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Diée Umwandlung der kosmischen 4 Z ’q / l{
Weisheit in
organisierende Lebenskrifte.
Der Wille als schopferssche Kraft.

Bei dem zweiten hier gehaltenen &ffentlichen Vortrag"(%as hat
die Geisteswissenschaft liber Leben, Tod und Upsterblichkeit den Men=
schenseelen zu sagen?”) hebe ich in grol8en Zigen zu schildern versucht,
sowelt das eben bei einem Sffentlichen Vortrag miglich ist, das Leben,
wie es fir den llenschen zwischen dem Tod und einer neuen Geburt ver=
flieBt. Das, was uns da entgegengetreten ist, so0ll uns in den beiden
ndchsten Vortrédgen in einer vertiefteren Art noch beschiftigen, ver=
tieft nementlich dadurch, da8 es uns so erscheinen soll, dal es das
Leben auch hier in der physischen Welt immer mehr und mehr erklédrt. Um
aber zu einer solchen Vertiefung der Darstellung zu kommen, bedarf es
der Voepbereitung, die in den drei vorhergeshenden Vortrigen gegeben wur=
de und in dem heutigen wiedsrum gegeben werden soll. Geradc diese Vor=
trige sollen uns die Mdittel liefern, das Sffentlich Vorgstragene weiter
zu vertiefen.

Es ist von mir ds oder dort unseren Freunden 6fter gesagt wor=a
den, daB der ilsnsch, wenn er die geistigen Welten kennen lernen und ver
stehen lernen will (und in den geistligen VWelten leben wir ja zwischen
dem Tod und einer nesuen Geburt), in vieler Beziehung sich Begriffe und
Vorstell ngen aneignen muB8, die man gar nicht aus den “rlebnissen und
Erfahrungen des physischen P’lanes heraus haben kann, die aber, wenn sie
sich die lMenschheit immer mshr und mehr aneignen wird, von unendlicher
Wichtigkeit, von ziner immer zriler werdsnden Wichtigkeit sein werden
gerade auch fiir das Leben auf dem physischen ”lan. Zunichst wollen wir
uns heute einmal einen Unterschied d:s Erlebsns in der geistigen Welt
und des Erlebens auf dem physischen “lan klar machen, welcher im Grunde
genommen, wenn er uns zum erstenmale vor die Ssels tritt, im héchsten
Ha3e frappieren und sondsrdar erscheinen muB, so da? es sshr leicht
sein kann, daB wir den Glauben hadben, wir k&nnten solche Dinge nur
schwer verstehen. Je mehr wir uns absr in die Geisteswisssnschaft sin=
leben, desto mehr werden wir sehen, daZ uns solche Dinge immer verstind
licher und verstindlicher werd:n.

Wenn wir durch den physischen BDlan gehen, wenn wir die Erlebd=
nisge des physischen Planes auf uns wirken lassen, so muB uns ja, wenn
wir dariber nachdenken, seinss ganz besonders auffallen. Das ist, da3
wir auf diesem physischen Plan dasjenige vor uns haben, was wir die Res
alitit nennen, was wir das Dasein, das Seln, die Wirklichkeit nennen.
lian mSchte sagen,: je ungeistiger ein Ilensch ist, d=sto mehr baut er m
auf das, was er auf dem physischen Plan als die sich aufdringende Rea=
1188t vor sich hat. Anders steht es mit dom, was wir uns aneignen wol=
len asuf dem physischen Plans als unser VWissen, unsere Lrkenntnis von
der Wirklichkeit, Wir missen zunfichst als Kinder Uberhaupt erst dazu
erzogen werden, Fihigkeiten zu sntwickeln, um und ein Vissen, eine Ers
kenntnis von dem physizchen Plane angzueignen, und wir misscn dann im=
mer welter und weiter arbesiten.

Das Erwerben von ILrkenmntnissen sstzt gelistige Arbeit voraus.
Die Natur, d.h. die dulBere Wirklichkeit, gibt nicht von selber her,
was in ihr als VWelshelt steckt, was in ihr als lhre Gesestzmiligkeit
steckt,. Wir missen uns die Kenntnizs dilsser VWeisheit, dleser Gesetz=
mdBigkeit aneignen. Und darin besteht ja alles menschliche Wissensstre
ben, sktiv sich anzucecignen aus dsn pessiv empfangenen Erlzbnissen und
Erfahrungen dasjenige, was als Weicheit, als Cesetzmiligkelt in den
Dingen steckt. Ganz anders sind nun die Dinge, wenn man sich entweder
durch die zur Geistesforschung filhrenden Ubungen oder durch den Durchs=
gang durch die Pforte d=s Todes in die geistige Welt hineinbegibt. Es
ist allerdings das Verhiltnis des lienschen zur geistigen Umwelt nicht
unter allen Umsténden so, wise ich es jetzt schildern werde; sber in
wichtigen llomenten, bel wichtigen Erlebnissen ist es so. Es ist ja
auch bel unserem Leben auf dem physischen Plan so, da8 wir nicht immer
uns abarbeiten nach Erkenntnissen, sondern wir setzasn auch in diesem
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Arbeiten aus. S0 ist auch das, was ich jetzt schildern werde, nicht ein
fortwihrende Notigung in der geistigen Welt, sondern es ist zuzeiten in
der gelstigen Welt fir uns erforderlich.

Das némlich ist das Jberraschende, daB es dem Menschen in der
geistigen Welt nicht an Weisheit fehlé. llan kann ein Tor sein in der
Sinneswelt, und die Weisheit strdmt einem in der geistigen Welt nur so
zu in ihrer Realitit, wenn men einfach in diese geistige Welt hinein=
versetzt wirdieisheit, dasjenige, was .wir uns in der physischen Welt
mit Mihe aneignen, was wir uns erarbiéeten miissen von Tag zu Tag, wenn
wir es haben wollen, das haben wir in der geistigen Welt so, wie wir in
der physischen Welt um uns herdum die Natur haben. Es ist immer da und
es ist im reichlichsten liaBe da. GewissermaBen kénnen wir sagen: Je
weniger Weisheit wir uns auf dem physischen Plane angeeignet haben, des
to reichlicher stromt uns diese Weisheit auf dem geistigen Plane zu.
Aber nun haben wir gegenilber dieser Weisheit auf dem geistigen Plane
eine bestimmte Aufgabe.

