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Zu den Verdffentlichungen
ans dem Vortragswerk Rudolf Steiners

Die Gesamtausgabe der Werke Rudolf Steiners (1861-1925) gliedert sich
in die drei groBen Abteilungen: Schriften — Vortrige — Kiinstlerisches
Werk,

Von den in den Jahren 1900 bis 1924 sowohl 6ffentlich wie fiir die
Mitglieder der Theosophischen, spiter Anthroposophischen Gesellschaft
zahlreichen frei gehaltenen Vortrigen und Kursen hatte Rudolf Steiner
urspriinglich nicht gewollt, daf} sie schriftlich festgehalten wiirden, da sie
von ihm als «miindliche, nicht zum Druck bestimmte Mitteilungen» ge-
dacht waten. Nachdem aber zunehmend unvollstindige und fehlerhafte
Horernachschriften angefertigt und verbreitet wurden, sah er sich veran-
laBt, das Nachschreiben zu regeln. Mit dieser Aufgabe betraute er Marie
Steiner-von Sivers. Thr oblag die Bestimmung der Stenographierenden,
die Verwaltung der Nachschriften und die fiir die Herausgabe notwen-
dige Durchsicht der Texte. Da Rudolf Steiner aus Zeitmangel nur in ganz
wenigen Fillen die Nachschriften selbst korrigieren konnte, muf3 gegen-
iber allen Vortragsvertffentlichungen sein Vorbehalt beriicksichtigt
werden: «Es wird eben nur hingenommen werden miissen, daf3 in den
von mir nicht nachgesehenen Vorlagen sich Fehlerhaftes findet.»

Uber das Verhiltnis der Mitgliedetvortrige, welche zunichst nur als
interne Manuskriptdrucke zuginglich waren, zu seinen o6ffentlichen
Schriften duBlert sich Rudolf Steiner in seiner Selbstbiographie «Mein
Lebensgang» (35. Kapitel). Der entsprechende Wortlaut ist am Schluf3
dieses Bandes wiedergegeben. Das dort Gesagte gilt gleichermafBBen auch
fiir die Kurse zu einzelnen Fachgebieten, welche sich an einen begrenz-
ten, mit den Grundlagen der Geisteswissenschaft vertrauten Teilnehmer-
kreis richteten. .

Nach dem Tode von Marie Steiner (1867-1948) wurde gemil3 ihren
Richtlinien mit der Herausgabe einer Rudolf Steiner Gesamtausgabe
begonnen. Der vorliegende Band bildet einen Bestandteil dieser Gesamt-
ausgabe. Soweit erfordetlich, finden sich nihere Angaben zu den Text-
unterlagen am Beginn der Hinweise.
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VORWORT

Marie Steiner

Die von H. P. Blavatsky begriindete Thecsophische Gesellschaft
hatte die Aufgabe, dem in Europa erwachten Interesse fiir die orienta-
lische Geistigkeit, welches in der Mitte des neunzehnten Jahrhunderts
durch Schopenhauer und andere bedeutende Denker michtig an-
geregt worden war, einen okkulten Einschlag zu geben. «Secret
doctrine» — die Geheimlehre — von H. P. Blavatsky war das Auf-
sehen erregende Werk, durch welches die Theosophische Gesellschaft
rasche Ausbreitung in den englisch sprechenden Lindern gefunden
hatte. Das Christentum wurde darin nicht beriicksichtigt. Ein Vetsuch
rosenkreuzerischer Okkultisten, das Christentum in den Mittelpunkt
der neuen Strémung zu stellen, bei welchem man sich der medialen
Eigenschaften der Verfasserin bedient hitte, war schon frither ab-
gebogen worden. Es galt aber, morgenlindische und abendlindische
Weistlimer miteinander in Einklang zu bringen. Uralte Weisheit der
Vergangenheit sollte weiterleben in der Zukunftsgestaltung der
Menschheit, deren Erlésung durch das Mysterium von Golgatha
gewihrleistet war. In der gleichen Weise, wie einst das noch junge,
glaubensfrohe Christentum Europas mit der Welle des Arabismus
die Wissenschaft in sich aufgenommen hatte und Naturanschauung
sich dadurch zu Naturwissenschaft entfaltete, so muflte jetzt die dem
Materialismus verfallene und ausgedorrte gegenwirtige Menschheit
wiederbelebt werden durch die Durchdringung mit Erkenntnissen
uralter Weisheit. Es geschah auf dem Wege des Bekanntwerdens mit
der buddhistischen Philosophie und fithrte dazu, daf3 die Lehre von
Karma und Reinkarnation von vielen Seelen aufgenommen und be-
griffen werden konnte. Die wissenschaftlichen Arbeiten von Max
Miiller, Deussen und anderen bedeutenden Philosophen erschlossen
den Europiern eine Welt iiberwiltigender Geistigkeit und lebens-
voller Imaginationen. Doch der Schliissel zum Erfassen dieser Welten
muBte der intellektuellen Wissenschaft noch gegeben wetrden. Dazu



geniigte das Werk Blavatskys und ihrer Schiiler nicht; es mufiten
dazu geeignete Personlichkeiten als Vermittler gefunden werden.
H. P. Blavatsky war durch die besondere Beschaffenheit ihres leib-
lichen Organismus ein Werkzeug gewesen, das den Einfliissen aus
geistigen Welten besonders zuginglich war. Ihre statke Willenskraft
machte sie geeignet fiir die Durchfithrung schwerer Aufgaben im
Dienste der Menschheit; thr Denken war sprunghaft; ihr Charakter
artete aber oft in Leidenschaftlichkeit aus, und wenn ihr Tempera-
ment durchbrach, gab es Katastrophen und sogar Umwandlung der
Zielrichtung. Man kann schon sagen: als geistig durchlissiges Instru-
ment wurde von okkulter Seite her um sie gekimpft.

