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Vor acht Tagen durfte ich hier vor Ihnen sprechen uber
die Idee des Lugifer. Heute obliegt es mir, einiges in An-
kntipfung an jenen Vortrag lber diese selbe Idee und ihre Be-
deutung flr die menschliche Entwicklung auszufihren, und ich
darf dabei ankniipfen an ein hervorragendes dramatisches Kunst-
werk, an "Die Einder des lLucifer" von Edouard Schuré.

Wer in der Theosophie nur eine Summe von Lehren und Dog-
men sieht oder in der Theosophischen Gesellschaft nur eine
Sekte, die sich mit ganz bestimmten religionsphilosophischen
vder sonstigen Ideen befaBt und eine dahingehende Lebensfih-
rung bezweckt, der wird vielleicht Uber das Thema des heu-~
tigen Vortrages sich etwas wundern kdnnen. Wer aber in der
Theosophie etwas sieht, das wie eine Vertiefung unseres gan-
zen geistigen Lebens, ja noch mehr wie eine Vertiefung un-
serer ganzen Kultur anzusehen ist, der wird es begreiflich
finden, daB diese Theosophie nicht nur gesucht wird in den
engen Urenzen, die soeben angedeutet worden sind, sondern in

allen Gebieten, in allen Zweigen des Lebens und daher vor
allen Dingen auch in der Kunst.
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Gar viele stehen ja auf einem Standpunkt, der sie in dem
Glauben 1li8t, daB die Theosophie etwas Weltfremdes, ja sogar
etwas Lebensfeindliches sei. Diejenigen, die 8o glauben, ha-
ben wohl die eigentlichen Grundlagen der theosophischen Welt-
bewegung noch nicht zu den ihrigen gemacht. Und gerade ein
Kunstwerk wie "Die Kinder des Lucifer" Edouard Schurés zeigt
uns, daB das lebendige Schaffen und Wirken des Kiinstlers
nicht nur nicht beeintrichtigt wird durch die theosophische
Vertiefung, sondern daB die wahre Theosophie und das wahre
theosophische Leben gerade der Kunst einen im eminentesten
Sinne hohen Flug und auBerordentlich kréaftige Impulse zu ge-
ben in der Lage sind.

Zwar mSchte ich nun ankniipfen an dieses Drama "Die Kin-
der des Lucifer", aber wenn wir uns ein wenig einlassen ge-
rade auf die Entstehungsweise dieser dramatischen Dichtung in
unserer Zeit und auf das eigenartige Geflige des Geistes, aus
dem dieses Kunstwerk hervorgegangen ist, so werden wir zu
gleicher Zeit in der lLage sein, manchen tiefen Blick in das-
jenige zu tun, was man im wahren Sinne des Wortes theosophi-
sches Leben nennen kann.,

Edouard Schuré hat wohl die besten Kridfte seines Wir-
kens gerade aus der theosophischen Weltanschauung gezogen,
und er gehdrt zweifellos zu den auserlesensten Schriftstel-
lern auf dem theosophischen Gebiete., Wer von irgendeinem
veiteren Gesichtspunkte aus sls demjenigen der bekannten Kom-
pendien und kleineren Handblichern Eingang finden will in das
theosophische Leben, der kenn es vor allen Dingen durch .
Edouard Schurés Werke, des bedeutenden franz®sischen Schrift-
stellers, Schon die “igenart, wie Schuré zu dem gekommen ist,
was seinen Geist befliigeln sollte, kinstlerisch zum Ausdruck
zu bringen, was wir in den "Kindern des Lucifer"” vor uns ha-
ben, ist theosophisch héchst interessant in dem schdnen Denk-
mal, das er einer Persdnlichkeit gesetzt hat, die auf sein
Seelenleben den denkbar tiefsten Einflul genommen hat. Da
kommen wir auf eine hbchst interessante Tatsache des moder-
nen Geisteslebens. Edouard Schuré hat ein Buch herausgege-
ben und mit einer Sinleitung versehen, welches von einer
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,— Perstnlichkeit ist, die tief in die Gehelmnisse des Daseins
| hineingeschaut hat. Es is% ein Puch, dem man den Kinstler
1 ensieht. In diesem Buche atmet ein Geist, der sich unter-
scheidet von dem, welchen wir sonst in Zhnlichen Schriften
finden kbnnen, ein Geist, der unmittelbar wirkliche Iheoso-
phie in sich als Leben verarbeitet und aufgenommen hat. Die
Perstnlichkeit, die liber Correggio geschrieben hat und Mare
gherita Albana heiBt, nennt Schuré seine Fihrerin zur Zeit
ijhres Lebens; er nennt sie den Geist seiner Seele nach ihrem
Tod. Und man kenn sich, wenn man in die Psychologie von
Schurés Schaffen hineinsibht, nicht leicht treffender aus-
drilcken, als er es getan hat, Ls ist im letzten Drittel des
neunzehnten Jahrhunderts eine solche Zeit gewesen, in der es
t einigen tiefer veranlagten laturen gegdnnt war, wieder ein-
| | mal einen Blick hineinzutun in wahres Geistesleben, nachdem
r man lange Zeit unter Geist kaum etwas anderes verstanden hat
| als eine Summe von abstrakten Begriffen, nachdem man langa'
Zeit mit dem Worte Geist nicht eigentlich etwas Wirkliches
verbunden hat.
Hié'wurdln, wenn wir uns . auf der einen Seite/fgfgiéfeﬁ\
in das Schurésche Schaffen und auf der anderen Seite uns ver-
tiefen in den Geist derjenigen Perstnlichkeit, die er seine
Plhrerin nennt, unmittelbar erinnert an dasjenige, was in-
nerhalb der griechischen lMysterienanschauung in der Horgen-
rote unseres abendléndischen Geisteslebens unter dem Begriffe
Gott und gtttliches lLeben verstanden worden ist. Das wort
Theosophie ist spiter erst entstanden., Zuerst wurde es ge-
braucht von dem Apostel Paulus. Ich sagte aber, es sei ein
gemeinsames Eigentum aller tiefer Lrkennenden gewesen; und
wir brauchen uns nur einzulassen auf dasjenige, was linner-
halb des vergeistigten Christentums als ‘heosophie vorhanden
waf als gOttlicher Begriff, als Begriff vom gdttlichen Le-
ben, und Sie werden die Tatsache des Geistes gleich in ei-
ner ganz anderen Weise erfassen kdnnen, als das mit den heu-
tigen Degriffen, wie sie noch gang und gédbe sind, mdglich ist.
Der Grieche verstand unter Gott, unter dem gbttlichen Wesen
noch nichts anderes als ein solches Wesen, das zwar hin-
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sichtlich seiner BEigenschaften, hinsichtlich seiner Fahig-
keiten weit liber das Mal des Menschlichen hinausragt, das
aber trotzdem gleichartig isv mit dem Menschen. Und er nennt

den Menschen einen wordeq‘i/‘a(ott, und einen jeglichen Gott
faft er so auf, daB er einst die Sohule der Menschheit durch-

gemacht hat. Sah der arieche zu seinem Gotte auf, so sagte
er sich: Die Leiden und Freuden, die Erfahrungen des Lebens,
die ich jetzt durchzumachen habe, haben die Gitter einst
ebenso durchgemacht wie ich selbst. Sie sind frither durch
diese Schule des Lebens durchgegangen, die ich jetzt absol-
viere, und ich werde spater mich aufgeschwungen haben 2u
jenen Sphéren des Schaifens, 2zu denjenigen Sphiren des Wir-
kens, auf denen heute die GBtter stehen.,

