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Zu den Veriffentlichungen
aus dem Vortragswerk von Rudolf Steiner

Die Gesamtausgabe der Werke Rudolf Steiners (1861-1925) glie-
dert sich in die drei groflen Abteilungen: Schriften — Vortrige -
Kiinstlerisches Werk (siche die Ubersicht am Schlufl des Bandes).

Urspriinglich wollte Rudolf Steiner nicht, daff seine frei gehal-
tenen Vortrige — sowohl die 6ffentlichen als auch die fiir die Mit-
glieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Gesell-
schaft — schriftlich festgehalten wiirden, da sie von thm als «miind-
liche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» gedacht waren.
Nachdem aber zunehmend unvollstindige und fehlerhafte Horer-
nachschriften angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich veran-
laf8t, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser Aufgabe betraute er
Marie Steiner-von Sivers. Ihr oblag die Bestimmung der Stenogra-
fierenden, die Verwaltung der Nachschriften und die fiir die Her-
ausgabe notwendige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner nur
in ganz wenigen Fillen die Nachschriften selbst korrigiert hat,
muf} gegeniiber allen Vortragsverdffentlichungen sein Vorbehalt
berticksichtigt werden: «Es wird eben nur hingenommen werden
mussen, dafl in den von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich
Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedervortrige, welche zunichst
nur als interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen
offentlichen Schriften duflert sich Rudolf Steiner in seiner Selbst-
biographie «Mein Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende
Wortlaut ist am Schlufl dieses Bandes wiedergegeben. Das dort
Gesagte gilt gleichermafien auch fiir die Kurse zu einzelnen Fach-
gebieten, welche sich an einen begrenzten, mit den Grundlagen
der Geisteswissenschaft vertrauten Teilnehmerkreis richteten.

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemif}
ihren Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Ge-
samtausgabe begonnen. Der vorliegende Band bildet einen Be-
standteil dieser Gesamtausgabe. Soweit erforderlich, finden sich
nihere Angaben zu den Textunterlagen am Beginn der Hinweise.
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ERSTER VORTRAG

Basel, 15, September 1909

Als wir vor einiger Zeit hier versammelt waren, konnten wir die tie-
feren Stromungen des Christentums besprechen vom Gesichtspunkte
des Johannes-Evangeliums aus. Und es traten damals vor unser geisti-
ges Auge jene gewaltigen Bilder und Ideen, welche der Mensch ge-
winnen kann, wenn er sich in diese einzigartige Urkunde der Mensch-
heit, eben in das Johannes-Evangelium, vertieft. Wir haben damals bei
verschiedenen Gelegenheiten hervorheben miissen, wie die tiefsten
Tiefen des Christentums zum Vorschein kommen, wenn man seine
Betrachtungen anstellt an der Hand dieser Urkunde. Und es konnte
heute wohl mancher der damaligen Zuhorer oder der Zuhorer eines
anderen Zyklus iiber das Johannes-Evangelium sich fragen: Ist es nun
moglich, die Gesichtspunkte, welche man in gewisser Hinsicht wirklich
als die tiefsten bezeichnen muf, und die man an der Hand des Johannes-
Evangeliums gewinnen kann, ist es moglich, diese Gesichtspunkte
irgendwie zu erweitern oder zu vertiefen durch die Betrachtung der
anderen christlichen Urkunden, zum Beispiel der drei anderen Evan-
gelien, durch die Betrachtung des Lukas-Evangeliums, des Matthius-
Evangeliums oder des Markus-Evangeliums? Und wer, man mochte
sagen, die theoretische Bequemlichkeit liebt, der wird sich fragen: Ist
es denn iiberhaupt notig, nachdem uns bewuflt geworden ist, wie die
tiefsten Tiefen der christlichen Wahrheiten uns entgegentreten aus dem
Johannes-Evangelium, ist es da tiberhaupt noch notig, iiber das Wesen
des Christentums von den anderen Evangelien aus zu verhandeln,
namentlich vom Gesichtspunkte des — wie man ja leicht glauben
kénnte — weniger tiefen Lukas-Evangeliums aus?

Wer eine solche Frage aufstellte und wer da glaubte, mit einem sol-
chen Gesichtspunkt irgend etwas Wesentliches gesagt zu haben, der
wiirde sich doch einem ganz bedeutsamen Miflverstindnis hingeben.
Nicht nur, dafl das Christentum als solches in seiner Wesenheit uner-
mefilich ist und dafl man es von den verschiedensten Gesichtspunkten
aus beleuchten kann, sondern es ist auch das andere richtig — und gerade



dieser Zyklus von Vortrigen soll dafiir den Beweis liefern —: trotzdem
das Johannes-Evangelium eine so unendlich tiefe Urkunde ist, kann
man durch die Betrachtung des Lukas-Evangeliums zum Beispiel noch
Dinge lernen, die man an der Hand des Johannes-Evangeliums nicht
lernen kann. Dasjenige, was wir dazumal im Johannes-Evangelium-
Zyklus gewohnt worden sind, die tiefen Ideen des Christentums zu
nennen, das ist durchaus noch nicht das Christentum 1n seiner vollen
Tiefe; sondern es gibt eine Moglichkeit, von einem anderen Ausgangs-
punkt aus in die Tiefen des Christentums einzudringen. Und dieser
andere Ausgangspunkt soll eben dadurch gewonnen werden, daf} wir
diesmal das Lukas-Evangelium vom anthroposophischen, geisteswissen-
schaftlichen Standpunkt aus in den Mittelpunkt unserer Betrachtungen
stellen.

Lassen Sie uns einmal einiges vor unser Auge stellen, um die Behaup-
tung zu verstehen, dafl aus dem Lukas-Evangelium noch etwas zu ge-
winnen sei, wenn man auch die Tiefen des Johannes-Evangeliums aus-
geschopft hat, Wir miissen dabei von dem ausgehen, was uns ja bei der
Betrachtung einer jeden Zeile des Johannes-Evangeliums entgegentritt,
dafl Urkunden, wie die Evangelien es sind, sich gerade fiir den anthro-
posophischen Betrachter darstellen als Urkunden, die verfafit sind von
Menschen, die tiefer hineingeschaut haben in das Wesen des Lebens und
in das Wesen des Daseins, die als Eingeweihte und als Hellseher in die
Tiefen der Welt hineingeschaut haben. Wenn wir so im allgemeinen
sprechen, konnen wir die Ausdriicke «Eingeweihter» und «Hellseher»
als gleichbedeutend nebeneinander gebrauchen. Wenn wir aber nun-
mehr im Verlaufe unserer anthroposophischen Betrachtungen zu tie-
feren Schichten des Geisteslebens vordringen wollen, dann miissen wir
das, was wir anfangs mit Recht nicht unterscheiden, den Hellseher und
den Eingeweihten, wir miissen sie als zwei Kategorien von Menschen
unterscheiden, die den Weg gefunden haben in die iibersinnlichen Ge-
biete des Daseins. Es ist in gewisser Beziehung ein Unterschied zwischen
einem Eingeweihten und einem Hellseher, obwohl nichts, gar nichts
dagegen ist, dafl der Eingeweihte zugleich ein Hellsehender ist und der
Hellsehende zu gleicher Zeit ein in einem gewissen Grade Eingeweihter.
Wenn Sie genau unterscheiden wollen zwischen diesen beiden Kate-



gorien von Menschen, dem Eingeweihten und dem Hellseher, dann
miissen Sie sich an die Darstellungen erinnern, die in meiner Auseinan-
dersetzung liber «Wie erlangt man Erkenntnisse der hGheren Welten?»
gegeben sind. Sie miissen daran denken, daf} es im wesentlichen drei
Stufen gibt, die hinausfiihren iiber das gewohnliche Anschauen der Welt.

Diejenige Erkenntnis, die zunichst dem Menschen zuginglich ist,
kann man so charakterisieren, dafl der Mensch durch die Sinne die Welt
anschaut und durch den Verstand und die anderen Seelenkrifte das
Angeschaute sich zu eigen macht. Dariiber hinaus gibt es drei andere
Stufen des Erkennens der Welt. Die erste ist die der sogenannten imagi-
nativen Erkenntnis, die zweite Stufe ist die der inspirierten Erkenntnis,
und die dritte Stufe ist die der intuitiven Erkenntnis, wenn wir dasWort
intuitiv in seinem wahren, geisteswissenschaftlichen Sinne erfassen.

Wer besitzt nun die imaginative Erkenntnis? Derjenige, vor dessen
geistigem Auge sich das, was hinter der Sinnenwelt ist, in Bildern aus-
breitet, in einem gewaltigen Weltentableau von Bildern, die aber durch-
aus nicht dhnlich sind dem, was man im gewohnlichen Leben Bilder
nennt. Abgesehen von dem Unterschiede, dafl es fiir diese Bilder der
imaginativen Erkenntnis nicht gibt, was wir die Gesetze des dreidimen-
sionalen Raumes nennen, gibt es auch noch andere Eigentiimlichkeiten
dieser imaginativen Bilder, die sich mit nichts in der gewdhnlichen
Sinnenwelt so leicht vergleichen lassen.

Wir konnen zu einer Vorstellung der imaginativen Welt gelangen,
wenn wir uns denken, eine Pflanze stehe vor uns, und wir wiirden in
der Lage sein, alles, was dem Sinn des Auges als Farbe wahrnehmbar
ist, herauszuziehen aus der Pflanze, so dafl es formlich frei in der Luft
schwebt, Wiirden wir nun nichts anderes tun, als diese an der Pflanze
befindliche Farbe herausziehen und frei vor uns schweben lassen, dann
hitten wir eine tote Farbengestalt vor uns. Fiir den hellsichtigen Men-
schen aber bleibt diese Farbengestalt durchaus nicht ein totes Farben-
bild, sondern wenn er das, was in den Dingen, Farbe ist, herauszieht
aus den Dingen, dann fingt durch seine Vorbereitungen und Ubungen
dieses Farbenbild an, von dem Geistigen belebt zu werden, geradeso
wie es in der sinnlichen Welt durch das Stoffliche der Pflanzen belebt
war; und der Mensch hat dann vor sich nicht eine tote Farbengestalt,



sondern, frei schwebend, farbiges Licht, in der mannigfaltigsten Weise
schillernd und sprithend, aber innerlich belebt. So daf} eine jede Farbe
der Ausdruck ist der Eigentiimlichkeit einer geistig-seelischen Wesen-
heit, die in der Sinnenwelt nicht wahrnehmbar ist; das heiflt, es fingt
die Farbe in der sinnlichen Pflanze an, fiir den Hellseher Ausdruck zu
werden fiir seelisch-geistige Wesenheiten.

Denken Sie sich nun eine Welt, erfiillt von solchen in der mannig-
faltigsten Weise spiegelnden Farbengestalten, sich ewig wandelnd, um-
gestaltend, aber nicht den Blick beschrinkt auf das Farbige wie etwa
bei einem Gemailde von flimmernden Farbenreflexen, sondern denken
Sie sich das alles als Ausdruck von geistig-seelischen Wesenheiten, so
daf Sie sich sagen: Wenn hier aufblitzt ein griines Farbenbild, so ist es
mir der Ausdruck dafiir, dafl ein verstindiges Wesen dahinter ist; oder
wenn aufblitzt ein hellrétliches Farbenbild, so ist es mir der Ausdruck
von etwas, was eine leidenschaftliche Wesenheit ist. Denken Sie sich
nun dieses ganze Meer von ineinanderspielenden Farben — ich konnte
ebensogut ein anderes Beispiel nehmen und sagen: ein Meer von inein-
anderspielenden Tonempfindungen oder Geruchs- oder Geschmacks-
empfindungen, denn das alles sind Ausdriicke von dahinterstehenden
geistig-seelischen Wesenheiten —, dann haben Sie das, was man die ima-
ginative Welt nennt. Es ist nicht etwas, wofiir man wie im gewohnlichen
Sprachgebrauch das Wort Imagination verwendet, eine Einbildung,
sondern das ist eine reale Welt. Es ist eine andere Art der Auffassung,
als es die sinnesgemifle ist.

Innerhalb dieser imaginativen Welt tritt dem Menschen alles das
entgegen, was hinter der Sinnenwelt ist und was er mit seinen «sinn-
lichen Sinnen», wenn wir den Ausdruck gebrauchen wollen, nicht
wahrnimmt, also zum Beispiel des Menschen Atherleib, des Menschen
astralischer Leib. Wer als ein hellsichtiger Mensch die Welt also kennen-
lernt durch diese imaginative Erkenntnis, der lernt hohere Wesenheiten
gleichsam von ihrer Aufenseite her kennen, so wie Sie in der Sinnen-
welt, wenn Sie auf der Strafle gehen und die Menschen an Thnen vorbei-
gehen, diese von ihrer sinnlichen Auflenseite kennenlernen. Sie lernen
sie genauer kennen, wenn Sie Gelegenheit haben, mit den Menschen zu
sprechen. Da driicken Thnen die Menschen durch ihre Worte noch etwas



anderes aus als das, was Sie sehen, wenn sie Thnen nur auf der Strafle
begegnen und sie ansehen. An manchem, an dem Sie vorbeigehen —
um nur das eine zu sagen —, kdnnen Sie nicht sehen, ob innerlicher
Schmerz oder Freude in der Seele ist, ob Gram oder Entziicken die
Seele durchglitht. Das alles aber konnen Sie erfahren, wenn Sie mit
einem Menschen sprechen. Das eine Mal kiindet er Thnen durch das,
was Sie sehen konnen ohne sein Zutun, seine Auflenseite an, das andere
Mal spricht er sich selbst fiir Sie aus. So ist es auch mit den Wesenheiten
der iibersinnlichen Welt. '

Wer als Hellseher die Wesenheiten der tibersinnlichen Welt durch die
imaginative Erkenntniskennenlernt, der lernt gleichsam nur die geistig-
seelische Auflenseite kennen. Aber er hort sie sich selbst aussprechen,
wenn er aufsteigt von der imaginativen Erkenntnis zu der Erkenntnis
durch Inspiration. Da ist es dann wirklich ein richtiger Verkehr mit
diesen Wesenheiten. Da teilen sie ihm aus ihrer eigenen Wesenheit her-
aus mit, was sie sind und wer sie sind. Daher ist die Inspiration eine
hohere Erkenntnisstufe als die blofle Imagination, und man erféhrt
mehr iiber die Wesen der geistig-seelischen Welt, wenn man aufsteigt
zur Inspiration, als man durch die imaginative Erkenntnis gewinnen
kann. '

Eine noch hohere Stufe der Erkenntnis ist dann die Intuition, sofern
man das Wort Intuition nicht wie im gewdhnlichen Sprachgebrauch
anwendet, wo alles Unklare, was einem einfillt, Intuition genannt wird,
sondern wenn man den Begriff Intuition in dem wirklich geisteswissen-
schaftlichen Sinne nimmt. Da ist die Intuition eine Erkenntnis, wo man
nicht nur geistig hinhorchen kann auf das, was die Wesenheiten aus sich
selbst heraus einem mitteilen, sondern wo man eins wird mit diesen
Wesenheiten, wo man in die eigene Wesenheit derselben untertaucht.
Das ist eine hohe Stufe der geistigen Erkenntnis. Denn sie erfordert,
dafl der Mensch zuerst jene Liebesentfaltung zu allen Wesenheiten in
sich vollzieht, wo er keinen Unterschied mehr macht zwischen sich
und den anderen Wesenheiten in der geistigen Umgebung, wo er seine
Wesenheit sozusagen ausgegossen hat in die ganze geistige Umgebung,
wo er also wirklich nicht mehr auflerhalb der Wesenheiten ist, die mit
ihm geistig verkehren, sondern wo er innerhalb dieser Wesenheiten ist,



in ihnen steht. Und weil das nur sein kann gegeniiber einer geistig-
gottlichen Welt, so ist der Ausdruck Intuition, das ist «<im Gotte stehen»,
ganz berechtigt. — So also erscheinen uns zunichst diese drei Stufen der
Erkenntnis der iibersinnlichen Welt: die Imagination, die Inspiration
und die Intuition.

Nun gibt es natiirlich die Méglichkeit, sich diese drei Stufen der
tibersinnlichen Erkenntnis anzueignen. Aber es ist auch moglich, zum
Beispiel in irgendeiner Inkarnation nur vorzudringen bis zu der Stufe
der Imagination; dann bleiben dem betreffenden Hellseher diejenigen
Gebiete der geistigen Welt verborgen, die nur durch die Inspiration und
die Intuition zu erreichen sind. Dann ist der Mensch ein «hellsichtiger»
Mensch. — In unserer heutigen Zeit ist es im allgemeinen nicht iiblich,
die Menschen zu den hoheren Stufen der iibersinnlichen Erkenntnis
hinaufzufithren, ohne sie vorher die Stufe der Imagination durch-
schreiten zu lassen, so daf} fiir unsere gegenwirtigen Verhiltnisse kaum
die Moglichkeit eintreten kann, dafl jemand sozusagen auslidfit die Stufe
der Imagination und gleich durchgefiihrt wird zur Stufe der Inspira-
tion oder der Intuition. Was aber heute keineswegs das Richtige wire,
das konnte in gewissen anderen Zeiten der Menschheitsentwickelung
dennoch eintreten und ist auch eingetreten.

Es gab Zeiten in der Menschheitsentwickelung, in denen man die
Stufen der ibersinnlichen Erkenntnis sozusagen auf verschiedene Indi-
viduen verteilt hatte: Imagination auf der einen Seite, Inspiration und
Intuition auf der anderen Seite. So dafl es zum Beispiel Mysterienstitten
gegeben hat, wo Menschen das geistige Auge so offen hatten, daf} sie
hellseherisch waren fiir das Gebiet der Imagination, daff ihnen zugang-
lich war jene symbolische Welt der Bilder. Dadurch, daf} diese Men-
schen, die so weit hellsichtig waren, sich sagten: Fiir diese Inkarnation
verzichte ich darauf, die héheren Stufen, Inspiration und Intuition, zu
erreichen —, dadurch haben sie sich geeignet gemacht, genau und deut-
lich zu sehen innerhalb der Welt des Imaginativen. Sie haben sich sozu-
sagen in ganz besonderem Mafle trainiert, in dieser Welt des Imagina-
tiven zu sehen.

Nun aber war eines dazu fiir sie notwendig. Wer nur in der Welt des
Imaginativen sehen will und darauf verzichtet, zu der Welt der Inspira-
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tion und der Intuition vorzudringen, der lebt in einer gewissen Weise in
einer Welt der Unsicherheit. Diese Welt des flutenden Imaginativen
ist sozusagen uferlos, und man schwimmt darinnen, wenn man sich
selbst iiberlassen bleibt, mit seiner Seele hin und her, ohne dafl man
eigentlich genau Richtung und Ziel] kennt. Daher war es in jenen Zeiten
und bei den Vélkern, bei denen von gewissen Menschen auf die héheren
Erkenntnisstufen verzichtet wurde, notwendig, daf sich die hellsichti-
gen, imaginativen Menschen ganz hingebungsvoll an ihre Fiihrer an-
schlossen, an diejenigen, welche offen hatten das geistige Anschauungs-
vermdgen fiir die Inspiration und fiir die Intuition. Denn erst Inspira-
tion und Intuition geben Sicherheit fiir die geistige Welt, so dafl man
genau weify: Dahin geht der Weg, dort ist ein Ziel. — Dagegen kann
man sich, wenn einem die inspirierte Erkenntnis mangelt, nicht sagen:
Da geht der Weg, dahin muff ich gehen, um zu einem Ziele zu kommen. -
Kann man sich also das nicht selbst sagen, dann muf§ man sich der kun-
digen Fiithrung eines Menschen anvertrauen, der einem das sagen kann.
Daher wird an so vielen Orten immer mit Recht betont, daf} derjenige,
der zunichst aufsteigt zur imaginativen Erkenntnis, innig sich anzu-
schliefen hat an den Guru, an den Fithrer, der ihm Richtung und Ziel
gibt in bezug auf das, was er sich nicht selbst geben kann.

Auf der anderen Seite aber war es auch in gewissen Zeiten niitzlich —
heute wird das nicht mehr getan —, andere Menschen die imaginative
Erkenntnis in gewisser Weise iiberspringen zu lassen und sie gleich
hinaufzufiihren zur inspirierten Erkenntnis oder womdglich zur intuiti-
ven Erkenntnis. Solche Menschen verzichteten darauf, die imaginativen
Bilder der geistigen Welt um sich zu sehen; sie gaben sich nur hin jenen
Eindriicken aus der geistigen Welt, die da Ausfliisse des Inneren der
geistigen Wesenheiten sind. Sie horten hin mit Geistesohren, was die
Wesenheiten der geistigen Welt sprechen. Es ist so, wie wenn Sie eine
Wand hitten zwischen sich und einem anderen Menschen und diesen
Menschen nicht selbst sehen; aber Sie horen ihn hinter der Wand spre-
chen. Diese Moglichkeit ist durchaus vorhanden, dafl sozusagen Men-
schen verzichten auf das Anschauen in der geistigen Welt, um dadurch
schneller gefithrt zu werden zu dem geistigen Hinhorchen auf die Aus-
sagen der geistigen Wesenheiten, Ganz gleichgiiltig, ob jemand die Bil-
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der der imaginativen Welt sieht oder nicht, wenn er imstande ist, mit
Geistesohren zu vernehmen, was die in der iibersinnlichen Welt befind-
lichen Wesenheiten iiber sich selbst zu sagen haben, dann sagen wir von
einem solchen Menschen: Er ist begabt mit dem «inneren Wort» —, im
Gegensatz zu dem dufleren Wort, das wir in der physischen Welt von
Mensch zu Mensch haben. So also kénnen wir uns die Vorstellung
bilden, daf es auch Menschen gibt, welche, ohne die imaginative Welt
zu schauen, das innere Wort haben und die Ausspriiche der geistigen
Wesenheiten vernehmen und sie mitteilen kdnnen.

Es gab eine Zeit in der Entwickelung der Menschheit, da war es in
den Mysterien so,daf diese zwei Arten von ibersinnlichen Erfahrungen
der Erkennenden zusammenwirkten. Und weil dadurch, daf} ein jeder
von ihnen auf die Anschauung des anderen verzichtete, er das, was er
vermochte, genauer und deutlicher ausbilden konnte, weil das der Fall
war, ergab sich ein schones, ein wunderschones Zusammenwirken in
gewissen Zeiten innerhalb der Mysterien. Man hatte sozusagen imagina-
tive Hellseher; die hatten sich besonders dazu trainiert, die Welt der
Bilder zu schauen. Und man hatte solche, welche die Welt des Imagina-
tiven {ibersprungen hatten; sie hatten sich besonders dazu trainiert, das
innere Wort, was erfahren wird durch die Inspiration, in ihre Seele
aufzunehmen. Und so konnte der eine dem anderen mitteilen, was er
durch seine besondere Trainierung erfahren hatte. Das war moglich in
den Zeiten, wo von Mensch zu Mensch ein Grad von Vertrauen vor-
handen war, der heute ausgeschlossen ist — einfach durch unsere Zeit-
entwickelung. Heute glaubt nicht ein Mensch dem anderen so stark,
daf er nur hinhorchen wiirde auf das, was der andere schildert als die
Bilder der imaginativen Welt, und dann hinzufiigen wiirde, was er
selbst aus der Inspiration weiff, im treuen Glauben darauf, daf die
Schilderungen des andern richtig sind. Heute will jeder Mensch selbst
sehen. Das ist die berechtigte Art unserer Zeit. Die wenigsten Menschen
wiirden heute zufrieden sein mit einer einseitigen Ausbildung der Ima-
gination, wie sie in gewissen Zeiten gang und gibe war. Deshalb ist es
auch fiir die heutige Zeit notwendig, dafl der Mensch nach und nach
gefiihrt wird durch die drei Stufen der hoheren Erkenntnis, ohne die
eine oder die andere auszulassen.



Auf allen Stufen der iibersinnlichen Erkenntnis treffen wir die gro-
flen Geheimnisse an, welche sich an jenes Ereignis kniipfen, das wir
das Christus-Ereignis nennen, so dafl die imaginative Erkenntnis, die
inspirierte Erkenntnis und die intuitive Erkenntnis vieles, unendlich
vieles zu sagen haben tiber dieses Christus-Ereignis.

Wenn wir nun, von diesem Gesichtspunkt ausgehend, einmal unseren
Blick auf die vier Evangelien zuriickwenden, so diirfen wir sagen, dafl
das Johannes-Evangelium geschrieben ist vom Standpunkte eines Ein-
geweihten, der drinnen stand in den Geheimnissen der Welt bis zur
Intuition hinauf, der also das Christus-Ereignis fiir die Anschauung der
tibersinnlichen Welt bis zur Intuition hinauf schildert. Wer aber genau
eingeht auf die Eigentiimlichkeiten des Johannes-Evangeliums, der
wird — wie wir gerade in diesem Vortragszyklus sehen werden — sich
sagen miissen, daf} alles das,was uns im Johannes-Evangelium besonders
deutlich entgegentritt, vom Standpunkte der Inspiration und der In-
tuition gesagt ist, und daf alles, was sich aus Bildern der Imagination
ergibt, dagegen verblaflt und undeutlich ist. So diirfen wir den Ver-
fasser des Johannes-Evangeliums — wenn wir absehen von dem, was er
doch noch von der Imagination hereingenommen hat —, wir diirfen ihn
nennen den Botschafter alles dessen in bezug auf das Christus-Ereignis,
was sich fiir den ergibt, der das innere Wort hat bis hinauf zur Intuition.
Deshalb spricht der Schreiber des Johannes-Evangeliums im wesent-
lichen so, dafl er uns die Geheimnisse des Christus-Reiches charak-
terisiert als beeigenschaftet durch das innere Wort oder den Logos.
Eine inspiriert-intuitive Erkenntnis liegt dem Johannes-Evangelium
zugrunde.

Anders ist das bei den anderen drei Evangelien. Und keiner der an-
deren Evangelienschreiber hat das, was er eigentlich zu sagen hat, so
klar ausgedriickt wie gerade der Schreiber des Lukas-Evangeliums.

Eine kurze, merkwiirdige Vorrede geht dem Lukas-Evangelium vor-
an, eine Vorrede, die ungefahr sagt, dafl sich mancherlei Menschen vor
dem Schreiber des Lukas-Evangeliums schon daran gemacht hitten,
allerlei Erzdihlungen zu sammeln und darzustellen, die im Umlaufe
waren liber die Ereignisse von Palistina, und dafl, um dieses genauer
und ordentlicher zu machen, nunmehr der Schreiber des Lukas-Evan-



geliums es unternimmt, dasjenige darzustellen, was — und nun kommen
bedeutungsvolle Worte — diejenigen mitzuteilen wissen, die von Anfang
an — gewo6hnlich wird nun iibersetzt — «Augenzeugen und Diener des
Wortes waren» (Lukas 1,1-2). Also der Schreiber des Lukas-Evange-
liums will mitteilen, was diejenigen zu sagen haben, die Augenzeugen —
besser wiirden wir das Wort «Selbstseher» gebrauchen — und Diener des
Wortes waren. Im Sinne des Lukas-Evangeliums sind «Selbstseher»
solche Menschen, welche die imaginative Erkenntnis haben, die ein-
dringen konnen in die Welt der Bilder und dort das Christus-Ereignis
wahrnehmen, die besonders dazu trainiert sind, durch solche Imagina-
tionen zu schauen, Selbstseher, die genau und deutlich sehen — deren
Mitteilungen legt der Schreiber des Lukas-Evangeliums zugrunde — und
die zugleich «Diener des Wortes» waren. Ein bedeutungsvolles Wort!
Er sagt nicht «Besitzer» des Wortes, denn das wiren Leute, welche
die volle inspirierte Erkenntnis haben, sondern «Diener» des Wortes,
Diener derjenigen also, denen nicht in demselben Mafle wie ithnen durch
ihr Selbstschauen die Imaginationen zur Verfiigung stehen, sondern
denen Kundgebungen der inspirierten Welt zur Verfiigung stehen.
Thnen, den Dienern, wird mitgeteilt, was der Inspirierte wahrnimmt;
sie konnen es verkiinden, weil es ihnen ihre inspirierten Lehrer gesagt
haben. Sie sind Diener, nicht Besitzer des Wortes. ‘

So also geht dasLukas-Evangelium zuriick auf die Mitteilungen der-
jenigen, die Selbstseher, Selbsterfahrer sind in den imaginativen Welten,
welche gelernt haben, dasjenige, was sie in der imaginativen Welt
schauen, mit den Mitteln auszudriicken, welche der inspirierte Mensch
hat, die sich also zu Dienern des Wortes gemacht haben.

Wiederum haben wir hier ein Beispiel, wie genau in den Evangelien
gesprochen ist und wie wir die Worte genau wortlich verstehen miissen.
Alles ist exakt und genau in solchen auf Grundlage der Geisteswissen-
schaft verfafiten Urkunden, und der moderne Mensch hat oft gar keine
Ahnung von der Genauigkeit, von der Exaktheit, mit der die Worte in
diesen Urkunden gewihlt werden. |

Nun aber miissen wir — so wie jedesmal, wenn wir vom anthropo-
sophischen Gesichtspunkt aus solche Betrachtungen anstellen — auch
diesmal daran crinnern, daf} fiir die Geisteswissenschaft nicht im eigent-



lichen Sinne die Evangelien Quellen der Erkenntnis sind. Dadurch, daf§
irgend etwas in den Evangelien steht, wiirde es fiir denjenigen, der
streng auf dem Boden der Geisteswissenschaft steht, durchaus noch
nicht eine Wahrheit sein. Der Geisteswissenschafter schdpft nicht aus
geschriebenen Urkunden, sondern der Geisteswissenschafter schopft aus
dem, was die geisteswissenschaftliche Forschung selbst zu seiner Zeit
gibt. Was zu unserer Zeit die Wesen der geistigen Welt dem Eingeweih-
ten und dem Hellseher zu sagen haben, das sind die Quellen fiir die
eigentliche Geisteswissenschaft, fiir die Eingeweihten und fiir die Hell-
seher. Und diese Quellen sind in unserer Zeit in gewisser Beziehung
dieselben wie in jenen Zeiten, die ich Ihnen eben geschildert habe.
Daher kann man auch heute hellsichtige Menschen diejenigen nennen,
welche in die imaginative Welt Einsicht haben, und Eingeweihte kann
man erst solche nennen, welche sich erheben konnen zur Stufe der In-
spiration und Intuition. So braucht fiir diese Zeiten der Ausdruck des
Hellsehers nicht zusammenzufallen mit dem des Eingeweihten.

Was uns im Johannes-Evangelium begegnet, konnte nur auf der
Forschung des Eingeweihten beruhen, der hinaufsteigen konnte bis zur
inspirierten und intuitiven Erkenntnis. Was uns in den anderen Evan-
gelien entgegentritt, das konnte beruhen auf Mitteilungen von imagina-
tiven, von hellsichtigen Menschen, die also noch nicht selbst hinauf-
steigen konnten in die inspirierte und intuitive Welt. So beruht, wenn
wir den heutigen Unterschied streng festhalten, das Johannes-Evange-
lium auf der Einweihung; die drei {ibrigen Evangelien, vorzugsweise das
Lukas-Evangelium, sogar nach dem Ausspruche des Schreibers selbst,
auf der Hellsichtigkeit. Und weil es insbesondere auf der Hellsichtig-
keit beruht, weil alles zu Hilfe gerufen wird, was der trainierteste Hell-
seher zu schauen vermag, bietet sich uns ein genaues Bild fiir das, was
uns im Johannes-Evangelium nur in verblaflten Bildern dargestellt wer-
den kann. Um den Unterschied noch genauer hervorzuheben, méchte
ich folgendes sagen.

Nehmen Sie an — was allerdings heute kaum der Fall ist —, dafi ein
Mensch eingeweiht wiirde, so dafl die Welt der Inspiration und der
Intuition fiir ihn offenstinde, dafl er aber nicht hellsichtig wire, dafl er
also nicht die imaginative Welt erkennen kénnte, Ein solcher Mensch



begegne einem andern Menschen, der vielleicht gar nicht eingeweiht ist,
dem aber durch irgendwelche Umstinde die imaginative Welt offen-
steht, so dafl er das ganze Feld der Imaginationen schauen kann. Ein
Mensch der letzteren Art konnte dem ersteren sehr viel mitteilen, was
der erstere nicht schaut, was dieser erstere vielleicht erst aus der In-
spiration heraus erkldren kann, was er aber nicht selbst schauen kann,
weil ihm die Hellsichtigkeit fehlt. Menschen, die hellsichtig sind, ohne
eingeweiht zu sein, sind heute sehr zahlreich; das Umgekehrte ist heute
kaum der Fall. Dennoch konnte es sein, dafl irgendein eingeweihter
Mensch zwar die Gabe der Hellsichtigkeit hat, aber aus irgendwelchen
Griinden im einzelnen Falle nicht zum Schauen der Imaginationen
kommen kann. Dann konnte ein hellsichtiger Mensch ithm vieles er-
zihlen, was thm noch unbekannt ist.

Daf} die Anthroposophie oder Geisteswissenschaft nicht auf etwas
anderem als auf den Quellen der Eingeweihten fufit, dafl also weder
das Johannes-Evangelium noch die anderen Evangelien Quellen ihrer
Erkenntnis sind, mufl immer strenge betont werden. Was heute erforscht
werden kann ohne eine historische Urkunde, das ist die Quelle fiir das
anthroposophische Erkennen. Dann aber gehen wir an die Urkunden
heran und suchen das, was die Geistesforschung heute finden kann, mit
den Urkunden zu vergleichen. Was die Geistesforschung heute ohne
eine Urkunde finden kann iiber das Christus-Ereignis — zu jeder Stunde
finden kann —, das finden wir in der groflartigsten Weise im Johannes-
Evangelium wieder. Und darum ist es eine so wertvolle Schrift, weil es
uns zeigt, dafl damals, als es geschrieben wurde, einer da war, der so
geschrieben hat, wie heute einer, der in die geistige Welt eingeweiht ist,
schreiben kann. Sozusagen dieselbe Stimme, die heute wahrgenommen
werden kann, kommt zu uns aus den Tiefen der Jahrhunderte.

Ein Ahnliches ist fiir die anderen Evangelien und auch fiir das Lu-
kas-Evangelium der Fall. Nicht die Bilder, die uns der Schreiber des
Lukas-Evangeliums schildert, sind fiir uns die Quellen der Erkenntnis
der hoheren Welten, sondern das ist fiir uns die Quelle, was uns die
Erhebung in die iibersinnliche Welt selbst gibt. Und wenn wir von dem
Christus-Ereignis sprechen, dann ist fiir uns die Quelle auch jenes grofle
Tableau der Bilder und Imaginationen, die sich uns ergeben, wenn wir



den Blick hinrichten auf das, was im Anfange unserer Zeitrechnung
dasteht. Und was sich uns selber darstellt, das vergleichen wir mit den
Bildern und Imaginationen, die uns geschildert werden im Lukas-
Evangelium. Und dieser Zyklus von Vortrigen soll uns zeigen, wie die
imaginativen Bilder, die der heutige Mensch gewinnt, sich ausnehmen
gegeniiber den Schilderungen, die uns im Lukas-Evangelium entgegen-
treten.

Es ist wahr, fiir die geistige Forschung, wenn sie sich auf die Ereig-
nisse der Vergangenheit erstreckt, gibt es nur eine Quelle. Diese Quelle
liegt nicht in dufleren Urkunden. Nicht Steine, die wir aus der Erde
graben, nicht Dokumente, die in den Archiven aufbewahrt sind, nicht
das, was die Geschichtsschreiber geschrieben haben, ob inspiriert oder
nicht inspiriert, sind die Quelle der Geisteswissenschaft. Was wir zu
lesen vermdgen in der unverginglichen Chronik, in der Akasha-
Chronik, das ist fiir uns die Quelle fiir die geistige Forschung. Es gibt
die Moglichkeit, das, was sich zugetragen hat, ohne duflere Urkunde
zu erkennen.

So kann der heutige Mensch zwei Wege wihlen, um Kunde zu erhal-
ten von der Vergangenheit. Er kann die dufleren Dokumente nehmen,
wenn er etwas erfahren will {iber die dufleren Ereignisse, die geschicht-
lichen Urkunden, oder, wenn er iiber geistige Verhiltnisse etwas er-
fahren will, die religisen Urkunden. Oder aber er kann fragen: Was
wissen diejenigen Menschen zu sagen, die selbst fiir ihr geistiges Auge
gedffnet haben jene unvergingliche Chronik, die wir die Akasha-
Chronik nennen, jenes grofie Tableau, in welchem alles in unverging-
licher Schrift verzeichnet steht, was jemals geschehen ist in der Welt-,
Erden- und Menschheitsentwickelung?

Diese Chronik lernt der Mensch, der sich in die tibersinnlichen Wel-
ten erhebt, allmdhlich lesen. Das ist nicht eine gewohnliche Schrift.
Denken Sie sich den Lauf der Ereignisse, wie sie sich abgespielt haben,
vor IThr geistiges Auge gestellt. Denken Sie sich den Kaiser Augustus
mit allen seinen Taten wie in einem Nebelbild vor Thren Augen da-
stehen. Alles, was damals sich zugetragen hat, steht da vor Threm gei-
stigen Auge. So steht es vor dem Geistesforscher, und er kann es jede
Stunde aufs neue erfahren. Er braucht keine dufleren Zeugnisse. Er



braucht nur seinen Blick hinzurichten auf einen bestimmten Punkt des
Welten- oder des Menschheitsgeschehens, und es werden sich ihm in
einem geistigen Bilde die Ereignisse vor Augen stellen, die geschehen
sind. So kann der geistige Blick schweifen durch die Zeiten der Ver-
gangenheit. Was er da erschaut, das wird verzeichnet als Ergebnis der
Geistesforschung.

Was geschah damals in den Zeiten, mit denen unsere Zeitrechnung
beginnt? Was da geschah, das wird durch den geistigen Blick erschaut
und kann verglichen werden mit dem, was uns zum Beispiel das Lukas-
Evangelium erzihlt. Dann erkennt der Geistesforscher, daf} es damals
eben solche geistig Schauenden gegeben hat, die ebenso das, was Ver-
gangenheit war, gesehen haben; und wir kdnnen vergleichen, wie sich
das, was sie uns als ihre Gegenwart mitteilen koénnen, zu dem verhilt,
was der Riickblick in die Akasha-Chronik von der damaligen Zeit
erschauen kann.

Das miissen wir uns immer wiederum vor die Seele stellen, daf} wir
nicht aus den Urkunden schépfen, sondern dafl wir schopfen aus der
geistigen Forschung selbst und dafl wir dasjenige, was aus der Geistes-
forschung geschopft wird, in den Urkunden wieder aufsuchen. Dadurch
gewinnen die Urkunden einen erhdhten Wert, und wir konnen {iber die
Wahrheit dessen, was in ihnen steht, aus unserer eigenen Forschung
entscheiden. Dadurch wachsen sie vor uns als Ausdruck der Wahrheit,
weil wir die Wahrheit selbst erkennen konnen. Man darf eine solche
Sache, wie sie eben geschildert worden ist, nicht aussprechen, ohne zu-
gleich darauf hinzuweisen, daf} dieses Lesen in der Akasha-Chronik
nicht so leicht ist wie etwa das Anschauen der Ereignisse in der phy-
sischen Welt. An einem besonderen Beispiele mochte ich Thnen an-
schaulich machen, wo zum Beispiel gewisse Schwierigkeiten liegen beim
Lesen der Akasha-Chronik. Ich mdchte es Thnen anschaulich machen
an dem Menschen selber.

Wir wissen aus der elementaren Anthroposophie, dafl der Mensch
aus dem physischen Leib, dem Atherleib, dem astralischen Leib und
dem Ich besteht. In dem Augenblick, wo man den Menschen nicht mehr
blof} auf dem physischen Plan beobachtet, sondern hinaufsteigt in die
geistige Welt, da beginnen die Schwierigkeitén. Wenn Sie einen Men-



schen physisch vor sich haben, da haben Sie eine Einheit vor sich; da
haben Sie seinen physischen Leib, da haben Sie seinen Atherleib, seinen
astralischen Leib und sein Ich. Wenn man den Menschen wihrend des
Tagwachens beobachtet, hat man das alles in einer Einheit vor sich. In
dem Augenblick, wo man den Menschen nicht wihrend des Tagwachens
beobachtet, sondern wo man,um ihn zu beobachten, hinaufsteigen muf}
in die hoheren Welten, wo dieses Hinaufsteigen eine Notwendigkeit
wird, da beginnen sogleich die Schwierigkeiten. Wenn wir zum Beispiel
in der Nacht, wenn wir den ganzen Menschen sehen wollen, in die Welt
der Imaginationen hinaufsteigen, um zum Beispiel den astralischen
Leib zu sehen — denn der ist auflerhalb des physischen Leibes —, dann
haben wir das Wesen des Menschen in zwei voneinander getrennte
Glieder geteilt.

Was ich jetzt schildere, wird zwar in den seltensten Fillen eintreten,
weil die Beobachtung des Menschen doch noch verhiltnismifig leicht
ist; aber Sie konnen sich daran ein Bild machen von den Schwierig-
keiten. Denken Sie sich, jemand betritt einen Raum, wo eine Anzahl
von Menschen schlafen. Da sieht er in den Betten liegen die physischen
Leiber und die Atherleiber, wenn er die Fahigkeit der Hellsichtigkeit
hat; dann sieht er, wenn er sich hellsichtig erhebt, die astralischen Lei-
ber. Aber diese Welt des Astralischen ist eine Welt der Durchgangigkeit.
Da oben in der astralischen Welt gehen die astralischen Leiber durch-
einander durch. Und wenn es auch fir den geschulten Hellseher nicht
leicht eintreten wird, so konnte es doch eintreten, daff, wenn er hin-
schaut auf einen ganzen Trupp von Menschen, die da schlafen, er da
leicht verwechseln kann, welcher Astralleib zu einem physischen Leib
da unten gehort. Ich sagte, es geschehe nicht leicht, dafl das vorkommt,
weil dieses Schauen verhiltnismaflig zu den niedersten Graden gehort
und weil der Mensch, der dazu kommt, gut vorbereitet wird, wie man
in solchem Falle zu unterscheiden hat. Aber wenn man in den hsheren
Welten nicht den Menschen betrachtet, sondern andere geistige Wesen-
heiten, dann beginnen die Schwierigkeiten schon ganz grofle zu werden.
Ja, sie sind schon ganz grofie fiir den Menschen, wenn man ihn nicht
als gegenwirtigen Menschen, sondern in seiner ganzen Wesenheit be-
trachtet, wie er durch die Inkarnationen durchgeht.



Wenn Sie also einen Menschen, der jetzt lebt, so betrachten, daf Sie
sich fragen: Wo war dessen Ich in der vorhergehenden Inkarnation? —
so miissen Sie durch die devachanische Welt durchgehen zu seiner vor-
herigen Inkarnation. Sie miissen feststellen kénnen, welches Ich immer
zu den vorhergehenden Inkarnationen dieses betreffenden Menschen
gehdrt hat, Da miissen Sie schon in komplizierter Weise zusammen-
halten konnen das kontinuierliche Ich und die verschiedenen Stufen
hier unten auf der Erde. Da ist schon sehr leicht ein Fehler moglich,
und da kann sehr leicht ein Irrtum begangen werden, wenn der Aufent-
halt eines Ich in den fritheren Leibern gesucht wird. Wenn man also
hinaufkommt in die hoheren Welten, ist es nicht so leicht, alles, was
zu einem Menschen, was zu einer Personlichkeit gehort, zusammen-
zuhalten mit dem, was in der Akasha-Chronik verzeichnet ist als seine
fritheren Inkarnationen.

Nehmen Sie einmal an, jemand stellte sich die folgende Aufgabe. Er
hitte einen Menschen vor sich, sagen wir Hans Miiller. Er fragt als hell-
sichtiger oder eingeweihter Mensch: Welches sind die physischen Vor-
fahren dieses Hans Miiller? Nehmen wir an, alle dufleren physischen
Urkunden seien verlorengegangen, man konnte sich nur auf die Akasha-
Chronik verlassen. Er hitte also da die physischen Vorfahren auf-
zusuchen, er miifite Vater, Mutter, Grofivater und so weiter aus der
Akasha-Chronik festzustellen suchen, um zu sehen, wie sich der phy-
sische Leib entwickelt hat in der physischen Abstammungslinie. Dann
aber konnte weiter die Frage entstehen: Welches waren die fritheren
Inkarnationen dieses Menschen? Da muf} er einen ganz andern ‘Weg
gehen, als er geht, um zu den physischen Vorfahren des Menschen zu
kommen. Da wird er vielleicht viele, viele Zeiten zuriickverfolgen
miissen, wenn er zu den fritheren Inkarnationen des Ich kommen will.
Da haben Sie schon zwei Stromungen. Weder ist der physische Leib,
wie er vor uns steht, ein ganz neues Geschopf, denn er stammt in der
physischen Vererbungslinie von den Ahnen ab, noch ist das Ich ein
ganz neues Geschopf, denn es gliedert sich an die fritheren Inkarna-
tionen an.

Was aber fiir den physischen Leib und fiir das Ich gilt, das gilt auch
fiir die dazwischenstehenden Glieder, den Atherleib, den astralischen



Leib. Die meisten von Ihnen werden wissen, daff auch der Atherleib
nicht ein durchaus neues Geschopf ist, sondern daf er auch irgendeinen
Weg durch die verschiedensten Formen durchgegangen sein kann. Ich
habe Thnen gesagt, wie der Atherleib des Zarathustra wiedererschienen
ist in dem Atherleibe des Moses, — das ist derselbe Atherleib. Wiirde
man nun die physischen Vorfahren des Moses untersuchen, so bekime
man die eine Linie. Wiirde man die Vorfahren des Atherleibes des
Moses untersuchen, so bekime man eine andere Linie: da kimen Sie zu
dem Atherleibe des Zarathustra hinauf und zu anderen Atherleibern.

Geradeso wie man fiir den physischen Leib ganz andere Stromungen
zu verfolgen hat als fiir den Atherleib, so ist es auch beim astralischen
Leib. Wir konnen von jedem Gliede der menschlichen Natur aus in die
verschiedensten Stromungen kommen. So konnen wir sagen: Der
Atherleib ist die dtherische Wiederverkorperung eines Atherleibes, der
in einer ganz anderen Individualitit war, durchaus nicht in derselben,
in der das Ich vorher verkorpert war. Und ebenso konnen wir das fiir
den astralischen Leib sagen.

Wenn wir in die hoheren Welten hinaufkommen, um einen Men-
schen zu untersuchen auf seine fritheren Glieder hin, so gehen da die
einzelnen Stromungen alle auseinander. Die eine fithrt uns nach der,
die andere nach jener Richtung, und wir kommen da zu sehr kompli-
zierten Vorgidngen in der geistigen Welt. Wenn nun jemand einen Men-
schen vom Gesichtspunkte der Geistesforschung aus vollstindig ver-
stehen will, so darf er ihn nicht blof schildern als einen Nachkommen
seiner Ahnen, nicht blof}, daf} er seinen Atherleib herleitet von diesem
oder jenem Wesen, oder seinen astralischen Leib von diesem oder jenem
Wesen, sondern er muf} vollstindig schildern, wie alle diese vier Glieder
ithren Weg gemacht haben, bis sie sich jetzt in dieser Wesenheit zu-
sammengeschlossen haben. Das kann man nicht auf einmal machen.
Man kann zum Beispiel den Weg, den der Atherleib zuriickgelegt hat,
verfolgen und kann da zu wichtigen Aufschliissen kommen. Es kann
dann ein anderer Mensch den Weg des astralischen Leibes verfolgen.
Der eine kann auf den Atherleib, der andere auf den astralischen Leib
mehr Gewicht legen und demgemaf seine Schilderungen abfassen. Fiir
denjenigen, der alles das nicht beobachtet, was die hellsichtigen Men-



schen iiber eine Wesenheit sagen, fiir den wird es ganz gleich sein, ob
der eine dieses oder der andere jenes sagt; ihm wird es scheinen, als ob
nur immer dasselbe geschildert wird. Fiir ihn wird derjenige, der nur
die physische Personlichkeit schildert, dasselbe sagen wie derjenige,
der den Atherleib schildert; er wird immer glauben, daf} er die Wesen-
heit des Hans Miiller schildert. '

Das alles kann IThnen aber jetzt ein Bild geben von der ganzen Kom-
pliziertheit der Verhiltnisse, die uns entgegentreten, wenn wir vom Ge-
sichtspunkte der hellseherischen, der Eingeweihten-Forschung dasWesen
irgendeiner Erscheinung der Welt — sei es des Menschen oder irgendeiner
anderen Wesenheit — schildern wollen. Was ich jetzt gesagt habe, mufite
ich sagen; denn Sie sehen daraus, dafl dann nur die umfinglichste, nach
allen Seiten sich ausbreitende Forschung in der Akasha-Chronik irgend-
eine Wesenheit uns klar vor das geistige Auge fithren kann.

Diejenige Wesenheit, die da vor uns steht, auch in dem Sinne, wie
das Johannes-Evangelium sie uns schildert, die da vor uns steht mit
dem Ich — gleichgiiltig ob vor oder nach der Johannes-Taufe, ob wir sie
ansprechen als Jesus von Nazareth vor der Taufe oder als den Christus
nach der Johannes-Taufe —, sie steht vor uns mit einem Ich, mit einem
astralischen Leib, mit einem Atherleib und mit einem physischen Leib.
Wir kdnnen sie nur vollstandig schildern vom Standpunkte der Akasha-
Chronik, wenn wir die Wege verfolgen, welche diese vier Glieder der
damaligen Christus Jesus-Wesenheit in der Menschheitsentwickelung
durchgemacht haben. Nur dann konnen wir sie richtig verstehen. Hier
handelt es sich um das vollstindige Verstehen der Mitteilungen iiber
das Christus-Ereignis vom Standpunkte der heutigen Geistesforschung,
wo Licht verbreitet werden muf iiber das, was sich scheinbar wider-
spricht in den vier Evangelien.

Ich habe schon 6fters darauf hingewiesen, warum die heutige, rein
materialistische Forschung den hohen Wert, den Wahrheitswert des
Johannes-Evangeliums nicht einsehen kann: Weil sie nicht verstehen
kann, daf ein hoherer Eingeweihter anders, tiefer sieht als die anderen.
Zwischen den anderen drei Evangelien, den synoptischen, versuchen
diejenigen, denen das Johannes-Evangelium nicht recht ist, eine Art
von Einklang zu bilden. Einen Einklang zu bilden wird aber, wenn



man nur die dufleren materiellen Geschehnisse zugrunde legt, schwer
halten. Denn das, was fiir uns in dem morgigen Vortrage von beson-
derer Wichtigkeit sein wird, zu betrachten das Leben des Jesus von
Nazareth vor der Johannes-Taufe, das wird uns geschildert von zwel
Evangelisten, von dem Schreiber des Matthdus-Evangeliums und von
dem Lukas-Evangelium-Schreiber; und fiir eine duflere materialistische
Betrachtungsweise gibt es hier Verschiedenheiten, die in nichts nach-
geben dem, was zwischen den drei anderen Evangelien und dem Jo-
hannes-Evangelium als Verschiedenheit angenommen werden mufi.
Nehmen wir einmal die Tatsachen. Der Schreiber des Matthius-
Evangeliums schildert, dafl vorherverkiindet wird die Geburt des
Schopfers des Christentums, dafl diese Geburt erfolgt, dafl Magier
kommen aus dem Morgenlande, die den Stern wahrgenommen haben,
daf der Stern sie gefiihrt hat an die Stdtte, wo der Erloser geboren
wird. Er schildert ferner, dafl Herodes dadurch aufmerksam gemacht
wird und daff, um zu entgehen der Mafinahme des Herodes, die in dem
bethlehemitischen Kindermord besteht, das Elternpaar des Erlosers mit
dem Kinde nach Agypten flieht. Als Herodes tot ist, wird Joseph, dem
Vater des Jesus, angezeigt, dafl er wieder zuriickkehren kann, und er
kehrt nun aus Furcht vor dem Nachfolger des Herodes nicht zuriick
nach Bethlehem, sondern er geht nach Nazareth. — Ich will heute noch
absehen von der Ankiindigung des Taufers. Ich will aber schon darauf
aufmerksam machen, daff, wenn wir das Lukas-Evangelium und das
Matthdus-Evangelium miteinander vergleichen, in den beiden Evan-
gelien die Vorverkiindigung des Jesus von Nazareth ganz verschieden
erfolgt: das eine Mal erfolgt sie dem Joseph, das andere Mal der Maria.
Wir sehen dann aus dem Lukas-Evangelium, wie die Eltern des Jesus
von Nazareth urspriinglich in Nazareth wohnen und dann bei einer
Gelegenheit nach Bethlehem gehen, nimlich zur Zihlung. Wahrend sie
dort sind, wird der Jesus geboren. Dann erfolgt nach acht Tagen die
Beschneidung — nichts von einer Flucht nach Agypten —; und nach
einiger Zeit, die nicht weit danach liegt, wird das Kind dargestellt im
Tempel. Wir sehen, dafl das Opfer dargebracht wird, das iiblich ist, und
dafl danach die Eltern mit dem Kinde nach Nazareth zuriickziehen
und dort leben. Und dann wird uns ein merkwiirdiger Zug erzahlt, der



Zug, wie der zwolfjihrige Jesus bei einem Besuch, den seine Eltern in
Jerusalem gemacht haben, im Tempel zurlickbleibt, wie sie ihn suchen,
wie sie ihn dann wiederfinden im Tempel zwischen denen, welche die
Schrift auslegen, wie er ihnen da entgegentritt als ein Kundiger in der
Schriftauslegung, wie er sich verstindig und weise im Kreise der Schrift-
gelehrten ausnimmt. Dann wird erzihlt, wie sie das Kind wiederum
mit nach Hause nehmen, wie es heranwichst; und wir horen nichts
Besonderes mehr von ihm bis zur Johannes-Taufe.

Da haben wir zwei Geschichten des Jesus von Nazareth vor der
Aufnahme des Christus. Wer sie vereinigen will, der muf sich vor allen
Dingen fragen, wie er die Erzihlung, dafl unmittelbar nach der Geburt
des Jesus die Eltern, Joseph und Maria, veranlafit werden, mit dem
Kinde nach Agypten zu fliehen, und dann wieder zuriickkehren, wie
er das vereinigen kann nach der gewohnlichen materialistischen An-
schauung mit der Darstellung im Tempel nach Lukas.

Da werden wir sehen, dafl das, was uns fiir die physische Auffassung
scheinbar als ein vollstindiger Widerspruch erscheint, im Lichte der
Geistesforschung uns als Wahrheit entgegentreten wird. Beides ist wahr,
trotzdem es als scheinbarer Widerspruch in der physischen Welt dar-
gestellt wird. Gerade die drei synoptischen Evangelien, das Matthius-,
das Markus- und das Lukas-Evangelium, sollten die Menschen hin-
zwingen zu einer geistigen Auffassung der Tatsachen der Menschheits-
geschehnisse. Denn die Menschen sollten einsehen, dafl man nichts
damit erreicht, wenn man solchen Urkunden gegeniiber nicht iiber
scheinbare Widerspriiche nachdenkt oder wenn man von «Dichtungen»
spricht, wo man durch Realititen nicht durchkommt.

So wird sich uns gerade diesmal Gelegenheit bieten, dariiber zu
sprechen, woriiber eingehend zu sprechen das Johannes-Evangelium
keinen Anlafl gegeben hat, nimlich iiber die Ereignisse, die sich zu-
getragen haben vor der Johannes-Taufe, vor dem Eindringen der
Christus-Wesenheit in die drei Leiber des Jesus von Nazareth. Und
manches wichtige Ritsel von dem Wesen des Christentums wird sich
uns gerade dadurch 18sen, dafl wir — aus der Akasha-Chronik er-
forscht — hdren werden, wie das Wesen des Jesus von Nazareth war,
bevor der Christus seine drei Leiber eingenommen hat.



Wir werden morgen damit beginnen, das Wesen und das Leben des
Jesus von Nazareth aus der Akasha-Chronik heraus zu priifen, um uns
dann zu fragen: Wie stellt sich das, was wir aus dieser Quelle heraus
wissen konnen iiber die wahre Wesenheit des Jesus von Nazareth, zu
dem, was uns geschildert wird im Lukas-Evangelium als herriihrend
von denen, die damals «Selbstseher» waren oder «Diener des Wortes»,
des Logos?



ZWEITER VORTRAG
Basel, 16. September 1909

Das Johannes-Evangelium war durch die verschiedenen Zeiten der Ent-
wickelung des Christentums hindurch diejenige Urkunde, welche stets
den tiefsten Eindruck auf alle diejenigen gemacht hat, welche eine be-
sondere Vertiefung, eine innere Versenkung in die christlichen Welten-
stromungen suchten. Daher war dieses Johannes-Evangelium die Ur-
kunde aller christlichen Mystiker, die nachzuleben versuchten, was im
Johannes-Evangelium in der Persdnlichkeit und Wesenheit des Christus
Jesus dargestellt wird.

In einer etwas anderen Weise hat sich die christliche Menschheit
durch die verschiedenen Jahrhunderte hindurch zu dem Lukas-Evan-
gelium gestellt. Das entspricht, von einem anderen Gesichtspunkt aus
gesehen, im Grunde genommen durchaus dem; was wir gestern schon
iiber den Unterschied des Johannes-Evangeliums und des Lukas-Evan-
geliums andeuten konnten. War das Johannes-Evangelium in gewisser
Beziechung eine Urkunde fiir Mystiker, so war das Lukas-Evangelium
immer eine Art Erbauungsbuch fiir die Allgemeinheit, fiir solche, die
sich, man konnte in einer gewissen Weise sagen, aus der Einfalt und
der Einfachheit ihres Herzens heraus in die Sphire des christlichen
Empfindens erheben konnten. Als ein Erbauungsbuch geht das Lukas-
Evangelium durch der Zeiten Wende. Fiir alle die, welche bedriickt
waren mit Leiden und Schmerzen, war es immer ein Quell inneren
Trostes. Denn in diesem Evangelium wird ja so viel verkiindet von dem
groflen Troster, von dem groflen Wohltiter der Menschheit, von dem
Heiland der Beladenen und der Bedriickten. Ein Buch, zu dem ins-
besondere diejenigen den Sinn hinwendeten, welche sich durchdringen
wollten mit der christlichen Liebe, war das Lukas-Evangelium, denn
mehr als in irgendeiner anderen christlichen Urkunde wird die Gewalt
und das Eindringliche der Liebe in diesem Lukas-Evangelium entfaltet.
Und die, welche in irgendeiner Weise sich bewuf3t waren — und im
Grunde genommen kann das ja fiir alle Menschen gelten —, irgend-
welche Fehler auf ihr Herz geladen zu haben, sie fanden von jeher



Erbauung und Trost und Erhebung der beladenen Seele, wenn sie zum
Lukas-Evangelium und seiner Verkiindigung hinblickten und sich
sagen konnten: Der Christus Jesus ist nicht blof erschienen fiir die
Gerechten, sondern auch fiir die Siinder; mit Siindern und Zoéllnern hat
er bei Tisch gesessen.—Gehortzum johannes-Evangelium eine hohe Vor-
bereitung, um es auf sich wirken zu lassen, so darf man vom Lukas-
Evangelium sagen, daf kein Gemiit so niedrig, so unreif ist, daf es
nicht all die Wirme, die aus dem Lukas-Evangelium herausstromt, in
vollem Mafle auf sich wirken lassen kdnnte.

So war das Lukas-Evangelium von jeher ein Buch fiir die Allgemein-
heit, an dem sich auch das kindlichste Gemiit erbauen konnte. Alles,
was an der menschlichen Seele von der frijhesten Lebenszeit an bis in
die hochsten Altersstufen hinauf kindlich bleibt, das hat sich immer
hingezogen gefiihlt zu dem Lukas-Evangelium. Und vor allem, was von
den christlichen Wahrheiten bildhaft dargestellt worden ist, was die
Kunst von den christlichen Wahrheiten zu ihrem Vorwurf genommen
hat — es ist zwar vieles auch aus den anderen Evangelien erflossen —,
was aber aus der Kunst, aus der Malerei von jeher am eindringlichsten
zu den menschlichen Herzen gesprochen hat, das finden wir im Lukas-
Evangelium angegeben und von da aus in die Kunst fliefflend. Alle die
tiefen Beziehungen zwischen dem Christus Jesus und Johannes dem
Tidufer, die so vielfach bildnerische Darstellung gefunden haben, haben
ihren Quell in diesem unverganglichen Buche, in dem Lukas-Evangelium.

Wer von diesem Gesichtspunkte aus diese Urkunde auf sich wirken
1488¢, der wird finden, daf sie von Anfang bis zu Ende gleichsam hin-
eingetaucht ist in das Prinzip der Liebe, des Mitleides, der Einfalt, ja
bis zu einem gewissen Grade der Kindlichkeit. Und wo kommt diese
Kindlichkeit denn noch in einer so warmen Weise zum Ausdruck als
gerade in der Kindheitsgeschichte des Jesus von Nazareth, die uns der
Schreiber des Lukas-Evangeliums gibt! Warum das so war, das wird
uns auch klar werden konnen, wenn wir allmahlich immer tiefer in
dieses merkwiirdige Buch eindringen.

Es wird heute notwendig sein, dafl mancherlei gesagt wird, was viel-
leicht denen, die andere Vortrige von mir iiber diesen Gegenstand oder
andere Zyklen gehdrt haben, zunichst als ein Widerspruch erscheinen

-~



wird. Aber warten Sie nur auf die Ausfihrungen der nichsten Tage,
dann wird Thnen das schon im Einklange erscheinen mit dem, was Sie
bisher {iber den Christus Jesus und iiber Jesus von Nazareth von mir
gehdrt haben. Man kann nicht auf einmal den ganzen komplizierten
Umfang der Wahrheit geben, und es wird heute notwendig sein, auf
eine Seite der christlichen Wahrheiten hinzuweisen, welche im schein-
baren Widerspruche stehen wird mit demjenigen Teile der Wahrheit,
den ich bisher da oder dort vor Thnen aussprechen konnte. — Es soll der
Weg so gewihlt werden, daf} die einzelnen Wahrheitsstrome entwickelt
werden und dafl dann gezeigt wird, wie sie vollstindig in Harmonie
und im Einklange sind. Natiirlich konnte ich in den verschiedenen
Zyklen, namentlich, da bisher der Ausgangspunkt — und zwar absicht-
lich — vom Johannes-Evangelium aus genommen wurde, nur auf einen
Teil der Wahrheit hinweisen. Dieser Teil bleibt darum doch Wahrheit;
das werden wir in den nichsten Tagen noch sehen. Heute obliegt es
uns, einen den meisten von Thnen ungewohnten Teil der christlichen
Wahrheiten zu betrachten.

Im Lukas-Evangelium besagt uns eine wunderbare Stelle, dafl den
Hirten auf dem Felde verkiindet wird durch einen Engel, der ihnen
sichtbar wird, daf ihnen der «Heiland der Welt» geboren worden ist.
Und dann wird erwihnt, daf zu diesem Engel, nachdem er die Ver-
kiindigung gesagt hat, hinzutreten «himmlische Heerscharen» (Lukas
2,13). Stellen Sie sich also das Bild vor, daf} diese Hirten hinaufblicken
und ihnen so etwas erscheint wie «der Himmel offen» und die Wesen-
heiten der geistigen Welt in michtigen Bildern sich vor ihnen aus-
breitend. Was wird den Hirten verkiindet?

Was ithnen verkiindet wird, das wird in monumentale Worte geklei-
det, in Worte, die durch die ganze Menschheitsentwickelung gesprochen
wurden und die zum Weihnachtsspruche der christlichen Entwickelung
geworden sind. Die Worte tonen den Hirten entgegen, die, richtig {iber-
setzt, etwa so lauten wiirden: _

«Es offenbaren sich die gottlichen Wesenheiten aus den Héhen, auf

daf Friede herrsche unten auf der Erde bei den Menschen, die durch-

drungen sind von einem guten Willen.» (Lukas 2,14.)

«Ehre», wie es gewdhnlich wiedergegeben wird, ist eine ganz falsche



Ubersetzung. Wie ich es jetzt gesagt habe, sollte es heiflen. Und der
Gegensatz sollte scharf betont werden, dafl dasjenige, was die Hirten
sehen, die Offenbarung der geistigen Wesenheiten aus den Hohen ist und
dafl sie in diesem Augenblicke geschieht, damit einziehe Friede in die
menschlichen Herzen, die durchdrungen sind von einem guten Willen.

Im Grunde genommen liegt, wie wir sehen werden, vieles von den
Geheimnissen des Christentums in diesen Worten, wenn man sie richtig
versteht. Aber es wird einiges dazu gehGren, um Licht in diese para-
digmatischen Worte zu bringen. Was vor allem hinzugehért, ist, dafl
wir versuchen, jene Berichte zu betrachten, die des Menschen hell-
sichtiger Sinn aus der Akasha-Chronik empfiangt. Darauf kommt es an,
zunichst hinzuschauen mit dem gedffneten Auge des Geistes auf das-
jenige Zeitalter, in dem der Christus Jesus fiir die Menschheit auftritt,
und uns nun zu fragen: Wie stellt sich das dar, was damals geistig in
die Erdenentwickelung eingetreten ist, wenn wir es verfolgen in seinem
ganzen geschichtlichen Werden, wenn wir fragen: Woher ist es ge-
kommen? .

Damals flof in die Menschheitsentwickelung etwas ein, was wie ein
Zusammenstromen geistiger Strdme von den verschiedensten Rich-
tungen her sich darstellte. In den mannigfaltigsten Gegenden der Erde
sind die verschiedensten Weltanschauungen im Laufe der Zeiten auf-
getaucht. Alles, was aufgetaucht ist in den verschiedenen Gegenden der
Erde, stromte damals in Paldstina zusammen und driickte sich aus in
irgendeiner Weise in diesen Ereignissen von Palistina, so dafl wir uns
fragen k6nnen: Wohin gehen die Stromungen, die wir wie in einen Mit-
telpunkt zusammenflieflen sehen in den palidstinensischen Ereignissen?

Wir haben gestern schon darauf hingedeutet, dafl durch das Lukas-
Evangelium dasjenige gegeben wird, was wir imaginative Erkenntnis
nennen, und dafl diese imaginative Erkenntnis in Bildern gewonnen
wird. Ein Bild wird vor uns hingestellt in dem soeben Angegebenen,
ein Bild, wie {iber den Hirten erscheint die Offenbarung der geistigen
Wesenheiten aus der Hohe, das Bild eines geistigen Wesens, eines Engels,
und dann einer Schar von Engeln. Da miissen wir die Frage aufwerfen:
Wie sieht der hellsichtige und zugleich in die Geheimnisse des Daseins
eingeweihte Mensch dieses Bild an, das er sich jederzeit wieder her-



stellen kann, wenn er in die Akasha-Chronik zuriickschaut? Was ist
das, was sich da den Hirten darstellte? Was ist enthalten in dieser
Engelschar, und woher kommt sie?

Eine der groflen geistigen Stromungen, die durch die Menschheits-
entwickelung geflossen sind, jene Stromung, die allmahlich immer hoher
und hoher gestiegen ist, so dafl sie zur Zeit der paldstinensischen Ereig-
nisse nur mehr aus den geistigen Hohen herunterscheinen konnte auf
die Erde, die ist es, die sich in diesem Bilde zeigt. Wenn wir ausgehen —
und zwar jetzt durch die Entzifferung der Akasha-Chronik ~ von
dieser Engelschar, welche den Hirten erschien, so werden wir zuriick-
gefihrt zu einer der grofiten geistigen Stromungen der Menschheits-
entwickelung, die sich, man kodnnte sagen, zuletzt vor der Erscheinung
des Christus Jesus auf der Erde, mehrere Jahrhunderte vorher, als
Buddhismus ausgebreitet hat. Zu dem, was die «Erleuchtung» des
groflen Buddha war,so sonderbar es Thnen klingen wird, wird derjenige
gefithrt, welcher von jener Offenbarung, die den Hirten wird, durch
die Akasha-Chronik den Weg zuriickverfolgt in die vorhergehenden
Zeiten der Menschheit. Was in Indien den Menschen aufgeleuchtet hat,
was dort als die Religion des Mitleides und der Liebe, als eine grofle
Weltanschauung einstmals Geister und Herzen bewegt hat und was
noch heute fiir einen groflen Teil der Menschheit geistige Nahrung ist,
das erschien wieder in der Offenbarung der Hirten. Denn auch das
sollte einstromen in die paldstinensische Offenbarung. Was uns im
Lukas-Evangelium zuerst erzahlt wird, das kénnen wir nur verstehen,
wenn wir — wiederum vom Gesichtspunkte der geisteswissenschaft-
lichen Forschung aus — einen Blick auf das werfen, was der Buddha
der Menschheit war und was die Buddha-Offenbarung eigentlich im
Verlaufe der Menschheitsentwickelung bewirkte. Da miissen wir uns
folgendes klarmachen.

Als fiinf bis sechs Jahrhunderte vor unserer Zeitrechnung der Buddha
im Fernen Osten erstand, da erschien in ihm eine Individualitit, die oft
und oft wiederverkorpert erschienen war und die durch ihre vielen
VerkSrperungen hindurch bis zu einer hohen menschlichen Entwicke-
lungsstufe hinaufgeschritten ist. Der Buddha konnte derjenige, der er
war, nur deshalb werden, weil er in seinen fritheren Inkarnationen im



hochsten Sinne des Wortes schon eine hohe, hohe Entwickelungsstufe
erlangt hatte. Jene Entwickelungsstufe einer Wesenheit im Weltenall,
die der Buddha erlangt hatte, bezeichnet man mit einem orientalischen
Ausdruck als einen «Bodhisattva». Es ist — wenigstens vor einem Teile
von Thnen — das Wesen der Bodhisattvas von verschiedenen Seiten her
schon erortert worden. In dem Zyklus «Geistige Hierarchien und ihre
Widerspiegelung in der physischen Welt», Diisseldorf, April 1909,
zeigte ich, wie sich die Bodhisattvas zu der ganzen kosmischen Ent-
wickelung verhalten; in Miinchen in dem Zyklus «Der Orient im Lichte
des Okzidents», August 1909, konnte ich von einem anderen Gesichts-
punkte aus darauf hinweisen. Heute soll wiederum von einer anderen
Seite her das Wesen der Bodhisattvas betrachtet werden. Sie werden
schon nach und nach den Einklang zwischen diesen einzelnen Wahr-
heiten finden.