Um das Wissen von den okkulten Welten zu einer Wissenschaft des
Geistes umzuwandeln, die durch ernsthaftes Studium allmihlich von
den Menschen erobert werden kénnte, mullte sich ihm ein Mensch
widmen, der Charakter und Temperament vollkommen in seiner
Gewalt hatte und das gesamte Wissen seiner Zeit tiberschauen und
handhaben konnte, der die einzelnen Wissensgebiete in einem Malle
beherrschte, das ihn befihigte, Rede und Antwort zu stehen auf die
Einwinde der schirfsten Kritik. Ein eiserner und doch gelockerter
physischer Organismus mufite ihm zu Gebote stehen, um den gegen
ihn anstiirmenden Angtiffen standzuhalten.

Dieser Mann fand sich in Rudolf Steiner. Seine Jugend verlebte er,
man kann sagen, in geselliger Einsamkeit und unabldssigem Studium.
Seinen Lebensunterhalt bestritt er, kaum der Kindheit entwachsen,
durch Stundengeben, und dann als Erzieher. Aus diesem Lebens-
unterbau heraus formte sich noch in jungen Jahren seine Titigkeit als
Vortragender und Schriftsteller. Da das Leben im Geiste ihm das
Natiirliche war, stellte er sich ganz bewuf3t die Aufgabe, sich selbst
alle Einwendungen zu machen, die der kritische Materialist den Offen-
barungen des Geistes entgegenbringt, und nichts sich zu ersparen, was
auch nur im geringsten ein Abweichen von dieser Linie wire. Das
nannte er in die Haut des Drachen hineinkriechen. Dies schwerte
Ringen erschien ihm wie eine Pflicht. Denn sonst hitte er sich nicht
das Recht zuerkannt, den schweren Kampf fiir die Menschheit durch-
zukimpfen: den Sieg des Geistes iiber die abstrakte Intellektualitit zu



erringen, Erst dann kénnte er die Tat des Buddha mit der Tat des
Christus als ein harmonisches Ganzes hinstellen; erst dann wiirde er
die Wege der Erlosung durch die Christus-Tat weisen kénnen, wenn
er selbst den inneren Widersacher auf dessen verborgenen Schleich-
wegen besiegt hitte. — So geriistet, trat er als Exponent der uralten
Weisheitslehre auf, so wie sie sich ihm im Lichte der Christus-Tat
offenbart hatte.

Die Theosophische Gesellschaft war alarmiert. Sie sah die tiefe
Wirkung der Lehre Dr. Steiners auf die Christus suchenden Seelen.
Sie wollte ihre Mitglieder nicht dem exponieren; sie nicht der Gefahr
aussetzen, die Lehre Dr. Steiners aufzunehmen und dadutrch der
orientalisierenden Stromung untreu zu werden. Seine Themen fiir
den damals in Genua anberaumten Kongref} der Foderation euro-
pdischer Sektionen hatten zum Inhalt: die buddhistische Weisheit
und die abendlindische Esoterik. Diesen Inhalten hatten sie entgegen-
gestellt den nun in einem indischen Knaben, ihrer Lehre nach, im
Fleisch inkarnierten Christus Jesus. Ein so klaffender Unterschied gab
keinen gemeinsamen Boden ab fiir wissenschaftliche Auseinander-
setzungen, wie sie wihrend des Kongresses in Genua hitten gepflogen
werden sollen, und schienen jetzt, wo man die Bedeutung Rudolf
Steiners erkannt hatte, ein viel zu gefihrliches Unternehmen. Es war
besser, den heiflen Boden gar nicht zu betreten. Der Kongrel3 wurde
aus undurchschaubaren Griinden in letzter Stunde abgesagt.

Und Dr. Steiner, det — wie manche andere — schon nach Italien
abgereist war, konnte nur in Zweigversammlungen im intimen Kreise
sprechen. Fiir Stenographen konnte nicht mehr gesorgt werden, Es
ist aber doch das Wesentliche festgehalten durch die liebevolle Hin-
gabe einiger nachschreibender Mitglieder, deren Hand natiirlich gegen
Schluf} des im Feuer der Begeisterung gesprochenen Wortes erlahmen
muBte. Wir gedenken hier besonders anldfllich des Locarnoer Vor-
trages und der in Neuenburg gehaltenen unserer lieben Mitarbeiterin:
der 1942 in einem der Konzentrationslager an einer Lungenentziindung
dahingeschiedenen Agnes Friedlinder. Sie gehorte zu denen, deren
Seele besonders tief ergriffen worden war von den im Christus-
Mysterium lebenden Umwandlungsimpulsen,



AnschlieBend an das fiir Genua gewihlte Thema «Von Buddha zu
Christus » etgab es sich in den jetzt gehaltenen Vortrigen wie selbst-
verstindlich, dafl nicht nur die fritheren, sondern auch die dauernden
Beziehungen zwischen dem Buddha und dem Christus Jesus, wie sie
von der Essier-Weisheit in den Evangelien angedeutet werden, in
ihren geisteswissenschaftlichen Zusammenhingen beleuchtet wurden.
Das ist, was diesen Betrachtungen den besonderen Charakter verleiht,
der ohne die Darlegung des geschichtlichen Werdegangs der Myste-
rienweisheit nicht hitte hervorgehoben werden kdnnen.

