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Vortrag vom 9, November 1904,

Man redet oft von den Prinzipien, als ob sie gleich-
artig wiren, Aber will man die Zusammenhinge verstehen, so
missen wir die Pringipien selbst in ihrer Natur kennen lernen,
Wir miissen dreierlei in der Welt unterscheiden, dreierlei Arten
von Wirkungen; (weil nur das, was zur Wirkung kommt, in Betracht
kommen kann, richten wir unsere Aufmerksamkeit auf die Wirkungen).
Es gibt dreierlei Arten, wie etwas wirken kemn, 1, Das eigent-
liche Geistige, 2, das Seelische, 3, die kdrperliche Wirkung,
Die geistige Wirkung nennt man Buddhi: alles, was irgendwie als
Geist wirken kann, Alles, was seelisch wirken kann, nennt
man Kama, Alles, was kiSrperlich wirken kann, nennt men Prana,
Als Wirkungsformen sind diese 3 gleichartig, nur auf verschie-
denen Stufen, Wenn man sich eine von diesern (Buddhi, Kama,
Prana) vorstellt, so wird man sich vorstellen, dass sie eine
Wirkung haben, aber die Wirkung wire ein fliissiges, ein unbe-
stimmtes Element, ©Soll Kama bestimmt auftreten, so muss es sich
eine Grenze geben, Dadurch werden sie begrenste Wirkungen.
Diese Grenze nennt man sharira; Hilllen, Grenzen, Scheiden etec.
Wenn sich Buddhi eine Grensze gibt, so nennt man diese Grensze
Karanasharira, Gibt man Kama eine Crensze, so nennt man dies
Lingasharira, Gibt men Prans eine Grenze, sSo nennt man diese

Grensze 3thulasharira, Diese Shariras sind die Hiilllen, die
sich die ? setzen, s kann folgendes eintreten: Wir haben
zuerst Prana in Wirksamkeit, damnn gibt sich Prana eine Grenge
nach aussen:

.
Sthulasharira

Das Prana begrenszt sich nach einer Seite. Dafiir tritt zu
Frena Kama hingu und gibt sich hier eine Grensze. Dadurch
bleibt das Prana nicht wogend offen, weil Kama mit seiner
Grenze hineinschiebt, So schiebt Buddhi sich mit seiner Grensze
in Kema hinein, Die drei CGrenzen haben drei Zwischenlagen,
in diesen Prinszipien und ihren Zwischenlagern muss noch ein
Ichbewusstsein liegen; das beseichnet man als Atma, Aus den




drei Pr!.ul’:lu und den Zwischenlagern und dem Ichbewusstsein

oder Atma besteht der liensch, Jedes einszelne Wesen kenn Unter-
abteilungen habe
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erst das Auge schliesst und denn aufmacht, sieht man das Lieht,
Das Licht sehen wir aber nur, weil wir tmpfindung dafiir haben.
Daher kbnnen wir des Licht empfangen, Das Licht muss erst da
sein, bevor es sich uns offenbaren kann. So wie der lenseoh
Lichtempfinger ist, ist draussen ein Wesen, welches Lichtgeber,
Lichtoffenbarer ist., Wir kdnnen das Licht enmpfinder dadurch,
dass wir in uns Kama heben (der Astralkdrper). So wie wir
Menschen durch unser XKeme Licht empfinden, so muss dss andere
Wesen ein solches EKema haben, dass es Licht ausstrahlt, Der
Kreis,der nach oben konvex ist, ist fiir uns, fir die sampfindung:

Linga sharirs
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flir das Empfangende, das dem Gebenden Entgegenstehende., Der
Kreis nach unten zu konvex ist das Xams der Dhyanischen Wesen-
heit; so wirkt das Kama der Offenbarung nesch unten.

@/

S0 wie der liensch e2in Kama hat und dies nach seinem
Zentrum hinstrebt, so hat der Planetengeist ein nach aussen
strebendes Kama, welches lichtoffenbarend ist, wihrend das Kama
des lMenschen lichtempfangend ist, BEs gehren immer zwei Vesen-
heiten zusammen von sich erginzender Natur, ZSine Wesenheit muss
das Verlangen besitzen und eine andere muss geben kdnnen; die
gebende Wesenheit, Menschliches verlangendes Kama setzt voraus,
dass gebendes Kame da ist, das Kama der Liebe. ienschliches
Buddhi vermittelt das Srkennen. Was an den Dingen sich von
Gedanken offenbart, wird aufgenommen durch unser Buddhi.

