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Beim Tode von Lina Grosheintz-Robrer hielt Rudolf Steiner in Basel am 10. Januar 1915
cine Gedenkansprache. Zum Osterfest desselben Jahres entstanden die hier faksimiliert
wiedergegebenen Verse, welche eine Erginzung des bei der Kremation gegebenen man-
trischen Spruches bilden. Die Ansprache ist abgedruckt in «Unsere Toten. Ansprachen,
Gedenkworte und Meditationsspriiche 1906—-1924», Bibl.-Nr. 261, Gesamtausgabe 1963.
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Rudolf Steiner: Moral und Karma
Vortrag, gebalten in Niirnberg am 12, November 1910

Vorbemerkung: Das Thema dieses Vortrages klingt im Mai 1910 in dem
Zyklus «Die Offenbarungen des Karma» an und wird im Winter 1910/11 in
einer Reihe von Einzelvortrigen weiter ausgefiihrt. Zwei dieser Vortrige,
von denen Nachschriften erhalten sind, wurden in dem jiingsterschienenen
Band «Wege und Ziele des geistigen Menschen. Lebensfragen im Lichte der
Geisteswissenschaft» aufgenommen. Der Text des vorliegenden Vortrages,
der sich auf keine wortgetreue Nachschrift stiitzt, wurde erstmals im «Nach-
richtenblatt» 1944, 21. Jg. Nrn. 38/39, verdffentlicht. In einem Begleit-
wort nimmt Marie Steiner auf den Tags darauf ebenfalls in Niirnberg ge-
haltenen Vortrag bezug (siche Seite 29 dieses Heftes) und bemerkt sodann:

«Bei Durchsicht der eher als Notizen zu bewertenden Nachschriften fand
sich nun der Text des vorangegangenen Vortrages. Er enthilt Wertvolles
iiber Einzelheiten in den Auswirkungen des Karma. Und es diirfte einem
sachlichen und historischen Interesse entsprechen, diese, wenn auch kurze
Zuysammenfassung des am 12. November in Niirnberg gegebenen Zweig-
vortrages im Nachrichtenblatt erscheinen zu lassen.»

Heute wird es mir obliegen, einiges zu sprechen iiber Moral und Karma, und
morgen soll dann iiber die Erscheinung des Christus einiges gesagt werden von
dem, was bisher dariiber noch nicht gesprochen worden ist.

Geisteswissenschaft wird eigentlich erst recht fruchtbar, wenn wir sie im Le-
ben zu beobachten verm&gen, wenn sie Leben in uns selber wird. Fiir gewhn-
lich mdgen ja die theosophischen Grundsitze als Lehren interessant sein, aber
das, was wir im wahren Sinne des Wortes nennen: eine Uberzeugung haben von
der Wahrheit der geisteswissenschaftlichen Lehren, — das ist theoretisch aufier-
ordentlich schwer zu erreichen. Richtig ist ja, dafl alle auf dem Wege echter
Geistesforschung gefundenen theosophischen Lehren mit dem Verstande gepriift
und mit der Logik erkannt werden konnen; ein weiter Weg ist aber von der
Aufnahme den geisteswissenschaftlichen Lehren bis dahin, daf} sie iiberhaupt ge-
priift werden konnen. Viele unserer Zuhérer wollen sich den Weg erleichtern und
nehmen die spirituellen Wahrheiten auf Autoritit hin. Das ist entschieden be-
quemer. Aber andrerseits kann heute auch kaum noch anderes moglich sein fiir
den grofiten Teil der Menschheit. Denn schwierig ist der Weg der eigenen Prii-
fung; der andere Weg: das Leben so wie es ist, zu beobachten, ist leichter. Wenn
aber Karma in seinen Gesetzen richtig ist, dann muf sich mir das Leben so ge-
stalten, dafl ich sehen kann, wie da Karma wirkt als Erlebnis und als Charak-
tererziechung. Die Bewahrheitung im Leben ist fiir die Erlangung einer Uber-
zeugung leichter fiir den geistig Strebenden.

Wir wollen bei unserer heutigen Betrachtung ausgehen von zwei Eigenschaf-
ten, die weit verbreitet sind. Als moralische Eigenschaften haben die Menschen
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gegen diese immer ein sonderbares, instinktiv ablehnendes Gefiihl gehabt. Neid
und Liige sind immer als eine besondere Verfehlung gegen die Moral angesehen
worden. Sie werden dieses besondere Abneigungsgefiithl daran besonders ermes-
sen, dafl, wie viele Fehler der Menschen Sie auch betrachten, Sie nirgends so stark
dieses instinktive Gefiihl der Ablehnung finden werden, wie gegeniiber Neid
und Liige. Grole Menschen und kleine Menschen haben dieses Gefiihl. Benve-
nuto Cellini, ein grofler Mann, hat einmal die Auflerung getan, er sei iiberzeugt,
dafl er jeden Fehlers sich fiir fihig halte, aber keiner wirklichen Liige sich ent-
sinnen kénne. Und Goethe empfand es auch als sich selbst gegeniiber beruhi-
gend, von sich sagen zu kénnen, dafl er niemals das Gefiihl des Neides in seiner
Seele gehabt habe. So ist in der einfachsten Menschenseele und in der groflen
Seele erlesener Geister instinktiv das Gefiihl der Abwehr vorhanden gegen Neid
und Liige.

Ganz ohne Geisteswissenschaft zunichst ins Auge zu fassen, ist iiber die Un-
tugenden von Neid und Liige zu sagen, dafl sie ganz sichtbar verstofien gegen das,
was ein Grundelement menschlichen Zusammenlebens bildet: sie sind ein Ver-
stof} gegen das Mitgefiihl. Denn dieses soll nicht nur ein Miterleben des Schmer-
zes des andern sein, sondern auch ein solches des Wertes des andern. Der Mensch
soll sich aufrichtig freuen konnen an dem Wert des andern. Mit dem Mitgefiihl
ist es noch nicht sehr weit her bei den Menschen. Es ist bei dem Mitgefiihl noch
sehr viel Egoismus. Von Herder wird zum Beispiel gesagt (er war urspriinglich
zum Mediziner bestimmt), dafl er, als er das erstemal einen Seziersaal betrat,
ohnmichtig wurde, nicht aus Mitgefiihl etwa, sondern aus Schwiche, aus Egois-
mus: er konnte das nicht ertragen. Echtes Mitgefiihl ist aber ein solches, das
ausgeht nicht nur von dem Leid und Schmerz des andern, sondern von dem
Werte jedes anderen Menschen. Selbstloser mufl das Mitgefiihl werden, Freude
mufl der Mensch empfinden kdnnen an dem Erfolg des anderen, an dem Em-
porkommen des anderen, hinschauen mufl er kénnen auf die Vorziige des an-
deren ohne Bitternis. Der Grund, warum Mitgefiihl ein Grundelement ist in
allem seelischen Zusammenleben, liegt darin, daf alle seelischen Erlebnisse der
Menschen zu einander in Bezug stehen. Der Neid verstofit gegen das Schitzen
des Wertes des andern, und die Liige erst recht. Wir schidigen mit Neid und
Liige den anderen in bezug auf seine Wesenheit. Wir bringen uns durch Neid und
Liige in Widerspruch mit dem Gang der Welt, und wir verletzen durch beide
die Gesetze des Weltenganges. Neid und Liige kénnen vom Menschen leicht als
Fehler eingesehen werden, und er will sie an sich nicht dulden. Beide, Neid und
Liige, haben gewdhnlich okkulte Hintergriinde. Gewisse geheimnisvolle Gesetze
walten da, die sich unserer Beobachtung leicht entziehen, und durch welche Neid
und Liige in verinderter Form beim selben Menschen in seinem spiteren Leben
auftreten kdnnen.

Der Neid tritt nicht immer als bewufiter blasser Neid auf. Die Menschen
wollten ihn gewiff von sich wegschaffen, wenn er ihnen bewufit wire. Neid als
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solcher ist eine Eigenschaft des astralischen Menschen. Wir wissen, dafl Gefiihle,
Leidenschaften und so weiter im astralischen Leibe des Menschen zu suchen sind.
Die Leidenschaft, das Gefiihl des Neides ist also in seinem Astralleibe. Und nun
gibt es ein bestimmtes Gesetz, welches besagt, dafl Eigenschaften, die in unse-
rem Astralleibe auftreten und durch ihre Abscheulichkeit die Sehnsucht in uns
erregen, sie uns abzugewdhnen, in unseren Atherleib sich hineinschleichen und
dann dort auftreten in tiuschenden Formen. Und zwar zeigen sie sich in ganz
bestimmten Urteilen, die wir iiber den andern fillen. Diese Urteile sind dann
so, dal wir den andern nicht beneiden, sondern tadeln, alles an dem andern
schlecht finden. Es ist ein geheimer Neid, der sich einschleicht in unseren Ather-
leib; dort zeigt er sich als Urteil, das sich in dieser Weise auslebt. Wir sagen:
der hat das und das getan, der macht das so und so, und so weiter. Das Urteil
scheint gerecht zu sein, aber in Wahrheit steckt der Neid dahinter. Was ist denn
eigentlich geschehen? Ein ganz bedeutungsvoller Vorgang in der Menschennatur
hat sich da vollzogen.

Wir wissen, dafl das menschliche Seelenleben durch viele Inkarnationen hin-
durchgeht und dafl es einen Zeitpunkt gegeben hat, wo als Versucher in die-
ses Seelenleben sich eingeschlichen haben Ahriman und Luzifer. Was sind nun
heute noch Luzifer und Ahriman im Menschen? Ohne hellseherische Forschung
kann man das nicht leicht finden, denn eine tiefe Wahrheit liegt in dem Aus-
spruch Goethes: «Den Teufel merkt das Vélkchen nie, und wenn er es beim
Kragen hitte». Es ist nimlich wirklich so: ableugnen 148t sich der Teufel, Me-
phistopheles, leicht vom modernen Gesichtspunkte aus, aber trotzdem leben sich
aus in der Menschennatur Ahriman und Luzifer, Ahriman im Atherleib und
Luzifer im Astralleib des Menschen. Luzifer ist jene Macht, welche die mensch-
liche Seele verfiihrt in bezug auf all das, was den Menschen hinabzieht und mo-
ralisch von seinem Ursprung entfernt, ihn in die Tiefen der irdischen Natur hin-
einschleudert, vor denen er sich hiiten sollte. Luzifer ist eine Macht, die ihn hin-
abzieht in die Tiefe des Abgrunds der Leidenschaften. Ahriman dagegen ist der
Geist der Liige, des Irrtums, der das Urteil der Menschen verfdlscht. Beide
Michte, Luzifer und Ahriman, stehen dem Menschheitsfortschritte feindlich ge-
geniiber, konnen sich aber unter sich sehr gut vertragen. Der Neid ist nun eine
Eigenschaft, in der die luziferische Macht im Menschen sich ausdriickt. Der Neid
ist eine recht iible Eigenschaft, die Menschen haben auch deshalb eine Antipa-
thie dagegen. Der Mensch sucht den Neid von sich los zu bekommen, ihn weg-
zukriegen. Es sucht der Mensch, wenn er den Neid in sich erst einmal erkannt
hat, den Kampf gegen Luzifer als den Urheber des Neides zu fithren. Was tut
nun Luzifer? Er iibergibt die Sache einfach an Abriman, und der triibt das mensch-
liche Urteil. Wo Luzifer bekimpft wird im Astralleibe, da kommt es sehr leicht
vor, dafl Ahriman sich einschleicht in den Atherleib: dann entsteht die Trii-
bung des Urteils iiber einen andern Menschen, und sie ist eine Liige. Liigen aber
ist eine ahrimanische Eigenschaft. Der Mensch hat auch gegen die Liige eine
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Antipathie und sucht sie zu bekdmpfen. Bei der Liige tritt nun der andere Fall
ein, dafl, wenn sie bekimpft wird, Ahriman dem Luzifer das Regiment abgibt, —
und da schleicht sich in den Astralleib des Menschen eine Eigenschaft ein, die
als sehr, sehr starker Egoismus auftritt. Das ist dann zuriickgehaltene Liigen-
haftigkeit.

Die zwei Eigenschaften, Liige und Neid, sind diejenigen, die f6rmlich zum
Ausdruck bringen, wie sich die stirksten Krifte von Luzifer und Ahriman im
Menschen ausleben.