Aber die Vortrige selbst sind uns in ihrer Ganzheit nicht erhalten,
wir haben keine guten Nachschriften. Wie ein Gegenschlag von seiten
der Widersachermichte mutet uns dies an, dal3 kein bewihrter und
seiner Sache sicherer Stenograph da war. Es sind — neben den ge-
kiirzten Kasseler Vortrigen — zum Teil nur Bruchstiicke, zum Teil
zusammengestiickelte Notizen. Aber die wesentlichen Richtlinien sind
erhalten. Es ist der Versuch gemacht worden, sie in einen Zusammen-
hang zu bringen. Der Versuch gelingt nicht immer in stilistisch tiber-
zeugender Form, aber um so mehr wird der Geist zur Schirfung der
Denkkraft aufgerufen und zum Studium angeregt.

Neben der Betonung des besonderen Charakters der nachchrist-
lichen Geisteswissenschaft war das Ziel der 1911 und 1912 gehaltenen
Vortrige: die Bedeutung des Karma als Schicksalsverlauf hervor-
zuheben und uns in seine Intimititen eindringen zu lassen. Hat auch
der Gesamtduktus jener Betrachtungen nur in Erinnerungsbildern
festgehalten werden kénnen - fiir die logischen Zusammenhinge
waren die Nachschriften oft zu knapp, und die hier und da gesammel-
ten Notizen und Stichworte sind eher Merkzeichen —, so ist doch die
Richtung der von Dr. Steiner gegebenen geistigen Impulse gewahrt
und rechtfertigt vielleicht den Versuch dieser Zusammenstellung; sie
koénnen durch meditative Arbeit, unsere Seelen vertiefend, in uns
weiterwirken.



DER CHRISTUS-IMPULS IM HISTORISCHEN WERDEGANG

Lugano, 17. September 1911
Erster Vortrag

Da wir uns doch so selten hier sehen, werden wit zuerst etwas All-
gemeines besprechen. Und dann kénnen wit ja, weil wir in so kleinem,
vertrautem Kreise beisammen sind, eingehen auf diese oder jene
Wiinsche, die zum Ausdruck kommen koénnten. Es wird gut sein,
etwas iiber das Wesen des Menschen im Zusammenhange mit dem
ganzen Wesen unserer Welt, der gro3en Welt, im allgemeinen zu be-
sprtechen. Und zwar soll in dieser Stunde dieses Wesen des Menschen
weniger so besprochen werden, wie es zum Beispiel in meinem Buche
«Theosophie» geschieht — da heraus kann ja jeder sich geniigend
Kenntnis verschaffen —, sondern wir wollen heute einen Blick wet-
fen auf die menschliche Wesenheit mehr von dem Innern des Men-
schen aus.

Wenn wir ab und zu iiber uns als Menschen nachdenken, so mul
uns ja von vornherein auffallen, dafl wir die Welt ringsherum an-
schauen durch unsere Sinne, Eindriicke von ihr bekommen und dann
iber die Welt nachdenken. Diese zwei Glieder der menschlichen
Wesenheit werden uns ja immerzu vor die Seele gefiihrt. Wenn wit
zum Beispiel abends unser Licht ausgeloscht haben und, bevor wir
einschlafen, uns noch einmal die Eindriicke des Tages durch die Seele
ziehen lassen, dann wissen wir ja: Den Tag Uber hat die Welt auf uns
gewirkt. Jetzt konnen nur die Erinnerungsbilder der Eindriicke des
Tages in unserer Seele auf und ab wogen. Jetzt — das wissen wir —
denken wir nach, jetzt sind wir schon mit unserer Seele in den Nach-
klingen dessen, was sich durch die Zulleren Eindriicke so in uns ab-
spielt. Wenn wir von den gewéhnlichen trivialen Beziehungen ab-
sehen, bezeichnen wir dasjenige, was in unserer Seele so abliuft wie
eine Erinnerung an den Tag, als das Individuelle. Dadurch, da} wir
intelligente individuelle Menschen sind, intellektuelle Wesen sind als
Menschen, nur dadurch sind wir ja imstande, die Welt in Bildern an
uns voriiberziehen zu lassen, wie das eben angedeutet worden ist.



Nun, fiir unser Geistesleben ist dies Individuelle innig verbunden
mit den duBeren Eindriicken. Wenn wir wihrend des Tages die Welt
beobachten, so flieBen ja fortwihrend die Sinneseindriicke und die
Gedanken, die wir haben, durcheinander. Und abends, wenn wir
keine Sinneseindriicke meht haben, aber dann die Eindriicke durch
unsere Seele ziehen lassen, wissen wir ganz genau: Das sind die Bilder
dessen, was wit drauflen erleben. Es fliefen zusammen unsere Ein-
driicke von der Aullenwelt und dasjenige, was wir sind als individuelle
Menschen. Das flieit zusammen. Nun gibt es ja, wie wir alle wissen,
eine Moglichkeit, dieses innere individuelle Element in uns immer
lebendiger und lebendiger, immer exakter und exakter zu gestalten.
Und das geschieht durch die uns schon bekannten Mittel, die ge-
schildert sind zum Beispiel in meiner Schrift: «Wie erlangt man
Erkenntnisse der hGheren Welten?». Das ist ja das erste, was man als
Erfahrung im inneren Leben machen kann, dall man fihlt, man ist
nicht mehr mit seinen Gedanken unbedingt abhingig von der 4ufleren
Welt. Wenn sich jemand zum Beispiel Gedanken machen kann tber
dasjenige, was auf Saturn, Sonne und Mond geschehen ist, dann hat
er solche hohen Gedanken. Denn natiirlich kann kein Mensch duflere
Eindriicke, Eindriicke dullerer Art von dem erhalten, was auf dem
alten Saturn, der alten Sonne und dem alten Mond geschehen ist. Wir
brauchen nicht so weit zu gehen. Wenn wir in stiller Stunde uns
fragen: Wieviel hat sich in meinen Begriffen seit meiner Jugend ge-
indert? — so ist das schon gegentiber der Welt ein selbstindiges Vet-
halten im individuellen Elemente. Wenn wir uns Lebensansichten,
Maximen bilden, fiihlen wir, dal3 wir mit dem intellektuellen Elemente
selbstindiger werden. Dieses Selbstindigerwerden in dem indivi-
duellen intellektuellen Elemente hat eine grofle Bedeutung fiir den
Menschen. Denn was bedeutet das Selbstindigerwerden? Was be-
deutet es, wenn der Mensch durch das Erleben selbst - von Dingen,
die unabhingig sind von duBleren Eindriicken —, nicht durch Lehren,
nicht durch Theorien, sich Lebensmaximen aneignet? Das bedeutet,
daB er in seinem Atherleib selbstindiger wird. Das ist der erste
Anfang eines langen Prozesses. Der Anfang ist so, da3 der Mensch
gar nicht merkt, daB3 er seinen Atherleib eine Spur heraufhebt; das