iltere Brider in der ganzen kosmischen Entwicklung nennt
der Grieche seine Gdtter, und im Menschen gelbst sah er eine
Anlage, die einstmals werden soll dasselbe, was heute die
G5tter sind. Das gibt ein anderes Verhidltnis zu dem Gottli-
chen, als dasjenige ist, das nur aufblickt zu etwas GOttli-
chem, blo8 erahnt etwas im Jenseits. S0 wie sich hier in der
physischen Welt fir den Griechen aufbaut die Welt der Hduferen
Naturreiche, der sinnlichen Naturreiche, vom Mineralischen
durch das Pflanzliche und Tierische bis hinauf zum Menschli-
chen, so stand lber dem Menschlichen die lHierarchie, die
Reihenfolge der Gdtter. Tats&chliche, iber dem Menschenrei-
che liegende Reiche waren ihm die Welten, die die GOtter aus-
machten. Und dasjenige, was der Grieche erleben sollte in
denjenigen Schulen, die zu gleicher Zeit Eultstiéatten waren,
die man Mysterien nannte, das bezeichnete er nicht als ein
abstraktes, blo8 wissenschaftliches Lrkennen irgendwelcher
htherer Prinzipien, irgendwelcher Naturgewaltien. Hicht in
einem symbolischen Sinn, sondern in einem wirklichen Sinn
verstand es der Grieche, um was es sich da handelte, dal
der Mensch in den Schulen wirklich Umgang pflegte mit den
Gottern. Hicht anders kam sich der Mysterienschiler gegeniiber
den G&ttern vor, wie sich das Kind vorkommen muf, wenn es

heute noch klein und unentwickelt hinaufsieht zu dem Erwach-
senen, der das schon erreicht hat, was es selbst in einer
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kiinftigen Lebensepoche erreichen wird. Etwas ganz Reales und
Wirkliches waren diese Erlebnisse flr den Griechen. Daher

~ war die Theosophie flir diejenigen, die zuerst das Wort prag-
ten, nicht ein Wissen von den G8ttern, sondern ein Wissen,
das auf diese eigentiimliche Art gewonnen war durch den Um-
gang mit hSheren geistigen Wesenhelten. Nicht blof Kennthlsse
gewann derjenige, der in die Mysterien eingeweiht wurde, son-
dern mbglich wurde es ihm gemacht, umzugehen mit den G&tterm,
oder sagen wir mit den Geistern, so wie er hier auf unserer
Erde mit Menschen umgeht.Und dasjenige Wissen, welches der
Mensch erwirbt durch die Vermittlung der Sinne, das nannte
man natiirliches VWissen, Das Wissen aber, das man von den GOt-
tern selbet empfing, das nannte man ein gdtiliches Wissen,
Theosophie,

Ilch weiB sehr gut, daB die meisten derjenigen, die aus
der heutigen Anschauungsweise heraus denken, in einer solchen
Redewendung, wie sie eben gebraucht worden ist von mir, nichts
weiter sehen ktnnen als ein bloB prophetisches Bild, als ein
Sinnbild oder etwas hBichst Phantastisches und Abergliubi-
sches. Bs ist nicht das eine wie auch nicht das andere; es
ist etwas, was der Mensch wirklich und wahrhaft erleben kann,
Wirklich und wahrhaft kann es der Mensch dazu bringen, dal
er, wie er den Blick auf die sinnliche Wesenheit richtet,
ebenso den Blick hinaufrichten kenn zu den iiber ihm stehen-
den geistigen Wesenheiten, die sich dem sinnlichen Auge wie
allen Sinnen entziehen aus dem Grunde, weil sie die Stufen
der Geistigkeit durchgemacht haben und nicht mehr ein Dasein
filr die Sinne haben. Das war es, was in den Mysterien der
Griechen angestrebt worden ist, eine Entwicklung des Menschen
zum Umgang mit den hdheren Wesenheiten.,

Ich sagte, im letzten Drittel des neunzehnten Jahrhnnw
derts war es wieder einigen tieferen Naturen geginnt, etwas
zu verstehen von dem, was eigentlich mit einer solchen Sa-
che gemeint ist. Vor allem gehdrte eine Perstnlichkelt wie
Margherita Albana dazu. Ich mchte aber sagen, eine solche
Perstnlichkelt war nicht durch jene groBe geistige Kunst ein-
geweiht, welche derjenige durchmachen muBte, welcher inner-
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halb der griechischen lNysterien den Umgang mit den GOttern
pflegen wollte. Eine solche Perstnlichkeit war eine Hatur-
eingeweihte, wie es Naturdichter 2ibt,. Darauf kenn ich mich
aber nicht weiter einlassen, da8 eine Seele, die auf die.
frilhere Art eingeweiht ist in frilhere Daseinsstufen, bereits
Erlebnisse hinter sich hat, so da8 das, was sie jetzt er-
lebt, nur Efinnerungen sind an frihere Daseinsstufen, ¥Was
aber vor allen Dingen einer so geistigen Persdnlichkeit, wie
sie Margherita Albana war, zugrunde liegt, das ist die MOg-
lichkeit, durch Verwandlung ganz bestimmter niederer Krafte
unseres Daseins hineinzuschauen in die hbhere Welt. wWas
heiBt das?

Sehen Sie, alle htheren Erkenntnismittel des Menschen
sind im Grunde genommen Umwandlungen untergeordneter Krifte.
Dasjenige, was noch der unentwickelte Mensch in weit entle-
gener Vorzeit als unentwickelte dumpfe Sinne hatte, kann um-
gewandelt werden zu dem Auge, das uns die Herrlichkelt des
Sonnenlichtes erschlieft. Oder vergegenwirtigen Sie sich ein-
mal, wie unvollkommen das Urgan des Ohres ist auf den unte-
ren Entwicklungsstufen. Alles dasjenige, was hfhere Urgane
sind, alles das, was der Mensch in sich hat, auf das ihm die
herrliche Hatur rings um ihn herum aufgeschlossen wird in
der herrlichsten Weise, alles das sind Umgestaltungen, Me-
tamorphosen niederer Krifte. Zbenso kdnnen auch Krifte, wel-
che der Mensch heute hat, umgestaltet werden zu hbheren Sin-
nesorganen,

So sind einige Menschen eben mit hoheren Sinnesorganen
gerade im letzten Urittel des neunzehnten Jahrhunderts aus-
gestattet gewesen. Dadurch ffnete sich fiir sie der Blick in
die geistige Umwelt. Dasjenige, was andere Menschen nur in
abstrakten Begriffen oder Ahnungen haben, die Wirklichkeit
des gottlichen Daseins, das war ihnen dadurch eine ebensol-
che GewiBheit, wie flr die anderen Menschen die sinnlichen
Dinge eine wirkliche GewiBheit sind. Kunde und Mitteilung
von hoheren Welten konnten solche Perstnlichkeiten geben,
und die mpfﬁnglieh;. Natur von Edouard Schuré konnte angeregt
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und inspiriert werden zu dem Schinsten und Griften gerade
durch solche Menschen. Edouard Schuré vereinigte in diesem
Drama, das Sie in einer Ubersetzung von Marie von Sivers hier
erhglten ktnnen, Seele und Geist und tiefes esoterisches Wis-
sen, wahrhafte geistige Erkenntnis mit einer wirklich Schil-
lerschen Diktion und Kraft der Sprache. Und das macht das
Drama "Die Kinder des Lucifer" zu einem solchen, das nicht
bloB etws aus dem Geiste der Gegenwart, wie er in wenigen
sich jetzt verkdrpert, sondern das geradezu aus dem Geist der
' nichsten Menschheitszukunft heraus geschaffen wurde, zu ei-
nem Werk, in dem sich diejenigen, die 4nlage und Begabung
dazu haben, etwas hinaufentwickeln ktnnen zu den h¥chsten und
bedeutsamsten theosophischen Ideen. Gerade das ging Edouard
Schuré auf, was sich in den griechischen Mysterien und in
jenen Weihekulten abspielte.