Schon in einer Inkarnation kann man Karma in bezug auf Neid und Liige
beobachten. Von den Belegen dafiir, die gleichzeitig die Bewahrheitung der gei-
steswissenschaftlichen Erkenntnisse sind, von denen wollen wir etwas sprechen.
Betrachten wir einen Zeitabschnitt im Leben eines Menschen und denken wir
uns, dafl dieser Mensch viel gelogen hat. Das Gesetz von Karma fiir diesen Fall
wird dann spiter zutage treten. Wir miissen warten, bis es sich auszuleben be-
ginnt, aber wir kénnen doch schon in der einzelnen Inkarnation die Zusam-
menhiinge beobachten zwischen den einzelnen friiheren und spiteren Lebens-
abschnitten. Die Lebensbeobachtung, sie lehrt uns, dal die Liige bei einem Men-
schen vielleicht sich abstreift — das Leben ist eben eine Schule —, dafl aber dafiir
eine ganz bestimmte Charaktereigenschaft auftritt: eine gewisse Scheuheit tritt
auf. Es gibt Menschen, die einen nicht ansehen kénnen. So kénnen wir eine spi-
tere Scheuheit und eine friihere Liigenhaftigkeit in ithren Zusammenhingen be-
obachten. Ein anderes Beispiel: Der Neid tritt auf bei einem Menschen. Wenn
der Neid weg ist, wenn er erdriickt worden ist, zuriickgetreten ist, dann koén-
nen wir beobachten, dafl in einem spiteren Lebensalter solche Menschen nun
sich abhiingig von anderen fithlen, dafl sie unselbstindig, wankend im Leben
sind. Diese Zusammenhinge von Liige und Scheuheit, von Neid und Unselb-
stindigkeit, die schon in einer Inkarnation beobachtet werden konnen, sind kar-
mische Zusammenhinge. Im Grunde wirkt Karma so, dafl es wie eine leise Er-
filllung in derselben Inkarnation noch zum Ausdruck kommt, mafigebend aber
fiir den Charakter wird es in der nichsten Inkarnation. So tritt, wo Neid in
der Jugend sich gezeigt hat, Hilflosigkeit im Alter auf. Das ist eine leise kar-
mische Nuance. Die bleibt dann bestehen auch nach dem Tode und wirkt wei-
ter durch Kamaloka hindurch, und das was sich dann als aufbauende Krifte
fiir das niichste Leben zeigt, das enthilt diese karmische Nuance und verwebt
sie in das, was als Grundcharakter der drei Leiber, des physischen, des Ather-
leibes, des Astralleibes, im nichsten Leben sich ausdriickt. Ist nun Neid eine
Grundeigenschaft des Charakters in der einen Inkarnation, so wirkt diese in
der nichsten Inkarnation in alle drei Leiber des Menschen hinein und wird
dann eine schwache Gesundheit zur Folge haben. Sie wird als eine michtige
Kraft organisierend wirken in der nichsten Inkarnation. Sehen wir einen Men-
schen in seiner Anlage hilflos und abhingig im Leben stehen, so miissen wir
uns sagen: da mufl in der vorigen Inkarnation etwas wie Neid gespielt haben,
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und demgemifl miissen wir uns ihm gegeniiber benehmen. Wenn Karma wahr
ist, wird es schon zutage treten, ob unser Verhalten ein richtiges ist. Sehen wir
einen Menschen gesundheitlich schwach ins Dasein treten, so kénnen wir an-
nehmen, dafl Neid in seiner vorigen Inkarnation irgend eine Rolle bei ihm ge-
spielt hat. Haben wir solche Menschen in unserer Umgebung, so miissen wir
uns sagen, daf Karma uns zusammengefiithrt hat mit diesem Menschen aus ir-
gend welchem Grunde. Wir kdnnen gerade der Mensch sein, den der andere
einst beneidet hat. Was kdnnen wir nun tun fiir diesen Menschen? Gibt es ein
Mittel, ihm zu helfen? — Wenn Karma eine Tatsache ist und als Wahrheit gel-
ten darf, dann muf} es sich zeigen, dafl man, wenn man sich jetzt richtig gegen-
iiber solchen Menschen verhilt, ein giinstiges Resultat erzielen kann an einem
solchen, gerade in diese Umgebung hinein geborenen schwachen Menschen.
Verzeihung zu finden, das braucht er; diesem Gefiihl im umfassendsten Mafle
zu begegnen, das braucht er. Unter der Voraussetzung, daf wir ihm etwas zu
verzeihen haben, haben wir ihn positiv einzuhiillen in eine Atmosphire von Ver-
zeihen. Du hast dem Menschen etwas zu verzeihen, also tue es — das werden
wir uns sagen, aber nicht ihm —, und danach werden wir handeln, und dann
werden wir abwarten und werden sehen, wie der Mensch stirker und kriftiger
wird, wie er gesiinder wird. Man versuche nur das Rechte zu tun, und der Er-
folg wird schon eintreten. So kann man Karma leben; so kann man die ganze
Theosophie leben.

Es konnte nun jemand kommen und sagen: Ja, es ist ja nur gerecht, wenn es
dem Menschen jetzt iibel geht. Das ist die Vergeltung des in der vorigen Inkar-
nation Begangenen. Daf es so gekommen ist, ist doch nur verniinftig, sein Kar-
ma erfordert das. — Wer so denkt, versteht Karma nicht, denn zur Erkenntnis
des Karma gehort, dafl man weifl, es geht einen das Karma des andern gar nichts
an. Thm helfen, das ist allein unsere Aufgabe. Daf sich sein Karma erfiillt, das
wird schon von selbst kommen. Wir aber, wir haben alles herbeizuschaffen, um
sein Karma im giinstigen Sinne umzuindern. Daf man das weif und fiihlt, das
gehSrt zum tiefen Verstindnis des Karma und seiner Gesetze. Etwas anderes ist
es, wenn jemand eine esoterische Entwicklung durchmachen will. Da kann ihm
dann Rat gegeben werden, wie er sein Karma am besten austragen kann.

Moralische Eigenschaften miissen in der Tat karmisch sich auswirken. Sie
konnen sich wohl wieder in eines Menschen Inkarnation wandeln, miissen aber
in der nichsten Inkarnation bis in die physische Organisation dann hinabstei-
gen. Wir haben gesagt, daf Liige schon in der gleichen Inkarnation zur Scheu
werden kann, dafl der Mensch sich dadurch selbst in sich zuriickzieht. Um so
mehr wird Liige in der einen Inkarnation die Eigenschaft der Scheuheit in der
nichsten hervorrufen. Als #ngstlicher, furchtsamer Charakter wird solch ein
Mensch geboren. Er wird nicht nur scheu sein gegeniiber den Menschen seiner
Umgebung, sondern er verfillt auch in gewisse krankhafte Furcht- und Angst-
zustinde. So wird das, was in einer Inkarnation als leichte karmische Folge sich
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gezeigt hat, in der nichsten als grundlegende Organisation auch des physischen
Leibes auftreten.

Wenn wir annehmen miissen, daf} jemand viel Liige in einer friiheren In-
karnation veriibt hat, wie handeln wir dem gegeniiber verniinftig? Nun, wir
sagen uns — nicht ithm — und miissen es uns zur Richtschnur unseres Handelns
machen: Er wird uns in einer fritheren Inkarnation viel belogen haben; er hat
uns auf falsche Fihrte gebracht. Wir miissen nun versuchen, ihm fruchtbare
schitzenswerte Wahrheit beizubringen. Liebevoll, hingebungsvoll mufl sich in
sein Seelenleben vertiefen der, welcher karmisch mit ihm zusammengefiihrt ist.
Die Liige miissen wir mit Wahrheit vergelten, das sind zwei entgegengesetzte
Pole, die eine Art Ausgleich zu schaffen vermégen. Das Geheimnis dabei ist,
daf nicht jeder so giinstig wirken kann auf einen solchen Menschen, sondern je-
ner gerade, welcher karmisch mit ihm verbunden ist. Wer das tut, der wird schon
sehen, wie giinstig er wirken kann, wenn er positive Wahrheit geben und Ver-
stindnis entgegenbringen kann. Karma ist ein wirkliches Gesetz, der Erfolg wird
sich in ganz merkwiirdiger Weise zeigen. Wir werden unendlich gesundend und
befreiend auf solche Menschen wirken, wenn wir auf ihre Schwichen liebevoll
eingehen. Vermdgen wir mit unserem Sein ganz in dem ihrigen zu leben, dann
werden wir verjiingend auf die anderen Menschen wirken.

Man kann dem Menschen zweierlei entgegenbringen: entweder Verstindnis
oder Tadel. Was ist nun die Wirkung davon? Wir kénnen ihm weiterhelfen oder
nicht. Man kann ihm Verstindnis entgegenbringen, das heiflit sich liebevoll in
das Sein des andern versenken und auf seine Schwichen eingehen, wenn es uns
karmisch auferlegt wird. Wir konnen ihn aber auch tadeln und dabei stehen
bleiben. Wir wollen nun in beiden Fillen das Leben beobachten. Wenn viel ge-
tadelt wird, hat das einen Erfolg in bezug auf den, der getadelt worden ist?
Es kann einen Erfolg haben, der Tadel kann geniitzt haben oder auch nicht.
Wer aber gewohnheitsmifig tadelt, der hat auch einen Erfolg: ein gewisses Ge-
fithl der Isolierung im Leben, des Alleinstehens wird iiber den Menschen kommen.

Vergleichen wir damit das, was eintritt in einer Inkarnation, wenn man recht
liebevoll auf den andern eingeht, trotz seiner Fehler. Der Erfolg kann auch da
gut sein oder schlecht, aber ein giinstiger Seelenerfolg wird sicher da sein. Wir
konnen daraus lernen, dafl es einem ganz andern Gesetze unterliegt, ob man
sozusagen beim Tadel stehen bleibt, oder ob man bis zum Verstindnis vorschrei-
tet. Tadel prallt nimlich auf uns selbst zuriick, schafft neues Karma; Verstind-
nis aber gibt einen Schatz, den der andere dann in sich trigt, 16st Karma auf,
glittet es, tilgt es. Das ist eine auflerordentlich bedeutsame Tatsache fiir das
Leben. Wir kénnen nun das Ergebnis der Beobachtungen zusammenfassen in ei-
nen Satz, der von einer tiefen Lebenswahrheit ist, nimlich den, daf# man im
Grunde genommen auflerordentlich wenig in der Lage ist, sich selbst zu niitzen,
aber sehr sich zu schaden; dal man den andern aber sehr zu niitzen vermag, —
durch eigene Untugenden ihnen jedoch wenig schaden kann. Durch Gutsein also
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kann man den anderen viel niitzen; durch Schlechtsein sich selbst sehr viel scha-
den, dem andern aber dauernd nicht viel schaden.

Das ist ein sehr merkwiirdiges Gesetz. An ihm zeigt sich nun schon Karma
in einer einzigen Inkarnation. Derjenige nimlich, der durch Verstindnis fiir den
andern, durch liebevolles Eingehen auf ihn, durch Gutsein einem andern ge-
niitzt hat, der kann sicher sein, daf} er ganz gewifl in einem spiteren Zeitpunkt
eine giinstige Riickwirkung davon hat. Sagen Sie nicht, daf! dies Egoismus sei,
wenn der Mensch gut und edel ist. Nein, das Gutsein mufl das Selbstverstindliche
sein, und das andere, die gute Wirkung davon spiter, tritt nur als natiirliche
Folge ein. Wenn wir bei uns selbst stehen bleiben, kein Verstindnis fiir den an-
dern haben, ihn nur tadeln, dann tritt die giinstige Riickwirkung nicht auf. Und
das ist das Merkwiirdige: Ohne gut sein mit den anderen, geht es nicht, erst
dann kénnen wir vorwits kommen. Dies ist ein Grundgesetz, das von einer In-
karnation in die andere in einer gewaltigen, groflartigen Art auftritt. In der
nichsten Inkarnation zeigt sich davon schon das Eigenartige: wenn uns in der
ersten Inkarnation der Lebensinstinkt so leitet, zeigt sich das in der nichsten
Inkarnation als Theosophie, die dann schon gewirkt hat. Denken wir uns zum
Beispiel einen Menschen, der uns Gutes erwiesen hat zu einer Zeit, wo wir uns
selber noch nicht leiten konnten. Da zeigt sich nun ein grofler Unterschied zwi-
schen Gutem — und Gutem, welches unverdient ist — man spricht ja von einem
unverdienten Guten —, und man kann beobachten, daf bei dem einen dieses
Gute, das unverdiente, sehr gut anschligt, bei dem andern aber niitzt es nichts.
Dem Hellseher zeigt sich nun da etwas ganz besonderes: Die Guttaten, die der
andere uns erwiesen hat, ehe wir sie von ihm verdient haben, die zeigen sich dem
Hellseher als ein von uns am anderen wiederverdientes Gute. Sind sie dieses,
so schlagen sie bei uns an. Waren sie das nicht, so kénnen sie bei uns nicht an-
schlagen. Man mufl bedacht sein bei den karmischen Auswirkungen, dafl alles
Getane doch sich auswirkt, wenn auch die Wirkung sich nicht gleich dem phy-
sischen Auge zeigt. Die Wege, die Karma geht, sind sehr verschlungen, aber
sie konnen uns verstindlich werden, wenn wir das Leben priifen, denn dann
finden wir die Beweise des karmischen Waltens und Wirkens in der Welt. Der
Erfolg am Leben selbst zeigt uns dann, dafl, wenn wir Karma so beobachten und
danach tun, wir von einem richtigen Gesetze ausgegangen sind. Es gibt drei
Arten oder drei Wege, sich Karma gegeniiberzustellen: Man kann an Karma
iiberhaupt nicht glauben; man kann daran glauben, und man kann es am Le-
ben selbst priifen, und dann wird man die Richtigkeit seiner Gesetze schon ein-
sehen lernen. Geisteswissenschaft soll nicht nur theoretische Wahrheit sein, son-
dern sie soll ein Suchen sein nach den Beweisen fiir diese Wahrheit im Leben.