Ich habe Ihnen in den letzten Tagen davon gesprochen, da8 man auf
dem geistigen Plane das lMenschheitsideal, den Inhalt der GStterreligion
vor sich hat, daB man sich dahin durcharbeiten mu3. Das kann man nicht,
wenn man nicht in die Lage kommt auf dem geistigen Plan, sein Wollen
dort -- also jetzt das Wollen, das fillhlende Wollen, das wollende Fiihlen
== Wollen und Fihlen, so anzuwenden, daB8 man die Weisheit, die einem
immer fort und fort zustrdmt, die da ist wie die Erscheinungen der Na=
tur in der physischen Welt, fortwihrend vermindert, daB8 man fortwidhrend
von ihr etwas wegnimmt.Man muB diese Fihigkeit haben, von der Weisheit,
die dort einem entgegentritt, immer mehr und mehr wegzunehmen. Hier
auf dem physischen Plan miissen wir immer weiser und weiser werden; dort
miissen wir uns bemilhen, unser Wollen, unser Fihlen so anzuwenden, das8
wir von der VWeisheit immer mehr und mehr wegnehmen, verdunkeln; denn
Je weniger wir wegnehmen kdnnen dort, desto weniger finden wir die
Kréifte, um uns so mit diesen Kriften zu durchsetzen, daB wir uns als
reale Wesen dem Menschheitsideale gnnihern.

Dieses Annihern muB darin bestehen, daB8 wir immer mehr und mehr
von der Weisheit wegnehmen. Was wir da wegnehmen, das kdnnen wir umwans=
deln in uns selber, so daB die umgewandelte Weisheit die Lebenskrifte
sind, die uns zu dem lenschheitsideale hintreiben. Und diese Lebens=
krédfte miissen wir uns in dieser Zeit zwischen dem Tod und einer neuen
Geburt erwerben.Nur dadurch kommen wir in einer regelrechten Weise der
neuen Verkdrperung entgegen, dafS wir umwandeln die Weisheit, die uns
reichlich zuflieSt, in Lebenskréifte. Und wir miissen, wenn wir wieder
ankommen auf der Erde, so viel Weishiet umgewandelt haben in Lebens=
kridfte, missen so viel von Weisheit vermindert haben, daB wir genug
Lebenskrifte haben, um die Vererbungssubstans, die wir von Vater und
Mutter bekommen, mit geniligend organisierenden geistigen Lebenskriéften
zu durchdringen. Vir miissen also von der Weisheit immer mehr und mehr
wegnehmen.

Sehen Sie, meine lieben Freunde, wenn man einen rechten Materia=
listen, der gar nicht dem Geiste eine Realitidt zuerkennt auf dem phys=
sischen Plane, nach dem Tode wieder auffindet, einen solchen Materia=
listen, der widhrend seines Lehens geagt hat: das ist ja alles Tojpheit,
was ihr da iiber den Geist sprecht; eure Weisheit ist die reinste Phan=
tasterel, die weise ich ganz von mir; ich lasse gar nichts anderes gel=
teqnls die Beschreibhung dessen, was HuSere Natur ist ... bel einem sols

chen lMenschen, wenn er getroffen wird nach dem Tode, sieht man so reict
lich Weisheit zustrdmen, daB er sich gar nicht retten kann. Von iberall
her strémt ihm der Geist zu. Und in demselben lMaBe, als er hier nicht
geghhubt hat an den Geist, in demselben MaBSe ist er dort iberall von
Geist umflutet. Jetzt tritt an ihn die Aufgabe heran, umzuwandeln die=
se Weisheit in Lebenskriéifte, so daB er eine physische Realitit schaffer
kann in der nichsten Inkarnation; er soll das, was er Realitdt genannt
hat, heraus erzeugen aus dieser Weisheit, er soll diese Weisheit ver=
mindern. Sie will sich aber von ihm nicht vermindern flssen; sie bleibt
wie sie ist. Er bekommt es nicht fertig, Realitit daraus zu machen. Di¢
ungeheure Strafe des Geistes steht vor ihm, daB er, wihrend er hier auf
dem physischen Plan nur auf Realitét gebaut hat in seinem letzten Lebe:
wihrend er den Geist ganz geleugnet hat, er sich vor dem Geist nicht
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retten kann sozusagen, und er nichts von diesem Geist realisieren kann.
Und er steht immer vor der Gefahr, daB er garnicht wiederum in die phy=
sische Welt hereinkommen kann durch Krédfte, die er selbst erzeugt. Er
lebt fortwihrend in der Furcht:Der Geist wird mich hereindringen in die
physische Welt, und ich werde dann ein physisches Dasein haben, das al=
les das verleugnet, was ich im vorhergehenden Leben als das Richtige
anerkannt habe. Ich werde mich hereinstofBen lassen miissen von dem Geist
%nigéo physische Realitdt, ich werde es nicht selbst zu einer Realitét

r Bl g ==
Das ist allerdings etwas Frappilerendes, aber die Sache ist so. Um
sozusagen in dem Geiste zu ersticken nach dem Tode und keine Raalifiit,
wie man sie allein verehrt hat vor dem Tode, in ihm zu finden, dazu ist
der Weg, vor dem Tode ein rechter Materaalist zu sein und den Geist ab=
zuleugnen. Dann erstickt man oder ertrinkt man im Geiste.

Das sind allerdings Vorstellungen, die wir uns im Laufe unseres
Bepriebes der geistigen Wissenschaft immer mehr und mehr aneignen miisse:
denn wenn wir uns solche Vorstelleungen aneignen, filihren sie uns auch
im physischen Leben in einer harmonischen Weiseweiter und zeigen uns
gewissermaBen, wie die beiden Seiten des Lebens einander erginzen und
ausgleichen milssen. Wir begriinden in uns den Instinkt,in unserer Lebens:
fiilhrung diesen Ausgleich wirklich herbeizufiihren.

Einen anderen Fall noch mbchte ich vom Zusammenhang des physis=
schen Lebens mit dem geistigen Leben anfiihren. Nehmen wir einmal jetzt
einen ganz konkreten, einzelnen Fall. Nehmen wir an, wir haben auf dem
physischen Plan jemand angelogen. Nicht wahr, ich rede also von einzel=
nen Fédllen. Wenn wir jemand angelogen haben, so f#éllt das in einen be=
stimmten Zeitjunkt. Das, was ich jetzt schildern werde als Entsprechen=
des in der gelstigen Welt, fdllt wiederum in einen bestimmten Zeitpunkt
zwischen dem Tod und einer neuen Geburt. Nehmen wir also an, wir hétten
jemand zu einer gewissen Zeit angelogen auf dem physischen Plan; dann
kommt bel unserem Aufenthalt in der geistigen Welt, sei es, daB wir
durch Initiation hineinkommen oder durch den Tod, ein Zeitpunkt, wo wir
mit unserer Seele in der geistigen Welt ganz ganz erfillt sind von der
Wahrheit, die wir hdtten sagen sollen. Aber diese Wahrheitp die quidlt
uns; diese Wahrheit steht vor uns, in demselben liaBe uns quilend, als
wir von ihr abgeirrt waren beli der Liige. ilan braucht also nur zu llgen
auf dem physischen Plan, um einen Zeitpunkt herbeizuflihren in der geis=
tigen Welt, in dem wir durch die entsprechende Wahrheit, die der Liige
entgegengesetzt ist, gequilt werden dadurch,daB diese Wahrheit in uns
lebt und dns brennt und wir sie nicht ertragen kdnnen. Und unser Leiden
besteht namentlich darin, daB wir einsehen: das ist Wahrheit. Wir sind
aber so, da3 uns diese Wahrheit keinen GenuB8, keine Freude, keine Lust
bereitet, sondern uns quilt. Von den guten Sachen gequilt zu werden, xm
von dem, wovon man weiB, daB es einen erheben sollte, gequilt zu werden
das gehdrt zu den Eigentimlichkeiten der Erlebnisse in der geistigen

