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heanum Dornach/S X11. Vortrag
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Berlin, 10. November 1904 ;;—)
(Uber das Wirken und die Wesenheit der drei Logoi.)

Der Ubergang des Logos zu einem System, zu einer Schépfung,
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soll heute klargelegt werden. Die Menschen fragen gewthnlich zu-

— -

erst: Wie ist alles entstanden? Und man kann davon nur -eipe- an-
eyt
naghernde Vorstellung geben., Man muB sich vor allen “Yingen damit

| ~ bekannt machen, dall unser Verstand fragt, wie die VYinge entstan-

e
den sind, und mer—mul sich nur plausibel machgﬁj wie @maxn selbst
en
die Welt geschaffen hatte, wenn-maaggfr ochopfer gewesen wiare.
Own _

Nun gehdrt aber der Menschenverstand zu denjenigen Vingen, die

vom Logos stammen. Daher konnen w1ggn132tfﬁrh Logos (mit dem

2sh
menschlichen Verstand beurteilen. A}séfkann Fue—discem-Lrunie
lnicht/die Fragel gestellt werden:'harumlnﬁte die Welt aus dem Lo-

- gos hervorgehen? Aber man kann wohl fragen: Wie verhdlt sich

das Hervorgehen der Welt aus dem logos? gﬁs dervorgehen mul3 eine

freie Tat des Logos seln, nicht eine Tat der Notwendigkeit.
Durch ein Bild nur kann das Schopferische des Logos bezeich-

net werden, indem man sich ein Wesen und sein Spiegelbild vor-

I stellt. Man wiirde sich sagen: In dem Spiegelbild ist alleséght-
halten, was in dem Wesen selbst enthalten ist, aber es ist nicht
| lebendig, es enthdlt nicht das Lebensprinzip. %ollen wir begrei-
fen, wie das Spiegelbild dem Wesen gleich werden kann, so 1ist
66 nur dadurch méglich, daB das Wesen sein Leben dem Spiegel-
bilde abgibt. Daher miissen wir uns denken, daB ein Wesen seine

Existenz, sein Leben an ein Spiegelbild abgibt. Dann hat man

den Legriff des Opfers. Die Hingabe der eigenen Existenz, die
Ubertragung des eigenen Lebens an ein Opiegelbild, das ist das
urspringliche Opfer;“

Genau so verhdlt es sich mit dem Logos. Der erste Logos
verhalt sich zu dem zweiten, als wenn wi§; :?r dem Spiegel ste-
hend, uns vornehmen, unser eigenes Leben dem Spiegelbildg ab-
zugeben. Der zweite Logos ist genau dasselbe wie der erste
Logos, nur daB (seine Existenz /er|durch ein Opfer erhalten hat.
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Wenn man nun die Wirkung des zweiten Logos studiert, so fin-

det man, daB das Wesen des zweiten Logos darin besteht, daB er
das Wesen def§ ersten Logos nach dem ersten Logos zuriickstrahlt,
hinesnstrahlt. So ist der zweite Logos eine Widerspiegelung des
ersten Logos, von dem er sein elgenes Leben erhalten hat, welches
vom ersten Logos ausstromte. - Zuerst spiegelt sich der erste
Logos wi¢der, dann gibt er dem Spiegelbild sein Leben. W.Zhrend
im ersten Logos alles sich nach auBen richtet, die Existenz nach
auBBen wirkt, hat der zweite Logos erstens die kExistenz, die er
erhalten hat, und zweitens die Eigenschaft, seinen Inhalt zuriick-
zustrahlen auf den ersten lLogos. Damit haben wir im zweiten Logos
eine Zweiheit. Das Leben und der Inhalt des zweiten LOgos sind
zwelerlei. Der Inhalt ist ggéselbe wie beim ersten Logos, aber
das Leben ist etwaa-anderes als im ersten Logos. Der Inhalt dist

bei beiden gleich, das Leben ist -aber zweierlei.