Derjenige, der ein Buddha wurde, mufite zuerst ein Bodhisattva
sein. Bodhisattva ist also die vorhergehende Stufe der individuellen
Entwickelung zum Buddha hin. Nun wollen wir einmal vom Stand-
punkte der Menschheitsentwickelung aus uns das Wesen der Bodhisatt-
vas vor Augen fithren. Wir verstehen es nur, wenn wir, vom Gesichts-
punkte der Geisteswissenschaft aus sie durchdringend, die Menschheits-
entwickelung betrachten.

Was die Menschen zu irgendeiner Zeit konnen, was sie an Fihig-
keiten entwickeln, das war nicht immer da. Es ist nur eine kurzsichtige
Betrachtungsweise, die nicht Uber ihre eigene Epoche hinausschauen
kann, welche da glaubt, daf} dieselben Fahigkeiten, welche die Men-
schen heute haben, schon in Urzeiten vorhanden waren. Die mensch-
lichen Fahigkeiten, das, was die Menschen verrichten, wissen, tun
konnen, das dndert sich von Epoche zu Epoche. Heute sind die mensch-
lichen Fihigkeiten so entwickelt, dafl der Mensch gewissermaflen durch
seine eigene Vernunft dieses oder jenes erkennen kann, daf} er mit Recht
sagt: Diese oder jene Wahrheit sehe ich ein durch meinen Verstand,
durch meine Vernunft; ich kann erkennen, was sittlich und unsittlich
ist, was in einer gewissen Beziehung logisch oder unlogisch ist. Aber
man wiirde fehlgehen, wenn man glauben wiirde, dafl diese Fihigkei-
ten, das Logische vom Unlogischen oder das Sittliche vom Unsittlichen



zu unterscheiden, immer an der menschlichen Natur gehaftet haben.
Sie sind erst gekommen, haben sich nach und nach entwickelt. Was der
Mensch heute durch seine eigenen Fihigkeiten vermag, das mufite er -
wie ein Kind von Vater und Mutter oder vom Lehrer — sich einmal
sagen lassen von Wesenheiten, welche zwar auch verkorpert unter den
Menschen waren, welche aber durch ihre geistigen Fahigkeiten hoher
entwickelt waren und in den Mysterien Umgang pflegen konnten mit
geistigen Wesenheiten, die iiber thnen sind, mit gottlich-geistigen We-
senheiten.

Solche Individualititen, die zwar im physischen Leibe verkorpert
waren, die aber Umgang pflegen konnten mit hoheren Individualititen,
die nicht physisch verkdrpert sind, gab es immer. Bevor die Menschen
zum Beispiel die Gabe des logischen Denkens erlangt haben, wodurch
sie selbst heute logisch denken konnen, muflten sie hinhorchen auf ge-
wisse Lehrer. Diese Lehrer konnten auch nicht durch gewisse Fahigkei-
ten, die man im physischen Leibe entwickelt, logisch denken, sondern
nur dadurch, daf} sie in den Mysterien Umgang hatten mit gottlich-
geistigen Wesenheiten, die in hdheren Regionen sind. Solche Lehrer, die
das Logische, das Sittliche lehrten aus ihren Offenbarungen, die sie aus
hoheren Welten heraus empfingen, gab es, bevor die Menschen selber
durch ihre Natur auf der Erde imstande waren, logisch zu denken oder
das Sittliche zu finden. Eine gewisse Kategorie solcher Wesen, die zwar
im physischen Leibe verkorpert sind, aber Umgang haben mit géttlich-
geistigen Wesenheiten, damit sie das heruntertragen, was sie von jenen
lernen, und es dem Menschen mitteilen kdnnen, das sind die Bodhisatt-
vas. Sie sind also in einem Menschenleib verkdrperte Wesenheiten, die
heranreichen mit ihren Fihigkeiten bis zu einem Verkehr mit den gott-
lich-geistigen Wesenheiten.

Und bevor der Buddha ein «Buddha» wurde, war er eben ein Bodhi-
sattva, das heifit eine Individualitdt, die in den Mysterien Umgang
haben konnte mit den hoheren, gottlich-geistigen Wesenheiten. Eine
solche Wesenheit, wie es der Bodhisattva ist, hat in fernen Urzeiten der
Erdenentwickelung einmal eine bestimmte Mission, eine bestimmte
Aufgabe in der hoheren Welt erhalten, und sie bleibt dann bei dieser
Mission.



Wenn wir das auf den Buddha anwenden, so miissen wir sagen: Er
hatte als Bodhisattva eine bestimmte Aufgabe. Als die Erde noch in
friiheren Entwickelungszustinden war, noch vor der atlantischen und
lemurischen Zeit, da hatte dasjenige Wesen, das im sechsten Jahrhundert
vor unserer Zeitrechnung als Buddha verkorpert war, eine bestimmte
Aufgabe erhalten. Bei dieser Aufgabe ist es geblieben. Durch alle Zeiten
hindurch hatte es von Epoche zu Epoche zu wirken und immer so viel
der Erdenentwickelung mitzuteilen, als dieselbe vermdge ihrer Wesen-
heit aufnehmen konnte. Fiir eine jede solche Wesenheit — also fiir
jeden Bodhisattva — gibt es daher eine Zeit, wo er sozusagen mit seiner
in Urzeiten empfangenen Mission an einen bestimmten Punkt kommt,
wo das, was er von oben in die Menschheit hat einflieflen lassen konnen,
zu der eigenen menschlichen Fihigkeit hat werden kdnnen. Denn was
heute menschliche Fihigkeit ist, das war frither Fahigkeit gottlich-
geistiger Wesenheiten, und die Bodhisattvas trugen sie aus den geistigen
Hohen herunter zu den Menschen. Ein solcher geistiger Missionar
kommt also an einen Punkt, wo er sich sagen kann: Ich habe meine
Mission vollbracht; der Menschheit ist jetzt gegeben, wozu sie vor-
bereitet worden ist durch viele, viele Zeiten hindurch. An einem solchen
Punkt angelangt, kann der Bodhisattva zum Buddha werden. Das
heiflt, es kommt fiir ihn ein Zeitpunkt, da er als die Wesenheit mit der
Mission, die wir eben charakterisiert haben, sich nicht mehr in einem
« physischen Menschenleibe zu verkérpern braucht, wo er sich zum letz-
ten Male in einem solchen physischen Menschenleib noch verkorpert
und dann nicht mehr als ein solcher Missionar sich zu verkdrpern
braucht. Ein solcher Zeitpunkt war fiir den Buddha gekommen. Was er
frither zu tun hatte, fiihrte ihn immer wieder und wieder auf die Erde
herunter. Aber in der Zeit, als er zum Buddha erleuchtet worden war,
trat fiir ihn als Bodhisattva eine letzte Verkorperung ein. Er gelangte in
einen Menschenleib hinein, der die Fihigkeiten in einem hochsten Mafle
ausgebildet hatte, die frither von oben gelehrt werden mufiten und die
nun nach und nach eigene menschliche Fahigkeiten werden sollten.

Wenn ein solcher Bodhisattva es durch seine frithere Entwickelung
dahin gebracht hat, einen Menschenleib so vollkommen zu machen,
daf er Fihigkeiten entwickeln kann fiir die Eigenschaften, die mit der



Mission des Bodhisattva zusammenhingen, dann braucht er sich nicht
mehr zu verkdrpern. Dann schwebt er, die Angelegenheiten der Men-
schen férdernd und leitend, in geistigen Regionen und wirkt von dort
in die Menschheit hinein. Und die Menschen haben dann die Aufgabe,
das, was ihnen frither von Himmelshthen heruntergestromt ist, weiter
auszubilden und sich zu sagen: Wir miissen uns jetzt so entwickeln, daf§
wir jene Fahigkeiten ausbilden, welche wir zum ersten Male in vollstem
Maf erreicht sehen in derjenigen Inkarnation, die durch die Fahigkeiten
des Bodhisattva erreicht worden ist und die im Buddha aufgetreten ist.
Und wie die Wesenheit, die durch Epochen hindurch als Bodhisattva
gewirkt hat, sich ausnimmt als Mensch, auch als voller einzelner
Mensch, wo alles in die menschliche Natur hineingenommen ist, was
frither aus Himmelshohen hineinstromte, das noch an einem einzelnen
Menschen zu zeigen, was der Bodhisattva vermag, das heifit «<Buddha»
sein. Das hat der Buddha noch gezeigt. Hatte der Bodhisattva sich
frither von seiner Mission zuriickgezogen, dann hitten die Menschen
nicht mehr der Wohltat teilhaftig werden konnen, dafl ihnen diese
Fahigkeiten zuflieflen aus den Hohen. Nachdem aber die Entwickelung
so weit fortgeschritten war, dafl diese Fahigkeiten in einem einzelnen
menschlichen Exemplar auf der Erde vorhanden sein konnten, da war
auch die Keimanlage dazu geschaffen, dafl die Menschen sie in der Zu-
kunft bei sich selbst ausbilden konnten. So zieht sich die Individualitit,
die sich vorher als Bodhisattva entwickelt hat und die, solange sie
Bodhisattva war, nicht ganz in die menschliche Gestalt hineingegangen
ist, sondern hineinragte in die Himmelshohen, so zieht sich die Indivi-
dualitit des Bodhisattva einmal véllig in einen Menschen hinein, so
daf sie voll erfafit wird von dieser Inkarnation. Dann aber zieht sie
sich auch wieder zuriick. Denn jetzt ist — mit dieser Inkarnation als
Buddha — der Menschheit ein gewisses Quantum von Offenbarungen
gegeben, die sich innerhalb der Menschheit selber nun weiter ausbilden
sollen. Daher darf sich das Bodhisattva-Wesen, nachdem es Buddha
geworden ist, von der Erde zurlickziehen in gewisse geistige Hohen,
darf dort verweilen und die Angelegenheiten der Menschheit von dort
aus weiterlenken, wo es nur noch einem gewissen hellseherischen Ver-
mogen moglich ist, es zu sehen.



Welche Aufgabe hatte denn jene wunderbare, jene gewaltige, grofie
Individualitit, die man im gewohnlichen Leben den Buddha nennt?
Wenn wir die Aufgabe, die Mission dieses Buddha wirklich einsehen
wollen im Sinne der wahren Esoterik, so miissen wir uns folgendes
sagen. Das ganze Erkenntnisvermdgen der Menschheit hat sich nach
und nach entwickelt. Wir haben immer wieder darauf aufmerksam ge-
macht, wie in der atlantischen Zeit ein grofier Teil der Menschheit hell-
seherisch hineinblicken konnte in die geistigen Welten, und wir haben
gesagt, dafl gewisse Reste des alten Hellsehens noch in der nachatlan-
tischen Zeit vorhanden waren. Wiirden wir von der atlantischen Zeit
hinabsteigen in die altindische, in die urpersische, in die dgyptisch-
chaldiische Zeit, ja bis in die griechisch-lateinische Zeit noch hinein,
so wiirden wir zahlreiche Menschen finden, viel mehr als die heutige
Menschheit sich triumen 1iflt, die Erbstiicke dieses alten Hellsehens
hatten, denen der astralische Plan offen war, die hineinsahen in die
verborgenen Tiefen des Daseins. Den itherischen Leib des Menschen
zu sehen, war selbst noch in der griechisch-lateinischen Zeit fiir einen
groflen Teil der Menschen etwas ganz Gewohnliches, namentlich aber
den Kopfteil des Menschen umgeben von jener dtherischen Wolke, die
sich freilich nach und nach ganz in dem Innern des Kopfteiles ver-
borgen hat. |

Aber die Menschheit mufite zu jener Erkenntnis aufsteigen, welche
nach und nach die vollkommene Sinneserkenntnis wurde, zu jener Er-
kenntnis, die durch die dufleren Sinne und durch diejenigen geistigen
Fihigkeiten erworben wird, welche auf die dufleren Sinne gerichtet
sind. Der Mensch mufite allmahlich sozusagen vollig heraussteigen aus
der geistigen Welt und eintreten in die blofle Sinnesbetrachtung, in das
verniinftige, logische Denken. Allmzhlich mufite sich der Mensch zu
dieser nichthellseherischen Erkenntnis aufschwingen, weil er durch sie
hindurchgehen mufite, um in der Zukunft wiederum die hellsichtige
Erkenntnis zu erlangen, aber dann vereinigt mit dem, was er sich als
Sinnes- und Verstandeserkenntnis erworben hat.

In dieser Zeit leben wir in der Gegenwart. Wir blicken auf eine Ver-
gangenheit hin, in welcher die Menschheit hellsichtig war, und wir
blicken in eine Zukunft hinein, wo die Menschen wiederum hellsichtig



sein werden. In unserer Zwischenzeit aber sind die Menschen in der
Mehrzahl auf das angewiesen, was sie mit den Sinnen wahrnehmen und
mit dem Verstande und der Vernunft begreifen. Zwar gibt es auch eine
gewisse Hohe der Sinnesanschauung und der Verstandes- und Vernunft-
erkenntnis. Uberall aber gibt es Grade in der Erkenntnis. Der eine wan-
delt in der betreffenden Inkarnation seines Erdendaseins so, dafd er nur
weniges einsieht von dem, was Moral ist, daf} er nur wenig Mitleid ent-
faltet zu den Mitmenschen: wir nennen ihn einen Menschen auf einer
niederen moralischen Stufe. Oder ein anderer wandelt so durch das
Leben, daf} seine intellektuellen Krifte wenig ausgebildet sind: wir
nennen ihn einen Menschen auf einer niederen intellektuellen Stufe.
Wir wissen aber, dafl diese intellektuellen Erkenntniskriafte hinauf-
gehen konnen bis zu einer hohen Stufe. Von dem Menschen, der wenig
moralisch und intellektuell ist, bis zu dem Menschen, den wir im Sinne
Fichtes ein «moralisches Genie» nennen und der sich bis zur hochsten
moralischen Phantasie entwickelt, haben wir alle moglichen Zwischen-
stufen; und wir wissen, dafy wir uns zu dieser Hohe der menschlichen
Vollkommenheit fiir die Gegenwart hinaufentwickeln konnen, ohne
hellseherische Krifte zu haben, nur durch die Veredelung derjenigen
Krifte, welche dem gewdhnlichen Menschen zur Verfiigung stehen.
Diese Stufen mufiten von der Menschheit erst erreicht werden im Laufe
der Erdenentwickelung. Was heute der Mensch schon bis zu einem ge-
wissen Grade durch die eigene Intelligenz erkennt, und auch, was er
durch die eigene moralische Kraft erreicht, nimlich daff man mit den
Leiden und Schmerzen des anderen Menschen Mitleid haben soll, das
hitte der Mensch der Urzeit nicht durch sich selbst erringen kdnnen.
Man kann heute sagen, daf sich der gesunde moralische Sinn des Men-
schen schon zu dieser Einsicht auch ohne Hellsichtigkeit erhebt, und
die Menschen werden sich immer mehr zu der Einsicht erheben konnen,
daf Mitleid die hdchste Tugend ist und dal die Menschheit ohne Liebe
nicht weiter vorwirtskommen konnte. Man kann sagen: Dies kann
heute der menschliche moralische Sinn erkennen, und er wird sich noch
immer mehr und mehr steigern. Aber man muf} zuriickblicken in Zei-
ten, in welchen der moralische Sinn so war, dafl er das nicht hat selbst
einsehen k&nnen.



Es gab Zeiten, in welchen die Menschen nimmermehr hitten selbst
einsehen kdnnen, dafl Mitleid und Liebe zu der hochsten Entwickelung
der menschlichen Seele gehoren konnten. Daher mufiten sich verkor-
pern in Menschengestalten solche geistige Wesenheiten, zu denen auch
zum Beispiel die Bodhisattvas gehoren, die aus hoheren Welten herunter
die Offenbarungen empfingen von der wirkenden Kraft des Mitleides,
von der wirkenden Kraft der Liebe,und welche den Menschen zu sagen
vermochten, wie sie sich zu verhalten hatten in Mitleid und Liebe, weil
die Menschen noch nicht reif waren, um aus ihren eigenen Kriften her-
aus das einzusehen. Was die Menschen heute aus eigener Kraft heraus
als die hohe Tugend des Mitleides und der Liebe erkennen, wozu der
moralische Sinn sich erhebt, das mufite durch Epochen und Epochen
aus Himmelshohen gelehrt werden. Und der Lehrer der Liebe und des
Mitleides in jenen Zeiten, als die Menschen selber noch nicht die Ein-
sicht in die Natur des Mitleides und der Liebe hatten, war derjenige
Bodhisattva, der sich dann in dem Gautamaj Buddha zum letzten Male
verkOrperte. ‘

So war der Buddha vorher der Bodhisattva, welcher der Lehrer von
Liebe und Mitleid und von alledem war, was damit zusammenhingt.
Er war es durch jene charakterisierten Epochen hindurch, in denen die
Menschen von Natur aus noch in einer gewissen Weise hellsichtig waren.
Er verkdrperte sich als Bodhisattva in solchen hellsichtigen Menschen-
leibern. Und als er sich dann als der Buddha verkdrperte und in diese
fritheren Verkdrperungen hellsichtig hineinblickte — von Inkarnation
zu Inkarnation —, da konnte er sagen, Wie} sich das Innere der Seele
fiithlte, wenn sie hineinschaute in die Tiefen des Daseins, die hinter dem
Sinnenschein verborgen sind. Diese Fahlgkelt hatte er in den fritheren
Verkorperungen, und mit dieser Fihigkeit Wurde er geboren innerhalb
des Geschlechtes der Sakya, aus dem der Vajter des Gautama, Suddho-
- dana, stammte. Damals, als Gautama Buddha geboren wurde, war er
noch der Bodhisattva. Das heifit, er erschien‘x als das Wesen, zu dem er
~sich in seinen vorhergehenden Inkarnationen hinaufentwickelt hatte.
Derjenige also, den man gewdShnlich den Buddha nennt, wurde ge-
boren durch seinen Vater Suddhodana und seine Mutter Mayadevi als
der Bodhisattva. Aber da er eben als Bodhisattva geboren wurde, hatte



er als Kind in hohem Grade die Fahigkeit der Hellsichtigkeit. Hinein-
zuschauen vermochte er in die Tiefen des Daseins.

Seien wir uns klar, dafl das Hineinschauen in die Tiefen des Daseins
im Verlaufe der Menschheitsentwickelung allmihlich ganz besondere
Formen angenommen hat. Die Mission der Menschheitsentwickelung
auf der Erde war es, allmihlich die Gabe des alten dumpfen Hellsehens
zuriicktreten zu Jassen; und was als Erbstiick des alten Hellsehens zu-
riickgeblieben war, das waren daher nicht die besten Teile dieses alten
Hellsehens. Diese besten Teile sind zuerst verlorengegangen. Was zu-
riickgeblieben war, das war vielfach ein niederes Hineinschauen in die
astraleWelt, das war gerade ein Erblicken jener dimonischen Gewalten,
die den Menschen in seinen Trieben und Leidenschaften hinunterziehen
in eine niedere Sphire. Wir konnen ja durch die Einweihung hinein-
blicken in die geistige Welt und die Krafte und Wesenheiten sehen, die
mit den schonsten Gedanken und Empfindungen der Menschheit zu-
sammenhingen; aber wir sehen auch diejenigen geistigen Michte, wel-
che hinter der wiisten Leidenschaft, hinter der wilden Sinnlichkeit und
dem verzehrenden Egoismus stehen. Was im weiten Umkreise fiir die
Menschen erhalten geblieben war — nicht bei den Eingeweihten,sondern
bei der groflen Mehrzahl der Menschen —, das war gerade das Schauen
dieser wilden dimonischen Gewalten, die hinter den niederen mensch-
lichen Leidenschaften stehen. Wer iiberhaupt hineinsieht in die geistige
Welt, der kann das alles natiirlich selbst auch schauen. Das hingt von
der Entwickelung der menschlichen Fihigkeiten ab. Der Mensch kann
nicht das eine ohne das andere erreichen.

Der Buddha mufite sich als Bodhisattva natiirlich in einem mensch-
lichen Leibe verkorpern, der so organisiert war, wie menschliche Leiber
damals organisiert waren, in einem Leibe, der ihm die Fahigkeit gab,
tief hineinzuschauen in die astralen Untergriinde des Daseins. Als Kind
schon war er fahig, alles das an astralen Gewalten zu schauen, was der
wilden, stiirmischen Leidenschaft, was der verzehrenden, gierigen Sinn-
lichkeit zugrunde liegt. Man hatte ihn davor bewahrt, die Auflenwelt
in ihrer physischen Verderbtheit und in ihren Qualen und Schmerzen
zu schauen. Im Palaste abgeschlossen, vor allem behiitet, wurde er ver-
zogen und verzirtelt, weil man aus den herrschenden Vorurteilen her-



aus ithm das seinem Stande gemaf} schuldig zu sein glaubte. Aber durch
dieses Abgeschlossensein kam um so mehr die innere Schaukraft bei
ihm zum Vorschein. Und wihrend er sorgfiltig behiitet wurde und
alles von ihm ferngehalten wurde, was an Krankheit und Schmerzen
erinnert, hatte er in seiner Abgeschlossenheit sein geistiges Auge offen
fiir die astralischen Bilder. Thn umgaukelten da die astralischen Bilder
alles dessen, was den Menschen an wilden Leidenschaften niederziehen
kann.

Wer mit dem geistigen Auge, wer mit wirklicher Esoterik die, wenn
auch exoterisch, aufbewahrt gebliebene Biographie des Buddha zu lesen
vermag, der wird das selbst ahnen, wenn ihm mitgeteilt wird, was jetzt
gesagt worden ist. Denn das muf} betont werden: Man kann vieles aus
den exoterischen Berichten nicht verstehen, wenn man nicht in die eso-
terischen Untergriinde eindringen kann. Und was man am wenigsten
aus den exoterischen Berichten verstehen kann, das ist das Buddha-
Leben. Es muf} einem eigentlich sonderbar erscheinen, wenn die Orien-
talisten und andere, die sich mit dem Buddha-Leben befassen, darin
beschrieben finden, dafl der Buddha in seinem Palaste umgeben war
mit «vierzigtausend T4nzerinnen und vierundachtzigtausend Frauen».
Das verzeichnen heute schon die Biicher, die man fiir ein paar Pfennige
kaufen kann; aber man merkt, dafl die Schreiber nicht sonderlich
erstaunt sind iiber einen Harem von vierzigtausend Tdnzerinnen und
vierundachtzigtausend Frauen. Was heifit das? Die Leute wissen nicht,
dafl damit auf etwas hingewiesen wird, was der Buddha in vollem
Mafle, wie es nur auf ein menschliches Herz ausgeschiittet werden kann,
durch das astralische Schauen erlebte: wie er von Kindheit an zwar
nicht erlebte, was drauflen an Leiden und Schmerzen in der physischen
Menschenwelt vorging, denn davor war er zunichst behiitet, wie er
aber das alles als geistige Wirksamkeiten in der geistigen Welt schaute.
Er schaute es, weil er hineingeboren war in einen Leib, wie er aus der
damaligen Zeit geboren werden konnte, und er war von Anfang an
gefeit und gekriftigt und erhoben iiber alles, was da an den furchtbar-
sten Gaukelbildern ihn umgab, weil er in seinen fritheren Inkarnationen
sich bis zur Hohe des Bodhisattva erhoben hatte. Weil er aber als die
Individualitdt des Bodhisattva in dieser menschlichen Inkarnation



lebte, driangte es ihn hinaus, um dasjenige zu sehen, worauf ihn jedes
einzelne Bild dieser astralischen Welt, wie sie ihn im Palaste umgab,
hinwies. Jedes einzelne Bild dringte ihn gleichsam hinaus, die Welt zu
sehen, sozusagen sein Gefingnis zu verlassen. Das war die treibende
Kraft in seiner Seele. Denn in ihm lebte als Bodhisattva eine hohe
Geisteskraft. Gerade diejenige Geisteskraft lebte in thm, welche mit
der Mission zusammenhingt, der Menschheit zu lehren die ganze Kraft
von Mitleid und Liebe und alledem, was damit zusammenhingt. Dazu
mufite er selbst diese Menschheit in der Welt kennenlernen, er mufite
sie in der Welt sehen, in welcher sie eben aus dem moralischen Sinn
heraus die Lehre von Mitleid und von der Liebe erleben kann. Er mufite
die Menschheit in der physischen Welt kennenlernen. Er mufite hinauf-
steigen vom Bodhisattva zum Buddha, ein Mensch unter Menschen.
Das konnte er nur, wenn er sich von alledem abwendete, was thm an
Fihigkeiten aus den fritheren Inkarnationen geblieben war, wenn er
hinausging auf den physischen Plan, um dort mit den Menschen so zu
leben, daff er innerhalb dieser Menschheit ein Musterbeispiel, ein Ideal,
ein Vorbild eben darstellte fiir die Entwickelung dieser charakterisier-
ten besonderen Eigenschaften.

Um in diesem Sinne von einem Bodhisattva zu einem Buddha
zu werden, sind natiirlich mancherlei Entwickelungs-Zwischenstufen
notig. Das macht sich nicht von heute auf morgen. Heraus dringte es
ihn aus dem Konigspalast. Und der Bericht sagt uns, daf} er drauflen,
als er einmal gleichsam «ausbrach» aus seinem Palastgefangnis, einen
alten Mann fand, einen Greis. Er war bisher nur umgeben worden
von den Bildern der Jugend, er hatte glauben sollen, dafl es nur die
strotzende Kraft der Jugend gibt. Nun hatte er das, was sich auf dem
physischen Plan als Alter darstellt, in dem Greise kennengelernt. Und
weiter lernte er jetzt einen kranken Menschen kennen, und dann lernte
er einen Leichnam kennen, das heiflt also den Tod auf dem physischen
Plan. Das alles trat jetzt, wo er den physischen Plan wirklich ins Auge
fassen konnte, vor seiner Seele auf.

Sehr bezeichnend fiir das, was der Buddha eigentlich ist, wird jetzt
in dieser Legende, die hier wiederum wahrer ist als irgendeine duflere
Wissenschaft, gesagt: Als er hinausfuhr aus dem koniglichen Palast, da



wurde er von einem Pferde gefahren, das sich so dariiber gramte, daf}
er jetzt alles verlassen wollte, in das er hineingeboren war, daf} es aus
Gram dariiber starb und dafl es dann versetzt wurde als eine geistige
Wesenheit in die geistige Welt hinauf. — In diesem Bilde driickt sich eine
tiefe Wahrheit aus. Es wiirde heute zu weit fithren, wenn ich ausfiihr-
lich auseinandersetzen wollte, warum gerade das Pferd verwendet wird
fiir eine menschliche Geisteskraft. Ich erinnere nur an Plato, der von
einem Pferde spricht, das er an einem Ziigel hilt, als er ein Bild ge-
brauchen will fiir gewisse menschliche Fihigkeiten, die noch von oben
gegeben sind, die nicht aus dem eigenen Innern des Menschen entwickelt
worden sind. Als der Buddha aus dem Konigspalast heraustritt, da 1483t
er die Fihigkeiten, die sich nicht aus dem Innern der Seele selber ent-
wickelt haben, hinter sich. Sie 1483t er in den geistigen Welten, aus denen
heraus sie ihn immer geleitet haben. Das wird in dem Pferd angedeutet,
das aus Gram stirbt, als er es verldfit, und das dann in die geistige Welt
versetzt wird.

Aber nach und nach nur kann der Buddha das werden, was er in sei-
ner letzten Inkarnation auf der Erde werden sollte. Er muf ja erst auf
dem physischen Plan kennenlernen, was er als Bodhisattva nur aus der
geistigen Anschauung kennengelernt hat. Da lernt er zuerst zwei Lehrer
kennen. Der eine ist ein Vertreter jener altindischen Weltanschauung,
die man als die Sankhya-Philosophie bezeichnet, und der andere ist ein
Vertreter der Yoga-Philosophie. Diese beiden lernt der Buddha kennen
und vertieft sich in das, was sie ihm darzubieten vermogen. Er lebt
darinnen. Denn wenn man selbst ein noch so hohes Wesen ist, so muf§
man sich doch in das Auflere, was die Menschheit sich erobert hat, erst
hineinfinden. Wenn es ein Bodhisattva auch schneller lernen kann, er
mufd es doch erst lernen. Der Bodhisattva, der etwa fiinf oder sechs
Jahrhunderte vor unserer Zeitrechnung gelebt hat, miifite doch, wenn
er heute geboren wiirde — so, wie die Kinder in der Schule lernen —,
erst das nachholen, was sich mittlerweile auf der Erde zugetragen hat,
wihrend er in Himmelshohen gelebt hat. So mufite der Buddha auch
dasjenige, was sich seit seiner letzten Inkarnation zugetragen hatte,
kennenlernen.

Und er lernte die Sankhya-Philosophie von dem einen der Lehrer,



die Yoga-Philosophie von dem anderen der Lehrer kennen. Da konnte
er zuerst einen Blick gewinnen in die Weltanschauungen, die fiir viele
damals die Lebensritsel 16sten, und konnte lernen, wie es einer Seele
war, wenn sie diese Weltanschauungen auf sich wirken liefl.

In der Sankhya-Philosophie hatte er eine fein-logische philosophi-
sche Anschauung iiber die Welt aufnehmen konnen. Aber je mehr er
sich in sie hineinlebte, desto weniger genligte sie ihm. Sie war zuletzt
wie ein Gespinst, entbehrte des lebendigen Lebens. Er spiirte, daf} er die
Quellen fiir das, was er in dieser Inkarnation zu tun hatte, anderswo
her nehmen mufite als aus dieser traditionellen Sankhya-Philosophie.

Das andere war die Yoga-Philosophie des Patanjali, die durch ge-
wisse innere Seelenvorginge die Verbindung mit dem Gottlichen suchte.
So vertiefte er sich auch in die Yoga-Philosophie, nahm sie auf, machte
sie zu einem Teil seines Wesens. Aber auch sie lieff ihn unbefriedigt,
denn er sah ein, sie ist etwas, was sich von alten Zeiten her fortge-
pflanzt hat; aber die Menschen mufiten zu anderen Fihigkeiten kom-
men, sie mufdten in sich zu einer moralischen Entwickelung kommen.
Nachdem Buddha die Yoga-Philosophie in der eigenen Seele gepriift
hatte, sah er, daf} sie nicht die Quelle fiir seine Mission damals sein
konnte. _

Darauf kam er in dieUmgebung von fiinf Einsiedlern. Sie hatten auf
dem Wege strengster Selbstzucht unter Kasteiungen und Entbehrungen
zu den Geheimnissen des Daseins vorzudringen gesucht. Auch diesen
Weg versuchte der Buddha, aber auch von ihm sagte er sich, daf} er ihm
die Quelle fiir seine Mission in dieser Zeit nicht sein konnte. Er machte
eine Zeitlang alle die Entbehrungen und Kasteiungen durch, wie es die
Monche taten. Er hungerte wie sie, um die Gier vom menschlichen
Leben zu entfernen und dadurch tiefere Krifte heraufzurufen, die
gerade dann heraufdringen, wenn der Leib durch Fasten geschwicht
ist, und die dann aus den Tiefen des menschlichen Leiblichen rasch
hineinfiihren kénnen in die geistige Welt. Aber gerade weil der Buddha
seine Entwickelungsstufe erlangt hatte, sah er das Vergebliche dieses
Kasteiens, des Fastens und des Hungerns ein. Er hatte ja, weil er der
Bodhisattva war, durch seine Entwickelung in den friiheren Inkarna-
tionen diesen menschlichen Leib der damaligen Zeit bis zu der hdchsten



Hohe der Entwickelung bringen kénnen, bis zu der ein Mensch damals
kommen konnte. Daher konnte auch der Buddha das erleben, was ein
Mensch erleben muf}, wenn er gerade diesen Weg in die geistigen Hohen
durchmacht.

Wer bis zu einem gewissen Grade der Sankhya- oder der Yoga-
Philosophie hinaufdringt, ohne das entwickelt zu haben, was der
Buddha vorher durchgemacht hatte, wer hinaufdringen will in die
reinen Hohen des gottlichen Geistes durch das logische Denken, ohne
zuerst den moralischen Sinn im Sinne des Buddha erlangt zu haben, der
steht dann vor jener Versuchung, die der Buddha in einer probeweisen
Versuchung durchgemacht hat und die uns als die Versuchung durch
den Damon Mara angedeutet wird. Da kommt der Mensch dahin, wo
alle Teufel des Hochmutes, der Eitelkeit, des Ehrgeizes ithn durchsetzen.
Das lernte der Buddha kennen. Die Gestalt des Mara, der Eitelkeit und
des Ehrgeizes, stand vor ithm. Aber weil er auf dieser hohen Stufe eines
Bodhisattva war, so erkannte er ihn und war gefeit gegen ihn. Und er
wuflte sich zu sagen: Wenn sich die Menschen auf dem alten Wege
weiterentwickeln, ohne den neuen Einschlag in der Lehre der Liebe und
des Mitleides, ohne diesen selbsttdtigen moralischen Sinn zu erhalten,
dann miissen sie, da sie nicht alle Bodhisattvas sind, diesem Dimon
Mara verfallen, der alle Kriafte des Hochmutes und der Eitelkeit in die
Seelen senkt. Das ist das, was der Buddha in sich selber erlebte, als er
bis in die letzten Konsequenzen die Sankhya- und die Yoga-Philosophie
durchmachte.

Dann aber, als er bei den Ménchen war, hatte er ein anderes Erleb-
nis. Da erlebte er, daf} der Damon eine andere Gestalt annahm, die
dadurch charakterisiert ist, daf} er dem Menschen allen dufleren phy-
sischen Besitz, sozusagen die «Reiche der Welt und ihre Herrlichkeiten»
zeigt, um den Menschen abzulenken von dem, was die geistige Welt ist.
Gerade dafl man auf dem Wege der Kasteiung dieser Versuchung ver-
falle, das erlebte der Buddha, als ihm der Dimon Mara entgegentrat
und ithm sagte: «Lasse dich nicht verfiihren, alles zu verlassen, was du
als Konigssohn gehabt hast, gehe zuriick in den Ko&nigspalast!» Ein
anderer wire dem unterlegen, was sich ihm da zeigte, aber der Buddha
war so weit,dafl er den Versucher durchschauen konnte. Erleben konnte



er, was iiber die Menschheit kommen wiirde, wenn sie so weiterleben
wiirde wie bisher und nur auf dem Wege des Fastens und Hungerns den
Weg zum Geistigen hinauf durchmachen wollte. Er selbst war dagegen
gefeit und konnte daher auch jetzt die grofie Gefahr vor die Menschen
hinstellen, die kommen wiirde, wenn die Menschen ohne die grofie
Grundlage des selbsttitigen moralischen Sinnes nur durch Fasten und
duflere Mittel in die geistige Welt eindringen wollten.

So war der Buddha als Bodhisattva noch vorgedrungen bis zu jenen
zwel Grenzpunkten der menschlichen Entwickelung, die der Mensch
eben, weil er nicht ein Bodhisattva ist, am besten ganz vermeiden soll.
Ubersetzen wir uns das in eine gewohnliche Menschensprache, so kon-
nen wir sagen: Das hochste Wissen ist herrlich, das hochste Wissen ist
schon, aber nihere dich diesem Wissen mit reinem Herzen, mit edlem
Sinn, mit einem gelduterten Gemiit, sonst wird der Teufel des Hoch-
mutes, der Eitelkeit und des Ehrgeizes iiber dich kommen. — Und die
andere Lehre ist: Suche nicht auf irgendeinem dufleren Wege, durch
Kasteiungen oder Fasten in die geistige Welt hineinzukommen, bevor
du deinen sittlichen Sinn in der entsprechenden Weise gereinigt hast,
sonst wird der Versucher von der andern Seite an dich herantreten. —
Das sind die beiden Lehren, die uns von dem Buddha in unsere Zeit
hereinleuchten. So sagt uns der Buddha, als er noch Bodhisattva war,
dasjenige, was im eminenten Sinne zu seiner Mission gehort. Denn die-
sen moralischen Sinn der Menschheit zu bringen, als die Menschen noch
nicht fihig waren, ithn aus ihrem Herzen heraus zu entwickeln, das war
immer seine Mission. Daher verlief er, als er die Gefahr des Asketen-
tums fiir die Menschheit kennengelernt hatte, die fiinf Einsiedler und
ging dahin, wo er in einem fiir unsere heutige Zeit gemiflen inneren
Versenken in diejenigen Fihigkeiten der menschlichen Natur, die aus-
gebildet werden kdnnen ohne die alte Hellsichtigkeit, ohne das, was als
ein Erbstiick von frither iberkommen ist, das Hochste leisten konnte,
was die Menschheit gerade durch diese Fihigkeiten jemals wird leisten
konnen.

Unter dem Bodhibaume, im neunundzwanzigsten Jahre seines Le-
bens, nachdem der Buddha den Weg einseitiger Askese verlassen hatte,
gingen ihm dann in siebentidgiger Betrachtung die groflen Wahrheiten



auf, die dem Menschen aufgehen, wenn er in stiller, innerer Versenkung
dasjenige zu finden sucht, was ihm die jetzigen menschlichen Fahig-
keiten geben konnen. Da gingen ihm auf die groflen Lehren, die er
gelehrt hat in den sogenannten vier Wahrheiten, und jene grofle Lehre
des Mitleides und der Liebe, die er gelehrt hat in dem achtgliedrigen
Pfade. Diese Lehren des Buddha werden uns noch zu beschiftigen
haben. Wir wollen uns heute damit begniigen, dafl diese Lehren eine
Umschreibung des moralischen Sinnes der reinsten Lehre vom Mitleid
und von der Liebe sind. Damals sind sie aufgetreten, als unter dem
Bodhibaume der Bodhisattva Indiens vom Bodhisattva zum Buddha
wurde. Damals sind die Lehren vom Mitleid und der Liebe zum ersten
Male in der Menschheit als eigene menschliche Fihigkeit aufgegangen,
und seit jener Zeit sind die Menschen imstande, aus sich selbst heraus die
Lehre vom Mitleid und der Liebe zu entwickeln. Das ist das Wesent-
liche. Deshalb sagte der Buddha zu seinen intimen Schiilern noch kurze
Zeit vor seinem Tode: Trauert nicht darum, daf} der Meister euch ver-
1af3t. Ich lasse euch etwas zuriick. Ich lasse euch zuriick das Gesetz der
Weisheit und das Gesetz der Disziplin; die sollen euch kiinftig den
Meister ersetzen. — Das heifdt nichts anderes als: Bisher hat euch der
Bodhisattva gelehrt, was darinnen ausgedriickt ist; jetzt darf er, nach-
dem er seine Inkarnation auf der Erde erreicht hat, sich zuriickziehen.
Denn die Menschheit wird das, was ihr frither von einem Bodhisattva
gelehrt worden ist, in das eigene Herz gesenkt haben und wird es aus
dem eigenen Herzen heraus entwickeln kdnnen als die Religion vom
Mitleid und der Liebe. — Das hat sich zugetragen, als in siebentigiger
innerer Betrachtung der Bodhisattva zu dem Buddha wurde im alten
Indien. Das war es auch, was er in den verschiedensten Formen seinen
Zoglingen, die um ihn herum waren, lehren konnte. In welche Formen
er das gegossen hat, das wird uns noch beschiftigen.

Wir muflten heute zuriickschauen auf das, was sechs Jahrhunderte
vor unserer Zeitrechnung sich zugetragen hat, weil wir, wenn wir nicht
an der Hand der Akasha-Chronik die Entwickelung von den Ereig-
nissen in Palidstina bis zu der Predigt von Benares zuriickverfolgen
wiirden, den Weg des Christentums nicht verstehen wiirden, vor allem
nicht denjenigen verstehen wiirden, der diesen Weg so eminent geschil-
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derthat: den Schreiber des Lukas-Evangeliums. Seitdem der Bodhisattva
zum Buddha geworden ist, brauchte er nicht mehr auf die Erde zuriick-
zukehren; seitdem war er eine geistige Wesenheit, die in den geistigen
Welten schwebt und von dort aus in alles einzugreifen hatte, was auf
der Erde geschah. Und als das wichtigste Ereignis auf der Erde vor-
bereitet wurde und die Hirten auf dem Felde waren, da erschien ihnen
eine Individualitit aus den geistigen Hohen und verkiindete ihnen das,
was eben im Lukas-Evangelium geschildert wird: Und hinzu traten zu
dem Engel «<himmlische Heerscharen». Wer war das?

Was hier den Hirten im Bilde entgegentrat, das war der verklirte
Buddha, der Bodhisattva der alten Zeiten, dasjenige Wesen in seiner
geistigen Gestalt, das durch Jahrtausende und Jahrtausende den Men-
~schen die Botschaft der Liebe und des Mitleides gebracht hatte. Jetzt,
nachdem es seine letzte Inkarnation auf der Erde hinter sich hatte,
schwebte es in geistigen Hohen und erschien in Himmelshhen den
Hirten neben dem Engel, der ihnen das Ereignis von Paldstina vorher-
verkiindete.

So lehrt uns die geistige Forschung. Sie zeigt uns schwebend tiber
den Hirten den verklirten Bodhisattva aus den alten Zeiten. Ja, es war
so gekommen — das lehrt uns die Akasha-Forschung —, dafl in Paldstina
in der «Stadt Davids» von einem Elternpaare, das aus der priesterlichen
Linie des Hauses David stammte, ein Kind geboren wurde. Dieses
Kind - ich erwihne das ausdriicklich —, das da von einem Elternpaar
geboren wurde, das, wenigstens dem Vater nach, aus der priesterlichen
Linie des Hauses David stammte, dieses Kind war dazu ausersehen, daf}
es itberleuchtet und durchkraftet wurde von seiner Geburt an von dem,
was von dem Buddha ausstrahlen konnte, nachdem er in Geisteshdhen
erhoben worden war. So blicken wir mit den Hirten hin auf dieKrippe,
wo der Jesus von Nazareth, wie man ihn gewohnlich nennt, geboren
worden ist; wir blicken hin und sehen tiber dem Kindlein den Glorien-
schein von Anfang an und wissen, daf} in diesem Bilde sich ausdriickt
die Kraft des Bodhisattva, der der Buddha geworden ist, die Kraft,
welche vordem den Menschen zugestromt ist und welche jetzt von den
geistigen Hohen aus auf die Menschheit wirkte und die grofite Tat ent-
faltete, als sie das bethlehemitische Kindlein {iberstrahlte, damit es sich



in der entsprechenden Weise einreihen konnte in die Menschheitsent-
wickelung.

Damals, als diese Individualitit, die jetzt aus geistigen Hohen ihre
Kraft herunterstrahlte auf dieses Kind des davidischen Elternpaares,
im alten Indien geboren wurde, das heifit, als der Buddha als Bodhi-
sattva geboren wurde, erschaute ein Weiser die ganze Gewalt dessen,
was wir heute geschildert haben. Und was er zuerst in den geistigen
Welten erschaut hatte, das veranlafite den Weisen — Asita hief§ er —, in
den Palast des Ko6nigs hineinzugehen und das Bodhisattva-Kindlein
aufzusuchen. Als er das Kindlein sah, sagte er seine gewaltige Mission
als Buddha voraus. Asita sagte damals zur Bestiirzung des Vaters vor-
aus, dafl das Kindlein nicht regieren werde iiber das Reich seines Vaters,
sondern daf es ein Buddha werden wiirde. Dann aber fing er an zu
weinen; und als er gefragt wurde, ob denn dem Kindlein ein Ungliick
bevorstiinde, antwortete Asita: «Nein! Ich weine, weil ich so alt bin,
daf} ich den Tag nicht mehr erleben kann, da dieser Heiland, der Bodhi-
sattva, als Buddha auf der Erde wandeln wird!» Asita hat das Buddha-
Werden des Bodhisattva damals nicht mehr erlebt, sein Weinen war
also von seinem damaligen Standpunkte aus nur zu berechtigt. — Jener
Asita, der damals den Bodhisattva nur als Kindlein im Palaste des
Suddhodana gesehen hatte, er wurde wiedergeboren als jene Personlich-
keit, die uns im Lukas-Evangelium bei der «Darstellung im Tempel»
als der Simeon geschildert wird (Lukas 2,25-35). Simeon, so heif3t es
im Lukas-Evangelium, war «vom Geiste beseelt», als ihm das Kindlein
gebracht wurde. Das war derselbe, der als Asita einst geweint hatte,
weil er in seiner damaligen Inkarnation nicht mehr dasBuddha-Werden
des Bodhisattva erleben konnte. Jetzt war es thm beschieden, die wei-
tere Entwickelungsstufe dieser Individualitit zu erleben. Und nachdem
er dazumal «mit dem Geiste begabt» war,konnte er bei der Darstellung
des Kindleins im Tempel den Glorienschein des verklarten Bodhisattva
sehen iiber dem Jesuskindlein aus dem davidischen Geschlecht. Da sagte
er sich: Jetzt brauchst du nicht mehr zu weinen; was du damals nicht
gesehen hast, jetzt siehst du es, jetzt siehst du deinen Heiland verklirt
iiber diesem Kindlein: «Herr, laf} deinen Diener in Frieden sterben.»



DRITTER VORTRAG

Basel, 17. September 1909

Wer das Lukas-Evangelium auf sich wirken laflt, der wird alles, was in
demselben liegt, allerdings zundchst nur fiithlen, nur empfinden kénnen.
Er wird aber dann eine Ahnung bekommen, dafl wirklich grofle, ge-
waltige geistige Welten aus diesem Lukas-Evangelium ihm entgegen-
stromen. Und nach dem, was wir gestern gehort haben, wird es uns
erklarlich erscheinen, dafl dieses so ist. Denn wir haben gesehen, daf§
uns die geistige Forschung zeigt, wie die buddhistische Weltanschauung
mit allem, was sie der Menschheit zu geben hatte, eingeflossen ist in das
Lukas-Evangelium. Man kann wohl sagen: Es ist Buddhismus, der aus
dem Lukas-Evangelium auf den Menschen herausstromt. Aber dieser
Buddhismus stromt doch in einer ganz eigenartigen Form aus dieser
Urkunde heraus. Er stromt so heraus, daf er, wie wir auch schon an-
gedeutet haben, in der Form, wie er darinnen ist, fiir das einfaltigste,
naivste Gemiit verstdndlich ist. |

Wie wir schon aus den gestrigen Auseinandersetzungen entnehmen
konnten und wie es uns heute noch besonders klar werden wird, ist der
Buddhismus als solcher, wie er als Lehre des grofien Buddha in die Welt
getreten ist, eine Weltanschauung, die nur derjenige verstehen kann,
der sich bis zu gewissen hohen Ideen, bis zu den reinen Atherhdhen des
Geistes hinaufschwingt. Und um den Buddhismus selbst zu verstehen,
dazu gehort viel Vorbereitung. Im Lukas-Evangelium ist die eigentliche
geistige Substanz so enthalten, daf sie in einer gewissen Weise auf jedes
Gemiit wirken kann, das iiberhaupt verstehen gelernt hat, die not- .
wendigsten menschlichen Vorstellungen und Begriffe in sein Herz ein-
flieflen zu lassen. Warum dies so ist, das wird uns erkldrlich werden,
wenn wir das Geheimnis des Lukas-Evangeliums ergriinden werden.
Aber nicht nur, dafl uns die geistigen Errungenschaften des Buddhismus
aus dem Lukas-Evangelium entgegenstrémen, sondern sie stromen uns
in einer noch erhohteren Form entgegen, wie hinaufgehoben auf eine
noch hohere Stufe, als sie damals hatten, da sie fast sechshundert Jahre
vor unserer Zeitrechnung im fernen Indien der Menschheit geschenkt



worden sind. Nur an ein paar Beispielen soll uns einmal vor die Seele
treten, worin diese Erh6hung des Buddhismus besteht.

Wir haben gestern den Buddhismus die reinste Lehre des Mitleides
und der Liebe genannt. Und in der Tat, von dem Punkte der Welt aus,
wo Buddha gewirkt hat, stromt ein Evangelium der Liebe und des Mit-
leides auf alle Wesen der Erde aus. Das Evangelium der Liebe, das
Evangelium des Mitleides, es erscheint uns in dem echten, wahren
Buddhisten lebend, wenn sein warmes Herz mitempfindet mit allem
Leid, das ihm in der Auflenwelt bei allem, was lebt, entgegentritt. Da
tritt uns zunichst die buddhistische Liebe, das buddhistische Mitleid
im vollsten Sinne des Wortes entgegen. Aber wir sehen, dafl uns aus
dem Lukas-Evangelium etwas entgegenstromt, was noch mehr ist als
dies umfassende Mitleid, als diese umfassende Liebe. Wir kénnten das,
was uns da entgegenstromt, etwa bezeichnen als die Umsetzung des
Mitleides und der Liebe in die der Seele notwendige Tat. Mitleid im
eminentesten Sinne des Wortes will der Buddhist; zugreifende Liebe
entfalten will der, welcher im Sinne des Lukas-Evangeliums lebt. Mit
dem Kranken den Schmerz mitempfinden kann der Buddhist; die Auf-
forderung, titig zuzugreifen und zur Heilung zu bewirken, was er
vermag, findet der Mensch aus dem Lukas-Evangelium heraus. Alles
zu verstehen, was die Menschenseele belebt, das findet der Mensch aus
dem Buddhismus heraus; nicht zu richten, mehr zu tun als uns selbst
getan wird, das geht als eine merkwiirdige Forderung aus dem Lukas-
Evangelium hervor. Mehr zu geben, als man empfingt! Die Liebe,
umgewandelt in Tat, das ist etwas, was uns wie eine Erhthung noch
erscheinen mufl, trotzdem wir im Lukas-Evangelium den reinsten, den
echtesten Buddhismus haben.

Um diese Seite des Christentums, des durch das Christentum noch
hoher heraufgehobenen Buddhismus, zu schildern, dazu bedurfte es
des Herzens eben gerade des Schreibers des Lukas-Evangeliums. Den
Christus Jesus als den Leibes- und Seelenarzt zu begreifen, war dem
Schreiber des Lukas-Evangeliums am ehesten moglich. Dazu fand er
die tief zum Herzen sprechenden T6ne, weil er selbst als Arzt gewirkt
hat und vom Standpunkt des Leibes- und Seelenarztes aufgezeichnet
und betont hat, was er iiber den Christus Jesus zu sagen hatte. Das wird



uns immer mehr und mehr entgegentreten, wenn wir in die Tiefen des
Lukas-Evangeliums untertauchen.

Aber noch etwas anderes fillt uns auf, wenn wir insbesondere den
Blick darauf richten, wie dieses Lukas-Evangelium nach der bereits ge-
gebenen Anschauung selbst auf das kindlichste Gemiit wirkt. Das falit
uns auf, daf} die hohe buddhistische Lehre, die nur gereifte Intelligenz,
gereiftes menschliches Seelenvermogen zu begreifen vermag, uns im
Lukas-Evangelium wie verjlingt erscheint, wie aus einem Jungborn neu
geboren. Wie eine Frucht am Menschheitsbaume erscheint uns der
Buddhismus. Wenn wir ihn wiederschauen im Lukas-Evangelium, so
erscheint er uns als die jugendliche Bliite, als eine Verjiingung dessen,
was vorher da war. Daher miissen wir also fragen: Wie ist diese Ver-
jingung des Buddhismus zustande gekommen? Das aber werden wir
erst einsehen, wenn wir einen genauen Blick auf die Lehren des grofien
Buddha selber richten und zunéchst einmal mit unserer anthroposophi-
schen Vorbereitung vor unser geistiges Auge fiihren, was des Buddha
Seele bewegt hat.

Halten wir zunichst daran fest,dafl der Buddha aus dem Bodhisatt-
va geworden ist, das heifit aus einer hohen Wesenheit, die hineinschauen
konnte in die Geheimnisse des Daseins. Dadurch, dafl der Buddha ein
Bodhisattva war, war er ein Teilnehmer alles dessen, was in der Mensch-
heitsentwickelung vorging durch die alten Zeiten hindurch. Als die
Menschheit in der nachatlantischen Zeit auftauchte, um die erste nach-
atlantische Kulturentwickelung zu begriinden und sie spater fortzuset-
zen,da war der Buddha alsBodhisattva schon dabei und vermittelte fiir
die Menschen aus den geistigen Welten herunter das, was gestern ange-
deutet worden ist. Auch in den atlantischen Zeiten war er schon dabei,
sogar in den lemurischen Zeiten schon. Und weil er auf eine so hohe
Stufe der Entwickelung gekommen war, konnte er sich auch wihrend
seines Bodhisattva-Daseins in den neunundzwanzig Jahren seit seiner
letzten Geburt, bevor er der Buddha wurde, nach und nach an alles
erinnern, an alle die Gemeinschaften, die er frither durchgemacht hatte,
bevor er sich in Indien zum letzten Male verkorpert hatte. Er konnte
zuriickschauen auf sein Mitwirken in der Menschheit, auf sein Dasein
in den gottlich-geistigen Welten, um aus deren Mitte herunterzutragen,



was er den Menschen zu bringen hatte. Schon gestern wurde angedeu-
tet, daf} auch eine so hohe Individualitit, wenn auch kurz, noch einmal
das durchzumachen hat, was sie schon einmal gelernt hat. So schildert
uns auch der Buddha, wie er wihrend seiner Bodhisattva-Zeit all-
mahlich hinaufdrang, bis sich seine geistige Anschauung, seine geistige
Erleuchtung immer vollkommener und vollkommener gestaltete.

Es wird uns gesagt, wie er seinen Bekennern das schilderte. So sagte
er ihnen, um den Weg zu schildern, welchen seine Seele durchgemacht
hatte, um sich nach und nach wieder an das zu erinnern, was sie durch
die Vorzeiten hindurch erlebt hatte: Es gab eine Zeit fiir mich, ihr
Monche, da erschien es mir aus der geistigen Welt wie ein allumfassen-
der Lichtglanz; aber ich konnte darin noch nichts unterscheiden, keine
Gestalten, keine Bilder; meine Erleuchtung war noch nicht rein genug.
Dann fing ich an, nicht nur das Licht, sondern innerhalb des Lichtes
einzelne Bilder und einzelne Gestalten zu schauen, aber ich konnte
noch nicht unterscheiden, was diese Gestalten und Bilder bedeuteten;
meine Erleuchtung war noch nicht rein genug. Dann fing ich an zu er-
kennen, dafl sich in diesen Bildern und Gestalten geistige Wesenheiten
ausdriickten, aber ich konnte noch nichtunterscheiden, welchen Reichen
der geistigen Welt diese Wesenheiten angehorten; meine Erleuchtung
war noch nicht rein genug. Dann lernte ich erkennen, welchen ver-
schiedenen Reichen der geistigen Welt diese einzelnen geistigen Wesen-
heiten angehdrten, aber ich konnte noch nicht unterscheiden, durch
welche Taten sie sich ihren Platz in den geistigen Reichen erobert hat-
ten und welches ihre Gemiitszustinde waren; denn meine Erleuchtung
war nicht rein genug. Dann kam fiir mich die Zeit, da konnte ich unter-
scheiden, welche Taten diese geistigen Wesenheiten in diese Reiche ver-
setzt hatten und welches ihre Gemiitszustinde waren; aber ich konnte
noch nicht unterscheiden, mit welchen geistigen Wesenheiten ich selbst
in fritheren Zeiten zusammengelebt hatte und wie ich selber mit ithnen
zu tun hatte, denn meine Erleuchtung war noch nicht rein genug. Dann
kam die Zeit, wo ich wissen konnte, ich war mit diesen und jenen We-
senheiten in dieser und jener Epoche zusammen und hatte dieses oder
jenes mit ihnen zu tun; ich wufite, wie meine Vorleben waren: jetzt
war meine Erleuchtung rein.



Damit hatte der Buddha seinen Bekennern angedeutet, wie er sich
allmahlich hinaufgearbeitet hatte zu einem Erkennen, das er zwar
friiher schon hatte, das man sich aber in jeder Inkarnation nach den
Bedingungen der Zeitepoche neu erwerben muf}, das er sich aber nun-
mehr wieder so hatte erwerben miissen, wie es seinem volligen Herab-
steigen in einen physischen Menschenleib entsprach. Wenn wir dies
nachempfinden, bekommen wir eine Ahnung davon, welche Bedeutung
und welche Grofle jene bedeutsame Individualitdt hatte, die sich in
dem Konigssohne aus dem Sakya-Geschlecht damals verkorpert hatte.
Was der Buddha auf diese Weise wiedererkennen konnte, und wohinein
er schauen konnte, von dem wufite er aber auch: Das ist eine Wel,
welche die Menschen mit ihrem gewGhnlichen Anschauen der unmittel-
baren Gegenwart und nichsten Zukunft wieder verlassen mufiten. Nur
Eingeweihte, zu denen ja der Buddha selber gehorte, konnen hinein-
schauen in die geistige Welt; aber fiir die normale Menschheit war dazu
die Moglichkeit verlorengegangen. Die Erbstiicke alter hellseherischer
Anschauung waren immer geringer geworden. Da Buddha nicht blof}
von dem zu sprechen hatte, was der Eingeweihte zu sagen hat, sondern
da er vor allem die Mission hatte, den Menschen zu erzihlen von den
Kriften, die aus der eigenen menschlichen Seele herausflieflen sollen,
so konnte er nicht nur hinweisen auf die Ergebnisse seiner Erleuchtung,
sondern er sagte sich: Ich muf} sprechen von dem, wozu die Menschen
kommen konnen, zwar durch eine hohere, aber doch durch eine Ent-
wickelung ihrer eigenen inneren Wesenheit, durch Entwickelung dessen,
was in dieser Zeitepoche ist. Nach und nach werden die Menschen im
Laufe der Erdenentwickelung aus ihrer Seele, aus threm Herzen heraus
den Inhalt der Lehre des Buddha erkennen als etwas, was ithnen ihre
eigene Vernunft, ihr eigenes Gemiit sagt. Aber es wird noch viel, viel
Zeit hinflieflen miissen, bevor alle Menschen reif werden, um sozusagen
aus der eigenen Seele das hervorzuholen, was der Buddha zuerst wie
eine rein menschliche Erkenntnis ausgesprochen hat. Denn es ist etwas
anderes, in spiteren Zeiten gewisse Fihigkeiten zu entwickeln, und
etwas anderes, sie zuerst hervorzuholen aus den tiefen Schichten des
menschlichen Gemiits.

Nehmen Sie dazu ein anderes Beispiel. Heute eignet sich die Regeln



des logischen Denkens der jugendliche Mensch an. Logisch zu denken
gehdrt heute zu den allgemeinen menschlichen Fihigkeiten, die der
Mensch aus seinem Inneren heraus entwickelt. Damit aber diese Fahig-
keit zuerst aus einer menschlichen Brust kam, dazu gehorte der grofle
Geist des griechischen Denkers Aristoteles. Es ist etwas anderes, zuerst
etwas herauszuholen aus den Schichten des menschlichen Gemiites,
und es herauszuholen, nachdem es sich eine Zeitlang in der Menschheit
entwickelt hatte.

Nun gehort das, was der Buddha den Menschen zu sagen hatte, zu
den grofiten Lehren auf lange Epochen hin. Daher gehort auch das
grofle Gemiit eines Bodhisattva, eines so hoch Erleuchteten dazu, um
es zuerst in einem Menschen gegenwirtig werden zu lassen. Nur wer im
hochsten Sinne erleuchtet war, konnte zuerst in seiner Seele erstehen
lassen, was nach und nach Allgemeingut der Menschheit werden sollte:
die hohe Lehre des Mitleides und der Liebe und alles dessen, was damit
zusammenhangt. Was der Buddha zu sagen hatte, das mufite er in Worte
kleiden, die der damaligen Menschheit, namentlich seinen Heimat-
genossen, geldufig waren. Wir haben schon darauf hingedeutet, wie im
alten Indien zur Zeit des Buddha die Sankhya- und die Yoga-Philoso-
phie gelehrt wurden. Sie hatten die geldufigen Ausdriicke und Begriffe
geliefert; sie waren gang und gibe. Solche gangbaren Ausdriicke mufite
derjenige benutzen, der etwas Neues zu geben hatte; in solche gang-
bare Begriffe mufite der Buddha kleiden, was in seiner Seele lebte.
Allerdings bekamen dann solche Vorstellungen und Begriffe durch ihn
eine ganz neue Gestalt, aber er mufite sich ihrer bedienen, denn alle
Entwickelung muf} so verlaufen, dafl das Zukiinftige sich auf das Ver-
gangene griindet. So kleidete der Buddha seine hehre Weisheit in die
gangbaren Ausdriicke der damals gebriuchlichen indischen Lehre.

Aber wir miissen uns doch eine Anschauung von dem verschaffen,
was Buddha damals als seine Lehre, welche die innerste Lehre der
Menschheit werden sollte, unter dem Bodhibaume in der Zeit der sie-
bentidgigen Erleuchtung erlebte. Versuchen wir einmal, wenn auch nur
mit annihernden Gedanken, vor unsere Seele hinzustellen, was als der
Gedankenausdruck der tiefsten Seelenerlebnisse durch das Gemiit des
Buddha ging, als er unter dem Bodhibaume erleuchtet war. Da konnte



er sich etwa das Folgende sagen: Es gab alte Zeiten in der Menschheits-
entwickelung, in welchen viele Menschen dumpf, dimmerhaft hell-
sichtig waren, und es gab noch iltere Zeiten, in denen alle Menschen
hellsichtig waren. Was heifit es denn, dumpf, dimmerhaft hellsichtig
sein? Was heifdt es iiberhaupt, hellsichtig sein? Hellsichtig sein heifit,
sich der Organe seines dtherischen Leibes bedienen kénnen. Wenn man
sich nur der Organe seines astralischen Leibes bedienen kann, so kann
man zwar innerlich fithlen und empfinden, innerlich erleben die tief-
sten Geheimnisse, aber man kann sie nicht schauen. Erst wenn das, was
im astralischen Leibe erlebt wird, sich sozusagen seinen Abdruck ver-
schafft im Atherleibe, kann Hellsichtigkeit eintreten. Auch das alte
dumpfe Hellsehen der Menschheit war dadurch zustande gekommen,
dafl der noch nicht vollstindig in den physischen Leib hineingedrun-
gene Atherleib Organe hatte, derer sich die alte Menschheit noch be-
dienen konnte. Was also hat die Menschheit im Laufe der Zeit verloren?
Sie hat verloren die Fiahigkeit, sich der Organe des Atherleibes bedienen
zu konnen. Sie mufite sich nach und nach damit begniigen, sich nur der
dufleren Organe des physischen Leibes zu bedienen und das, was der
physische Leib vermittelt, dann im astralischen Leibe als Gedanken,
Empfindungen, als Gefiihle, als Vorstellungen zu erleben. Das alles
ging damals als Ausdruck dessen, was er erlebte, durch des Buddha
grofle Seele. Er sagte sich: Also haben die Menschen die Fihigkeit ver-
loren, sich der Organe ihres Atherleibes zu bedienen. Sie erleben in
ihren astralischen Leibern das, was sie von der Auflenwelt erfahren
durch die Werkzeuge ihres physischen Leibes.

Nun konnte sich der Buddha eine bedeutsame Frage stellen: Wenn
das Auge die rote Farbe empfindet, wenn das Ohr irgendeinen Ton
hort, wenn der Geschmackssinn irgendeine Geschmacksempfindung
hat, dann treten unter normalen Verhiltnissen diese Empfindungen an
den Menschen heran und werden seine Vorstellungen, werden inner-
lich im Astralleibe erlebt. Sie konnten, wenn sie nur so erlebt wiirden,
dasjenige, was man Schmerz und Leid nennt, nicht als eine Beigabe im
normalen Zustande haben. Wenn der Mensch sich einfach den Ein-
driicken der Auflenwelt tiberliefle, wie diese auf seine Sinne wirkt, wie
sie ihm erscheint in ihren Farben und Lichtern, in ithren T6nen und so



weiter, so wiirde er durch die Welt wandeln, ohne dafl er von diesen
Eindriicken Schmerz und Leid empfinden konnte. Nur unter gewissen
Bedingungen kann der Mensch Schmerz und Leid empfinden.

Nach diesen Bedingungen, unter welchen der Mensch Schmerz und
Leid, Sorgen und Kiimmernisse erlebt, forschte daher der grofie Buddha.
Wann werden die Eindriicke der Aulenwelt zu schmerzvollen? Und
warum werden sie es unter gewissen Verhiltnissen?

Da sagte er sich: Wenn wir in die alten Zeiten zuriickblicken, so fin-
den wir, wie auf den Menschen, als er in fritheren Inkarnationen auf
der Erde hinwandelte, von zwei Seiten her Wesenheiten in das Innere
der menschlichen Natur, in den astralischen Leib, hereinwirkten. Da
haben im Laufe der Inkarnationen durch die lemurische und atlan-
tische Zeit hindurch in die menschliche Natur diejenigen Wesenheiten
hereingewirkt, die wir die luziferischen Wesenheiten nennen, so dafl
der Mensch im Laufe der Zeiten in seinen astralischen Leib aufgenom-
men hat die Eindriicke und Einfliisse der luziferischen Wesenheiten.
Von der atlantischen Zeit an wirkten dann noch diejenigen Wesenheiten
auf den Menschen ein, welche unter der Fiihrung des Ahriman standen.
So hat der Mensch in seinen fritheren Inkarnationen die Einfliisse der
beiden Machte auf sich erfahren, die wir als die luziferischen und die
ahrimanischen Wesenheiten bezeichnen. Hitten diese Wesenheiten nicht
auf den Menschen gewirkt, so hitte sich der Mensch nicht die Freiheit,
nicht die Gabe der Unterscheidung zwischen Gut und Bése und nicht
die freie Willensbestimmung erwerben konnen. Von einem hoheren
Gesichtspunkte aus angesehen, ist es auch gut, daf} diese Einfliisse so auf
den Menschen gewirkt haben; aber in gewisser Beziehung haben sie
auch den Menschen aus den gottlich-geistigen Hohen wieder weiter in
das sinnliche Dasein heruntergefiihrt, als er sonst heruntergestiegen
wire. Dadurch hat der Mensch — so konnte sich der grofle Buddha
sagen — gewisse Einfliisse in sich, die heute in ihm sind und die Erb-
stiicke der Einwirkung Luzifers auf der einen Seite und Ahrimans auf
der anderen Seite sind. Die sind ihm aus den friitheren Inkarnationen
geblieben, die trigt er in sich.

Als der Mensch noch vermdge seiner alten dumpfen Hellsichtigkeit
in die geistige Welt hineinblicken konnte, da sah er die Einfliisse Luzi-



fers und Ahrimans und konnte genau unterscheiden: hierher kommt ein
Einflufl Luzifers, hierher kommt ein Einflufl Ahrimans. Und indem er
hineinblickte in die astralische Welt und die luziferischen und ahri-
manischen schidlichen Einfliisse wahrnahm, konnte er sich dariiber
Rechenschaft geben und sich vor ihnen schiitzen. Er wufite auch, wie
er mit diesen Wesenheiten in Berilhrung gekommen ist. Es gab eine
Zeit — so sagte sich Buddha —, in welcher die Menschen gewufit haben,
woher diese Einfliisse kommen, die sie seit alten Zeiten von Inkarna-
tion zu Inkarnation in sich tragen. Aber mit dem alten Hellsehen ist das
Wissen von diesen Michten verlorengegangen, und da die Menschen
die Hellsichtigkeit verloren hatten, so ist auch das Nichtwissen von
dem eingetreten, was auf ihre Seele von Inkarnation zu Inkarnation
eingewirkt hat. An die Stelle des fritheren hellseherischen Wissens ist
das Nichtwissen getreten. Dunkelheit breitet sich iiber den Menschen
aus. Er kann nicht erkennen, woher diese Einfliisse von Luzifer und
Ahriman kommen, aber er trdgt sie in sich. Er trigt etwas in sich,
worliber er nichts weifl. Es wire natiirlich einfiltig, die Realitdt und
Wirksamkeit dessen abzuleugnen, was da ist, auch wenn man nichts
davon weifl. Im Menschen wirken die Einfliisse, die sich in 1hn hinein-
begeben haben von Inkarnation zu Inkarnation. Sie sind da und wir-
ken das ganze Leben hindurch; nur weify der Mensch nichts davon. -
So sagte sich der grofle Buddha.

Wie wirken diese Einfliisse in dem Menschen? Wenn der Mensch sie
auch nicht erkennen kann, er fiihlt sie, er spiirt sie; es ist eine Kraft in
ihm, die der Ausdruck dessen ist, was also von Inkarnation zu Inkarna-
tion sich fortgelebt hat und hinaufgestiegen ist bis zum gegenwirtigen
Dasein. Was die Kriafte darstellen, deren eigene Natur der Mensch
nicht erkennen kann, das ist die Begierde nach duflerem Leben, die
Begierde, in der Welt wahrzunehmen, der Durst nach Leben, das Ver-
langen nach Leben. So wirken die alten luziferischen und die ahri-
manischen Einfliisse im Menschen als der Durst nach Dasein, als die
Begierde nach Dasein. Und dieser Durst nach Dasein geht von Inkar-
nation zu Inkarnation weiter. — Das ist es, was der grofe Buddha sagte;
nur stellte er fiir seine intimeren Schiiler genauer dar, worum es sich

handelte.



