geliefert hat, kommen der Wahrheit sehr nahe, wenn man
bedenkt, daB sie vier-dimensionale Wesen sind, welche der
Kiinstler nach den Formen von drei-dimensionalen Wesen
wiedergab. — Als ich den Wanderer ilber sie befragte,
verwies er mich auf eine Stelle in der Autobiographie der
Heiligen Teresa, in welcher gesprochen wird von dem himm-
lischen Licht und der Verschiedenheit zwischen jenem und dem
Licht der Sonne. Sie sagt, daB es nicht ein Glanz ist, welcher
blendet, aber ein siifer Glanz. Er ist eingehiillt in eine Hellig-
keit, welche eine iiberaus groBe Freude beim Anblick erzeugt
und uns nicht ermiidet. Sie gebraucht folgende Illustration:

»Es ist, als ob wir sehr reines Wasser tiber Krystall
laufen lieflen, in das die Sonne strahlt, und es vergleichen
mit anderem sehr schmutzigen Wasser, das iiber den Erd-
boden an einem wolkigen Tage lduft. Nicht, daB irgend
eine Sonne deschildert ist, noch ist jenes Licht gleich dem
Licht der Sonne; in einem Wort: dieses Licht (der spirituellen
Welt) scheint ein natiirliches Licht, aber das andere (der
physischen Welt) scheint ein kiinstliches.«

Die Wahrheit ist, dall alles, was wir von Farbe in dieser
Welt sehen, nur eine Wiederspiegelung ist. Ein Stiick rotes
Papier zum Beispiel ist an sich nicht rot, aber es besitzt die
Qualitdt zum Absorbieren gewisser Strahlen des Lichtes und
zum Wiederspiegeln anderer Strahlen. Die Wirkung ist, daB
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ein Eindruck auf die Nervenzentren im Gehirn durch unsere
Augen dbertragen wird, und von diesen auf physische
Zentren, und diese Wirkung nennen wir rot. In der spiri-
tuellen Welt wird die Farbe direkt gesehen, sie ist ein
lebendes Ding. — In einem gewissen Sinne sind Engel Farben.
Doch sie sind viel mehr. Sie sind Ton und sie sind Wohl-
geruch. Und sie unterscheiden sich in Erscheinung, in Farbe, -
in Ton und in Tatigkeit mehr markant als die verschiedenen
Menschenrassen. Die Kraft der Cherubim ist bewegungslos
im Vergleich zu der dynamischen Energie der Seraphim.
Die Farben-Wirkung der Cherubim ist die von poliertem
Silber, wihrend die der Seraphim — ganz anders ist."

Der Berichterstatter unterbrach ihn: ,Haben Sie die
Farben vergessen?*

»Nein*, erwiderte der Student, ,,aber der Wanderer
bat mich, liber gewisse Dinge nicht zu sprechen, und dies
ist eins von ihnen. Wenn Sie etwas dariiber zu wissen
wiinschen, fragen Sie ihn das n#chste Mal, wenn Sie ihn
sehen, ich bin nicht verantwortlich. Im ibrigen, sagte er,
gibt es Hierarchien von Engeln; jedes Ding und jeder Mensch
in der wirklichen Welt befindet sich in hierarchischer Ordnung.
Der Wanderer sagte auch, daB verschiedenartige zitternde
Bewegung von Kriften als das Aufwirts- und Abwirts- oder
Vorwirts-Strecken der Fliigel erscheint. Die Cherubim zum
Beispiel sehen gewthnlich aus, als ob ihre Fliigel gefaltet
wiren, daher die allgemeine Ansicht, daB sie korperlos sind.
Man sieht nur Kopf, Gesicht und Fliigel von einem Engel
und nichts mehr. Aber dies ist nicht der Fall. Die Form
in Wirklichkeit gesehen ist vollstindig.

,»oind sie im Begriff Mensch zu werden? Der Wanderer
sagte es nicht. Aber ich schlieBe, daB sie zu einem von dem
unsrigen verschiedenen Reich gehtren. Dal} sie ihren eigenen
Weg der Evolution haben und daB, wenn sie jemals Mensch
sein werden, die Menschheit sich in einem so weit entfernten
Kreislauf des Wachstums befinden wird, daB ihre Reinheit
und Geistigkeit vollig jenseits unseres gegenwirtigen Ver-
stindnisses liegt."
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LUND

NOTIZEN

Abstinente Herrscher. — Bei Qelegenheit der Vermihlungsfestlich-
keiten unserer Kaiserstochter wurde wiederholt darauf hingewiesen, daB
Kaiser Wilhelm fast vollkommener Abstinenzler ist. Der Blumenschmuck
der Tafel ist derartig angeordnet, daB die vor dem Platze des Kaisers stehenden
Blumen gegen ihn hin eine kleine Laube bilden. In ihr werden die ver-
schiedenen Trinkgliser umtergebracht. Nur wer in unmittelbarer Nihe des
Kaisers sitzt, sieht, welches Getriink er wihlt, Der Kaiser vereint nimlich
fast immer die Hoflichkeit fiir seine Gaste mit seiner Neigung fiir alkohol-
freie Getrinke. Sehr oft trinkt er seinen Géasten mit dem Sektglas zu, stellt
es dann hinter die Blumen und greift nach dem Glas mit Orangeade, Apfel-
saft oder einem anderen alkoholfreien Getrank.

Vor einiger Zeit plauderte die »Tdgl. Rundschaus fiber abstinente
Herrscher. Es hieB dort: ».... Deshalb mehrt sich von Jahr zu Jahr die
Zahl der gekronten Haupter, iiber deren Lippen kein Tropfen Alkohol ge-
langt oder die dem Gotte Bacchus doch nur bei ganz seltenen Qelegenheiten
ein maBvolles Opfer bringen.

»In diese letzte Klasse gehoren der russische Zar und die Kaiser von
Deutschland und Osterreich. Nikolaus II. verschmiht ein Glas guten fran-
zbsischen Rotwein ebensowenig wie dann und wann einen Kelch Champagner,
und Franz Josef I. 1Bt sich zu seiner Hauptmahlzeit ein Glischen Pilsener
vortrefflich schmecken. Wilhelm II. steht schon an der Grenze der Abstinenz. -
Apfelwein und Fruchtsifte sind seine Lieblingsgetrinke, zu denen er auch
seine Umgebung ermuntert. Und wenn der Kaiser bei einem Liebesmahl
seinen Offizieren Bescheid tut, so 1iBt er sich den Sekt reichlich mit kohlen-
saurem Wasser verdiinnen.

»Strengste Enthaltsamkeit vom Alkohol haben die Kénige Viktor Ema-
nuel III. von Italien, Alfons XIII. von Spanien, Gustav IV. Adolf von Schweden
und Ferdinand I. von Bulgarien sich zur Richtschnur gemacht. Spaniens
jugendlicher Monarch nimmt auch bei feierlichen Staatsbanketten nur Wasser,
dieses freilich in gewaltigen Mengen, zu sich, und zwar muB es frisches,
kaltes Brunnenwasser sein. Die schwedische Konigsfamilie hat sich schon
vor geraumer Zeit an die Spitze der Gegner des Alkohols in ihrer skandi-
navischen Heimat gestellt, Die Konigin-Mutter Sophie wirkt seit vierzig
Jahren unermiidlich in dieser Richtung, und ihr Sohn Oskar, der infolge
seiner morganatischen Verheiratung mit dem Hoffriulein Ebba Munck Prinz
Bernadotte heiBt, war frither Vorsitzender der Qesellschaft fiir totale Ab-
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stinenz in Stockholm. Der bulgarische Zar Ferdinand endlich hat gewiB
in seiner Jugend, als flotter ungarischer Husarenoffizier, im Kreise seiner
Kameraden den Wein nicht immer verschmiht. Aber die Last der Arbeit,
der Sorge und der Verantwortung, die auf seinen Schultern ruht, hat ihn
dazu gefiihrt, diesem Genusse zu entsagen.«

Die Mdnchsrepublik auf dem Berge Athos. — Jeder Leser von Bla-
vatskys .Isis” kennt aus den Erwihnungen das Monchskloster auf dem Berge
Athos. Die Botschafter-Réunion in London hat den BeschluB gefaBt, den
Berg Athos bei der politischen Neueinteilung der Balkanhalbinsel auBer Be-
tracht zu lassen und die Autonomie, die Sultan Murad Ii. den Ménchen vom
Berge Athos gewihrt hat, aufrechtzuerhalten. Die JFrankfurter Zeitunge
macht im Anschluf8 hieran einige Mitteilungen tiber das Kloster.