Notizbucheintragungen von Rudolf Steiner
zu vier 6ffentlichen Vortrigen in Ziirich 1918

Vorbemerkung: Die nachfolgenden Eintragungen aus dem Notizbuch Nr. 67
beziehen sich auf die in Ziirich zwischen dem 8. und 17 Oktober 1918 ge-
haltenen Vortrige, die Teil II des jiingsterschienenen Bandes «Die Ergdnzung
heutiger Wissenschaften durch Anthroposophies bilden (siche den Beitrag
auf Seite 22 f. dieses Heftes). Fiir den Vortrag vom 8. Oktober liegen zwei von
einander unabhingige Eintragungen vor. Die Eintragung fiir den 15. Okto-
ber bricht ab. Séimtliche Eintragungen sind von Rudolf Steiner datiert. Un-
terstreichungen sind im Kursivdruck wiedergegeben.

Notizen fir Ziirich 8. Okt. 1918:

Ein Philosoph: «In fritheren Zeiten glich die Philosophie einem Restaurant, wo
verdorbene gesundheitsschidliche Kost geboten wird; jetzt gleicht sie einem Re-
staurant, wo Koche und Kellner unbeschiftigt herumstehen, weil es weder Spei-
sen noch Getrinke mehr gibt.»

Der gerade im rechten Sinne iiber die Natur Forschende entfernt sich von dem
Ubersinnlichen.

Experimente dringen von der Natur ab; das Abnorme fiihrt zu ihr hin.

Nur wenn der Mensch wachend das Seelenleben erfihrt in seiner Verdnderung,
erlebt er die Wirklichkeit.

1. Ich denke, also bin ich nicht.
2. Ich will, also bin ich nicht ein «Ich». —

Die Menschen wollen sich nicht eingestehen, dafl sie in ihrem Seelenleben ein
Unwirkliches haben — die Natur ist so, dafl sie ihre Wirklichkeit durch sich selbst
vernichtet.

(Secle embryonal; Natur Gerippe)

Man mufl gegen das Leben das Bewuftsein retten.

Die Alten verwendeten die Krifte des menschlichen sinnlichen Erkenntnisver-
mdgens, und sie erlebten Gespenster; die Neuen machen die Wirklichkeit zum
Gespenst, weil das sinnliche Wahrnehmungsvermogen nur Gespenster wahrneh-
men kann.



Man erwartet, dafl die Natur aus ir-
gend einer Ecke heraus ihr Wesen
offenbare; doch es mufl der Mensch
den Sinn indern.

Liebefhigkeit.
Erinnerungsfihigkeit.

Man wird durch das Forschen iiber |

die Natur aus ihr herausgetrieben. Das
Innenleben wird so angeregt, dafl man
dann nicht bei der Natur stehen blei-
ben kann. Man merkt, dafl man gei-
stig war, aber den Geist herausgetrie-
ben hat.

Beim Seelendenken ist das Gegenteil.
Man kommt zu lauter Voraussetzun-
gen.

1. Wer iiber die Natur forscht, der
totet sie — Er tritt mit seinem See-
len-Erleben aus der Natur heraus.
Experimentieren —

2. Die abnormen Fille filhren den
Menschen mit der Natur zusam-
men, vereinigen ihn mit ibr.

Man durchsetzt sich mit dem Tode.
Man merkt: man arbeitet mit Kriften,
die wenn sie nicht im Denkleben auf-
triten, sondern in Wirklichkeit, zer-
storend wirkten.

Man durchsetzt sich mit einem unge-
borenen Leben. Man fiihlt sich mit
werdendem Leben.

Der Mensch kennt das Trdumen, aber er kennt nicht seine Begleitzustinde — er
erlebt die Triume nicht mitfithlend — er wiirde sonst als Begleiterscheinung etwas
wie Antipathie erleben — er hilt sich von dieser Wirklichkeit fern — er tut dieses
unbewuflt — daher schwebt er mit dem 7rdumen in einer unwirklichen Welt —
die wirkliche, die zugrunde liegt, bleibt ihm unbewufit. Aber ebenso entfernt
sich der Mensch mit seinem vollbewufiten Denken von der Wirklichkeit — er
geht da iiber die Bewuftseinseinrichtungen hinaus. Er flicht die Wirklichkeit, die
auftreten will. (Ich denke, also bin ich nicht. Cogito, ergo non sum). Das Wirk-
liche, das da auftritt, ist etwas wie Sympathie mit einem Unbekannten; es ist eine
Art Hunger.

Nur die Verbindung der beiden Titigkeiten kann in das Ubersinnliche fiih-
ren. Vollbewufltes Denken, das in sich aufnimmt, was in den Triumen unbe-
wuflt bleibt.

Zu einem brauchbaren vollbewufiten Denken kann aber nur die Natur-Er-
kenntnis filhren. Sie erzieht in Wirklichkeit zu einem Denken, das sie mit dem,
was sie iiberliefert, nie befriedigen kann.

Zu einem brauchbaren Triumen kann nur die Selbstzucht fithren — alles an-
dere Triumen kommt von mangelnder Selbstzucht — die blofle briitende Selbst-
beobachtung ist nicht geeignet.

Man muf sich aufkliren dariiber, wie man im Denken zu dem Nichtsein, im
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Triumen zu einem Sein gelangt, das vernichtend auf das Selbst wirkt. Der Gei-
stesforscher mufl von echter naturwissenschaftlicher Gesinnung durchdrungen
sein, denn nur dadurch entwickelt er die Elemente eines genug disziplinierten
Denkens — er muf) des weiteren bereit sein, sich nichts von einem Unwirklichen
sagen zu lassen; er mufl sich gestehen kénnen, wie er gerade am Triumen — von
sich aus — das Unwirkliche positiv erkennt.

Man erkennt an dem Triumen das eigene Unwirklichwerden — an dem Den-
ken, das iiber das Sinnenfillige hinausgeht, das Wirklichkeitshungrige — das zum
Wirklichen hinwill. —

Geistig forschen heiflt in einem Ubersinnlichen leben — aber darin nur mit dem
an der Naturerkenntnis gereiften Denken leben; und mit einem Wollen, das so
wenig von der Sinneswelt beriihrt ist wie das Triumen. —

Beides fiihrt in Abgriinde — das gereifte Denken wird schwach und will sich
nicht aufraffen zum Ergreifen dessen, wonach es hungert — der Wille will nicht
von der Beobachtung absehen —

Selbstbeobachtung, die an der Sinneswelt heranwichst — und Denken, das
nicht an der Naturerkenntnis herangezogen ist, sind die Feinde der Geistesfor-
schung -

Ausschlufl aller Mystik als Quelle — sie muf8 als Ergebnis eintreten — volle
Naturerkenntnis — sie mufl nicht beim Denken stehen bleiben, sondern Leben
werden, Annahme der Natur-Erkenntnis als Lebensquelle.

Verwechslungen = Man nimmt den Geistesforscher als Mystiker — wihrend
er alle Mystik dem persénlichen Leben iiberldfit, in dem sie allerdings in rechter
Weise bestehen kann —

Man glaubt, dafl er ein Gegner der Natur-Erkenntnis ist, wihrend er diese
Natur-Erkenntnis gerade in das Erleben iibersetzt.

Man wird in der Geisteswissenschaft finden = das durch die Naturwissen-
schaft geforderte Denken — man wird in ihr finden: nicht Selbstbespiegelung,
sondern Erkenntnis des Menschen als Weltwesen.

Man hitte keine Vorstellung von einem Wirklichen, wenn man sie nicht an
dem Ertriumten gewinne = man kime nie zu einem Erleben der Wirklichkeit,
wenn man nicht denkend selbst unwirklich wiirde und dadurch die Wirklichkeit
als Fremdes wahrnihme. _

Nur so viel vom Ubersinnlichen erkennen, als die Naturerkenntnis gestattet —
als sie schon Fassungskrifte erzeugt hat — daher Bilder —

Man kann nie eine Geist-Erkenntnis herbeizwingen — man mufl sie erwar-
ten — denn nur dadurch kommt man mit der geistigen Wirklichkeit zusammen —
wenn man sie durch blofles Nachdenken erreichen will, so ist das so, wie wenn
man iiber die Natur etwas feststellen wollte ohne Beobachtung.

Die Natur liefert Urphinomene — sie sind nur der Beobachtung zuginglich;
der Geist liefert Urkrifte — sie sind nur dem sich selbst ziechenden Willen zu-

ginglich.
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In der Natur: Erstorbene Wollensergebnisse.
In dem Geiste des Menschen: Ungeborene Gedanken.

Schin wird, was aus dem Toten als Schein des méglichen Lebens herausstrahle.
Hiplich wird, was aus dem Leben das Todbringende herausstrahlen 148t.

Unabhingig vom Organismus ist nur das in den Wahrnehmungen spielende
Denken.

Selbsterkenntnis kann daher n#r durch dieses Denken gewonnen werden.

Das vom Wahrnehmen abgezogene Denken ist an die Organisation gebunden —
—> Denken muf sich so erkraften, dafl es in derselben Stirke erlebt wird wie
ein wahrnehmendes Denken. Denkend die Titigkeit entfalten, die man im Wahr-
nehmen entwickelt.

I) Ubersinnliches Selbstbewnftsein
nicht von Erinnerungsfihigkeit durchzogen.
II) Willensentwicklung (vergeistigte Liebefhigkeit).

Die Traumbilder sind aus dem Seelenbestand geholte Irrtiimer {iber dahinter lie-
gende wahre Vorginge, in denen aber der Wille waltet, und in die nicht eindrin-
gen kann die an der Sinneswahrnehmung erlebte Seelenwelt. — Nur die in der
Meditation weiter ausgebildete an der Sinneswelt entwickelte und von ihr eman-
zipierte Welt des Denkens. —

Zwei Arten von Wirklichkeit: die sinnenfillige, von der sich ein Nicht-Sein im
Denken loslést, und die unter dem Triumen verborgene, die sich im unbegriffenen
Willen verhiillt.

Zirich, 8. Oktober 1918:

1.) R. Wabhle, der von den im Restaurant (der Wissenschaften) herumstehenden
K&chen und Kellnern (den Philosophen etc.) spricht.

2.) Die Naturwissenschaften mit ihrer Art von Erkenntnis haben von der Welt-
anschauung Besitz genommen. In ibrem Sinne denkt Wahle.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher Hhe:]
Es ist allerdings eine griindliche Anderung der Sinnesweise notwendig —
Man erwartet aber alles von einem Fortsetzen des ausgefahrenen Weges.
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[Fortlaufender Text:]

3.) Die daraus hervorgehende Meinung wird diejenige, welche ich hier vortrage,

finden
1. unwissenschaftlich
2. mystisch

4.) Aber diese geisteswissenschaftliche Forschung ruht auf Griinden, die jeder

wissenschaftlichen Forderung geniigen, weil sie die Beweismittel stirker an-
wenden als die Naturwissenschaft selbst — und weil sie die Natur des mysti-
schen Erlebens sachlich zu verstehen sucht.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher Hohe:]

Wer die Geistanschauung hat, bedarf scheinbar der Beweise nicht; doch ist
das Sich-hineinleben in die Beweise selbst der Weg, zu der Anschauung zu
kommen.