Wie er darstellte, was er so empfand, das kann man nur verstehen,
wenn man eine gewisse Vorbereitung durch die Theosophie schon durch-
gemacht hat. Wir wissen ja: Wenn der Mensch stirbt, in dem Moment,
da der Tod eintritt, verlassen sein Ich, sein astralischer Leib und
sein Atherleib den physischen Leib. Dann hat der Mensch eine Zeit
hindurch jenes grofle Erinnerungstableau an das letzte Leben, das ihm
wie in einem gewaltigen Bilde entgegentritt. Dann wissen wir, daf das
Hauptglied des Atherleibes wie ein zweiter Leichnam abgeworfen wird
und dafl etwas zuriickbleibt wieein Extrakt, wie eine Essenz des Ather-
leibes. Diesen Extrakt nimmt der Mensch mit durch die Kamaloka-
und Devachanzeit und bringt ihn wieder zuriick in das nichste Dasein.
Wihrend aber der Mensch in Kamaloka ist, schreibt sich in diesen
Lebensextrakt alles ein, was der Mensch an Taten erlebt hat, alles, was
in bezug auf das menschliche Karma wirkt, wofiir er einen Ausgleich
zu schaffen hat. Das alles verbindet sich in einer gewissen Weise mit
diesem Extrakt aus dem Atherleibe, der sich von einer Inkarnation zu
der anderen hinzieht. Alles, was der Mensch aus einer Inkarnation in
die andere trigt, ist in diesem Extrakt des Atherleibes darinnen, und
das bringt sich der Mensch wieder mit, wenn er wieder durch die Ge-
burt ins Dasein tritt. — Die orientalische Literatur ist gewohnt gewor-
den, das, was wir Atherleib nennen, als Linga sharira zu bezeichnen.
So ist es also ein Extrakt aus Linga sharira, was der Mensch von Inkar-
nation zu Inkarnation mitnimmt.

Nun konnte Buddha sagen: Seht einmal hin auf den Menschen, der
geboren ist. Er bringt sich mit in seinem Linga sharira das, was sich aus
den fritheren Inkarnationen abgeladen hat; da ist es eingeschrieben. In
diesem Linga sharira sitzt alles das, wovon der Mensch in dem gegen-
wirtigen Menschheitszyklus nichts weif}, woriiber sich die Dunkelheit
des Nichtwissens breitet, was sich aber geltend macht, indem der
Mensch ins Dasein hereintritt, als der Durst nach Dasein, als die Be-
gierde zum Leben. In dem, was man Begierde zum Leben nennt, sah
der Buddha alles das, was aus friiheren Inkarnationen stammt und was
den Menschen treibt zu der Sucht, die Welt zu genieflen, nicht nur als
ein Wanderer durch die Farben- und Tonwelt und durch die Welt der
anderen Eindrilicke hinzuwandern, sondern diese Welt zu begehren.



Das ist es, was aus den fritheren Inkarnationen her als eine Tendenz,
als eine Kraft in dem Menschen ist. Diese Kraft bezeichnen die Schiiler
des Buddha als Samskara. So also sagte der Buddha zu seinen intimen
Schiilern: Was fiir den gegenwirtigen Menschen charakteristisch ist,
das ist das Nichtwissen tiber etwas Wichtiges, was in ithm selber vor-
handen ist. Dieses Nichtwissen verwandelt das, was dem Menschen
sonst entgegentreten wiirde als von den luziferischen und ahrimani-
schen Wesenheiten herrithrend und zu dem er sich sonst in ein Verhilt-
nis setzen konnte, in den Durst nach Dasein, in alle die in thm schlum-
mernden Krifte, die dunkel im Menschen wiihlen aus fritheren Inkar-
nationen heriiber. Das bezeichnete man unter dem Einfluf} des groflen
Buddha als das Samskara. Und es bildet sich aus diesem Samskara
heraus, was nun im Menschen sein gegenwirtiges Denken ist und was
bewirkt, daf} der Mensch in dem gegenwirtigen Menschheitszyklus
nicht ohne weiteres objektiv denken kann.

Merken Sie wohl, was fiir einen feinen Unterschied der Buddha sei-
nen Schiilern klarmachte: den Unterschied zwischen dem objektiven
Denken, das nur die Sache im Auge hat, und demjenigen Denken,
welches unter dem Einfluf} der Krifte steht, die aus dem Linga sharira
stammen. Denken Sie dariiber nach, wieviel Sie sich iiber die Dinge
als Thre Meinungen aneignen; fragen Sie sich aber, wieviel Sie sich von
diesen Meinungen deshalb aneignen, weil sie Thnen gefallen, und wie-
viel deshalb, weil Sie die Dinge objektiv betrachten! Alles, was man als
Wahrheit sich aneignet, nicht weil man objektiv iiber eine Sache denkt,
sondern weil man die alten Neigungen aus fritheren Inkarnationen
mitgebracht hat, das alles bildet fiir Buddha ein «inneres Denkorgan».
Dieses Denkorgan ist die Gesamtheit dessen, was der Mensch denkt,
weil er in fritheren Inkarnationen diese oder jene Erlebnisse hatte, wel-
che als Riickstinde in seinem Linga sharira geblieben sind. Also eine
Art von innerem Denkorgan, das durch die Gesamtheit des Samskara
gebildet wird, sah der Buddha im Innern des Menschen. Und nun sagte
er: Erst diese Denksubstanz bildet aus dem gegenwirtigen Menschen
das, was man seine gegenwirtige Individualitdt nennt, — im Buddhis-
mus «Name und Form» oder Namarupa. Es ist dasselbe, was von einer
andern philosophischen Richtung Ahamkara genannt wird.

> -



So etwa sagte der Buddha zu seinen Schiilern: Als die Menschen in
uralten Zeiten noch Hellsichtigkeit hatten und hineinschauten in die
Welt, die hinter dem physischen Dasein liegt, da sahen sie in einer ge-
wissen Weise alle dasselbe, denn die objektive Welt ist fiir alle gleich.
Als aber das Nichtwissen sich iiber die Welt als Dunkelheit breitete,
da brachte sich ein jeder individuelle Anlagen mit, die ihn von dem
anderen unterschieden. Das machte thn zu einem Wesen, das man am
besten bezeichnet als ein Wesen mit dieser oder jener «Form» der Seele;
jeder hatte einen bestimmten «Namen», der ithn von dem anderen
unterschied, ein Ahamkara. .

Dasjenige nun, was also erzeugt ist im Innern des Menschen unter
der Wirkung dessen, was er sich aus den fritheren Inkarnationen mit-
gebracht hat, was «Name und Form», was die Individualitdt gebildet
hat, das bildet in thm nun von innen heraus Manas und die fiinf Sinnes-
organe, die sogenannten sechs Organe. — Wohlgemerkt, der Buddha
sagte nicht: Das Auge ist blof von dem Innern heraus gebildet —, son-
dern er sagte: Dem Auge ist etwas eingegliedert, was im Linga sharira
war und mitgebracht ist aus den fritheren Daseinsstufen. Daher sieht
das Auge nicht rein; es wiirde anders in die Welt des Zufleren Daseins
sehen, wenn es nicht innerlich durchdrungen wire von dem, was aus
den fritheren Daseinsstufen geblieben ist. Daher hért das Ohr nicht
rein, sondern getriibt, abgetont durch das, was aus fritheren Daseins-
stufen geblieben 1st. Und das bewirkt, dafl sich hineinmischt in alles das
Verlangen, dieses oder jenes zu sehen, dieses oder jenes zu héren, in
dieser oder jener Weise zu schmecken oder wahrzunehmen. So schleicht
sich in alles, was dem Menschen in dem gegenwirtigen Zyklus entgegen-
tritt, dasjenige hinein, was von fritheren Inkarnationen geblieben ist
als das «Verlangen». |

Wiirde sich dieses Verlangen aus den fritheren Inkarnationen nicht
hineinschleichen — so etwa sagte der Buddha —, so wiirde der Mensch
hinausschauen in die Welt gleichsam wie ein gottliches Wesen, wiirde
die Welt auf sich wirken lassen und nie mehr verlangen, nie mehr be-
gehren als das, was ihm wird. Er wiirde mit seinem Wissen nicht mehr
hinausgehen iiber das,was ihm beschert ist durch die gottlichen Machte;
er wiirde keinen Unterschied machen zwischen sich und der dufleren



Welt und wiirde sich wie ein Glied der dufleren Welt empfinden. Denn
nur dadurch empfindet sich der Mensch als etwas, was von der iibrigen
Welt getrennt ist, weil er mehr haben will, anderes haben will, als ithm
die iibrige Welt an Geniissen freiwillig bietet. Dadurch tritt das Be-
wufltsein thm in die Seele, daf} er etwas anderes ist als die Welt. Wiirde
er zufrieden sein mit dem, was in der Welt ist, so wiirde er sich nicht
von ihr unterscheiden. Er wiirde sein eigenes Dasein sich fortsetzen
fithlen in der dufleren Welt. Er wiirde nie kennen, was man Beriihrung
mit der dufleren Welt nennt; er wire nicht von ihr getrennt, konnte
sich also auch nicht mit ihr berithren. Dadurch, dafl diese «sechs Or-
gane» gebildet wurden, entstand allmihlich die «Beriihrung mit der
Auflenwelt» und durch die Berithrung erst dasjenige, was man in un-
serem Leben die Empfindung nennt, und durch die Empfindung das
«Haften an der Auflenwelt». Dadurch aber, dafy der Mensch an der
Auflenwelt zu haften sucht, entsteht Schmerz, Leid, Sorge, Kiimmernis.

Das war es, was der Buddha seinen Schiilern von dem inneren Men-
schen sagte, von einem inneren Menschen, der die Ursache davon ist,
dafl Schmerz und Leid, Kiimmernis und Sorge in der Welt der Men-
schen ist. Es war eine feinsinnige, eine hohe Theorie, aber eine Theorie,
die unmittelbar aus dem Leben hervorquoll, denn ein «Erleuchteter»
hatte sie empfunden als eine tiefste Wahrheit tiber die gegenwirtige
Menschheit. Dem, der durch Jahrtausende und aber Jahrtausende als
Bodhisattva die Menschheit nach der Lehre des Mitleides und der Liebe
gefiihrt hatte, ihm war jetzt, als er zum Buddha geworden war, die
eigentliche Natur des Leides in der gegenwirtigen Menschheit aus den
Ursachen heraus aufgegangen. Daher konnte er sehen, warum die Men-
schen leiden, und so setzte er es seinen intimen Schiilern auseinander.

Und als er so weit war, den Kern des Menschenseins fiir den gegen-
wirtigen Menschheitszyklus zu erleben, fafite er das alles zusammen in
jener berithmten Predigt, durch welche er seine Wirksamkeit als Buddha
eingeleitet hat, in der Predigt von Benares. Da lehrte er in einer popu-
liren Weise, was er seinen Schiilern vorher in intimerer Weise mitgeteilt
hatte: Wer die Ursachen dieses Menschendaseins erkennt, der weif}, daf}
das Leben, so wie es ist, Leiden enthalten muf, Schmerzen enthalten
mufl. Die erste Lehre, die ich euch zu geben habe, ist die Lehre von dem



Leiden in der Welt. Die zweite Lehre ist die von den Ursachen des Lei-
dens. Worinnen liegen diese Ursachen des Leidens? Sie liegen darinnen,
dafl sich in den Menschen hineinschleicht das Verlangen, der Durst
nach Dasein aus dem, was ihm aus den fritheren Inkarnationen ge-
blieben ist. Durst nach Dasein ist die Ursache des Leidens. Die dritte
Lehre ist diese: Wie wird das Leiden aus der Welt geschafft? Natiirlich
wird es dadurch aus der Welt geschafft, dafl die Ursache aus der Welt
geschafft wird, dafl der Durst nach Dasein zum Verl6schen gebracht
wird, wie er aus dem Nichtwissen hervorgeht. Denn die Menschen sind
aus dem fritheren hellsichtigen Wissen zu einem Nichtwissen tiber-
gegangen, und dieses Nichtwissen verdeckt ihnen die geistige Welt.
Das Nichtwissen ist schuld an dem Durst nach Dasein. Und der Durst
nach Dasein ist wiederum die Ursache von Leiden und Schmerzen, von
Sorgen und Kiimmernissen. Der Durst nach Dasein muf} aus der Welt
verschwinden, wenn Schmerz und Leid, Kiimmernis und Sorge aus der
Welt verschwinden sollen. Das alte Wissen ist aus der Welt geschwun-
den, die Menschen konnen sich nicht mehr der Organe ihres Atherleibes
bedienen. Aber ein neues Wissen ist dem Menschen méglich, dasjenige
Wissen, welches sich der Mensch aneignet, wenn er sich ganz und gar
in das versenkt, was ihm sein astralischer Leib geben kann durch seine
tiefsten Krifte, mit Hilfe dessen, was die dufleren Sinnesorgane in der
dufleren physischen Welt zu beobachten gestatten. Was aber durch
diese Beobachtung im Astralleib in seinen tiefsten Kriften angeregt
wird, sich also durch Inanspruchnahme des physischen Leibes, nicht
aber aus dieser Inanspruchnahme entwickelt, das allein kann dem Men-
schen zunichst helfen und ihm ein Wissen geben; denn dieses Wissen
ist ihm zunichst beschert. — So etwa sagte der Buddha in seiner grofien
Weltantrittsrede.

Also, wollte er sagen, ich mufl der Menschheit dasjenige Wissen ver-
mitteln, das erreichbar ist durch die hochste Entfaltung der Krifte des
astralischen Leibes. Daher mufite der Buddha lehren, was der Mensch
erlangen kann durch die gewaltige Vertiefung und Versenkung in die
Krifte des astralischen Leibes. Dadurch erlangt er ein Wissen, das ihm
jetzt geziemt, das ihm jetzt ermdglicht ist, aber zugleich ein Wissen,
das nichts zu tun hat mit den Einfliissen aus friiheren Inkarnationen.



Ein solches Wissen wollte der Buddha den Menschen geben, welches
nichts zu tun hat mit dem, was dunkel und dem Nichtwissen preis-
gegeben in der Menschenseele als Samskara schlummert, ein Wissen,
das man sich aneignen kann, wenn man alle Krifte, die im astralischen
Leibe sind, in einer Inkarnation wachruft.

Das ist die Ursache des Leidens in der Welt — sagte Buddha —, daf}
aus den fritheren Inkarnationen etwas zuriickgeblieben ist, iiber das der
Mensch nichts weifl. Was er aus den fritheren Inkarnationen hat, das
ist die Ursache, weshalb sich bei ihm Nichtwissen tiber die Welt aus-
breitet; das ist die Ursache beim Menschen fiir Leid und Schmerz, fiir
Kiimmernis und Sorge. Aber wenn er sich bewufit wird, was in seinem
astralischen Leibe fiir Krifte liegen, in die er hineindringen kann, dann
kann er sich, wenn er will, ein Wissen aneignen, das unabhingig ge-
blieben ist von allem Friiheren, ein eigenes Wissen.

Dieses Wissen wollte der grofle Buddha den Menschen iibermitteln.
Und er ibermittelte es thnen in dem sogenannten achtgliedrigen Pfad.
Darin will er diejenigen Krifte angeben, welche der Mensch ausbilden
soll, damit er im gegenwirtigen Menschheitszyklus zu einem solchen
Wissen kommt, das unbeeinfluft ist von den immer wiederkehrenden
Wiedergeburten. So hat der Buddha selbst durch die Kraft, die er er-
langt hat, seine Seele erhoben zu dem, was man durch die intensivsten
Kriafte des astralischen Leibes erlangen kann; und er wollte in dem
achtgliedrigen Pfad der Menschheit den Weg vorzeichnen, wie sie zu
einem von dem Samskara unbeeinflufiten Wissen kommen kann. Er
definierte es so:

Der Mensch kommt zu einem solchen Wissen tiiber die Welt, wenn
er sich eine richtige Meinung tiber die Dinge aneignet, eine Meinung,
die nichts zu tun hat mit Sympathie oder Antipathie oder damit, daf}
er fiir sie eingenommen ist, sondern indem er versucht — rein nach dem,
was sich ihm auflen darbietet —, nach Kriften tiber ein jedes Ding die
richtige Meinung zu gewinnen. Das ist das erste, die «richtige Meinung»
iiber eine Sache.

Als zweites ist notwendig, dafl man unabhingig werde von dem,
was aus den fritheren Inkarnationen zuriickgeblieben ist, daf wir uns
bestreben, nach unserer richtigen Meinung auch zu urteilen, nicht nach



irgendwelchen anderen Einfliissen, sondern nur nach dem, was unsere
richtige Meinung von einer Sache ist. Also das «richtige Urteilen» ist
das zweite, um was es sich handelt.

Das dritte ist, dafl wir uns bestreben, wenn wir uns der Welt mit-
teilen, das auch richtig auszudriicken, was wir mitteilen wollen, was
wir richtig meinen und richtig geurteilt haben, dafl wir in unsere Worte
nichts anderes hineinlegen, als was unsere Meinung ist, und zwar nicht
nur in unsere Worte, sondern in alle Auflerungen der menschlichen
Wesenheit. Das ist das «richtige Wort» im Sinne Buddhas.

Als viertes ist notwendig, dafl wir uns bestreben, nicht nach unseren
Sympathien und Antipathien, nicht nach dem, was dunkel in uns withlt
als Samskara, unsere Taten auszufiihren, sondern daff wir dasjenige
zur Tat werden lassen, was wir als unsere richtige Meinung, als unser
richtiges Urteilen und als richtiges Wort erfafit haben. Das ist also die
richtige Tat, die «richtige Handlungsweise».

Das fiinfte, was der Mensch braucht, um sich frei zu machen von
dem, was in ihm lebt, das ist, den richtigen Stand, die richtige Lage in
der Welt zu gewinnen. Was Buddha damit meinte, konnen wir uns am
besten klarmachen, wenn wir uns sagen: Es gibt so viele Menschen, die
mit ithrer Aufgabe in der Welt unzufrieden sind, die meinen, sie konn-
ten besser an diesem oder jenem Platze stehen. Aber der Mensch sollte
die Moglichkeit gewinnen,aus der Lage, in die er hineingeboren ist oder
in die ihn das Schicksal hineingebracht hat, das Beste herauszuholen,
was er herausholen kann, also den besten Standort gewinnen. Wer nicht
Befriedigung fiihlt in seiner Lage, in der er ist, der wird auch nicht aus
dieser Lage die Kraft herausziehen konnen, die ihn zum richtigen Wir-
ken in der Welt bringt. Das nennt Buddha den «richtigen Standort»
gewinnen.

Das sechste ist, dafl wir immer mehr und mehr dafiir sorgen, dafl
dasjenige, was wir uns so aneignen durch richtige Meinung, richtiges
Urteilen und so weiter, in uns zur Gewohnheit werde. Werden wir in
die Welt hineingeboren, so haben wir gewisse Gewohnheiten. Das Kind
zeigt diese oder jene Neigung oder Gewohnheit. Der Mensch aber sollte
sich bestreben, nicht die Gewohnheiten zu behalten, die aus Samskara
ihm kommen, sondern sich jene Gewohnheiten anzueignen, die aus der



- richtigen Meinung, dem richtigen Urteil, dem richtigen Wort und so
weiter ihm nach und nach ganz zu eigen werden. Das sind die «rich-
tigen Gewohnheiten», die wir uns aneignen sollen.

Das siebente ist, dafl wir dadurch Ordnung in unser Leben bringen,
dafl wir nicht immer das Gestern vergessen, wenn wir heute handeln
sollen. Wenn wir jedesmal alle unsere Geschicklichkeiten neu lernen
miifiten, dann wiirden wir nie etwas zustande bringen. Der Mensch
mufl versuchen, {iber alle Dinge seines Daseins ein Gedenken, ein Ge-
diachtnis zu entwickeln. Er muff immer das verwerten, was er schon
gelernt hat, mufl die Gegenwart an die Vergangenheit ankniipfen. Also
das «richtige Gedidchtnis» — so ist es im buddhistischen Sinne gespro-
chen — hat sich der Mensch auf dem achtgliedrigen Pfade anzueignen.

Und das achte ist das, was der Mensch dadurch gewinnt, dafl er ohne
Vorliebe fiir diese oder jene Meinung, ohne dafl er mitsprechen lifit,
was ihm von fritheren Inkarnationen geblieben ist, sich rein den Dingen
hingibt, sich in sie versenkt und nur die Dinge zu sich sprechen lafit.
Das ist die «richtige Beschaulichkeit».

Das ist der achtgliedrige Pfad, von dem Buddha seinen Bekennern
sagte, dafl seine Beachtung dahin fiihet, allmdhlich jenen leidbringen-
den Durst nach Dasein verloschen zu lassen und der Seele etwas zu
bringen, was sie befreit von alledem, was aus den verflossenen Leben
kommt und sie zum Sklaven macht. Damit haben wir zugleich etwas
von dem ganzen Geist und Ursprung des Buddhismus aufnehmen kon-
nen. Damit wissen wir aber auch, was es fiir eine Bedeutung hatte, daff
aus dem alten Bodhisattva ein Buddha geworden ist. Wir wissen, daf}
der alte Bodhisattva alles, was mit seiner Mission zusammenhingt,
immer in die Menschheit hat einfliefen lassen. Die Menschheit war in
den alten Zeiten, bevor der Buddha in die Welt eingetreten ist, nicht
imstande, irgendwie auch nur die inneren Krifte so zu verwenden, daf}
ein richtiges Wort, ein richtiges Urteil von selbst eingetreten wire.
Dazu mufiten Einfliisse von den geistigen Welten auf den Menschen
herunterflieflen. Die liefd der alte Bodhisattva herunterfliefen. Daher
war es ein Ereignis einziger Art, als dieser Bodhisattva zum Buddha
wurde, der jetzt lehrte, was er in fritheren Zeiten in die Menschheit
hatte einflieflen lassen, das heiflt, daf} er jetzt einen Leib in die Welt



hineinstellte, der aus sich selbst heraus solche Krifte in sich entwickeln
konnte, die frither nur von oben herunterfliefen konnten. Als einen
ersten Leib dieser Art hat sich der Buddha diesen Leib als Gautama
Buddha in die Welt hineingestellt. Damit ist alles, was er friher her-
unterflieflen lief}, einmal dagewesen in der Welt. So etwas aber hat eine
grofle und weittragende Bedeutung fiir die ganze Erdenentwickelung,
wenn das, was von Epoche zu Epoche in die Erde heruntergeflossen ist,
einmal in einem Menschen da war, einmal leibhaftig in einem Menschen
auf der Erde gewandelt ist. Denn jetzt bildet es eine Kraft, die auf alle
Menschen iibergehen kann. Und in dem Leibe des Gautama Buddha
liegen die Ursachen fiir alle Zeiten, dafl die Menschen bis in alle Zu-
kunft hinein die Kréafte des achtgliedrigen Pfades in sich entwickeln
konnen, so dafl der achtgliedrige Pfad Eigentum eines jeden Menschen
werden kann. Dafl der Buddha da war, das gab den Menschen die
Moglichkeit, richtig zu denken, und was nach dieser Richtung ge-
schehen wird, bis die ganze Menschheit sich den achtgliedrigen Pfad
angeeignet haben wird, das wird dem Buddha-Dasein verdankt. Was
der Buddha in sich hatte, das hat er den Menschen zur geistigen Nah-
rung hingegeben.

Solche Dinge sieht gemeinhin heute noch keine duflere Wissenschaft.
Aber solche groflen Dinge aus dem Entwickelungsgange der Mensch-
heit sagen uns oftmals die kindlichsten Marchen und Sagen. Das mufite
ich ja schon verschiedentlich betonen, dafl weiser und wissenschaft-
licher als unsere objektive Wissenschaft oftmals die Mirchen und Sagen
sind. Die Tiefe der menschlichen Seele empfand immer etwas ganz Be-
sonderes als Wahrheit bei einer solchen Wesenheit wie der eines Bodhi-
sattva. Dafl zuerst etwas herunterstromt, was dann nach und nach
Eigentum der Menschenseele wird und was dann aus der Menschenseele
gleichsam widerstrahlt in den Weltenraum hinaus, das empfanden die
Menschen als etwas ganz Besonderes. Und diejenigen, welche das mehr
oder weniger dunke] empfinden konnten, sagten sich: Wie die Strahlen
der Sonne in den Himmelsraum scheinen, so strahlte einstmals die
Kraft des Bodhisattva die Kridfte der Lehre von Mitleid und Liebe auf
die Erde herunter, die Krifte des achtgliedrigen Pfades; dann aber hat
der Bodhisattva in einem Menschenleibe Wohnung aufgeschlagen, hat



den Menschen hingegeben, was einst sein Eigentum war. Das lebt nun
in der Menschheit und strahlt zuriick in den Weltenraum, wie das
Mondenlicht die Sonnenstrahlen in den Weltenraum zuriickstrahlt. -
Das empfand man tmmer als etwas besonders Bedeutungsvolles da, wo
man marchen- und sagenhaft eine solche Wahrheit ausdriickte. Daher
wurde, um diese Wahrheit in bezug auf den Bodhisattva auszudriicken,
in den Gegenden, in welchen er aufgetreten ist, ein merkwiirdiges Mar-
chen gebildet. Dieses grofle Ereignis wurde in die folgende einfache
Erzihlung gekleidet.

Da lebte einmal der Buddha als Hase, und es war eine Zeit, in wel-
cher die verschiedensten anderen Wesen nach Nahrung suchten, aber
alle Nahrung war aufgezehrt. Was der Hase selbst als Nahrung haben
konnte, die Vegetabilien, war aber fiir die Wesenheiten, die Fleisch-
fresser waren, nicht geeignet. Da beschlofl der Hase, der eigentlich der
Buddha war, als ein Brahmane kam, sich selbst zu opfern und sich als
Nahrung hinzugeben. In diesem Augenblicke kam der Gott Shakra;
der sah die gewaltige Tat des Hasen. Und ein Bergspalt 6ffnete sich
und nahm den Hasen auf. Nun nahm der Gott eine Tinktur und zeich-
nete das Bild dieses Hasen auf den Mond. Und seit jener Zeit ist das
Bild des Buddha als Hase im Monde zu sehen. — Im Abendlande spricht
man nicht von dem Hasen im Monde, sondern von dem «Mann im
Monde».

Aber noch deutlicher heifit es in einem kalmiickischen Marchen: Im
Monde lebt ein Hase, der dadurch einst hinaufgekommen ist, daf} sich
der Buddha geopfert hat und der Erdgeist selber das Bild des Hasen in
den Mond gezeichnet hat. — Das driickt die grofle Wahrheit aus, wie
der Bodhisattva zum Buddha geworden ist und wie sich der Buddha
selbst hingegeben hat, wie er das, was sein Inhalt war, der Menschheit
zur Nahrung gab, so daf} es jetzt aus den Herzen der Menschen heraus-
strahlen kann in die Welt.

Von einer solchen Wesenheit wie dem Bodhisattva, der zum Buddha
geworden ist, haben wir gesagt — und das ist die Lehre aller, die da
wissen —: Wenn sie eine solche Stufe durchmacht wie die des Bodhi-
sattva zum Buddha, dann ist das eine letzte Inkarnation auf der Erde,
wo das ganze Wesen des Betreffenden aufgeht in einem menschlichen



Leibe. Eine solche Inkarnation macht dann ein solches Wesen nicht
mehr durch. Daher konnte der Buddha sagen, als er fiihlte, was sein
gegenwirtiges Dasein bedeutet: Dies ist die letzte der Verkorperungen,
es gibt keine andere Verkorperung mehr auf der Erde. — Dennoch wire
es unrichtig, zu glauben, dafl sich ein solches Wesen sodann ganz von
dem Erdendasein zuriickzieht. Es wirkt weiter herein in das Erden-
dasein. Es tritt zwar nicht unmittelbar in einen physischen Leib herein,
aber es nimmt einen andern Leib an — sei er aus astralischer, sei er aus
atherischer Wesenheit gebildet — und wirke so in die Welt herein. Und
die Art, wie es hereinwirkt, nachdem es selbst seine letzte ithm ge-
hérende Inkarnation durchgemacht hat, kann die folgende sein.

Ein gewohnlicher Mensch, der aus physischem Leib, Atherleib,
Astralleib und Ich besteht, kann sozusagen von einem solchen Wesen
durchdrungen werden..Es kann sich ein solches Wesen, das nicht mehr
bis zu einem physischen Leibe heruntersteigt, aber noch einen astra-
lischen Leib hat, hineingliedern in den astralischen Leib eines anderen
Menschen. Dann wirkt es in einem solchen Erdenmenschen. Dann
kann dieser Mensch eine wichtige Personlichkeit werden, denn in ihm
wirken jetzt die Krifte einer solchen Wesenheit, welche schon ihre
letzte Inkarnation auf der Erde durchgemacht hat. So verbindet sich
eine solche astralische Wesenheit mit der astralischen Wesenheit irgend-
eines Menschen auf der Erde. In der kompliziertesten Art kann eine
solche Verbindung geschehen. Als der Buddha in der Form der «himm-
lischen Heerscharen» den Hirten im Bilde erschien, da war er nicht in
einem physischen Leibe, aber er war in einem astralischen Leibe. Einen
Leib hatte er angenommen, durch den er doch hineinwirken konnte auf
die Erde. Man unterscheidet daher bei einem solchen Wesen, welches
nun ein Buddha geworden ist, einen dreifachen Leib:

Erstens denjenigen Leib, den es vor der Buddhaschaft hat, wo es von
oben herunterwirkt als Bodhisattva, einen Leib, der nicht alles enthilt,
wodurch dies Wesen wirken kann; es steht noch in den Hohen oben und
ist mit seiner fritheren Mission verkniipft wie der frithere Bodhisattva
im Buddha, bevor er diese Mission in die Buddha-Mission verwandelt
hat. Solange ein solches Wesen in einem solchen Leibe ist, nennt man
seinen Leib einen Dharmakaya.



Zweitens denjenigen Leib, den sich ein solches Wesen bildet, den es
an sich hat, und in welchem es alles, was es in sich hat, im physischen
Leibe zum Ausdruck bringt; diesen Leib nennt man den «Leib der
Vollendung», Sambhogakaya.

Drittens denjenigen Leib, den ein solches Wesen annimmt, nachdem
es durch die Vollendung durchgegangen ist und jetzt in der geschilder-
ten Weise herunterwirken kann; diesen nennt man einen Nirmanakaya.

Wir kdnnen also sagen: Der Nirmanakaya des Buddha erschien den
Hirten in der Form der Engelscharen. Da erstrahlte der Buddha in
seinem Nirmanakaya und offenbarte sich auf diese Weise den Hirten.
Er sollte aber noch weiter den Weg suchen, um in dieser wichtigen Zeit
in die paldstinensischen Ereignisse hineinzuwirken. Das geschah auf
folgende Art. '

Um das zu begreifen, miissen wir uns kurz in die Erinnerung zurtick-
rufen, was wir aus den anthroposophischen Vortrigen vom Wesen des
Menschen kennen. Wir wissen, dafl wir in der Geisteswissenschaft
mehrere «Geburten» unterscheiden. In dem, was man die physische
Geburt nennt, streift der Mensch gleichsam die physische Mutterhiille
ab. Mit dem siebenten Jahre streift er die dtherische Hiille ab, welche
ihn bis dahin, bis zum Zahnwechsel, ebenso umgibt wie bis zur phy-
sischen Geburt die physische Mutterhiille; und mit der Geschlechts-
reife, also in unserer heutigen Zeit im vierzehnten, fiinfzehnten Jahre,
streift der Mensch das ab, was er bis dahin wie eine astralische Hiille
hat. Daher wird also des Menschen Atherleib eigentlich erst mit dem
siebenten Jahre als ein freier Leib nach auflen geboren, und des Men-
schen astralischer Leib wird geboren mit der Geschlechtsreife; die
auflere astralische Hiille wird dann abgestreift.

Fassen wir jetzt einmal das ins Auge, was da mit der Geschlechts-
reife abgestreift wird. In denjenigen Gegenden, in welchen sich das
paldstinensische Ereignis abspielte, trat dieser Zeitpunkt etwas frither
ein, unter normalen Verhiltnissen mit dem zwolften Jahre; da wurde
also die astralische Mutterhiille abgestreift. Im gew6hnlichen Leben
wird diese Hiille abgestreift und der dufleren astralischen Welt iiber-
geben. Bei demjenigen Kinde, das aus der priesterlichen Linie des
davidischen Geschlechtes stammte, trat etwas anderes ein. Es wurde



mit dem zwolften Jahre die astralische Hiille abgestreift; aber sie 16ste
sich nicht in der allgemeinen astralischen Welt auf, sondern so, wie sie
war als schiitzende astralische Hiille des jungen Knaben mit all den
belebenden Kriften, die zwischen der Zeit des Zahnwechsels und der
Geschlechtsreife hineingeflossen waren, stromte sie jetzt zusammen mit
dem, was sich als der Nirmanakaya des Buddha heruntergesenkt hatte.
Was in der Engelschar herunterscheinend erschienen ist, das vereinigte
sich mit dem, was bei dem zwdlfjahrigen Jesusknaben als astralische
Hiille sich losloste, vereinigte sich mit all den jugendlichen Kriften,
die einen jugendlich erhalten in der Zeit zwischen dem Zahnwechsel
und der Geschlechtsreife. Der Nirmanakaya des Buddha, der das Jesus-
kind von der Geburt an tiberstrahlte, wurde eins mit dem, was sich von
diesem Kinde bei der Geschlechtsreife als seine jugendliche astralische
Mutterhiille losloste; das nahm er auf, vereinigte sich damit und da-
durch verjiingte er sich. Und durch diese Verjiingung war es mdglich,
dafl dasjenige, was er frither der Welt gegeben hatte, jetzt wieder-
erscheinen konnte in dem Jesuskinde wie in einer kindlichen Einfalt.
Damit hat dieses Kind die Moglichkeit aufgenommen, kindlich zu
reden tiber die hohen Lehren vom Mitleid und der Liebe, die wir heute
in dieser Komplikation dargestellt haben. Damals bei der Darstellung
des Jesus im Tempel redete der Knabe deshalb so, daff seine Umgebung
iberrascht war, weil ihn umschwebte der Nirmanakaya des Buddha,
aufgefrischt wie aus einem Jungbrunnen von der astralischen Mutter-
hiille des Knaben. ‘
Das ist etwas, was der Geistesforscher wissen kann und was der
Schreiber des Lukas-Evangeliums hineingeheimnifit hat in die merk-
wiirdige Szene des zwolfjahrigen Jesus im Tempel, wo er plotzlich ein
anderer wird. Darum wird im Lukas-Evangelium der Buddhismus in
einer fiir die kindlichste Einfalt verstindlichen Weise gelehrt. Das
miissen wir begreifen. Dann wissen wir, warum der Knabe nicht mehr
so spricht, wie er frither gesprochen hat. So wie er frither gesprochen
hat, so spricht jetzt um diese Zeit derjenige, der als der Kénig Kanishka
im alten Indien driiben eine Synode zusammenruft und dort den alten

Buddhismus als orthodoxe Lehre verkiindigen lif3t. Aber der Buddha

war inzwischen selber fortgeschritten. Er hatte die Krifte der astra-



lischen Mutterhiille des Jesuskindes aufgenommen, und dadurch ist er
fihig geworden, in einer neuen Art zu sprechen zu den Gemiitern der
Menschen. |

So enthilt das Lukas-Evangelium den Buddhismus in einer neuen
Gestalt wie aus einem Jungbrunnen heraus, und daher spricht es die
Religion des Mitleides und der Liebe fiir die einfaltigsten Gemiiter in
einer selbstverstindlichen Form aus. Wir konnen es lesen. Das hat der
Schreiber des Lukas-Evangeliums in dasselbe hineingeheimnifit. Es liegt
aber noch mehr darinnen, Nur ein Teil dessen, was in dieser Szene der
Darstellung im Tempel enthalten ist, konnte heute geschildert werden,
und wir werden noch tiefer in die Untergriinde dieses Geheimnisses
hineinzuleuchten haben; dann wird uns auch noch ein Licht fallen auf
die fritheren wie auch auf die spiteren Zeiten des Lebens des Jesus von
Nazareth.



VIERTER VORTRAG

Basel, 18. September 1909

Die Tatsachen, welche den Evangelien zugrunde liegen, und nament-
lich dem Lukas-Evangelium, werden fiir die nichsten Tage immer sub-
tiler werden. Daher bitte ich, diesmal mehr noch als sonst zu beriick-
sichtigen, daff die Vortrige fortlaufend sind, dafl der Inhalt wirklich
von einem Vortrage zum anderen hiniibergeht und daff man einen ein-
zelnen Vortrag oder auch einige derselben nicht verstehen kann, wenn
man sie nicht im Zusammenhange betrachtet mit den anderen Vor-
tragen. Insbesondere gilt das fiir den heutigen und den morgigen Vor-
trag; und auch dafiir gilt es, daf Sie erst morgen sich fragen sollen, wie
die verschiedenen Dinge, die da vorgebracht werden, mit dem zu-
sammenhingen, was in anderen Vortragszyklen, dieses Thema bereits
streifend, gesagt worden ist.

Wir haben gestern damit geschlossen, dafl gesagt worden ist: Der
Nirmanakaya des Buddha hat sich unserer Welt gezeigt in dem Mo-
mente, der durch das Lukas-Evangelium ausgedriickt wird als die Ver-
kiindigung an die Hirten. Und wir haben gestern angedeutet, dafl jene
Verjingung der buddhistischen Weltanschauung, die in das Christen-
tum eingeflossen ist und damit der Welt gegeben worden ist, dadurch
zustande gekommen ist, dafl jener astralische Mutterleib, der sich von
dem sich entwickelnden Menschen mit der Geschlechtsreife trennt, der
also verbunden war mit dem Kinde Jesus, aufgenommen worden ist von
dem Nirmanakaya des Buddha, eins mit ihm geworden ist im zwolften
Jahre des Jesus-Lebens. Daher haben wir es von diesem Augenblicke
an nunmehr mit einer bestimmten Wesenheit zu tun, die eigentlich zu-
_ sammengefiigt ist aus dem Nirmanakaya, dem Geistleib des Buddha,
und aus jenem astralischen Mutterleibe, der sich wie eine astralische
Mutterhiille von dem bis zum zwolften Jahre herangewachsenen Jesus-
kinde losgel8st hat.

Nun miissen wir uns die folgende Frage vorlegen. Wenn im gewohn-
lichen Leben bei der Entwickelung des Menschen dieser astralische
Mutterleib sich loslost, wenn der eigentliche astralische Leib des Men-



schen geboren wird, so wird dabei die astralische Mutterhiille aufgeldst
in der allgemeinen astralischen Welt. So, wie das beim gewd&hnlichen
Menschen in unserm Entwickelungszyklus ist, ware diese astralische
Mutterhiille nicht brauchbar, um einer so hohen Wesenheit einverleibt
zu werden, wie es der Buddha in seinem Nirmanakaya war. Es mufte
also etwas ganz Besonderes mit dieser astralischen Mutterhiille vor-
liegen, die da abgestreift worden ist und durch ihre Verbindung mit
dem Nirmanakaya des Buddha den ganzen Buddhismus verjlingt hat.
Mit anderen Worten, es muflte in dem Jesuskinde eine ganz besondere
Wesenheit enthalten sein; es muflte in diesem Leibe des Jesus inkarniert
sein eine ganz besondere Wesenheit, damit von ihr in den ersten zwolf
Jahren des Lebens jene Krifte ausstrahlen konnten, die dann von der
astralischen Mutterhiille aufgenommen wurden, damit diese jene ver-
jingenden Krifte haben konnte, auf die wir gestern hindeuteten. Also
nicht um eine gewohnliche menschliche Wesenheit, sondern um eine
ganz besondere Wesenheit mufite es sich handeln, die da von der Ge-
burt bis zum zwdlften Jahre in dem Jesuskinde heranwuchs und dann
imstande war, in das, was abgestreift wurde, alle die Krafte hinauszu-
strahlen, die jene Verjiingung bewirkt haben.

Wenn wir uns eine Vorstellung davon machen wollen, wie so etwas
iberhaupt sein kann, daf} ein Kind ganz anders auf seine Hiillen wirkt,
als es im normalen Zustande der Fall ist, so kdnnen wir uns zunichst
nur vergleichsweise jener Tatsache nihern, die da vorliegt. Ich will
Thnen also durch einen Vergleich anschaulich machen, was eigentlich
damals vorgegangen war.

Wenn wir ein Menschenleben verfolgen, wie es sich von der Geburt
bis in die spateren Altersstufen hinauf entwickelt, bis zum zwanzigsten,
dreifligsten, vierzigsten Jahre, wenn es normal verlduft, so kénnen wir
uns vor die Seele fiihren, wie die einzelnen Krifte, die in der Keim-
anlage und bei der Geburt erst veranlagt sind, nach und nach zum Vor-
schein kommen. Das Kind wichst physisch heran, das Kind wichst
aber auch geistig heran. Nach und nach entwickeln sich seine Seelen-
krifte. — Wie das geschieht, konnen Sie nachlesen in meiner Schrift
«Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissen-
schaft». — Versuchen Sie sich vor Augen zu fiihren, wie allmihlich die
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Gemiits- und die intellektuellen Krafte aus dem Kinde herauswachsen,
wie mit dem siebenten, mit dem vierzehnten oder einundzwanzigsten
Jahre diese oder jene Krifte da sind, die frither nicht vorhanden waren,
oder wie die vorhandenen in groflerem Mafistabe da sind und so weiter.
Versuchen Sie also sich vorzustellen, wie das im normalen Verlaufe des
Menschenlebens geschieht, und denken Sie sich jetzt, wir wollten ein-
mal einen «Lebensversuch» machen, wir wollten einem Menschen, der
eben geboren wird, die Moglichkeit geben, sich nicht ganz so normal
und durchschnittsgemifl zu entwickeln, wie es nun einmal in unserem
Entwickelungszyklus der Fall ist und wie es im normalen Leben auch
der Fall sein muf}, sondern wir wiirden einem Menschen kiinstlich Ge-
legenheit geben, dafl er das, was ein anderer normalerweise zum Beispiel
vom zwdlften bis achtzehnten Jahre lernt, mit einer gewissen Frische
auffafit, dafl er es seiner Seele nicht so zu eigen macht, wie es gew6hn-
lich geschieht, sondern daf} es die Seele mit einer besonderen Frische
ergreift, so daf} also die Seele sich das nicht in der Weise aneignet, wie
es die anderen Menschen tun, sondern mit einer gewissen erfinderischen
Kraft fortschaffend an den Dingen wirken kann. Und nehmen wir an,
wir wollten kiinstlich diesen Menschen zu einem besonders produktiven
machen. Wir diirften dann das Kind nicht so heranwachsen lassen, wie
andere Kinder gewdShnlich heranwachsen.

Wir wollen also eine Art hypothetischen Lebensversuch machen.
Ich bemerke aber ausdriicklich, dafl dieses Beispiel nur hypothetisch
gewihlt ist und nicht etwa so gemeint ist, daff es auch gleich ausgefiihrt
werden sollte; ich gebrauche es, um etwas vergleichsweise zu sagen,
und es soll nicht als ein Erziehungsideal anempfohlen werden. — Also
wir wollten einen Menschen zu einem besonders erfinderischen Geist
machen, der die Denkfihigkeit nicht nur belebt, sondern der schopfe-
risch fortfahren kann, diese Fihigkeiten dann im Alter zu einer hoheren
Produktivitit auszubilden. Dann miifiten wir vor allen Dingen ein
solches Kind von dem sechsten, siebenten Jahre an davor bewahren,
dafl es in derselben Weise lernt, wie andere Kinder lernen, daf§ es ja
nicht dieselben Schulgegenstinde zu lernen beginnt, wie es die anderen
Kinder tun, sondern dafl es von dieser Zeit an so wenig wie mdglich
von dem beigebracht erhilt, was die anderen Kinder beigebracht er-



halten. Wir miifften es bis zum zehnten, elften Jahre womoglich beim
kindlichen Spiel erhalten und ihm méglichst wenig von Schulgegen-
stinden beibringen, so dafl es womdglich mit neun Jahren noch nicht
addieren kann, mit acht Jahren vielleicht noch schlecht liest. Dann
miifiten wir mit allem, womit ein Kind sonst im sechsten, siebenten
Jahre beginnt, erst im achten oder neunten Jahre beginnen. Da haben
sich die Krifte eines Menschen ganz anders entwickelt; da macht die
Seele mit dem, was ihr beigebracht wird, etwas ganz anderes. Ein
solches Kind wiirde sich dann die kindlichen Krifte, die sonst durch
den normalen Unterricht unterdriickt werden, bis zum zehnten, elften
Jahre bewahren und wiirde dann mit einer viel feurigeren Seelenkraft
iber die Dinge kommen, die ihm gelehrt werden, und sie in einer ganz
anderen Weise ergreifen. Dadurch wiirden seine Fihigkeiten zu beson-
ders produktiven umgewandelt. Man miifite also ein Kind mdoglichst
lange kindlich erhalten; dann wiirde der Hellseher bemerken, daf} jene
astralische Hiille, die sich bei der Geschlechtsreife loslost, in der Tat
ganz andere Krifte hat, als es sonst der Fall ist, daf} sie jugendliche,
frische Krafte hat. Und diese astralische Hiille wiirde dann brauchbar
sein fiir eine solche Wesenheit wie in unserem Falle fiir den Nirmana-
kaya des Buddha. — Durch ein solches Experiment wiirde man nicht
nur eine Verldngerung der Jugendzeit erreichen, sondern auch, daf}
gewisse kindliche, jugendliche Krafte hineingehen in die astralische
Mutterhiille und dann wieder in der Welt verwendet werden konnen,
so daf} ein Wesen, das aus geistigen Hohen heruntersteigt, sich von die-
sen Kridften nihren und sich verjiingen kann.

Dieses Experiment sollten die Menschen aber doch nicht machen.
Es ist kein Erziehungsideal. Gewisse Dinge miissen die Menschen eben
heute noch sozusagen den Gottern iiberlassen. Die Gotter kdnnen es;
die Menschen konnen es noch nicht richtig ausfithren. Und wenn Sie
irgendwo horen, dafl irgendeine bestimmte Personlichkeit, die auf
einem bestimmten Gebiete befruchtend wirken sollte, sich lange Zeit
unbegabt zeigte, lange Jahre hindurch fiir dumm gehalten wurde und
daf} ihr dann erst spiter der «Knopf aufgegangen» ist, dann haben die
Gotter dieses Experiment angestellt, haben die Kindlichkeit eines sol-
chen Menschen iiber jene Jahre hinaus bewahrt und haben ihn fiir das,
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was man sonst im normalen Leben friiher lernt, erst in einer spiteren
Lebenszeit fihig gemacht. Das wird sich besonders dann zeigen, wenn
aufgeweckte Kinder leicht auffassen, was man ithnen erzihlt, und wenn
sie dann in die Schule kommen, dort eigentlich nichts lernen wollen.
Da machen die Gotter mit thnen diesen Lebensversuch, von dem wir
eben gesprochen haben.

Etwas Ahnliches, nur in einem unendlich weiteren Mafistabe, mufite
bei jenem Kinde der Fall sein, das als der Jesus heranwuchs und das
dann an den Nirmanakaya des Buddha eine so unendlich fruchtbare
astralische Mutterhiille abgeben sollte. Und das war auch der Fall. Hier
kommen wir zu einer geheimnisvollen Tatsache, der gegeniiber es jedem
frei steht, zu glauben oder nicht zu glauben, die aber heute vor den
vorbereiteten Anthroposophen hingestellt werden kann und die auch
gepriift werden kann. Priifen Sie an allen den Tatsachen, die Thnen im
dufleren Evangelium oder in der dufleren Geschichte zur Verfiigung
stehen, und Sie werden alles bewahrheitet finden durch die dufleren
Tatsachen des physischen Planes, wenn Sie nur richtig die Tatsachen
heranziehen und nicht vorschnell urteilen wollen. Was der Okkultist
sagt und was ja aus den hoheren Welten heraus gegebene Tatsachen
sind, das iibergibt er wie ein Unterpfand an die Menschheit; und wenn
er es aus den richtigen Quellen hat, dann sagt er: Thr konnt es priifen,
so strenge, wie ihr wollt; ihr werdet es, wenn ihr es in der richtigen
Weise priift, iiberall bewahrheitet finden durch das, was ihr durch
schriftliche Dokumente oder durch andere naturwissenschaftliche Tat-
sachen in der physischen Welt erfahren konnt. — Also, es mufite jenem
Elternpaare, von dem im Lukas-Evangelium die Rede ist, ein Kind
geboren werden, das ganz besonderer Art war, ein Kind, das Jugend-
kraft, das Kindheitskrifte von ganz besonderer Art schon mitbrachte
und dieselben in der Stirke, in der es sie mitgebracht hat, frisch und
gesund nach jeder Richtung erhielt. Das muflte geschehen.

Unter den gewdhnlichen Verhiltnissen konnte sich nun kein Kind
und auch kein Elternpaar finden, bei dem jene Kindheits- und Jugend-
krifte in solcher Frische vorhanden gewesen wiren, wie sie damals
vorhanden sein mufiten. Im ganzen weiten Umkreise der damaligen
Menschheit hitte man, wenn man nur die normalen Verhiltnisse in



Betracht gezogen hitte, nirgends die Individualitdt und das Elternpaar
finden konnen, die zu einer solchen Inkarnation notwendig gewesen
wiren, wenn nicht noch etwas ganz Besonderes moglich gewesen wire.
Was da moglich gewesen wire, das kdnnen wir nur verstehen, wenn
wir uns an mancherlei erinnern, was wir durch unsere anthroposophi-
sche Vorbereitung schon kennen.

Wir wissen, dafl unsere heutige Menschheit durch verschiedene
Epochen hindurch auf eine Urmenschheit zuriickgeht, die wir als die
Menschheit der alten atlantischen Zeit bezeichnen; und diese Mensch-
heit geht wiederum zuriick auf eine Menschheit, die wir als die Mensch-
heit der lemurischen Zeit bezeichnen. Die Geisteswissenschaft kann uns
ganz andere Tatsachen iiber den Entwickelungsgang der Menschheit
aufzeigen als die duflere Naturwissenschaft, die nur an die sinnlichen
Tatsachen sich hingen kann. Die Geisteswissenschaft zeigt uns, dafl die
Menschheit durchgegangen ist durch ein Stadium der griechisch-lateini-
schen Kulturentwickelung, dem voranging das dgyptisch-chaldiische,
das urpersische und das altindische Kultursystem. Damit kommen wir
zuriick bis zu jener groflen, gewaltigen Katastrophe, die einmal iiber
unsere Erde dahingegangen ist und ihr Antlitz ganz verindert hat.
Vorher war ein weit ausgebreiteter Kontinent in denjenigen Gegenden
vorhanden, in denen heute der Atlantische Ozean sich ausdehnt: das
war die alte Atlantis. Und in den Gegenden, welche heute von der
europiischen, asiatischen und afrikanischen Menschheit bewohnt wer-
den, war damals zum grofien Teil noch Meeresgebiet. Durch jene grofle
atlantische Katastrophe, die sich in dem Wasserelement der Erde ab-
gespielt hat, dnderte sich das Antlitz der Erde. Die Menschheit war
vorher in der Atlantis driiben hauptsichlich ansissig. Dort entwickelte
sie sich. Das waren Menschen, die anders als die heutigen Menschen
organisiert waren. Das ist 0fters beschrieben worden. Als dann die Zeit
der atlantischen Katastrophe herannahte, da sahen die groflen hell-
seherischen Fiihrer und Priester der Menschheit das voraus, und sie
lenkten daher die Menschen nach dem Osten, zum Teil auch nach dem
Westen hiniiber. Diejenigen, welche sie nach dem Westen hiniiber-
Jeiteten, bildeten dort die Vorfahrenschaft der spiateren amerikanischen
Menschheit. So miissen wir die Vorfahren unserer Menschheit unter



den alten Atlantiern suchen. — Diese Menschen, welche in der Atlantis
wohnten, waren wieder die Nachkommenschaft noch fritherer Men-
schen, die wieder ganz anders ausgesechen haben als die atlantischen
Menschen; sie wohnten auf einem Kontinent zwischen dem heutigen
Asien, Afrika und Australien, im alten Lemurien. Sie werden eine Dar-
stellung bis ins einzelne in meiner demnichst erscheinenden «Geheim-
wissenschaft» finden; ich will von allem daher jetzt nur das heraus-
heben, was ich brauche.

Wenn wir so durch die Akasha-Chronik bis in die dltesten Zeiten
zuriickblicken, so liefert uns merkwiirdigerweise die Akasha-Chronik
auch wunderbare Belege fiir alles, was wir sonst in der biblischen Ur-
kunde finden, was wir {iberhaupt in den religidsen Urkunden finden.
Wir lernen dann erst diese religiosen Urkunden in der richtigen Weise
verstehen. Was war es zum Beispiel fiir die duflere Wissenschaft fiir eine
Frage, ob es denn wirklich eine Wahrheit ist, was man in der Bibel liest
tiber ein «einziges Menschenpaar», Adam und Eva, von dem die ganze
Menschheit abstammen sollte! Das war eine Frage, die ganz besonders
die Zeit der Mitte des neunzehnten Jahrhunderts vom naturwissen-
schaftlichen Standpunkte aus viel beschdftigt hat.

Wir wissen — wenn wir zusammenfassen, was uns die Akasha-
Chronik sagt —, daf} die Erde eine lange Vorzeit hat, dafl auch der
lemurischen Zeit eine andere Epoche vorangegangen ist. Wir wissen,
daf die Erde die Wiederverkdrperung anderer planetarischer Zustinde
ist, des alten Mondes, der alten Sonne und des alten Saturn. Wir wissen
weiter, dafl die Erde, wie sie sich nach und nach entwickelt hat, dazu
berufen war, zu den drei Leibern, die sich der Mensch nach und nach
wahrend der fritheren Verkorperungen der Erde herausgebildet hat —
auf dem Saturn den physischen Leib, auf der Sonne den Atherleib und
auf dem Monde den astralischen Leib —, auf der Erde das Ich, das
vierte Glied der menschlichen Wesenheit, hinzuzusetzen. Alles, was der
lemurischen Zeit vorangegangen ist, war nur eine Vorbereitung dieser
Erdenmission. Damals, in der lemurischen Zeit, gestaltete sich der
Mensch so, dafl er fihig wurde, das vierte Glied, die Ichheit, auszu-
bilden. Damals fing der erste Keim sich zu bilden an, um in den drei
Gliedern, die der Mensch sich allmihlich erworben hatte, ein Ich aus-



zubilden. Daher konnen wir sagen: Durch jene Verianderungen, die sich
auf der Erde zugetragen haben, wurde auf den Menschen so gewirke,
dafl er ein Ich-Triger werden konnte. Vor der lemurischen Zeit war
die Erde auch bevdlkert. Menschen waren auf der Erde in einer ganz
anderen Form. Das aber waren Menschen, die noch keine Ich-Triger
waren, die eigentlich nur das entwickelt hatten, was sie sich von Saturn,
Sonne und Mond heriibergebracht hatten als physischen Leib, Ather-
leib und Astralleib; und wir wissen, welches die Vorginge im ganzen
Weltall sind, die dazu gefiihrt haben, daff der Mensch bis zu dieser
Reife seiner Entwickelung gebracht wurde.

Wir wissen, dafl die Erde im Beginne unserer jetzigen Entwickelung
vereinigt war mit der Sonne und mit dem Monde, dafl sich dann
zunichst die Sonne abgetrennt hat und einen planetarischen Kdrper
zuriickgelassen hat, der die heutige Erde und den heutigen Mond zu-
sammengefaflt hat. Wir wissen aber auch, daff, wenn die Erde mit dem
Monde zusammengeblieben wire, alles, was an Menschenwesen da war,
verhirtet, mumifiziert worden wire, in einen verholzten Zustand iiber-
gegangen wire. Um das zu verhiiten, muflte alles, was in dem Monde
an Substanzen und Wesenheiten war, erst herausgestoflen werden.
Dadurch wurde die Menschengestalt vor der Verhirtung gerettet, es
wurde dem Menschen moglich, die jetzige Gestalt anzunehmen, und
erst nach der Mondentrennung wurde ihm die Moglichkeit gegeben, ein
Ich-Triger zu werden. Aber das alles ging nicht auf einmal vonstatten.
Wir konnten sagen, es trennte sich erst die Sonne langsam von der Erde
heraus. Es gab also, wiahrend der Mond noch in der Erde enthalten war,
einen solchen Zustand, welcher die weitere Menschheitsentwickelung
nicht gestattete. Die physische Materie wurde immer dichter und dich-
ter, so dafl der Mensch tatsiachlich einen Anlauf zu einer Verhartung
nahm. Was damals Menschenseelen auf einer untergeordneten Stufe
waren, das ging auch schon einen dhnlichen Weg wie heute die Men-
schenseele, ging auch durch Inkarnationen, durch aufeinanderfolgende
Verkorperungen hindurch, wo also das Innere des Menschen die duflere
Verkorperung verldfit, durch eine geistige Welt durchgeht, um in einer
neuen Verkorperung wieder zu erscheinen.

Aber es trat, bevor der Mond aus der Erde herausgegangen war,



etwas ganz Besonderes ein, sozusagen ein schwieriger Zustand fiir die
Fortentwickelung der Erde trat ein. Es trat das ein, dafl gewisse Men-
schenseelen, die ihren Leib verlassen hatten, in die geistige Welt hinein-
gegangen waren und sich wiederum neu jetzt verkdrpern wollten, jetzt
unten eine Menschensubstanz vorfanden, die ihnen zu hart, zu verholzt
war, so dafl sie sich nicht verkdrpern konnten. Es trat eine Zeit ein, in
welcher die Seelen wieder auf die Erde herunterkommen wollten, aber
keine Moglichkeit fanden, sich wiederum zu verkorpern, weil die
Erdenleiber fiir sie nicht geeignet waren. Nur die stirksten Seelen
konnten die mittlerweile verhidrtete Materie und Substanz bezwingen,
um sich auf der Erde zu verkorpern. Die anderen mufiten wiederum in
die geistige Welt zurlick, konnten nicht hinunter. Solche Zeiten gab es
vor der Mondentrennung. Aber immer weniger und weniger wurden
jene starken Seelen, die imstande waren, die Materie zu bewaltigen und
die Erde zu bevolkern. Vor der lemurischen Zeit gab es also eine Zeit,
in welcher die Erde im weitesten Umkreise verodete, wo die Menschen
immer weniger und weniger auf der Erde wurden, weil die Seelen,
welche herunter wollten, keine geeigneten Leiber fanden.

Was geschah nun mit diesen Seelen, welche keine Leiber finden
konnten? Sie wurden entriickt nach den anderen Planeten, die sich in-
zwischen aus der gemeinsamen Substanz herausgebildet hatten. So gab
es gewisse Seelen, die nach dem Saturn entriickt wurden, andere, die
nach dem Jupiter, Mars, Venus oder Merkur entriickt wurden; so daf}
es eine Erdenzeit gab, in welcher nur die stirksten Seelen wihrend des
groflen Erdenwinters auf die Erde kommen konnten. Die schwicheren
Seelen mufiten von den anderen zu unserem Sonnensystem gehSrenden
Planeten in Obhut genommen werden.

Wihrend der lemurischen Epoche gab es in der Tat eine Zeit, von
der man - wenigstens annihernd — sagen kann: Es war ein einziges
Menschenpaar, ein Hauptpaar vorhanden, welches sich die Stirke be-
halten hatte, diese widerspenstige Menschensubstanz zu bezwingen und
sich auf der Erde zu verkdrpern, gleichsam durchzuhalten durch die
ganze Erdenzeit. Das war aber auch die Zeit, als sich der Mond von
der Erde trennte. Und durch diese Mondentrennung wurde es wieder
moglich, dafl sich die Menschensubstanz verfeinerte und sich wieder



geeignet machte, Menschenseelen aufzunehmen, die schwicher waren,
so dafl die Nachkommen dieses einen Hauptpaares wieder in der Lage
waren, in weicherer Substanz zu sein als diejenigen, welche vor der
Mondentrennung gelebt hatten. Da kamen dann nach und nach alle die
Seelen, welche nach dem Mars, Jupiter, Venus und so weiter hinauf
entriickt waren, wieder auf die Erde zuriick, und mit der Vermehrung
der Menschen von dem einen Hauptpaare aus geschah das, dafl die
Seelen nach und nach aus dem Weltenraume auf die Erde zuriick-
kehrten und sich als dieNachkommen des ersten Hauptpaares bildeten.

So bevolkerte sich die Erde wiederum. Und wihrend der letzten
lemurischen Zeit bis weit in die atlantische Zeit hinein kamen immer
mehr Seelen herunter, die auf den anderen Planeten gewartet hatten,
bis es auf der Erde wiederum Zeit sein wiirde, sich zu verkdrpern.
Dann stiegen sie wieder herunter in einen Erdenleib. Auf diese Art
wurde die Erde wieder bevolkert. Und auf diese Art entstand jene
atlantische Bevolkerung, welche gefithrt wurde von den atlantischen
Eingeweihten in den atlantischen Orakeln. Diese atlantischen Orakel
habe ich folgendermafien charakterisiert.

Es gab grofle Fiihrerstdtten in der alten Atlantis. Sie waren so ein-
gestellt, dafl man die einen nennen konnte die Marsorakel, andere die
Jupiterorakel, die Saturnorakel und so weiter. Solche verschiedene
Orakelstitten gab es deshalb, weil die Menschen eben verschieden
waren. Fiir jene Menschenseelen, die frither auf dem Mars gewartet
hatten, muf3te man Unterricht und Fithrerschaft schaffen in den Mars-
orakeln, fiir die, welche auf dem Jupiter gewartet hatten, in den Jupi-
terorakeln und so weiter. Nur wenige Auserlesene konnten in der atlan-
tischen Zeit in dem zentralen, in dem groflen Sonnenorakel unterwiesen
werden. Das waren die, welche in der Nachkommenschaft jenem
Hauptpaare am nachsten standen, das sich durch die Erdenkrisis durch
erhalten hatte, jenem starken Stammpaar, das uns in der Bibel ange-
deutet wird unter dem Namen Adam und Eva. Da blicken wir in der
Bibel hindurch auf etwas, was sich mit den Tatsachen der Akasha-
Chronik deckt, so dafl sich die Bibel auch dort bewahrheitet, wo sie
scheinbar so Unwahrscheinliches bringt. Und an der Spitze des groflen
Orakels, das die Oberaufsicht tiber die ibrigen hatte und das man das



Sonnenorakel nennt, stand der grofite der atlantischen Eingeweihten,
der grofle Sonnen-Eingeweihte, der zu gleicher Zeit der Manu, der
Fithrer der atlantischen BevSlkerung war. Er war derjenige, welcher
sich, als die atlantische Katastrophe heranriickte, die Aufgabe zu stellen
hatte, mit den Menschen, die er fiir brauchbar fand, hiniiberzuzichen
nach dem Osten und eine Ausgangsstitte zu begriinden fiir die nach-
atlantische Kultur. Vor allem hatte aber dieser Eingeweihte unter den
verschiedenen Menschen, die er unmittelbar um seine Person versam-
melte, immer auch solche, die méglichst unmittelbar von jenen Stamm-
seelen abstammten, die den Erdenwinter iiberdauert hatten, die sozu-
sagen die direkten Nachkommen waren von Adam und Eva, vom ersten
Hauptpaare. Sie wurden insbesondere gehegt und gepflegt in der Um-
gebung des grofien Eingeweihten des Sonnenorakels. Thre ganze Unter-
weisung wurde so gelenkt und geleitet, daff man in den entsprechenden
Zeitpunkten der Menschheitsentwickelung immer die Moglichkeit
hatte, von der Stitte, welche der Eingeweihte des Sonnenorakels, der
grofle Manu, leitete, die richtigen Einfliisse hinausflieflen zu lassen.

Nehmen wir einmal an, es wire zu irgendeinem Zeitpunkte der
Menschheitsentwickelung notwendig geworden, dafl eine Verjiingung
der Kultur eintrat, daf} sozusagen das, was die Menschheit eine Zeit-
lang als Tradition bewahrt hatte und was alt geworden war, einen
neuen Einschlag erhielt, daf ein neues Kulturelement der Menschheit
gegeben wurde. Zu diesem Ziele mufite unmittelbar in der Stitte des
Eingeweihten des Sonnenorakels Vorsorge getroffen werden, und das
wurde in der verschiedensten Weise getan.

In der ersten Zeit der nachatlantischen Kulturentwickelung wurden
direkt Menschen, die dazu vorbereitet worden waren, da oder dorthin
geschickt, um als Ergebnis threr sorgfiltigen Erziehung das hinauszu-
tragen, was gerade bei diesem oder jenem Volke gebraucht wurde.
Immer wurde in dieser Orakelstitte, die sich in einer gewissen Gegend
Asiens verborgen hatte, dafiir gesorgt, dafl die einzelnen Kulturen in
der entsprechenden Weise beeinfluffit werden konnten.

Dann aber, fiinf bis sechs Jahrhunderte nach dem Auftreten des
groflen Buddha, war eine ganz besondere Zeit gekommen. Die Not-
wendigkeit war gekommen, den Buddhismus zu verjiingen. Was als



eine alte, reife Weltanschauung, als eine Weltanschauung auf héchster
Hohe durch den grofien Buddha verkiindet worden war, sollte durch
einen Jungbrunnen durchgelenkt werden, so dafl es in einer jugend-
frischen Gestalt vor die Menschheit hintreten konnte. Ganz besondere
Jugendkrifte mufiten der Menschheit zugefithrt werden. Diese Jugend-
krifte waren eben nicht enthalten bei irgendeiner Individualitit, die
sonst drauflen in der Welt gearbeitet hat.

Wer fiir die Welt wirkt, der nutzt seine Krifte ab, und Abnutzen der
Krifte heifit eben alt werden. Wir konnten in der Zeit zuriickgehen
und wiirden finden, wie Kultur nach Kultur aufsteigt: erst die alte
indische Kultur, darauf die urpersische, dann die agyptisch-chaldiische
und so weiter, und wir wiirden sehen, dafl immer grofle, bedeutende
Menschheitsfithrer da waren. Diese Menschheitsfiihrer alle haben ihre
besten Krifte hingegeben, um das Menschengeschlecht vorwirtszubrin-
gen. Die groflen heiligen Rishis haben ihre besten Krifte hingegeben;
Zarathustra, der Inaugurator der persischen Kultur, hat seine besten
Krifte hingegeben; Hermes, Moses und die Fithrer der chaldéischen
Kultur, sie alle haben ihre besten Krifte hingegeben. Sie alle waren in
einer gewissen Beziehung durch das, was sie wirken konnten, die rich-
tigen und besten Leiter und Lenker ihrer Zeiten. Nehmen wir irgend-
eine Personlichkeit im alten Indien. Sie hatte sich immer wieder und
wieder verkorpert, war in dieser oder jener Inkarnation wiederer-
schienen, in der persischen, in der dgyptisch-chaldiischen Kulturepoche,
und indem sie wiedererschienen war, war ihre Seele immer ilter ge-
worden, immer reifer und reifer; sie hatte sich hinauferhoben zu immer
reiferen Kriften, aber die frischen Jugendkrifte hatte sie verloren.
Man kann heranreifen, kann Ungeheures leisten, wenn man eine alte
Seele geworden ist, welche durch viele Inkarnationen hindurch an sich
gearbeitet hat, aber die Seele ist eine alte Seele geworden. Man kann
Grofles lehren, viel leisten fiir die Menschheit, aber die Jugendfrische
und die Jugendkraft mufite man notwendigerweise dareingeben, wenn
man sich so hinaufentwickelt hatte.

Nehmen wir selbst einen Grofiten, der im Laufe der Menschheitsent-
wickelung gewirkt hat: Zarathustra. Er war es, der aus so grofien Tiefen
der spirituellen Welt heraus seiner Zeit die grofle Botschaft von dem



Sonnengeiste bringen konnte, er war es, der seine Menschheit hinauf-
weisen konnte zu dem groflen Geist, der spiter als der Christus erschien.
Er war es, der da sagte: In der Sonne ist er enthalten, Ahura Mazdao;
er wird sich der Erde nihern. Und er sprach von ihm grofle, bedeutsame
Worte. Nur die tiefste spirituelle Erkenntnis, das grofle entwickelte
Hellsehen des Zarathustra konnte jene Wesenheit schauen, von welcher
die heiligen Rishis noch sagten, Vishva Karman liege jenseits ihrer
Sphire, jene Wesenheit, welche er, Zarathustra, Ahura Mazdao nannte
und deren Bedeutung fiir die Menschheitsentwickelung er verkiindete.
Ein ungeheuer reifer Geist gehdrte in die Zarathustra-Korperlichkeit
hinein schon damals, als Zarathustra die urpersische Kultur begriindete.

Wir konnen uns denken, daf} diese Individualitdt durch ihre folgen-
den Inkarnationen immer hoher gestiegen ist, immer reifer, immer ilter
geworden ist — und immer fihiger zu den gréfiten Opfern fiir die
Menschheit. Diejenigen von Ihnen, welche andere Vortrige von mir
gehort haben, werden wissen, wie Zarathustra seinen Astralleib ab-
gegeben hat, der spater wieder auflebte in dem Fithrer der dgyptischen
Kultur, in Hermes, und wie er seinen Atherleib abgegeben hat an den
Fiihrer des althebridischen Volkes, an Moses. Das alles kann man nur
tun, wenn man eine michtig entwickelte Seele hat. Dann kann man
eine so hoch entwickelte Individualitit werden wie Zarathustra, der
dann sechshundert Jahre vor unserer Zeitrechnung in der Zeit, als der
Buddha in Indien gewirkt hat, in Chaldia aufgetreten ist und als der
grofle Lehrer Nazarathos oder Zarathas wirken konnte, der auch der
Lehrer des Pythagoras war. Das alles konnte jene grofe Seele werden,
die der Fiihrer und Inaugurator der persischen Kultur war. Sie war
bis zu diesem Punkte immer reifer und reifer geworden.

Aber was nun notwendig war, als der Buddhismus verjlingt werden
sollte, das konnte, wie Sie aus alledem ersehen werden, diese Seele
nicht. Sie konnte unmoglich ganz jugendfrische Krifte abgeben, die
sich gerade dadurch auszeichnen sollten, dafl sie sich biszur Geschlechts-
reife in ithrer Kindheit entwickelten, damit sie dann an den Nirmana-
kaya des Buddha abgegeben werden konnten. Das hitte die Zara-
thustra-Wesenheit nimmermehr vermocht, gerade weil sie von Inkar-
nation zu Inkarnation so hoch gestiegen war, so weit aufgestiegen war.