Das Gebiet der 20 Athoskloster mit ihren zahlreichen Dependenzen
(kleine Dorfer, die ,Skiten® heiBen) umfaBt ein Gebiet von etwa 500 Qua-
dratkilometer. Die Zahl der Athosménche betrigt ungefdhr 7000. Die Leitung
der Republik liegt in den Handen eines Rates, der von den einzelnen Kldstern
gewdhlt wird. Da die Griechen 17 Kloster auf dem Berge Athos haben,
fallt ihnen auch das Ubergewicht im Rate zu, obgleich die Zahl der Ménche
im russischen Kloster »Rosikon# mit seinen zahlreichen ,Skiten® weit groBer
ist als die der Monche in simtlichen griechischen Kldstern zusammen. AufBer-
dem besteht noch ein serbisches und ein bulgarisches Kloster auf dem Berge
Athos. Die Klaster zerfallen in zwei Klassen: die der Zoénobiten, die von
»Hegoumenoi« (auf Lebenszeit gewihlte Abte) geleitet werden, und jene der
»Monastira idiorrhythmica«, an deren Spitze ein auf ein bis zwei Jahre ge-
wihlter AusschuB aus zwei oder drei M8nchen ,Epitropoi# steht. Die
Athosménche stehen im Rufe groBer Gastfreundlichkeit, doch halten sie
strengstens an der alten Regel fest, daB nichts Weibliches den Berg Athos
betreten diirfe, ein Qesetz, das sich auch auf Tiere erstreckt. Aus diesem
Grunde muB z. B. die Monchsrepublik ihren ganzen Eierbedarf durch Im-
port decken. Nach der Einnahme Salonikis durch die Griechen hieB es, daB
die Konigin von Griechenland die Absicht hatte, die Ménche auf dem Berge
Athos zu besuchen, doch scheiterte dieses Projekt vermutlich an dem Wider-
spruch der Monche. Es war auch von der Revision der Regel fiir diesen
Einzelfall die Rede. Einmal sollen die Ménche vom Berge Athos schon
eine Ausnahme gemacht haben und zwar zugunsten der Lady Stratford de
Redcliffe, der Gemahlin des englischen Diplomaten, der in den Jahren 1810
bis 1830 wiederholt den Posten des britischen Botschafters in Konstantinopel
innehatte. Lady Stratford ist jedenfalls die einzige Frau, die in den letzten
500 Jahren den Berg Athos betreten hat. Die touristische Damenwelt ver-
liert jedoch durch den Ausschluffi nicht zu viel. Die romantischen alten
Kloster sind bereits zum groBen Teil in moderner Weise erginzt, renoviert
oder auch ganz umgebaut worden, und die alten, schonen Fresken, die schon
oft das Interesse von Archdologen hervorgerufen haben, sind in den leizten
Jahren in vandalischer Weise mit schreienden Farben ,restauriert* worden.
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Der Ketzerkdnig Echnaton. — Im Juniheft der »Westermannschen
Monatsheftes plaudert L. Troje iiber den groBen &gyptischen Ketzerkdnig
des zweiten Jahrtausends v. Chr.

Amenhotep IV,, so wird dort erzihlt, beginnt seine Regierung damit,
daB er alle von seinem Vater begonnenen Tempelbauten unterbrechen 1iBt
und in einem besonderen Bezirk zwischen Karnak und Luxor einen neuen
Tempel errichtet, ohne ein von Menschenhinden geformtes Qottesbild darin,
einen Tempel, den er einem hochsten Gott aller Welt weiht, dem ,Atons,
der Sonne selbst. Fine unerhérte, beispiellose Kiihnheit fiir Agypten, das
konservativste aller Linder, wo sich Uberzeugungen nur etwa nach dem
biblischen Mafi wandeln lieBen: Tausend Jahre sind wie ein Tag! In dem
erbitterten Kampfe mit den Priesterschaften, namentlich der des Amon,
setzt sich der junge Prophet auf dem Throne durch, und zwar, durch den
Widerstand gereizt, mit Fanatismus: im ganzen Lande hort der traditionelle
Gotterkult auf, die Priesterschaften werden verjagt, und als verhingnisvollste
MaBregel, die in Agypten Menschen oder Gotter treffen kann, *werden an
den Tempeln die alten Q6tternamen ausgemeiBelt, vor allem der des Amon.
Da aber Amenhotep selbst nichts anderes heifit als ,Amon ist zufrieden«,
so dnderte der Konig seinen Namen um in Echnaton, das heifit ,Es ist
dem Aton angenehm«, und unerbittlich ward auf den Denkmilern auch der
heilige Name seines eigenen Vaters vernichtet.

Man sieht das Schaudern der Menge vor dem Ketzer, man hort die
geheimen Rachefliiche der ergrimmten Priester alter Observanz, und man
meint es mitzuerleben, wie nur die biegsameren Charaktere sich in die
Nihe dieses Konigs dringen, der von seinen Getreuen als erstes die gleichen
Uberzeugungen verlangt. Man ahnt, wie dann aber die Situation in Theben
trotz dem Siege fiir den Konig immer bedenklicher wird, bis er schlieBlich
der Stadt seiner Viter und ihren listigen Erinnerungen den Riicken kehrt.
Er 1i8t — ein Werk von nur sechs Jahren! — eine neue Stadt aus der
Erde stampfen, gibt ihr den wundervollen Namen »Achet-Aton«, das heifit
Sonnenhorizont, und siedelt mit seiner Familie und dem ganzen Hof- und
Staatsapparat dahin iiber.

Erst an dem Gedichtnis des Echnaton hat sich die mit Fiien ge-
tretene agyptische Tradition riichen konnen; solange er lebte, gab es in
Achet-Aton und bald in ganz Agypten nur den einen Qott Aton, nur
Sonnentempel und Sonnenkult — aber kurze Zeit nach seinem Tode lag die
Stadt des Sonnengottes mit ihren neuen Tempeln, Palisten und Villen 6de
und verlassen da als verfluchtester Ort des Landes, den kein &dgyptischer
FuB je wieder betreten hat. In den Konigslisten wurde der Frevier Echnaton
iibergangen — die Priesterschaft des Amon war zuriickgekehrt und hatte
ihr Anathema {iber ihn gesprochen und vollstreckt.

Im Dunkel der Felsengriber aber von Achet-Aton lag das Gedichtnis
Echnatons und seines Gottes wohlbewahrt, und als sie sich vor nun drei
Jahrzehnten Offneten, da stieg aus den vielen farbigen Reliefs und Inschriften
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jener QGrabstitten die totgeschwiegene verschollene Geschichte des Ketzer-
konigs ans Licht einer verstindnisvolleren Zeit empor.

Richard Wagners Parsifal. Eine Einfilhrung in den Ideengehalt der
Dichtung von Kurt Siegfried Uhlig, Mit einer Motivtafel im Anhang.
Preis geh. M. 1,20.

In dhnlicher Weise wie in den Abhandlungen iiber den ,Ring des
Nibelungen* und die »Edda~, die unsere Leser aus dem ,T. L.« kennen,
unternimmt es Uhlig hier, die innere Bedeutung von Wagners tiefster
Schdpfung darzulegen. Er zeigt die Symbolik der einzelnen Personen, geht
dem Gehalte der einzelnen Worte, Handlungen und Musikmotive nach, —
und legt {iberall dar, wieviel rein theosophische Gedanken Wagner hier
verkorpert hat. Parsifal ist der Sendling der WeiBen Loge, der sich aus
dem Tamas-Zustande durch den Rajas-Zustand zum Sattva-Zustand hindurch-
arbeitet und durch die Uberwindung der Leidenschaften der Welt die groBe
Erlésung vollbringt.

Zur Probe die Stelle, an der iiber die Bedeutung des Charfreitags
gesprochen wird:

»Es ist charakteristisch fiir Wagners weltversbhnende Auffassung des
Charfreitags, daB er ihn nicht als einen Tag der Trauer und des Leides
hinstellt, sondern als einen Tag der freudigen Erlésung. Parsifal spricht zwar:

O wehe des hchsten Schmerzentags!
Da sollte, wihn’ ich, was da bliiht,
Was atmet, lebt und wieder lebt,
Nur trauern, ach! und weinen?

Aber die Empfindung des Schmerzes gehdrt ebenso wie die der Lust
der Rajasstufe der Entwicklung an, eben beides sind LeidenschaftsauBerungen.
Parsifal aber soll zur Sattvastufe gelangen, wo es nur jene heilige Schaffens-
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freude gibt, die iiber aller wechselnden Empfindung steht. Darum belehrt
ihn Gurnemanz:
Du siehst, das ist nicht so.
Des Siinders Reuetrinen sind es,
Die heut mit heil'gem Tau
Betrdufelt Flur und Au':
Der lieB sie so gedeihen,
Nun freut sich alle Kreatur
Auf des Erlgsers holder Spur,
Will ihr Qebet ihm weihen.
Ihn selbst am Kreuze kann sie nicht erschauen:
Da blickt sie zum erlésten Menschen auf;
Der fiihlt sich frei von Siindenlast und QGrauen,
Durch Qottes Liebesopfer rein und heil:
Das merkt nun Halm und Blume auf den Auen,
DaBl heut des Menschen FuB sie nicht zertritt,
Doch wohl, wie Qott mit himmlischer Geduld
Sich sein erbarmt und fiir ihn litt,
Der Mensch auch heut in frommer Huld
Sie schont mit sanftem Schritt.
Das dankt dann alle Kreatur,
Was all’ da bliiht und bald erstirbt,
Da die entsiindigte Natur
Heut ihren Unschuldstag erwirbt. Th.