Welt. Man braucht z.B. im Leben nur einmel bei einer Sache, gegeniiber
welcher FleiB uns Pflicht gewesen wire, faul gewesen zu sein, dann
kommt eine Zeit in der geistigen Welt, wo der FleiB, der uns dazumal ge
fehlt hat, in uns lebt. Er ist de, der FleiB, er kommt ganz sicher; er
lebt in uns, wenn wir einmal so recht faul gewesen sind auf dem physi=
schen Plan. Es kommt dann eine Zeit, wo wir durch die inneren Notwendig
keiten diesen FleiB unbedingt in uns anwenden miizkksm miilssen. Wir geben
uns ganz diesem FleiB hin, und wir wissen, er ist etwas ungeheuer Wert=
volles; aber erg quilt uns, wir leiden unter ihm.

Oder nehmen wir einen Fall, welcher vielleicht weniger in der
menschlichen Willkilir liegt, welcher in anderen Vorgingen des Lebens
liegt, die mehr -~ ich mbchte sagen -~ in den Untergriinden des Daseins
vor sich gehen und mit dem Verleauf unseres Karmas zusemmenhiingen; neh=
men wir den Fall, wir seien durch eine KRankheit durchgegangen im phy=
sischen Leben. Wenn wir im physischen Leben durch eine Krankheit durch=
gegangen sind, die uns Schmerzen pder dergleichen bereitet hat, so er=
leben wir zu irgend einem Zeitpunkt in der geistigen Welt die entgegen=
Stimmung, die entgegengesetzte Verfassung: die der Gesundheit, des Ge=
sundseins. Und in demselben MeBe, in dem uns die Krankheit geschwicht
hat, stirkt uns diese Stimmung des Gesundseins bei unserem Aufenthalt
in der geistigen VWelt. Das ist ein Fall, der vielleicht nicht nur wie
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wie die anderen Dinge, die vorgebracht worden sind, unseren Verstand
schockiert, sondern der viel tiefer in das Empfindungsgemife unserer
Seele eindringt, diese Seele iritiert. Wir wissen ja, daB geisteswis=
senschaftliche Dinge immer mit der Empfindung aufgefsBt werden miissen.
Aber wir missen beli diesem Fall das Folgende bedenken: Wir miissen uns
klar machen, daB ja hier gleichsam wie ein Schatten ist lber dem Zusam=
menhang zwischen der physischen Krankheit und der uns dtirkenden Gesund
heit in der geistigen Welt. Wahr ist der Zusammenhang, aber es gibt et=
was in der Menschenbrust, wes nicht recht dem Gefiilhle nach einveratan=
den sein kann mit diesem Zusammenhang. Das mufB durchaus zugegeben wers
den, Daflir hat dieser Zussmmenhang eine andere Wirkung noch, wenn er
wirklich von uns erfaBt wird. Und diese Wirkung kann in der folgenden
Weise charaekterisiert werden.

Nehmen wir einmal an, ein Mensch durchdringt sich mit Geistes=
wissenschaft, ein Mensch gibt sich ernstlich liihe,Geisteswissenachft
wirklich in sich aufzunehmen, nicht so, wie man eine andere Wissenschaf
aufmimmt. Die kann man theoretisch studieren; in bloBen Gedanken, Be= |
griffen kann man sich aneignen, was sie gibt. Geisteswissenachft soll
man niemels nur so aufnehmen. Sie s0ll wie ein geistiges Lebensblut 1nJ
uns werden. QGeisteswissenachft soll in uns weben und leben; Geisteswis
senschaft soll eigentlédéh in allen Begriffen, die sie uns gibt, in uns
auch Empfindungen, Gefiihle wachrufen.®s gibt eigentlich fir einen, der
Geisteswissenschaft wirklich mit rechtem Ohr anhdrt, nichts in dieser
Geisteswissenachaft, was uns nicht entweder auf der einen Seitegf er=
hebt oder auf der anderen Seite in die Abgriinde des Laseins schauen
148t, um uns gerade auch in diesen Abgriinden zurechtZjifinden zu lassen.
Man kann sagen: Wer Geisteswissenschaft richtig versteht, verfdlgt das,
was sie sagt, ilberall hin auch mit diesem und jenen Gefiihlen. Wer Geiss
tes wissenschaft in sich aufnimmt, der wird einfach dadurch, daB die
gelsteswissenschaftlichen Begriffe in ihm leben, daB er sich diejeniger
Vorstellungsgewohnheiten aneignet, die jetzt gerade angedeutet worden
sind als notwendig gegenfiber der Geisteswissenschaft, wirklich seine |
Seele schon in der plysischen Welt umwandeln. Ich habe ja ofter daraurJ
aufmerksam gemacht, wie zu den besten eindringlichsten Ubungen das Stu
dium, das ernstliche Studium der Geisteswissenscha ft selbst gehdrt.