Deshalb wire es ihr nicht moéglich gewesen, sich in einem Kinde zu
Beginn unserer Zeitrechnung so zu entwickeln, daff damit dasjenige
moglich geworden wire, was notwendig geworden war.

Wenn wir also unter all den Individualitidten, die sich damals ent-
faltet haben, Umschau halten, so finden wir nirgends einen Menschen,
der jetzt geboren werden konnte, der die Kraft hatte, sich so zu ent-
falten, daf er im zwolften Jahre die jugendfrischen Krifte abgeben
konnte, die den Buddhismus verjlingen sollten. Wir haben gerade den
Blick gelenkt auf die grofle, einzigartige Zarathustra-Individualitit,
um etwas Auflerordentliches zu erwdhnen, und wir kénnen uns sagen:
Auch die Zarathustra-Individualitit war ungeeignet, um den Leib des
Jesus bis zu der Zeit zu beleben, da die astralische Mutterhiille abge-
streift wurde, damit diese sich mit dem Nirmanakaya des Buddha ver-
einigen konnte. | |

Woher also kam die grofle belebende Kraft des Jesusleibes? Sie kam
aus der groflen Mutterloge der Menschheit, die der grofle Sonnen-
Eingeweihte, der Manu, lenkt. In das Kind, das dem Elternpaare
geboren wurde, das im Lukas-Evangelium Joseph und Maria genannt
wird, wurde hineingesenkt eine grofle individuelle Kraft, die gehegt
und gepflegt worden war in der groflen Mutterloge, in dem groflen
Sonnenorakel. Es wurde in dieses Kind hineingesenkt die beste, die
stirkste jener Individualititen. Welche Individualitit?

Wenn wir die Individualitit, die in das Kind Jesus damals hinein-
versenkt wurde, kennenlernen wollen, so miissen wir weit zurlick-
gehen, bis in die Zeit vor dem luziferischen Einflufl auf die Menschbheir,
bevor sich in den Astralleib der Menschen der luziferische Einfluf§ hin-
einerstreckt hat. Dieser luziferische Einflufl kam an die Menschen
heran in derselben Zeit, als das Urmenschenpaar, das menschliche
Hauptpaar die Erde bevolkerte. Dieses menschliche Hauptpaar war
zwar stark genug, um die Menschensubstanz sozusagen zu iiberwinden,
so dafl es sich verkorpern konnte, aber es war nicht stark genug, um
dem luziferischen Einflufl Widerstand zu leisten. Der luziferische Ein-
fluf} kam heran, erstreckte seine Wirkungen auch in den astralischen
Leib dieses Hauptpaares, und die Folge war, dafl es unmoglich war,
alle die Krifte, die in Adam und Eva waren, auch herunterfliefien zu



lassen in die Nachkommen, durch das Blut der Nachkommen. Den
physischen Leib mufite man durch alle die Geschlechter herunter sich
fortpflanzen lassen, aber von dem Atherleib behielt man in der Leitung
der Menschheit etwas zuriick. Das driickte man eben dadurch aus, daff
man sagte: Die Menschen haben genossen von dem Baume der Er-
kenntnis des Guten und Bosen, das heiflt, was von dem luziferischen
Einflufl kam; aber es wurde auch gesagt: Jetzt miissen wir ihnen die
Moglichkeit nehmen, auch zu genieflen von dem Baume des Lebens!
Das heifit, es wurde eine gewisse Summe von Kriften des Atherleibes
zurlickbehalten. Die flossen jetzt nicht auf die Nachkommen herunter.
Es war also in Adam eine gewisse Summe von Kriften, die ihm nach
dem Siindenfalle genommen wurden. Dieser noch unschuldige Teil des
Adam wurde aufbewahrt in der groflen Mutterloge der Menschheit,
wurde dort gehegt und gepflegt. Das war sozusagen die Adam-Seele,
die noch nicht beriihrt war von der menschlichen Schuld, die noch
nicht verstrickt war in das, wodurch die Menschen zu Fall gekommen
sind. Diese Urkrifte der Adam-Individualitit wurden aufbewahrt.
Sie waren da, und sie wurden jetzt als «provisorisches Ich» dahin ge-
leitet, wo dem Joseph und der Maria das Kind geboren wurde, und in
den ersten Jahren hatte dieses Jesuskind die Kraft des urspriinglichen
Stammvaters der Erdenmenschheit in sich.

Oh, diese Seele war sehr jung erhalten geblieben. Sie war nicht
durchgeleitet worden durch die verschiedenen Inkarnationen, sie war
zuriickbehalten worden auf einer sehr weit zuriickgebliebenen Stufe,
wie wenn wir das Kind bei unserem hypothetischen Erziehungsver-
suche kiinstlich so zurlickhalten. Wer also lebte auf in dem Kindlein,
das dem Paare Joseph und Maria geboren war? Der Stammvater der
Menschheit, der «alte Adam» als ein «neuer Adam». Das hat schon
Paulus gewufit (1. Korinther 15, 45); das liegt in dem, was sich hinter
seinen Worten verbirgt. Und das hat auch Lukas, der Schreiber des
Lukas-Evangeliums, der ein Paulus-Schiiler war, gewuft. Daher spricht
Lukas davon in einer ganz besonderen Weise. Er wufite, daf} etwas
Besonderes notwendig war, um iiberhaupt diese Geistessubstanz her-
unterzuleiten auf die Menschheit, er wuflte, dafl eine Blutsverwandt-
schaft bis zu Adam hinauf notwendig war. Daher gibt er fiir den
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Joseph ein Geschlechtsregister, das bis hinauf zu Adam fiihrt, der un-
mittelbar aus der geistigen Welt selbst hervorgeht, daher in der Rede-
weise des Lukas von Gott stammt, er ist ein «Sohn Gottes». Bis zu Gott
hinauf wird bei Lukas die Geschlechterfolge gegeben (Lukas 3, 23-38).

Es verbirgt sich ein bedeutendes Mysterium gerade in dem, was wir
das Geschlechtskapitel des Lukas nennen: daf} gemeinsames Blut hin-
unterfliefen mufite durch die Generationen und in ununterbrochener
Folge bewahrt wurde bis zu dem spitesten Nachkommen, damit, wenn
die Zeit erfiillt wire, auch der Geist hinuntergeleitet werden konnte
auf die Nachkommen. - So verband sich mit dem Leibe, der dem Joseph
und der Maria geboren wurde, dieser unendlich jugendliche Geist,
dieser von allen Erdenschicksalen unberiihrte Geist, diese junge Seele,
deren Krifte, wenn wir sie suchen wollten, im alten Lemurien gesucht
werden miifiten. Dieser Geist allein war stark genug, um ganz hinein-
zustrahlen in den astralischen Mutterleib und, als dieser abgestreift
wurde, ihm die Krifte zu iiberlassen, die er brauchte, um sich in frucht-
barer Weise mit dem Nirmanakaya des Buddha zu vereinigen.

Wir diirfen also fragen: Was schildert uns denn eigentlich das
Lukas-Evangelium, indem es zu reden beginnt iiber den Jesus von
Nazareth? Es schildert uns erstens einen Menschen, der in der Bluts-
verwandtschaft seinen physischen Leib hinaufleitete bis zu Adam, bis
zu den Zeiten, in welchen innerhalb der Erdenverddung durch ein
Hauptpaar auf der Erde die Menschheit gerettet worden ist. Und es
schildert uns weiter, sich ganz auf den Gesichtspunkt der Wiederver-
korperung stellend, dieWiederverkdrperung einer Seele, die am lingsten
gewartet hatte vor thren Wiederverkdrperungen. Die Adam-Seele vor
dem Siindenfall, die am ldngsten gewartet hatte, finden wir wieder in
dem Jesusknaben. Wir diirfen also, so phantastisch es fiir die heutige
Menschheit klingen wird, sagen, dafl jene Individualitit, welche durch
die grofle Mutterloge der Menschheit hineingeleitet wurde in das Jesus-
kindlein, nicht nur abstammte von den physisch dltesten Geschlechtern
der Menschheit, sondern sie ist auch die Wiederverkorperung des ersten
Mitgliedes der Menschheit iberhaupt. — Jetzt wissen wir, wer derjenige
war, der da im Tempel dargestellt und dem Simeon gezeigt wurde,
wer der «Sohn Gottes» war nach Lukas. Nicht von dem gegenwirtigen



Menschen spricht er, sondern er bezeugt, dafl dieser Mensch die Wie-
derverkorperung von dem ist, der frither da war, der als der aller-
alteste Blutsstammvater aller der Geschlechter da war.

Wenn wir alles das zusammenfassen, so miissen wir jetzt das Fol-
gende sagen. Es hat im fiinften, sechsten Jahrhundert vor unserer Zeit-
rechnung in Indien der grofle Bodhisattva gelebt, der die Mission hatte,
der Menschheit die Wahrheiten zu bringen, welche nach und nach
innerhalb der Menschheit selbst geboren werden sollten. Die Anregung
dazu hat er gegeben. Er ist dadurch damals zum Buddha geworden.
Daher tritt er in einem ferneren Erdenleibe, der seiner Individualitit
vollstindig entspricht, nicht wieder auf. Er erscheint aber wieder in
dem Nirmanakaya, dem Leib der Verwandlungen, aber nur bis zur
atherisch-astralischen Welt. In der Form der Engelscharen sehen ihn
da die Hirten, die fiir einen Moment hellsichtig werden, weil sie sehen
sollen, was ihnen verkiindet wird. Er neigt sich iiber das Kind, das dem
Joseph und der Maria geboren wird. Und es hat einen Zweck, dafl er
sich gerade i{iber dieses Kind neigt.

Was der grofle Buddha der Menschheit hat bringen konnen, das
muflte in einer reifen Gestalt vorhanden sein; es ist schwierig zu ver-
stehen, es steht auf bedeutenden Geisteshhen. Damit es allgemein
fruchtbar werden konnte, mufite in das, was sich der Buddha bis dahin
erobert hatte, eine Kraft einflieffen, die ganz jugendfrisch war. Er
muflte diese Kraft aus der Erde heraufsaugen, indem er sich zu einem
Menschenkinde herabneigte, von dem er alle die Jugendkrifte aus dem
sich ablosenden astralischen Mutterleibe aufnehmen konnte. Dieser
Mensch wurde ihm dadurch geboren, dafl aus der Bluts-, aus der Gene-
rationsfolge ein Kind geboren wurde, das er, der es am besten wufite,
zuriickverfolgen konnte bis zu dem Stammvater der Menschheit, das
er aber auch zuriickfihrte bis zu der alt-jungen Seele der Menschheit
waihrend der lemurischen Zeit und das er aufzeigen konnte als den
wiederverkorperten neuen Adam. Dieses Kind, das eine Seele hatte,
welche die Mutterseele der Menschheit war, die jung erhalten worden
war durch die Epochen hindurch, es lebte so, dafl es alle frischen
Kriafte hineinstrahlte in den astralischen Leib, der sich dann losloste,
hinaufstieg und sich mit dem Nirmanakaya des Buddha vereinigte.
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Das sind aber nicht alle Tatsachen, durch die wir das wunderbare
Mysterium von Paldstina verstehen konnen, das ist nur eine Seite. Wir
verstehen: jetzt, wer in Bethlehem geboren worden ist, nachdem von
Nazareth Joseph und Maria dorthin gereist sind, und wer den Hirten
verkiindet worden ist. Aber das ist noch nicht alles. In der Zeit am
Beginne unserer Zeitrechnung geschah so mancherlei Seltsames und
Bedeutungsvolles, um das gréfite Ereignis der Menschheitsentwickelung
zustande zu bringen. Um das verstidndlich zu machen, was allmihlich
zu diesem grofien Ereignisse hinauffithrte, miissen wir folgendes noch
betrachten.

Es gab innerhalb des althebridischen Volkes das David-Geschlecht.
Diejenigen, welche wir die «davidischen Geschlechter» nennen, leiteten
sich alle auf ihren Stammvater David zuriick. Sie konnen es nun aus
der Bibel ersehen, dafy David zwei S6hne hatte, Salomo und Nathan
(2. Samuelis 5, 14). Zwei Geschlechterfolgen, die salomonische Linie
und die nathanische Linie, stammen also von David ab. Wenn wir
daher die Zwischenglieder unberiicksichtigt lassen, konnen wir sagen:
In der Zeit, als unsere Zeitrechnung beginnt, sind in Paldstina vor-
handen die Nachkommen sowohl der salomonischen Linie wie auch
der nathanischen Linie des davidischen Geschlechtes. Und es lebt als
ein Nachkomme aus derjenigen Linie, die wir die nathanische Linie
des davidischen Geschlechtes nennen, ein Mann unter dem Namen
Joseph in Nazareth. Er hat zu seiner Gemahlin eine Maria. Und es lebt
ein Nachkomme der salomonischen Linie des David-Geschlechtes in
Bethlehem, der auch Joseph heifdt. Es ist nicht weiter wunderbar, dafl
da zwei Menschen leben aus dem Geschlechte Davids, welche beide
Joseph heiflen, und daf} beide mit einer Maria, wie sie die Bibel nennt,
vermihlt sind. Wir haben also zwei Elternpaare im Beginne unserer
Zeitrechnung in Palistina; beide tragen die Namen Joseph und Maria.
Das eine Elternpaar fiihrt seine Abkunft auf die salomonische Linie
des Geschlechtes David zuriick, das heifdt auf die «konigliche Linie»;
das andere Elternpaar, dasjenige in Nazareth, fiihrt seine Abkunft
zuriick auf die nathanische Linie, das heifit auf die «priesterliche Linie».
Dieses letztere Elternpaar aus der nathanischen Linie nun hatte das
Kind, das ich Thnen gestern und heute geschildert habe. Und dieses



Kind lieferte einen solchen astralischen Mutterleib, der hinaufgenom-
men werden konnte von dem Nirmanakaya des Buddha. Dieses Eltern-
paar aus der nathanischen Linie ging damals, als das Kind geboren
werden sollte, von Nazareth nach Bethlehem — wie Lukas sagt — «zur
Schitzung» (Lukas 2, 4-5). Das schildert uns das Geschlechtsregister
des Lukas-Evangeliums.

Das andere Elternpaar, das gar nicht in Nazareth urspriinglich
wohnte — man mufl die Evangelien nur wortlich nehmen —, lebte in -
Bethlehem, und das wird uns geschildert von dem Schreiber des Mat-
thius-Evangeliums (Matthius 2, 1). Die Evangelien schildern immer
die Wahrheit — man braucht gar nicht zu kliigeln —, und die Menschen
werden durch die Anthroposophie schon wieder dahin kommen, die
Evangelien wortlich zu nehmen. Diesem Elternpaar der salomonischen
Linie wird ein Kind geboren, das auch Jesus heifit. Dieses Kind hat
auch eine michtige Individualitit innerhalb seines Leibes. Aber dieses
Kind hatte zuerst eine andere Aufgabe — die Weisheit der Welt ist
tief —, dieses Kind sollte nicht dazu berufen sein, dem astralischen
Mutterleibe die jugendfrischen Krifte abzugeben, sondern es war dazu
berufen, dasjenige der Menschheit zu bringen, was man nur bringen
kann, wenn man eine reife Seele ist. Dieses Kind wurde durch alle
Krifte, die dabei in Betracht kamen, so gelenkt, dafl es die Verkorpe-
rung jener Individualitit sein konnte, die einstmals in Persien den
Ahura Mazdao gelehrt hat, die einstmals ihren Astralleib abgeben
konnte an Hermes und ihren Atherleib an Moses und die wiedererschien
als der grofle Lehrer des Pythagoras, als Zarathas oder Nazarathos,
der grofle Lehrer im alten Chaldia: es ist keine andere Individualitit
als die Zarathustra-Individualitit. Die Ichheit des Zarathustra wurde
wiederverkdrpert in dem Kinde, von dem uns der Matthius-Evangelist
erzihlt, dafl es geboren wurde von einem Elternpaare Joseph und
Maria, welches aus der koniglichen Linie, aus der salomonischen Linie
des davidischen Geschlechtes stammte und urspriinglich schon in Beth-
lehem wohnte.

So finden wir bei Matthdus den einen Teil der Wahrheit,&bei Lukas
den anderen Teil der Wahrheit. Wortlich miissen wir beide nehmen,
denn die Wahrheit der Welt ist kompliziert. Jetzt wissen wir, was



geboren wurde aus der priesterlichen Linie des Hauses David. Jetzt
wissen wir aber auch, dafl aus der kéniglichen Linie jene Individualitit
geboren wurde, welche als Zarathustra einstmals in Persien gewirkt
hat und dort die Magie des alten Perserreiches, die konigliche Magie,
begriindet hat. So lebten nebeneinander die zwei Individualitdten: die
junge Adam-Individualitit in dem Kinde aus der priesterlichen Linie
des Hauses David und die Zarathustra-Individualitdt in dem Kinde
aus der koniglichen Linie des Geschlechtes David.

Wie und warum das alles geschah, und wie die Entwickelung weiter-
gelenkt wurde, davon morgen weiter.



FUNFTER VORTRAG
Basel, 19. September 1909

Die groflen Geistesstromungen der Menschheit, welche ihren Weg durch
die Welt nehmen, haben alle ihre besondere Mission. Sie laufen nicht
vereinzelt durch die Welt hin, sondern sie gehen nur durch gewisse
Epochen hindurch getrennt; dann kreuzen sie sich in der mannig-
faltigsten Weise und befruchten sich. Einen solchen groflen, gewaltigen
Zusammenflufl von Geistesstromungen der Menschheit sehen wir ins-
besondere in dem Ereignis von Paldstina. Wir haben ja die Aufgabe,
uns dieses Ereignis mit immer groflerer Klarheit vor die Seele zu
fithren. Aber Weltanschauungen, wie sie ihren Weg nehmen, laufen
nicht in der Art, dafl sie, wie man es sich etwa abstrakt vorstellen
konnte, gleichsam wie durch die Luft gehen und sich wie in einem
Punkte vereinigen, sondern Weltanschauungen gehen durch Wesen-
heiten, durch Individualititen. Wo eine Weltanschauung zuerst auf-
tritt, mufd sie getragen werden durch eine Individualitdt. Wo Geistes-
stromungen zusammenflieflen und sich gegenseitig befruchten, da muf}
auch in denen, welche die Triger dieser Weltanschauungen sind, etwas
ganz Besonderes vorgehen.

Es mag mancher in dem gestrigen Vortrage sehr kompliziert gefun-
den haben, wie die beiden grofien Geistesstromungen des Buddhismus
und des Zarathustrismus sich im Konkreten in dem Ereignisse von Pali-
stina begegnen. Wiirden wir nur abstrakt sprechen und nicht konkret
auf die Ereignisse losgehen, so brauchten wir nur zu zeigen, wie diese
beiden Weltanschauungen sich verbinden. Als Anthroposophen haben
wir aber die Aufgabe, sowohl auf jene Individualitdten hinzuweisen,
welche die Trager der beiden Weltanschauungen waren, wie auch auf
das, was in ihnen vorhanden ist; denn der Anthroposoph soll vom Ab-
strakten immer mehr ins Konkrete hineinkommen. So darf es Sie nicht
wundern, daf} da,wo so etwas Grofles, Gewaltiges geschehen sollte, auch
eine grofle duflere Komplikation derTatsachen vorhanden war,daf nicht
ohne weiteres der Zarathustrismus und der Buddhismus zusammenflie-
fen konnten. Das mufite langsam und allmihlich vorbereitet werden.
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So sehen wir, wie der Buddhismus einstromte und wirkte in der
Personlichkeit, welche dem Joseph und der Maria aus der nathanischen
Linie des Hauses David geboren wurde als das Kind, das uns durch
das Lukas-Evangelium geschildert wird. Auf der anderen Seite haben
wir, abstammend aus der salomonischen Linie des davidischen Ge-
schlechtes, jenes Elternpaar Joseph und Maria mit dem Jesuskinde, das
urspriinglich in Bethlehem wohnte und das uns der Schreiber des Mat-
thius-Evangeliums schildert. Dieser Jesusknabe aus der salomonischen
Linie ist der Triger jener Individualitdt, die einst als Zarathustra die
urpersische Kultur begriindete. So haben wir am Ausgangspunkte unse-
rer Zeitrechnung als tatsichliche Individualititen nebeneinander-
stehend die beiden Stromungen des Buddhismus auf der einen Seite,
wie er uns zunichst im Lukas-Evangelium geschildert wird, und des
Zarathustrismus auf der anderen Seite, wie er uns in dem Jesus aus
der salomonischen Linie des Geschlechtes David durch Matthius ge-
schildert wird. Die Zeitpunkte der Geburten dieser beiden Knaben
fallen nicht genau zusammen.

Ich muf natiirlich heute etwas sagen, was in den Evangelien nicht
steht; aber Sie werden gerade die Evangelien genauer verstehen, wenn
Sie etwas aus der Akasha-Chronik erfahren, wovon die Evangelien
zwar die Wirkungen und Folgen andeuten, was sie aber nicht selber
erzihlen konnten. Man mufl festhalten, daf} fiir alle Evangelien das
gilt, was am Schlusse des Johannes-Evangeliums steht, «dafl alle Biicher
der Welt nicht ausreichen wiirden, um alle Tatsachen zu schildern, die
zu schildern wiren» (Johannes 21,25). Und die Offenbarungen, die
durch das Christentum der Menschheit geworden sind, sind ja auch
nicht solche, welche einmal abgeschlossen und in Biichern geschrieben
sind und damit als Ganzes in Buchform der Welt gegeben worden
wiren. Wahr ist das Wort «Ich bin bei euch alle Tage bis an der Welt
Ende» (Matthdus 28, 20). Nicht als ein Toter, sondern als ein Leben-
diger ist der Christus da, und was er uns zu geben hat, das kdnnen die,
denen die geistigen Augen gedffnet sind, immer wieder von ihm er-
fahren. Das Christentum ist eine lebendige Geistesstromung, und seine
Offenbarungen werden fortdauern, solange die Menschen imstande
sind, die Offenbarungen aufzunehmen. So werden heute einige Tat-



sachen erwihnt werden, die sich in ihren Folgen in den Evangelien
finden, die aber so nicht selbst darinnen stehen. Sie konnen sie aber
durchaus an den dufleren Tatsachen priifen, und Sie werden sie dann
bewahrheitet finden. _

Einige Monate voneinander geschieden also lagen die Geburten der
beiden Jesusknaben. Aber sowohl der Jesus des Lukas-Evangeliums
wie auch der Johannes waren doch um so viel spater geboren, dafl sie
der sogenannte bethlehemitische Kindermord nicht treffen konnte.
Denn haben Sie einmal dariiber nachgedacht, dafl diejenigen, welche
von dem bethlehemitischen Kindermord lesen, sich doch fragen miif3-
ten: Warum konnten wir denn einen Johannes dann noch haben? — Aber
die Tatsachen sind solche, daf} Sie sie gegen alles bewahrheitet finden
konnen. Denken Sie sich, dafl der Jesus des Matthdus-Evangeliums
nach Agypten gefithrt wird von seinen Eltern und dafl kurz vorher
oder zu gleicher Zeit der Johannes geboren wird. Der bleibt nach der
gewohnlichen Anschauung in Paldstina, wo ihn doch eigentlich das
hitte treffen miissen, was Herodes verhingt hat. Er hitte also eigent-
lich durch die Mordtat des Herodes sterben miissen und nicht da sein
konnen. Sie sehen, dafy man tiber alle diese Dinge wirklich nachdenken
mufl. Denn wenn damals wirklich alle Kinder getdtet worden sind,
die in den ersten zwei Lebensjahren waren, so hitte der Johannes mit-
getbtet werden miissen. Sie werden es aber erklirlich finden, wenn Sie
die Tatsachen der Akasha-Chronik nehmen und sich klar sind, daf}
die Geschehnisse des Matthdus-Evangeliums und des Lukas-Evange-
liums nicht in die gleiche Zeit fallen, so dafl die Geburt des nathani-
schen Jesus nicht mehr in die Zeit des bethlehemitischen Kindermordes
fillt. Und ebenso ist es mit dem Johannes. Obwohl nur Monate da-
zwischen sind, so genligen sie doch, um diese Tatsachen moglich zu
machen.

Ebenso werden Sie aus den intimeren Tatsachen den Jesus des
Matthius-Evangeliums verstehen lernen. In diesem Knaben wird die
Individualitit wiederverkorpert, die wir als den Zarathustra der ur-
persischen Kultur kennengelernt haben. Wir wissen von diesem Zara-
thustra, daf} er einst die grofie Lehre von dem Ahura Mazdao, dem
groflen Sonnenwesen, seinem persischen Volke gegeben hat. Wir wissen,



dafl wir uns dieses Sonnenwesen so vorzustellen haben, daf} es der
geistig-seelische Teil von dem ist, wovon uns die duflere physische
Sonne den physischen Teil darstellt. Daher konnte Zarathustra sagen:
Sehet nicht nur die physische Sonne strahlen, sondern sehet das gewal-
tige Wesen, das geistig ebenso seine wohltitigen Wirkungen herunter-
schickt, wie die physische Sonne ihre wohltdtigen Wirkungen in Licht
und Wirme sendet. — Ahura Mazdao, den man spiter mit anderen
Worten den Christus nannte, den verkiindete Zarathustra dem persi-
schen Volke. Er verkiindete ithn noch nicht als ein Wesen, das auf der
Erde gewandelt ist; er konnte nur hinweisen zur Sonne und sagen: Da
oben wohnt er; er nahert sich allmahlich der Erde und wird einstmals
in einem Leibe auf der Erde wohnen.

Hier kann uns auch der grofle, gewaltige Unterschied des Zarathu-
strismus und des Buddhismus aufgehen. Es ist ein tiefgehender Unter-
schied zwischen beiden, solange sie getrennt waren; und die Unter-
schiede gleichen sich aus in dem Momente, als sie durch die Ereignisse
von Paldstina zusammenfliefen und wieder verjiingt werden.

Lenken wir noch einmal den Blick zuriick auf das, was der Buddha
der Welt zu geben hatte. Wir haben die Lehre des Buddha aufgezihlt
als den achtgliedrigen Pfad, als das, was die Menschenseele als ihren
Inhalt aufzunehmen hat, wenn sieden schlimmen Wirkungen des Karma
entgehen will. Was Buddha der Welt gab, war das, was die Menschen
im Laufe der Zeit aus ihrer eigenen Gesinnung und Moral zu entwickeln
haben als Mitleid und Liebe. Ich habe Thnen auch gesagt, daf in dem
Augenblicke, als das Bodhisattva-Wesen in Buddha erschien, ein einzig-
artiger Zeitpunkt vorliegt. Wire es damals nicht geschehen, dafl der
Bodhisattva vollstindig in dem Leibe des groflen Gautama Buddha er-
schienen wire, dann hitte nicht in die eigene menschliche Seele aller
Menschen dasjenige iibergehen konnen, was wir Gesetzmifligkeit,
Dharma, nennen, die der Mensch aus sich selbst heraus nur entwickeln
kann, wenn er seinen astralischen Inhalt aus sich heraussetzt, um sich
zu befreien von allen schlimmen Wirkungen des Karma. Das wird
uns auch in groflartiger Weise in der Buddha-Legende angedeutet, in-
dem gesagt wird, daff Buddha dahin gelangt, «das Rad des Gesetzes
zu rollen». Das heif3t, es ging wirklich von der Erleuchtung des Bodhi-



sattva zum Buddha eine Stromwelle iiber die ganze Menschheit hin,
und die Folge davon war, dal} die Menschen jetzt aus ihrer eigenen
Seele heraus Dharma entwickeln konnten und nach und nach sich hin-
aufschwingen konnen zu der ganzen Tiefe des achtgliedrigen Pfades.
Dort liegt der Ursprung, als der Buddha zuerst die Lehre entwickelte,
die eigentlich der moralischen Gesinnung der Erdenmenschen zugrunde
zu legen war.

Das war die Aufgabe dieses Bodhisattva. Und wie die einzelnen
Aufgaben auf die groflen Individualititen verteilt sind, das ersehen
wir, wenn wir urspriinglich im Buddhismus grofl und gewaltig alles
finden, was der Mensch in seiner eigenen Seele als sein grofles Ideal
erleben kann. Das Ideal der menschlichen Seele, was der Mensch ist und
sein kann, das ist der Inhalt der Predigt des Buddha. Aber das war
auch genug fiir diese Individualitdt. Alles ist Innerlichkeit im Buddhis-
mus, alles bezieht sich auf den Menschen und seine Entwickelung, und
wir finden nichts im urspriinglichen, wirklichen Buddhismus von dem,
was wir kosmologische Lehren nennen kdnnen, wenn sie auch spiter
hineingetragen worden sind. Es muf ja alles zusammengegliedert wer-
den. Aber die eigentliche Mission des Bodhisattva war diese: den Men-
schen die Lehre von der Innerlichkeit der ureigenen Seele zu bringen.
So lehnt es der Buddha in gewissen Predigten sogar ab, iiber die kos-
mischen Zusammenhinge etwas Besonderes zu sagen. Alles wird so
geprigt, dafl die menschliche Seele, wenn sie die Lehre des Buddha auf
sich wirken laf3t, immer besser und besser werden kann. Der Mensch
wird aufgefafit als ein Wesen in sich; abgesehen wird von dem groflen
Mutterschofle des Universums, aus dem der Mensch hervorgegangen
ist. Weil das die besondere Mission des Bodhisattva war, deshalb wirkt
die Lehre des Buddha, wenn sie wahr erkannt wird, so warm und
innerlich auf die menschliche Seele, und deshalb erscheint sie der
menschlichen Seele, die sich mit ihr befassen will, so gefiihlsmifig
durchdrungen, so innerlich warm da, wo sie, wiederum verjiingt, in
dem Evangelium des Lukas auftritt.

Eine ganz andere Aufgabe hatte die Individualitit, die als Zara-
thustra im alten persischen Volke inkarniert war, ganz die entgegen-
gesetzte Aufgabe. Zarathustra lehrte, den Gott draufien, den grofien



Kosmos geistig zu begreifen und geistig zu durchdringen. Buddha
lenkte den Blick auf die Innerlichkeit und sagte: Wenn sich der Mensch
entwickelt, so treten aus dem Nichtwissen allmihlich auf die «sechs
Organe», die wir aufgezdhlt haben als die fiinf Sinnesorgane und das
Manas. — Alles aber, was im Menschen ist, ist aus der groflen Welt
herausgeboren. Wir hitten kein lichtempfindendes Auge, wenn das
Licht nicht das Auge aus dem Organismus herausgeboren hitte. «Das
Auge ist am Lichte fiir das Licht geschaffen», sagt Goethe. Das ist eine
tiefe Wahrheit. Aus gleichgiiltigen Organen, die einst im Menschen-
leibe waren, hat das Licht das Auge herausgebildet. Ebenso bilden alle
geistigen Krifte in der Welt am Menschen. Was in ihm innerlich ist,
das ist zuerst aus den gottlich-geistigen Kriaften zusammenorganisiert.
Fiir alles Innerliche findet sich daher ein Aufferliches. Es strdmen von
auflen die Krifte in den Menschen ein, die dann in ihm sind. Und
Zarathustra hatte die Aufgabe, auf das hinzuweisen, was Aufleres ist,
was in der Umgebung des Menschen ist. Daher sprach er zum Beispiel
von den Amshaspands, von den groflen Genien, von denen er zunichst
sechs aufzihlte — eigentlich sind es zwdlf, aber die anderen sechs sind
verborgen. Diese Amshaspands wirken von auflen organisierend als
die Bildner und Gestalter der Organe des Menschen. Zarathustra zeigte,
wie hinter den Sinnesorganen des Menschen die Schopfer des Men-
schen stehen. Auf die grofien Genien, auf die Krifte, die wir aufler uns
finden, wies Zarathustra hin. Was als Krafte im Menschen wirkt, was
verborgene Krifte im Menschen sind, darauf wies Buddha hin. Zara-
thustra aber wies dann auf diejenigen Krifte und Wesenheiten, die
unter den Amshaspands stehen, die er die achtundzwanzig Izards oder
Izeds nannte, und die wieder von auflen in den Menschen hineinwirken,
um mit an seiner inneren Organisation zu arbeiten. Also wieder auf das
Geistige im Kosmos, auf die dufleren Zusammenhinge wies Zarathustra
hin. Und wihrend der Buddha auf die eigentliche Denksubstanz hin-
wies, woraus die Gedanken aus der menschlichen Seele aufsteigen, wies
Zarathustra zu den Farohars oder Feruers oder Frawarschai hin, zu
den weltschopferischen Gedanken, die uns umgeben, die tiberall in der
Welt zerstreut sind. Denn was der Mensch an Gedanken hat, das ist
iiberall in der Welt drauflen vorhanden.



So hatte Zarathustra eine Weltanschauung zu verkiinden, die sich
mit der Entzifferung, mit der Zergliederung der dufleren Welt zu be-
fassen hatte. Er hatte eine Weltanschauung fiir ein Volk zu liefern, das
auflerlich Hand anzulegen, das die duflere Welt zu bearbeiten hatte.
Ganz im Einklang ist die Mission des Zarathustra mit den Charakter-
eigentiimlichkeiten des urpersischen Volkes. So konnten wir auch sagen,
dafl es dem Zarathustra beschieden war, Kraft und Tiichtigkeit in der
dufleren Weltenwirkung heranzuerziehen, wenn dies auch zunichst in
einer vielleicht fiir den heutigen Menschen abstoflenden Weise zum
Ausdruck kam. Kraft und Tiichtigkeit und Sicherheit fiir das duflere
Wirken zu erzeugen durch das Wissen, dafl der Mensch nicht nur in
seinem Innern geborgen ist, sondern daf} er im Schofle einer gottlich-
geistigen Welt ruht, das war die Mission des Zarathustra — hinzu-
weisen darauf, dafl der Mensch sich sagt: Wo du auch immer im Welt-
all stehst, du stehst nicht allein, du stehst in einem durchgeistigten
Kosmos und bist ein Teil der Weltengotter und Weltengeister, du bist
herausgeboren aus dem Geiste und ruhst darinnen. Mit jedem Atem-
zuge saugst du gottlichen Geist ein, mit jedem Atemzuge magst du dem
groflen Geiste ein Opfer bringen, indem du ausatmest. — Daher mufite
auch die Einweihung des Zarathustra entsprechend seiner Mission eine
andere sein als die der anderen groflen Missionare der Menschheit.

Erinnern wir uns nun, was jene Individualitdt tun durfte, die in
Zarathustra inkarniert war. Sie stand auf einer solchen Héhe der Ent-
wickelung,.daf} sie vorsorgen konnte fiir die nichste Kulturstrdmung
nach der urpersischen, fiir die d4gyptische Kultur. — Zwei Schiiler hatte
Zarathustra: diejenige Individualitit, die spiter als der dgyptische
Hermes wiedererschien, und jene, die spiter als Moses wiedererschien.
Und als die beiden Individualititen wieder in der Menschheit zu ihrem
weiteren Wirken inkarniert wurden, da wurde der Astralleib des Zara-
thustra, den er als Opfer hingegeben hatte, dem Hermes eingegliedert.
Eine Wiederverkorperung des Astralleibes des Zarathustra haben wir
in dem dgyptischen Hermes zu sehen. Hermes trug in sich den Astral-
leib des Zarathustra, der ihm iibergeben wurde, damit alles, was Zara-
thustra an duflerer Weltwissenschaft in sich aufgenommen hatte, in der
dufleren Welt wiedererstehen konnte. Und es wurde an Moses der



Atherleib des Zarathustra iibertragen; und weil mit dem Atherleibe
alles verkniipft ist, was sich in der Zeit entwickelt, so konnte Moses,
als er sich der Geheimnisse seines Atherleibes bewufit wurde, aufer-
wecken die Vorginge in der Zeit in groflen, gewaltigen Bildern, wie sie
uns in der Genesis entgegentreten. So wirkte Zarathustra durch die
Gewalt seiner Individualitit weiter, inaugurierend, influenzierend die
dgyptische Kultur und das, was sich aus dieser bildete als die alt-
hebriische Kultur.

Eine solche Individualitdt ist zu Groflem berufen auch durch ihr
Ich. Das Ich des Zarathustra inkarnierte sich in anderen Personlich-
keiten immer wieder. Denn eine Individualitit, die es so weit gebracht
hat, kann sich immer wieder einen astralischen Leib heiligen und einen
Atherleib stark machen, auch wenn sie die urspriinglichen abgegeben
hat. So wurde auch Zarathustra wiedergeboren und erschien wieder
sechshundert Jahre vor unserer Zeitrechnung im alten Chaldia als
Zarathas oder Nazarathos, der der Lehrer der chaldiischen Geheim-
schule wie auch der Lehrer des Pythagoras wurde und grofle, gewaltige
Einblicke in die duflere Welt gewinnen konnte. Wenn wir uns mit
wahrem Verstindnis in die Weisheit der Chaldéder hineinversetzen mit
dem, was uns nicht die Anthropologie, sondern die Anthroposophie
zu geben vermag, dann bekommen wir eine Ahnung davon, was Zara-
thustra als Zarathas in den Geheimschulen der alten Chaldder lehren
konnte.

Alles, was Zarathustra lehren und der Welt bringen konnte, das
zielte, wie wir gesehen haben, auf die duflere Welt ab, um in die duflere
Welt Ordnung und Harmonie zu bringen. Daher war auch die Kunst,
Reiche zu bilden und zu organisieren, wie es dem Fortgange der Mensch-
heit entspricht, und was die soziale Ordnung méglich macht, die Mission
des Zarathustra. Und daher konnen diejenigen, die zu den Schiilern
des Zarathustra gehorten, mit Recht nicht nur grofle Magier, grofle
Eingeweihte, sondern auch immer Konige genannt werden, das heifit
solche, welche die Kunst der Herstellung duflerer sozialer Organisa-
tion und Ordnung kennen.

Eine ungeheure Anhinglichkeit entwickelte sich in den Schulen der
Chaldzder zu der Individualitdt — nicht zu der Personlichkeit — des



Zarathustra. Sie fiihlten sich verwandt, diese Weisen des Morgen-
landes, mit ihrem groflen Fiihrer. Sie sahen in ihm den Stern der Mensch-
heit, denn «Zoroaster» ist eine Umschreibung des Wortes «Goldstern»
oder «Stern des Glanzes». Sie sahen in ithm einen Abglanz der Sonne
selbst. Und aus ihrer tiefen Weisheit heraus konnte es ihnen nicht
verborgen bleiben, als thr Meister in Bethlehem wiedererschien. Da
wurden sie durch ihren Stern gefithrt und brachten ihm die dufleren
Zeichen fiir das Beste, was er den Menschen hatte geben konnen. Das
Beste, was man einem Menschen aus der Zarathustra-Strémung geben
konnte, war das Wissen von der dufleren Welt, von den Geheimnissen
des Kosmos, aufgenommen in den menschlichen Astralleib, in Denken,
Fiihlen und Wollen, so daf die Zarathustra-Schiiler ihr Denken, Fiih-
len und Wollen, die Krifte ihrer Seele, durchsetzen wollten mit der
Weisheit, die man einsaugen kann aus den tiefen Grundlagen der gott-
lich-geistigen Welt. Fiir dieses Wissen, das man sich durch die Ein-
saugung der dufleren Geheimnisse zu eigen machen kann, hatte man
als Symbole Gold, Weihrauch und Myrrhen: Gold als Symbolum fiir
das Denken, Weihrauch fiir die Frommigkeit, fir das, was uns als
Fithlen durchdringt, und Myrrhen fiir die Kraft des Wollens. So zeig-
ten sie ihre Zusammengehorigkeit mit ihrem Meister, als sie vor ithm
erschienen, da er wiedergeboren wurde in Bethlehem. Daher erzihlt
uns der Schreiber des Matthius-Evangeliums tatsichlich richtig, wie
die Weisen, unter denen der Zarathustra gewirkt hatte, wufiten, daf}
er wiedererschienen war unter den Menschen, und wie sie durch die
drei Symbole — Gold, Weihrauch und Myrrhen —, die Symbole fiir das
Beste, was er ithnen gegeben hat, thre Verwandtschaft mit ihm aus-
driickten (Matthdus 2,11).

Es handelte sich nun darum, dafl der Zarathustra in der Gestalt des
Jesus aus der salomonischen Linie des davidischen Geschlechtes kraft-
voll wirken konnte, um in einer verjliingten Gestalt alles der Mensch-
heit wiederzugeben, was er ihr schon frither gegeben hatte. Er mufite
dazu alle Kraft zusammenfassen, die er schon einmal besessen hatte.
Daher konnte er auch zunichst nicht in einen Leib hineingeboren
werden, der aus der priesterlichen Linie des Hauses David stammte,
sondern nur in einen solchen aus der koniglichen Linie. Damit ist im



Matthdus-Evangelium ausgedriickt die Verwandtschaft des Konigs-
namens im alten Persien mit der Abstammung jenes Kindes, in das
Zarathustra inkarniert wurde. Auf diese Geschehnisse haben auch die
alten Weisheitsbiicher Vorderasiens immer hingedeutet. Wer diese Weis-
heitsbiicher wirklich versteht, der liest sie anders als jene, welche die
Tatsachen nicht kennen und daher alles durcheinanderwerfen. Da
haben wir zum Beispiel im Alten Testament zwei Prophezeiungen, eine
in den Apokryphen des Henoch, die mehr-hinweist auf den nathani-
schen Messias aus der priesterlichen Linie, und eine in den Psalmen,
die hingeht auf den Messias aus der koniglichen Linie. Alles einzelne,
was in den Schriften gemeint ist, stimmt mit den Tatsachen, die wir
aus der Akasha-Chronik gewinnen konnen, iiberein. Aber alles ein-
zelne muflte der Zarathustra jetzt zusammennehmen, was einst an
Kriften in ihm war. An die dgyptische und an die althebriische
Kultur — an Hermes und an Moses — hatte er abgegeben, was in seinem
Astralleibe und in seinem Atherleibe war. Damit mufite er sich wieder
vereinigen. Er mufite gleichsam wieder zuriickholen die Krifte seines
Atherleibes aus Agypten. Ein tiefes Geheimnis tut sich da vor unseren
Augen auf: der Jesus der salomonischen Linie des Hauses David, der
der wiederverkdrperte Zarathustra ist, mufl nach Agypten gefiihrt
werden; und er wird dahin gefiihrt. Denn da sind die Krifte, die seinem
Astralleib und Atherleib entstromt sind, die er abgegeben hat zuerst
an Hermes und dann an Moses. Weil er auf die dgyptische Kultur ge-
wirkt hatte, mufite er gleichsam wieder zurlickholen die Krifte, die
er dahin abgegeben hatte. Deshalb die «Flucht nach Agypten» und das,
was geistig geschah, die Aufsaugung aller der Krifte, die er jetzt
brauchte, um kraftvoll der Menschheit in verjiingter Form das wieder-
zugeben, was er ithr in den verflossenen Zeiten gegeben hatte.

So sehen wir, wie der bethlehemitische Jesus,; dessen Eltern also
friither in Bethlehem ansissig waren, von Matthius richtig geschildert
wird. Nur Lukas erzihlt, dafl die Eltern seines Jesus in Nazareth
ansissig waren, daf} sie zur Schitzung nach Bethlehem gingen und daf}
in dieser kurzen Zeit der Jesus des Lukas dort geboren wurde, worauf
dann die Eltern wieder nach Nazareth zuriickgingen. Im Matthdus-
Evangelium wird nur darauf hingewiesen, dafl der Jesus in Bethlehem



geboren wird und dafl er nach Agypten gefiihrt werden mufl. Erst
nach der Riickkehr aus Agypten siedeln sich seine Eltern in Nazareth
an, um den Jesus, der der wiederverkdrperte Zarathustra ist, in der
Nihe dessen zu haben, der die andere Stromung, den Buddhismus dar-
stellt. So werden im Konkreten die beiden Weltanschauungen zusam-
mengefiihrt.

Wo die Evangelien ganz tief werden, da zeigen sie uns auch in aller
Tiefe das, worum es sich handelt. Was bei den Menschen mehr zu-
sammenhingt mit dem Wollen und der Kraft, mit dem koniglichen
Element — wenn wir den Ausdruck technisch gebrauchen —, von dem
wuflten die Menschen, welche die Geheimnisse des Daseins kannten,
dafl es in der dufleren Vererbung iibertragen wird von dem viterlichen
Element. Was aber zusammenhingt mit dem innerlichen Element, mit
Weisheit und innerer Beweglichkeit des Geistes, das wird {ibertragen
durch das miitterliche Element. Goethe, der so tief in die Geheimnisse
des Daseins hineingeschaut hat, deutet uns diesen Zusammenhang in
den Worten an:

Vom Vater hab’ ich die Statur,
Des Lebens ernstes Fiihren,
Vom Miitterchen die Frohnatur
Und Lust zu fabulieren

— eine Wahrheit, die Sie so oft in der Welt bestitigt finden kénnen.
Die Statur, die duflere Gestalt, was sich in der dufleren Gestalt un-
mittelbar ausdriickt, und «des Lebens ernstes Fiihren», was mit dem
Charakter des Ich zusammenhingt, das ererbt der Mensch von dem
viterlichen Element. Deshalb mufite der salomonische Jesus vor allem
von dem viterlichen Element die Kraft erben, weil es immer seine Mis-
sion war: die Uberfithrung dessen in die Welt, was die Welt im Raume
an gottlichen Kriften umstrahlt. Das driickt der Schreiber des Mat-
thius-Evangeliums so grofiartig aus, wie man es nur ausdriicken kann.
Daf} sich eine besondere Individualitdt verkorpern wird, das wird aus
der geistigen Welt heraus als ein bedeutsames Ereignis verkiindet, und
es wird nicht der Maria, sondern dem Vater, dem Joseph, verkiindet
(Matthaus 1, 20-21). Hinter alledem verbergen sich die tiefsten Wahr-
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heiten; nicht als Zufilliges darf man so etwas nehmen. — Auf den Jesus
aus der nathanischen Linie gingen {iber die innerlichen Eigenschaften,
die sich von der Mutter vererben. Daher mufite der Jesus des Lukas-
Evangeliums der Mutter verkiindet werden, und wir sehen auch im
Lukas-Evangelium die Verkiindigung an die Mutter geschehen (Lukas
1, 26-38). So tief driicken sich die Tatsachen in den religitsen Schriften
aus. Aber gehen wir weiter.

Auch in all den anderen Tatsachen, die geschildert werden, driickt
sich Bedeutsames aus. Zunichst soll der Vorldufer des Jesus von Naza-
reth in dem Taufer Johannes der Menschheit erstehen. Wir kdnnen
uns erst im Laufe der Zeit ndher auf die Individualitit des Tdufers
einlassen. Nehmen wir ihn zunichst hin, wie er uns im Bilde entgegen-
tritt, wie er vorherzuverkiinden hat, was da kommen soll in dem Jesus.
Er verkiindet es, indem er mit einer unendlich starken Kraft alles zu-
sammenfaflt, was im dufleren Gesetz, was in der alten Verkiindigung
lag. Dafl die Menschen halten, was im Gesetz geschrieben steht, was
alt geworden ist in der Kultur, was die Menschen aber vergessen haben,
was reif ist, was die Menschen aber nicht mehr beachten, das will ithnen
der Taufer bringen. Er mufl daher vor allen Dingen die Kraft in sich
haben, die eine Seele hat, die reif, iiberreif in die Welt hineingeboren
wird. Er wird geboren von einem alten Elternpaare, wird so geboren,
daf} sein astralischer Leib von Anfang an gegeniiber all den Kriften,
die den Menschen herunterziehen, rein und geldutert ist, weil Leiden-
schaft und Begierde bei dem alten Elternpaar nicht mitwirken. Das ist
wiederum eine tiefe Weisheit, die uns da im Lukas-Evangelium ange-
deutet wird (Lukas 1, 18). Fiir eine solche Individualitit wird auch
von der groflen Mutterloge der Menschheit aus gesorgt. Da, wo der
grofle Manu die Vorgdnge im Geistigen lenkt und leitet, da werden
die Strome dahin gesendet, wo sie gebraucht werden. Ein solches Ich
wie das Ich Johannes des Tdufers wird hineingeboren in einen Leib
unmittelbar unter der Lenkung und Leitung der grofien Mutterloge der
Menschheit, der Zentralstitte des irdischen Geisteslebens. Aus der-
selben Stdtte stammte das Johannes-Ich, aus der auch das Seelenwesen
fiir das Jesuskind des Lukas-Evangeliums stammte, nur daf} dem Jesus
mehr jene Eigenschaften iibergeben wurden, die noch nicht durch-



drungen waren von dem egoistisch gewordenen Ich, das heif}t, eine
junge Seele wird dorthin gelenkt, wo der wiedergeborene Adam in-
karniert werden soll. |

Es wird Thnen sonderbar erscheinen, dafl hier einmal von der gro-
flen Mutterloge aus an eine Stitte eine Seele hingelenkt werden konnte
ohne ein eigentliches ausgebildetes Ich. Denn dasselbe Ich, das im
Grunde genommen dem Jesus des Lukas-Evangeliums vorenthalten
wird, das wird dem Korper Johannes des Taufers beschert, und dieses
beides, was als Seelenwesen lebt im Jesus des Lukas-Evangeliums und
was als Ich im Taufer Johannes lebt, das steht von Anfang an in einer
innerlichen Beziehung. Wenn sich der menschliche Keim im miitter-
lichen Leibe entwickelt, dann vereinigt sich allerdings in der dritten
Woche das Ich mit den anderen Gliedern der menschlichen Organisa-
tion, aber es kommt erst in den letzten Monaten vor der Geburt nach
und nach zur Wirksamkeit. Da erst wird das Ich eine innerliche, be-
wegende Kraft. Denn in einem normalen Falle, wo das Ich in gewShn-
licher Weise wirkt, um den Menschenkeim zur Bewegung zu bringen,
da haben wir es mit einem Ich zu tun, das aus fritheren Inkarnationen
herstammt und den menschlichen Keim zur Bewegung bringt. Hier
aber, bei dem Johannes, haben wir es mit einem Ich zu tun, das in
Zusammenhang steht mit der Seelenwesenheit des nathanischen Jesus.
Daher muf} sich im Lukas-Evangelium die Mutter des Jesus zu der
Mutter des Tdufers Johannes begeben, als diese im sechsten Monate
der Schwangerschaft ist, und was sonst durch das eigene Ich angeregt
wird in der eigenen Personlichkeit, das wird hier angeregt durch die
andere Leibesfrucht. Das Kind der Elisabeth beginnt sich zu bewegen,
als sich ihm nihert die Frau, die das Jesuskind in sich trigt; denn es
ist das Ich, durch welches das Kind in der anderen Mutter angeregt
wird (Lukas 1, 39-44). So tief ist der Zusammenhang zwischen dem-
jenigen, der da wirken sollte zu dem Zusammenstromen der beiden
Geistesstromungen, und dem, der ihn vorherverkiinden sollte.

So sehen wir, wie im Beginne unserer Zeitrechnung in der Tat etwas
vor sich geht, was auflerordentlich groflartig ist. Wenn die Menschen
die Wahrheit gewshnlich gern einfach haben mochten, so riithrt das
von der menschlichen Bequemlichkeit her, die sich nicht gerne viel Be-

4 s e



griffe machen will; aber die grofiten Wahrheiten sind auch nur durch
die grofiten Anstrengungen der geistigen Krifte zu schauen. Wenn der
Mensch schon die grofiten Anstrengungen machen muf}, um eine Ma-
schine zu beschreiben, so darf er erst recht nicht verlangen wollen, daf}
die grofiten Wahrheiten auch die einfachsten sein sollen. Die Wahrheit
ist grofl und deshalb kompliziert, und wir miissen unsere geistigen
Krifte schon anstrengen, wenn wir nach und nach die Wahrheiten ver-
stehen wollen, die sich auf das Ereignis von Palidstina beziehen. Es
moge sich auch keiner dem Einwand hingeben, dafl die Dinge zu kom-
pliziert dargestellt wiirden; sie werden so dargestellt, wie sie sind, und
sie sind so, weil wir es mit der grofiten Tatsache der Erdenentwickelung
zu tun haben.

So sehen wir zwei Jesuskinder heranwachsen, einmal den Sohn des
nathanischen Elternpaares Joseph und Maria, und wir sehen diesen
Sohn geboren werden von einer jungen Mutter — im Hebriischen wiirde
man das Wort Alma dafiir gebraucht haben —; denn das, was als eine
junge Seele wirken sollte, mufite von einer ganz jungen Mutter ge-
boren werden. Mit diesem Sohne wohnte das Elternpaar nach der Riick-
kehr aus Bethlehem wieder in Nazareth. Sie hatten keine anderen
Kinder. Es war der Mutter aufgespart, einzig und allein die Mutter
dieses Jesus zu sein.— Dann haben wir den Jesus des Elternpaares Joseph
und Maria aus der salomonischen Linie. Nachdem dieses Elternpaar aus
Agypten zurilickgekehrt und nach Nazareth iibergesiedelt war, bekam
es noch eine Reihe von Kindern, die Sie im Markus-Evangelium ange-
fiilhrt finden: Simon, Judas, Joses, Jakobus und auch zwei Schwestern
(Markus 6, 3). — Die beiden Jesuskinder wachsen heran. Das Kind,
welches die Zarathustra-Individualitidt in sich birgt, entwickelt nach
und nach mit einer ungeheuer schnellen Reifung diejenigen Krifte,
die es entwickeln mufl, wenn eine so michtige Individualitit in dem
Korper titig ist. Die Individualitdt, die in dem Korper des anderen
Jesus tdtig ist, ist von anderer Art. Das Wichtigste ist ja an ihr der
Nirmanakaya des Buddha. Das ist etwas, was auf diesem Kinde ruht.
Daher wird uns auch gesagt, als die Eltern von Jerusalem zuriick-
kommen: Das Kind ist voll Weisheit — das heifit, in seinem ‘Atherleibe
ist es durchstromt von Weisheit —, und die Gnade des Gottes ist iiber



ihm (Lukas 2, 40). Aber es wuchs so heran, dafl es die gewShnlichen
menschlichen Eigenschaften, die sich auf Verstehen und Erkennen in
der dufleren Welt beziehen, auflerordentlich langsam entwickelte. Der
triviale Mensch wiirde gerade dieses Jesuskind ein «verhidltnismiflig
zuriickgebliebenes Kind» genannt haben, wenn er nur auf das gesehen
hitte, was Krifte zum Verstehen und Begreifen der dufleren Welt
sind. Dafiir aber entwickelte sich gerade in diesem Kinde das, was her-
unterstromte aus dem es beschattenden Nirmanakaya des Buddha. Es
entwickelte eine Tiefe der Innerlichkeit, die sich mit nichts an Inner-
lichkeit in der Welt vergleichen 148t. Es entwickelte sich eine Gefiihls-
tiefe in dem Knaben, die auf die ganze Umgebung in auflerordentlicher
Art wirkte. — So sehen wir eine gefiihlstiefe Wesenheit in dem natha-
nischen Jesus heranwachsen, und wir sehen eine Individualitdt mit
einer ungeheuren Reife, mit einem tiefen Weltverstindnis in dem salo-
monischen Jesus heranwachsen.

Nun war der Mutter des nathanischen Jesus, jenes gefiihlstiefen
Kindes, Bedeutsames gesagt worden. Schon als Simeon dem neuge-
borenen Kinde gegeniiberstand und es tiberstrahlt sah von dem, den er
einst in Indien als Buddha noch nicht hatte sehen konnen, da sagte er
voraus das Grofle und Gewaltige, was sich jetzt vollziehen sollte; aber
er sagte auch die groflen, bedeutungsvollen Worte von dem «Schwert,
das der Mutter durch das Herz gehen» sollte (Lukas 2, 35). Auch dieses
Wort bezieht sich auf etwas, was wir heute noch verstehen lernen
wollen. ‘

In unmittelbarer Nachbarschaft und unter den freundschaftlichen
Beziehungen der Eltern wuchsen die beiden Kinder heran und ent-
wickelten sich beide ungefihr bis zu ihrem zwdlften Jahre. Als das
zwolfte Jahr des nathanischen Jesus herankam, begaben sich dessen
Eltern nach Jerusalem, wie gesagt wird, der Sitte gemif, um an dem
Osterfeste teilzunehmen, und sie nahmen das Kind mit, wie es ge-
briuchlich war, wenn die Kinder reif wurden. Nun findet sich im
Lukas-Evangelium in auflerordentlich geheimnisvoller Weise eine Er-
zihlung von dem zwdlfjahrigen Jesus im Tempel. Es heifit da: Als sich
die Eltern wieder zuriickbegaben von dem Fest, vermifiten sie plétz-
lich den Knaben, und als sie ihn nirgends unter der Reisegesellschaft



fanden, da begaben sie sich wieder zurlick und fanden ihn im Tempel
mitten unter den groflen Lehrern, alle erstaunend durch seine Weisheit
(Lukas 2, 41-50).

Was war da geschehen? Fragen wir dariiber die unvergingliche
Akasha-Chronik. Die Tatsachen der Welt sind nicht so ganz einfach.
Was hier geschehen war, das geschieht in anderer Weise auch sonst in
der Welt. Es kommt vor, daf} eine Individualitit auf einer gewissen
Entwickelungsstufe andere Bedingungen braucht, als sie ihr von An-
fang an gegeben wurden. Daher kommt es immer wieder vor, daff ein
Mensch bis zu einem gewissen Lebensalter heranwichst — und dann auf
einmal in Ohnmacht fillt und wie tot ist. Da geht dann eine Umwand-
lung vor sich: es verldflt ihn sein eigenes Ich, und ein anderes Ich
nimmt in seiner Korperlichkeit Platz. Eine solche Umlagerung des Ich
findet auch in anderen Fillen statt; das ist eine Erscheinung, die jeder
Okkultist kennt. Hier, bei dem zwolfjahrigen Jesus war folgendes
geschehen: Jene Ichheit, die bis dahin als Zarathustra-Ichheit den Kor-
per des Jesus aus der koniglichen Linie des davidischen Geschlechtes
gebrauchte, um auf die Hohe seiner Zeit zu kommen, drang aus dem
Korper des salomonischen Jesusknaben heraus und iibertrug sich auf
den nathanischen Jesus, der daher wie ein Verwandelter erschien. Die
Eltern erkannten ihn nicht wieder, sie verstanden seine Worte nicht.
Denn jetzt sprach aus dem nathanischen Jesus das Zarathustra-Ich,
das sich auf ihn ibertragen hatte. Das war der Zeitpunkt, als der
Nirmanakaya des Buddha sich mit dem ausgeschiedenen astralischen
Mutterleibe vereinigte, und das war auch der Zeitpunkt, da sich das
Zarathustra-Ich mit dem nathanischen Jesus vereinigte. Jetzt lebte das
Zarathustra-Ich in dem nathanischen Jesus. Und dieses Kind, das so
verwandelt war,daf es die Eltern nicht verstehen konnten, das nahmen
sie jetzt mit nach Hause.

In nicht zu ferner Zeit starb dann die Mutter dieses Jesuskindes, so
daf! dieses Kind, in dem das Zarathustra-Ich jetzt wohnte, von miitter-
licher Seite her verwaist war. Wir werden sehen, dafl die Tatsache, daf}
diese Mutter starb und das Kind verwaist zuriicklief}, noch auf einen
besonders tiefen Zusammenhang hinweist. — Auch das andere Kind
konnte nicht unter gewohnlichen Verhiltnissen fortleben, als das Zara-
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thustra-Ich es verlassen hatte. Der Joseph aus der salomonischen Linie
war schon frither gestorben, und die Mutter des salomonischen Jesus-
kindes mit ihren Kindern, dem Jakobus, Joses, Judas, Simon und den
beiden Tochtern, wurde in dem Hause des nathanischen Joseph auf-
genommen, so dafl also der Zarathustra jetzt wieder zusammenlebte
mit derjenigen Familie, in die er sich hineininkarniert hatte, bis auf den
Vater. Auf diese Weise haben sich die beiden Familien in eine zusam-
mengesetzt, und so lebt denn die Mutter der Geschwister — wir kénnen
sie Geschwister nennen, denn nach dem Ich hin sind sie Geschwister —
in dem Hause des nathanischen Joseph mit dem Jesus, der aber seiner
Vaterstadt nach, leiblich, in Nazareth heimisch war. So lebte er mit
ihnen zusammen.

So sehen wir im Konkreten den Zusammenflufl des Buddhismus und
des Zarathustrismus. Denn jener Leib, in dem die reife Ich-Seele des
Zarathustra war, konnte das in sich aufnehmen und mit sich vereinigen,
was dadurch geworden war, dafl der Nirmanakaya des Buddha die
abgegebene astralische Mutterhiille des nathanischen Jesus aufgenom-
men hatte. So sehen wir jetzt eine Individualitat heranwachsen in dem
Jesus von Nazareth, die in sich tragt die Ichheit desZarathustra, welche
bestrahlt und durchgeistigt ist von dem verjingten Nirmanakaya des
Buddha. Was der Zusammenfluf§ des Buddhismus und des Zarathustris-
mus ist, das sehen wir in der Seele des Jesus von Nazareth auf diese Art
leben. Da auch der Joseph aus der nathanischen Linie starb, und zwar
verhiltnismiflig frith, so ist eigentlich in Wahrheit das Zarathustra-
Kind ein Waisenkind; es fiihlt sich verwaist. Es ist nicht das, was es
seiner leiblichen Abstammung nach ist. Es ist dem Geiste nach der
wiedererstandene Zarathustra. Der leiblichen Abstammung nach ist
sein Vater der Joseph der nathanischen Linie, und der dufleren An-
schauung nach muflte es die Welt dafiir halten. Lukas erzihlt es uns
genau, und wir miissen seine Worte genau nehmen:

«Und es begab sich, da sich alles Volk taufen lieff und Jesus auch

getauft war und betete, daf} sich der Himmel auftat;

und der Heilige Geist fuhr hernieder in leiblicher Gestalt auf ihn

wie eine Taube, und eine Stimme kam aus dem Himmel, die sprach:

Du bist mein lieber Sohn, heute habe ich dich gezeugt.



Und Jesus war, da er anfing zu wirken, ungefdhr dreiflig Jahre

alt...»
und jetzt wird nicht einfach gesagt, dafl er ein Sohn des Joseph ist,
sondern es heiflt:

«...und ward gehalten fiir einen Sohn Josephs» (Lukas 3, 21-23),
denn das Ich hatte sich urspriinglich in dem salomonischen Jesus in-
karniert, hatte also im Grunde nichts mit dem nathanischen Joseph zu
tun.

Nun haben wir eine einheitliche Wesenheit vor uns in dem Jesus
von Nazareth, die ein grofles, gewaltiges Inneres hatte, in dem sich
alles vereinigte, was wir an Segnungen des Buddhismus, und alles, was
wir an Segnungen des Zarathustrismus erkennen. Jene Innerlichkeit
war zu Groflem, Gewaltigem spdter berufen. Mit ihr mufite noch etwas
ganz anderes geschehen als mit denen, die Johannes im Jordan taufte.
Und wir werden sehen, daf} spiter diese Innerlichkeit die Individuali-
tit des Christus im Jordan aufzunehmen hatte. Da senkte sich auch
wieder das Unsterbliche der urspriinglichen Mutter des nathanischen
Jesus herab und verwandelte diejenige Mutter, die in dem Hause des -
nathanischen Joseph aufgenommen war, und machte sie wieder jung- .
friulich, so daf} die Seele jener Mutter, die der Jesus verloren hatte,
ihm bei der Johannes-Taufe wiedergegeben wird. Diese Mutter, die
thm geblieben ist, birgt also in sich die Seele seiner urspriinglichen
Mutter, die in der Bibel die gebenedeite Maria genannt wird (Lukas 1,
28).



SECHSTER VORTRAG
Basel, 20. September 1909

Es wird uns verhiltnismifig leicht werden, die Einzelheiten des Lukas-
Evangeliums zu verstehen, wenn wir zuerst in der entsprechenden
Weise vorgearbeitet haben, so dafl diejenigen Wesenheiten und Indivi-
dualititen, die in Betracht kommen, gewissermaflen lebendig vor uns
stehen, dafl wir wissen, mit wem wir es eigentlich zu tun haben. Daher
diirfen Sie es sich nicht verdrieflen lassen, wenn wir sozusagen viel
«Vorgeschichte» haben. Erst miissen wir die grofle Gestalt, die im
Mittelpunkt der Evangelien steht, in ihrer ganzen komplizierten Wesen-
heit kennenlernen, und auch einiges andere, ohne das wir niemals wiir-
den fassen konnen, was uns dann in aller Einfachheit im Lukas-Evan-
gelium entgegentritt.

Da miissen wir zuerst an etwas erinnern, was wir schon in den letz-
ten Tagen besprechen konnten: an die grofle Bedeutung jener einzig-
artigen Wesenheit, die wir als den Buddha bezeichnen, und von der
wir sagen konnten, dafl sie im fiinften bis sechsten Jahrhundert vor
unserer Zeitrechnung eben vom Bodhisattva zum Buddha sich erhob.
Wir haben charakterisiert, was das fiir die Menschheit bedeutete, und
wir wollen uns das noch einmal genau vor die Seele stellen.

Was der Inhalt der Lehre des Buddha ist, das muflte sozusagen ein-
mal der Menschheit als ihr Eigentum iibergeben werden. Wenn wir
hinter das Zeitalter des Buddha zuriickgehen wiirden, so wiirden wir
fur alle vorhergehenden Epochen der Menschheit sagen miissen: Es hat
in diesen Zeiten keinen Menschen auf unserer Erde geben konnen, der
aus sich selbst heraus diese Lehre vom Mitleid und der Liebe hitte
finden konnen, die sich in dem achtgliedrigen Pfade ausdriickt. Die
menschliche Entwickelung war noch nicht so weit, daf irgendeine Seele
.durch Versenkung in das eigene Nachdenken, in die eigene Empfindung
diese Wahrheiten L:dtte finden kénnen. Alles wird ja erst in der Welt,
alles entsteht erst,und fiir alles, was entstehen soll, miissen die Ursachen
gegeben werden. Auf welche Weise konnten die Menschen in fritheren
Zeiten zum Beispiel die Grundsitze des achtgliedrigen Pfades befolgen?

. .



Sie konnten es nur dadurch, dafl sie ihnen in gewisser Weise iiberliefert
wurden, dafl sie ihnen wie eingefl6fit wurden aus den okkulten Schulen
der Eingeweihten und der Seher. Innerhalb der Mysterien, innerhalb
der okkulten Schulen der Seher lehrte eben der Bodhisattva, weil in
solchen Schulen die Moglichkeit gegeben war, sich hinaufzuheben zu
den hoheren Welten und dasjenige zu empfangen, was dem Hufleren
Menschenverstande, der dufleren Menschenseele noch nicht gegeben
werden konnte. Das mufite aber in diesen alten Zeiten von denen, die
der Gnade teilhaftig werden konnten, direkt mit den Lehrern in den
okkulten Schulen in Verkehr zu kommen, der iibrigen Menschheit so-
zusagen eingeflofit werden. Ohne dafl die Menschen selbst auf die
Grundsatze hitten kommen konnen, mufite ithr Leben so beeinflufit
werden, dafl es sich im Sinne dieser Grundsitze abspielte. Es befolgten
also jene Menschen, die auflerhalb der Mysterien lebten, in einer ge-
wissen Weise unbewufit, was ithnen wie unbewufit auch gegeben wurde
von denen, die ihnen aus den okkulten Schulen heraus das geben konn-
ten. Es war noch kein Menschenleib auf der Erde, der so hitte organi-
siert werden konnen, auch wenn alles Geistige in thn eingedrungen
wire, dafl der Mensch aus sich selbst heraus den Inhalt des achtglied-
rigen Pfades hitte finden kdnnen. Das mufite eine Offenbarung von
oben sein, durch die entsprechenden Wege vermittelt. Daraus aber
folgt, dafd ein solches Wesen wie der Bodhisattva gar nicht in der Lage
war, vor dem Zeitalter des Buddha einen Menschenleib voll zu be-
nutzen. Er konnte auf der Erde keinen Leib finden, in dem er alle die
Fihigkeiten hitte verkdrpern konnen, durch die er auf die Menschen
wirken sollte. Es gab einen solchen Menschenkdrper nicht. — Was war
also notwendig? Wie verkorperte sich ein solcher Bodhisattva? Diese
Frage miissen wir uns einmal vorlegen.

Er verkdrperte dasjenige, was er als geistige Wesenheit war, nicht
vollstindig. Wiirde man einen solchen Leib, der von einem Bodhisattva
beseelt war, hellseherisch angesehen haben, so wiirde man gesehen
haben, daf er nur teilweise die Wesenheit eines Bodhisattva umschlof},
die als dtherischer Leib weit hinausragte iiber die menschliche Hiille
und in dieser Art ihre Verbindung mit dem Geistigen hatte, das sie nie
ganz verlieB. So verlie der Bodhisattva die geistige Welt nie voll-
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stindig. Er lebte zu gleicher Zeit in einem Geistleibe und in einem
physischen Leibe. Das war nun der Ubergang vom Bodhisattva zum
Buddha, daf} jetzt zum ersten Male ein solcher Leib vorhanden war,
in den der Bodhisattva sozusagen ganz hineinsteigen und innerhalb
dieses Leibes seine Fahigkeiten entwickeln konnte. Damit hatte er jene
Menschenform hingestellt, der die Menschen nachzustreben haben, um
ihr dhnlich zu werden, so daf} sie ebenso aus sich selbst heraus die Lehre
vom achtgliedrigen Pfad finden, wie sie der Bodhisattva unter dem
Bodhibaume aus sich selbst heraus gefunden hat. Wiirde man also die-
jenige Wesenheit, die in dem Buddha verkdrpert war, in ihren friitheren
Inkarnationen gepriift haben, so hidtte man sagen miissen: Sie war so,
daf} sie zum Teil in der geistigen Welt bleiben mufite und nur einen
Teil ithrer Wesenheit in den Leib hineinsenden konnte. Jetzt erst, im
fiinften bis sechsten Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung, war die
erste menschliche Organisation vorhanden, in welche der Bodhisattva
ganz hineingehen und so das Beispiel geben konnte, dafl die Menschheit
selbst aus der moralischen Gesinnung der Seele heraus den achtgliedri-
gen Pfad finden konnte.