Ende ist, da3 er ihn ganz unabhingig machen kann von dem physi-
schen Leib.

Wihrend der Anfang ein ganz leises Selbstindigwerden ist, so ist
das Ende ein vélliges Herausziehen des Atherleibes und ein Wahr-
nehmen mit dem Atherleib. Wir nehmen dann mit diesem selbstindi-
gen Atherleib waht in der Umgebung. Dieses Wahrnehmen kénnen
wit auch dann haben, wenn wir noch nicht sehr weit sind im inneren
mystischen Erleben. Wir kénnen uns das deutlich und bis zu einem
gewissen Grade verstindlich machen, wenn wir uns erinnern, wie
unser Wahrnehmen im physischen Leibe ist. Mit unserem physischen
Leib nehmen wir wahr durch unsere Sinne, welche selbstindig sind.
Unsere Augen sind selbstindig, unsere Ohren sind selbstindig. Wir
kénnen die Welt der Farben und die Welt der Téne selbstindig waht-
nehmen. Das kénnen wir nicht, wenn wir mit unserer Intelligenz
wahrnehmen. Im Falle der Intelligenz ist alles Einheit, nichts in
Bezirke abgegrenzt. Wir konnen nicht wie in einzelnen Sinnesbezirken
mit Atheraugen und Atherohren wahrnehmen, sondern wir schauen
die Atherwelt im allgemeinen. Und wenn wit anfangen, etwas davon
zu sagen, so konnen wir schildern, wie einheitlich umfassend das
atherische Erleben wirkt. Ich will nicht davon sprechen, dafl das
Erleben viel weiter gehen kann, sondern nur aufmerksam darauf
machen, daB der Mensch, wenn er wahrnimmt, wie sich Lebens-
maximen bilden, dadurch etwas wahrnehmen kann von den itheri-
schen Elementen.

Wer in die dtherische Welt hineinschaut und nach und nach sich
klar werden kann dariiber, daf3 es solch eine héhere Welt gibt, kann
von innen heraus eine Uberzeugung bekommen, dafl dem physischen
Leib ein Athetleib zugrunde liegt. Sobald die Rede darauf kommt, da3
es so etwas gibt wie einen Atherleib, miissen wit schon die Orientie-
rung bekommen durch bedeutende Aufschliisse und durch Dinge, die
wit gewissermaflen etleben. Sobald man weif3, daB3 ein Athetleib den
physischen Leib durchdringt, wird man es nicht mehr unverstindlich
finden, wenn der Okkultist sich in seiner Weise dariiber 4uflert, was
eine Lihmung ist: Da tritt auf abnorme Weise das ein, was sonst
durch normale Schulung geschieht. Es kann einem Menschen passie-



ren, daf sein Atherleib sich zuriickzieht vom physischen Leibe. Der
physische Leib wird dann selbstindig. Da ist die Méglichkeit einer
Lihmung gegeben, denn der physische Leib ist seines belebenden
Atherleibes dann beraubt. Aber wir brauchen nicht einmal bis zu der
Erscheinung der Lihmung zu gehen, sondern wir kdnnen auch in
seiner alltiglichen Erscheinung das Leben besser begreifen. Was ist
zum Beispiel ein Faulenzer? Ein Faulenzer ist ein solcher, der die
Krifte seines Athetleibes von Gebutt an schwach hat oder der sie
geschwicht hat durch Vernachlissigung. Das versucht man dann da-
durch zu korrigieren, daf3 man den physischen Leib seiner bleiernen
Schwere entkleidet und in irgendeiner Weise leichter macht. Eine
wahre Kur kann jedoch nur vom astralischen Leibe ausgehen; der
wird durch Anregung belebend wirken auf den Atherleib. Doch noch
etwas anderes muf3 man sich klarmachen. Der Atherleib ist eigentlich
der Triger unseres gesamten Intellektes. Wenn wir abends ein-
schlafen, bleiben eigentlich im Atherleib alle unsere Vorstellungen,
Erinnerungen. Seine Gedanken 148t der Mensch im Atherleib zuriick
und trifft sie erst morgens wieder an. Indem wir den Atherleib ablegen,
legen wir das ganze Gefiige unserer Erlebnisse ab.