Jie wissen alle, da8 auch innerhalb des deutschen Gei-
steslebens im letzten Drittel des neunzehnten Jahrhunderts
ein Hauch 2zu versplren war, der ausging von einer Art von
Verstindnis fiir das, was in den griechischen Mysterien vor-
liegt. Alles, was sich um den Namen Richard Wagner auslebt,
war in gewisser Weise inspiriert von dem Geist des griechi-
schen Mysterienwesens. Wir werden in den néchsten Vortrégen
noch manches Uber dieses Kapitel zu sprechen haben, 3ie wis-
sen ferner, dall einer derjenigen Geister, die mit Richard
Wagner eng verbunden waren, Friedrich Nietzsche, sein erstes
Werk Uber die griechische Tragtdie verfalBt hat, und daB er
darin zeigen wollte, wie aus einem uralten Geistesleben her-
aus diese griechische Tragtdie erwachsen ist. Hicht so weit
wie Edovard Schuré, nicht hinein in die lMysterien, wohl aber
bis zu den Pforten, bis an die Tir der Mysterien flihrte
Friedrich Hietzsche dazumal sein YWeg, als er das Werk ver-
faBte "Die Geburt der Tragtdie aus dem Geist der Musik",

Zwei Worte sind es, die vor seinem Geiste gestanden ha=-
ben, das Apollinische auf der einen Seite und das Dionysische
auf der anderen Seite. Und was meinte Nietzsche mit diesen
beiden Worten? Er verstand darunter zwei GeistesstrBmungen.
Das Dionysische, sagt er, ist dasjenige, was ganz und gar



lebt in jenem Llement des menschlichen Geisteslebens, dae
sich einp wei mit dem gangzen kosmiechen Gelste ringsherum.
Das Dionysische iet ein Rausch fUr Friedrich Nietzsche, den
der Mensch durchlebt, wenn er sich ganz und gar %gx:sofixudri.ngt.
seinem Wesen nach durcheetzt mit jenem Kern des Gei-
steslebens, das den ganzen Kosmos durchflutet. Nietzsche ahn-
te so etwas von dem, was die Pythagoréder Sphirenmusik nann-
ten, etwas von jJenem Urchor, von dem auch Uoethe spricht,
indem er veinen "Faust" beginnen 1Bt mit den Worten:
"Die Sonne tint nach alter Weise
In Bruderephiiren Wettgesang,
Und ihre vorgeschriebene Relse
Vollendet sie mit Donnergang.,"
Von jenem geheimnisvollen lHiren und Hinhorchen auf das, was
den Kosmos durchstrtmt, was die Planeten um ihre Honne tan-
zen macht, was dle Sphilren belebt, von dem ahnte lletzsche,
und er ahnte davon, daB in diesem Sphirentanz sich ein G¥tt-
liches auslebt, und dal die Menschen sich durchdringen k¥nnen
mit dem Hauch des G8ttlichen, und dal der Mensch dann sich
eins fUhlt mit dem ganzen Weltall. Dann, meint Nietzeche,
lebt der Mensch in einer Art von Aauschgeflhl, dann lebt er
nach, was das ganze Weltall durchetrimt, dann lebt in ihm
~eln Nachhall jenes Gottes, den der Grieche den Dionyeos nennt,
Dae iet derjenige Gott, flUr Nietzeche, der ausgestrimt ist
in die ganze materielle Welt um une herum, der in der mate-
riellen Welt begraben liegt, und der dann in dem menschli-
chen Gelet, in der menschlichen Seele seine Auferstehung
feiert, so dal der Dionysos-~Jinger, der, welcher von dem Dio-
nysos ergriffen wird, unter dem Iinflufl dieses Gottes seine
Geslinge auffihrt, seine Inspirationen vollbringt und das-
Jenige ausfliessen liBt, was man die unmittelbare, aus dem
Gottlichen hervorgegangene dionysische Kunst nennt. So war
der Dionysos-Tlnzer und Dionysos-Singer der Reprisentant
des dionysischen Gottesprinzipes in der Welt. Dieses Dio=
nysos-Drama ist Nietzsche das Urdrama, und das spiitere Drama
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ist nur dadurch entstanden, daB ein Abbild geschaffen worden
ist, ein ruhiges, traumhaftes Abbild des urspringlichen Dio=-
nysosrausches. Was der Dionysos-Jinger empfingt, was vor sei-
nen Yinnen aufeteigt, das kann er in abgekliérter apollini-
scher Ei;.fa wiedergeben., So ist die apollinische Kunst etwas,
was hinterher geschaffen worden ist als Abbild der dionysi=-
schen Kunst. s ist das Abblld, der Zugang, die Ahnung von
etwas, was im alten Oriechenlande lebte., Nietz~ache wies
schon hin auf die Urzeit, in der tatsichlich die Dionysos-
JUunger nicht bloff sprachen von dem Gelst, sondern in ihren
Bewegungen, in ihrer Stimme und in ihrem Wirken das GOttliche
darlebten als die urspringlichen Kinetler. Alle spitere Kunst
erschien Nietzsche nur wie ein spiter Nachklang dieser Ur-
kunst. Alle Wissenschaft erschien ihm nur wie ein schatten-
haftes Abbild Jenes von den Menachen hervorgerufenen Dar-
stellens der Krifte selbst.

In Kichard Wagners Kunst sah Nietzsche eine Lrneuerung
Jener groBen Kunst, die den Menschen wiederum verbindet mit
dem (GOttlichen. Deshaldb war es flr Nietzeche klar, daf Ri-
chard Wagner nicht menschliche Gestalten auf die Bilhne brin-
goen konnte, sondern dafl er libermenschliche Gestalten brauch-
te, die nicht bloB dasjengie, was in dieser Welt geschieht,
darstellten, sondern auch dasjenige, was hinter dieser Welt
im Geiste wirkt. So wie im Dionysos-Drama der griechische
Kinstler es konnte, so muBte im Sinne Nietzsches auch Richard
Wagner hinausgewachsen sein lber das gewthnliche Menschliche,
- damit seine Gestalten - auf die Plhne heruntergestellt - et-

- was verkirpern konnfen, von dem der Mensch sagen kann: sie
8ind da zu dem, was einst kommen wird.

In seinem Buch "Das musikalische Drama" hat Schuré eben-
falls aus diesem Gelste, der um Wagner herum war, geschaffen,
und er hat in émawtigor Welse die Idee des musikalischen
Dramae hingestellt, denn er ist durch die im Jahre 1887 ver-
storbene Margherita Albana in die wahre geistige Welt, in
die gelstige Wirklichkeit eingefilhrt worden, Aus der “hnung
ist fUr ihn eine Realitit geworden, und damit konnte er den
Schllssel finden zu dem Inneren der griechischen Mysterien.