[Fortlaufender Text:]

5.) Die Naturbetrachtung mufl zu Eckpfeilern kommen, die mit dem Erken-

nen nicht zu durchdringen sind: neben anderen Stoff, Kraft. Es ist deswegen,
weil der Mensch fiir die Liebe organisiert ist. Die Kriifte, die die Grenze bewir-
ken, sind die Kriifte der Liebefihigkeit.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher Héhe:]

Wir kénnen unser erkennendes Wesen nicht vereinigen mit diesem Wesen
der Natur, denn indem wir dieses versuchen, sind wir bereits mit dem See-
lenleben in das innere Gebiet eingedrungen, in dem wir die Kraft der Liebe
entfalten.

[Fortlaufender Text:]

6.) Die mystische Betrachtung mufl nach Innen hin zu einer Grenze kommen —

die innere Natur des Menschen wire ohne Erinnerungsfihigkeit, wenn sie
sich durchschauen lieffe. Man stflt, wenn man mystisch sein will, stets auf
Erinnerungen, wenn man nur kritisch genug sein will.

7.) Dennoch kann der Mensch seine Erkenntnis erweitern, wenn er sich solcher

Erkenntnismittel bedient, welche die Liebefihigkeit nicht zerstdren und wel-
che auf den Dienst keinen Anspruch machen, der dem Leben durch die Esr-
innerungsfihigkeit geleistet wird.
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8.) Diese Erkenntnismittel werden erreicht:
1. Durch die Durchschauung des Denkens. Das Trennen der mit der sinn-
lichen Wahrnehmung verwobenen Gedanken von den nachgedachten.
Ich denke, also bin ich nicht.
Durch die meditative Titigkeit
wird das Denken zum Erlebnis. Diese Erkenntnis liegt der Zeit ganz
Aber eine Art Hunger-Erlebnis - fern.
bekriftigtes Ich bin nicht —

9.) Der Wille bleibt unerkennbar. Er wogt in den Traumbildern an die Ober-
flache des Seelenlebens. Kontemplation. ~
Sonst tiefe Antipathie etwas wie Ubersittigung.

Die Tridume ihrem Inhalte nach zu fragen iiber ihre Veranlassung, ist un-
tunlich. Sie wollen, was erlebt wird, aus dem personlich Bekannten deuten.
Es gibt eine Methode, sie zu befragen in der Art. Doch diese ist fiir ein
naturwissenschaftliches Zeitalter nicht anwendbar. Man hat sich vielmehr
einzulassen darauf, da man mit seiner Seelenstimmung so hinfliefen kann
wie das im Triumen geschieht, so uneingenommen — nicht hingenommen -
von den Sinnen, und doch eine Titigkeit entfaltend, die Denken und Wahr-
nehmen zugleich ist — imaginative Erkenntnis.

Diese wird zur inspirierten Erkenntnis durch die Einfiihrung des freien Wil-
lens, indem man das Fragen als Seclenstimmung lernt. Erwartende Erkennt-
nis. Ein Fragen, das aus dem Zusammenwachsen selbst hervorgeht.

Die Intuition: sie hebt den ganzen Vorgang voll ins Bewufltsein.

Was man iiber Natur etc. auf diesem Wege gewinnen kann, davon werden
die nichsten Vortrige handeln.

10.) Wegen der Unwirklichkeit des Denkens herrscht Interesselosigkeit gegen-
iiber den Ritseln der Natur. Man will wohl! iiber sie etwas wissen; doch man
interessiert sich nicht fiir die Wege, auf denen man wissen kann — diese mas-
kiert sich in die Meinung von den uniibersteiglichen Grenzen.

11.) Wegen der Antipathie, der Ubersittigung herrscht Furcht — Diese maskiert
sich in logische Griinde gegen die Geisteswissenschaft.

12.) Durch diese beiden Klippen mufl die Geistesforschung hindurch — Wer in
ihr lebt, der weif}, daf sie hindurchkraften wird, denn die Erkenntnis der
Natur erzeugt die Interessen, und das Leben wird Furchtlosigkeit fordern.
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Experiment — Abnormititen.

Man will sich nicht darauf einlassen, Bewufltseinszustinde zu schildern. —

1. Das Erwachen des Seelisch-Geisti-
gen im Leibe: der Leib wird Spie-
gelungsapparat

Vorstellen

2. Das Erwachen innerhalb des Leibes:
Das Ubersinnliche des Ich im
Sinnlichen des Ich: Gefiihl.

3. Das Erwachen: dasSinnliche (kiinf-
tiges Ubersinnliches) im Uber-
sinnlichen der Auflenwelt:
Wille —

Es ist jeder Willensakt = Bild
des Todes.

Fiir Ziirich éffentl. 10, Oktober 1918:

Es ist jeder Denkakt Bild des Eintre-
tens in die Sinneswelt. Der Eintritt
wird aufgehalten durch den schon vor-
handenen Leib -

Jedesmal, wenn man aktiv in sich die
Titigkeit des Denkens belebt, so hat
man im astral-geistigen Gebiet das-
selbe wie ein Aufwachen —

1.) Die alte Seelenlchre geht ihrem Sterben entgegen; ihre Begriffe: Vorstellung,
Gefiihl, Wille, Aufmerksamkeit etc. sind nur noch Worte. Die Physiologie
erhebt den Machtanspruch, iiber die seelischen Erlebnisse Aufschlufl zu ge-
ben. Nur der «Willes striaubt sich. Das hat Schopenhauer ahnend bemerkt.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher F6he:]
— Die Seelenlehre ist Gelehrtenangelegenheit geworden. Doch hat sie einen

Inhalt, der jeden Menschen angeht.

Eine neue Seelenlehre wird so wissenschaftlich sein, als die alte es wollte;
sie wird zugleich eine Sprache finden, welche von allen verstanden wird,
zu denen die Fragen des Daseins sprechen.
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[Fortlaufender Text:]

2.) Bemerken, dafl das Experimentieren keine Erkenntnisse der Wirklichkeit lie-

fert und daf die Betrachtung des Abnormen fruchtbar ist.

3.) Die neue Seelenanschauung hat andere Ausgangspunkte als die alte. Sie geht

von einer Erkenntnis aus, die ein Selbstgestindnis wird, dafl das Erleben
des Seelischen aufhért, wenn man sich ihm nihert mit den Mitteln des ge-
wohnlichen Erkennens. Das Vorstellen wird in seiner Unwirklichkeit, das
Fithlen in seiner Verworrenheit, das Wollen in seiner Unbegreiflichkeit er-
kannt.

4.) Die anderen Ausgangspunkte sind: Aufwachen und Einschlafen. Daraus her-

vorgehend die Erkenntnis, dafl das Geistesleben im Schlafe fortgeht und nur
sein Inhalt vergessen wird. Dieser vergessene Inhalt ist das Wesen des See-
lisch-Geistigen. Man erkennt dadurch, dafl man mit dem Einschlafen nicht
in eine blof organische Titigkeit versinkt, sondern in eine seelisch-geistige,
die nicht in das durch den Leib vermittelte Bewufltsein eintritt.

5.) Man kann das erkennende Erleben der beiden Momente verstirken. Dann

kommt man zu einem Wahrnehmen des Gefiihles, bei dem man sagen kann =
man unterscheidet zweierlei = Wahnehmendes und Wahrgenommenes —
Auf dieser Unterscheidung beruht die Gesundheit des Sinneslebens. Solche
Gesundheit mufl die Beobachtung des Fiihlens haben. Das, was noch nicht
erlebt ist, was im Menschen steckt und erst zukiinftig sich auslebt, das nimmt
im Fihlen das vergangene Leben wahr. Man studiere die Biographien, die
verstindig geschrieben sind: der Goethe, der erst nach 1790 gelebt hat, hat
gefiihlt in dem Goethe, der vor 1790 gelebt hat. Man studiere, welche Wir-
kungen auf das Gefiihlsleben ein baldiger Tod gehabt hat.

6.) Hat man auf diese Art das Gefiihlsleben kennen gelernt, dann erweitert sich
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der Blick auf das Vorstellungsleben. Man erkennt, daf [es] nur einmal in
diesem Leben Wirklichkeit war: beim Eintritt in das Erdendasein. Alles
andere Vorstellen ist abgeschwiichte, bildhafte Wiederholung dieses Eintrit-
tes. Auch das Aufwachen. Man erkennt, wie im Vorstellungsleben eine un-
wirklich gewordene Fortsetzung vorliegt eines geistig-seelischen Seins. Die
Empfingnis ist Aufwachen im Leibe; die Geburt Einschlafen im Leibe. Je-
des Aufwachen im Vorstellen ist bildhaftes Wiederholen des vor der Emp-
fingnis Erlebten.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher Hohe:]

Die Untersuchung des Vorstellungsleben wird geférdert werden, wenn das
Erleben des Vorstellens sich verstirken wird, wenn man immer mehr be-



wuflt sich zum Vorstellen verhalten und dadurch seinen Eintritt in die gei-
stige Sphire erfassen wird.

[Fordaufender Text:]

7.) Die Erkenntnis des Willens fithrt zu dem Einschlafen und von da zum Tode.
Im Wollen liegt ein bildhaftes Tun von dem vor, was nach dem Tode in
Wirklichkeit getan wird.

[Auf der gegeniiberliegenden Seite in gleicher Héhe:]

Die Untersuchung des Willensaktes wird geférdert werden durch die natur-
wissenschaftliche Erkenntnis, dafl das Wollen in geringem Mafle im Kor-
per das bewirkt, was das Sterben im verstirkten Mafle bewirkt.

[Fortlaufender Text:]

8.) Das reine Denken fiihrt dann zu der Erkenntnis der wiederholten Erdenleben.

9.) Man muf}, um diese Erkenntnis zu erreichen, die innere Seelentitigkeit so

weit erkraftet haben, dafl man ihr gegeniiber das gewdhnliche Seelenleben
wie Rube empfindet. Ubersinnliche Erkenntnis zum gewdhnlichen Seelen-
leben, wie Wachen zum Schlaf.
Daher: Vorbereitung im gewShnlichen Seelenleben: Verschirfung des Vor-
stellungslebens, dafl es lebendig-regsam wird wie das Sinnesleben; Selbst-
zucht des Willenslebens, da es sich auf das eigene Erleben richtet, wie die
unvermeidlichen Triebe nach aufien.

10.) Selbstgestindnis: das gewdhnliche Seelenleben ist es, das im Vorstellen lihmt
den Blick auf das geistig-seelische Vorleben, und das das fortwihrende Sterben
abschwicht zu dem willenserfiillten Handeln. Hat man die Kraft, im Vor-
stellen den vorgeburtlichen Menschen zu schauen; und hat man den Mut, im
Wollen, das zur Handlung wird, den Tod in seiner abgeschwichten Gestalt
wieder zu erkennen, so hat man auch die Méglichkeit, aus beiden sich zu der
Erkenntnis der Unsterblichkeit zu erheben. —

11.) Man wird in der Zukunft eine Seelenlehre haben, wenn man diesen Weg
einschlagen will: eine Seelenlehre fiir jeder Menschen, nicht blof fiir die
Gelehrtenstube — oder man wird keine Seelenlehre haben. Die Seelenlehre,
welche sich in die Gelehrtenstube verkroch, wurde mit dem Verlust des fiir
den Menschen bedeutungsvollsten Wissenswerten bestraft; die Seelenlehre,
welche sich nicht scheuen wird, das Seelisch-Geistige zu suchen, wird Lebens-
kraft, Lebenszuversicht, Lebenssicherheit fiir jeden Menschen geben.
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1. Aufwachen — Vorstellen — Eintritt in die Sinneswelt.
II. Einschlafen — Wollen — Tod.