Qus DE EBEWEGUNG

Protokoll der Generalversammiung des .Zweiges Berlin* am

29. Marz 1913. ) _

Herr Raatz erdffnete die QGeneralversammlung mit einer kleinen Vor-
lesung aus »Licht auf den Weg«. Zum Leiter der Versammlung wurde
Herr John, zum Schriftfiihrer Herr WeiB gewahlt. Es waren 48 Personen

anwesend, die 73 Stimmen reprisentierten.
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Der Schriftfiithrer berichtete, daB das vergangene Jahr reichlich
AnlaB zu Freude gewdhrt. Sowohl die offentlichen Abende, wie die Studien-
abende, an denen das Neue Testament studiert wurde, und die Mitglieder-
abende waren gut besucht.

Die Kassenfiihrung wies fiir das vergangene Jahr Mk. 1821,19 Ein-
nahmen gegeniiber Mk. 1115,64 Ausgaben nach, und schloB mit einem
Bestand von Mk. 705,55,

Der Bibliothekar berichtete, da die Bibliothek wieder sehr rege
benutzt wurde, sodaB das Jahr mit einem Kassenbestand der Bibliothek von
Mk. 266,60 abschlofl.

Zu Delegierten fiir die Konvention der Theos, Gesellschaft, die in New-
York stattfindet, und fiir die Konvention der ,Vereinigung Deutscher Zweige
der T. G.#, die in Miinchen stattfindet, wurden 38 von den anwesenden Mit-
gliedern gewihit.

Nach dieser Wahl teilte Herr John mit, daB Herr Raatz es moglich
gemacht habe, bei der diesjihrigen Konvention in New-York personlich
anwesend zu sein. Da dies ein groBes materielles Opfer bedeutete, beschloB
die General-Versammlung, Herrn Raatz zur Deckung eines Teiles seiner
Reisekosten nach New-York 300 Mk. zu iiberweisen.

Auch der Antrag, dem ,Theos. Leben« 100 Mk. Unterstiitzung zu
gewihren, wurde einstimmig angenommen. Fine Anregung, einen Reprisen-
tanten des Zweiges bei Veranstaltungen von Kongressen, die ein 6ffentliches
Interesse haben, zu wihlen, wurde nach kurzer Besprechung fallen gelassen.

Nach dem geschiftlichen Teile fand noch eine gemiitliche Nachsitzung
an der Kaffeetafel statt.

Der Schriftfihrer.

Unterstiitzungs-Fonds fiir ,, Theosophisches Leben*,

Fiir Propaganda-Abonnements sind eingelaufen: Frl. Borchert:
M. 5,—; Frau Schneewolf: M. 5,—; Frau C, W.: M. 5,—; Herr Boldt:
M. 2,50; Frl. Manegold: M. 5,—; Herr Bethge: M. 10,—; Frl. Schnieber:
M. 3,—; Frl. B.: M. 250; Herr Weiss: M. 2,50; Frl. Roschkaln: M. 6,—;
Herr E. John: M. 5,—; Herr W. von Kampen: M. 5,—; Herr O. Kohler:
M. 5,—; Herr Bilipp: M. 5,—.

Unterstiitzung von ,Theos. Gesellsch, Zweig Berlin« M. 100,—.

— AN

Druck von B R Herxog in Meermne L 8.
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Im Frihrot!

Von Ernst Triumer.

O ruhelos strebende Seele — die Zeit ist nun da, daB
deine Hande du hinstreckest in heiliger Ergebung vor deinem
Hoheren Selbste und hauchest in siiBem Vertrauen die Worte:
»S0 fithre michl* — — —

Freue dich, o du, — und wundere dich, daB deine Seele
fahig wurde, nach unendlichen Zeiten des Ringens und des
Werdens jene Worte zu gebaren — und so iiberlasse dich
auch ohne Zagen dieser heiligsten aller Fithrungen! — — Der
Heilige Geist aber, der die Saiten deiner Seele zu riihren weiB,
entlocket ihnen frohliche Arien. Zdgernd wirst du neigen dein
inneres Ohr, — siiBer und eindringlicher wird es vernehmen
das lautlose Plitschern, das rhythmisch bewegt des ewigen
Lebens Gewisser, — sanfter wird sein deine Haltung, wenn
in dich einstromen die wundersamen Melodien aus -einer
anderen Welt, — bestimmter und wirklicher werden die Um-
risse und Farben dieser tonenden Sphdren, — — wacher und
wacher wirst du, knospende, in sich noch hineintriumende
Seele, und im Frithrot deines wahren Lebens erkennen, voll
heiligen Staunens, wie das Glorreiche Selbst dich hinweg-
geleitet hat {iber Abgrundstiefen. — — — Und wiederum —
nach heiligem Atmen — — wirst du hinstrecken deine Hande
in sanfter Ergebung und wiederum murmeln in siiBem Ver-
trauen die Worte — — — ,So fithre mich denn!* — — — —

Google



Die Theosophische Gesellschaft

und ihre Mission.
Von Oskar Stoll.

In den Spalten der Tageszeitungen finden wir haufig Aus-
lassungen, selbst von namhaften Schriftstellern, Giber die Tatig-
keit der Theosophischen Gesellschaft, die geeignet sind, ganz
irrige Vorstellungen iber dieselbe in den nichtunterrichteten
Lesern dieser Artikel zu erwecken. Wir lesen da z B, daB
die Theosophische Gesellschaft aus verkappten Buddhisten
besteht, die bestrebt sind, das Christentum zu verdrangen und
dafiir den Buddhismus zu verbreiten. Andere wieder betrachten
sie als eine Vereinigung von Geistersehern und Spiritisten oder
als eine Schule fiir Magie u. d. m. Kurz, die Tatsache, daB
im allgemeinen sehr unklare Vorstellungen iiber die Mission
der Theosophischen Gesellschaft bestehen, lieB es mir angezeigt
erscheinen, dieses Thema einmal in voller Offentlichkeit zu be-
handeln. Denn da die Gesellschaft nach meiner Ansicht weder
eine Schule fiir Magie ist, noch fiir die Verbreitung des Bud-
dhismus arbeitet, sondern gegriindet wurde, um dem tiefen
Bediirfnis aller ernsten und edeldenkenden Menschen inbezug
auf die Pflege eines inneren, wahrhaft spirituellen Lebens nach-
zukommen, das zugleich mit den Gesetzen der natiirlichen
Entwicklung harmoniert, so hoffe ich, daB mit dem heutigen
Thema allen denen gedient ist, die eine solche Pflegestitte

Vortrag, gehalten bei Qelegenheit der Konvention unserer ,V.D. Z.
zu Miinchen,
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geistigen Lebens suchen, oder die sich im allgemeinen fiir die
Arbeit der Theosophischen Gesellschaft interessieren.

Meine weiteren Ausfithrungen mochte ich mit einem Hin-
weis auf das Motto der Theosophischen Gesellschaft einleiten:

»Keine Religion ist hoher als die Wahrheit.«

Da das Wort Theosophie gleichbedeutend ist mit Gottlicher
Weisheit oder Ewiger Wahrheit, so betrachte ich die Theo-
sophische Bewegung als den Weg zu dieser Wahrheit.

Als geistige Stromung aufgefaBt, ist diese Bewegung so
alt wie das Menschengeschlecht. Unsterbliche waren es, die
sie ins Leben riefen, sie durch die Zeitalter am Leben erhielten
und ihr in der Gegenwart durch die Bildung der Theo-
sophischen Gesellschaft einen neuen Ausdruck gaben, einen
neuen Beweis ihres Wirkens und Daseins.

So waren, nach meiner Uberzeugung, die eigentlichen
Griinder der Theosophischen Gesellschaft Unsterbliche; Briider,
Gefihrten und Nachfolger jener Geistesheroen, denen die Welt
ihre spirituellen Religionen, Philosophien und Wissenschaften
verdankt, diese Wegweiser zur Wahrheit.

Gleich jenen Genien war auch ihre Absicht, Hiilfe zu
bringen. Das Denken iiber die groBen Probleme, die das
Leben und der Tod umschlieBen, zu klaren, die geistigen
Krifte des menschlichen Herzens zu erwecken und der Mensch-
heit ihre Hiande entgegen zu strecken, um sie zu sich empor
zu leiten.

Die Menschheit der Zukunft sollte eine geistigere und
edlere sein als die der letzten Jahrhunderte; darum schauten
sie aus, jene zu suchen, die ihr Werk in der duBeren Welt
einleiten sollten.

In H. P. Blavatsky, Oberst Olcott und W. Q. Judge fanden
sie drei dieser Aufgabe ergebene Menschen, die bereit waren,
ihr Leben der Theosophischen Bewegung zu opfern.

Diese griindeten mit ihren Freunden im Auiftrag jener
Meister der Weisheit, im Jahre 1875, zu New-York die Theo-
sophische Gesellschaft, die auch heute noch daselbst zentrali-
siert ist.
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Soweit in kurzen Worten einiges iiber die Vorgeschichte
dieser bedeutsamen Griindung.

Was nun die Eigenartigkeit der Theosophischen Gesell-
schaft innerhalb der Reformbewegung und den religids-ethischen
Bestrebungen der Gegenwart betrifft, so liegt diese nicht nur
in der hohen Geistigkeit ihrer inoffiziellen Begriinder (an die
zu glauben iibrigens kein Dogma der Gesellschaft, sondern
lediglich meine persénliche Uberzeugung ist), sondern auch in
den drei statutarisch festgelegten Zwecken, die ihren Charakter
kennzeichnen.