Dieser Atherleib ist aber auch so geschaffen, daB wit in ihm wirklich
klar wahrnehmen kénnen, wenn wir ihn geisteswissenschaftlich untet-
suchen, daf} der Mensch eigentlich viel, viel mehr Verinderungen im
Laufe der Zeit unterwotfen ist, als man glaubt. Nicht wahr, das wissen
wir alle, daf3 der Mensch durch seine Inkarnationsperioden hindurch-
gegangen ist. Es ist nicht sinnlos, daB} wir immer wieder und wieder
inkarniert werden. Der Blick des Menschen ist kurzsichtig. Man hat
den Glauben, daf3 die Menschen so wie heute immer organisiert
gewesen sind. Die menschliche Organisation dndert sich von Jahr-
hundert zu Jahrhundert, es ist nur nicht mdéglich, das auf duflerem
Felde zu untersuchen. Im Vorderhitn sitzt ein Organ, in feinen
Windungen liegend, das sich erst seit dem vierzehnten, fiinfzehnten
Jahrhundert herausgebildet hat. Es ist eine organische Form fir das
rein intellektuelle Leben dieser Jahrhunderte. Wie es unmdglich ist,
dal3 im Gehirn eine solche Einzelheit sich 4ndert, ohne daf3 eigentlich,
wenn auch im kleinen, die gesamte menschliche Otrganisation sich



indert, das kénnen wir uns ja denken. So daB tatsichlich von Jahr-
hundert zu Jahrhundert die menschliche Organisation Verinderungen
aufweist. Doch ist die Anderung in dieser Beziechung nur durch das
Verfolgen der Akasha-Chronik zu konstatieren. Und da lassen sich
am besten die Verinderungen im Atherleib verfolgen. Da sehen wir,
wie die Menschen im alten Griechenland oder im alten Agypten ganz
andere Atherleiber gehabt haben. Die gesamten Strémungen waren
anders.

Nun mochte ich, um auf einen Gedanken zu kommen, welcher fiir
uns fruchtbar sein kann, zunichst eine kleine Zwischenbemerkung
einschalten, darauf aufmerksam machen, dal man ja schonim gewoéhn-
lichen Leben eine Mehrheit von Welten annehmen kann. Der Mensch
sinkt in Schlaf, ohne zu wissen, daf} er in einer andern Welt ist. Dal
er sie verschlift, nichts davon weif}, ist kein Beweis, dal3 sie nicht
besteht. In jene Welt ragen aber die anderen Welten in einer gewissen
Weise hinein. Wenn der Mensch in der physischen Welt ist, nimmt er
durch die Sinne wahr; wenn er sich in sich zuriickzieht, nicht: dann
hat er eine intellektuelle Welt, und diese grenzt an die physische heran.
Doch findet er in sich selber aufler dem schon entwickelten intellek-
tuellen Elemente noch zwei ganz andere, davon verschiedene. Kann
der Mensch diese anderen Elemente entwickeln?

Eine einfache Besinnung kann zeigen, dal3 es eine eigenartigere Welt
des inneren Lebens gibt als die des bloBen Nachdenkens. Sie ist da,
wenn wir uns sagen konnen: Wir fithlen als Menschen moralisch. Das
ist die Welt, wo wir mit ganz bestimmten Etlebnissen ein sympa-
thisches oder antipathisches Gefiihl verbinden. Dieses geht {iber das
intellektuelle Erleben hinaus. Jemand erweist einem andern Wohl-
wollen, und das gefillt uns, oder Ubelwollen, und das mifBfillt uns.
Das ist ganz etwas anderes als das bloB3 intellektuell Erfahrene. Das
blofle Nachdenken kann in uns nicht erstehen lassen das Gefiihl, ob
eine Handlung moralisch oder unmoralisch ist. Es kann intellektuell
hochst verstindnisreiche Naturen geben, die keinen Sinn haben fiir
das AbstoBende einer rein egoistischen Handlung. Das ist eine Welt
fiir sich, dieselbe Welt, die wir auch gewahr werden, wenn wir das
Schéne und Erhabene in Kunstwerken bewundern oder das Hillliche



abstoBend finden. Was uns an Kunstwerken etrhebt, das kénnen wir
nicht mit dem Intellekt, sondern nur mit unserm Seelenleben erfassen.
So koénnen wir sagen: Es ragt dadurch etwas herein in unser Leben,
was tber das Intellektuelle hinausgeht. Wenn ein Okkultist eine Seele
beobachtet in etnem solchen Momente, wo sie Abscheu empfindet vor
einer unmoralischen Handlung, oder Wohlgefallen an einer mora-
lischen, so durchliduft diese einen hoheren Grad des Seelenlebens. Das
bloBe Nachdenken ist ein niedrigerer Grad des Seelenlebens als das
Wohlgefallen oder Mif3fallen an moralischen oder unmoralischen
Handlungen. Wenn so der Mensch im erstarkten Athetleibe ein
intensiveres Gefuihl fiir Moralisches und Unmoralisches erringt, so
ist da nicht bloB ein stindig Stirkerwerden des Atherleibes zu kon-
statieren, sondern ein Stirkerwerden des Astralleibes, ein besonderes
Anspornen der Astralkrifte. So dafl wir sagen kénnen: Ein Mensch,
der besonders fein empfindet gegeniiber moralischem und unmorali-
schem Handeln, wird sich ganz besonders starke Krifte im Astralleib
erringen, wihrend derjenige, der seinen Atherleib nur intellektuell
erhebt — etwa durch Ubungen, welche die Gedichtniskraft stirken —,
wohl sehr weit im Hellsehen sich entwickeln kann, aber nicht aus der
dtherisch-astralen Welt herauskommen wird, weil in ihm blof} das
intellektuelle Element wirksam ist. Will man {iber die astralische Welt
hinauskommen, so mufl man solche Ubungen machen, die Sympathie
zu moralischen und Antipathie gegen unmoralische Handlungen zum
Ausdruck bringen. Dann steigen wir in der Tat zu einer Welt auf, die
im andern Sinne als blof} astral hinter unserer Welt ist. Wir steigen
dann auf in die himmlische Welt. So dall wir sagen kénnen: In der
groflen Welt des Unsichtbaren entspricht die himmlische Welt des
Makrokosmos dem, was in uns lebt gegeniiber den moralischen oder
unmoralischen Eindriicken, die astralische Welt des Makrokosmos
dem, was in uns ist in der intellektuell-physischen Wahrnehmung der
physischen Welt. Das, was im intellektuellen Element zur Entwicke-
lung kommt, entspricht der astralischen Welt, dasjenige, was sich
entwickeln liBt gegeniiber der moralischen oder unmoralischen Hand-
lung, entspricht der himmlischen Welt, der Devachanwelt.