O > @ @

Dies wiirde als solches kein Weltsystem ergeben koénnen. Line
Mannigfaltigkeit wiirde da nicht hineinkommen. Aber eine-Mannig-
faltigkeit kommt hinein, wenn wir uns denken, daB das Verhdltnis,
das die*beidén zueinander haben, sich noch einmal spiegelt. Da-
durch entsteht denn erstens die Spiegelung des ersten Logos,
zweitens das, was der erste Logos im zweiten Logos bewirkt, nim-
lich sein Lebenjimhzweiten Logos, und das, was der zweite Logos

T s : §=§eistiges Weltemlicht
b = das Leben des zHeifon [oﬁw
€ = das id‘ﬂua 5PE¢?Q{._ bi ld Jes ersten [9”

2., Logos

a = geistige Finsternis
b :hﬁerlangen
¢ = das treue Bild des

1. Logos

%. Logos
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Obew,
Der erste Logos ist gespiegelt in a. Abexr im ersten Logos,

ist a die nach auswarts strebende, schopferische Tatigkeit. Un-
ten ist a gerade die umgekehrte Tatigkeit desfﬂEEEB. lm ersten
Logos ist a das hochste geistige Weltenlicht; imﬁigitten Logos
ist a die hochste geistige Finsterniﬁlw— b ist im(ﬂgzgs dag Le-
ben, das der zweite Logos vom erstenyerhalten hat, das Leben,
das angenommenﬂworden ist. Das Leben, das sich im ersten Logos

i
hinopi;ir’qi ,&ist die, Liebe. Dag Gegenteil da onkim dritten logos
- aosply

zo3 b 1stalse 1m dritten Logos Q{affa&hz Verlangen.
i#sH das /Verlangen. (= ¢ 1ist 1m zweltlen LOgOos das S%iegelbild des

ersten Logos, welches der zweite Logos zurilickstrahlt.

Bei unserem eigenen Spiegelbild unterscheiden wir:
1. das ausgestrahlte Bild, das aus der Finsternis zu-
ruckkommt;
2. das, was wir hingegeben haben, kommt zuriick als
Verlangen;
5. das Bild selbst, das wir selbst sind.
Dieses entspricht im dritten Logos den drei Teilen:
aX. die geistige Finsternis - Tamas; ¢a)
,@2. das absolute Verlangen - Rajas; M '
C%. das einfache Spiegelbild des ersten Logos - Sattva.@
Diese: Tamas, Rajas, Sattva.sind die drei Gunas, die drei
Téile desf%%%és. Zunidchst sind a,'bth vorhanden; a allein ist
Tamas, a.un b ist die geistige finsternis, Tamas u&H&g&B—; kom~
biniert mit _emgabsqlnten,Verlangen, ein Hinstreben nach dem er-
sten Logos. a und cffTamas und Sattva; die geistige Finsternis,
und das Bild des ersten Logos, schafft aus der Finster?}QIEfzguf.
Man kann sich.diegy drei in verschiedenen Zusammenhéaggn den-

kan}und zZwar: -
4) a b

/1B T
2) b 5) a ¢ T &b e
3) ¢ 6) b e

Dies sind die sieben verschiedenen Kombinationen der Gunas.
Man stelle sich die sieben méglichen Kombinationen der drei Gunas

‘vor als das nichste weltschopferische Prinzip. Das sind die so-

genannten sieben schopferischen Geister vor dem Throne Gottes.
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. “us den sieben schéﬁferischen Kraffen geht das jeaige her-
vor, was wir als die Prajapatis bezeichnen,
der auf den untergeordneten Stufen
.30
und der Form sich

von denen jeder wie-
des BewuBtseins, des Lebens

erhalten kann wie der dritte Logos. Da?urch

wal. L
bekommen wir iiberall red, also: 'S

mal _Wma el
Zab, drei =ac, drei =be, drel xabc; also zusammen drei mal sie-

ben, das SiFd einundzwanzig Prajapatis. Sie verhalten sich selbst
er

jeder wie ein ursprungliche# Logos. Dadurch bekommen wir die ein-

s . bestim
undzwanzig ©ochopfer eines onnensystems.

Der erste Begriff, der uns'begegnet, 1st der des vollstindig
freien Opfers. Dann hort die Frage nach dem Warum eigentlich
auf, eine Be@eutung'zu haben. Der Fortschritt des Menschen be-
steht darin, daf man diese Frage nicht mehr stellt. Wenn man ei-
ne Uhr hat, ein mechanisches Instfument, SO0 kann man vorausset-

. e | st dies moq lich
zen, wle sich €3e—wh® verhalten wird. Eiwas weniger dagegen(ggfﬂj

den- Gegenstanden, die die leblose Natur zusammensetzen; doch in.