Aber nicht nur ihr Dasein und Charakter als Theosophische
Gesellschaft, sondern auch ihre Bedeutung fiir die kulturelle
Entwicklung der Menschheit ist von dem rechten Verstindnis
und der weisen Erfiillung dieser drei Zwecke abhingig. Es
ruht daher eine sehr groBe Verantwortung auf den Mitgliedern
der Gesellschaft, die jedem Einzelnen voll bewuBit wer-
den muB, wenn die Tatigkeit der Gesellschaft segenbringend
sein soll.

Zundchst mochte ich, als Grundlage fiir meine weiteren
Ausfithrungen, die Zwecke, die die Tatigkeit der Theosophischen
Qesellschaft bestimmen, bekannt geben.

Diese sind, wie schon erwihnt, dreifach und wie folgt
formuliert:

Der Hauptzweck der Gesellschaft ist:
Den Kern einer allgemeinen Bruderschaft ohne Unter-
schied von Nationalitat, Rasse, Stand, Geschlecht oder
Glauben zu bilden.

Die zwei Nebenzwecke sind:

a) Das Studium der arischen und anderer alten und
neuen Religionen, Philosophien und Wissenschaften zu
fordern und auf die Wichtigkeit dieses Studiums auf-
merksam zu machen.

b) Die noch unerklirten Gesetze in der Natur, sowie die im
Menschen schlummernden psychischen oder seelischen
Krifte zu erforschen.

Wie leicht zu ersehen ist, entsprechen diese drei Zwecke

der Theosophischen Gesellschaft der Eigenart der theosophischen
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Philosophie, die eine Vereinigung von Religion, Philosophie
und Wissenschaft darstelit.

Der erste, die Bruderschaft fordernde Zweck verkorpert
den religiosen, der zweite den philosophischen und der dritte
Zweck den wissenschaftlichen Aspekt der Gesellschaft.

Verhangnisvoll und falsch wire es aber, auf Grund dieser
Analogie zu glauben, daB die religiésen, philosophischen und
wissenschafilichen Lehren der theosophischen Philosophie, so
wahr und umfassend sie auch sein mdgen, zugleich die Lehren
der Gesellschaft sind und von ihren Mitgliedern geglaubt und
anerkannt werden miiiten. Dadurch wiirde die Gesellschaft
ihren theosophischen, d. h. ihren freien und wahrheitsliebenden
Charakter veriieren und auf das entwicklungsfeindliche Niveau
des Sekten- und Kirchentums sinken und Freiheit und Bruder-
schaft aus ihrem Kreise verbannen.

Mit meinem Hinweis auf die Analogie zwischen der theo-
sophischen Philosophie und den Zwecken der Gesellschaft
wollte ich nur besonders hervorheben, was aus den letzteren
selbst zu ersehen ist, niamlich, daB die Gesellschaft eine die
Wahrheit iber alles verehrende Pflegestitte der Religion,
Philosophie und Wissenschaft sein will. Aber nicht nur dies.
Wenn wir zu einem tieferen Verstindnis des ersten Zweckes
vordringen, erkennen wir, daB sie, wenn auch unausgesprochen,
auch eine Erziehungsstitte fiir ihre Mitglieder sein soll. Ich
will versuchen, dies weiterhin zu erlautern.

Der Hauptzweck der Theosophischen Gesellschaft: ,den
Kern einer allgemeinen Bruderschaft zu bilden#, mag fiir viele
einen recht utopischen Charakter tragen. Ja ich weif}, da er
von vielen Anhingern der Rassenhygiene und des nationalen
Deutschtums als kulturfeindlich angesehen wird. Nun, diesc
Ansichten sind verstindlich, wenn man die fast allgemein
materialistische und auf Selbstsucht aufgebaute Denkungsart
unserer Zeit, sowie die fast ebenso verbreitete Unkenntnis iiber
die seelische und geistige Natur des Menschen und des Kosmos
beriicksichtigt. Denn der kosmopolitische Standpunkt, den die
Anerkennung dieses Zweckes voraussetzt, bedingt den Glauben
an das Ewigkeitswesen im Menschen. Er griindet sich auf
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einen Fundamentalsatz der Geheimlehre, in dem es heiBt, dafl
die Menschheit eine einzige Seele ist, die durch Millionen
tierisch-menschlicher Kérper wirkt und sie belebt. Wahrend
seines Erdendaseins ist das Seelenleben im Menschen zweifach.
Jener Teil des BewuBtseins, der sich mit seinem Korper ver-
bindet, empfindet die Verschiedenheit, die Gegensitze zwischen
den Rassen, Nationen, Tugenden und Untugenden usw. Er
bildet das PersonlichkeitsbewuBtsein, das mit diesen Gegen-
satzen stets im Kampfe liegt und dem Tode unterworfen ist.

Der andere Teil unseres Seelenlebens ist der individuell
unsterbliche und, weil von dem EinheitsbewuBtsein der Mensch-
heitsseele erleuchtet, voller Kraft, Weisheit und Frieden.

So ist also die Universale Bruderschaft eine Tatsache in
der geistigen Welt, die aber in der physischen bisher nur ver-
einzelt ihren Ausdruck fand.

Wie ich einleitend andeutete, ist die Theosophische Ge-
sellschaft eine neuzeitliche Ausdrucksform jener geistigen
Stromung, der alle spirituellen Entwicklungsfaktoren in Religion,
Philosophie, Wissenschaft und Kunst ihr Dasein verdanken.
Und da die Triger dieser geistigen Bewegung jene diiber-
menschlichen Gestalten in der Weltgeschichte sind, deren Namen
die Jahrtausende iberdauern, so ist es klar, daB die Bruder-
schaft, deren Bildung der Hauptzweck der Theosophischen
Gesellschaft ist, kein Ausdruck von Unwissenheit, Sentimen-
talitit und Schwaiche sein kann und darf.

Im Gegenteil. Sie muB sein das Ergebnis eines hohen
Adels der Gesinnung, eines heroischen Kampfes mit den selbst-
siichtigen Neigungen unserer niederen Natur und einer be-
wuBten Verbindung mit der Welt der Wahrheit, in der allein
die Einheit aller Seelen bewufit empfunden werden kann.

Weisheit, Liebe und die Kraft zu schopferischem Leben
miissen daher die charakteristischen Merkmale der Mitglieder
dieser Bruderschaft sein.

Obwohl die Theosophische Gesellschaft offene Tiiren hat
und der Ein- und Austritt so leicht wie nur moglich ist, ist
mit der Erwerbung der Mitgliedschaft fiir den ernsten Menschen
doch eine gewisse Einweihung verbunden.
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Denn durch ihren Hauptzweck appelliert die Gesellschaft an
den Edelsinn des Eintretenden und dieser ibernimmt mit der
Anerkennung desselben die moralische Verpflichtung, diesem
Zweck entsprechend zu denken und zu handeln; kurz, zu ver-
suchen, sein Leben auf dem Prinzip der Bruderschaft aufzubauen.

Wie leicht erprobt werden kann, bedingt dieser Versuch
eine groBe und stetige Anspannung der Krafte unserer hoheren
Natur und fithrt bald eine Priifung ihrer Starke herbei. Denn
wir Menschen der westlichen Welt, aufgewachsen unter dem
EinfluB der krassesten Selbstsucht, haben unsere Kraft in bezug
auf Betitigung der Bruderschaft, meistens mit der bloBen An-
erkennung derselben schon erschopft.

Fillt es doch schon schwer, andere Meinungen wider-
spruchslos anzuhéren, wie viel mehr noch, denen hiilfsbereit
und liebevoll entgegenzutreten, die einem anderen Stande, einer
anderen Rasse, Nation und Farbe angehoren, kurz, allen denen
gegeniber, die den unseren entgegengesetzte Lebensformen und
Charaktereigenschaften betitigen. Und doch fordert dies
alles die Anerkennung des Prinzips der Bruderschaft.
Darum stehen in einem Werk, das zur Erziehung von Theosophen
geschrieben wurde, jene goldenen Worte, die wir Mitglieder
der Gesellschaft uns tiglich ins Gedachtnis rufen sollten:

»Wihne nicht, abseits vom Gottlosen oder vom Toren
stehen zu konnen. Sie sind du selbst, wenn auch in min-
derem MaSBe, als es dein Freund oder dein Meister ist. Doch
nihrst du in dir den Gedanken der Absonderung von irgend
einem Ubel — sei es ein Ding oder Mensch —, so schaffst
du dadurch Karma, das dich mit jenem Dinge oder Men-
schen verkniipft, bis deine Seele erkennt, daB sie sich nicht
absondern kann. Bedenke, daB die Siinde und Schande
der Welt deine Siinde und Schande sind; denn du bist
ein Teil von ihr; dein Karma ist unlésbar mit dem groB8en
Karma verwoben. Und ehe du das Wissen erlangst, muBt
du durch alle Riume gedrungen sein, durch die unreinen
wie die reinen. Darum bedenke, daB die beschmutzte Hiille,
vor deren Berithrung du zuriickschreckst, gestern vielleicht
die deinige war, morgen vielleicht die deinige sein wird.
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Und so du dich mit Abscheu von ihr wendest, wird sie um
so fester an dir haften, wenn sie deinen Schultern {iber-
geworfen wird. Der Selbstgerechte bereitet sich selbst ein
Lager von Schmutz. Entsage, weil es recht ist zu entsagen, —
nicht um selbst rein zu bleiben.«

Dies sind Worte der Wahrheit. Denn ein Blick in das
Leben um uns herum lehrt sofort, daB aller Streit zwischen
Einzelnen, Parteien, Nationen und Rassen auf das Fehlen die-
ser kraftvollen Entsagung und des briderlichen Empfindens
zuriickzufiithren ist. Und hat nicht auch dieser Mangel an
SeelengroBe den Untergang der groBten Kulturen und Nationen
verschuldet?