Besser als irgeneiner vermochte es Edouard Schuré, hin-
einzuleuchten in das, was innerhaldb der heiligen Mysterien
Griechenlands vorging. In seinem Werk "Die Helligtlmer des
Orients" hat er mit groBer Genialitét das sogenannte griechi-
sche Urdrama wieder aufzubauen verstanden. Was war nun das
eleusinische Urdrama? Nichts anderes ale eine Wiedergabe
eines Erlebnisses, das liberhaupt nicht innerhalb der sinn-
lichen Welt erlebt werden kann, das nur dann erlebt werden
kenn, wenn der Mensch sich hinaufentwickelt dahin, wo hBhere
Sinne ihm erwachen, da, wo er sich klar dariiber wird, dal
alle Naturgesetze, die er kennen lernt, nicht abstrakte Be-
griffe sind, sondern wirkliche Gedanken von Wesenheiten, die
eben die griechischen GHtter genannt worden sind, So wie der
Memsch heute mit seinen Gedanken schafft, und wie er in sei-
ne Werke seine Gedanken hineinlegt, so haben seine Hdlteren
Briider, die Gdtter, ihre Gedanken hineingelegt in die Welt
des Daseins,

Versetzen wir uns in den Geist eines eolchen griechi-
schen Mysterienschiilers, der eingeweiht worden ist. Der Schii-
ler sagte sich - wenn er mit unseren Worten hétte sprechen
konnen -: Seht euch an ein Kunstwerk, seht euch an eine Ma-
schine. Was sind sie? Werke sind sie von Menschen, nach
menschlichen Gedanken geformt. Steht ihr vor dem Kunstwerk,
vor der Maschine, so seht ihr durch das Werk auch den Kiinst-

“:Eéf ler, den Mechaniker, und ich verstehe das Werk, den—Xinstiexn,
”*I_ den—lMeehenikexr, wenn sich mir seine Gesetze enthiillen. Und
'ﬁgi was 8ind diese Gesetze? Sie sind das, was zuerst gelebt hat

im Kopfe, im Geiste eines Menschen. Wie kristallisiert sind
die Gedanken des Mechanikers, des Kiinstlers in dem materiel-
';**: len Werkzeug, in dem marmornen Kunstwerk. Und wie ich vom

—T;' 4 Kunstwerk und von der Maschine zum Klinstler und zum Mechani-
':gf ker hinschaue, so schaute der griechische Kinstler von der

) Erde zu den htheren Wesen hin. Wenn er die Gesetze durchdrin-
gen wollte, durch die ein Tier aufgebaut ist, dann sagte er
sich: Gedanken von Wesenheiten gtttlicher Natur sind da drin-
nen, Wie in der Maschine der Gedanke des Mechanikers, so ist
im Tier, im Kristall, im Sternenhimmel der Gedanke eines

el N e T i S

el




- 1l -

Schpfers, eines Gottes. Dieser Gott ist ihm ein Wesen, mit
dem er sich selbet verwandt flhlt, ein Wesen iet er ihm, das
auf einer Stufe steht, die der Mensch selbst einstmals errei-
chen wird, Ein Wesen, das hervorgegangen ist aus einer menach-
lichen Stufe, ist dem Griechen der Gott, und ein Wesen, das
einst hinkommen wird szu einer gtttlichen Stufe, ist ihm der
Mensch. So verkehrte er in den Myeterien mit den GOttern. Erxr
verkehrte mit den G8ttern wie mit Hlteren Bridern oder wie
ein Kind mit etwem Lrwachsenen, und das Gefllhl, das sich darin
ausdrickt, ist etwas ganz NatUrliches.Man muB sich erst hine
einleben in eine solche Art des Denkens. Und von einer sol-
chen Art des Denkens blickte der Mysterienschiler auf zu je-
nen Wesen, die gleichesam schlummern oder verkdrpert gind in
ihren Gedanken in der gangzen Natur, die uns umgibt. In aller
Natuf erblickten die Mysterienschiller die schlummernden Gote-
tesgedanken, Da hinein ist ausgeflossen das Wesen der Gott-
heit, und dexr Mensch ist nur da, damit in ihm diese Gottes-
gedanken wieder zu einem ureigenen Dasein gelangen kinnen.
Alle die Gedanken in der Seele des Menschen sind eine Auf-
erweckung des Gottes in der Welt, So hineingestellt in den
Kosmos erscheint das eigene menschliche Leben als ein Nach~-
bild des Heruntersteigens, des lLeidens und Sterbens der Gott-
heit und des Begrabenwerdens der Gottheit in der Materie. Der
Mensch ist dazu berufen, die Gitter wieder zu erlisen aus der
Materie. Das ist der Dionysosweg, der Veg, den alle Gdtter ge-
nommen haben, 5o leben die G¥tter in ihren Gedanken.

Den Letztgeborenen der Gltter nennt man in der Theoso-
phie den Dionysos. Sie wissen, in der Sage wird von ihm ge-
geprochen als von einem Sohne des Zeus und einer sterblichen
Mutter, der Hemele, Fs wird gesagt, daB er entrissen wurde
von seinem gittlichen Vater der Mutter, ale diese von dem
Blitzetrahl des Zeus getroffen worden war. Dann aber ent-
brannte die Eifersucht der G¥ttermutter lera auf dieses nicht
von ihr stammende Kind. Sie hetzte die Titanen auf dms Kind,
die es zerrissen und die Stlcke in alle Welt zerstreuten., Nur

das lerz rettete Pallas Athene und brachte es dem seus, der
von neuem den Dionysos daraus formte.




- 12 =

BEs wird uns da klar, daB dieser Gott vorher schon da war,
und es wird uns auch klar, dal diese CGottheit ein besonderes
Verhdltnis zur Welt hat., Was ist sie? Dargestellt wurde sie
in den Mysterien als die Schipferin desjenigen dim lMenschen,
wozu es die Menschheit am spitesten gebracht hat. Hicht, K wahr,
der lMensch ist, wenn er uns im Leben entgegentritt, teilwelse
wie aus der Hand der GOtter selbst entstanden., In den ersten
Jahren seines lLebens tritt er uns auch so entgegen, da er
noch nicht sein eigenes Dasein selbst geformt, selbst gebil-
det hat. Allméhlich reift er heran und wird selbstindig.
Dann arbeitet und formt er an seinem eigenen Dasein. Mehr
und mehr erwacht in ihm die Xraft, die ihn zum Schipfer sei-
nes innersten Wesens, zum Bildner seiner Seelen- und Geistes-
kraft macht, Nun sagt man innerhald der Mysterienlehren, daB
gleichsam der letzte Schritt ins Leben, welches der Mensch
empfédngt von der Natur oder von Gott, zusammenhingt mit dem
?o’tta Dionysos. Und da berilhren wir eines der tiefsten Ge-
heimnisse des griechischen Mysterienwesens, nimlich dasje-~
nige, was man die Geschlechtsreife des Menschen nennt, Mit
dem Zeltpunkt, wo er heraustritt aus dem undifferenzierten
Geschlechteleben zu dem differenzierten des Mannes und des
Welbes, ist es noch nicht der letzte Schritt, den die Natur
| mit dem Menschen vollbringt, indem sie ihn zu dieser Reife

& fuhrt, ihn bis dahin bringt, daB in ihm der Trieb erwacht
| zu dem anderen Geschlecht. Was er da macht aus diesem Trieb,
wie er ihn veredelt, wie er ihn mit der Seele durchdringt,
und was in geistiger Beziehung aus der lLiebe gemacht wird,
das ist dann des Menschen eigenes Werk. Der letzte Schritt,
den die Gitter mit dem Menschen vollbringen, ist der, daB
sie ihn zum Jingling, zur Jungfrau in der Geschlechtsreife
heranentwickeln lassen. Die Kraft, die nun sich fiir den My-
sterienzdgling ausdriickt in aller Natur, in aller Erkennt-

nis, in aller Sinnlichkeit und in allen seelischen Kriften
auf den verschiedenen Stufen, die erkennt er nun asuch in die-

ser Hinneigung des einen Geschlechts zu dem anderen.