Nun stellt sich allmihlich bei dem Menschen, der also in die
Geisteswissenschaft eindringt, etwas Eigentimliches heraus. Ein solchex
Hensch, der vielleicht Ubungen macht, vielleicht nicht einmal Ubungen
macht, A um selbst Geistesforscher zu werden, sondern der sich nur
ernstlich bemilhp, Geisteswissenschaft zu verstehen, ein solcher wird
vielleicht lange, lange nicht daran denken konnen, selber etwas hell=
seherisch zu sehenen. Er wird es einmal kénnen, aber das kann vielleisét
noch ein fernes ldeal sein bei ihm,. Aber wer Geisteswissenschaft in
dem angedeuteten Sinne wirklich auf seine Seele wirken 1&8t, der wird
schen, daB sich in seiner Seele die Instinkte des Lebens, die mehr un=
bewuBSten Tirebfedern des Lebens #ndern. Seine Seele wird wirklich an=
ders. Man begibt sich nicht in den Betrieb der Geisteswissenschaft hi=
nein, ohne dafB diese Geisteswissenschaft die Seele instinktiv beein=
fludt, sie anders macht, ihr andere Sympathien und Antipathien gibt,
sie gleichsam mit einem Licht durchgiefBt, so daB sie sicherer fihlt,
als sie vorher gefiihlt hat. Das kann man auf jedem Gebiete des Lebens
bemerken; auf jedem Gebiete des Lebens HuBert sich die Geisteswissen=
schaft in der geschilderten Weise. Man kenn ein ungeschickter Hensch
s2in und wird Geisteswissenschafter, dWnd man wird sehen, da3, ohne das
man irgend etwas anderes® getan hat, als sich mit dieser Geisteswissen=
schaft zu durchdringen, man bis in die Handgriffe himein geschickter
wird. Sagen Sie nicht: "ich kenne sehr ungeschickte Geisteswissenschaf
ter; die sind noch lange nicht geschickt geworden!™ Versuchen Sie nach
zudenken dariiber, inwiefern diese doch noch nicht so, wie es eben nach
ihrem Karma ndtig ist, sich wirklich innerlich durchdrungen haben mit
der Geisteswissenschaft. Man kann Maler sein, bis zu einem gewissen
Grade die Malkunst handheben: wird man Geisteswissenschafter, so wird
man sehen, daB das, was jetzt eben angedeutet worden ist, in die in=
stinktive Handhabung der Malkunst einflieBt. ian mischt leichter die
Farben; Ideen, die man haben will, kommen einem eher. 0d:r nehmen wir
en, man sei Gelehrter, men solle irgendwie etwas Wissenschaftliches
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earbieten,. Gar llamalmu-L der in diesem Falle ist, wird wissen, was es

oft fir Mihe kostet, die Literatur zusammenzusuchen, um irgend eine
Frege zu lésen. Wird man Geisteswissenschafter, so geht man nicht mehr
wis friher in die Bibliotheken und 1i3t sich erst 50 Biicher geben, die
nichts nutzen, sondern grelft unmittelbar an des Richtige. Es greif
wirklich GeisteswissenaciAft in das Leben ein, macht die Instinkte an=
ders, versetzt in unsere Seele Triebfedern, die uns geschickter ins Le=
ben hineinstellen.
Natlrlich muB das, wesich jetzt sagen werde, immer so betrachtet
werdem, daB es im Zusammenhang gedacht wird mit dem menschlichen Karma.
Karma 1st der Mensch unter allen Umstéinden unterworfen; das mus
stets berlicksichtigt werdemn. Aber jetzt, mit Berilicksichtigung des Kar=
mas, ist doch das Bolgende der Fall: Nehmen wir an, eine bestimmte Art
von Erkrankung befdllt denjenigen, der in die CGeisteswissenschaft in de’
geschilderten VWeise eingedrungen ist, und es liegt in seinem Karma so,
da8 er geheilt werden kann. Es kann ja natiirlich im Karma liegen, daB
die Krankheit nicht geheilt werden kenn; aber Karma spricht niemals,
wenn wir eine Krankheit vor uns haben, so, daB unter allen Umstinden im
fatalistischen Sinn die Krankheit irgend einen Verlauf nehmen miiSte;
8i@ kann geheilt werden, oder sie kann nicht geheilt werden. Derjenige,
der sich nun durchdrungen hat mit Geisteswissenschaft, der bekommt in
seine Seele eingepflanzt einen Instinkt, welcher ihm verhilft, aus sich
selbst heraus der Krankheit und ihren Schwiichen das entsprechende Stér=
kende oder Richtige entgegenzustzen.
Was man sonst erlebt als Folgen der Krankheit in der geistigen
Welt, das wirkt zuriick noch in die Seelen, @nsofern man noch im physi=
schen Leibe ist, wirkt als Instinkt. Man beugt entweder der Krankheit
vor oder aber findet in sich die Wege zu den Heilkriften. Wenn das hells
seherische Bewufltssin richtige Heilfaktoren findet rilr diese oder jene
Krankheit, so geschieht dies auf folgendem Viege: Ein solcher Hellsehens=
der hat die Moglichkeit, das Bild der Krankheit vor sich zu haben. Also
nehmen wir an, er fgabe das Bild vor sich: das ist die Krankheit; so und
80 tritt sie schwichend an den hlenschen heran. Dadurch, daB der Betref=
fende hellseherisches BewuBtsein hat, tritt ihm als Gegenbild das ande=
re entgegen: die entsprechende Gesundungsstimmung und die Kriaftigung,
die aus der Stimmung herausquillt. Was Uber den llenschen, der k@penk war
in der physischen Welt, dann als Ausgleich kommt in der geistigen Welt,
das tritt dem Hellseher entgegen. Und aus diesem kann er seihe Ratschlii=
ge geben. Ja, man braucht garnicht einmal voll entvickelter Hellseher
zu sein, sondern e® kann das aus der Beobachtung des Krankheitsbildes
instinktiv auftreten. Was aber in dem hellseherischen Bewu3tsein das
bewirkt, was als Ausgleich eben in der geistigen Welt wirklich kommt,
das ist etwas, was zu dem Krankheitsbilde gehbirt, wie der Hinaufgang
des Pendels auf der einen Seite zu dem Hinasufgeng auf der anderen Seite.
Gerade aus diesem Beispiel sehen Sie, wie das Verhiltnis des phy=
sischen Planes zur geistigen Welt ist, und wie fruchtbar fir die Lebens=
fihrung auf dem physischen Elan das Vissen, das Erkennen der geistigen
Welt sein kann. !

Gehen wir noch einmel zu dem zurick, was hsute als erster kon=
kreter Fall angefiihrt worden ist: daB, wie die Natur auf dem physischen
Plan, s0o das Geistige, das weisheitsvoll Geistige uns umgibt in der
geistigen Welt, daB das immer da ist. Nun, gerade wenn Sie dies in einer
besonderen Weise noch verstehen, dann wird sich Ihnen auf dis Vorginge
der Bedstigen Welt ein Licht werfen, das auBSerordentlich wichtig ist.