Das Vorstellen stellt sich vor das Ubersinnliche und verdunkelt es; das Wollen
tritt aus der Sinnfilligkeit hinaus und miindet in das Ubersinnliche ein. Bliebe
das Vorstellen nicht bildhaft, so brichte es den Tod; bliebe das Wollen nicht

embryonal, kime sein Vorgang wirklich zu Ende, so fiihrte es die menschliche
Wesenheit in das Ubersinnliche wie der Tod.

fiir den 15. Okt. 1918 Zirich:
Naturerkenntnis, Sozialwissenschaft und religioses Leben im Lichte
geisteswissenschaftlicher Anschauungen:

1.) Ubersinnliche Erkenntnis geht auf eine Welt, welche das Sinnliche als Of-
fenbarung eines Ubersinnlichen ansieht. Sie verhilt sich zu der Erkenntnis
des gewdhnlichen Bewufltseins wie dieses selbst etwa zur Traumwelt. Diese
gibt Bilder gegeniiber den Wirklichkeiten der Alltagswelt. So werden die
Sinneserscheinungen Bilder einer hoberen Wirklichkeit. Gegeniiber dem
Schlaf: im Wachleben greift der Willensmechanismus ein. Dadurch auch
die Gedichtnisbilder. In der iibersinnlichen Anschauung die objektive Ge-
dankenwelt und die Bilder von deren weltschépferischer Kraft. Man betritt
die Sphiire der Weltgedanken; man hdlt sie, indem man ihrem Flufl den gan-
zen Organismus entgegenstellt.

2.) In der Naturwissenschaft strebt man nach reinen Phinomenen. Dadurch
sondert man das Menschliche aus. Im Experiment ist die Naturordnung in
Gemiflheit des menschlichen Verstandes vor die Seele gesetzt. Dadurch er-
hilt man die Natur rein. Aber man bringt Gebilde zustande, welche den
Tod des Seelischen bedeuten. Die Naturanschauung wird durch die Seele so
gestaltet, dal das Seelische selbst vernichtet wird. Im Experiment wird das
Seelen-Ertdtende gestaltet; in der Anschauung des Entstehenden, Werdenden
wird das Seelische betiubt; es wird ausgeschaltet. Man kann nur entweder
nach Klarbeit streben, dann treibt man aus der Natur den Geist aus; oder
man kann nach Erfassung des Wirklichen streben, dann betiubt der Geist
die betrachtende Seele. Im letzten Falle muff man verzichten auf wahre Er-
kenntnis wie beim Menschen; im ersteren Falle erlangt man Erkenntnis wie im
Mineralreich; aber man bewegt sich in einer unwirklichen Welt.

3.) Die Naturwissenschaft gibt Gespenster der Wirklichkeit oder unwirkliche
Verstandesbilder.
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4.) Das versagt z. B. beim Denken {iber den Anfang. Da sollte man an den Geist
kommen: aber man kommt zu dem, worin der Geist ausgetilgt ist: zum we-
senlosen Gespenst: oder man sucht das Ende: da kommt man an den Tod. —
Man mufl suchen im Anfang das Uberseelische — am Ende das aus dem Men-
schen entspringende Kosmische.

5.) Das soziale Leben muf} gestellt sein auf ein Menschenwissen, das beruht auf
dem Interesse gegeniiber dem Menschen. Man kann da gar nicht brauchen ein
auf die Naturordnung gestiitztes Wissen. Dieses hat entweder keinen Zu-
gang zum Menschenwesen, oder es mufl sich iiber das Individuelle hinweg-
setzen.

6.) Soziale Erziehung mufl einen offenen Sinn fiir das Individuelle erzeugen.
Sie mufl den Sinn fiir das Aufhoren des naturwissenschaftlichen Denkens ge-
geniiber dem Menschen zur Folge haben. Sie mufl miinden in Liebe und
Schauen durch die Liebe. Im wahren sozialen Leben darf die Liebe nicht blind
machen; und das Schaxen darf nicht lieblos machen. Sobald man in die Na-
turanschauung das Schauen mischt, wird man Phantast; sobald man in sie
die Liebe mischen will, wird man selbst geistlos.

7.) Das religitse Leben geht auf das Ubersinnliche. Aber es kann nicht auf das
Wissen vom Ubersinnlichen sich herrschend erstrecken. Man hat dem Heid-
nischen gegeniiber mit Recht geltend gemacht: das Gottliche wird nicht durch
Weisheit erkannt — man sollte dem Gegenwiirtig-Religitsen gegeniiber
geltend machen: die Religion gibt sich nicht als Weisheit vom Ubersinn-
lichen aus. Wenn die Weisheit in die Religion kommen soll, so muf} sie durch
die Personlichkeit hineinkommen. Die Religion muf} von der Verchrung; das
Soziale von der liecbenden Menschenerkenntnis; die Wissenschaft vom Er-
kennen ausgehen.

8.) Der Wissenschafter braucht einen Weg zu dem, was er nicht in sich findet,
der im sozialen Leben Stehende braucht einen Weg zu dem, was in ibm sich
regt, wenn er dem Menschen gegeniiber steht; der Religiose mu in sich
finden, was er fiir den Gegenstand der Religion haben soll. Der Fithrer zum
Religitsen fiihrt den individuellen Menschen zu etwas, was mit diesem schon
verbunden ist; er mufl ihm von etwas sprechen, das Bezug zu ihm hat; der
Fithrer zum Sozialen fithrt den Menschen zu etwas, was im Menschen ent-
steht durch den Menschen; der Fiithrer zur Weisheit fithrt zu einem Men-
schen-Fremden, durch das der Mensch erst etwas werden soll.

9.) Die Unsterblichkeitsfrage:
1.) Fiir den Religitsen: ich zeige dir, wodurch du unsterblich bist.
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2.) Fiir den sozialen Menschen: ich zeige dir, wie du zu dem Menschen als
einem unsterblichen Wesen stehen sollst.

3.) Fiir den Wissenschafter: ich zeige dir die Welt, in der du unsterblich bist.

3.) wasist.
2.) was sein soll.

1)

Zsirich: Geschichte der neueren Zeit. 17. Okt. 1918

1.) Geschichte junge Wissenschaft. Aus Beschreibung dessen hervorgegangen, was

des Menschen Umkreis interessiert. Erst mit Verbreiterung des Interesses all-
gemein-menschlich.

2.) Dadurch Klippe des Anthropomorphismus.

3.) Geschichtliche Symptomatologie.

4.) Sehen auf die Symptome.

1.) Avignon 1305.

2.) Vilkerbewegung aus dem Osten.

3.) Frankreich und England. Jungfrau von Orleans 1428.

4.) Italienisches Bewufltsein.

5.) Mitteleuropdische Auseinandersetzung mit dem Osten. Habsburgerherr-
schaft.

6.) Englands Parlamentarismus 1452-1484.

7.) Die Stidte als Kulturtriger.

8.) Im Osten die russ. Bildung.

5.) Innere Bewegungen:
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. Huss etc. 1414 Konstanzer Konzil.

. Luther.

Inneres Leben des Katholizismus.

Schweizer Sieg iiber das Rittertum 1476.

Wendepunkt 1588.

Gegenreformation.

Wichtig die Erscheinung des 30jihrigen Krieges. Was ihn bewirkt, ist
1648 wie 1618 dagegen ganz andere politische europiische Konstellation.
Frankreich bis Ludwig XIV. Im Schofl die revol. Keime.
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6.) In Frankreich und England parallele Strémung — In Frankreich zur Revolu-
tion, in England zum Liberalismus.
Ubertragung des Freiheitsstrebens vom kirchl. auf das polit. Gebiet.
Napoleonismus.
1805 Trafalgar — Wendepunkt.
Um Nordamerika: Frankreich, England.

7.) Geradlinige engl. Bewegung. Unmotivierte franzsische. Entstehung des ital.
Nationalstaates. Die Auseinandersetzung im Osten (Krimkrieg). Revolutio-
nire Aspirationen auf den Kontinent. 70/71 Ziindstoff.

8.) Erstarken des naturwissenschaftl. Denkens. Goethe. Auf Naturwissenschaft
gebaute Technik. Deren Schatten auf die Kolonisation. Der Zug der na-
tionalen Fragen nach dem Osten. Soziale Bewegung.

9.) Innere Zusammenhinge. Frankreich anders zur Perstnlichkeit als England.
In Mitteleuropa und in Osteuropa.

10.) Man kommt durch die Symptome zu den iibersinnl. Tatsachen. Bewuf}tseins-
seele Entgegenkommen des Ubersinnlichen. Dessen Forderung fiir das Le-
ben. Daneben die Verfallssymptome. Nationale Gliederung; stindische Glie-
derung — Bannung des Geistigen in feste Formen.

11.) Nichtvorhandensein der iibersinnlichen Fihigkeiten. Furcht vor der
«Schwelle», weil man die Niedergangserscheinungen ahnt.
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Zu neuen Bianden der
RUDOLF STEINER GESAMTAUSGABE

Die Erginzung heutiger Wissenschaften durch Anthroposophie

Acht Vortrige, gehalten in Ziirich vom 5. bis 14. Oktober 1917 und vom 8. bis 17. Okto-
ber 1918. Bibl.-Nr. 73, Gesamtausgabe Dornach 1973.

Die ersten vier Vortrige dieses Bandes hielt Rudolf Steiner im November 1917 auf
Anregung einer kleinen durch Roman Boos (1889-1952) gesammelten Gruppe
junger Akademiker. Bei dieser Gelegenheit sprach Rudolf Steiner zum ersten Male
von den beiden Dreigliederungen: von der anatomisch-physiologischen und von
der sozialen Dreigliederung.

Im Einvernehmen mit Frau Marie Steiner unterzog sich Roman Boos in den
vierziger Jahren der Aufgabe, die vier Vortrige in Buchform herauszugeben,
wenn méglich in einem Verlag, der damals auch akademische Kreise erreichen
konnte. Er sicherte sich zum Beschaffen der teilweise umfangreichen Hinweise
mehrere Mitarbeiter. Boos beabsichtigte, diese Hinweise und Quellenangaben als
«duflerst anregendes Lesebuch» zum Erarbeiten der Vortragstexte zu gestalten.
In der vorliegenden Ausgabe wurden die Hinweise wesentlich gekiirzt, aber die
Quellen der Zitate beibehalten. Da die Erstausgabe noch zu haben ist, kann der
ausfiihrliche Wortlaut der Zitate dort eingesehen werden.

Wie Roman Boos im Mirz 1944 in einem Rundschreiben an einige wissen-
schaftlich titige Freunde mitteilte, hat Rudolf Steiner diese vier Vortrige im
Vertrauen darauf gehalten, dal aus dem kleinen Kreis der Veranstalter eine den
hier gebotenen Gehalt weiter pflegende Zusammenarbeit junger Akademiker sich
entfalten werde. Es fiihrte denn auch ein gerader Weg von diesen Vortrigen zum
Ersten Hochschulkurs am Goetheanum im Herbst 1920 und zum Zweiten Hoch-
schulkurs vom Frithjahr 1921.%

Man darf Roman Boos voll beipflichten, wenn er im Vorwort zu der von ihm
1950 im Europa-Verlag besorgten Ausgabe schreibt: «Diese Vortrige sind — man
m&chte sagen: Satz fiir Satz — so gehalten, dafl sie das eigentliche Anliegen der
Anthroposophie, die Steigerung des menschlichen Erkenntnisvermogens iiber die
dem bloflen Intellekt gesetzten Grenzen hinaus, an Kernprobleme der wissen-
schaftlichen Problematik unserer Zeit heranfithren.» Auch w#nserer Zeit, mochte
man beifiigen, denn die entsprechenden Ausfilhrungen von Rudolf Steiner ha-
ben an Giiltigkeit auch heute nichts eingebiifit; im Gegenteil: sie gewinnen im
Hinblick auf die weitere Entwicklung der Wissenschaft noch an Tragweite und
Dringlichkeit!

* Erster Hochschulkurs, worin unter dem Tite]l «Grenzen der Naturerkenntnis» acht Vortrige
vom 27. September bis 3. Oktober 1920, Bibl.-Nr. 322, 4. Aufl. Gesamtausgabe Dornach
1969; Ansprachen und Vortrige im Zweiten anthroposophischen Hochschulkurs, Dornach 3.
bis 10. April 1921, als Einzelausgabe «Anthroposophie in Kunst, Wissenschaft und Praxis»,
Bern 1948, vorgesehen in der Gesamtausgabe unter Bibl.-Nr. 76.
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Die folgenden vier Vortrige 1918 in Ziirich sind erstmals erschienen in der
Zeitschrift «Die Menschenschules, Verlag R. G. Zbinden & Co., Basel, April
bis Juli 1959. Sie schlieflen sich thematisch grofltenteils an die ersten Vortrige
an. Der Vortrag vom 8. Oktober 1918 beantwortet die Frage: «Ist eine iibersinn-
liche Erkenntnis wissenschaftlich zu begriinden?» Der Vortrag vom 10. Okto-
ber 1918 erweist, daf Geisteswissenschaft zu einer Erneuerung der herkdmmlichen
Seelenwissenschaft filhren muff. In den Darlegungen iiber «Naturwissenschaft,
Sozialwissenschaft und religioses Leben» (15. Oktober 1918) wird der Nachweis
erbracht, daf eine wirklich giiltige Naturwissenschaft einer Erginzung durch an-
throposophische Geisteswissenschaft bedarf.