Es war eine Sehnsucht Friedrich Nietzsches, auf den
Thronen der Volker Konige zu sehen, die zugleich echte Pries-
ter sind, Vertreter des hochsten Adels und nach jeder Hinsicht
die Besten ihres Volkes. Er dachte wohl an die Adeptkonige
der vergangenen Zeiten, an jene gottlichen Dynastien, wie sie
in seiner Bliitezeit iber Agypten herrschten. Aber das selbst-
siichtige, vom Kkleinlichen PEigenwillen beherrschte Trachten
der Masse erkennend, der die Entwicklungsziele des groBSen
Lebens ganz fern liegen, ruft er aus: ,Es ist die Zeit der
Konige nicht mehr: was sich heute Volk heiBt, verdient keine
Konige.#

Wer wollte ihm darin Unrecht geben?

Wie jede Pflanze nur in der ihr zukommenden Atmo-
sphire gedeihen und sich zur groBten Schonheit entfalten kann,
so zieht auch nur das Volk jene Unsterblichen in seinen Kreis,
dessen Sehnsucht im Ewigen wurzelt und in dessen Herzen
die Wahrheit eine Statte findet.

Die Theosophische Gesellschaft ist von ihren Begriindern
zur Pflanzstitte solcher Menschen ausersehen, und darum ist
ihr Hauptzweck: den Kern einer die Menschheit umfassenden
Bruderschaft zu bilden. Nach meiner Ansicht ist die funda-
mentalste Lebensfrage der Gesellschaft mit der Erfiillung dieses
Zweckes verkniipft. Doch da es gegen das theosophische
Prinzip verstoBen wiirde, wollte die Gesellschaft irgend welchen
Zwang auf die freie Willensbestimmung ihrer Mitglieder aus-
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iiben, ist es trotzdem, wenn auch nur eine moralische, so doch
die hochste Pflicht jedes Mitgliedes, durch die bewuBte Ent-
faltung der Krifte seiner gottlichen Natur die Bildung dieser
Bruderschaft fiir seinen Teil zu ermoglichen.

Die Erfiillung dieser Pflicht bedingt den erwihnten
heroischen Kampf mit der eigenen, immer zu Streit und Tren-
nung neigenden nicderen Natur, zu dem der Mensch nur in
den stillen Stunden innerer Einkehr und Sammlung Mut und
Kraft findet.

Nach dem Gesagten diirfte es als selbstverstandlich gelten,
daB die Satzungen der Theosophischen Gesellschaft, ihrem
Charakter entsprechend, auf demokratischer Grundlage aufge-
baut sein miissen. Jede autokratische Verfassung, die das freie
Selbstbestimmungsrecht des Einzelnen beschrinkt oder aus-
schlieBt und die Unterordnung unter den Willen eines anderen
Mitgliedes verlangt, verstoBt gegen das Prinzip der Bruderschatt.

Da es Gesellschaften gibt, die sich theosophische nennen
und trotzdem auf autokratischer Grundlage stehen, halte ich
dies fiir erwahnenswert.

Eine weitere gleichwichtige Lebensfrage liegt in der Dog-
menlosigkeit der Theosophischen Gesellschaft; sie darf als
Gesellschaft, also korporativ keine Religion oder Philosophie
der Welt noch irgend eine wissenschaftliche Hypothese als die
ihrige vertreten. Die Mitglieder miissen in der Wahl derselben
ebenfalls volles Selbstbestimmungsrecht besitzen und berechtigt
sein, ihre individuellen Ansichten auszusprechen. Die Gesell-
schaft erfiillt daher in diesem Punkt ihre Aufgabe ganz, wenn
jeder undogmatische Mensch sich in ihr frei und heimats-
berechtigt fihlt, und zwar ganz gleich ob als Mitglied oder
Gast. Mitgliederfang, Bekehrungsversuche zu bestimmten An-
sichten und dergl. mehr diirfen daher nach meinem Erachten
von der Gesellschaft oder ihren Mitgliedern niemals versucht
werden.

Ich komme nun zu den anderen Zwecken der Gesellschaft.
Diese sind dem ersten untergeordnet und werden daher als
Nebenzwecke bezeichnet. Sie enthalten die philosophische
und wissenschaftliche Begriindung des Hauptzweckes, der fiir

Google



202 Theosophisches Leben XVI Jahrg.

e —

e O B R A e e e S S S

jedes ernste Mitglied, das ihn ganz versteht, zugleich Lebens-
zweck sein wird. Denn er deckt sich ja mit dem hdchsten
Streben, dessen ein menschliches Herz fahig ist, und seine
Verwirklichung kann ja nur das Resultat einer BewuBtseins-
erhohung darstellen. Jener Anniherung an das Ewige, die
den Menschen aus dem Niveau des rein personlichen, selbst-
siichtigen Empfindens in das unsterbliche Leben der Seele
erhebt und ihn zu einem Mittler zwischen der Gottheit und
den Menschen werden 1aBt. In dieser BewuBtseinsverewigung
liegt das Allheilmittel fur das Elend der Welt.

Das moderne Kirchentum und der Materialismus leugnen
die Moglichkeit einer solchen Umwandlung und Vergeistigung
der menschlichen Natur. Der Anhinger des Kirchentums er-
wartet dieselbe erst nach dem Tode des Korpers im Himmel
und der Materialist halt sie iiberhaupt nicht fiir diskutierbar.

Da aber wir Menschen der westlichen Zivilisationen, infolge
unserer Erziehung durch Kirche und Schule, von beiden Rich-
tungen beeinfluBt wurden, bedarf es zunichst einer griindlichen
Klirung des Vorstellungslebens beziiglich des Weges zur Er-
kenntnis der Wahrheit.

Dieses Bediirfnis nach intellektueller Klarheit vermag der
zweite Zweck der Theosophischen Gesellschaft zu befriedigen.
Aber auch die Anerkennung des ersten Zweckes zwingt uns,
den zweiten nach Mdoglichkeit zu erfilllen, denn wir miissen
willig bereit sein, unseren Mitmenschen zu verstehen. Wir
diirfen nicht denken, daB, weil er vielleicht einer andern Nation
oder Rasse oder einem anderen Glauben angehért, er weniger
weise ist wie wir, oder seine Religion keinen spirituellen Kern
besitzt und nicht zur Seele fihrt.

Darum sollen wir dem zweiten Zweck entsprechend nach
Moglichkeit das Studium von Religionen, Philosophien und
Wissenschaften fordern und auf die Wichtigkeit dieses Studiums
aufmerksam machen.

Wir werden dann z. B. inbezug auf die Religionen finden,
daB sie alle einen Teil der Wahrheit enthalten und ihre
Begriinder alle ,S0hne Gottes#, d. h. Triger der Wahrheit,
waren. Wiirden wir sie alle hier versammeln konnen, den
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sagenhaften Rama, Krischna, Buddha, Osiris, Hermes, Zara-
thustra, Pythagoras und Jesus, so hitten wir ein vollendetes
Beispiel einer echten Bruderschaft. In ihrer Gegenwart wiirden
wir wohl, trotz aller Unterschiede ihrer Personlichkeiten in-
bezug auf Farbe, Sprache und Ausdrucksform der Rede, die
gottliche Einheit ihrer Seelen empfinden und fithlen, was in
Wahrheit die Attribute der Bruderschaft: Freiheit, Gleichheit
und Briiderlichkeit sind. Diese lassen sich nur empfinden, wo
uns der Atem der Gottlichkeit beriihrt und die personliche
Begierde nach ihnen getotet ist.

Von den modernen Philosophien scheint mir personlich
die theosophische die einzige zu sein, die allen diesen groBen
Helfern der Menschheit gerecht wird. Die es dem Studierenden
ermoglicht, den geistigen Gehalt ihrer Werke zu erfassen und
zu erkennen, daB sie alle an einer Aufgabe arbeiteten: der
Bruderschaft der Menschheit. Und daher ist es jedem
moglich, den Weg zur Wahrheit in den spirituellen Lehren
seiner eigenen Religion zu finden.

Es ist ein unschitzbarer Vorzug der theosophischen Philo-
sophie, daB sie die Gegensitze, die zwischen den verschiedenen
auBeren Religionsformen bestehen, durch den Hinweis auf
die innere Ubereinstimmung iberbriickt. DaB sie uns dem
vereinenden QGeist des inneren Lebens, der die esoterische
Grundlage aller Religionen bildet, zufiihrt.