Diese Erscheinung, dafl es Menschenwesen gab, die mit einem Teil
ihrer Wesenheit in der geistigen Welt sind, kannten alle Religionen und
Weltanschauungen. Sie wufiten, daf es solche Wesenheiten gibt, fiir
welche die Menschenwesenheit gleichsam zu eng ist, um die volle In-
dividualitit von solchen Wesenheiten aufzunehmen, die auf der Erde
wirken miissen. Innerhalb der vorderasiatischen Weltanschauung nannte
man diese Art der Verbindung der hoheren Individualititen solcher
Wesenheiten mit einem physischen Leibe das Erfiilltsein mit dem Hei-
ligen Geist. Das ist ein ganz bestimmter technischer Ausdruck. Und in
dem Wortgebrauch der vorderasiatischen Sprachen wiirde man von
einer solchen Wesenheit wie einem auf der Erde verkorperten Bodhi-
sattva gesagt haben, sie ist «erfiillt mit dem Heiligen Geist», das heifit,
die Krifte, die eine solche Wesenheit ausmachen, sind nicht ganz. in
dieser Wesenheit darinnen, es mufl da von auflen etwas Geistiges hinein-
wirken. Man konnte also ebenso sagen: Der Buddha war in seinen
vorhergehenden Inkarnationen erfiillt mit dem Heiligen Geist.

Wenn wir dies verstanden haben, werden wir uns auch in das hin-



einfinden kénnen, was wir im Anfange des Lukas-Evangeliums lesen
und was wir gestern schon beriihren konnten. Wir wissen, daf in dem
Atherleibe des einen Jesuskindes, das physisch entsprossen ist der natha-
nischen Linie des davidischen Hauses, der bisher unberiihrt gebliebene
Teil desjenigen Atherleibes lebte, welcher der Menschheit bei dem Er-
eignis entzogen worden ist, das man den Siindenfall nennt, so daf}
also gleichsam jene dtherische Substanz, die aus Adam herausgenom-
men worden ist vor dem Siindenfalle, aufbewahrt und in dieses Kind
hineinversenkt wurde. So muflte es sein, damit eine so junge, von allen
Erlebnissen der Erdenentwickelung unberiihrte Wesenheit da war, die
alles aufnehmen konnte, was sie aufnehmen sollte. Hitte denn ein ge-
wohnlicher Mensch, der seit der lemurischen Zeit seine Inkarnationen
durchgemacht hat, die Uberschattung durch den Nirmanakaya des
Buddha aufnehmen kdnnen? Nimmermehr! Und noch weniger hitte
er das aufnehmen konnen, was spiter in ihn hineingehen sollte. Es
mufte ein so veredelter Menschenleib entstehen, der nur dadurch ent-
stehen konnte, daf} die von allen Erdenerlebnissen unberiihrte dtheri-
sche Substanz des Adam hineinversenkt wurde in den Atherleib gerade
dieses Jesuskindes. Dadurch aber war diese Athersubstanz auch ver-
bunden mit allen den Kriften, welche vor dem Siindenfalle auf die
Erdenentwickelung gewirkt haben, die deshalb jetzt eine gewaltige
Machtentfaltung in diesem Kinde hatten. Dadurch war moglich ge-
worden, was wir eben gestern schon beriihrten: jener merkwiirdige
Einfluf}, den die Mutter des nathanischen Jesus auf die Mutter Johannes
des TAufers ausiibte und auch auf diesen Johannes selber, bevor er ge-
boren wurde. ,

Dazu miissen wir uns dann klarmachen, mit was fiir einer Wesen-
heit wir es in Johannes dem Tadufer zu tun haben. Wir kénnen diese
Wesenheit des Johannes nur dann verstehen, wenn wir uns den Unter-
schied vor die Seele riicken, der zwischen jener eigentiimlichen Ver-
kiindigung besteht, welche innerhalb Indiens durch den Buddha herab-
geflossen ist — die wir fiir unser Ziel geniigend charakterisiert haben —,
und jener Verkiindigung, die dem althebriischen Volke durch Moses
und seine Nachfolger, die althebridischen Propheten, geworden ist.

Durch Buddha ist der Menschheit das geworden, was die Seele als



ihre eigene Gesetzmifligkeit finden kann, was sie aufstellen kann, um
sich zu ldutern und sich zu einer hohen moralischen Hohe hinaufzu-
organisieren, wie sie auf der Erde erreicht werden kann. Das Gesetz
der Seele, Dharma, wurde durch den Buddha verkiindet, wurde so ver-
kiindet, wie es der Mensch auf der hochsten Entwickelungsstufe der
Menschennatur aus der menschlichen Seele selber heraus finden kann.
Und Buddha war derjenige, der es zuerst herausgeldst hat. Aber die
Menschheitsentwickelung ist keine geradlinige. Die verschiedensten
Kulturstromungen miissen sich gegenseitig befruchten.

Was sich in Vorderasien als das Christus-Ereignis zutragen sollte,
das machte notig, dafl in gewisser Weise diese vorderasiatische Ent-
wickelung hinter der indischen zuriickblieb, um in frischerer Weise
spater aufzunehmen, was der indischen in anderer Art gegeben war.
Es mufite sozusagen innerhalb Vorderasiens ein Volk geschaffen wer-
den, hingestellt werden, das auf eine ganz andere Art sich entwickelte,
das weiter zurlickblieb als die V6lker mehr nach dem Osten hin. Hatte
man im Sinne der Weltenweisheit die Volker im Osten so weit ge-
bracht, dafl sie den Bodhisattva als Buddha schauen konnten, so mufite
man bei den Volkern in Vorderasien — insbesondere bei dem althebrii-
schen Volke — die Menschen auf einer kindlichen, niedrigeren Stufe
lassen. Das war notwendig. Denn es mufite im groflen in der Mensch-
heitsentwickelung dasselbe gemacht werden, was wir etwa im kleinen
beobachten konnten, wenn wir einen Menschen hitten, der sich bis zu
seinem zwanzigsten Jahre zu einer gewissen Reife entwickelt; er hat
sich dabei gewisse Fihigkeiten angeeignet, aber angeeignete Fihigkeiten
sind in gewisser Beziehung zugleich eine gewisse Fessel, ein Hemmnis.

Wenn man sich in einem gewissen Lebensalter Fahigkeiten ange-
eignet hat, dann haben diese die Eigentiimlichkeit, daf} sie sich auf
ihrer Stufe erhalten wollen, dafl sie den Menschen auf dieser Hohe
halten wollen. Sie halten ihn fest, und er kann dann spiter, in seinem
dreifligsten Jahre, nicht leicht iiber die Stufe hinausriicken, die er sich
in seinem zwanzigsten Jahre erworben hat. Wenn wir dagegen einen
zweiten Menschen haben, der im zwanzigsten Jahre noch wenig durch
sich selbst erworben hat und nun nachher diese Fihigkeiten von dem
anderen lernt,dann kann der, welcher sich linger kindlich erhalten hat,



leichter hinaufriicken auf diese Stufe und dann im dreifligsten Jahre
eher auf einer hdheren Stufe stehen als der erstere. Wer das Leben beob-
achten kann, der wird finden, daf es so ist. Erreichte Fihigkeiten, die
man sozusagen zu seinem Eigentum gemacht hat, bilden auch eine
Fessel fiir spater, wihrend das, was man nicht so sehr mit seiner Seele
verkniipft hat, was man sich mehr duflerlich angeeignet hat, weniger
eine Fessel ist.

Wenn die Menschheit vorriicken will, dann muf} stets die Einrich-
tung getroffen werden, dafl eine Kulturstromung vorhanden ist, die
eine gewisse Summe von Fihigkeiten innerlich aufnimmt und verar-
beitet, und eine andere Str6mung mufl gleichsam daneben herlaufen,
die gewissermaflen in der Entwickelung mehr zuriickgehalten wird.
Dann haben wir eine Kulturstromung, welche gewisse Fihigkeiten bis
zu einer entsprechenden Stufe entwickelt; diese Fahigkeiten sind nun
verquickt mit dem innersten Wesen dieser Stromung und der Menschen-
natur. Es geht weiter: ein Neues tritt auf. Aber diese Stromung wiirde
nicht imstande sein, aus sich selbst heraus zu einer hoheren Stufe auf-
zusteigen. Daher mufite die Einrichtung getroffen werden, daf eine
andere Stromung neben der ersten hergeht. Diese zweite bleibt in einer
gewissen Weise unentwickelt, hat also keineswegs die Hohe der erste-
ren erreicht..Sie schreitet nun weiter und nimmt von der anderen das
entgegen, was diese erreicht hat, und weil sie sich in der Zwischenzeit
jung erhalten hat, kann sie dann spater hoher hinaufsteigen. So hat die
eine die andere befruchtet. So miissen die Geistesstromungen neben-
einander herlaufen in der Menschheitsentwickelung. Und es muf} durch
die geistige Weltenleitung Vorsorge getroffen werden, daf} dieses so ist.

Wie konnte in der geistigen Weltenlenkung Vorsorge getroffen wer-
den, daf’ neben derjenigen Stromung, die in dem groflen Buddha ihren
Ausdruck gefunden hat, eine andere lduft, die erst spiter das aufnimmt,
was der Buddhismus der Menschheit gebracht hat? Man konnte nur
dadurch Vorsorge treffen, dafl man jener Strémung, die fiir uns die
althebriische ist, die Moglichkeit vorenthielt, Menschen aus sich her-
vorzubringen, die aus eigener moralischer Gesinnung heraus Dharma

entwickeln, das heifit, etwa auf den achtgliedrigen Pfad kommen.
Einen Buddha durfte diese Stromung nicht haben. Was der Buddha



als Innerlichkeit seiner Geistesstromung gebracht hat, das muflte dieser
anderen Geistesstromung von auflen gegeben werden. Daher wurde,
und zwar, damit die Sache besonders weise verlief, lange Zeit vor der
Erscheinung des Buddha dieser vorderasiatischen Volkerschaft das Ge-
setz nicht innerlich gegeben, sondern duflerlich durch die Offenbarung
im Dekalog, im Zehn-Gebote-Gesetz (2. Mose 20, 2-17). Was einer
anderen Menschheitsstromung als innerlicher Besitz zukommen sollte,
das wurde in dem Zehn-Gebote-Gesetz als eine Summe von dufleren
Gesetzen dem althebriischen Volke wie etwas gegeben, was man von
auflen empfing, was noch nicht mit der Seele verwachsen ist. Daher
empfindet der Angehdrige des althebriischen Volkes die Gebote als
etwas, was ihm vom Himmel herunter gegeben worden ist wegen der
Kindlichkeit seiner Entwickelungsstufe.

Das indische Volk war herangebildet worden, anzuerkennen, dafl
die Menschen aus sich selber Dharma, das Gesetz der Seele, erzeugen,
und das althebriische Volk war so gebildet worden, dafl es gehorchte
dem Gesetz, das thm von auflen gegeben worden ist. So aber bildet das
hebriische Volk eine wunderbare Erginzung zu dem, was Zarathustra
fir seine Kultur und fiir alle Kulturen, die daraus hervorgegangen sind,
geleistet hat.

Das muflten wir ja hervorheben, dafl Zarathustra den Blick auf die
Auflenwelt hingelenkt hat. Wahrend wir bei Buddha tief einschneidende
Lehren haben tiber die Veredelung des menschlichen Innern, finden wir
bei Zarathustra die grofle, gewaltige Lehre iiber den Kosmos, das, was
uns Aufschliisse geben soll iiber die Welt, aus deren Schoff wir erwach-
sen sind. War der Blick des Buddha nach innen gerichtet, so war der
Blick der Angehorigen des Zarathustra-Volkes auf die Auflenwelt ge-
richtet, um diese geistig zu durchdringen.

Versuchen wir uns einmal in das zu vertiefen, was Zarathustra gab
von seinem ersten Auftreten an, wo er die Verkiindigung des Ahura
Mazdao brachte, bis in die niachste Zeit, wo er als Nazarathos erschien.
Er gab immer eindringlichere Lehren tber die groflen geistigen Ge-
setze und iber die Wesenheiten des Kosmos. Gewissermaflen Andeu-
tungen waren es erst, die der Zarathustra der persischen Kultur tiber
den Geist der Sonne gab; dann aber wurden sie von ihm ausgebaut



und treten uns entgegen als die wunderbare, heute nur so wenig ver-
standene chaldiische Lehre tiber den Kosmos und iiber die geistigen
Ursachen, aus denen wir herausgeboren sind. Priifen wir diese Lehren
tiber den Kosmos, so zeigen sie uns eine wichtige Eigentimlichkeit.

Als Zarathustra noch dem urpersischen Volke von den Zufleren
geistigen Ursachen der Sinneswelt sprach, da stellte er vor die Men-
schen hin die zwei Michte Ormuzd und Ahriman oder Angramainyu,
die im ganzen Weltall einander entgegenarbeiten. Was sie aber nicht
in dieser Lehre gefunden hitten, ist das, was wir nennen konnten die
Seele durchdringende moralische Warme. Der Mensch ist fiir die ur-
persische Anschauung sozusagen hineingesponnen in den ganzen kos-
mischen Prozef3. Es ist eine Angelegenheit von Ormuzd und Ahriman,
die gegeneinander arbeiten, die da in der menschlichen Seele ausge-
macht wird, Weil diese beiden miteinander kimpfen, deshalb toben
Leidenschaften in der menschlichen Seele. Was innere menschliche Seele
ist, das wurde noch nicht erkannt. Es ist kosmische Lehre, was gebracht
wurde. Wenn man von Gut und Bdse sprach, so meinte man die vor-
trefflichen, die nitzlichen und die schidlichen Wirkungen, die sich
im Kosmos gegeniiberstehen und die sich auch im Menschen duflern.
Die «moralische Weltanschauung» war gewissermaflen noch nicht in
diese Lehre des Blickens nach auflen aufgenommen. Man lernte in
dieser Lehre alle die Wesenheiten kennen, welche die sinnliche Welt
beherrschen, alles, was als Vortreffliches, Lichtvolles, und was als
Schwarzes, Schadliches die Welt beherrscht, Man fiihlte sich darin ein-
gesponnen. Aber das eigentlich Moralische, an dem der Mensch mit
seiner Seele beteiligt ist, fiihlte man noch nicht so in seiner Seele, wie
das spidter der Fall war. Man fiihlte zum Beispiel, wenn man irgend-
einen Menschen als einen «bdsen» Menschen vor sich hatte, dafl durch
diesen Menschen Krafte stromten von den bosen Wesenheiten der Welt;
man fiihlte ithn «besessen» von diesen bosen Wesenheiten der Welt.
Man konnte auch nicht sagen, daf} ihn dafir die Schuld treffe. Ein-
gesponnen von einem noch nicht von moralischen Eigenschaften durch-
setzten Weltensystem fiihlte man den Menschen. Das war die Eigen-
tiimlichkeit einer Lehre, die den Blick zunichst nach auflen richtete,
wenn es auch der geistige Blick war.



Deshalb bildet die hebrdische Lehre eine so wunderbare Erginzung
zu dieser kosmologischen Lehre, weil sie in das, was von auflen offen-
bart worden ist, das moralische Element hineinverlegt, das eine Mog-
lichkeit gab, mit dem Begriffe von Schuld, von menschlicher Verschul-
dung einen Sinn zu verbinden. Vor dem hebriischen Element konnte
man von einem bdsen Menschen nur sagen: Er ist von bosen Kriften
besessen. Die Verkiindigung des Zehn-Gebote-Gesetzes hat notwendig
gemacht, dafl man unterschied zwischen Menschen, die dieses Gesetz
beachteten, und solchen, die es nicht beachteten. Der Begriff von
Schuld, von menschlicher Verschuldung tritt auf. Und wie er hinein-
tritt in die Menschheitsentwickelung, das kann man fiihlen, wenn man
etwas vor seine Seele riickt, wo deutlich dargestellt wird, wie die
Menschen noch im unklaren dariiber sind, was eigentlich der Begriff
von Schuld besagt, wo es tragisch wird, daf} eine Unklarheit besteht
iiber den Begriff der Schuld. Lassen Sie das Buch Hiob auf sich wirken,
und Sie werden die Unklarheit iiber den Schuldbegriff bemerken, das
Nicht-recht-Wissen, wie man es eigentlich zu halten hat, wenn einen
ein Ungliick trifft, und Sie werden doch schon das Hereinleuchten des
neuen Schuldbegriffes darin finden.

So wurde als eine Offenbarung von auflen — wie die anderen Offen-
barungen iiber die anderen Reiche der Natur — das Moralische gerade
diesem althebridischen Volke gegeben. Das konnte nur dadurch ge-
schehen, dafl Zarathustra fiir die Fortsetzung seines Werkes Sorge ge-
tragen hat, wie ich es Thnen erzihlt habe, indem er seinen Atherleib
tibertrug auf Moses und auf Hermes seinen Astralleib. Dadurch wurde
Moses fihig, in derselben Art wahrzunehmen, was in der dufleren Welt
wirkt, wie es Zarathustra konnte, aber jetzt dabei nicht nur gleich-
gliltige, neutrale Krifte zu empfinden, sondern das, was die Welt
moralisch regiert, was Gebot werden kann. Deshalb lebte dieses alt-
hebriische Volk so, daf} es in seiner Kultur dasjenige barg, was wir
nennen konnen Gehorsam, Unterwerfung unter das Gesetz, wihrend
die Geistesstromung des Buddha das Ideal in sich barg, die Richtung
fiir das menschliche Leben in dem achtgliedrigen Pfad zu finden.

Aber dieses althebridische Volk sollte auch bis zu dem rechten Zeit-
punkt erhalten bleiben, den wir eben daran sind, zu charakterisieren:

. .



bis zu der Erscheinung des Christus-Prinzips. Es sollte sozusagen hin-
itbergerettet werden tiber die Offenbarung des Buddha und auf einem
— wenn wir es so nennen wollen — unreiferen Kulturzustand erhalten
bleiben. Daher mufiten sich innerhalb des althebrdischen Volkes Per-
sonlichkeiten finden, die so, wie sie als Menschen waren, nicht die
ganze volle Wesenheit einer Individualitit aufnehmen konnten, welche
etwa das «Gesetz» zu vertreten hatte. Es konnte nicht innerhalb des
althebriischen Volkes eine Personlichkeit auftreten, die etwa wie der
Buddha gewesen wire. Es ist auch nur moglich gewesen, zu dem Ge-
setze zu kommen durch Erleuchtung von auflen, dadurch, daff Moses
den Atherleib des Zarathustra gehabt hat und das empfangen konnte,
was nicht aus der eigenen Seele geboren wird. Das Gesetz erstehen zu
lassen aus dem eigenen Herzen, war dem hebriischen Volke nicht még-
lich. Aber fortgefithrt werden mufite das Werk des Moses, fortgefiihrt
so, wie jedes andere Werk fortgefiithrt werden muf3, damit es zur rech-
ten Zeit die rechte Frucht trigt. Daher mufiten in dem althebriischen
Volke diejenigen Individualitdten auftreten, die uns als die Propheten

und Seher erscheinen. Und einer der bedeutendsten dieser Seher ist der-
jenige, den wir als den Elias kennen.

Wie miissen wir uns eine solche Personlichkeit vorstellen? Elias sollte
innerhalb des hebriischen Volkes einer der Statthalter dessen sein, was
von Moses eingeleitet war. Aber aus der eigenen Volkssubstanz heraus
konnten keine Menschen geboren werden, die ganz verwoben sein
konnten mit dem, was das Gesetz des Moses enthielt, das man ja nur
als eine Offenbarung von oben empfangen konnte. Was wir als not-
wendig fiir die indische Zeit charakterisiert haben, auch als die eigen-
artige Natur des Bodhisattva, das mufite daher auch im hebriischen
Volke und immer wieder und wieder eintreten. Es mufite Individuali-
titen geben, die nicht ganz in der menschlichen Personlichkeit auf-
gingen, die mit einem Teil ihrer Wesenheit in der irdischen Personlich-
keit waren und mit dem anderen Teil in der geistigen Welt. Eine solche
Wesenheit war Elias. In dem, was wir auf dem physischen Plane als
die Personlichkeit des Elias finden, ist nur teilweise die Wesenheit des
Elias enthalten. Die Ichheit des Elias kann nicht ganz eindringen in
den physischen Leib des Elias. Thn mufl man nennen eine Personlich-



keit, die «von dem Geiste erfiillt» ist. Und unméglich wire es, eine
solche Erscheinung wie den Elias durch die bloff normalen Krifte in
der Welt hervorzurufen, wodurch sonst ein Mensch in die Welt ge-
stellt wird.

Wenn im normalen Falle ein Mensch in die Welt treten soll, dann
entwickelt sich aus den physischen Vorgiangen die menschliche Wesen-
heit im miitterlichen Leibe so, daf} zu einer bestimmten Zeit sich die
Individualitit, die frither inkarniert war, einfach mit der physischen
Wesenheit verbindet. Alles geht beim gewdhnlichen Menschen sozu-
sagen einen geradlinigen Weg, ohne dafl besondere Krifte eingreifen,
die auflerhalb des normalen Weges liegen. Das konnte nicht der Fall
sein bei einer solchen Individualitit, wie Elias es ist. Da mufiten andere
Krifte eingreifen, die sich beschiftigen mit jenem-Teil der Individua-
litdt, der in die geistige Welt hineinragt. Da mufl von auflen auf den
sich entwickelnden Menschen gewirkt werden. Daher erscheinen solche
Individualititen, wenn sie in der Welt inkarniert werden, als inspiriert,
vom Geist getrieben. Sie erscheinen als ekstatische Personlichkeiten,
die weit tiber das hinausgehen, was ihnen ihre gew6hnliche Intelligenz
sagen kann. So erscheinen die alttestamentlichen Propheten alle. Der
Geist treibt sie; das Ich kann sich nicht immer Rechenschaft geben von
dem, was es tut. Der Geist lebt in der Personlichkeit, und von auflen
wird er erhalten.

Solche Personlichkeiten ziehen sich zuzeiten in die Einsamkeit zu-
riick; aber das ist dann ein Zuriicktreten jenes Teiles des Ich, den die
Personlichkeit braucht, und ein Einsprechen des Geistes von auflen.
In gewissen ekstatischen, unbewuften Zustinden lauscht eine solche
Wesenheit den Eingebungen von oben. So war es besonders bei Elias.
Was wihrend seines Lebens als Elias lebte, was sein Mund sprach, was
seine Hand deutete, stammte nicht nur von dem Teil, der in ihm lebte,
sondern das waren Offenbarungen gottlich-geistiger Wesenheiten, die
dahinterstanden.

Als diese Wesenheit wiedergeboren wurde, sollte sie sich mit dem
Korper des Kindes verbinden, das dem Zacharias und der Elisabeth
geboren wurde. Wir wissen aus dem Evangelium selber, daff wir Jo-
hannes den Taufer als den wiedergeborenen Elias aufzufassen haben
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(Matthius 17, 10-13). Aber wir haben es dabei zu tun mit einer Indi-
vidualitit, die aus ihren fritheren Inkarnationen nicht gewohnt war,
durch die in dem normalen Lebensgange selbst liegenden Krifte alles
das zu entwickeln, was herauskommen. sollte. Beim normalen Lebens-
gange regt sich, wihrend der menschliche physische Leib sich im
miitterlichen Leibe entwickelt, die innere Kraft des Ich. Was damit
innerlich verbunden ist, das hatte die Individualitdt des Elias in friihe-
ren Zeiten noch nicht durchgemacht, sie war noch nicht so weit hin-
untergestiegen. Das Ich war nicht durch die eigenen Krifte, wie in
normalen Verhiltnissen, in Bewegung gesetzt worden, sondern von
auflen. Das mufite wieder jetzt geschehen. Mehr aus der geistigen Welt
heraus, niher schon der Erde ist das Ich dieser Wesenheit, die jetzt viel
mehr mit der Erde verbunden ist als die Wesenheiten, welche friiher
den Elias geleitet haben. Es sollte ja jetzt der Ubergang geschaffen
werden zu der Verbindung der Buddha- mit der Zarathustra-Strémung.
Alles sollte verjiingt werden. Jetzt mufite gerade diejenige Wesenheit
von auflen einwirken, welche sich mit der Erde und ihren Angelegen-
heiten so verkniipft hatte wie der Buddha, der jetzt in seinem Nirmana-
kaya verbunden war mit dem nathanischen Jesus. Diese Wesenheit,
welche auf der einen Seite mit der Erde verbunden war, anderseits aber
doch wieder entriickt war, weil sie nur in dem Nirmanakaya wirkte,
die «jenseits» der Erde lebte, weil sie wieder hinaufgestiegen ist, und
nun tiber dem Haupte des nathanischen Jesus schwebte, sie mufite jetzt
von auflen hereinwirken und die Ich-Kraft Johannes des Tdufers ent-
falten.

So war es der Nirmanakaya des Buddha, der auf die Entfaltung der
Ich-Kraft des Johannes so wirkte, wie frither die geistigen Kridfte auf
den Elias gewirkt haben. Damals war das Elias-Wesen in gewissen
Zeiten entriickt in ekstatische Zustinde; da sprach der Gott, fiillte sein
Ich mit einer realen Kraft, die es dann der Auflenwelt mitteilen konnte.
Jetzt war wieder eine geistige Wesenheit da, die als der Nirmanakaya
des Buddha iiber dem nathanischen Jesus schwebte; die wirkte jetzt
herein auf die Elisabeth, als der Johannes geboren werden sollte, regte
im Leibe der Elisabeth den Keim des Johannes im sechsten Monate der
Schwangerschaft an und weckte da das Ich. Nur bewirkte diese Kraft,
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weil sie jetzt niher der Erde stand, nicht blof§ eine Inspiration, sondern
wirklich die Herausgestaltung des Ich des Johannes. Unter dem Ein-
flusse des Besuches derjenigen, welche da die Maria genannt wird,
regte sich das Ich Johannes des Tdufers. So wirkt der Nirmanakaya des
Buddha aufweckend und bis in die physische Substanz hinein erlosend
auf das Ich des einstigen Elias, auf das jetzige Ich Johannes des Tdu-
fers. Was konnen wir jetzt erhoffen?

Wie Elias einst im neunten Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung
seine gewaltigen Worte gesprochen hatte, wie das eigentlich Gottes-
worte waren und wie das, was seine Hand deutete, Gottesgebirde war,
so muflte es jetzt bei Johannes dem Tadufer dhnlich sein, indem das
wieder auflebte, was in dem Elias vorhanden war. Was in dem Nir-
manakaya des Buddha war, das wirkte als Inspiration hinein in das Ich
Johannes des Tdufers. Was sich den Hirten verkiindete, was iiber dem
nathanischen Jesus schwebte, das erstreckte seine Kraft hinein in Jo-
hannes den Tdufer. Und die Predigt Johannes des T4ufers ist zunichst
die wiedererweckte Buddha-Predigt. Es erscheint dabei etwas hochst
Eigentiimliches, was tief auf unsere Seele wirken muf}, wenn wir uns
an die Predigt von Benares erinnern, wenn darin von Buddha ge-
sprochen wurde von dem Leid des Lebens und von der Erlésung von
dem Leid des Lebens durch den achtgliedrigen Pfad, den die Seele
suchen soll. Damals hat der Buddha das verkiindet, was er als acht-
gliedrigen Pfad erkannt hat; damals hat er seine Predigt auch ofter
fortgesetzt, indem er sagte: Thr habt bis heute die Lehre der Brahmanen
gehabt; sie schreiben ihre Herkunft her von Brahma selber. Sie sagen,
sie seien etwas Vorziiglicheres als die anderen Menschen, weil sie von
diesem edlen Ursprunge abstammen. Diese Brahmanen sagen, der
Mensch sei etwas wert durch seine Abstammung. Ich aber sagc =uch:
Der Mensch ist etwas wert durch das, was er aus sich selbst heraus
macht, und nicht durch das, was durch seine Abstammung in ihn ge-
legt ist. Er ist wert der groflen Weisheit der Welt durch das, was er als
individueller Mensch aus sich selber macht. —~ Dadurch erregte Buddha
gerade den Zorn der Brahmanenwelt, indem er auf die individuelle
Qualitit hinwies und sagte: Wahrlich, ich sage evch, es mag sich einer
noch so viel einen Brahmanen nennen, darauf kommt es nicht an, son-



dern darauf kommt es an, dafl ihr aus euren eigenen persdnlichen
Kriften heraus einen gelduterten Menschen macht. — Das war, wenn
auch nicht wortlich, so doch der Sinn vieler Buddha-Reden. Und dann
setzte er gewohnlich diese Lehre fort, indem er zeigte, wie der Mensch,
wenn er die Welt des Leidens versteht, Mitleid empfinden kann, Troster
und Helfer werden kann, wie er gerade teilnehmen wird am Geschick
der anderen, weil er weif}, daf} er mit ihnen das gleiche Leid und den
gleichen Schmerz empfindet.

Jetzt war der Buddha in seinem Nirmanakaya, {iberstrahlte das
nathanische Jesuskind und setzte dann seine Predigt fort, indem er die
Worte ertonen liel aus dem Munde Johannes des Tadufers. Was der
Mund des Johannes sprach, das geschah unter der Inspiration des
Buddha. Und es klingt uns wie eine Fortsetzung der Rede, die der
Buddha einst gehalten hat, wenn zum Beispiel der Johannes sagt: Ihr,
die ihr viel darauf baut, dafl ihr von denen euch herstammend nennt,
die in dem Dienst der geistigen Michte die «Kinder der Schlange» ge-
nannt werden, und euch beruft auf die «Weisheit der Schlange», wer
hat denn euch dazu gebracht? Nur so glaubt ihr wiirdige Friichte der
Bufle zu bringen, indem ihr sagt: Wir haben Abraham zum Vater. —

Jetzt aber setzte Johannes die Predigt des Buddha fort: Sagt nicht,
ihr habt Abraham zum Vater, sondern werdet dort wahrhaftige Men-
schen, wo ihr in der Welt steht. Ein wahrhaftiger Mensch kann an der
Stelle des Steines erweckt werden, auf dem euer Fuf steht. Wahrlich, der
Gott kann dem Abraham aus den Steinen Kinder erwecken (Lukas 3,
7-8). Und dann sagte er, so recht die Predigt des Buddha fortsetzend:
«Wer zwei Rocke hat, der teile sie mit dem, der keinen hat» (Lukas3,11).
Sie kamen zu ihm und fragten: «Meister, was sollen wir tun?» (Lukas
3,12), genau so, wie auch die Monche einst zu Buddha gekommen
waren und gefragt haben: «Was sollen wir tun?» Das alles sind Worte,
die sich ausnehmen wie die Worte desBuddha oder wie eine Fortsetzung
derselben. |

So erscheinen diese Wesenheiten auf dem physischen Plan durch -
der Zeiten Wende, und so lernen wir verstehen die Einheit der Reli-
gionen und geistigen Verkiindigungen der Menschheit. Was der Buddha
war, lernen wir nicht dadurch kennen, daff wir an dem Traditionellen



festhalten, sondern wenn wir hinhorchen auf das, was der Buddha
wirklich spricht. Buddha hat fiinf bis sechs Jahrhunderte vor unserer
Zeitrechnung so gesprochen, wie wir es aus der Predigt von Benares
horen. Aber des Buddha Mund ist nicht verstummt. Er spricht auch
da, wo er nicht mehr verk&rpert ist, wo er inspiriert durch den Nir-
manakaya. Aus dem Munde Johannes des Taufers horen wir, was der
Buddha zu sagen hatte sechs Jahrhunderte spiter, nachdem er in einem
physischen Leibe gelebt hat. So ist die «Einheit der Religionen». Wir
miissen eine jede Religion im Laufe der Menschheitsentwickelung an
dem richtigen Punkte aufsuchen und in ihr das Lebendige suchen, nicht
das Tote; denn alles entwickelt sich weiter. Das miissen wir verstehen
und begreifen lernen. Wer aber nicht den Buddha-Spruch aus dem
Munde Johannes des Taufers horen will, der kommt einem vor wie ein
Mensch, der den Keim eines Rosenstockes gesehen hat und einige Zeit
spater, nachdem der Rosenstock aufgegangen ist und Bliiten trigt, nicht
glauben will, daf dieser Rosenstock aus diesem Rosenkeim entstanden
ist, und der jetzt sagen wiirde: Das ist etwas anderes. — Was in dem

Keim lebendig war, das blitht jetzt in dem Rosenstock. Und was in der
~ Predigt von Benares lebendig war, das bliihte in der Predigt Johannes
des Taufers am Jordan.

Damit haben wir eine andere Individualitit in ihrem Wesen kennen-
gelernt, die uns in jener Zeit entgegentritt, und von der uns das Lukas-
Evangelium so eindringlich redet. Wir lernen diese Evangelien nur
dadurch kennen, dafl wir uns nach und nach dazu aufschwingen, wirk-
lich jedes Wort so zu verstehen, wie es gemeint ist. Und Lukas sagt uns
in der Einleitung, dafl er wiedererzihlen will die Mitteilung derer, die
als «Selbstseher» gewirkt haben. Aber diese Selbstseher sahen die wahren
Verhiltnisse, wie sie sich durch die Zeiten hindurch nach und nach
offenbarten; sie sahen nicht bloff, was auf dem physischen Plane vor-
geht. Wer nur das sieht, der konnte sagen: Finf bis sechs Jahrhunderte
vor unserer Zeitrechnung hat in Indien einmal ein Mensch gelebt,
welcher der Sohn des K6nigs Suddhodana war und welcher der Buddha
geheiflen hat, und dann hat einmal ein Johannes der Taufer gelebt. Er
findet aber nicht dasjenige, was sich von dem einen zum anderen hin-
durchschlingt. Denn das ist erst zu sehen in der geistigen Welt. Lukas



aber sagt, dafl er nach denen erzihlt, die «gesehen haben», die Seher
waren. Es geniigt nicht, daf} wir die Worte der religidsen Urkunden
nur hinnehmen; wir miissen diese Worte auch im richtigen Sinne lesen
lernen. Dazu miissen aber die Individualititen, die dabei auftreten, so
recht anschaulich vor unserer Seele stehen. Anschaulich kdnnen sie aber
nur vor unserer Seele stehen, wenn wir wissen, was alles in sie einge-
flossen ist.

Eines wurde noch gesagt: Was auch immer fiir eine Individualitit
auf die Erde heruntersteigt, sie mufl sich entwickeln im Sinne der
Fihigkeiten, die aus dem Korper herauskommen kdnnen, in welchen
sie sich hineininkarniert. Damit mufl diese Wesenheit rechnen. Nehmen
wir an, heute wollte eine hohe Wesenheit heruntersteigen; sie konnte
dann nur mit den Gesetzmifligkeiten rechnen, die eben heute ein Men-
schenleib haben kann. Erkennen, was diese Individualitdt eigentlich ist,
das kann nur der Seher, der da sicht, wie die intimeren Fiden sich hin-
einverweben in das Innere des Wesens. Eine solche Wesenheit auf hoher
Stufe der Weisheit mufl sich aber durch die Kindheit herauf den Korper
reif machen, damit in einem bestimmten Zeitpunkte das hervortreten
kann, was diese Wesenheit in fritheren Inkarnationen einmal war. Soll
eine solche Wesenheit ganz besondere Empfindungen in den Menschen
erregen, so mufy auch demgemif die irdische Inkarnation sein, so dafl
auch der Korper ertragen kann, was Gegenstand der Mission sein soll.
In den geistigen Welten sieht es wahrhaftig nicht so aus wie in der phy-
sischen Welt. Will eine Wesenheit Heilung vom Schmerz, Erlosung
vom Leid verkiinden, dann muf} sie die ganze Tiefe des Leides durch-
kosten, damit sie die rechten Worte finden kann, die im menschlichen
Sinne darauf anwendbar sind.

Was spiter jene Wesenheit zu sagen hatte, die sich im Korper des
nathanischen Jesus verbarg, das war etwas, was eine Kundschaft war
an die ganze Menschheit. Das war etwas, was die Menschheit hinweg-
bringen sollte iiber alle frithere engere Blutsverwandtschaft. Nicht
nehmen sollte sie die Blutsverwandtschaft, nicht aufheben, was zwischen
Vater und Sohn, zwischen Bruder und Schwester steht, sondern zu der
Liebe, die an die Blutsverwandtschaft gebunden ist, dasjenige hinzu-
fligen, was man allgemeine Menschenliebe nennt, die von Seele zu Seele



geht, die erhaben ist iiber alle Blutsbande. Das sollte diejenige Wesen-
heit bringen, die sich spiter in dem nathanischen Jesus zeigte. Sie sollte
etwas bringen von Liebe, von Vertiefung der Liebe, die nichts zu tun
hat mit dem, was an die Verwandtschaft des Blutes gekniipft ist. Dazu
aber mufite diese Wesenheit, die in dem Korper des nathanischen Jesus
lebte, erst auf der Erde selber erfahren, was es heifit, keine Verbindungen
fiilhlen, nicht durch das Blut mit anderen zusammenhingen. Dann
konnte sie rein empfinden, was nur von Mensch zu Mensch spielt. Frei
mufite sie sich erst fithlen von allen Blutsbanden, ja von der Moglich-
keit der Blutsbande. Nicht nur ein «heimatloser» Mensch werden wie
der Buddha, der aus der Heimat in die Fremde gegangen ist, sondern
als herausgetreten aus allen Familienzusammenhingen, aus allem, was
mit irgendwelchen Blutsbanden etwas zu tun hat, mufite die Individua-
litat des nathanischen Jesus vor der Welt stehen. All den tiefen Schmerz
muflte sie empfinden, den man empfinden kann, wenn man von dem,
was sonst dem Menschen nahestehen kann, Abschied nehmen muff, wenn
man allein stehen muf}; aus der groflen Einsamkeit, der Familienver-
lassenheit heraus mufite die Individualitit sprechen, die in dem natha-
nischen Jesus lebte. Wer war diese Wesenheit?

Wir wissen, es ist jene Wesenheit, welche etwa bis zum zwolften
Lebensjahre in dem salomonischen Jesus lebte, es ist die Individualitit,
der Geist des Zarathustra, welcher in dem salomonischen Jesus lebte,
der den salomonischen Vater und die salomonische Mutter zu Eltern
hatte. Der Vater aber war friih gestorben, verwaist war der Knabe von
viterlicher Seite. Aufler thm waren in dieser Familie Briider und Schwe-
stern vorhanden. In dieser Familie ist er darinnen, solange er, der Zara-
thustra, in dem Leibe des salomonischen Jesus ist. Diese Familie verlafic
er dann mit zwolf Jahren, gibt die Mutter auf, gibt die Briider und
Schwestern auf,um in den Leib des nathanischen Jesus hintiberzugehen.
Da stirbt ihm auch die [nathanische] Mutter, da stirbt spiter der
[nathanische] Vater. Und als er zu seinem Wirken in die Welt hinaus-
zutreten hatte, da hat er von allem Abschied genommen, was mit Bluts-
banden etwas zu tun hat. Da ist er nicht blof§ ginzlich verwaist, hat
verlassen miissen Briider und Schwestern, sondern da hat er auch als
Zarathustra-Wesenheit darauf verzichten miissen, jemals Nachkommen



zu haben, jemals eine Familie zu begriinden. Denn die Zarathustra-
Wesenheit hat nicht nur Vater und Mutter, Briider und Schwestern,
sondern auch den eigenen Leib verlassen, ist in einen anderen Leib hin-
eingegangen, in den Leib des nathanischen Jesus. Diese Wesenheit konnte
vorarbeiten fiir eine noch hohere Wesenheit, welche dann in dem Leibe
des nathanischen Jesus sich vorbereiten konnte zu dem groflen Beruf,
die allgemeine Menschenliebe zu verkiinden. Und als dann die Mutter
und die Briider dieser Wesenheit kamen und man ihr sagte: «Deine
- Mutter und deine Briider stehen drauflen und wollen dich sehen», da
konnte diese Wesenheit aus tiefster Seele heraus, so dafl man sie nicht
miflverstehen kann, vor allem Volke die Worte sprechen, ohne irgend-
eine Pietdt zu verletzen: Das sind sie nicht! — Denn selbst den Leib hatte
der Zarathustra verlassen, der mit dieser Familie zusammenhing. Und
hinweisend auf die, welche in freier Seelengemeinschaft mit ihm waren,
konnte er sagen: Das sind meine Mutter und meine Briider, die das Wort
Gottes horen und tun! (Lukas 8, 20-21). So weit sind die religidsen
Urkunden wortlich zu nehmen.

Damit einer einmal die allgemeine Menschenliebe verkiinden konnte,
mufite er wirklich einmal in einer Gestalt inkarniert sein, in welcher
er erfahren konnte das Verlassensein von allem, was Blutsbande be-
griinden konnen. Zu dieser Gestalt schweifen unsere Gefiihle hin, so
dafd sie zu ihr ganz wie in menschliche Nihe treten, zu einer Gestal,
die von hohen geistigen Hohen heruntersteigt und menschlich Erfah-
renes und Erlittenes zum Ausdruck bringt. Daher schlagen unsere
Herzen ihr zu. Und je geistiger wir sie verstehen, desto besser werden
wir sie verstehen, und desto mehr werden unsere Herzen ihr entgegen-
schlagen und unsere Seelen ihr zujauchzen.



SIEBENTER VORTRAG
Basel, 21. September 1909

Wir haben uns in den verflossenen Tagen Vorstellungen zu bilden ver-
sucht iiber die wichtigsten Wesenheiten, von denen uns das Lukas-
Evangelium zu sagen hat. Wir haben umfassende Begriffe gewonnen
von dem, was dieser Urkunde zugrunde liegt. Eines aber haben wir
noch notig: die weitere Entwickelung der Hauptwesenheit, und damit
der Hauptwesenheit unserer Erde, des Christus Jesus selber zu verfol-
gen. Es wird dabei notwendig sein, dafl wir uns zundchst an das er-
innern, was schon gesagt worden ist, dafy der Christus Jesus, der dann
spiter vor uns steht, von dem die Schilderung im Lukas-Evangelium
handelt, sozusagen leiblich geboren worden ist als der nathanische Jesus
aus dem davidischen Hause. Dieses Kind wiachst heran bis ungefihr
zum zwolften Jahre. In der Zeit, als seine Entwickelung bis dahin vor-
wirtsgeschritten ist, tritt in seinen Leib diejenige Ichheit ein, welche
einstmals inkorporiert war in der Wesenheit, welche die persische Kul-
tur eingeleitet hat, so dafl wir also vom zwolften Jahre an in dem Leibe
des nathanischen Jesus das Ich des Zarathustra haben. Jetzt wird es uns
obliegen, genauer die Entwickelung dieser Wesenheit zu verfolgen.
Da miissen wir uns an etwas erinnern, wofiir wir ja durch unsere vor-
hergehenden geisteswissenschaftlichen Betrachtungen vorbereitet sind.

Wir wissen, dafl die Entwickelung des Menschen im normalen Falle
so fortschreitet, daf} ein wichtiger Zeitabschnitt in die Zeit vom ersten
bis zum siebenten Lebensjahre fillt; ein weiterer wichtiger Abschnitt
in der Entwickelung fillt in die Zeit vom siebenten bis ungefihr vier-
zehnten Jahre, das heifit bis zur Geschlechtsreife; ein weiterer Ab-
schnitt geht vom vierzehnten bis einundzwanzigsten Jahre, dann kommt
ein Zeitabschnitt bis zum achtundzwanzigsten und darauf ein weiterer
bis zum fiinfunddreifligsten Jahre. Diese Zeitabschnitte sind natiirlich
nicht in pedantischer Weise so aufzufassen, dafl etwa ihr Ende immer
genau zusammenfillt mit dem Jahresdatum, sondern wir haben jenen
wichtigen Ubergang in der menschlichen Entwickelung, der ungefahr
mit dem Ablaufe des siebenten Jahres bezeichnet wird, in die Zeit des
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Zahnwechsels zu setzen. Dieser Ubergang geht also nicht auf einmal
vor sich, sondern allmahlich in der Zeit des Zahnwechsels. Ebenso
geht alles bei den iibrigen Abschnitten allmahlich vor sich. Wir wissen
nun — genauer ist das dargestellt in der kleinen Schrift «Die Erziehung
des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissenschaft» —, dafl mit
dem Ablauf des siebenten Jahres geistig etwas Ahnliches geschieht wie
physisch mit dem Verlassen des Mutterleibes: eine Art dtherischer Ge-
burt geht dann vor sich. Mit dem vierzehnten Jahre, mitder Geschlechts-
reife, geht eine astralische Geburt vor sich; da wird das frei, was des
Menschen Astralleib ist. Wenn wir nun die menschliche Entwickelung
genau verfolgen, verfolgen mit den Augen des Geistes, so stellt sie sich
uns noch viel komplizierter dar. Wie der Mensch im Leben gewdhnlich
beobachtet, entgehen thm jene wichtigen Unterschiede im ganzen Men-
schenleben, die doch auch noch in den spiteren Lebensjahren auftreten.
Man hilt heute dafiir, dafl von einem gewissen Zeitpunkte an nicht
mehr viel mit dem Menschen vorgehe. Das ist aber nur eine grobe Be-
trachtung, die das meint. In Wahrheit konnen wir auch fiir die spdteren
Lebensjahre, wenn wir feiner beobachten, gewisse Unterschiede in der
menschlichen Entwickelung wahrnehmen.

Wenn die physische Mutterhiille zuriickgestreift wird, so ist das,
was jetzt vom Menschen geboren ist, eigentlich nur der physische Leib,
so daf} das, was in den ersten sieben Lebensjahren frei hervortritt, der
physische Leib ist. In den verschiedenen Vortrigen tiber die Erziehung
desKindes ist betont worden, wie wichtig es fiir den Erzieher ist, gerade
dieses zu wissen. Dann, wenn die dtherische Hiille abgestreift wird,
liegt frei der Atherleib; wenn mit dem vierzehnten Jahre die astralische
Mutterhiille abgestreift wird, liegt frei der Astralleib. Genau gesprochen
konnen wir aber die menschliche Wesenheit nur verstehen, wenn wir
von jener Gliederung ausgehen, die in meiner «Theosophie» angegeben
ist. Dort sind die hoheren, die seelischen Glieder der menschlichen
Natur noch weiter geteilt. Da finden wir zunidchst an den Lebensleib
sich anschlieflend das, was man den Empfindungsleib nennt, und eigent-
lich ist bis zum einundzwanzigsten Jahre, genau gesprochen, gegeniiber
der dufleren Welt erst der Empfindungsleib vollstindig frei. Mit dem
einundzwanzigsten Jahre wird allmahlich im Menschen dasjenige frei,



was man die Empfindungsseele nennt; mit dem achtundzwanzigsten
Jahre wird die Verstandes- oder Gemiitsseele frei, und nachher die Be-
wufltseinsseele. So ist es beim gegenwirtigen Menschen. Und wer, ge-
leitet durch die Erkenntnis der Geisteswissenschaft, das menschliche
Leben beobachtet, der weifl sehr wohl, daf diese Entwickelungsstadien
vorhanden sind. Und die, welche die groflen Fithrer der Menschheit
sind, wissen auch, warum das fiinfunddreiffigste Jahr ein so wichtiges
ist. Dante wufite, warum er besonders auf sein fiinfunddreifligstes Jahr
hinwies, als er erklirte, daf} er da jene gewaltigen Weltvisionen hatte,
die in seinem groflen Weltengedichte niedergelegt sind. Gleich im An-
fange der «Gottlichen Komddie» finden wir darauf hingewiesen, dafl
er diese Visionen im fiinfunddreifligsten Lebensjahr hatte. Da ist die
Wesenheit des Menschen so weit, dafl sie diejenigen Fihigkeiten als
Werkzeuge voll benutzen kann, welche am Empfindungsleib, an der
Empfindungsseele und an der Verstandes- oder Gemiitsseele hingen.

Diejenigen, welche von dem Menschen im Sinne unserer Entwicke-
lung gesprochen haben, haben diese Einteilung immer gekannt. Bei den
Orientalen war es etwas anders, da indern sich die Zeiten etwas. Daher
aber hatte man fiir die orientalische Kultur recht, wenn man nicht die-
selben Unterschiede machte in der Einteilung. Im Abendlande aber
muflte man sie immer machen. Die Griechen zum Beispiel haben nur
mit etwas anderen Worten das bezeichnet, was wir hier haben. Indem
sie das Seelische bezeichnen wollten, fingen sie an bei dem, was wir den
Lebensleib nennen, und nannten es Treptikon; was wir den Empfin-
dungsleib nennen, nannte man mit einem sehr bezeichnenden Ausdruck
Aesthetikon; unsere Empfindungsseele bezeichnete man als Orektikon,
die Verstandesseele als Kinetikon, und was die Bewufltseinsseele ist,
das kostbarste Gut, was sich der Mensch jetzt erwirbt, nannte man
Dianoetikon. So haben wir die Entwickelung des Menschen vor uns,
wenn wir sie genau und exakt betrachten.

Nun war durch gewisse Verhiltnisse, die uns heute auch noch zum
Teil klarwerden sollen, die Entwickelung des nathanischen Jesus etwas
vorangeschoben, etwas beschleunigt worden. Das war ja dadurch auch
moglich, dafl in seinen Gegenden die Geschlechtsreife frither fiel. Aber
es lagen bei thm noch ganz besondere Griinde vor, dafl dasjenige, was
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sonst im vierzehnten Jahre eintritt, bei ihm im zwolften Jahre eintrat.
Und so trat das, was sonst mit einundzwanzig Jahren eintritt, bei ihm

Normales Verhiltnis  Nathanischer Jesus

Physischer Leib 1-7
Atherleib
7-14
(Threptikon)
1 + 12
Astralleib oder Empfindungsleib 1421
(Aesthetikon)
1 + 19
Empfindungsseele
21-28
(Orektikon)
1 T 26
Verstandesseele
28-35
(Kinetikon)
1 T 33
Bewufitseinsseele
(Dianoetikon)

mit neunzehn Jahren ein, und was sonst mit achtundzwanzig und fiinf-
unddreiflig Jahren vorgeht, das ereignete sich bei ihm mit sechsund-
zwanzig und dreiunddreifig Jahren. Das ist sozusagen das Schema der
Entwickelung unseres irdischen Mittelpunktwesens. Wir haben nun zu
beachten, dafl wir bis zum zwélften Jahre leiblich den nathanischen
Jesus vor uns haben, daff aber vom zwdlften Jahre an in dem natha-
nischen Jesus weiterlebt das Ich des Zarathustra. Was heifit das eigent-



lich? Es heifit nichts anderes, als daf dieses Ich, dieses reife Ich, von
dem zwdlften Jahre angefangen, an des nathanischen Jesus Empfin-
dungsleib, Empfindungsseele und Verstandesseele arbeitete und diese
Eigenschaften der menschlichen Natur in der Weise ausarbeitete, wie
nur ein so reifes Ich, das durch die verschiedensten Inkarnationen hin-
durch dieSchicksale des Zarathustra-Ich durchgemachthat, die mensch-
lichen Fihigkeiten ausarbeiten kann. So haben wir jene wunderbare
Tatsache vor uns stehen, dafl in den Leib des nathanischen Jesus hinein
mit dem zwolften Jahre sich das Ich des Zarathustra verkorperte, dafl
" es die Fahigkeiten in der Seele in der denkbar feinsten Weise ausarbei-
tete. Also es entwickelte sich ein Empfindungsleib heran, der imstande
war, so hinaufzuschauen in den Kosmos, dafl er die Empfindungen
haben konnte von dem alten Ahura Mazdao, was dieser seiner geistigen
Wesenheit nach ist; es entwickelte sich eine Empfindungsseele, welche
das Wissen, die Weisheit in sich hegen konnte, die nach und nach sich
erst auf Grundlage der Ahura-Mazdao-Lehre innerhalb der Mensch-
heit entwickelte; und es entwickelte sich dann -eine Verstandesseele,
die das alles begriff, das heiflt in Begriffe, in Worte, in leichtfaflliche
Worte fassen konnte, was die Menschheit frither nur durch ihre geistigen
Strémungen von auflen erlangt hatte.

So entwickelte sich dieser nathanische Jesus mit dem Zarathustra-
Ich in sich. Und er entwickelte sich so lange in dieser Weise, bis das
dreifligste Jahr herannahte. Da machte sich eine neue Tatsache geltend.
Diejenige Erscheinung, die in einer gewissen Weise schon mit zwolf
Jahren bei dem nathanischen Jesus aufgetreten ist, dafl sein Innerstes
mit einer neuen Ichheit erfiillt worden ist, die tritt noch einmal ein,
jetzt jedoch in einer universelleren, bedeutenderen Weise. Gegen das
dreifligste Jahr sehen wir, wie das Zarathustra-Ich seine Aufgabe an
der Seele des nathanischen Jesus vollendet hat, wie es die Fihigkeiten
in der hochsten Weise ausgebildet hat. Da hatte es sozusagen die Mission
fiir diese Seele vollendet, da hatte es alles das, was es durch die fritheren
Inkarnationen gewonnen hatte, in diese Seele hineingearbeitet und
konnte nunmehr sagen: Meine Aufgabe ist jetzt vollendet.—Und es ver-
liefl das Zarathustra-Ich eines Tages den Leib des nathanischen Jesus.

Das Zarathustra-Ich lebte also bis zum zwélften Jahre in dem Leibe



des salomonischen Jesus. Dieser Knabe hitte sich irdisch nun nicht
weiterentwickeln kdnnen. Er blieb sozusagen deshalb, weil das Zara-
thustra-Ich, das in ithm gewohnt hatte, ihn verlassen hatte, auf seinem
damaligen Standpunkte stehen. Er war allerdings bis zu einer hohen
und seltenen Reife gelangt, weil ein so hohes Ich in thm war. Wer dufler-
lich das salomonische Jesuskind beobachtet hitte, wiirde gefunden
haben, daf} es ein im hochsten Mafle frithreifes Kind war. Aber von
dem Momente an, als das Zarathustra-Ich es verlassen hatte, blieb es
stehen, da konnte es nicht weiter. Und als der Zeitpunkt heranriickte,
wo verhdltnismidfig frith die Mutter des nathanischen Jesus starb, in
bezug auf die geistigen Glieder in die geistige Welt entriickt wurde, da
nahm sie dasjenige, was an Ewigkeitswert, an bildender Kraft in dem
salomonischen Jesuskinde war, mit sich. Dieses Kind starb auch, also
ungefahr zur gleichen Zeit, als die Mutter des nathanischen Jesus starb.

Es war eine wertvolle Atherhiille, welche damals den Leib des salo-
monischen Jesus verliefl. Wir wissen, dafy der Atherleib von jener Zeit
an seine besondere Ausbildung erlangt, wenn ein Kind ungefahr das
siecbente Jahr iiberschritten hat, zwischen dem siebenten Jahre und der
Geschlechtsreife. Das war also ein Atherleib, der durch die Krifte aus-
gebildet war, die das Zarathustra-Ich hatte. Wir wissen, daf beim Tode
der Atherleib den physischen Leib verlifit, daf alles, was nicht fiir die
Ewigkeit brauchbar ist, im normalen Menschenleben abgestreift wird
und daf eine Art Extrakt von dem Atherleibe mitgenommen wird. Bei
dem salomonischen Jesusknaben war das denkbar grofite Quantum
des Atherleibes fiir die Ewigkeit brauchbar. Der ganze Lebensleib dieses
Kindes wurde von der Mutter des nathanischen Jesus in die geistige Welt
mitgenommen.

Nun ist aber der Atherleib der Bildner und Aufbauer des physischen

Menschenleibes. Wir konnen uns nun vorstellen, daf} in der Tat eine
tiefe Verwandtschaft war zwischen diesem Atherleibe, der als der
Atherleib des salomonischen Jesus in die geistige Welt entriickt worden
war, und dem Ich des Zarathustra, denn dasselbe war bis zum zwdlften
Jahre eins mit ihm im Erdenwandel. Und als es durch die Entwicke-
lung des Jesus von Nazareth dann dessen Leib verlief}, sich sozusagen
herausbegab aus dem Leibe des nathanischen Jesus, da machten sich die



Anziehungskrifte geltend zwischen dem Zarathustra-Ich und dem
Atherleibe, welcher dem salomonischen Jesuskinde entstammte. Die
kamen wieder zusammen und bauten sich dann einen neuen physischen
Leib auf. Das Zarathustra-Ich war so reif, daf} es nicht einen weiteren
Durchgang durch ein Devachan brauchte. Es konnte sich nach verhilt-
nismaflig kurzer Zeit mit Hilfe jenes Atherleibes, den wir eben charak-
terisiert haben, einen neuen physischen Leib aufbauen. Und dadurch
wurde nunmehr zum ersten Male dasjenige Wesen geboren, welches
nachher immer wieder und wieder erschien, immer so erschien,dafl ver-
hiltnismiflig kurze Zeitriume zwischen dem physischen Tode und einer
neuen Geburt verliefen, so dafl dieses Wesen immer, wenn es den phy-
sischen Leib im Tode verlieff, bald wieder auf der Erde neu inkarniert
erschien.

Diese Wesenheit, welche also ithren auf die geschilderte Weise ab-
gelegten Atherleib wieder aufgesucht hat, wandelte nachher durch die
Geschichte der Menschheit. Sie wurde, wie Sie sich vorstellen konnen,
der grofite Helfer derjenigen, welche das grofle Ereignis von Palédstina
begreifen wollten. Als sogenannter «Meister Jesus» wandelt diese In-
dividualitit durch der Zeiten Wende; so daf also der Zarathustra, das
Zarathustra-Ich, nach der Wiederauffindung seines Atherleibes seine
Laufbahn durch die Menschheitsentwickelung als der «Meister Jesus»
begann, der seitdem auf unserer Erde immer wieder und wieder ver-
kérpert lebt zur Lenkung und Leitung jener Geistesstromung, die wir
die christliche nennen. Er ist der Inspirator derjenigen, welche das sich
lebendig entwickelnde Christentum verstehen wollen; er hat innerhalb
der esoterischen Schulen diejenigen inspiriert, welche die Lehren des
Christentums fortdauernd zu pflegen hatten. Hinter den groflen gei-
stigen Gestalten des Christentums steht er, immerdar lehrend, was eigent-
lich das grofle Ereignis von Paldstina bedeutet.

Dieses Zarathustra-Ich, das den Leib des nathanischen Jesus vom
zwolften bis zum dreifligsten Jahre belebt hat, es war nunmehr aufler-
halb dieses Leibes. Eine andere Wesenheit drang jetzt in diesen Leib
ein. Der Zeitpunkt, da dies geschah, da nun sozusagen ein «h&chstes
Ich» statt des Zarathustra-Ich in den nathanischen Jesus eindrang,
dieser Zeitpunkt wird uns in allen Evangelien charakterisiert als der-
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jenige der Johannes-Taufe im Jordan. Es ist schon bei Gelegenheit der
Besprechung des Johannes-Evangeliums darauf aufmerksam gemacht
worden, dafl die Taufe in jenen dlteren Zeiten noch etwas ganz anderes
war, als sie spiter geworden ist, wo sie nur ein Symbol ist. Sie wurde
auch anders von Johannes dem Tdufer vorgenommen. Die getauft
wurden, sie wurden ihrer ganzen Leiblichkeit nach, mit threm gan-
zen Korper in das Wasser eingetaucht. Nun wissen Sie aber aus den
verschiedenen vorbereitenden anthroposophischen Vortrigen, dafl bei
einer solchen Tatsache etwas ganz Besonderes geschehen kann. Schon
im gewOhnlichen Leben, wenn der Mensch zum Beispiel dem Ertrinken
nahe ist und einen Schock bekommt, tritt das ein, dafl er sein bisheriges
Leben wie in einem groflen Tableau vor sich stehen hat. Das kommt
daher, weil da fiir einen Augenblick das geschieht, was sonst nur nach
dem Tode eintritt: der Atherleib wird herausgehoben aus dem physi-
schen Leibe, wird frei von den Gewalten des physischen Leibes. Das
vollzog sich bei den meisten T4uflingen des Johannes, und das vollzog
sich besonders bei der Taufe des nathanischen Jesus: sein Atherleib
wurde herausgezogen. Und wihrend dieses Momentes konnte in den
Leib des nathanischen Jesus untertauchen und Besitz von ihm nehmen
jene hohe Wesenheit, die wir die Christus-Wesenheit nennen.

So ist von jenem Zeitpunkte der Johannes-Taufe an der nathanische
Jesus durchdrungen von der Christus-Wesenheit. Das bedeuten die
Worte, welche in den ilteren Evangelienurkunden handschriftlich
stehen: «Dies ist mein vielgeliebter Sohn, heute habe ich ihn gezeuget» —
das heiflt, es ist jetzt der Sohn des Himmels, der Christus gezeugt. Der
Befruchter war die einheitliche Gottheit, die durch die Welt webt, und
empfangend war derLeib und die ganze Organisation des nathanischen
Jesus, der vorbereitet worden war, um den Fruchtkeim aus den Hohen
zu empfangen. «Dies ist mein vielgeliebter Sohn, heute habe ich ihn
- gezeuget», so hiefl es sonst in den dlteren Evangelienhandschriften, und
so sollte es in Wahrheit in den Evangelien stehen (Lukas 3, 22).

Wer ist diese Wesenheit, die sich damals mit dem Atherleibe des
nathanischen Jesus vereinigte? Diese Christus-Wesenheit konnen wir
wieder nicht verstehen, wenn wir unseren Blick nur auf die Erdenent-
wickelung lenken. Diese Christus-Wesenheit ist diejenige Wesenheit,
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welche wir nennen miissen den Fithrer jener geistigen Wesenheiten,
welche damals, als die Sonne sich von der Erde getrennt hat, mit der
Sonne aus der Erde hinausgingen und sich einen hoheren Schauplatz
begriindeten, um von dieser Sonne aus, also von auflen herein, auf die
Erde zu wirken. Wenn wir uns also in die vorchristliche Erdenzeit
zuriickversetzen — von der Zeit an, als sich die Sonne von der Erde
getrennt hat, bis zu der Erscheinung des Christus auf der Erde —, so
miissen wir sagen: Wenn der Mensch zur Sonne hinaufschaute, so hitte
er bei einer Reife seiner Empfindungen dasjenige empfinden miissen,
was der Zarathustra gelehrt hat, dafl das, was im Sonnenlicht und in
der Sonnenwarme zu uns dringt, nur das physische Kleid ist jener hohen
geistigen Wesenheiten, die hinter dem Sonnenlichte stehen; denn da-
hinter verbergen sich die geistigen Kraftstrahlen, die von der Sonne
auf die Erde hereindringen. Der Fiihrer aber aller der anderen Wesen-
heiten, welche da ihre wohltitigen Wirkungen von der Sonne herunter-
senken auf die Erde, das ist das Wesen, das spater der Christus genannt
worden ist. Man hat es also in den vorchristlichen Zeiten nicht auf der
Erde zu suchen gehabt, sondern man hatte es auf der Sonne zu suchen.
Und Zarathustra tat recht, wenn er es mit dem Namen Ahura Mazdao
bezeichnete, es auf die Sonne versetzte und sagte: Wenn wir iiber die
Erde wandeln, finden wir ihn nicht, diesen Lichtgeist, wenn wir aber
auf die Sonne schauen, dann ist dasjenige, was auf der Sonne geistig
lebt, der Ahura Mazdao, und was als Licht zu uns stromt, das ist der
Leib des Sonnengeistes, des Ahura Mazdao, wie der menschliche phy-
sische Leib der Leib des Menschengeistes ist. — Aber immer mehr
niherte sich dieses hohe Wesen durch die groflen kosmischen Vorginge
der Erdensphire. Man konnte hellseherisch sozusagen immer mehr und
mehr verspliren die Annzherung des Christus an die Erde. Und ein
deutliches Erkennen dieses Christus trat ein, als der grofle Vorginger
des Christus Jesus, als Moses auf dem Sinai im Blitzesfeuer seine Offen-
barungen empfing.

Was bedeuteten diese Offenbarungen des Moses? Sie bedeuteten,
daf} sich das, was als Christus-Wesenheit sich der Erde niherte, zunichst
wie in einer Reflexion zeigt, wie in einem Spiegelbilde. Denken wir uns
den Vorgang vergeistigt, den wir jede Vollmondnacht am Vollmonde



wahrnehmen. Wenn wir zum Vollmond hinaufblicken, sehen wir die
Sonnenstrahlen zuriickgestrahlt, gespiegelt. Es ist Sonnenlicht, was
uns da entgegenstromt; nur heiflen wir es Mondenlicht, weil es vom
Monde widergespiegelt erscheint. Wen sah Moses im brennenden Dorn-
busch und im Feuer auf dem Sinai? Den Christus! Aber wie man das
Sonnenlicht nicht auf dem Monde direkt sieht, sondern gespiegelt, so
sah er in einer Spiegelung den Christus. Und wie wir das Sonnenlicht,
wenn wir es vom Monde gespiegelt erblicken, Mondenlicht nennen,
so wurde damals der Christus Jahve oder Jehova genannt. Daher ist
Jahve oder Jehova nichts anderes als die Widerspiegelung des Christus,
bevor dieser selbst auf der Erde erschien. So verkiindigte sich der Chri-
stus der menschlichen Wesenheit, die ithn noch nicht in seiner ureigenen
Wesenheit zu schauen vermochte, indirekt, wie in der sonst dunklen
Vollmondnacht das Sonnenlicht sich durch die Mondenstrahlen ver-
kiindigt. Jahve oder Jehova ist der Christus, aber nicht direkt gesehen,
sondern als reflektiertes Licht.

Immer mehr und mehr sollte sich menschlichem Erkennen, mensch-
lichem Wahrnehmen dieser Christus nahern. Das heif}t, er sollte eine
Zeitlang selber auf der Erde wandeln, Mensch unter Menschen sein,
menschlicher Mitbewohner auf unserer Erde werden, wie er vorher aus
dem Kosmos herunter fiir die Eingeweihten sich kundgetan hat. Dazu
muflte erst der richtige Zeitpunkt kommen. Daf} er vorhanden ist, der
Christus, das hat man dort, wo man die Weisheit der Welt durchdrungen
hat, immer gewuflt. Und weil er sich in der verschiedensten Weise ge-
offenbart hat, so hat man ithn auch mit den verschiedensten Namen
benannt. Zarathustra hat thn Ahura Mazdao genannt, weil er sich ihm
in dem Sonnenlichtkleide offenbarte. Jene groflen Lehrer der Mensch-
heit, die in der ersten Epoche nach der atlantischen Katastrophe im
alten Indien aufgetreten sind, die heiligen Rishis, sie haben, da sie Ein-
geweihte waren, durchaus von diesem Wesen gewuft; nur wuflten sie,
dafl es mit Erdenweisheit in dieser Epoche noch nicht zu erreichen ist,
daf} es sich mit Erdenweisheit erst in einer spiteren Epoche wird er-
reichen lassen. Daher war die Formel fiir jene Zeit die, daf dieses
Wesen lebe jenseits der Region der sieben Rishis. Vishva Karman
nannte man es. So also lehrten auch sie von jenem Wesen, das sie Vishva



Karman nannten, das der Zarathustra Ahura Mazdao nannte. Das sind
verschiedene Namen fiir diese Wesenheit, die sich langsam aus Geistes-
hohen, aus kosmischen Ortlichkeiten der Erde niherte.

Aber es mufite die Menschheitsentwickelung vorbereitet werden,
damit ein Leib dieses Wesen aufnehmen konnte. Dazu mufite erst eine
solche Wesenheit, wie sie in dem Zarathustra gelebt hat, heranreifen
von Inkarnation zu Inkarnation, um dann in einem so reinen Leibe,
wie es der des Jesus von Nazareth war, die Fahigkeiten des Empfin-
dungsleibes, der Empfindungsseele und der Verstandesseele auszu-
arbeiten, so daf} diese menschliche Wesenheit fihig wurde, ein so hohes
Wesen aufzunehmen. Das mufite langsam vorbereitet werden. Damit
eine Empfindungsseele, eine Verstandesseele so vorbereitet werden
konnte, mufite erst ein Ich durch die vielen Erfahrungen und Erleb-
nisse durchgehen, durch die der Zarathustra durchgegangen ist, und
muflte umgestalten die Fihigkeiten in dem nathanischen Jesus. Das war
nicht moglich in einer fritheren Zeit. Denn an dem nathanischen Jesus-
kinde muflte nicht nur das Zarathustra-Ich arbeiten, sondern auch jene
hohe Wesenheit, die wir charakterisiert haben als den Nirmanakaya
des Buddha. Sie arbeitete insbesondere von auflen herein von der Ge-
burt bis zum zwolften Lebensjahre. Dazu muflte sie aber erst da sein.
Es muflte jener Bodhisattva selbst erst zum Buddha-Dasein aufsteigen,
um in sich moglich zu machen, den Geistleib des Nirmanakaya zu ent-
wickeln, damit er das nathanische Jesuskindlein von der Geburt bis
zum zwolften Jahre bearbeiten konnte. Der Bodhisattva selbst mufite
erst die Buddha-Stufe iibersteigen, um in sich die Kraft zu haben, einen
Leib reif zu machen zu jenem groflen Ereignis. Er hatte es in jener
Inkarnation, als er Buddha wurde, noch nicht dazu gebracht, diese
Fihigkeit auszubilden. Dazu war erst sein Buddha-Leben notwendig.