Dann gibt es noch ein weiteres Element in der menschlichen Seele.



Es ist noch ein Unterschied zwischen dem moralischen Handeln, das
gefillt, und dem, daBl man sich verpflichtet fiihlt, dasjenige, was einem
als moralisches Handeln gefilit, auch zu tun und das Nicht-Moralische
zu unterlassen. Das Sich-verpflichtet-Fiihlen, das ist fiir den Menschen
das Hochste, wozu der Mensch es heute auf der Welt bringen kann.

Was wir als eine Stufenleiter der Menschenseele anzusehen haben,
ist also:

1. Der sinnliche Mensch.

2. Der intellektuelle Mensch. Das ist der, welcher der etsten unsicht-
baren Welt gegeniibersteht.

3. Der moralisch empfindende isthetische Mensch, der Gefallen
oder Mififallen empfindet an moralischem und unmoralischem
Handeln. Dem entspricht drauBlen die niedere Devachanwelt.

4. Der moralisch sich Betdtigende.

Dem, dall der Mensch das, was er innerlich als hochste moralische
Impulse empfindet, auch tut, entspricht drauBlen die h6here Devachan-
welt, die Vernunftwelt, wo die Wesenheiten herrschen, die das absolut
Verniinftige in der Welt reprisentieren. Wenn der Mensch erfassen
kann, daB3 in der Welt seiner moralischen Impulse ein Schattenbild vor-
handen ist von der hdchsten Welt, aus der er heraus ist, dann hat er
viel begriffen vom Makrokosmos.

So haben wir die physische Welt und die Welt des Verstandes, die
moralische Welt oder die himmlische Welt des niederen Devachan,
und die Vernunftwelt oder hohere Devachanwelt. Die kosmischen
Welten werfen in uns die Schattenbilder det Sinneswelt: die intellek-
tuelle Welt, intellektuelles Hellsehen ; die dsthetische Welt: moralisches
Empfinden; die Vernunftwelt: moralische Impulse zur Tat. Durch
eine Art Selbsterkenntnis kann der Mensch diese verschiedenen Stufen
in sich wahrnehmen.

Nun, diese ganze Konfiguration des Menschen hat sich im Laufe
der Zeiten eben geindert. Wie der Mensch heute ist, so war er durch-
aus nicht in der alten griechischen oder in der alten dgyptischen Zeit.
Damals, in der Zeit des alten Griechentums, war der Mensch so, dal3
hohere Wesenheiten das seelische Element in ihm lenkten, daher



empfand der damalige Mensch etwas wie eine selbstverstindliche
Verpflichtung gegentiber jenen Wesenheiten. Jetzt sind wir in der
Zeit, wo der Mensch durch das intellektuelle Element gelenkt wird,
und daher empfindet der Mensch etwas wie eine dsthetisch-moralische
Verpflichtung. Damals aber wire es unméglich gewesen, daf} irgend
jemand gedacht hitte, wenn etwas als moralischer Impuls da ist, wire
es moglich, etwas anderes zu tun. Noch in Griechenland empfand man
gegeniiber dem Gefallen und MifBfallen so, daB man dementsprechend
auch handeln muf3te.

Nun kamen die neueren Zeiten, wo der Mensch sich nicht einmal
dem isthetischen Element gegeniiber verpflichtet fiihlt, was sich ja
ausdriickt in dem Spruch: Uber den Geschmack liBt sich nicht
streiten. — Aber mit solchen, die den Geschmack ausgebildet haben,
wird man sich wohl einigen koénnen.

Das, was man frither auf moralischem und isthetischem Gebiete
empfand, das empfindet man heute als notwendig auf intellektuellem
Gebiete: eine gewisse Fithrung zu haben, so dal man nicht denken

kann wie man will, sondern nach den Denkgesetzen der Logik sich
 zu richten hat. Damit sind wir aber auf die niederste Stufe gekommen,
die an menschlichen Erlebnissen da ist. Jetzt stehen wir an der Ubet-
gangsstufe, wie wohl zu bemerken ist. Wenn wir namlich die letzten
Jahrtausende nehmen, so sehen wir, daf} der physische Leib der Men-
schen immer trockener und trockener wird, da3 der Mensch eben
anders geworden ist. Vor anderthalb Jahrtausenden war der physische
Leib wesentlich weicher und biegsamer. Der physische Leib ist immer
hirter geworden. Dagegen ist auch in dem Atherleib etwas ganz
anderes geschehen, etwas, was der Mensch eben darum weniger er-
leben konnte, weil dieser Atherleib eine Entwickelung nach aufwirts
durchgemacht hat. Es ist bedeutsam, dal wir an dem wichtigen Zeit-
punkte stehen, wo der Mensch gewahr wetden muB, daB3 sein Ather-
leib ein anderer werden soll. Das ist das Ereignis, welches gerade im
zwanzigsten Jahrhundert sich abspielen wird. Wihrend auf der einen
Seite das Stirkerwerden des intellektuellen Elementes sich geltend
macht, wird auf der anderen Seite der Atherleib so viel selbstindiger,
daB3 die Menschen es werden merken miissen. Noch haben die Men-