Wodurch, so sagt sich der griechische Myatpmnuchuler.
ninmt der Mensch Uberhaupt wahr? Wodurch n:l.mt?fein Wesen
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Uberhaupt wahr? Wenn wir une ein Tier denken, wenn €8 in-
stinktiv die Pflanzen frift, die fir sein Gedelihen notwendig
und niitzlich sind, so ist es eine Art von Wahrnehmung. Aber
b eine hhere Stufe ®es Wahrnehmens ist es, wenn unser Auge
};-' . sich hinsusrichtet auf das Licht und das Licht gleichsam
3 einsaugt. Bin Wahrnehmen ist die Sinnlichkeit, ist das Se-
hen, und ein Wahrnehmen ist es auch noch, wenn das eine Ge-
schlecht zu dem anderen sich hinneigt. Denn kommt die Um-
wandlung der niederen Kraft in eine hihere und immexr hbhere.
Der letze Schritt, den die Natur oder Gott - im frelem Sin-
ne gesprochen - mit dem Menschen unternommen hat, kann eben-
falls umgewandelt werden. Die Sinnlichkeit verwandelt sich
" 4n Liebe; sie vergeistigt sich, wird beseelt, und der Gott,
3 der flUr die Griechen des Mysteriums nahe war dieser Kraft
b der Geschlechtsreife, das war thm Dionysos. Dionysos hatte
| damit nicht nur diese eine Funktion, denn diese Geschlechts-
reife hingt noch mit etwas ganz anderem zuszmmen, Dionysos
| wird demit erst als der Letztgeborene der Gitter verstanden.
Wenn wir den Menschen betrachten, so wie er heute vor
une steht, so haben wir ein Wesen vor uns, in dem der Tiefer-
g | blickende - und derjenige, der sich auf die theosophische
mltanleha.{mng ein li6t, wird zu diesem tieferen Blick nach
und nach geflhrt -, etwas sieht, was nach und nach geworden
| it zu dem Mann und zu dem Weib, Sie brauchen nur, um die
griechische Art der Anschauung zu verstehen, den Plato zu
lesen und ernst zu nehmen, und “ie werden finden, wie er hin -
weist auf eine Zeit, in der es noch nicht Mann ung Weib gab,
in der der Mensch noch Mann und Weib zugleich war., Ee deutet
ja auch die biblische Sage auf ein solches undifferenziertes
Menschengeschlecht hih, und der Eiindenfall ist im Grunde ge-
nommen nichts anderes als die symbolische Darstellung der
Geschlechtsdifferenzierung. Wenn wir une klar werden, dal
der Mensch, wie er vor uns steht, aus einem zweigeschlecht-
lichen Wesen heraus entstanden ist, 80 werden wir uns sagen,
im Laufe der Entwicklung hat sich der Mensch sein einseitiges
Geechlecht erworben, Er hat sich von der Doppelgeschlecht-
lichkeit zur “ingeschlechtlichkeit hinswfentwickeélt. Er hat
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die Hilfte seiner Produktionskraft verloren., Und diese lilfte
10t auf der anderen Heite erwacht ale die Kraft unserer Hee-
le, nles die Kraft unserea Gelstes. Damit, daB der Mensch ein-
goschleohtlioh geworden ist, das weigt uns ein tieferer Bliok
in die Natur, iet der Mensch gelntig-seelisch produktiv ge=-
worden, weil er die Hulfte der physischen I{gﬂduktionlkrm
hingegeben hat, Dadurch iet dem Menschen dae mdglich gewor-
den, was wir im gegenwirtigen Sinne sein HSelbatbewulteeln
nennen, wao wir die Fihigkeit nennen, dall er zu aich "ioh"
spgen kann, daf er ein selbstindiges Wesen ist, dafl  er, wenn
wir uns bildlioch ausdricken dlrfen, aus der lHand der Gitter
entlassen worden ist und sein eigner Bildner gewprden let.
S0 hilngt es in der “ntwioklung szusammen, daf der Mensch die~
jenige Kraft fUhlt, die swar die Grundlage selnes Ngolsmus |
bildet, die ihn aber zu einem freien, selbetbewulten Wesen
maoht. Y90 wiederholt mich auf jeder Utufe, wo das Geschlocht~
liche in irgendeiner Welse seine weitere tntwicklung findet,
dlieses Bclb-'blnuﬁordon. Freiheitlicherwerden des Menschen,
Der Gott Dionysos ist der Letztgeborene der G¥iter, das
heifit, er ist derjenige, von dem sich die Uriechen vorstell-
ton, dal er den Menschen heraufgebracht hat ble zu seiner
gogenviirtigen Selbetindigkeit. Zeus, Kronos, die ilteren
G8tter haben den Menschen geschaffen bie dahin, wo er ein
doppelgeschlechtliches Wemen war, dae in einem dumpfen Be-
wuBteein lebte, nicht in der Lage war, su sich "ich" zu sa~
gen, ohne HSelbstbewultsein und ohne Freihelt. Der Johtpler
der Selbstindigkelt iet Yionywos. Damit war das gbttliche
Pringip ale ein einheitliches in die ganze Natur ausgeflos-
gen bis zu dem Punkte, wo der Mensoh selbstindig geworden
tet. Dann tritt on une als Menech in unziéhligen Individuen
entgegen, |
Lassen “ie mich dies einmal recht anschaulich machen.
Versetzen wir uns surliek in den Zeitpunkt, wo der Mensch
noch nicht selbetindig war, wo er noch ein doppelgeschlecht-
liches Wesen mit diamerhaftem Newultsein war,., Da konnte wman
pagen, 80 wie etwa meine land ein Ullied meines eigenen Or-
ganiemus iet, 80 war damale der Mensch ein Ulled der ganzen
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Gottheit, Sein BewuBtsein ruhte noch im SchoBe des gtttlichen
BewuBtseins. Man konnte noch die Menschen durchschauen bis
zur gottlichen Seele%utmt, wo der Mensch selbstindig ge-
worden ist, losgetrennt von dem gttlichen Bewultsein, da
ist diese Seele zerstlickelt in ebenso viele Individuen, als
es lMenschen gibt. Das wurde in grofartiger “eise symboliw
siert in dem zerstiickelten Gott Dionvsos, der von den Lita-
nen zerstlickelt war, Dle ¥Weigheit des Menschen symbolisierte
man in der Psllas Athene. Sie war wie ein rettendes, mit
unserem h8heren Geist, mit unserem Herzen gefllhltes Linheits-
bewulltsein der ganzen Menschheit. Indem wir uns wieder eins
flihlen, einen gleichartigen Geist in der ganzen Menschheit
entwickeln, wird das Herz des Gottes Dionysos gerettet und
wieder hinaufgetragen zu der Wohnstitte der Gtter selbver.
So stellte sich der Grieche vor, dsaf der Gott Lionysos die
Menschen heﬁufgeﬂtlhrt hat bis zu der Gesehlechtertrannﬁng
und endlich big zZur Geschlechtsreife. Und in dem Hinneigen
des einen Geachlechtes zu dem anderen sah man die wielen
Krifte, die aus dem Gott Dionysos stammen. Da wirken dann
auf den Menschen, der also in der Welt steht als Geschdpf
des Gottes Dionysos, zwel geistige Stromungen, welche der
Ausgangspunkt unserer eigenen Kultur sind.

Die eine Strimung ist diejenige, wo in der HuBeren ab-
geklérten Form und in der VWeisheit der Geist wirkt, um in

e dem sinnlichen Triebe die Schbnheit der HuBeren Form und der
B Ordnung zu entfalten, Nicht wild, stirmisch, ungeregelt und
1 ordnungslos s0ll der Trieb wirken, durch den Dionyscs den
” Menschen bis zur gegenwirtigen Stufe gebracht hat, sondern
;- in Harmonie und Ordnung soll der Mensch sich fligen. 'Dieaaa

Prinzip der HuBeren formalen Gestaltung des Dionysos sieht
men am besten in der hellenipchen und rdmischen Xunst, in .
der griechischen Hchénheit und in der PsSmischen Stsatskunst.