In der physischen Welt kdnnen wir so an den Dingen vorbei gehen, dasB
wir, indem wir die Dinge betrachten, sagen: Wie 13t es mit dem Wesen
dieses Dinges? Wie verhidlt es sich denn? Was ist das Cesetz dieses We=
sens, dieses Vorganges? Oder aber, wir gehen stumpf vorbei und fragen
iiberhaupt nicht. Wir werden niemsls auf dem physischen Plan etwas Vers
ninftiges lernen, wenn wir nicht sozusagen von den Dingen veranlalt wers=
den, Erkenntnisfragen zu stellen, wenn uns nicht die Linge Riétsel aufges=
ben, s0 daB diese Rétsel in uns entstehen. Beim bloBen Anschauen der
Dinge und Vorginge werden wir suf dem physischen Plan niemals zu einer
sich selbst fihrenden Seele kommen k®nnen. Auf dem geistigen Plan ist
das wieder anders. Auf dem physischen Plan stellen wir die Fragen an die
Dinge und Vorgénge, und wir missen uns bemiihen, die Dinge zu nntersuchen
herauszubekommen, wie wir die Antwort auf die Frage, die wir uns stellsr




e—Prage, dle-wir . uns . saus den Dingen heraus bilden Ednnen.
Wir miissen die Dinge untersuchen. Auf dem geistigen Plane ist es so,
daB die Dinge und Wesenheiten um uns hergum geistig sind; und die Dinge
die fragen uns, nicht wir fragen die Dinge. Die Dinge fra=
gen uns, sie stehen da, die Vorginge und Wesenheiten; und wir stehen
ihnen gegeniber und werden fortwihrend von ihnen gefragt. Und wir mis=
sen Jetzt die MOglichksit haben, aus dem unendlichen lleer von Weisheit
hersus das zu greifen, was antworten kamn auf die Fragen, die uns da
gestellt werdemn. Wir miilssen nicht aus den Dingen und Vorgingen heraus
die Antworten suchen, sondern aus uns heraus; denn fragen tun uns die
Dinge, iberall um uns herpum sind die fragenden Dinge.

Dabel kommt noch das Folgende in Betracht: Nehmen wir an, wir
stiind:n irgendfeinem Vorgang oder Wesen der geistigen Welt gegeniiber,
wir treten eigentléch ihm garnicht anders gegeniiber, als daB es an uns
eine irage stellt. Nehmen wir an, es stellt die Frage: Wir atehen da
mit unserer Weisheit; aber wir finden nicht die Miglichkeit, ein sol=
ches Wollen, fiilhlendes %Wollen, wollendes Filihlen zu entwickeln, daB wir
aus dieser Weisheit hersus die Antwort geben kdnnen, trotzdem wir wis=
sen: die Antworten sind in uns. Unser Inneres ist von unendlicher Tiefe
alle Antworten sind in uns -- aber wir finden nicht die MBglichkeit, wi
wirklich die Antwort zu geben. Und die Folge davon ist, daB wir im Zei=
tenstrome vorbeisausen und die WMoglichkeit, den rechten Zeitpunkt nim=
lich, versidumen, die Antwort zu geben, weil wir uns nicht die Fihigkeit
erworlien haben, vielleicht durch unsere vorhergehende Entwickelung, die
Reife zu haben, auf diese Frage schon in dem Zeitpunkt zu antworten.
Wir heben uns in bezug suf das, wes wir antworten sollen, zu langsan
entwickelt: wir kdnnten erst spiiter antworten,

Aber die Gelegenheit kommt nicht wieder; wir heaben sie versiumt.
Wir haben nicht alle Gelegenheiten ausgenitzt. So gehen wir vorbei an
Dingen und Vorgingen, ohne ihnen Antwort zu geben.Solche Erlebnisse ma=
chen wir fortwihrend in der geistigen Welt. Bs ikommt also vor, da8 wir
in den Leben zwischen Tod und neuer Geburt vor einem Wesen stehen, das
uns fragt. Wir heben es nicht deahin gebrecht durch unsere Erden- und
die dazwischen lisgenden geistigen Leben, jetzt, wo es uns fragt, Ant=
wort zu geben. Wir missen vorbei, missesn in die niéchste Inkarnation hi=
nein. Die Folge devon ist, daB wir erst wiederum durch die guten GOtter
ohne unser Bewuftsein in der niichsten Erdenverkdrperung die Impulse be=
kommen milssen, damit wir beim nédchsten fial nicht wieder ean derselben
Frage vorbeigehen. So sind die Zusammenhénge.

Ich habe &fter erwihnt, daB, js welter wir zurilckgehen in der
Henschheitsentwickelung, wir um so mehr gewahr werden, wle dle jlenschen
die gegenwdrtige Ceistesverfassung nicht gehabt haben, sondern auf dem
physischen flane eine Art Hellsehen hatten; aus einem dumpfen traumhafs=
ten Hellsehen hat sich unser gegenwirtiges Anschauen der Dinge heraus
entwickelt. Und je mehr wir Menschen finden, die noch auf primitiven
Elementarstufen der Seelenwntwickelung stehen, d=sto verwandter finden
wir néch ihr Denken und Filhlen mit dem urspriinglichen Hellsehen. Ob=
zwar wirkliches Hellsehen -- ich meine primitives, atavistisches Hell=
sehen -- immer seltener wird, so findet man doch, wenn man hinausgeht
in elementare léndliche Zusténde, immerhin Menschen, die sich etwas be=
wahpt heben aus frilhren Zeiten, so daf man Anklénge an die Zesiten des
friheren Hellsehens findet.

Dieses Hellsehen zeigt uns, wenn auch eben in der dumpfen traum
haften Form, weil es ja ein Schauen in die geistigen Welten hinein ist,
Eigentiumlichkeiten, die uns wieder entgezentreten befm entwickelten
Hellsehen, nur daB es eben da nicht dumpf, traumhaft, sondern klar und
d-utlich uns entgegentritt. Geisteswissenschaft zeigt uns, daB der
llensch, wie er jetzt in dem gegenwirtigen Zeitenzyklus ist, wenn er
durch das Leben zwischen dem Tod und einer neuen Geburt geht; immerfort
und immer mehr unéd mehr vor demn fragenden Wesenheiten zur rechten Zeit
Antwort geben muB; denn davon, ob er Antwort geben kann, héingt seine
richtige Fortentwickelung pab, seine Anniherung an das ldesl der Gdtter
von dem vollkommenen Kenschen. Wie gesagt, ins Traumhalfte umgesetzt
hatten das friher die lMenschen, und es ist ein Yberrest davon geblieben
in zahlreichen mérchenartigen, sagenartigen Hotiven. Sie verdan irmney
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waaiger im Volk. Aber diese miérchenartigen sagensrtigen lotive, die er=
zéhlen uns dann etwag: Der odsr jener begegnet einem geistigen Wesen;
das stellt immer wieder und wééder Fragen en ihn, und er steht ihm ge=
geniiber, muB8 antworten; Aber er hat des Bewu3tsein: bis zu einem gewis=
sen Glockenschlage odor sonst etwas muld er sntworten. Dieses, was man

i - pmnEExx izt xsshrxyerhretisx
das Frgaemotiv der Iﬁtchon und Sagpn nennen kdénnte, ist sehr verbreitet:
das ist in dem friheren traumhaften Hellsehen dasselbe gewesen, was nun
wiederum in der geistigen Velt auftritt in der Form, wie ich es geschil:
dert habe. Uberhaupt kann dasjenige, was die geistize Welt charakteii=
siert, in allen Fédllen ein wunderbarer Leitfaden sein, um ilythen, Sagen
Iﬁrchen uswe in der richitgen Weise zu verstehen und sie an ihren Ort
hinzustellen, an welchen sie gehdren. Das ist gerade ein Punkt, wo men
sieht, wie iliberall, auch in der Geisteskultur der Gegenwart, gewisser=
maBen die Entwickelung vor dem Tore der Geisteswissenschaft steht.