Ich diberlasse es Ihnen, zu beurteilen, welcher Segen hatte
verbreitet werden kdonnen, ware z. B. die christliche Kirche in
den 1900 Jahren ihres Bestehens von diesem Geiste geleitet
worden. Der 30jiahrige Krieg, die Inquisition und tausend
andere teuflische Greuel der Unduldsamkeit hitten nicht ent-
stehen konnen. Der Name Jesu und seine Kirche waren nicht
mit Blut befleckt worden, dafiir aber wiirde das Einheitsbewuft-
sein und die Schopferkraft der Seele auch im sozialen Leben
fihlbar sein.

Somit kann die Erfiillung des zweiten Zweckes der Theo-
sophischen Gesellschaft jedes Mitglied zu zweierlei fiihren:

1. Zu der GewiBlheit, daB ailen Religionen und spirituellen

Philosophien eine einheitliche Erkenntnis {iber den Zweck
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des menschlichen Lebens zugrunde liegt. Und daB dieser

Zweck die Uberwindung des Bosen der Materie durch

die Vereinigung des Ich-BewuBtseins mit dem Guten,

dem Ewigen ist.

2. Zu der Erkenntnis, daB auf jeder Stufe und unter allen
sozialen Verhiltnissen des menschlichen Lebens diese
BewuBtseinserhohung angestrebt werden kann. DaB die
erlosenden Krifte in der gottlichen Natur eines jeden
Einzelnen liegen und daher ein jeder Mensch sich selbst
der Weg, die Wahrheit und das Leben sein muB.

Es liegt nahe, daB durch diese neue Einsicht in jedem
ehrlich denkenden Menschen, der es ernst mit seinem Leben
meint, der Wunsch genidhrt wird, selbst den Weg zur Wahrheit
zu betreten und sein kostbarstes Erbteil: Erkenntnis — zu
beanspruchen.

Und damit komme ich zum dritten Zweck der Gesellschaft,
dessen Erfiillung Erkenntnis zur Folge hat, da er bekanntlich
die Erforschung der noch unbekannten Naturgesetze und
seelischen Krifte fordert. Auch hier fillt die Hauptarbeit wie-
der den einzelnen Mitgliedern zu; denn korporativ kann die
Gesellschaft diesem Zweck nur gerecht werden durch das
Sammeln von wissenschaftlichen Forschungsergebnissen und
durch die Freiheit der Mitteilung fiir jeden, der in dieser Be-
ziehung glaubt, etwas liefern zu kénnen. Hauptsachlich aber
fordert dieser Zweck die Einzelforschung der Mitglieder.

Fiir dicse werden die Werke Blavatskys, wie z. B. ,Isis ent-
schleiert”, , Schliissel zur Theosophie*, dic ,Geheimlehre”, , Stimme
der Stille” u. a. m. unerschopfliche Fundgruben und treue Be-
rater sein. Haben doch, nach Aussagen Blavatskys, die sich
nicht mit fremden Federn schmiicken wollte, an diesen Werken
Meister der Weisheit mitgearbeitet. Mainner, die infolge ihrer
geistigen Vollkommenkeit viele verborgene Gesetze des Natur-
und Geisteslebens erkannt hatten. Die den Weg zu Ende
gegangen sind, den der Wahrheitssucher zu betreten im Begriff
ist. Obwohl die Mitglieder der Theosophischen Gesellschaft
keinem Problem des Lebens fremd gegeniiberstehen sollten,
so ist doch andererseits der denkende Mensch sich selbst das
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groBte Geheimnis. Und da die Weisheit aller Zeiten lehrt,
daB der Mensch zugleich auch der Schliissel zu allen Ritseln
ist, so dirfte das Trachten nach Selbsterkenntnis mit Recht im
Vordergrunde ihres Denkens stehen.

Aber, wie ich glaube, sollten wir auch diesem lobens-
werten Drang nach Erkenntnis priifend gegeniibertreten. Wir
sollten uns klar dariiber werden, daB auch dieser dritte Zweck
dem Hauptzweck untergeordnet ist und zu dessen Verwirk-
lichung dienen soll. Wir, soweit wir die theosophische Philo-
sophie anerkennen, erinnern uns, daB die Meister der Theo-
sophie die Leiden und Beschrinkungen des irdischen Lebens
nur auf sich nehmen, um der Menschheit wirksamer helfen
zu konnen. DaB sie ferner nur denen individuelle Hiilfe und
Belehrung zukommen lassen, die ihrerseits stets bereit sind,
in selbstloser Weise ihren Mitmenschen zu helfen und ihr
Wissen mit denen zu teilen, die noch drmer als sie selbst sind.

Es wird daher der Grad unseres Erfolges, inbezug auf
Erkenntnis, von der Selbstlosigkeit unserer Motive abhangen.
Freudige und selbstlose Arbeit fiir die theosophische Bewegung,
d. h. fir die spirituelle Wohlfahrt der Menschheit, wird daher
dem nach Erkenntnis Suchenden die Hilfe der groBen Lehrer
sichern und ihm spirituelles Wissen zufiihren.

Denn nur dieses echt geistige Wissen hat, weil es den
Tod iiberdauert, Ewigkeitswert, sowohl fiir den Einzelnen wie
fiir die Allgemeinheit.

Nur wer sich in dieser Richtung selbst geholfen und an
dem EinheitsbewuBtsein seiner Seele teilgenommen hat, ist
fahig, anderen wirksam zu helfen. Die wertvollste Wohl-
fahrtsarbeit, die ein Mensch in der Welt verrichten kann, ist
daher, in seinem Bruder die Seele zu erwecken, das groBe
Verantwortlichkeits- und Liebesgefiihl des spirituellen Lebens,
das auf der Einheit der Seele basiert. Wir miissen aber erst
selbst fest in jener Welt stehen, mit deren Leben wir unsern
Naichsten begliicken wollen, denn wir kdnnen nur das in einem
anderen erwecken, dessen wir uns selbst bewuBit geworden
sind. Die Seele ist der Gott in uns, dem alle Reiche der Natur
und Ubernatur offen stehen. Er ist der groBe Unterscheider
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zwischen dem Wahren und dem Falschen, dem Guten und
dem Bdsen, darum sollte er das Ziel unserer Erkenntnis sein.
Denn Giordano Bruno, der edle Glaubensheld, spricht die
Wahrheit, wenn er sagt: »Man wird selber ein Gott durch
die Berlihrung des gottlichen Ziels.«

Um es noch einmal und in einem Wort auszudriicken:
Menschenveredelung ist die Mission der Theosophischen Ge-
sellschaft.

Da aber diese Veredelung von innen heraus vor sich gehen
muB, so vermag sie diese Mission nur zu erfiillen, wenn es
ihr gelingt, einen Kreis von Menschen zu bilden, die befihigt
sind, die veredelnden Krifte der Seele und damit auch echtes
geistiges Wissen in sich aufzunehmen; oder, um mit den
Worten des tapferen Nolaners zu reden, denen die Beriithrung
ihres gottlichen Zieles gelungen ist. Diese werden dann die
neuen Mitglieder mit jener reinen Sympathie beriihren, die
auch dem jiingsten Mitgliede die Bildung der Universalen
Bruderschaft innerste und ehrlichste Herzenssache werden 1aBt.

In der Erfiillung dieser Mission liegt zugleich auch eine
Lebensbedingung der Theosophie. Denn diese kann innerhalb
der Menschheit nur in dem QGrade als gottliche Weisheit, Liebe
und Gerechtigkeit begliickend fiihibar werden, wie ihr dies
die Harmonie solch einer in der spirituellen Welt gefestigten
Bruderschaft ermoglicht.

Ohne einen solchen offenen Kanal, durch den die »Wasser
des ewigen Lebens# frei in die Herzen unserer Mitmenschen
flieBen konnen, um dort Glauben, Ergebenheit, Mut, Vertrauen
und Liebe zu uniiberwindlichen Kraften des personlichen Le-
bens werden zu lassen, vermag die Theosophische Gesellschaft
in der Zukunft nicht das zu werden, was sie nach dem Wun-
sche der Meister der Weisheit werden soll: Ein Eckstein far
die zukiinftigen Religionen der Menschheit. Das bedeutet, daB
in ihr nicht nur die Lehren iiber ein hoheres Leben, sondern
auch die Krifte dieses hoheren Lebens selbst gefunden werden
miissen. Sie muB ein Jungborn unsterblichen Lebens inner-
halb der Menschheit sein.
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Wer diese soeben skizzierte Auffassung tiber die Mission
der Theosophischen Gesellschaft teilt, wird es, gleich mir, als
eine Verirrung betrachten, wenn von theosophischen Schrift-
stellern gesagt wird, daB die Theosophische Gesellschaft nur
auf Grund ihres dritten Zweckes Daseinsberechtigung habe, da
die anderen Zwecke schon durch andere Vereinigungen erfiillt
wiirden; was durchaus nicht der Fall ist. Wie erwihnt, befaBt
sich der dritte Zweck mit der Erforschung von noch unge-
klarten Gesetzen und Kriften in der Natur und im Menschen.