Ordnung und Schdnheit wurden durch sie hineingebracht in das
Zusammenleben der von dem Gotte Dionysos zu selbstiéndigen

Wesen geschaffenen Menachen. Und die Seele, die diesen Trieb
belebt, die diesen Trieb durchseelt, diese Seele ist zu ei-
ner Veredlung, zu einer VergBttlichung dieses Triebes 2@
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bracht worden durch das Christentum, Das richtig verstandene
Christentum bewirkte nlles dasjenige, was den Menschen zum
Mensohen zieht, alles, was die menschliche Gemeinachaft so

regelt, dad nioht blinde Begierde, sondern veredelte, vergeusiyl, ver-
gittlichte Beglerde waltet.

Gelst und Liebe sind die gwei HStrdmungen in der Mensch-
heiteentwicklung, So etwa steht die gegenwirtige und dle in
den letzten Jahrtausenden verflossene menschliche lntwicklung
vor dem Dichter des Dramas "Die Kinder des Lucifer". Er sieht
in dem, wams hellenischer Geist und rimische Staatskunet ge-
sohaffen haben, das eine lebendige und erhebende FPrinzip des
dionysischen Menachen, und auf der anderen Selte im Christen-
twn die Vertiefung des Prinzips der Liebe. Jetzt werden wir
auch verstehen, wie Hdouard Schuré dazu gekommen ist, diese
Jdeen in einem Kunstwerk zu verarbeiten, dab er "Die Kinder
des luocifer" genennt hat, L

In einer Jtadt Kleinssiens spielt sich das Oanze ab.
Dionysis hatte einen Kult, der dem Gotte Vionysos gewidmet
war. Diese dionysischen Mysterien wurden gefeiert in Diony-
sia und haben dort eine Mysterienstiitte gehabt., Dann iet die-
ge Dionysosstrimung durch eine zweite Dtrdmung durchsetzt
worden im vierten Jahrhundert der ghristlichen Zeitrechnung.
Auf der einen Seite war die rdmische Weltherrschaft und machte
diejenigen, die Dionysosverehrer waren, die gewult haben, daf
ein Funke einer gittlichen Seele in ihnen lebt, zu Gliedern
der rimischen Btastekunst. Und nun treten der griechische
Geist und der rdmische Htaategeist in Widerspruch, Der ur-
springliche Geist mul revoltieren, Und warwn mufl er revol-
tieren? Darum muB or revoltieren, weil die kuSere Yorm das
Selbstindige eingliedern will; dus kann leicht zu einer Hube-
ren Ordnung werden, Ee wird leicht das, was Ordnung,
Harmonie und “inheit mohaffen soll, wzu dem, was die mensch=
1iche Preiheit und Selbetindigkeit wieder unterdrickt und
unterjocht, %o Let es auch mit dem rimischen Gelst gewesen,
der selbat aus dem dionysischen Geist herausgeboren war im
vierten Jahrhundert. Und so stehen uns in PVionysia diese
gwed Dtromungen des Menschengelstes entgegen; auf der einen




Seite der Geist, auf der anderen Seite der starr gevordene
Stanteformelismus, Das sind die zwei Strdmungen, die sich
ausdehnen lber die Dionysosmysterien in das Christentum, das
vergeistigen sollte den Zug des Menschen zum Menschen, das
die Taten des Vionysos veredeln und in ein h¥heres Licht
hinaufriicken sollte, indem es den bloSen Trieb zur Reinhelt
umgestalten sollte. Es ist das in jener Zeit, im vierten
Jahrhundert, zu einem HuBSeren Formalismus ausgeartet, der
dasjenige entwickelt, was er hétte veredeln sollten, und
daa}enige, was er hitte entfalten sollen, unterjocht und un-
terdriickt hat. So steht auf der einen Seite der knechtende
Cisar und auf der anderen Seite der knechtende christliche
Priester, der die Liebe nicht herausholt, um sie zu veredeln,
sondern eie hersusholt, um sie zu ertdten,

S0 sehen wir denn, wie uns in Fdouvard Schurés Drama zwel
Individualititen entgegengeflihrt werden als Repriédsentanten
des hellenisch-rdmischen Geistes auf der einen Seite in dem
Jlingling, der zuerst Theokles und damn Phosphorus gemannt
wird, und dann in der Jungfrau, die im Dienste des Christen-
tums als reine Opferjungfrau geweiht worden ist, Wir sehen,
wie revoltiert FPhosphorus, der dem Erstarrenden, dem Cisa-
renprinzip gegeniiber den dionysischen Menschen in hdchster
Veredlung zum Dasein rufen will, und auf der anderen Seite
die christliche Jungfrau, die nicht so vergeistigt ist, daB
gie nur entziickt ist, sondern so vergeistigt ist, dal sie
selbst wird zum Wirken und Schaffen in dieser unmittelbaren
Welt. Gegenseitig vertiefen sich diese zwei Individualititen,
Wie schdn und groB und gewaltig ist das dargestellt, wie sich
diese beiden Individualititen entwickeln! Phosphros wird ge-
filhrt, nachdem er sieht, wie auf der einen Seite vom Césa-
rischen, auf der anderen Seite vom Christlichen seine Vater-
stadt unterjocht wird, zu einem, den man in der Sprache Grie-
chenlands nennt den Alten des unbekannten, des unbestimmt
gich offenbarenden Gottes. Es ist eine grofle Umwandlung, die
da unser Phosphoros duvrchmacht. In einer fernen Bergschlucht
sucht er nach einem Anhafﬂpunkt und trifft da auf einen der
Tempel, die ale Einweihungstempel gegolten haben. Er trifft
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da einen alten Priester, einen der Weisen des unbekannten Got-
tes, des Gottes, den man nicht unter dieser oder jemer Ge-
stalt verehrt, bei dem man, wenn man darmach frégt, keine
Antwort erhiilt, weil jeder sich antworten mu, was nicht in
Worte zu fassen ist, was aber lebt als Funke in jedem Men-
gchen,

So wahr es ist, daf der Menmsch des gottlichen funkens
sich bewuBt werden kann, so kann er auch sich bewullt werden,
dafl sein ganzes Leben ein Hingehen ist 2zu dem groBen Gott,
der zugrunde liegt dem, was in den Liernen lebt, was in der
Menschenbrust ist, und was noch zZugrunde liegen wird alle
dem, was der Mensch auf der stufe selbst leisten wird, weil
dieser Gott nicht ein Gott der Vergangenheit, sondern ein
Gott der Zukunft ist, nicht ein Gott des Gedankens des Ver-
gangenen oder des Gegenwartigen, sondern ein Goit der Ge-
danken, die der Mensch einst wird denken ktnnen als das
Hochate auf der jetzigen Entwicklungsstufe. Deshalb heillt er
der unbekannte Gott, weil der Mensch nicht dienen kann el
nem Gott, der sein Dasein als ein fertigee in der Hand hilt,
gondern weil er einem Gotte dienen will, der erst in der
Zukunft in vollendeter Gestalt dastehen kann, Deshalb hilt
aioch der freie Mensch an den gtttlichen Funken in seiner
Brust, deshalb hdlt er sich an dasjenige, was als der zer-
gtiickelte Vionysos iunﬂ.ehst_‘:\.n der Welt drauBen zersireut
iat., Dann kenn er nicht aus irgend etwas anderem als aus
diesem abgetrennten Gottesfunken die Kraft zur Aufwirtsent-
wicklung €inden, dann weil er aber auch, daf diese Aufwirts—
entwicklung verbunden ist mit dem lurchgang durch Lrkenntnis
und Leiden, mit dem Durchgeng durch das Bise, weil der Mensch
abgeltst ist, seiner inneren Geistigkeit nach, von dem GUTU-
lichen. Deshalb mlissen 4n ihm freie Krifte aufsprielen, um
diesen Funken zurlickzufilhren zur Gottlichkeit. Waren wir ge~-
blieben im SchoBSe der Gitter, ohne zersplitiert zu gein im
Sinne der Uionysossage, dann wiirde uns die Gotthelt selbst
ninfilhren zur Gottseligkeit. Aber so nehmen wir uns wie ab=-
gefalleme Gottessthne aus, Und diease Araft in uns, die uns
als Yionysossthne hinflihren soll 2zu dieser Gotteseligkeit,