Den meisten Vortrigen folgte eine Beantwortung von Fragen durch Dr. Stei-
ner. Die Antworten sind ebenfalls wiedergegeben.

Ernst Weidmann

Wege und Ziele des geistigen Menschen — Lebensfragen im Lichte
der Geisteswissenschaft

Vierzehn Vortrige gehalten zwischen dem 23. Januar und 27. Dezember 1910 in ver-
schiedenen Orten. Bibl.-Nr. 125, Gesamtausgabe Dornach 1973.

Mit diesem Band liegen simtliche Vortrige des Jahres 1910, soweit sie durch
Nachschriften oder hinliingliche Horernotizen erhalten sind, in der Gesamtaus-
gabe vor. Abgesehen von den 6ffentlichen Vortrigen dieses Jahres, die sich auf drei
Binde verteilen (Bibl.-Nr. 58, 59, 60), handelt es sich um sechs geschlossene Zyk-
len (Bibl.-Nr. 119-123 und 126) und zwei Binde mit Einzelvortrigen, nim-
lich die in Bibl.-Nr. 118 gesammelten Vortrige iiber «Das Ereignis der Chri-
stus-Erscheinung in der Ztherischen Welt» und den vorliegenden Band. Dazu
kommen die Berliner Vortragsreihen «Psychosophie», «Der Christus-Impuls und
die Entwicklung des Ich-Bewufltseins» und «Exkurse in das Gebiet des Markus-
Evangeliums», die in Bibl.-Nr. 115, 116 und 124 mit Vortrigen anderer Jahre
zusammengefafit sind. Im Unterschied zu den Vortrigen, die den Inhalt von Bibl.-
Nr. 118 bilden, behandeln die Vortrige des jetzt erschienenen Bandes keinen
gemeinsamen Themenkreis. Um so mehr vermitteln sie ein Bild von der Viel-
gestaltigkeit der Forschungs- und Vortragsarbeit Rudolf Steiners.

An die Bliitezeit des deutschen Geistes kniipfen zwei Vortrige iiber Novalis
und iiber die Philosophie Hegels an. Als Grundbedingung fiir das Erleben spi-
ritueller Weisheit wird in dem Vortrag, der am 23. Januar 1910 zur Einweihung
des Novalis-Zweiges in Straflburg stattfand, jene innere Wahrhaftigkeit genannt,
wie sie die Novalis-Seele erfiillte. Die Menschen sollen durch die Geisteswissen-
schaft zum Erleben des Christus im Atherischen vorbereitet werden, denn wenn
diese Fihigkeit verdorren sollte, «kdnnte es auch geschehen, dafl das ganze 20.
Jahrhundert vorbeigehen wiirde, ohne die Erfiillung dieses Zieles zu bringen».
Im Hinblick auf die seither vergangenen Jahrzehnte und angesichts der Gegen-
wartssituation erstehen vor unserem Auge die ungeheuren Machinationen der Ge-
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genmichte, welche dazu bestimmt sind, die Menschheit von diesem Ziel abzu-
bringen. Damals haben die Horer kaum etwas von dem tddlichen Ernst der Er-
eignisse geahnt, die Rudolf Steiner voraussah, als er von der Erfiillung gewisser
Prophezeiungen aus der Apokalypse sprach.

Aus der Geistesschau hat Rudolf Steiner mehrfach auf die menschheitsge-
schichtlichen Zusammenhiinge hingewiesen, aus denen heraus die Ideenwelt He-
gels wie {iberhaupt des deutschen Idealismus erwachsen ist. Er charakterisiert im
zehnten Vortrag des Zyklus «Die Mission einzelner Volksseelen» die Hegelsche
Philosophie als «Resultat des sublimiertesten alten Hellsehens, des im Innern des
Menschen eroberten Zusammenarbeitens mit géttlich-geistigen Michten». Im vier-
ten Vortrag des Zyklus «Der Mensch im Lichte von Okkultismus, Theosophie
und Philosophie» wird Hegel als Reprisentant einer Mystik aufgefiihrt, die sich
unter Ausschluf alles Persénlichen und aller Herzenserlebnisse «in majestitischer
Resignation dem Ablauf der bloflen Hirnerlebnisse» hingibt. Uber das Verhilt-
nis Hegels, Fichtes und Solowjows zu den Veden und zur Sankhya-Philosophie
bzw. Hegels und Schellings Beziehung zu den Offenbarungen des Krishna fin-
den sich Angaben in den Binden «Die okkulten Grundlagen der Bhagavadgitas,
achter Vortrag, und «Das Markus-Evangeliums», fiinfter Vortrag. Den Hym-
nus «Eleusis», den Hegel 1796 seinem Jugendfreund Holderlin widmete, flocht
Rudolf Steiner in den Berliner Vortrag vom 7. Mai 1906 ein, enthalten in dem
soeben erschienenen Band «Urimpulse der Geisteswissenschaft». Wie er dazu
ausfiihrte, zeigt die Dichtung die Stimmung eines «sinnenden Denkers, der tief
hineinschaut in die Weltenritsel, der das alles in eigener Brust nur mit Gedan-
ken erfassen kann und nun zuriickblickt zu den Mysterien von Eleusis». Eben-
falls in Berlin wurde Hegels Dichtung zur Einleitung des Vortrages vom 3. No-
vember 1910, enthalten in «Anthroposophie, Psychosophie, Pneumatosophie»,
von Marie von Sivers rezitiert. Hingewiesen sei auch auf eine in dem Zyklus
«Gegenwirtiges und Vergangenes im Menschengeiste» enthaltene Osterbetrach-
tung, in der Hegel und Fichte als Kiinder einer Unsterblichkeit genannt werden,
die nicht erst anhebt, wenn die Menschenseele durch den Tod gegangen ist: im
sterblichen Leibe lebt die unsterbliche Seele.

Als rein philosophische Betrachtung kiindigt Rudolf Steiner seinen in Ham-
burg am 26. Mai 1910 gehaltenen Hegel-Vortrag an, auf den hier etwas aus-
fiihrlicher eingegangen werden soll, zumal sich daraus einige erginzende Aspekte
zu dem Kapitel «Die Klassiker der Welt- und Lebensanschauung» in Rudolf
Steiners Werk «Die Ritsel der Philosophie» ergeben. Zuniichst wird der Weg
aufgezeigt, auf dem Hegel in seiner «Phinomenologie des Geistes» zu der abso-
luten Idee kommt: Von der dufleren Wahrnehmung gelangt der Mensch durch
das Denken zu einer dunklen Wahrnehmung des Selbst. Das Ich muf sich aber
erst aus der Verzauberung, in die es gleichsam mit seiner Umwelt verstrickt ist,
herauslosen, um zum Selbstbewufitsein und dem Durchwobensein mit dem Geiste
durchzudringen. Damit iiberwindet der Mensch den Widerspruch zwischen Sub-
jekt und Objekt. Die Idee wirkt zwar im Menschen wie im Geiste und in der
Natur, aber sie reicht tiber diese hinaus und entfaltet sich in einem Prozef steten
Werdens. Mit der formalen Logik hat Hegels Logik kaum mehr als den Namen
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gemeinsam. Sie ist gleichbedeutend mit einer Lehre von den Urgesetzen alles
Seienden. Die Methode der Hegelschen Begriffsentwicklung wird am Wechsel-
spiel seiner Dialektik aufgezeigt. Jede Entwicklungsphase erzeugt in sich ihren
Gegensatz, der dann als niichste Stufe begriffliche Giiltigkeit erlangt; die aber-
mals nichste Stufe faflt dann beide Gegensiitze zu einer hoheren Einheit zusam-
men, um ihrerseits zu einer neuen Antithese und Synthese zu fiihren. Der Begriff
des Seins, dem als einem absoluten alle Eigenschaftsmerkmale fehlen, entzieht
sich jeglicher Bestimmung, ist also gleichbedeutend mit dem Begriff des Nichts.
Aus dem Widerspruch zwischen Sein und Nichts geht das Werden hervor. Um
das Werden zu erfassen, mufl es zum Stillstand gebracht werden, so dafl sich aus
dem Begriff des Werdens an vierter Stelle derjenige des Daseins ergibt. Nach
diesem Verfahren kommt Hegel zu den Begriffen des Einen und Vielen, der
Quantitdt und Qualitit, des Mafles usw. Das Gesetz, wonach jede Sctzung not-
wendigerweise ihre Aufhebung mit sich fiihrt, ist nach Hegel die vorwartstrei-
bende Kraft in allem Geschehen.

Wiederholt, so auch in diesem Vortrag, hat Rudolf Steiner betont, daf} Hegels
hohe Bedeutung nicht im Inhaltlichen seiner weithin unverstandenen oder mif3-
deuteten Lehre liegt, sondern in der strengen Denkdisziplin, die ihr Studium er-
fordert. Auf die Ahrimanisierung der Hegelschen Geistigkeit im historischen Ma-
terialismus von Marx ging Rudolf Steiner in einem Vortrag zum 150. Geburts-
tag Hegels am 27. August 1920 ein, enthalten in dem Band «Geisteswissenschaft
als Erkenntnis der Grundimpulse sozialer Gestaltung.»*

In einem tieferen Sinne als die konventionelle Philosophiegeschichte zieht Ru-
dolf Steiner die Fiden von Hegel zu Schelling. Obwohl Schelling fiinf Jahre
jiinger war als Hegel und ihn um mehr als zwei Jahrzehnte iiberlebte, ist Hegel,
wie es auch in Rudolf Steiners «Ritseln der Philosophie» geschieht, geistesge-
schichtlich spiter als Schelling anzusetzen, so dal er in der Tat als der letzte
der grofien Philosophen des deutschen Idealismus zu gelten hat. Hegels Welt-
bild, urspriinglich von Schelling angeregt, reifte langsamer heran als die Gedan-
kenwelt seines jiingeren Freundes, doch nachdem er es einmal gefunden hatte,
baute er es mit unbeirrbarer Konsequenz aus. In dem vorliegenden Vortrag zeigt
nun Rudolf Steiner, wie Schelling, der immer ein Suchender blieb, iiber Hegel
hinauswuchs, zunichst indem er dessen monistischer Lehre von einem Ganzen
der Wirklichkeit, das in allen Einzeldingen wirkt, die Leibnizsche Anschauung
von einem Gefiige immaterieller Substanzen, der Monaden, entgegenstellte. Dann
aber entwickelte Schelling, in seinem siebenten Lebensjahrzehnt nach Berlin be-
rufen, in seiner Theosophie spirituelle Einsichten, die in seinen nachtodlich verdf-
fentlichten Werken, der «Philosophie der Offenbarung» und der «Philosophie
der Mythologie», ihren Niederschlag fanden. Schellings Lehre von der Tripli-
zitit des Weltgrundes bezeichnet Rudolf Steiner als Vorstufe dessen, was in der
Geisteswissenschaft als dreifacher Logos gesucht werde.** Er erwihnt auch Schel-

* Als Sonderdruck erschienen unter dem Titel «Das Ewige in der Hegelschen Logik und ihr

Gegenbild im Marxismus».

#* Siche «Grundelemente der Esoteriks, Bibl.-Nr. 93a, Gesamtausgabe 1972; «Zeichen und

Entwicklung der drei Logoi in der Menschheit», gegeben an Edouard Schuré im Mai 1906,
in Heft 14 der «Nachrichten der Rudolf Steiner-Nachlafiverwaltungs.
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lings Aussagen iiber die Geheimnisse der alten Mysterien in der «Philosophie der
Mythologie», die ihre Bestitigung, «bereichert durch seither mogliche iibersinn-
liche Erfahrungen», in dem Buch «Das Christentum als mystische Tatsache» er-
hielten. Ebenso wird auf die Wiirdigung der christlichen Mysterien in Schellings
«Philosophie der Offenbarung» verwiesen.