Wenn einmal die Menschheit wirklich verstehen wird, was als grofle
Weistiimer in den Legenden aufbewahrt ist, dann wird sie an den ent-
sprechenden Stellen lesen konnen, daf alles, was wir aus der Akasha-
Chronik entziffern, in einer wunderbaren Weise in den alten Legenden
enthalten ist. Es wird uns erzihlt, und mit Recht, daf} die Christus-
Wesenheit auch im alten Indien gelehrt worden ist als kosmische Wesen-
heit jenseits der Sphire der sieben heiligen Rishis. Sie wufiten, dafl diese



Wesenheit in der Hohe lebt und sich erst allméhlich der Erde nihert.
Zarathustra wuflte auch, daf} er den Blick hinauszuwenden hatte von
der Erde zur Sonne; und das althebriische Volk war durch die Eigen-
schaften und Fihigkeiten, die wir gestern hervorgehoben haben, in der
Lage, die Widerspiegelung der Christus-Wesenheit zuerst verkiindigt zu
erhalten. — Auch das wird uns angedeutet,und zwar in einer Erzahlung,
wie der Buddha, als er sich eben anschickte, von dem Bodhisattva zu
einem Buddha zu werden, in Beriihrung kam mit dem Vishva Karman,
der spater der Christus genannt wurde. Die Legende erzahlt ja, dafl er,
als sein neunundzwanzigstes Jahr heranriickte, jene berihmte Ausfahrt
aus seinem Palaste machte, wo er bis dahin gehegt und gepflegt worden
war. Da sah er zuerst einen alten Mann, dann einen Kranken, dann
einen Leichnam, und lernte so nach und nach das Elend des Lebens
kennen; dann sah er einen Monch, der dieses Leben verlassen hatte, in
dem Alter, Krankheit und Tod sind. Da beschlof§ er, so erzihlt die
Legende, die eine tiefe Wahrheit verkiindet, zunichst nicht gleich hin-
auszuziehen, sondern erst noch einmal zuriickzukehren. Aber bei dieser
Ausfahrt, so sagt uns diese Legende, wurde er von den geistigen Hohen
herein geschmiickt mit jener Kraft, welche der Gotterkiinstler Vishva
Karman, der ithm erschien, auf die Erde heruntersandte. Geschmiickt
wurde der Bodhisattva mit der Kraft des Vishva Karman selbst, der
spiter der Christus genannt wurde. Also etwas Auflerliches war der
Christus noch fiir ithn, war noch nicht mit ihm vereinigt. Damals hatte
sich auch der Bodhisattva dem dreifligsten Jahre gendhert; damals aber
hitte er noch nicht vollstindig die Christus-Aufnahme in einem
menschlichen Leib bewirken kénnen. Dazu mufite er erst reif sein.
Gerade durch sein Buddha-Dasein hat er sich erst reif gemacht. Und
als er in dem Nirmanakaya erschien, hatte er die Aufgabe, diesen Leib
des nathanischen Jesus, den er nicht selber einnahm, reif zu machen
fiir die Aufnahme des Vishva Karman, des Christus.

So hatten die Krifte der Erdenentwickelung zusammengewirkt, um
das grofle Ereignis zustande zu bringen. Nun muf} sich uns die Frage
auf die Lippen legen: Wie steht dieser Christus, dieser Vishva Karman,
zu solchen Wesenheiten wie den Bodhisattvas, von denen zum Beispiel
jener Bodhisattva einer war, der spiter zum Buddha geworden ist?

P,



Mit dieser Frage kommen wir hart an den Rand eines der grofiten
Geheimnisse unserer Erdenentwickelung heran. Es wird im allgemeinen
fiir die heutigen Gefiihle und Empfindungen der Menschen schwer,
das Gewaltige auch nur zu ahnen, was sich hinter diesem Geheimnis
verbirgt. Solcher Wesenheiten, wie der Bodhisattva eine ist, der zum
Buddha wurde und der die Mission hatte, die grofle Lehre vom Mitleid
und von der Liebe der Menschheit einzuverleiben, solcher Wesenheiten
gibt es im Zusammenhange mit unserem Kosmos, zu dem die Erde ge-
hort, zwolf. Jener Bodhisattva, der fiinf bis sechs Jahrhunderte vor
unserer Zeitrechnung zum Buddha wurde, ist einer von diesen zwolfen.
Alle Bodhisattvas haben eine bestimmte Mission. Wie dieser eine die
Mission hatte, die Lehre vom Mitleid und von der Liebe auf die Erde
zu bringen, so haben auch die anderen ihre Missionen, die in den ver-
schiedenen Erdenepochen erfiillt werden miissen. Der Buddha steht der
Erdenmission deshalb besonders nahe, weil die Entwickelung der mora-
lischen Gesinnung gerade die Aufgabe unseres Zeitalters ist, von dem
Zeitpunkte an, da der Bodhisattva fiinf bis sechs Jahrhunderte vor
unserer Zeitrechnung erschien, bis dieser Bodhisattva von seinem Bo-
dhisattva-Nachfolger abgelost werden wird, der spiter auf der Erde
als der Maitreya Buddha zu leben hat. So geht tiberhaupt die Erden-
entwickelung vorwirts: die Bodhisattvas steigen herab und haben der
Erdenentwickelung das, was Gegenstand ihrer Mission ist, von Zeit zu
Zeit einzuverleiben. Wiirden wir die ganze Erdenentwickelung iiber-
blicken, so finden wir eben zwolf solcher Bodhisattvas. Sie gehoren
jener gewaltigen Geistergemeinschaft an, welche also von Zeit zu Zeit
einen der Bodhisattvas als einen besonderen Sendboten auf die Erde zu
senden hat, als einen der grofien Lehrer. Gleichsam eine grofle Loge
von zwolf Bodhisattvas haben wir als regierende Loge unserer ganzen
Erdenentwickelung anzuerkennen. Diese zwolf Bodhisattvas decken
sich im wesentlichen mit dem Begriffe, den wir auf niederen Stufen
des Daseins als den Begriff des Lehrers kennen. Lehrer sind sie, grofle
Inspiratoren fiir diesen oder jenen Teil dessen, was sich die Menschen
anzueignen haben.

Woher empfangen die Bodhisattvas das, was sie von Epoche zu
Epoche zu verkiinden haben? Wenn Sie hineinschauen kénnten in die
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grofle Geistloge der Bodhisattvas, in den Kreis der zwolf Bodhisattvas,
so wiirden Sie finden, dafl inmitten der zwolf Bodhisattvas in unserem
Weltendasein ein dreizehntes Wesen sitzt, das wir nicht in demselben
Sinne einen Lehrer nennen konnen wie die zwolf Bodhisattvas, sondern
das wir nennen miissen dasjenige Wesen, von dem die Weisheit selber
substantiell ausstrdmt. Daher sagt man ganz richtig, wenn man den
Tatbestand bezeichnen will: Die zwolf Bodhisattvas sitzen in der gro-
flen Geistloge um ihren Mittelpunkt herum; sie sind in dem Anschauen
der groflen Wesenheit versunken, die ihnen alles zustromt, was sie dann
als ithre Mission in die Erdenentwickelung hineinzutragen haben. So
stromt von diesem Dreizehnten das aus, was die anderen zu lehren
haben. Sie sind die Lehrer, die Inspiratoren, der Dreizehnte ist als
Wesenheit selber das, was die anderen lehren. Uber ihn verkiinden sie
immer von Epoche zu Epoche. Dieser Dreizehnte ist derjenige, den die
alten Rishis nannten Vishva Karman, den Zarathustra nannte Ahura
Mazdao; das ist der, den wir den Christus nennen. Und so steht er zu
allen Bodhisattvas, so ist er der Fiihrer und Lenker der groflen Loge der
Bodhisattvas. Und so ist der Inhalt der Verkiindigung durch den gan-
zen Chor der Bodhisattvas hindurch die Lehre von dem Christus, von
dem Vishva Karman. - Derjenige, der fiinf bis sechs Jahrhunderte vor
unserer Zeitrechnung vom Bodhisattva zum Buddha geworden ist, er
wurde geschmiickt mit den Kriften des Vishva Karman. Derjenige,
der als nathanischer Jesus den Christus in sich aufgenommen hatte, er
wurde nicht blof8 «geschmiickt», sondern «gesalbt», das heifit durch-
drungen, durchtrinkt von dem Vishva Karman, von dem Christus.
Uberall, wo Menschen eine Ahnung oder auch durch die Einweihung
eine Erkenntnis hatten von diesem Tatbestand, von diesen grofien Ge-
heimnissen der Menschheitsentwickelung, da bildete sich wie in einem
Symbolum, wie in einem Bilde dieses Geheimnis ab. Wir sehen, wie
zum Beispiel in jenen wenig bekannten, geheimnisvollen Mysterien des
europiischen Nordens, in den Drotten-Mysterien, vor der Erscheinung
des Christentums ein irdisches Symbolum von dem geistigen Tatbe-
stand der Loge der zwolf Bodhisattvas geschaffen wurde. In den
Drotten-Mysterien gehorte in den alten Zeiten Europas immer zu den-
jenigen, die innerhalb der geistigen Entwickelung die Lehrer waren,



eine Gemeinschaft von Zwolf. Die hatten zu verkiindigen. Und einen
Dreizehnten hatten sie, der nicht lehrte, sondern der durch seine blofie
Gegenwart die Weisheit ausstrahlte, welche die anderen empfingen.
Das war das Bild auf der Erde von einem himmlischen, geistigen Tat-
bestand. — Und anderseits werden wir in dem Gedicht «Die Geheim-
nisse», wo Goethe auf seine Rosenkreuzer-Inspiration hingewiesen hat,
daran erinnert, wie Zwolf herumsitzen um einen Dreizehnten und wie
dieser nicht ein grofler Lehrer zu sein braucht; denn der Bruder Markus
soll von den Zwolfen — nachdem der Dreizehnte von ihnen gegangen
sein wird — in seiner Einfachheit als dieser Dreizehnte angesprochen
werden. Er soll der Bringer nicht einer Lehre, sondern der spirituellen
Substanz selber sein. Und iiberall, wo man eine Ahnung oder eine Er-
kenntnis von diesem hohen Tatbestand hatte, war es so.

Es war also mit der Johannes-Taufe im Jordan derjenige Zeitpunkt
fiir die Menschheitsentwickelung eingetreten, wo dieser himmlische
Dreizehnte als die geistige Substanz selber auf der Erde erschien, von
der alle anderen — Bodhisattvas und Buddhas — zu lehren hatten; und
es waren jene gewaltigen Vorbereitungen notwendig, damit sich diese
Wesenheit in einen menschlichen Leib hineinsenken konnte. Das ist
das Geheimnis der Jordan-Taufe. Und das ist das Wesen, das uns in
den Evangelien geschildert wird: Vishva Karman, Ahura Mazdao oder
der Christus, wie er spdter genannt worden ist, in dem Leibe des natha-
nischen Jesus. Als solcher sollte dieses Wesen durch die drei Jahre auf
der Erde wandeln in Menschengestalt, Mensch unter Menschen, in jener
gepriiften Erdenwesenheit, die bis zu threm dreifligsten Jahre das alles
erlebt hatte, was wir im Laufe dieser Vortridge gehort haben. Diesen
nathanischen Jesus durchleuchtete, durchstromte die Wesenheit, die sich
friiher in den leuchtenden und warmenden Sonnenstrahlen verbarg, die
aus dem Kosmos herunterleuchteten, jene Wesenheit also, welche mit
der Sonne bei ihrer Trennung von der Erde weggegangen war.

Nunmehr kdnnen wir uns aber noch eine andere Frage vorlegen, die
Frage: Warum hat sich diese Wesenheit so spit erst mit der Mensch-
heitsentwickelung auf der Erde vereinigt? Warum ist sie nicht frither
auf die Erde heruntergestiegen? Warum durchdrang sie nicht friiher
einen menschlichen Atherleib, wie sie ithn bei der Johannes-Taufe im



Jordan durchdrungen hat? Das konnen wir begreifen, wenn wir etwas
genauer noch jenes Ereignis verstehen, das uns im Alten Testament als
der Siindenfall dargelegt wird. Dieses Ereignis besteht darin, daf} ge-
wisse Wesenheiten, die auf der Stufe der alten Mondenentwickelung
stehengeblieben waren, in der alten lemurischen Zeit ihren Einzug
hielten in den menschlichen Astralleib. Derselbe ist damals durch-
drungen worden von den luziferischen Wesenheiten. Das wird uns bild-
lich dargestellt in dem Siindenfalle des Paradieses. Dadurch, daf} diese
Krifte in den menschlichen Astralleib eindrangen, ist der Mensch tiefer
in die Erdenangelegenheiten verstrickt worden, als es sonst geschehen
wire. Wenn er diesen luziferischen Einfluf nicht erhalten hitte, wiirde
er gleichsam in hoheren Sphiren, weniger in die Erdenmaterie hinein-
verstrickt, seine Entwickelungslaufbahn auf der Erde vollendet haben.
Der Mensch ist dadurch friiher heruntergestiegen auf die Erde, als er
eigentlich hitte heruntersteigen sollen. Wire nun sonst nichts einge-
treten, ware nur das alles geschehen, was eben jetzt angedeutet worden
ist, so hitte sich damals die ganze Wirkung der luziferischen Krifte,
welche im Astralleib des Menschen verankert waren, auch im mensch-
lichen Atherleibe geltend gemacht. Das aber mufiten die Weltenmichte
verhindern. Daher mufite etwas ganz Besonderes eintreten. — Was da-
mit gemeint ist, wird noch von einer anderen Seite her klarwerden
durch meine demnichst erscheinende «Geheimwissenschaft». — Der
Mensch durfte nicht so bleiben, wie er war, nachdem er die luziferischen
Krifte in seinen Astralleib aufgenommen hatte. Er mufite behiitet
werden vor der Wirkung der luziferischen Krifte auf seinen Ather-
leib. Das wurde dadurch erreicht, dafl der Mensch damals unfahig ge-
macht wurde, seinen vollen Atherleib zu benutzen. Es wurde ein Teil
des Atherleibes der Willkiir des Menschen entzogen. Wire diese Wohltat
der Gotter nicht gekommen, hitte der Mensch die Kraft tiber seinen
vollen Atherleib beibehalten, so hitte er nimmermehr den Weg durch
die Erdenentwickelung in entsprechender Weise finden konnen. Ge-
wisse Teile des menschlichen Atherleibes haben damals herausgezogen
werden miissen, um aufgespart zu werden fiir spidtere Zeiten. Ver-
suchen wir jetzt einmal uns vor das geistige Auge zu fithren, welche
Teile dieses waren.



Der Mensch besteht zunichst aus den Teilen, die wir auch drauflen
in der Welt sehen, aus dem Erdigen oder Festen, aus Wasser oder
Fliissigem und aus Luft oder Gasférmigem. Das sind die Elemente, die
den physischen Menschenleib bilden, wie sie auch alles Physische bil-
den. Das Atherische beginnt mit dem ersten Atherzustande, den wir
den Zustand des Feuerdthers oder des Feuers schlechtweg nennen. Feuer
oder Wirme, was die heutige Physik nicht als ein Substantielles, sondern
nur als eine blofle Bewegung ansieht, ist aber der erste Zustand des
Athers. Der zweite Atherzustand ist der Lichtidther oder Licht schlecht-
weg, und der dritte Zustand ist das, was fiir den Menschen zunéchst
gar nicht in seiner urspriinglichen Gestalt erscheint; nur einen Abglanz,
gleichsam einen Schatten dieses Athers kann der Mensch in der phy-
sischen Welt wahrnehmen als Ton, als Schall. Aber dem, was duflerlich
Schall ist, liegt etwas Feineres, Atherisches, etwas Geistiges zugrunde,
so dafl wir den physischen Ton nur als ein Schattenbild des geistigen
Tones, des Tonidthers oder auch Zahlenithers zu bezeichnen haben.
Das vierte Athergebiet ist der Lebensither, das, was allem eigentlichen
Leben zugrunde liegt.

Wie nun der heutige physische Mensch ist, so prigt sich alles, was
sein Seelenhaftes ist, in seiner physischen Leiblichkeit und in seiner
atherischen Leiblichkeit aus. Aber alles Seelische ist sozusagen gewissen
Substanzen des Atherischen zugeteilt. Was wir den Willen nennen,
driickt sich dtherisch aus in dem, was wir das Feuer nennen. Wer nur
ein wenig empfanglich ist fiir gewisse empfindungsgemifle Zusammen-
hinge, der wird fiihlen, dafl man ein gewisses Recht hat, so von dem
Willen zu sprechen, daf dieser Wille, der sich physisch im Blute aus-
driickt, in dem Feuerelement des Atherischen lebt; physisch driicke er
sich im Blute aus, beziehungsweise in der Bewegung des Blutes. Was
wir Gefiihl nennen, driickt sich aus in dem Teile des Atherleibes, der
dem Lichtither entspricht. Weil das so ist, deshalb sieht auch der Hell-
seher die Willensimpulse des Menschen wie Feuerflammen, die seinen
Atherleib durchzucken und in den Astralleib hineinstrahlen, und die
Gefiihle sieht er als Lichtformen. Was aber der Mensch als sein Denken
in seiner Seele erlebt und was wir in den Worten aussprechen, das sind
auch nur Schattenbilder des Denkens, wie Sie sich ja leicht denken



konnen, weil ja der physische Ton auch nur ein Schattenbild eines
Hoheren ist. Die Worte haben ihr Organ in dem Tonither. Unseren
Worten liegen zugrunde die Gedanken, die Worte sind Ausdrucks-
formen fiir die Gedanken. Diese Ausdrucksformen erfiillen den &the-
rischen Raum, indem sie ihre Schwingungen durch den Tonither schik-
ken. Was Ton ist, das ist eben nur die Abschattung der eigentlichen
Gedankenschwingungen. Das aber, was das Innerliche aller unserer
Gedanken ist, was unseren Gedanken Sinn gibt, das geh6rt seinem 4the-
rischen Zustande nach dem eigentlichen Lebensdther an.

Sinn — Lebensither
Denken — Tonither
Gefithl — Lichtither
Wille — Feuerither
' Luft
Wasser
Erde

Von diesen vier Atherformen wurden in der lemurischen Zeit nach
dem luziferischen Einflusse dem Menschen nur die zwei unteren zur
freien, willkiirlichen Verfiigung gelassen: Feuerdather und Lichtither;
dagegen wurden die zwei oberen Atherarten dem Menschen entzogen.
Das ist der innere Sinn, wenn uns gesagt wird: Nachdem die Menschen
durch den luziferischen Einfluff die Unterscheidung von Gut und Bose
erlangt hatten — bildlich ausgedriickt durch den Genufl vom «Baume
der Erkenntnis» —, wurde ihnen entzogen der Genufl vom «Baume des
Lebens». Das heiflit, es wurde ihnen entzogen, was frei, willkiirlich
durchdrungen hitte den Gedankenither und den Sinnesither. Dadurch
muflten sich die Menschen nun in folgender Weise entwickeln: In jedes
Menschen Willkiir war das gestellt, was seitnem Willen entspricht. Der
Mensch kann seinen Willen als seinen persdnlichen geltend machen,
ebenso auch seine Gefiihle. Gefiihl und Wille ist dem einzelnen Men-
schen fiir das Personliche freigegeben, daher das Individuelle der Ge-
fihlswelt und der Willenswelt. Das Individuelle hort aber sofort auf,
wenn wir aufsteigen vom Gefithl zum Denken, ja sogar schon zu dem



Ausdruck der Gedanken, zu den Worten auf dem physischen Plan.
Wihrend jeder Mensch seine Gefiihle und seinen Willen personlich hat,
kommen wir sofort in etwas Allgemeines hinein, wenn wir in die Wort-
welt und in die Gedankenwelt hinaufriicken. Es kann nicht jeder sich
seine eigenen Gedanken machen. Wenn die Gedanken so individuell
wiren wie die Gefiihle, so wiirden wir uns nie verstehen. Es wurden
also Gedanke und Sinn der menschlichen Willkiir entzogen und vor-
ldufig in der Gottersphire aufbewahrt, um spéter erst dem Menschen
gegeben zu werden. Daher kdnnen wir auf dem Erdenkreis iiberall
individuelle Menschen finden mit individuellen Gefiihlen und indivi-
duellen Willensimpulsen, aber wir haben iiberall gleiches Denken,
gleiche Sprache bei den Volkern. Wo eine gemeinsame Sprache ist, da
herrscht eine gemeinsame Volksgottheit. Diese Sphire ist der mensch-
lichen Willkiir entzogen; da wirken vorldufig die Go6tter hinein.
Wenn nun Zarathustra mit seinen Schiilern hinaufwies in das Reich
des Geistigen, so konnte er sagen: Aus dem Himmel herunter stromt
die Warme, das Feuer, aus dem Himmel herunter stromt das Licht.
Das sind die Kleider von Ahura Mazdao. Aber hinter diesen Kleidern
verbirgt sich das, was noch nicht heruntergestiegen ist, was noch in
den geistigen Hohen oben geblieben ist, was in den physischen Ge-
danken und den physischen Worten des Menschen nur einen Schatten
hinuntergeworfen hat.— Hinter der Sonnenwirme, hinter dem Sonnen-
lichte verbirgt sich das, was im Tone, im Sinn lebt, was sich nur den-
jenigen verkiindete, die hinter das Licht schauen konnten, was sich
verhilt zu dem irdischen Wort wie das himmlische Wort zu dem vor
der Menschheit vorliaufig bewahrten Teile des Lebens. Daher sagte
Zarathustra: Blicket hinauf zu Ahura Mazdao! Thr seht, wie er sich
offenbart in dem physischen Kleide des Lichtes und der Wirme. Da-
hinter ist aber das gottliche Schopfungswort; das nahert sich der Erde.
Was ist Vishva Karman? Was ist Ahura Mazdao? Was ist der Chri-
stus in seiner wahren Gestalt? Das gottliche Schopfungswort! Daher
tritt uns in der Zarathustra-Lehre die merkwiirdige Mitteilung ent-
gegen, dafl Zarathustra eingeweiht wird, um in dem Lichte seinen
Ahura Mazdao wahrzunehmen, aber auch noch das gottliche Schop-
fungswort, Honover, das herniedersteigen sollte auf die Erde und das



zuerst herniedergestiegen ist bei der Johannes-Taufe in einen einzelnen
menschlichen Atherleib. Was seit der lemurischen Zeit aufgespart wor-
den ist, das Wort, das Geistwort, drang bei der Johannes-Taufe aus
den Atherhéhen ein in den Atherleib des nathanischen Jesus. Und als
die Taufe vollendet war, was war geschehen? Das Wort war Fleisch
geworden.

Was haben Zarathustra oder die, welche um seine Geheimnisse
wuflten, von jeher verkiindet? Als Sehende haben sie verkiindet das
«Wort», das sich hinter der Wiarme und dem Licht verbirgt. «Diener
des Wortes» waren sie. Und der Schreiber des Lukas-Evangeliums
schrieb das auf, was die «Selbstseher» verkiindet haben, die dadurch
«Diener des Wortes» geworden sind.

So sehen wir wieder an diesem Beispiel, wie die Evangelien wortlich
zu nehmen sind. Was wegen des luziferischen Prinzips so lange der
Menschheit vorenthalten werden mufite, das war in einer einzelnen
Personlichkeit zunidchst Fleisch geworden, war heruntergestiegen auf
die Erde, lebte auf der Erde. Daher ist diese Wesenheit das grofite
Vorbild derer, die allmahlich seine Natur verstehen werden. Daher
muf} unsere Weisheit auf der Erde sich zum Beispiele nehmen die Bo-
dhisattvas. Diese haben immer die Aufgabe, das zu verkiindigen, was
der Dreizehnte unter ihnen ist. Wir aber haben unsere Geisteswissen-
schaft zusammenzunehmen, haben unsere Weisheit, unsere Kenntnisse,
die Ergebnisse der Geistesforschung dazu zu benutzen, um Wesen und
Natur des Vishva Karman, des Ahura Mazdao — des Christus zu
durchdringen.



ACHTER VORTRAG
Basel, 24. September 1909

Wir haben versucht, uns dariiber Vorstellungen zu bilden, was eigent-
lich den ersten Kapiteln des Lukas-Evangeliums zugrunde liegt. Nur
wenn man jene Vorginge kennt, die sich innerhalb der Menschheits-
evolution abgespielt haben und die uns so lange beschiftigen mufiten,
um sie eingehend zu besprechen, kann man entritseln, was der Schrei-
ber des Lukas-Evangeliums wie eine Art Vorgeschichte des groflen
Christus-Ereignisses erzdhlt hat. Man wird dadurch in dieLage versetzt,
zu wissen, wer derjenige war, der dann im dreifligsten Jahre seines Le-
bens jenes Weltenprinzip aufgenommen hat, das wir ja auch charak-
terisiert haben: das Christus-Prinzip. Zum Verstindnis dessen, was der
Schreiber des Lukas-Evangeliums uns von der Personlichkeit und der
Wirksamkeit des Christus Jesus erzihlt — das heiflt derjenigen Indivi-
dualitit, die dann drei Jahre in der Welt wirkte und welche den Chri-
stus innerhalb eines Menschenleibes darstellt —, ist nun aber notwen-
dig, daf} wir mit einigen Strichen auf die Menschheitsentwickelung
hinweisen und Eigenschaften dieser Menschheitsentwickelung beriick-
sichtigen, von denen sich unsere Zeit so wenig einen Begriff machen
kann. Unsere Zeit ist in vieler Beziehung auflerordentlich kurzsichtig
und glaubt, alles, was heute oder im Laufe von ungefahr zwei bis drei
Jahrhunderten mit der Menschheit geschieht, was dieser Zeit als Ge-
setze der Menschheitsentwickelung zugrunde liegt, das wére immer da-
gewesen, und namentlich das, was heute nicht gilt, habe immer nicht
gegolten. Deshalb wird es fiir den heutigen Menschen so schwer, Er-
zdhlungen, die sich auf eine Vergangenheit beziehen wie diejenige, in
welcher der Christus auf der Erde gelebt hat, zu begreifen und unbe-
fangen hinzunehmen.

Die Taten des Christus auf der Erde erzihlt uns der Schreiber des
Lukas-Evangeliums. Er erzihlt sie uns so, dafl wir, wenn wir wirklich
auf den Sinn seiner Darstellungen eingehen, immer mehr und mehr
einen Begriff empfangen miissen von dem, was eigentlich die Mensch-
heitsentwickelung damals war, Wir miissen schon ein wenig wieder auf
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das aufmerksam machen, was im Laufe unserer anthroposophischen
Betrachtungen Ofter gesagt worden ist: dafl unsere gegenwirtige
Menschheit ihren Ausgangspunkt zunichst von der atlantischen Kata-
strophe genommen hat, daf} unsere Vorfahren — das heifit unsere eige-
nen Seelen in anderen Leibern — in der alten Atlantis gelebt haben, auf
jenem Kontinent, den wir zu suchen haben zwischen Europa und Afrika
einerseits und Amerika andererseits. Dann kam die grofle atlantische
Katastrophe, wodurch das Antlitz der Erde umgestaltet wurde. Die
Menschenmassen sind von der Atlantis nach dem Osten und nach dem
Westen gezogen und haben so die Erde besiedelt, wie wir das fiir die
nachatlantische Zeit bezeichnet haben. Da entstanden dann in der
nachatlantischen Zeit die verschiedenen Kulturen, die wir charakteri-
siert haben als die alte indische Kultur, als die urpersische Kultur, die
dgyptisch-chaldiische Kultur, die griechisch-lateinische Kultur und
jene, in der wir heute leben.

Nun macht man sich von der Menschheitsentwickelung eine ganz
falsche Vorstellung, wenn man glaubt, dafl der Mensch wihrend dieses
Zeitraumes der nachatlantischen Entwickelung immer so beschaffen
war, wie er heute ist. Er hat sich immer wieder veriandert; gewaltige
Verdnderungen gingen mit der Menschennatur vor sich. Die dufleren
geschichtlichen Dokumente berichten ja nur von wenigen Jahrtausen-
den. Einzig und allein jene fiir die duflere Forschung unzugingliche Ur-
kunde, die wir die Akasha-Chronik nennen und die wir auch bei diesem
Zyklus ein wenig charakterisiert haben, gibt uns Aufschluf} iiber die
Entwickelung seit der atlantischen Katastrophe. — Da finden wir, daf§
sich nach der atlantischen Katastrophe zunichst die altindische Kultur
entwickelt hat, in welcher die Menschen mehr noch in threm Atherleibe
lebten und noch nicht so stark in ihrem physischen Leibe, wie das spater
der Fall war. Der weitaus grofite Teil der indischen Bevolkerung war,
ohne daf} er freilich das heutige Ich-Bewufitsein entwickelt hatte, hell-
sichtig, dumpf-dimmerhaft hellsichtig. Sein Bewufitsein war dhnlich
einem Traumbewuf3tsein, aber dafiir war es ein Bewufltsein, das noch
hineinschaute in die Untergriinde des Daseins, in die geistige Welt. Nun
sind wir gewohnt, bei unseren Vorstellungen hervorzuheben, wie es fiir
den heutigen Menschen notwendig ist zu wissen — weil es ithm vorwarts-



helfen kann in die Zukunft hinein —, was mit der Erkenntnis und der
Erkenntnisform zusammenhingt. Wir betonen immer, wie diese unsere
Vorfahren im alten Indien die Welt erkannt, angeschaut haben, wie sie
noch viel hellsehender waren als in spaterer Zeit. Wenn wir aber das
Lukas-Evangelium verstehen wollen, so missen wir noch eine andere
Eigenschaft dieser unserer Vorfahren hervorheben.

In dieser Zeit, als noch der Atherleib viel mehr auf allen Seiten
iber den physischen Leib hinausragte und mit diesem noch nicht so
dicht verbunden war wie das heute der Fall ist, da hatte auch noch
alles, was seelische Krifte und Eigenschaften des Menschen sind, eine
eroflere Gewalt iiber den physischen Leib. Aber je mehr der Atherleib
in den physischen Leib hineindrang, desto schwicher wurde er und
desto weniger Macht hatte er tiber den physischen Leib. Bei den alten
Atlantiern ragte der Kopfteil des Atherleibes noch stark iiber den
physischen Leib hinaus. In gewissem Mafle war das aber auch noch
bei den alten Indern der Fall. Das gestattete ihnen, auf der einen
Seite das hellsichtige Bewufltsein zu entfalten, aber andererseits auch
eine grofle Macht zu haben {iber die Vorgiange im physischen Leibe.

Obwohl sie weit auseinanderliegen, kénnen wir einen alten indi-
schen Leib mit einem Leibe unserer Zeit vergleichen. In unserer Zeit
ist der Atherleib am tiefsten hineingestiegen in den physischen Leib,
ist am meisten mit den Tatsachen des physischen Leibes verbunden.
Wir sind heute hart an der Grenze, wo der Atherleib wieder heraus-
tritt, sich freimacht von dem physischen Leibe und mehr selbstindig
wird; und indem die Menschheit der Zukunft entgegeneilt, wird der
Atherleib immer mehr und mehr herauskommen aus dem physischen
Leibe. Heute ist die Menschheit iiber den tiefsten Punkt, wo die
grofite Gemeinschaft des Atherleibes mit dem physischen Leibe vor-
handen war, schon etwas hinaus. Wenn wir einen alten indischen
Leib mit einem heutigen Leib vergleichen, so kénnen wir sagen: Beim
indischen Leib ist der Atherleib noch verhiltnismafig frei, und die
Seele kann Krifte entfalten, die in den physischen Leib hineinwirken.
Der Atherleib nimmt die Krifte der Seele auf, weil er noch nicht so
an den physischen Leib gebunden ist; dafiir aber beherrscht er auch
mehr den physischen Leib, und die Folge davon ist, dafy die Wirkun-
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gen, die in dieser Zeit auf die Seele ausgeiibt werden, in ungeheurem
Mafle auch auf den Leib wirken. Wenn in der indischen Zeit ein Mensch,
der einen anderen Menschen hafite, ein haflerfiilltes Wort sprach, so
stach dieses Wort den anderen — es wirkte bis in das physische Gefiige
hinein. Die Seele wirkte noch auf den Atherleib und der Atherleib
auf den physischen Leib. Diese Kraft ist heute ja dem Atherleibe ge-
nommen worden. Und wenn andererseits ein Wort der Liebe gesprochen
wurde, so wirkte das erweiternd, erwirmend, aufschlieflend auf den
anderen Menschen und auch so auf den physischen Leib. Daher war es
damals sehr wichtig, ob ein liebes oder ein haflerfiilltes Wort gesprochen
wurde, denn das wirkte auf alle Vorginge des Leibes. Diese Wirkung
nahm in der Menschheit immer mehr und mehr ab, je mehr der Ather-
leib in den physischen Leib hineinstieg. Heute ist das anders. Heute
wirkt ein Wort, das wir sprechen, zunichst nur auf die Seele, und recht
selten sind die Menschen geworden, welche ein haflerfiilltes, ein lieb-
loses Wort so fiihlen, als ob es thnen etwas zusammenschniirte, ein liebe-
erfiilltes Wort dagegen so, wie wenn es sie erweiterte und beseligte.
Jene eigenartigen Wirkungen, die wir heute noch in unserem phy-
sischen Herzen als die Wirkung eines liebe- oder haflerfiillten Wortes
spiiren konnen, sind von einer ungeheuren Intensitdt gewesen im Auf-
gange unserer nachatlantischen Entwickelung. Daher konnte man so-
zusagen mit diesen Einwirkungen auf die Seele etwas ganz anderes an-
fangen, als man heute damit anfangen kann. Denn heute hingt es ja
nicht davon ab, wie ein Wort gesprochen wird. Es kann ein Wort mit
noch so warmer Liebe gesprochen sein, wenn es aufstofit auf die heutige
Menschenorganisation, so wird es stets mehr oder weniger zuriickge-
worfen, es dringt nicht hinein, denn das hingt nicht nur davon ab, wie
es gesprochen wird, sondern auch davon, wie es aufgenommen werden
kann.

Heute ist es also nicht moglich, so unmittelbar auf die Seele des Men-
schen zu wirken, dafl das auch wirklich bis in seine ganze physische
Organisation hineindringt. Nicht unmittelbar ist das méglich. In ge-
wisser Weise wird es aber doch méoglich sein, denn wir ndhern uns ja
jener Zukunft, in der das Geistige wiederum seine Bedeutung haben
wird. Wir konnen auch heute schon wieder darauf hinweisen, wie das



in der Zukunft sein wird. Wir kdnnen in unserem jetzigen Mensch-
heitszyklus heute auf diesem Felde sehr wenig tun, damit das, was in
unserer eigenen Seele an Liebe, an Wohlwollen, an Weisheit lebt, sich un-
mittelbar hiniiberergieflt in die andere Seele und dort diejenige Stirke
gewinnt, die bis in den physischen Leib hinein wirkt. Wir miissen uns
heute sagen, daf} wir eine solche Wirkung nur nach und nach erzeugen
konnen. Aber diese geistige Wirkungsweise beginnt wieder. Und sie
beginnt gerade auf dem Boden, wo die geisteswissenschaftliche Welt-
anschauung gepflanzt wird, denn diese Weltanschauung ist der Anfang
der Verstirkung der Seelenwirkungen. Das ist heute nur in wenigen
Fillen moglich, dafl ein Wort physische Wirkungen erzielt. Aber es ist
moglich, daf} sich Menschen zusammentun, um eine Summe geistiger
Wahrheiten in ihre Seelen aufzunehmen. Diese geistigen Wahrheiten
werden sich nach und nach verstirken, werden in den Seelen Gewalt
gewinnen und dadurch auch die Kraft, bis in die physische Organisa-
tion hinein zu wirken und diese darnach zu formen, wie sie selber sind.
So wird in der Zukunft wiederum das Seelisch-Geistige eine grofle Ge-
walt gewinnen iiber das Physische und wird sich dieses Physische als
sein Nachbild formen.

In jenen alten Zeiten der indischen Urkultur war zum Beispiel auch
das, was man <heilen» nennt, etwas anderes als spiter, denn das hingt
alles mit dem zusammen, was eben gesagt worden ist. Weil man mit
dem, was auf die Seele wirkte, eine ungeheure Wirkung auf den Leib
erzielen konnte, deshalb konnte man mit dem vom richtigen Willens-
impuls durchstromten Wort auf die Seele des anderen Menschen so
wirken, daf} diese Seele wiederum die Wirkung iibertrug auf den
Atherleib und dieser wieder auf den physischen Leib. Hatte man eine
Ahnung davon, welche Wirkung man auf die andere Seele ausiiben
wollte, so konnte man bei erkrankter Organisation die richtige Wirkung
in der angedeuteten Weise auf die Seele ausiiben und dadurch auf den
physischen Leib, was dann die Gesundheit herbeifiihrte. Nun denken
Sie sich dies im hochsten Mafle gesteigert, so dafl der indische Arzt
vorzugsweise jene Seeleneinfliisse und -einwirkungen beherrschte, die
dabei in Frags kommen, dann miissen Sie sich klar sein, dafl alles Hei-
len in der indischen Zeit ein viel geistigerer Vorgang war, als es heute



sein kann — ausdriicklich ist gesagt: als es heute sein kann. Aber wir
nihern uns wieder solchen Wirkungsweisen. Was aus kosmischen, aus
geistigen Hohen als eine Weltanschauung, als eine Summe von Wahr-
heiten heruntergeholt wird, welche dem groflen geistigen Inhalte der
Welt entsprechen, das wird in die Menschenseelen einflieflen und das
wird, indem die Menschheit der Zukunft entgegenlebt, selbst ein Ge-
sundungsmittel sein aus dem innersten Wesen des Menschen heraus.
Geisteswissenschaft ist das grofle Heilmittel der Seelen im Leben in
die Zukunft hinein. Nur miissen wir verstehen, dafl die Menschheit auf
einem absteigenden Wege der Entwickelung war, dafl die geistigen
Wirkungen immer mehr und mehr zuriickgegangen sind, dafl wir im
Tiefstande der Entwickelung stehen und dafl wir uns nur ganz allmih-
lich hinaufheben konnen zu den Hohen, auf denen wir einstmals ge-
standen haben.

Ganz langsam verloren sich jene Wirkungen, die im alten Indien in
so eminentem Mafle vorhanden waren. Noch eine #hnliche Organisa-
tion — so dafl von Seele zu Seele gewirkt werden konnte — war zum Bei-
spiel in der altigyptischen Kultur vorhanden. Je weiter wir in der
dgyptischen Kultur zuriickgehen, desto mehr finden wir, daf} eine un-
mittelbare Wirkung von einer Seele auf die andere da war, die dann
iibergehen konnte auf die physische Organisation. Viel weniger war
sie vorhanden in der alten persischen Zeit. Denn diese hatte eine andere
Aufgabe; sie war dazu berufen, den ersten Anstoff zu geben zu dem
Hineindringen in die physische Welt. In bezug auf diejenigen Eigen-
schaften, welche ich jetzt charakterisiert habe, steht das Agyptertum
dem Indertum viel niher als der persischen Kultur. Im Persertum be-
ginnt die Seele bereits, sich sozusagen immer mehr in sich zu verschlie-
flen, immer weniger Gewalt iiber die duflere Organisation zu haben,
weil sie das Selbstbewufitsein immer mehr und mehr in sich ausbilden
sollte. Deshalb mufite mit jener Richtung, die sich die Herrschaft des
Geistigen iiber das Physische bewahrt hatte, eine andere Kulturstro-
mung zusammenstromen, die vorzugsweise auf die innerliche Vertie-
fung, auf die Erzeugung des Selbstbewufitseins angelegt war; und eine
Art von Ausgleich finden diese beiden Stromungen in dem, was wir
die griechisch-lateinische Kultur nennen. Das ist die vierte nachatlan-



tische Kulturperiode. Da ist die Menschheit bereits so weit in die phy-
sische Welt herabgestiegen, daf} jetzt eine Art Gleichgewicht zwischen
dem Physischen und dem Seelisch-Geistigen eintritt. Das heifdt, in die-
ser vierten Kulturperiode ist es so, daf} der Geist und die Seele etwa
so viel Herrschaft iiber den Leib haben, als der Leib wiederum Herr-
schaft hat iiber die Seele. Eine Art Ausgleich zwischen den beiden ist
eingetreten: die Menschheit ist heruntergestiegen bis zum Gleichge-
wichtszustand.

Nun muf} aber die Menschheit erst wieder eine Art Weltenpriifung
durchmachen, um wiederum in die geistigen Hohen hinaufsteigen zu
konnen. Daher ist es gekommen, daff die Menschheit seit der grie-
chisch-lateinischen Zeit eigentlich noch tiefer in die physische Materia-
litit heruntergestiegen ist. Alles, was mit dem K&rperlichen, mit dem
Physischen zu tun hat, ist noch tiefer heruntergestiegen. Der Mensch
wurde in der Zeit, in welcher wir leben, in der fiinften nachatlantischen
Kulturepoche, im Grunde genommen unter die Gleichgewichtslinie her-
untergetrieben und konnte sich zunichst nur in seinem Innern erheben,
konnte ein Bewufitsein aufnehmen von der geistigen Welt, das einen
mehr theoretischen Charakter hatte. Er mufte sich innerlich stirken.

So sehen wir in der griechisch-lateinischen Kultur einen verhaltnis-
mifligen Gleichgewichtszustand, wihrend jetzt, in unserer Zeit, das
Physische ein Ubergewicht erlangt hat und das Geistig-Seelische be-
herrscht. Wir sehen, dafl das Geistig-Seelische in gewisser Beziehung
ohnmichtig geworden ist; es kann nur mehr theoretisch aufgenommen
werden. Es hat sich das Innere des Menschen durch die Jahrhunderte
hindurch darauf beschrinken miissen, sich innerlich zu starken in einer
Kriftigung, die nicht in dem offenbaren Bewufltsein sich abspielt.
Nach und nach mufl es wieder stirker und kriftiger werden, damit
dariiber auch ein neues Bewufitsein entwickelt werden kann. Und
wenn es bei einer gewissen Starke angelangt sein wird — das wird in
der sechsten nachatlantischen Kulturperiode der Fall sein —, dann wird
das Geistig-Seelische dadurch, dafl der Mensch immer mehr und mehr
geistige Nahrung aufgenommen hat, von dieser geistigen Nahrung
nicht mehr eine theoretische, sondern eine lebendige Weisheit, eine
lebendige Wahrheit haben. Dann wird dieses Geistige so stark sein,



daf} es nun wiederum — und zwar jetzt von der anderen Seite her — die
Herrschaft iiber den physischen Leib gewinnen wird.

Wie konnen wir also die Mission der Geisteswissenschaft von die-
sem Gesichtspunkte aus fiir die Menschheit eigentlich erkliren? Wenn
in unserer Zeit die Geisteswissenschaft immer mehr zu etwas wird, das
innerlich lebendig wird in der Seele, das imstande sein wird, nicht nur
den Verstand, den Intellekt der Menschen anzuregen, sondern immer
mehr und mehr die Seele zu erwirmen, dann wird die Seele so stark
werden, daf} sie die Herrschaft iiber das Physische gewinnt. Dazu sind
natiirlich gewisse Uberginge notwendig; dazu ist mancherlei notwen-
dig, was sich zunichst sogar wie ein Abfallen ausnimmt, wie Schiden.
Aber das sind Ubergangsformen, die jenem Zukunftszustande weichen
werden, wo die Menschen in ihre Ideen das spirituelle Leben aufneh-
men werden und wo fiir die gesamte Menschheit jener Zustand eintre-
ten wird, welcher die Herrschaft des Seelisch-Geistigen tiber das Phy-
sisch-Materielle bedeuten wird. Und ein jeder Mensch, den heute die
geisteswissenschaftlichen Weistiimer nicht nur interessieren, weil sie
seinen Verstand anregen, sondern der entziickt sein kann von den gei-
steswissenschaftlichen Wahrheiten, der seine innerliche, lebendige Be-
friedigung daran haben kann, der wird ein Vorldufer derjenigen Men-
schen sein, die wiederum die rechte Herrschaft der Seele iiber den Leib
gewonnen haben werden.

Wir konnen in unserer Zeit schon die groflen Wahrheiten hinstellen
iiber solche Vorginge, wie wir sie in den letzten Tagen haben vor un-
sere Seele treten lassen, jene gewaltigen Vorginge von dem Zusam-
menflieffen des Buddha-Elementes mit dem Zarathustra-Element, alles,
was vorgegangen ist im Beginne unserer Zeitrechnung in Paldstina.
Wir konnten darstellen, wie die Weisheit im Fortschritte der Welt sich
jene zwei Kindheitsgestalten des nathanischen und des salomonischen
Jesus geschaffen hat und durch diese groflen, gewalugen Vorginge
jene Weltenstromungen hat zusammenflieflen lassen, die vorher ge-
trennt iiber die Erde geflossen sind.

Es kann eine doppelte Anschauung von allem geben, was wir in den
letzten Tagen auf uns haben wirken lassen. Da kdnnte jemand sagen:
Das sieht fiir das heutige Bewufltsein zunichst etwas phantastisch aus,



aber wenn ich alles auf die Waagschale lege, was an dufleren Wirkungen
da ist, so erscheint es mir sehr plausibel, und erst dann sind mir die
Evangelien erklirlich, wenn ich voraussetze, was mir aus der Akasha-
Chronik erzadhlt wird. Es kann sich jemand von dem, was ithm zum
Beispie] iiber die zwel Jesusgestalten und so weiter erzihlt wird, inter-
essiert fiihlen, es kann sein Interesse befriedigen. Er kann sagen: Jetzt
kann ich mir vieles erklaren,was ich mir vorher nicht erkliren konnte. -
Und ein anderer wieder kdnnte dann sagen: Es gibt fiir mich jetzt noch
etwas anderes. Wenn ich alle diese Vorginge iiberblicke, wenn ich alles
iiberschaue, was aus der okkulten Forschung gesagt wird iiber jenes
wunderbare Herniederwirken des Nirmanakaya des Buddha, was zu-
grunde liegt jener Verkiindigung der Hirten und so weiter, und wenn
ich auch die andere Stromung nehme und sehe, wie der Stern die Ge-
sinnungsgenossen des Zarathustra.leitete, als ihr Fiihrer wieder erschien
auf der Erde, wenn ich da sehe, wie Weltenstrdmung zu Weltenstro-
mung flieflt, wie sich vereinigt, was erst getrennt gegangen ist, wenn
ich das alles auf meine Seele wirken lasse, dann habe ich vor allem
einen Eindruck: den Eindruck, dafl das alles unbeschreiblich schon ist
im Laufe des Weltenwerdens! — Diesen Eindruck kann man auch ha-
ben, dafl es herrlich, gewaltig, grofRartig ist. Da ist in Wahrheit etwas,
an dem unsere Seele Feuer fangen, was uns erglithen lassen kann fiir
die wirklichen Weltenvorgange.

Und das ist das Beste, was wir aus den grofien Wahrheiten gewinnen
konnen. Die kleinen Wahrheiten werden unsere Erkenntnisbediirfnisse
befriedigen, und die groflen werden unsere Seele warm machen, und
wir werden sagen: Was so durch die Weltenvorginge geht, das ist zu
gleicher Zeit ein ungeheuer Schones. Wenn wir es so in seiner Schonheit,
in seiner Herrlichkeit empfinden, dann fingt'es an, in uns Wurzel zu
fassen, dann dringt es hinaus iiber das blofle theoretische Verstindnis. —
Wie sagt doch im Sinne des Lukas-Evangeliums der Christus Jesus?

«Der Sdemann ging aus, seinen Samen zu sden. Und da er site, fiel
das eine an den Weg und ward zertreten, und die Végel des Him-
mels frafien es auf;



und anderes fiel auf felsigen Boden, und wie es aufging, verdorrte
es, weil es keine Feuchtigkeit hatte;

und anderes fiel mitten unter die Dornen, und die Dornen wuchsen
mit heran und erstickten es;

und anderes fiel auf das gute Land und wuchs und brachte hundert-
faltige Frucht» (Lukas 8, 5-8).

So ist es auch mit der anthroposophischen Weltanschauung. Auf sie
ist anwendbar, was der Christus Jesus seinen Schiilern als Erklirung
dieses Gleichnisses vom Sidemann gibt. Der Same ist das Reich der
Gotter, das Reich der Himmel, das Reich des Geistes. Dieses Reich des
Geistes soll als Same einstromen in die Menschenseelen, soll wirksam
werden auf der Erde. Da sind nun solche Menschen, die in sich nur
jene Seelenkrifte haben, welche die spirituelle Weltanschauung, das
Reich der gottlich-geistigen Wesenheiten zuriickstoflen. Es wird auf-
gefressen von den Hindernissen in der menschlichen Seele, wird gleich,
ehe es irgendwie keimen kann, zuriickgestoflen. Das gilt fiir viele Men-
schen gegeniiber den Worten des Christus Jesus, das gilt heute fiir viele
gegeniiber dem, was die Anthroposophie in die Welt zu bringen hat: es
wird zuriickgestofien, die Vogel sozusagen fressen es auf und lassen es
tiberhaupt nicht in einen Grund und Boden eindringen. — Dann aber
kann es zwar zu einer Seele gesprochen werden — sei es das Wort des
Christus Jesus, sei es das Wort der spirituellen Weisheit —, aber die Seele
ist nicht tief genug. Die Seele ist gerade so weit vorbereitet, dafl sie ver-
stehen kann, daf} das ganz plausible Wahrheiten sind, aber das ver-
einigt sich nicht mit ihrer eigenen Substanz und Wesenheit. Sie kann
die Weisheit vielleicht sogar wieder von sich geben, aber sie ist nicht
mit ihr eins geworden; sie gleicht dem Samenkorn, das auf den Felsen
gefallen ist und nicht sprieflen kann. — Und das dritte Samenkorn ist
in den Dornenstrauch gefallen; da keimt es zwar, aber es kann nicht
aufsprieflen. Das heifit, der Christus Jesus erklart, dafl es Menschen
gibt, die in ihrer Seele so erfiillt sind von den Sorgen und Interessen des
gewohnlichen Lebens, daf sie zwar imstande sind, das Wort der spiri-
tuellen Wahrheit zu verstehen, aber alles andere in der Seele wirkt so
wie ein Dornenstrauch, der es immer zuriickhilt. Es gibt auch heute



Seelen — sie sind sehr zahlreich —, die wiirden gerne in sich die geistes-
wissenschaftlichen Wahrheiten verarbeiten, wenn nicht das andere,
das duflere Leben, so an sie herantrite, dafl es sie immer wieder nieder-
hielte. Und nur wenige sind imstande, die spirituellen Wahrheiten zu
entfalten als etwas Freies, wie das vierte Samenkorn. Das sind die,
welche beginnen, das anthroposophische Element als lebendige Wahr-
heit zu empfinden, die es als das Lebenselement in die Seele aufnehmen
und ganz darinnen leben; das sind zugleich die, welche die Vorldufer
fir die Wirksamkeit der spirituellen Wahrheiten in der Zukunft sind.
Niemand aber, der nicht durch seine eigene innere Seelenkraft das
richtige Vertrauen, die richtige Uberzeugungskraft von der Wirkungs-
weise dieser spirituellen Weisheit hat, kann durch irgend etwas Aufler-
liches heute von der Wahrheit und der Wirkungskraft der spirituellen
Weisheit iiberzeugt werden.

Denn ist es ein Beweis gegen die Wirksamkeit der spirituellen Weis-
heit, wenn sie heute bei so und so vielen Menschen nicht schon phy-
sisch wirkt? Im Gegenteil, man kénnte sagen, es ist ein Beweis fiir die
Gesundheit der spirituellen Weisheit, dafl sie jene michtigen physischen
Leiber, auf die sie trifft, oftmals im negativen Sinne beriihrt, wie zum
Beispiel ein Stadtkind mit einer schwachen physischen Gesundheit, das
von frithester Kindheit auf nur Stadtluft eingesogen hat und sich in
einer gewissen Weise dadurch geschwicht hat, nicht gesund zu werden
braucht, wenn es in die scharfe, gesunde Bergesluft hinauskommt, son-
dern vielleicht gerade recht krank wird. So wenig das ein Beweis ist
gegen das Gesunde der Bergesluft, so wenig ist es ein Beweis gegen die
Wirkungsweise der spirituellen Weistiimer, wenn sie, eindringend in
gewisse menschliche Organisationen, auch voriibergehend Unbheil an-
richten konnen. Denn sie dringen an das heran, was seit Jahrhunderten
und Jahrtausenden in den Menschenkorpern vererbt ist; sie treffen ja
nicht etwas anderes als das, was zu thnen nicht pafit.

In der dufleren Welt konnen wir noch nicht in dieser Beziehung die
Beweisgriinde suchen; wir miissen in diese Weistiimer eindringen und
uns die starke Uberzeugung fiir sie verschaffen. Wie viele Indizien-
beweise auch in der Auflenwelt sein kénnen, wir miissen in das Innere
einzudringen die Moglichkeit haben, miissen in uns selbst die Uber-
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zeugung ausbilden und uns sagen: Wenn diese anthroposophischen
Weistiimer heute da oder dort zu angreifend sind, so ist das deshalb,
weil sie an ungesunde Verhiltnisse der Menschen geraten sind. Des-
halb ist die spirituelle Weisheit doch gesund, aber nicht immer die
Menschen. Deshalb ist es auch begreiflich, dafl nicht alles heute ent-
hiillt wird, was an spiritueller Weisheit an die Menschen im Laufe der
Zeit herankommen kann. Es wird schon dafiir gesorgt, daf8 der Scha-
den nicht zu groff wird; man schickt nicht die Stadtkinder hinaus in
fiir sie zehrende Bergesluft. Daher aber kann nur von Zeit zu Zeit das-
jenige mitgeteilt werden, was im Durchschnitt die Menschen vertragen
konnen. Wenn das, was zum Beispiel noch an tieferen Weistiimern vor-
handen ist, ganz enthiillt wiirde, dann wiirde es so sein, daff Menschen
mit gewissen Organisationen darunter zusammenbrechen wiirden wie
die physisch gestorte Gesundheit in der Bergesluft. Nach und nach nur
konnen die groflen Weistiimer der Menschheit enthiillt werden; aber
es wird geschehen, und es wird zu einem umfassenden Gesunden der
Menschheit werden.

Das alles liegt hinter dem, was wir zusammenfassen in dem Begriffe
der geisteswissenschaftlichen Bewegung. Langsam miissen sich die
Menschen das wieder erobern, was sie verlieren mufiten: die Herr-
schaft des Geistig-Seelischen tiber das Materielle. Langsam ist es ver-
lorengegangen, von der Entwickelung der indischen Kultur an bis in
die griechisch-lateinische Zeit hinein. Es waren in der griechisch-latei-
nischen Zeit immer noch Menschen da, die als Erbstiick aus alten Zei-~
ten jenes Herausgehobensein des Atherleibes hatten, die in ihrer gan-
zen Organisation zugdnglich waren fir seelisch-geistige Wirkungen.
Deshalb mufite in dieser Zeit gerade der Christus Jesus erscheinen.
Wire er in unserer Zeit erschienen, so hitte er nicht wirken konnen,
wie er damals gewirkt hat, und nicht das grofie Vorbild hinstellen kon-
nen wie damals. In unserer Zeit wiirde er auf Menschenorganisationen
auftreffen, die viel tiefer hineingestiegen sind in die physische Materie.
Er selber miifite heute in eine physische Organisation hineinsteigen, in
der jene michtige Wirkung vom Seelisch-Geistigen auf die physische
Organisation nicht mehr méglich sein konnte wie damals.

Das gilt aber nicht nur fiir den Christus Jesus, das gilt auch fiir alle



dhnlichen Erscheinungen, und wir verstehen die Menschheitsevolu-
tion nur, wenn wir sie von diesem Gesichtspunkte aus durchleuchten.
Das gilt zum Beispiel auch fiir den Buddha und sein Auftreten auf der
Erde. Wir haben gesehen, was der Buddha fiir eine Mission hatte. Er
hat zuerst hingestellt, was man nennen kann die grofle Lehre von der
Liebe und dem Mitleid und allem, was damit zusammenhingt und was
umschrieben ist in dem achtgliedrigen Pfad. Meinen Sie, wenn der
Buddha heute erscheinen wiirde, er wiirde in derselben Weise das hin-
stellen konnen? Nein. Denn heute ist eine physische Organisation nicht
moglich, die den Buddha jene Entwickelung durchmachen liefle, die
er zu seiner Zeit durchgemacht hat. Die physischen Organisationen
andern sich fortwahrend. Es mufite genau jener Zeitpunkt eingehalten
werden, damit gerade eine solche Musterorganisation hingestellt wer-
den konnte, damit der Buddha heruntersteigen und jene menschliche
Organisation benutzen konnte, um einmal die gewaltige Tat des acht-
gliedrigen Pfades hinzustellen, die fortwirken soll, damit die Men-
schen sie geistig durchdringen. Heute ist die Menschheit darauf ange-
wiesen, nach und nach diesen achtgliedrigen Pfad geistig-seelisch sich
anzueignen. Es nimmt sich sonderbar aus, ist aber doch so: Alles, was
hinterher die Menschheit in allen philosophischen und moralischen
Lehren geleistet hat, das ist nur ein ganz schwacher Anfang, um das zu
erreichen, was der Buddha einmal hingestellt hat. Mdgen die Menschen
noch so sehr alle moglichen Philosophien bewundern, mogen sie
schwirmen von Kantianismus und sonstigen Dingen, alles das ist nur
eine Kleinigkeit, ist nur ein Elementarstes gegen die umfassenden
Grundsitze des achtgliedrigen Pfades. Und nur langsam kann die
Menschheit wieder aufsteigen, um zu verstehen, was hinter den Wor-
ten des achtgliedrigen Pfades liegt. Zuerst wird so etwas im richtigen
Zeitpunkte in einer umfassenden Tatsache hingestellt; dann geht von
da aus die Entwickelung weiter. Es nimmt die Menschheit von da den
Ausgangspunkt und erlangt erst nach langer Zeit das, was zuerst als
eine gewaltige Tat vorbildlich hingestellt wurde. So stand der Buddha
in seiner Zeit da und brachte der Welt die Lehre von der Liebe und
dem Mitleid als ein Wahrzeichen fiir kommende Geschlechter, die sich
nach und nach die Fihigkeit erobern sollen, aus sich heraus das zu er-



kennen, was in dem achtgliedrigen Pfade liegt. Und in dem sechsten
Kulturzeitraume wird es schon eine gute Anzahl von Menschen geben,
die dazu fihig sein werden. Oh, wir haben es noch ziemlich weit bis
dahin, dafl die Menschen sich sagen: Was der Buddha im fiinften,
sechsten Jahrhundert vor unserer Zeitrechnung vorbildlich hingestellt
hat, das kdnnen wir jetzt aus unserer eigenen Seele heraus gewinnen;
wir sind jetzt in unserer eigenen Seele dhnlich geworden dem Buddha.

So muf} die Menschheit nach und nach aufsteigen zum Gipfel. Die
ersten Bekenner sind die, welche mit der betreffenden Individualitit
hineinragen in eine grofle Zeit und sich dann die Erbstiicke mitbrin-
gen, um so etwas zu verstehen. Die iibrige grofle Menschheit geht lang-
sam hinauf und erlangt das erst viel spdter, was ihr als ein zu Erreichen-
des angegeben wird. Dann aber, wenn eine groflere Anzahl von Men-
schen dahin gelangt sein wird, den achtgliedrigen Pfad aus ureigener
Erkenntnis der Seele als ihr Eigenes zu haben — nicht als etwas, was
sie aus dem Buddhismus haben, was ihnen darin vorerzihlt wird —,
dann werden diese selben Menschen auch schon in bezug auf etwas an-
deres sehr weit gekommen sein. Lesen Sie nach in der Zeitschrift «Luci-
fer-Gnosis» «Wie erlangt man Erkenntnisse der héheren Welten?»,
wie die Entwickelung der sechzehnblittrigen Lotusblume mit dem
achtgliedrigen Pfade zusammenhingt. Die Menschen werden dann da-
hin gelangt sein, gerade die sechzehnblattrige Lotusblume zu entwickeln
durch den achtgliedrigen Pfad. Das hingt innig zusammen. Und fiir
denjenigen, der in die Menschheitsentwickelung hineinschauen kann,
gibt es ein Zeichen dafiir, wie weit die Menschheit in der Entwickelung
gediehen ist. Sie ist so weit gediehen, wie sie gediehen ist in der Ent-
wickelung der sechzehnblittrigen Lotusblume, die eines der ersten Or-
gane ist, deren sich die Menschen in der Zukunft bedienen werden.
Wenn aber dieses Organ entwickelt sein wird, dann wird eine gewisse
Herrschaft des Seelisch-Geistigen iiber das Physische eingetreten sein.
Nur der, der sich heute darauf einldfit, eine geistige Entwickelung im
esoterischen Sinne durchzumachen, kann davon sprechen, dafl er auf
dem Wege ist, sich richtig den achtgliedrigen Pfad einzuverleiben. Der
andere «studiert» ihn. Das ist natiirlich auch sehr niitzlich; es wird
eben eine Anregung sein.



So sehen wir aber auch, dafl im Grunde genommen das Geistig-See-
lische nur bei denjenigen Menschen wirken kann, die bereits beginnen,
mit ihrer eigenen Seele ganz organisch zu verbinden, was ithnen als
spirituelle Weisheit gegeben wird. In demselben Mafle, wie der acht-
gliedrige Pfad eigenes Erlebnis der Seele wird, wirkt er auch wieder
auf das Physische zuriick. Jetzt freilich konnen die ganz gescheiten
Menschen der Gegenwart, die am Materialismus hiangen, kommen und
sagen: Da haben wir ganz besondere Erfahrungen gemacht; da hatten
wir diesen oder jenen, der angefangen hat, eine spirituelle Entwicke-
lung zu pflegen, das heifit, in deinem Sinne die spirituellen Weisheiten
in sich lebendig zu machen, er ist aber mit fiinfzig Jahren gestorben;
also haben sie wenig zur Verlingerung seines Lebens beigetragen. —
Das ist eine recht gescheite Wahrheit, man kann sie immer wieder er-
leben. Es ist nur schade, dafl nicht die gegenteiligen Instanzen ins Feld
gefiihrt werden, nimlich wie lange der Betreffende gelebt haben wiirde,
wenn er keine spirituelle Entwickelung durchgemacht hitte — ob er
nicht dann vielleicht nur vierzig Jahre alt geworden wire! Diese Frage
miifite man ja erst entscheiden. Man konstatiert immer nur das, was da
ist, und gibt nicht acht auf das, was nicht da ist. Das ist das Wesent-
liche, dafl man die Dinge so ansieht.

Nach und nach also ist der Menschheit die Herrschaft des Geistig-
Seelischen {iber das Physische hingeschwunden, bis in den vierten Kul-
turzeitraum hinein, in welchem der Christus erschien und in welchem
noch geniigend Menschen vorhanden waren, an denen man sehen
konnte, wie das Geistige auf das Physische wirkt. Da muflte der
Christus erscheinen. Wire er spiter erschienen, so hitten alle die Dinge
nicht gezeigt werden kénnen, die damals gezeigt worden sind. Es
muflte eine solche grofie Erscheinung in die Welt, aber gerade zur rech-
ten Zeit, hineintreten.

Was bedeutet denn das Hineintreten des Christus in die Welt? Daf}
der Mensch, indem er den Christus richtig versteht, sich nun voll sei-
nes Selbstbewufltseins bedienen lernt, daf} er sein ganzes Ich-Bewufit-
sein damit durchdringen lernt, dafl sein Ich ganz und gar Herrschaft
gewinnt iiber alles, was in ihm ist, das bedeutet das Hineintreten des
Christus in die Welt. Dieses Ich, dieses seiner selbst bewufite Ich wird



es sein, das sich wieder alles zuriickerobert, was der Menschheit ver-
lorengegangen ist durch die Zeitriume hindurch. Aber genau ebenso,
wie der achtgliedrige Pfad durch den Buddha zuerst hingestellt werden
muflte, so mufite zuerst einmal vor Ablauf der alten Zeiten die Herr-
schaft dieses Ich-Prinzips liber alles, was in der Welt an Vorgingen der
dufleren Leiblichkeit vorhanden sein kann, sichtbarlich hingestellt
werden. In unserer Zeit wiirde es nicht mehr méglich sein, daf}, indem
das Christus-Prinzip in die Welt hereintrite, auf die Umgebung jene
gewaltigen Heilwirkungen ausgehen kénnten, die in der damaligen Zeit
ausgegangen sind. Dazu war jene Zeit notwendig, in der es noch Men-
schen gab, die so weit ihre Atherleiber herausragen hatten, daf} sie
durch das blofle Wort, durch die bloflen Berithrungen so gewaltige
Wirkungen empfangen konnten, von denen heute hochstens schwache
Nachkldnge vorhanden sein kénnen. Und die Menschheit fing an, das
Ich zu entwickeln, damit sie zuerst den Christus verstehen kann, um,
davon ausgehend, wieder zuriickzugewinnen, was sie einst verloren
hat. An den letzten Exemplaren der Menschheit aus der Vorzeit muflte
gezeigt werden, wie das Ich, das jetzt voll in einem Menschen vorhan-
. den war, in dem Christus Jesus, so, wie es am Ende der Erdenzeit einst
in den iibrigen Menschen sein wird, auf allen Gebieten michtig auf
die Menschen der damaligen Zeit wirkte. Das stellt der Schreiber des
Lukas-Evangeliums dar, um uns zu zeigen: Jetzt tragt der Christus in
die Welt hinein ein Ich, das den menschlichen physischen Leib, den
Atherleib und Astralleib in der Art durchdringt, daf} es Wirkungen
ausiiben kann, welche die ganze Organisation der Leiblichkeit beein-
flussen konnen, sie auch gesundend beeinflussen kénnen. Hingestellt
muflte diese Tatsache werden, um zu zeigen: Wenn die Menschen alles,
was als Kraft von dem Christus-Ich ausgehen kann, in der Zukunft, in
Jahrhunderttausenden sich angeeignet haben werden, dann werden von
den Menschen-Ichen Wirkungen ausgehen kénnen, wie sie damals von
dem Christus in die Menschheit hineingestrahlt sind. Das mufite ge-
zeigt werden auf allen Gebieten; das konnte aber nur gezeigt werden
fiir die damalige Menschheit.

Es wurde gezeigt, daf} es Krankheiten gibt, welche im astralischen
Leibe des Menschen ihren Ursprung haben. Wie sie sich duflern, das



hingt zusammen mit der Wesenheit des ganzen Menschen. Wenn heute
der Mensch schlechte moralische Eigenschaften hat, so sind diese viel-
leicht nur darauf beschriankt, dafl sie schlechte Eigenschaften seiner
Seele sind. Weil die Seele heute nicht jene Herrschaft tiber den Leib
hat, die sie zur Zeit des Christus Jesus hatte, so wird nicht leicht jede
Siinde auch zu einer dufleren Krankheit. Nach und nach ndhern wir
uns schon jenem Zustande wieder, wo der Atherleib wieder heraus-
riickt. Daher beginnt fiir die Menschheit eine Epoche, wo gar sehr dar-
auf geachtet werden muf}, daf} die seelischen Untugenden in morali-
scher und intellektueller Beziehung sich nicht als Krankheiten physisch
auflern. Diese Zeit fingt jetzt schon an. Und viele von jenen Krank-
heiten, die als halb seelische, halb kdrperliche Krankheiten — die ner-
vosen Erkrankungen unserer Zeit — hingestellt werden, bezeichnen den’
Anfang dieser Epoche. Weil die heutigen Menschen das Unharmonische
der Auflenwelt in thren Wahrnehmungen und in ithrem Denken in sich
aufgenommen haben, kénnen sich natiirlich solche Dinge nur duflern in
Erscheinungen wie Hysterie und dihnlichem. Das hingt aber zusammen
mit der Eigenart der geistigen Entwickelung, der wir entgegengehen:
dem Herauslosen des Atherleibes.

In der Zeit, als der Christus auf der Erde erschien, waren zahlreiche
Menschen in seiner Umgebung, bei denen Siinde, namentlich aber
Charakterversiindigung von aus fritherer Zeit herrilhrenden schlech-
ten Eigenschaften sich in Krankheiten duflerten. Das, was im Grunde
genommen im Astralleib als Versiindigung liegt und als Krankheit er-
scheint, das wird im Lukas-Evangelium Besessenheit genannt, wo der
Mensch fremde Geister in seinen Astralleib hereinzieht, wo er nicht
durch seine besseren Qualititen Herr ist iiber seine ganze Menschlich-
keit. Bei jenen Menschen, die noch die alte Trennung des Atherleibes
vom physischen Leibe hatten, Zuflerte es sich in hervorragendem Mafle
in jenen Zeiten darin, dafl schlechte Eigenschaften, schlechte Quali-
titen so wirkten, wie sie uns der Schreiber des Lukas-Evangeliums als
Krankheitsformen schildert, die sich als Besessenheit darstellen. — Nun
zeigt uns das Lukas-Evangelium, wie solche Menschen durch die Nihe
und den Zuspruch jener Individualitit, die in dem Christus Jesus war,
geheilt wurden, wie das, was als Boses wirkte, aus solchen Individuali-



titen herausgetrieben wurde. Das wird als ein Vorbild dafiir hinge-
stellt, wie die guten Eigenschaften am Ende der Erdenzeit auf alle
Eigenschaften gesundend wirken werden.

Man merkt das Feinere gewdhnlich nicht, was sich hinter manchem
verbirgt, so dafl auch da noch die Rede ist von ganz anderen Erkran-
kungen, wie sie uns in dem Kapitel geschildert werden, das gewohn-
lich genannt wird die «Heilung des Gichtbriichigen» (Lukas 5, 17-26).
Eigentlich sollte es heiflen die «Heilung eines Gelahmten», denn im
griechischen Texte steht an dieser Stelle das Wort «paralelyménos»;
das bedeutet einen, der an seinen Gliedern gelahmt ist. Von diesen
Krankheitsformen wufte man in jenen Zeiten noch, daf} sie von den
Eigenschaften des Atherleibes herrithren. Und indem uns geschildert
wird, dafl der Christus Jesus auch solche heilt, die gelahmt sind, wird
uns gesagt, dafl durch die Krifte seiner Individualitdt nicht nur Wir-
kungen bis in die Astralleiber hinein erzielt werden, sondern bis in die
Atherleiber, so daff auch solche Menschen, die in ihrem Atherleibe
schadhaft sind, heilende Wirkungen erleben konnen. Gerade wo der
Christus von dem spricht, was als «tiefere Siinde» bis in den Atherleib
hinein seinen Sitz hat, da gebraucht er einen besonderen Ausdruck. Das
weist ersichtlich darauf hin, daf} das krankmachende Geistige erst weg-
geschafft werden muf}; denn er spricht nicht gleich zu dem Geldhmten:
«Stehe auf und wandle», sondern er geht auf die Ursache, die als
Krankheit bis in den Atherleib hinein wirke, und sagt: «Deine Siinden
sind dir vergeben», das heifit: was sich als Siinde in den Atherleib
hineingefressen hat, das muf} erst fort. Auf diese feineren Unterschei-
dungen geht aber die gewohnliche Bibelforschung nicht ein, sie sieht
nicht, daff hier gezeigt ist, wie diese Individualitit Einfluf§ hatte auf
die Geheimnisse des Astralleibes und auch auf die des Atherleibes. Ja,
sie hatte sogar auf die Geheimnisse des physischen Leibes Einfluf}.