Aus dem Wortlaut dieses Zweckes wird nun von der
bewuBten Seite die Berechtigung zur Entwicklung okkulter
Fahigkeiten, wie Hellsehen, Hellhoren usw. abgeleitet und ge-
lehrt, daB nur durch die auf solche Weise gewonnenen Ein-
blicke in hohere Welten und durch die damit verbundene Er-
kenntnis von {ibersinnlichen Wahrheiten die Mission der
Theosophischen Gesellschaft erfiillt wird. Die Worte: Bruder-
schaft, Einheit und Harmonie aber seien Phrasen, von denen
jener intellektuelle Wollustrausch ausgeht, der das beste Mittel
ist, um eine Beute gewisser dunkler Michte zu werden; daher
sollten Theosophen diese Worte nicht gebrauchen.

Solche Ansichten bedeuten fiir mich ein bewuBtes Ab-
weichen von den, von den Begriindern der Gesellschaft auf-
gestellten Prinzipien und bergen eine groBe Gefahr fiir alle,
die unter den EinfluB dieser Lehren kommen.

Denn statt spirituelle Unterscheidungskraft durch eine
gereinigte und sichere Intuition zu gewinnen und statt einem
in der Seele gefestigten Innenleben werden durch diese Me-
thoden der Pseudotheosophie die hoheren Krafte der Seele
zuriickgedringt und das niedere PersonlichkeitsbewuBtsein
wird psychisch kristallisiert. Eine krankhafte Mediumschaft,
die den Menschen aus der normalen Richtung seiner gesunden
Entwicklung dringt und ihn zum Spielball der niederen
Krifte der Astralwelt macht, ist die unausbleibliche Wirkung,
wenn die von dieser Seite empfohlenen ,Methoden zur Er-
kenntnis hoherer Welten« praktisch ausgeiibt werden.

Fir die Menschheit aber sind solche Lehren mehr wie
nutzlos. Denn so wenig wie die bewundernswerten Ent-
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deckungen und Forschungsergebnisse der materiellen Wissen-
schaft die Selbstsucht aus dem Gemiit der Menschen verbannen
konnen, ebensowenig vermogen die Fahigkeiten des Hellsehens,
da sie sich auch nur auf den Stoff und die Formenwelt er-
strecken, die Herzen der Menschen zu reinigen und sie dem
Ewigen zuzufiihren. Denn es diirfte bekannt sein, daB auch
der selbstsiichtige Mensch in der Lage ist, in diese sogenannten
hoheren Welten einzudringen, wihrend die Fihigkeiten der
gottlichen Seele nur dem Selbstlosen zufallen.

Zu diesen letzteren Fihigkeiten gehort die in dem Meister-
buch der Theosophie uLicht auf den Weg# erwahnte zweifels-
freie sErkenntnis durch inneres Schauen«. Dieses innere
Schauen aber kann nicht wie das Hellsehen erlernt werden,
denn es ist die natiirliche Fahigkeit der gottlichen Seele, die
nur auf den iibergeht, der die Gesetze des spirituellen Lebens
restlos befolgt und seine Natur von allen selbstsiichtigen Mo-
tiven gereinigt hat.

Die vorerwahnten, in einer gewissen Richtung innerhalb
der theosophischen Literatur besonders geschatzten psychischen
Fahigkeiten gehdren dem niederen, fast mochte ich sagen, dem
Pseudo-Okkultismus an und bilden von Anfang an eine Ge-
fahr firr die Gesellschaft. Schon zu Lebzeiten Blavatskys war
unter den Mitgliedern die Neigung vorhanden, durch die Ent-
wicklung des Astralkorpers okkulte Fihigkeiten zu gewinnen.
Wie sehr diese Neigung aber von den Mitgliedern der WeiBen
Loge verurteilt wurde, geht aus dem Brief eines Meisters her-
vor, der s. Zt. einem Mitgliede eines indischen Zweiges zuging
und dessen SchluB ich noch verlesen mdochte, da er zugleich
einen unzweideutigen AufschluB tiber die Mission der Theo-
sophischen QGesellschaft enthilt.

Es heifit in diesem Brief:

»Sollten wir uns dazu verurteilen, einigen von dem
Reichtum des Landes gendhrten Europidern, vielfach beladen
mit den Gaben des blinden Gliickes, das Entstehen von
Glockenlduten, Tassenwachsen, geistigen Telephonen und
die Entwicklung des Astralkorpers zu erkliren, und den
wimmelnden Millionen Unwissender, den Armen und Ver-
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achteten, den Niederen und Bedriickten es iiberlassen, nach
ihrem besten Wissen fiir sich selbst und ihre kiinftige Selig-
keit zu sorgen? Niemals! Lieber mag die Theosophische
Gesellschaft mit ihren beiden ungliicklichen Begriindern
zugrunde gehen, als daB wir erlauben sollten, daB sie nichts
besseres wiirde, als eine Hochschule der Magie und ein Lehr-
stuhl fir Okkultismus.”

Und nach einem Hinweis auf die groBen Beispiele der
Selbstaufopferung, wie sie mit den Namen eines Buddha und
Tsong-ka-pa verkniipft sind, schreibt er weiter:

»,und von uns, den demiitigen Jiingern dieser vollkom-
menen Lamas, wird erwartet, daB wir der Theosophischen Ge-
sellschaft erlauben, ihren edelsten Namen, die Bruderschaft der
Menschheit, fallen zu lassen, um eine einfache Schule der
Philosophie zu werden! Nein, nein, liebe Briider, ihr befindet
euch schon zu lange in diesem Irrtum. Derjenige, welcher
sich nicht fahig fihlt, die edle Idee geniigend zu begreifen,
um dafiir zu arbeiten, braucht keine Aufgabe zu unternehmen,
welche fiir ihn zu schwer ist. Es gibt kaum einen Theo-
sophen in der ganzen Gesellschaft, der unfahig ware, ihr zu
helfen, indem er die falschen Eindriicke, welche AuBenstehende
haben, verbessert, wenn er nicht selbst die Ideen aktiv ver-
breitet. Oh, wenn wir nur einige edle und selbstlose
Menschen in Indien hatten, welche uns in dieser géttlichen
Aufgabe helfen konnten! Unser ganzes Wissen, das ver-
gangene und das gegenwirtige, wire nicht geniigend,
um solche Menschen zu belohnen.”

Es eriibrigt sich wohl, diesen klaren und eindrucksvollen
Worten noch viel hinzuzufiigen.

Fiir Alle, die geniigend Lebenserfahrung und Urteils-
vermdogen besitzen, ist es unzweifelhaft, daB, wenn hohe geistige
Bestrebungen im Laufe ihrer Entwicklung den Prinzipien, auf
die sie von ihrem Begriinder aufgebaut werden, untreu werden,
sie verflachen oder ganz entarten. Die Geschichte des Christen-
tums ist der beste Beweis fiir diese Behauptung.

Um die Theosophische Gesellschaft vor dem gleichen
Schicksal zu bewahren, ist es nach meiner Ansicht notig, daB
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wir alle, die wir uns Mitglieder der Gesellschaft nennen, uns
in den Geist der urspriinglichen Begriinder vertiefen und die
von ihnen gewiesenen Richtlinien inbezug auf die kiinftige
Entwicklung der Gesellschaft klar erfassen. Nur dann wer-
den alle Zweige der Gesellschaft zu Quellen freien spiri-
tuellen Lebens werden. Zum Teil hat die T. G. ihre Aufgabe
erfillt, denn der Kern der Bruderschaft ist durch die edle
Selbstaufopferung weniger schon gebildet worden, fest im
Ewigen wurzelnd und daher unzerstorbar; aber damit ihr Segen
sich verbreiten und die Gesellschaft ihre Mission im GroBen
erfiilllen kann, dazu bedarf es der spirituellen Selbsterzichung
aller Mitglieder. Denn nur durch das lebendige Beispiel
vermdgen wir dieser Mission gerecht zu werden, indem wir
unsere Briider aus der Sklaverei der Begierde zur freudigen
Bejahung des Willens der Seele und damit zur Erlésung
fiihren.

=23, Worte &>~

an den Winden der Grabes-Halle Ernst von Wildenbruchs in Weimar.

Sterben ist nur eines Tages Enden,
Tod nur Schlaf der niemals wach Gewesenen,
" Nie entschlaft wer einmal wach gelebt.

CAN 6
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Das Wirken der Weissen Loge.

Kimmert euch nicht allzusehr um Fragen, welche die
auBern Angelegenheiten der WeiBen Loge betreffen. Gar leicht
konntet ihr sonst irre gefiihrt werden. Manches, was bei einem
System unserer Welt Bedeutung hat, ist hier gar nicht vorhanden
oder wird anders gewertet. Im Reich der Freiheit handelt jeder
nach eigener Intuition und iibernimmt die volle Verantwortung
fiir all sein Tun. Dies gilt auch da, wo eine besonders sicht-
bare Wirkung in der duBern Welt hervorgerufen werden soll,
wie bei der Griindung der Theosophischen Gesellschaft oder
bei der Sendung eines groBen Lehrers. Es handelt sich
dabei stets um das Werk von Freiwilligen, die sich ihrer Kraft
und ihrer Aufgabe klar bewuBt zur Verfiigung stellen. Ihr
einziger Lohn besteht darin, immer gr6Bere Verantwortung —
damit allerdings auch hohere Krafte — {ibernehmen zu diirfen.
Was aber auf hohern Ebenen Glorie und Kraft ist, das duBert
sich in der Welt des Scheines vielfach als sein Gegenteil.