schen eine Zeitlang nach dem Christus-Ereignis nicht so intellektuell
gedacht wie die heutigen Menschen. Dieses Denken im Intellektuellen
bewirkt, daBl der Atherleib immer selbstindiger wird, dafB} et auch als
selbstindiges Instrument gebraucht wird. Und dabei kann bemerkt
werden, daf3 er im geheimen eine Entwickelung durchgemacht hat,
welche das Gewahrwerden des Christus im Athetleib erméglicht. So
wie der Christus dazumal physisch gesehen wurde, wird er jetzt
dtherisch geschaut werden kénnen. So daBl in diesem zwanzigsten
Jahrhundert wie ein natiirliches Ereignis ein Schauen des Christus
eintritt, wie Paulus ihn gesehen. Es wird eine Anzahl von Menschen
im Atherischen den Christus sehen kénnen. So daB man ihn auch
kennen wird, den Christus, wenn alle Bibeln verbrannt wiren. Wir
brauchen dann keine Uberlieferung, denn wir sehen Thn, wir schauen
Thn, Und das ist ein Ereignis von einer dhnlichen Bedeutung wie das-
jenige, das sich auf Golgatha abgespielt hat. Immer mehr und mehr
Menschen werden in den nichsten Jahthunderten dazu kommen, den
Christus zu schauen. Die nichsten drei Jahrtausende auf Erden werden
einet solchen Entwickelung gewidmet sein, dafl der Athetleib immer
sensitiver wird, dafl gewisse Menschen dieses und andere Ereignisse
etleben werden. Ich will nur eiz Ereignis noch erwihnen: dafl immer
mehr Menschen da sein werden, die irgend etwas tun wollen, und
dann den Drang haben werden, damit zuriickzuhalten. Dann tritt eine
Vision auf, und die Menschen werden immer mehr und mehr gewahr
werden: Das, was eintreten wird in der Zukunft, ist die karmische
Folge von dem, was ich getan habe. Einige Vorziigler — ich méchte
dieses Wort bilden in dem Sinne wie Nachziigler — sind schon so weit,
dal} sie solche Dinge empfinden. Insbesondere bei Kindern tritt der-
artiges auf.

Es ist ein grofler Unterschied zwischen dem, was die geschulten
Hellseher erleben, und dem, was hier geschildert wird, was natur-
gemil erlebt wird. Der geschulte Hellseher erlebt den Christus seit
undenklichen Zeiten durch gewisse Ubungen. Auf dem physischen
Plan, wenn ich da einem Menschen begegne, so habe ich ihn vor mir;
hellseherisch kann ich ihn wahrnehmen an ganz anderen Orten, da
trete ich ihm nicht unmittelbar gegeniiber. Hellseherisch wahrnehmen



den Christus, ist immer moglich gewesen. Aber ithm zu begegnen,
weil er jetzt anders zur Menschheit steht, ndmlich so, daB er einem
von der Atherwelt aus hilft, das ist etwas, was — aufer uns — eine von
unserer hellseherischen Entwickelung unabhingige Tatsache ist. Vom
zwanzigsten Jahrhundert an, in den nichsten dreitausend Jahren wet-
den gewisse Menschen ihm begegnen kénnen, ihm objektiv als édthe-
rischer Gestalt dann begegnen. Das ist etwas anderes, als wenn ein
Wesen durch innere Entwickelung bis zu seinem Anblick hinauf-
steigt.

Damit aber wird das hohe Wesen, das wir den Christus nennen,
tiberhaupt in eine andere Evolutionskette gestellt, als wenn wir von
Buddha sprechen. Der Bodhisattva, welcher der Buddha wurde, war
in das Konigshaus des Suddhodana hineingeboren und wurde im
neunundzwanzigsten Jahre seines Lebens Buddha, das heif3t, daf3 er
dann nachher nicht mehr inkarniert zu werden brauchte. Wenn eine
solche Wesenheit, ein Bodhisattva, Buddha oder Meister wird, so
bedeutet das eine innere Entwickelung, nur eine héhere, die jeder
Mensch durchmachen kann. Eine esoterische Schulung des Menschen
ist nur ein Anfang dessen, was zum Buddha-Werden fiihrt. Das hat
nichts zu tun mit dem, was um die Menschen herum geschieht. Solche
Menschen treten zu gewissen Zeiten auf, um die Welt weiterzubringen.
Es sind das aber andere Ereignisse als das Christus-Ereignis. Christus
war nicht etwa hertibergekommen von einer anderen menschlichen
Individualitit, sondern Christus war aus dem Makrokosmos heriiber-
gekommen, wihrend alle Bodhisattvas immer mit der Erde verbunden
gewesen sind.

Wir miissen uns also klar sein, dal soweit wir von Bodhisattva-
oder Buddha-Wesen sprechen, wir gar nicht den Christus beriihren.
Denn Christus ist eine makrokosmische Wesenheit, die erst durch die
Johannestaufe mit der Erde verbunden ist. Das war die physische
Manifestation. Jetzt kommt die dtherische Manifestation, dann die
astralische und dann eine noch héhere. Dann miissen aber die Men-
schen erst so weit sein, diese hohere Stufe zu erleben. Was die Men-
schen erleben kénnen, das gehort zu den allgemeinen Erdengesetzen.
Die Wesenheit, die wir den Christus nennen oder auch mit anderen



Namen benennen, wird auch das bewirken, was wir nennen kénnen:
die Rettung aller Erdenseelen in die Jupiterwesenheit hinein, wihrend
alles andere abfallen wird mit der Erde. Anthroposophie ist nicht
etwas Willkiirliches, sondern etwas Wichtiges, das in die Welt kom-
men muBte. Es mufl die Welt verstehen lernen das Christus-Wesen,
das drei Jahre auf Erden gelebt hat. Das war am Anfang unserer
gegenwirtigen Zeitrechnung.