Warum wird in diesem Zusammenhange von den Geheimnissen des
physischen Leibes als sozusagen von den obersten Geheimnissen ge-
sprochen? Sogar fiir das dufere Leben ist zunichst die Einwirkung von
Astralleib zu Astralleib die offenbarste. Sie kénnen einen Menschen
verletzen, wenn Sie zum Beispiel ein haflerfilltes Wort sagen. Das ist
ein Vorgang in seinem astralischen Leibe. Er hort das verletzende Wort,



er empfindet das als Leid in seinem astralischen Leibe. Da haben Sie
den Austausch zwischen Astralleib und Astralleib. Viel verborgener ist
schon das, was Austausch ist zwischen Atherleib und Atherleib; dazu
gehoren schon feinere Wirkungen von Mensch zu Mensch, die heute
gar nicht mehr beachtet werden. Aber die verborgensten sind die Wir-
kungen, welche auf den physischen Leib gehen, weil der physische Leib
am meisten durch die dichte Materialitdt die Wirkungen des Geistigen
verhiillt. Nun aber soll uns auch gezeigt werden, daf} der Christus Jesus
Herrschaft hat iber den physischen Leib. Wie wird das gezeigt? Da
beriithren wir ein Kapitel, das den heutigen materialistisch denkenden
Menschen ganz unverstindlich sein wiirde. — Es ist gut, dafl nur vor-
bereitete Kenner der Geisteswissenschaft bei diesem Zyklus beisammen
sind; denn wer nur von der Strafle hereinkime, der wiirde das, was
heute gesprochen wird, fiir ganzen Wahnsinn halten, auch wenn er das
andere nur fiir halben oder viertel Wahnsinn hielte.

Der Christus Jesus zeigt, dafl er durchschauen kann durch die phy-
sische Leiblichkeit und bis in dieselbe hineinwirken kann. Das wird
dadurch gezeigt, dafl er auch durch seine Kraft auf diejenigen Krank-
heiten heilend wirken kann, die im physischen Leibe wurzeln. Dazu
mufl man aber die geheimnisvollen Wirkungen kennen, die vom phy-
sischen Leibe des einen Menschen auf den physischen Leib des anderen
Menschen hin wirken, wenn man im physischen Leibe die Krankhei-
ten beheben will. Wenn man geistig wirken will, so kann man nicht
den Menschen als ein in seiner Haut abgeschlossenes Wesen betrach-
ten. Es ist hier schon oft gesagt worden, dafl unser Finger gescheiter
ist als wir. Unser Finger weif}, daff das Blut in ihm nur dadurch flieflen
kann, dafl es in dem ganzen Leibe ordentlich fliefit, und er weiff, daf er
verdorren muf, wenn er von dem iibrigen Organismus getrennt wird.
So miifite der Mensch auch wissen, wenn er die Verhiltnisse seines
Leibes durchschauen wiirde, daf} er seiner physischen Organisation
nach zur ganzen Menschheit gehort, dafl fortwihrend Wirkungen von
dem einen auf den anderen iibergehen und daff man gar nicht seine
physische Gesundheit als Einzelmensch abtrennen kann von der Ge-
sundheit der ganzen Menschheit. In den gréberen Wirkungen werden
das heute die Menschen auch zugeben, in bezug auf die feineren Wir-
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kungen aber nicht, weil sie die Tatsachen nicht wissen kénnen. Hier
im Lukas-Evangelium wird aber auf die feineren Wirkungen hinge-
deutet. Lesen Sie im 8. Kapitel, wo es heifit:

«Als aber Jesus zurlickkam, empfing ihn die Menge; denn alles
wartete auf ihn.

Und siehe, es kam ein Mann mit Namen Jairus, der war Oberer
der Synagoge, und er fiel Jesus zu Fiiflen und bat ihn, in sein Haus
zu kommen;

denn er hatte eine einzige Tochter von ungefihr zwolf Jahren, die
lag im Sterben. Als er aber hinging, dringte ihn die Menge.

Und eine Frau, die seit zwolf Jahren am Blutfluf litt und all ihr
Vermogen an Arzte gewendet hatte, und niemand vermochte sie
zu heilen,

trat von hinten herzu und riihrte die Quaste seines Kleides an,
und alsbald stand ihr Blutfluf} stille» (Lukas 8, 40-44).

Also der Christus Jesus soll das zwolfjahrige Tochterchen des Jairus
heilen. Wie kann es nur geheilt werden, denn es ist nahe am Tode?
Das kann man nur verstehen, wenn man weif}, wie seine physische
Krankheit zusammenhingt mit einer anderen Erscheinung bei einem
anderen Menschen, und dafl es nicht geheilt werden kann, ohne daf
man diese andere Erscheinung ins Auge fafit. Denn als das jetzt zwolf-
jahrige Midchen geboren wurde, da gab es eine gewisse Beziehung zu
einer anderen Personlichkeit, die tief im Karma begriindet war. Des-
halb wird uns jetzt erzihlt, daf} sich von hinten an den Christus Jesus
heran ein Weib dringte, das seit zwolf Jahren an einer gewissen Krank-
heit litt, und den Saum seines Kleides beriihrte. Warum wird dieses
Weib hier erwihnt? Weil sie in ihrem Karma verkniipft war mit die-
sem Kinde des Jairus. Dieses zwolfjahrige Madchen und die seit zwolf
Jahren kranke Frau hingen zusammen, und nicht umsonst wird uns
wie ein Zahlengeheimnis dies hingestellt. Da tritt diese Frau mit einer
zwolf Jahre dauernden Krankheit an Jesus heran, und sie wird ge-
heilt — und jetzt erst konnte er in das Haus des Jairus hineingehen, und
nun konnte das zwolfjihrige Midchen geheilt werden, das schon fiir
tot gehalten wurde. |



So tief mufl man in die Dinge hineingehen, um das Karma, das von
Mensch zu Mensch geht, zu erfassen. Dann kann man sehen, wie die
dritte der Wirkungsweisen des Christus Jesus — die auf den ganzen
menschlichen Organismus — gezeigt wird. Insbesondere mit Riicksicht
darauf mufl man die hohere Wirksamkeit des Christus betrachten, wie
sie uns im Lukas-Evangelium gezeigt wird.

So werden wir in anschaulicher Weise darauf hingewiesen, wie auf
alle iibrigen Glieder des Menschen die Ich-Wesenheit des Christus
wirkte. Das 1st das, worauf es ankommt. Und der Schreiber des Lukas-
Evangeliums, der insbesondere in diesen Partien auf die Darstellung
der Heilwirkungen ausgeht, wollte zeigen, wie die Heilwirkungen des
Ich uns darstellen die Entfaltung des Ich auf cinem hohen Gipfel der
Menschheitsentwickelung, und er zeigt, wie der Christus wirken mufite
auf den astralischen Leib, auf den Atherleib und auf den physischen
Leib der Menschen. Lukas hat gleichsam das grofle Ideal der Mensch-
heitsentwickelung hingestellt: Sehet hin auf eure Zukunft; heute ist
euer Ich, wie es sich herausentwickelt hat, noch schwach, es hat noch
wenig Herrschaft. Aber es wird nach und nach Herr werden tiber den
Astralleib, iiber den Atherleib und tiber den physischen Leib und wird
dieselben umgestalten. Vor euch ist das grofle Ideal des Christus hin-
gestellt, der der Menschheit zeigt, wie die Herrschaft des Ich iiber den
Astralleib, Atherleib und physischen Leib sein kann.

Das sind solche Wahrheiten, wie sie den Evangelien zugrunde lie-
gen, und die nur diejenigen schreiben konnten, die sich nicht auf duflere
Dokumente stiitzten, sondern auf das Zeugnis derjenigen, die «Selbst-
seher» und «Diener des Wortes» waren. Nach und nach wird sich die
Menschheit erst eine Uberzeugung von dem aneignen, was hinter den
Evangelien liegt. Dann aber wird sie sich allmihlich das, was den reli-
giosen Urkunden zugrunde liegt, in solcher Intensitit und Stirke zu
eigen machen, dafl es wirklich auf alle iibrigen Glieder der mensch-
lichen Organisation wirken kann.



NEUNTER VORTRAG

Basel, 25. September 1909

Es wird Thnen bereits aus dem gestrigen Vortrage hervorgegangen
sein, daf§ man eine Urkunde wie das Lukas-Evangelium nur verstehen
kann, wenn man die Entwickelung der Menschheit in jenem hoheren
Sinne auffaflt, der uns durch die Geisteswissenschaft an die Hand ge-
geben wird, das heifdt, wenn man wirklich die Verdnderungen ins Auge
faflt, die sich im Laufe der Menschheitsentwickelung vollzogen haben
und die den ganzen Menschen in seiner Organisation anders gemacht
haben. Wenn wir uns jenen radikalen Vorgang, der sich zur Zeit des
Christus Jesus mit der Menschheit vollzogen hat, verstindlich machen
wollen — was notwendig ist zum Begreifen des Lukas-Evangeliums -,
so ist es gut, dafl wir ihn vergleichen mit dem, was sich zwar nicht so
rasch, sondern mehr nach und nach, aber doch auch deutlich wahr-
nehmbar fiir den, der sehen kann, in unserer Zeit vollzieht.

Um das zu verstehen, miissen wir erst einmal griindlich mit einem
anderen Urteile brechen, das so haufig ausgesprochen wird, und an
dem die menschliche Bequemlichkeit so gerne hingt. Das ist das Ur-
teil, die Natur oder die Entwickelung mache keine Spriinge. Es kann,
wenn man die gewohnliche Auffassung dieses Satzes zugrunde legt,
gar keinen falscheren Satz geben als gerade diesen. Die Natur macht
fortwihrend Spriinge! Und das ist gerade das Wesentliche, daf} Spriinge
geschehen. Sehen wir uns zum Beispiel an, wie sich der Pflanzenkeim
entwickelt. Wenn er das erste Blattchen herauswachsen lif}t, so ist das
ein bedeutsamer Sprung. Ein weiterer bedeutsamer Sprung findet
statt, wenn die Pflanze iibergeht vom Blatt zur Bliite, dann wieder,
wenn es vom dufleren zum inneren Teil der Bliite geht, und ein wei-
terer, ganz bedeutsamer Sprung geschieht in der Ausbildung der Frucht.
Es geschehen fortwihrend Spriinge, und wer das nicht beriicksichtigt,
wird die Natur nicht begreifen. Er wird glauben, wenn er die Mensch-
heitsentwickelung betrachtet und an einem Jahrhundert bemerkt, dafl
da die Entwickelung im Schneckenschritte vorwirtsgeht, dafl dann
auch zu anderen Zeiten die Entwickelung in demselben Tempo vor-



wirtsgehen miisse. Es kann aber durchaus sein, daf} die Entwickelung
zu einer gewissen Zeit langsam geht wie bei der griinen Pflanze vom
ersten griinen Blatt bis zum letzten; wie aber dann bei der Pflanze ein
Sprung geschieht, wenn sich das letzte Blatt entwickelt hat und die
Bliite ansetzt, so geschehen in der Menschheitsentwickelung fortwih-
rend Spriinge.

Und ein solcher bedeutsamer Sprung geschah in der Zeit, als der
Christus Jesus auf Erden auftrat. Da geschah ein solcher Sprung, daf}
in verhiltnismafig kurzer Zeit die Eigenschaften des alten Hellsehens
und die Herrschaft des Geistigen iiber das Leibliche sich verwandelten,
so dafl nur noch wenig vorhanden war von hellseherischer Kraft und
von Wirksamkeit des Seelisch-Geistigen iiber das Leibliche. Daher
mufite, bevor jener Umschwung geschah, noch einmal zusammenge-
faflt werden, was von alten Zeiten als Erbschaft vorhanden war. Dar-
innen mufite der Christus Jesus wirken. Dann konnte das Neue auf-
genommen werden in der Menschheit und konnte sich nun langsam
und allmihlich entwickeln.

Auf anderem Gebiete geschieht, nicht ganz so rasch, aber doch auch
ein Sprung in unserer Zeit. Er vollzieht sich zwar in lingerem Zeit-
raum, aber er muf fiir die, welche unsere Zeit verstehen wollen, durch-
aus begreiflich erscheinen. Wir machen uns am besten einen Begriff
davon, wenn wir hinhoren auf Menschen, die heute, von diesem oder
jenem geistigen Gebiete ausgehend, an die Geisteswissenschaft heran-
kommen. Es kann zum Beispiel, was 6fters vorkommt, ein Vertreter
dieser oder jener Religionsgemeinschaft zu einem geisteswissenschaft-
lichen Vortrage kommen., Was ich jetzt ausspreche, ist etwas, was
durchaus erklirlich ist, und soll kein Tadel sein. Ein solcher Mensch
hort sich also einen geisteswissenschaftlichen Vortrag an, der sich etwa
gerade mit dem Wesen des Christentums befafit, und sagt hinterher: Das
istjaalles sehr schon, und im Grunde genommen widerspricht es gar nicht
dem, was wir von der Kanzel oder vom Lehrstuhle herab auch sagen;
aber wir sagen es so, daf} es jeder verstehen kann. Was dagegen hier ge-
sagt wird, das ist so, daf} es nur einzelne verstehen kdnnen. — Das ist et-
was, was sehr hiufig geschieht. Wer so etwas sagt oder meint, dafl nur
das das einzig Mégliche ist, wie er das Christentum auffafit oder ver-

- .y .~y



kiindet, der beriicksichtigt eines nicht: dafl man die Verpflichtung hat,
nicht nach seinen Liebhabereien, sondern nach den Tatsachen zu ur-
teilen. Und einmal mufite von mir einem solchen Menschen geantwortet
werden: Sie haben vielleicht den Glauben, daf Sie die christlichen
Wahrheiten fiir alle Menschen verkiinden. Aber unser Glaube entschei-
det nichts in diesem Falle, sondern es entscheiden die Tatsachen. Gehen
alle Leute zu Thnen in die Kirche hinein? Die Tatsachen beweisen das
Gegenteil! Fiir diejenigen, fiir welche Sie das Richtige treffen, ist eben
die Geisteswissenschaft nicht da; sondern sie ist fiir diejenigen da, die
etwas anderes brauchen. — Wir miissen eben nach den Tatsachen ur-
teilen und nicht nach unseren Liebhabereien; und das ist in der Regel
fiir die Menschen sehr schwierig, ihre Liebhabereien von den Tatsachen
zu unterscheiden.

Wenn nun solche Menschen gar nicht von der Meinung kuriert wer-
den konnten, dafl sie das Richtige treffen, und jeden anderen perhor-
reszieren, der anders spricht als sie, und wenn gegen solche Menschen
das spirituelle Leben gar nicht aufkommen konnte, was wiirde da ge-
schehen? Immer zahlreicher wiirden dann die Menschen werden, die
nicht die Art der Verkiindigung der geistigen Tatsachen horen kdnn-
ten, wie sie in dieser oder jener Geistesstromung bisher tiblich war.
Immer weniger Menschen wiirde es geben, die dahin gehen, wo so
etwas zu horen ist. Und wenn es dann keine geisteswissenschaftliche
Strdmung gibe, so wiirden diese Menschen gar nichts haben, keine
Befriedigung ihrer geistigen Bediirfnisse; sie wiirden verkommen, denn
es wiirde ithnen keine Nahrung gegeben. Es hidngt aber nicht von dem
Willen des einzelnen ab, wie man die geistige Nahrung zugeformt be-
kommt — das hingt ab von der Entwickelung. Wir sind jetzt an der
Tatsache und an dem Zeitpunkte angekommen, wo die Menschen Be-
friedigung haben wollen fiir ihre geistigen Bediirfnisse, fiir die Inter-
pretation der Evangelien und so weiter. Aber nicht darauf kommt es
an, wie wir die geistige Nahrung geben wollen, sondern wie die Men-
schenseele sie verlangt. Die Sehnsucht der menschlichen Seele nach der
Geisteswissenschaft ist heute geboren. Und es hingt gar nicht von denen
ab, die etwas anderes lehren wollen, ob sie die geistigen Bediirfnisse der
Zeit befriedigen; denn sie werden immer weniger Zuhorer bekommen.



Wir leben in einer Zeit, in welcher immer mehr aus den Menschen-
herzen die Méglichkeit verschwindet, die Bibel so hinzunehmen, wie
sie wihrend der letzten vier bis fiinf Jahrhunderte der europiischen
Kulturentwickelung hingenommen worden ist. Entweder wird die
Menschheit die Geisteswissenschaft bekommen und durch die Geistes-
wissenschaft die Bibel in einem neuen Sinne verstehen lernen, oder die
Menschen werden dahin kommen, wie es bel vielen schon heute der Fall
ist, welche die Anthroposophie nicht kennen, dafl sie nicht mehr hin-
horchen kénnen auf die Bibel. Die Menschheit wiirde die Bibel vollstan-
dig verlieren, die Bibel wiirde verschwinden, und ungeheure Geistes-
giiter wiirden der Menschheit verlorengehen — die wichtigsten Geistes-
giiter unserer Erdenentwickelung. Das muf} eingesehen werden. Wir
stehen an einem solchen Sprunge unserer Entwickelung. Das Menschen-
herz verlangt nach geisteswissenschaftlicher Erklarung der Bibel. Wird
der Menschheit diese geisteswissenschaftliche Erkliarung der Bibel, so
wird die Bibel zum Segen der Menschheit erhalten bleiben; wird ihr
diese Erklarung nicht, so wird die Bibel verlorengehen. Das sollten sich
diejenigen sagen, welche glauben, ihre Liebhabereien, ihre hergebrachte
Art, die Bibel zu nehmen, unbedingt aufrechterhalten zu miissen. So
konnen wir jenen Sprung charakterisieren, den wir jetzt in der Mensch-
heitsentwickelung machen. Wer diese Tatsache kennt, den kann nichts
beirren in der Pflege der anthroposophischen Geistesstromung, weil er
sie als eine Notwendigkeit fiir die Menschheitsentwickelung erkennt.

Nun ist das, was jetzt geschieht, von einem hoheren Gesichtspunkte
aus betrachtet, sogar verhiltnismaflig etwas Kleines gegeniiber dem,
was damals geschah, als der Christus Jesus auf der Erde erschien. Zu
jener Zeit war die Menschheitsentwickelung so, dafl sozusagen noch
die letzten Ausliufer jener Entwickelung vorhanden waren, die seit
uralten Zeiten, sogar seit der vorherigen Verkdrperung unserer Erde,
stattgefunden hat. Der Mensch entwickelte sich im wesentlichen in sei-
nem physischen Leib, Atherleib und Astralleib. Er hatte zwar schon
lingst das Ich eingegliedert, aber dieses Ich spielte zu jener Zeit noch
eine untergeordnete Rolle. Das vollstindig selbstbewufte Ich war
noch iiberdeckt von den drei Hiillen: physischer Leib, Atherleib und
Astralleib, bis zur Zeit der Erscheinung des Christus Jesus.



Nehmen wir an, der Christus Jesus wire nicht auf die Erde gekom-
men. Was wiirde da geschehen sein? Da wire die Menschheitsentwicke-
lung so fortgeschritten, daf} das Ich voll herausgekommen wire. Aber
in demselben Mafle wie das Ich voll herausgekommen wire, wiirden
alle fritheren hervorragenden Fihigkeiten des Astralleibes, Atherleibes
und physischen Leibes geschwunden sein; alles alte Hellsehen, alle alte
Herrschaft von Seele und Geist iiber den Leib wiirden geschwunden
sein, denn das wire die Notwendigkeit der Entwickelung gewesen. Der
Mensch wire ein selbstbewufites Ich geworden, aber ein Ich, das den
Menschen immer mehr zum Egoismus gefiihrt hitte, das immer mehr
dazu gefiihrt hitte, die Liebe auf der Erde ersterben zu machen, die
Liebe von der Erde verschwinden zu machen. Iche wiren die Menschen
auch geworden, aber ganz egoistische Iche. Das ist das Wesentliche.

Die Menschheit war in dem damaligen Zeitpunkte reif, um zu der
Entwickelung des Selbstes, des Ich, aufzusteigen; daher war sie aber
zu gleicher Zeit dariiber hinaus, in der alten Weise auf sich wirken zu
lassen. In der alten hebrdischen Entwickelung konnte zum Beispiel das
Gesetz, die Verkiindigung vom Sinai deshalb wirken, weil das Ich
noch nicht vollig herausgetreten war und dem astralischen Leibe, der
als Hochstes dastand, sozusagen eingeflofit und eingeprigt wurde, was
er tun und fiihlen sollte, um in der.Auflenwelt in der richtigen Weise
zu handeln. So war das Gesetz vom Sinai wie eine Vorverkiindigung
erflossen, aber wie eine letzte Vorverkiindigung, bevor das Ich vollig
herausgekommen war. Wenn das Ich herausgekommen wire und wenn
nichts anderes eingetreten wire, wiirde der Mensch nur auf sein Ich
geschaut haben. Die Menschheit war eben reif zu der Entwickelung des
Ich, aber das Ich wire so ein leeres Ich gewesen, ein Ich, das nur an sich
gedacht hitte und nichts fiir die anderen Menschen oder fiir die Welt
hitte wirken wollen. A

Diesem Ich den Inhalt zu geben, dieses Ich nach und nach zu einer
solchen Entwickelung anzutreiben, daf} es von sich aus jene Kraft aus-
stromt, die wir die Kraft der Liebe nennen, das war die Tat des Chri-
stus auf der Erde. Wie ein leeres Gefifl wire das Ich ohne den Christus

geworden; wie ein sich immer mehr und mehr mit Liebe erfiillendes
Gefaf} steht das Ich da durch die Erscheinung des Christus. Daher



konnte der Christus zu seiner Umgebung sagen: Ihr sagt, wenn ihr
Wolken heranziehen seht, es komme dieses oder jenes Wetter; so be-
urteilt ithr das Wetter nach den dufleren Zeichen. Die Zeichen der Zeit
aber versteht thr nicht. Denn wiirdet ihr sie verstehen und beurteilen
konnen, was um euch herum vorgeht, dann wiirdet ihr wissen, daf} in
das Ich der Gott eindringen muf}, der es durchdringt und imprigniert;
dann wiirdet ihr nicht sagen: Wir konnen auch mit dem leben, was von
den Vorzeiten her tiberliefert ist. — Was von den Vorzeiten stammt, das
geben euch die Schriftgelehrten und Pharisier, welche das Alte bewah-
ren und nichts hinzukommen lassen wollen zu dem, was vorher an die
Menschen herangetreten ist. Das ist aber ein Sauerteig, der nichts weiter
wirken wird in der Menschheitsevolution. Wer aber sagt: Ich will
stehenbleiben bei Moses und den Propheten —, der versteht nicht die
Zeichen der Zeit, der weif} nicht, welcher Ubergang in der Menschheit
sich vollzieht (Lukas 12, 54-59). In bedeutungsvollen Worten sagte
der Christus Jesus zu seiner Umgebung, daf} es gar nicht von der Lieb-
haberei des einzelnen abhinge, ob man nun christlich werden wolle
oder nicht, sondern von der Notwendigkeit in der Fortentwickelung
der Menschheit. Begreiflich machen wollte er mit den Reden, die uns im
Lukas-Evangelium iiberliefert sind als die von den «Zeichen der Zeit»,
daf} der alte Sauerteig bei den Schriftgelehrten und Pharisdern, die
nur das Alte bewahren, nicht mehr ausreiche, und glauben, daf er aus-
reiche, konne nur derjenige, der nicht die Verpflichtung fiihlt, nach
den Notwendigkeiten zu urteilen, die fiir die Entwickelung der Welt
gelehrt werden, der alles nach seinen Liebhabereien beurteilt. Daher
nannte der Christus Jesus das, was die Schriftgelehrten und Pharisder
wollten, eine Unwahrheit, etwas, was nicht mehr mit der dufleren Welt
stimmt. Das wiirde der Ausdruck eigentlich bedeuten.

Wir konnen uns die Gefiihlskraft seiner Rede am besten vor die
Seele riicken, wenn wir sie mit den entsprechenden Vorgingen in un-
serer Zeit vergleichen. Wie miifite man denn in bezug auf das Ange-
deutete in unserer Zeit sprechen, wenn man ganz auf unsere Zeit iiber-
tragen wollte, was der Christus Jesus von den Schriftgelehrten und
Pharisdern gesagt hat? Haben wir in unserer Zeit etwas Ahnliches wie
die Schriftgelehrten? Ja, wir haben etwas Ahnliches! Und das sind die,
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welche nicht mehr mitgehen wollen mit der tieferen Erklirung der
Evangelien, die da stehenbleiben wollen bei dem, was ihnen ihre ohne
die Geisteswissenschaft erworbenen Fihigkeiten tiber die Evangelien
sagen konnen; das sind die, welche nicht mitgehen wollen die Schritte
in die Untergriinde der Evangelien, die durch die Geisteswissenschaft
gemacht werden. Das ist im Grunde genommen {iiberall da der Fall,
wo man versucht — gleichgiiltig, ob in mehr fortschrittlicher oder mehr
riickschrittlicher Weise —, die Evangelien zu interpretieren. Denn die
Kraft, um die Evangelien interpretieren zu kdnnen, wichst einzig und
allein auf geisteswissenschaftlichem Boden. Nur aus der Geisteswissen-
schaft ist die Wahrheit iiber die Evangelien zu gewinnen! Daher ist
auch alles andere, was heute iiber die Evangelien geforscht wird, so
trostlos, 1iflt so kalt, wenn wir wirklich nach der Wahrheit forschen
wollen. Nur haben wir heute zu den Schriftgelehrten und Pharisiern
noch eine dritte Sorte von Menschen erhalten, die Naturgelehrten, so
dafl wir heute von drei Kategorien sprechen kodnnen, die {iberhaupt
alles ausschlieflen wollen, was zum Geistigen fiihrt, was der Mensch
sich an Fzhigkeiten erwerben kann, um zu den geistigen Grundlagen
der Naturerscheinungen zu kommen. Und diejenigen, welche man fiir
die heutige Zeit, wenn man im Sinne des Christus Jesus redet, mit-
treffen mufl, die sitzen heute vielfach auf den Lehrstiihlen; sie haben es
in der Hand, die Naturerscheinungen zusammenzustellen, und lehnen
die geistigen Erklarungen ab. Sie sind es, die den Fortschritt der Mensch-
heitsentwickelung aufhalten, denn der Fortschritt der Menschheit wird
iiberall da aufgehalten, wo man die Zeichen der Zeit in dem ange-
deuteten Sinne nicht erkennen will. - /

In unserer Zeit wiirde es der Nachfolge des Christus Jesus nur ent-
sprechen, wenn man den Mut finde, so wie er sich gegen die wandte,
die nur Moses und die Propheten gelten lassen wollten, iiberall sich
gegen diejenigen zu wenden, die den Fortschritt der Menschheit zu-
riickschrauben ‘wollen, indem sie sich gegen die anthroposophische
Interpretation der Schriftwerke auf der einen Seite und der Naturwerke
auf der anderen Seite wenden. Es sind zuweilen wirklich gutmeinende
Leute, die gern einmal da oder dort hinein einen vagen Frieden ver-
mitteln mochten. Allen solchen Leuten miifite etwas davon ins Herz



wachsen, was gerade der Christus Jesus im Sinne des Lukas-Evan-
geliums gesprochen hat.

Es gehort zu den schonsten und eindringlichsten Gleichnissen des
Lukas-Evangeliums jenes, das gewdhnlich genannt wird das Gleichnis
von dem ungerechten Hausverwalter (Lukas 16, 1-13). Da wird er-
zzhlt: Ein reicher Mann hatte einen Hausverwalter, von dem ihm ge-
sagt worden war, dafl er ihm sein Gut verschwende. Er beschloff daher,
diesen Hausverwalter zu entlassen. Dieser aber war im héchsten Grade
dariiber bestiirzt und fragte sich: Was soll ich nun tun? Ich kann mich
nicht dadurch ernihren, daf} ich irgendwie Ackerbauer werde, denn
das verstehe ich nicht; ich kann auch nicht Bettler werden, denn zu
betteln schime ich mich. Da kam er auf ein Auskunftsmittel. Er sagte
sich: Ich habe ja als Verwalter immer die Leute, die mit mir in Be-
rithrung kamen, so behandelt, daf ich nur auf die Interessen meines
Herrn gesehen habe. Daher haben sie mich nicht besonders gern, weil
ich auf ihre Interessen nicht gesehen habe; ich mufl etwas tun, damit
sie mich aufnehmen bei sich, damit ich nicht zugrunde gehe; ich werde
etwas tun, damit die Leute sehen, dafl ich Wohlwollen fiir sie habe. — Da
kam er zu einem der Schuldner seines Herrn, fragte thn: Wieviel bist
du schuldig? — und lie} ihn die Hilfte der Schuld abstreichen. Ebenso
machte er es bei den anderen. Auf diese Weise suchte er das Wohlwol-
len der Schuldner zu erreichen, damit er, wenn ihn sein Herr fortjagt,
zu den Leuten gehen und Aufnahme finden konne und nicht Hungers
sterbe. Das ist der Zweck. — Nun heif}t es im Evangelium weiter, wor-
tiber vielleicht dieser oder jener, der das Lukas-Evangelium liest, recht’
erstaunt sein konnte (Vers 8): «Und der Herr lobte den ungerechten
Haushalter, daf er kliiglich getan hatte.» Es hat wirklich von der Sorte
der Leute, die heute die Evangelien erkliren, welche gegeben, die sich
Gedanken machten, welcher «Herr» damit gemeint sei, trotzdem da
ganz deutlich steht, dafl Jesus selber den Verwalter wegen seiner Klug-
heit gelobt hat. Und dann heifit es weiter: «denn die Kinder dieser
Welt sind kliiger denn die Kinder des Lichtes in ihrem Geschlechte».
So steht es sett Jahrhunderten in der Bibel. Man méchte sich fragen, ob
denn niemand dariiber nachgedacht hat, was das heiflen soll: «die Kin-
der dieser Welt sind kliiger denn die Kinder des Lichtes in ithrem Ge-



schlechte». «In ihrem Geschlechte» steht tiberall in den verschiedenen
Bibeliibersetzungen. Wenn jemand mit blof§ einiger Kenntnis den grie-
chischen Text iibersetzen wiirde — er miiflte ihn natiirlich richtig tiber-
setzen —, dann aber hiefle es richtig: «denn die Kinder dieser Welt sind
kliiger als die Kinder des Lichtes in ihrer Art»! Das heiflt, nach ihrer
Art sind die Kinder der Welt kliiger als die Kinder des Lichtes, nach
dem, wie sie es verstehen, sind sie kliiger, meinte der Christus. Diejenigen,
die seit Jahrhunderten diese Stelle {ibersetzt haben, haben einfach bis
heute die Bezeichnung «in ihrer Art» verwechselt mit einem Wort, das
zwar in der griechischen Sprache sehr dhnlich klingt: zip yeredr = (ten
genean), sie haben es mit «Geschlecht» verwechselt, weil man unter
Umstdnden dieses Wort auch fiir den anderen Begriff brauchte. Ist es
moglich, so mochte man fragen, dafl sich durch Jahrhunderte hindurch
eine solche Sache fortschleppte und dafl neuere Menschen auftreten,
von denen gesagt wird, dafl sie gute Bibeliibersetzungen zustande ge-
bracht haben und sich bemiiht haben, den richtigen Text herzustellen,
die es nicht anders machen? Bei Weizsdcker zum Beispiel steht es gerade
so! So sonderbar es ist, es ist geradeso, wie wenn die Menschen ihre
allerersten Schulkenntnisse verlernten, wenn sie sich anschicken, die
wahre Gestalt der biblischen Urkunden zu erforschen.

Vor allen Dingen wird die geisteswissenschaftliche Weltanschauung
dazu fithren miissen, die biblischen Urkunden der Welt wieder so zu
geben wie sie sind. Denn die Welt hat heute die Bibel nicht, und sie kann
sich gar keine Vorstellung machen, wie diese Biicher sind. Man konnte
geradezu fragen: Sind das die biblischen Biicher? Nein, sie sind es in den
wichtigsten Teilen geradezu nicht! Ich will Thnen das auch noch niher
zeigen.

Was soll denn iiberhaupt mit diesem Gleichnis vom ungerechten
Haushalter gesagt werden? Das ist klar darin ausgedriickt. Der Haus-
verwalter hat sich iiberlegt: Wenn ich hier fortgehen mufl, dann muf}
ich mich bei den Leuten beliebt machen. Er hat eingesehen, daff man
nicht «zweien Herren» dienen kann. So sollt ihr einsehen — sagte der
Christus zu seiner Umgebung —, daff ihr auch nicht zweien Herren die-
nen konnt, demjenigen, der jetzt als Gott in die Herzen einziehen soll,
und demjenigen, den bisher die Schriftgelehrten verkiindet haben,



welche die Prophetenbiicher interpretiert haben; denn ihr kdnnt nicht
dem Gotte dienen, der als Christus-Prinzip in eure Seelen einziehen soll
und die Menschheit in ihrer Entwickelung um ein Michtiges vorwarts-
bringen soll, und dem Gotte, der als ein Hindernis sich davorlegen
wiirde in dieser Entwickelung. — Denn alles, was in einer verflossenen
Zeit richtig war, das wird zu einem Hemmnis in der spiteren Ent-
wickelung. Darauf beruht in gewisser Weise die Entwickelung, dafl
dasjenige, was fiir eine Zeit richtig ist, zum Hindernis wird, wenn es
hineingetragen wird in eine spitere Zeit. Diejenigen Michte, welche die
Hindernisse dirigieren, nannte man damals mit einem technischen Aus-
druck den Mammon. — Thr konnt nicht dem Gott, der den Fortschritt
will, und dem Mammon, dem Gott der Hindernisse, dienen. Sehet euch
den Verwalter an, wie er als ein Kind der Welt einsah, wie man nicht
einmal mit dem gewdhnlichen Mammon zwei Herren dienen kann!
So sollt ihr einsehen, indem ihr euch erhebt, dafl ihr Kinder des Lich-
tes werdet, dafl ihr nicht zwei Herren dienen konnt (Lukas 16,11-13).

Ebenso muf} der, der in unserer Zeit lebt, einsehen, dafl es eine Ver-
mittlung nicht gibt zwischen dem Gotte Mammon in unserer Zeit —
zwischen den Schriftgelehrten und Naturgelehrten — und der Richtung,
welche der Menschheit heute die Nahrung geben mufi, die sie braucht.
Das ist christlich gesprochen. Das ist fiir unsere Zeit in entsprechende
Worte gekleidet, was der Christus Jesus im Sinne des Lukas-Evange-
liums seiner Umgebung hatte sagen wollen in dem Gleichnis, dafl man
nicht zweien Herren dienen kann, wie er es anschaulich machte an dem
Hausverwalter.

Wir miissen die Evangelien lebendig verstehen. Geisteswissenschaft
selber soll etwas Lebendiges werden! Daher soll alles, was sie anfafit,
unter ihrem Einflusse Leben gewinnen. Das Evangelium soll uns etwas
sein, was in unsere eigenen geistigen Fihigkeiten einflieit. Wir sollen
nicht nur davon schwatzen, dafl man zur Zeit des Christus Jesus die
Schriftgelehrten und Pharisier abweisen konnte, denn dann gedichten
wir wieder nur einer verflossenen Zeit. Sondern wir sollen wissen, wie
in unserer Zeit dasjenige lebendig wird, und wo in unserer Zeit die
Nachfolge dessen liegt, was der Christus Jesus fiir seine Zeit als den
Gott Mammon bezeichnete. Das ist das lebendige Verstehen. Das ist
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aber auch das, was eine tiefe, bedeutsame Rolle in dem spielt, was uns
im Lukas-Evangelium erzdhlt wird. Denn es verbindet sich mit dieser
Anschauung, die eben jetzt klargemacht worden ist, mit dem Gleich-
nis, das nur im Lukas-Evangelium steht, einer der allerwichtigsten Be-
griffe im Evangelium {iberhaupt; und wir konnen uns diesen aller-
wichtigsten Begriff des Evangeliums nur in unser Gemiit schreiben,
wenn wir in der Lage sind, uns noch einmal in gewisser anderer Weise
die Beziehung des Buddha und des von ihm gegebenen Einschlages zu
dem Christus Jesus herstellen zu konnen.

Wir haben gesagt, dafl der Buddha die grofle Lehre vom Mitleid und
von der Liebe vor die Menschheit hingestellt hat. Hier haben wir einen
der Fille, wo das, was im Okkultismus gesagt wird, ganz genau ge-
nommen werden muf}; denn sonst konnte jemand sagen: Du sprichst
einmal davon, dafl der Christus die Liebe auf die Erde gebracht hat,
und dann wird ein andermal gesagt, daf der Buddha die Lehre von der
Liebe gebracht hat. Wird denn aber beide Male dasselbe gesagt? Das
eine Mal sage ich, dafl Buddha die Lehre von der Liebe auf die Erde ge-
bracht hat, und das andere Mal dagegen, der Christus habe die Liebe
selber als eine lebendige Kraft auf die Erde gebracht. Das ist der grofle
Unterschied. Wo die tiefsten Sachen fiir die Menschheit in Betracht
kommen, da mufl man eben genau hinhorchen; denn sonst geschieht
es, dafl die Dinge, die an einem Orte mitgeteilt werden, wenn sie sich
verbreiten, an einem anderen Orte in einer ganz anderen Gestalt er-
scheinen und dafl dann gesagt wird: Ja, der hat, um allen gerecht zu
werden, eigentlich zwei Verkiindiger der Liebe aufgestellt. — Auf ge-
naues Hinhorchen kommt es gerade auf dem Felde des Okkultismus an.
Wenn wir die in dieser Weise in Worte gekleideten bedeutsamen Wahr-
heiten wirklich verstehen, dann erscheinen sie uns im richtigen Lichte.

Wir wissen, daf} die Umschreibung der grofien Lehre vom Mitleid
und von der Liebe, wie sie Buddha gebracht hat, im achtgliedrigen
Pfade liegt, und wir fragen uns: Was stellt eigentlich dieser achtglied-
rige Pfad fiir ein Ziel dar? Wir kénnen die Frage auch so stellen: Wo-
hin gelangt der Mensch, der nun wirklich aus den Tiefen seiner Seele
heraus den achtgliedrigen Pfad als sein Lebensideal hinstellt, wenn er
sich dieses Ziel so vor Augen setzt, dafi er sagt: Wie werde ich am voll-



kommensten? Wie reinige und lautere ich mein Ich in der allervoll-
kommensten Weise? Was muf} ich alles tun, um in méglichst voll-
kommener Weise mein Ich in die Welt zu stellen? Er wird sich sagen:
Wenn ich alles beobachte, was im achtgliedrigen Pfade gesagt wird,
dann wird mein Ich das denkbar vollkommenste werden, denn alles
geht auf die Liuterung und Veredelung des Ich; alles, was aus diesem
wunderbaren achtgliedrigen Pfade herausstrahlen kann, soll sich sozu-
sagen in uns hineinarbeiten, alles ist Arbeit unseres Ich an seiner Ver-
vollkommnung. Das ist das Wesentliche. Wenn also die Menschheit
das, was der Buddha als das «Rad des Gesetzes» rollen lief}, wie der
technische Ausdruck heift, weiter bei sich entwickeln wiirde, so wiirde
sie nach und nach dazu kommen, méglichst vollkommene Iche zu ha-
ben, beziehungsweise zu wissen, welches die vollkommensten Iche
sind. Im Gedanken, als Weisheit, wiirde die Menschheit die vollkom-
mensten Iche haben. Wir kénnten auch sagen: Buddha hat der Mensch-
heit die Weisheit von der Liebe und dem Mitleid gebracht, und wenn
wir unseren Astralleib so durchsetzen, dafl er ganz ein Produkt des
achtgliedrigen Pfades ist, dann wissen wir, was wir wissen sollen tiber
die Gesetze von der Lehre des achtgliedrigen Pfades.

Aber es ist ein Unterschied zwischen der Weisheit, dem Gedanken,
und der lebendigen Kraft, die wirkt. Und es ist ein Unterschied, zu
wissen, wie das Ich sein muf}, und die lebendige Kraft in sich einflieflen
zu lassen, die dann wieder von dem Ich ausflieflen kann in alle Welt,
so wie von dem Christus ausfliefflend diese Kraft wirkte auf die Astral-
leiber, Atherleiber und physischen Leiber seiner Umgebung. Zu wis-
sen, was der Inhalt der Lehre vom Mitleid und von der Liebe ist, das
ist der Menschheit méglich geworden durch den Einschlag, den der
grofle Buddha gebracht hat. Was dagegen der Christus gebracht hat,
das ist zunéchst eine lebendige Kraft, ist nicht Lehre. Er selber hat sich
hingegeben, er ist heruntergestiegen, um nicht blof in die mensch-
lichen Astralleiber einzuflieflen, sondern in das Ich, damit dieses die
Kraft hat, das Substantielle der Liebe von sich strahlen zu lassen. Das
Substantielle, den lebendigen Inhalt der Liebe, nicht blof} den weis-
heitsvollen Inhalt der Liebe hat der Christus auf die Erde gebracht.
Darum handelt es sich. |



Es ist jetzt neunzehnhundert Jahre und etwa fiinf Jahrhunderte her,
dafl der grofie Buddha auf der Erde gelebt hat. Und es werden noch -
das ist etwas, was uns die okkulten Tatsachen lehren — etwa dreitausend
Jahre tiber die Erdenentwickelung dahingehen. Dann werden die Men-
schen in groflerer Anzahl so weit sein, dafl sie aus ihrer eigenen mora-
lischen Gesinnung, aus ihrer eigenen Seele und dem eigenen Herzen
heraus den achtgliedrigen Pfad, die Weisheit des Buddha entwickeln
kénnen. Der Buddha mufite einmal da sein. Von da ging jene Kraft aus,
welche die Menschen nach und nach als die Weisheit des achtgliedrigen
Pfades entwickeln werden. Dann, nach ungefihr dreitausend Jahren
von jetzt ab, werden sie ihn zu ihrem Eigentum haben. Die Menschen
werden selbst diese Lehre entwickeln konnen, sie nicht blof von auflen
aufnehmen, sondern aus sich entwickeln und sich sagen: Dieser acht-
gliedrige Pfad spriefit aus uns hervor als die Weisheit vom Mitleid und
der Liebe.

Wenn nichts weiter eingetreten wire, als dafl der grofle Buddha das
«Rad des Gesetzes» hitte rollen lassen, dann wiirde zwar die Mensch-
heit von jetzt ab nach dreitausend Jahren auch die Fihigkeit erlangt
haben, die Lehre vom Mitleid und von der Liebe zu wissen; aber etwas
anderes ist es, auch die Kraft erlangt zu haben, um wirklich darinnen
zu leben. Und das ist der Unterschied: nicht nur vom Mitleid und der
Liebe zu wissen, sondern unter dem Einflusse einer Individualitit auch
diese Kraft zu entwickeln. Diese Fihigkeit ging von dem Christus aus.
Er gof} die Liebe selber in die Menschen hinein, und sie wird immer
mehr wachsen. Und wenn die Menschen am Ende ihrer Entwickelung
angekommen sein werden, dann werden sie in Weisheit wissen, wel-
ches der Inhalt der Lehre vom Mitleid und von der Liebe ist; das wer-
den sie dem Buddha zu verdanken haben. Aber sie werden zu gleicher
Zeit die Fihigkeit haben, die Liebe herausstromen zu lassen aus dem
Ich iiber die Menschheit; das wird die Menschheit dem Christus zu
verdanken haben.

So mufiten diese beiden zusammenwirken, und so muflte es geschil-
dert werden, um das Lukas-Evangelium verstindlich zu machen. Das
tritt uns aber auch sogleich entgegen, wenn wir die Worte, die uns im
Lukas-Evangelium gegeben werden, im richtigen Sinne zu deuten wis-



sen (Lukas 2, 13-14). Da sind die Hirten, die herbeieilen, um die Ver-
kiindigung zu empfangen. Da oben ist die Engelschar, die nichts an-
deres ist als der geistig imaginative Ausdruck fiir den Nirmanakaya des
Buddha. Was wird ihnen verkiindet von dem, was da oben ist? Die
Offenbarung des weisheitsvollen Gottes aus den Hohen! Das verkiindet
thnen der Nirmanakaya des Buddha, der als Engelschar tiber dem na-
thanischen Jesuskindlein schwebt. Aber noch etwas anderes wird hin-
zugefiigt: «Und Frieden den Menschen auf der Erde unten, die durch-
drungen sind von einem guten Willen», das heif3t denjenigen Men-
schen, in denen die wirkliche lebendige Kraft der Liebe aufkeimt. Das
ist es, was sich nach und nach auf der Erde verwirklichen muf} durch
den Einschlag, den der Christus gegeben hat. Er brachte die lebendige
Kraft hinzu zu dem, was die «Offenbarung aus den Hohen» war. Das
brachte er in jedes Menschenherz hinein und brachte jeder Menschen-
seele etwas, wovon diese Menschenseele iiberfliefen konnte. Er gab
ihr nicht blof} etwas, was eine Lehre war, die man aufnehmen konnte
als Gedanke und Idee, sondern eine Kraft, die hinausflieBen kann aus
dieser Menschenseele. Und keine andere Kraft als jene, die als Christus-
Kraft in der Menschenseele wirken kann, und welche die Menschen-
seele iiberstromen lassen kann, ist diejenige, welche stindig ~ zum Bei-
spiel im Lukas-Evangelium und in den anderen Evangelien — als die
Kraft des Glaubens bezeichnet wird. Das ist Glaube im Sinne der Evan-
gelien. Derjenige hat den Glauben, der in sich aufnimmt den Christus,
so dafl der Christus in ihm lebt, dafl sein Ich nicht blof} als ein leeres
Gefifd in ithm lebt, sondern einen {iberflieffenden Inhalt hat. Und dieser
tiberfliefende Inhalt ist kein anderer als der Inhalt der Liebe.

Warum konnte denn der Christus mit seinen Worten jenes grofle
Beispiel der «Heilung durch das Wort» hinstellen? Er konnte es, weil
er der erste war, der das «<Rad der Liebe» — nicht das «Rad des Ge-
setzes» — als eine freie Fihigkeit und Kraft der Menschenseele rollen
lie}, weil er im hochsten Mafle die Liebe in sich hatte, so iiberfliefend
und tiberschiumend, dafl sie tiberflof in diejenigen, die in seiner Um-
gebung gesund werden sollten; weil sein Wort, das er sprach — sei es
«Stehe auf und wandle» oder «Deine Siinden sind dir vergeben» oder
ein anderes Wort, aus seiner im Innern iiberflielenden Liebe her-



vorging. Er sprach Worte, die aus einem Uberlaufen der Liebe iiber
das Maf} des Ich hinaus gesprochen waren. Und die, welche sich ein
wenig mit dieser Tatsache erfiillen konnten, nannte der Christus
Gldubige. Nur diesen Gedanken miissen wir jetzt mit dem Begriffe
des Glaubens — einem der wesentlichsten im Neuen Testament - ver-
binden. Glauben ist die Fihigkeit des Hiniibergehens iiber sich selbst,
des Hinausflieflens Giber das, was das Ich zu seiner eigenen Vervoll-
kommnung zunichst tun kann. Daher lehrt der Christus, da er in den
Leib des nathanischen Jesus eingezogen ist und sich dort mit der Kraft
des Buddha verbunden hat, nicht etwa: Wie soll sich das Ich méog-
lichst vervollkommnen? — sondern: Wie soll das Ich iiberflieffen? Wie
kann es iiber sich hinausgehen? — Er sagt es oft mit einfachen Worten,
wie die Worte des Lukas-Evangeliums iiberhaupt zu den einfiltigsten
Herzen sprechen kdnnen. Er sagt: Es ist nicht genug, dafl ihr nur denen
etwas gebt, von denen ihr genau wiflt, daf} sie es euch wieder zuriick-
geben, denn das tun die Siinder auch. Wenn sie genau wissen, dafl sie
wieder zuriickbekommen, was sie gegeben haben, dann haben sie es
noch nicht aus der iiberschiumenden Liebe getan. Wenn ihr aber gebt
und wiflt, daf} ihr es nicht wiederbekommt, dann habt ihr es aus der
wirklichen Liebe heraus getan; dann ist das die Liebe, die das Ich nicht
umschliefit, sondern die dieses Ich aus sich entlassen muf} als eine Kraft,
die aus dem Menschen ausfliefit (Lukas 6,33-34). Und in den mannig-
faltigsten Variationen sagt der Christus, wie das Ich {iberschdumen soll,
wie aus dem Uberflufl des Ich heraus, aus einem Gefiihl, das aus sich
herauskann, in der Welt gewirkt werden soll.

Das sind die warmsten Worte im Lukas-Evangelium, wo von dieser
tiberschiumenden Liebe geredet wird. Das Lukas-Evangelium enthilt
diese Kraft der {iberstromenden Liebe, wenn wir die Worte so auf uns
wirken lassen, daff wir sie finden, diese iiberstromende Liebe, dafl sie
alle unsere Worte so durchdringt, daf} sie die entsprechende Kraft ha-
ben, ithre Wirkung in der Auflenwelt zu tun. Ein anderer Evangelist,
der aus seinen Vorbedingungen heraus jene iiberstrdmende Liebe we-
niger betont hat, hat wenigstens in kurzen Worten dieses Geheimnis des
Christentums zusammengefafit, indem er sagt: Aus der Uberfiille des
Ich heraus flieft die Liebe. Und sie soll natiirlich auch einflieflen in



alles, was wir sprechen und handeln. Im Matthius-Evangelium haben
Sie noch in der lateinischen Ubersetzung die echten, urspriinglichen
Worte wie eine kurze Zusammenfassung all der schonen Liebespreisun-
gen, die im Lukas-Evangelium enthalten sind. Da heifit es lateinisch:
«Ex abundantia cordis os loquitur»: Aus dem Uberflieflen des Herzens
heraus spricht der Mund (Matthdus 12, 34). Eines der hochsten christ-
lichen Ideale! Der Mund spricht aus dem tiiberflieflenden Herzen her-
aus, aus dem, was das Herz nicht umschliefit. Das Herz wird vom Blute
bewegt, und das Blut ist der Ausdruck des Ich. Das heifit also: Aus
dem, was das Herz nicht umschliefit, spricht ein iberquellendes Ich,
ein Ich, das Kraft aus sich ausstrahlt —~ denn diese Kraft ist die Kraft
des Glaubens. Das sind die Worte, die wirklich die Christus-Kraft
enthalten: «Aus dem Uberflieflen des Herzens heraus spricht der
Mund.» Das ist ein Kardinalsatz von dem Wesen des Christentums.

Und nun lesen Sie in der heutigen Bibel. Was steht an dieser Stelle?
«Wes das Herz voll ist, des geht der Mund iiber.» Das sind Worte, die
hingereicht haben, um einen Kardinalsatz des Christentums durch
Jahrhunderte hindurch zu verdecken. Die Menschheit ist nicht darauf
gekommen, was es fiir ein Unding ist, zu sagen, dafl das Herz, wenn es
voll ist, sich ausschiitte. Gewdhnlich schiitten sich die Dinge in der
 Welt erst aus, wenn sie mehr als voll sind, wenn sie tibergehen. So hat
sich die Menschheit — das soll keine Kritik sein — notwendigerweise in
eine Vorstellung eingesponnen, welche einen allerwichtigsten, einen
Kardinalsatz des Christentums geradezu verdeckt hat, und wurde nicht
einmal darauf aufmerksam, dafl an dieser Stelle eine vollige Unmog-
lichkeit steht. Wenn gesagt wird, die deutsche Sprache vertrage nicht,
dafl wortlich iibersetzt wird «Ex abundantia cordis os loquitur» mit
«Aus dem Uberflieflen des Herzens spricht der Mund», und wenn das
damit belegt wird, daf man auch nicht sagen kann, der Uberfluf} des
Kachelofens mache das Zimmer warm, so ist das eben ein Unding.
Denn wenn Sie den Kachelofen nur so weit heizen, dafl die Wirme bis
an seine Winde dringt, so wird das Zimmer nicht warm; es wird erst
warm, wenn gerade ein Uberfluff an Wirme eintritt, so dafy die Wirme
aus dem Ofen herausdringt. So stoflen wir hier auf eine wichtige Sache.
Ein Kardinalsatz des Christentums, auf dem ein Teil des Lukas-Evan-



geliums aufgebaut ist, wird zugedeckt, so dafl die Menschheit gerade
an wichtigster Stelle nicht hat, was im Evangelium steht.

Diese Kraft, die aus dem menschlichen Herzen heraus iiberfliefen
kann, ist die Christus-Kraft. «<Herz» steht hier fiir «Ich». Was das Ich
iiber sich hinaus schaffen kann, das flieft hinaus durch das Wort. Das
Ich wird erst am Ende der Erdenentwickelung so sein, daff es den gan-
zen Christus 1n sich hat. Vorldufig ist der Christus etwas, was aus dem
Herzen {iberschiumt. Wenn man das Herz nur voll haben will, so
hat man iiberhaupt den Christus nicht. Daher deckt man gerade das
Christentum zu, wenn man diesen Satz nicht in seinem vollen Ernste
und in seiner vollen Wiirde nimmt. Die wichtigsten Dinge, das Wesen
des Christentums wird richtig zutage treten durch das, was die Geistes-
wissenschaft als Erkldrung der hohen Urkunden des Christentums zu
sagen hat. Durch das Lesen in der Akasha-Chronik der geistigen Welt
deckt sie den urspriinglichen Sinn auf und ist dadurch in der Lage, die
Urkunden in ithrer Wahrheit zu lesen.

Und jetzt werden wir verstehen, wie die Menschheit in die Zukunft
hinein vorwirtsschreitet. Derjenige, der sich fiinf bis sechs Jahrhun-
derte vor unserer Zeitrechnung vom Bodhisattva zum Buddha ent-
wickelt hat, ist damit so in die geistige Welt aufgestiegen, dafl er nun
als Nirmanakaya wirkt. Er ist damit auf eine hohere Stufe gehoben
worden und braucht nicht mehr in einen physischen Leib hinunterzu-
steigen. Die Wirkungsweisen, die er als Bodhisattva hatte, sind in einer
anderen Art wieder vorhanden. Als er damals vom Bodhisattva zum
Buddha wurde, ibergab er das Amt des Bodhisattva an einen anderen.
Da wurde ein anderer sein Nachfolger, ein anderer zum Bodhisattva.
Das driickt die buddhistische Legende durch etwas aus, was fiir das
tiefere Christentum eine tiefe Wahrheit ist. Es wird erzihlt, bevor die
Individualitit des Bodhisattva zu ihrem Buddha-Werden herunterge-
stiegen ist, habe sie die himmlische Tiara abgenommen und dem ihr
folgenden Bodhisattva aufgesetzt. Der folgende Bodhisattva wirkt
weiter mit seiner etwas anders gearteten Mission. Auch ihm ist es vor-
gesetzt, ein Buddha zu werden. Gerade zu jener Zeit, wenn eine An-
zahl Menschen aus sich selbst heraus die Lehre vom achtgliedrigen
Pfade entwickelt haben werden — in etwa dreitausend Jahren —, wird



derjenige zum Buddha werden, der zum Bodhisattva geworden ist, als
sein Vorgianger Buddha wurde. Finf bis sechs Jahrhunderte vor unse-
rer Zeitrechnung wurde er mit seiner Mission betraut; er wird ein Bud-
dha werden nach dreitausend Jahren, von unserer Zeit angefangen ge-
rechnet. Das ist derjenige, den die orientalische Lehre als den Maitreya
Buddha kennt. Damit der jetzige Bodhisattva zum Maitreya Buddha
werden kann, muf} eine groflere Anzahl von Menschen aus dem eige-
nen Herzen heraus die Lehre vom achtgliedrigen Pfade entwickelt ha-
ben; die Menschen werden dann in einer gréfleren Anzahl so weise
sein, dafl sie das kénnen. Dann wird derjenige, der jetzt Bodhisattva
ist, eine neue Kraft in die Welt bringen.

Wenn nun bis dahin nichts weiter geschehen wiirde, so wiirde er
zwar Menschen finden, die durch innere Versenkung die Lehre vom
achtgliedrigen Pfade ausdenken kdnnen, aber nicht solche Menschen,
die aus dem innersten Wesen ihrer Seele heraus die iiberschiumende
Kraft der Liebe, die lebendige Liebe haben. Diese lebendige Kraft der
Liebe muf} in der Zwischenzeit einstromen, damit der Maitreya Bud-
dha nicht nur Menschen findet, die einsehen, was Liebe ist, sondern
Menschen, die in sich die Kraft der Liebe haben. Dazu mufite der Chri-
stus auf die Erde herabsteigen, eine Wesenheit, die nur drei Jahre auf
der Erde war, vorher aber nicht auf der Erde verkorpert war, wie Sie
aus allen Ausfiihrungen entnehmen konnten, welche Thnen bisher ge-
geben worden sind. Die dreijihrige Anwesenheit des Christus auf der
Erde — von der Johannes-Taufe bis zum Mysterium von Golgatha —
war die Ursache dazu, daf sich auf der Erde hinfort die Liebe immer
mehr und mehr in das menschliche Herz, in die menschliche Seele er-
gieflen wird, in das menschliche Ich mit anderen Worten; so dafl die
Menschen immer mehr und mehr von dem Christus durchzogen sein
werden, damit am Ende der Erdenentwickelung das Ich des Menschen
ganz ein Christus-erfiilltes sein wird. So wie die Lehre vom Mitleid
und von der Liebe zuerst durch den Bodhisattva angeregt werden
muflte, so mufite die Substanz der Liebe durch denjenigen auf die Erde
gebracht werden, der sie aus Himmelshéhen herunterbrachte und sie
nach und nach zum Eigentum des eigenen menschlichen Ich werden
laflt. Wir diirfen nicht sagen, dafl die Liebe vorher nicht dagewesen



wire. Es war nicht jene Liebe vorher da, die unmittelbar Eigentum
des menschlichen Ich sein konnte; es war eine Liebe, die inspiriert
wurde, die der Christus herunterstromen lief} aus kosmischen Héhen,
die ebenso unbewuflt einstromte, wie der Bodhisattva vorher unbe-
wufdt einstromen lief} die Lehre von dem achtgliedrigen Pfad. Wie sich
der Buddha zum achtgliedrigen Pfade verhilt, so verhilt sich das Chri-
stus-Wesen zu dem, was es vorher war, bevor es heruntersteigen konnte,
um Menschengestalt anzunehmen. Es war fiir den Christus ein Fort-
schritt, Menschengestalt anzunehmen. Das ist das Wesentliche dabei.

Der Nachfolger des Buddha, der heute ein Bodhisattva ist, ist den-
jenigen, die in der Geisteswissenschaft bewandert sind, wohl bekannt,
und es wird schon einmal die Zeit kommen, wo iiber diese Tatsachen
ausfithrlich gesprochen werden wird, wo auch der Name dieses Bodhi-
sattva zu nennen ist, der dann zum Maitreya Buddha werden wird.
Jetzt, wo schon so viele der Auflenwelt unbekannte Tatsachen gesagt
worden sind, miissen wir uns darauf beschrinken, nur darauf hinzu-
weisen. Wenn dieser Bodhisattva auf der Erde erscheinen und zum
Maitreya Buddha werden wird, dann wird er auf der Erde vorfinden
die Saat des Christus. Das werden jene Menschen sein, welche sagen
werden: Nicht nur mein Kopf ist angefiillt mit der Weisheit des acht-
gliedrigen Pfades, ich habe nicht nur die Lehre, die Weisheit von der
Liebe, sondern mein Herz ist voll von der lebendigen Substanz der
Liebe, von dem, was iiberflief}t und hinausstrahlt in die Welt. Mit sol-
chen Menschen wird dann der Maitreya Buddha seine weitere Mission
in der Fortentwickelung der Welt ausfiithren konnen.

So schliefien sich die Dinge zusammen; und so erst verstehen wir das
Lukas-Evangelium in seiner Tiefe. Es spricht uns nicht von einer
Lehre; es spricht uns von jener Wesenheit, die in die Erdenwesen, in die
menschliche Organisation substantiell einflofl. Das ist eine Tatsache,
die man im Okkultismus so ausdriickt, dafl man sagt: Die Bodhi-
sattvas, welche zu Buddhas werden, konnen die Erdenmenschen in
bezug auf ihren Geist durch Weisheit erltsen, sie konnen aber niemals
den ganzen Menschen erldsen. Denn der ganze Mensch kann nur er-
16st werden, wenn nicht nur Weisheit, sondern wenn warme Liebes-
kraft seine ganze Organisation durchstromt. Die Seelen zu erl6sen



durch die Flut von Liebe, welche der Christus auf die Erde gebracht
hat, das war die Aufgabe des Christus. Die Weisheit von der Liebe zu
bringen, war die Aufgabe der Bodhisattvas und des Buddha, die Kraft
der Liebe der Menschheit zu bringen, war die Aufgabe des Christus.
Das miissen wir unterscheiden.



ZEHNTER VORTRAG
Basel, 26. September 1909

Was uns heute beschidftigen soll, ist die Hinftithrung der verschiedenen
Erkenntnisse, die wir in den letzten Tagen gewonnen haben, zu dem
Gipfelpunkte des Ganzen, wie es uns gerade an der Hand des Lukas-
Evangeliums aus der Geistesforschung heraus erscheinen kann, zu jenem
Gipfelpunkte, den wir das Mysterium von Golgatha nennen.

Wir haben gestern versucht, in eindringlicher Weise zu schildern, was
eigentlich an jenem Zeitpunkte der Menschheitsentwickelung geschehen
ist, als der Christus durch drei Jahre hindurch auf der Erde wandelte,
und wir haben in den vorhergehenden Vortrigen zu charakterisieren
versucht, wie dieses Ereignis liberhaupt durch den Zusammenfluf} jener
Geistesstromungen, die wir betrachtet haben, zustandekommen konnte.
Gerade der Schreiber des Lukas-Evangeliums charakterisiert uns die
ganze Mission des Christus Jesus auf der Erde in einer wunderbaren
Weise, wenn wir nur das, was er schildert, im Lichte jencr Erkenntnisse
zu sehen vermdgen, die aus der Akasha-Chronik gewonnen sind.

Es kdnnte jemand nun die Frage aufwerfen: Wie kommt es denn, da
sich doch die buddhistische Geistesstromung ganz organisch in die
christliche Lehre hineinverwebt, daf} innerhalb der christlichen Lehre
keine Andeutungen geschehen von dem groflen Gesetze des Karma,
von jener Ausgleichung, die im Verlaufe der einzelnen Inkarnationen
des Menschen geschieht? Es wire aber nur ein Miflverstindnis, wenn
man glauben wollte, daf} das, was wir durch das Gesetz des Karma er-
kennen sollen, nicht auch in der Verkiindigung des Lukas-Evangeliums
liege. Es liegt darin. Nur miissen wir uns klar sein, wenn wir so etwas
richtig verstehen wollen, daf} die Bediirfnisse der Seelen der Menschen
zu den verschiedenen Zeiten eben verschiedene sind und daf} die grofien
Missionare der Weltentwickelung nicht immer die Aufgabe haben, die
absolute Wahrheit in abstrakter Gestalt den Menschen zu geben. Denn
die wiirden die Menschen auf den verschiedenen Reifestufen gar nicht
verstehen, sondern die groflen Missionare miissen so zu den Menschen
sprechen, dafl diese das Richtige in einer entsprechenden Epoche er-



halten. In dem, was die Menschheit durch den Einschlag des grofien
Buddha erhalten hat, ist alles das als Weisheit enthalten, was in Verbin-
dung mit der Lehre vom Mitleid und von der Liebe und der Umschrei-
bung dieser Lehre in dem achtgliedrigen Pfade zu einem weisheitsvollen
Verstindnis der Lehre vom Karma fiihren kann. Und es heifdt: nicht
alles in der Menschenseele suchen, was zu der Lehre vom Karma und
der damit verbundenen Lehre von der Reinkarnation fithrt, wenn man,
von diesem ausgehend, nicht zu dieser Lehre kommt.

Gestern ist geschildert worden, wie dreitausend Jahre nach unserer
eigenen Zeit ein grofler Teil der Menschheit so weit sein wird, daf} er
die Lehre vom achtgliedrigen Pfade und damit — wie wir heute hinzu-
fligen konnen — auch die Lehre von Karma und Reinkarnation aus sich
selbst heraus gewinnen kann. Dies muf} aber nach und nach geschehen,
mufd ganz allmzhlich geschehen. Denn ebensowenig, wie bei der Pflanze,
unmittelbar nachdem wir den Keim in die Erde gesenkt haben, sich
gleich die Bliite entwickeln kann, sondern wie sich nach notwendigen
Gesetzen erst Blatt fiir Blatt entwickeln muf}, ebenso ist notwendig,
dafl die geistige Entwickelung, die sich durch die Menschheit hindurch-
zieht, von Stufe zu Stufe geht und dafl zur richtigen Zeit das Richtige
erscheint. Wer, durchstromt von den Fihigkeiten, welche ihm die Gei-
steswissenschaft geben kann, sich heute in die eigene Seele versenkt,
findet die Lehre von Karma und Reinkarnation als eine notwendige
Lehre. Aber beachten Sie, daf} die Entwickelung nicht umsonst ist, daf}
es wirklich so ist, dafl erst in unserer Zeit die Seelen wieder reif gewor-
den sind, um in sich zu finden, was man die Lehre von Karma und Re-
inkarnation nennt. Es wire nicht gut gewesen, wenn etwa einige Jahr-
hunderte vorher diese Lehre exoterisch verkiindet worden wire, und
es wire fiir die Menschheitsentwickelung nicht gut gewesen, wenn das,
was heute Inhalt der Geisteswissenschaft ist, wonach die Menschen-
seelen lechzen, und womit die Erforschung der Untergriinde der Evan-
gelien verbunden ist, schon vor ein paar Jahrhunderten der Mensch-
heit in offener Gestalt verkiindet worden wire. Denn dazu war not-
wendig, dafl diese Seelen der Menschheit danach lechzten und Fahig-
keiten entwickelten, um die Lehre von Karma und Reinkarnation auf-
zunehmen. Dazu war notwendig, daf} diese Seelen durch frithere Inkar-



nationen, auch der nachchristlichen Zeit, schon durchgegangen sind und
das erlebt haben, was man erlebt, bevor man eben reif ist, um die Lehre
von Karma und Reinkarnation zu empfangen. Hitte man in den ersten
Jahrhunderten des Christentums die Lehre von Karma und Reinkar-
nation so offen verkiindet, wie dies heute geschieht, so wiirde das ge-
heiflen haben, von der Menschheitsentwickelung dasselbe zu verlan-
gen, was man verlangen wiirde, wenn aus der Pflanze statt des griinen
Blattes gleich unmittelbar die Bliite herauswachsen sollte.

So ist die Menschheit erst heute dazu herangereift, die Lehre von
Karma und Reinkarnation ihrem geistigen Inhalt nach in sich aufzu-
nehmen. Es ist daher durchaus nicht zu verwundern, daff in dem, was
der Menschheit seit Jahrhunderten aus den Evangelien iibergeben wor-
den ist, manches steht, was eigentlich ein ganz falsches Bild vom
Christentum gibt. Es ist das Evangelium den Menschen sozusagen in
einer gewissen Beziehung verfriiht ibergeben worden, und erst heute
reift die Menschheit heran, in der Seele alle Fihigkeiten zu entwickeln,
welche zu einem Verstindnisse dessen fithren konnen, was in den Evan-
gelien eigentlich enthalten ist. Es war durchaus notwendig, daf} das,
was als Verkiindigung des Christus Jesus erfolgte, auf den damaligen
Zustand, auf die damalige Verfassung der Menschenseelen Riicksicht
nahm; so dafl man damals nicht in abstrakten Lehren Reinkarnation
und Karma lehrte, sondern daff man solche Gefiihle in die Menschen-
seele einstromen lief}, durch welche die Seelen erst nach und nach reif
wurden, die Lehre von Reinkarnation und Karma aufzunehmen. Das
heiflt, man mufite in der damaligen Zeit das sagen, was nach und nach
zum Verstindnis der Lehre von Karma und Reinkarnation fithren
konnte, und nicht die Lehre selber.

Sagten das der Christus Jesus und die, welche um ihn waren? Um
das zu verstehen, miissen wir das Lukas-Evangelium aufschlagen und
es in richtiger Weise vor unsere Seele treten lassen. Und wenn wir es
mit dem Verstindnis fiir diese Dinge richtig vor unsere Seelen treten
lassen, so werden wir schon lesen, wie damals gerade das Karmagesetz
den Menschen verkiindet werden konnte.



«Selig seid ihr, die ihr arm seid, denn euch wird das Reich der
Himmel werden.

Selig seid ihr, die ihr jetzt hungert, denn ihr werdet gesdttigt werden.
Selig seid ihr, die ihr jetzt weinet, denn ihr werdet lachen.

Selig seid ihr, wenn euch die Leute hassen, wenn sie euch aus-
schliefen und beschimpfen und euren Namen ausstoflen als einen
bésen wegen des Sohnes des Menschen.

Freuet euch an diesem Tage und jubelt, denn siehe euer Lohn ist
grof} in den geistigen Welten» (Lukas 6, 20-23).

Hier haben wir die Lehre von der Ausgleichung, welche, ohne auf
die Lehre von Karma und Reinkarnation in abstrakter Weise einzu-
gehen, bemiiht ist, die gefithlsmiflige Gewiflheit in die Seelen flieflen
zu lassen, dafl der, welcher auf irgendeinem Gebiete noch eine Zeit
hungert, den Ausgleich erfahren wird. Diese Gefithle muflten in die
Menschenseelen einflieflen. Und die Seelen, die damals lebten, und in
die sich diese Lehre damals in dieser Form hineingegossen hat, sie waren
erst, als sie wieder verkorpert waren, reif, um als Weisheit die Lehre
von Karma und Reinkarnation aufzunehnren.