Gehorsam und Unterordnung in unserm Sinn gibt es in
den Reichen der Vollendeten so wenig als Befehl und Herrschaft.
Hier gehorcht jeder nur sich selbst und wirkt durch die Schopfer-
kraft der in seinem Herzen thronenden Liebe. Im Reiche der
Wahrheit ist jeder sich und allen anderen offenbar. Das Gliick
des Verehrenden ist hier ebenso rein wie das des briiderlich
Helfenden. Rang und Ordnung entspricht dem wahren Wert
des Einzelnen, und der Kleinste vor dem Ewigen ist der GroBte.
Die Liebe ist vollkommen, und man schaut so wenig auf Unter-
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schiede wie die Blumen auf der Wiese oder wahre Freunde
im Liebesbund. Man hat fiir derartige Fragen bei den Bridern
der Hilfe so wenig Sinn wie unter Kimpfern im Gewiihl der
Schlacht. Der einzige Ehrgeiz besteht darin, in der Liebe voll-
kommener zu sein; die hochste Macht hat inne, der im Ver-
borgenen am willigsten zu dienen vermag, und den hochsten
Ruhm erntet jeder, der dem Einen die Ehre gibt und taub ist
fiir jede Anerkennung durch andere.

Wohl liegt aller Arbeit der Groflen der gdttliche Plan und
dessen Einzelpline zu Grunde, und die hier bestimmten Ziele
werden mit den Mitteln der Allmacht verwirklicht werden; aber
entscheidend fiir die einzelnen Schritte ist immer die Lage,
welche der freie Wille der Menschen schafft. Jedem in den
Reihen der Helfer ist dieser Wille des Geringsten — gleichgiiltig,
ob dieser dabei irrt oder zum Licht strebt — ebenso heilig wie
das eherne Gesetz des Hochsten. Zeit und Stunde des Ein-
greifens wird deshalb immer von den untern Ebenen aus be-
stimmt. Jeder ernstlich Hilfe Suchende ruft die Gottlichen so
sicher zum Beistand herbei, als das am Abgrund spielende Kind
die in Sicht gekommene Mutter. Die Gabe der Voraussicht
wird deshalb der wahre Seher nur in dem Sinn und MaB fiir
sich in Anspruch nehmen, als dies in Anbetracht des freien
Willens der andern zulassig ist.

Einem Christus und Buddha gegeniiber geziemt es uns
bloB, in Ehrfurcht und Vertrauen zu verharren und zu warten,
bis Zeit und das Gesetz der innern Entwicklung uns Erleuch-
tung bringen uber ihr wahres Wesen. Bis dahin aber moge
uns das, was an Uberlieferung und vor allem an innerlich Fr-
horchtem uns zuflieBt, Fiihrer sein zu ihren Hohen. Schwer
bleibt es immer dem Menschen, auch wenn ihm Mitteilungen
aus guten Quellen zur Verfiigung stehen, ein Urteil {iber jene
Erhabenen und iiber die Art ihres Werkes zu erlangen. Die
Wahrheit tiber solche Dinge bleibt stets verborgen vor den
Augen der Welt und steht in der treuen Hut der Erprobten
und Reinen. K. W.

RIE . S
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Fragmente.
Von Cavé.

I

Tiefer als dein Bleilot je gesunken, hoher als deine Seele
in ihren hochsten Aspirationen je gestiegen, liegt dein Arbeitsfeld.
Dort, wo nur die Tapfersten Mut haben, wo nur die Weisesten iiber
ungeloste Probleme sinnen, — dort sollst du dein Ziel setzen.
Nicht ein Teil hiervon soll dir geniigen oder den Hunger deines
Herzens stillen. Durch Lebensldufe voller Arbeit wirst du, wenn
es not tut, beharrlich streben und suchen, — wirst Freude
opfern, iiber Leid und Schmerz triumphieren. Lasten sollen
dich nicht abwenden, Gefahren dich nicht abschrecken, noch
Leiden dich entmutigen. Durch die Dunkelheit oder durch
das Licht wirst du unerschiittert deinen Weg innehalten, — durch
nichts zum Schwanken gebracht, durch nichts in Versuchung
gefiihrt, durch nichts erschreckt. In den dunkeln Stunden der
Verzweiflung wirst du deine Mission ebensowenig vergessen,
wie in der lichelnden Stunde der Freude. Das Feuer wird dich
brennen und die eisigen Winde dich erstarren lassen, Dimonen
werden dich angreifén und dich hohnen, — alles keine Foltern
der duBeren Welt, sondern der inneren, darum auch tausendmal
bitterer. Du aber sollst unbewegt vorwirts schreiten, sollst
das zitternde Herz und Gemiit niedertreten und mit einem
eisernen Willen nach dem Wissen von deiner eigenen Gott-
lichkeit greifen.

Erhebe dich und nimm die Macht und das Wissen, die
dein eigen sind, gewonnen durch dein Blut der Kreuzigung.
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Erhebe dich! Die ganze Natur erhebt sich mit dir, um
zu griBen und zu preisen. Macht und Wissen fiir die Seelen,
die du liebst, gewonnen fiir sie durch dein Leben. O herr-
liche Bestimmung! O glorreiches Erbe der Seele!

Erhebe dich und nimm dein Eigentum!

IL
Weile eine Zeit lang im Schweigen. Es ist dunkel und
furchterregend im Anfang; das Herz wird zuriickschrecken, das
Gemiit betiubt und entsetzt sein, die Seele aufgeldst in einer
groBen Verzweiflung.

Habe Mut und warte! Das geht alles voriiber. Das ist
nur die Phantasmagorie des niederen Lebens, das sich zum letzten
Mal gegen dich erhebt, das noch einmal versucht, dich in das
Mondlicht der niederen Welt zuriickzuziehen. Bedecke dein
Haupt und festige den Blick. Bleibe unbewegt wie ein Felsen.
Schaue auf nichts, iiberlege nichts. Alles, was dir aus dieser
Dunkelheit kommt — spottende Mauler, ferne Klagen der Ver-
zweiflung, — alles, alles muB§ voriibergehen.

Horche oder blicke nicht hin, auf daB du dich nicht am
Leben der Empfindung festklammerst, wihrend es dir schon
entgleitet. Manche haben es getan, und solche werden wahn-
sinnig. Denn also muB es sein: Habe Geduld und harre aus'

* x *

Die Dunkelheit wird dichter, das Schweigen tiefer. Der
Schiler fiihlt nur das angstliche Pochen seines Herzens, das
wilde Drangen seines Blutes in den Adern. Harre aus, harre
aus! Wer nicht ausharren kann, schreit auf, und in dem Schrei
kommt Vergessen; und wenn sie erwachen, ist die Seele noch
einmal gefesselt, noch strenger als vorher, in all den Ketten
des materiellen Lebens.

Mach eine letzte Anstrengung; ziehe alle Krifte der Seele
zusammen. Stille das klopfende Herz und das jagende Blut.

Dann kommt der hochste Augenblick deines Lebens, — der
Augenblick, da das Schweigen vollkommen ist.
* * *
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Weilst du eine Zeit in diesem Schweigen, dann mdgen
Gemiitsregung und Empfindung schwinden, dann mégen endlich
die anderen Tone nahen. Zuerst nur schwach, aber lieblich
und leise, dringen sie an das erwachte innere Ohr. Dann wirst du
wissen, daB das Schweigen kein Schweigen war; es war erfiillt
von Gesang. Die Dunkelheit war nicht dunkel; sie war voller
Licht, — dem Gesang und dem Licht der himmlischen Welten.
Aber du warst taub und konntest nicht hdren; deine Augen
waren geschlossen. Jetzt ist kein Schweigen mehr, keine
Dunkelheit. Welch Leiden sonst dich treffen mag, — dies
Leiden ist geschwunden. Und des Meisters Stimme, die da
spricht: »Gut getan!« ist der lieblichste Ton, der das neugeborene
Ohr begriiBt.

* x x

Diese Worte stehen geschrieben im Tempel, auf den Balken
der Tir, die in die dritte Kammer fiihrt. Im Innern steht
nichts geschrieben: es ist die einzige Kammer, die ganz leer
ist. Aber in einem bestimmten Licht, fiir jene, die dorthin zu-
riickkehren nach fernerem Fortschritt, kann man wundersame
Satze und Bilder auf den Wanden sehen, flammend in Buch-
staben von Gold.

Man kann nicht leben, ohne daB die Leute sprechen,
Nicht Rosen sammeln, ohne daB die Dornen stechen.
Hammer.

—AN -

Google



» Google )

Geschichte der Theosophischen Gesellschaft

in Deutschland.
Von Paul Raatz. %)

Liebe Freunde und Kameraden!

Vor allen Dingen habe ich lhnen viele herzliche GriiBe
und Segenswilnsche zu {iberbringen von allen Ihren Kame-
raden in Deutschland: in Berlin, Miinchen, Flensburg, Suhl,
Neusalz a. d. O., AuBig, Dresden und Wien!

Es ist das erste Mal in meinem Leben, dall es mir ver-
gonnt worden ist, persdnlich an einer Konve