Ganz interessent ist es, da8 ein in vieler Beziehung in der Ab=
sicht schones Buch, wie das meines verstorbenen Freundes Ludwig Laist=
ner, "Das Ritsel der Sphinx™, deshslb ungeniigend ist, weil, wenn es ge=
niigend hidtte werden smllen, es diese idtive des Fragens, die Ludwig
Laistner besondersausfihrlich behandelt, aus einem gelsteswissenschaft=
lichen wissen hétte behandeln miissen; daB elso der Autor etwas hitte
wissen missen von dem Hineinspielen d«r geisteswissensczaftlichen Wahr=
heit der Sache.

- Wir sehen 2lso, wenn wir uns gerede die chasrakteristischen
asufgezihlten Félle vor Augen stellen, daB es auf etwas genz Bestimmtes
ankommt in dem Verhslten in der geicztigen Welt. Erkenntnis zu sammeln
in der geistigen Welt, wie hier auf dem physischen Plane, darauf kommt
es nicht an. Bs kxommt darsuf an, sogar diese Erkenntnis zu vermindern,
némlich die Erkemntniskreft umzuwandeln in Lebenskraft. Forscher kanmn
men nicht sein in der geistigen Welt in dem Sinn, wie men es in der phy=
sischen Welt sein kenn; das wire dort sehr deplesziert. Denn wissen kann
, man dort alles; es ist alles um einen herum. Las, woresuf es ankommt,
ist, daB man den guten Willen und die Empfindung gegeniber dem Wissen,
gegeniber der Erkenntnis entwickeln kann, so da8 man im Einzelfalle aus
den geanzen Schatze seines VWollens das gerade hersusbringt, wodurch man
die Weishiet anwenden kann; sonst erstickt oder ertrinkt man in der
/'Weisheit.

Also wéhrend es hier in der physischen Welt auf das Denken an=
kommt, kommt es dort in der geistigen Welt an auf das entsprechende
Ausbllden des Willens, des empfindenden Willens, des willens, der aus
der Weisheit hersus die Realitit bildet, formt, des Willens, der zur
krativen Kraft wird, zu einer Art schdpferischen Kraft. Den Geist haben
wir dort, wie wir hier die Natur haben; aber den Geist zur Natur zu
fihren, das ist unsere Aufgsbe. Tin schdner Satz ist snthalten aus der
theosophischen Literatur der ersten Hilfle des 19. Jahrhunderts von
' Otinger, der in Wirttembeep (Murrherdt) gelebt hat, und der in seiner
eigenen spirituellen Entwickelung so weit war, daS er ganz bewuSt in
gewissen Zeiten geistigen Wesenheiten, e&lso Seelen, die nicht auf dem
physischen "lane sind, hat Helfer ssin konnen. Zr hat den merkwirdigen
S5atz geprigt, der sehr schdn und sehr richtig ist: Natur und Naturgessa
stalt ist das ¥nde der geistigen Schépferkrafi.-- Das, was ich jetzt
aus der geistigen Welt selber herausentwickelt habe, das liegt in diesem
Satz. Es strebt in der geistigen Welt die Schipferkraft dahin, das, was
in Weishéét zunichst wallt und wogt, Rinauf zur Realitit zu bringen. Wie
man hier aus der physischen Realitit die Weishelit hsrausbringt, macht
men des dort umgekehrt. Aus der Weisheit hersus hat man die Aufgabe, Re=
alitéiten zu scheffen, in Realitidten auszuleben das, was dort in Weisheit
ist. Las Ende der Gitterwege ist geformte Wirklichkeit.

S50 sehen wir slso, es kommt auf willensdurchtrinktss Filihlen an,
auf von Gefihl durchtrinkten Willen, die sich umwandeln in kreative
Karft, schipferische Kraft, die wir dort in der geistgen Welt anwenden
miissen, wie wir uns hier auf der physischen Welt anstrengen missen in
unserem forschenden Lenken, um in der physischen Welt zur Weisheit zu
kommen .

Nun hendelt es sich dsrum, daf wir fur diese Hdglichkeit in der
geistigen lielt das Fihlen und Denken richtig entwickeln, daB wir uns
daflir schon hier auf dem physischen Plene in einer Weise, wie es fiir den
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gegenwirtigen Zeitenzyklus richtig ist, vorbereiten; denn alles das,
was in der geistigen Welt geschieht zwischen dem Tod und einer neuen
Geburt, ist Folge desjenigen, was in der physischen Welt geschieht zwi=
schen der Geburt und dem Tode. Zwar ist das, was in der geistigen Welt
ist, wie wir gesehen haben, so anders, da3 wir uns ganz neue Vorstellun
gen und Begriffe aneignen miissen, wenn wir die geistige VWelt verstehen
wollen; aber dennoch: wie Ursache und Wirkung hingen die beiden gegen=
seitig zusammen. Nur dann verstehen wir die 4usammenhinge zwischen dem
Geistiggen und dem Physischen, wenn wir sie als Zusammenhinge von Ur=
sache und Wirkung wirklich erkennen. Vorbereiten miissen wir uns in der
physischen Welt. Und deshalb mdchte ich jetzt die Frage ein wenig be=
trachten: wie bereiten wir uns im gegenwirtigen Zeitenzyklus in der
richtigen Weise auf dem physischen Plane vor, so daf wir geniigend inner:
Impulse haben in der geistigen Welt -- sel es, daB wir durch Initiation
sel es, daB wir durch die Pforte des Todes hineinkommen--, um wirklich
die geistige Schlagkraft zu haben, aus der gegebenen Weisheit das he=
rauszuholen, was wir brauchen; um Realititen herauszuwandeln aus der
strdmenden wogenden Weisheit?

Woher kommt uns solche Kraft?-- Und es kommt iiberall darauf an,
daB wir solche Dinge fiir unseren Zeitenzyklus beantworten. In den Zeis
ten, in denen die lienschen so dachten, daB die eraten urspriinglichsten
Quellen der genannten Sagenmotive sich bildeten, da war es anders; aber
woher kommt uns solche Seelenkraft im gegenwirtigen Zeitenzyklus?