Es darf an dieser Stelle eines Dichters gedacht werden, der ein begeisterter
Schiiler Schellings war, des Grafen August von Platen. In mehreren Gedichten
hat er seiner Verehrung fiir den groflen Lehrer Ausdruck gegeben, so in dem Sonett:

An Schelling

Wie sah man uns an deinem Munde hangen,
Und lauschen Jeglichen auf seinem Sitze,

Da deines Geistes ungeheure Blitze

Wie Schlag auf Schlag in unsre Seele drangen!

Wenn wir zerstiickelt nur die Welt empfangen,
Siehst du sie ganz, wie von der Berge Spitze;
Was wir zerpfliickt mit unserm armen Witze,
Das ist als Blume vor dir aufgegangen.

Noch sieht man Toren zwar, erbost dagegen,
Mit logischen Tiraden iiberkleistern
Der Geistesarmut Eier, die sie legen;

Doch dieses Volkchen, das dich wihnt zu meistern,
Nie wird’s die Welt der Wissenschaft bewegen,
Und einen Dichter wird es nie begeistern.

Indessen sollte sich die Prophezeiung des Dichters nicht erfiillen. Im letzten
Drittel seines Vortrages schildert Rudolf Steiner, wie die Philosophie von der
Mitte des 19. Jahrhunderts an immer mehr der Suggestionsgewalt der Naturwis-
senschaft unterlag. Soweit sich die Anhinger der klassischen Denkweisen gegen
diesen Niedergang wehrten, blieb ihre Philosophie Epigonentum. Neue Ansitze
sicht Rudolf Steiner bei Wladimir Solowjow und in anderer Weise bei Emile
Boutroux. Doch um eine Wende herbeizufiihren, bedarf es eines groflen geistigen
Einschlages, wie ihn Rudolf Steiners Geisteswissenschaft bewirken sollte.

Der Hegel-Vortrag fand gegen Schluf des groflen Hamburger Zyklus «Die
Offenbarungen des Karma» statt. Zwischen diesen und den in Kristiania gehal-
tenen Volkerseelen-Zyklus fillt ein mehrtigiger Aufenthalt in Kopenhagen, des-
sen Anlafl die Einweihung des dortigen Rudolf Steiner-Zweiges bildete. Von der
Ansprache, die Rudolf Steiner auf der Feier selbst hielt, sind nur fragmentarische
Notizen erhalten. Er wies auf die segensreichen Wirkungen und auf die Gefah-
ren hin, welche die Lehre von H. P. Blavatsky in sich berge, und stellte dem
die westliche Theosophie gegeniiber, die auf eigener menschlicher Autoritit und
Freiheit unter dem recht verstandenen Symbol des Rosenkreuzes aufbaue.
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Hieran kniipfen die drei Vortrige vom 2., 4. und 5. Juni 1910 an, deren um-
fassendes Thema «Wege und Ziele des geistigen Menschen» als Haupttitel des
Bandes iibernommen wurde. Leider sind die bedeutsamen Ausfiihrungen eben-
falls in keiner geschlossenen Nachschrift erhalten. Im gleichen Sinne wie spiter
von den heimatlosen Seelen spricht Rudolf Steiner hier von den suchenden See-
len. Nachdem die Menschen das Schauen der Elementargeister in der Natur und
die innere Beziehung zu den Kulthandlungen verloren hatten, tat sich ein Ab-
grund zwischen ihren Seelen und der entgttterten Natur auf. Heute, so sagt Ru-
dolf Steiner, kann korperlicher Schmerz durch anisthetische Mittel unterdriickt
werden, doch wird er dann verwandelt als seelischer Schmerz auftreten. Er schil-
dert sodann die beiden Wege zu einem neuen Zugang zum Gottlich-Geistigen,
den der Mystik und den des Okkultismus. Der Mystiker, der in das eigene In-
nere hinuntersteigt, findet nach Uberwindung seiner egoistischen Triebe und Lei-
denschaften den wahren Menschen im Ich-Punkt zusammengezogen. Fiir den-
jenigen, der den okkulten Erkenntnisweg beschreitet, sind die Momente des Auf-
wachens und Einschlafens gleich bedeutsam. Er findet sein Ich nicht im Engsten
zusammengedringt, sondern iiber die grofle Welt ergossen. Beide Wege lehrt die
Geisteswissenschaft zu gehen.

Ist der Mensch einmal mit der Geisteswissenschaft in Beriithrung gekommen,
so versdumt er seine Pflicht, wenn er nicht alles tut, um den in einem jeden schlum-
mernden hoheren Menschen zu wecken. Daran kniipft Rudolf Steiner im nich-
sten Vortrag eine Reihe von Beispielen, die ersichtlich machen, wie schon das
duflere Leben die Mitteilungen des Geistesforschers bestitigt. Es folgen Einzel-
heiten iiber die mystische und okkulte Schulung sowie iiber die Gesetzmafigkeit
der Zahl: der Zweizahl, in der sich alles, was ins Leben tritt, offenbart; der
Dreizahl als Grundkraft alles Seelischen; der Siebenzahl als Ordnung des zeit-
lich auf einander Folgenden; der Zwélfzahl als Gesetzmifigkeit des gleichzeitig
Zusammenwirkenden.

Auf das Geheimnis der Zwolfzahl kommt Rudolf Steiner im dritten abschlie-
fenden Vortrag zuriick. Das iibersinnliche Ich befindet sich im Umkreis des phy-
sischen Menschen, am wirksamsten am Rande der Aura. In diese wirken von
zwolf Punkten des kosmischen Horizontes her geistige Kréfte hinein. Eine um-
fassende Darstellung der in diesen beiden Vortrigen behandelten Zahlengesetz-
mifigkeiten enthilt der Band «Die Ritsel des inneren Menschen. Die geistigen
Hintergriinde der menschlichen Geschichtes. Abschlieffend geht Rudolf Steiner
auf die unterschiedliche Auswirkung Zuflerer und auflersinnlicher Erfahrungen
ein. «Der Mensch ist das Eingangstor, das einzige Geistestor in der physisch-ma-
teriellen Welt, in welche der Himmel einfliefen soll. Losen wir das Blei des
Materialismus dadurch, dafl wir die geistigen Wahrheiten eindringen lassen.»

«Der heutige Stand der Philosophie und Wissenschaft» ist das Thema des Miin-
chener Vortrages vom 26. August 1910, ein Gegenstiick zu dem Hamburger He-
gel-Vortrag. Auch dieser Vortrag schlieft sich unmittelbar an die Darstellung
spiritueller Forschungen, nimlich an den Zyklus «Die Geheimnisse der biblischen
Schépfungsgeschichte» an. Rudolf Steiner fand es eben notwendig, und er bringt
es auch hier zum Ausdruck, dafl der Geisteswissenschaftlichstrebende in der Lage
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sein mufl, kritische Einwendungen, die von Auflenstechenden gegen die Ergeb-
nisse der Geistesforschung erhoben werden kdnnen, sich selber zu machen und zu
bewiltigen. Abermals verweist er auf Hegel, der in bezug auf die Schirfe des
Denkens einen Héhepunkt philosophischer Entwicklung erreicht habe, wihrend
sein System als solches wohl eine groflartige Uberschau iiber das, was der Men-
schengeist ist im welthistorischen Werdegang hervorgebracht habe, darbiete, je-
doch keine neuen Erkenntnisse begriinde. Ein weiterer Fortschritt ist nur mog-
lich, heifdt es hierzu, wenn die Erkenntnis durch Mittel befruchtet wird, wie sie
in dem Buch «Wie erlangt man Erkenntnisse der hoheren Welten?» mitgeteilt
werden. Rudolf Steiner schildert, wie seine frilhen Schriften zur «Philoso-
phie der Freiheit» hinfiihren, die einen Weg zeigt, den der Mensch von der Be-
arbeitung des sinnlichen Daseinsmaterials zum Schauplatz der Gedanken neh-
men kann. Erhebt man sich zum reinen Gedankenplan, so erlebt man auch die
logischen Begriindungen, welche das Einflieflen der iibersinnlichen Welt als etwas
Berechtigtes erkennen lassen.

In diesem Zusammenhang erfihrt das Wirken von Carl Unger, der fast zwei
Jahrzehnte spéter der erste Blutzeuge der anthroposophischen Bewegung werden
sollte, eine eindrucksvolle Wiirdigung. «Es gereicht zum grofiten Segen», sagt Ru-
dolf Steiner, «dafl wir eine Kraft unter uns haben, wie Dr. Unger es ist, der auf
diesem spirituell-philosophischen Gebiet in der Lage ist, die Erkenntnistheorie
des reinen Denkens des Erkenntnissubjektes, welches als Ich auf dem Gedan-
kenplan liegt, im einzelnen auszuarbeiten, auszufiihren.»

Die Stumpfheit des Denkens kennzeichnet Rudolf Steiner als entscheidendes
Merkmal der Entwicklung seit der Mitte des 19. Jahrhunderts. Er nimmt hiervon
nachdriicklich das mathematische Gebiet aus. Schon in seinem Amsterdamer Kon-
grefivortrag von 21. Juni 1904* nannte er die Schulung im Geiste des Mathe-
matischen einen der Wege, die iiber die gewdhnliche Sinnesanschauung hinaus-
fiihren. Die Nichteuklidische Geometrie von Riemann und Lobatschewskij wird
als Ausdruck einer Erkenntnissehnsucht gewertet, welche die Grenzen der Sin-
neswelt zu iiberwinden versucht. Die Méglichkeit der Anwendung arithmetischer
Formeln auf die Tatsachen des Lebens demonstriert Rudolf Steiner am XIII.
Kapitel seiner «Philosophie der Freiheit», wo es um die Auslegung des Wertes
des Lebens geht. Solche Formeln hat er spiter beispielsweise im Nationaléko-
nomischen Kurs und Seminar angewendet. Als Fille einer irrefithrenden Inter-
pretation naturwissenschaftlicher Beobachtungen werden die mechanische Wirme-
theorie und das Energieprinzip angefiihrt. Fiir die wissenschaftliche Griindlich-
keit, mit der Rudolf Steiner arbeitete, ist es bezeichnend, dafl er sich mindestens
zu dieser Zeit bereits mit der Vorbereitung seiner fiir das folgende Friihjahr ge-
planten Vortriige iiber eine geisteswissenschaftliche Physiologie befafite.**

Die nun folgenden beiden Vortrige, die zuletzt 1964 in Sonderdrucken er-
schienen sind, kniipfen an das am 15. August 1910 in Miinchen uraufgefiihrte
erste Mysteriendrama «Die Pforte der Einweihung» an. Zu beiden Vortrigen

* Autoreferat in »Philosophie und Anthroposophie», Bibl.-Nr. 35, Gesamtausgabe 1965.
** Eine okkulte Physiologie», Bibl.-Nr. 128, Gesamtausgabe 1971.
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rezitierte Marie von Sivers Szenen aus dem Drama, als Einleitung des Baseler
Vortrages vom 17. September das zweite und neunte Bild, in welchen zwei Stu-
fen der seelischen Entwicklung des Johannes Thomasius zur Darstellung kom-
men. An dem Erleben des Thomasius wird ersichtlich gemacht, dafl wahre Selbst-
erkenntnis mit dem Untertauchen in andere Wesen verkniipft ist. Im Verfolg
dieser Selbsterkenntnis lernt der Mensch seine Leibeshiille wie ein Werkzeug er-
leben. Das Selbst erweitert sich zu jenem Menschenwesen, an dem Thomasius
einst schuldig geworden ist. Der Einzuweihende mufl also Erlebnisse, die der
Mensch sonst in Kamaloka durchmacht, vorwegnehmen. Die eigenen Begierden
und Leidenschaften werden wesenhaft erlebt. Es folgen Ausfiihrungen iiber den
Unterschied zwischen dem #sthetischen Prinzip der Dramen Shakespeares und
dem spirituellen Realismus des Rosenkreuzerdramas. Zu einem solchen spirituel-
len Realismus gehort die Darstellung der menschlichen Gesamtnatur in Gestalt
mehrerer Wesenstriger, wie dies bei den Seelenkriften der Maria der Fall ist.