diese Kraft in une ist die Luziferkraft, das luziferische
Prinzip, jenes Licht, das der Mensch in Freiheit in eich
on'tsund-t. un als ein Teil der gilttlichen Wesenhelit den gan-
zen Gott einat zu fi.ndon.f Diese Kraft, die in ihm arbeitet,
ist das Licht, Und was in ihm dieses Licht trigt und was in
der gangen M-naehhiit dieses Licht trégt, der Lehrer und
Fuhrer, das ist Luzifer, der Lichttriger. Alle diejenigen,
die eine solche Gciinnung entwickeln wie Phosphoros, sind
die Kinder dem Luzifer. Sie sind deshaldb nicht antichrist-
lich. Sie sind so gesinnt, dal sie sagen: in “hristus er-
schien der menschgewordene Gott, der heruntergestiegen ist

und sich auslebte in dem menschlichen Leibe. Aber der Mensch

mul sich hinaufentwickeln, so daB er den Gott in sich selber
80 entfalten wird, dal der gottgewordene Mensch sich begeg-
net mit dem menschgewordenen Gott, dal der Mensch, der von
unten aufstelgt, ein ihm glelchgeartetes Wesen findet., lsat
Christus nun der, welcher am tiefsten heruntergestiegen

ist, von oben, als der sich offenbarende Gott, so ist der
Gott, dem der gottgworﬂono- Mensch begegnen wird, der Lu-
zifer. Christus und lLuzifer gehdren, im richtigen Sinne vere
standen, zusgmmen .

So finden wir Muphoroi', indem er durch keinen Cisa-
rismus, durch keine Weltunterdrickung des freien Dionysos-
prinzipes sich abhalten 1liBt, hineilend zu dem Tempel des
unbekannten Gottes, wum dort das Licht zu empfangen, das ihn
hinsuftrégt, un so selbst zu einem Sohne des Luzifer zu wer-
den, Wie Phe-lpﬁoroa diesen Weg verfolgt und dabei seinen
Gelst hinaufhebt zu derjenigen Anschauung, die Luzifer als
das Entwicklungsprinzip anerkennt, so entwickelt sich Kleo~
nis von einer christlichen Jungfrau zu einem universellen
Prinzip. Ihre Liebe soll einzig und allein dem menschgewor—
denen Gott gelten, Sie entwickelt sich dahin, wo ihr die
Ahnung aufeteligt, dal sich die Liebe im Menschen so veredeln
kann, daf dle gittliche Liebe im menschgewordenen Gotte sich
verbindet mit der menschlichen Liebe in der menschlichen
Hatur selbst. Do schwingt pich die chrietliche Jungfrau
hinauf bls zu dem Punkt, wo sie sich treffen kann mit dem
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unbekannten Gott., Der “hristus ist in der christlichen Jung-
frau lebendig geworden dadurch, daef sie sich nicht nur in
der Anschauung und Verehrung|wmit ihm/vereint, sondern da8 sie
dahin kommt, daf sie sich in christlicher Liebe vereinigt.
Fhosphoros ist hinaufgestiegen bis zu dem Punkte, wo ihm der
Geist im Lichte entgegenstrahlt. So ist der Geist im Manne
und die Seele im Weibe auf einer und derselben Stufe., Und
nun wirken sie zusammen auf derselben Stufe, und zwar so, dal
lmmer statt Dionysos zunichst das freie lMenschenpaar stent,
welches die “hnung einer Zukunft verkdrpert, die erst noch
erstehen soll, ..

Das Christentum und der Cdsarismus haben sich zu dem
entwickelt, was in Dionysia sich entfaltet hat. Das unter-
jochte und knechtete die Menschen. Aufrecht und frei stehen
die beiden aber da. Vertrieben werden sle; sie kOnnen das
alte Uionysia nicht retten., Das alte Dionysia, das im Roma-
nismus und im &duleren christlichen Formalismus zundchst un-
tergeht, kann auch diese beiden, die sich befreit haben, nicht
beherbergen., Sie werden hinausgetrieben, Indem sie das Leben
einer Zukunft darstellen in der Gegenwart, miissen sie in
der Gegenwart leben. Sie finden den Weg zu dem unbekannten
Tempel hin. Va, wo Phosphoros geweiht worden ist, da, wo ihm
der Stern des luzifer erschienen ist, da erscheint ihnen in
der Todesstunde, VWeg-vereint, der lichtvolle Stern des Lu~
gifer, der die Menschen in Freiheit hinauffilhrt zur hdch-
gsten Zntwicklung, und das Kreuz Christi. Das Symbol der Lr-
lésung wird errungen, wenn sich der menachgewordene Gott
mit dem gottgewordenen Menschen berlhrt., So missen die bei-
den, die sich befreit haben, durch den Tod dasjenige, was
sie errungen haben, retien..Dionysos kinnen sie nicht retten.
So geht es in der menschlichen “niwicklung ...

Das war im Grunde genommen etwas, was so in den grie-
chischen Mysterien schon erlebt worden ist in einem hbheren
Leben: dal das Leben immerdar den Sieg Uber den Tod davon -
tréigt, dal der Tod nur etwas SBcheinbares beim einzelnen Mene

schen ist und auch etwas Scheinbares in der ganzen menschlichen
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Kultur. Uns geht am SchluB des Schuréschen Dramas eine “h-
nung davon auf, da das, was die beiden hinsterbend in sich
errungen haben, in sich entfaltet haben, eine ewige bedeu-
tung hat Uber den lod herliber. So tént in grandioser Weise
das ganze Drama aus, in der sicheren GewiBheit, daB der Geist
Uber die Materie siegen muB, 5o wie hier der Tod als Sieger
Uber das Leben dasteht, so kann man es nur hinstellen, wenn
man etwas weil von dem wahren und wirklichen Leben des Gei-
stes und weil, dalf aller Tod nur etwas Scheinbares ist. Der-
Jenige, der nicht weill, dal alles Tote mu® etwas Scheinba-
res ist, der nicht anerkennen will, dafB der Geist etwas Wirk-
liches ist, der mul sich sagen, das edle Paar, das sich die
Freiheit errungen hat dadurch, daB es zuletzt verstossen und
hinausgejagt worden ist von der versklavien Dionysia, geht
zugrunde, Widre der Tod etwas Wirkliches, so ginge das, was
die beiden mitgenommen haben, zugrunde; denn alle diejeni-
gen, welche in Dionysia geblieben sind, verfallen einer hin-
sterbenden Menschheitsepoche. Scheinbar bleibt also nichts
Ubrig. Wire dieser Schein eine "irklichkeit, nimmermehr kdénn-
ten wir irgendwie daran glauben, dal es eine Bedeutung hat,
wenn jemand mit dem Tode erkauft hat ein hdheres Leben. Denn
dann widre es ein Nichits, womit dieses Drama abschlieft. Ein-
zig und allein der Glaube und die bLrkenntnis trédgt dieses
Drama, dal das OUeistige eine Wirklichkeit ist und daB aus dem
Tod des befreiten Paares heraus eine wirkliche geistige Bli-
te sprielt, die spédter wirkt und lebt in der Menschheit, die
geblieben ist, die eingesenkt worden ist in die ganze gei-
stige lenschheitsentwicklung. 4Aus dem ‘ode von Kleonis und
Phosphoros eprielt heraus eine geistige Menschheitsblume,
die dann da ist.