Um uns einer Antwort n&hern zu kdnnen, mdchte ich Folgend:s
heranziehen: Man kann sich in verschiedenen Philosophien umsehen und
kann bei den Philosophen suchen nach der Art, wie sie zu dem Gottesbe=
griffe kommen. Es miissen dann selbstverstéindélich solche Philosophen s
sein, die geistige Tiefe genug haben, um eben sich von der Welt ibers=
zeugen zu lassen, daB man von einem G&ttlichen, das die Welt durchdring
sprechen kann. Im 19. Jahrhundert braucht ja nur Lotze genommen zu wers=
den, der in seiner Religionsphilosophie etwas zu schaffen suchte, was
im Einklang steht mit seiner Ubrigen Philosophie. Aber es kdnnten auch
andere Philosophen genommen werden, die eben wirklich tief genug waren,
um sozusagen auch eine Religionsphilosophie zu haben, Eine Eigentim=
lichkeit wird man bei allen diesen Philosophen finden, eine ganz be=
stimmte Eigentiimlichkeit.

Ja, zu dem Gottlichen dringen denkend diese Philosophen mit
ihren Erwégungen aus dem physischen Plane vor; sie denken nach, for=
schen auf philosophische Art, kommen darauf -- wie es grade bei Lotze
der Fall ist -- daB die Erscheinungen und Wesen der Welt zusammengehal=
ten werden von einem gdttlichen Grund, der alles durchwebt und alles in
eine gewisse Harmonie bringt. Wenn man aber niher eingeht auf solche
Religionsphilosophien, so haben sie immer eine Eigentimlichkeit. Man
kommt eben zu einem gbttlichen VWesen, das alles durchtrinkt und durch=
zieht, und wenn man dieses gdttliche Wesen sich niher ansieht, diesen
Gott der Philosophen, so kommt man darauf, daB8 es ungefédhr der Gott ist
den die hebrédische oder namentlich die christliche Religion den Vater=
@ott nemnt, Gott-Vater. Dazu kann die Philosophie kommen; sie kann die
Natur betrachteh und tief genug sein, um nicht in hohlkdpfiger materia=
listischer Weise alles G6ttliche abzuleugnen; sie kann zu dem GSttliche
kommen, kommt aber dann zu dem Vatergott. lian kann ganz genau, wenn
man die Philosophen verfolgt, zeigen, daB zu etwas anderem die blo3e
Philosophie als denkende Philosophie iiberhaupt nicht filhren kann, als
zu einem monotheistischen Vatergott. Wenn bei einazelnen Philosophen,
bel Hegel z.B. und anderen, der Christus auftritt, so ist er nicht aus
der Philosophie heraus -- das 148t sich nachweisen -- er ist aus der
positiven Religion heriibergenommen. Die Leute haben gewuBt, da3 die
positive Religion den Christus hat, dann konnten sie ihn besprechen.
Der Unterschied ist der, daB man den Vatergott in der Philosophie fin=
den kann; Christus kann man mit keiner Philosophie durch denkende
| Betrachtung finden. Das ist ganz unmbglich.

Das ist ein Satz, von dem ich Ihnen raten méchte, ihn wohl zu
erwiigen und viel dariiber nachzudenken; wenn man ihn richtig wersteht,
fihrt er in sehr bedeutsame Tiefen menschlichen Forschens und Seelen=
strebens hinein. &ber er hingt allerdings zusammen mit etwas, was in
der christlichen Religion sogar sehr schdn symbolisch, bildhaft, zum
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Ausdruck gebracht ist: némlich dadurch, da3 man das Verhidltnis dieses
anderen Gottes, des Christus, zu dem Vatergott als das Verhdltnis des
Sohnes zum Vater auffaft; das ist sehr bedeubsam, obwohl es nur ein Sym-
bol ist. Und es ist interessant, dal damit z.B. Lotze garnichts anfange:
kann. DaB man dieses Symbol nicht wirtlich nehmen kann, ist selbstver=
sténdlich, sagt Lotze; denn es kann nicht der eine Gott der Sohj des
anderen Gottes sein, meint er. Nun aber, es ist doch etwas sehr Bezeichs
nendes in diesem Symbolum.Zwischen dem Vater und dem Sohn ist so etwas
wie Ursache und VWirkung; denn in gewisser Weise kann man im Vater die
Ursache des Sohnes suchen. Der Sohn wire nicht da, wenn der Vater nicht |
da wire. Aber ein Eigentimliches muB man beachten: dafB néimlich derjenige
Mensch, der eventuell einen Sohn haben kamm, durchaus auch die Miglich=
keit hat, keinen zu haben; er kann sohnlos sein. Er wiirds dann derselbe
liensch sein. Die Ursache ist der Mensch A, die Wirkung ist der Mensch
B, der Sohn; aber die Wirkung braucht nicht einzutreten, die Wirkung
ist eine freie Tat, die Wirkung folgt aus der Ursache als eine freie
Tat. Deshalb muf8 man, wenn man eine Ursache studiert und sie mit ihrer
Wirkung im Zusammenhsng faBt, nicht bloB8 fragen nach dem Wesen der Ursae
che; denn damit hat man noch garnichts getan; sondern danach muS man
fraegen, ob die Ursache auch wirklich verursacht, und darauf kommt es an.,

Nun hat alle Philosophie das Eigentiimliche, deB sie am Gedanken=
faden fortgeht, ein Glied aus dem anderen entwickelt, also gleichsam in
dem Yorderen schon das Nachfolgande sucht. So haben sie recht els Phi=
losophien; aber man kommt dabeil niemals auf dasjenige Verhiiltnis, wel=
ches sich ergibt, wenn man beriicksichtigt, daB8 die Ursache garnicht zu
verursachen braucht. Die Ursache kann ihrem Wesen nach, in ihrem Wesen
dasselbe sein, ob sie als Ursache etwas verursacht oder nicht. Das &n=
‘dert nichts in dem Wesen der Ursache. Und dieses Bedsutungsvolle ist
uns hingestellt in dem Symbolum von Gott-Vater und Gott-Sohn: daB der
Christus hinzukommt als eine freie Schipfung zu dem Vatergott, als eine
Schépfung, die nicht unmittelbar aus ihm folgt, sondern die sich als
freie Tat neben die vorhergehande Schipfung hinstellt. Die auch die
lidglichkeit hdtte, nicht zu sein: die der Welt also nicht deshalb gege=
ben ist, well der Vatet den Sohn der Welt geben muBte, sondern der Sohn
ist der Welt gegeben als eine freie Tat, durch Gnade, durch Freiheit,
durch Liebe, die sich frei gibt in ihrer Schipfung. Deshalb kann man
niemals durch dieselbe Art von Wehrheit, durch die man zu dem Vatergott
kommt wie die Philosophen, auch zum Sohnesgott, zu dem Christus kommen.
Um zum Christus zu kommen, ist notwendig, da8 man zu der philosophischer
Wahrheit die Glaubenswahrheit hinzufiligt, oder -« weil die Zeit des Glau=
bens immer mehr und mehr abnimmt -~ die andere Wahrheit hinzunimmt, die
durch hellseherische Forschung kommt, die sich als eine freie Tat eben=
falls erst in der menschlichen Seele entwickeln muB,.