Aus dem Berliner Vortrag vom 31. Oktober 1910 seien Rudolf Steiners Mit-
teilungen iiber den inneren Gestaltungsprozefl des Rosenkreuzermysteriums durch
dreimal sieben Jahre hervorgehoben, der Hinweis auf den individuellen Charak-
ter einer jeden Einweihung, die Ausfilhrungen iiber die karmischen Fiden, die
hinter allem physischen Geschehen zu finden sind, und iiber die Durchkreuzung
des individuellen Karma des Johannes Thomasius mit dem Weltenkarma. Als
welthistorischen Moment bezeichnet Rudolf Steiner das Aufsteigen der Seele der
Maria in die geistigen Welten, wihrend die verlassene physische Hiille von einer
Versuchermacht in Besitz genommen wird. Ebenso wie in dem Baseler wird auch
in dem Berliner Vortrag die Gestaltung der Sprache bei der Schilderung geisti-
ger Vorginge und Wesen als unumgingliches Ausdrucksmittel erliutert.

Den nun folgenden Vortrag, «Die Weisheit der alten Mysterien. Das Christus-
Ereignis», gehalten in Niirnberg am 13. November 1910, bezeichnete Marie Stei-
ner als einen der bedeutendsten Vortrige iiber die Ztherische Erscheinung des
Christus. Einleitend spricht Rudolf Steiner iiber die antiken Mythen und Dich-
tungen, in denen der Mensch erst als Naturwesen erfaflt wird, wihrend er im
Alten Testament von vornherein als sittlich-seelisches Wesen in die Entwick-
lung hineingestellt ist. Von allen anderen alten Urkunden unterscheiden sich die
Evangelien dadurch, daf bei ihnen die Kraft des Wortes in das Atherische hin-
einwirkt. Erschiitternd ist die Schilderung der Erkenntnistragik des seinem Zeitalter
vorausgeschrittenen Empedokles. Nach dem Verlust der alten Geistesschau wurde
der Glaube an die menschliche Vernunft mafligebend, als dessen hervorstechender
Reprisentant Cicero angefiihrt wird. Wie der Eingeweihte heute ohne alle Do-
kumente den lebendigen Christus findet, so erlebte ihn als Erster Paulus in dem
Ereignis von Damaskus. Abschliefend geht Rudolf Steiner auf die geistesge-
schichtliche Bedeutung des Jeshu ben Pandira als des groflen Vorverkiinders des
Christus ein.

Obwohl der in Leipzig am 21. November 1910 gehaltene Vortrag iiber die
Phantasie als Vorstufe hoherer Seelenfihigkeiten in keiner geschlossenen Nach-
schrift vorliegt, rechtfertigt der in Horernotizen festgehaltene Inhalt seine Auf-
nahme in den Band der Gesamtausgabe. Schiller und Goethe werden als berufene
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Zeugen fiir den Wahrheitswert der Phantasie herangezogen. Die Phantasie ist
nicht mit kombinierender Phantastik gleichzusetzen, sondern sie wird von den-
selben Kriften gespeist, denen der Hellseher seine Schauungen verdankt.

Die beiden in Bremen am 26. November und in Miinchen am 11. Dezember
1910 gehaltenen Vortrige behandeln mit einigen Varianten das gleiche Thema,
némlich die karmischen Auswirkungen von Neid und Verlogenheit innerhalb der-
selben und in der nichsten Inkarnation. Soweit diese Untugenden bereits in frii-
heren Erdenleben veranlagt wurden, kénnen sie, wenn sie der von ihnen Befallene
bekimpft, auch in verinderter Gestalt auftreten: maskierter Neid als Tadelsucht,
unterdriickte Liigenhaftigkeit als Oberflichlichkeit gegeniiber der Wahrheit. Eine
derartige seelische Schwiche wirkt sich dann in der nichsten Inkarnation in Min-
geln der leiblichen Organisation aus. Solche Menschen werden im Umkreis der-
jenigen wiedergeboren, an denen sie einst schuldig geworden sind. Deren Auf-
gabe ist es nun, dem betreffenden Kind mit liecbendem Verzeihen zu begegnen. Es
liegt auf der Hand, welche Bedeutung diese Angaben fiir die Heilpidagogik be-
sitzen.

Die innige Stimmung, die fiir die Festvortrige der Vorkriegsjahre so charak-
teristisch ist, lebt auch in den beiden Weihnachtsvortrigen, die in Berlin am 22.
Dezember und in Stuttgart am 27. Dezember 1910 gehalten wurden. Der Stutt-
garter Vortrag geht dem am gleichen Tage erfolgten Beginn der Vortragsreihe
«Okkulte Geschichte» voran. In beiden Vortrigen befaflt sich Rudolf Steiner
auch mit den Weihnachtsspielen, die durch alle Zeitenstiirme hindurch als Be-
standteil des anthroposophischen Lebens erhalten blieben.

Wolfram Groddeck

Rudolf Steiner-Buchausstellung in Zagreb

Im Rahmen der ISIP (Internationale Stindige Ausstellung von Publikationen),
die als selbstindige Institution der Universitit Zagreb angeschlossen ist, fand
vom 12. bis 22. Dezember 1973 eine Sonderausstellung von Werken Rudolf Stei-
ners statt.

Die ISIP ist unseres Wissens die einzige Einrichtung in Jugoslawien, die in
diesem Umfange ein Dokumentationszentrum fiir auslindische Biicher, vor allem
der Fachliteratur, darstellt. Thre Aktivititen umfassen unter anderem den Un-
terhalt der «Stindigen Ausstellung», in der jedes eingehende Buch iiber 3 Jahre
zuginglich ist [spater sind die Biicher archiviert, aber jederzeit auf Verlangen ein-
zusehen], die Katalogisierung und Klassifizierung der Biicher, Unterhalt einer
besonderen Zeitschriftenabteilung, Beteiligung an Fachausstellungen in Jugo-
slawien; regelmiflige Orientierungen iiber neue Biicher an alle Bibliotheken, In-
stitute usw. in Jugoslawien, u. a. m.
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Die Rudolf Steiner-Sonderausstellung war schon seit lingerer Zeit im Ge-
sprich, jedoch konnte erst im Herbst 1973 relativ kurzfristig der Termin fest-
gelegt werden. Der Ausstellungsraum befand sich im Stadtzentrum gegeniiber
dem groflen Theater, neben dem Lesesaal der juristischen Fakultit. Die «Stin-
dige Ausstellung» ist sonst in einem Gebdude der ehemaligen Zagreber Messe un-
tergebracht, wo jedoch zur Zeit Umbauten vorgenommen werden und auch keine
Heizmdglichkeit ist.

An der Ausstellung wurden rund 230 Biicher von Rudolf Steiner gezeigt, vor
allem Biicher der Gesamtausgabe, sowie etliche Sonderausgaben und Taschen-
biicher, ferner Ubersetzungen von Werken Rudolf Steiners in Englisch, Fran-
zdsisch, Italienisch, Norwegisch und Schwedisch. Aus der «Stindigen Ausstel-
lung» wurden die dort vorhandenen Biicher aus dem Verlag Freies Geistesleben
in die Sonderausstellung iibernommen. An Zeitschriften lagen auf: «Beitrige zur
Rudolf Steiner Gesamtausgabe», «Die Drei», «Die Kommenden» und «Die Men-
schenschule».

Die Ausstellung wurde erginzt durch eine Schrifttafel mit den wichtigsten
Lebensdaten Rudolf Steiners sowie durch Photographien von Rudolf Steiner und
vom ersten und zweiten Goetheanum. Besonders die Bilder der beiden Goetheanum
erregten grofles Interesse und wurden der ISIP auf besonderen Wunsch fiir die
allgemeine Architektur-Abteilung iiberlassen.

Vor Beginn der Ausstellung wurden durch die ISIP Einladungen an alle wich-
tigen Stellen, Professoren, Institute, Konsulate etc. versandt. Zudem wurde
auf die Ausstellung wihrend der gesamten Dauer tiglich in Radio und Television
sowie in den Tageszeitungen hingewiesen.

Auflerdem erstellte die ISIP einen Katalog der ausgestellten Biicher, der wih-
rend der Ausstellung abgegeben wurde. Allerdings war dieser schon nach we-
nigen Tagen vergriffen. Dafiir waren aber geniigend Exemplare unseres Verlags-
kataloges vorhanden. Als weiteres Orientierungsmittel wurde ein vierseitiges Blatt
mit einigen Abbildungen, einer Lebenschronologie Rudolf Steiners und einem
Uberblick iiber das Gesamtwerk abgegeben, welches auch fiir andere Anlisse
dieser Art verwendet werden kann. Fiir Besucher, die eine nihere Orientierung
suchten, waren einige Exemplare der Steiner-Monographie von Johannes Hem-
leben zur Abgabe vorhanden.

An den ersten beiden Tagen waren es vor allem die in Zagreb lebenden An-
throposophen, welche die Ausstellung besuchten. Fiir sie war dies verstindlicher-
weise ein Anlafl von gréfiter Bedeutung. An den folgenden Tagen kamen immer
mehr andere Besucher, so auch zahlreiche Studenten, so dafl sich die ISIP am
Schluf veranlaflt sah, die Ausstellung, die urspriinglich bis zum 20. Dezem-
ber dauern sollte, etwas zu verlingern. Fiir einen Teil der Austellungsdauer
war Frau Vengust anwesend, um Besuchern Auskiinfte in der Landessprache
zu geben, da die ISIP-Leute die Literatur ja nicht kennen. Interessenten, die
eine weitergehende Orientierung zu erhalten wiinschten, konnten an Prof.
Milodevié verwiesen werden, der sich freundlicherweise bereit erklirt hatte, dies
zu {ibernehmen. Der Unterzeichnete war zu Beginn der Ausstellung fiir zwei Tage
in Zagreb, um bei der Einrichtung der Ausstellung zu helfen und um sich einen
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Eindruck zu verschaffen. Vor der Abreise konnte er auf Wunsch der ISIP im
Rahmen der Ausstellung einen kurzen Uberblick iiber das Leben und Wirken
Rudolf Steiners und iiber die Arbeit an der Herausgabe seiner Werke geben, der
von Prof. Cipra ins Serbokratische iibersetzt wurde und allgemeines Interesse
fand.

Herr Prof. Dr. TeZak, der Direktor der ISIP, war durch den nicht erwarte-
ten Erfolg der Ausstellung auflerordentlich angetan und stellte die Méglichkeit
in Aussicht, dafl zu einem spateren Zeitpunkt eine weitere Ausstellung eingerichtet
werden konne. (Ein Anlaf dafiir konnte der 50. Todestag Rudolf Steiners im
Mirz 1975 sein. Vielleicht wire dann Gelegenheit gegeben, einiges aus dem kiinst-
lerischen Werk von Rudolf Steiner zu zeigen, aber auch einen gréfieren Uberblick
iiber die angrenzende anthroposophische Literatur zu geben, was dieses Mal schon
aus Platzgriinden nicht mdglich gewesen wire.) Selbstverstindlich wird dies maf}-
geblich davon abhingen, in welcher Richtung sich die Verhiltnisse in diesem
Land entwickeln werden.

Um so mehr darf es daher dankbar begriiffit und geschitzt werden, daf diese
Ausstellung um die Weihnachtszeit 1973 zustandekommen konnte, in einem kom-
munistisch orientierten Lande, zu welchem jedoch durch den Geburtsort Rudolf
Steiners ein Ankniipfungspunkt gegeben ist. Vielleicht konnte mit dieser Aus-
stellung und mit der Tatsache, daf die Biicher jetzt dort vertreten und fiir je-
dermann zuginglich sind, ein Impuls gebracht werden, der in die Zukunft hinein
wirken wird. Dafiir sei auch der Haufler-Stiftung, die sich an den Kosten betei-
ligen wird, und allen, die am Zustandekommen der Ausstellung durch Biicher,
Zeitschriften oder sonstwie beigetragen haben, gedankt.

In diesem Zusammenhang diirfte noch von Interesse sein, dafl Rudolf Stei-
ner in Jugoslawien in letzter Zeit mehrmals in Publikationen erwihnt wurde.
So ist z. B. in der Fachzeitschrift «arhitektura» Nr. 145/1973 ein Artikel von
Tomislav Premer] erschienen: «Der von Rudolf Steiner gedachte Raums», mit Bil-
dern des ersten und zweiten Goetheanum, des Heizhauses und der Hiuser Dul-
deck und de Jaager. Weiteres enthilt die «encyclopaedia moderna» in Nr. 22, 23
u. a. Artikel mit geisteswissenschaftlichen Themen, so z. B. einen lingeren Bei-
trag iiber den gréfiten serbokratischen Dichter der Neuzeit, Vladimir Nazor, und
seine Verbindung mit der Anthroposophie.

B. Marzahn
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