30 lebt weiler, was der Femnsch erlebt durch das Licht,
und das, was der Mensch erkennt. Daf er diese GewiBheit hat-
te, verdankt Schuré der Tatsache, daB in ihm durch Margherita
Albana gsuferstanden war die frihere griechische Welt. Und
dem “hristlichen verdankt er, daB er nicht blof ein #HuBerer
Kinstler, sondern such einen tiefen Blick in den geistigen
Entwicklungsgang der Menschheit tun kann, Diesen Blick hat
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er gezeigt in seinem Buche "Die groBlen Eingeweihten", das dem-
nédchet auch in deutscher Ubersetzung zu haben sein wird. Da
hat er das ganze geschichtliche Tableau der Menschheit wvon
Hama, Krishna, Hermes, Plato und weiter liber die anderen
Eingeweihten bis zum Christus Jesus ausgebreitet, Dieses
Menschheitstableau, diesen geistigen Entwicklungsgang hat er
dargestellt. Damit hat er eine Geschichtsbetrachtung gelie-
‘fert, die im eminentesten Sinne theosophisch ist und die iin-
zahlige in Europa zur theosophischen Weltanschauung hinge-
leitet het. Aus dem Geiste seiner Betrachtung sind dann "Die
Linder des Lucifer" heraus geschaffen, dieses herrliche
dramatische Werkchen, in dem in jeder Zeile und in jeder
Szene theosophischer Gejist lebt. So wird theosophische Welt-
angchauvung zum Leben, wird die Kunst zum Ausdruck des theo -
sophischen Geistes, wenn die Wahrheit des Geistes uns in der
vchnheit entgegenstrahlt.

Dreierlei, sagt Edounard Schuré, ist es, was die Menschen
zunachst schaffen kbnnen. Zunichst haben wir es zu tun mit
der Ontologie, Yie Ontologie fihrt uns zu den grofBen Geset-
zen der Welt, aber wir sehen sie, wenn wir theosophisch ver-
tieft sind, nun nicht als tot an, sondern als abstrakte Got-
tesgedanken, Dann haben wir es zu tun mit der Mystik, die uns
hinflhrt zu den Gottern und hdheren Wesenheiten, die wir als
unsere dlteren Briider srkennen., Und dann haben wir es noch
zu tun mit der Symbolik, die uns die Gottheit im ZuBeren,
sinnlichen Abbild zeigt, als schattenhaften Abglanz in der
Eunst. So ist LEdouward Schuré ein echter Theosoph und ein
echter Kinstler und zeigt daher mehr als alle theosophische
Dogmatik, was theosophische Weltaufgabe ist,

Zs ist charakteristisch, dal unter dem Titel "Lugifer"
das erste theosophlische Journal erschienen ist, das wir
fortgefihrt haben in unserer deutschen Zeitschrift "Lucifer-
Gnosis", wo die ganze Denkweise, die janze Zukunftsaufgabe
der theosophischen Weltauffussung klar zum Ausdruck gekom-
men ist, wile sie klinstlerisch lebt in dem Drama, das den Ti-
tel tragt "Die Kinder des lucifer". Nur diejenigen, welche
in der Kunst etwas AuBerliches sehen, werden verkennen, daB
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in diesem Kunstwerk etwas im hichsten Grade Lebendiges lebt,
das durch die Tiefe und CGestaltungskraft keineswegs zu kurz
gekommen ist. Wird der Kinstler durch dieses Drama vollstin-
dig befriedigt, so flieBt aus diesem Drama auch noch stwas
ein von jenem Aufschwung zu dem unbekannten Gott, der in uns
allen wirkt und von dessen allgemeiner werdenden Erkenntnis
die Theosophie gerade ihren Namen trigt. So ist denn dieses
Drama der Ausdruck jener theosophischen Gesinnung, die aus
der wahren Vertiefung stammt und mit der menschlichen Frei-
heit Ernst macht,

Frei kann kein Mensch im h8chsten Sinne des Wortes sein,
der nicht das G8ttliche in sich selbst findet, der nicht ein
Bundesgenosse, nicht ein Bruder der gdttlichen Wesenheit ist.
Wenn der Mensch das wird, dann wird er selbst zu einem Teil
von Jjener Kraft, die ein Triger des Lichtes ist, die ein Lu-
zifer ist. Dgnn wird er zu einem XKinde des Luzifer, Dieje-
nigen, welche etwas verstehen von der geheimmisvollen Kraft,
die im Weltall wirkt, die nicht blo8 mit Augen gesehen und
mit Ilnstrumenten wahrgenommen werden kann, von den Kraften,
die das moralisch-sittliche und religise Leben durchfluten
und in unserem ganzen Kosmos wirken, diejenigen, welche et-
was davon wissen, sprechen von den Eridften, die man das
Astrallicht nennt, und die Kundigen beschreiben es so, da8
es wie andere Krifte, etwa wie die Schwere, den Raum durche
8trdmt und auf die Wesen wirkt. So durchstrtmt das Astral-
licht alle Wesenheiten. Es lebt in den htheren Tieren und im
Menschen Uberhaupt. Wenn der Mensch etwas tut und aé.gt: ich
handle - oder - ich werde durch meinen Instinkt g egﬂzbm. -
ist es in Wahrheit das Astrallicht, das in ihm wirkt: Er
kann sich diesem Astrallicht hingeben, unbewuBt mit dimmern-—
dem Bewuftsein, und das geschieht immer, wenn der Mensch
sich niederdricken lEB8% von Leidenschaften und Instinkten.
Das geschieht aber nicht, wenn der Mensch sich zum Irédger
des eigenen Lichtes macht, wenn er sich verbindet mit der
Liziferkraft, Dann macht er dieses Astrallicht, diese schép-
ferische Kraft in der Welt, zu einer bewuBten schipferischen
Kraft in sich selbset; dann wird er Blirger in hdheren geisti-




T

gen Welten. UberlidBt er sich dem Astrallicht mit herabge-
démpftem BewuBtsein, dann kann er sagen: GewiB leben die G&t-
ter, und sie durchstrdmen und durchfluten mich, - aber er
kann sich sagen: Ich bin berufen, herauszutreten aus der Un-
bewultheit, das Licht als etwas Freies erscheinen zu lassen,
selbst zu beleuchten meine Taten mit gbttlicher Eraft.

Was zum Ziel und zum wahren Menschenideal hinfilhrt, ist
dasjenige, was aus dem Licht, aus der wirklichen Erkenntnis
heraus stammt. Deshalb darf der Mensch erst dann sich wirklich
hineinwerfen in den Strom des Lebens, wenn er den Gott in
sich selbst erfat hat, wenn der Gott in ihm sein Fiihrer ist.
GottesbewuStsein in sich selbst erwecken und dann Erdenbir-
ger werden an Hand der Krifte, die in der eigenen Brust er-
spriefen, das ist theosophische Gesinnung. Und diese Gesin-
nung drickt Margherita Albana, die Ndouard Schuré seine Fiihe
rerin nennt, in einem kurzen Spruche aus, der als Motto gel-
ten kinnte fir die theosophische Lebensfihrung und der auch
unsere BSetrachtungen heute beschlielen soll:

Vertraue auf den Gott in deiner Brust, und dann Uber-
lasse alles, was in dir ist, dem Strom des Lebens.