gewissem Grade auch da. Eine Sonnenfinsternisﬁgum.Bpiﬁpigl;i§“1
Avch bel erner Pgﬂh’iﬂ Kaun wan ven eiwer Motwen dig Keit en o
n

berechenbar. Man kann da von einer Notwendigkeit sprechen. _
: : Verha'ltnissen
der Regel kann man da angeben, was wie unter gewissen ﬁusiseméfea

tun wird. Je weiter wir hinaufriicken in—den Reioheﬁ-der'Natur,
@mehr und mehry/hort die Mdglichkeit)auf, zu sageilf, was ein

B i
B

| ern
Wesen tun wird in einer gewissen Situation. Je hoher ein Mensch
steht an Begabung und Inhalt, desto weniger ist es moglich, et-
i ' Handlungen vorauszusagen. Dann hat man nichts an-
was Uuber seine g | ‘ | P Ry .
deres zu tun,als abzuwarten, was er in einer ge#gssaa-81tuatlon

tun wird. |
Man muB die Schopfung der Welt hinnehmen als eine freie Tat

des'ﬁogos. Man muB wissen, warum fin diesem Weltallman jnichts zu
fragen hat [ga.e‘h dem Grunde @WWelpgph’d'pfung, daB diese Frage

unberechtigt ist. Alle, die dies eingesehen haben, haben nicht

von einem Grund der Welt gesprochen. Jacob BOhme spricht von

drel a, drei #b, drei =c, drei wmal




Sules :
- | i
pal = B

_5_

emer
einem Ungrund der Welt. "ollen wir aufsteigen zuy Erkenntnis der

schopferischen Weltmacht, so kOnnen wir nichts Qaﬂ-éeu—t-eﬁ-ﬂo’tm h"’, Sgnafem

ru¥r bis dahinzuéehen, WO wir wissen, dal é—-&'g‘ Ziel unseref eige-
nen &ntwicklung stehen muB. Denn da muB der Schopfer einmal ge-
standen haben. Der Schipfer muB alles umgekehrt besitzen, was
wir besitzen. Atma .ist der tiefste Punkt in unserem Innern. Der
Schopfer hat Atma als lauter Punkte in seinem Umkreis. Der welt-
schopferische Logos hatte bei Beginn des Sonnensystems die &i-
genschaften, die wir als Ziel unserer Entwicklung gefunden haben.
. Etma, Budﬂhi, rKaran‘a?harira aider Manas, Kama, Ling%harira,
Préna N Sthu%%s(l;afrira hat+e d—e—?—_he%alle infeinem Wesen. Wir
miissen uns klar dariiber sein, wo die latigkeit dieses schoépferi-
schen Logos ‘liegen kann. Dazu untersuchen wir zuerst, wohin wir
durch die verschiedenen Metamorphosen gelangen. Die Formmetamor-
phosen sind: eine physische, zwei astrale, zwei mentale und zwei
arupische; also zusammen sieben. Wenn wir die Hohe des Mental-
planes erreicht haben, dann sind wir von auflen Karan%harira ge-
worden. m{;werden wir Buddhi, denn Atma. Wenn die E,de ik das
Ziel erreicht hat, werden wir auf dem hoheren Mentalplan tatig
(Avvpa) e
seinﬁ%afn beginnt jener'U‘bergang, welcher uns hinauffihrt zu

auBerlich
3 ‘h&ben-

dem niachsten Planeten. Dazu miissen wir Atma
Also muB auchJMKaranﬁharira und ud,ﬂhi guBerlich verschwinden.
Die Folge davon ist, daB wir uns nicht vorzustellen haben, dalB
beim Ubergang zu einem neuen Planeten nichts, geschieht, semdern-

és wird nocma und Buddni\abgestreift/ Auf dem

22 i ir Kar bstreifen und auf dem Nir-
Budflhiplan miissen wir Karangsharira abstre S aehi e

‘wanaplan Buddhi selbst. So gestaltet sich die “ptwiektune fol-

gendermalien.
(Pralaya)

Planet

arupa O \ e @Icwisc]@ arvpa

rupa o _ 3 ;Q/inteyiftual]) rupa.
astral O . @-*ifaly#faeh) astral
 physisch
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Pralaya ist eine Tatigkeit ganz anderer Art als die Tatigkeit
wikwpend eines Manvantarag. Um eine neue Planetenkette zu gestal-

ten, muB die Wesenheit auf der anderen Seite hindurchgegangen

sein durch den Buddhi- und den Nirwanaplan. Die Bedeutung des

Buddhi— und des Nirwanaplanes liegt darin, dafl auf ihnen die We-

| | - e :
senheiten(ganz dasselbe durchmachey zwischen swet Welten), was

der Mensch im Devachan durchmacht. - Es gibt auch groBe Pralagas,

Mahapralayas, : : T .
aaé—kagg;ﬁigias. Wenn wir die *atlggelt veriolgen von einem Pla-
exr

neten zum anderen, so haben wir auf Erdey das TagesbewuBtsein,

dann auf dem Monde das TraumbewulBtsein usw..