Daher muB8 man sagen: So wie man aus der Anordnung der Natur=
vorgiéinge beweist, da8 es einen Gptt {iberhaupt gibt, so kann man niemals
duBerdich an der Kette von Ursachen und Wirkungen beweisen, daB es ei=
nen Christus gibt. Der Christus ist dagewesen und kenn an den denschen=
seelen vorbeigehen, wenn sie nicht aus sich selber heraus die Kraft em=
. pfinden, zu sagen : Ja, das ist der Christus.-- Es gehdrt eine aktive
Aufraffung zum Wahrheitsimpuls dazu, um in dem, der da war als der
Christus, den Christus zu erkennen. Zu den anderen Wehrheiten, die im
Bereich des Vatergottes liegen, kdnnen wir gezwungen werden, wenn wir
uns liberhaupt nur in das Denken begeben und es konsequent anwenden; denn
Materialist sein, heiBt zu gleicher Zeit unlogisch sein. :

Religionsphilosophie im Sinne Lotzes, und wie lberhaupt Re=
ligionsphilosophie sein kann, entsteht so, da8 wir durch das Denken zu
diesem GSttlichen der Religionsphilosophie gezwungen werden kinnen. Nie=
hals aber kdnnen wir in der gleichen Art durch bloZ% Philosophie dahin
gebracht werden, den Christus an/zuerkennen; das muB unsere freie Tat
sein., Da ist dann nur zweierlei mdéglich: entweder man zieht die letzte
Konsequenz des Gleubens, oder man macht den Anfang mit der Erforschung
der geistigen VWelt mit Geisteswissenscheft. Die letzte Konsequenz des
Glaubens zieht man, wenn man sagt, wie der russische Philosoph Slovjoff:
Ja, in bezug suf all die philosophischen Wshrheiten, die der Mensch liber
die Wel? gewinnt, so daB er sich durch seine Logok zwingen 1l483t, steht
der Mensch in keiner freien Wahrheit. Das ist eben grads die hbhere :ahx

heit,
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dée uns nicht zwingt, die unsere freie Tat ist: die hichst gebrachte
Glsubenswahrheit .-~ barin vollendet sich die hichste Wirde fir Solov=
joff, daB er sgqgt: die hShere Wahrheit, die den Christus anerkennt, das
1n§tdio Wahrheit, die als freie Tat schafft, die nicht sich zwingen
148t s==

Fir den Geistesforscher und fiir den, der die Geisteswissenschaf
versteht, entsteht wiederum das Wissen;, aber das ist ein aktives Wissen
da- sich vom Denken zur Imagination, Inspiration, Intuition erhebt, das
innerlich, schipferfdcshwird, das im Schaffen sich einlebt in die geis=
tigen Welten und dadurch Hhnlich wird dem, was wir entwickeln miissen,
sei es, daB wir durch Initiation oder durch den Tod in die geistige
Welt hinelnkommen.

Die Weisheit, die sich uns auf Erdsn sufzwingt, die haben wir
in der geistgen Welt in Hiille und Fille, wie wir hier auf dem physische
Plan die Naturerscheinungen haben. Das, worsuf es in der geistigen Welt

. ankommt, ist, da8 wir den Impuls, die Kraft haben, aus dieser VWeisheit

hersus etwas zu machen, durch sie Realitit zu schaffen. Fréies Schaffer
aus der Weisheit hersus, geistiges Virken als Tat, das ist es, was in
uns als Impuls leben mu8, Das k&nnen wir nur heben, wenn wir das riché

. #ige Verhdlrnis zu dem Christus finden. Der Christus ist diejenige Ve=
* senhelt, die sich nicht durch die HuBere Logik des Veratandes, der an

das Gehirn gebunden ist, bewéisen l&Bt, die sich aber erweist, die sic)

'realisiert in uns, indem wir uns geistiges Wissen erwerben. So wie als

freie Tat Geisteswissenschaft sich hinzugesellt zu der anderen Wissen=
' schaft, so kommt hinzu das Wissen um den Christus, sobald wir uns der=

jenigen Welt nihern, in die wir durch die Geistesforschung hineinkoms=
men, oder die wir betreten, indem wir durch die Pforte des Todes gehen
Im Augenblick, wo wir im gegenwidrtigen Zeitenzyklus in einer segens=
vollen Weise in die geistige Welt hineinkommen wollen, 8.h., wo wir

' der physischen Welt ahsterben wollen, brauchen wir ein solches Verhélt

nis zur Welt, wie wir es gewinnen, wenn wir uns in der richtigen Wei=

! se zum Christus verhalten.

—_—

Einen Gott, der sozusagen ist -~ wie der Vatergott der christli=
chen Religion, ihn kdnnen wir gewinnen durch die Betrachtung der Natur
ihn kénnen wir gewinnen durch die Betrachtung, die sich unsergibt, in=

dem wir im physischen Leibe leben; den Christus recht zu verstehen
ohne die Tradition, ohne die Uberlieferung, rein aus der Erkenntnis

selber heraus, ist nur mdglich durch die Geisteswissenschaft. Sie
fihrt in die Gebiete hinein, die der Mensch durch das Sterben betritt;
sel es jenes Sterben, das ein symbolisches Sterben ist, das Hereausgehn
aus dem physischen Leibe, um in der Seele sich auflerhalb des Leibes zu
wissen-- sei es das andere Sterben, durch die Pforte des Todes hin=
darch. Richtig statten wir uns aus mit den Impulsen, die wir brauchen,
indem wir durch die Pforte des Todes gehen, wenn wir das rechte Ver=
hdltnis zum Christus finden. In dem Augenblick, wo es ans Verlassen
des physischen Leibes geht, sel es, indem wir in die geisteswissense=
schaftliche Entwickelung eintreten, sel es, da3 wir wirklich durch
die Pforte des Todes gehen, in dem Augenblick, wo es ans Sterben, ans
Verlessen des physischen Leibes geht, kommt es darauf an, da8 wir im
gegenvirtigen Zeitenzyklus in der rechten Art derjenigen Wesenheit
gegeniiberstehen, die in die Welt gekommen ist, damit wir das Verhélt=
nis zu ihr finden. Den Vatergott kdnnen wir als Lebende finden; den
Christus finden wir, wenn wir das Hineingehen in den Geist, wenn wir
das Sterben in der richtigen Weise verstehen.

In Christus sterben wir.
In Christc morimur.