So mufite zu jener Zeit in die Seelen hintiberflieffen, was in den See-
len heranreifen sollte. Denn es war eine vollstindig neue Zeit gekom-
men, eine Zeit, in welcher sich die Menschen in volliger Reife an-
schickten, ihr Ich, ihr Selbstbewufitsein, zu entwickeln. Wihrend frii-
her die Menschen die Offenbarungen empfingen und deren Wirkungen
im Astralleibe, Atherleibe und physischen Leibe hatten, sollte jetzt das
Ich vollbewufit werden. Aber es sollte sich erst nach und nach mit den
Kriften anfiillen, die es erhalten sollte. Nur das eine Ich, das damals
auf der Erde wandelte und in seiner Leiblichkeit dazu vorbereitet war,
das als nathanischer Jesus die Individualitat des Zarathustra in sich
verkorpert hatte, nur dieses Ich konnte das allumfassende Christus-
Prinzip in sich verwirklichen. Die anderen Menschen miissen nun nach
und nach in der Nachfolge des Christus das entwickeln, was damals in
der einen Personlichkeit drei Jahre hindurch auf der Erde war. Nur die
Anregung sozusagen, den Keim, konnte damals der Christus Jesus in
die Menschheit hineinverpflanzen, und dieser Keim muff nun nach und



nach wachsen und sich entfalten. Auch dafiir wurde vorgesorgt, daf}
immer in entsprechend richtigen Zeiten diejenigen Menschen inner-
halb der Erdenentwickelung erscheinen konnen, die nun das bringen
konnen, wofiir die Menschheit in einer spiteren Zeit reif wird. Der,
welcher damals auf der Erde als der Christus erschienen ist, mufite da-
fiir sorgen, daf} die Menschheit unmittelbar nach seinem Erscheinen
die Verkiindigung hatte, so wie sie dieselbe verstehen konnte; und er
mufite auch Vorsorge treffen, dafl spater Individualititen erschienen,
die in dem Mafle fiir die Seelen in spiritueller Beziehung sorgten, als
diese spiter reifer geworden sind.

Die Art und Weise nun, wie der Christus fiir die Zeiten vorgesorgt
hat, die auf das Ereignis von Golgatha folgten, schildert uns der Schrei-
ber des Johannes-Evangeliums. Er zeigt uns, wie der Christus selber
in Lazarus jene Individualitit auferweckte, die dann als Johannes
weiterwirkte, und von der die Lehre in der Form ausging, wie sie in
den Vortrigen iiber das Johannes-Evangelium beschrieben worden ist.
Aber der Christus mufite auch dafiir vorsorgen, daf} in spiteren Zeiten
jene Individualitit kommen konnte, welche ganz sachgemafl im Sinne
der weiteren Entwickelung das in die Menschheit hineinbringen konnte,
wofiir die Menschen spiter reif sein konnten. Dazu mufite der Christus
aber eine andere Individualitit auferwecken Wie das geschah, schil-
dert uns treulich der Schreiber des Lukas-Evangeliums. Wihrend er
sagt, dafl er schildern will, was damals die imaginativen und inspi-
rierten Hellseher iiber das Ereignis von Paldstina sagen konnten, weist
er zugleich darauf hin, was einmal gelehrt werden wird von einem an-
deren; aber erst in der Zukunft wird es gelehrt werden. Und um uns
diesen geheimnisvollen Vorgang zu schildern, hat der Schreiber des
Lukas-Evangeliums in sein Dokument auch eine Auferweckung hin-
einverwoben (Lukas 7, 11-17). Was wir iiber die «Auferweckung des
Jiinglings zu Nain» lesen, enthilt das Geheimnis von dem fortwirken-
den Christentum. Wihrend bei der Heilung der Tochter des Jairus, die
ich Thnen vorgestern wenigstens andeutungsweise erkliren konnte, die
damit verkniipften Geheimnisse so tiefe sind, daf} der Christus Jesus
nur einige der Menschen mitnimmt, die den Heilungsvorgang ansehen
konnten, und ihnen dann den Auftrag gibt, daf es nicht erzihlt wer-



den solle, sehen wir eine andere Auferweckung sich so abspielen, daf}
sie dann gleich erzihlt wird. Das eine war ein Heilungsvorgang, der
voraussetzte, dafl der, der ihn vollzog, tief hineinschaute in die Vor-
ginge des physischen Leibes. Das andere war eine Auferweckung, eine
Initiation. Diejenige Individualitit, die in dem Leibe des Jiinglings
zu Nain enthalten ist, sollte eine Initiation ganz besonderer Art er-
fahren.

Es gibt verschiedene Arten von Initiation oder Einweihung. Die
eine Art besteht darin, dafl der Betreffende, der eingeweiht worden ist,
unmittelbar nach dem Einweihungsvorgange in sich aufleuchten sieht
die Erkenntnisse der hoheren Welten, dafl er hineinschauen kann in
die Vorginge und Gesetze der geistigen Welten. Eine andere Art der
Initiation kann aber so stattfinden, dafl zunichst in die betreffende
Seele nur der Keim hineinversenkt wird, so daf} sie dann noch eine In-
karnation abzuwarten hat; dann tritt dieser Keim heraus, und es wird
dann in der spiteren Inkarnation der Betreffende ein Initiierter im
ausdriicklichen Sinne.

Eine solche Initiation wurde mit dem Jiingling zu Nain vollzogen.
Damals wurde seine Seele bei dem Ereignis von Palistina umgewan-
delt; da hatte sie noch nicht das Bewufltsein, hinaufgestiegen zu sein
in die hoheren Welten. Erst in der nichsten Inkarnation keimten die
Krifte heraus, die damals in diese Seele gelegt waren. — Es kdnnen hier
in einem exoterischen Vortrage nicht die Namen genannt werden,
welche damals in Betracht kamen, es kann nur darauf hingewiesen wer-
den, daf} spiter in einem gewaltigen Religionslehrer diejenige Indivi-
dualitit erwachte, welche der Christus Jesus in dem Jiingling zu Nain
auferweckt hatte, und daf auf diese Weise in spiterer Zeit ein neuer
Lehrer des Christentums erstehen konnte mit den Kriften, die damals
in seine Seele versenkt worden waren.

So hat der Christus dafiir gesorgt, daff auch spiter eine Individuali-
tit erscheinen konnte, die das Christentum weiterbrachte. Und diese
Individualitit, die in dem Jiingling zu Nain auferweckt wurde, ist dazu
berufen, spiater immer mehr und mehr das Christentum mit den Lehren
von Reinkarnation und Karma zu durchdringen, jene Lehren mit dem
Christentum zu verbinden, welche damals, als der Christus selber auf



der Erde wandelte, noch nicht ausdriicklich als Weisheitslehren ver-
kiindet werden konnten, weil sie damals erst gefiihlsmafig in die Men-
schenseelen hineinversenkt werden mufiten.

Der Christus Jesus weist in der Tat, auch im Sinne des Lukas-Evan-
geliums, gentigend darauf hin, wie etwas ganz Neues, das Bewufitwer-
den des Ich, in die Menschheitsentwickelung eingetreten ist; er weist
darauf hin, und man muf! es nur lesen konnen, daf} die Menschen frither
die geistige Welt nicht in ihr selbstbewufltes Ich einstromend gesehen
haben, sondern dafl sie dieses Geistige in sich einstrémend hatten durch
ihren physischen Leib, Atherleib und Astralleib und daff immer ein
Grad von Unbewuftheit dabei war, wenn frither gottlich-geistige
Krifte in den Menschen einstromten. Das sollte jetzt anders werden.
Frither muflten die Menschen in der Strémung, in die der Christus
Jesus unmittelbar hineinversetzt war, das Gesetz vom Sinai empfangen,
das nur zum menschlichen Astralleib sprechen konnte. Es war dem
Menschen so gegeben, dafl es zwar in ihm wirkte, aber nicht unmittel-
bar aus den Kriften seines Ich heraus wirkte. Diese Krifte waren erst
in den Zeiten des Christus Jesus moglich, weil erst da die Menschen
iberhaupt zu einem Bewufltsein ihres Ich kamen. Das deutet der
Christus Jesus auch im Lukas-Evangelium an da, wo er davon spricht,
daf} die Menschen allerdings zur Aufnahme eines ganz neuen Prinzips
in ihre Seele erst vollig reif werden miissen; das deutet er an, wo er von
seinem Vorldufer Johannes dem Taufer spricht (Lukas 7,18-35).

Wie sah der Christus selbst diese Individualitit des Johannes an? Er
sagte: Johannes war dazu berufen, vor dem Erscheinen des Christus
selbst den Menschen in der reinsten, edelsten Form das zu charakteri-
sieren, was alte Prophetenlehre war, was rein und edel von alten Zeiten
heraufstromte. Er sah den Johannes sozusagen als denjenigen an, der
als der letzte in reinster, edelster Form brachte, was den alten Zeiten
angehorte. Das «Gesetz und die Propheten» gehen bis zu Johannes. Er
sollte noch einmal vor die Menschen hinstellen, was alte Lehre und
alter Seeleninhalt den Menschen bringen konnte. Denn wie mufite
dieser alte Seeleninhalt in den Zeiten vor dem Eintritt des Christus-
Prinzips wirken?

Hier haben wir etwas, was auch einmal Lehre der modernen Natur-



wissenschaft werden wird, wenn diese sich ein wenig inspirieren lassen
wird von dem, was Geisteswissenschaft oder Theosophie ist, wenn es ihr
auch heute noch ganz sonderbar vorkommen wiirde. Ich muf} hier auf
etwas eingehen, was ich allerdings nur streifen kann, was Thnen aber
zeigen wird, in welche Tiefen Geisteswissenschaft gerade in bezug auf
die Naturwissenschaft hineinzuleuchten berufen ist. Wenn Sie sich
heute auf den Gebieten der Naturwissenschaft umsehen und sehen, wie
diese durch die eingeschrinkten Fihigkeiten des menschlichen Gedan-
kens in die Geheimnisse des Menschendaseins eindringen will, so kdnnen
Sie dargestellt finden, dafl das Zusammenwirken des minnlichen und
weiblichen Fruchtkeims den ganzen Menschen zustande bringe. Das
ist gerade ein Grundbestreben der modernen Naturwissenschaft, daf}
sie darstellen will, wie aus dem Zusammenwirken des minnlichen und
des weiblichen Keims der ganze Mensch wird. Sorgfaltig sucht die Mi-
kroskopie in den Substanzen festzustellen, was von den Eigenschaften
aus dem minnlichen und was aus dem weiblichen Keim herriihren
kann, und sie ist befriedigt, wenn sie beweisen zu kénnen glaubt, wie
der Mensch wird aus einer Zusammenwirkung von minnlichem und
weiblichem Keim. Aber die Naturwissenschaft wird durch sich selber
gedringt werden, anzuerkennen, dafl nur ein Teil der menschlichen
Wesenheit durch das Zusammenwirken von mannlichem und weib-
lichem Keim bestimmt wird und daf} es fiir den Leutigen Menschen in
dem gegenwirtigen Entwickelungszyklus in der Tat so ist, dafl man,
selbst wenn man noch so genau weif}, was von dem einen und was von
dem anderen Keim kommt, in der Regel nicht den ganzen Menschen
erkldrt hat.

Es gibt in jedem Menschen etwas, was nicht durch den Keim ange-
regt wird, sondern was sozusagen jungfriulicher Geburt ist, was sich
von ganz anderen Gebieten her in die Keimung ergiefit. Es verbindet
sich mit dem Keime des Menschen etwas, was nicht von Vater und
Mutter abstammt und was doch zu ihm gehért, was doch fiir ihn be-
stimmt ist, was sich hineinergiefit in sein Ich und was veredelt werden
kann, wenn es das Christus-Prinzip aufnimmt. Dasjenige ist im Men-
schen jungfriulich geboren, was sich im Laufe der Menschheitsent-
wickelung mit dem Christus verbindet. Und das hingt zusammen ~



das wird einmal die Naturwissenschaft mit ihren eigenen Mitteln er-
kennen — mit jenem bedeutsamen Ubergange, der sich in der Zeit des
Christus Jesus abgespielt hat. Vorher konnte nichts in des Menschen
Innern sein, was nicht auf dem Wege des Keimes in die Menschen
gekommen ist. Es geschieht wirklich etwas zur Verinderung der Ich-
Entwickelung im Laufe der Zeit. Die Menschheit ist seit jener Zeit
anders geworden; nur muf sie das, was ihr seit jener Zeit zu den Be-
standteilen des bloflen Keimes hinzugefiigt wird, nach und nach ent-
wickeln und veredeln durch die Aufnahme des Christus-Prinzips.

Wir nahern uns damit einer sehr subtilen Wahrheit. Und fiir den, der
die moderne Naturwissenschaft kennt, ist es merkwiirdig und interes-
sant, wie es heute schon Gebiete gibt, wo die Naturforscher sozusagen
mit der Nase darauf hingestoflen werden, daf} etwas im Menschen nicht
aus dem Keime-stammt. Es sind die Vorbedingungen dafiir schon da,
nur ist der Intellekt der Forscher nicht weit genug, um das, was er
selbst in seinen Experimenten, in seinen Beobachtungen gegeben hat,
richtig zu erkennen. Denn in dem, was objektiv in den Experimenten
vorgeht, wirkt mehr, als die heutige Naturwissenschaft erkennt. Die
Naturwissenschaft kime wenig weit, wenn sie nur der Geschicklich-
keit der Forscher tiberlassen wire. Wahrend dieser oder jener im Labo-
ratorium steht, in der Klinik oder im Kabinette arbeitet, stehen hinter
ihm die die Welt lenkenden und leitenden Michte und lassen an die
Oberfliche kommen, was der Forscher nicht versteht, und wozu er nur
Werkzeug ist. Es ist daher durchaus auch richtig, daf} sogar die objek-
tive Forschung von den «Meistern», das heifft von den hoheren Indi-
vidualitdten geleitet wird. Nur werden die Dinge, auf die jetzt hin-
gewiesen ist, gewShnlich nicht beobachtet. Aber sie werden beobach-
tet werden, wenn die bewuflten Fihigkeiten der Forscher mit dem
durchdrungen sein werden, was die spirituelle Lehre der Anthropo-
sophie ist.

Dadurch, daf} das stattgefunden hat, was ich jetzt geschildert habe,
ist mit den Fahigkeiten des Menschen seit dem Erscheinen des Christus
auf der Erde eine grofle Verinderung vorgegangen. Vorher hat der
Mensch nur jene Fihigkeiten benutzen konnen, die ihm aus dem viter-
lichen und miitterlichen Keime zugeflossen sind; denn nur diese sind



s0, dafl sie sich in dem Menschen ausgestalten. Wenn wir zwischen Ge-
burt und Tod stehen, entwickeln wir das an Fihigkeiten, was wir aus
dem physischen Leibe, Atherleibe und Astralleibe sind. Vor der Zeit
des Christus Jesus waren die Werkzeuge, die der Mensch fiir sich ver-
wendete, allein zu priparieren aus dem bloflen Keim; nachher kam das
hinzu, was jungfriulicher Geburt ist, was gar nicht durch den Keim
angeregt ist. Das kann natiirlich sehr verdorben werden, wenn der
Mensch der bloflen materiellen Anschauung hingegeben ist. Wenn er
sich aber der Wirme hingibt, die von dem Christus-Prinzip ausgeht,
dann kann es veredelt werden, und er bringt es dann in die folgenden
Inkarnationen in einer immer hoheren und hoheren Art hinein.

Was aber jetzt gesagt worden ist, das setzt voraus, dal wir verste-
hen, daf in allen jenen Verkiindigungen, welche der Christus-Verkiin-
digung vorausgingen, etwas steckte, was an die Fihigkeiten gebunden
war, die aus der Abstammung herriihrten, welche der Mensch mit dem
Keim empfing; und es setzt weiter voraus, dafl wir uns bewufit werden
missen, dafl der Christus Jesus zu den Fihigkeiten sprechen mufite,
die nichts mit dem Keime aus der Erde zu tun haben, sondern die sich
verbinden mit dem Keim aus den gottlichen Welten heraus. Alle die,
welche vor dem Christus Jesus auftraten, konnten sich, um zu den
Menschen zu sprechen, nur jener Fihigkeiten bedienen, die ihnen in
ihrer irdischen Wesenheit durch die Keimanlagen iibertragen worden
sind. Alle die Propheten und Verkiinder, so hoch sie waren, selbst
wenn sie als Bodhisattvas herunterstiegen, sie mufiten sich, um zu ver-
kiindigen, der Fihigkeiten bedienen, die durch den Keim gegangen
sind. Der Christus Jesus aber sprach zu demjenigen im Menschen, was
nicht durch den Keim geht, sondern was aus dem Reiche des Gottlichen
ist. Darauf weist er im Sinne des Lukas-Evangeliums hin, wenn er zu
seinen Jiingern iiber das Wesen Johannes des Tdufers spricht:

«Ich sage euch, einen grofleren Propheten als Johannes gibt es nicht
unter denen, die vom Weibe geboren sind»

das heifit, die in threr Wesenheit, wie sie vor uns stehen, erklart werden
dadurch, dafl diese Wesenheit durch die physische Geburt aus dem
minnlichen und weiblichen Keim entstanden ist. Aber er sagt weiter:



«Der kleinste Teil desjenigen, was nicht aus dem Weibe geboren
ist, der sich mit dem Menschen aus dem Reich Gottes verbindet, ist
grofler als Johannes» (Lukas 7, 28).

So Tiefes verbirgt sich hinter solchen Worten. Wenn die Menschen
einmal die Bibel studieren werden, durchleuchtet von dem Wesen der
Geisteswissenschaft, dann werden sie sehen, dafl in ihr physiologische
Wahrheiten enthalten sind, die grofler sind als alles, was neues, stiim-
perhaftes physiologisches Denken zutage férdern kann. In einem sol-
chen Worte wie dem eben angefiihrten liegt der Antrieb zur Erkennt-
nis einer der grofiten physiologischen Wahrheiten. So tief ist die Bibel,
wenn wir sie in Wahrheit auffassen.

Was ich Ihnen jetzt gesagt habe, erldutert der Christus Jesus in man-
nigfaltiger Weise auch in anderer Form. Er will darauf hinweisen, wie
das, was sich durch ihn in die Welt einleben soll, ein ganz Neues ist,
ein ganz anderes, als was jemals frither verkiindet worden isf, weil es
mit den Fihigkeiten verkiindet wird, die herausgeboren sind aus den
Reichen der Himmel, die wir nicht vererbt haben. Er weist darauf hin,
wie schwierig es fiir die Menschen ist, sich nach und nach zum Ver-
stindnis einer solchen Lehre, eines solchen Evangeliums aufzuschwin-
gen, wie die Menschen verlangen werden, so iiberzeugt zu werden, wie
sie friiher iiberzeugt worden sind. Aber er sagt ihnen zugleich: Von
dem Neuen, was da gekommen ist, von der neuen Wahrheit konnt ihr
nicht in derselben Art iiberzeugt werden; denn was als Zeugnis von
der alten Form kommen konnte, das konnte euch an der neuen Form
nicht iiberzeugen. Art und Form im Sinne der alten Wahrheit stellen
sich am hochsten dar, so wie es der Mensch fassen kann, in der Weise,
wie es symbolisiert wird in dem Zeichen des Jonas. In diesem wird
durch die alte Art symbolisiert, wie der Mensch allmihlich zur Er-
kenntnis hinaufwichst und in die geistigen Welten eindringt, oder wie
er, um biblisch zu sprechen, Prophet wird (Lukas 11, 29-32).

Das ist die alte Art, zur Initiation zu kommen, zuerst seine Seele reif
zu machen, alles vorzubereiten, was die Seele reif machen kann, dann
durch dreieinhalb Tage hindurch in einen Zustand gebracht zu wer-
den, in welchem man véllig der dufleren Welt entriickt ist und auch



den Werkzeugen, mit denen man die dufere Welt wahrnimmt. Daher
wurden die, welche in die geistige Welt hinaufgefiihrt werden sollten,
zuerst sorgfaltig vorbereitet; ihre Seele wurde zum Erkennen des gei-
stigen Lebens prapariert. Dann wurden sie durch dreieinhalb Tage der
Welt entriickt und dazu an einen Ort gebracht, wo sie auch durch ihre
dufleren Sinne nichts wahrnehmen konnten, wo ihr Korper in einem
todihnlichen Zustande war, und nach dreieinhalb Tagen wurden sie
wieder auferweckt; da wurde ihre Seele wieder in den K&rper zuriick-
gerufen. Dann waren solche Menschen fdhig, sich an das, was sie als
Anschauung der hoheren Welten empfangen hatten, zu erinnern und
selber von den geistigen Welten zu kiinden. Das war das grf)ﬁe Ge-
heimnis der Initiation, dafl die lange vorbereitete Seele durch dreiein-
halb Tage aus ihrem Korper herausgefiihrt wurde in eine ganz andere
Welt; da war sie abgeschlossen von der dufleren Welt und drang in die
geistige Welt ein. Immer gingen unter den Volkern solche Menschen
herum, die Verkiinder der geistigen Welt sein konnten; sie waren es,
die das durchgemacht hatten, was in der Bibel angedeutet wird als das
Ruhen des Jonas im Walfisch (Jona 2, 1). Dazu wurde ein solcher vor-
bereitet, und er trug dann als alter Initiierter, wenn er vor dem Volke
erschien, das Zeichen an sich, das die an sich trugen, die selbst die gei-
stige Welt erleben konnten, das Zeichen des Jonas.

Dies war die eine Art der Einweihung. Es gibt — so sagte der Chri-
stus — im alten Sinn kein anderes Zeichen denn das Zeichen des Jonas
(Lukas 11, 29). Und noch deutlicher driickt er sich aus im Sinne des
Lukas-Evangeliums: Es gibt allerdings als eine Erbschaft der alten
Zeiten noch dieses, daff man ohne sein Zutun, ohne Initiation dumpf,
dimmerhaft hellsehend werden kann und durch Offenbarung von
oben in die geistige Welt hinaufgefiihrt werden konnte. — Er wollte
darauf hinweisen, daf} es neben der eben geschilderten jene zweite Art
von Eingeweihten in die geistige Welt gibe, dafl es solche Menschen
gibe, die herumgingen unter den anderen Menschen und dadurch, daf§
sie eine entsprechende Abstammung hinter sich hatten, fihig waren,
ohne eine besondere Initiation durchgemacht zu haben, in einer Art
erhthten Trancezustandes Offenbarungen von oben zu bekommen.
Und der Christus wies darauf hin, dafl diese zweifache Art, sich in die



geistige Welt zu versetzen, von den alten Zeiten iiberkommen ist. Er
sagte: Sehet hin und erinnert euch an den Konig Salomo. — In diesem
wollte er eine Individualitit jener Art hinstellen, welche ohne ihr Zu-
tun, durch Offenbarung von oben, in die geistige Welt hineinschauen
konnte. Daher ist auch die K6nigin von Saba, die zu dem K&nig Salo-
mo kommt, die Trigerin der Weisheit von oben, die Reprisentantin
derjenigen, die dazu pridestiniert sind, alle die Erbstiicke dumpfen,
dammerhaften Hellsehens zu haben, wie es in der atlantischen Zeit alle
Menschen gehabt haben (Lukas 11, 31).

Diese zwei Arten von Eingeweihten gab es: die eine Art, dargestellt
durch Salomo und in dem bildhaften Hingehen der KGnigin von Saba,
der K&nigin des Siidens, zu ihm; die andere Art war die, welche im
Zeichen des Jonas erfolgte, das heifit die alte Initiation, bei der man
in vollem Abgeschlossensein von der Auflenwelt wihrend dreieinhalb
Tagen durch die geistige Welt durchgeht. Nun fiigt der Christus hin-
zu: «Hier ist mehr denn Salomo .. ... hier ist mehr denn Jonas» (Lu-
kas 11, 31 und 32), und weist damit darauf hin, dafl etwas Neues in die
Welt eingetreten ist, dafy nicht bloff zu den Atherleibern von auflen
durch Offenbarungen gesprochen wird wie bei Salomo und daf nicht
gesprochen wird zu den Atherleibern von innen durch Offenbarungen,
die der dazu vorbereitete Astralleib dem Atherleib mitteilen kann, wie
bei denen, die symbolisiert sind durch das Zeichen des Jonas. Der
Christus will sagen: Hier ist etwas, wo der Mensch, wenn er sich in
seinem Ich dazu reif macht, sich mit dem verbindet, was den Reichen
der Himmel angehort, weil die Krifte aus den Reichen der Himmel
sich mit dem jungfriulichen Teil in der Menschenseele verbinden, der
den Reichen der Himmel angehort, und den die Menschen verderben
kénnen, indem sie sich von dem Christus-Prinzip abwenden, den sie
aber auch hegen und pflegen konnen, wenn sie sich mit dem durch-
dringen, was von dem Christus-Prinzip ausstromt.

So fiigt der Christus Jesus — im Sinne des Lukas-Evangeliums — das-
jenige seiner Lehre ein, was als ein neues Element damals auf die Erde
gekommen ist, und wir sehen, wie sich alle alten Arten der Verkiindi-
gung des Gottesreiches durch das Ereignis von Palistina gedndert ha-
ben. Daher sagt er zu denen, von welchen er voraussetzen konnte, daf§
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sie ihn durch ihre Praparation ein wenig verstehen konnen: Wahrhaf-
tig, es sind solche unter euch, die nicht nur in der Weise wie Salomo
durch Offenbarung oder durch Initiation im Zeichen des Jonas das
Reich Gottes sehen kénnen; wiirden solche unter euch nichts anderes
erlangen, so wiirden sie in dieser Inkarnation niemals das Reich Gottes
sehen, sie wiirden eher sterben. — Das heiflt, vor ihrem Tode wiirden
sie das Reich Gottes nicht sehen, wenn sie nicht etwa initiiert wiirden;
dann aber miifdten sie auch einen toddhnlichen Zustand durchmachen.

Nun aber wollte der Christus zeigen, dafl es auch solche Menschen
geben kann, die, ehe sie sterben, durch das, was jetzt als neues Element
in die Welt gekommen ist, die Reiche der Himmel zu sehen vermogen.
Die Jiinger verstanden zunichst nicht, um was es sich handelte. Doch
wollte er ithnen zeigen, daf} sie es sein sollten, die, ehe sie eines natiir-
lichen Todes stiirben oder jenes Todes, den man frither bei der Initia-
tion gestorben ist, die Geheimnisse der Reiche der Himmel erfahren
wiirden. Das ist jene wunderbare Stelle im Lukas-Evangelium, wo der
Christus von einer hoheren Offenbarung spricht und sagt:

«Ich sage euch aber wahrhaftig: es sind einige unter denen, die
hier stehen, welche den Tod nicht kosten werden, bis sie die Reiche
der Himmel sehen» (Lukas 9, 27).

Das verstanden sie nicht, daf sie,die um ithn herum waren, dazu aus-
ersehen waren, jene starke Wirkung von jenem Ich, von dem Christus-
Prinzip, zu erfahren, durch die sie unmittelbar in die geistige Welt hin-
aufdringen sollten. Die geistige Welt sollte ihnen offenbar werden ohne
das Zeichen des Salomo und ohne das Zeichen des Jonas. Ist das ge-
schehen?

Unmittelbar an diese Worte schliefit sich die Szene der Verkldrung
an, wo drei Jiinger, Petrus, Jakobus und Johannes, in die geistige Welt
hinaufgefiilhrt werden und ihnen entgegentritt, was in der geistigen
Welt als Moses und Elias vorhanden ist, und zugleich das Geistige
selbst, was in dem Christus Jesus lebt (Lukas 9, 28-36). Sie schauen fiir
einen Moment in die geistige Welt hinein, um ein Zeugnis dafiir zu be-
kommen, daff man ohne das Zeichen des Salomo und ohne das Zeichen
des Jonas in die geistige Welt Einblick erhilt. Aber zugleich zeigt sich,



dafl sie noch Anfinger sind: Sie schlafen gleich ein, nachdem sie durch
die Gewalt dessen, was geschieht, aus ihren physischen und Ather-
leibern herausgerissen sind. Daher findet der Christus sie schlafend.
Daran sollte gezeigt werden, welches die dritte Art, in die geistige Welt
hineinzukommen, ist, aufler der unter dem Zeichen des Salomo und
der unter dem Zeichen des Jonas. Das wufite eben derjenige, der fiir die
damalige Zeit die Zeichen der Zeit zu deuten verstand, dafl das Ich sich
entwickeln mufite, daf} es jetzt unmittelbar inspiriert werden mufte,
daf die gottlichen Krifte unmittelbar in das Ich hineinwirken mufiten.

Es sollte aber zu gleicher Zeit gezeigt werden, wie die damaligen
Menschen, wenn sie auch Exemplare hochster Art waren, nicht fihig
waren, das Christus-Prinzip in sich aufzunehmen. Ein Anfang sollte in
dieser Beziehung in der Verklarung gemacht werden, aber zugleich ge-
zeigt werden, daf} die Jiinger zunichst nicht fihig waren, das Christus-
Prinzip ganz aufzunehmen. Daher versagen gleich hinterher ihre Krifte,
als sie das Christus-Prinzip anwenden und einen Menschen heilen wol-
len, der von einem bdsen Geiste gepackt ist; sie konnen es aber nicht.
Da weist der Christus darauf hin, daf} sie erst an einem Anfange stehen,
indem er sagt: Ich werde noch lange bei euch bleiben miissen, bis eure
Krifte auch in die anderen Menschen einstromen konnen (Lukas 9,
41). Und er heilt dann den, den die Jiinger nicht heilen konnten. Dann
aber sagt er, sie noch einmal auf alles hinweisend, was sich als Geheim-
nis dahinter verbarg: «Jetzt ist die Zeit gekommen, dafl der Sohn des
Menschen ausgeliefert werden soll in Menschenhidnde», das heiflt, wo
das, was die Menschen in ihrer Erdenmission aus sich heraus entwickeln
sollen, nach und nach in die Menschen einstromen soll, wo das mensch-
liche Ich dem Menschen iibergeben werden soll, das sie in der hdchsten
Gestalt, in dem Christus, erkennen sollen.

«Nehmt euch diese Worte zu Ohren: es ist an der Zeit, daf} der
Sohn des Menschen ausgeliefert wird in Menschenhinde.
Sie aber verstanden dieses Wort nicht, und es war vor ihnen ver-

borgen, dafl sie es nicht begriffen» (Lukas 9, 44-45).

Nun, wieviel Menschen haben bis heute dieses Wort verstanden?
Aber immer mehr und mehr Menschen werden dieses Wort verstehen,



dafl damals das Ich, der Menschensohn, an die Menschen hat ausgelie-
fert werden sollen. Was fiir die damalige Zeit als Erkldrung beigefiigt
werden konnte, das fiigt der Christus Jesus nun auch bei. Er sagt: So,
wie der heutige Mensch vor uns steht, ist er ein Produkt, das entstan-
den ist aus jenen alten Kriften, die wirksam waren, als noch keine luzi-
ferischen Wesenheiten in den Menschen eingegriffen hatten; dann sind
die luziferischen Krifte gekommen und haben den Menschen herunter-
gezogen. Das alles hat sich in die Fihigkeiten hineinversenkt, welche
heute dem Menschen zu eigen sind. In alles das, was aus dem Keime
ist, hat sich in des Menschen Bewufitsein dasjenige hineingemischt,
was ithn in eine niedere Sphire herunterzog.

Der Mensch ist ein zweifaches Wesen. Was er bisher aber an Bewuft-
sein entwickelt hat, das ist ganz von dem Friiheren durchdrungen, von
den luziferischen Kriften. Nur das, worinnen Unbewufites im Men-
schen waltet, ist dasjenige, was sozusagen wie ein letzter Rest aus der
Entwickelung durch Saturn, Sonne und Mond, als noch keine luzi-
ferischen Krafte vorhanden waren, heute als jungfrauliches Teil in den
Menschen hineinstromt; aber das kann sich nicht mit dem Menschen
verbinden ohne das, was der Mensch durch das Christus-Prinzip in sich
ausbilden kann. So wie der Mensch heute vor uns steht, ist er zunichst
ein Ergebnis der Vererbung, ein Zusammenfluff dessen, was aus den
Keimen heraus stammt. Indem er so heranwichst, ist er von vornherein
eine Zweiheit. Nur ist diese Zweiheit schon von luziferischen Kriften
durchdrungen. Solange aber der Mensch noch nicht von Selbstbewuft-
sein durchleuchtet ist, solange er aus seinem eigenen Ich heraus noch
nicht zwischen Gut und Bdse voll unterscheiden kann, solange zeigt
er uns durch den Schleier des Spateren hindurch seine friihere, seine
urspriingliche Natur. Nur das, was an dem heutigen Menschen kind-
lich ist, hat noch einen letzten Rest jener Wesenheit, die der Mensch
gehabt hat, bevor er dem Einflufl der luziferischen Wesenheiten unter-
legen ist.

Daher haben wir jetzt den Menschen so vor uns, daf} wir einen
«kindlichen» Teil und einen «erwachsenen» Teil haben. Der erwach-
sene Teil ist der von den luziferischen Kriften durchdrungene, aber er
macht seinen Einflufl geltend von der allerersten Keimanlage an. Die



luziferischen Krifte durchdringen auch schon das Kind, so daf} im ge-
wohnlichen Leben nicht das zum Vorschein kommen kann, was schon
friher, vor dem luziferischen Einflufi, in den Menschen hineinversenkt
worden ist. Das muf} die Christus-K raft wieder aufwecken. Die Christus-
Kraft muf sich mit dem verbinden, was die besten Krifte der kind-
lichen Natur im Menschen sind. Sie darf nicht an die Fihigkeiten an-
kniipfen, die der Mensch verdorben hat, an das, was aus der aus dem
blofen Intellekt geborenen Weisheit herstammt, sondern sie muf§ an
das ankniipfen, was aus den alten Zeiten der kindlichen Natur geblie-
ben ist. Das ist das Beste; das muf} sie wieder regenerieren und von da
ausgehend das andere befruchten.

«Es fuhr aber der Gedanke unter sie, wer von ihnen der grofite sei»

das heiflt, wer am meisten geeignet set, das Christus-Prinzip in sich auf-
zunehmen.

«Da aber Jesus ihres Herzens Gedanken wufite, nahm er ein Kind,
stellte es neben sich
und sagte: Wer dieses Kind aufnimmt in meinem Namen,»

das heiflt, wer sich im Namen des Christus mit dem verbindet, was aus
den vorluziferischen Zeiten geblieben ist —,

«der nimmt mich auf; und wer mich aufnimmt, der nimmt den
auf, der mich gesandt hat» (Lukas 9, 46-48),

das heifdt, der diesen Teil des Menschen auf die Erde gesandt hat. Da
haben Sie die grofle Bedeutung dessen betont, was im Menschen
kindlich geblieben ist und was gehegt und gepflegt werden soll in der
menschlichen Natur.

Man kann sagen: Der Mensch, welcher da vor mir steht, hat eigent-
lich ganz gute Anlagen. Man kann sich alle Miihe geben, diese Anlagen
zu entwickeln, wie der Mensch im gewohnlichen Leben ja auch gute
Fortschritte macht. Wie man es heute macht, so wird man nicht auf
das in den Untergriinden des Menschen Vorhandene Riicksicht nehmen.
Man sollte aber auf das im Menschen kindlich Gebliebene schauen,
denn auf dem Umwege iiber dieses kindlich Gebliebene sollen durch



die Christus-Fihigkeit erst wieder die anderen Fahigkeiten erwirmt
werden. Das Kindliche soller wir gescheit machen, damit von da aus
die anderen Fihigkeiten wieder gescheit werden. Jeder trigt in dieser
Beziehunz die kindliche Natur in sich, und diese wird, wenn sie rege
1st, auch eine Empfinglichkeit haben fiir die Verbindung mit dem
Christus-Prinzip. Die Kriafte aber, die unter dem luziferischen Einfluf}
stehen, wenn sie auch noch so hoch sind, sie werden heute nur, wenn
sie allein im Menschen wirken, dasjenige, was als Christus-Kraft auf
der Erde leben kann, ablehnen und verspotten, wie es der Christus
selber vorausgesagt hat. ~

So wird uns gerade im Sinne des Lukas-Evangeliums klar vor die
Seele gestellt, welches der Sinn der neuen Verkiindigung ist. Wenn
einer, der das Zeichen des Jonas an der Stirne trug, ein alter Initiierter,
durch die Menschen schritt, so erkannte man ihn als einen solchen, der
von den geistigen Welten zu verkiinden hatte. Aber nur diejenigen
wuflten es, wie ein solcher aussieht, die dariiber unterrichtet worden
waren; es gehort eine besondere Vorbereitung dazu, um das Zeichen
des Jonas zu verstehen. Eine neue Vorbereitung aber sollte dazu gehd-
ren, um — mehr als das Zeichen des Salomo und mehr als das Zeichen
des Jonas — eine neue Art des Verstehens, eine neue Art, die Seele reif
zu machen, hervorzubringen. Die Zeitgenossen des Christus Jesus konn-
ten zunichst nur die alte Art verstehen, und eine den meisten bekannte
Art war noch das, was Johannes der T4ufer brachte. Dafl aber jetzt der
Christus Jesus etwas vollstindig Neues brachte, dafl er Seelen unter
denen suchte, die gar nicht so aussahen, wie man sich friiher solche
Menschen vorgestellt hatte, das war den Leuten etwas ganz Fremdes.
Sie hatten vorausgesetzt, dafl er bei denen sitzen werde, welche Ubun-
gen der alten Art durchmachten, und ihnen seine Lehre verkiinden
werde. Daher konnten sie nicht verstehen, daf} er bei denen sitzt, welche
sie als Siinder ansahen. Aber er sagte thnen: Wiirde ich das, was ich
als ganz Neues der Menschheit zu geben habe, in der alten Art ver-
kiinden, wiirde nicht auch eine ganz neue Form an die Stelle der alten
treten, so wiirde ich dasselbe machen, wie wenn ich einen neuen Flicken
auf ein altes Kleid nihen wiirde oder wenn ich neuen Wein nehmen
und ihn in alte Schliuche geben wiirde. Was jetzt der Menschheit ge-



geben werden soll und was mehr ist als das Zeichen des Salomo oder
das des Jonas, das muf} in neue Schliuche, in neue Formen gegossen
werden. Und ihr miiflit euch dazu aufraffen, um in einer neuen Form
auch die neue Verkiindigung zu verstehen (Lukas 5, 36-37).

Die, welche verstehen sollten, sie mufiten verstehen durch den ge-
waltigen Einfluf} des Ich, nicht durch das, was sie gelernt hatten, son-
dern durch das, was iibergestrémt war aus der spirituellen Wesenheit
des Christus in sie. Dazu aber waren nicht diejenigen ausersehen, die
im Sinne der alten Lehren vorbereitet waren, sondern die, welche durch
Inkarnationen und Inkarnationen durchgegangen waren und sich
trotzdem als einfache Leute zeigten, die durch die in sie iibergestrémte
Glaubenskraft verstehen konnten. Daher mufite auch vor sie ein Zei-
chen hingestellt werden, das vor aller Augen sich abspielte. Was sich
durch Jahrhunderte und Jahrtausende in den Mysterientempeln abge-
spielt hatte als das Hindurchgehen durch den «mystischen Tod», das
mufite sich auf dem groflen Schauplatze der Weltgeschichte abspielen.
Alles, was sich geheimnisvoll in den groflen Initiationstempeln zuge-
tragen hatte, das trat jetzt heraus und stand da als ein einzelnes Ereignis
auf Golgatha. In intensiver Weise trat vor die Menschheit hin, was
sonst nur vor die Eingeweihten in den dreieinhalb Tagen getreten war,
wo eine alte Initiation vollzogen worden war. Daher muflte der, wel-
cher die Tatsachen kannte, den Vorgang von Golgatha als das schil-
dern, was er war, als die in Historie umgewandelte, auf den dufleren
Platz der Weltgeschichte gebrachte alte Initiation.

Das ist es, was sich auf Golgatha zugetragen hat. Was die wenigen
Eingeweihten frither in den Initiationstempeln gesehen hatten, das
Ruhen wihrend dreieinhalb Tagen in einem todihnlichen Zustande,
wodurch sie die Uberzeugung gewonnen hatten, dafl das Geistige im-
mer das Leibliche iiberwinden wird, dafl das Seelisch-Geistige des
Menschen einer geistigen Welt angehort, das sollte sich jetzt einmal
vor aller Augen abspielen. Eine Initiation, hinausgetragen auf den Plan
der Weltgeschichte, ist das Ereignis von Golgatha. Damit ist diese
Initiation aber nicht blof fiir diejenigen vollzogen, welche damals um
dieses Ereignis herumstanden, sondern fiir die ganze Menschheit. Und
was vom Tode am Kreuz ausgeflossen ist, das stromt von da aus in die



ganze Menschheit ein. Ein Strom geistigen Lebens geht von den Bluts-
tropfen aus, die auf Golgatha aus den Wunden des Christus Jesus ge-
flossen sind, ausstromend von da in die ganze Menschheit hinein. Denn
als Kraft sollte in die Menschheit gehen, was als Weisheit von anderen
Verkiindigern ausgeflossen ist. Das ist der grofle Unterschied zwischen
dem Ereignis von Golgatha und der Lehre der anderen Religionsstifter.

Es gehort ein tieferes Verstindnis dazu, als es heute vorhanden ist,
um richtig aufzufassen, was damals auf Golgatha geschehen ist. Das-
jenige, woran das menschliche Ich physisch gehingt wurde, als die Er-
denentwickelung begann, das ist das Blut. Das Blut ist der duflere Aus-
druck des menschlichen Ich. Die Menschen wiirden ihr Ich immer
stirker und stirker gemacht haben und ohne die Erscheinung des
Christus in eine Entwickelung des Egoismus hineingekommen sein.
Davor wurden sie bewahrt durch das Ereignis von Golgatha. Was
mufite flieflen? Dasjenige, was das iiberschiissige Substantielle des Ich
ist, das Blut mufite ausfliefen. Was damit begonnen hat, als auf dem
Olberge die Schweifitropfen von dem Erloser wie Blutstropfen her-
unterrannen, das mufite fortgesetzt werden, indem aus den Wunden des
Christus Jesus auf Golgatha das Blut flofl. Was damals als Blut geflos-
sen ist, das ist das Zeichen fiir das, was als das Uberschiissige des Ego-
ismus in der Menschennatur hingeopfert werden mufite. Daher miissen
wir tiefer eindringen in die spirituelle Bedeutung des Opfers auf Gol-
gatha. Was auf Golgatha geschah, das ist nicht fiir den Chemiker — als
den Menschen mit dem nur dufleren intellektuellen Blick — durchsich-
tig. Wenn jemand das Blut, das auf Golgatha geflossen ist, chemisch
untersucht haben wiirde, so wiirde er dasselbe an Stoffen gefunden
haben, was er in dem Blute von anderen Menschen finden wiirde. Wer
aber dieses Blut mit den Mitteln der okkulten Forschung untersucht,
der findet, daff es in der Tat ein anderes Blut ist. Es ist das {iberschiis-
sige Blut der Menschheit, durch welches die Menschen in Egoismus hit-
ten verkommen miissen, wenn nicht die unendliche Liebe gekommen
wire und dieses Blut hitte flieflen kénnen. Die unendliche Liebe ist
beigemischt dem Blute, das auf Golgatha geflossen ist, und der okkulte
Forscher findet diese unendliche Liebe, wie sie das Blut auf Golgatha
ganz durchdringt. Und weil der Schreiber des Lukas-Evangeliums ins-



besondere schildern wollte, wie die unendliche Liebe durch den Chri-
stus in die Welt gekommen ist, die den Egoismus allmzhlich herauszu-
treiben hat, so bleibt er in dieser Rolle. Ein jeder Evangelist schildert
das, was er nach seiner besonderen Rolle gerade schildern mufi.

Wenn wir noch tiefer in diese Zusammenhinge hineinleuchten konn-
ten, so wiirden wir finden, dafl alle Widerspriiche fortfallen, welche
die materialistische Forschung etwa finden konnte, wie die Wider-
spriiche in der Vorgeschichte des Jesus von Nazareth dadurch weg-
gefallen sind, dafl wir gesehen haben, wie es sich mit dieser Jugend-
geschichte verhilt. Jeder der Evangelienschreiber schildert das, was
nach seinem Gesichtspunkte ithm besonders nahelag; daher schildert
Lukas das, was seine Berichterstatter, die «Selbstseher» und «Diener
des Wortes», nach ihrer besonderen Praparation haben wahrnehmen
konnen. Die anderen Evangelisten nehmen anderes wahr, der Schreiber
des Lukas-Evangeliums nimmt das wahr, was die ausstromende Liebe
ist, die auch da verzeiht, wo ihr das fiir die physische Welt Furcht-
barste angetan ist, so daf noch vollstandig zu Recht von dem Kreuze
von Golgatha die Worte heruntertonen, die der Ausdruck dieses Liebe-
ideals sind — Verzeihung auch dann, wenn einem das Argste angetan
ist —: «Vater, vergib ihnen, denn sie wissen nicht, was sie tun» (Lukas
23, 34). Verzeihung erfleht der, der da an dem Kreuze von Golgatha
das Unendliche vollzieht, aus seiner unendlichen Liebe fiir die, welche
ihn gekreuzigt haben.

Und noch einmal das Evangelium von der Macht des Glaubens. Be-
kraftigt werden sollte, dafl es in der menschlichen Natur etwas gibt,
was aus ihr ausstromen kann, was nur vorhanden zu sein braucht, um
den Menschen der Sinneswelt zu entreiflen, wenn er auch noch so sehr
mit ihr verkniipft ist. Denken wir uns einen Menschen, der durch alle
moglichen Verbrechen mit der Sinneswelt verwachsen ist, so dafl das
Gericht der Sinneswelt die Strafe vollzieht; denken wir uns aber, er
habe sich das gerettet, was die Kraft des Glaubens in thm aufkeimen
lassen kann; dann wird er sich von einem anderen, der das nicht in
sich aufkeimen lassen kann, so unterscheiden, wie der eine der beiden
Verbrecher sich von dem anderen unterschied. Der eine hat den Glau-
ben nicht; an ihm hat sich das Strafgericht vollzogen. Der andere aber



hat diesen Glauben wie ein schwaches Licht, das hineinscheint in die
geistige Welt, daher kann er den Zusammenhang mit dem Geistigen
nicht verlieren. Darum muf} ihm gesagt werden: Heute noch — wo du
weiflt, dafl du verbunden bist mit der geistigen Welt — wirst du mit mir
in dem sein, was im Paradiese ist (Lukas 23, 43).

So ertonen auch die Wahrheiten vom Glauben und der Hoffnung zu
der Wahrheit von der Liebe hinzu aus dem Lukas-Evangelium vom
Kreuze herab.

Und dann ist noch eines zu erfiillen aus jenem Seelengebiete heraus,
das uns insbesondere der Schreiber des Lukas-Evangeliums schildern
will. Der Mensch kann, wenn er von jener Liebe durchdrungen ist, die
von dem Kreuz auf Golgatha herunterstromte, in die Zukunft hinein-
sehen und sagen: Auf der Erde mufl allmzhlich die Entwickelung so
stattfinden, daf} dasjenige, was als Geist in mir lebt, nach und nach das
ganze physische Erdendasein umgestaltet. Was vor dem luziferischen
Einflufl da war, das Vater-Prinzip, der Geist, den wir empfangen, wir
werden ihn allmihlich dem Vater-Prinzip wiedergeben; aber wir wer-
den unseren ganzen Geist durchstromt sein lassen von dem Christus-
Prinzip, und unsere Hinde werden zum Ausdruck bringen, was in
unseren Seelen lebt als ein klares, deutliches Bild. Wie unsere Hinde
nicht von uns, sondern von dem Vater-Prinzip geschaffen sind, so wer-
den sie durchstromt werden von dem Christus-Prinzip. Und indem die
Menschen durch Inkarnationen und Inkarnationen durchgehen, wird
nach und nach in das, was die Menschen in ihren dufleren Leibern
verrichten, das einstrémen, was als Geistiges herunterstromt von dem
Mysterium von Golgatha bis in das Vater-Prinzip, so daf} die duflere
Welt durchdrungen werden wird von dem Christus-Prinzip. Nach-
leben werden die Menschen jene Gelassenheit, die vom Kreuz von Gol-
gatha heruntertonte und die zur hochsten Hoffnung fiir die Zukunft
fithrt, zu dem Ideal: Ich lasse in mir aufkeimen den Glauben, lasse in
mir aufkeimen die Liebe; dann werden Glaube und Liebe in mir leben,
und ich weifl dann, dafl sie, wenn sie stark genug sind, alles Auflere
durchdringen werden. Dann weif} ich auch, dafl das Vater-Prinzip in
mir von ihnen durchdrungen sein wird. — Die Hoffnung von der
Menschheitszukunft wird hinzukommen zu Glaube und Liebe, und



verstehen werden die Menschen, daf sie sich nach der Zukunft hin jene
Gelassenheit aneignen miissen: Habe ich nur den Glauben, habe ich
nur die Liebe, so darf ich mich der Hoffnung hingeben, daf das, was
von dem Christus Jesus in mir ist, nach und nach hiniibergehen wird
nach auflen. Dann werden die Menschen die Worte verstehen, die als
hohes Ideal von dem Kreuze heruntertSnen:

«Vater, in deine Hinde befehle ich meinen Geist» (Lukas 23, 46).

So ténen Worte der Liebe, so tonen Worte des Glaubens und der
Hoffnung vom Kreuze herunter in dem Evangelium, wo geschildert
wird, wie in der Seele des Jesus von Nazareth die frither getrennten
Geistesstromungen zusammengeflossen sind. Was ehedem der Mensch-
heit als Weisheit geworden war, das ist als Seelenkraft, als das hohe
Ideal des Christus in sie eingestromt. Und es ist die Aufgabe der Men-
schenseele, das, was uns durch eine solche Urkunde wie das Lukas-
Evangelium verkiindet wird, immer besser zu verstehen, damit leben-
diger und immer lebendiger in den Menschenseelen die tief eindringen-
den To6ne werden, die in den drei Worten liegen, die von dem Kreuze
heruntertonen. Wenn die Menschen mit den Fahigkeiten, die sich durch
die spirituellen Wahrheiten, die uns die Geisteswissenschaft geben
kann, in ihnen entwickeln werden, so fithlen werden, dafl ihnen nicht
mehr eine tote Mitteilung, sondern ein lebendiges Wort von dem Kreuze
herunterstromt, dann werden sie sagen: Wir beginnen zu begreifen,
dafl ein lebendiges Wort in einer solchen religigsen Urkunde enthalten
ist, wie sie Lukas geschrieben hat. So mufl die Geisteswissenschaft all-
mihlich enthiillen, was in den religitsen Urkunden verborgen liegt.

Durch die Reihe dieser Vortrige suchten wir soviel als méglich von
dem tiefen Sinn des Lukas-Evangeliums zu ergriinden. Es ist natiirlich
auch diesem Evangelium gegeniiber so, dafl ein Vortragszyklus nicht
ausreichend ist, um alles zu enthiillen. Daher werden Sie begreifen, daf}
vieles unerklirt geblieben ist, ohne dafl wir besonders betonen, daff
vieles unerklirt bleiben muf} in einem Dokument mit einem solchen
universellen Inhalt. Aber wenn Sie sich auf den Weg begeben, der ein-
mal mit einem solchen Vortragszyklus angedeutet ist, so werden Sie
auch immer tiefer und tiefer in solche Wahrheiten hineindringen kon-



nen, und Ihre Seelen werden immer mehr zu dem Empfangen eines
solchen lebendigen Wortes heranreifen, das unter dem dufleren Worte
verborgen ist. Die Geisteswissenschaft oder Theosophie ist keine neue
Lehre. Sie ist ein Instrument, um das zu begreifen, was der Menschheit
zunichst gegeben ist. Und so ist uns Geisteswissenschaft ein Instru-
ment, um die religidsen Urkunden der christlichen Offenbarung zu be-
greifen. Verstehen Sie Geisteswissenschaft in diesem Sinne, so werden
Sie nicht mehr sagen: Da ist eine christliche Theosophie, da ist eine
andere Theosophie. — Es gibt nur eine einzige Theosophie oder Geistes-
wissenschaft, nur ein einziges Instrument zur Verkiindigung der Wahr-
heit. Und wir wenden es an, um die Schitze des Geisteslebens der
Menschheit zu heben. Dieselbe Geisteswissenschaft ist es, die wir an-
wenden, um einmal die Bhagavad Gita, ein anderes Mal das Lukas-
Evangelium zu erkldren. Das ist das Grofle an der geisteswissenschaft-
lichen Stromung, dafl sie in jeglichen Schatz eindringen kann, der auf
geistigem Gebiete der Menschheit gegeben ist, aber wir wiirden sie
falsch verstehen, wenn wir uns verschlieffen wollten gegen irgendeine
der Verkiindigungen, die der Menschheit gegeben worden sind.
Nehmen Sie gerade in dieser Gesinnung die Verkiindigung des Lu-
kas-Evangeliums auf und verstehen Sie, wie es ganz durchstromt ist
von der Inspiration der Liebe. Dann wird das, was Sie am Lukas-Evan-
gelium durch Geisteswissenschaft immer besser erkennen lernen, in
Thre Seele flieflen und dazu beitragen kénnen, nicht nur zu durch-
schauen, was die Geheimnisse des Umkreises sind, was uns die geistigen
Untergriinde des Daseins offenbart, sondern es wird Ihnen aus einem
solchen Verstindnis der Geisteswissenschaft, die auch das Lukas-Evan-
gelium durchdringen kann, das strémen, was die eindringlichen Grund-
worte besagen: «Und Frieden in den Seelen der Menschen, in denen
ein guter Wille lebt.» Denn mehr als irgendeine Urkunde ist gerade
das Lukas-Evangelium geeignet, wenn wir es ganz verstehen, jene
warme Liebe in die Menschenseele hineinzugieflen, durch welche der
Friede auf der Erde lebt, das schénste der Spiegelbilder, das erscheinen
kann, wenn sich die gottlichen Geheimnisse auf der Erde offenbaren
konnen. Was sich offenbaren kann, das muf} sich auf der Erde spiegeln
und im Spiegelbilde wieder hinaufdringen in die geistigen Hdohen.



Lernen wir in diesem Sinne die Geisteswissenschaft erkennen, dann
wird sie uns die Geheimnisse der gottlich-geistigen Wesenheiten und
des geistigen Daseins offenbaren kdnnen, und das Spiegelbild dieser
Offenbarungen wird in unseren Seelen leben, Liebe und Friede, das
schonste Spiegelbild, das auf der Erde wiedergibt, was ihr aus den Ho-
hen zustromt.

So kénnen wir uns die Worte des Lukas-Evangeliums zu eigen
machen, die ertdnen, als der Nirmanakaya des Buddha seine Kraft
herunterstromt auf das nathanische Jesuskindlein. Die Offenbarungen
ergieflen sich aus den geistigen Welten auf die Erde herunter, und die
Offenbarungen spiegeln sich aus den Menschenherzen heraus als Liebe
und Friede in dem Mafle, als die Menschen sich zu dem entfalten, was
das Christus-Prinzip wahrhaftig als den aus dem menschlichen Zen-
trum, aus dem menschlichen Ich herausfliefenden guten Willen zur
Entfaltung bringt. Das klingt hell, und das stromt zugleich warm aus
diesen Worten heraus, wenn wir das Lukas-Evangelium begreifen:

«Die Offenbarung der geistigen Welten aus den Ho6hen und ihr
Spiegelbild aus den Menschenherzen heraus bringt den Menschen
Frieden, die auf der Erde aus sich heraus den wahrhaft guten Willen
im Laufe der Erdenentwickelung entfalten wollen.»



HINWEISE

Zu dieser Ausgabe

Die Erkenntnis von der Bedeutung des Christus-Impulses fiir den Menschen
und die Weltentwicklung bildet das Fundament der anthroposophisch orien-
tierten Geisteswissenschaft Rudolf Steiners. Im Jahre 1902 erschien seine
Schrift «Das Christentum als mystische Tatsache und die Mysterien des
Altertums». In den folgenden Jahren sprach er in vielen Vortrigen und
Vortragsreihen tiber die Inhalte der Evangelien, vor allem fiir die Mitglieder
der damaligen Deutschen Sektion der Theosophischen Gesellschaft, in deren
Rahmen er seine geisteswissenschaftlichen Forschungsergebnisse darstellen
konnte. «Da war vor allem eine starke Neigung vorhanden, die Evangelien
und den Schrift-Inhalt der Bibel iiberhaupt in dem Lichte dargestellt zu héren,
das sich als das anthroposophische ergeben hatte. Man wollte in Kursen iiber
die den Menschen gegebenen Offenbarungen héren.» (R. Steiner in «Mein
Lebensgang»)

Die hier vorliegenden, in Basel im September 1909 gehaltenen Vortrige
tiber das Lukas-Evangelium behandeln vor allem die « Vorgeschichte des gro-
flen Christus-Ereignisses». Hier spricht Rudolf Steiner iiber das, «woriiber
eingehend zu sprechen das Johannes-Evangelium keinen Anlafl gegeben hat,
‘nidmlich diber die Ereignisse, die sich zugetragen haben vor der Johannes-
Taufe, vor dem Eindringen der Christus-Wesenheit in die drei Leiber des Jesus
von Nazareth», und hier spricht er erstmals ausfiihrlich iiber die beiden
Jesusknaben (siehe hierzu auch die von Hella Wiesberger zusammengestellte
«Zeitliche Ubersicht der wichtigsten [christologischen Vortrags-]Daten von
1901/02-1914» in den «Nachrichten der Rudolf Steiner-Nachlafiverwaltung»,
jetzt «Beitrige zur Rudolf Steiner Gesamtausgabe», Nr. 8, S. 36). Die erste
offentliche Darstellung dieser Zusammenhinge gab Rudolf Steiner in der 1911
erschienenen Schrift «Die geistige Fithrung des Menschen und der Mensch-
heit», GA 15. Man vergleiche hierzu auch die Zusammenfassung der Ergebnis-
se der Forschungen Rudolf Steiners iiber die beiden Jesusknaben in der Schrift
von Adolf Arenson «Die Kindheitsgeschichte Jesu. Die beiden Jesusknaben»,
Stuttgart 1921. Schlie8lich sei noch auf die Ausfithrungen von Lic. Emil Bock
in «Kindheit und Jugend Jesu», Stuttgart 1939 (9. Aufl. 1994), und von Hella
Krause-Zimmer in «Die zwei Jesusknaben in der bildenden Kunst», 4. Aufl.,
Stuttgart 2001, hingewiesen.

Zu den Ausfilhrungen Rudolf Steiners {iber Zarathustra-Nazarathos ver-
gleiche man den Berliner Vortrag vom 9. November 1909 und den Miinchner
Vortrag vom 7. Dezember 1909, wiederabgedruckt in «Die tieferen Geheim-
nisse des Menschheitswerdens im Lichte der Evangelien», GA 117, und zu den
Mitteilungen iiber das Leben und die Lehre Buddhas ziehe man die bald nach
dem Basler Zyklus gehaltenen Vortrige vom 11. und 18. Oktober 1909 heran
(ebenfalls in dem oben genannten Band abgedruckt).



Textgrundlage: Die Vortrige wurden von Walter Vegelahn, Berlin, mitge-
schrieben. Seine Ubertragung in Klartext liegt dem vorliegenden Druck zu-
grunde. Das Originalstenogramm ist nicht vorhanden.

Fiir die 6. Auflage konnte der Text mit Unterlagen verglichen werden, die
bei den fritheren Auflagen noch nicht zur Verfigung standen. Es ergaben sich
daraus einige kleine Abweichungen gegeniiber der 5. Auflage.

Die 7., 8. und 9. Auflage sind bis auf einige kleine Korrekturen fotomecha-
nische Nachdrucke der 6. Auflage von 1968.

Zum Titel des Bandes: Die Vortrige waren angekiindigt als «Vortragszyklus
tiber das Lukas-Evangelium». Die 1. Auflage Berlin 1917, damals in Zyklen-
form herausgegeben, trug bereits den seither beibehaltenen Titel «Das Lukas-
Evangelium».

Zu den Evangelien-Zitaten: Die herangezogenen Evangelien-Stellen wurden
von Rudolf Steiner fast alle nach der Lutherschen Bibelibersetzung wiederge-
geben. -

Zum Vorwort der friiheren Ausgaben: Das friheren Ausgaben vorangestellte
Vorwort von Marie Steiner ist jetzt enthalten in Band I ihrer Gesammelten
Schriften: «Die Anthroposophie Rudolf Steiners. Gesammelte Vorworte zu
Erstveroffentlichungen von Werken Rudolf Steiners», Dornach 1967.

Hinweise zum Text

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

Zu Seite:

9 Als wir vor einiger Zeit bier versammelt waren, konnten wir die tieferen Stro-
mungen des Christentums besprechen vom Gesichtspunkte des Jobannes-Evange-
linms aus: Siehe «Das Johannes-Evangelium», acht Vortrige, gehalten in Basel
vom 16. bis 25. November 1907, in «Menschheitsentwickelung und Christus-
Erkenntnis», GA 100.

11 «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» (1904), GA 10.

25  Ich habe Ihnen gesagt, wie der Atherleib des Zarathustra wiedererschienen ist in
dem Atherleibe des Moses: In dem Vortrage «Reinkarnation und Karma», gehal-
ten am 3. Februar 1909 in Basel, von dem nur mangelhafte Notizen vorhanden
sind, abgedruckt in »Das Prinzip der spirituellen Okonomie im Zusammenhang
mit Wiederverkorperungsfragen», GA 109.

35 «Geistige Hierarchien und ihre Widerspiegelung in der physischen Welt. Tier-
kreis, Planeten, Kosmos». Zehn Vortrige und zwei Fragenbeantwortungen,
Diisseldorf 12. bis 22. April 1909 (Zyklus 7), GA 110.
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116

132

133

138

«Der Orient im Lichte des Okzidents. Die Kinder des Luzifer und die Briider
Christi». Neun Vortrige und eine Betrachtung zur Goethe-Feier, Miinchen 23.
bis 31. August 1909 (Zyklus 9), GA 113.

Darstellung des Jesus im Tempel: Die Darstellung Jesu im Tempel durch seine
Mutter Maria wird in Luk. 2, 22-24 geschildert. Wenn Rudolf Steiner die Szene
mit dem zwolfjahrigen Jesus im Tempel (Luk. 2, 41-52) auch als Darstellung
bezeichnet, so haben das die Herausgeber belassen, da ja aus dem Zusammen-
hang eindeutig hervorgeht, daff sich hier die Darstellung im Tempel auf den
zwolfjihrigen Jesus bezieht.

Die Erziehung des Kindes vom Gesichtspunkte der Geisteswissenschaft»: Zuerst
erschienen in der Zeitschrift «Lucifer-Gnosis» (1907), viele selbstindige Ausga-
ben; Einzelausgabe zusammen mit einem Vortrag iber Pidagogik und den
Aufsitzen «Pidagogik und Kunst» und «Pidagogik und Moral», Dornach 1984,
entnommen dem Band «Lucifer — Gnosis 1903-1908. Grundlegende Aufsitze
zur Anthroposophie und Berichte aus den Zeitschriften <Luzifer> und <Lucifer-
Gnosis>», GA 34.

in meiner demndchst erscheinenden «Gebeimwissenschaft»: «Die Geheimwissen-
schaft im Umrif}» (1910), GA 13.

«Das Ange ist am Lichte fiir das Licht geschaffen», sagt Goethe: Wortlich: «Das
Auge hat sein Dasein dem Licht zu danken. Aus gleichgiiltigen tierischen Hilfs-
organen ruft sich das Licht ein Organ hervor, das seinesgleichen werde, und so
bildet sich das Auge am Lichte fiirs Licht, damit das innere Licht dem dufleren
entgegentrete.» Siehe «Goethes Naturwissenschaftliche Schriften», herausgege-
ben und kommentiert von Rudolf Steiner 1884-1897 in Kiirschners «Deutsche
National-Litteratur», 5 Binde, Nachdruck Dornach 1975, GA 1a-e, Band III,
Kapitel: «<Entwurf einer Farbenlehre. Didaktischer Teil. Einleitung», S. 88.

Apokryphen des Henoch: Die Offenbarungen Henochs oder das sogenannte
Buch Henoch.

«Vom Vater hab ich die Statur ...»: Zahme Xenien VI, 32, in Gedichte 3. Bd,, 1.
Abt., herausgegeben von H. Diintzer ( = Kiirschners Deutsche National-Litte-
ratur, Goethes Werke III, 1).

in den Atherleib gerade dieses Jesuskindes: In den Auflagen 1949, 1955 und 1968
stand Astralleib statt Atherleib. Sinngemifl muf} es Atherleib heiflen, entspre-
chend den ersten drei Auflagen.

in der kleinen Schrift «Die Erziehung des Kindes»: Sieche Hinweis zu S. 76.

«Theosophie. Einfihrung in ibersinnliche Welterkenntnis und Menschenbe-
stimmung» (1904), GA 9.

Dante Alighieri, 1265-1321, italienischer Dichter; das grofle Epos, das von sei-
nen Zeitgenossen den Namen «Divina Commedia» erhielt, schrieb er in seinen
Wanderjahren 1307-1321.

Es ist schon bei Gelegenbeit der Besprechung des Johannes-Evangeliums daraunf
anfmerksam gemacht worden, dafl die Taufe in jenen dilteren Zeiten noch etwas
ganz anderes war, als sie spéter geworden ist, wo sie nur ein Symbol ist: Siehe
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«Das Johannes-Evangelium im Verhiltnis zu den drei anderen Evangelien, be-
sonders zu dem Lukas-Evangelium», GA 112.

die zwolf Bodhisattvas: Siehe hierzu auch den Vortrag «Buddha und Christus.
Die Sphire der Bodhisattvas» (Mailand, 21. September 1911) in «Das esoterische
Christentum und die geistige Fithrung der Menschheit», GA 130.

Goethes Gedicht «Die Gebheimnisse»: «Die Geheimnisse. Ein Fragment» in Ge-
dichte 3. Bd., 1. Abt., herausgegeben von H. Diintzer ( = Kiirschners Deutsche
National-Litteratur, Goethes Werke III, 1).

Lesen Sie nach in der Zeitschrift « Lucifer-Gnosis» «Wie erlangt man Erkenntnis-
se der boheren Welten?», wie die Entwickelung der sechzebnblittrigen Lotusblu-
me mit dem achtgliedrigen Pfade zusammenhingt: Siehe das Kapitel «Uber ei-
nige Wirkungen der Einweihung» in «Wie erlangt man Erkenntnisse der héhe-
ren Welten?» (1904), GA 10.

Und einmal mufSte von mir einem solchen Menschen geantwortet werden : Nach
dem Vortrag Kolmar, 21. November 1905, «Die Weisheitslehren des Christen-
tums im Lichte der Theosophie» (keine Nachschrift). Siehe auch die Ausfithrun-
gen Rudolf Steiners in dem Stuttgarter Vortrag vom 5. Mirz 1920, in «Gegen-
sitze in der Menschheitsentwickelung», GA 197, S. 17f.

Bei Weizsicker zum Beispiel stebt es gerade so: Rudolf Steiner verwendete auch
«Das Neue Testament, iibersetzt von Carl Weizsicker», 3. und 4. revid. Stereo-
typdruck der 9. Aufl,, Tibingen 1904.

«Ex abundantia [enim] cordis os loquitur»: Diese Worte stehen auch im lateini-

schen Text des Lukas-Evangeliums 6,45!
in den Vortrigen iiber das Johannes-Evangelium: Siehe dazu «Das Johannes-

Evangelium im Verhiltnis zu den drei anderen Evangelien, besonders zu dem
Lukas-Evangelium», GA 112.
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UBER DIE VORTRAGSNACHSCHRIFTEN

Aus Rudolf Steiners Autobiographie
«Mein Lebensgang» (35. Kap., 1925)

Es liegen nun aus meinem anthroposophischen Wirken zwei Ergeb-
nisse vor; erstens meine vor aller Welt ver6ffentlichten Biicher, zwei-
tens eine grofle Reihe von Kursen, die zunichst als Privatdruck ge-
dacht und verkduflich nur an Mitglieder der Theosophischen (spater
Anthroposophischen) Gesellschaft sein sollten. Es waren dies Nach-
- schriften, die bei den Vortrigen mehr oder weniger gut gemacht
worden sind und die — wegen mangelnder Zeit — nicht von mir kor-
rigiert werden konnten. Mir wire es am liebsten gewesen, wenn
miindlich gesprochenes Wort miindlich gesprochenes Wort geblieben
wire. Aber die Mitglieder wollten den Privatdruck der Kurse. Und so
kam er zustande. Hitte ich Zeit gehabt, die Dinge zu korrigieren, so
hitte vom Anfange an die Einschrinkung «Nur fiir Mitglieder» nicht
zu bestehen gebraucht. Jetzt ist sie seit mehr als einem Jahre ja fallen
gelassen. ‘

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

Wer mein eigenes inneres Ringen und Arbeiten fiir das Hinstellen
der Anthroposophie vor das Bewufltsein der gegenwirtigen Zeit ver-
folgen will, der mufl das an Hand der allgemein verdffentlichten
Schriften tun. In ihnen setzte ich mich auch mit alle dem auseinander,
was an Erkenntnisstreben in der Zeit vorhanden ist. Da ist gegeben,
was sich mir in «geistigem Schauen» immer mehr gestaltete, was zum
Gebiude der Anthroposophie — allerdings in vieler Hinsicht in un-
vollkommener Art — wurde.

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

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

zu horen, das sich als das anthroposophische ergeben hatte. Man



wollte in Kursen {iber diese der Menschheit gegebenen Offenbarun-
gen horen.

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

Ich durfte in internen Kreisen in einer Art iiber Dinge sprechen,
die ich fiir die 6ffentliche Darstellung, wenn sie fiir sie von Anfang an
bestimmt gewesen wiren, hitte anders gestalten miissen.

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

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

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