Tagesb 3tsein
Traumbewultsel (::> sychisches BewuBtsein

Hyper
Traumloser oS¢ laf::) ‘5-5:'-sychlsches BewuBBtsein
ewv ft
bplrltuellef +on
e @ ® e
5¢”Uﬂf'fe.lln
- Zwischen einem B tsgein und dem anderen mul3 hindurchgegan-

1~ und s
gen werden durch den Aflirwanaplan. Wenn Atma sich aller Hiillen

entledigt hat, wird es fahig, ein neues Sonnensystem zu bilden.

Dazu mul es noch durch zwei weitere Plidne des BewuBtseins hin-

durchgehen. Das BewuBtsein kann dann das ganze Weltensystem

ttberbraeikern, uberdauern. 935 etzis

Fetzisen Tagesbewuﬁtselh erschau#f’Das psychlsche Bewuﬁtseln(i7
l ychische ()

kann das Leben ﬁberschauen. Das 4 BewuBtseln kann

das Smpfinden Uberschauen. Das spiriteelle BewuBtsein kann alles

Vorhandene iiberschauen. Atma ist dann auf der hochsten Stufe

qv
angelangt. Atma ist AllbewuBtsein. Will Atma n&cQﬁﬂﬁE;trahlen,
so muB es erst die Fahigkeit erlangen, alles hinzugeben; es mul

schopferisch sein. Das wird es dadurch, da8 es sich mit Buddhi

und Manas umhiillt. Yann kann ®_uf dem .Arupaplan ein neues WelfF
in auf der letzten

tensystem anfangen. Wenn also das Bewulitsei
Stufe angelaagt ist, muB es noch hindurchgenen durch zwei an-

dere Plane,(w6“€; Buqﬂhl hinzufiigt, den Paranirwanaplan)und
.Z)den, wo das Wesen wieder heuunteratelgt, um auf dem

plan
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3T;hy_ wieder t&tig sein zu kénnen, den Mahaparanirwanaplan.

SH

Tl

e - Astralplan herrscht das Verlangen, auf dem Paranirwanaplan herrschtoie
- Liebe, Budﬁhi. Auf dem Mentalplan herrscht der Gedanke, Auf dem

’ Mahaparanirwanapjﬁn herrscht der schopferische Gedanke, Der

- Buddhiplan ist éee absolute, liebevolle Hin an das Gottli-

o che; ,;".E. hat zu seinem Gegenteil die absolute Abkehr von allem

_ ‘!- Gottlichem, die absolute Unseligkeit. Das ist der achte Plan,

i'Q die achte ©phdre. Man denke slch, irgendein Wesen hatte sieh —auf
— Sraeseoneng, ) [

i :Lrgendelnem derPlaneln ¥e -abgekehrt von ger Ent-
' Wicklungf Bann f5llt es in die achte Sphédre und mull éexd warten,
bis die ganze Entwicklung herumgegangen ist. Und es kann erst

dann wieder anfangen, wenn die ganze Evolution herumgegangen

/

ist durch alle Pljne. ;
avf
Wenn wir bEe—Fum Nirwanaplanafelangt sind, ist das Wesen auf
dem Punkte angelangt, daB ad3 sein Atma ganz nach auBen liegt.
1 Wir haben es dann zu tun mit einem solchen Logos, den wir als

die S

i bezeichnet haben. Es sind die sieben

schopferlsfhenl_(}ej,ster, des”};_ haben wir auch sieben wersehie-~

“ sieben verschiedenen Geister gehdren dem Nir-

wanaplan an. Wenn wir dann den Paranirwanaplan und den Mahapara-
nirwanaplan durchlaufen, kommen wir zum Logos selbst. “uf dem
Paranirwanaplan entsteht der zweite Logos )m& auf dem Maha-
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