Der planetarische Geist muss also Gedankengeber sein.
S0 wie der Mensch demkend ist, so ist der planetarische Geist
CGedanken schaffend. Aber gans entgegengesetzt und erginzend
verhilt sich der planetarische Geist zu dem Menschengeist. Zin
Jedes einszelne Ding in der Welt existiert nmur im "eltenzusammen-
hang, es ist nur ein Glied im Ganzen., Als Glied gehdrt er dem
genzen planetarischen Erdgeiste an. So hat z.B. der Tisch
1. eine Materie, 2, die Macht, dess er im Heume auf uns irgendwie
wirken kann; er strahlt eine Kraft aus, denn sonst wiirde » fiur
uns nicht da sein, 3, die Lraft Hussert sich nicht beliebi,
sondern durch das Gesetz (Naturgesets).
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Was ist die Kraft? Was ist das, was in uns das
Leben mdglich macht? Es ist eine Kraft, die einnehmend ist,.
Der Mensch hilt das, was an iaterie in ihw ist, zusammwen. Daher
ist die Materie und die ihr zukommende Eraft beim fenschen nach
innen gerichtet, sie baut den denschen von imren auf. Der ensch
k0nnte sonst nicht als lebendes Wesen wahrgenommaen werden. &r
kann sich nur nsch innen wahrnehmen, Aber der Tisah kann nach
aussen auch wahrgenommen werden durch des Naturgesetz. laterie
an sich kann nicht wahrgenomnmen werden, nur Ligenschaften der-
selben, Farbe, Ton ete, Die Materie selbst entzieht sich voll-
stidndig der Wehrnehmung, 32g ist ein Prana in der Materie, wel-
ches sich ganz der Wahrnehmung entzieht, aber sich dzhin gibt,
un sich zu offerbaren, Daneben erkennen wir das Gesetz in der
Materie und den Gedanken, der sich desrin ausdriickt, Buddhi
dussert sich nach aussen in der Natur, Jeder Kérper, der der
dusserste Ausdruck ist des Flenetengeistes, der strahit Buddhi
aus; es wird zum Licht, &as wahrgenommen wird; Buddhi ist in
den Zigenschaften der Dinge, in dem, was nach sussen liegt,
Das Gesetz muss sich offenbaren durch Xeranasharira, Des sich
offenbarende lManas ist das Gesetz, Indem der K6rper lesuchtet,
schickt er uns Buddhi zu. Der Gedanke, die Geistéusserung ist
das Karanasherira, FKama behilt der Planetengeist fiir sich,
Er entzieht das Xama der ebrnehmung, dagegen offenbart er die
Gedanken, die der lensch erst tief im Innern ergriinden muss,
Was der Weltgeist ganz an der Oberfliche Hussert, das ist sein
Buddhi, Die Bibel hat dies zum Ausdruck gebracht, Es wird
gesegt, dass der Plenetengeist ir seiner ersten Aeusserung eine
Lichtsusserung war, In der kebalistischer Sprache sind das
"die Gewalten". Es sind Buddhieigenschaften, die der Geist auf
der ersten Stufe offenbart. Auf der 2. Stufe offenbart er sein
Earanasharira, er ordnet die Dinge nun nach Gesetzen, Was im
Makrokosmos nun konvex angeordnet ist, ist im Uikrokosmos konkav,
Wes der Mensch guletzt erkennt , kommt im Makrokosmos suerst.
Der liensch kommt guletst dagu, die Empfindung im Makrokosmos zu
erkennen. Nun fragt es sich, ob es einen Uebergarg gibt zwi-
schen den beiden Wesenheiten. lan
Tiesenheit mit einem Bewusstsein. Sie hitte verschiedene Glieder,
sber diese hitten ein gemeinscheftliches Bewusstsein. (Streit
der Patrisier und Plebejer.) Dies wire etws so darsu tellen:
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gemeinschaftliche Bewusstsein zum Ausdruck kommt, Damit haben
wir die Umkehrung, Es wird ein anderes Zentrum geschaffen,
Eine Inversion simtlicher Prinzipien ist die menschliche Ent-
wicklung,

Da die lienschen sich in sieben Arten filussern, entsteht
nicht ein Zentrum, sondern sieben Zentren, Dies werden die
sieben Zentren, Elohims fiir den nichsten Planeten sein, 8o
geht der lensch {lber von einem Wesen, das die Umgebung in sich
aunfninmmt, zu einem Wesen, das sich offenbart, Die beiden gansz
entgegengesetzten Wesenheiten, der lensch und der Elohim oder
Dhyani, sird nur Formen einer Wesenheit, Was also der Mensch
hier ist, wird er in Zukunft nicht mehr seir, sondern eine
dhyan-chohanische Wesenheit, Das ist in der Esoterik das
"Geheimnis der Gottwerdung des lienschen" genannt,

Wenn die Einzelbewusstseine sich alle einem Zentrum
guwenden und alles draussen hinten Atma wird, wird im Innern
npur ein einziger Kern von Sthulasharira sein, (Also die Ein-
heit im hBchsten Grade,) Diese Einheit kann suf der Erde nicht
erreicht werden, Diese kénnen erst sieben erhabenste Geister
bilden; das ist dann der Logos, der Atma im Umkreis hat, In
der Kabbalah ist die Krone vor allem das Reich (der Vereinigung).
Dies Prinzip liegt auch der Kirche zugrunde, nimlich, dass alle
Menschen Glieder eines Bewusstseing werden, Das Cesetz der
Form ist Geburt und Tod, das Gesetz des Lebens ist die Wieder-

! Karma geburt, das Cesetz des Geistes ist Kama, Das Leben geht
durch Geburt und Tod und erscheint in immer neuen Formen, Die
Form ist vergiénglich; das Leben wiederholt sich; der Geist ist
unverginglich ewig,