Sie finden in meinem Buche tber «Die geistige Fithrung des Men-
schen und der Menschheit» das Nihere tiber die beiden Jesusknaben.
Vorbereitet wurde das Christus-Ereignis durch eine mit der Sekte der
Essier in Beziehung stehende Personlichkeit, Jeshu ben Pandira,
welche geboren wurde hundert Jahre bevor die beiden Jesusknaben
in Palistina geboren wurden. So dafl man unterscheiden muf} zwischen
ihnen und dem Jeshu ben Pandira, den unter anderen Haeckel in ganz
unwiirdiger Weise verschimpft hat. Von dieser sehr hohen Wesenheit,
dem Jeshu ben Pandira, rithrt als Vorbereitung zu dem, was ge-
schehen sollte, im wesentlichen das Matthius-Evangelium her.

Wie haben wir uns das Verhiltnis dieses Jeshu ben Pandira zu dem
Jesus von Nazareth vorzustellen?

Die Individualititen haben zunichst nichts miteinander zu tun,
aufler daf3 der eine der Vorbereiter des anderen war; aber als Indivi-
dualititen sind sie nicht irgendwie verwandt. Sondern die Tatsache
ist so, daB in dem einen Jesusknaben, dem des Lukas-Evangeliums,
wir eine etwas unausgesprochene Individualitit haben, die dadurch
schwer zu fassen ist, daf3 sie sogleich, als sie geboren wurde, sprechen
konnte, und zwar in solcher Weise sprechen, dafl die Mutter ihn ver-
stehen konnte. Sie war nicht intellektuell, diese Individualitit des
Lukas-Evangeliums, aber ungeheuer urspriinglich und elementar in
bezug auf moralische Empfindungen. In den astralischen Leib dieser
Wesenheit hat hineingewirkt die Buddha-Individualitit.

Buddha ist, nachdem er Buddha geworden, eine Wesenheit, die sich
nicht mehr auf Erden zu inkarnieren braucht. Solange er Bodhisattva
ist, inkarniert er sich. Nachdem er Buddha gewesen, wirkt er von den
hoheren Welten herunter, und zwar jetzt durch den astralischen Leib
des Jesus des Lukas-Evangeliums. Die Krifte, die von Buddha aus-



gehen, sind in dem astralischen Leib dieses Jesusknaben. In der
Jesus-von-Nazareth-Str6mung ist also die Buddha-Stt6mung mit
darinnen.

Dagegen ist das, was die morgenlindischen Schriften sagen, auch
fir den abendlindischen Okkultisten richtig, daB} in dem Momente,
wo der Bodhisattva zum Buddha wird, ein neuer Bodhisattva kommt.
In dem Momente, wo der Gautama Buddha zum Buddha geworden,
ist diese Bodhisattva-Individualitit von der Erde genommen, und es
ist ein neuer Bodhisattva auf ihr titig. Jener Bodhisattva ist es, der
zur bestimmten Zeit zum Buddha werden soll. Und zwar ist die Zeit
genau festgestellt, wann der Nachfolger des Gautama Buddha, der
Maitreya, zum Buddha wird: funftausend Jahre nach der Erleuchtung
des Buddha unter dem Bodhibaume. Ungefihr dreitausend Jahre nach
unserer Zeit wird die Welt die Maitreya-Buddha-Inkarnation erleben,
welche die letzte Reinkarnation des Jeshu ben Pandira sein wird.
Dieser Bodhisattva, der als Maitreya-Buddha kommen witd, der in
seiner Wiederverkorperung im Fleisch auch in unserem Jahrhundert
im physischen K6rper kommen wird — aber nicht als Buddha -, der
wird es sich zur Aufgabe machen, der Menschheit alle wirklichen
Begriffe tiber das Christus-Ereignis zu geben.

Die echten Okkultisten anerkennen die Inkarnationen des Bodhi-
sattva, des spiteren Maitreya-Buddha. Gerade wie die Menschen alle
eine Entwickelung des Atherleibes durchmachen, so auch diese Indi-
vidualitit. Je weiter die Menschheit demjenigen entgegenkommit,
welcher der Maitreya-Buddha sein wird, wird diese Individualitit eine
besondere Entwickelung durchmachen, die in ihren hichsten Stadien
in gewisser Beziehung etwas sein wird wie die Taufe des Jesus von
Nazareth: Eine Auswechslung der Individualitit erfihrt sie. In beiden
Fillen wird eine andere Individualitit aufgenommen. Sie leben sich
als Kinder hinein in die Welt und nach bestimmten Jahren wird ihre
Individualitit umgewechselt. Es ist nicht eine kontinuierliche Ent-
wickelung, sondern eine Entwickelung, die einen Bruch erleidet, wie
das bei Jesus der Fall war. Bei ihm haben wir im zwolften Jahre eine
solche Auswechslung der Individualitit, dann wieder bei der Johannes-
taufe. Solch eine Auswechslung tritt gerade bei dem Bodhisattva ein,



der zum Maitreya-Buddha wird. Diese Individualititen werden plétz-
lich wie befruchtet von einer anderen. Insbesondere wird der Mai-
treya-Buddha bis zum dreilligs